Clv






Benedikt Peters

DIE PSALMEN
1-41

Clv

Christliche Literatur-Verbreitung e. V.
Ravensberger Bleiche 6 - 33649 Bielefeld



Anmerkung des Herausgebers: Es ist zu beachten, dass der Autor an
gewissen Stellen den Text der Psalmen direkt aus dem Hebréischen {iber-
setzt hat. Die sonstigen Bibelzitate sind verschiedenen Versionen der
Elberfelder Ubersetzung entnommen. Die verschiedenen Versionen wei-
chen teilweise in der Verszdhlung der Psalmen voneinander ab. Daher
kann es gelegentlich zur Verschiebung der Verszdhlung um einen Vers
kommen. Wir bitten den Leser, dies im gegebenen Fall zu beriicksich-
tigen.

1. Auflage 2017 (CLV)
(iiberarbeitete Ausgabe des 2004 bei der Christlichen Verlagsgesellschaft mbH,
Dillenburg, erschienenen Titels)

© 2017 by CLV

Christliche Literatur-Verbreitung
Ravensberger Bleiche 6 - 33649 Bielefeld
Internet: www.clv.de

Satz: EDV- und Typoservice Dérwald
Umschlag: Lucian Binder, Marienheide
Druck und Bindung: GGP Media GmbH, PoBneck

Artikel-Nr. 256361
ISBN 978-3-86699-361-7



Inhalt

Technisches 9
Das Buch der Psalmen 11
Der Titel des Buches 12
Das meistzitierte Buch im NT 12
Eine Bibel im Kleinen 13
Das personlichste Buch der Bibel 14
Arten von Psalmen 15
Christus in den Psalmen 16
Die Verfasser der Psalmen 19
Die fiinf Biicher der Psalmen 21
Ein Wort zur Art der Auslegung 24
Zum Problem der Rachepsalmen 25
Das erste Psalmbuch 26
Psalm 1
Gottes Gesetz: die zwei Wege 26
Psalm 2
Gottes Konig und die Konige der Erde 35
Psalm 3
Gottes Rettung: Zuversicht in der Bedringnis 50
Psalm 4
Gottes Angesicht: Sicherheit und Geniige 62
Psalm 5
Gebet um Schutz und Fiihrung in der Bedréngnis 76
Psalm 6
Gebet um Schonung vor Gottes Zorn 92
Psalm 7
Gott ist ein gerechter Richter 101
Psalm 8
Wie herrlich ist dein Name auf der ganzen Erde! 118
Psalm 9

Der HERR ist eine hohe Feste in Zeiten der Drangsal 131



Psalm 10
HERR, warum stehst du fern in Zeiten der Drangsal?

Psalm 11
Der HERR ist in seinem heiligen Tempel

Psalm 12
Die Worte des HERRN sind reine Worte

Psalm 13

Bis wann, HERR?

Psalm 14

Der Tor spricht in seinem Herzen: Es ist kein Gott!

Psalm 15
Wer wird auf dem heiligen Berg des HERRN wohnen?

Psalm 16

Der Herr ist mein Teil

Psalm 17

Ich werde dein Antlitz schauen in Gerechtigkeit
Psalm 18

Gepriesen sei Gott, der mich von so grolem Tod errettet hat!

Psalm 19

Gott hat zwei Biicher

Psalm 20

Gottes Konig am Tag der Drangsal

Psalm 21

Gottes Konig am Tag der Freude

Psalm 22

Der gute Hirte, der sein Leben ldsst fiir die Schafe
Psalm 23

Der groBe Hirte, den Gott wiederbrachte aus den Toten
Psalm 24

Der Erzhirte, der wiederkommen wird

Psalm 25

Zu dir, HERR, erhebe ich meine Seele

Psalm 26

HERR, ich habe lieb den Ort, da deine Herrlichkeit wohnt

149

166

174

185

192

202

210

223

238

276

296

308

318

341

352

363

380



Psalm 27
Eines habe ich vom HERRN erbeten

Psalm 28

Ich hebe meine Hénde auf zu deinem heiligen Sprachort
Psalm 29

Gebt dem HERRN Herrlichkeit und Stérke!

Psalm 30

Am Abend kehrt Weinen ein, am Morgen ist Jubel da.
Psalm 31

Du bist mein Gott! In deiner Hand sind meine Zeiten.
Psalm 32

Wohl dem, dem der HERR die Siinde nicht zurechnet!
Psalm 33

Der HERR, Schopfer, Herrscher, Richter und Retter
Psalm 34

Der HERR rettet, befreit, bewahrt und erlost

Psalm 35

Der HERR, der fiir seine Heiligen streitet

Psalm 36

Der HERR, Licht und Wonne der Heiligen

Psalm 37

Der HERR, die Zuversicht seiner Heiligen

Psalm 38

Der HERR, der alleinige Helfer der Bedringten
Psalm 39

Der HERR, die Hoffnung der Geplagten

Psalm 40

Dein Wohlgefallen zu tun, mein Gott, ist meine Lust.
Psalm 41

Selbst mein Vertrauter hat seine Ferse gegen mich erhoben

Bibliografie
Zitierte Bibeliibersetzungen und ihre Abkiirzungen

Uber den Autor

389

402

411

423

434

453

467

482

496

514

527

553

568

580

598

613

617

619






Technisches

Am Schluss jedes Kapitels findet sich eine Rubrik Sprachliche Anmer-
kungen. Dort werden Worter und Wendungen fiir den sprachlich Interes-
sierten behandelt. Die Anmerkungen setzen neben Interesse fiir Gram-
matik und Wortbedeutung zuweilen auch ein gewisses Mall an Kenntnis
der besonderen Terminologie der hebrdischen Grammatik voraus. Mir
ist bewusst, dass ich mit diesen Anmerkungen nicht jeden meiner Leser
anspreche. Man kann der Auslegung des Buches ohne Miihe folgen, auch
ohne die sprachlichen Erlauterungen zu lesen.

Zur Aussprache der Sonderzeichen:

h steht fiir das hebréische chet, entspricht deutschem ch in Wortern wie

in »Bach«

steht fiir das hebriische tsade, entspricht deutschem z wie in »zeigen«

§ steht fir das hebréische schin, entspricht deutschem sch wie in
»schon«

> steht fiir das hebrdische aleph, entspricht dem Knacklaut, der im
Deutschen im Wort beenden die Vorsilbe be- vom Verb enden trennt

¢ steht fiir das hebrdische ayin, in der Kehle erzeugter Presslaut, hat im
Deutschen keine Entsprechung

9 steht fiir das hebriische schewa, ein Murmelvokal, der wie die auslau-

tende Silbe -en im deutschen Wort essen oder wie die Vorsilbe be- im

Wort belohnen klingt

entspricht dem deutschen & wie in »hétte«

langes a

langes ¢

langes i

etc.

-3 > &> 8
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Das Buch der Psalmen

Die Psalmen haben im Herzen der Christen immer einen besonderen
Platz gehabt. Der spatantike Christ Aurelius Augustinus las kurz nach
seiner Bekehrung besonders in den Psalmen und rief entziickt:

»Was hab ich, du mein Gott, zu dir gerufen, da ich die Psalmen
Davids las, die Lieder des Glaubens und den Sang der Frommigkeit, so
frei und fern von allem Geist des Stolzes! Ich war Neuling noch in deiner
echten Liebe ... Wie schrie ich damals auf zu dir, da ich die Psalmen las,
und wie geriet an ihnen ich in Glut zu dir und wie hdtte ich gerne, wenn
ich es gekonnt, dem ganzen Erdenkreise sie gelesen, zum Trotz dem Stolz
der Menschheit!« (Bekenntnisse, 1X, 4).

1300 Jahre spéter schrieb der puritanische Bibelausleger Matthew
Henry in seiner Einleitung zu den Psalmen:

»Wir haben jetzt eine der erlesensten und herrlichsten Teile des gan-
zen Alten Testaments vor uns; ja, so viel ist darin von Christus und sei-
nem Evangelium wie auch von Gott und von seinem Gesetz, dass man es
eine Zusammenfassung beider Testamente genannt hat.«

Viele von uns lesen téglich in den Psalmen; aus keinem anderen bi-
blischen Buch zitieren wir hiufiger. Hier finden wir die Worte heiliger
Minner, die den gleichen Herrn liebten und fiirchteten wie wir. Uber
alle Zeitalter hinaus haben alle Heiligen Gottes den Glauben Abrahams
gehabt, sind wie Mose als Pilger auf einem langen, oft beschwerlichen
Weg durch die Wiiste unterwegs gewesen, haben einem David gleich die
Kampfe Gottes gekdmpft. Thre Seelen lechzten dabei nach Gott, ihr gan-
zes Wesen rief laut nach den Wohnungen Gottes. Wo findet sich ein ande-
res Buch, so durchzuckt von den Regungen heiliger Leidenschaft wie
dieses? In welchem anderen Buch finden wir wie hier die Bewegungen
der Seele in Worte gekleidet, die so vollkommen unseren eigenen Ge-
fiihlen entsprechen, dass wir sie nachbeten konnen, als wéren es unsere
eigenen Worte?
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Der Titel des Buches

Das Buch der Psalmen heif3t auf hebriisch séfer tahillim, das bedeutet
»Buch der Lobpreisungen«. Lobpreis und Anbetung geben dem Buch
seinen Charakter; als Buch der Anbetung ist es das Buch des Heiligtums
ohne gleichen. Wie der griechische Name des Buches, YoApol (Psalmoi
= Psalmen), sagt, sind es gesungene Gebete. Wir haben ein Buch gesun-
gener Lyrik vor uns: Lyrik bedeutet, dass das Buch voller Gefiihl ist,
und Lied heiflt Bewegung. Das ist das sprachliche Gewand, das wahr-
lich in all den starken Farben des Heiligtums schillert. Ist aber nicht der
Leib mehr als die Kleidung? So iibertrifft die Substanz der Psalmen sogar
noch das prichtige Gewand, in das sie gehiillt sind.

Die Psalmen entstanden als Antwort des Glaubens auf Gottes Reden
zu seinem Volk. Hatte Gott sich Israel nicht geoffenbart, wire keine
Sammlung heiliger Lieder entstanden; denn es handelt sich bei den Psal-
men nicht einfach um »religiése Lyrik« (J. G. Herder), sondern um Worte
heiliger Ménner, die durch Gottes Geist gelehrt und gefiihrt wurden
(2Sam 23,2), ihren Dank, ihren Kummer, ihre Freude oder ihre Angst
dem lebendigen Gott, der sich ihnen geoffenbart hatte, auszudriicken.
Damit ist der Psalter »ein wichtiges Siegel und sicheres Zeugnis der
Offenbarung Gottes in Israel« (Adolf Schlatter).

Das meistzitierte Buch im NT

Kein Buch wird im NT sowohl vom Herrn als auch von den Aposteln so
héufig zitiert wie dieses. Nicht weniger als 50 Psalmen werden im Neuen
Testament entweder wortlich oder in etwas freierer Anspielung zitiert.
Diese zahlreichen Zitate beweisen, dass die Psalmen in besonders hohem
Grad prophetisch sind. Wir finden in den Psalmen Weissagungen

» iber den Messias: Geburt und Gottessohnschaft deklariert (Ps 2);
der Menschensohn als der kommende universale Herrscher (Ps 8);
Auferstehung (Ps 16); Leiden und Tod (Ps 22); Verrat (Ps 41; 69);
Wiederkunft in Macht und Herrlichkeit (Ps 24);

« iiber den treuen und leidenden Uberrest Israels (Ps 9; 10; 42; 43);
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Eine Bibel im Kleinen

iiber die Wiederherstellung Israels und die herrliche Regierung
von dessen Messias zum unaussprechlichen Gliick dieser armen
Erde (Ps 72; 100; 146-150).

Eine Bibel im Kleinen

Martin Luther sagte iiber die Psalmen:

»Der Psalter méchte wohl eine kleine Biblia heifsen, darin alles aufs
Schénste und Kiirzeste, so in der ganzen Bibel steht, gefasst und zu einem
kleinen Handbuch gemacht und bereitet ist, sodass mich diinkt, der Hei-

lige Geist habe selbst die Miihe auf sich nehmen wollen und eine kurze

Bibel und Exempelbuch von der ganzen Christenheit oder allen Heiligen

zusammenbringen, auf dass, wer die ganze Bibel nicht lesen kénnte,

hierin doch fast die ganze Bibel in ein kleines Biichlein verfasst hdtte.«
Das Buch der Psalmen ist tatsidchlich eine Bibel im Kleinen:

Es ist das umfangreichste aller biblischen Biicher.

Es hat eine dhnliche Entstehungsgeschichte wie die ganze Bibel:
Es hat mehrere Verfasser: 102 Psalmen werden 7 Verfassern
zugeordnet; 48 Psalmen werden niemandem zugeschrieben. Das
Buch ist iiber einen Zeitraum von etwa eintausend Jahren entstan-
den; der élteste Psalm stammt von Mose (Ps 90), also aus dem
15. Jahrhundert v. Chr.; der Psalm 137 entstand im babylonischen
Exil, also im 6. Jahrhundert, der 126. Psalm vielleicht erst nach der
Riickkehr aus Babylon, also im 5. Jahrhundert.

In den Psalmen findet sich fast die ganze Fiille aller in der Bibel
behandelten Themen. Wir finden in ihnen Lehre liber Gott und
seine Werke in der Schopfung und Erlosung, tiber das Gericht,
uber das erste und zweite Kommen des Messias, tiber dessen Lei-
den und Auferstehung, iiber den Antichristen, iiber den verfolgten
treuen Uberrest, tiber die Wiederherstellung Israels, tiber das Tau-
sendjéhrige Reich. Wir finden in ihnen Ermunterung zum Glau-
ben, Aufforderung und Anleitung zur Gottesfurcht, Hilfen und Vor-
bilder zum Gebet und zur Anbetung.
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Das personlichste Buch der Bibel

In diesem Buch treten wir mit dem Beter in die stille Kammer, wo er
seine Empfindungen vor seinem Gott ausbreitet; wir nehmen Teil an sei-
ner Freude und an seiner Traurigkeit, an seinen Angsten und Gewiss-
heiten; denn: Sind es nicht unsere eigenen? Martin Luther sagt in der
Vorrede zum Psalter von 1545:

»Da siehst du allen Heiligen ins Herz, wie in schone, lustige Gdrten,
ja wie in den Himmel, wie feine, herzliche, lustige Blumen darin aufgehen
von allerlei schénen, frohlichen Gedanken gegen Gott und seine Wohltat.
Wiederum, wo findest du tiefere, kliglichere, jdmmerlichere Worte von
Traurigkeit, denn die Klagepsalmen haben. Da siehst du abermals allen
Heiligen ins Herz, wie in den Tod, ja wie in die Hélle. Wie finster und
dunkel ist’s da von allerlei betriibtem Anblick des Zornes Gottes. Auch
wo sie von Furcht und Hoffnung reden, brauchen sie solche Worte, dass
dir kein Maler die Furcht oder Hoffnung so abmalen kénnte.«

In der Sprache des Psalters spiegeln sich alle Empfindungen, zu denen
ein Menschenherz féahig ist, das Gott kennt, zu ihm aufschaut und sich
selbst und alles, was ihn befallt, vor Gott ausbreitet. Johannes Calvin sagt
in der Einleitung zu seiner Psalmenauslegung:

»Dieses Buch pflege ich eine Zergliederung aller Teile der Seele zu nen-
nen; denn ein jeder findet hier ein Spiegelbild aller inneren Regungen, die
ihn bewegen. Ja fiirwahr, hier schildert der Heilige Geist uns lebendig die
Schmerzen, die Traurigkeit, die Befiirchtungen, Zweifel, Hoffnungen, Sor-
gen, A'ngste, Verwirrungen, kurz, alle Regungen, durch die das menschliche
Gemiit hin und her gezerrt wird. Die iibrigen Teile der Schrift enthalten
das, was Gott seinen Dienern aufgetragen hat, um es uns zu tibermitteln.
Hier jedoch rufen die Propheten, weil sie selbst mit Gott sprechen und alle
ihre verborgenen Gedanken offenbaren, einen jeden von uns zur Selbst-
priifung ... sodass keine der vielen Schwdchen, die uns anhafien, keiner
von den Fehlern, an denen wir so reich sind, verborgen bleibt.«

Die Hauptnote, die bei allem Kummer und aller Erschiitterung, bei
allem Zorn und bei aller Leidenschaft immer wieder durchbricht, ist
Dank, Lobpreis und Bewunderung. In fast jedem Psalm triumphiert nach
anfanglichem Kummer das Vertrauen tiber die Angst, und aus der Klage
wird ein Lob (Ps 30,12). Das ist nur deshalb moglich, weil der Beter
seine Empfindungen, seine gegenwirtige Lage, so schwarz sie sein mag,
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stets in Beziehung setzt zum ewigen Gott und zu den zwei grof3en Grund-
tatsachen seiner Existenz: zur Schopfung (z.B. Ps 121,2; 124,8) und zur
Erlésung (Ps 31,6; 71,23; 107,2). Die damit verkniipften VerheiBungen
gelten, solange diese Schopfung besteht, und sie gelten iiber diese Schop-
fung hinaus. Wenn sich auch alle Feinde gegen die Heiligen verbiin-
det haben (Ps 83,4.5) und die Berge ins Meer taumeln mogen (46,3), so
bleibt doch der Gott Jakobs den Seinen ihre hohe Feste (46,8.12).

Arten von Psalmen

Es finden sich verschiedene Arten von Psalmen, die hier teils nach der
Form, teils nach dem Inhalt bezeichnet und einer Gruppe zugeordnet
worden sind. Die Liste ist nicht vollstdndig, weder beziiglich der genann-
ten Arten von Psalmen noch in der jeweiligen Reihe der zugewiesenen
Psalmen. Die meisten der Psalmen enthalten zudem gleichzeitig mehrere
der unten genannten Merkmale. Die Auflistung will einen Eindruck von
der Weite der Themenkreise und vom Reichtum der ausgedriickten Emp-
findungen geben.

e Loblieder: 8; 9; 30; 32; 36; 45; 65; 66; 68; 76; 92; 95; 96; 98—100;
103; 104; 107; 108; 111; 113; 116; 117; 138; 144; 145

» Klagepsalmen: 3; 6; 10; 12; 88; 102; 137

* Lehrgedichte: 1; 2; 14; 15; 19; 33; 34; 37; 47, 48; 49; 50; 52; 53;
72;73; 81;82;93; 112; 114; 118; 119

e Gebete: 5; 6; 7; 12; 13; 20; 25-28; 38-40; 42-44; 54-57; 59-61;
63; 64; 67;90; 102; 140143

e messianische Psalmen: 2; 8; 16; 21; 22; 23; 24; 45; 69; 72; 89;
96-100; 110; 118; 132

» geschichtliche Psalmen: 78; 105; 106; 114; 135; 136

» Schopfungspsalmen: 8; 19; 29; 33; 65; 104

* BuBpsalmen: 6; 25; 32; 38; 39; 40; 51; 102; 130

* Rachepsalmen: 35; 52; 55; 58; 59; 69; 79; 83; 109; 140; 141

e Stufen- oder Wallfahrtslieder: 120-134

» alphabetische Psalmen: 9; 10; 25; 34; 37; 111; 112; 119; 145

e Hallelu-Jah-Psalmen: 111-113; 115-117; 146-150
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Ein Wort zu den alphabetischen Psalmen

Uber den Sinn der alphabetischen Psalmen, der Akrosticha, sind ver-
schiedene MutmafBungen gedulert worden. Einige meinen, es sei ein rein
didaktisches Mittel gewesen, das der Dichter oder Lehrer verwandt habe,
um das Auswendiglernen zu erleichtern. Wer an Gott als den Urheber
der alttestamentlichen Schriften glaubt (siche 2Tim 3,16), wird das nicht
in Abrede stellen, aber doch annehmen, dass der Sinn auch ein tieferer
sein miisse. Sollte die Form nicht etwa ein Abbild des Gehalts sein? Die
Bedeutung der Akrosticha hat Delitzsch gldnzend formuliert:

»Sie ist nicht ein kleinliches Ersatzmittel fiir den entflohenen Geist
der Poesie, nicht blof3 eine Zugabe fiir das Auge, ein dufSerer Zierrat —
sie ist sinnig in sich selber. Der Lehrdichter (vgl. das alphabetische Lied
zu Ehren einer tugendsamen Ehefrau in Spriiche 31,10ff.) betrachtet die
Reihe der Sprachelemente wie eine Treppe, auf welcher er den Schii-
ler zum Heiligtum der Weisheit hinauffiihrt, oder als den vielfdcherigen
Schrein, in den er die Perlen seiner Weisheitslehren hineinlegt, und der
Lyriker als die Klaviatur, auf welcher er alle Tasten greift, um seine Emp-
findungen erschopfend auszudriicken, sogar der Prophet verschmdht es
nicht, wie aus Nahum 1,3-7 ersichtlich, der Buchstabenreihenfolge einen
Einfluss auf seine Gedankenreihen einzurdumen.«

Christus in den Psalmen

Die in den Psalmen vorkommenden messianischen Weissagungen sind
zahlreich und detailliert. Der im Neuen Testament am héufigsten zitierte
Vers aus dem AT ist Psalm 110,1. Er findet sich fiinfmal im NT: Matthaus
22,44; Markus 12,36; Lukas 20,42; Apostelgeschichte 2,34.35; Hebréer
1,13. Die nachstehende Tabelle ist dem Kommentar zum Alten Testament
von William MacDonald entnommen:

Psalm Vorhersage Erfiillung
2,7 Der Sohn Gottes Apg 13,33
8,2 Von Kindern gelobt Mt 21,15.16

8,6 Herrscher tiber alles Hebr 2,8
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16,8-10 Auferstehung Apg 2,24-28
22,1 Von Gott verlassen Mt 27,46
22,7.8 Von Feinden verspottet Lk 23,35
22,16 Hénde und Fiile durchbohrt Joh 20,27
22,18 Um Kleider das Los geworfen Mt 27,35.36
34,20 Kein Bein gebrochen Joh 19,32.33.36
35,11 Von falschen Zeugen verklagt Mk 14,57
35,19 Ohne Ursache gehasst Joh 15,25
40,7.8 Wohlgefallen an Gottes Willen Hebr 10,7
41,9 Von einem Freund verraten Lk 22,47
45,6 Der ewige Konig Hebr 1,8
68,18 In den Himmel aufgefahren Eph 4,8
69,9 Eifer um Gottes Haus Joh 2,17
69,21 Mit Essig und Galle getrankt Mt 27,34
109,4 Betet fiir seine Feinde Lk 23,34
109,8 Sein Verriter ersetzt Apg 1,20
110,1 Zur Rechten Gottes gesetzt Hebr 1,13
110,4 Priester in Ewigkeit Hebr 5,6
118,22 Der Eckstein in Gottes Haus Mt 21,42
118,26 Kommt im Namen des Herrn Mt 21,9

Der Geist Christi in den Psalmen

Hier beriihren wir das tiefste Geheimnis in diesem Buch. Es spricht der
Geist der Weissagung in den Propheten nicht allein vom Kommen des
Herrn, sondern in verschiedenen Psalmen erkennen wir, dass der Herr
sich mit den Seinen so weit identifiziert, dass er so vollstdndig in ihre
Umstédnde eintritt, dass das Ich des Beters zuweilen durch das Ich des
Messias verdrangt wird. In den Psalmen 22; 40; 41; 69; 102; 109 mei-
nen wir zunidchst Davids Stimme zu horen; und es ist auch seine Stimme.
Und doch ist es die Stimme des Messias selbst: Es ist der Geist Christi im
Psalmisten der von seinen Empfindungen inmitten seiner Leiden spricht.
Als Beispiel diene, was Luther zum 41. Psalm sagt:

»Der 41. Psalm ist ein Betpsalm, darin Christus selbst weissagt und
klagt iiber seinen Verrdter Judas samt seinen Gesellen, von denen er
gekreuzigt werden sollte, und bittet, dass er vom Tod auferweckt und vor
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Gottes Angesicht zur rechten Hand erhoht werde. Aber iiber die Mafien
tréstlich ist, dass er sich im fiinften Vers zum Stinder macht, wo er doch
ohne alle Siinde war; denn er steht und redet da in unserer Person und
trégt unsere Siinden, als wdren sie sein, und als hdtte er sie selbst getan«
(Summarien iiber die Psalmen).

Der Herr Jesus und das Buch der Psalmen

Beachten wir, wie oft und bei welchen Gelegenheiten der Herr Jesus aus
den Psalmen zitierte:

»Unser Herr verwendete Psalmen vielleicht ofter als irgendein
anderes Buch des Alten Testaments. Er zitierte Psalmen in seinem offent-
lichen Dienst. Er stopfte den ihn versuchenden Pharisdern den Mund,
indem er ihnen eine Frage aus dem 110. Psalm stellte. Mit grifiter
Wahrscheinlichkeit schiittet er vor seinem Gott und Vater sein Herz in
den Worten der Psalmen aus, als er ganze Ndchte im Gebet verharrte.
Als er in Jerusalem einzog, wurde er mit dem Jubelruf yHosanna dem
Sohn Davids« empfangen, und als seine Feinde murrten, verwies er sie
auf eine Vorhersage des 8. Psalms. Die letzten Worte, die er an Jeru-
salem richtete, waren ein Zitat aus dem Buch der Psalmen: »Gepriesen
ist, der da kommt im Namen des Herrn¢ (118,26). Bevor er in den Gar-
ten Gethsemane trat, sang er mit seinen Jiingern ein Loblied. Es war dies
das sogenannte Hallel, das noch immer von orthodoxen Juden beim Pas-
sah gesungen wird (Psalmen 113—118). In seinem Leiden erfiillte er alle
in den Psalmen iiber ihn gemachten Weissagungen. Und als er sagte:
»Mich diirstet« (Joh 19,28), erfiillte er die Weissagung von Psalm 69,22.
In den finsteren Stunden am Kreuz rief er die in Psalm 22 vorhergesagten
Worte: yMein Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen?« Nahezu
das erste Wort nach seiner Auferstehung war dem selben Psalm ent-
nommen: »Gehe aber zu meinen Briidern«, denn in Psalm 22,23 steht
geschrieben: yIch will deinen Namen kundtun meinen Briidern.« Als er
als der verherrlichte Mensch in den Himmel auffuhr und in die Gegen-
wart des Vaters trat, wurde er yvon Gott begriifsit als Hoherpriester nach
der Ordnung Melchisedeks« (Hebr 5,10), wie Psalm 110,4 angekiindigt
hatte. Und wie der gleiche Psalm vorhergesagt hatte (Ps 110,1), setzte er
sich nach vollbrachter Erlésung zur Rechten Gottes. Als er aus der Herr-
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lichkeit zu den Uberwindern in Thyatira sprach, verwendete er erneut
Worte aus den Psalmen (Offb 2,26.27; vgl. Ps 2,9)« (Arno C. Gaebelein).

Die Verfasser der Psalmen

David, der »Liebliche in Gesdngen Israels« (2Sam 23,1), hat die meisten
Psalmen geschrieben. Wir wissen, dass David ein Dichter war aus Stellen
wie 2. Samuel 1,17-27, wo David seinen Nachruf auf Saul und Jonathan
in einem Lied verfasst. Und aus Amos 6,5 wissen wir, dass er (dhnlich
wie spater ein J. S. Bach) Instrumente erfand. 73 Psalmen tragen in der
Uberschrift seinen Namen. Wahrscheinlich ist er aber der Verfasser einer
Reihe von Psalmen, die den Verfasser nicht nennen, wie wir aus Apostel-
geschichte 4,25 und Hebréer 4,7 schlieBen konnen. Wie die jeweiligen
Einleitungen zeigen, sind auch Psalm 10, 33, 71, 102 und 104 von David.
Dazu kommt eine ganze Reihe weiterer Lieder, bei denen wir David als
Verfasser vermuten, auch wenn wir es nicht mit Bestimmtheit sagen kon-
nen (wie etwa Ps 119).

Asaph, dem David den Auftrag gegeben hatte, »den EWIGEN zu prei-
sen« (1Chr 16,7) schrieb 12 Psalmen (50; 73 — 83). Vielleicht ist auch
Psalm 105 ein Psalm Asaphs (vgl. 1Chr 16,7.8).

Die Sohne Korahs: Von ihnen stammen 12 Psalmen (42 — 49; 84; 85; 87,
88). Die S6hne Korahs hétten in der Siinde ihres Vaters umkommen miis-
sen (4Mo 16,31.32); sie wurden aber, wie uns 4. Mose 26,9-11 erklart,
geschont — geschont, damit sie Gott lobsidngen in seinem Haus. Konnen
wir, miissen wir das nicht auf uns iibertragen. Hitten nicht auch wir in
der Siinde unseres Vaters sterben miissen? Und hat uns Gott nicht ebenso
geschont? Fragen wir warum, kdnnen wir dafiir keine Erklarung geben,
aufer der, dass Gott es so wollte. Und fragen wir wozu, dann sagen wir,
dass er genau deshalb alles tat, um Siinder aus dem Gericht heraushal-
ten zu konnen, damit wir wie ein anderer aus der Grube Geretteter, wie
Konig Hiskia, »das Saitenspiel riihren alle Tage unseres Lebens im Haus
des HERRN« (Jes 38,20).
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Ethan und Heman: Von Heman stammt der 88. Psalm. Er war einer der
Sohne Korahs und bekannt fiir seine Weisheit (1K6 4,31). Ethan (Ps 89)
ist wahrscheinlich identisch mit Jeduthun, der einen der drei Chére auf-
stellte (vgl. 1Chr 15,19; 2Chr 5,12).

Mose und Salomo: Von ihnen besitzen wir je einen Psalm (Ps 90; 127),
von Salomo, je nachdem wie man die Uberschrift von Psalm 72 auffasst,
moglicherweise zwei. Und wenn wir den Psalm 91 auch Mose zuzéhlen,
woflir vieles spricht, dann hat auch er deren zwei verfasst.

Zur Entstehung der Psalmen Davids

Das an Hohen und Tiefen ungemein reiche Leben Davids lie} ihn in den
verschiedensten Umstdnden die Gnade und die Strenge, die Liebe und
die Heiligkeit und vor allem die Treue Gottes erfahren. Er war in ver-
schiedenen Phasen seines Lebens dies alles gewesen: Hirtenjunge und
Konig, siegreicher Krieger und gejagter Rechtloser, gedemiitigter Siin-
der, der vor Gott im Staub liegt, und triumphierender Heiliger, der vor
der Bundeslade tanzt. In 14 Psalmen Davids wird uns in der Uberschrift
gesagt, unter welchen Umsténden sie jeweils entstanden waren (3; 7; 18;
30;34; 51;52; 54, 56; 57, 59; 60; 63; 142). Da wir iiber das Leben Davids
sehr gut Bescheid wissen, konnen wir diese Psalmen zu ganz bestimmten
Situationen in seinem Leben in Beziehung setzen, und so gewinnen sie
ungemein an Lebendigkeit. Das wird sich in der Einzelauslegung zeigen.
Das Evangelium ist die Botschaft, die uns zeigt, wie der Mensch sei-
ner Siinde wegen unter Gottes Zorn steht (Rom 1,18), und wie er durch
Gottes Gnade gerettet wird und die Gewissheit findet, dass ihn nichts von
Gottes Liebe wird scheiden konnen (Rom 8,38.39). David kannte das
Heil nicht in der ganzen Fiille und Klarheit, die uns seit dem Kommen
des Gottes und Retters Jesus Christus geoffenbart ist; und doch kannte
er den gleichen Gott und darum die gleiche Rettung. Er wusste um die
Gliickseligkeit des Menschen, dem Gott ohne Werke die Siinden vergibt
(Ps 32; Rom 4). Das macht seine Erfahrungen fiir uns so lehrreich und so
hilfreich. Darum konnen wir mit dem Psalter das Evangelium predigen.
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Die flinf Blicher der Psalmen

Die Sammlung der Psalmen wurde von den Juden bereits als »Penta-
teuch Davids« bezeichnet; fast alle Bibelausgaben teilen das Buch ent-
sprechend in fiinf Biicher ein. Bei sorgféltigem Hinsehen zeigt sich, dass
die Psalmen durchaus nicht willkiirlich aneinandergereiht und gruppiert
worden sind.

Der Pentateuch Davids

1. Buch: Kap. 1-41 »Genesis« — Mensch und Schopfung

2. Buch: Kap. 42-72 »Exodus« — Drangsal und Rettung

3. Buch: Kap. 73-89 »Levitikus« — Heiligtum und Heiligkeit

4. Buch: Kap. 90-106 ~ »Numeri« — Vergénglichkeit und Ewigkeit
5. Buch: Kap. 107-150  »Deuteronomium« — Wort und Vollendung

Die Biicher sind so angeordnet, dass sie tatsachlich deutliche Parallelen
zu den fiinf Mosebiichern aufweisen. Bei jedem der fiinf Biicher kiin-
digt jeweils der erste Psalm das nachfolgende Thema an und setzt den
Ton, wie sich an Psalm 1; 42; 73; 90 und 107 zeigen lasst. Greifen wir als
schlagendes Beispiel den 90. Psalm heraus: Er ist der élteste aller Psal-
men; und menschliche Logik hétte ihn deshalb wohl an die Spitze aller
Psalmen gestellt. Gottes Geist aber fiihrte den Sammler und Ordner der
Psalmen so, dass er ihn an die Spitze des 4. Buches stellte. Wie passend
das ist, merken wir, wenn wir sowohl an das Thema des 4. Mosebuches
als auch des 4. Psalmbuches denken: Der 90. Psalm ist das Gebet Moses,
des Mannes Gottes, der das Volk durch die Wiiste fiihrte, und das Thema
des Psalms ist das Dahinsterben der ungldaubigen Generation, wie es im
4. Mosebuch beschrieben wird.

Jedes Psalmbuch endet mit einer Doxologie: 41,13; 72,18.19; 89,52;
106,48. Dreimal wird dabei ein doppeltes, einmal ein einfaches Amen!
gerufen, Deutsch etwa: »Gewiss!«, oder »Wahr!«. Bevor der Wanderer
das Ziel erreicht hat, ist es bereits so fest, als wére es schon da, denn es
ist in Gottes ewigen Ratschliissen verankert, wird durch Gottes Allmacht
gesichert und durch Gottes Weisheit verwirklicht.
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Das erste Buch: 1-41

Das Thema dieses Buches ist der Mensch und die Schopfung. Im ers-
ten Psalm wird jener Grundsatz wiederholt, der am Anfang der Mensch-
heitsgeschichte verkiindigt wurde: Annehmen oder Verwerfen von Got-
tes Wort entscheidet iiber Leben und Tod. Der Gerechte, der sich Gottes
Wort unterwirft, wird mit einem Baum verglichen, der an den Baum
des Lebens im Garten Eden erinnert. In Psalm 2 haben wir eine Weis-
sagung lber die Menschwerdung des Sohnes Gottes. In Psalm 8§ lesen
wir vom Menschen, der ein wenig niedriger gemacht worden war als
die Engel. Das ist »der erste Mensch« (1Kor 15,45). Aber wir lesen
dort auch vom Menschensohn, der iiber alle Schopfung regieren wird,
das ist »der zweite Mensch« (1Kor 15,47), Christus (siche Hebrider 2,
wo Psalm 8 zitiert wird). In Psalm 9 und 10 wird vom »Menschen der
Siinde« (2Thes 2,3) gesprochen. Wir lesen vom Leiden und Sterben »des
letzten Adam« (1Kor 15,45) in Psalm 22. Der 40. Psalm spricht vom voll-
kommen gehorsamen Menschen. Der letzte Psalm des ersten Buches
spricht von Krankheit und nahem Tod dieses Menschen, aber auch von
der Gewissheit der Genesung, einer Art »Auferstehung« (41,13).

Das zweite Buch: 42-72

Es beginnt wie Exodus mit Not, es endet wie Exodus mit der Herrlich-
keit Gottes, die aufstrahlt (2Mo 40; Ps 72). Das Rufen der bedridngten
Heiligen, Gott mochte sein Licht und seine Wahrheit senden (43,3), wird
beantwortet, indem Gott seinen Konig sendet (Ps 45). Isracl wurde aus
Agypten erldst, um fortan nicht mehr dem Pharao sondern dem Ewigen
als ihrem Konig unterworfen zu sein (2Mo 15,18). Dass Gott Konig ist,
wird im zweiten Psalmbuch hdufiger bezeugt als in den anderen (44,4;
45,1; 47,2; 48,2; 68,24). Der letzte Psalm schlielich besingt den Mes-
sias, der als Konig tiber die ganze Erde regieren wird (72). Errettung
kann aber nur unter Bekenntnis der eigenen Siinden und Demiitigung der
eigenen Siindhaftigkeit wegen geschehen. Darum muss in diesem Psalm-
buch der BuBlpsalm par excellence stehen (51).
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Das dritte Buch: 73-89

Das dritte Psalmbuch beginnt mit dem Bekenntnis, dass Gott denen gut
ist, die »reinen Herzens« sind. Reinheit ist nun eines der dominieren-
den Themen des dritten Mosebuches. Wird in Levitikus gleich im ersten
Kapitel der Weg gezeigt, auf dem der Israelit Gott nahen kann, so sagt
der erste Psalm dieses dritten Buches: »Ich aber — Gott zu nahen ist mir
gut« (73,28).

Entsprechend kommt in diesem Buch das Haus Gottes héufiger vor
als in den anderen. Reinheit und in Gottes Gegenwart treten, das sind die
beiden Seiten der Heiligkeit; denn Heiligsein heifit, so sein, wie Gott ist,
und dort sein, wo Gott ist.

Das vierte Buch: 90-106

Der erste Psalm dieses Buches ist ein Gebet des Mannes, der Israel vier-
zig Jahre durch die Wiiste fiihrte. Es driickt in bewegender Weise alle
Erfahrungen des 4. Mosebuches aus: Mose hat die Hinfélligkeit des
Menschen gesehen und den gerechten Zorn eines heiligen Gottes iiber
dessen Siinden; er hat gelernt, in den Jahren der Pilgerschaft durch die
Zeit seinen Anker in den ewigen Gott und in dessen Ratschliissen zu wer-
fen (90,1), und er hat gelernt, alle seine Hoffnung auf diesen Gott und auf
dessen Gnade zu setzen (90,14-17). Der letzte Psalm héilt Riickschau auf
die Geschichte eines siindigen Volkes, auf dessen Pilgerschaft durch die
zuriickliegenden Jahrhunderte. Das wirft den Psalmisten wie einst Mose
(106,23) auf Gottes Erbarmen und ldsst ihn um die Errettung seines Vol-
kes bitten. Er findet im Gebet die Gewissheit, dass am Ende der Gott die-
ses Volkes durch sein Volk gepriesen wiirde (106,44-48).

Das fiinfte Buch: 107-150

Das Thema von 5. Mose ist die Bedeutung der Worte Gottes; daher beginnt
das Buch mit dem Satz: »Dies sind die Worte« (5Mo 1,1). Im Psalm 107
vernehmen wir, dass Gott sein Wort sendet, um sein Volk in Gnade und
Errettung heimzusuchen (V. 20). Und wie in 5. Mose 14 die bisherige
Geschichte des Volkes Gottes rekapituliert wird, so wird auch in Psalm 107
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Riickschau gehalten iiber Gottes gerechte Wege mit seinem Volk. Israel
soll erkennen, dass sich in allen Gerichten nichts als Worte Gottes an
ihm erfiillt haben (107,11); keines von seinen Worten ist leer auf die Erde
gefallen. Wer weise ist, wird das verstehen (107,43; vgl. SMo 4,6); er wird
begreifen, dass so, wie sich Gottes Wort in der Geschichte bewahrheitet
hat, so wird es sich auch in der Zukunft bewahrheiten. Im fiinften Psalm-
buch findet sich auch jener Psalm, der die Kostbarkeit des Wortes Got-
tes zum Gegenstand hat, der 119. Die fiinf Psalmen, die das Ende die-
ses Buches bilden, sind allesamt Halleluja-Psalmen: Am Ende wird alles
den groBlen Gott und Schopfer der Welt, den Erloser Israels und Konig der
Nationen rithmen. Dann werden alle Worte Gottes sich erfiillt haben.

Ein Wort zur Art der Auslegung

Vielleicht werden einige meiner Leser beméngeln, dass ich nicht streng
genug zwischen der alten und der neuen Heilsordnung unterscheide. Ich
lasse Aussagen der Psalmen den Glaubensweg und den Glaubensstand
des Christen beleuchten. Darf man das? Ja, man soll es sogar: »Alles, was
zuvor geschrieben ist, ist zu unserer Belehrung geschrieben, damit wir
durch das Ausharren und durch die Ermunterung der Schriften die Hoff-
nung haben« (Rom 15,4). Davids Gott ist unser Gott; Davids Glaube ist
unser Glaube; Davids Teil ist unser Teil (Hebr 11,39.40). Die groe Kon-
tinuitdt der VerheiBungen und des Glaubens seit Abel bis auf Christus
und die Christen ist ja gerade das Thema eines Kapitels wie Hebréer 11.
Ich weiB, es wird viel davon geredet, wie Israel irdische Hoffnungen
gehabt habe, wihrend die unsrigen himmlisch seien. Stimmt das denn
so unbedingt? Hofften die alttestamentlichen Heiligen ausschlieBlich auf
irdische VerheiBungen? Sagt Hebrder 11,13-16 nicht, dass ein Abraham
und mithin alle, die den Glauben Abrahams hatten, wussten, dass sie im
irdischen Leben die Verheiung nicht erlangen wiirden, weshalb sie nach
der himmlischen Stadt trachteten? Sollte David, der als ein aus seiner
Stadt vertriebener sagen konnte, der Herr sei sein Los (Ps 16,5.6), nicht
gewusst haben, dass er in dieser Welt kein bleibendes Erbe hatte? Glaubte
er denn nicht an die Auferstehung und hoffte er damit nicht auf die jen-
seitige, die ewige Herrlichkeit (Ps 16,10.11)? Wusste ein Salomo nicht,
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dass der von ihm erbaute Tempel in seiner ganzen Pracht gar nicht Got-
tes Haus war? Dass Gott in keinem Haus wohnen konne, das mit Hén-
den gemacht ist (1Ko 8,27)? Hatte David nicht Kenntnis dartiber, dass
Gott gar keine Schlachtopfer wollte (Ps 40,7)? Wahrscheinlich war nur
der Grad der Erkenntnis der alttestamentlichen Heiligen etwas geringer;
aber dem Wesen nach erkannten und glaubten sie das Gleiche und hoft-
ten auf das Gleiche. Sie sollen ja, wie Hebrder 11,39.40 sagt, eines Tages
zusammen mit den Christen vollendet werden.

Zum Problem der Rachepsalmen

Wenn Adolf Schlatter sagte, »es ist besser, ich bete einen Rachepsalm,
als dass ich einen gottlosen Hass in meinem Herzen trage«, hat er gewiss
recht, und doch haben wir als Christen zumindest ein leises Unbehagen
bei Gebeten wie Psalm 69,23-29. Paulus konnte zwar einmal einen Men-
schen dem gerechten Gericht Gottes anbefehlen (2Tim 4,14), aber wir
konnen uns nicht vorstellen, dass er Gottes Gericht auf ihn herabgefleht
hitte. Wir denken alle an unseren Herr, der am Kreuz hing und fiir die
Ubertreter Fiirbitte tat (Jes 53,12; Lk 23,34); und wir erinnern uns an Ste-
phanus, der fiir seine Mitjuden, die ihn steinigten, betete: »Herr, rechne
ihnen diese Siinde nicht zu« (Apg 7,60).

Wir konnen in dieser Sache also einen Fortschritt in der Haltung der
neutestamentlichen Heiligen erkennen. Aber wir sollten den Psalmis-
ten nicht ungebiihrliches Beten unterstellen; denn gerade damit, dass sie
tiberhaupt Gott als den hochsten und allein gerechten Richter anriefen,
zeigten sie moralische GroBe: Sie rachten nicht sich selbst, sondern tiber-
lieBen das Gericht Gott, so, wie er sein Volk gelehrt hatte (5SMo 32,35.36;
vgl. Rom 12,19). Auch das Alte Testament kannte schon die Maxime,
nach der man einem Feind sogar gutes Tun durfte (Spr 25,21.22; vgl.
Rom 12,20). Und wenn David um Gericht tiber seine Verfolger betet,
dann diirfen wir nicht vergessen, dass David gerade der Mann ist, der
seine Hand nie an Saul, seinen erbittertsten Feind und Verfolger legte,
obwohl er zweimal Gelegenheit dazu gehabt hitte (1Sam 24; 26). Wir
sollten auch nicht vergessen, dass im Wohlergehen Davids oft das Wohl-
ergehen des ganzen Volkes lag, und dass er oft deshalb um Gottes Ein-
greifen betete (z. B. Ps 3,1.8.9).
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Das erste Psalmbuch

Das erste Buch des Psalters, des Pentateuchs Davids, gleicht dem ersten
Buch des Pentateuchs Moses. Sein Hauptthema ist ebenso Gott und der
Mensch. Jener hat diesen erschaffen, um ihm zu gehorchen. Darin lag die
Gliickseligkeit des Menschen, die er durch seinen Aufstand gegen Gott
verlor. Er kann sie auf keinem anderen Weg wieder finden, als dass er
sich erneut unter Gottes Wort und Willen stellt. Davon handelt der erste
Psalm. Der zweite zeigt, wie die Kinder Adams alle geschlossen dagegen
protestieren. Im ersten Buch des Psalters begegnen wir auch dem Men-
schensohn, dem Gott alles zu Fiilen gelegt hat (Ps 8), sowie dem ster-
benden letzten Adam und auferstehenden zweiten Menschen (Ps 16; 41).

Psalm 1
Gottes Gesetz: die zwei Wege

Der erste Psalm ist die Pforte zum ganzen Psalmbuch. Es ist gut mog-
lich, dass er als Einleitung zur ganzen Sammlung der Psalmen eigens
verfasst wurde. Er unterscheidet sich von den meisten Psalmen darin,
dass hier kein einziges Wort an Gott gerichtet ist; vielmehr spricht der
Dichter ausschlieBlich zum Leser. Es ist ein Lehrstiick und nicht ein
Gebet. Wie die Bergpredigt (Mt 5,1) und wie das letzte Buch der Bibel
(Oftb 1,3) beginnt er mit einer Seligpreisung. Er erdffnet uns die bei-
den Wege, vor denen der Mensch steht und zwischen denen er zu wihlen
hat: den »Weg der Gerechten« und den » Weg der Gottlosen« (V. 6). Der
eine ist der Weg der Unterordnung unter Gottes Wort; der andere ist der
Weg des Trotzes gegen Gottes Wort. Einer fiihrt zum Leben, der andere
zum Verderben, wie nach David die Propheten (Jer 17,7.8) und am
Ende der Zeitalter der gottliche Lehrer und Meister selbst gelehrt haben
(Mt 7,13.14). Alle nachfolgenden 149 Psalmen sind Beispiele und Be-
statigungen, Erprobungen und Beweise fiir die einfachen und grund-
legenden Wahrheiten, die im eréffnenden Psalm gelehrt werden. Aller
Glaube, der sich in zahlreichen Psalmen triumphierend iiber Feind-
schaft und Drangsal erhebt, hat hier seinen Grund: im téglichen Lesen,
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im bestdndigen Nachdenken, im willigen Aufnehmen von Gottes Wort.
Auch alle Weisheit, die etliche Psalmen lehren, findet hier ihre Erklarung.
Der Psalm lésst sich in drei einfache Teile gliedern:

1. Der Weg der Gerechten (V. 1-3)
2. Der Weg der Gottlosen (V. 4.5)
3. Das Ende der beiden Wege (V. 6)

1. Der Weg der Gerechten (V. 1-3)

1 Gliickseligkeit dem Mann,

der nicht wandelt im Rat der Gottlosen
und nicht steht auf dem Weg der Siinder!
und nicht sitzt auf dem Sitz der Spotter?,

»Gliickseligkeit«, *asré, ist im Hebrdischen ein Hauptwort, das in der
Bibel stets in der Mehrzahl steht. Es sind »Gliickseligkeiten«, denn das
Gliick ist grol und seine Erweise sind mannigfaltig. Das griechische
pokapLog, makarios, der LXX? findet sich im Neuen Testament wieder in
Seligpreisungen von Matthédus 5,3-11.

Im ganzen Psalter finden sich 25 Seligpreisungen.* Aus diesem Wort,
das als allererstes in der Sammlung géttlich inspirierter Lieder steht, wol-
len wir eine erste groBartige Wahrheit lernen: Obwohl in dieser Welt die
Stinde und der Siinde wegen Jammer und Tod regieren, gibt es einen
Weg, auf dem wir selig werden kdnnen. Hier wird er uns gezeigt.

»Wohl dem« (Luther), der sein ganzes Sinnen auf den EWIGEN und
auf dessen Wort gerichtet hat; wohl dem, dessen grofite Anstrengung,
meiste Zeit und bestdndigste Sorge IHM und seinen Geboten gilt; wohl
dem Mann, dessen Mitte der HERR und sein Wort ist. Jeremia sagte:
»Selig der Mann, der auf den HERRN vertraut« (Jer 17,7).

Spr 1,15; 4,14; Jes 8,11.
Ps 17,4; 26,4; Jer 15,17; Eph 5,7.
LXX steht fiir die romische Zahl siebzig und meint die Septuaginta, die griechische Ubersetzung des
AT, das eben das lateinische Wort fiir »siebzig« ist.
4 Ps 2,12; 32,1.2; 33,12; 34,9; 40,5; 41,2; 65,5; 84,5.6.13; 89,16; 94,12; 106,3; 112,1; 119,1.2; 127,5;
128,1.2; 137,8.9; 144,15; 146,5.

W —
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Der Psalm beginnt jedoch nicht so, sondern mit dem entsprechenden
Negativen: Wohl dem Mann, der sich von den Absichten, den Wegen,
dem Urteil und dem Reden der Gottlosen absondert. Warum beginnt der
Geist Gottes hier? Weil er zu uns Gefallenen redet; und wir befinden uns
anfanglich in der Gesellschaft der Feinde Gottes. In diese Lage hinein
spricht der Geist Gottes, tiberfiihrt uns unserer Verkehrtheit (Joh 16,8)
und fiihrt uns zum Vertrauen auf den Herrn und Gott, den wir bisher ver-
achtet und im gemeinsamen Rat der Gottlosen verworfen hatten. Aber
auch als Gerechte haben wir noch die Natur der Ungerechten und stehen
darum bestdndig in Gefahr, uns ihrem Rat anzuschlieen.

2 sondern hat seine Lust’ am Gesetz des HERRN
und sinnt® iiber sein Gesetz Tag und Nacht'.

Drei Dinge kennzeichnen den Gerechten: a) er hat Lust am Gesetz des
HERRN; b) er sinnt iiber das Gesetzt des HERRN; ¢) er verharrt im
Gesetz des HERRN.

Die »Lust am Gesetz des HERRN« ist dem Siinder nicht angeboren;
sie wird ihm mit der neuen Geburt gegeben. Der inwendige Mensch des
Wiedergeborenen hat Wohlgefallen am Gesetz Gottes (Rom 7,22); und
er hat Freude an dem, was ithm zuvor ein Griuel war: Er will von Gott
abhingig sein. Wer iiber das Gesetz des HERRN sinnt, bleibt von ihm
abhéngig, und in dieser Abhéngigkeit findet er sein wahres Gliick, so wie
er begreift, dass alles Ungliick des Menschen damit begann, dass er sich
von seinem Gott unabhdngig machte.

»sinnt«, jeehgaeh, das gleiche Verb wie in Psalm 2,1. Die Verwen-
dung dieses gleichen Wortes in Zusammenhang mit der Zunge in Psalm
35,28; 71,24 zeigt, dass es ein lautes Sinnen ist. Wéahrend die Gerechten
iiber Gottes Wort sinnen und reden und sich fragen, wie sie Gott gefallen
konnen, palavern die Gottlosen und beraten sich, wie sie Gottes Regie-
rung stiirzen konnen.

Das FEinzige, das uns vor dem Rat der Gottlosen bewahren kann, ist
der Rat des HERRN. Das Einzige, was uns vor den Verlockungen schiit-
zen kann, auf den Weg der Siinder zu treten, ist die Lust am Weg des

5 Ps 112,1; 119,20; Rom 7,22.
6 Ps 2,15 119,15.
7 Ps 119,15.
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HERRN. Darum wollen wir schmecken und sehen, wie freundlich der
Herr ist (Ps 34,9). Und haben wir es geschmeckt, wollen wir so begierig
an seinem Wort hdngen wie der Sdugling an der Mutterbrust (1Petr 2,2.3).
Wir sind so gemacht, dass Lust uns treibt; daran konnen wir nichts
dndern. Haben wir nicht unsere Lust am Herrn, werden wir Lust an der
Siinde haben. Entweder werden wir dem einen anhangen und den anderen
hassen, oder diesen lieben und jenen hassen (Mt 6,24). Wollen wir Lust
am HERRN haben, miissen wir Lust an seinem Wort haben (Ps 119,20).
Darum wollen wir den HERRN bitten, und er wird unser Herz neigen
(Ps 119,36), und er wird uns ziehen, und dann werden wir ihm folgen
(HI 1,4).

3 er ist wie ein Baum,

gepflanzt® an Wasserlidufen’,

der seine Frucht' bringt zu seiner Zeit'',
und sein Blatt welkt'? nicht;

und alles, was er tut, gelingt."

»Er ist wie ein Baum«: Der Gerechte ist ein guter Baum, der gute Frucht
bringt (Lk 6,43-45). Die Gottlosen haben keine Frucht; aber sie haben
einen Rat und einen Weg; sie sind beweglicher und darum in dieser Welt
erfolgreicher. Der Gerechte aber steht nach Gottes Willen an seinem
Platz, von ihm gepflanzt, und harrt auf das Wachstum des Lebens, das er
nicht beschleunigen, nur hindern kann. Wie gro3 kann da dem Gerechten
die Versuchung werden, sich dem Rat der Gottlosen zu fiigen, der ver-
spricht, schneller ans Ziel zu fithren! Denn stille auf Gott zu harren ist
uns nicht leicht.

»der seine Frucht bringt zu seiner Zeit«: Es ist erstens »seine
Frucht«; und er bringt sie zweitens »zu seiner Zeit«. Der Gerechte
bringt Frucht der Gerechtigkeit, so wie ein Baum die Frucht bringt, die
seiner Art entspricht (Mt 7,16-18). An der Frucht wird der Mensch offen-
bar. Wer aus Gott geboren ist, trigt die Frucht des Geistes (Gal 5,22).
Diese Frucht wichst aber nur aus Gott, und darum miissen wir mit ihm

8 Ps 92,14.

9 Jes 44,4,

10 1Mo 49,22; H1 2,3; Hes 47,12; Offb 22,2.

11 Ps 92,15; Jer 17,8.

12 Jes 1,30; Jer 8,13; Offb 22,2.

13 1Mo 39,2; 5SMo 29,9; Jos 1,8; Jeremia zitiert den 1. Psalm fast wortlich: Jer 17,7.8.
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verbunden sein, und das wiederum heif3t, dass wir Tag und Nacht iiber
Gottes Wort sinnen miissen. So wird der Gerechte »wurzeln nach unten
und Frucht tragen nach oben« (Jes 37,31). Die Wurzel des Gerechten
wird nicht erschiittert werden (Spr 12,3); wer in Christus verwurzelt ist,
kann nicht wanken (Eph 3,17; Kol 2,7). Wer auf den HERRN vertraut, ist
»Gesegnet ... Und er wird sein wie ein Baum, der am Wasser gepflanzt
ist und am Bach seine Wurzeln ausstreckt, und sich nicht fiirchtet, wenn
die Hitze kommt; und sein Laub ist griin, und im Jahr der Diirre ist er
unbekiimmert, und er hort nicht auf, Frucht zu tragen« (Jer 17,7.8). Er
wird sein »wie ein griiner Olivenbaum im Haus Gottes« (Ps 52,8); und
»es werden gesdttigt die Bdume des HERRN, die Zedern des Libanon,
die er gepflanzt hat« (Ps 104,16). »Der Gerechte wird sprossen wie der
Palmbaum, wie eine Zeder auf dem Libanon wird er emporwachsen. Die
gepflanzt sind in dem Haus des HERRN werden bliihen in den Vorhdéfen
unseres Gottes. Noch im Greisenalter treiben sie, sind saftvoll und griin«
(Ps 92,13-15).

Das Laub dieses Baumes »welkt nicht«, 16° jibbol. Das gleiche Wort
steht in Psalm 37,2. Wir sollten nicht denken, Blatter seien wertlos, weil
der Herr den Feigenbaum verfluchte, der nur Blétter hatte. Dass der Fei-
genbaum nichts als Blatter hatte, bewies, dass er nutzlos war. Aber ein
Baum, der gute Frucht trégt, wird auch Blétter tragen; denn ohne Blétter
kann kein Baum leben. Die Blatter des Baumes des Lebens dienen sogar
der Heilung der Nationen (Offb 22,2).

2. Der Weg der Gottlosen (V. 4.5)

4 Nicht so die Gottlosen;
sondern sie sind wie die Spreu'?,
die der Wind"* dahintreibt.

Das in der Ubersetzung schroff einsetzende und ohne Kopula gebildete
»nicht so die Gottlosen« entspricht ganz dem hebrdischen 16° kén
harasacim, mit dem die Beschreibung vom Ungliick der Gottlosen scharf

14 Hi 21,18; Ps 35,5; 83,14; Dan 2,35; Jes 17,13; Jer 13,24; Dan 2,35; Hos 13,3; Zeph 2,2.
15 Ps 18,43; 37,36; 55,9; 83,14; Spr 10,25; Jes 64,6.
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vom Gliick der Gerechten abgehoben wird. Luther hat literarischer {iber-
setzt und die Kanten gerundet: »Aber so sind die Gottlosen nicht ...«

Die Gottlosen sind nicht wie die Bdume, die der Herr gepflanzt hat.
Sie ndhren sich nicht vom lebendigen Wasser, das von seinem Thron aus-
geht (Offb 22,1). Darum werden sie nicht ewig griinen und Frucht tragen
wie die Gerechten (Ps 37,35.36; Mt 15,13).

Die Gerechten stehen fest wie ein Baum, wihrend die Gottlosen
weggetragen werden »wie die Spreu, die der Wind dahintreibt«. Der
Gerechte bezieht sein Leben aus einer ihm bekannten, immer gleich blei-
benden Quelle. Die Gottlosen sind von Kriften getrieben, die sie nicht
wirklich kennen, und von einem Willen geknechtet, der sich nicht offen
zu erkennen gibt (vgl. 2Tim 2,25.26). Sie sind leer und ohne Gewicht,
wihrend Gott den Seinen Gewicht und Herrlichkeit gibt (Jes 43,3.4). Wie
die Spreu haben die Gottlosen kein Leben, wéhrend die Gerechten eine
Quelle in sich haben, die ins ewige Leben quillt (Joh 4,14).

Es ist erst der Wind, der eindeutig und unwiderruflich scheidet zwi-
schen denen, die Leben aus Gott haben, und denen, die lediglich eine
Hiille, eine »Form der Gottseligkeit« (2Tim 3,5), haben. Die Stiirme, die
Gott in unser Leben sendet, machen uns offenbar. Dazu sendet er sie. Sie
zeigen, ob wir Gerechte oder Gesetzlose sind, ob verborgene in die Tiefe
reichende Wurzeln uns halten oder nicht; ob wir leere Hiilsen mit einem
blofen Bekenntnis oder gediegene Frucht der Leiden des Herrn sind.

5 Darum bestehen die Gottlosen nicht im Gericht'®,
noch die Siinder im Rat der Gerechten.!”

»Darum« werden die Gottlosen nicht bestehen, weil sie nur Spreu sind,;
sie haben keine Frucht. Gott sucht aber Frucht am Feigenbaum (Lk 13,6),
und findet er sie nicht, wird er den Feigenbaum féllen und ins Feuer wer-
fen (Mt 3,10) oder verfluchen, und er muss verdorren (Mt 21,19).

Die Gottlosen mogen sich auf den Stuhl des Mose gesetzt haben
(Mt 23,2) und im Hohenrat des Volkes Gottes sitzen und Recht sprechen;
aber sie werden vor Gottes Richterstuhl »nicht bestehen«. Die Siin-
der mogen sich als falsche Briider unter die Heiligen geschlichen haben

16 1Petr 4,18.
17 Hes 13,9.
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(Gal 2,4; Jud 4); aber sic werden aus der »Gemeinde der Gerechten«
versto3en werden (Hes 13,9).

3. Das Ende der beiden Wege (V. 6)

6 Denn der HERR kennt'® den Weg der Gerechten,
doch der Weg der Gottlosen vergeht'.

Im letzten Vers wird das Ende der beiden Wege nebeneinandergestellt.
Auch die Bergpredigt tut das. Sie beginnt wie unser Psalm mit einer
Seligpreisung (Mt 5,3), und sie endet mit dem Ausgang des schmalen
und des breiten Weges, des Weges der Gerechten und des Weges der
Gottlosen (Mt 7,24-27).

»Der HERR kennt den Weg der Gerechten«: Der Herr kennt, die
sein sind (2Tim 2,19). Er ist der unbestechliche Richter, den niemand tau-
schen kann. Die Selbstgerechten mdgen die Heiligen eine Pest schimpfen
(Apg 24,5); Gott aber erkennt sie und neigt sich ihnen in Liebe zu. Das
gehort zum Bedeutungsumfang des hebraischen Wortes jadac, »kennen,
»werkennen«. Als die Menschen das Bose erkannten, wurden sie selbst
bdse (1Mo 3). Als Adam seine Frau erkannte (1Mo 4,1), verband er sich
mit ihr in Liebe. Wenn der Herr die Seinen erkennt (2Tim 2,19), dann hat
er sich mit ihnen in Liebe verbunden. Das Gleiche sagt auch Romer 8,29.

Wenn Gott hingegen sagt, dass er jemand nicht kenne, dann bedeutet
das, dass er sich mit ihm nicht verbunden hat noch auch verbinden wird.
Den Gottlosen wird der Herr darum sagen: »Ich habe euch niemals
gekannt«, oder: »Ich kenne euch nicht« (Mt 7,23; 25,12).

»der Weg der Gottlosen vergeht«: Mit der ersten Vershilfte zu-
sammen betrachtet, bedeutet das, dass der Herr den Weg der Gottlosen
nicht erkennt; oder wir konnen mit Psalm 138,6 sagen: »Den Hoch-
miitigen erkennt er von ferne«, wihrend er den Gerechten innig erkennt.
Daher hat der Weg der Gottlosen keinen Bestand; er wird vergehen und
mit ihm, wer auf ihm wandelt (1Jo 2,17).

18 Ps 37,18; vgl. 2Tim 2,19.
19 Spr 14,12; Mt 7,13.
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 1

»Es scheint, dass Esra oder ein anderer, der die Psalmen zu einem Buch
vereinigte, diesen Psalm dem ganzen Werk als eine Art Vorrede voran-
gestellt hat, um dadurch die Frommen zur Betrachtung des gottlichen
Gesetzes zu ermahnen. Der Hauptinhalt des Psalms ist folgender: Die-
jenigen, die sich eifrig mit der Betrachtung der himmlischen Weisheit
beschiftigen, sind gliicklich, wihrend die gemeinen Verdchter Gottes ein
schreckliches Ende nehmen werden, wenn sie auch eine Zeitlang gliick-
lich zu sein scheinen« (Calvin).

»Dieser Psalm unterweist uns iiber gut und bdse, Leben und Tod und stellt
Segen und den Fluch vor uns, damit wir den rechten Weg wéhlen, der zur
Gliickseligkeit fithrt, und jenen Weg meiden, der zu Jammer und Unter-
gang flihrt. Er zeigt uns in klaren Worten den verschiedenartigen Charak-
ter der Gottesfiirchtigen und der Gottlosen, jener, die Gott dienen, und
jener, die ihm nicht dienen, sodass jedermann hier sein eigenes Gesicht
sehen und damit sein eigenes Gericht lesen kann. Diese Trennung der
Menschenkinder in Heilige und Siinder, Gerechte und Ungerechte, Kin-
der Gottes und Kinder des Bdosen, ist so alt wie der Anfang des Kampfes
zwischen dem Samen des Weibes und dem Samen der Schlange, und sie
wird alle anderen Abteilungen und Unterabteilungen der Menschen in
Hohe und Niedrige, Reiche und Arme, Herren und Knechte iiberdauern.
Denn durch diese Trennung wird der ewige Zustand des Menschen fest-
gelegt, und sie wird so lange bestehen wie Himmel und Holle« (Matthew
Henry).

»Der Psalm 1 ist der Prolog des nach dem Vorbild der Thora penta-
teuchisch angelegten Psalters. Denn der Psalter ist das Ja und Amen in
Liedern zu dem Gotteswort der Thora. Wie die neutestamentliche Berg-
predigt als Predigt des verinnerlichten Gesetzes mit pokopLog, makarios,
anhebt, so der ganz und gar auf Verinnerlichung des Gesetzes gerichtete
alttestamentliche Psalter mit *aSré« (Delitzsch).

»Es ist anzunehmen, dass dieser Psalm eigens als Einleitung zum ganzen
Psalter verfasst wurde. Gewiss steht er da als ein getreuer Tlirwichter,
der jeden, der zur »Gemeinde der Gerechten¢ (V. 5) gehoren mochte, auf
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die grundlegende Wahl hinweist, die allein allem Gottesdienst Echtheit
verleiht; auf die gottliche Wahrheit (V. 2), die sie formen muss; auf das
Endgericht, das sich hinter ihr erhebt« (Kidner).

V. 1 — »Es stimmt, dass ich zu verlieren scheine, wenn ich die Ge-
meinschaft der Gottlosen verweigere, aber es ist besser, sein Kleid zu
verlieren als seinen Charakter und Ruf« (C. H. Spurgeon, Morning and
Evening, 25. Juli).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 1

V. 1 — »wandelt ... steht ... sitzt«: halak, <amad, jasab sind alles Per-
fekta, und doch sind sie im Deutschen korrekt mit Pridsentien wieder-
gegeben. Das zeigt, dass im hebréischen Perfekt der Aspekt so wichtig
sein kann, dass das Tempus auf null reduziert ist. Hier wird das Wan-
deln, Stehen und Sitzen eines ganzen Lebens in einer einzigen Schau zu-
sammengefasst. Das ist in den Psalmen und iiberhaupt in der poetischen
Sprache sehr héaufig der Fall. Im Hebrdischen werden anders als im Deut-
schen die Zeitstufen nicht durch entsprechende Verbformen festgelegt;
man muss deshalb mehr auf den Zusammenhang achten, um mit der dem
Deutschen angemessenen Zeitform zu iibersetzen. Das hebrdische Per-
fekt konstatiert, indem es einen Sachverhalt von auflen betrachtet, wih-
rend das Imperfekt mehr schildert, indem es den inneren Verlauf eines
Sachverhalts darstellt. Buber und Marx iibersetzen beide mit Vergangen-
heit entsprechend dem Verstidndnis der mittelalterlichen jiidischen He-
braisten (das in dieser Sache falsch war). Ebenso LXX: poakaprog avnp og
ouk €emopevdn ev Bouin adewv ..., wobei man den Aorist hier gnomisch
fassen muss (wie in Joh 15,6). V iibersetzt die drei hebr. Perfekta so, wie
es eben lateinisches Denken vermag, d.h. als Zeitstufen: Beatus vir qui
non abiit in consilio impiorum ...

V. 2 — »sinnt«: jeehgaeh. Hier steht anders als in Vers 1 ein Imperfekt:
Wir betrachten gewissermallen den Gerechten und sehen, wie er bestéin-
dig, Tag und Nacht, iiber Gottes Gesetzt sinnt. Das hebrédische Imperfekt
hat durativischen Aspekt; es bezeichnet je nach Zusammenhang Gegen-
wart oder Zukunft, hdufig auch Vergangenheit.



35 Psalm 2

V. 4 — »sie sind wie die Spreu ...«: Die Gottlosen haben kein Gewicht
und damit keine Ehre. Das hebrdische Wort fiir »Ehre« oder »Herrlich-
keit« lautet kdbod und bedeutet wortlich: »Schwere«, »Gewicht«.

Psalm 2
Gottes Konig und die Konige der Erde

Der 1. Psalm war ein Lehrpsalm gewesen; auf diesen folgt ein pro-
phetischer Psalm. Wenn wir mit einigen Manuskripten in Apostel-
geschichte 13,33 lesen, dass es der »erste Psalm« sei, dann kdnnen wir
ihn mit dem 1. zusammen als eine Einheit auffassen. Die beiden Psalmen
erginzen einander tatsdchlich in schlagender Weise:

Der 1. Psalm beginnt mit »Gliickseligkeit«, der 2. Psalm endet mit
der Verheiflung der »Gliickseligkeit«. Der 1. Psalm spricht von den
Bedingungen, unter denen allein der Mensch gesegnet werden kann:
Unterordnung unter Gott und sein Wort. Der 2. Psalm nun zeigt, wie der
Mensch auf diese Bedingungen antwortet: Er erhebt sich gegen sie und
damit gegen den Himmel; denn ihm sind die von Gott gegebenen Bedin-
gungen unertrdglich (V. 1-3). Der 1. Psalm beschreibt die Gliickseligkeit
des Mannes, der iiber Gottes Gesetz sinnt; der 2. Psalm beschreibt die
Torheit aller, die wider den HERRN und seinen Gesalbten sinnen. Beide
Male steht das gleiche hebriische Verb hagah. Der 1. Psalm beschreibt
die zwei einzigen Wege, der 2. Psalm beschreibt die zwei einzigen Rei-
che, die es in dieser Welt gibt. Der 1. Psalm spricht von Unterordnung
unter Gottes Wort; der 2. Psalm von Unterordnung unter Gottes Sohn, der
ja das Wort Gottes ist und heifit (Joh 1,1.14; Oftb 19,13). Und schlieB3-
lich: Wie der 1. so ist auch der 2. Psalm kein Gebet, sondern ein Lehr-
stiick. Der Dichter spricht nicht zu Gott, sondern ausschlieBlich zu seinen
Lesern und Horern.

Dieser Psalm stammt geméf Apostelgeschichte 4,25 von David. Er
wird im Neuen Testament hdufig zitiert (Apg 4,25; 13,33; Hebr L,5;
Offb 12,5), denn das Thema ist der Messias. Dieser wird hier zum ers-
ten Mal im Psalmbuch erwidhnt, und er wird dabei » Gesalbter«, masiah,
genannt. Wir bekommen ein sehr vollstindiges Bild vom Messias:
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Er ist Konig (V. 6; Offb 19,16),

Er ist Gottes Sohn (V. 7; Joh 1,18),
Er ist Erbe (V. 8; Hebr 1,2),

Er ist Richter (V. 9; Joh 5,27),

Er ist der Ewige (V. 11; Hebr 13,8),
Er ist Versohner (V. 12; Kol 1,20).

Der Siinder sucht Wege und Griinde, um sich von Gottes Forderungen
loszuwinden und will sich und anderen einreden, man konne und solle
die Herrschaft des Himmels endgiiltig abwerfen. All dieses Sinnen ist
nichtig vor dem, der im Himmel thront (V. 4). Der Mensch kann Got-
tes Wege nicht dndern, so wenig er Gott selbst dndern kann. Dieses Sin-
nen ist auch bose, weshalb Gott es am von ihm festgesetzten Tag richten
wird (V. 5). Die Menschen toben gegen den Einzigen, der nach Gottes in
Psalm 1 genannten Bedingungen Segen und Herrlichkeit von Gott emp-
fangen und behalten kann. Gott hat seinem Sohn die Herrschaft {iber die
Welt und das Gericht iiber alles Fleisch in die Hand gegeben (V. 7-9;
Joh 5,27). Darum lasse ein jeder sich zurechtweisen, diene Gott und
kiisse seinen Sohn! Denn das wire sein Gliick (V. 10-12). Wir konnen in
folgenden vier Schritten durch diesen Psalm gehen:

1. Die Nationen toben (V. 1-3)
2. Gott thront (V. 4-6)

3. Der Messias kommt (V. 7-9)
4. Ruf zur Bufle (V. 10-12)
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1. Die Nationen toben (V. 1-3)

1 Warum toben?® die Nationen

und sinnen?' Eitles die Volker?

2 Die Konige” der Erde treten auf,

die Fiirsten halten Rat zusammen?®

gegen den HERRN und seinen Gesalbten.>

Diese beiden Verse zitieren die Apostel, indem sie erstens sagen, Gott
habe sie »durch den Mund seines Knechtes David« gesprochen, und
sie zweitens auf die Verurteilung und Kreuzigung des Herrn anwenden
(Apg 4,25-28). Das war die erste Erfiillung dieser Worte. Eine zweite
Erfiillung finden sie vor dem zweiten Kommen des Messias; denn erst
dann wird er die Nationen wie Topfergefilie zerschmeifien (V. 9). Dass
er bei seinem ersten Kommen das gerade nicht tun wollte, hat er selbst
wiederholt bezeugt mit Worten wie: »Denn Gott hat seinen Sohn nicht in
die Welt gesandt, damit er die Welt richte, sondern damit die Welt durch
ihn gerettet werde« (Joh 3,17). Drittens konnen wir diesen Psalm auf
die ganze Zeit zwischen dem ersten und zweiten Kommen des Messias
anwenden. Er ist ein Abbild der bestdndigen Feindschaft der Welt gegen
den Herrn und sein Evangelium.

»Warum«: Mit diesem Wort wird der Ton gesetzt, der den ganzen
Psalm beherrscht. Es ist ein Ausdruck der Verwunderung; denn das Toben
und Sinnen ist erstens unverniinftig, zweitens unbegriindet, drittens nich-
tig und viertens bose. Umsonst toben sie, und Gott wird ihr Toben rich-
ten. Das Verb »toben«, rigas, kommt im ganzen Alten Testament nur an
dieser Stelle vor.

»die Nationen und ... die Volker«: Das Anrennen gegen Gott ist
universal; denn die Siinde herrscht universal. Die Apostel zdhlen Israel
zu den Nationen (Apg 4,27), wie es Jeremia schon tat (Jer 25,17.18), weil
sie in ihrem Unglauben, der sich in der Ablehnung ihres Messias duferte,
den Heiden, »den Unreinen gleich geworden« waren (Jes 64,4). Kurz
bevor der Messias wieder erscheint, werden Juden und Nationen wieder

20  Ps7,7;46,7; 74,23; 83,3; 89,10.

21 Ps 21,12; 33,10; 83.,4; Jes 8,9; Nah 1,9.
22 Jos 9,1; Ps 48.5.

23 Ps834.

24 Apg4,25-26.
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verbiindet sein gegen den Himmel (Dan 9,27; Jes 28,15; Oftb 13,11.12;
16,13.14; 19,19.20).

»Die Konige der Erde und ihre Fiirsten«: Offenbarung 16,13.14
und 19,19.20 spricht von der letzten, der endzeitlichen Erfiillung dieser
Weissagung. In dieser dulersten Zuspitzung bezeugt sich die bestindige
Feindschaft des stindigen Menschen gegen den Himmel. Nicht allein die
ganze Breite von Ost bis West, sondern auch die ganze soziale Skala,
von der Basis bis hinauf zur Spitze empdren sich alle wider Gott. Nicht
allein die Massen, sondern auch die Stellvertreter der Massen, die poli-
tisch, wirtschaftlich, militdrisch, religios und kulturell tonangeben-
den Leute, also die Prisidenten und die Pépste, die Direktoren und die
Generidle, die Nobelpreistrager und Erfolgsautoren, die Schauspieler und
Goldmedaillengewinner: Sie »treten auf« auf Symposien und in Kon-
klaven, auf Parteitagen und Gipfeltreffen, bei Feiern und Konferenzen
und beraten, und dann verkiinden sie auf den Biihnen der Welt, vor lau-
fenden Kameras und im Blitzlichtgewitter der Fotografen, ihre Einsich-
ten. Die Konige und Fiirsten mogen wiirdevoll »zusammen Rat halten«
und ihre Analysen und ihre Griinde, ihre Diagnosen und Prognosen vor
den Augen der Offentlichkeit darlegen, in den Augen des Himmels ist
das alles das » Toben« von Wahnsinnigen; denn es ist Torheit. Und es ist
das Drohen von Aufstindischen gegen ihren rechtmafigen Konig; denn
es ist Rebellion. Die Absicht all ihrer klugen Beratungen ist letztlich nur
die: Sie wollen die Menschheit von der Regierung des Himmels befreien.
Sie lehnen sich auf gegen Gottes »Gesalbten«, gegen seinen Christus.

3 »Zerreillen wir ihre Bande,
werfen wir ab ihre Seile!<

Hier sprechen sie das Ergebnis ihres Sinnens aus; hier nennen sie die
Summe all ihrer Erkenntnisse: Weg mit dem Himmel, los von Gott! Got-
tes Wort und Willen nennen die Gottlosen »Bande« und »Seile«. Das
Tier aus dem Meer wird Gott und seinen Namen ldstern samt denen, die
ihre Hiitte im Himmel haben (Offb 13,6), und alle Welt wird ihm fol-
gen (Offb 13,8). Von Gott frei zu sein, ist ihnen hochstes Gliick. Die
Regierung des Himmels abzuschiitteln, ist ithnen das Paradies. Grofer
konnte Torheit nicht sein. Statt der Regierung eines vollkommen gerech-
ten Herrn der Willkiir der Menschen untergeben zu sein, statt der Weis-
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heit des alles sehenden und lenkenden Gottes zu vertrauen, sich blinden
Menschlein anheimzugeben, statt sich von der liebenden Fiirsorge des
groBen Hirten weiden zu lassen, sich dem Zynismus siindiger Regenten
auszuliefern, statt sich durch Bande der Liebe (Hos 11,4), sich von den
Ketten der Siinde und Fesseln des Todes (vgl. Ps 18,5) an die ewige Fins-
ternis binden zu lassen — das soll weise, das soll wiinschenswert sein, das
soll Fortschritt heilen? Es ist der gleiche Wahn, den Petrus so umschreibt:

»Ihr habt gebeten, dass euch ein Morder geschenkt wiirde, wihrend
ihr den Fiirsten des Lebens verworfen habt« (Apg 3,14.15).

2. Gott thront (V. 4-6)

Es werden dem eitlen Sinnen der Nationen gegen den HERRN und sei-
nen Gesalbten drei Dinge entgegengehalten:

1. Gottes Macht: »Der im Himmel thront« (V. 4).

2. Gottes Zorn: »Er wird zu ihnen reden in seinem Zorn« (V. 5).

3. Gottes ewiger Ratschluss: »Vom Beschluss will ich erzdhlen«
V. 7).

4 Der im Himmel thront lacht,
der Herr spottet ihrer.

»Der im Himmel thront«: Sein Thron ist noch nicht auf der Erde,
obwohl der Konig bereits gesalbt ist (V. 6). Nur darum kdénnen die Fiirs-
ten dieses Zeitlaufs auftreten gegen den HERRN und gegen seinen
Gesalbten; denn noch ist sein Thron im Himmel (siche 11,4; 103,19 und
Jes 66,1; Offb 4,2). Noch lasst der himmlische Herrscher dem Bosen auf
der Erde Zeit und Lauf. Aber »der Herr spottet ihrer«, er lacht: Wie
sinnlos ist das Anrennen der Menschlein gegen den Ewigen! Was sie
in ihrer Blindheit nicht sehen, sieht er: »Der Herr lacht seiner, denn er
sieht, dass sein Tag kommt« (Ps 37,13). Gott sitzt auf seinem Thron, und
dieser Thron wird nie wanken.

Jetzt sitzen noch die Spdtter auf ihrem Sitz (1,1). Aber eines Tages
wird sich der Spiel wenden. Dann werden die Spoétter sehen, dass Gott
auf dem Thron ist, und ihr ganzer Spott wird mit alles zermalmen-
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der Gewalt auf sie zuriickfallen. Dann werden sie gerne davonkommen
wollen, aber ihnen wird dann sein, als spotte der Allméchtige nur noch
(Spr 1,24-32). Sie waren verkehrt und kehrten sich gegen Gott; nun
werden sie erfahren, wie Gott sich auch als »verkehrt« erweist: Er, der
Lebensspender, wird ihnen das Leben nehmen; Er, der Schopfer und
Erhalter, wird sie verderben (Ps 18,27; 125,5).

5 Dann spricht er zu ihnen in seinem Grimm?
und schreckt sie in seinem Zorn?’.

Das Tun der Konige und Fiirsten ist nicht bloB nichtig; es ist auch bdse.
Darum antwortet der Herr, nachdem seine Langmut lange geharrt hat
(Rom 2.4; 1Petr 3,20; 2Petr 3,9), am festgesetzten Tag mit Zorn. Got-
tes Zorn ist nie unbegriindet. Wire die Bosheit des Menschen nicht grof3,
ziirnte Gott nicht. Dass er aber ziirnt, bedeutet, dass die Verkommen-
heit, die Tiicke, die Arglist, die Frechheit des Menschen grof3 sein miis-
sen. Das ist eine einfache Rechnung. Dass wir sie so schwer nachrechnen
konnen, zeigt nur, wie zerriittet unser moralisches Urteil ist.

»Dann spricht er zu ihnen«: Gott ist der lebendige Gott; er ist,
und er hat eine Stimme, eine Stimme, mit der er den Himmel, die Erde
und das Meer erschiittern und alles niederreilen kann (Hebr 12,26;
Ps 29,5-8). Er hat geredet, und die Welten sind entstanden; er wird wie-
der reden, und Himmel und Erde werden sich auflésen (2Petr 3,10). Er
hat lange geschwiegen; er hat die Menschen seinen Namen ldstern und
seine Heiligen bedridngen lassen, und weil er schwieg, dachten die Siin-
der, er sei ganz wie sie (Ps 50,21). Aber er wird erscheinen, und dann
wird er nicht schweigen (Ps 50,3).

Wehe den Menschen, wenn Gott zu ihnen redet »in seinem Grimme«:
Er hatte »in seinem Sohn« (Hebr 1,1) zu ihnen geredet von Gnade, von
Leben, von Vergebung, von Heil, als der Sohn in Menschengestalt auf
die Erde kam. Dieses Reden konnten die Menschen abweisen; lichelnd
konnten sie sich darliber hinwegsetzen und es getrost vergessen. Die
Worte der Gnade, die {iber seine Lippen gingen, taten niemand wehe,
darum musste man sie nicht fiirchten. Aber dann wird er reden mit einer
25 Ps6.2;7.7; 21,10; 27,9; 30,6; 38,2; 56.8; 59,14; 69,25; 74,1; 77,10; 78,21.31.38.49.50; 79,6; 80,5;

85.4.6 86,15; 88,8.17; 90,7.9.11; 95,11; 102,11; 103.8; 106,23.40; 145,8.

26 Jes3,19.
27 Ps 7,7, 21,10; 56,8; 69,25; 90,7.
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Stimme, die wie das Tosen gewaltiger Wassermassen ist (Offb 1,15).
Unwiderstehlich wird er sein, wenn er die Siinder »schreckt in seinem
Zorn«: Wer bedenkt, wie grof} sein Zorn ist, und wer flirchtet ihn des-
halb, wie er zu fiirchten ist (Ps 90,11)? Wer kann seinen Zorn aufhalten
(Offb 6,16.17)? Die Siinder werden zusammenfahren, Beben wird die
Ruchlosen ergreifen (Jes 33,14), und man wird sich verkriechen in die
Erdlocher »vor dem Schrecken des HERRN, wenn er sich aufmacht, die
Erde zu schrecken« (Jes 2,19).

6 Habe doch ich meinen Konig®® gesalbt
auf Zion, meinem heiligen Berg?®.

»Habe doch ich meinen Konig gesalbt«: Die Siinde besteht genau
darin, dass die Menschen sich gegen das aufbdumen, was Gott verfiigt
hat, und sie wissen es eigentlich; und wenn sie es nicht mehr wissen,
dann, weil sie es verdrangt haben. Zumindest in den Léndern der alten
Christenheit ist es bekannt, dass Gott einen Herrscher bestimmt hat; es
ist bekannt, wer dieser Herrscher ist, und man weil}, wie er heif3it: Jesus.
Man weil}, dass er ein Konig, der Konig der Juden und der Konig der
Konige ist. Man weil} es, aber man will es nicht wahrhaben.

Statt »gesalbt« iibersetzen andere »eingesetzt« (Luther) oder »ge-
weiht« (Rev. Elb). Im Hebréischen steht nicht das tibliche Wort fiir »sal-
ben«, masah, sondern nasak, das zunédchst »ausgieen« bedeutet (z.B.
in Jes 29,10), und auch fiir das Ausgieflen eines Trankopfers verwendet
wird (2Mo 30,9). Von daher verwendete man das Verb in einer verkiirz-
ten Redeweise fiir das Einsetzen oder Weihen eines Bundes (Jes 30,1)
oder eines Konigs unter Darbringung von (u.a.) Trankopfern. »Gesalbt«
ist der Sache nach natiirlich richtig, weil in Vers 2 vom Gesalbten ge-
sprochen wird, und weil man die Konige in Israel bei ihrer Einsetzung
auch salbte.

Die Regierung des von Gott gesalbten Konigs tiber alle Konige der
Erde ist das Ziel der Heilsgeschichte und das Ziel der Erlosung. Die aus
Agypten erretteten und befreiten Israeliten sangen jenseits des Schilf-
meeres: »Der HERR ist Konig immer und ewig« (2Mo 15,18). Gott arbei-
tet darauf hin, alles seinem Thron zu unterwerfen. Wie dies geschieht,

28 Ps 5,3;45,2.
29 Ps 3,5;15,1; 24,3, 43,3, 48,2; 68,17; 87,1, 99,9; Jes 2,2; Joel 3,17; Mi 4,7.
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und wie der von Satan angefiihrte Mensch sich dem widersetzt, zeigt das
letzte Buch der Bibel.

»auf Zion«: Das Wort Zion kommt in den Psalmen 39-mal vor. Zum
ersten Mal horen wir diesen Namen im Zusammenhang mit der Er-
oberung Jerusalems, des ehemaligen Jebus, durch David und seine Mén-
ner (2Sam 5,7). Der Burgbereich wurde spéter ausgedehnt, sodass auch
die Tenne Arawnas (Ornans), des Jebusiters (2Sam 24,16.18), der Ort, an
dem David dem HERRN einen Altar errichtete, zum Hiigel Zion zdhlte.
Damit wurde Zion zum Namen des Ortes, an dem der Gott Israels sei-
nen Namen wohnen liel (5Mo 12,5). Entsprechend steht »Zion« in den
Psalmen fiir beides: Fiir das Konigtum des von Gott gesalbten Konigs
und Herrschers iiber die ganze Schopfung (Ps 48,3; 99,2; 110,2; 146,10;
149,2) und fiir den Wohnort von Gottes Herrlichkeit (Ps 9,12; 74,2; 76,3;
78,68.69; 84,8; 132,13; 135,21).

Den Menschen ist nicht allein gesagt worden, dass Gott einen Ge-
salbten eingesetzt hat und wie er heiflt. Sondern sie wissen auch, wo er
eingesetzt wurde und wo er regieren wird.

3. Der Messias kommt (V. 7-9)

7 Den Beschluss des Herrn will ich kiinden.
Er hat zu mir gesprochen:

Du bist mein Sohn;

ich habe heute dich gezeugt.*

»Den Beschluss des Herrn will ich kiinden«: Wir haben hier zwei
bemerkenswerte Tatsachen. Erstens ist da ein Beschluss, zweitens wird
dieser Beschluss enthiillt.

Gottes Rat ist ewig; er hat einen Vorsatz gefasst, der vom Men-
schen und seinem Glauben oder Unglauben unabhingig ist. Er hat in
sich beschlossen, seinen Sohn zum Herrscher iiber die ganze Schopfung
zu machen. Heilsgeschichte ist darum nichts anderes als Erfiillung von
uralten VerheiBungen, ein Umsetzen eines Rates, der von Ewigkeit her
besteht.

30 Hebr 1,5; Apg 13,33.
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Gottes Ratschluss ist uns vom Sohn selbst enthiillt worden. Er hat
davon gesagt. Das ist erstens eine ganz grofle Gnade, zweitens ist es eine
ganz grofle Verantwortung. Wir sind nun Wissende und kénnen darum
nicht mehr Unwissenheit vorschiitzen, wenn wir uns gegen Gottes Rat
auflehnen. Aber wir sind zu Wissenden gemacht worden, damit wir uns
Gottes Rat und damit Gottes Sohn unterwerfen. Das sollen wir, und das
wollen wir — mit Gottes Hilfe — tun.

»Du bist mein Sohn«: Dies ist eine der wenigen und darum besonders
bemerkenswerten Stellen der Bibel, in denen Gott, der Vater, direkt zu
seinem Sohn spricht. Es ist hier das erste Mal in den Psalmen; in Psalm
110 finden wir das ein zweites Mal. Dann horen wir im Neuen Testa-
ment wiederholt die Stimme Gottes, wie er seinem Sohn Zeugnis gibt
(Mt 3,17; 17.,5; Lk 3,22; Joh 12,28).

»ich habe heute dich gezeugt«: Man hat mit dieser Aussage einige
Miihe. Hat der Sohn Gottes einen Anfang? Dann wére er nicht Gott. Man
hat von der »ewigen Zeugung« (engl. eternal generation) gesprochen
und bei Gott »ewiges Heute« postuliert’’. Das ist sehr kompliziert und
nicht besonders einleuchtend. Es gibt eine ganz einfache Erkldrung, die
dem Verstindnis keine Miihe bereitet und die weder die Gottheit noch
die ewige Sohnschaft Christi antastet. Das hier erwdhnte »Heute« ist
die Zeugung des Menschen Jesus durch den Heiligen Geist im Mutter-
leib Marias. Das geschah an einem historischen Tag. Sein Kommen als
Mensch in diese Welt wird also hier angekiindigt. Der Apostel Paulus
bestitigt das in Apostelgeschichte 13,33, als er diesen Psalm zitiert und
erlautert, dass Gott diese VerheiBung erfiillte, »indem er Jesus erweckte«.
Dieses »erweckte« bedeutet hier nicht »auferweckte«; denn der Apostel
spricht erst im nachfolgenden Vers, in Apostelgeschichte 13,34, von der
Auferstehung des Herrn. Es ist die den Juden geldufige Bibelsprache zu
sagen, Gott erwecke einen Propheten, wenn man von der Sendung des
genannten Propheten spricht (Lk 7,16; SMo 18,15; Apg 3,22.26). Pau-
lus sagt also, indem er den 2. Psalm zitiert, Gott habe seinen Sohn als
Mensch in diese Welt gesandt; darum sagt er »Jesus«, nicht »der Herr«.
Auch der Zusammenhang im Psalm 2 zeigt, dass es um die Mensch-

31 Augustinus’ Erkldrung ist von vielen iibernommen worden: »Deine Jahre sind ein einziger Tag, und
Dein Tag ist nicht ein »Tag um Tag<, sondern »Heute«, weil Dein heutiger Tag nicht einem morgigen
weicht, wie er denn auch nicht einem Gestern folgt. Dein Heute ist Ewigkeit. Darum hast Du einen
Gleichewigen gezeugt und zu ihm gesprochen: »Heute habe ich dich gezeugt«« (Bekenntnisse, X1, 13).
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werdung geht; denn der Erbe und der Herrscher der Enden der Erde ist
der Menschensohn (Dan 7,13.14).

Christus ist von Ewigkeit her Gottes Sohn; er ist es nie geworden,
und schon gar nicht erst mit der Geburt als Mensch. Er ist gestern, heute
und in Ewigkeit derselbe (Hebr 13,8). Gott ist ewig und unverénderlich
(Mal 3,6). Darum ist er von Ewigkeit her der dreieine Gott. Aber bei sei-
ner Menschwerdung wurde er »gezeugt«; Maria empfing ihn im Mutter-
leib. In der Ewigkeit wurde er nie zum Sohn gezeugt; denn er war immer,
was er ist. Was bei der Geburt als Neues geschah, war, dass der Sohn
Gottes menschliche Natur annahm und sich so Gottheit und Menschheit
erstmals in einer Person vereinten.

Ist aber der von Gott gesalbte Konig der von Gott in diese Welt
gesandte Sohn, dann nimmt die Auflehnung gegen ihn eine unbeschreib-
liche Dramatik an. Den Geliebten des Vaters, seinen einziggeborenen
(oder: einziggezeugten) Sohn hat man verachtet. Das muss Gottes Zorn
in einer Weise herausfordern, wie es keine Siinde Adams und eines
Adamskindes je hatte tun konnen.

8 Bitte von mir, so gebe ich dir
die Nationen zum Erbe*,
die Enden der Erde zum Besitz.

»Bitte von mir«: Wie anders verhilt sich der von Gott zum Konig
Gesalbte als die Konige der Erde. Diese verwerfen den Gott des Himmels
und wollen an sich reilen, was ihnen nicht gehort. Der vollkommene
Konig und Mensch bittet von Gott; das heifit, er macht sich im Gebet
abhéngig von ihm?*. Daniel sah in seinen Nachtgesichten, wie der Men-
schensohn zu dem Alten an Tagen gebracht und wie ihm von Gott die
Herrschaft tiber alle Nationen gegeben wurde. Das zeigt, wie vollstindig
der gottliche Messias sich von seinem Gott abhéngig machte. Wie im
1., so sehen wir auch hier im 2. Psalm ein Merkmal des vollkommenen
Menschen: Er ist vollkommen von Gott abhingig.

32 Ps828.

33 Als der Konig kam und sein 6ffentliches Wirken anfing, betete er, bevor er irgendetwas anderes tat
(Lk 3,21). Sein ganzes Leben lang machte er sich im Gebet abhédngig von seinem Gott und Vater,
was der Evangelist Lukas besonders deutlich hervorgehoben hat (Lk 5,16; 6,12; 9,18.28; 11,1; 22,32;
23,34).
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»die Nationen zum Erbe«: Der Messias ist Erbe aller Dinge
(Hebr 1,2). Thm hat Gott alles in die Hand gegeben (Joh 3,35). Wer Got-
tes Segnungen begehrt, muss daher zu ihm kommen, so wie damals
alle zu Joseph gehen mussten, die Speise und damit Leben suchten
(1Mo 41,55.57). »die Enden der Erde«, °afsé *aeraes, der Ausdruck
kommt im Buch der Psalmen noch viermal vor: 22,28; 67,8; 72,8; 98,3.
Der Messias wird tiber die ganze Schopfung herrschen und damit als
der vollkommene Mensch endlich den Schopfungsauftrag Gottes an den
Menschen erfiillen (1Mo 1,26; siche auch Ps 8).

9 Du wirst sie weiden mit eisernem Zepter,
wie Topfergefifie sie zerschmeifien*.

»wie Topfergefifie«: Der Herr selbst ist der Topfer; er hat durch seinen
Willen und in seiner Macht die Gefifle bereitet’>. Am Tag seines Zornes
wird er die Gefdlle des Zorns, die er in Langmut ertragen hat (R6m 9,22),
zerschmeifen.

Der Herr regiert schon jetzt die Welt, aber nicht »mit eisernem Zep-
ter«, das heift, nicht direkt, sondern indirekt, durch seine Vorsehung.
Das Bose wird nicht sofort gestraft (Pred 8,11; Jes 26,10); jetzt harrt Got-
tes Langmut (1Petr 3,20), und er gewihrt Zeit zur Bufe. Dann aber wird
er jede Siinde sogleich richten (Ps 101,8; Zeph 3,5; Jes 66,24).

4. Ruf zur BuBe (V. 10-12)

10 Und jetzt, ihr Konige, werdet klug,
lasst euch raten, ihr Richter der Erde!

»lasst euch raten«: Zuerst hat der Vater vom Sohn geredet (V. 6); dann
hat der Sohn von sich geredet (V. 7.8). Nun redet der Heilige Geist vom
Sohn. Er ist dazu in die Welt gesandt, vom Sohn Zeugnis zu geben,
dadurch die Welt von ihrer Siinde zu iiberfithren und in den Menschen
Glauben an den Retter zu erzeugen (Joh 16,8-12).

34 Jes 30,14; Jer 19,10.11.
35 1Mo 2,7 sagt wortl. »getdpfert«, jasar.
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11 Dient dem HERRN in Furcht®,

freut’’ euch mit Zittern*!

12 Kiisst*® den Sohn, dass er nicht ziirne

und ihr umkommt auf dem Weg,

denn bald entbrennt sein Zorn.

Gliickseligkeit allen, die sich bei ihm bergen!*

»Dient dem HERRN«: Vorher und nachher wird vom Messias und
Koénig, vom Sohn Gottes und Erben Gottes gesprochen. Er ist demnach
der HERR, dem wir dienen sollen, was das Neue Testament im Ubrigen
bestétigt: »lhr dient dem Herrn, dem Christus« (Kol 3,24). Christus ist
Jahwe, der Ewige.

Wir dienen ihm und tun damit das Gegenteil dessen, was wir zuvor
taten und alle Welt noch tut. Wir hatten in den Chor derer eingestimmt,
die den Herrn entthronen und den Menschen auf den Thron hieven wol-
len. Nun haben wir die Stimme des Heiligen Geistes gehdrt. Er hat uns
iiberfiihrt von Siinde, von Gerechtigkeit und von Gericht. Nun sind wir
willig, dem Zeugnis des Heiligen Geistes zu folgen und dem Sohn zu
dienen. Wir dienen ihm »in Furcht«, denn er ist ein groler Konig. Wir
freuen uns seiner, aber »mit Zittern«, da er alles vermag und wir hilflos
sind. Seine Gnade demiitigt uns; seine Heiligkeit erschreckt uns; seine
Schonheit erfreut uns und zieht uns unwiderstehlich an.

»Kiisst den Sohn«: Kiissen ist ein Zeichen der Zuneigung. Wir sollen
von unserer Auflehnung gegen den Sohn und von unserem Hass auf ihn
(siche Joh 3,19) lassen und uns in Liebe ihm zuneigen. Wir sollen endlich
die Waffen strecken und uns mit ihm verséhnen lassen, denn in ihm und
durch ihn bietet uns Gott Vergebung und Verséhnung an (2Kor 5,20). Er
ist der grof3e Versohner (Kol 1,20), der uns geliebt hat. Darum lieben wir
ihn, und darum kiissen wir ihn. Wir lieben ihn, weil wir ihn fiirchten, und
wir flirchten ihn, weil wir ihn lieben.

»denn bald entbrennt sein Zorn«: »sein Zorn«, *appo, ist das glei-
che Wort wie in Vers 5. Der Konig ist in der gegenwirtigen Zeit noch

36 Ps 5,8; 15,4; 19,10; 22,26; 25,14; 31,20; 33,18; 34,8.10.12; 40,4; 36,2; 52,8; 55,20; 60,6; 61,6;
64,10; 67,8; 72,5; 85,10; 86,11; 90,11; 102,16; 103,11.13.17; 111,5.10; 112,1; 115,11.13; 118,4;
119,38.63.79; 128,1; 130,4; 145,19; 147,11.

37 Ps32,11;97,12.

38 Ps 18,46; 96,9; Jer 33.,9; Hos 3.5.

39 vgl. 1K6 19,18; Hos 13,2.

40 Ps 84,13; Jes 30,18.
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Versohner und Retter, dann aber Richter. Wir werden ihn entweder jetzt
als unseren Mittler und Retter lieben oder dann von ihm als dem grofen
Richter mit Gewalt niedergeworfen werden, um nie wieder aufzustehen.
Tun wir nicht BuBle, werden wir »umkommen auf dem Weg«. Wie der
1. so endet auch der 2. Psalm mit einem Hinweis auf das Ende des Weges,
auf dem wir gehen. Und wie der 1. Psalm mit »Gliickseligkeit« beginnt,
so schlieft der 2. Psalm mit einer VerheiBung von »Gliickseligkeit«.
Damit sind die beiden ersten Psalmen des Psalmbuches als eine Einheit
zusammengebunden. Sie bilden zusammen das Tor zum ganzen Buch.
Der 84. Psalm endet fast buchstéblich gleich; vgl. auch Jesaja 30,18 und
Jeremia 17,7. Das Vertrauen auf den Messias ist unser Gliick. Wir koén-
nen uns bei ihm bergen, denn er, der Gesalbte, ist auch Versohner und
Retter. Sehen wir, wie schon das Alte Testament das Evangelium pre-
digte (siche Hebr 4,2)? Wie dieses schon keinen anderen Weg zur Selig-
keit kannte als den Weg des Glaubens (Hebr 11)?

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 2

»David riihmt, dass sein Reich, obgleich es von vielen Feinden und durch
starke Macht bekdmpft wurde, doch dauernden Bestand haben werde,
weil Gottes Hand und Kraft es stiitzt. Ja, er fiigt hinzu, dass es gegen den
Willen seiner Feinde sich bis zu den duBersten Grenzen der Erde aus-
breiten werde ... Da nun David als ein Vorbild dasteht, das auf Chris-
tus deutet, birgt unser Psalm auch eine Weissagung iiber das zukiinftige
Konigtum Christi« (Calvin).

»So wie der vorhergehende Psalm sittlich war und uns unsere Pflicht
zeigte, so ist dieser ein Evangeliumspsalm, der uns unseren Heiland
zeigt. Unter dem Typus des Konigtums Davids (das von Gott eingesetzt
war und viel Widerstand erfuhr, aber am Ende obsiegte) wird das Konig-
tum des Messias, des Sohnes Davids, geweissagt. Das ist das Hauptthema
und die wichtigste Aussage des Psalms. Ich denke, dass darin weniger
vom Typus und mehr von der Erfiillung enthalten ist als in irgendeinem
der anderen Evangeliumspsalmen, denn es findet sich darin nichts, das
sich nicht auf Christus anwenden ldsst, aber einiges, das gar nicht auf
David bezogen werden kann: »Du bist mein Sohn« (V. 7); »ich will dir die
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Enden der Erde geben¢ (V. 8) und »Kiisst den Sohn¢ (V. 12). Der Psalm
wird auf Christus gedeutet in Apg 4,27; 13,33; Hebr 1,5« (Henry).

»Wer sich’s zur Regel macht, die Psalmen laut zu lesen, spiirt sofort, dass
dieser Psalm nach Stil und Inhalt zu den gewaltigsten Texten der gan-
zen Bibel gehort. Er gleicht einem kithnen, hohen Leuchtturm auf einem
vorgelagerten Felsenriff, um den die Brandung donnert. Das Barometer
der Weltgeschichte steht auf Sturm! Woge auf Woge rollt heran, denn im
Aufruhr ist das Meer der Volker. Und zwar im Aufruhr gegen Gott, den
Herrn der Geschichte, und seinen Gesalbten (V. 1-3)! In lapidarem Stil
wird diesem Aufruhr die Antwort Gottes entgegengestellt, dessen Thron
nicht wankt und der in iiberlegener Hoheit der Rebellen spottet (V. 4-6).
Er filhrt den Gegenangriff, indem er seinen Konig auf Erden einsetzt
und ihn zum Herrscher und Richter aller Volker bestimmt (V. 7-9). Den
Abschluss des Psalms bildet die Warnung an die Machthaber auf Erden,
diesem Beschluss Gottes nicht zu trotzen, sondern seinem Gesalbten zu
huldigen, ehe sein Zorn entbrennt (V. 10-12)« (Lamparter).

»Dieser Psalm wird haufig zitiert im Neuen Testament, und zwar sowohl
wegen seines Zeugnisses zur GroBe des Gesalbten Gottes als auch wegen
seiner Schau von dessen weltumspannendem Reich. Er ist uniiber-
troffen in seiner ungestiimen Wonne an Gottes Regierung und Gottes
Verheifung an seinen Konig ... Bei der Thronbesteigung Davids waren
keine Untertanenvdlker, die sich gegen ihn hitten erheben konnen (V. 3).
Salomo hatte zwar manche, aber seine Nachfolger wiederum nur wenige.
Es brauchte einen groferen als David und als Salomo, um den ganzen
Grimm der Drohungen und die Herrlichkeit der Verheilungen dieses
Psalms zu rechtfertigen« (Kidner).

V. 1.2 — »Wir haben hier einen gigantischen Kampf um das Konigtum
Christi, wobei Himmel und Holle miteinander dariiber streiten. Der
Kriegsschauplatz ist diese Erde, wo der Satan lange das Koénigtum usur-
piert hat und sein Regiment so weit geiibt hat, dass er der Fiirst der
Gewalt jener Luft heiit, die wir atmen, und der Gott dieser Welt, in der
wir leben. Er weill genau, dass sein Reich fallt, wenn das Reich des Mes-
sias kommt, und darum soll es nicht in Ruhe aufgerichtet werden diirfen,
obwohl er weil3, dass es aufgerichtet werden muss« (Henry).
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V. 1-4.9 — Diese Verse bilden in zwei Arien und in einem Chorgesang den
Ausklang zum Teil zwei in Handels Messias und miinden aus im Chor
des groflen Halleluja.

V. 10 — Mit diesem Vers riigte John Lambert Konig Heinrich VIII. von
England. Er wurde 1538 zu Smithfield auf dem Scheiterhaufen ver-
brannt. Sein Martyrium war eines des grausamsten jener Zeit. Als er in
den Flammen stand, streckte er seine brennenden Arme in die Luft und
rief: »Christus allein, Christus allein!«

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 2

V. 1 — »toben«: Der Wortstamm ist auch im Arabischen und Aramé-
ischen bekannt und findet sich in der Bezeichnung »Donnerséhne« (Mar-
kus 3,17), Boanerges, aram. bané ragas, »S6hne des Donners« (arab.
ragasa = »donnern«)
V. 2 — »Gesalbter«: masiah, LXX o ypiotoc awvtov, ho Christos autou,
d.h. »sein Christus«.

V. 4 —»der Herr«: *adénaj.

V. 7 — »Heute habe ich dich gezeugt«: Augustinus erklért die Stelle
wie folgt: »Hodiernus tuus aeternitas; ideo coaeternum genuisti, cui
dixisti: ego hodie genui te — dein Heute ist Ewigkeit. Darum hast Du
einen Gleichewigen gezeugt und zu ihm gesprochen: Heute habe ich dich
gezeugt« (Bekenntnisse, X1, 13).

V. 9 — Dieser Vers wird im Buch der Offenbarung dreimal zitiert (2,27,
12,5; 19,15), und zwar nach der LXX, und dort steht, der Gesalbte werde
die Nationen »weiden«, poimainein, nicht »zerschmettern«. Im maso-
retischen Text steht toré<€m, das ist eine hebriische Vokalisierung des
aramdischen Verbs raca¢, »zerschmettern«. Hebrdisch miisste »zer-
schmettern« allerdings rasas heiflen, was aber nicht dasteht. So wie der
Konsonantentext tberliefert ist, miissten wir also tir<ém, »du wirst sie
weiden« oder »regieren« lesen. Diese Interpretation wird zudem gestiitzt
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durch 2. Samuel 7,7 (und 1Chr 17,6) und Psalm 78,71, wo es von David
heif3t, dass er als Konig das Volk »weidet«, und durch Micha 7,14, wo das
vom Messias gesagt wird. Das hebr. Verb ist jedes Mal das gleiche wie
in Psalm 2,9 (racah). Aber man ist in den meisten Ubersetzungen (auch
Buber) der Vokalisierung der Masoreten gefolgt und hat »zerschmettern«
des Parallelismus wegen vorgezogen. Aber auch ohne die Zuflucht zum
Aramadischen ergibt sich eine sinnvolle Abfolge von parallelen Gedanken:
Der Herr wird als Hirte und Konig ein weltweites, ehernes Regiment fiih-
ren (Zeile a), und dabei die Widerspenstigen zerschellen wie Tonkriige
(Zeile b). NIV bildet unter den Ubersetzungen eine Ausnahme, indem es
nicht »zerschmettern« iibersetzt: » You will rule them with an iron scepter.«

»Topfergefiafie« wird nicht nur als Vergleich verwendet, sondern es
ist gleichzeitig eine Metapher fiir den Menschen. In 1. Mose 2,7 steht
wortlich: »Gott, der HERR, tépferte den Menschen.«

V. 12 — »bald«: kim¢at, wortl. »wie ein Kleines/Weniges« ist hier am
besten zeitlich aufzufassen.

»sich bergen«: hasah (wie in 5,12; 7,2; 16,1; 91,2 u. v.a.), wovon das
Hauptwort mahszeh, »Zuflucht«, »Bergungsort«, gebildet ist (Ps 14,6;
46,2 etc.).

Psalm 3
Gottes Rettung: Zuversicht in der Bedrangnis

Wir sind durch die Pforte eingetreten und haben dort gelernt, dass Gehor-
sam der Weg der Gliickseligkeit ist (Ps 1), und haben geschen, dass der
Stinder sich dagegen auflehnt; denn er will Gottes Wort und damit auch
Gottes Konig nicht untertan sein (Ps 2). In einer Welt der Siinder muss es
daher so kommen, dass der Gerechte verfolgt wird, wie der 3. Psalm zeigt.
Was Koénig David an seinem Leib erlebt, demonstriert die in Psalm 2
beschriebene allgemeine Auflehnung der Menschheit gegen Gottes
erwiahlten Konig. Absalom rebelliert gegen seinen Vater, den Konig, so
wie alle Welt gegen Gott und den von ihm eingesetzten Konig rebelliert.
Darum muss der 3. Psalm genau an dieser Stelle im Psalmbuch stehen.
Der Psalm wird durch zwei Selah in drei Strophen unterteilt (ein drit-
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tes Selah steht am Ende). Man kann seinen Inhalt wie folgt zusammen-
fassen:

1. Was die Feinde dem David sagen (V. 2.3)
2. Was David seinem Gott sagt (V. 4.5)
3. Was David erfihrt (V. 6-9)

Der Psalm ist ein Lied von Not und Errettung. Manchmal kommt der
Mensch in so grof3e Not und in so hoffnungslose Klemmen, dass er nur
noch eines will: aus der Not herauskommen. Hier ging David durch die
grofite Not und durch den grofiten Kummer seines ganzen Lebens, und
hier erfuhr er Rettung. Dabei entstand dieses Lied der Errettung. Drei-
mal kommt das Wort »Rettung« oder »retten« vor: Zuerst wird gesagt, es
gebe keine Rettung fiir David (V. 3), dann ruft David zu Gott, dass er ihn
rette (V. 8), und schlieBlich kann er sagen: »Die Rettung ist des HERRN«
(V. 9).

1 Ein Psalm von David als er vor seinem Sohn Absalom floh.

»Psalm«: mizmér, vom Verb zimmeér, »singspielen«, d.h. zur Harfe
oder Leier singen (bloBes Singen wire $ir). Ein mizmér konnte dem-
nach »Harfenlied« genannt werden. Der erste Beleg des Wortes ist
2. Mose 15,2.

Dies ist der erste Psalm, der in der Uberschrift den Anlass seiner Ent-
stehung nennt. Es sind insgesamt 15 Psalmen, die eine solche Uberschrift
tragen: 3; 7; 9; 18; 30; 34; 51; 52; 54; 56; 57; 59; 60; 63; 142.

David schrieb das geistliche Lied, als er »vor seinem Sohn Absalom
floh« (2Sam 15 und 16). Kann etwas einen Vater mehr schmerzen als
der Aufstand des eigenen Sohnes gegen ihn? Ein wenig erahnen wir den
Schmerz Davids an den Worten, die er beim Auszug aus Jerusalem an
seine Begleiter richtete: »Siehe, mein Sohn, der aus meinem Leib hervor-
gegangen ist, trachtet mir nach dem Leben« (2Sam 16,11).

David hat als ein Heiliger Gottes Gemeinschaft mit den Leiden
Christi (Phil 3,10); denn das war nicht erst in neutestamentlicher Zeit das
Teil der Gerechten (siche Hebr 11,24-26). Ja, es sind die Leiden Christi,
denn im vorliegenden Zusammenhang kénnen wir nicht anders, als an
unseren Herrn zu denken. Er ist der von Gott zu unserem unaussprech-
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lichen Gliick gesalbte Konig; ein Konig dazu, der die Seinen unendlich
liebt und selbst seinen Feinden nur Liebe erwiesen hat. Die Menschen
aber, zu denen er kam, jagten ihn unter grolerem Schimpf weg als David.
Diesem kam ein Simei mit seinen Lasterungen entgegen. Und was galt
Simei seinen Zeitgenossen? Der Sohn Davids aber wurde von der gesam-
ten Fiihrerschaft der Juden verhort und verurteilt, und dann auf 6ffent-
lichem Platz hingerichtet, mit Ubeltitern in eins gesetzt. Was muss im
Herzen des so schimpflich verworfenen Konigs vorgegangen sein?

David ist aber nicht nur der Vater Absaloms, er ist auch der Vater der
ganzen Nation, ihr von Gott gegebener Konig. Der Aufstand Absaloms ist
ein Biirgerkrieg, ein Krieg gegen das Reich, das Gott dem David gegeben
hat. Immer mehr Leute waren bereit, die Sache verloren zu geben und die
Waffen zu strecken. Sie meinten, dem David sagen zu miissen, es habe
keinen Sinn zu kdmpfen, diesmal kdnne er keine Rettung erwarten (V. 2;
siche Ps 71,11). Alles, was David geglaubt und alles, wofiir er gelitten
und gestritten hatte, war in Frage gestellt. Koénnen wir uns die Last vor-
stellen, die den Mann driickte, der sich als Hirte der ganzen Herde Got-
tes fur sie verantwortlich wusste? Das Wohl und Wehe seiner Herde, die
ja auch Gottes Herde war, stand auf dem Spiel.

Die Uberschrift dieses Psalms ldsst uns verstehen, warum Gottes hei-
liger Zorn alle treffen muss, die sich gegen Thn auflehnen (2,1-6), und sie
lasst uns jenen Zorn verstehen, den Johannes, der Seher, den »Zorn des
Lammes« nennt (Offb 6,17). Wie libel war der Aufstand Absaloms gegen
seinen Vater, wie niedertrachtig, wie feig. Aber was sollen wir sagen vom
Aufstand der Menschen gegen Gott, den Schopfer aller Menschen?
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1. Was die Feinde David sagen (V. 2.3)

2 HERR! Wie viele*' sind meine Bedriinger!
Viele stehen auf gegen mich**;

3 viele sagen® von meiner Seele:

Keine Rettung fiir ihn bei Gott!

Dreimal wiederholt der Beter, dass es »viele« sind, die ihm nachsetzen:
Fast ganz Israel hat sich dem Aufstand gegen David angeschlossen (siche
2Sam 15,12). Die Bedrédngnisse und Leiden eines jeden, der auf Gott ver-
traut und sich unter seine Regierung demiitigt, sind zahlreich (Ps 34,20).
Paulus sagt: »Der Widersacher sind viele« (1Kor 16,9), und: »Wir miis-
sen durch viele Drangsale in das Reich Gottes eingehen« (Apg 14,22).
Wie gerne vergessen wir das! Darum diese dreimalige Wiederholung.
Wie sollte es auch anders sein in einer Welt, deren beste Geister und
am meisten gefeierte Fiihrer Rebellen gegen den Himmel sind (2,1-3)?
Sollte in einer Welt, die unseren geliebten Herrn nicht gewollt hat, der
Jinger keine Verfolgung leiden (Joh 15,18-20; Phil 1,29; 1Thes 3,3.4;
2Tim 3,12)? Sollte eine Welt, die den Christus hasst, der Sache Christi
geneigt sein, und sollte sich der Christ in ihr heimisch fiihlen?

»Viele« sind es, die David sagen: »Es ist keine Rettung fiir ihn
bei Gott«: Der Versucher und Verderber hat tausend Stimmen und tau-
send Zungen. Hiobs Frau lieh ihre Zunge dem Feind Hiobs und sagte
ihm: »Sage dich los von Gott und stirb!« (Hi 2,9; vgl. 1,11 und 2,5).
Hier sagen die Leute, die David umgeben, was ihm der Teufel einreden
wollte: Gott habe ihn verworfen. Er miisse jetzt fiir seine fritheren Siin-
den biiBlen; diesmal gebe es keine Rettung (Ps 71,11). Simei war David
entgegen gekommen und hatte ihm gesagt, jetzt komme das verdiente
Ungliick iiber ihn, den Mann des Blutes (2Sam 16,7.8). Diese schlimmen
Worte rissen in Davids Seele alte Wunden auf. Denn Simei hatte nicht
ganz unrecht; David war ein Mann des Blutes; er hatte einen Urija er-
morden lassen. Gott hatte ihm zwar seine Siinde vergeben (2Sam 12,13;
Ps 32,5), aber jetzt erinnert ihn ein Feind an diese Stinde und plagt ihn
mit dieser Erinnerung.

41 Siehe 4,7; 22,13; 25,19; 34,20; 38,20; 55,19; 56,3; 69,5; 119,157.
42 Ps17]7.
43 Ps4,7.
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2. Was David seinem Gott sagt (V. 4.5)

David versucht nicht den Einfliisterungen der Feinde zu antworten. Er
redet statt dessen zu seinem Gott.

4 Du aber, HERR, bist ein Schild** um mich,
meine Herrlichkeit*, und der mein Haupt erhebt*.

»Du aber ...« Wie gewichtig ist dieses »du aber«! Es ist das »aber
des Glaubens«; gegen alle Einwdnde des Unglaubens hilt David den
Schild des Glaubens (Eph 6,16) hoch, und dieser Glaube sagt ihm: »Du,
HERR, bist ein Schild um mich.« Wie zahlreich die Bedridnger auch
sein mogen, der eine HERR ist grofer. Er wird dem gejagten Glaubigen
zum vollkommen hinreichenden Schutz. Der magén (Ps 7,11; 18,2.36;
35,2; 59,12; 84,10.12; 89,19; 144,2) ist der kleine Schild, den man beim
Nahkampf in der Hand fiihrt*”. Man hatte bittere Worte wie Pfeile (Ps
64,4) auf David abgefeuert. Simei hatte ihn furchtbar beschimpft, als er
auf der Flucht vor Absalom Jerusalem verlassen musste. David barg sich
aber bei seinem Gott. David vertraute, dass alles von Gott gefiigt und
von Gott iiberwacht wurde. So wurde ihm Gott zum »Schild des Glau-
bens«. Glaube heifit hier mehr, als dass Gott blof} existiert. Er ist der alles
wirkende, gegenwirtige Herr. Daran konnte David glauben und darum
konnte er auch sehen, dass Gott selbst den Simei gesandt hatte. Er beugte
sich unter alles gottliche Fiigen und Schicken: »Lass ihn, dass er fluche,
denn der HERR hat ihn geheiffen« (2Sam 16,11). Diese vollige Ergeben-
heit in Gottes Willen 19schte die feurigen Pfeile, als wiren sie zischend
in den Wassergraben gefahren statt in die belagerte Stadt (vgl. Eph 6,16).

David hatte weinend, mit verhiilltem Haupt und barful die Stadt ver-
lassen (2Sam 15,30). Jetzt kann er sagen, dass der HERR sein »Haupt
erhebt« (im Bewusstsein, dass Gott ihn rechtfertigt, Hi 10,15). Beachten
wir die Reihenfolge: Zuerst demiitigte er sich unter Gottes Hand, dann
erhoht er ihm das Haupt (vgl. 1Petr 5,6). Jetzt sieht er klar: Der HERR
selbst ist seine »Herrlichkeit«. Wer will sie ihm dann streitig machen?

44 1Mo 15,1; Ps 5,13; 7,11; 18,3.31; 28,7; 33,20; 59,12; 84,10.12; 89,19; 91,4; 115,9-11; 119,114;
144,2; Spr 2,7; 30,5.
45 Ps 43.

46  Ps27,6; Hi 10,15.
47 Anders als der manndeckende Standschild sinnah (Ps 5,13 u.a.).



55 Psalm 3

Die Feinde mogen die Geliebten Gottes schmédhen, aber der Sohn Gottes
gibt ihnen seine eigene Herrlichkeit (Joh 17,22).

5 Meine Stimme zum HERRN —
ich rufe,
er antwortet mir von seinem heiligen Berg.

»ich rufe«: Was hatte David bei seiner Flucht vor Absalom gebetet? Wir
lesen im Bericht von 2. Samuel 15 bis 17 nur von einer Bitte: » Und man
berichtete David und sprach: Ahitophel ist unter den Verschworenen mit
Absalom. Da sprach David: Betore doch den Rat Ahitophels, HERR!«
(2Sam 15,31). David wusste, dass Ahitophel Absalom, seinem neuen
Herrn, den besten Rat geben wiirde, wie er vorzugehen habe, um David
und seine Leute zu vernichten (siche 2Sam 16,23). Darum rief er zum
Herrn, er mochte Ahitophels Rat vereiteln. 2. Samuel 16 berichtet, wie
Absalom wider Erwarten Ahitophels Rat ausschlug und Huschais Rat
befolgte. Das verschaffte David eine ganze Nacht Ruhe vor den Ver-
folgern, eine Nacht, in der er ruhig schlafen konnte (Ps 3,6), um mit
erquicktem Gemiit die Schlacht gegen Absalom und sein Heer zu organi-
sieren und zu gewinnen (2Sam 18).

David ruft laut, denn so kann man das hebriische Wort qol, »Stimmex,
oft auffassen. Wenn die Not grof3 und die Sache dringlich ist, redet man
nicht ruhig wie vom Wetter, sondern dann schreit man laut. Der Herr
hat »mit starkem Schreien und Trdnen« zu Gott gebetet in Gethsemane
(Hebr 5,7). Lukas sagt, dass er dabei im Gebet rang und immer heftiger
betete (Lk 22,43). Wir erheben unsere Stimme auch, wenn wir von den
anderen gehort werden wollen und eine Antwort erwarten. So sollten wir
immer zu Gott beten; wir sollten damit rechnen, dass Gott uns hort, und
dass er antwortet: »Ich rufe, er antwortet mir.«

Gott antwortet von »seinem heiligen Berg«. Dort hat Gott seinen
Konig eingesetzt (2,6). Dort ist, wihrend David hat fortziehen miisse,
die Lade des Gottes Israels, der dort zwischen den Cherubim thront
(2Sam 6,2). Ihm muss sich alles unterwerfen (Phil 2,9). Gott hat dem,
der gehorsam war bis in den Tod, alles zu Fiiflien gelegt (Ps 110,1). David
wei}, dass am Ende Gottes Sache siegen muss. Denn er herrscht als
Konig in Ewigkeit (2Mo 15,18).

Will ich Antwort auf meine Gebete, muss ich ihn als Konig an-
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erkennen, muss ich mich ihm und seiner Regierung unterwerfen, muss
ich auch im Gebet nach Gottes Reich und seiner Gerechtigkeit trachten
(Mt 6,33). Damit ist gesagt, warum so viele unserer Gebete nicht erhort
werden. Sie sind zum einen vielfach lau, ein seichtes Geplapper, das lei-
denschaftslos dahinpléitschert. Zum anderen sind sie von viel eigenem
Wiinschen und Begehren angetrieben (Jak 4,3), statt vom einzigen
Begehren, seine Herrschaft mochte sich in uns und durch uns immer
mehr ausbreiten (Mt 6,10.33).

3. Was David erféhrt (V. 6-9)

In diesen Versen kann David von dem erzdhlen, was er als Antwort auf
sein Gebet und als Frucht seines Vertrauens erfuhr: Der Herr gab ihm
Ruhe, denn er stiitzte ihn. Er musste sich nicht fiirchten vor einem iiber-
méchtigen Feind. Er erfuhr, dass der Herr rettete.

6 Ich legte mich nieder und schlief*®;
ich erwachte; denn der HERR stiitzt mich.

»denn der HERR stiitzt mich«: David kann in einer Nacht wie dieser
schlafen. Er hat Jerusalem verlassen miissen; sein eigener Sohn will ihn
umbringen; er muss jeden Augenblick damit rechnen, dass die feindliche
Armee iiber ihn herfillt. Aber Gott hélt ihn, und darum kann er schlafen.
SitiBe Ruhe ist eines der schonen Ergebnisse vollstdndiger Unterwerfung
unter den Willen des Herrn und Herrschers (Spr 3,24). Es gibt sie nur
dort.

In der Not begreift David, was immer gilt: Wir sind immer auf Gott
angewiesen. Wir kdnnen uns selbst den Schlaf nicht geben; wir kénnen
uns selbst nicht wecken. Es ist Gott, der uns den Schlaf gibt und uns wie-
der weckt.

7 Ich fiirchte mich nicht vor Tausenden*’ Volks,
die sich rings gegen mich gestellt haben.

48 Ps 4,9; Spr 3,24.
49 Ps 27,3. Aus 2. Samuel 17,11 und 18,7 verstehen wir, dass es mehrere Zehntausende waren, die
gegen David in den Krieg zogen.
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»lIch fiirchte mich nicht«: So verwandelt ist David. Er hatte sich vor
Absalom gefiirchtet und war vor ihm aus der Stadt geflohen (2Sam 15,14).
Er hatte zu Gott gerufen (2Sam 15,31), und nun hat ihm Gott Frieden ins
Herz gegeben. Jetzt kann er kithn sagen, er fiirchte sich vor keinen Zehn-
tausenden von Feinden mehr. Ob sich zehn oder zehntausend gegen uns
verbiinden, ist so lange ohne Belang, als das Herz dort ruht, wo es allein
Festigkeit und Ruhe finden kann: im Vertrauen auf Gott; im Staub vor
Gottes Thron. Wiederholt sagen uns die Propheten und Apostel, dass wir
die Angste der Gottlosen nicht teilen miissen (Jes 8,12; 1Petr 3,14).

8 Stehe auf, HERR!

Rette mich, mein Gott!

Schlage alle meine Feinde auf die Backe!
Zerschmettere die Zihne der Gottlosen

»Stehe auf!«: qiimah, das gleiche Verb wie in Vers 2. Es ist wahr, »viele
erheben sich wider mich«, oder wortlich »da sind viele Aufstehende,
qamim, gegen mich«; wenn aber der Herr aufsteht fiir mich, dann mag
alle Welt gegen mich aufstehen; ich bin in Sicherheit.

Die Bitte oder die Aussage, dass der Herr aufsteht, findet sich in den
Psalmen sehr haufig (7,7; 9,20; 10,12; 12,6; 17,13; 21,14; 35,2; 44,27,
68.,2; 74,22; 82,8; 94,2). Es ist ein Gebet um sein Kommen zum Gericht
(Ps 76,10). Wie viel Freimiitigkeit vor Gott muss David gehabt haben,
dass er so beten konnte. Diese Freimiitigkeit konnte er nur haben, weil er
wusste, dass er ein von Gott Geliebter war, dass Gott ihn von seinen Siin-
den reingewaschen hatte, sodass sein Gewissen ihn nicht anklagte. Der
Apostel Johannes bestdtigt diesen Zusammenhang in seinem ersten Brief
(1Jo 4,17.18).

9 Die Rettung ist des HERRN*,
dein Segen sei auf deinem Volk.

(Sela.)

Das ist ein wunderbarer Gegensatz: Die Rettung, das ist ganz Gottes
Werk; der Segen, der gehort ganz seinem Volk.

50 Ps 37,39; Spr 21,31; Jona 2,10a.
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Die Rettung »ist des HERRN«. Mit diesem Bekenntnis der Gewiss-
heit endet dieser Psalm, der mit Bedringnis und Anfeindung begonnen
hatte. Die Feinde hatten gesagt, es gebe fiir David keine Rettung. Wer
meinen denn die Feinde zu sein? Was haben sie in dieser Sache zu be-
finden? Nichts. Die Errettung ist des Herrn, und wenn er rettet, wer will
dann dreinreden? Wie die Feinde auch toben mogen, wie grof3 ihre Macht
und ihre List auch sein mag, die Errettung ist ein Werk des Herrn, und
darum kann nichts und niemand sie umstofen. Ist die Rettung »von dem
HERRN«, dann muss sie fest sein wie der HERR selbst, bei dem keine
Verdnderung ist, nicht einmal der Schatten von Wechsel (Jak 1,17.18).
Dann ist auch der Segen gewiss. Was wollen dann die dagegen aufstehen
(vgl. Ps 2,1.2)? Sollten sie Gottes Heil umstiirzen konnen? Sollten sie ihn
daran hindern konnen, sein Volk zu segnen? Das ist unmdglich. So freut
sich der Heilige inmitten aller Bedréngnis mit groBer Freude und rithmt
sich mit groBer Gewissheit.

»Dein Segen sei auf deinem Volk«: Hier sehen wir in das Herz
Davids, des von Gott erwdhlten Hirten seines Volkes. Nicht Davids
Wohl, sondern Israels Wohl ist ihm die grofite Sorge (siche Ps 28,9).
Es ging nicht darum, dass Absalom besiegt werden musste; sondern es
ging darum, dass Gottes Volk davor bewahrt wurde, zerrissen zu werden.
Das erinnert an den Apostel Paulus, den nicht die Sorge um sein eigenes
Ergehen umtrieb, sondern »die Sorge um alle Gemeinden« (2Kor 11,28).
David will keinen Sieg, wenn es nicht Gottes Sieg iiber Gottes Feinde ist;
und David will keinen Segen, wenn es nicht gleichzeitig ein Segen fiir
Gottes Volk ist.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 3

»Mit welchen Gedanken und Empfindungen nun David am ersten Tag
seiner Flucht vor Absalom des Abends eingeschlafen sei, erzéhlt uns der
3. Psalm, in welchem er das damals ithm geschenkte Gold des Trostes
und der Zuversicht spiter, als er wieder zur Ruhe gekommen und die
Geheimnisse seines Lebens und seiner Geschichte hatte verstehen lernen,
fiir die Gemeinde ausgemiinzt hat« (Déchsel).

»Sein Platz in der Sammlung der Psalmen ist nicht zuféllig oder will-
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kiirlich ... In diesen drei Psalmen lédsst sich die Entfaltung eines Grund-
gedankens erkennen. Der grole Gegensatz zwischen den Gottlosen und
Gerechten aus Psalm 1 wird in Psalm 2 fortgefiihrt in Form eines Krie-
ges gegen den HERRN und seinen Gesalbten. Im 3. Psalm wird das noch
enger eingegrenzt auf einen Zweikampf zwischen David, dem groBlen
historischen Typus des Messias, und seinen Feinden. Gleichzeitig sind
die Ausdriicke so gewdhlt, dass sie den Noten der Gesamtgemeinde und
eines jeden einzelnen ihrer Glieder in ihren verschiedensten Umstinden
den passenden Ausdruck verleihen« (Alexander).

»lhr erinnert euch an die traurige Geschichte von Davids Flucht, als er
mitten in der Nacht iiber den Bach Kidron ging, und mit einer Handvoll
Getreuer sich fiir eine Zeit vor der Wut seines rebellischen Sohnes ver-
barg. Bedenkt, dass David in diesem Psalm ein Typus ist von Jesus Chris-
tus. Auch er floh; auch er ging iiber den Bach Kidron als sein eigenes
Volk gegen ihn aufgestanden war, und mit einer schwachen Schar von
Getreuen zog er sich zuriick in den Garten Gethsemane« (Spurgeon).

»Einige der Erfahrungen Davids verweisen auf den Messias. Man
beachte, dass David mit seinen Leuten den gleichen Weg aus der Stadt
ging wie der Herr in den Garten Gethsemane (2Sam 15,23.30). Wir sehen
auch den Geist Christi im treuen jiidischen Uberrest, der unter den Nach-
stellungen durch die abgefallene Mehrheit des Volkes leidet, besonders
in der allerletzten Zeit, wenn der Antichrist die Macht an sich gerissen
haben wird ... In den Psalmen 1 und 2 sahen wir den Gesalbten Gottes
und sein Reich von auflen bedroht. In den Psalmen 3 und 4 wird es von
innen bedroht« (Clarke).

»Dies ist ein Abendpsalm auch fiir den normalen Glaubigen, der beden-
ken kann, dass seine Note nichts sind im Vergleich zu Davids Néten und
Davids Erwartung nichts im Vergleich zu den seinen« (Kidner).

V. 1 —»Ein jeder kann es dem David nachfiihlen, wie bitter sein Schmerz
war, als sein eigener Sohn sich gegen ihn erhob und einen Aufruhr im
Volk erregte. Da er diese gottliche Heimsuchung verdient hatte, weil er
ein fremdes Weib entehrt und unschuldiges Blut vergossen hatte, so wére
er gewiss der Angst erlegen und verzagt geworden, wenn er sich nicht an
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Gottes Verheiung aufgerichtet und das Leben auch inmitten des Todes
erhofft hétte. Da er aber seine Stinden nicht beriihrt, so ist anzunehmen,
dass in diesem Psalm nur ein Teil seiner Gebete enthalten ist. Sicher-
lich wurde er anfangs von schweren und harten Anfechtungen gequalt,
da Gott ihn ja strafte wegen des Ehebruchs und wegen des abscheulichen
Verrats an Urija. Aber als er sich vor Gott gedemiitigt hatte, fasste er
neuen Mut ... Hieraus lernen wir Folgendes: Wenn Gott einmal schlechte
und verderbte Menschen als Geifleln gebraucht, um uns zu ziichtigen, so
miissen wir zuerst den Grund dieser Ziichtigung bedenken, ndmlich dass
wir nichts erdulden, was wir nicht verdient haben. Diese Betrachtung
wird uns dann zur BuBle fithren. Wenn die Feinde jedoch ihren Angriff
mehr gegen Gott als gegen uns richten, so kdnnen wir uns bald in dem
Vertrauen aufrichten, dass Gott uns beschiitzen werde, da sie ja seine
Gnade, die er uns verheiflen hat, verachten und verschmahen« (Calvin).

»Die Uberschrift dieses und zahlreicher weiterer Psalmen ist wie ein
Schliissel, den man neben der Tiir aufgehdngt hat, damit man sie gleich
O0ffnen konne, um dessen Inhalt so recht zu verstehen; denn wenn wir
wissen, welches der Anlass zu seiner Niederschrift war, konnen wir ihn
umso besser auslegen« (Henry).

»Nicht wenige Psalmen sind aus der saulischen Verfolgungszeit datiert,
aus der absalomischen nur dieser ... Alle Ziige des Psalms stimmen
mit ihr: die Verhhnung eines von Gott Verworfenen (2Sam 16,7f.), die
nichtliche Gefahr (2Sam 17,1), die Myriaden des Volks (2Sam 15,13;
17,11) ...« (Delitzsch).

V. 6 — »Ich will jedem seine Meinung lassen, doch will ich diesen Psalm
von Christus auslegen, bewogen durch denselben Grund wie Augustinus,
dass der 6. Vers passender Weise von niemand anders als von Christus
verstanden werden kann. Erstlich, weil das Liegen und der Schlaf an die-
ser Stelle durchaus den natiirlichen Tod bedeutet, nicht aber den natiir-
lichen Schlaf, was daraus entnommen werden kann, dass da folgt: >Ich
bin auferstanden< (exresurrexi). Denn wenn er vom Schlaf des Leibes
redete, so wiirde er gesagt haben: >Ich erwachte« (evigilavi), wiewohl
dies nicht gar viel auf sich hat, wenn man das hebrdische Wort ansieht.
Sodann, was wire das denn Neues, wenn er sagte, er habe geschlafen
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und gelegen? ... Es scheint ungereimt, dass er in so groBer Triibsal nichts
anderes hoch geriihmt haben sollte als den Schlaf des Leibes ... zumal
diese zwei Worte >Ich liege und schlafe« den Schlaf eines Menschen
bezeichnen, der auf seinem Lager liegt. Von solcher Beschaffenheit ist
aber nicht der Schlaf, in welchen man vor Traurigkeit verfallt« (Luther,
Arbeiten tiber die ersten 22 Psalmen).

»David sagt jetzt, welch ein groBes Gliick er durch sein Gebet und durch
seinen Glauben erlangt hat, ndmlich Frieden und ein ruhiges Gemiit. Dies
driickt er mit dem Hinweis darauf aus, dass er die gewohnlichen Tétig-
keiten des Lebens ruhig verrichte. Er spricht: Wenn ich in meinem Bett
liege, dann bin ich nicht schlaflos und unruhig, sondern schlafe sanft,
wihrend Leute, die voll Angst und Unruhe sind, keinen solchen Schlaf
haben. Doch lasst uns wohl beachten, dass David durch Gottes Schutz
und nicht etwa durch eine gewisse stumpfe Gleichgiiltigkeit so sicher ist.
Die Gottlosen schlafen auch wohl, da sie in der Trunkenheit ihres Geis-
tes wihnen, einen Bund mit dem Tod gemacht zu haben. Bei David war
es anders. Er hat nur deswegen Ruhe, weil Gott ihn mit seiner Kraft stiitzt
und beschiitzt« (Calvin).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 3

V. 4 — Das hebrdische mérim, »der Emporhebende«, bildet lautlich einen
Anklang und damit inhaltlich einen besonders reizvollen Kontrast zu den
qamim, den »sich Erhebenden« von Vers 2.

V. 6 — »ich legte mich nieder«: *ani §akabti. Das Ich ist betont, so wie
in Vers 4 das Du betont ist. Daraus ergibt sich der Spannungsbogen: »Du
bist der Schild tiber mir, der mich schiitzt, und ich, ich kann mich nieder-
legen und schlafen.«

V. 7 — »Tausende«: oder »Zehntausende«, rib’bét, eigentlich »viele,
viele« (siehe V. 2 und 3).

V. 8 —»schlage alle meine Feinde ...«: hikkitah *aet kil °6jobaj. Andere
ibersetzen: »Du hast meine Feinde geschlagen ...« Das passt aber nicht
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so recht in den Gedankenfluss. Nun kann das hebrdische Perfekt in der
2. Person imperativische Bedeutung haben, ein Phdnomen, das Semitis-
ten schon seit einigen Jahrzehnten bekannt ist, das aber in den wenigs-
ten hebrdischen Grammatiken vermerkt wird. Es finden sich in den Psal-
men recht zahlreiche Belege fiir diesen Gebrauch des Perfekts. Ich habe
es jeweils, abweichend von den giingigen Ubersetzungen, entsprechend
ibersetzt (siehe 4,2; 7,7; 10,14; 17,3; 21,3; 22,22; 27,9; 31,6; 41,4; 60,6;
61,4.6; 63,8; 65,10; 71,3; 85,2-4; 116,16; 119,65.118). Man konnte die
Perfekta auch als sog. »prophetisches Perfekt« auffassen: David sieht
seine Feinde schon als geschlagen. Oder David driickt eine Erfahrung
aus: Gott hat immer wieder eingegriffen und die Feinde geschlagen.

Psalm 4
Gottes Angesicht: Sicherheit und Geniige

Dieser Psalm bildet mit dem 3. Psalm ein Paar. Dort sagt David: »ich
legte mich nieder und schlief, denn der HERR stiitzt mich« (V. 6), hier
sagt er: »In Frieden werde ich sowohl mich niederlegen als auch schla-
fen; denn du, HERR, allein du ldsst mich in Sicherheit ruhen.« Diese
beiden Aussagen binden die beiden Lieder zusammen. Der 3. Psalm ist
ein Morgenlied, gesungen nach der Nacht eines schlimmen Tages (»von
David, als er vor seinem Sohn Absalom floh ... Ich legte mich nieder ...
ich erwachte«), an dem die Bedringer dem David gesagt hatten, es gebe
fiir ihn keine Rettung mehr (V. 2). Der 4. Psalm ist ein Abendlied (»Ich
werde mich niederlegen«), gesungen vor einem Tag der Waffen, wiahrend
man dem David zu verstehen gab, er konne von jenem Tag nichts Gutes
erwarten (V. 7). Es ist anzunehmen, dass es am Tag nach der Flucht vor
Absalom geschrieben wurde, als die Feinde noch hdohnten (V.2) und
viele dem David einreden wollten, er vertraue umsonst auf Gott. Sein
Ungliick werde sich nicht wenden, er diirfe nicht erwarten, die bevorste-
hende Schlacht gegen Absalom und seine Leute zu gewinnen (V. 7).

Der Psalm beginnt mit Gebet zu Gott und endet mit Gebet zu Gott;
dazwischen finden sich Bitten und Aufforderungen an die Bedréinger.
Das zeigt, wie Davids Seele in Gott verankert ist. Und so muss es auch
sein. Auch wir fiihren unsere Streitgesprache mit den uns umgebenden
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Feinden, wir protestieren gegen die Gottlosigkeit einer uns umgeben-
den gottlosen Welt. Aber bei alledem diirfen wir nicht vergessen, unseren
Anker in Gott selbst zu werfen. Wir wollen an David lernen, mit Gott zu
beginnen und mit Gott zu enden.

Welches sind die Anfechtungen, denen David ausgesetzt ist? Es sind
drei:

e die Leute schmihen ihn (V. 3a)
» die Leute verleumden ihn (V. 3b)

» die Leute reden ihm ein, es bringe nichts, auf Gott zu vertrauen
(V. 7a)

Worum bittet David in seinen Anfechtungen? Dass der HERR das Licht
seines Angesichts iiber ihn erhebe (V. 7b). Denn darin findet David die
vollkommene Antwort auf alle Lasterung und Verleumdung der Feinde.
Wenn Gott ihm sein Wohlgefallen zuwendet, was kiimmern ihn dann
die herabsetzenden Worte der Lésterer? Wenn Gottes Licht ihn ins Licht
stellt, was kiimmern ihn dann die Liigen der Ménnerséhne? Wenn Got-
tes Segen auf ihm ruht, was beunruhigen ihn dann die Behauptungen der
Wohlhabenden, das Vertrauen auf Gott bringe nichts? Die Frucht von
Davids Gebeten ist Freude (V. 8) und Frieden (V. 9a). Keiner vertraut
umsonst auf den HERRN, denn er allein 14sst uns in Sicherheit wohnen
(V. 9b).
Eine Einteilung des Psalms miisste demnach etwa so aussehen:

1. David ruft zu Gott um Hilfe (V. 2)
2. David ruft die Bedringer zur Gottesfurcht auf (V. 3-6)
3. David ruft zu Gott und findet Sicherheit in ihm (V. 7-9)

1 Dem Vorséinger mit Saitenspiel. Ein Psalm von David.

»Dem Vorsinger«: lamnagséah. In 55 Psalmen wird er in der Uber-
schrift erwéhnt (4; 5; 6; 8; 9; 11; 12; 13; 14; 18; 19; 20; 21; 22; 31; 36;
39; 40; 41; 42; 44; 45; 46; 47, 49; 51; 52; 53; 54, 55; 56; 57; 58; 59; 60;
61; 62; 64; 65; 66; 67; 68; 69; 70; 75; 76; 77; 80; 81; 84; 85; 88; 109;
139; 140). Das Wort manasséah ist ein Partizip piel von nasah, »hervor-
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ragen«, »leiten«, »dirigieren« (Esr 3,8; 1Chr 23,4) und bedeutet zunéchst
nur »Leiter«, »Vorsteher«, »Aufseher«, und zwar irgendeiner Arbeit
(2Chr 2,1.17; 34,12), dann besonders des Tempelgesangs (1Chr 15,21).
Der Psalm behandelt eine Erfahrung, die David allein mit seinem Gott
machte, aber hier wird die Anweisung gegeben, der Psalm solle im Got-
tesdienst und in der Versammlung der Gerechten gesungen werden. Das
zeigt librigens, dass Davids Erfahrungen die Erfahrungen aller sind, und
auch, dass David das wusste. Was er lernte, sollte dem ganze Volk Gottes
zur Stérkung und Lehre dienen.

»Saitenspiel«: naginot, eigentlich das mehrsaitige Instrument (darum
steht das Wort in der Mehrzahl); es findet sich in der Uberschrift von sie-
ben Psalmen: 4, 6, 54, 55, 61, 67, 76; auch in der Nachschrift zum Gebet
Habakuks (Hab 3,19). In der Einzahl nagindh bedeutet das Wort »Saiten-
spiel«. Es wurde sowohl innerhalb (Jes 38,20; Ps 77,7) als auch auBer-
halb (Ps 69,13; Kla 3,14; Hi 30,9) des Gottesdienstes verwendet.

Der Psalm wird »mit Saitenspiel« gesungen, und doch ist es kein
Loblied, sondern vielmehr ein Gebet zum Herrn aus der Bedrdngnis
(V. 2). Passt denn »Saitenspiel« dazu? Ja, es passt dazu, es ist der Unter-
grund, auf dem das Schreien der bedridngten Seele zu Gott aufsteigt. Der
Heilige kennt in allem Kummer einen verborgenen Trost, der sich zwar
nicht immer offen artikulieren mag, der aber all sein Klagen begleitet,
wie das Saitenspiel das Gebet Davids.

1. David ruft zu Gott um Hilfe (V. 2)

2 Wenn ich rufe’!, antworte mir, Gott meiner Gerechtigkeit!
In Bedringnis mache mir Raum®;
sei mir gniidig und hore mein Gebet!

»Wenn ich rufe«: Das ist das Erste, was David tut; erst als Zweites wen-
det er sich den »Méannershnen« zu. Es ist recht, es ist verniinftig, es ist
das einzig Weise, sich zuerst an Gott zu wenden, nicht an die Leute und
nicht an die Situation. Denn Gott allein hat die Macht, etwas zu tun; Gott

51 Ps4,2;17,1.
52 Ps 71,21.
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allein hat die Weisheit, das Notige zu tun; Gott allein ist absolut gerecht,
und er wird das Rechte tun.

»Antworte mir«: Welch kiihne Bitte: » Antworte mir, Gott!« Wer
sind wir, und was sind wir, dass Gott uns Gehor schenken sollte? Dass
er es tut, gehdrt zu den zahlreichen Wundern seines Wirkens und seines
Wesens.

»Gott meiner Gerechtigkeit«: Es gehort groflie Freimiitigkeit dazu,
sich an den Gott der Gerechtigkeit zu wenden, eine Freimiitigkeit, die nur
der Geist des Gottes geben kann, zu dem ich bete. David wird gehohnt
und er wird verleumdet, wie wir aus V. 3 schlieen miissen. Da hilft nur
eines: David wendet sich an Gott und bittet ihn, sein Urteil iiber ihn zu
sprechen. Gott ist der Gott der Gerechtigkeit. Wir finden im Vertrauen
auf Gottes Charakter Ruhe. Und er ist der Gott meiner Gerechtigkeit.
Meine Gerechtigkeit ist nichts, wenn Gott sie nicht bestétigt. Vor ihm
aber erfahre ich, dass sie bestitigt ist; sie ist mir im Gnadenbund zu-
gesagt. Christus ist meine Gerechtigkeit.

»sei mir gnadig«: hdnnéni, wie in Psalm 6,3; 9,14; 31,10; 41,5; 51,3;
56,2; 57,2; 86,3; 119,29.58 (12-mal), hier zum ersten Mal in den Psal-
men. Der Gerechte ist darauf angewiesen, dass der gerechte Gott ihm
gnidig sei; dass er in seiner Wahrheit dem Irrenden Giite erweise. Wie
Gott beides, gerecht und gnédig, ein Richter und ein Retter, Licht und
Liebe sein kann, das gehort zu den tiefsten und hochsten Wundern seiner
Person. Wie konnte David sich im gleichen Atemzug auf Gottes Gerech-
tigkeit und auf Gottes Gnade berufen? Es lassen sich in diesem Psalm
zwei Griinde nennen. Der erste ist Davids Erfahrung: Gott hat ihm frii-
her in der Bedriangnis geholfen; darum darf er hoffen, er werde es wie-
der tun. Der zweite Grund ist gewichtiger: Da ist ein Frommer, den Gott
sich ausgesondert hat (V. 4), der Messias. David muss begriffen haben,
dass es reine Giite Gottes ist, wenn er irgendjemandem unter den So6h-
nen Adams hilft. Denn diese S6hne Adams sind alle gleich: Sie sind alle
abgewichen, sie sind alle untauglich geworden, da ist keiner unter ihnen,
der Gott suche (Ps 14,1-3). Aber da ist ein Mensch, der anders ist; da ist
ein Gerechter. Und wegen dessen Gerechtigkeit kann Gott gnédig sein.
Von diesem besonderen Gerechten redet David immer wieder (Ps 8; 16;
22 etc.).

»In Bedringnis mache mir Raum«: David hat oft Gottes Hilfe in
der Bedringnis erfahren und daran gelernt, dass er darauf angewiesen ist,
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dass Gott ihm gnédig ist. Darum ruft er jetzt wieder, dass Gott eingreifen
mochte. Wenn Gott nicht an ihm und fiir ihn handelt, ist er verloren. Gott
selbst muss ihn aus der Klemme herausfithren wie damals Israel, als es
vor sich das Schilfmeer sah und hinter ihm die Streitwagen der Agypter
herannahten. Allein kommt er nicht heraus.

2. David ruft die Mdnnerséhne zur Gottesfurcht auf (V. 3-6)

3 Thr Ménnersohne, bis wann

soll meine Ehre> zum Schimpf sein?
Bis wann wollt ihr Eitles lieben’,
Liige* suchen? (Sela.)

»Liige suchen«: Diese Stelle mitgezéhlt, kommt im Buch der Psalmen
das hebriische Hauptwort »Liige« 21-mal vor®; in der deutschen Uber-
setzung steht es Ofters in zusammengesetzten Wortern wie »Liigen-
redner«, was wortlich »Redner von Liige« lautet. Der Siinder sucht in
der Liige seinen Rat, seine Hilfe und seine Zuflucht (Jes 28,15). Kurz ist
ihr Erfolg, eitel ihr Schutz. Darum fragt David »lhr Ménnerséhne, bis
wann?« Der Mann, der sich an den »Gott meiner Gerechtigkeit« wendet
(V. 2), da er diesen Gerechten fiirchtet, leidet unter der Verdrehtheit der
Menschen. Sie lieben die Liige und schmihen damit seine »Ehre«. Sie
reden in herabsetzenden Worten tiber die Heiligen und Geliebten Got-
tes. Und sie haben es schon lange so getrieben; dem Heiligen wird die
Zeit lang und das Warten schwer. Darum fragte er immer wieder: »Bis
wann?«’ Wohl war David zum Konigtum berufen, aber das hiel3 nicht,
dass er einen leichten Weg vor sich hatte, bis er zur Regierung gelangte,
oder dass der Weg danach einfach sein wiirde. Das gilt auch fiir uns, die
wir ebenfalls gesalbt sind und eines Tages als Konige herrschen sollen.
Ein treuer Geféhrte des Konigtums ist das »Ausharren« (Oftb 1,9). Gott
steht uns tdglich bei mit seiner Kraft, Kraft aber »zu allem Ausharren
und aller Langmut mit Freuden« (Kol 1,11), Kraft, »Triibsal zu leiden

53 Ps34.

54 Ps52,5;Joh 3,19; 2Thes 2,10.11.
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mit dem Evangelium« (2Tim 1,8). Es ist gut, dass wir im Psalmbuch von
Anfang an darauf vorbereitet werden, dass die Welt gegen Gottes Regie-
rung tobt (Ps 2,1), dass sie die Heiligen verfolgt (3,1) und sie mit Liigen
quilt. Dann werden wir uns mit dieser Gesinnung wappnen (1Petr 4,1)
und uns »durch das Feuer der Verfolgung« nicht befremden lassen
(1Petr 4,12). Wir werden stille halten, uns unter Gottes Hand demiitigen,
da wir wissen, dass er alles hort und richtet, und tiber allem waltet, auch
iiber der Zunge der Listerer (Jes 54,16.17) und der Hand der Bedringer.

»Eitles lieben, Liige suchen«: Der Siinder liebt die Finsternis und
hasst das Licht (Joh 3,19); liebt das Eitle und hasst den Wahrhaftigen;
sucht die Liige und flicht Gott (1Mo 3,8; Rom 3,11). Wie verdreht ist er!
Wie verdreht sind wir (Phil 2,15)! Wehe uns, wenn Gott uns unseren Vor-
lieben liberldsst (Rom 1,24.26.28)!

4 Erkennt doch,
der HERR hat sich einen Frommen ausgesucht!
Der HERR hort, wenn ich zu ihm rufe.

»einen Frommen«: hisid. Das kann auch mit bestimmtem Artikel
tibersetzt werden (Elb; Luther), obwohl im Hebréischen hier kein Arti-
kel steht, weil in der hebrdischen Lyrik der Artikel sehr viel sparsamer
gesetzt wird als in der Prosa. Der Zusammenhang legt aber eindeutig
nahe, so zu Ubersetzen, wie es auch die Rev. Elb tut. Dieser eine Fromme
ist der Messias. David war ein Prophet (Apg 2,30), und als solcher hatte
er Erkenntnis von jenem Gerechten, von dem 1000 Jahre spiter Johan-
nes schreiben sollte: »Denn das Gesetz wurde durch Mose gegeben; die
Gnade und die Wahrheit ist durch Jesus Christus geworden« (Joh 1,17).
Zudem steckt im hebrdischen Wort hasid weit mehr, als sich mit dem
Deutschen »fromm« ausdriicken lasst. Es ist mit heesaed verwandt, dem
iiblichen Wort fiir »Giite«*®. Das Worterbuch gibt fiir hasid »liebreich,
»giitig« an, aber das kann einer nur sein, der zuvor Liebe und Giite
empfangen hat. Ziircher iibersetzt daher: »Erkennt doch, dass der Herr
... Huld geschenkt hat.« Der hasid ist also immer jemand, der Gottes
Gnade und Gottes Wohlgefallen hat. Man koénnte manchmal sogar tiber-
setzen »Geliebter«. Der in unserem Psalm erwihnte hasid, dieser von

58  Rev. Elb gibt in einer FuBnote die sehr treffende Ubersetzung »Gemeinschaftstreue«.
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Gott Geliebte und Erwihlte, ist der Messias, und in ihm findet sich die
Losung des Unmoglichen, dass ein gerechter Gott gleichzeitig ein gné-
diger Gott sein sollte (V. 2). In Psalm 16 begegnen wir diesem gleichen
hebrdischen Wort, wo David von der Auferstehung Christi spricht: »Du
wirst nicht zugeben, dass Dein Frommer — hasid — die Grube sehe.« In
ihm ist Gnade und Wahrheit geworden. David sagt seinen Mitmenschen:
Erkennt doch, dass Gott einen solchen Frommen fiir sich abgesondert
hat, erkennt doch, dass er ein heiliger und ein rettender Gott ist, wie nach
ihm Jesaja bestétigte (Jes 45,21.22). Weil David diesen Gott kennt und
um seinen Messias weil}, hat er diese Gewissheit:

»Der HERR wird horen, wenn ich zu ihm rufe«: Hier haben wir
die erste Note des Triumphs. David hat gebetet (V. 2), und nun kann er
es den Schméhern siegesgewiss ins Gesicht sagen: »Der Herr hort mich.«
Es ist ein Wunder, dass Gott Menschen hort, die in Stinden geboren sind.
Aber in diesem Frommen, den Gott ausgesondert und gesalbt hat, und
durch diesen Frommen kann ich Gott mit Zuversicht nahen; in seinem
Namen kann ich beten, und ich weil3, dass Gott mich hort (Joh 14,13.14;
16,24).

5 Seid erregt,

doch siindigt nicht!
Sprecht in euren Herzen
auf dem Lager>’,

und seid still*’! (Sela.)

»Seid erregt, doch siindigt nicht«: Wir konnen es nicht vermeiden,
immer wieder in Aufregung zu sein. Dabei sollten wir aber nicht siin-
digen. Unter »siindigen« muss David natiirlich das meinen, wovon er in
diesem Psalm gesprochen hat: das Eitle lieben und die Liige suchen. Bei
all unserer irdischen Geschéftigkeit sollten wir nicht vergessen, wer uns
erschaffen hat, von wem wir alles haben, wem wir alles verdanken. Wir
sollten an ihn denken und unsere Herzen immer wieder zu ihm erheben.
Tun wir es nicht, siindigen wir. Denken wir nach, wird Gottes Geist
anfangen, uns zu lehren. Er wird uns Erkenntnis des Gerechten geben,
des »Frommen, den Gott fiir sich abgesondert hat (V. 4), und wir wer-

59 Ps 63,7; vgl. 36,5.
60  Ps46,11.



69 Psalm 4

den im Glauben an ihn und an sein Werk zur Ruhe kommen (Mt 11,28),
stille stehen und die Errettung des HERRN sehen (2Mo 14,13).

»Sprecht in euren Herzen«: Dies ist im Psalter der erste von ins-
gesamt 134 Belegen des Wortes »Herz«. Wie unser Herz ist, ist wich-
tiger als alles andere. Hier sollen wir darum anfangen, hier sollen wir
nachdenken®. Wenn das Herz verdorben® ist, ist der ganze Mensch ver-
dorben. Ist das Herz zum Boésen geneigt, dann folgt der ganze Mensch
dem Bdsen. Ist das Herz verfinstert, ist der ganze Mensch in Finster-
nis. Salomo sagt darum: »Behiite dein Herz mehr als alles, was zu be-
wahren ist; denn von ihm aus sind die Ausgdinge des Lebens« (Spr 4,23).
Wird aber das Herz gereinigt (Apg 15,9), wird der ganze Wandel fol-
gen und rein werden. Ist das Herz neu geworden (Hes 36,26), ist der
ganze Mensch neu geworden (2Kor 5,17). Darum betet David: »Schaffe
mir, Gott, ein reines Herz« (Ps 51,12), und: »Neige mein Herz zu dei-
nen Zeugnissen« (Ps 119,36), und: »Einige mein Herz zur Furcht deines
Namens« (Ps 86,11). Wer so betet, wird wie David erfahren, dass Gott
ihm »Freude in (s)ein Herz« (V. 8) gibt.

6 Opfert rechte Opfer
und vertraut auf den HERRN!

Hat uns Gottes Geist der Siinde und der Gerechtigkeit tiberfiihrt, dann
wird er uns auch des Gerichts iiberfithren (Joh 16,8), des Gerichts iiber
die Welt und des stellvertretenden Gerichts {iber den Gerechten, tiber den
Sohn Gottes, der an unserer Stelle das Gericht Gottes trug. Und dann
werden wir dieser Aufforderung nachkommen: »Opfert rechte Opfer!«
Der Ausdruck »rechte Opfer« (hebr. »Opfer der Gerechtigkeit«) kommt
erstmals vor in 5. Mose 33,19. Gemeint sind Opfer, die in der von Gott
gewiesenen und beabsichtigten Weise dargebracht werden. Rechte
Opfer sind erstens ein zerschlagener Geist und ein zerbrochenes Herz
(Ps 51,19); zweitens unser Gehorsam und die Hingabe unseres Leibes
(Ps 40,7-9), und drittens unser Lob fiir diese grof3e Errettung (Ps 50,23).

61 »Das Herz ist die Stitte des Gewissens und der Geist Gottes verkleidet sich, wie hierzu Hamann
bemerkt, in unsere eigene Stimme, dass wir seinen Zuspruch, seinen Rat, seine Weisheit aus unserem
eigenen steinigen Herzen hervorquellen sehen« (Delitzsch).

62 Jer 17.,9.



Das erste Psalmbuch 70

3. David ruft zu Gott und findet Sicherheit in ihm (V. 7-9)

7 Viele sagen®:
Wer lisst uns Gutes® sehn?
Richte das Licht deines Angesichts® auf uns, HERR!

»Viele sagen ...« rabbim (wie in 3,2.3). Viele konnen unseren Glau-
ben nicht verstehen. Darum versuchen sie, uns unseren Glauben aus-
zureden, indem sie fragen: »Wer lisst uns Gutes sehen?« Oder sie
sagen, dass der Mensch sich selber retten miisse, dass da kein Gott sei,
der rettet (3,3). Der Heilige lésst sich nicht beirren, er lésst sich auf keine
Diskussionen mit dem Unglauben ein; daher wendet er sich nicht an die
Menschen, sondern an Gott. Und worum betet er? »Erhebe, HERR,
iiber uns das Licht deines Angesichts« (4Mo 6,24-26; Lk 22,61). Die
Gottlosen mdgen in ihren materiellen Giitern schwelgen, der Heilige will
nur eines: Dass Gott ihm das Licht seines Angesichts gewdhrt. Denn
wenn Gott sein Angesicht von uns abwendet, ist es um uns geschehen
(5Mo 32,20; Ps 30,8). Dann wird es dunkel, und dann folgen wir un-
serem bosen Herzen ohne Hemmung und Hindernis zu jeder Siinde und
in den Tod. Lésst er sein Angesicht wieder iiber uns leuchten, sind wir
gerettet (Ps 31,17; 67,2.3; 80,4.8.20). In seinem Licht sechen wir dann
das Licht (Ps 36,10), und dann kénnen uns keine Worte der Liige und
des Unglaubens mehr beunruhigen. Ruht sein Segen auf uns, dann wis-
sen wir, dass wir gesegnet sind, und dann wissen wir, dass dies das wahre
Gute ist, das hochste Gut, das einem Menschen werden kann.

Die beiden sich anschlieBenden Verse beschreiben die Antwort auf
Davids Bitte. Gott gibt ihm Freude ins Herz und gibt ihm Frieden und
Sicherheit.

8 Du hast mir Freude® ins Herz gegeben,
mehr als wenn sie Korn und Most in Fiille haben?’.

63 Ps33.
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»Du hast mir Freude ins Herz gegeben«: Wenn die Gottlosen in die
Welt posaunen, es niitze nichts, Gott zu fiirchten (V. 7), dann nimmt der
Heilige diese Herausforderung an und ruft zu Gott, dass er antworten und
den Gottlosen das Gegenteil beweisen mochte. Er tut es, indem er allen,
die ihm vertrauen, »Freude ins Herz« gibt. Das kann keiner aufler Gott.
Deshalb miissen wir ithn darum bitten. Vermdchten wir das selbst, wiirde
jeder Mensch sich gliicklich machen und kein Mensch sich je wieder gré-
men oder sorgen. Wer will denn von Harm aufgefressen und von Sorgen
erdriickt werden? Niemand will das; aber keiner hat Macht, sich davon
zu befreien. Einzig Gott vermag uns Freude ins Herz zu geben. Darum
wollen wir zu ihm rufen (V. 2). Darum wollen wir iiber Gott und seine
Wege in unseren Herzen nachdenken (V. 5) und ihm vertrauen. Er wird
uns eine Freude ins Herz legen, die wir nie gekannt haben, die viel gro-
Ber ist als die fliichtige Freude der Gottlosen, die nur so lange wihrt,
als sie »Korn und Most in Fiille haben« (rabbi, »sie sind zahlreich/
hiufig« wie in Psalm 3,2). Die Freude, die Gott gibt, ist wie er selbst: Sie
ist rein, und darum ist sie ohne Reue; und sie ist ewig.

9 In Frieden will ich beides,
mich legen®® und schlafen;
denn du, HERR, allein,

du ldsst mich sicher wohnen.

Ich werde mich jetzt frei von Kummer »legen« und werde ruhig »schla-
fen; ich brauche keine Sorgen zu haben, denn kein Feind kann mir mei-
nen Gott rauben. Habe ich Christus, habe ich alles, wird doch der HERR
»kein Gutes vorenthalten denen, die in Lauterkeit wandeln« (Ps 84,12);
ich werde ruhig schlafen, denn ich brauche die hohnenden Fragen und
die Lasterungen der Gottlosen nicht zu beantworten (V. 3); ich werde
ruhig schlafen, denn der HERR sorgt dafiir, dass ich »sicher« liegen
kann. Das hebréische Wort »vertrauen« in V. 6 ist gleichen Wortstammes.
Buber versucht, die Verwandtschaft der hebridischen Ausdriicke ins Deut-
sche hiniiberzuretten, indem er »vertrauen« jeweils mit »sich sichern«
uibersetzt. Kein Boses kann den verderben, der dem Herrn vertraut; denn
nichts kann ihn »scheiden von der Liebe Christi« (Rom 8,35).

68  Ps3.,6.
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AWA

»du lidsst mich wohnen«: t68ibéni, wortlich: »du machst mich sit-
zeny, das gleiche Verb wie in 1,1. Gliickselig ist, wer nicht sitzt, wo
die Spétter sitzen. Gott will, dass wir da sitzen und ruhen, wo wir ewig
gliickselig sind. Er hat im Leben Davids die Bedréngnis als Mittel ver-
wendet, um David dahin zu bringen, wo er ihn haben wollte. Tut er nicht
dasselbe mit uns?

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 4

»In meinen Augen ist dies ein iiberaus dunkler Psalm, und kaum irgend-
ein anderer ist so verschieden ausgelegt worden ... Augustinus glaubt, es
seien entweder Worte Christi nach seiner Auferstehung, oder eines Men-
schen in der Kirche, der da glaubt und hofft auf Christus ... Hieronymus
meint, dass er nicht anders als von Christus verstanden werden miisse
... Dies sind meine Gedanken: dass dieser Psalm eine ganz allgemeine
Ermahnung an das ganze Volk Gottes sei, besonders an diejenigen, wel-
che die Werke und Wege Gottes nicht kennen und die Weisheit des Kreu-
zes scheuen. Unter diesen waren die Juden die ersten, und sind es noch,
die Kinder Israel, die hierin doch am meisten erfahren sein sollten«
(Luther, Arbeiten iiber die ersten 22 Psalmen).

»David lehrt uns durch sein Beispiel, dass wir immer, wenn Ungliick uns
driickt, oder wenn wir in groBer Angst sind, an Gottes Verheilungen den-
ken miissen, die uns Hoffnung auf Erldsung zeigen. Mit diesem Schild
bewaffnet, konnen wir alle Versuchungen iiberwinden« (Calvin).

»Der Anlass des Psalms war Absaloms Rebellion und er handelt wie
der vorhergehende von Zeit, da David vor ihm auf der Flucht war, wie
Kimchi denkt ... nach den jiidischen Lehrern ... gehort der Psalm in die
zukiinftige Zeit, in die Zeit des Messias« (Gill).

»Der Abend ist der Anlass, aber nicht das Hauptthema des Psalms, der
vielmehr von innerem Frieden (V. 9) in einer beunruhigenden Situation
spricht. Das Herannahen der Nacht mit ihren Versuchungen, tiber vergan-
genes Unrecht oder gegenwirtige Bedrohungen zu briiten (V. 5), fordern
David nur heraus, seinen Glauben zu bekennen und anderen zu empfehlen,
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indem er seine Sache und sich selbst einem treuen Schopfer anbefiehlt. Der
Aufstand Absaloms ist moglicherweise der Anlass zu diesem Psalm (wie
zum Psalm 3); denn David ist wie dort gedemiitigt (V. 3a) und von Liigen
(V. 3b) umstellt, beunruhigt (V. 5) und durch Zweifel angefochten (V. 7).
Aber solche Anfechtungen entstehen immer wieder, und daher diirfen wir
ihn auf das Leben eines jeden Menschen anwenden, wie der Gebrauch des
Psalms im 6ffentlichen Gottesdienst andeutet« (Kidner).

V. 1 — »Es ist ungewiss, wann dieser Psalm verfasst ist. Nach dem Inhalt
ist es wahrscheinlich, dass David damals fliichtig und verbannt war. Ich
setze ihn deshalb in die Zeit der Verfolgung durch Saul. Falls jemand ihn
aber auf die andere Flucht beziehen will, zu der David durch Absaloms
Verschworung getrieben wurde, so habe ich dagegen nicht viel einzuwen-
den. Da er aber alsbald (V. 3) sagt, dass er einen langen Streit gehabt habe,
so passt die erstere Annahme am besten. Wir wissen ja, dass David von
der Zeit an, da Sauls Feindschaft anfing, gar mannigfach herumgeworfen
wurde, bis er nach geraumer Zeit wieder aufatmen konnte« (Calvin).

»Zum ersten Mal steht hier eine Anweisung zum musikalischen Vortrag:
»Dem Vorsinger«. ... Wer ist mit diesem Vorsédnger gemeint? Konnte es
ein Hinweis sein auf den, der in diesen Erfahrungen gefiihrt hat und vor-
angegangen ist, auf den »Anfdnger und Vollender des Glaubens¢, als den
die Bibel ihn bezeichnet, und der am Ende den Lobgesang seines Vol-
kes anfithren wird »inmitten der Versammlung(? Es ist sicher das Nahe-
liegendste, es so zu verstehen, obwohl wir keine Erklarung dafiir haben,
warum dies in einigen Psalmen steht und in anderen nicht. Unser geist-
licher Sinn ist vielleicht zu wenig geiibt dafiir« (Grant).

V. 2-6 — »Von Feinden umgeben und bedringt, wendet der heilige San-
ger sich zundchst an den HErrn, seinen gerechten Gott, mit einer kur-
zen Anrufung seiner Hilfe (V. 2), darauf aber weiter an die Widersa-
cher mit einer Abmahnung einerseits und einer Anmahnung andererseits.
Er ermahnt sie ndmlich, abzustehen von dem Unternehmen, ihm seine
Wiirde rauben zu wollen, die ja von Gott ihm iibertragen sei und die
der HErr gewiss ihm erhalten werde, und abzulassen von ihrem eitlen
und liignerischen Treiben, das den Keim des Verderbens in sich selber
trage (V.3 und 4), und fordert sie auf, nicht ferner durch leidenschaft-
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liche Erregung sich zu versiindigen, sondern in sich zu gehen, wo dann
die Stimme des Gewissens ihnen schon zur rechten Einsicht verhelfen
werde, auch nicht mehr zu wihnen, durch heuchlerische Opfer Gott sich
geneigt machen zu konnen, und daneben auf den Vorzug menschlicher
Hilfsmittel, den sie vor ithm voraus hétten, sich zu verlassen, sondern
gerechte Opfer im Heiligtum des HErrn darzubringen und auf den HErrn
selbst und unmittelbar ihr Vertrauen zu setzen (V. 5 und 6)« (Déachsel).

V. 3.4 — Augustinus bespricht im IX. Buch seiner Bekenntnisse ausfiihr-
lich den 4. Psalm, indem er erzéhlt, wie dieser ihn nach seiner Bekehrung
in auBerordentlicher Weise iiber Siinde und Vergebung gelehrt und ge-
trostet habe: »Ich schauerte in Furcht, und an den gleichen Worten er-
gliihte ich in Hoffnung und Frohlocken iiber Deine Erbarmungen, Vater.
Und dies alles brach hervor in meinen Augen, meiner Stimme, da ich las,
wie Dein guter Geist sich so an mich wandte: >Ihr Ménnersohne, wie
lange noch verstockt im Herzen? Was liebt ihr die Nichtigkeit und
geht der Liige nach?« Das war es ja: die Nichtigkeit hatte ich geliebt,
und der Liige war ich nachgegangen. Und Du, Herr, hattest bereits »Dei-
nen Heiligen erhéht<, da Du ihn von den Toten auferweckt und zu Dei-
ner Rechten gesetzt hast« (Augustinus, Bekenntnisse, 1X, 4).

V. 5 — »Diese Ermahnung erhilt ein besonderes Licht durch die Bemer-
kung, dass der Psalm ein Abendlied war. David ermahnt seine Feinde,
das zu tun, was er eben selbst tut, und wovon er den reichen Segen
soeben selbst verspiirte. In der Stille der Nacht beschéftigt er sich in sei-
nem Kdmmerlein und auf seinem Lager mit Gott: da wird ihm alles so
klar, da wird alles so leicht in ihm. Mdchte doch seinen Feinden derselbe
Segen werden! Was sie auf diese Weise gewinnen konnten, das zeigt
unser Psalm selbst, die Frucht von Davids nédchtlichem Nachsinnen: der
Ton ist so ruhig, so mild, kein Zorn gegen die frechen Empérer, sondern
liebendes Bedauern, zértliches Mitleiden mit ihnen, dass sie ihr eigenes
Heil so zerstoren« (Hengstenberg).

V. 7-9 — »Von den Widersachern drauflen zuriickblickend auf das eigene
kleine Heerlager der Freunde, die er bei sich hat, gewahrt David unter
diesen iiberhandnehmende Entmutigung, wer denn aus ihrer Lage ihnen
helfen solle; er aber weil3, wer sich thm zum Helfer stellt, und bittet den



75 Psalm 4

HErrn, das Licht seines Angesichts iiber ihn und die Seinen erheben zu
wollen. Indem er nun in der Gemeinschaft mit Gott sich fiir reicher und
gliicklicher erkennt, als die Widersacher mitten im SchoB des Uberflus-
ses sind, legt er frohlich und getrost sich zur Ruhe nieder und weil3, dass
er sofort auch ruhig und friedlich einschlafen wird« (Déchsel).

V. 9 — In der Nacht, bevor der englische Reformators Nicholas Ridley
(1500—1555) hingerichtet wurde, kam sein Bruder zu ihm und bot ihm an,
die letzten Stunden mit ihm zu wachen. Ridley lehnte dankend ab. Er wolle
sich zu Bett begeben und schlafen wie gewohnt und sagte dazu: »Ich lege
mich in Ruhe nieder und schlafe, denn du bist es, HERR, du allein, der
mich sicher wohnen ldsst.« Am Tag darauf wurde er im Stadtgraben gegen-
iiber Balliol College, Oxford, an einen Pfahl gekettet und verbrannt.

Sprachliche Anmerkungen zum Psalm 4

V. 2 — »mache mir Raum!«: hirhabtah. Zum Imperativ in diesem Vers
sieche Anmerkung zu 3,8.

V. 3 — »Ihr Minnersohne«: bané °1§. Damit sind, wie Delitzsch ver-
merkt, Ménner gemeint, die aus der Menge der »Menschenkinder«, der
gewohnlichen boné °Adam, hervorragen; siche auch Ps 49,3; 62,10;
Spr 8,4; Jes 2,9; 5,15. Luther tibersetzt sinngeméB richtig: »Ihr lieben
Herren«, und erklért: »Ihr groen Hansen, und was etwas gelten will.«
Calvin fasst den Ausdruck als »ein ironisches Zugesténdnis, wodurch er
ihrer Frechheit spottet; sie hielten sich fiir edel und klug, da doch nur
eine blinde Wut sie zu ihren schdndlichen Unternehmungen trieb.«

V. 5 —»seid erregt!«: rigzii, das man auch iibersetzen kann mit »zittert!«
(so Segond: »tremblez!«; AV: »stand in awe!«). Diesen Vers zitiert Pau-
lus in Eph 4,26 nach der LXX: »opyLleabe koL pn opeptovete — zirnt,
aber slindigt nicht!«

V. 7 — »richte ...!«: nasah, vielleicht mit dem Hauptwort nés, »Feld-
zeichen«, »Banner« (2Mo 17,15; Ps 60,6), verwandt. Buber iibersetzt
daher: »Bannergleich heb iiber uns das Licht deines Antlitzes!«
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Psalm 5
Gebet um Schutz und Fuhrung in der Bedrangnis

Man kann den Psalm als eine Fortsetzung des 3. und des 4. Psalms lesen.
Psalm 3 ist ein Gebet auf der Flucht vor Absalom, ein Gebet am Mor-
gen nach der ersten Nacht, die David aulerhalb Jerusalems verbringen
musste. Der 4. Psalm ist ein Gebet am Abend vor der entscheidenden
Schlacht im Wald Ephraim (2Sam 18). Hier nun haben wir wieder ein
Morgengebet, wie der Vers 4 zeigt. Die beiden Psalmen sind durch eine
identische Formulierung im jeweils letzten Vers zusitzlich miteinander
verquickt: »denn du — ki *attdh« (4,9; 5,13). David nennt in Psalm 5 wie-
derum die Liigner, die ihn bedridngen (V. 7.10; vgl. 3,3; 4,3), und wie in
Psalm 3,4 ist ihm Gott der Schild, der ihn schiitzt (V. 13). Er greift in Vers
7 eine Beschimpfung auf, die ihm erst vor kurzem entgegengeschleudert
worden war: »Mann des Blutes« hatte Simei, der Benjaminiter, ihn ge-
heilen (2Sam 16,7). David weil3, dass Gott ihm vergeben hat, und darum
vertraut er darauf, dass er die Bundeslade, die er bei seiner Flucht vor
Absalom in Jerusalem gelassen hatte, und damit auch die Wohnung Got-
tes wieder sehen werde (V. 8).

David betet zu seinem Gott, bevor seine Knechte auf Absaloms Leute
stoBBen. Was bewegt ihn? Was begehrt er? Worauf hofft er? Er baut sein
Gebet und damit seine Hoffnungen auf Gottes unverdnderlichem Charak-
ter auf: »Deine Giite« (V. 8) und »Deine Gerechtigkeit« (V. 9) sind die
Eckpfeiler, die seinen Glauben tragen. Die »Furcht« vor Gott (V. 8) ist
es, die sein Gebet durchtrankt. Gott ist gerecht, darum hasst er die Liig-
ner und darum richtet er die Manner des Blutes und des Truges; darum
konnen die Feinde Gottes nicht bestehen (V. 5-7). Gott ist gnddig, darum
wird er den schiitzen, der sich vor ihm demiitigt (V. 8.13). Vor dem ent-
scheidenden Waffengang betet David, dass Gott ihm den Weg ebnen
wolle; denn Feinde wollen ihn verderben (V.9), und er gewinnt den
Glaubensmut, Gott um Gericht {iber seine Bedrdnger zu bitten. Fallen
mogen sie! Gott gab David, worum er betete — teilweise auch gegen sei-
nen Wunsch, denn er wollte nicht, dass auch Absalom falle (2Sam 18,5).

In diesem Psalm spricht David zum ersten Mal von Gottes »Ge-
rechtigkeit« (V. 9). Gott ist gerecht, darum kann der Bose nicht bei ihm
weilen (V. 5), und darum wird nur der Gerechte gesegnet werden (V. 13).
Seine Lieder zeigen, wie seine Gedanken bestindig um die Wahrheit
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von Gerechtigkeit, Siinde, Gericht, Gnade und Vergebung kreisten (Ps 7;
9; 11; 12; 14; 15; 24; 32; 51 etc.), und Paulus ldsst uns im Romerbrief
verstehen, dass David jene Gerechtigkeit kannte, die aus dem Glauben
kommt (Ps 32; Rom 4,1-8). Lob, das Gott gefillt, kann ja nur aus einem
Herzen steigen, das nie an Gott denken und sich schon gar nicht an Gott
wenden kann, ohne daran zu denken, wer Gott ist und wie Gott ist und
wie er mit dem Menschen verfahrt. Darum konnte es gar nicht anders
sein, als dass die Psalmen eben voll sind von den genannten Gedanken.
Der Psalm zerfillt in zwei einander entsprechende Halften. Die in den
Versen 2-8 dargelegten Gedanken, wiederholen sich in den Versen 9-13.

1. Herr, hore mich! (V. 2-8)
2. Herr, leite mich! (V. 9-13)

Die Schlussverse der beiden Abschnitte bilden jedes Mal einen Hohe-
punkt. Im V. 8 nimmt David im Glauben vorweg, was er noch nicht tun
kann, aber gewiss tun wird: Durch Gottes Giite wird er in das Haus Got-
tes eingehen. Dort ist er sicher vor dem Hass und vor aller Liige der Men-
schen. Der Vers 13 setzt einen ganz analogen Schlusspunkt: Gott umgibt
in seinem Wohlgefallen den Gerechten wie ein Schild. Hinter dem gro-
Ben, den ganzen Mann deckenden Standschild, ist er sicher vor allen
Geschossen der Feinde.

1 Dem Vorsinger, zu Nechiloth. Ein Psalm von David.

Zu »Vorsianger« siche Psalm 4. LXX bringt Nechiloth mit »Erbe,
hebr. nahalah, »Besitztum«, »Erbe«, in Verbindung, ebenso Luther: »fiir
das Erbe«. Da nahilét in der Mehrzahl steht, konnte man es folgender-
mafen mit dem Inhalt des Liedes in Verbindung bringen: Es geht um
die verschiedenen Erbteile der Gerechten und der Gottlosen. Allerdings
miisste dann die Angabe, wenn sie den Inhalt des Psalms charakteri-
siert, eher nach »ein Psalm von David« stehen (wie das in Psalm 3; 7;
18; 34; 51; 52; 54; 56; 57; 59; 60; 63; 142 jeweils der Fall ist). Wenn
aber die Angabe direkt hinter » Vorsénger« steht, handelt es sich eher um
eine Anweisung an den Vorsdnger fiir die Art des Vortrages. Elb erklart
nohilét als »Floten«, aber zwei Dinge sprechen dagegen: Das hebréische
Wort wird sonst nirgends in diesem Sinn verwendet, und Floten werden
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nirgends im Zusammenhang mit der Tempelmusik genannt. So ist es bes-
ser, diesen dem Wort »F16te« (halil) dhnlichen Ausdruck ganz allgemein
als ein Blasinstrument aufzufassen: »Das Wort ist von der gleichen Wur-
zel abgeleitet wie chalil, Flote, und bedeutet hohl, bezeichnet also jegli-
ches Blasinstrument, das ausgehdéhlt ist. Rabbenu Chaj denkt, man habe
das Instrument so genannt, weil sein Klang an das Summen von Bienen
erinnert: nechil scheel deborim, das Bienenschwarm bedeutet« (Gill).

1. Herr, hére mich! (V. 2-8)

2 Hore, HERR, meine Worte,

merke auf mein Sinnen!

3 Vernimm meinen Hilferuf®, mein Konig” und mein Gott’'!
Denn zu dir bete ich.

Abermals wundern wir uns, welche Freimiitigkeit der Psalmist hier zeigt
(siche Psalm 4,2)! Man bedenke: Gott soll auf meine Worte horen. Wie
kann ich nur wagen, solche Dinge von ihm zu erbeten und zu erwarten?
Wir sind als Gottes Erldste auch seine Freunde (Joh 15,15). Wir diirfen,
wir sollen ihm sagen, was in unseren Herzen ist. Unfassbare Gnade, die
uns ihm so nahe gebracht hat!

»Merke auf mein Sinnen«: Solche Worte kann vor Gott nur aus-
sprechen, wer ein gutes Gewissen hat, wer weil}, dass sein Sinnen Got-
tes Sinnen entspricht. Das hebr. Wort hagig (das auer hier nur noch
in Psalm 39,4 vorkommt) ist uns schon im Verb higah in Psalm 1,2
begegnet. Dort hatten wir gesehen, dass der Gerechte iiber das Gesetz
des HERRN sinnt Tag und Nacht. Damit beginnt, was schlieBlich zur
erwéhnten Freimiitigkeit fithrt. Sinne ich bestdndig iiber Gottes Wort,
indem ich seine Gedanken Tag fiir Tag zu den meinen mache, dann
werde ich auch einmal so beten kdnnen wie David. Der Herr Jesus hat es
uns auch gelehrt (Joh 15,7).

»Vernimm meinen Hilferuf«: Wir sollten vor Gott die Stimme er-
heben, ihn bestiirmen wie die aufgeregten Kinder die Mutter? Es ist zwar

69  Hi34,28; Kla 3,56.
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fast nicht zu glauben, und doch ist es wahr: Der Herr Jesus selbst hat uns
gelehrt, dass wir genau das tun sollen im Gebet vor Gott: Wir sollen bit-
ten, suchen, anklopfen (Mt 7,7). Die Reihe der aufgezéhlten Worter mar-
kiert Zielstrebigkeit, Beharrlichkeit und wachsende Kiihnheit. Wir den-
ken an den Vergleich mit jenem Mann, der nachts zu seinem Nachbarn
ging und ihn so lange beléstigte, bis der aufstand und dem Freund gab,
was dieser verlangte, oder an die Witwe, die dem ungerechten Richter
mit ihrem Geschrei so lange in den Ohren lag, bis er ihr endlich zu Wil-
len war (Lk 11,5-10; 18,1-8).

»Mein Konig und mein Gott!«: Zum ersten Mal in den Psalmen
nennt David Gott seinen Konig. Damit hat er den Konig, von dem er in
Psalm 2 gesprochen hat, mit Gott selbst gleichgesetzt. Dort hatten wir
erfahren, dass der von Gott in Zion eingesetzte Konig von Gott gezeugt
sei (2,7), nun verstehen wir, dass er Gott selbst ist. In Psalm 10,16 er-
fahren wir, dass Jahwe, der Bundesgott Israels, der ewige Konig ist. In
Psalm 24,8 heifit er als der wiederkommende Konig »Kénig der Herr-
lichkeit, Jahwe, stark und mdchtig«. Noch an folgenden Stellen wird
Gott in den Psalmen Konig genannt: Psalm 47,3.8; 74,12; 84,4; 89,19;
95,3; 145,1; 149,2.

Wir miissen Gott als dem absoluten und uneingeschrankten Herr-
scher ergeben sein. Erst wenn wir es sind, gewinnen wir diese Frei-
miitigkeit vor dem Konig der Koénige und dem alleinigen Machthaber
(1Tim 6,15.16). Es ist der Konig, von dem Psalm 2 gesprochen hatte.
Wihrend die Gottlosen den Konig vergessen, wartet der Gerechte auf
sein Handeln. Bedenken wir noch einmal den historischen Anlass dieses
Gebets: David war vom Konigsthron gestolen worden; ein Usurpator saf3
jetzt dort. Es bereitete ihm ein geheimes Vergniigen zu wissen, dass man
Gott nicht vom Thron stoflen konnte. Er war noch immer Koénig, wer
auch in Jerusalem auf dem Thron sitzen mochte.

»Denn zu dir bete ich«: David wendet sich an den alleinigen Ret-
ter und Helfer, Richter und Erhalter. Wie sehr betriigen wir uns selbst,
wenn wir Menschen unseren Kummer oder unsere Empdrung klagen
anstatt Gott. Paulus muss gleich gedacht und Gleiches erfahren haben
wie David, denn er sagt: »Lasst ... eure Anliegen vor Gott kundwerden«
(Ps 4,6).
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4 Morgens’>, HERR, horst du meine Stimme,
morgens lege ich mich vor dich und spéhe’.

5 Denn nicht ein Gott bist du, dem Gottloses gefillt’;
bei dir kann der Bose nicht weilen.”

»Morgens«: David sucht am Morgen friih als Allererstes Gott auf; er hat
gelernt, zuerst und unmittelbar die Hilfe des alleinigen Helfers zu suchen.
Gewohnlich suchen wir, — Toren, die wir sind — ihn als letzte Zuflucht,
wenn alle menschlichen Mittel versagt haben.

»lege ich mich vor dich«: *eeceeraq-loka, wortlich »ich werde dir/
vor dir herrichten«. Das Verb ¢araq wird fiir das Herrichten des Holzes
auf dem Opferaltar (1Mo 22,9; 1Mo 1,7; 1K6 18,33) und der Brote auf
dem Schaubrottisch (2Mo 40,23; 3Mo 24,6.8) verwendet. Damit ver-
gleicht David sein Gebet mit einem Opfer, das zu Gott aufsteigt (wie in
Ps 141,2), oder gar sich selbst mit dem Opfertier, das man auf dem Altar
herrichtete (vgl. Rom 12,1).

»und spihe«: 2asappzeh, » Ausschau halten«; vom gleichen Verb wird
das Hauptwort mispaeh, » Wachturm«, » Ausguck« gebildet (2Chr 20,24;
Jes 21,8). Wie der Wichter von seinem Turm Ausguck hélt und nach
jedem Zeichen des herannahenden Morgens ausschaut (Ps 130,5.6), so
hilt David, nachdem er gebetet hat, Ausschau nach Gottes Antwort;
so auch Elia auf dem Berg Karmel (1Ko 18,41-46). Das gleiche Verb
wird auch in Habakuk 2,1 und Micha 7,7 verwendet.

Der Glaube kann warten; er eilt nicht dngstlich (Jes 28,16). Er weil,
dass Gott sein Werk und seine Sache tun wird. Das macht ihn fest, wenn
es ringsum gleich stiirmt. Der Unglaube ist rastlos und sucht nach allen
Seiten Auswege und Verbiindete. Mal ist er voll von Angstlichkeit, mal
voll von Hochgefiihlen des Triumphs. Dann taucht die Stimmung wie-
der Kopf voran in den Keller, weil geliebte Erwartungen sich wieder zer-
schlagen haben. Welch launischer Tyrann ist der Unglaube!

»Denn nicht ein Gott bist du ...«: David weil}, wie Gott nicht ist,
weil er weil3, wie Gott ist. Es ist die Erkenntnis Gottes, die den Glauben
nahrt, das Herz beschwichtigt und Stille ins Gemiit senkt.

»... dem Gottloses gefillt«: Gott gefdllt das Bdse nicht, das uns
72 Ps63,2; 119,147; 1438,
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bedringt; er verabscheut es viel tiefer als wir, tiefer als wir tiberhaupt
ahnen konnen. Wie froh macht dieses Wissen! Verabscheut er es, sollte er
es dann nicht zu seiner Zeit richten? Und sollte er es, wihrend er es noch
eine Weile gewéhren lédsst, nicht so lange seinen guten Absichten dienst-
bar machen (vgl. Jes 38,17)? Weil Gott kein Gefallen an Gottlosem hat,
kann ich ruhig auf den Tag harren, an dem Gott eingreifen wird. Dann
wird das Bose niedergeworfen und dann werden die Gerechten erhoht
werden (Ps 75,8).

»bei dir kann der Bose nicht weilen«: Wenn der Heilige vor Gott
steht, dann weil3 er, dass Gott keinen Bosen und kein Bdses in seiner
Gegenwart dulden wird, auch keinen Bosen inmitten des Volkes Gottes
und auch kein Boses im Leben seiner Geliebten. Wie sollte auch »mit
dir vereint sein der Thron des Verderbens, der aus Frevel eine Satzung
macht« (Ps 94,20)? David weil}, dass er nur beten kann, wenn er sein
eigenes Boses bekannt und verurteilt hat und keine bosen Absichten in
seinem Herzen triagt (Ps 66,18). Das Bose kann vor Gott nicht bestehen;
aber auch der Bose wird vor Gottes Angesicht nicht weilen. Sein Tag naht;
er wird auf immer aus Gottes Himmel verstoen werden (Offb 12,9).

6 Nicht bestehen die Prahler vor deinen Augen’;
du hassest”’ alle Ubeltiiter.

»Die Prahler« werden vor Gott »nicht bestehen«. Denn da sie Toren
sind, wollen sie sich gar nicht vor Gottes Augen stellen (das hebréische
jitjassobili miisste zundchst so iibersetzt werden). Sie lieben die Finster-
nis mehr als das Licht (Joh 3,20). Der Siinder ist verdreht und verkehrt
(Phil 2,15); er ist falsch gepolt, er ist das Anagramm’” des Menschen
in Unschuld: Er liebt, was er verabscheuen sollte, und er verabscheut,
was er lieben sollte. Nicht so Gott; denn »du hassest alle, die Frevel
tun«: Ja, Gott hasst Stinder. Wir sehen, dass die Bibel jenen Satz nicht
kennt, den wir etwas leichtfertig im Munde fithren, Gott liebe alle Siin-
der und hasse nur die Siinde. Es ist wahr, er liebt auch Siinder; aber er
liebt offenkundig nicht unterschiedslos jeden Siinder; denn hier lesen
wir von Siindern, die er hasst”. Im nachfolgenden Vers steht, dass er den
76 Hab 1,13; Offb 1,14,

77 Ps 11,5; Jes 61,8; Jer 44,4; Sach 8,17; Mal 2,16; vgl. Ps 31,7; 101,3; 119,104; 139,21.

78  Durch Buchstabenversetzung gebildetes neues Wort.
79  Dieser Hass ist selbstverstindlich in der Bosheit des Menschen begriindet und darum verdient.
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Mann des Blutes und des Truges »verabscheut«. Er sagt zum Propheten
Maleachi, er habe Jakob geliebt, aber Esau gehasst (Mal 1,2.3). Die Men-
schen, die Gott ihren eigenen Liisten dahingibt, dass sie der Torheit ihrer
ureigensten Eingebungen folgen, heilen »Gottverhasste« (Rom 1,30).

7 Du vertilgst die Liigenredner®’;
der Mann von Blut®' und Trug
ist dem HERRN ein Griuel®.

»Du vertilgst die Liigenredner«: Gottes Hass auf das Bose richtet sich
im Gericht in unwiderstehlicher Macht gegen die Siinder: Gott wird sie
vertilgen. Jetzt mogen sie freveln, jetzt mogen sie spotten (Ps 1,1), jetzt
mogen sie der Liige dienen. An jenem Tag aber wird sich Gottes Zorn
gegen sie wenden und sie niederwerfen. Das Teil aller, die die Liige lie-
ben und tun, ist der Feuersee (Offb 21,8; 22,15). Der »Mann von Blut
und Trug« ist das echte Kind seines Vaters, des Teufels. Dieser ist ein
Menschenmorder und Liigner; und wer sein Kind ist, will nach dessen
Begierden tun (Joh 8,44). Mit diesem Wort hatte Simei David beschimpft
(2Sam 16,7). David hatte zwar in der Sache mit Bathseba und Urija
unschuldiges Blut vergossen und dabei Trug geiibt, aber er hatte seine
Stinde bekannt, und Gott hatte ihm vergeben. Darum war er nicht ein
Morder und Liigner; denn er kannte und er fiirchtete Gott. Der Mann des
Blutes ist Gott ein Griuel, denn er ist Liebe (1Jo 4,16); und er hasst den
Mann des Truges, denn er ist Licht (1Jo 1,5).

8 Ich aber, in deiner groBien Giite®,
will gehen in dein Haus,

will anbeten in deiner Furcht®
gegen deinen heiligen Tempel®.

David bezeugt hier, wiahrend er von Jerusalem vertrieben ist, seine
Gewissheit, dass er in die Wohnung Gottes eingehen und die Lade wieder
sehen werde (vgl. 2Sam 15,25).

80 Ps 4,3; Apg 5.5.
81 vgl. 2Sam 16,7.
82  Ps34,17.

83  Ps31,20.

84  Ps2,11;31,20.
85  Ps138,2.
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»Ich aber ...«: Dem Treiben der Gottlosen kann David dieses gott-
liche » Aber« entgegenhalten. Aber David vergisst nicht, dass er in Got-
tes »grofier Giite« in sein Haus gehen wird: Er geht hinein, wéhrend
andere drauflen sind. Was ist das anderes als Giite Gottes? Womit hat
er es verdient, vom verdienten Los der Gottlosen befreit worden zu sein
(vgl. Oftb 22,15)?

Das hebrdische Wort heesaed beinhaltet mehr als das deutsche
»Giite«. Es steht flir die Treue, fiir die Beistandspflicht, die Familien-
angehorige oder Bundespartner einander schulden. Rev. Elb gibt in einer
FuBnote dafiir sehr treffend »Gemeinschaftstreue« an. Folgende Stel-
len belegen, dass mit »Giite« ebendas gemeint ist: 1. Mose 21,23; 39,21;
2. Samuel 3.,8; 2. Samuel 9,1. Die letzte Stelle zeigt sehr schon, was
heeszed beinhaltet: David hatte Jonathan geschworen, er werde ihm und
seinen Nachkommen haeszed erweisen, indem er sie am Leben erhalte,
wenn er zum Konigtum gekommen sei (1Sam 20,14-17). Diesen Eid
hilt David ein, indem er einem Nachkommen Jonathans Gutes tut. Dass
nun Gott Menschen gegeniiber »gemeinschaftstreu« bleibt, wo sie doch
untreu sind, ist ein Beweis seiner Giite (Rt 2,20), weshalb dieses deut-
sche Wort dem Sachverhalt oft gerecht wird. Wenn David in Psalm 18,51
sagt, Gott erweise haesaed an seinem Gesalbten, dann denkt er daran,
wie Gott seinen mit David gemachten Bund einhilt (2Sam 7,8-16); und
wenn er in Psalm 33,5 sagt: »Die Erde ist voll der Giite — heesced — des
HERRN«, dann denkt er an den Bund, den Gott mit Noah machte, in dem
er verhiel3, er werde die Erde und die Menschen auf ihr bewahren.

Gottes Giite hat David erwihlt, Gottes Giite hat David berufen, Got-
tes Giite hat David gefiihrt. Als ein Mann nach dem Herzen Gottes, weil3
David, dass er nur Boses getan und daher nur Gericht verdient hat, dass
alles Gute allein von Gott kommt; dass es an Gottes freiem Wohlgefallen
lag, dass er nicht wie die Ubrigen auch drauBen stand.

»in dein Haus«: Hier wird zum ersten Mal in der Sammlung der Psal-
men Gottes Haus erwdhnt; David wird noch oft von ihm sprechen. Es
war seine alles verdringende Sehnsucht gewesen, dem Gott Jakobs eine
Wohnstitte zu finden (Ps 132,1-5). Er verlangte danach, dort zu sein, wo
Gottes Herrlichkeit wohnt, um dort die Lieblichkeit des HERRN anzu-
schauen. Immer wieder redet er darum von Gottes Haus (Ps 23,6; 26,8;
27,4; 28,2).

»will anbeten«: Der Heilige kann nicht anders, wenn er bedenkt, wie
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Gottes Zorn sich von ihm gewandt hat und Gottes Erbarmen ihn in sein
Haus gefiihrt hat. Und er steht jetzt da, befreit von den Ménnern des Blu-
tes und des Truges, befreit von der Macht des Hasses und der Liige, der
er einst selbst gedient hatte, und sieht in Gottes Licht das Licht (Ps 36,10)
und sieht in der Hingabe seines Sohnes seine Liebe. Seine Seele jubelt
vor Bewunderung, sein Gemiit jauchzt vor reiner Wonne, er sinkt nieder
und betet an.

»in deiner Furcht«: Eben hatte David gesagt, dass er dank Gottes
Giite ins Heiligtum eintreten kann. Nun verkniipft er Gottes Giite mit
Gottesfurcht. In Psalm 130,4 sagt der Beter, dass Gott dem Siinder die
Siinden vergibt, damit man ihn fiirchte. Gottes Gnade, richtig verstanden,
bindet uns nur noch enger an den Gott aller Gnade und lehrt uns, alle
Siinde zu verabscheuen, weil Gott sie verabscheut, wie David in diesem
Psalm eben gesagt hat (V. 5-7).

Das hebriische Wort fiir » Tempel« ist hékal, und das ist sumerischen
Ursprungs: e-gal bedeutet wortlich »grofles Haus«. Es ist anzunehmen,
dass Abraham dieses Wort aus dem Zweistromland nach Kanaan mit-
brachte und es in seiner Familie und unter seinen Nachkommen zum
Ausdruck fiir Gottes Haus wurde. Das dgyptische Wort Pharao bedeutet
auch »groBes Haus«. Den Agyptern war ihr Herrscher und seine Familie
grofler als alles andere; dem Hebréer ist das Haus Gottes das Grofte in
dieser Welt. In den Psalmen kommt dieses Wort auller hier noch vor in
Psalm 18,7; 27,4; 29,9; 45,9; 48,10; 65,5; 68,30; 79,1; 138,2; 144,12.
Siehe auch Erklérung zu 27,4.

Dass David hier vom Tempel spricht, muss uns nicht befremden. Es
haben zwar einige gemeint, der Psalm miisse von einem Spéteren als
David geschrieben worden sein, da der Tempel erst nach seinem Tod
errichtet wurde. Nun wird aber schon die Stiftshiitte, die in Silo stand,
»Tempel« genannt (1Sam 1,9; 3,15). Zur Zeit Davids wohnte »die Lade
des Bundes des HERRN unter Teppichen« (1Chr 17,1), ndmlich in dem
Zelt, das er fiir die Bundeslade errichtete, die er nach Jerusalem gebracht
hatte. Wenn man das Zelt der Zusammenkunft schon hatte » Tempel«
nennen kdnnen, dann spricht nichts dagegen, dass David jenes Zelt in
Jerusalem auch »Tempel« nannte, wo doch die Lade Gottes, das Herz des
Heiligtums, in ihm stand. Zudem nennt David die Wohnung Gottes im
Himmel auch »Tempel« (2Sam 22,7). Wiahrend er bezeugt, dass er durch
Gottes Gnade in sein Haus eingehen werde, kann er an beides, an die
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irdische und an die himmlische Wohnung gedacht haben, weil er wohl
wusste, dass er einst auch droben in Gottes Gegenwart eingehen werde
(wie auch ein Asaph in Ps 73,24 bezeugt).

2. Herr, leite mich! (V. 9-13)

9 Leite mich®, HERR, in deiner Gerechtigkeit um meiner Feinde
willen®’;
ebne vor mir deinen Weg.*

»Leite mich, HERR«: Das ist die Bitte des Mannes, der Gott fiirchtet
(V. 8). Darum betet er, dass Gott ihn leite, dass Gott ihn an der Hand
nehme und hindurchfiihre durch die Taumelschwaden der Versuchung
und den Glutofen der Verfolgung; dass Gott ihn davor bewahre, in
Untreue seinen Glauben zu verleugnen und seinen Gott zu entehren. Er
betet aber auch, dass Gott ihn in seiner »Gerechtigkeit« leite. Mit Got-
tes Gnade und Giite (V. 8) verbindet sich Gottes Gerechtigkeit. Wie beide
zusammengehoren, wurde erst durch das Kommen des Sohnes Gottes
offenbar (Joh 3,17; siche oben auch Auslegung zu 4,4).

»um meiner Feinde willen«: Die Feinde versuchen den Heiligen ein-
mal durch Schmeicheln, ein anderes Mal durch Drohen vom geraden
Weg abzubringen. Davor moge Gott ihn bewahren. Die Feinde lauern
dem Heiligen auf und warten nur, dass er strauchle. Vor dem hamischen
Triumph der Feinde bewahre ihn Gott. Die vielen Anklagen und Unter-
stellungen der Feinde sind dem Heiligen eine Versuchung, seine Ein-
falt in Christus zu verlieren, wihrend er ihnen antwortet. Auch davor
bewahre ihn Gott.

»Ebne vor mir deinen Weg«: Alle wollen geebnete Wege, auch der
Siinder. Niemand liebt Hindernisse. David will aber nicht, dass seine
Wege, sondern »deine Wege«, Gottes Wege vor ihm geebnet seien.
Dieses Verlangen kennzeichnet den Heiligen. Gottes Weg fiihrt in Got-
tes Haus; und in Gottes Haus will er um jeden Preis. Darum betet er so.

86  Ps25,5;27,11; 86,11; 143,10.
87  Ps38,3;27,11;69,19.
88 Jes 26,7.
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Darum ist es ihm recht, wenn Gott ihm jeden eigenen Weg verbaut, um
ihm nur den ewigen Weg offenzulassen (Ps 139,24; 143,8).

10 Denn in ihrem Mund ist nichts Gewisses®;
ihr Inneres ist Verderben®, ihr Schlund ein offenes Grab®';
ihre Zunge gliitten** sie.

»Denn ...«: Dieses Wort begriindet die eben gemachte Aussage. Wenn
Liigner uns umgeben und Verleumder auf uns lauern, dann hilft uns nichts
anderes als Gottes Gerechtigkeit. Dann sind wir darauf angewiesen, dass
Gott uns fiihrt und bewahrt.

»... in ihrem Mund ist nichts Gewisses«: Das heil3t, dass sie Liigner
sind, und »ihr Inneres ist Verderben« heif3t, dass sie Menschenmdorder
sind (1Jo 3,15). Die zweite Vershélfte wiederholt die Aussage, indem sie
sie variiert: »ihr Schlund ein offenes Grab«, denn ihre Worte wollen
verderben statt erbauen, toten statt beleben (siehe Jer 9,8); und ihr Mit-
tel ist die Liige: »ihre Zunge glitten sie«. Sie reden sif3, Bitterkeit des
Todes (1Sam 15,32) ist aber unter ihrer Zunge; sie glitten die Worte, tra-
gen aber bose Anschldge im Herzen, wie die Ehebrecherin (Spr 2,16; 5,3)
und wie die falschen Briider, die die Gemeinden spalten (R6m 16,17).

11 Lass sie biiflen, o Gott,

lass sie fallen durch ihre Anschlige!
Versprenge sie ob ihrer vielen Frevel!
Denn sie sind widerspenstig gegen dich.

»Lass sie biiflen, o Gott!«: Darf der Heilige das Gericht auf die
Kopfe der Gottlosen herabflehen? David durfte es (Ps 139,19); die alt-
testamentlichen Heiligen durften es. Und vergessen wir nicht: David
richtet nicht selbst. Er betet, dass Gott richte, tut also genau das, wozu
Paulus in Romer 12,19 auffordert. Der Herr Jesus hat aber trotzdem tiber
seine Feinde nicht Gericht erbeten, sondern fiir sie Fiirbitte getan. Ste-
phanus betete fiir seine Morder um Vergebung (Apg 7,60). Von einem
Feind der Briider sagt Paulus nicht mehr als: »Der Herr wird ihm ver-
89 Ps123:417.

90 Ps524.

91 Rom 3,13.
92 Ps 55,22; Spr 2,16; 5,3; 6,24; 7,5.
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gelten nach seinen Werken« (2Tim 4,14). Wir konnen, wir diirfen den
Zorn dem gerechten Richter tiberlassen; sein ist die Rache, er wird ver-
gelten (Rom 12,19).

Der Heilige weiB, dass er die Gottlosen nicht strafen muss; Gott wird
das tun. Er wird es tun, indem er sie der Dynamik ihrer eigenen Bosheit
iiberldsst; dann werden sie »fallen durch ihre Anschlige«, dann wer-
den sie ausgleiten und stiirzen. Ihr eigener Rat wird sie umbringen; ihr
eigenes Gewicht wird sie niederreilen. Segond {iibersetzt: »Que leurs
desseins amenent leur chute! — mogen ihre Pléne ihren Sturz herbei-
fithren!« Der Stein, den sie rollen, wird sie zermalmen (7,17), das Netz,
das sie selbst gelegt haben, wird sie fangen (9,17).

Gott wird sie aus seiner Gegenwart verbannen, weil sie seine Wahrheit
verschméht und seine Heiligen geldstert haben (Mt 22,13; 25,41; Oftb
22,15). Denn ynicht soll wohnen im Innern meines Hauses, wer Trug iibt;
wer Liigen redet, soll nicht bestehen vor meinen Augen« (Ps 101,7). Und
»sie sind widerspenstig gegen dich«. Sie haben gegen Gottes Heiligen
Geist gestritten (Jes 63,10; Apg 7,51), sie haben den Geist der Gnade
geschmaéht, sie haben den Sohn Gottes mit Fiilen getreten und das Blut
des Bundes fiir gemein geachtet (Hebr 10,29).

12 Dann freuen sich® alle,

die sich bei dir bergen®*:

ewig jubeln” sie,

denn du beschirmst sie’’;

und in dir frohlocken?’, die deinen Namen lieben®.

Wie bezeichnend ist dieser Satz fir David, den Mann nach Gottes Her-
zen: Er schaut immer wieder weg von sich und sieht, wie Gottes Ein-
greifen nicht allein ihn, sondern das ganze Volk Gottes beriihrt: Wenn
die Gottlosen niedergeworfen werden, »freuen sich alle, die sich bei dir
bergen«”. Beim Fall Babylons wird der Himmel jubeln (Offb 18,20).
Welche Befreiung, wenn das Bose und die Bosen endlich von der Fla-

93 Ps4,8;34,3;978.
94 Ps2,12;64,11.

95 Ps30,6.
96  Ps327;91,1.
97  Ps684.

98  Ps18,2;31,24;69,37; 116,1; 119,132,
99  Ps48,11; 58,10; 68,3; 97.8; Spr 11,10; Oftb 12,12; 19,1.2; Jes 24,14; 30,32.
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che des Erdbodens entschwunden sind! Wie freut sich mit David jeder
Heilige, dass Gott die Gottlosen wie Schlacken wegrdumen wird
(Ps 119,119), dass die Siinder von der Erde schwinden und die Gottlosen
nicht mehr sein werden (Ps 104,35). Gottes Wahrheit und Liebe wird
dann in unbeflecktem Glanz hervorstrahlen. Nichts mehr wird verderben
und tibel tun auf seinem ganzen heiligen Berg, und die Erde wird voll
sein von der Erkenntnis der Herrlichkeit des Herrn, gleichwie die Was-
ser den Meeresgrund bedecken (Jes 11,9). Wie sollten dann nicht alle, die
Gott lieben, jubeln?
Gott wird die Seinen »beschirmen«: vgl. Psalm 91,1.

13 Denn du, HERR, segnest den Gerechten,
umgibst!® ihn mit Gunst wie mit einem Schild'’'.

Der Herr wird »den Gerechten segnen«. Was »segnen« bedeutet,
konnen wir dort lernen, wo dieses Wort zum ersten Mal vorkommt
(1Mo 1,22.28). Gott segnete die Menschen, und dann gab er ihnen einen
Auftrag. Segnen heif3t also, dass Gott uns den Willen, die Kraft und die
Maoglichkeit gibt, all das zu tun und zu sein, wozu Gott uns bereitet hat.
Segnet der HERR den Gerechten, dann beféhigt er ihn, gerecht zu leben.
Denn keiner ist gerecht aus eigenem Wollen und Vermogen (R6m 9,16);
er ist es allein vermdge Gottes Willen und Segen. Keiner wandelt auf
den gerechten Wegen des Herrn aus eigener Stirke. Es ist der Segen
des Herrn, der ihm diesen unverginglichen Reichtum bereitet hat, »und
eigene Anstrengung fiigt neben ihm nichts hinzu« (Spr 10,22).

»umgibst ihn mit Gunst wie mit einem Schild«: Gottes Gnade be-
wahrt den Gerechten. Die gleiche Gnade, die ihn zu einem Gerechten
machte, erhdlt ihn auch. Der Gott aller Gnade (1Petr 5,10), der uns
erwédhlt und berufen und unser Teil und Los zuvorbestimmt hat
(Rom 8,29), sorgt auch dafiir, dass kein Feind uns schaden und keine
Macht uns von seiner Liebe scheiden kann (R6m 8,30-39).

Der hier erwédhnte »Schild«, sinndh, ist der grofle, den ganzen
Mann deckende Standschild. Wihrend David im Tor sall und sah, wie
seine Knechte bewaffnet auszogen (2Sam 18,1-6), wusste er, dass nicht
diese sein Schutz waren, sondern Gott. Er sieht schon, wie Gott auch sie

100 Ps 32,10.
101 Ps3.4.
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beschirmt und wie sie jubeln werden, nachdem Gott im gerechten Gericht
gehandelt hat (V. 11). Joab und Abischai, Ittai und alle Helden umgaben
zwar schiitzend ihren Konig, aber was waren sie ohne Davids Gott? Es
war Gott, der ihn und der sie umgab wie ein Schild. Das hebrdische Verb,
das hier fiir »umgeben« verwendet wird, lautet catar. Es kommt nur noch
in 1. Samuel 23,26 vor. Dort steht es fiir Saul und seine Leute, die David
umzingeln, um ihn umzubringen. Feinde kdnnen uns wohl von allen Sei-
ten bedréngen, aber Gott ist stirker. Die Ringmauer, die er um die Seinen
zieht, kann kein Feind durchbrechen.

catar bedeutet ferner »umbinden« und von daher auch »umkrénzen«
und schlieBlich »kronen«. In Psalm 103.,4 lesen wir, dass Gott uns kront
mit Giite und Barmherzigkeit. Hier heifit es nun, dass er uns kront mit
Wohlgefallen. So kénnen wir also sagen: Gottes Gnade und Gottes Wohl-
gefallen sind beides: Schutz (wie ein Schild) und Ehre (wie eine Krone).
Sie sind Sicherheit und Schmuck.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 5

»David bittet Gott um Hilfe, weil er durch ungerechte, wiitende Angriffe
seiner Feinde hart bedrdangt wird und noch gréBeres Ungliick befiirch-
tet. Um nun desto gewissere Erhorung zu finden, offenbart er in der
Glut seines Betens die ganze Heftigkeit seines Schmerzes; dann stellt
er dem Herrn die unertrdgliche Bosheit seiner Feinde vor Augen, die
Gott unmoglich ungestraft lassen konne. Weiter bekennt er seinen Glau-
ben und seine Geduld, und daran tréstet er sich so, dass er nicht mehr an
einem gliicklichen Ausgang zweifelt. Endlich zieht er den Schluss, dass
seine Errettung eine gemeinsame Frucht der Gnade fiir alle Frommen
bringen werde« (Calvin).

»Der 5. Psalm bildet in mancher Hinsicht das Gegenstiick zum 4. Psalm.
Er, der einen Gerechten fiir sich abgesondert hat (4,4), verabscheut not-
wendigerweise alle Ubeltiter (5,7). Hier spricht der Beter zum ersten
Mal gegen und nicht mehr mit den Gottlosen. Es handelt sich um einen
jener Psalmen, die der Christ sich nur mit Miihe zu eigen machen kann.
Kein Wunder, féllt es ihm schwer, ein Gebet wie »stofle sie weg wegen
der Menge ihrer Ubertretungenc (5,11) in Einklang zu bringen mit den
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Worten des Herrn: » Vater, vergib ihnen¢, oder mit dem Gebet des Stepha-
nus: »Herr, rechne ihnen diese Siinde nicht zu!« Judentum und Christen-
tum sind in dieser Sache ihrem Wesen nach ganz verschieden ... Chris-
ten konnen, da sie mit dem Geist der Gnade und des Erbarmens eins
sind, nicht darum beten, dass Gott die Siinder von sich stof3e. Aber wenn
das Gericht vor der Tiir steht und die Anhinger des Tieres und seines
Propheten gemeinsam und offen gegen den Allerhdchsten ldstern, dann
wird das Gebet des jiidischen Uberrests Gottes Absichten entsprechen
... Diese Gedanken helfen uns, den Wechsel in der Sprache vom 4. auf
den 5. Psalm zu verstehen: Dort waren die Menschen aufgerufen wor-
den, zu bedenken. Hier ist das nicht mehr der Fall; sie werden als sol-
che behandelt, die sich bewusst gegen den HERRN gestellt haben. Sie
haben das Werben der Gnade abgewiesen, darum kann nur Gericht fol-
gen« (Grant).

»Der Psalm blickt vorwirts in die Zeit des treuen jiidischen Uberrests
unmittelbar bevor Gott sein Gericht iiber die abgefallene Nation und ihre
heidnischen Helfer ausgieBen wird, die sich der Verfolgung des wahren
Volkes Gottes schuldig gemacht haben« (Clarke).

V. 2.3 — »Das wiederholte »mein«< in der Wendung »mein Kénig und mein
Gott¢ gibt dem Gebet eine feste Grundlage, und indem David das Wort
Konig verwendet, stellt er sein eigenes Konigtum in den rechten Zusam-
menhang. Er akzeptiert damit, dass er selbst ein Mann ist, der unter
Gewalt steht, und der darum nicht mit seinen eigenen Mitteln seine eige-
nen Ziele verfolgen muss« (Kidner).

V. 2-4 — »Ein Gott, der Gebet erhort: Ein solcher ist er gewesen, seit
Menschen angefangen haben, den Namen des HERRN anzurufen, und er
ist noch immer so geneigt wie je, auf Gebete zu antworten. Man beachte,
wie David ihn nennt: »Herr, Jahwe¢ und ymein Konig und mein Gott(, den
ich als meinen Gott bekannt und dem ich Treue geschworen habe, und
unter dessen Schutz ich mich begeben habe als meinem Konig. Wir glau-
ben, dass der Gott, zu dem wir beten, ein Konig und ein Gott ist, Konig
der Konige und Gott der Gotter. Aber das ist noch nicht alles: Die Wahr-
heit, die unsere Gebete am meisten befliigelt und uns die grofite Kiihn-
heit verleiht, ist die Tatsache, dass wir zu ihm als unserem Konig und als
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unserem Gott aufsehen diirfen, dem wir in besonderer Weise verpflichtet
sind, und von dem wir Besonderes erwarten diirfen« (Henry).

V. 13 —»Wenn ich fromm bin, so ist dir bekennen nichts anderes, als dass
ich es nicht mir zuschreibe, weil du, Herr, es bist, der »den Gerechten
segnetq, aber zuerst, da er noch gottlos ist, ihn gerecht macht« (Augusti-
nus, Bekenntnisse, X, 1).

»Die Gunst und das Wohlgefallen Gottes gegeniiber den seinigen ist
thnen eine starke und herrliche Wehr, ein kronender Schild, ein Schild,
der den ganzen Mann umgibt, ein fester und undurchléssiger Schild, den
der Glaubige ergreifen und festhalten und jedem Angriff des Feindes ent-
gegenhalten kann; ja, es ist ein Schild, an dem jeder Streich und jedes
Geschoss des Feindes abprallen muss, sogar dann, wenn der Glaubige es
nicht gewahrt« (Dickson).

Sprachliche Anmerkungen zum Psalm 5

V. 4 — béqeer: »Morgen«. Man muss das als einen (im Gegensatz zum
Arabischen im Hebrdischen morphologisch nicht mehr erkennbaren)
adverbialen Akkusativ auffassen. Diesen kennen wir im Deutschen auch:
»Den Morgen war ich im Garten.« »Den zwdlften Mérz traf er ein.«

V. 6 — »Prahler«: hélslim, eigentlich »die laut Hallenden«, »die leer
Drohnenden«. Luther iibersetzt »die Ruhmredigen«, Ziircher »die Prah-
ler«.

V. 10 — »Verderben«: hawwot, ein Wort, das (auBler vielleicht 52,9)
immer in der Mehrzahl belegt ist; auler hier noch in 38,13; 52,4.9; 55,12;
57,2; 91,3; 94,20.

V. 11 — »Anschlige«: moceésah heifit eher »Ratschlagg, es ist das um
die nominalbildende Vorsilbe mé- erweiterte Wort ¢€sah, das uns in 1,1
schon begegnet ist. Die Gottlosen sitzen in ihrem Rat und fassen Rat-
schldge gegen Gott (2,1) und gegen die Geliebten Gottes. Sie werden fal-
len mimmacasétéhaem, wortl. »von ihren Ratschldagen her«.
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V. 12 — »du wirst beschirmen«: tasék. Die Grundbedeutung des Ver-
bums sdkak ist »ausbreiten« (2Mo 40,21), »bedecken« (Ps 91,4). In den
Psalmen kommt es nur noch vor in 140,8.

»frohlocken«: calas, kommt auBler hier im Psalmbuch noch dreimal
vor (9,3; 25,2; 68,4). Héufiger ist das synonyme und Wurzelverwandte
calaz (siche 28,7).

»umgibst ihn«: ta‘tarzennil, eigentlich: »kronst ihn«; das gleiche
Verb catar wie in Ps 103,4b.

Psalm 6
Gebet um Schonung vor Gottes Zorn

Dies ist der erste der siecben BuBlpsalmen (Ps 6; 32; 38; 51; 102; 130;
143). Es ist im Psalmbuch der erste Hinweis darauf, dass David nicht
allein unter der Bosheit seiner Feinde, sondern auch an seiner eigenen
Stindhaftigkeit litt. Wie der 3., der 4. und der 5. Psalm ist auch dies ein
Gebet. Unser Leben in dieser Welt wird immer von Gebet durchsetzt
sein, wir werden tiglich, ja, stiindlich, zum HERRN rufen miissen, denn
die Note und Nachstellungen werden nie aufhoren.

Bisher (in den Psalmen 3, 4 und 5) hatte der Gerechte Gottes Beistand
bei allen Nachstellungen der Feinde erfahren; David hatte inmitten des
Larms der herannahenden Feinde noch sagen konnen: »lch legte mich
nieder und schlief, denn der HERR stiitzt mich« (3,6). Jetzt aber kann er
vor Kummer nicht schlafen: »Ich schwemme mein Bett die ganze Nacht,
trinke mit Trdnen mein Lager« (V. 7). Gott muss seinen Heiligen auf
dem Weg zum verordneten Ziel auch beibringen, wer sie sind. Ohne Gott
sind sie nichts; ohne seine Gnade sind sie verloren. Entzieht er ihnen sei-
nen Beistand, konnen sie nicht einmal schlafen. Es ist Gottes Gnade und
nichts als Gottes Gnade, der sie alles verdanken, ja, auch den reguldren
Verlauf aller Korperfunktionen.

Wie wichtig ist es, dass der Heilige, der sich unter Gottes Herrschaft
gebeugt hat und daher die Auflehnung der Gottlosen gegen Gott beklagt,
nicht selbstgerecht wird. Haben wir Gott gebeten, er mdge im Gericht
eingreifen, wie es David in Psalm 3, 4 und 5 getan hat, dann muss Gott
uns zeigen, was wir wert sind; und haben wir wie David und wie nach
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ihm ein Jesaja unser » Wehe!« liber die Stinder ausgerufen (Jes 1,4; 3,11;
5,8.11.18.20.21.22), dann muss Gott uns in seiner Gegenwart zeigen, wer
wir sind, damit wir lernen zu rufen: » Wehe mir!« (Jes 6,5).

Zwei Teilverse finden wir im Mund des Herrn selbst: Vers 4a in Johan-
nes 12,27 und Vers 9b in Matthdus 7,23. Wenn auch der Geist Christi hier
wie an so manchen Orten durch den Propheten spricht, so zdhlen wir die-
sen Psalm doch nicht zu den eigentlich messianischen.

Der Psalm zerfillt in zwei Teile:

1. David fleht um Schonung und Gnade (V. 2-8)
2. David weil3, dass Gott sein Gebet angenommen hat (V. 9-11)

In der Bedrédngnis fleht David zu Gott um Gnade; denn da stehen ihm
seine eigenen Siinden vor Augen; im zweiten Teil erst redet er von
Bedringern und Ubeltitern. Das zeigt, dass David in der Bedringnis der
Feinde Gottes Hand sah, die ihn ziichtigte.

1 Dem Vorsinger, mit Saitenspiel, auf der Scheminith. Ein Psalm
von David.

Zum »Vorsinger« und zum »Saitenspiel« siche Psalm 4. »Scheminith«
steht nur noch in der Uberschrift von Psalm 12. $aminit ist formal die
Ordnungszahl von §amoénah, »acht«, also »der / die Achte«. Das ent-
sprache buchstiblich unserem lateinischen Wort Oktave. Geméa8 1. Chro-
nik 15,20.21 ist »auf Scheminith« eine Anweisung, die neben »auf Ala-
moth« steht (siche Ps 46). calamét bedeutet wortlich »Jungfrauenc,
weshalb die beiden Angaben womdglich eine Oberstimme und eine um
eine Oktave tiefere Stimme bezeichnen. Luther hilt »dafiir, dass nach
dem grammatischen oder historischen Sinn die Octava ein Saitenspiel
oder eine Zither von acht Saiten gewesen sei, da ja der 33. Psalm in
Vers 2 von einem »Psalter von zehn Saiten< Kunde gibt« (Arbeiten tiber
die ersten 22 Psalmen).
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1. David fleht um Schonung und Gnade (V. 2-8)

In diesem ersten Teil hdufen sich die Ausdriicke, die Davids Elend
umschreiben. Er ist welk (V. 3), d.h. alle Kraft hat ihn verlassen; sein
Gebein ist bestiirzt (V. 3), weil ihm Gottes Zorn in die Knochen gefahren
ist; seine Seele ist bestiirzt (V. 4), denn er ist von Gottes Grimm iiber-
wiltigt und iiber sein Handeln ratlos; er ist miide vor endlosem Seufzen
(V. 7), d.h. er kann nicht mehr; sein Auge ist dunkel (V. 8), d.h. er sicht
keinen Lichtschimmer.

Entsprechend richtet David sieben Bitten an Gott: »Strafe mich
nicht!« (V. 2a); »ziichtige mich nicht!« (V. 2b); »sei mir gnddig!« (V. 3a);
wheile mich!« (V.3b); »kehre um!« (V.5a); »befreie meine Seele!«
(V. 5b); »rette mich!« (V. 5¢).

2 HERR, nicht in deinem Zorn'*? strafe mich,
und nicht in deinem Grimm ziichtige mich.'®

David bittet den HERRN nicht, ihn gar nicht zu strafen oder zu ziich-
tigen. Die Wortstellung im hebréischen Satz besagt vielmehr, der Herr
mochte ihn, wenn er ihn ziichtigt, nicht in seinem Zorn und Grimm
strafen und ziichtigen. Genau so hat spidter auch Jeremia gebetet
(Jer 10,24).

So betet nur, wer unter dem schrecklichen Eindruck von Gottes Zorn
steht (siche auch Psalm 27,9; 130,3); er begreift, dass es mit ihm gar
aus wire, wenn Gott ihn strafte, so wie er es nach Recht tun miisste und
wozu er alle Macht hat. David ist niedergedriickt von der erschreckenden
Wabhrheit, dass Gott nicht verpflichtet ist, ihn zu schonen, nachdem er mit
seiner Stinde Gott herausgefordert hat. Gott muss uns beibringen, dass
wir mit Gottes Gnade nicht spielen und uns nicht ausrechnen konnen, es
sei nicht so schlimm zu siindigen, da Gott jederzeit zu vergeben bereit
sei. Es stimmt zwar, dass Gott treu und gerecht ist und uns die Siinden
vergibt, so bald wir sie ihm bekennen (1Jo 1,9), aber diese Zusage hilft
uns nicht, wenn wir nicht an sie glauben konnen, und glauben konnen
wir nicht von uns aus. Gott muss uns den Glauben geben; Gottes Geist

102 vgl.2,5;7,7.
103 Ps 38,2 lautet buchstdblich gleich; Jer 10,24.
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muss uns zum Glauben stirken; und Gott entzieht uns seinen Beistand,
wenn wir anfangen, mit der Stinde und mit der Gnade zu spielen.!*

3 Sei mir gnidig'”, HERR!
Denn ich bin welk;

heile'®® mich, HERR!

Denn mein Gebein'” ist bestiirzt.

»Sei mir gnidig«: hdnnéni, wie in Psalm 4,2. Wie wollen wir ver-
stehen, wie sehr wir Gottes Gnade notig haben, wenn wir Gottes Grimm
nicht kennen (V. 2)? Und wie wollen wir verstehen, dass Gott uns gna-
dig sein muss, wenn wir nicht begriffen haben, dass wir »ganz welk«
sind, dass uns das Leben ausgeht, weil in uns eigentlich kein Leben ist?
Es ist nur geborgt; die Quelle ist nicht in uns, nicht im Geschdpf, sondern
im Schopfer (Ps 36,10). Und wir haben uns den Zugang zu ihm durch
die Siinde selbst verbaut. Wir haben das Recht auf das Leben verwirkt.
Damit sind wir doppelt auf Gott angewiesen: als Geschopfe, denen das
Leben von Gott zustromt; und als Siinder, die die Siinde gewihlt haben
und darum dem Tod verfallen sind. Wir kdnnen nur auf Gottes Gnade
hoffen.

Davids »Gebein ist bestiirzt«: Er hat alle Festigkeit verloren, und
nun begreift er, dass es Gott war, der ihn die ganze Zeit hielt; dass seine
Giite ihn stiitze. Das merkte er aber erst, als Gott seine Hand ein wenig
von ihm abzog. Da wich alle Kraft von ihm, da sackte er ein wie ein
Mensch ohne Gebeine. Er verlor alle Form und Fassung (Ps 39,12). Ahn-
liches erfuhr auch Habakuk (Hab 3,16).

104 So wie der HERR eines Tages Simson verlie, nachdem dieser sich immer wieder hatte gehen lassen
und immer wieder damit gerechnet hatte, dass er mit Gottes Hilfe die Siinde wiirde abschiitteln kén-
nen. Es kam ein Tag, an dem der Herr dem Simson die Fahigkeit zu glauben (siche Hebr 11,32.33)
entzog, und da wurde er schwach, und die Feinde iiberwiltigten und banden ihn, und er blieb gebun-
den bis zum Tag seines Todes. Wie beim Unziichtigen in Korinth konnte nur noch der Tod den ver-
stricken Glaubigen befreien (Ri 16).

105 Ps9,14.

106  Ps30,3;41,5;103,3; Jer 17,14.

107 Ps22,15; 32,3; sieche auch 35,10.
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4 Und sehr bestiirzt ist meine Seele'® ...
Und du, HERR, bis wann?'®

Davids Seele ist angesichts der GroB3e und der Vielzahl seiner Siinden
und der Heiligkeit Gottes »sehr bestiirzt«. Er begreift, dass er weder
Macht hat, sich selbst zu retten, noch auch das Recht, Rettung zu for-
dern. Machtlos zu sein, ist schlimm; dazu noch rechtlos zu sein macht die
Sache aussichtslos. Es bleibt ihm nichts als das Harren auf Gottes Wohl-
gefallen. Er kann Gott keine Vorschriften machen, er kann keine Rechte
geltend machen. So liegt er vor dem Heiligen und Allméchtigen im Staub
und wartet, »bis« der Herr sich ihm in Gnade zuwendet. Wie heilsam
ist diese vollkommene Abhéngigkeit vom Herrn. Hétte David sich selbst
Vergebung eingeredet oder hétte ein anderer sie ihm zugesprochen, wére
sein Gewissen doch nicht zur Ruhe gekommen. Es hitte den Anfechtun-
gen und Zweifeln, die kommen mussten, nicht standgehalten. Wartete er
aber, bis Gott zu ihm redete und bis sein Geist ihm die Gewissheit gab,
dass Gottes Gnade mit ihm und Gottes Macht fiir ihn sei, dass Gott ihm
vergeben und ihn nicht verstoBen habe, dann konnte nichts die Gewiss-
heit wirklich erschiittern.

5 HERR, kehre um'',
befreie!!! meine Seele''?,
rette mich um deiner Giite willen!

Wahrend David auf Gottes Arm harrt, weckt Gott Glauben in seinem
Herzen. Er gewinnt Freimiitigkeit und kann bitten: »HERR, kehre
um!« So betet, wer begreift, dass es fiir den Menschen das Schlimmste
ist, wenn Gott sich von ihm abwendet und ihn damit sich selbst iiber-
lasst (vgl. Kla 2,7). Er weil3, dass er dann ohne Hemmungen seiner bosen
Natur folgen wird. Er weif}, dass er dann auf immer verloren ist, eine
Beute der Siinde und des Todes.

David wagt zu glauben, er wagt mit Dringlichkeit zu rufen: »Rette
mich um deiner Giite willen!« Er baut seine Zuversicht allein auf Got-

108  Joh 12,27.

109 Ps4,3;13,2.3;35,17; 74,10; 79,5; 89,47; 94,3.
110 Ps90,13; 80,15.

111 Ps75.

112 Ps1164.
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tes Charakter auf; nicht weil David gut wére, sondern weil Gott gut ist,
darum kann er glauben. Zur Bedeutung des hebrédischen Wortes fiir Giite,
siche Auslegung zu Psalm 5,8.

6 Denn im Tod ist kein Gedenken an dich.
Im Totenreich, wer preist dich?'"’

»Denn im Tod ist kein Gedenken an dich«: David versteht, dass Gott,
wenn er rettet, nur um seinetwillen rettet. Er rettet den Siinder, damit die-
ser ihn preise. Paulus wird das in seiner ausfiihrlichen Darlegung der
Ratschliisse der Gnade Gottes in Epheser 1 bestétigen: Gott hat uns in
Christus erwihlt, geheiligt und vor sich gestellt »zum Preis der Herr-
lichkeit seiner Gnade« (Eph 1,6). Wenn wir in den Scheol fahren, wer-
den wir Gott nicht preisen: rettet uns Gott, dann werden wir ihn preisen
(Ps 30,10; 88,11; 115,17). Mithin rettet er uns, damit wir wie der aus der
Grube gerettete Hiskia das »Saitenspiel riihren alle Tage unseres Lebens
im Haus des HERRN« (Jes 38,20). In Psalm 40 wiederholt David diese
Wabhrheit (V. 2-4).

7 Miide'* bin ich vom Seufzen;
schwemme mein Bett die ganze Nacht,
trinke mit Trinen'" mein Lager'.

8 Mein Auge ist dunkel'” vor Gram,
gealtert vor lauter Feinden.

Gott lieB David lange harren. Er musste zuerst »miide« werden durch
sein »Seufzen«; Gott musste ihm seine Kraft nehmen und ihn brechen
— wie einst seinen Vater Jakob am Jabbok (1Mo 32,26). »Die ganze
Nacht« sucht Gott ithn mit Kummer heim, wie vor ihm Erzvater Hiob
(Hi 7,4.13-15). Auf dem Lager suchte er Erholung, aber stattdessen
schwimmt er in einem Strom von Tranen. Und Davids »Auge ist dun-
kel«. Keine Kraft und keine Sicht mehr — David ist am Ende. Und hier

113 Jes 38,18.

114 Ps 69.4.

115 Ps39,13;42,4; 56,9; 80,6; 102,10; 116,8; 119,28; 126,5.
116 Ps63,7.

117 Hi 17,7, Ps 31,10; 88,10.
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setzt die Wende ein. Jetzt, wo David nichts mehr tun kann, weder Kraft
noch Willen hat, sich zu irgendetwas aufzuraffen, greift Gott ein.!

2. David weil3, dass Gott sein Gebet angenommen hat
(V. 9-11)

9 Weicht'" von mir,
ihr Frevler'? alle!
Denn der HERR hort'?' mein Weinen'??;

»Weicht von mir Frevler alle«: Hier erst redet David vom Frevel der
anderen. Er musste zuerst seine eigene Bosheit erkennen und bekennen;
erst dann konnte er von der Bosheit der Bedrénger reden. Diese siindig-
ten zwar an David, aber das dnderte nichts an Davids eigener Siinde. Gott
muss uns von der Unart befreien, in die wir naturgesetzlich verfallen: auf
den Frevel der Feinde zu zeigen, um vom eigenen Frevel abzulenken.

10 Der HERR hort mein Flehen'?,
der HERR nimmt an mein Beten.

Hier ist endlich die Wende: »Der HERR hort.« David weifl nun, dass
Gott sich ihm zugewandt und ihm vergeben hat. Mit groer Gewissheit
kann er nun im Namen seines Gottes seinen Feinden gebieten, von ihm
zu weichen. Er weil} jetzt, dass die Frevler vor Gott nicht bestehen kon-
nen; dass Gott Siinde nicht dulden kann und den Siinder, der in seiner
Stinde bleibt, wegfegen wird.

118  Das Gleiche haben Menschenkinder — Siinder und Heilige — in allen Jahrhunderten erfahren. Hier
ein Beispiel aus dem Leben des groflen Evangelisten des 18. Jahrhunderts, George Whitefield. Sie-
ben Wochen lag er krank, aber jetzt, als er nichts mehr tun konnte, gingen ihm endlich die Augen
auf. Gott suchte ihn in seiner Gnade heim und schenkte ihm, was er durch keine heiligen Ubungen
und Entsagungen hitte erwerben konnen: die Gabe des Glaubens und des ewigen Lebens. »Es gefiel
Gott, mich von meiner schweren Last zu befreien und mich zu befihigen, in lebendigem Glauben sei-
nen geliebten Sohn zu ergreifen. Er schenkte mir den Geist der Kindschaft und versiegelte mich auf
den Tag der ewigen Erlosung. Oh! welche Freude — Freude, die unaussprechlich und voller Herr-
lichkeit ist — fiillte jetzt meine Seele, als die Siindenlast von mir fiel und das bleibende Bewusstsein
der vergebenden Liebe Gottes mich erfasste, als volle Gewissheit des Glaubens in meine trostlose
Seele einbrach! Das war der Tag meiner Vermdhlung — ein Tag, dessen ewiglich zu gedenken ist.
Meine Wonne glich Friihlingsstrémen, die alle Ufer iiberschwemmen.«

119 Ps119,115.

120 Mt7,23.

121 Ps10,17; 28,6.

122 Ps 30,6; Jes 38,5.

123 Ps10,17; 28,6; 116,1.
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11 Beschimt'** und sehr bestiirzt
werden alle meine Feinde,
kehren um'?, werden beschimt im Nu.

David hat zum Herrn gebetet; nun weil er: Er kehrt sich zu ihm (siehe
V.5), und die Feinde »kehren um«. Auch im Hebriischen steht beide
Male das gleiche Verb (siib). Zuerst waren Davids Gebeine und Seele
»hbestiirzt« (V. 3.4), nun sind seine Feinde »sehr bestiirzt«. Es ist wirk-
lich so: Wenn Gott fiir uns ist, dann kann niemand mehr gegen uns sein.
Gottes Allmacht fiir seine Erwiéhlten ist gleichzeitig Gottes Allmacht
gegen deren Feinde. Konnen wir uns einen stirkeren Trost denken? So
fithrt dieser erste BuB3psalm aus der grofiten Verzweiflung am Ende zum
grofiten Trost, den man sich tiberhaupt denken kann. Wahre Buf3e hat als
Frucht immer wahren Trost (Mt 5,4).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 6

»David war ein weinender Prophet gleich Jeremia, und dieser Psalm ist
eines seiner Klagelieder. Er wurde geschrieben in einer Zeit oder fiir eine
Zeit groBBer Not, sowohl duBerer wie innerer. Leidet jemand Triibsal? Ist
jemand krank? Dann singe er diesen Psalm. Die Weise dieses Psalms
ist sehr lehrreich, und wir werden ihr sehr oft begegnen. David beginnt
mit diisterer Klage, aber er endet mit freudigem Lob, wie Hanna, die mit
betriibtem Herzen zu beten anfing, aber nach ihrem Gebet aufstand mit
einem Gesicht, das nicht mehr traurig war« (Henry).

»Auf das Morgengebet von Psalm 5 folgt ein »Psalm von David«, wel-
cher, wenn auch nicht an einem Morgen gedichtet, doch auf schlaflose
tranenvolle Néchte zuriickblickt. Er besteht aus drei Strophen. In der
mittleren ringt sich der Dichter mittelst beruhigterer Ausschiittung seines
Herzens von dem Angstschrei der ersten Strophe zur Glaubenszuversicht
der letzten Strophe hindurch. Die Feindschaft der Menschen erscheint
ihm als Strafe gottlichen Zorns und also (was in diesem Psalm nicht
zu solchem Ausdruck kommt wie in Psalm 38, seinem Seitenstiick) als

124 Ps 35,4.26; 40,15; Jes 41,11.
125 Ps 56,10.
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Folge einer Siinde, und dieses Verfolgungsleiden, welches fiir ihn Gottes
Zorn zum Hintergrund und die Siinde zum Stachel hat, macht ihn traurig
und krank bis zum Tode« (Delitzsch).

»Prophetische Vorwegnahme: Hier finden sich die Seelennéte des leiden-
den jiidischen Uberrests in der Endzeit. Er klammert sich naturgemil an
die Vorrechte des Bundes, aber er muss zur Erkenntnis gebracht werden,
dass er nichts zu erwarten hat als die Fliiche des Bundes. Es bleibt ihm
nichts anderes, als auf Gottes Giite zu hoffen (V. 5). Darin steht er auf
dem gleichen Boden wie die Heiden. Er bekommt zwar die Gewissheit,
dass Gott seine Gebete erhort, aber er findet noch nicht die Freude, die
durch die Gewissheit der Vergebung durch das Sithnewirken des Messias
kommt. Das findet sich erst in spéteren Psalmen« (Clarke).

V. 2 —»Gott straft in zweierlei Weise: einmal in Gnade und zeitlich als ein
giitiger Vater; das andere Mal im Zorn und ewig als ein gestrenger Rich-
ter. Wenn nun Gott den Menschen angreift, so ist die Natur so schwach
und verzagt, weil sie nicht weill, ob Gott sie aus Zorn oder Gnade
angreift, und in der Furcht, es sei Zorn, hebt sie an und schreit: Ach Gott!
Strafe mich nicht im Zorn, lass es in Gnade sein und zeitlich; sei Vater
und nicht Richter!« (Luther, Auslegung der sieben Buf3psalmen).

»Obgleich Davids Leiden vielleicht von Menschen verursacht waren,
denkt er doch ganz richtig daran, dass er es mit Gott zu tun hat. Denn
Leute, die nicht gleich an ihre Siinden denken, um sich bewusst zu wer-
den, dass sie Gottes Zorn verdient haben, haben keinen Nutzen von ihren
Triibsalen. Und doch sehen wir, dass fast alle Menschen in dieser Be-
ziehung blind sind; denn wenn sie auch klagen, dass sie ungliicklich sind,
so sieht doch fast keiner auf die Hand, die ihn schldgt. Lasst uns daher,
woher auch die Leiden kommen mogen, lernen, unsere Gedanken auf
Gott zu richten. Lasst uns ihn als unseren Richter anerkennen, der uns
deswegen vor seinen Richterstuhl fordert, weil wir nicht aus freien Stii-
cken seinem Gericht zuvorgekommen sind. Da es oft geschieht, dass die
Menschen, wenn sie Gottes Zorn fiihlen, in unniitzes Klagen ausbrechen,
statt sich selbst anzuklagen wegen ihrer Siinden, so ist es wohl zu beach-
ten, dass David nicht nur die Leiden, die er zu erdulden hat, auf Gott
zuriickfiihrt, sondern auch eingesteht, dass er die gerechte Strafe fiir
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seine Stinden erduldet. Denn er hadert nicht mit Gott, als ob er ihm ohne
Grund Feind wire und gegen ihn wiitete, sondern rdumt ihm das Recht
ein, ihn zu riigen und zu strafen, und wiinscht nur, dass seine Strafen
ermafigt werden mdchten. Somit erkennt er Gott als den gerechten Rich-
ter Uiber alle Siinder an ... Er will sich nicht ganz der Bestrafung ent-
ziehen — das wire auch unbillig und wiirde ihm mehr Schaden als Nutzen
bringen —, sondern er schreckt nur vor dem Zorn Gottes, der ihm mit dem
Untergang droht, zuriick« (Calvin).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 6

V. 5 — »befreie«: hallés. Dieses Verb kommt in den Psalmen 12-mal vor
(6,5; 7,5; 18,20; 34,8; 50,15; 60,7; 81,8; 91,15; 108,7; 116,8; 119,153;
140,2).

V. 6 — »im Totenreich«: bis§*ol, wortlich »im Scheol«.

V. 7 — Das hebréische *z2eshaeh (Hifil von sahah, »schwimmen«) be-
deutet ganz buchstiblich »schwimmen machen«, oder eben: »schwem-
men«.

V. 11 — »kehren um und werden beschimt« ist im Hebréischen ein
Wortspiel mit versetzten Konsonanten: jasiibi jébosi.

Psalm 7
Gott ist ein gerechter Richter

Am Schluss von Psalm 6 hatte David voller Gewissheit die Niederlage
seiner Feinde angekiindigt (V. 11). Hier fdhrt er fort und kiindigt das
Gericht Gottes iiber alle Gottlosen an (Ps 7,7-9.12-17). Dieser Psalm
setzt die mit Psalm 3 begonnene Entwicklung fort und beschreibt die
letzte Etappe auf dem Weg zum groBen Ziel, das wir mit dem 8. Psalm
erreichen: dort regiert endlich der von Gott verordnete Konig (2,6). In
diesem letzten Psalm der Reihe von fiinf Liedern, die die ganze Zeit der



Das erste Psalmbuch 102

Bedringnis der Heiligen in einer Welt der Siinde umfassen, finden sich
manche Ankldnge an den ersten Psalm dieser Reihe: Wie in Psalm 3,1.2
muss David noch immer vor Verfolgern zu Gott flichen (V. 2), und er
betet wie in Psalm 3,8, dass Gott aufstehen mochte (V. 7). Und beide
Male gibt ihm Gott die Gewissheit, dass er ihn wie ein Schild schirmen
und auch retten werde (3,4.9 und 7,11). Wir sind hier kurz vor dem Ziel;
die Feinde toben (wie in 2,1 vorhergesagt), und der verfolgte Gerechte
ruft zu Gott, dass er gegen ihr Wiiten aufstehen (V. 7) und wieder zur
Hohe zuriickkehren mochte; der Name des HERRN, des Hdchsten,
soll und wird gepriesen werden. Zum Schluss dieses Psalms horen wir
das erste Mal den Sédnger den Namen des HERRN loben. Damit leitet
er ganz organisch zum 8. Psalm iiber, der mit dem Bekenntnis beginnt,
dass der Name des HERRN herrlich und der HERR selbst iiber alle Him-
mel erhaben sei. Nachdem David in den Psalmen 3 bis 7 fast nur von
Anfeindung, Bedrohung, Kummer und Kdmpfen gesungen hat, singt er in
den Psalmen 8 und 9 fast ausschlielich das Lob seines Herrn und Gottes.

Was dieser Psalm allen bedringten Glaubigen zu allen Zeiten sagt,
was seine immergiiltigen Grundwahrheiten sind, hat D. Kidner in vor-
bildlicher Prignanz so formuliert:

»Gerechtigkeit wird Errettung bedeuten, denn die beiden fallen zu-
sammen, wenn Gott die Sache des Bedriickten richtet. Der Psalm fiihrt
vom ganz personlichen Flehen eines verratenen und gejagten Mannes zur
Uberzeugung, dass Gott der Richter der ganzen Erde ist und dass Gott-
losigkeit sich selbst réicht. Entsprechend endet er mit Zuversicht und Lob.«

Das gerechte Gericht Gottes (V. 12) und die Errettung der Gerechten
(V. 9-11) ist das Grundthema. Wir folgen David auf seinen fiinf Schritten
durch dieses Lied:

1. Der Gerechte flieht vor dem Verleumder zu Gott (V. 2.3)
David betet: »Rette mich!«

2. Der Gerechte stellt sich unter Gottes Gericht (V. 4-6)
David betet: »Erforsche mich!«

3. Gott richtet die Gottlosen (V. 7-14)
David betet: »Stehe aufl«

4. Die Gottlosen bereiten sich ihr eigenes Gericht (V. 15-17)

5. Die Gerechten riihmen den gerechten Richter und Retter (V. 18)
David spricht: »Ich preise dich.«
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1 Schiggajon, von David, das er dem HERRN sang auf die Worte
Kuschs, des Benjaminiters.

Dies ist der zweite von insgesamt 14 Psalmen, die in der Uberschrift den
Anlass ihrer Entstehung nennen. (Es sind Ps 3; 7; 18; 30; 34; 51; 52; 54;
56; 57; 59; 60; 63; 142.)

»Schiggajon« ist ein Hauptwort, das vom Verb $agah, »abirren,
gebildet ist. AuBBer hier kommt es nur noch einmal vor, und zwar in der
Mehrzahl Sigjonot (Hab 3,1). Vielleicht ist eine Vortragsart gemeint, die
von der tiblichen Form »abirrt« und alles Gemessene und Beherrschte zu
Gunsten von heftiger Bewegung preisgibt.

Wir wissen nicht, wer dieser »Kusch« ist, aber wir wissen, was er
David antat: Er muss ihn verleumdet haben, denn deswegen muss David
vor Gott seine Unschuld beteuern. Und wir wissen, dass er ein Benja-
miniter war, wie Saul, sodass wir annehmen konnen, er habe zu des-
sen Gefolge gehort. Was lage dann aber ndher, als dass er David bei
Konig Saul verleumdete, dass er also einer jener Leute war, von denen
David in 1. Samuel 24,10 spricht? Vergleichen wir das Geschehen von
1. Samuel 24 (und auch das dhnliche Geschehen von 1. Samuel 26) und
die dort gesprochenen Worte mit dem vorliegenden Psalm, gewinnen wir
die Uberzeugung, dass wir hier den Anlass haben, der David zur Nie-
derschrift des 7. Psalms bewegte. David redet in Vers 2 von seinen Ver-
folgern. Er fragt Saul, warum er ihn verfolge (1Sam 24,15; 26,18). Vers 5
entspricht ganz 1. Samuel 24,8 und 26,9, und Vers 9 1. Samuel 24,13 und
26,23.

Einige haben Kusch nicht als Eigennamen gedeutet, sondern von des-
sen Bedeutung »Athiopien« auf Saul selbst schlieBen wollen. Er sei die-
ser »Athiopier«, also Schwarze, nicht dem AuBeren, aber dem Herzen
nach. Zwei Griinde sprechen dagegen: Erstens nennt David in anderen
Psalmen Saul und dessen Nachstellungen ausdriicklich (57; 59). Warum
sollte er Saul hier nicht mit Namen nennen? Und zweitens kdnnen die
Verse 15-17 nicht als Davids Gedanken iiber Saul angesehen werden.
Wie David fiir den Gesalbten des HERRN empfand, zeigt seine Toten-
klage auf ihn (2Sam 1). Wir konnten Kusch nur auf Saul anwenden,
wenn wir David in 2. Samuel 1 Unaufrichtigkeit unterstellen.

Luther und andere sehen in Kusch, dem »Mohren«, einen anderen
Benjaminiter, ndmlich Simei, der David mit schlimmen Beschimpfungen
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iiberhdufte (2Sam 16,5-8), worauf David mit dem vorliegenden Gebet
geantwortet habe.

1. Der Gerechte flieht vor dem Verleumder zu Gott (V. 2.3)

2 HERR, mein Gott, ich berge mich bei dir'*;
rette mich von allen meinen Verfolgern'?’ und befreie mich'2®!

»Ich berge mich bei dir«: Dass wir uns bei Gott bergen oder auf Gott
vertrauen — Luther: »Ich traue auf dich« —, ist schnell und leicht gesagt.
Ob dem so ist, muss sich in den Priifungen weisen, die Gott, der grofe
und unvergleichliche Lehrer der seinigen (Hi 36,22), uns bereitet. Er,
der alles wei3 und alles lenkt, hat mir »meine Verfolger« auf die Fersen
gesetzt. Wir wissen nicht, warum er gerade solche Mittel einsetzt, um die
seinigen auf dem ewigen Weg zu halten; aber wir wissen, dass er es tut,
und wir wissen, dass es notwendig sein muss, sonst geschéhe es nicht.
Wir werden nur »wenn es nétig ist, betriibt durch mancherlei Versuchun-
gen« (1Petr 1,6). Und wir wissen auch, wozu es dient: uns an das Ziel
zu bringen, zu dem Gott uns zuvorerkannt und zuvorbestimmt hat: »dem
Bild seines Sohnes gleichformig zu sein« (Rom 8,29). Wie unwiirdig ist
dann aber jedes Jammern, und wie sehr entehrt es Gott. So wollen wir,
wenn die Verfolger uns zusetzen, gleich David vertrauensvoll zu Gott
beten, ja, singen (sieche Uberschrift).

3 Dass er meine Seele nicht reifle wie ein Lowe'?”,

sie zerfetze und kein Retter ist da'*.

»wie ein Lowe«: Der Satan wird mit einem Lowen verglichen, der briil-
lend umhergeht und sucht, wen er verschlinge (1Petr 5,7). Der vor-
liegende Psalm beschreibt die Bedrdngnis der Heiligen kurz vor dem
Anbruch des messianischen Reiches (Ps 8). In jener Zeit ist es der Anti-

126 Ps2,12; 11,15 16,1; 31,2.
127 1Sam 24,15;26,18; Ps 31,16; 35,3; 119,84.157; 142,7.
128 Ps59,2.

129 Ps10,9; 17,12; 22,14.22; 124.6.
130 Ps 18,42;22,12;72,12; 107,12.
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christ, der einem Lowen gleich die Gerechten verfolgt. Das wird im
10. Psalm ausfiihrlich behandelt (siehe 10,9).

Starker als der Lowe miisste der »Retter« sein. Ist keiner da, ist David
verloren.

2. Der Gerechte stellt sich unter Gottes Gericht (V. 4-6)

4 HERR, mein Gott! habe ich solches getan,
ist'3! Unrecht in meinen Hinden'?,

»mein Gott«: Schon zum zweiten Mal nennt David Gott so. In Vers 2
war es der Ausdruck der personlichen Beziehung zu Gott, d. h. eines gro-
Ben Vorrechts. Vorrecht heifit aber immer auch Verantwortung. Wenn
Gott tatsdchlich »mein Gott« ist, dann wire »Unrecht in meinen Hén-
den« doppelt schlimm.

5 hab ich Boses vergolten'** dem, der mir Frieden hielt
und den beraubt, der mich ohne Ursache!** bedringte'®,

»der mir Frieden hielt« ist jemand, der ungestorten Umgang mit David
hatte, da er zu ihm in keiner Schuld stand. Hétte David einem solchen
Boses getan, wire seine Siinde die gewesen, dass er jemandem etwas
vergolten hétte, wo es nichts zu vergelten gab, jemandem, der mit ihm
»quitt war«, wie man umgangssprachlich sagt. Damit hitte er das sitt-
liche Gleichgewicht — das ist die Grundbedeutung des hebréischen Scha-
lom (siehe Anmerkung zu Vers 5) — verletzt und wire schuldig geworden.
Ja, David hitte sich auch das als Schuld angerechnet, wenn er jemanden
beraubt hitte, der ihn zuvor »ohne Ursache« bedringt hatte. Hier hétte
David sich ja noch damit entschuldigen kénnen, dass er nur Gleiches mit
Gleichem vergolten hitte. Aber nicht einmal das hatte er getan, wie er
wiederholt an Saul bewies, als er diesen nicht tétete, obwohl Saul ihn
hatte téten wollen (1Sam 24 und 26).

131 Diese Verse entsprechen ganz der letzten Rede Hiobs, in der dieser seine Unschuld beteuert und
damit sagt, er wisse nicht, warum Gott ihn trotzdem straft (Hi 31).

132 Ps31,7.

133 Ps17,13.

134 1Sam 24,8; Ps 25,3; 35,7.19; 69,5; 109,3; 119,161.

135 1Sam 24,18.
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6 so verfolge der Feind meine Seele und greife sie
und trete'** mein Leben zu Boden
und strecke meine Ehre in den Staub'*’.

»meine Ehre«: Der Parallelismus der Versglieder zeigt, dass mit »Ehre«
in der letzten Zeile das Gleiche gemeint ist wie »Seele« in der ersten
Zeile. Sie wird in dichterischer Sprache oft »Ehre« genannt (1Mo 49,6;
Ps 16,9; 30,13; 57,9; 108,2).

Im vorhergehenden Psalm hat David bezeugt, dass er die gleiche
siindige Natur hat wie die Gottlosen, die unter Gottes gerechtem Ge-
richt stehen, dass er demnach das gleiche Gericht verdient hitte. Die
Bedriangnis bewegt ihn zur ernsten Selbstpriifung, ob er denn nicht
Boses getan habe, das ihn zu Recht der Hand seiner Feinde ausliefert.
Es ist unerlésslich, dass auch wir in der Schule Gottes diesen Stoff ler-
nen: Uns jede bose Tat zuzutrauen und von jenem unseligen Reflex,
der uns entlasten und andere belasten will, frei zu werden. Wenn Not
uns befillt, ist das eine Frage, die wir ohne Reserve vor Gott ausbreiten
sollten: Habe ich mich verschuldet? Bin ich sogar der Hauptschuldige?
Er wird antworten, und wie gliicklich sind wir, wenn wir seine Antwort
horen, in jedem Fall: Haben wir Bdses getan, wie grof} ist die Befrei-
ung, es erkennen und vor Gott — und wenn nétig auch vor Menschen —
bekennen zu diirfen. Haben wir nicht Boses getan, erfiillt Gewissheit
unsere Seele, und wir kdnnen wie David weiterbeten (V. 7). Wenn wir
hingegen von vornherein an unserer Unschuld festhalten, werden wir
immer uns selbst verteidigen miissen — ein mithseliges und unwiirdiges
und dazu ganz nutzloses Geschiéft.

136 Ps 143,3.
137  Ps22,16; Jes 26,19.
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3. Gottrichtet die Gottlosen (V. 7-14)

7 Stehe auf'**, HERR, in deinem Zorn'*!
Erhebe dich gegen den Grimm'“’ meiner Feinde!
Wache auf'*' zu mir:

Gericht'*? hast du geboten.

»Stehe auf, HERR«: Das ist ein Gebet um Gottes Handeln im Gericht.
Er steht auf, um sein Volk zu retten, indem er dessen Feinde richtet'®.
David kann nun beten, was Gott ihm geoffenbart hat. Er hat »Gericht ...
geboten«, entsprechend betet der Heilige, dass Gott aufstehen mochte
»in (s)einem Zorn«. So zu beten braucht groe Freimiitigkeit vor Gott.
Gottes Zorn ist unertrdglich. Wer kann vor ihm bestehen (Mal 3,2)?
David hitte nie so beten konnen, hitte nicht Gott selbst ihn gerecht
gesprochen und hétte Gottes Geist ihn nicht von jedem bdsen Gewissen
befreit (vgl. Hebr 10,22).

8 Und die Schar der Voélker wird dich umringen'*;
und iiber ihnen kehre wieder zur Hohe!

David sucht nicht personliche Genugtuung; Gott hétte ihn dann nicht
erhort (Jak 4,3; Ps 66,18). Nicht David soll recht bekommen, nicht vor
David sollen sich die Feinde beugen. Der Richter und Retter soll erhdht
werden; ihn soll »die Schar der Vélker umringen«, und er soll vor
ihren Augen auffahren »zur Hohe«.

138 Ps3.8.

139 Ps2,5;6,2.

140  Ps2,1.

141 Ps 35,23;44,24;59,5.6.

142 V.12

143 siehe Ps 3,8; 12,6; Apg 7,55 — als Stephanus sagte, dass er den Menschensohn sehe, wie er zur Rech-
ten Gottes steht, begriffen die Juden die Analogie zu Davids Gebete offenkundig sofort. Das erklart,
warum gerade das ihren Zorn aufs Auferste reizte.

144 Ps 142,8.
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9 Der HERR wird die Volker richten'®.
Richte'** mich, HERR,
nach meiner Gerechtigkeit'*’ und meiner Lauterkeit'*® iiber mir.

Hier wird in den Psalmen erstmals die von den Propheten in Israel ver-
kiindigte grofle Hoffnung ausgesprochen: »Der HERR wird die Volker
richten.« Der Tag kommt, an dem »zur Gerechtigkeit zuriickkehren wird
das Gericht« (94,15), an dem der Messias und Konig Israels kommit,
um alle Nationen zu richten (96,13) und den Elenden Recht zu schaffen
(72,2.4; Jes 11.,4).

Eben hatte David gebetet, dass Gott die Nationen richten moge.
Gleichzeitig stellt er sich selbst unter Gottes Gericht (wie zuvor, V. 4-6):
»Richte mich, HERR.« Das ist das Geheimnis seiner Freimiitigkeit. Nur
wer sich schonungslosem Selbstgericht stellt, wird sie gewinnen. Wenn
David von »meiner Gerechtigkeit« spricht, diirfen wir nicht vergessen,
dass hier der David der Psalmen 6; 32; 51 usw. betet. Er weil3 um seine
siindige Art; er weiB, dass Gott ihm seine Ubertretungen vergeben hat. So
spricht er eigentlich von der Gerechtigkeit Gottes, die durch Gottes Han-
deln in Gnade und Wahrheit zu der seinen geworden ist. Man beachte
seine Formulierung: Meine Gerechtigkeit und meine Lauterkeit »iiber
mir«, “alaj. Er sagt nicht »in mir«, sondern »iiber mir«. Sie ist ihm von
oben gegeben, sie ist nicht aus ihm selbst gewirkt. Das erklart letztlich
die Freimiitigkeit Davids; sein Bekenntnis wire sonst Anmafung und
Torheit gewesen.

10 Lass der Gottlosen Bosheit ein Ende nehmen,
und befestige den Gerechten!
Es priift'* ja Herzen und Nieren der gerechte Gott.

Wie David sollen die Gottesfiirchtigen beten, dass Gott dem Treiben der
Gottlosen wehre und ihm ein Ende bereite. Das steht nicht im Wider-
spruch zur Aufforderung, fiir alle Menschen und alle Herrscher Fiirbitte
zu tun (1Tim 2,1). Es ist vielmehr eine ergédnzende Wahrheit. Es gibt Zei-

145 Ps9,9;96,13; 98.9.

146 1Sam 24,13.
147  1Sam 26,23.
148  Ps 18,21.

149 Ps11,4.5;17,3; Jer 12,3.
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ten, da wir flir unser Volk beten sollen; aber es gibt auch Zeiten, da Gott
den seinen sagt, sie sollen nicht mehr fiir sie beten (Jer 7,16; 11,14).

Gott priift »Herzen und Nieren« (Jer 17,10). Das Herz steht fiir den
Sitz der Zuneigungen und damit fiir den Willen; die Nieren umschreiben
gemify Psalm 16,7; 73,21 und Hiob 38,36 den Verstand und das Ge-
wissen. Es ist sehr toricht, sich selbst zu priifen und aufgrund des Er-
gebnisses sich selbst von jeder Schuld freizusprechen (1Kor 4,3.4). Nein,
Gott ist es, der allein die Herzen kennt (1K6 8,39); wir kennen nicht ein-
mal unser eigenes Herz (Jer 17,9).

11 Mein Schild™’ ist bei Gott,
der die von Herzen Aufrichtigen rettet.

»Mein Schild«: maginni, das ist der kleine Rundschild (wie in 3,4;
18,2.36; 35,2; 59,12; 84,10.12; 89,19; 144,2). Meist wird Gott selbst als
der Schild bezeichnet. Hier aber ist es Gott, der ihn fiihrt und mit ihm alle
feindlichen Geschosse abfangt.

Gott rettet »die von Herzen Aufrichtigen«: In Psalm 51,8 sagt David,
dass Gott Lust hat an Wahrheit im Innern, und entsprechend betet er, dass
ihm Gott ein neues, ein lauteres Herz geben mochte (Ps 51,12).

12 Gott ist ein gerechter Richter'’,
und ein Gott, der jeden Tag ziirnt.

Weil Gott ein »gerechter Richter« ist (vgl. 9,5), ziirnt er »jeden Tag«.
Das heif3t, er ziirnt schon bevor er »zu ihnen reden wird in seinem Zorn«
(2,6), bevor der Zorn vom Himmel her in flammendem Feuer erscheint
(2Thes 1,6.7). Jeden Tag zeugt Gottes Geist von der Gnade Gottes
(2Kor 5,19.20), aber auch vom kommenden Gericht Gottes. Seine Gnade
ist erschienen, heilbringend fiir alle Menschen (Tit 2,11), und gleich-
zeitig ist Gottes Zorn iiber alle Ungerechtigkeit der Menschen jetzt schon
offenbar (Rom 1,18). Wohl uns, wenn wir uns durch Gottes Geist von
Siinde, Gerechtigkeit und Gericht iiberfiihren lassen (Joh 16,8-11); wehe
uns, wenn wir unsere Herzen verhirten! Was dann geschieht, sagen die
Verse 13 und 14.

150  Ps3.4.
151 1Mo 18,25; Ps 9,5; 129,4; 2Tim 4.,8.
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13 Kehrt er nicht um, so wetzt er sein Schwert'>;
er hat seinen Bogen'>* gespannt und zielt.

14 Todliche Geschosse hat er aufgelegt,

er macht seine Pfeile'>* brennen.

Gott, der uns das Leben gegeben hat, wird es uns nehmen. »Er wetzt
sein Schwert«, um es am Tag des Gerichts zu gebrauchen. Sein Wort
wird wie ein Schwert aus seinem Mund fahren und den Siinder in Stii-
cke hauen (Mt 24,51; Oftb 19,15). Es wird den Schuldigen von Gott,
vom Licht, von der Freude, von der Gemeinschaft der Lebendigen tren-
nen. Das Wort wird alle Bande des Lebens entzweihauen, und die Ver-
dammten werden in die duBlere Finsternis (Mt 25,30), in den Feuersee
(Oftb 20,15) geworfen werden, sie werden eingehen in die ewige Pein
(Mt 25,46) und umkommen im zweiten Tod (Offb 20,14).

4. Die Gottlosen bereiten sich ihr eigenes Gericht
(V. 15-17)

Hier lernen wir: Das Gericht ist durch die Gerichteten selbst verschul-
det; das Gericht wird durch den Gerichteten selbst bereitet. Es sind seine
eigenen Werke, die ihn umbringen (siehe auch Ps 9,16; 35,8; 37,15; 57,7,
141,10; Spr 26,27; 28,10). Es ist nicht Gott, der den Menschen zur Ver-
dammnis bestimmt hat; der Mensch hat sich die Grube selbst gegraben.
Haman richtete selbst den Galgen auf, an dem er hingen musste (Est 5,14;
6,10). Es war der Satan, der die Menschen anstiftete, Jesus von Nazareth
zu toten. Damit bereitete er sich selbst seinen Untergang; denn durch den
Tod hat der Herr den zunichtegemacht, der die Macht des Todes hatte,
den Teufel (Hebr 2,14).

15 Da! Er ist trichtig mit Unheil,
schwanger'> mit Pein
und wird Liige gebéren.

152 5Mo 32,41; Ps 17,13; 45,4; Jes 27,1; Offb 1,16.
153 5Mo 32,42; Hi 20,24, Ps 21,13.

154 5Mo 32,23; Ps 45,6; 64,8; 120,4.

155  Hi 15,35; Jes 59.4.
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Auf Zeugung folgt Geburt; was einer sit, wird ausreifen (Gal 6,7). Das
Gericht ist nicht willkiirlich, sondern die zwangsldufige und verdiente
Folge des Tuns der Gottlosen. Zudem dauert jede Schwangerschaft
ihre festgesetzte Zeit. So lasst Gott auch dem Bosen Zeit, auszureifen
(Offb 14,18), aber er wird zu seiner Zeit mitsamt seiner Bosheit an den
hellen Tag treten miissen'*®. Obwohl er ein Gott ist, »der jeden Tag ziirnt«
(V. 12), richtet er das Bdse nicht sogleich (Pred 8,11.12). Er ist langsam
zum Zorn, aber er ist deswegen nicht unfahig zum Zorn (Nah 1,3), wie
der freche Mensch denkt (Zeph 1,12). Gott wird richten, wenn die Stunde
gekommen ist'*’.

16 Er hat eine Grube gegraben'>® und gehohlt
und ist in die selbst gemachte Grube gefallen'>’.
17 Seine Pein kommt zuriick auf seinen Kopf'®,
seine Gewalt féllt auf seinen Scheitel.

Der Gottlose fallt »in die selbst gemachte Grube«. Das ist das Geschick
all derer, die Boses tun; der allein weise Gott versteht es, den Bdsen zu
verstricken im Werk seiner eigenen Hande (Ps 9,17; 10,2; 141,10). Der
bdse Haman ist ein Beispiel dafiir (Est 7,10). Daher sang man in alter
Zeit diesen Psalm auch zu Purim'®!. Der jiidische Bibelausleger Kim-
chi verweist auch auf Saul, der sich in sein eigenes Schwert stiirzte, also
jenes Schwert, das er zuerst gegen David gewandt hatte. Es ist auch das
Ende des Widersachers Gottes und Verfiithrers der Menschen. Er hat den
Menschen durch Verleumdung Gottes und seiner Wahrheit verleitet und
ihn damit in die Grube gelockt, die er bereitet hat. Seine Liige wird auf
ihn selbst zuriickfallen (Ps 64,9). Am Ende wird er selbst in die Grube
geworfen werden (Offb 20,1.3.10; Spr 26,27). Der Frevel kehrt auf den
Frevler zuriick (Ps 94,23), das Bose fillt dem Bosen »auf seinen Schei-
tel« (Ri 9,56.57).

156  siehe 2Thes 2,8.

157  siehe Oftb 14,7.

158 Ps35,7.

159  Ps6,6;35,8; 57,7; 141,10; 2Sam 18,17; Spr 26,27; Pred 10,8; Dan 6,25.
160  Ri9,56,57; 1K6 2,32.33; Est 9,25; Ps 94,23; 140,10; Spr 21,7; Ob 15.
161  Sofrim 18,2.
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5. Die Gerechten riihmen den gerechten Richter
und Retter (V. 18)

Wenn Gott die Bdsen richtet, wird man auf der ganzen Erde dem HERRN
ein neues Lied singen (vgl. Jes 14,3-7).

18 Ich danke dem HERRN nach seiner Gerechtigkeit,'*
besinge den Namen des HERRN, des Hochsten'®,

Die Heiligen Gottes beten Gott seiner gerechten Gerichte wegen an
(Oftb 16,5-7; 18,20; 19,1-4); alle Nationen werden kommen und vor ihm
anbeten, denn seine Gerechtigkeit ist offenbar geworden (Offtb 15,34).
An jenem Tag wird der HERR erhaben sein, er allein (Jes 2,11). Er ist
dann »der Hochste« iiber die ganze Erde. Das Gebet von V. 8 wird erhort
werden; der Herr wird zur Hohe wiederkehren vor den Augen aller Welt,
und alle werden »den Namen des HERRN, des Hochsten« besingen.
Das leitet direkt zum nichsten Psalm tiber (siehe 8,1).

Wir wundern uns vielleicht ein wenig, dass in einem Buch, das auf
Hebréisch séfaer tohillim, »das Buch der Lobpreisungen«, heifit, in die-
sem Vers zum ersten Mal der Herr gelobt und der Name des Herrn von
David gepriesen wird. Es hat lange gedauert, aber am Ende ist das Lob
obenauf geschwungen. Es folgen nun zwei Psalmen, die fast nur noch
Lobpreis sind.

David wird die ganz Zeit von Feinden bedréngt; davon ist in den Psal-
men 3-7 bestindig die Rede. Fassen wir zum Schluss dieses Psalms
zusammen, wie die Feinde dazu beitragen miissen, dass im Leben Davids
die schonsten Friichte wachsen:

* David muss lernen, sich bei Gott zu bergen (V. 2)

* David muss mit sich ins Selbstgericht gehen (V. 4-6.9.10)

* David bekommt das Verlangen, dass Gott erhoht werde (V. 8)
* Davids besingt den Namen des HERRN (V. 18)

162 Ps35,28.
163 Ps9,3;21,8;46,5; 50,14; 57,3; 91,9.
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 7

»Die Uberschrift zeigt, dass der Psalm entstand, nachdem jemand David
boshafte Unterstellungen gemacht hatte. Hierin ist David ein Typus von
Christus, der einst selbst und heute in seinen Gliedern in dieser Weise
angefeindet wird, aber am Ende doch zu seinem Recht kommen wird«
(Henry).

»Dies kann man Das Lied des verleumdeten Heiligen nennen. Sogar die
schmerzlichsten Note kdnnen uns Anlass zu einem Psalm werden. Was
fiir ein Segen, wenn wir aus den schlimmsten Geschehnissen den Stoff
zu einem Lied schopfen und so den Spiefl gegen unseren groBen Feind
umdrehen konnen!« (Spurgeon).

»In der zweiten Hilfte von Psalm 6 trat David voll hohen Selbstgefiihls
in Gott seinen Feinden entgegen; Psalm 7 setzt dieses Thema fort und
zeigt uns seine Gewissensreinheit und Glaubensfreudigkeit an einem her-
vorstechenden Beispiel aus der saulischen Verfolgungszeit« (Delitzsch).

»Man konnte diesen ganzen Psalm unter das Motto stellen: »Sollte der
Richter der ganzen Erde nicht Recht iiben?« (1Mo 18,25). Im vollen Ver-
trauen auf Gottes Gerechtigkeit beruft sich David auf ihn, damit er seine
Sache richte. Der gerechte Gott kann nicht anders, als die Gerechten ret-
ten und die Gottlosen richten. David ist davon iiberzeugt, dass dies das
Gesetz von seinem sittlichen Regiment ist, und er wendet es auf seinen
eigenen Fall an. Sein Herz gibt ihm Zeugnis, dass er keinem Menschen
Unrecht getan hat (V. 4.5), wéihrend seine Feinde unabléssig darauf san-
nen, ihm das Leben zu nehmen. Darum kann er zuversichtlich den Tag
abwarten, an dem Gottes gerechtes Gericht offenbar und er befreit und
seine Feinde gestiirzt werden (V. 18.19)« (Perowne).

»Der flinfte Psalm dieser Reihe!** schlieit mit einem weiteren Gebet um
Gericht iiber den Verfolger. Dieses steht nun unmittelbar bevor, und der
letzte Vers besingt den HERRN in seinem Charakter als der Hochste im
Tausendjahrigen Reich. Der nédchste Psalm fiihrt tiber das Gericht hinaus

164 die mit Psalm 3 begann.
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und lésst uns den Menschensohn sehen und wie unter seinem Regiment
Gottes Name auf der ganzen befreiten Erde herrlich ist« (Grant).

»Ein Psalm, der vom Uberrest handelt und auf eine Zeit verweist, in
der eine finsterere Macht gegen Gott und sein Volk aufgestanden sein
wird, ndmlich der Antichrist. Die wenigen Treuen werden verfolgt, und
wir horen, welche Worte sie dann sprechen. Der Geist Christi ist ihrer
Not zuvorgekommen und hat hier die Worte aufschreiben lassen, die die
Bedringten dann leicht zu den ihrigen machen kénnen, um ihre Emp-
findungen inmitten des Leidens der GroBlen Drangsal auszudriicken«
(Clarke).

V. 1.2 — »Einem empfindsamen Geist ist die Verfolgung durch die Zunge
schlimmer als die Verfolgung durch das Schwert, und es fallt ihm schwe-
rer, sich dareinzuschicken, wie ja auch ein guter Name kostlicher ist als
Gesundheit des Leibes. Die Glaubigen aller Zeitalter sind auf diese Weise
verfolgt worden, und der Konig der Heiligen selbst bezeichnet es als eine
der bittersten Zutaten seines Leidenskelchs. Glaube und Gebet sind die
Waffen, mit denen man dieser gro3en Priifung entgegentreten muss und
mit denen man sie liberwinden kann. Der Glaube lehrt uns, dass Gott ret-
ten und befreien kann, und das Gebet bewegt Gott, es zu tun« (Horne).

V. 2 —»Mit diesem Wort des Glaubens, der Hoffnung und der Liebe —»bei
dir finde ich Zuflucht< — beginnt David sein Gebet; vgl. Psalm 11,1;
31,2; 71,1. Aus dieser Fluchtburg, die weit sicherer ist als jede Hohle und
jede Bergfeste, kann er seine Verfolger beobachten, die nach seinem Blut
diirsten« (Perowne).

V. 4-6 — »Wenn wir zu Unrecht beschuldigt werden, finden wir grof3en
Trost, wenn unser eigenes Gewissen uns freispricht, sodass nicht allein
unsere Kldger ihre Anschuldigungen nicht beweisen konnen (Apg 24,13),
sondern auch unser Herz sie widerlegen kann. David hatte kein irdisches
Gericht, auf das er sich hitte berufen konnen. Sein Konig, der ihm hétte
Recht verschaffen sollen, war ja sein verschworener Feind. Aber er hatte
den himmlischen Gerichtshof, zu dem er flichen konnte, und er hatte dort
einen gerechten Richter, den er seinen Gott nennen konnte« (Henry).



115 Psalm 7

»Gewissheit der Unschuld ist ein wunderbarer Schild. Der Gerechte ist
kithn wie ein Lowe. Es gibt keinen Ersatz fir Aufrichtigkeit; diese ist
unsere eherne Mauer, und sie ist allen Heiligen eine Quelle der Erqui-
ckung. »Denn unser Riihmen ist dieses: das Zeugnis unseres Gewissens<
(2Kor 1,12)« (Plumer).

V. 7 — »Gottes Eifer im Verteidigen seines bedriickten Volkes ist nicht
kleiner als die Bosheit der Gottlosen, denn so, wie die Bedrdnger wiiten,
so steht er auf'in seinem Zorn« (Dickson).

V. 15 —»Das siindige Herz des Siinders geht schwanger mit Gottlosigkeit
... Und was gebiert es? Es gebiert Wind (Jes 26,18), Spreu (Jes 33,11)
und Tod (Jak 1,15)« (Henry).

V. 17 — »Hier ist die unbegreifliche Weise des Gerichtes Gottes, dass
er die Gottlosen nur mit ihrem eigenen Rat fangt und sie in das Ver-
derben fiihrt, das sie selbst erfunden haben. In solcher Weise totete er den
Goliath mit seinem eigenen Schwert. So heifit es in Hiob 5,12-14: »Er
macht zunichte die Anschléige der Listigen ... Er fingt die Weisen in ihrer
List und stiirzt der Verkehrten Rat, dass sie des Tages in der Finsternis
laufen und tappen am Mittag wie in der Nacht.« Das heiflt, dann sind
sie am torichtesten und blindesten, wenn sie am weisesten und scharf-
sinnigsten sind« (Luther, Arbeiten iiber die ersten 22 Psalmen).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 7

V. 2 — »ich berge mich bei dir«: hasiti, das man besser mit Prisens
iibersetzt als mit Vergangenheit, obwohl es im Hebréischen ein sog. Per-
fekt ist. Affektverben wie dieses haben im Perfekt meist présentische Be-
deutung.

V. 3 — »Retter«: masil, ein Partizip des Verbs nasal, eigentlich »heraus-
reiBen«. Dieses Wort hebt die Tatsache hervor, dass Gott uns aus der star-
ken Umklammerung einer feindlichen Macht herausreilen muss, um uns
zu retten (2Mo 5,23; Ri 10,15; 1Sam 30,18; Ps 18,49).
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V. 5 — »vergolten dem, der mit mir im Frieden war«: Dafiir stehen
im Hebrdischen ganze zwei Worter. Diese ungeheure Knappheit im
Ausdruck ist bezeichnend fiir die hebrdische Poesie (wobei man immer
bedenken muss, dass die konjugierten Verben im Hebrdischen immer
nur aus einem einzigen Wort bestehen, da das Personalpronomen anders
als im Deutschen mit dem Verb verbunden ist): gamalti scholomi,
wortlich: ich vergalt meinem Erstatter, denn das Verb schalém hat als
Grundbedeutung »im Gleichgewicht sein« und folglich »in gutem Ein-
vernehmen sein«; §4lom ist der Zustand des sittlichen und damit auch
des sozialen und wirtschaftlichen Gleichgewichts. Das kdnnen wir zu-
sammenfassend als »Frieden« oder » Wohlfahrt« bezeichnen.

»und beraubt«: wa’ahallosah, das gleiche Verb wie in Psalm 6,5,
das aber hier nicht mit »befreien« iibersetzt worden ist. Die Grund-
bedeutung von hilas ist »ausbrechen«, »ausreilen« (Steine aus der
Wand, 3Mo 14,40.43) oder »auszichen« (den Schuh; 5Mo 25,9). Reilit
man jemanden aus Gefahr heraus, nennt man das »retten«, reilt man je-
mandem seinen Besitz aus den Hinden, nennt man das »rauben«.

»der mich ... bedringte«: sorari, wortl. »mein Bedrdnger«, das man
in Analogie zu »meine Verfolger« (V. 2) auch als eine Mehrzahl auffas-
sen konnte, wenn man statt des Chirek mit Patach vokalisiert: soraraj
(LXX twv exfpwv).

V. 6 — »Feind«, *0jéb, ist nach »Verfolger«, rodéf, und »Bedringer,
sorér, der dritte synonyme Ausdruck. Alle drei sind Partizipien (Qal,
aktiv), also eigentlich: »Befeindender«, »Nachstellender«, »Bedrdngen-
der«.

»meine Ehre«: kabodi. Es gibt zwei Erklarungen fiir diese auffallige
Bezeichnung der Seele: Neuere Ausleger vokalisieren kabédi, »meine
Leber« (fast alle Belege finden sich in 3Mo 3-9), in Anlehnung an
andere altorientalische Sprachen (Babylonisch und Assyrisch), wo kabi-
ttu, »Leber«, dhnlich wie im Hebriischen »Nieren«, fur das Innere des
Menschen steht. Der masoretische Text gibt das aber nicht her, denn hier
steht kabodi mit dem Vokalbuchstaben waw, lédsst also die Vokalisierung
kabed nicht zu. Auch in 16,9 wird kabéd plene, also mit waw geschrie-
ben. Am besten bleibt man bei der traditionellen Deutung: Man nennt die
Seele kabod, »Ehre«, wortlich »das Gewichtige«, weil es der gewichtige
Teil des Menschen ist.
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V. 7 — »Zorng, aph, ist das Wort, das meistens den gottlichen Zorn
bezeichnet.

»Grimme, cabrot, steht nur hier in der Mehrzahl; vielleicht weil es das
vielféltige und unberechenbare Wiiten der Menschen bezeichnet. Sonst
steht immer die Einzahl caebrah, und es bezeichnet dann Gottes Grimm.
Es steht fast immer neben *aph (Ps 78,49; 85,4; 90,9 [in 90,7 steht *aph]).
Vom »Zorn« heifit es sehr oft, dass er »entbrennt« (1Mo 30,2; 2Mo 4,14;
Ps 18,9). Das jeweils mit » Wut« oder »Grimm iibersetzte caebrah ist von
cdbar, »hiniibergehen«, »iliberschreiten«, abgeleitet. Es bezeichnet also
das Herausbrechen der ganzen Gewalt menschlicher oder gottlicher Lei-
denschaft. Diese sprengt das Gefdf, in der sie gewdhnlich verwahrt ist.
Wir sagen dann umgangssprachlich, dass jemandem der Kragen geplatzt
sei.

V. 9 — »meine Gerechtigkeit und meine Lauterkeit iiber mir«: Luther
und Schlachter haben die prépositionale Wendung »auf mir« ganz aus-
gelassen; Elb libersetzt etwas ungenau »bei mir«, ebenso Buber: »an
mir«. Rev. Elb hat sie voll beriicksichtigt: »die auf mir ist«. Svenska
Folkbibeln hat sie stark zu Geltung gebracht: »den fulkomlighet som
overtiacker mig — die Vollkommenbheit, die mich iiberdeckt«.

V. 11 — »mein Schild«: maginni. Der migén ist der Rundschild, den
man in der Hand fihrt, wie in Psalm 3.,4.

V. 12 — »ziirnt«: z6¢€m, ein aktives Partizip Qal von zacam. Es kommt
in den Psalmen nur noch in Psalm 38,4; 69,25; 78,49 und 102,11 vor,
dort aber jeweils als Hauptwort zacam. Damit haben wir hier nach *aph
und czebrah (V. 7) das dritte Synonym fiir die verschiedenen AuBerungen
des Zorns (alle drei finden sich in Psalm 78,49 in einem einzigen Vers).
Es steht hdufig parallel zu qeeszf, einem vierten Synonym fiir Zorn
(Ps 102,11; Jer 10,10). Bei zacam scheint das Hauptgewicht auf Gottes
Empdrung oder Unwillen {iber das Bdse zu liegen.

V. 16 — Das Hebriische enthidlt eine auffallige Alliteration: jippol
basahat jipeal.

V. 18 — »lIch will ... besingen«: *azammeér, der erste Beleg im Psalm-
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buch des Verbs zimmér, von dem das Hauptwort mizmér, »Psalmg,
gebildet ist. Es bedeutet, mit Instrumentenbegleitung singen.

Psalm 8
Wie herrlich ist dein Name auf der ganzen Erde!

Dies ist der erste Psalm, der Gottes Schopfung betrachtet und Gottes
GrofBe besingt, wie nachher die Psalmen 19; 29 und 104. Es ist ein groB3-
artiges Loblied, der Sénger ist voller Bewunderung iiber Gottes Macht
und Verwunderung dariiber, dass dieser Grofle und Méchtige sich zu den
Menschen herabneigt, um sie tiber die ganze Schopfung zu setzen.

Mit dem 8. Psalm haben wir das Ende und den Hohepunkt einer ers-
ten Gruppe zusammengehdriger Psalmen erreicht. Er nimmt das letzte
Wort von Psalm 7,18 auf und fithrt den Gedanken weiter und bringt
gleichzeitig einen ganzen mit Psalm 1 begonnen Zyklus zu Ende. Der
1. Psalm hatte deklariert: »Gliickselig der Mann!« Der 8. Psalm stellt die
Frage: »Was ist der Mensch«, dass Gott ihn iiberhaupt zur Gliickselig-
keit fithrt? Der 1. Psalm nennt die Bedingungen, unter denen der Mensch
gliickselig wird, er spricht vom Leben, der 8. Psalm von der Herrlichkeit
des Menschen. Der 8. Psalm verweist auf die Gnade, die die Gliickselig-
keit bewirkt; denn nicht im Menschen liegt es begriindet, dass Gott ihn
zu so grofler Herrlichkeit erhebt, sondern in Gott selbst. Und nicht durch
die Kraft oder Einsicht des Menschen wird das Gliick sichergestellt, son-
dern durch den Menschensohn, den Messias. Darum fragt David: Was ist
der Mensch, dass Gott auf ihn achthaben und ihn so hoch erhéhen sollte?

Im 2. Psalm hatte Gott von seinem Gesalbten gesprochen, den er
zum Konig bestimmt hatte, aber gegen den die Menschen toben. Hier
wird seine Herrschaft beschrieben und auch gezeigt, wie alles Toben des
Menschen gegen den Gesalbten verstummen muss. In Psalm 2 erfuhren
wir, dass der Gesalbte der Sohn Gottes ist; hier erfahren wir, dass der
Gesalbte ein Sohn des Menschen ist.

Der Psalm spricht vom Menschen und besingt gleichzeitig die Regie-
rung des Menschensohnes, des Menschen nach den Gedanken des Schop-
fers. Dass der Messias gemeint ist, bestétigen drei Stellen im Neuen Testa-
ment. Zuerst sagt der Herr selbst, dass jene Kinder, die ihn im Tempel
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lobten, das taten, was in Psalm 8,3 steht (Mt 21,16). Dann wendet der Apo-
stel Paulus in 1. Korinther 15,27 den Vers 7 dieses Psalms auf die Regierung
des Messias im Millennium an; und schlie3lich zitiert der Hebraerbrief im
2. Kapitel die Verse 5-7 und zeigt, dass sie erst mit der Menschwerdung,
Erniedrigung und Erh6hung des Herrn ihre Erflillung finden.

Gottes Ratschluss ist es von Anbeginn gewesen, den Menschen zum
Konig iiber seine Schopfung zu setzen (1Mo 1,26). Nachdem der erste
Mensch durch die Siinde alles verdorben hat, fithrt Gott den zweiten
Menschen (1Kor 15,47) ein. Der wird Gottes Absichten erfiillen und einst
zur Ehre Gottes und zum Segen der ganzen Schopfung regieren. Er muss
zuvor aber erniedrigt werden, leiden und »fiir alles den Tod schmecken«
(Hebr 2,9). Durch ihn wird auch der Mensch zur von Gott vorgesehenen
Regierung kommen. Nur wer sich erniedrigt und bekennt, dass er durch
die Siinde jedes Recht auf Herrschaft verloren hat und sich daher Gottes
Regierung unterwirft, wird erhoht werden. Nur Unmiindigen offenbart
der Vater seinen Sohn (Mt 11,25). Nur wer wie ein Kind den Sohn rithmt
(V. 3; Mt 21,15) und wie ein Kind das Reich annimmt (Mt 18,3), wird ins
Reich eingehen und an seiner Regierung teilhaben. Bis zum Schluss des
Psalms lauft dieses im 3. Vers angeschlagene Motiv. David bekennt:

*  Wie groB bist du! Deine Werke bezeugen es (V. 4)

*  Was ist das Menschlein (V. 5)?

* Du hast ihn erniedrigt (V. 6)

*  Wie unbegreiflich, dass du so GroBes mit ihm vorhaben solltest
(V. 6-9)!

*  Wie herrlich ist dein Name iiber aller Schopfung (V. 10)!

Der Psalm beginnt und endet mit dem Lob Gottes. Zuerst wird Gott nur
im Himmel von den Méchtigen gelobt (siche Ps 103,20), wiahrend es auf
der Erde nur die Kleinen und die Unmiindigen sind, die ihn loben. Am
Ende aber wird alle Welt, werden die Grofen und die Kleinen und auch
die Konige der Erde den Namen des Hochsten erheben (Ps 72,11; 148;
Oftb 15,6).

1 Dem Vorsinger, auf der Gittith. Ein Psalm von David.

Zu »Vorsinger« siche Psalm 4.
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Drei Psalmen tragen in der Uberschrift die Anweisung »auf der
Gittith« (8; 81; 84). Alle drei sind Lieder, die Freude, Genugtuung, teils
sogar Triumph ausdriicken, weshalb es wahrscheinlich richtig ist, gittit
von Hebriisch gat, »Kelter«, herzuleiten'®>. Entsprechend hat LXX: vmep
Twv Anvwv, »betreffs der Kelter« (plural); und V: pro torcularibus, »fir
die Kelter« (plural). Wir haben es hier also mit einer Kelterweise zu tun.
Die Traubenernte steht in den Schriften des Alten Testaments wiederholt
im Zusammenhang mit Freude (Jer 48,33); gleichzeitig erinnert uns die
Kelter auch an den Tag, da der Messias alle seine Feinde (V. 3) nieder-
treten (Jes 63,3; Offb 19,15) und zum Schweigen bringen wird, um
danach die Seinen zur Herrschaft mit ihm zu erhdhen.

2 HERR, unser Herr, wie herrlich ist dein Name!'*® auf der ganzen
Erde'?,
dein Lob erhebt sich iiber die Himmel'*!

Was sich in Davids Brust lange angestaut hat, bricht nun hervor. Sein
Herz kocht tiber (Ps 45,2):

»HERR«: jahweaeh, »unser Herr«, *adénénu, »unser Herrscher«
(Luther; Ziircher).

»Wie herrlich ist dein Name auf der ganzen Erde«: Das ist aus dem
Mund Davids ein bewegendes Bekenntnis. Gott hatte ihm gesagt: »Ich
habe deinen Namen grofs gemacht« (2Sam 7,9). David redet nie davon,
wie grof3 sein Name sei; er redet immer nur davon, wie grofl der Name des
Herrn ist (2Sam 7,26). Der Psalm beginnt mit der Herrlichkeit des Namens
des HERRN und er endet mit der Herrlichkeit des Namens des HERRN.
Dass sein Name und damit seine Herrlichkeit offenbar werde, ist Beweg-
grund und Ziel von allem Handeln Gottes; dass der Glaubende seine Herr-
lichkeit sehe, ist das Ziel aller Erziehungswege Gottes mit ihm. Wer fin-
det die Worte, es recht zu sagen, wie reich dieser Blick des Glaubens den
Glaubenden macht! Er sieht durch das Geschaffene hindurch auf dessen
Grund, auf Gott. Und sieht er Gott, sieht er seine Vollkommenheiten. Got-
tes Name ist grof}, und er ist es liberall, »auf der ganzen Erde«. Es gibt
keinen Winkel dieser Schopfung, in der sein Name nicht grofl und méch-
Wsetzlichwird kurzes a zu kurz i, wenn es wie hier den Ton verliert.

166  Ps5,12;7,18; 2Sam 7,26.

167  Jes 6,3; Ps 97.9; 100,1.
168  Ps57,6;97,9; 148,13.
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tig wére. Auch wenn wir das nicht zu sehen vermdgen, so sieht es doch
der Himmel allezeit und betet dariiber an (Jes 6,3).

Der Glaubende geht mit diesem Ausblick vor Augen durch die Zeit;
der Tag ist noch nicht gekommen, an dem der Name des EWIGEN herr-
lich sein wird auf der ganzen Erde, an dem die Erkenntnis der Herrlich-
keit des Herrn die ganze Welt erfiillen wird, wie die Wasser den Meeres-
grund bedecken (Jes 11,9). Aber der Sohn ist gesalbt, der Konig wird in
Zion regieren und Gott wird ihm die Enden der Erde in die Hand geben
(Ps 2,6-8). Noch erhebt sich der Mensch gegen die Regierung des Him-
mels, noch wird der Glaubende angefeindet. Der Geist aber zeigt ihm das
Kommende und befestigt sein Herz, sodass er noch in dunkelster Nacht
vom Tag kommender Herrlichkeit singen kann: »Befestigt ist mein Herz,
o Gott!« (108,2).

»dein Lob erhebt sich iiber die Himmel«: Hoher reicht der Blick
des Menschen nicht hinauf als zu den Himmeln. Weiter kdnnen seine
Sinne nicht vordringen. Gott aber ist hoher als alles, was wir mit Auge
und Ohr wahrnehmen kénnen. Was dem plumpen Zugriff der Sinne ent-
zogen ist, ergreift der Glaube. Er sieht, wie Gottes Hoheit in ungetriibter
Klarheit iiber allem Geschaffenen steht.

Warum vermdgen unsere Sinne an der Schopfung Gottes Herrlich-
keit nicht zu erkennen? Aus zwei Griinden: Die Siinde hat unsere
Wahrnehmung stumpf gemacht, und die Siinde hat das von uns Wahr-
genommene, die Schopfung, verdorben. Wir haben ein bdses Auge; und
die Schopfung ist unserer Bosheit wegen der Verginglichkeit unter-
worfen worden (Rom 8,20), und diese verschleiert die Klarheit von Got-
tes unverginglichem Wesen.

»dein Lob«: Gottes Name wird nur im Himmel gelobt, und zwar von
den Engeln, die um Gottes Thron sind, und bestindig rufen: »Heilig, hei-
lig, heilig ist der HERR der Heerscharen, die ganze Erde ist voll seiner
Herrlichkeit!« (Jes 6,3). Wahrend die Méachtigen im Himmel Gott loben,
erheben sich die Machtigen auf der Erde gegen den Himmel. Sie toben
wider Gott (Ps 2), sie murren wider Gott, aber sie werden noch schwei-
gen miissen (V. 2).
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3 Aus dem Mund der Kinder und Siuglinge'® hast du Macht
gegriindet!™

wegen'’! deiner Bedringer!'”,

zum Schweigen zu bringen den Feind'”® und den Récher'™.

Hier haben wir den groBen Kontrast zum Lob Gottes im Himmel. Auf
der Erde sind es nur die Kleinen, die Gott loben, wiahrend die Grof3en
Gottes Feinde sind. Die Kleinen vernehmen etwas von Gottes Thron und
Gewalt, die GroBen sind blind dafiir. Darum miissen wir klein (Mt 18,3)
werden, unmiindig wie Sduglinge. Die Kleinen sind es, die von Gottes
GroBe tiberwiltigt werden; die Schwachen sind es, die seine Stirke sehen
und rithmen. Die Grof3en sind zu groB3, um Gottes Grof3e zu sehen, und
die Starken sind zu stark, um sich auf seinen Arm zu stiitzen. Aber den
Unvermodgenden gibt Gott alle Kraft des Himmels (Jes 40,29; Mt 5,3).

»zum Schweigen zu bringen den Feind und den Richer«: Der
Feind ist der Gottlose, aber der Feind ist letztlich der Urheber der Siinde.
Er ist es, der den Menschen den Sinn verblendet hat (2Kor 4,4). Thn
bringt Gott zum Schweigen. Wie? Indem er Kindlein die Augen 6ffnet,
den Ewigen zu erkennen und ihm Hoheit und Macht zuzuschreiben. So
hat es der Herr selbst gesagt (Mt 11,25-27). Wir miissen uns demiitigen
und wie Kinder werden (Mt 18,3). Ist das eine Art Verstellung, die von
uns verlangt wird? Nein, im Gegenteil: Wir sind blo8 in unserer Ein-
bildung grof, und darum tun wir vermégend und wissend. Das ist unsere
Verstellung; denn in Wahrheit sind wir klein, unvermdgend und un-
wissend. Das sollen wir bekennen und uns von Gott abhdngig machen
wie die Kinder von Vater und Mutter.

Gottes Wege sind wunderbar. Der Feind ndhrt die Einbildung und
Selbstverliebtheit des Menschen. So l4uft ein jeder seiner Diener herum
wie ein kleiner Gott, wie Haman, und meint, er miisse der Wiirdigste
von allen sein, und er habe vor allen anderen Ehre und Anerkennung
verdient. Die Diener Gottes sind klein und sind schwach (Spr 30,24.25;
1Kor 4,10). Aber wenn sie schwach sind, sind sie stark (2Kor 12,9.10),
und die Stirke Gottes ist stiarker als die Starke des Feindes, und die Tor-

169 Mt 11,25.

170  Mt21,16.

171 Ps5,9;13,5;27,11.
172 Ps74.

173 Ps7,6.

174  Ps44,17.
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heit Gottes ist weiser als alle Weisheit der Welt. So macht Gott die Weis-
heit der Weisen und die Starke der Starken zuschanden (1Kor 1).

4 Wenn ich deinen Himmel sehe, deiner Finger Werk'”,
den Mond'” und die Sterne!”’, die du gemacht hast:

5 Was ist der Mensch, dass du an ihn denkst,

und das Menschenkind, dass du auf ihn achthast?'”®

»Wenn ich deinen Himmel sehe«: Der Blick in die Weiten des Raumes
gibt uns den vielleicht einzigen sinnlichen Eindruck von Unendlichkeit
und damit von der Unumschrédnktheit des Schopfers. Romer 1 spricht
davon, dass der Mensch an der Schopfung Gottes Ewigkeit und Allmacht
wahrnehmen kann. Elihu verweist auf die Weite des Himmels, um Hiob
daran zu erinnern, wie viel groBBer Gott ist als wir (Hi 35,5).

»den Mond und die Sterne, die du gemacht hast«: Ich seche mit
meinen Augen inmitten des unbegrenzten Raumes begrenzte Korper
schweben. Wer platzierte sie dort? Wie bleiben sie an ihrer Stelle? Was
lasst sie ihre Bahnen mit nie fehlender Zuverlassigkeit ziechen? Von den
Himmelskorpern wandern die Gedanken zu mir selbst: Wer stellte mich
in den mich umgebenden unendlichen Raum? Wer hélt und erhdlt mich?
Wer sorgt dafiir, dass mein Herz so treu schldgt und der Atem so regel-
méBig geht? Die Frage nach dem Urheber dieser unbegreiflich weiten
und unendlich komplexen Schopfung weckt die ndchste Frage:

»Was ist der Mensch, dass du an ihn denkst?« David stellt die glei-
che Frage im Psalmbuch noch einmal (Ps 144,3). Solche Fragen hatte
David oft auf seinen Lippen (2Sam 7,18.19). Auch Hiob fragt, was der
Mensch sei (Hi 7,17). Nie werden wir das Wunder der Erschaffung und
Berufung des Menschen wirklich begreifen. » Was ist am Menschen, dass
du dich ihm zuneigst und ihn erhohst?« (Ps 113,7). Warum gibt Gott dem
Menschen Herrlichkeit? Der letzte Vers des Psalms antwortet darauf:
damit Gottes Name verherrlicht werde. Gott hat auch das Heil so ein-
gerichtet, dass gar nichts {ibrig bleibt, als dass Gott fiir sein Tun geriihmt
wird (Jes 45,25). Jedes Rithmen des Menschen ist ausgeschlossen
(Rom 3,27; 1Kor 1,31). Wann werden wir es verstehen, und wann wer-
175 Ps192;965.

176 Ps 74,16.

177  Ps 136,9; Jer 31,35.
178 2Sam 7,18, 19; Hi 7,17; Ps 144,3.
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den wir es ohne Murren akzeptieren, dass Gott alles um seinetwillen tut?
Wenn wir es von Herzen angenommen haben, werden wir endlich so
sein, wie Gott uns haben will: reif. Dann heifien wir alle »Alteste«, das
heifit zur Reife Gelangte, und dann fallen wir nieder und beten den an,
der alles um seinetwillen ins Dasein rief und wirkt (Offb 4,11).

6 Du hast ihn wenig geringer als Engel gemacht;
mit Herrlichkeit und Pracht hast du ihn gekront!”.

»wenig geringer als Engel«: Gott hatte den Menschen in der ersten
Schopfung um ein weniges geringer gemacht als die Engel. Aber er hatte
ihn damals schon mit Herrlichkeit gekront, indem er ihn zum Herrscher
iiber die Schopfung einsetzte. Der Tag wird kommen, an dem Gott den
Menschen iiber die Engel erhéhen wird. Der Mensch in Christus teilt die
Stellung Christi, dem »Engel und Gewalten und Mdchte unterworfen
sind« (1Petr 3,22).

Der Hebréerbrief zitiert diesen Vers und bezieht ihn auf Christus.
Dann miissen wir den Ausdruck »wenig«, macat, anders, namlich zeit-
lich (wie in Hebr 2,7), auffassen: »Fiir kurze Zeit hast du ihn unter die
Engel erniedrigt«, ndmlich wéhrend der Stunden am Kreuz, da er zur
Stinde gemacht wurde. Vorher und nachher waren Engel ihm untertan
(Mk 1,13; Lk 22,43; Mt 26,53).

7 Du lisst ihn herrschen'® iiber die Werke deiner Héinde;
alles hast du ihm unter die Fiile getan'®':

8 Schafe und Rinder allesamt

und auch die Tiere'®? des Feldes,

9 die Vogel am Himmel und die Fische'®* im Meer,

was die Pfade der Meere durchzieht.

»Du lidsst ihn herrschen«: Was fiir ein Kontrast zum Vers 3! Die
Menschen, die klein und schwach sind, macht er zu Herrschern tber
die Werke seiner Hiande. Aber er hat sie bei aller Erhdhung geringer

179 Ps 21,4.6; Hebr 2,6-9.

180 Ps2,6.

181 1Mo 1,26-28; Ps 110,1; Mt 28,18; 1Kor 15,27.
182 Mt21,2.3.

183 Mt 17,27; Lk 5,4.6; Joh 21,6.
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gemacht als sich selbst, und es ist ihre Pflicht, ihren grolen Herrn zu
riihmen, ebendas zu tun, was der 2. Vers sagt. Damit ist die GroBe des
Menschen untrennbar verquickt: dass er Gott grofl macht. Demiitigen
wir uns vor Gott, erhoht uns Gott. Demiitigen wir uns nicht vor Gott,
erniedrigt uns Gott (Lk 14,11; 1Petr 5,5.6). Gott hatte den Men-
schen einst zum Herrscher iiber die Schopfung gemacht (1Mo 1,26).
Der Mensch fiel, er liel sich »vom Feind und vom Racher« (V. 3) zur
Rebellion gegen seinen Herrn und Schopfer verleiten. Da machte Gott
den Menschensohn, den Messias, zum Herrscher (Dan 7,13.14). Er hat
alles »unter seine Fiifle gestellt«, wie Paulus in Eph 1,22 ausdriicklich
sagt (siche auch 1Kor 15,27). Die »Tiere des Feldes« (Mk 1,13) und
»die Fische im Meer« (Mt 17,27; Lk 5,4; Joh 21,6) gehorchten dem
Menschensohn aufs Wort.

Im Menschensohn hat Gott den gefallenen Menschen erhdht. So hat
er das Konigtum des Menschen wiederhergestellt (Offb 1,6; 5,10; 20,4;
22,5). Durch den zur Herrlichkeit gebrachten Menschen wird er seinen
Namen auf der ganzen Erde verherrlichen:

10 HERR, unser Herr, wie herrlich ist dein Name!'®* auf der
ganzen Erde!

»auf der ganzen Erde!«: Auf der Erde wurde der Schopfer durch die
Stinde des Menschen entehrt. Auf der gleichen Erde wird durch die Er-
l6sung Gottes Name verherrlicht. Als Jesus seinen Lauf auf der Erde
vollendet hatte, konnte er sagen: »ich habe dich verherrlicht auf der
Erde« (Joh 17,4). Es kommt der Tag, an dem durch eine erloste und
verherrlichte Menschheit Gottes Wahrheit und Gnade durch die ganze
Schopfung strahlen werden.

184  Ps 66,2; Jes 63,13.
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 8

»Der 8. Psalm ist eine Weissagung von Christus, seinem Leiden, Auf-
erstehen und Kdonigreich iiber alle Kreaturen. Dieses Reich solle gestiftet
werden durch den Mund der Unmiindigen, das heift ohne Schwert und
Harnisch, allein durchs Wort und durch Glauben« (Luther, Summarien
tiber die Psalmen).

»Dieser Psalm ist eine Betrachtung und Bewunderung der Herrlichkeit
und GroBe Gottes. Er beginnt und endet mit dem gleichen Bekenntnis
der alles tibersteigenden Herrlichkeit des Namens Gottes. Zum Beweis
der Herrlichkeit Gottes nennt der Sdnger verschiedene Erweise sei-
ner Giite an den Menschenkindern; denn Gottes Giite ist seine Herrlich-
keit. Gott soll geehrt und verherrlicht werden, erstens, weil er uns sich
selbst und seinen grolen Namen geoffenbart hat (V. 2); zweitens, weil
er die Schwichsten der Menschenkinder verwendet, um durch sie seine
Absichten zu erfiillen (V. 3); drittens, weil er sogar die Himmelskdrper
dem Menschen zum Nutzen gesetzt hat (V. 4.5); viertens, weil er den
Menschen zum Herrscher gesetzt hat iiber die niedrigere Kreatur und ihn
damit nur ein wenig geringer gemacht hat als die Engel (V. 6-9). Die-
ser Psalm wird im Neuen Testament auf Christus angewendet, und zwar
auf sein Erlosungswerk; auf die Ehre, die Menschenkinder ihm gaben
(Mt 21,16) und auf die Ehre, die er den Menschenkindern gab, sowohl
in seiner Erniedrigung, als er ein wenig geringer als die Engel gemacht
wurde, und in seiner Erhdhung, als er mit Ehre und Herrlichkeit gekront
wurde (Hebr 2,6-8; 1Kor 15,27). Wenn wir im Reich der Schopfung und
der Vorsehung Gottes Herrlichkeit betrachten, muss uns das dazu be-
wegen, seine Herrlichkeit im Reich der Gnade zu betrachten« (Henry).

»Die messianische Bedeutung dieses Psalms ist nicht direkt. Sie ist not-
wendigerweise enthalten in jener geheimnisvollen Beziehung des Men-
schen zu Gott und seinem Konigtum iiber die niedrigere Kreatur, von
welcher der Psalm spricht; denn das beruht auf der Menschwerdung. Der
Mensch ist, was er ist, weil der Sohn Gottes Menschennatur angenom-
men hat. Der Mensch ist Gott sehr nahe, hoher als die Engel, weil Chris-
tus beides ist, Gott und Mensch. Das ist die tiefe Wahrheit, auf der die
messianische Bedeutung dieses Psalms beruht. Diese Wahrheit ist der
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Schliissel zu seiner Auslegung ... In 1. Korinther 15,27 zitiert Paulus die-
sen Psalm ... Er verwendet dabei den Psalm nicht als eine direkte Weis-
sagung, sondern er zeigt, dass der Platz des Menschen in der Schopfung
sein Platz in Christus ist. Seine Bestimmung, wie sie in diesem Psalm
gezeichnet wird, kann er nicht auBlerhalb von Christus erreichen. Er ist
der wahre Herr {ber alles. In ihm kommt der Mensch zur Herrschaft, in
ihm soll er zu seinem rechtméBigen Rang als Regent iiber alle Schopfung
kommen« (Perowne).

»Ein groBes Staunen fiillt diesen Psalm, nicht nur ein Staunen {iber die
Herrlichkeit Gottes, sondern noch viel mehr ein Staunen {iber die Hoheit,
mit welcher dieser herrliche Gott den Menschen bekleidet, unter allen
Geschopfen ausgezeichnet hat. Die Annahme liegt nahe, dass der Psalm
in néachtlicher Stunde entstanden ist. Staunend schaut der Beter auf zum
sternbesédten Firmament (V. 4), und dieses Staunen wird zur Anbetung:
Herr, unser Herrscher, wie herrlich ist dein Name in allen Landen! ... Wie
ein leuchtendes Sternbild, das am Himmel aufstrahlt in hoher Pracht, so
steht dieser 8. Psalm im Psalter, hoch iiber allen Klagen und Schmerzen
der Frommen, iiber dem Drohen und Toben der Gottlosen« (Lamparter).

»Dies ist ein grofBartiges Lied der Anbetung. Es beginnt und endet mit
den gleichen Worten. In diesen Worten ist das Thema des Psalms ent-
halten. Was dazwischen gesagt wird, dient dem Beweis der erdffnenden
und abschliefenden Aussage« (Morgan).

»In Psalm 2 sehen wir den Messias als den Konig Israels (vgl. Joh 1,49);
in Psalm 8 sehen wir ihn als den Menschensohn (vgl. Joh 1,51), und als
solcher ist seine Regierung umfassender, ja, weltumspannend (Joh 5,27;
Hebr 2,4-6; Eph 1,10; 1Kor 15,28.45-47; siche auch Ps 72). Adam, der
erste Reprédsentant des Menschengeschlechts, konnte den Rang nicht
bewahren, den der Schopfer ihm gegeben hatte. Mit seiner Siinde ver-
lor er fir die ganze Menschheit die Herrschaft iiber die Schopfung.
Damit konnte aber Gottes Vorsatz mit dem Menschen nicht zunichte-
gemacht werden, denn Christus, der Zweite Mensch und Letzte Adam
(1Kor 15,45) wird in seiner Auferstchung zum Repridsentanten eines
neuen Menschengeschlechts, und wegen seines vollkommenen Ge-
horsams bis zum Tod am Kreuz empfangt er die hochsten Ehren, die Gott
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dem Menschen bereitet hat. In ihm gewinnt der Mensch mehr, als was er
in Adam verlor« (Clarke).

»Dieser Psalm ist ein uniibertroffenes Beispiel dafiir, wie ein Hymnus
sein sollte, indem er die Herrlichkeit und die Gnade Gottes rithmt, uns
sagt, wer er ist und aufzihlt, was er getan hat, und dabei uns und unsere
Welt auf ihn bezieht. Das alles geschieht mit einer meisterhaften Oko-
nomie der Worte und in einem Geist, der sprachlose Bewunderung und
iiberbordende Freude miteinander verbindet. Er erzahlt davon, wie uner-
wartet Gottes Wege sind in den Rollen, die er dem Starken und dem
Schwachen (V. 3), dem Augenfilligen und dem Verborgenen (V. 4-6),
den Zahlreichen und den Wenigen (V. 7-9) zugeteilt hat. Aber er beginnt
und er endet mit Gott selbst, und sein alles beherrschendes Thema ist:
»Wie herrlich ist dein Name!<«« (Kidner).

V. 2 — »Der Name Gottes ist die in Werken der Schopfung und Taten
des Heils zutage tretende Erscheinung seines Wesens, durch die es sich
erkennbar und nennbar macht« (Delitzsch).

Diesen Vers hat J.S. Bach zum Eingangschor in der Johannes-Passion
verarbeitet.

V. 3 — »Die gottliche Vorsehung wartet nicht, bis der Mensch erwachsen
ist, um sich ithm erst dann zu offenbaren, sondern sie tritt schon von der
ersten Kindheit an gldnzend hervor, und zwar so deutlich, dass dadurch
allein schon alle Gottlosen, die mit ihrer ruchlosen Verachtung den
Namen Gottes auszurotten trachten, geniigend widerlegt werden. Wenn
Gott seine Vorsehung verherrlichen will, so hat er dazu nicht die Bered-
samkeit der Redner nétig, ja nicht einmal eine wohlgesetzte Rede, son-
dern schon die lallenden Zungen der Kinder sind féhig und beredt genug,
ihn zu preisen. Weshalb iibertrdgt David dieses Amt nicht den Mén-
nern? Er will zeigen, dass die lallenden Zungen der Kinder, schon bevor
sie ein Wort aussprechen konnen, es bereits vernehmlich aussagen, wie
giitig Gott gegen das menschliche Geschlecht ist. Wie kommt es, dass
fiir die Kinder, gleich wenn sie geboren sind, die Nahrung vorhanden ist?
Kommt es nicht daher, dass Gott auf wunderbare Weise das Blut in Milch
verwandelt? Wie kommt es, dass sie gleich saugen kdnnen? Hat nicht
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derselbe Gott dieses in sie hineingelegt? David hat also guten Grund
zu behaupten, dass, wenn auch alle Ménner schweigen wiirden, der lal-
lende Kindermund allein schon imstande sei, Gottes Lob zu verkiindigen.
Doch er macht die Kleinen nicht nur zu Zeugen und Verkiindigern der
Herrlichkeit Gottes, sondern gibt ihrem Mund eine Macht. Das ist von
grofler Bedeutung. Er will damit die Kinder als méichtige, unbesiegbare
Kéampfer Gottes hinstellen, die, wenn es zum Kampf kommt, leicht das
ganze Heer der Gottlosen zerstreuen und aufreiben wiirden. Denn es ist
zu beachten, gegen wen die Kinder die Herrlichkeit Gottes beschiitzen
sollen. Sie sollen sie verteidigen gegen die wilden Verdchter Gottes, die
sich nicht scheuen, dem Himmel den Krieg zu erkldaren. Wenn diese Wil-
den mit wiitendem Ansturm alle Frommigkeit auf Erden zu vernichten
und mit threm harten Schidel den Himmel einzustof3en suchen, so fiihrt
der heilige Sénger, um ihrer zu spotten, nur den Mund der Kinder gegen
sie in den Kampf und sagt, dass Unmiindige geniigend geriistet und tap-
fer genug seien, um ihren Stolz zu Boden zu werfen; das will der Zusatz
besagen: um deiner Feinde willen« (Calvin).

V. 2.3 — »Gottes Herrlichkeit tut auf Erden durch die Pracht des Him-
melsgebdudes in so ergreifender und handgreiflicher Weise sich kund,
dass selbst Kinder sie wahrnehmen und durch die bewundernde Freude,
die sie empfinden, durch das Lob, das sie ihm stammeln, die Torheit sei-
ner verblendeten Lasterer beschdmen« (Déchsel).

V. 4 —»Dass wir sie sdhen, Herr, »die Himmel, deiner Finger Werk«! Lass
unserem Auge das Gewdlk zerfahren, mit dem du sie verdeckt hast. Dort
ist dein »Zeugnis, das weise macht die Einfdltigenc (Ps 19,8). Vollende,
mein Gott, )dein Lob aus der Kinder und Sduglinge Mund¢! Nein, wir
kennen keine anderen Biicher, die so den Hochmut vernichten, die so
den »Feind und Verteidiger« vernichten, der sich der Ausséhnung mit dir
widersetzt, indem er seine Siinden verteidigt. Nein, ich kenne, Herr, ich
kenne keine andere so heilig-lautere Sprache, die in gleicher Weise mich
zum Bekenntnis dringte und meinen Nacken deinem Joche schmiegte
und mich riefe, dein zu sein« (Augustinus, Bekenntnisse, X111, 15).

V. 10 — »In denselben Jubelruf, mit welchem der Psalm beginnt, verklingt
er auch wieder und hebt sein Thema, die Grofle Gottes in der Gro3e des
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Menschen, scharf und bestimmt hervor: Ja, gro8 ist Gott, nicht weniger
als in der Herrlichkeit des Himmels in der Wiirde, die er in der Fiille sei-
ner Liebe und Herablassung dem Menschen erteilt hat« (Dachsel).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 8

V. 2 — »herrlich«: addir, wie in Psalm 16,3; 76,5; 93.,4.

»dein Lob«: hédaka, wobei dieses Hauptwort mit jadah, »loben«
(vgl. 7,18 >6daeh, »ich will loben«), zusammenhéngt.

»dein Lob erhebt sich iiber die Himmel«: So, wie der masoretische
Text steht, ist er uniibersetzbar. tandh bedeutet »setze!« oder »gib!«, aber
das geht syntaktisch nicht. Vokalisieren wir aber stattdessen tanah, »man
singt« oder »man lobt«, ergibt sich ein guter Sinn. Luther hat daher tiber-
setzt: "HERR, unser Herrscher, wie herrlich ist dein Name in allen Lan-
den, du, den man lobt im Himmel!«

V. 3 — »zum Schweigen bringen«: hasbit. Luther {ibersetzt das Verb mit
pvertilgen«; Martin Buber iibersetzt »zu verabschieden den Feind und
den Rachgierigen«; denn das Verb ist von §dbat, »ruhen«, abgeleitet und
bedeutet »zur Ruhe bringen«, »ruhen machen« (Ziircher und Elb: »zum
Schweigen bringen«).

V. 5 — »Mensch«: 22noS§, also nicht das tibliche Wort fiir »Mensch,
"ddam (der aus dem Erdboden, *Adamah, Erschaffene). *eeno$ ist der
schwache, der hinfdllige Mensch. Das Verb °anas, aus dem der Begriff
gebildet ist, bedeutet »krank sein« (2Sam 12,15).

V. 6 — tohassaréhii: Das Verb hasar bedeutet im vorliegenden Verbal-
stamm (Piel) »ermangeln lassen«.

»Engel«: *2lohim, das fast immer »Gott« bedeutet, aber manchmal
auch fiir Fiirsten, Richter oder Engel gebraucht wird (Ps 82,1.6). LXX
iibersetzt angeloi, »Engel«, und der Hebréerbrief ebenfalls (Hebr 2,7).
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Psalm 9
Der HERR ist eine hohe Feste in Zeiten der Drangsal

In LXX sind Psalm 9 und 10 zu einem Psalm zusammengenommen (wes-
halb in LXX von hier an die Zghlung der Psalmen von der masoretischen
Bibel abweicht. Da die Vulgata der LXX gefolgt ist, haben die katholi-
schen Bibelausgaben entsprechend eine andere Einteilung als die auf der
Masoretenbibel fuenden protestantischen Bibeliibersetzungen). Die bei-
den Psalmen bilden tatsdchlich eine Einheit, die in den tiberlieferten he-
bréischen Manuskripten dadurch angezeigt ist, dass zwischen den beiden
kein Zeilenabstand ist, zudem hat der Psalm 10 keine Uberschrift — was
im 1. Psalmbuch die Ausnahme ist —, womit er gleichsam unter die Uber-
schrift des 9. Psalms gestellt ist. Formal sind sie durch ein mit Psalm 9,2
beginnendes und bis Psalm 10,17 von 2alef bis taw laufendes, nicht ganz
vollstdndiges Akrostichon'® verbunden. Sie bilden das erste der acht
Akrosticha in den Psalmen (Ps 9-10; 25; 34; 37; 111; 112; 119; 145).

Inhaltlich gehéren die beiden Psalmen zusammen; beide spre-
chen von »Zeiten der Drangsal« (Ps 9,10; 10,1); in Psalm 9,13 bekennt
David, Gott forsche dem vergossenen Blut nach, wihrend der Verfolger
in Psalm 10,13 in seiner Einbildung sagt, Gott forsche nicht nach. In
Psalm 9,16 sagt David, dass die Nationen im Netzt verstrickt werden
miissen, das sie gelegt haben, und in Psalm 10,2 bestitigt er noch ein-
mal, dass sie in ihren eigenen Anschlidgen gefangen werden. Die beiden
Psalmen handeln von Gottes gerechter Regierung inmitten einer Welt der
Stinde. Sie sprechen prophetisch aber auch von der Zeit der Herrschaft
des Antichristen, der Bedrdngnis der Treuen, von ihrem Gebet und von
der Gewissheit des gottlichen Eingreifens im Gericht.

Der Psalm 9 beleuchtet ebenfalls das in Psalm 7 und 8 behandelte
endzeitliche Geschehen. Man beachte die identischen Ausdriicke in
Psalm 7,18 und 9,2. Und wihrend der Psalm 8 den Messias, den Men-
schensohn, den Herrscher aller (Dan 7,13.14), besingt, ist der Psalm 9
ein Loblied auf den Menschensohn, der auch der Richter aller ist
(Joh 5,26.27), mithin auch auf das Gericht iiber den Menschen der Siinde
(2Thes 2,3), den falschen Messias. Der Antichrist ist der Mensch, der die
Wsdicht,beidem die Anfangsbuchstaben der Verszeilen der Reihenfolge des hebriischen Alpha-

bets entsprechen, nennt man Akrostichon. Dieses griechische Wort — zusammengesetzt aus akros =

»Anfang«, »Spitze«, und stichos = »Vers«) bedeutet ungefahr »Erstbuchstabengedicht«. Zum Sinn
dieses Stilmittels, siehe Einleitung.
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Oberhand haben will (V. 20), aber das darf nicht und das kann nicht sein;
denn Gott hat dem Menschen Jesus alles zu Fiilen gelegt. Indem Gott
diesen Ubermenschen richtet, werden die Nationen wissen, dass auch sie
blofl Menschen sind (V. 21). So richtet Gott die Menschen, die sich selbst
erhoht haben, wihrend wir in Psalm 8 erfuhren, dass Gott jene Menschen
erhoht, die sich selbst erniedrigt haben.

1. David preist Gott, weil er seine Feinde gerichtet und Rettung
gewirkt hat (V. 2-5)

Alle Gerechten sollen Gottes gerechten Gerichte preisen (V. 6-13)
Gebet zum HERRN um Hilfe (V. 14.15)

Der Herr wird die Nationen richten (V. 16-19)

Stehe auf, HERR! (V. 20.21)

I

Der Psalm zerfallt zunédchst in zwei GroBteile, wobei der erste ein Lob
und ein Bekenntnis der Erhabenheit Gottes ist, wie sie sich im gerechten
Gericht duBert (V. 2-13). Der zweite Teil ist ein Gebet, das vom Glauben
an die Erhabenheit Gottes genédhrt wird und zur Gewissheit kommt, dass
Gott sich im Gericht als der Erhabene erweisen wird (V. 14-21). Diese
beiden Teile lassen sich nun weiter gliedern: Zuerst lobt David Gott
im Gedenken an eine personliche Erfahrung der gniadigen Hilfe Gottes
(V. 2-5) und im Gedenken daran, dass er allen Gerechten vor allen Fein-
den in gleicher Weise hilft und helfen wird (V. 6-13). Die Erinnerung an
seine zuvor erfahrene Errettung hilft ihm in der gegenwértigen Not, sein
Vertrauen auf Gott zu setzten und zu ihm zu rufen (V. 14), und gibt ihm
die Gewissheit, dass Gott sein Gebet hort (V. 15-19), worauf er abermals
bittet, dass Gott sich als Herr und Herrscher erweisen und den Menschen
erniedrigen mochte (V. 20.21).

1 Dem Vorsinger, nach Muth Labben. Ein Psalm von David.

Zu »Vorsinger« siche Psalm 4.

»Nach Muth Labben«: Die Uberschrift cal mit labbén kann iiber-
setzt werden als »nach »stirb fiir den Sohn«« oder »auf den Tod eines
Sohnes«.'®¢ Luther beginnt seine Auslegung des 9. Psalms mit den Wor-

186  Calvin und Delitzsch und andere sehen in der Uberschrift eine Anweisung fiir den Ton oder die
Melodie des Liedes.



133 Psalm 9

ten: »Lieber Gott, wie grofSe Verschiedenheit ist doch in der Auslegung
dieses Titels! Einer versteht den Tod Absaloms, ein anderer den Tod
Goliaths, ein anderer ein musikalisches Instrument, ein anderer Gottes
heimliches Gericht, ein anderer die Jugend, ein anderer den Singer des
Psalms, und andere noch anderes. Von allen diesen Dingen kann, wer da
will, bei Lyra, Burgensis und Reuchlin nachsehen« (Arbeiten iiber die
ersten 22 Psalmen).

Obwohl wir kaum mit absoluter Sicherheit entscheiden konnen, was
gemeint sei, will ich doch jene Deutung prisentieren, die mir die wahr-
scheinlichste scheint. Hieronymus stellt schon fest, der Psalm handle
vom Antichristen. Der gelehrte Ainsworth (1593-1662) meint dazu:
»Mir scheint, so wie der vorhergehende Psalm von der Aufrichtung des
Reiches Christi handelte, so handelt der vorliegende von der Zerstorung
des Reiches des Antichristus. «'%

Der hervorragende Hebraist und baptistische Bibelausleger John Gill
(1697-1771) meint: »Ich meine vielmehr, man konne diesen Psalm deu-
ten auf den Tod des Sohnes des Verderbens, des Menschen der Siinde und
seiner Nachfolger, auf die man in Goliath und den Philistern einen Typus
sehen kann.«

Die Berleburger Bibel setzt als Uberschrift iiber die Auslegung des
9. Psalms »Ein Lob- und Dankpsalm fiir den gottlich verliehenen Sieg
wider den Antichrist insbesonders«. Wir konnen ndmlich die hebréische
Uberschrift auch iibersetzen: »Auf den Tod des Zweikémpfers«. bén heifit
zunichst »zwischen«, und es bedeutet auch Zweikdmpfer, denn dieser
stellte sich zwischen die beiden Heeren zum Kampf. In 1. Samuel 17,4
steht fiir »Zweikdampfer« (Luther: Riese; AV: champion) °i§ habbénajim,
wortl. »der Mann zwischen den beiden« (Elb: »Zwischenkédmpfer«; Dio-
dati: »un uomo che si presentd nel mezzo«). Das Targum hat die Uber-
schrift entsprechend so iibersetzt: »Zum Lob, betreffend den Tod dessen,
der sich zwischen die Heere stellte, ein Psalm von David.«

187  Annotations on The Pentateuch, The Psalms of David and The Song of Salomon, 2 Binde, Soli Deo
Gloria, Ligonier 1991.
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1. David preist Gott, weil er seine Feinde gerichtet
und Rettung gewirkt hat (V. 2-5)

Hier haben wir eine Ursache der Anbetung, die bei uns ganz in den Hin-
tergrund getreten ist. Wir beten gewohnlich Gott seiner Gnade und sei-
ner Errettung wegen an, und das ist auch richtig. Hier aber betet David
Gott seiner Gerichte wegen an, wie er es schon in Psalm 7,17.18 getan
hat, und wie das auch der Himmel tut (Offb 19,1-3). Wiaren wir mehr von
Gott gelehrt, wiirden auch wir Gott iiber seinem gerechten Zorn und iiber
seine im Gericht geoffenbarte Heiligkeit in unserer Mitte erhdhen. Der
Psalm besingt Gottes Handeln im Gericht, durch das er den Menschen
erniedrigen muss, um die Regierung des von ihm erwéhlten Menschen
einzufithren. Die alle anderen Bitten verdringende Bitte der Erlosten,
also jener Menschen, die Gottes Gedanken kennen und auf seinen Tag
und auf sein Reich harren, wird am Schluss des Psalms genannt. Das ist
ihr Gebet, wihrend sie auf Gottes Eingreifen warten (V. 20.21).

2 Ich will preisen den HERRN von ganzem Herzen'®,
will erzihlen alle deine Wunder'®.

Wenn Gott handelt, erniedrigt er den Menschen und fiihrt seinen Christus
als Herrn tiber diese Schopfung ein. Das sind die »Wunder«, die David
erzéhlen will. Das hier verwendete hebrdische Wort nifla*6t kommt in
den Psalmen allein 25-mal vor™® (auch »gliickselig« kommt 25-mal vor;
sieche Psalm 1,1). Das Wort umschreibt Gottes Wunderwerke der Schop-
fung (so in Hi 5,9; 37,5; Ps 107,24), aber besonders der Erlosung (so
in Ps 26,7; 71,17; 107,15.21.31), zu denen auch seine Zeichen zéhlen,
die er in Agypten und in der Wiiste tat (Ps 78,11.32; 106,22). Es steht
auch fiir die verborgenen Wunder des gottlichen Wortes (Ps 119,18).
Dem Erlosten sind die Erlosungswunder die grofiten. Sie sind ihm ein
nie endender Gegenstand der Verwunderung, der Dankbarkeit und der
Freude. Er kann seinen Gott nie genug dariiber preisen, und er sehnt sich
nach dem Tag, da er Gott endlich frei und ohne Fesseln unabldssig und
vollkommen wird dienen konnen. Kein Gedanke bereitet ihm grofBere
188 Ps86,12; 1381,

189 Ps26,7;40.6; 96,3; Apg 2,11.

190 Ps 92; 26,7, 71,17, 72,18; 75,2; 78,4; 78,11.32; 86,10; 96,3; 98,1; 105,2.5; 106,7.22;
107,8.15.21.24.31; 119,18.27; 131,1; 136,4; 145,5.



135 Psalm 9

Wonne, als die Aussicht auf jenen Tag, da er und mit ihm alle Heiligen
und dazu die ganze Schopfung endlich Gott, seinem Herrn und Erléser,
ohne Ende Ruhm und Ehre und Danksagung und Macht und Herrlichkeit
zuschreiben wird.

3 In dir will ich mich freuen'' und frohlocken,
will deinem Namen'*? singen, 0 Hochster'>!

Auf Lob folgt Freude; geben wir Gott den Platz, der ihm zusteht, fin-
den wir Freude, Freude in ihm. Das ist die hochste Freude, die es gibt,
eine Freude, die nie aufhort, weil sie ihren Grund im unveridnderlichen
Gott selbst hat. Der Christ kann sich darum allezeit Freuen (Phil 4,4). Die
zwelite Vershilfte ist ein Wiederhall des letzten Verses in Psalm 7, und er
setzt auch das in Psalm 8,2 angefangene Lob des Namens des HERRN
fort.

4 Wenn meine Feinde zuriickweichen'*,
straucheln sie und kommen um vor dir'®.

5 Denn du fiihrst mein Recht und meine Sache!*®;
du sitzt"” auf dem Thron, ein gerechter Richter'®.

David erinnert sich daran, wie seine »Feinde zuriickweichen« muss-
ten vor Gott, seinem Retter. Das ldsst daran denken, dass Gott nicht
allein »(s)ein Recht und (s)eine Sache« fiihrt, sondern dass er als »ein
gerechter Richter« das Recht aller Bedringten fithren und die ganze
Welt richten wird (V. 6.9). Wenn der HERR die Regierung antritt, wer-
den die Bosen endlich auf immer straucheln und vor Gott umkommen,
denn »zur Gerechtigkeit wird zuriickkehren das Gericht« (Ps 94,15; siche
auch Ps 96,13). Gott »sitzt auf dem Thron«, die Reiche der Welt wer-
den endlich der Regierung des Messias unterworfen (Oftb 11,15). Er ist
»ein gerechter Richter«, $ofét saedaeq (vgl. 7,12). Man beachte, wie
hiufig die Ausdriicke richten, Richter, Recht und Gerechtigkeit hier vor-

191  Ps97,12; Phil 4,4.

192 V.11, 5,12; 8,2.10.

193 Ps7,18.

194 Ps21,13; Joh 18,6.

195 Ps68,3.

196  Ps 35,23; 140,13; Spr 22,23; Jes 50,8; Jer 11,12; 22,16.
197 Offb 4,2; 11,15.

198 Ps7,12.
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kommen: din, »richten, in den Versen 5.9; $afat, »richten, in den Ver-
sen 9.20; mispat, »Recht«, »Gericht«, in den Versen 5.8.17; $o6fét, »Rich-
ter«, in den Versen 5.9; seaedaeq, »Gerechtigkeit«, in den Versen 5.9;
mésarim, »Geradheiten«, in Vers 9.

2. Alle Gerechten sollen Gottes gerechte Gerichte preisen
(V. 6-13)

Was David glaubt, empfindet und erfdhrt, gilt immer und tberall'”.
Alle Nationen, die sich gegen den EWIGEN und seinen Gesalbten ver-
sammeln (Ps 2,1-4), werden von ihm gescholten werden; er wird zu
ihnen Reden in seiner Zornglut (Ps 2,5). Ja, unser Gott kommt, und er
wird nicht schweigen (Ps 50,3). Furchtbar wird es sein. Und alle, die Gott
kennen und lieben, werden Gott seiner gerechten Gerichte wegen preisen
(Ps 9,12). Dieser Abschnitt weist zahlreiche Bezlige zum letzten Buch
der Bibel auf und bestdtigt so, dass er von jener Zeit handelt, die man
in Anlehnung an Daniel 12,1 und Matthéus 24,21 heilsgeschichtlich die
grof3e Drangsal nennt:

»du vertilgst den Gottlosen« (V. 6): Offb 19,20

wihre Namen loscht du aus« (V. 6) : Oftb 3,5

»du zerstorst Stidte« (V. 7): Offb 16,19; 18,2

»ihr Geddchtnis ist verschwunden« (V. 7): Offb 18,21-23

»der HERR thront ewiglich« (V. 8): Oftb 4,2; 22,1

wer wird den Erdkreis richten in Gerechtigkeit« (V. 9): Offb 15,3.4;
16,5; 20,11

»in Zeiten der Drangsal« (V. 10): Oftb 7,14

»singt dem HERRN, der Zion bewohnt« (V. 12): Oftb 14,1; 15,3
»der dem vergossenen Blute nachforscht« (V. 13): Offb 6,10; 16,6;
18,24

199 »Indem unser Abschnitt aus der Geschichte die Lehre bildet, wird Gott zuvérderst als der ewige
Beherrscher und gerechte Richter der Welt hingestellt, gegen den alle Wut der Gottlosen nichts ver-
mag ... Dieser Gott ist zu loben und zu preisen; doch sind die Grenzen Israels fiir sein Lob und die
Verherrlichung seines Namens viel zu eng. Sein Heil muss noch hinausdringen in alle Welt« (Dachsel).
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Als Ziel und Ende von Gottes gerechtem Richten wird sein Name in
aller Welt verkiindigt und von allen Nationen gepriesen werden (V. 12;
Oftb 15,4).

6 Du schiltst die Nationen®”, vertilgst den Gottlosen;
loschest ihren Namen®' fiir immer und ewig.

In dreifacher Weise handelt Gott im Gericht: Er

»schilt die Nationen«
»vertilgt den Gottlosen«
»loscht ihren Namen«

Die Nationen hatten sich gegen den Christus Gottes verbiindet und sich
dafiir einen Gegenflirsten erwihlt, »den Gottlosen«. Diesen hat Gott nun
vertilgt. Das Buch der Offenbarung zeigt uns, dass das beim Erscheinen
des Messias geschehen wird: Der wird ergriffen und in den Feuersee
geworfen (Offb 19,19.20). Die Nationen werden zwar nicht in der glei-
chen Weise unmittelbar der Verdammnis iibergeben, sondern ledig-
lich »gescholten«, aber sie miissen dennoch das Schicksal dessen tei-
len, an den sie sich geheftet hatten: Denn der HERR hat nicht allein den
Namen des Gottlosen, sondern »ihren Namen ausgeloscht«. Sie werden
gestrichen aus dem Verzeichnis der Lebendigen, und mit den Gerechten
sind sie nicht eingeschrieben (Offb 20,12.15). Sie haben kein Teil an der
ersten Auferstehung und an der Regierung des Messias (Offb 20,6), son-
dern werden dem zweiten Tod, dem Feuersee iibergeben. Thre Namen
waren in den Sand geschrieben und verwehen (Jer 17,13; Spr 10,7).

7 Der Feind — weg sind sie, zermalmt fiir immer;
und Stiddte hast du zerstort>%;
ihr Gedichtnis ist verschwunden samt ihnen.

In den Versen 7 bis 10 finden sich lauter Kontraste zu den Wegen und
Werken der Gottlosen. Die Werke und Wohnungen der Gottlosen wer-

200 V. 16.18.20.
201 Ps34,17; 69,29; Spr 10,7.
202 Jes 25,2; Offb 11,13; 16,19; 18,2.
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den auf immer untergehen, der HERR hingegen »thront ewig«. Die
Gottlosen haben die Gerechtigkeit verkehrt und das Recht gebeugt, der
HERR aber »wird den Erdkreis richten in Gerechtigkeit«. Die Gott-
losen trachteten den Elenden nach dem Leben (siche Ps 10), der HERR
aber ist »eine Fluchtburg«.

»Der Feind«: h&°6jéb, wie in Psalm 8,3 und 9,4 (Mehrzahl). Da
der Feind aus mehreren Nationen bestand, die sich gegen die Heiligen
gewandt hatten (siehe Sach 14,2), fahrt der Vers fort und sagt: »Weg sind
sie.« Gott hat im Gericht »Stidte zerstort«, wie wir im letzten Buch der
Bibel lesen konnen (Offb 16,19 und 18,21). Das Gericht iiber Babylon,
die grofe, ist so griindlich, dass »ihr Gedéchtnis verschwunden« sein
wird auf ewig (Spr 10,7; man beachte in Offenbarung 18,21-23 die sechs-
malige Wiederholung von »nie mehr«).

8 Der HERR aber thront ewig”®;
er hat seinen Thron aufgestellt’* zum Gericht.

Die Stidte der Menschen fallen, die Reiche der Nationen vergehen, Gott
aber bleibt und mit ihm sein Reich. Er »thront ewig«. Er thront iiber
der Flut (Ps 29,10), er steht iber dem Strom (Dan 12,6) und steuert dem
Toben der Nationen vom Himmel her; denn »der HERR in der Hohe ist
gewaltiger als die Stimmen grofser Wasser, als die gewaltigen Wogen
des Meeres« (Ps 93,4). Im Himmel steht sein Thron jetzt (Ps 103,19;
Oftb 4,2), wihrend die Herren in dieser Welt ihre Stunde haben. Er wird
aber einst »seinen Thron zum Gericht« auf der Erde aufstellen, und
dann miissen sich alle Nationen vor ihm aufstellen, um gerichtet zu wer-
den (Mt 25,31; siche auch Dan 7,9).

9 Er wird richten den Erdkreis in Gerechtigkeit,
die Volker*” richten in Geradheit**.

Gott hat seinem Gesalbten Gewalt gegeben iiber alle Nationen, die gegen
ihn aufgestanden sind, Gericht zu halten (Ps 2,1.9). Er wird »die Vol-
ker richten«, wie David schon in Psalm 7,9 gesagt hat. Was David nicht
203  2Mo 15,18; Ps 10,16; 29,10; Jer 10,10.

204 Ps 103,19; Offb 11,15.

205 Ps7)9;67,5;96,13; Mt 25,31.32.
206 Ps722.
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wusste und was Daniel noch nicht ganz klar sehen konnte (Dan 7,9),
das hat unser Herr seinen Jiingern und Aposteln geoffenbart: Wenn er
die Welt richtet, werden sie mit ithm auf Thronen sitzen und richten
(Mt 19,28; 1Kor 6,2; Offb 20,4). Das ist uns ganz unbegreiflich; doch
ist es uns ein Grund mehr, unseren Herrn, Retter und Richter zu preisen.

10 Der HERR sei dem Bedriickten Fluchtburg,
eine Fluchtburg in Zeiten der Drangsal®”’.

Die Verse 9 und 10 enthalten zwei Aufforderungen an den Zuhdrer. Was
David getan und erfahren hat, soll auch der tun: seine Zuflucht allein bei
Gott suchen, sein Vertrauen allein auf Gott setzen. Wahrend der HERR
in den »Zeiten der Drangsal« die Nationen richtet, findet der Gerechte
Rettung in ihm (Joe 3,5). Er wird »dem Bedriickten« zur »Fluchtburg«
vor den Bedriangern (Ps 46,1; Jes 25,4; Oftb 12,13.14) und vor den
Gerichten, die iiber die Erde gehen (Jes 26,20). Die Fluchtburg, miSgab
— auBer hier in den Psalmen nur noch in Psalm 46,8.11; 59,17 —, ist ein
hoch gelegener, schwer zugénglicher Ort. David hatte sich in der Zeit,
da er vor Saul auf der Flucht war, immer wieder in Bergfesten zuriick-
gezogen (1Sam 22,4.5; 24,22.23). Mit diesem Ort der relativen Sicher-
heit vor den Nachstellungen der Menschen vergleicht er nun Gott, der
dem Gldubigen vollkommene Sicherheit bietet.

11 Auf dich sollen vertrauen, die deinen Namen?’® kennen;
denn nicht hast du verlassen, die dich suchen*”, HERR.

Alle, die des HERRN »Namen kennen«, wissen, dass man ihm ver-
trauen kann. Ja, wir wandeln im Glauben, nicht im Schauen. Es mag
alles gegen uns stehen, Gott aber bleibt treu. In der allerletzten Zeit vor
dem Erscheinen des Messias wird es dunkler sein als je zuvor in der
Menschheitsgeschichte; dann wird es so aussehen, als habe der Himmel
abgedankt und als regiere der mit dem Widersacher Gottes verbiindete
Mensch uneingeschrinkt. Aber auch dann wird niemand zuschanden
werden, der sein Vertrauen auf Gott setzt. Die Gottlosen brechen ein-

207 Ps10,1;46,2; Offb 7,14
208 V.3.
209 Ps24,6;278.
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ander die Treue (Ri 9,23; Oftb 17,16), der HERR aber verlésst »die (ihn)
suchen« nicht.

12 Singt Psalmen dem HERRN, der Zion*'° bewohnt,

verkiindet unter den Volkern?' sein Tun!

13 Denn er hat geforscht?'> nach ihrem Blut®'’, hat ihrer gedacht,
hat das Schreien der Armen®'* nicht vergessen?',

All das sind Ursachen, erstens »dem HERRN, der Zion bewohnt«,
Psalmen zu singen. Das ist dem Heiligen die vornehmste und freudigste
Pflicht. Gott soll fiir sein Wesen und fiir seine Werke gelobt werden, seine
Werke des Heils und des Gerichts. Hier wird nach Psalm 2,6 »Zion« in
den Psalmen zum zweiten Mal erwéhnt (das Wort kommt im Psalter ins-
gesamt 39-mal vor).

Zweitens sind es Griinde, »unter den Volkern seine Taten« zu ver-
kiinden. Das ist dem Heiligen die nichste und nicht weniger freudige
Pflicht. Alle Nationen sollen es horen, wie grof3, wie treu, wie gnadig,
wie wahrhaftig Gott, der Gott Israels und der Gott und Vater Jesu Christi,
ist.

Konnen wir je vergessen, dass dem HERRN der Tod seiner Heiligen
teuer ist (Ps 116,15) und dass er deshalb »forscht nach ihrem Blut«?
Dass Gott das tut, erfahren wir zum ersten Mal in 1. Mose 9,5 (siche
ferner 4Mo 35,33.34; 5Mo 18,19; 2Chr 24,22; Hes 33,6; Mt 23,35;
Offb 6,10; 18,24; 19,2). Das ist einerseits ein Ausdruck von Gottes
Gerechtigkeit und andererseits seiner Sorge um die Gerechten. Wir fra-
gen einmal mehr: » Was ist der Mensch, dass du an ihn denkst?« (Ps 8,5).

Der HERR hort das »Weinen« seiner Heiligen (Ps 5,9), das »Seufzen
der Gefangenen« (Ps 102,21). Er neigt sich zum Schreien der Bedriangten
(2Mo 2,24.25) und vergisst nicht »das Schreien der Armen«. Wir den-
ken, eine Mutter konne das Kind ihres Leibes nicht vergessen, aber sie
kann das, und sie tut es zuweilen auch; aber Gott kann die Seinen nicht

210  Ps2.6.

211 Ps 18,50; 96,3; Jes 12,4.

212 vgl. 10,13.

213 1Mo 9,5; 5Mo 32,43; Ps 72,14; 79,10; 94,21; 2Chr 24,22; Hes 33,6; Joel 3,21; Mt 23,35; Offb 18,24;
19,2.

214 Ps 12,6;22,25;72,12; 79,11.
215 V. 19.
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vergessen (Jes 49,15). Er, der alle Macht hat und dem nichts fehlt, er
denkt an uns (Ps 40,18).

3. Gebet zum HERRN um Hilfe (V. 14.15)

David ruft zum Herrn, dass er eingreifen mochte, denn David will ihn
preisen und sich seiner Rettung freuen. Die bedringten Heiligen wer-
den zu Gott, dem gerechten Richter rufen, dass er das Blut der Martyrer
an den Bewohnern der Erde richte (Offb 6,10), und er wird als Antwort
auf ihre Gebete seine Gerichte {iber die Erde bringen (Oftb 8,4.5). In der
Folge frohlocken die Heiligen (Oftb 18,20) und beten Gott deswegen an
(Offb 19,1-5).

14 Sei mir gniidig, HERR!

Sieh an mein Elend durch meine Hasser,

der du mich erhebst aus den Toren des Todes?'®,

15 damit ich erzihle all dein Lob in den Toren der Tochter Zion?',
frohlocke®'® iiber deine Rettung.

Eben hat David bezeugt, dass Gott »das Schreien der Armen« nicht ver-
gessen habe. Das gibt ihm den Glauben zu beten: »Sei mir gnidig,
HERR, sieh an mein Elend!« Er weil3, dass der Herr ihn nicht seinen
Hassern und nicht »den Toren des Todes« iiberlassen wird. Gott ist
dem Heiligen alleinige Stirke und Hoffnung. Er hat Erlosung bereitet,
er ist mit siindigen Menschen in den Bund getreten. Hierauf baut David
all sein Gebet auf und er nennt als Beweggrund fiir seine Bitte, dass er
Gottes Lob »in den Toren der Tochter Zion« erzdhlen wolle. Hier steht
zum ersten Mal in den Psalmen das Wort »Lob«, tohillah?'°, das dem
ganzen Buch den Namen gegeben hat: tahillim, »Lobpreisungen«. Aus
den »Toren des Todes« in die Tore der himmlischen Stadt erhoben, will
er Gott alles Lob bringen, das ithm gebiihrt. Ja, es ist »deine Rettung,
es ist ganz und gar Gottes Werk. Er ist es, der uns »aus dem Scheol her-
auffiihrt« (Ps 30,4), der uns aus der Grube des Verderbens herausholte
217 V.12

218 Ps212.
219  Die weiteren Belege sind: 22,26; 33,1; 34,2; 40,4; 48,11, 65,2; 66,2.
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(Ps 40,2), der unsere Seele »erldst von der Grube« (Ps 103,4), der uns
»aus dem Kot erhoht« (Ps 113,7).

4. Der Herr wird die Nationen richten (V. 16-19)

Gott richtet die Nationen so, dass dabei offenbar wird, dass es ihre eigene
Stinde und Torheit ist, die ihren Untergang bereitet. Auf diese Weise
wird Gott offenbar und werden die Nationen offenbar. Gott ist gerecht,
der Mensch ist der Schuldige. Gott ist Liebe, denn er will retten. Es ist
der Mensch, der Gottes Retterwillen verwirft und sich damit Gottes ge-
rechtem Gericht aussetzt. Gott ist wahrhaftig, der Mensch ist ein Liigner,
der am Ende im Netz, das er eigenhdndig gestrickt und gelegt hat, ge-
fangen wird.

16 Versunken sind die Nationen®” in der Grube??', die sie
gemacht,

ihr Fuf} ist gefangen im Netz, das sie heimlich gelegt hatten®%.
17 Der HERR ist kundgeworden: Er hat Gericht geiibt,

den Gottlosen’” verstrickt im Werk seiner Hinde**. (Higgajon,
Sela)

Die Perfekta »versunken«, »gefangen«, »kundgeworden« in diesen
beiden Versen beziehen sich kaum auf Erfahrungen, die David riick-
blickend erwihnt. Es sind eher Weissagungen von zukiinftigen Ereig-
nissen, die im sogenannten »prophetischen Perfekt« gehalten sind*>, also
Dinge so schildern, als seien sie schon passiert. Der Tag kommt, an dem
Gott alle Nationen richten und dadurch sich selbst offenbaren wird.
Wenn die Siinder im Gericht versinken, dann werden sie niemanden
als sich selbst dariiber anklagen kdnnen. Wenn sie ins ewige Gefing-
nis wandern, dann werden sie bekennen miissen, dass sie in ihr selbst
gefertigtes Netz gehen. Sie fallen durch ihre eigenen Anschldge (Ps 5,11).

220 V.6.

221 Ps7,16.

222 Ps 5,115 10,2; 35,8; 64,6.

223 V.6.

224 Ps5,11;7,16.

225  Solche Vergangenheitsformen fiir zukiinftige Erreignisse sind im Alten Testament recht hdufig. Eines
der bekanntesten Beispiele dafiir ist Jesaja 53.
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Das Tier und der falsche Prophet hatten alle Konige der Erde um sich
versammelt (Offb 16,14), um gemeinsam gegen den Himmel zu streiten.
So kamen sie durch ihre eigenen Pldane an dem Ort zusammen, an dem
der Herr erscheinen und sie richten wiirde (Offb 19,19).

Gott ist vollkommen gerecht. Im Gericht tut er niemandem unrecht,
so wie er im Heil an niemandem nach Verdienst handelt (Ps 103,10). Die
Verdammnis ist ganz und gar verdient, so wie die Errettung ganz und gar
unverdient ist.

18 Die Gottlosen miissen ins Totenreich fahren,
alle Nationen?*, die Gott vergessen®”’.

Hier haben wir das Ende des Weges, auf dem »die Gottlosen« gehen, wie
der Psalm 1 angekiindigt hat. Sie werden nicht bestehen in der Gemeinde
der Gerechten, sondern mit ihresgleichen »ins Totenreich fahren«, oder
eigentlich »zuriickkehren«, was die Grundbedeutung des hebrdischen
Wortes $iib ist.

Die »Nationen« haben »Gott vergessen«, und das ist eine Ungeheuer-
lichkeit, denn er ist der Erste, er ist der Ewige, er ist der Oberste, er ist der
Offenkundigste; ohne ihn ist nichts und ist niemand. Darum ist das Ende
aller, die Gott vergessen, gerecht. Sie gehen unter im ewigen Schweigen,
in der ewigen Finsternis, im ewigen Vergessen, in der ewigen Einsam-
keit. Wahrend der Siinder Gott vergisst, vergisst Gott die Elenden nicht
(V. 13.19). Das ist genauso unbegreiflich, wie die Vergesslichkeit der
Menschen ungeheuerlich ist.

19 Denn nicht fiir immer bleibt der Arme vergessen®*,
noch ewig verloren die Hoffnung der Elenden®”.

Dieser Satz ist sehr aufschlussreich: »Denn nicht fiir immer bleibt
der Arme vergessen ...« Er begriindet das notwendige Gericht {iber
die Gottlosen aus einer weiteren Perspektive. Sie werden zunéchst ihrer
eigenen Bosheit wegen gerichtet; aber sie werden auch gerichtet, weil
sie »der Hoffnung der Elenden« bestindig entgegenwirkten. Sie traten
226 V.6

227 gl V. 13.

228 V.13.
229  Ps76,10; 1494,
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die Elenden nieder, sie verdrangten das Recht von der Gasse, sie schoben
die Hoffnung der Sanftmiitigen durch ihr Regiment hinaus (Am 6,3) und
machten ihnen damit das Herz schwer. Nun ist die Stunde gekommen, da
die Sanftmiitigen endlich zum Genuss ihres lang hinausgezogenen Har-
rens kommen sollen (vgl. Spr 13,12). Darum miissen die Gottlosen von
der Erde gefegt werden (Ps 104,35; 119,119).

5. Stehe auf, HERR! (V. 20.21)

20 Stehe auf?*’, HERR!

Der Mensch?! soll nicht die Oberhand haben!
Lass alle Nationen vor dir gerichtet werden!
21 Lege Furcht?* auf sie, HERR;

die Nationen?® sollen wissen:

Menschlein sind sie! (Sela)

Diese Bitte legt das Herz des Heiligen blof3. Er hat ganz andere Wiinsche
als der natiirliche Mensch. Dem Heiligen ist der Gedanke unertréglich,
dass »der Mensch die Oberhand« haben sollte. Nein, nicht der Mensch
soll regieren; der Herr soll regieren. Er soll aufstehen und den Menschen
demititigen, letztlich »den Menschen der Siinde« (2Thes 2,3), um den
Menschensohn, den Menschen Christus Jesus, als Herrn und Konig ein-
zusetzen. Denn unter diesem Menschen wird alles Gott und Gott allein
dienen, und alles wird Gott allein alle Ehre geben. Am Ende wird Gott
alles in allem sein. Kein Gedanke kann dem Heiligen groflere Wonne
bereiten®*,

Fir »Mensch« (V. 20) und »Menschlein« (V. 21) steht beide Male
2en08, nicht das viel hdufigere Adam. Letzteres erinnert an die Herkunft
des Menschen aus dem Erdboden, *adamah. Ersteres an seine durch die
Stinde bedingte Hinfalligkeit. *2eno§ ist der schwache, der kranke, der

230 Ps3,8;21,14.

231 2Chr 14,11; Hi 34,30.

232 Jes 2,10.19; Offb 6,15.16.

233 V.6.

234  Diese Leidenschaft trieb George Whitefield in seinem unermiidlichen Dienst als Prediger des Evan-
geliums. Er hatte nur einen Ehrgeiz: andere Verkiindiger darin zu {ibertreffen, Gott am hochsten zu
erhohen und den Menschen am tiefsten zu erniedrigen. Er schrieb in einem Brief an seinen Freund
Wesley: »lch hoffe, dass wir Feuer fangen voneinander und dass wir in heiligem Eifer darin wett-
eifern, wer unter uns den Menschen am tiefsten erniedrigt und den Herrn am héchsten erhoht.«



145 Psalm 9

Stinde und dem Tod verfallene Mensch (siche Anmerkung zu Ps 8§,5).
Der Mensch verdankt seine Wiirde Gott, dem Schopfer, wie eben Psalm
8,5-9 zeigt. Er ist aus Staub gemacht, und ohne Gott ist der Mensch nicht
besser als ein Vieh (Ps 49,21), ein Hauch und ein Schatten (Ps 39,6). Er
ist in sich schwach, hilflos und dabei dem Tod verfallen. Ist der Mensch
aber ein Siinder, ein Kranker und ein Todgeweihter, dann hitte er alle
Ursache, vor Gott bescheiden und vor den Menschen sanftmiitig zu sein.
Aber gerade weil er ein Siinder ist, ist er vor Gott frech und vor den Men-
schen hochfahrend. Darum muss er gerichtet werden.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 9

»Wie sich Psalm 7 an Psalm 6 exemplifizierend anschlief3t, so Psalm 9 an
Psalm 8 als ein Beispiel irdischer Verherrlichung des gottlichen Namens.
Und wie schon, dass der Psalm von Jahwes auf Erden herrlichem Namen,
der Psalm 8, zwischen einem Psalm eingefiigt ist, welcher schlief3t:
»Besingen will ich den Namen Jahwes des Héchsten¢ (7,18), und einem
Psalm, welcher anhebt: »Besingen will ich deinen Namen, o Héchster!«
(9,3)« (Delitzsch).

»Der Psalm ist zur Hauptsache ein Dankeslied auf die gerechte Regierung
Jahwes, in der und durch die er die Feinde des erwahlten Volkes besiegt
hat. Es ist fast ausschlieBlich Dank. Es finden sich wenige kurze Bitten,
aber diese sind eng mit dem Lob verwoben ... Das Lied endet mit einem
Zeugnis von der Gewissheit des gottlichen Regiments und einem letzten
Gebet um dessen klares Hervortreten. Der Psalm ist ein groBartiges Mus-
ter rechten Lobes, das sich auf einer Ebene bewegt, die heutzutage sehr
vernachldssigt wird. Wir preisen Gott hdufig fiir sein Erbarmen, und das
ist auch recht so. Aber es ist eine gute Sache, seine gerechte Regierung
anzuerkennen und ihn dafiir zu preisen« (Morgan).

»Der 9. Psalm behandelt jenen Thron der Gerechtigkeit, den zu sehen
die Welt sich so lange gesehnt hat, ohne ihn aber je gefunden zu haben.
Christus, der Konig der Gerechtigkeit, ist verworfen worden, und die
Welt hat tausend Ersatzregierungen gesucht. Alles umsonst; es muss
umsonst sein. Aber mit Christus wird »das Ersehnte aller Nationen< noch
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kommen. Er wird dann Koénig der Konige und Herr der Herren sein«
(F. W. Grant).

»Der Psalm 9 feiert die Siege Davids, wahrend Psalm 10 die Unruhen
in seinem Reich zum Thema hat ... In Psalm 9 ist der Feind drauf3en, in
Psalm 10 ist er innerhalb des Volkes. David sieht so den alle Geschlechter
iiberdauernden Widerstreit zwischen Gerechtigkeit und Gottlosigkeit auf
zwei Feldern: zuerst zwischen dem Volk Gottes und den Heiden (Ps 9),
dann zwischen den Gottlosen innerhalb des Volkes, die die Gerechten
verfolgen (Ps 10). Prophetisch gehoren die beiden Psalmen in die Zeit
der groflen Krisis sowohl Israels als auch der ganzen Welt ... Die »Zei-
ten der Drangsal¢, von denen gesprochen wird, ist die Zeit der »Drangsal
Jakobs¢ (Jer 30,7), die GroBe Drangsal. Wir haben ein wunderschones
Beispiel der gottlichen Inspiration der Heiligen Schrift gerade im un-
regelmifigen Bau der beiden Psalmen ... Die alphabetische Struktur
symbolisiert die Ordnung in der Regierung, die aber hier durchbrochen
ist durch eine Liicke von sechs fehlenden Buchstaben am Anfang des
10. Psalms, und zwar gerade dort, wo der Mensch der Siinde beschrieben
wird. Diese gebrochene Ordnung entspricht genau den Wirren der letz-
ten Tage. Die Zahl sechs ist die Zahl des Menschen (siche Oftb 13,18) ...
Sobald der Psalmist ab Psalm 10,12 wieder zum HERRN aufschaut, setzt
die alphabetische Reihenfolge wieder ein« (Clarke).

»Die Uberschrift yMuth Labben¢ bedeutet >Tod fiir den Sohn« ... Viel-
leicht spricht dies von der kommenden Zeit der Drangsal Jakobs, von
der die Psalmen 9 und 10 ja gerade ein prophetisches Bild zeichnen.
Man kann an jene Nacht der Errettung aus Agypten denken, in der es in
jedem israelitischen Haus einen »Tod fiir den Sohn« gab, sodass der Erst-
geborene verschont werden konnte. Ebenso wird Gott ein zweites Mal
der Richer und Retter seines Volkes werden« (A. C. Gaebelein).

V. 3 — Im Jahre 1553 wurden fiinf aus Lausanne stammende Prediger
der reformatorischen Lehre auf dem Place des Terreaux in Lyon auf dem
Scheiterhaufen verbrannt. Als sie zur Hinrichtung gefiihrt wurden, san-
gen sie laut den zweiten Vers dieses Psalms in den Worten der lyrischen
Umdichtung durch Theodor Beza:
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De tout mon ceeur, Von ganzem Herzen
t’exalterai, Seigneur — will ich dich erheben, HERR.

V. 14.15 — »Dies ist das erste Anzeichungen von Bedringnis. Es scheint
daher, dass David von Anfang an seine Gedanken ganz auf Gott und auf
die zuriickliegenden, gegenwirtigen und kommenden Herrlichkeiten
fixiert hat, und zwar nicht nur, weil dies das beste Gegenmittel gegen
seine Not ist, sondern weil es tatsidchlich wichtiger ist als sein person-
liches Ergehen. Daher mischt sich unter die Bitten weiterhin das Lob.
Die Tore des Todes konnen ihn von den Toren Zions nicht ausschlieen«
(Kidner).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 9
V. 3 — »frohlocken«: calas; siche Psalm 5,12.

V. 5 — »du sitzt«: jasabta; das ist Perfekt. »sitzen« wird wie ein
Zustandsverb behandelt; d. h. dass es im Perfekt prisentische Bedeutung
hat (so auch in Ps 1,1; 119,23 und 122,5).

V. 7 —»Der Feind«: h#*6jéb. Den ersten Teil des Verses sollte man syn-
taktisch so auffassen und nicht als Anrede an den Feind. Es findet sich
wenig Anlass fiir den Psalmisten, sich an den Feind zu wenden (siche
Elb). Im ganzen Psalm ist er vollstindig von Gott selbst beschlagnahmt,
indem er ihn lobt und ihn um Hilfe bittet.

»zermalmt«: harabot, wortl. » Trimmer«. Luther: »Der Feind — seine
Schwerter haben fiir immer aufgehort«®. Luther tibersetzt »Schwerter,
weil er harabot nicht als Plural von harbah, »verédetes Land«, » Triim-
merstétte«, sondern von heeraeb, »Schwert«, aufgefasst hat, was formal
absolut korrekt ist.

V. 8 — »der HERR thront«: wortlich: »sitzt«, jéséb, aber gemeint ist,
wie die parallele zweite Vershélfte zeigt, auf dem Thron sitzen.

235  Zunz: »O Feind! aus ist es mit den Verwiistungen fiir immer.«
Buber: »Der Feind, vernichtet sind sie, Trimmerhaufen sinds in die Dauer.«
Marx: »Der Feind — weg! Getriimmer auf Dauer.«
Tur-Sinai: »Der Feind dahin, in Triimmern ewiglich.«
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V. 9 — »richten«: zwei verschiedene Verben, die weitgehend synonym
sind; in 9a steht jiSpot, in 9b jadin.

V. 10 — »der HERR sei ...«: johi JHWH, die Verbform ist nicht indika-
tivisch (»der HERR ist«), sondern konjunktivisch (sog. Jussiv); das Verb
in Vers 11 wird durch wa angeschlossen und ist daher als parallel zum
Vorhergehenden aufzufassen und darum auch konjunktivisch.

»Fluchtburg«: misgab (wie in Psalm 18,3; 46,8.12; 48,4; 59,10.
17.18; 62,3.7; 94,22; 144,2; auch Jes 25,12; 33,16).

»dem Unterdriickten«: dak, das vom Verb dikak gebildet ist und
eigentlich »der Zermalmte« bedeutet. Es kommt nur noch in Psalm 10,18;
74,21 und in Spriiche 26,28 vor.

»in Zeiten der Drangsal«: lacittét bassarah. Diese Wortfiigung
kommt nur hier und in Psalm 10,1 vor. Es gibt zwei mogliche Deutun-
gen: bassarah kann als bo + hassarah, »in der Bedrangnis«, aufgefasst
werden (so hat es LXX interpretiert: en thlipsei), oder als ein vom Verb
basar (»wenig sein«, »ermangeln«) gebildetes Hauptwort. Der Ausdruck
miisste dann mit »Zeiten des Mangels« iibersetzt werden. Das passt aber
nicht so gut in den Zusammenhang.

V. 12 — »Singt Psalmen«: im Hebréischen nur ein Verb: zammari. Der
erste Beleg dieses Wortes findet sich in Psalm 7,18, dort mit »besingen«
tibersetzt (zur Bedeutung des Wortes siche Kommentar dort).

V. 14 — »Sei mir gnidig«: hannéni, wie Psalm 4,2.

V. 17 — Higgajon ist gebildet vom Verb hagah, »sinnen« (Ps 1,2; 2,1).
Da es neben sela steht, muss es ebenfalls eine Anweisung an den Vortra-
genden sein. In dieser Weise kommt es nicht mehr vor; es kommt noch
zweimal als konjugiertes Verb vor. In Psalm 19,15 steht es fiir das »Sin-
nen« Davids, in Psalm 92,3 fiir die Melodie der Harfe. Als Anweisung an
den Vortrag kdnnte es demnach so etwas wie Piano oder vielleicht sogar
Pause zum Nachdenken bedeuten.

V. 18 — »ins Totenreich«: li§*6lah, in den Scheol.

V. 20 — »der Mensch soll nicht die Oberhand haben!«: *al ja<6z *eno§,
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wortlich: »Nicht soll stark sein das Menschlein«. Perowne spricht mit
einigem Recht von einem Oxymoron: »Let not weak man carry himself
as if he were strong — der schwache Mensch soll nicht so stark tun.«

Psalm 10
HERR, warum stehst du fern in Zeiten der Drangsal?

Dieser Psalm bildet zusammen mit dem 9. ein Paar (wie 1&2; 3&4;
11&12; 16&17; 20&21); er ist eine Fortsetzung des 9. Psalms, was sich
an der Fortsetzung des Akrostichons zeigt. Der Psalm 9 endete mit dem
Buchstaben k (kaph), dieser fahrt mit 1 (lamed) fort und fiihrt bis t (taw).

»Die beiden Psalmen sind als komplementdre Stiicke aneinander
gereiht, indem sie zwei zusammengehorige Wirklichkeiten einer ge-
fallenen Welt behandeln: der gewisse Triumph Gottes und das gegen-
wdrtige, aber kurzlebige Triumphieren der Bosen« (D. Kidner).

Es finden sich auch zahlreiche Ankniipfungspunkte in der Wortwahl
und im behandelten Gegenstand: In Psalm 9,10 und 10,1 ist von den glei-
chen »Zeiten der Drangsal« die Rede, »der Mensch« von Psalm 9,20 ist
der gleiche wie »der Mensch, der von der Erde« ist, von Psalm 10,18,
namlich »der Mensch der Siinde, der Sohn des Verderbens« (2Thes 2,3).
In beiden Psalmen werden »die Armen«, »die Unterdriickten«, »die Sanfi-
miitigen«, »die Ungliicklichen« wiederholt erwdhnt. Der vorliegende
Psalm beschreibt die Zeit, in der das Bose scheinbar ungehemmt iiber-
handnimmt, wéhrend der 9. Psalm das Schwergewicht auf das Gericht
iiber das Bose und auf die Befreiung der Gerechten daraus legt. Daher
sagt Psalm 9,10, der HERR sei »eine hohe Feste in Zeiten der Drang-
sal«, wahrend Psalm 10,1 fragt: »HHERR, warum verbirgst du dich in Zei-
ten der Drangsal?« In Psalm 9,13 bekennt David, Gott forsche dem ver-
gossenen Blut nach und er vergesse das Schreien der Armen nicht, hier
sagt der Gottlose, Gott vergesse (V. 11) und forsche nicht nach (V. 4,13);
in Psalm 9,16 werden die Gottlosen gefangen im Netz, das sie heimlich
legen, hier lauert der Gottlose im Versteck, um den Gerechten in seinem
Netz zu fangen (V. 9). In Vers 12 ruft David zum HERRN: »Stehe aufl«,
wie schon in Psalm 9,20, und in Vers 16 erkennt er, dass die Nationen
umgekommen sind im gottlichen Gericht wie bereits in Psalm 9,6. Gott
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erweist sich im Gericht als der Koénig aller Welt (10,16); denn er ist der
Hochste, wie David in Psalm 9,2.3 gesagt hatte.
Der Psalm kann in vier Teile gegliedert werden:

1. David fragt, warum der HERR ferne stehe in Zeiten der
Drangsal (V. 1)

2. Beschreibung dieser »Zeiten der Drangsal« (V. 2-11)

3. Die Bitten des inzwischen zur Einsicht gelangten Psalmisten
(V. 12-15)

4. Von Gott gelehrt, geht der Bedringte in die Ruhe des Glau-
bens ein (V. 16-18)

1. Warum stehst du fern in Zeiten der Drangsal? (V. 1)

Zum ersten Mal wird hier im Psalter die Frage »Warum?« an Gott
gerichtet (in Ps 2,1 hatte David gefragt, warum sich die Nationen gegen
Gott emporen). Der Heilige muss durch »Zeiten der Drangsal« lernen,
dass auch in seinem Herzen solcher Widerspruch gegen Gott haust. Das
gehort zu den Erziehungswegen Gottes mit seinen Heiligen.

Die Zeiten der Drangsal miissen den Gerechten drei Dinge lehren:

1. wie bose er selbst ist;
2. wie bose die Welt ist;
3. wie groB3 und wie gut Gott ist.

1 Warum?¢, HERR, stehst du fern,
verbirgst®’ dich in Zeiten der Drangsal?*®?

»Warum, HERR«: Zweimal fragt David in diesem Psalm »Warum?«
(V. 13). In einem » Warum« an Gott steckt meist ein nicht ausgesproche-
ner Vorwurf an Gott, ein Zweifeln an beidem: an Gottes Liebe und an
Gottes Gerechtigkeit. Das ist ein Ubel. Weil wir erstens nicht glauben

236 V. 13;Ps22,2;42,10; 44,23.24; 74,1.11; 79,10; 80,13; 88,15; 115,2.
237  Ps13,2;44,25.
238 Ps9,10;44,25.
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wollen, dass solches Bose in unseren Herzen ist, und weil wir, wenn wir
es endlich glauben, nicht ahnen, wie bose es ist, geschieht genau das,
was der Psalmist beklagt: Gott iibergibt den Erlosten der Drangsal, Gott
gibt ihn fiir eine Zeit in die Gewalt boser Menschen und Méchte. Er gibt
aber keine Antwort auf die vorwurfsvolle Frage. Siebenmal fragte Hiob
»Warum?« (Hi 3,11.20; 7,20.21 etc.), Gott antwortete ihm nicht auf ein
einziges der sieben » Warumu.

Aber obwohl im »Warum« Boses haftet, ist es doch auch ein Beweis
des Glaubens; denn nur der Glaubige empfindet es als unertréglich, dass
der Gott, den er als gerecht und gnédig kennt, der die Seinen liebt und
sich im Bund als ihr Helfer verpflichtet hat, zusehen sollte, wéihrend die
Gottlosen triumphieren und die Gerechten leiden.

»Warum stehst du fern?«: Die Tatsache oder meist korrekter: das
Empfinden, dass der HERR fern steht und sich verbirgt, macht erst die
Drangsal unertriaglich. Solange wir vom Bewusstsein seiner Nihe erfiillt
sind, schmerzt Drangsal noch immer, aber wir kdnnen sie dann tra-
gen, zuweilen sogar mit Frohlocken tragen (1Petr 1,6; 4,13; Mt 5,12;
Apg 5,41; Jak 1,2).

Der Herr Jesus wurde in der Drangsal von Gott verlassen; das machte
die Tiefe seines Leidens aus. Es war ohne Mal}, es war ohne Boden, es
war grenzenlos, wenngleich in der Dauer beschrénkt.

»verbirgst du dich«: Der Herr ist nicht ferne; denn er ist immer nahe
(Phil 4,5), wie Spurgeon zu dieser Stelle so schon sagte:

»Der Schmelzer ist nie weit weg, wenn sein Gold im Feuer ist.«

Aber Gott verbirgt sich, und das ist schlimm, so schlimm, als wire er
ganz weit weg. David kann nicht verstehen, dass Gott sein Angesicht ver-
birgt vor dem gewalttdtigen Treiben der Gottlosen, weil ihm das gegen
Gottes Charakter und Gottes Gebote zu streiten scheint (siche 3Mo 20,4;
auch 1Sam 12,3). Auch Habakuk konnte nicht verstehen, warum Gott
untdtig zuschaute, wahrend die Gottlosigkeit in Jerusalem tiberhandnahm
(Hab 1,2.3).

2. Die »Zeiten der Drangsal« (V. 2-11)

Diese Verse beschreiben die in Vers 1 beklagten »Zeiten der Drangsal«,
die darum eben solche sind, weil ein Gottloser sein Willkiirregiment
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fiihrt. Wie dieser Gottlose ist und was er tut, das wird in diesen Versen
beschrieben.

2 Durch den Hochmut des Gottlosen brennt der Arme.
Sie werden noch gefangen in den Plinen, die sie stricken®.

Es »brennt der Arme« vor Schmerz. Wie viele Gerechte haben im Feuer
der Verfolger gebrannt! Das Verb kommt in den Psalmen nur noch in
Psalm 7,14 vor, wo von brennenden Pfeilen gesprochen wird. Im Gesetz
ist der Arme der Land- und Besitzlose (2Mo 22,24; 3Mo 19,10). In der
»Zeit der Drangsal« werden die Gerechten buchstdblich Land- und
Besitzlose sein, da sie entweder vor den antichristlichen Verfolgern aus
dem Land fliechen miissen (Offb 12) oder vom Wirtschaftsleben aus-
geschlossen werden (Offb 13).

»Sie werden gefangen«: Es ist syntaktisch nicht eindeutig, wer
gefangen wird.?*® Es kann sich auf die verfolgten Elenden beziehen; es
kann sich auch auf die Gottlosen beziechen. Diese werden, wie Psalm 7
und Psalm 9 sagen, in ihren eigenen Plidnen gefangen werden. Obwohl
es zurzeit der Gottlose ist, der die Elenden »fdngt« (V. 9), so weil der
Beter doch, dass der Spiel} sich drehen wird. Er hat Licht von Gott, Licht
iiber das Ende der Bedrédnger, und darum ist seine Pein ertrdglich. Wenn
er dem Licht, das Gott ihm gewéhrt, vertraut, kann er die Welt und ihren
Fiirsten tiberwinden (Offb 12,11). Der Glaube {iberwindet die Welt; ohne
Glauben aber haben wir der Welt und der Finsternis in ihr nichts ent-
gegenzusetzten. Die Verfolgten der Drangsalszeit, von der dieser Psalm
weissagt, werden um das Ende ihrer Verfolger wissen; sie werden sogar
wissen, wie lange die Gottlosen walten diirfen (Dan 12,6.7; Oftb 11,2.3;
12,6.14; 13,5).

»in den Plianen, die sie stricken«: Dass die Gottlosen erhascht wer-
den, folgt aus Gottes Gerechtigkeit; die Art, in der sie erhascht werden,
folgt auch aus Gottes Gerechtigkeit, aber es ist gleichzeitig ein Ausdruck
seiner Weisheit. Er wird sie so niederwerfen, dass es ihre eigene Bosheit
ist, die sie niederwirft (vgl. Ps 7,15-17; 9,17).

239 Ps9,1617.

240  G. Jordy schreibt mir zu dieser Stelle: »Dem oben genannten Grundthema des Psalms zufolge miisste
der 2. Halbvers dem folgen (wie Rev. Elb,). Die Armen werden gefangen durch die Pline, die die
Gottlosen ersonnen haben ... Im gesamien Abschnitt Vers 2-11 weist sonst kein Halbvers auf das

Gericht iiber die Gottlosen hin. Das Anschluss -yk erklirte dann, warum die Gottlosen so mit den
Armen umgehen.«
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3 Denn der Gottlose rithmt sich seiner Seelenlust*!;
er preist den Raffer, verachtet’> den HERRN.

Solange dem Gottlosen seine Anschldge gelingen, »rithmt er sich seiner
Seelenlust«. Er schiamt sich der Siinde nicht; was dem Menschen eigent-
lich zur Schande ist — ndmlich die Stinde (Spr 14,34) — das ist ihm eine
Ehre (vgl. Phil 3,19). Er redet offen von seinen Siinde wie Sodom (vgl.
Jes 3,9). Ein dhnlicher Ausdruck wird von der Hure und der gro3en Stadt
Babylon verwendet, einer verbiindeten des groen Gottlosen der letzten
Tage?® (»das Obst ihrer Seelenlust«, Offb 18,14).

»er preist den Raffer«: Der Antichrist beutet die niederen Instinkte
der Menschen aus: Er schmeichelt ihrer Eitelkeit und gibt ihrer Habsucht
Gelegenheit sich auszutoben (Dan 11,39), »deshalb wendet sich hierher
sein Volk« (Ps 73,10). Gleichzeitig bedriickt er die Waisen und die Wit-
wen (Ps 10,18). Er ist das direkte Gegenteil Gottes und seines Christus;
denn dieser verbietet die Habsucht und lehrt die Seinen, sich selbst zu
verleugnen. Er ist ein Beschiitzer der Witwen und ein Vater der Waisen
(Ps 10,14; Ps 68,6), und er lehrt sein Volk, die Waisen und die Witwen
nicht zu bedriicken (2Mo 22,22; 1Tim 5,3).

»er verachtet den HERRN«: Das legt sein Herz blof3; das macht die
Ungeheuerlichkeit seines Treibens aus. Er mag ein guter Staatsmann und
in den Augen der Leute ein Forderer des 6ffentlichen Wohls sein. Aber er
verachtet den HERRN, wihrend er sich und sein Vorhaben rithmt. In sei-
nen Augen sind alle klein. Gott ist nichts, seine Widersacher bldst er an
(V. 5). Das ist genau das Gegenteil des Gerechten, der sich selbst ernied-
rigt (Lk 18,14), niemanden verachtet (Mt 18,10), um den anderen héher
zu achten als sich selbst (Phil 2,3), und der vor allem Gott fiirchtet.

4 Der Gottlose sagt in seinem Wahn: Er fragt nach nichts**.
Alle seine Gedanken sind: Es ist kein Gott!**

»Der Gottlose sagt«: Er hitte keine Zunge so zu reden, hitte Gott sie
ihm nicht gegeben; er konnte Gott nicht ldstern, hétte Gott ihm nicht Ver-

241  Ps94.4.

242 Spr14,2.

243 Offenbarung 17,3 zeigt, dass die Hure auf dem Tier sitzt.
244 Ps59,8;73,11; Zeph 1,12.

245  Ps 14,1.
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stand und Sprache dazu gegeben. Dem »Tier« der Endzeit wurde ein
Mund gegeben, der grofle Léasterungen redete, und es wurde ihm auch die
Zeit bestimmt, in der er es durfte und konnte (Offb 13,5). Diese Tatsache
macht das Léstern des Gottlosen so bdse. Alles, was Gott ihm gegeben
hat, wendet er gegen Gott; und es macht sein Toben so eitel. Denn er
ist die ganze Zeit in Gottes Hand. Das musste auch ein Belsazar wenige
Stunden vor seinem Ende vom Boten Gottes vernechmen: »Den Gott, in
dessen Hand dein Odem ist, und bei dem alle deine Wege sind, hast du
nicht geehrt« (Dan 5,23). Zeit und Stunde sind von Gott bestimmt, in der
es mit dem Gottlosen ein Ende haben muss. Gott gibt auch dem Gott-
losen den Lebenshauch, er erhilt ihn auch, und er entzieht ihn, wenn er
will.

»in seinem Wahn« meint der Gottlose, Gott werde »nach nichts fra-
gen, siche Psalm 9,13.

Alle »seine Gedanken« oder »Pline«. Es ist das gleiche Wort wie in
Vers 2. Alle seine Plane schlieBen Gott aus. Der Atheismus ist die Trieb-
feder zu seinem Hochmut und zu seiner Grausamkeit, wie in Psalm 14.
Die gleichen Leute, die sagen, es sei kein Gott (Ps 14,1), fressen das Volk
Gottes, als dBen sie Brot (Ps 14,4). Das Tier, das Gott leugnet und jede
Vorstellung von einem Jenseits verhohnt (Offb 13,5.6), bringt die Hei-
ligen um (Oftb 13,7).

5 Seine Wege gelingen immer>*;

fern sind ihm deine Gerichte;

alle seine Gegner — er blist sie an.

6 Er spricht in seinem Herzen:

Ich werde nicht wanken;

von Geschlecht zu Geschlecht kein Ungliick kennen'.

»Seine Wege gelingen immer«: Dieser Gedanke peinigt den Gerechten.
Wihrend Gott fern steht, handelt der Gottlose und hat Gelingen. Es ist
die gleiche Not, die Asaph im bekannten 73. Psalm und die Hiob in Ka-
pitel 21 und Jeremia in Kapitel 12 vor Gott ausbreitet.

»fern«: Dem Gerechten scheint Gott fern, dem Gesetzlosen sind seine
Gerichte fern. Der Gerechte leidet darunter, dass Gott ihm ferne ist, der

246 Ps733.
247  Pred 8,11; Oftb 18,6.
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Gesetzlose wiinscht nichts so sehr, als dass Gott ferne bleibe, weshalb
er den Gedanken, dass er einmal nahen konnte, beharrlich wegschiebt
(Am 6,3; Mt 24,48). Dem Gerechten ist Gottes Kommen und Néhe Ret-
tung, dem Gottlosen Gericht. (Siehe auch Vers 11.)

»Er blist sie an«: Das kommt genau so in Psalm 12,6 wieder vor.
Das ist der vollendete Ausdruck des Hochmuts und der Verachtung, ge-
boren aus Wahn und Selbstsicherheit. Gott machte einen Pharao grof8 und
méchtig und gab ihm Gelingen in seinen Unternehmungen, und er wurde
dadurch nur gottloser und frecher und meinte am Ende, er werde ewig
bleiben. So wird auch Babylon, die grofe, sprechen (Offb 18,7), und so
spricht das Tier, das die Heiligen verfolgt: »Ich werde nicht wanken.«

»Er spricht in seinem Herzen«: Dreimal kommt dieser Ausdruck
in diesem Psalm vor (noch in Vers 11 und 13). Was er in seinem Her-
zen sagt, erklart, warum seine Worte so sind: voll Fluchens, Truges
und Bedriickung (V. 7), denn aus der Fiille des Herzens redet der Mund
(Mt 12,34).

7 Sein Mund ist voll Fluchens und Truges®** und Bedriickung;
unter seiner Zunge ist Pein und Unheil.

8 Er sitzt auf Lauer in den Dorfern,

er mordet>” im Versteck den Unschuldigen;

seine Augen spihen nach dem Schwachen.

Seine Zunge kann nur so reden, weil ihm von Gott »ein Mund gegeben
(wird), der grofie Dinge und Listerung redete« (Offb 13,5). Wie blind ist
der Stnder!

Mit »Fluchen«, °alah, ist hier der Fluch gemeint, mit dem man
einen Eid besiegelt, dhnlich wie die Leute, die Paulus umbringen woll-
ten und »zu den Hohenpriestern und den Altesten kamen und sprachen:
Wir haben uns mit einem Fluch verflucht, nichts zu geniefSen, bis wir den
Paulus getotet haben« (Apg 23,14). Der Gottlose ist von morderischer
Entschlossenheit. Die Heiligen miissen um jeden Preis ausgeldscht wer-
den.

»er mordet«, denn es wird ihm von Gott »gegeben, mit den Hei-
ligen Krieg zu fiihren und sie zu itiberwinden« (Oftb 13,7). Er kann

248 Rom 3,14; Ps 50,19; 59,13.
249  Ps94.6.
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die Unschuldigen nur fangen, weil sie ihre einzige Hilfe bei Gott wis-
sen und suchen und sich darum nicht zur Wehr setzen (Mt 5,39; Jak 5,6;
Offb 13,10). Hohnend fillt er iiber die Gerechten her, gerade weil sie
Gott zu ihrer Zuflucht gemacht haben (Ps 14,6).

»dem Unschuldigen«: Das ist das zweite Merkmal der Verfolgten.
Sie sind nicht allein besitzlos und damit schutzlos, sondern sie sind auch
unschuldig. Das macht die Willkiir der Gottlosen fiir den Verfolgten dop-
pelt bitter. Er trinkt den Kelch, weil er Gott ergeben ist, aber er fragt
dabei verwirrt: » Warum, HERR? «

»seine Augen spihen«: Daniel sah am »kleinen Horn«, dem endzeit-
lichen Gewaltherrscher, »Augen wie Menschenaugen«. Mit einem quasi
allsehenden Auge wird das Tier sein ganzes Reich und alle ihre Unter-
tanen iiberblicken und jeden orten und fangen lassen, der sich seinen
Befehlen widersetzt.

9 Er lauert im Versteck, wie ein Lowe® in der Hohle;
er lauert, um den Armen zu fangen;

er fingt den Armen, er zieht ihn in sein Netz>'.

10 Er schligt,

der Schwache sinkt hin,

er fillt in seine Pranken.

Der Verfolger »lauert im Versteck«, weil er im Grunde ein Feigling ist.
Die Michtigen haben Angst vor den Gerechten. Der Katholische Konig
Heinrich I von Frankreich schaute aus dem Fenster seines Palastes mit
hédmischer Genugtuung zu, als ein Hugenotte lebendig verbrannt wurde.
Als der Mirtyrer den Konig durch die Flammen hindurch mit seinen
Augen fixierte, verliel3 dieser hastig seinen Aussichtsposten, noch lange
von diesen beiden schrecklichen Augen gepeinigt.?

»er fingt den Armen«: Die Elenden werden tatsichlich gefangen
werden. Wir verstehen, dass sie dann fragen: » Warum steht du ferne in
Zeiten der Drangsal?« (V. 1). Aber der Herr weil3, was er tut, denn am
Ende werden die Gottlosen »gefangen in den Anschligen, die sie er-
sonnen haben« (V. 2).

250  Ps17,12;74,19.
251 Ps35,7,57,7,Mi7.2.
252 Joseph Chambon, Der franzésische Protestantismus, S. 46.
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11 Er sagt in seinem Herzen: Gott vergisst;
er verbirgt sein Gesicht, nie wird er’s sehen>>!

»er verbirgt sein Gesicht«: Was den Gerechten qualt, ist dem Gottlosen
Wonne. Kein Gedanke ist dem Gerechten schlimmer, als dass Gott sich
verbergen sollte; kein Gedanke ist dem Gottlosen willkommener, als dass
Gott verborgen sei (und es auch bleibe; siche V. 4).

3. Stehe auf, HERR! (V. 12-15)

Zwei Bitten des verfolgten Gerechten umrahmen den dritten Abschnitt
des Psalms. In diesem finden wir auch die Antwort auf die in Vers 1
gestellte Frage. Warum steht der HERR fern, wihrend der Gottlose nach
seinem bosen Belieben waltet? Warum miissen die Geliebten Gottes
durch »Zeiten der Drangsal«? Beziehen wir diesen Vers auf die endzeit-
liche Drangsal, dann konnen wir sagen, dass diese dazu dient, Jakob zu
retten (Jer 30,7). Die Not ist eines der Mittel, die Gott verwendet, um
sein irdisches Volk zum Glauben zu erziehen. Es hatte auf Fiirsten ver-
traut statt auf Gott (Jes 31,1; vgl. Ps 118,8.9; 146,3-5), und es muss in
diesem Vertrauen zuschanden werden (Jes 31,2.3). Erst die Drangsal
wird Israel lehren, wie verwerflich der Mann ist, von dem er sich nur zu
gerne durch siile Worte hatte einnechmen lassen (Ps 55,22; Dan 9,27a).
Erst in der Drangsal, wo ihm Gott pldtzlich unendlich fern ist, empfin-
det Israel, wie schlimm es ist, statt auf Gott auf einen blo3en Menschen
zu vertrauen.

12 Stehe auf>**, HERR!
Gott>>”, erhebe deine Hand!
Vergiss nicht die Armen>*!

»Stehe aufl« ist die Bitte an den HERRN, einzugreifen, um die Gottlosen
zu richten und die Gerechten zu befreien. Der Messias hat sich nach voll-
brachtem Werk zur Rechten Gottes gesetzt, »bis ich deine Feinde hin-
253 Ps 64,6, 94,7; Jer 23,24; Hes 8,12.

254 Ps3.8.
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lege als Schemel fiir deine Fiiffe« (Ps 110,1; Hebr 1,13). Das Wortlein
»bis« zeigt, dass der Messias nicht immer sitzen bleiben wird; er wird
aufstehen, um diese Erde ein zweites Mal heimzusuchen.

»Erhebe deine Hand!«, ndmlich um die Feinde zu schlagen (vgl.
Ps 78,65.66), »um zu vergelten durch deine Hand« (V. 14). Das erinnert
auch an Gottes zum Schwur erhobene Hand. Der Beter denkt vielleicht
an die Worte von 5. Mose 32,40.41.

13 Warum soll der Gottlose Gott verachten,
in seinem Herzen sprechen: Du fragst nicht nach?>’

»warum«: Zum zweiten Mal fragt der Bedridngte so (V. 1). Er kann
einerseits nicht verstehen, dass Gott noch so lange zum Léastern der Gott-
losen schweigt, andererseits kann er vielleicht auch nicht begreifen, wie
der Mensch so verstockt sein kann, dass er »Gott verachtet«.

»in seinem Herzen«: wie Vers 6.

14 Du hast es gesehen®®,

denn du schaust auf Jammer und Gram?>¥,
zu vergelten durch deine Hand.

Dir iiberlisst es der Schwache;

du bist der Waisen Helfer>®.

»Du hast es gesehen«: Wihrend der Gottlose nach den Elenden spiht,
um sie zu ermorden, und frech behauptet, Gott sehe es nicht (V. 11),
weill der Gerechte, dass Gott nichts entgangen ist. Er weill auch, dass
Gott »auf Jammer und Gram« schaut, dass er keineswegs gleichgiiltig
ist fiir die Bedréngnis der Heiligen. Die Bedringten Gldaubigen werden
erfahren, dass der HERR die ganze Zeit {iber ihnen wachte, sic bewahrte
und trug, weil er immer »voll innigen Mitgefiihls und barmherzig ist«
(Jak 5,11). Darum werden die verfolgten Heiligen Kraft haben aus-
zuharren (vgl. Offb 13,10) und auf Gottes Stunde zu warten:

257  siehe aber 9,13.

258 Ps35,22.

259 Ps31,8.

260 V. 18;Ps27,10; 68,6; 109,9.12; 146,9.
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»Dir iiberlisst es der Schwache«: Es braucht viel, bis der Gerechte
so weit ist. Hier aber will Gott ihn haben. Er soll begreifen, dass er
alles Gott tiberlassen muss. Daher musste dieser furchtbare Bedriicker
sein; Gott musste sich »von ferne« stellen und den Gerechten fiir eine
bestimmte Zeit dessen Willkiir tiberlassen. Anders hétte er nie geglaubt
und nie erkannt, dass er als Waise in dieser Welt nur einen Helfer haben
kann (siehe Ps 68,5).

»Waise«: (auch Vers 18) ist die vierte Selbstbezeichnung der Ge-
rechten. Sie sind schutzlos wie vaterlose Kinder. Es wére die Aufgabe der
Fiirsten und Richter, die Waisen und Witwen zu schiitzen (Ps 82,3); dass
sie sie bedriicken, macht ihre ganze Bosheit offenbar. Gott aber ist »der
Waisen Helfer«. Das wissen die Gerechten, aber gerade darum fallt es
ihnen so schwer zu verstehen, warum Gott so lange abwartet und nicht
hilft.

15 Zerbrich den Arm des Gottlosen®®' und Bosen,
suche heim seinen Frevel, bis du ihn nicht mehr findest!

Israel wird in der letzten Zeit sein Vertrauen auf einen scheinbar star-
ken Menschen, den Antichristen, und auf einen scheinbar uniiberwind-
lichen Verbiindeten setzen (Jes 28,14.15; Dan 9,27) und gerade dadurch
in diese grofle Not geraten. Das lehrt ihn beten, dass Gott dem Regiment
des Menschen von der Erde ein Ende bereite. Der »Arm des Gottlosen«
ist so viel wie die Macht des Gottlosen. Hand und Arm steht im Hebra-
ischen regelmiBig fiir Gewalt und Macht (z.B. Ps 44,3.4). Was bedeu-
tet dieses Gebet fiir den Gerechten? Nicht nur, dass der Bose vom Thron
gestoen werde, sondern auch, dass alles, was dem Heiligen bisher fal-
sche Stiitze und Sicherheit gewesen war, brechen soll. In dieser Bitte ist
eine zweifache Erkenntnis enthalten:

1. Handle du, o Gott, denn ich vermag nichts.
2. Zerbrich den Arm des Bosen, denn alles an ihm ist nur bose.

261  Ps37,17.
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4. Der HERR ist K6nig immer und ewig (V. 16-18)

Der vierte Teil des Psalm zeigt uns, wie der zuerst Verzweifelte und
inzwischen einsichtig Gewordene endlich in den ruhigen Hafen des
Heils eingelaufen ist: »Der HERR ist Konig.« Solange diese Wahrheit
sein Herz regiert, hat er Ruhe, auch wenn die Gesetzlosigkeit iiberhand-
nehmen mag (vgl. Mt 24,12). »Der Mensch, der von der Erde ist«, ver-
mag dann nicht mehr zu schrecken.

16 Der HERR ist Konig?*? immer und ewig?®;
die Nationen sind umgekommen aus seinem Land.

»Der HERR ist Konig immer und ewig«: Das war das Bekennt-
nis der Israeliten gewesen nach dem Durchzug durch das Schilfmeer
(2Mo 15,18). Der Pharao war mit seinen Wagen in die Tiefen gesunken,
und Israel war auf immer von seinem Bedriicker und Verfolger befreit.
Jene erste Befreiung findet ihre vollkommene Entsprechung in der noch
zukiinftigen und endgiiltigen Befreiung Israels, von der dieser Psalm
weissagt. Sie ist auch ein Muster filir die Befreiung, die der Glaubige
jetzt durch den Glauben an Christus erfahrt. Wer von der Siinde freige-
macht worden ist, ist damit ein Knecht des Herrn geworden (R6m 6,18).
Wer vom Konig der Schrecken erlost ist (Hebr 2,14.15), unterwirft sich
dem Konig der Konige, um fortan ihm und seinem Willen allein zu leben
(R6m 14,7-9; 2Kor 5,15).

17 Das Verlangen der Armen hast du gehort, HERR;
du befestigst’®* ihr Herz, neigst dein Ohr,

»das Verlangen der Armen«: (zu den »Armen« siche Anmerkung zu
Vers 2.) Gott hort das Seufzen der Bedréngten. Er ist nicht wie die Herr-
scher der Welt, die, je grofer und méachtiger sie werden, desto weniger
Mitgefiihl mit den Bedriickten haben. Er ist ein groBer Konig, und gerade
darin beweist er seine Grofle, dass er das Elend des Elenden nicht ver-
achtet (Ps 22,25).

262 2Mo 15,18; Ps 2,6; 45,2; 47,3; 48,3; 146,10.
263 Ps145,13.
264 Ps578.
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»du befestigst ihr Herz«: Der Glaube ist eine Gabe der Gnade Got-
tes (Eph 2,8). Wir hitten nichts zu glauben, hétte uns Gott nicht einen
Gegenstand des Glaubens gegeben; unser Glaube wire eitel, wire Gott
nicht Gott. Und wir konnten nicht glauben, weckte Gott nicht den Glau-
ben in unseren toten Herzen. Befestigte Gott nicht das Herz der bedrang-
ten Heiligen, wiirde ihr Herz vergehen, und sie wiirden untergehen. Nun
aber mogen wir wohl verschmachten, aber Gott bleibt unser Teil, ob wir
ihn immer fassen oder nicht. Das wusste auch Asaph: »Vergeht mein
Fleisch und mein Herz — meines Herzens Fels und mein Teil ist Gott auf
ewig« (Ps 73,26).

»neigst dein Ohr«: Wir haben unser Ohr wahrlich nicht immer
geneigt, als Gott uns rief, aber Gott neigt sich herab zu uns Menschen
(Ps 113,6) und hort auf unser Schreien.

18 um Recht zu schaffen der Waise?*® und dem Bedriickten.
Nicht soll fortan schrecken der Mensch von der Erde?®,

»dem Bedriickten«, oder »dem Zermalmten«, wie in Psalm 9,10 (sieche
Erklarung dort).

»der Mensch von der Erde«: Das ist ein Ausdruck, der fiir jene Art
von Mensch steht, die am Ende der Zeit die Oberhand haben wird (vgl.
Psalm 9,20). Das Buch der Offenbarung nennt diesen Menschenschlag
hoi katoikountes epi tés gés — »jene, die auf der Erde wohnen«. Sie haben
die Erde zu ihrer Wohnung gemacht, und zwar unter bewusster Leug-
nung des Himmels. Hier nun steht die Einzahl »der Mensch«, weil in
diesem Psalm von der endzeitlichen Verkorperung dieser Sorte Mensch
gesprochen wird, vom »Menschen der Siinde« (2Thes 2,3), vom Anti-
christus.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 10

»Es gibt nach meinem Urteil keinen Psalm, der den Charakter, die Sitten,
die Werke, die Worte, den Sinn, den Erfolg der Gottlosen so eigentlich,
reichlich und klar abgemalt hat wie dieser, sodass man hieraus ein voll-

265 V. 14; 5Mo 10,18.
266  Offb 13,11.
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kommenes Bild der Gottlosigkeit erlangen kann. Es ist also dieser Psalm
das Bild, das Muster, die Gestalt, die vollendetste Darstellung des Gott-
losen und der Gottlosigkeit, das heif3t, eines solchen Menschen, der sich
und anderen Menschen trefflicher erscheint als St. Petrus, vor Gott aber
ein Gréuel ist. Dies hat Augustin und diejenigen, die ihm gefolgt sind,
bewogen, diesen Psalm vom Antichrist zu verstehen. Aber weil dieser
Psalm ohne Titel ist, so nehmen wir ihn als einen ganz allgemeinen Aus-
spruch und wollen darin ein gemeines Muster der Gottlosigkeit sehen.
Nicht dass wir die Auslegung jener leugnen, vielmehr, weil wir es all-
gemein nehmen, schlieBen wir den Antichrist mit ein« (Luther, Arbeiten
tiber die ersten 22 Psalmen).

»Dieser Psalm zeigt uns gleichsam wie in einem Spiegel das Bild eines
zerriitteten und verderbten Staatswesens. Mogen die Kinder Gottes sich
in ihn versenken, wenn einmal die Bosheit sich wie eine Flut ergief3t,
damit sie nicht in ihrem Glauben sich erschiittern lassen und den Mut
verlieren. Denn sie konnen hier sehen, dass die Versuchung, die sie
durchzumachen haben, nichts Neues ist. Und es wird das auch eine Lin-
derung fiir unseren Schmerz sein, wenn wir erkennen, dass das, was uns
heute trifft, dasselbe ist, was die Gemeinde Gottes frither schon erfahren
hat, und dass wir denselben Kampf zu kiimpfen haben wie David und die
anderen Viter« (Calvin).

»Der Antichrist und antichristliche Zeiten werden sehr offenkundig
beschrieben; die Gottlosigkeit, die Gottesldsterung und der Atheismus
des Menschen der Siinde; sein Stolz, sein Hochmut, seine Ruhmredig-
keit, seine Selbstsicherheit; sein Verfolgen der Armen, sein Hinmorden
der Unschuldigen werden deutlich bezeugt. Der Charakter des Men-
schen, der von der Erde ist, passt auf niemanden so gut wie auf ihn.
Seine Zeit ist eine Zeit der Drangsal, aber an seinem Ende wird das Reich
Christi in groer Herrlichkeit erscheinen, und dann werden die antichrist-
lichen Nationen aus seinem Reich vertilgt werden« (Gill).

»Psalm 9 und Psalm 10 sind durch seltene Ausdriicke ... durch gleich-
sinnigen Wortgebrauch ... durch hervorstechende Gedanken wie »Jahwe
vergisst nichtc und sstehe auf¢, durch stilistische Merkmale ... einander
innigst verwandt. Und doch ist es unmoglich, dass die zwei Psalmen nur
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einer seien. Sie sind bei aller Gemeinsamkeit des Gepriges doch auch
grundverschieden. Psalm 9 ist ein Dankpsalm, Psalm 10 ein Bittpsalm.
In diesem tritt das Ich des Séngers, welches in jenem hervortritt, gdnzlich
zuriick. Die Feinde, fiir deren Niederlage Psalm 9 dankt und auf deren
schlieliche Beseitigung er ausschaut, sind géjim, also auswértige, wéh-
rend in Psalm 10 einheimische Apostaten und Verfolger im Vordergrund
stehen und gojim nur in den beiden Schlussstrophen erwéhnt werden ...
Die harte dunkle lapidarisch kurze Sprache tiefen Unmuts iiber sittliche
Gréuel, fiir welche die Sprache gleichsam keine Worte hat, vernehmen
wir auch sonst in Psalmen Davids und seiner Zeit, jenen Psalmen, die wir
Psalmen in grollendem Stil zu nennen pflegen« (Delitzsch).

»Aufgrund dieser Uberlegung wird es verstindlich, wieso dieser
Psalm 9/10 zwei ganz verschiedene Situationen ins Auge fasst. Das
Grundthema, das richterliche Handeln Gottes, ist dasselbe, aber dieses
Thema wird nach zwei Seiten entfaltet, wie dies der Art und Weise des
gottlichen Handelns entspricht: Neben den Dank, dass Gott sein Gericht
vollstreckt (Ps 9), tritt die bange Frage, warum er sein Gericht verbirgt
(Ps 10). Beides, das Eingreifen wie das Schweigen dieses obersten Rich-
ters, bestimmt die Erfahrung, die das Volk Gottes als Ganzes wie der
Einzelne mit Gott gemacht haben und immer neu machen bis ans Ende
der Zeit. Und beide Erfahrungen weisen iiber sich hinaus auf jenen letz-
ten majestitischen Gerichtsakt, der nach dem Zeugnis der Schrift den
Abschluss der Geschichte bildet« (Lamparter).

V. 1 — »Das »Warumc ist in Féllen wie dem vorliegenden ein Zeugnis
lebendigen Glaubens; nur wer ihn und mit ihm eine feste Uberzeugung
von Gottes Allmacht und Gerechtigkeit besitzt, wird es als eine Wider-
natiirlichkeit betrachten, die auf die Dauer unmoglich bestehen kann,
dass Gott den leidenden Seinen nicht hilft« (Hengstenberg).

»Es ist nicht neu, dass Gott sein Volk fiir eine gewisse Zeit schein-
bar der Willkiir der Feinde iiberlasst. Darum sollte das die Gléaubigen
nicht niederwerfen. Die Knechte Gottes in fritheren Zeiten musste auch
durch solche Priifungen, und doch gingen sie als Uberwinder hervor«
(W. S. Plumer).
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»Drei Psalmen beginnen mit dem Wort »Warum¢, wobei sich die Qual
der Frage von einem Psalm zum anderen steigert: Psalm 2, Psalm 10,
Psalm 22. Diese Warumfragen zeigen, dass das Verhalten Gottes fiir den
Frommen zum unbegreiflichen Rétsel wurde« (Lamparter).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 10

V. 2 — »der Arme«: “ani, eigentlich »gebeugt«, ndmlich von einer Last;
darum auch »bedriickt, elend«; auch in Vers 9 (2-mal). In Vers 12 steht
das Wort in der Mehrzahl, ist aber von den Masoreten so vokalisiert wor-
den, dass man es ‘andwim vokalisieren sollte, also gleich wie in Vers 17.
Darum tiibersetzen manche dort »Sanftmiitige« (EIb), oder »humble«
(KJV).

V. 3 — »verachtet«: ni*€s (auch in V. 13). Das Verb steht im Perfekt (wie
auch »sich rithmen« und »preisen« im gleichen Vers), und ist dennoch
mit Prasens zu iibersetzen. Das gilt hebr. fiir zahlreiche verba sentiendi
und dicendi (z. B. jada¢, »wissen«; *Amar, »sagen«).

V. 4 — »in seinem Wahn«: kagobah *appo, wortlich: »wie die Hohe sei-
ner Nase, also: in seiner Hochnésigkeit. Rev. Elb: »Der Gottlose denkt
hochnésig.«

»er fragt nach nichts«: oder wortlich: »er forscht nicht nach«. Die
Verneinung ist nicht das iibliche 16°, sondern bal, das in diesem Psalm
auffillig gehduft vorkommt (V. 4.6.11.15.18). Es ist eine nur in poeti-
schen Texte gebrauchliche Negation (in den Psalmen 30-mal), zudem
kommt sie nur in wenigen Texten vor, dort aber jeweils gehduft*®”.

V. 5 —»fern sind ihm«: marém minnaegd6, wortl. »hoch von vor ihm«.
»fern« kommt hier dem Sinn des Hebriischen néher als »hoch«.

V. 6 — »Er spricht in seinem Herzen«: *Amar balibbé.

267 Delitzsch meint, es sei die »stirkste subjektive Verneinung«. Der Gebrauch gibt das nicht her.
Delitzsch ist sonst sprachlich sehr zuverldssig, nur man muss wissen, dass seine biblischen Kom-
mentare zwar im Grund konservativ, aber eben doch von der Bibelkritik angekrinkelt sind.
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V. 7 — »Fluchen«: °alah, das Schworen, mit dem man einen Eid bekraf-
tigt (in den Psalmen nur noch in 59,13).

V. 8 — »der Unschuldige«: naqi, in den Psalmen nur noch in 15,5; 24,4;
94,21; 106,38.

»der Schwache«: hélokah. Das Wort ist schwer zu erkldren, und es
kommt im ganzen AT nur in diesem Psalm vor (noch im 10 und 14. Vers).
Das Targum und LXX iibersetzen mit »arm«. Es kdnnte mit dem einem
arabischen Wort gleichen Stammes zusammenhéngen, halika, das
»schwarz, diister sein« bedeutet. Der »Ungliickliche« wire also ein
»Diisterer«. »Im Arabischen bedeutet das Wort »schwarz< und bezeichnet
vielleicht die Leute, die wegen der Verfolgung schwarz sind, die wegen
der Siinde und wegen der Not, die iber Gottes Volk gekommen ist, den
ganzen Tag trauernd einhergehen. Nach diesen spidhen die Augen der
Gottlosen, und sie sind darauf aus, ihnen alles erdenkliche Bose zu tun;
ihre Augen sind voller Empo6rung und Missgunst gegen sie« (John Gill).

V. 10 — Das Hebriische dieses Verses ist dunkel; so, wie die Verbfor-
men Uberliefert sind, ergibt sich kein stimmiger Satzbau. Das zeigt sich
in den weit auseinandergehenden Versuchen der verschiedenen Uberset-
zer. Elb: »Er duckt sich, biickt sich, und in seine starken Klauen fallen
die Ungliicklichen.« Ahnlich Schlachter, auch L. Segond: »Il se courbe,
il se baisse, et les misérables tombent dans ses griffes.«

Luther: »Er zerschldgt und driickt nieder und st6t zu Boden den
Armen mit Gewalt.« Ahnlich RSV: »The hapless is crushed, sinks down,
and falls by his might.« KJV: »He croucheth, and humbleth himself, that
the poor may fall by his strong ones.«

V. 13 — »Stehe auf«: qiiméh, wie Psalm 9,20 und 3,8.
V. 16 — »der HERR ist Konig«: Jahwaeh maelaek, kommt im Psalter

insgesamt zweimal vor; noch in Psalm 29,10; dazu noch dreimal als Ver-
balsatz Jahwaeh malak (Psalm 93,1; 96,10; 97,1; 99,1).
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Psalm 11
Der HERR ist in seinem heiligen Tempel

Dieser Psalm beschreibt dhnliche Zustinde wie der 10. Psalm. Dort heif3t
es, dass der Gottlose im Hinterhalt lauert, um den Elenden zu ermorden
(V. 8.9), hier, dass die Gottlosen aus dem Hinterhalt auf die Gerechten
schieBen (V. 2). Wiahrend der Gottlose frech behauptet, Gott sehe nicht
(Ps 10,11), weill David, dass Gottes Augen bestéindig das Tun der Men-
schen verfolgen (Ps 11,4).

Irgendjemand gibt David einen bdsen Rat: Er solle doch — wahr-
scheinlich vor Saul oder vor Absalom?® — flichen, sonst werde er sicher
umkommen (was uns an den bosen Rat Schemajas an Nehemia erinnert,
Neh 6,10), und dann wird die Lage beschrieben, die tatsdchlich bose ist.
Darauf gibt David die einzig gute Antwort: Der Herr ist noch immer auf
dem Thron, und er sieht alles, und das bedeutet auch, dass er alles lenkt.
Und er wird fiir den Gerechten alles zu einem guten Ende bringen, das
fiir die Gottlosen aber ein boses Ende ist.

Ein béser Rat (V. 1)

Die bose Lage (V. 2.3)
Die gute Antwort (V. 4.5)
Ein gutes Ende (V. 6.7)

b A S

Die prophetische Bedeutung des Psalms erhellt aus der Nachbarschaft der
beiden vorangegangenen: Wihrend der falsche Konig, der Antichrist, in
der Stadt herrscht, sind die Gerechten aus ihr geflohen an die von Gott
bereitete Stitte (Offb 12,6.14), aber nicht alle sind geflohen. Einige hilt
Gott in der Stadt zuriick; das sind »die Ubrigen ihrer Nachkommen-
schaft« von Offenbarung 12,17, die auf alle Aufforderungen zu flichen
antworten, Gott werde am bestimmten Tag den Gottlosen richten, wes-
halb sie nicht zu fliechen gedéchten. Sie sind bereit auszuharren und wer-
den den Martyrertod sterben. Gott aber wird sie auferwecken und sie wer-
den mit dem Messias regieren, wenn er kommen und seinen Thron, der
noch im Himmel ist (V. 4), auf der Erde aufrichten wird (Offb 20,4-6).

268  Delitzsch: »Man gibt dem Kénig den Rat, nach dem Gebirge zu fliichten — Anzeichen der Zeit, wo die
absalomische Umwilzung sich insgeheim, aber schon deutlich erkennbar vorbereitete.«
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1. Ein boser Rat (V. 1)

1 Bei dem HERRN berge ich mich®®’;
wie sagt ihr zu meiner Seele:
flieht”° wie ein Vogel’’' in eure Berge?>?

»Ich berge mich«: David birgt sich bei dem HERRN (Luther und
Elb: »Ich traue auf den HERRN«); diese Tatsache regiert sein Wan-
deln und Urteilen. Der Unglaube will ihm einreden, es geniige nicht,
auf den HERRN zu trauen, wenn die Bdsen in Macht und Ehren sind.
Der Mann miisse dann flichen und eine andere Zuflucht suchen, nim-
lich die »Berge«, das also, was dem Menschen in dieser Schopfung als
das Sicherste scheint’”. David weil}, dass auch die Berge wanken kon-
nen und eines Tages wohl auch ins Meer taumeln werden (Ps 46,3). Ein-
zig der Herr bleibt. Die ganze Schopfung wird untergehen; der HERR
allein ist derselbe (Ps 102,27.28). David glaubt und steht damit auf einem
Felsen, der fest gegriindet ist und nie wanken wird; darum flieht er nicht
angstlich (Jes 28,16).

2. Die bose Lage (V. 2.3)

2 Da! Die Gottlosen spannen den Bogen?’,
haben den Pfeil auf die Sehne gelegt,
um im Finstern zu schieffen auf die von Herzen geraden.

Die Gottlosen springen scheinbar nach Belieben um; sie richten »den
Bogen« und schieBen auf die Unschuldigen. Das ist dem Unglauben
ein unwiderlegbares Argument, warum das Vertrauen auf Gott eine eitle
Sache sein miisse. Wo ist da ein gerechter Gott, wenn die Ungerechtig-
keit sich ungehemmt austoben kann? Auch der Heilige fragt sich zuwei-
len: Wie konnen solche Dinge iiberhaupt geschehen, wenn Gott Gott ist?

269 Ps2,12;7.2.

270  vgl. Neh 6,10.

271 Ps55,7;Kla 3,52; vgl. Offb 12,14.

272 vgl. 1Sam 26,20.

273  Siehe Offenbarung 6,15. In Psalm 121,1 stehen die Berge fiir alles, was dem Menschen bedrohlich
oder uniiberwindbar scheint, und wiederum bilden wie hier der Herr und das Vertrauen auf ihn den
Kontrast zu den Bergen.

274  Ps37,14;64,4.5.
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Die Gottlosen schieen »im Finstern«, sie lavern »im Hinterhalt«
(Ps 10,8) auf die Unschuldigen; sie sind Feinde Gottes und darum auch
Feinde des Lichts (Hi 24,13). Auch hier mag der Gerechte fragen: Warum
ist Finsternis iiber dem Erdreich (Jes 60,2; Am 5,18-20), Finsternis, in
der die Gottlosen ihr Wesen haben (Ps 82,5)? Die Antwort wird in Vers 4
gegeben. Das Dunkel macht die Gottlosen als ebensolche offenbar.

3 Die Grundpfeiler?” sind umgerissen.
Was tut der Gerechte?

»Die Grundpfeiler«, §at6t, des Zusammenlebens im alten Israel war die
Treue gegeniiber dem Gesetz. In Jesaja 19,10 werden die gemeinschafts-
tragenden Stinde Agyptens »Grundpfeiler«, §atdt, genannt. Die Grund-
pfeiler der neutestamentlichen Gemeinde sind die Treue gegeniiber
der Lehre der Apostel (vgl. 1Tim 3,15). Wenn Treue und Glauben ein-
brechen, »was tut der Gerechte«? Er lernt endlich, was Gott ihm die
ganze Zeit hatte beibringen wollen: sein Vertrauen riickhaltlos auf den
allein Treuen zu setzen; in nichts Geschaffenem und in keinem Geschopf
zu suchen, was nur der Schopfer sein kann. So lernt der Erldste, dahin
zu schauen, wo sein Gott ist. Seit Gott Abraham rief, lehrt er die Sei-
nen, ihre ganze Hoffnung auf jene Stadt zu richten, die nicht von dieser
Schopfung ist, die feste Grundlagen hat und darum nicht erschiittert wer-
den kann (Hebr 11,10; 12,27; 13,14). Das ist eine der — im Wortsinn —
fundamentalsten Glaubenslektionen iiberhaupt.

3. Die gute Antwort (V. 4.5)

Die Gottlosen lauern auf die Gerechten, ja, aber Gott beobachtet ihr Trei-
ben. Der Unglaube sieht nur die Bedridnger links und rechts. Der Glaube
aber sieht durch die Welt der Sinne hindurch den Thron und den, der auf
dem Thron sitzt.

275 Ps754.
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4 Der HERR ist in seinem heiligen Tempel.*”

Der HERR, im Himmel ist sein Thron?"’;

seine Augen®”® schauen?”, seine Lider priifen’ die
Menschenkinder?'.

Gott ist »in seinem heiligen Tempel«, kein Tun und kein Reden der
Menschen kann das dndern. Der HERR regiert noch immer, auch wenn
auf der Erde die Grundpfeiler eingestiirzt sind. Aber dieser Palast ist
nicht auf der Erde: »Im Himmel ist sein Thron.« Das erklirt, warum
die Gottlosen ihre Werke treiben und dabei gedeihen konnen. Wohl hat
der EWIGE seinen Konig bereits gesalbt (Ps 2,6), aber der Konig und
der ihn gesalbt hat, sind noch im Himmel (Ps 2,4); der Thron des Konigs
ist noch nicht auf der Erde aufgerichtet (Ps 103,19). Das wird so blei-
ben, bis der Konig der Konige am Ende der Tage erscheinen wird. Daher
sieht auch Johannes im Exil den Thron im Himmel stehen (Oftb 4,2).
Das allein erklart, warum ein boser irdischer Machthaber wie der romi-
sche Kaiser Domitian einen Gerechten auf eine Insel verbannen kann
(Offb 1,9). Noch ist der Satan Fiirst dieser Welt; noch liegt die Welt
im Bosen; noch nimmt die Gesetzlosigkeit iiberhand (Mt 24,14). Aber
Gott ist noch auf dem Thron des Universums. Von den Gottlosen nicht
erkannt, aber auch von den Gerechten noch nicht gesehen, fiihrt er vom
Himmel her sein Regiment. Er wehrt dem Bdsen, es darf seinen Befehl
nicht iberschreiten. Dass der HERR auf dem Thron sitzt, und dass er mit
seinen Augen alles priift und »im Verborgenen sieht« (Mt 6,4.6.18), ist
den Gerechten ein Trost, der ihnen nichts und niemand rauben kann.

5 Der HERR priift*? den Gerechten” und den Gottlosen;
wer Frevel liebt, den hasst?** seine Seele.

»Der HERR priift den Gerechten und den Gottlosen«: Dieses Bewusst-
sein regiert David, nicht die schwierigen Umstdnde, auch nicht die gut

276  Ps 94,3; Hab 2,20.

277 Ps9.,8;103,19; Offb 4,2.
278  Spr5,21;153.

279 Ps33,14.15.

280 Ps7,10.

281 Ps122.9.

282 Ps173.

283  Ps139,23.

284 Ps5.6.
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(oder auch bose) gemeinten Ratschldge der Leute. Gott ist in seinem hei-
ligen Tempel. Vor ihm muss alles schweigen (Hab 2,20). Seinem Urteil
muss alles sich beugen. Durch die widrigen Umstdnde wird der Gerechte
gepriift; die Drangsal ist das Feuer der Bewédhrung (Dan 11,34.35).

»wer Frevel liebt, den hasst seine Seele«: Hier haben wir das
Ergebnis der Priifung; der Herr weifl, wer gerecht und wer gottlos ist.
Wer die Siinde liebt, den hasst Gott.?®* Dieses Wissen war David ein wei-
terer Ansporn zum stillen Harren auf Gott. Er wollte sich nicht durch
Unglauben und dngstliche Hast zu den Leuten schlagen, die der Apostel
an anderer Stelle »Gottverhasste« (Rom 1,30) nennt. Er wollte so sein
wie die Geliebten Gottes und dort sein, wo sie sind. Auf diese Weise trieb
die Not David nicht von Gott weg, sondern erst recht in Gottes Arme. Die
Not ist wie der Sturm. Er scheidet zwischen Weizen und Spreu. Die Fal-
schen lassen sich forttreiben, wihrend die Echten bleiben (vgl. Spr 28,1).

4. Ein gutes Ende (V. 6.7)

Die Umstande des Lebens machen die Menschen offenbar. Gott hat sie
in der Drangsal gepriift, und dabei ist erst richtig herausgekommen, dass
zwischen den Geliebten Gottes und den Gehassten Gottes ein grofB3er
Unterschied ist. Entsprechend haben die beiden ein sehr verschiedenes
Ende:

6 Er lasse Schlingen®¢ auf die Gottlosen regnen,
fiille ihren Kelch?®” mit Feuer®®® und Schwefel’® und Glutwind!

David hat eine Bitte: Der Herr moge die Gottlosen richten zu seiner
Zeit und auf seine Weise. Die Gottlosen hatten den Gerechten Schlingen
gelegt und ihre Geschosse auf sie gefeuert; der Herr wird diese bewahren

285  Wir lernen an diesem Satz aus Davids Mund, dass unsere mundgerechte Maxime, nach der Gott nur
die Siinde hasse, aber den Siinder immer liebe, nicht so absolut ist, wie wir es gerne hétten oder den
Leuten demonstrieren wollen. David scheute sich nicht vor dem Bekenntnis, dass Gott nicht nur
die Siinde, sondern auch Siinder hasst. Uns ist der Satz peinlich: Jakob habe ich geliebt, aber Esau
habe ich gehasst (Mal 1,3). Aber er steht so in der Bibel, und er wird vom Apostel Paulus zitiert
(Rom 9,13).

286 Hi2l,17.

287 Ps759;vgl. 16,5;23,5; 116,13.

288 Ps18,13.

289 1Mo 19,24; Hes 38,22; Offb 14,10; 20,10.
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und aus allen »Schlingen« befreien (Ps 124,7) und in gerechter Vergel-
tung vom Himmel »Schlingen ... Feuer und Schwefel« auf die Gott-
losen regnen lassen. »Feuer und Schwefel« steht fiir ein plotzliches,
unumkehrbares und ewiges Verderben. Feuer und Schwefel hatten die
Bewohner von Sodom und Gomorra verschlungen (1Mo 19,24). Sie wer-
den das ewige Teil der Frevler sein (Oftb 14,10).

7 Der HERR ist gerecht*°
und hat Gerechtigkeit®' lieb**.
Sein Antlitz** schaut den Geraden an.

David hat zuerst gesagt, wo der HERR ist (auf seinem himmlischen
Thron); dann was er tut (er priift und er vergilt). Nun sagt David, wie
der Herr ist. Die Erkenntnis des Charakters Gottes ist dem Glauben eine
weitere Stiitze, die nicht brechen kann: Gott ist »gerecht« und »hat Ge-
rechtigkeit lieb«. Das sagt dem bedringten Heiligen, dass das Bose
und die Bdsen nicht endgiiltig triumphieren koénnen; und das ermuntert
ihn, wenn er gerecht ist, weiterhin Gerechtigkeit zu iiben, und wenn er
heilig ist, weiterhin in Heiligkeit zu leben (Offb 22,11); denn der Herr
wird eingreifen und gerecht vergelten (Offb 22,12; Jes 3,10). Wiahrend
die Verworfenen »ewiges Verderben fern vom Angesicht des Herrn«
(2Thes 1,9) erleiden, ist das Angesicht des Herrn den Erwéhlten liebe-
voll zugewandt. Es »schaut den Geraden an«. Das erinnert an den letz-
ten Vers aus Psalm 1: »Der HERR kennt den Weg der Gerechten.« Wen
der Herr anschaut, der ist von ihm gesegnet; wen der Herr erkennt, der ist
von ihm geliebt.

Der Satz kann aber auch anders verstanden werden: »Der Aufrichtige
schaut sein (Gottes) Angesicht an«, wie in Psalm 17,15. Luther: »Die
Frommen werden schauen sein Angesicht.« Sie hatten die ganze Zeit
gewusst, dass Gott sie anschaut (V. 4.5); nun konnen sie ihr Angesicht
ohne Scham erheben (34,6; 1Jo 2,28) und in Gottes Angesicht sehen.

290 Ps7,12;9,5.

291 Ps4.2.

292 Ps5,5;33,5;45,8; Jes 61,8.
293  Ps4,7;siche 13,2.
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 11

»Diesen Psalm haben die heiligen Viter von den Ketzern verstanden, und
mit Recht. Nur miissen wir unter den Ketzern alle verstehen, welche eine
andere Gerechtigkeit lehren als die Gerechtigkeit, die vor Gott gilt, wie
die Juden und alle Werktreiber oder alle, die auf ihre eigene Gerechtig-
keit vertrauen, deren heutzutage die Kirche voll ist ... Denn mit dem ers-
ten Wort, mit dem er den Psalm anfangt: »Ich traue auf den HERRN,
zeigt er den Zweck des Psalms ganz deutlich an, ndmlich dass er reden
wolle von der Gerechtigkeit, die aus dem Glauben kommt, der sich auf
Gott verlasst, wider die riankevollen Werklehrer und den schmeich-
lerischen Schein der menschlichen Gerechtigkeit« (Luther, Arbeiten iiber
die ersten 22 Psalmen).

»Dieser Psalm besteht aus zwei Teilen. Im ersten erzdhlt David, welch
schwerer Spott und welche Anfechtungen ihn trafen, welche Angst er
ausstehen musste zu der Zeit, als Saul ihn verfolgte. Dann preist er sich
gliicklich wegen der Rettung, die der Herr ihm brachte, und verkiindigt
Gottes Gerechtigkeit in der Weltregierung« (Calvin).

»Dieser Psalm ist die Antwort des Glaubens auf den Ratschlag der Angst
(the answer of faith to the advice of fear). Beide sind sich der unmittel-
baren Gefahr gleich bewusst. Die Angst sicht nur das, was vor Augen ist;
der Glaube siecht weiter. Ware das, was die Angst sieht, alles, dann wére
ihr Rat gut« (Morgan).

»w Wer glaubt, der flieht nicht« (Jes 28,16). Er behauptet seinen Platz, weil
Gott sich behauptet! Das ist, in kurzen Worten, der Inhalt und die Bot-
schaft dieses Psalms. Er spricht eine kiihne, fast trotzige Sprache, nicht
die Sprache des Beters, sondern die Sprache des Bekenners. Ein Panier
wird hier aufgepflanzt, dass sich der Kleinmut, die Verzagtheit daran auf-
richte« (Lamparter).

»Das Thema dieses Psalms ist die Souverénitit Gottes, so wie der Glaube
sie anerkennt. Er hat alles in der Hand, auch wenn die Umstinde schlimmer
nicht sein kdnnten und alle Stiitzen gebrochen sind. Inmitten des tobenden
Meeres ist er der Einzige, der steht und nicht wankt« (F. W. Grant).
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»Hier haben wir einen Psalm, der direkt aus einer Krise kommt. Er
beginnt mit einer geistesgegenwartigen Antwort auf einen defatistischen
Rat und er fahrt fort und zeigt, woran man alle Ereignisse wirklich mes-
sen muss und wohin sie alle miinden werden. Daraus ergibt sich, was
man hoher schitzen muss als momentane Sicherheit« (Kidner).

V. 4 — »Die Ursache der fieberhaften Unrast der Verse 1-3 schrumpft auf
ihre wahre Grof3e angesichts des HERRN, dessen Name hier mit beson-
derem Nachdruck genannt ist. Der Konig ist in seinem Palast, er ist nicht
auf der Flucht. Seine Stadt >hat Grundlagen< (vgl. Hebr 11,10), und
darum kann die Frage von Vers 3 ohne Verzweiflung gestellt werden. Das
Einbrechen der Dinge, die auf Sand gebaut sind, ist gewiss beunruhigend,
aber es kann auch zum Neubeginn werden (Hebr 12,27)« (Kidner).

V. 6 — »... »auf die Gottlosen: Namlich auf den Gottlosen, den Men-
schen der Siinde, den Antichristen, und auf alle, die das Tier und sein
Bild anbeten. Auf diese wird Gott >Feuer und Schwefel< regnen las-
sen ... Damit wird auf das Gericht tiber Sodom und Gomorra angespielt
(1Mo 19,24), welches ein Beispiel und eine Vorwegnahme des ewigen
Feuers war (Jud 7). Denn das Tier und der falsche Prophet und der ganze
antichristliche Anhang samt allen gottlosen Menschen werden ihr Teil
haben im See, der mit Feuer und Schwefel brennt« (Gill).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 11

V. 1 — »ich berge mich«: hasiti, das gleiche Verb wie in Psalm 2,12. Ver-
ben intransitiver und reflexiver Bedeutung haben im hebr. Perfekt haufig
préasentische Bedeutung.

V. 2 — »im Finstern«: Das Wort fiir »das Finstere« ist hier das seltene
ofzel (es ist bei Weitem nicht so hdufig wie das synonyme hoszk, das
wir aus 1Mo 1,2 kennen), das nur noch in Psalm 91,6 vorkommt, auler-
dem einige Male in Hiob und in Jesaja.

V. 4 — »Tempel«: hékal, siche Anmerkung zu Psalm 5,8.
»schaut«: chazah, »sehen«, weniger hiufig als ra*ah. Es konnte sein,
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dass es urspriinglich »spalten« bedeutet und damit den das AuBere durch-
dringenden Blick bezeichnet (vgl. lat. cernere). Das Partizip chdzaeh
wird fiir den »Seher« verwendet (2Sam 24,11 u.a.).

V. 5 — Ich habe den Vers so iibersetzt, wie die Masoreten ihn verstanden
haben, was an der Platzierung des Atnach (des Versteilers) ersichtlich
ist. Man kann die Zuteilung der Objekte auch so verstehen wie Rev. Elb:
»Der HERR priift den Gerechten; aber den Gottlosen und den, der
Gewalttat liebt, hasst seine Seele.« Luther hat das auch so aufgefasst:
»Der HERR priift den Gerechten; seine Seele hasst den Gottlosen und die
gerne freveln.« Buber dhnlich; Ziircher und Schlachter folgen M.

V. 6 — »fiille ihren Kelch«: maonat kosam, wortl. »das Teil ihres Kel-
ches (sei)«.

Psalm 12
Die Worte des HERRN sind reine Worte

Dieser Psalm bildet mit dem vorhergehenden zusammen ein Paar (wie
1&2; 3&4; 9&10; 16&17; 20&21). Dort sind »die Grundpfeiler um-
gerissen« worden; hier sind die Treuen verschwunden. In beiden sucht
und findet der Glaubige seine Hilfe in Gott: dort im Vertrauen auf Got-
tes Regierung von seinem himmlischen Thron, hier im Vertrauen auf
Gottes Worte, die vom Himmel auf die Erde flieBen wie Silber aus
dem Schmelztiegel. Damit sind den Liigenworten von Psalm 11 die zu-
verlassigen Worte des HERRN entgegengestellt.

Man beachte den parallelen Verlauf der Gedanken in beiden Psalmen:

Ps 11
a Den Gerechten wird gesagt, sie sollen fliechen (V. 1)
b Die Gottlosen wollen die Gerechten umbringen (V. 2)
¢ Die Gerechten schauen auf: Der Herr ist auf seinem himm-
lischen Thron (V. 3-5)
d Der Herr wird vergelten (V. 6)
e Der Segen ist auf den Aufrichtigen (V. 7)
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Ps 12
a Die Gerechten sind verschwunden (V. 2)
b Die Gottlosen quéilen die Gerechten mit Liigen (V. 3)
¢ Die Gerechten beten: Der Herr moge die Liigenzunge aus-
rotten (V. 4.5)
d Der Herr wird den Gerechten in Sicherheit setzen (V. 6-8)
e Die Gemeinheit ist unter den Menschen (V. 9)

Wenn alle Treuen entschwunden sind, bleibt dem Treuen nur noch ein
Treuer. Wenn wir keine Frommen und Treuen unter den Menschen-
kindern mehr sehen, dann lernen wir zu rufen: »Rette, HERR!« In die-
sem Lied wechseln sich Gebet und Zusage um Errettung ab; am Ende
stellt David fest, dass die Gottlosen noch immer wohlauf sind, dass die
Lage sich also noch nicht geédndert hat. Es wird so bleiben, bis der Herr
kommt. Dem Glaubenden gentigt aber Gottes Wort und damit das Wis-
sen, dass Gott zu seiner Zeit richten, und die Zusage, dass er die Ge-
rechten bis auf diesen Tag bewahren wird.
Man beachte den Aufbau des Psalms:

A Der Hilfeschrei (V. 2)
B Die Worte der Liigner (V. 3)
C Gebet um Gericht (V. 4.5)
A’ Der Hilfeschrei wird beantwortet (V. 6)
B’ Die Worte des Herrn (V. 7.8)
C’ Das Gericht ist noch hinausgeschoben (V. 9)

1 Dem Vorsinger, auf der Scheminith.

Zu »Vorsianger« siche Psalm 4, zu »Scheminith« Psalm 6.
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1. Der Hilfeschrei (V. 2)

2 Rette, HERR! Denn der Fromme ist dahin,
die Treuen sind verschwunden®* unter den Menschenkindern®”>.

»Rette, HERR!«: So lernen wir beten, wenn wir gleichzeitig beides, die
Not und unsere eigene Hilflosigkeit, verspiiren. Die Not ist grof3, darum
brauchen wir Hilfe. Wir sind hilflos, darum wenden wir uns an den
Herrn. David leidet unter der Falschheit und Treulosigkeit seiner Zeit-
genossen. Aber damit nicht genug; er ist auch allein: »Die Treuen sind
verschwunden.« David fiihlt sich allein wie spéter Elia (1K6 19,10). Das
macht den Kummer noch gréBer. Doch der Glaube begreift: Ein Einzel-
ner mit Gott ist immer eine Mehrheit. Wir brauchen Gottes Beistand und
rufen deshalb zu ihm. Ist Gott fiir uns, dann ist jede Schlacht gewonnen,
auch wenn alle Welt gegen uns ist. Wenn Gott nicht fiir uns ist, dann ist
die Sache verloren, auch wenn alle Welt fiir uns ist.

2. Die Worte der Liigner (V. 3)

3 Sie reden Falschheit®, ein jeder mit seinem Nichsten®’;
ihre Lippen schmeicheln®s,
mit doppeltem Herzen>” reden sie.

Hier wird das Herz des Siinders ausgeleuchtet, in Psalm 15,2 das Herz
des Heiligen. Wir miissen durch die entsprechende Not auch lernen, dass
nur Gott wahrhaftig, der Mensch aber ein Liigner ist (Rom 2,4). Erst in
seiner Bestilirzung erkannte der Psalmist: »Alle Menschen sind Liigner«
(Ps 116,11).

Die Menschen reden »mit doppeltem Herzen«; und die so reden,
wird der HERR »ausrotten« (V. 4). Ein verkehrtes Herz wird er in seiner
Gegenwart nicht dulden (vgl. Ps 101,4.5). Er nennt hingegen den Men-
schen gliickselig, der ein reines Herz hat (Mt 5,8).

204 Mi7.2iJes 57,1

295 V.9;Ps 114

296  Ps5,7.10.

297 Ps15,3; Hos 4,1.2; Jes 59,14.

298 Spr29.5.
299  Ps28,3;55,22; Spr 26,25; vgl. Mt 5,8.
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3. Gebet um Gericht iiber die Liigner (V. 4.5)

4 Der HERR rotte aus®® alle glatten Lippen!,
die Zunge, die grofie Dinge redet>*!

»Rotte aus alle glatten Lippenc, das ist der Wunsch und das Gebet des
Bedriangten. Die schmerzhaften Erfahrungen mit der Doppelziingigkeit
des Menschen lehren uns, Gottes Urteil iiber sie zu erkennen und zu
schitzen. Die heiligen Ménner, die in den Psalmen zu Gott und zu uns
reden, sprechen hdufig von den Siinden und Tugenden der Zunge. Die
Heiligen erkennt man daran, dass ihre Zunge geheiligt ist (Ps 15,3;
17,1.3; 24,4; 34,14; 37,30.31; 39,2; 45,2; 49,4; 119,172; 141,3), und
die Gottlosigkeit der Gottlosen zeigt sich besonders deutlich in ihrer
verlogenen, verleumderischen und verderblichen Zunge (Ps 5,10;
10,7; 28,3; 50,19.20; 52,4-6; 55,22; 57,5; 59,8.13; 64.,4; 73,9; 109,2.3;
120,2.3; 140,3.4; 144,8.11). Gott hasst die Liigenredner (Ps 5,7); nie-
mand, der die Liige liebt und tut, wird in seine Stadt und in sein Haus
eingehen diirfen (Offb 22,15); Gott wird die Liigenzunge heimsuchen
mit der ganzen Gewalt seines Zornes (Ps 31,19; 52,7; 55,10; 63,12;
64.,9; 140,10-12).

Wenn wir auch nicht direkt um Gericht bitten, so freuen wir uns doch,
dass der Tag kommt, an dem der gerechte Richter jede Liigenzunge aus-
rotten wird; auch unsere Liigenzunge, wenn wir noch eine haben!

»glatte Lippen« sind Lippen, die eingdngige Worte reden, die man
gern hort, weil sie unserer Eitelkeit schmeicheln und unseren Lebens-
liigen recht geben:

»Schmeichelei ist gefdhrlich und sie macht siichtig, denn man kann,
wenn man sich an sie gewohnt hat, ohne ihren falschen Trost nicht mehr
sein« (Kidner).

300 Ps31,19;52,7.
301  Spr5,3;26,24.25; 55,22.
302 Ps17,10;73,9.
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5 Die da sagen:

Wir schaffen Bahn>* unserer Zunge,
unsere Lippen sind mit uns;

wer ist unser Herr?

»Wir schaffen Bahn unserer Zunge«: Das ist dic bose Absicht. Das
nachfolgende »unsere Lippen sind mit uns« ist der Ausdruck der
Selbstsicherheit, und »wer ist unser Herr« ist die Sprache der Gottes-
leugner.

Welcher Betrug, der das Herz zu solchem Ehrgeiz verfiihrt: Um jeden
Preis seine Zunge durchsetzen miissen! Und welcher Wahn zu denken,
niemand koénne uns bezwingen, wenn »unsere Lippen mit uns« sind!
Liigen haben kurze Beine, aber Gott und seine Werke bleiben. Darum
miissen wir zusehen, dass »Gott mit uns« ist. Das ist wichtiger, als dass
unsere Lippen mit uns sind. Nur dann haben wir Ursache, zuversichtlich
Zu sein.

4. Der Hilfeschrei wird erhért (V. 6)

6 Weil den Elenden®* Gewalt geschieht und die Armen®® seufzen
stehe ich jetzt auf**, spricht der HERR;
ich will in Sicherheit bringen, wer danach schmachtet.

Der Herr wird aufstehen zum Gericht und dann den Elenden auf immer
in Sicherheit stellen vor der bosen Zunge des Verderbers. Er hort das
Seufzen der Armen, und er wird handeln. Es ist eines der besonders hell
leuchtenden Juwele in der Krone unseres Retters, dass er den Elenden
hilft und den Armen beisteht. Er verabscheut nicht das Elend des Elen-
den (Ps 22,25), sondern schafft Recht den Elenden des Volkes (Ps 72,4;
Hi 36,6), und er rettet den Armen, der keinen Helfer hat (Ps 72,12), er
erbarmt sich der Waisen und streitet fiir die Witwen (Ps 68,6), er wendet
sich zum Gebet des EntbloBten (Ps 102,18) und neigt sein Ohr zum Seuf-
zen des Gefangenen (Ps 102,20.21).

303 Ps738.

304 Ps9,13; 10,12,

305  Ps9,19.
306 Ps3.,8;10,12.
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»wer danach schmachtet«: Hier kann man einen reizvollen Kontrast
erkennen: Der Gottlose lechzt danach, den Heiligen zu vertilgen, aber der
Heilige lechzt nach seinem Gott, und in ihm findet er eine unerwartete
Sicherheit. Gott horte das Seufzen und Schreien der Nachfahren Abra-
hams (2Mo 2,23-25), stand auf, ja, mehr noch, kam hernieder (2Mo 3,8),
um sie zu befreien.

5. Die reinen Worte des Herrn (V. 7.8)

7 Die Worte des HERRN sind reine*”” Worte,
Silber*®, ausgeschmolzen®” in irdenem Tiegel,
siebenmal gereinigt.

»Die Worte des HERRN«: Der Herr hat verheiflen, er werde den Be-
drangten in Sicherheit stellen. Wie wird er es tun? Durch sein Wort
(Ps 17,4; vgl. Joh 17,17), das er uns gegeben hat. Wahrend die Lippe
der Liige unter den Menschen triumphiert, trosten sich die Elenden am
Wort, das rein ist wie geldutertes Silber. Je frecher die Liigen der Gott-
losen werden, desto kostbarer werden ihnen die Worte der Wahrheit.
Diese Worte sind weiser als die Weisheit der Listigen, und sie haben die
Kraft, die Glaubigen von den betdubenden Nebeln der Schmeichelei zu
retten. Es sind Gottes Worte vom Himmel fiir uns, die wir noch in die-
ser Welt der Siinde sind. Der Gott, der diese Worte sprach, ist vertrauens-
wiirdig; auf seine Worte verlassen wir uns nie umsonst.

8 Du, HERR, wirst sie bewahren,
ihn behiiten®'° vor diesem Geschlecht ewig.

Der HERR wird »sie bewahren«. Das bezieht sich wahrscheinlich auf
die im Vers 6 erwdhnten VerheiBungen des Herrn. Wéhrend die Men-
schen groBle Versprechungen machen, die sie nicht halten, und Drohun-
gen ausstof3en, die nichtig sind, hilt Gott Wort. Was er sagt, trifft ein.

307 Spr8.8.

308  Spr10,20.

309 Ps 18,31;66,10; 119,140; Spr 30,5.
310 Joh 17,15.
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»ihn behiiten«: Gott bewahrt beides: seine Worte und sein Volk.
So wird sein Wort zum Mittel, mit dem er »ihn«, den Gottesfiirch-
tigen, bewahrt. Gott ist es, der uns bewahrt, nicht unsere Schlau-
heit oder Schlagfertigkeit unter den Listigen. Seine lebendigen Aus-
spriiche erhalten uns den Glauben und damit das Leben. Sie bewahren
uns vor der Versuchung, »diesem Geschlecht« mit ihren eigenen Waf-
fen zu begegnen. Lieber unter Gottes Wort und mit Gottes Frieden zu
den »Armen« und »Elenden« zéhlen, als mit den Liigen der Gottlosen fiir
eine kurze Zeit zu den Reichen und Grofen gehdren.

»ewig«: Was fiir eine Zusage! Gott bewahrt die Seinen ewig. Die, die
er liebt, liebt er bis ans Ende (Joh 13,1). Bewahrt er uns, sind wir auf
immer bewahrt, bewahrt fiir sein Reich (2Tim 4,18), fiir seine Gegen-
wart, fiir seine Herrlichkeit (2Thes 2,14).

6. Das Gericht ist hinausgeschoben (V. 9)

9 Die Gottlosen gehen frei umher,
wenn die Gemeinheit sich erhebt*'! unter den Menschen.

»Die Gottlosen gehen frei umher«: Am Anfang seufzte David: »Die
Treuen sind verschwunden.« Am Ende hat sich duflerlich noch nichts
gedndert, und das kann dem Gerechten sehr schwer werden. Aber sollte
es denn nicht gerade so sein, dass die Erlosten und in Christus Gerecht-
fertigten auch in dieser Sache die Gemeinschaft seiner Leiden kennen-
lernen (Phil 3,10)? Wenn wir schon seufzen, weil der Bose triumphiert
und die Gottlosen erhoht sind, die wir ja selbst bdse sind und die wir
ein ganz stumpfes Empfinden fiir Gottes Heiligkeit haben, was musste
das erst dem Reinen und Gerechten bedeuten? Unsere »Gemeinschaft
mit seinen Leiden« ist auch hier ganz schwach; aber mindestens die-
ses Wenige will Gott uns zumuten. Zudem dient es unserer Erziehung.
Wir haben das Bose in die Welt gebracht; und Gott ldsst nun seine Hei-
ligen die Macht des Bosen spiiren, damit sie etwas davon empfinden, wie
schlimm das Bdse ist, dem wir gedient haben. Lieben wir den Herrn?
Dann miissen wir das Bose verabscheuen. Hier haben wir eines der Mit-

311 Spr28,12;29,16; Mt 24,12.
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tel, das der Herrn, den wir lieben, verwendet, um uns diese Abscheu bei-
zubringen.

»die Gemeinheit«: Was »gemein« ist, ist billig und allgemein ver-
breitet; es steht auch hier wie in Jeremia 15,19 als Gegensatz zum Kost-
baren, zu den Worten Gottes (V. 7).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 12

»In diesem Psalm redet die erziirnte Liebe, welche wir den Eifer um Gott
nennen, wie der Apostel in 2Kor 11,2 sagt: »Ich eifere iiber euch mit gétt-
lichem Eifer.« Er redet aber wider die, welche unter dem Volk Gottes dem
Amt des Wortes vorstehen und zum groflen Verderben der Seelen anstatt
des Wortes Gottes das ihre lehren, indem sie die Gewalt zu lehren miss-
brauchen und die reine und lautere Lehre des gottlichen Gesetzes ver-
falschen. Solche Leute hat David sowohl zu seiner Zeit erlitten als auch
vorhergesehen, dass solche zur Zeit der Zukunft Christi sein wiirden«
(Luther, Arbeiten iiber die ersten 22 Psalmen).

»An Psalm 11 ist passend der inhaltsverwandte Psalm 12 angeschlos-
sen: Ein Gebet um Rettung der Elenden und Armen in einer Zeit all-
gemeinen Sittenverderbnisses, namentlich herrschender Treulosigkeit
und GroBsprecherei. Die Uberschrift »Dem Sangmeister, auf der Oktave,
ein Psalm Davids« weist uns in die Begriindungszeit der Tempelmusik,
die Zeit Davids — die unvergleichlich beste der Geschichte Israels und
doch, im Licht des Geistes der Heiligkeit geschaut, eine so grundver-
derbte. Die wahre Gemeinde Jahwes war schon damals, wie immer, eine
Konfessoren- und Martyrergemeinde, und das Seufzen nach der Zukunft
Jahwes war damals nicht minder tief als jetzt das »Komm, Herr Jesu!c«
(Delitzsch).

»Hier wird die Klage zu einem formlichen Klagelied, und die evangeli-
sche Kirche hat dasselbe gar bald zu dem ihren gemacht in Luthers um
das Jahr 1523 verfassten Lied: Ach Gott vom Himmel, sieh darein etc.,
mit dessen Hilfe sie nicht nur mancher Orten die papistischen Prediger
von der Kanzel heruntergesungen, sondern auch die Schwarmgeister aus
ihrer Gemeinschaft hinausgetrieben« (Dachsel).
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»Wir erfassen den Inhalt dieses Psalm besser, wenn wir ihn unter die
Uberschrift stellen »Gute Gedanken in bsen Tagen«« (C. H. Spurgeon).

»Der Psalm 12 stellt die reinen Worte des HERRN in scharfen Kontrast
zu den Liigenworten der Menschen. Die Worte des HERRN tragen die
Gewissheit der Errettung in die Seele des Glaubigen. Sonst ist die Zeit
und sind die Umsténde diister genug, und der Psalm ist in der gleich tie-
fen Tonlage — Scheminith — gehalten wie der Psalm 6. Eines der Merk-
male der antichristlichen Zeit ist die Verfithrung, weshalb es in die-
sem Psalm heilt: »Mit unserer Zunge sind wir iiberlegen< (V. 5)« (F. W.
Grant).

»Der Glaubige schreit zum HERRN um Hilfe, weil er unter der schreck-
lichen Bosheit seiner Zeit leidet ... Es ist sehr schon zu sehen, wie Gott
als Antwort auf dieses Schreien spricht, sodass der Beter ihn hort und
diese Antwort ausspricht, ehe er sein Lied schliefit. Die Antwort des
HERRN ist iiberaus kostbar. Er verheifit Rettung und Sicherheit fiir alle,
die ihm trauen. Darauf bricht der Beter in ein Lob aus iiber die Reinheit
der Worte des HERRN. Er ist gewiss, dass er diese seine Worte bewahren
werde. Es wird keine Verheiflung einer weit um sich greifenden Erwe-
ckung gegeben. Was der HERR verheift, ist die Errettung eines Uber-
rests und die Bewahrung seiner eigenen Worte. Darum endet der Psalm
mit einer Schilderung der gleichen Umstidnde, wie sic am Anfang geschil-
dert worden waren« (Morgan).

V. 2 — »Wenn die Gemeinde klein ist, dann lasst uns um Wachstum
beten. Keine Bitte konnte Gott besser gefallen als diese. >Es moge der
HERR zu seinem Volke, so viele ihrer sind, hundertmal hinzufiigen!««
(Plumer).

»Der Tod oder das Abnehmen gottesfiirchtiger Menschen sollte wie ein
TrompetenstoB3 sein, der uns zu vermehrtem Gebet ruft« (Spurgeon).

»Es ist nicht neu, dass die Gemeinde klein ist. In der alten Welt
schrumpfte sie zusammen auf die Familie Noahs. In den Tagen Elias
waren im ganzen Reich nur noch siebentausend, die dem Baal das Knie
nicht gebeugt hatten. In den Tagen Davids waren die Treuen verschwun-
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den ... Das Volk Christi ist eine kleine Herde. Die Stirke der Gemeinde
liegt nicht in der Anzahl ihrer sichtbaren Angehdrigen, sondern in der
Allmacht ihres Hauptes« (Plumer).

»Wenn es zutrifft, was wir glauben, dass namlich die echten Glaubigen
entriickt werden (1Thes 4) unmittelbar bevor die siebzigste Jahrwoche
Daniels beginnt, dann bekommt die in diesem Vers ausgedriickte Klage
des Psalmisten und Propheten eine sehr prazise Bedeutung. Sehr genau
trifft dieser Psalm die Empfindungen des gerechten jiidischen Uberrests
jener Zeit« (Clarke).

V. 8 — »Es gibt nichts, das meine Seele so trostet, wie das Wissen, dass
Gott mich nie verlassen wird. Téte er es, misste er es tun, weil ich sei-
ner nicht wiirdig wére. Das kann aber aus diesem Grund nicht geschehen;
denn er erwéhlte mich nie aufgrund meiner Wiirdigkeit. Er liebte mich
in freier, unbegriindeter Liebe; er kam mir mit seiner Gnade zuvor; er
erwihlte mich von Ewigkeit her; er rief mich in der Zeit, und ich bin
davon tiberzeugt, dass er mich bewahren wird, bis keine Zeit mehr ist ...
Der Herr Jesus wird es nicht zulassen, dass ein durch sein Blut Erkaufter
verloren werde. Er wusste, fiir wen er starb, und weder Menschen
noch Teufel kdnnen diese aus seiner Hand reiflen« (George Whitefield,
Letters).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 12

V. 2 — »Rette, HERR!«: hoshicah, wie in Ps 118,25 (und Mt 21,9).

»die Treuen«: >2eminim. Das Wort bedeutet wortlich »die Festge-
machten; es ist mit dem hebr. » Amen« verwandt, weshalb Luther sie in
seinem Psalmenkommentar »die Amen-Leute« nennt.

Zu »der Frommex, hasid, siche Anmerkung zu Ps 4,4.

V. 3 — »mit doppeltem Herzen«: baléb wéaléb, »mit Herz und Herz,
d.h. doppelherzig, wie SMo 25,13, wo »(Gewicht-)Stein und (Gewicht-)
Stein« bedeutet: »doppeltes Gewicht«.

V. 4 — »moge ausrotten«: jakrét ist Jussiv und muss daher iibersetzt
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werden: »Der HERR moge, wolle ausrotten« (so auch Luther, Rev. Elb,
Ziircher, Buber, Segond), ganz wie Ps 109,15.

V. 5 — »wir schaffen Bahn«: nagbir, wortlich: »wir machen stark« (das
Verb steht im Hifil, sollte also nicht mit »stark sein«, sondern »stiarken«,
»stark machen« libersetzt werden). Zusammen mit dem vorangehenden
lilsonénd, »fiir unsere Zungen« bedeutet der ganze Satz: »Wir wer-
den unserer Zunge Oberhand verschaffen.« Luther: »Unsere Zunge soll
Oberhand haben.«

V. 6 — »der danach schmachtet«: jafiah 16; die identische Verbform
kommt schon in Ps 10,5 vor. Weil es dort ein Ausdruck des Hasses des
Gottlosen gegen die Gerechten ist, kann man auch annehmen, dass es hier
auch so gemeint ist. Louis Segond iibersetzt entsprechend: »J’apporte le
salut & ceux contre qui I’on souffle — Ich bringe Heil denen, die man
anblést.« Buber: »In Freiheit setze ich ihn, den man beblést.« Rev. Elb:
»Ich will in Sicherheit stellen den, gegen den man schnaubt.« AV hat den
Vers ebenso aufgefasst. Allerdings ist das nicht zwingend. Die hebréische
Wortfolge begiinstigt Elb und Luther: »Ich will Hilfe schaffen dem, der
sich danach sehnt.«

V. 7 — »ausgeschmolzen«: sarif, ist die wortliche Ubersetzung des
Hebriischen Buber iibersetzt »Silber, ausgeschmolzen im Schiittofen«;
Delitzsch: »Silber, niedergeschmolzen in der Werkstatt«.

»gereinigt«: mazuqq’aq, ein Partizip des Verbums zaqaq, das noch
vorkommt in 1Chr 28,18; 29,4; Hi 28,11; Jes 25,6; Mal 3,3.

V. 8 — »ihn behiiten«: tissarzennii. Wir haben keinen Anlass, etwas am
uberlieferten Konsonantentext zu dndern und sollten so libersetzen, wie
ich es getan habe. Auch Rev. Elb hélt sich an M. Luther iibersetzt: »Du,
HERR, wollest... uns behiiten«, indem er das Pronominalsuffix —nu ent-
sprechend deutet. Die Masoreten haben das im Konsonantentext doppel-
deutige (»ihn« oder »uns«) so vokalisiert, dass man »uns« lesen sollte.
Die meisten dndern entweder das »sie« des ersten oder das »ihn« (resp.
»uns«) des zweiten Verbs, damit das Objekt zweimal das Gleiche sei:
»Du wirst sie bewahren, sie behiiten« (Elb, Schlachter; Segond, KJV)
oder: »Du wirst uns bewahren, uns behiiten« (RSV).
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V. 9 — »die Gemeinheit«: zulliit, ist ein Wort, das nur hier vorkommt;
das zugrunde liegende Verb zalal bedeutet »niedrig/verachtet/gemein
sein« (Jer 15,19; Kla 1,11).

Psalm 13
Bis wann, HERR?

Dieser Psalm ist inhaltlich und lexikalisch an den vorherigen angeglie-
dert. Im letzten Vers des vorhergehenden Psalms (Ps 12,9) steht das Wort
kartim (»wenn sich erhebt«), in Psalm 13,3 greift David es wieder auf:
jaram (»soll sich erheben«). David seufzt noch immer unter der Not,
die er in Psalm 12 beklagt. Darum fragt der Beter in diesem Psalm vier-
mal »Bis wann?«. Es will uns ungereimt scheinen, dass Gott sein Kind
auffordert, Tag und Nacht iiber sein Wort zu sinnen und es einlddt, ihm
allezeit zu vertrauen, dabei aber sein Kind immer wieder und oft sehr
lange seinen Feinden und seiner Ratlosigkeit tiberldsst. David hétte nicht
viermal gefragt »Bis wann?«, wire ihm die Zeit nicht lang, unertriglich
lang geworden. Doch plétzlich konnte David jubeln. Plstzlich konnte er
glauben, und darum sang er (V. 6). Was glaubte er? Er glaubte, dass Gott
giitig ist (V. 6). Er glaubte, dass alles in Gottes Hand ist, die Not, die
Feinde, die Zeit. Er glaubte Gott, und aus der Klage wurde ein Lied. Gott
gab ihm keine Antworten auf seine zahlreichen Fragen. Er erklirte ihm
nicht, wie lange die Not noch dauern wiirde. Gott antwortete auf sein
Rufen, indem er ihm die Augen 6ffnete, sodass er Gottes Angesicht wie-
der sah (siche V. 2).

In drei Schritten gehen wir mit David von Verzweiflung tiber Flehen
zu Jubelgesang. Der Psalm zerfallt in zwei Verspaare und einen Schluss-
vers:

1. Verzweifeltes Fragen (V. 2.3)
2. Inniges Flehen (V. 4.5)
3. Freudige Zuversicht (V. 6)
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1 Dem Vorsinger. Ein Psalm von David.

Zu »Vorsidnger« siche Psalm 4.

1. Verzweifeltes Fragen (V. 2.3)

2 Bis wann’'?, HERR, willst du mich dauernd?'® vergessen?
Bis wann dein Antlitz*'* vor mir verbergen?3"

Es ist nicht genug damit, dass der Gerechte einsehen muss, dass die
Grundpfeiler umgerissen (Ps 11,3), und dass die Frommen dahin sind,
wihrend die Gottlosen frei umhergehen und in Ehren sind (Ps 12,2.9).
Er muss auch warten. Wohl hat ihm sein Gott VerheiBungen gegeben, die
ihm wie das Silber des Schmelzers rein und gldnzend zur Erde flieBen
(Ps 12,7); aber er muss harren. Welche Pein fiir unser Fleisch! Aber wie
wollen wir lernen, das Fleisch zu richten, es dem Schandpfahl zu {iber-
geben, wenn wir nicht durch solche Erfahrungen einsehen lernen, wie
unheilbar verdorben unser Fleisch®'® ist? So wollen wir Gottes Wege riih-
men; sie sind vollkommen. Auf ihnen versteht er, uns zu lehren wie kein
anderer. » Wer ist ein Lehrer wie er?« (Hi 36,22).

Darum konnen wir auf die Frage »Bis wann?« zwei Antworten
geben. Wir miissen einerseits so lange harren, bis der Herr eingreift; erst
dann hat das Harren ein Ende. Andererseits miissen wir so lange in einer
bestimmten Sache warten, bis wir die entsprechende Lektion gelernt
haben.

»willst du mich vergessen«: Der Herr vergisst nicht, wie der Gléu-
bige wohl weil} (siche oben Erklarungen zu Ps 9,13). Aber die Drangsal
verstellt uns sehr schnell den Blick, und dann meinen wir, Gott habe uns
vergessen (Ps 42,10; 77,10). Dabei sind wir es, die vergessen haben: ver-
gessen, was wir von Gott gelernt haben und was wir noch wussten, als
wir im Licht der Sonne wandelten.

312 Ps4.3;6,4;74,10;79,5; 80,5; 89,47, 90,13; 94,3.

313 Ps 77.8; Kla 5,20.

314 5Mo 32,20; Ps 22,25; 27,9; 30,8; 44,25; 69,18; 88,15; 102,3; 104,29; 143,7; Jes 59,2; 64,7.

315 Ps10,1;27,9;30,8.

316  »Der Selbstwiderspruch der Frage ist aus dem inneren Widerstreit des Geistes und des Fleisches
zu erkldren. Das verzagte Herz denkt: Gott hat mich ewig vergessen; aber der diesen Gedanken ab-
stofiende Geist verwandelt ihn in eine Frage, die ihn zum blofien Schein stempelt: Wie lange soll es
scheinen, dass du mich auf ewig vergisst?« (Delitzsch).
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»dein Antlitz verbergen«: David leidet unter dem Eindruck, Gott
habe sich ihm entzogen. Darunter leiden nur, die Gott lieben. Hiob litt
am meisten darunter, dass er Gottes Angesicht tiber sich nicht mehr sah
und seine Stimme nicht mehr horte (Hi 29,2-4; 30,20.21), und gerade das
zeigt, wie sehr er Gott liebte. Das verborgene Antlitz Gottes ist ein Aus-
druck von seinem Zorn, und dieser ist seinem Wesen nach ewig; darum
ist das Empfinden entsprechend: Es kommt David vor, als zlirne Gott
ihm ewig. Darum fragte er bang: »Bis wann?« Aber gerade damit beweist
sich Davids Glaube, denn David weil3, dass Gott sein Gott ist, und dass er
ihm nicht ewig ziirnen kann.

Wenn Gott seinem Volk sein Angesicht zuwendet, ist es gesegnet
(4Mo 6,25.26); wenn Gott seinem Volk sein Angesicht verbirgt, ist es
sich selbst und damit der Siinde, dem B6sen und den Feinden tiberlassen
(5Mo 32,20). Das weill David. Darum weil} er genau, was er mit seinem
Gebet sagt.

3 Bis wann soll ich Pline wilzen in meiner Seele,
im Herzen tiglich Kummer haben?
Bis wann soll der Feind sich iiber mich erheben?

Wenn der Herr uns nicht beisteht, sind wir mit unserem Wissen bald am
Ende (Ps 107,27), und dann miissen wir »Pline wélzen in der Seele«.
Gott verlieB einmal auch Hiskia, um ihm zu zeigen, was in ihm war
(2Chr 32,31).

»im Herzen Kummer«: Auch Kummer iiberfillt und tiberwiltigt
uns, sobald uns Gott nur ein wenig uns selbst iiberldsst. Jetzt begreifen
wir, dass Trost und Freude in Gottes Hand sind (Ps 16,11) und dass wir
auch hier ganz auf ihn angewiesen sind.

»Bis wann soll der Feind sich iiber mich erheben«: Der Herr wen-
det sich fiir wenige Augenblicke von David ab, und sofort sind die
Feinde stiarker. Aber wir kennen den, der Stirker ist als alle Feinde. Er
hat die Welt und jeden Feind tiberwunden (Joh 16,33). David weil3, dass
der HERR sein Helfer ist, und er vertraut ihm, auch wenn seine Fragen
das Gegenteil zu beweisen scheinen. Er klagt ja seinen Kummer Gott;
er klagt nicht {iber Gott. So diirfen wir an David lernen, dass wir uns
unserer Angste und Zweifel nicht schimen miissen, solange wir sie
unserem Herrn ins Ohr sagen.
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2. Inniges Flehen (V. 4.5)

4 Schaue her, antworte mir,
HERR, mein Gott!

Erleuchte’’ meine Augen,

dass ich nicht zum Tod entschlafe,

»Erleuchte meine Augen«: Gott ist unser einziges Licht; ohne ihn ist
diese Welt eine Finsternis, die undurchdringlich und auch uniiberwind-
lich ist. Wenn er meine Augen nicht erleuchtet, werde ich in der Finsternis
tappen und ohne Hoffnung bleiben, bis die Ewigkeiten verstrichen sind.
Das hat David nun verstanden. Er betet jetzt nicht mehr, dass Gott seine
Not beenden mochte. Er betet nur noch darum, dass Gott ihm die Augen
offne, dass er wieder klar sehe. In der Sprache des Jakobus heift das: Er
betet um Weisheit zu begreifen, dass alle Priifungen gut und darum ein
Anlass zur Freude sind (Jak 1,2-5). David hatte zuerst gewiinscht, dass
Gott den Saul entferne oder seinen Verfolgungen ein Ende mache. Jetzt
wiinscht er nur noch eines: klar zu sehen. Denn sieht er klar, dann weil3 er
wieder, dass Gott ihn nicht vergessen hat (V. 2).

»dass ich nicht zum Tod entschlafe«: Wendet der Herr sein An-
gesicht von uns ab, greift der Tod nach uns. Und was wollen wir tun,
wenn dieser furchtbare Feind seine Hand nach uns ausstreckt? Er ringt
uns erbarmungslos nieder; noch jeden hat er in die Knie gezwungen;
keiner hat ihm auf die Dauer trotzen konnen. Gott muss uns die Augen
erleuchten, damit wir sehen und leben, wie damals die von der Schlange
Gebissenen (4Mo 21,9). Tut Gott uns die Augen nicht auf, bleiben wir
blind (Ps 146,8; Spr 20,12). Schweigt Gott, werden wir denen gleich, die
in die Grube hinabfahren (Ps 28,1). Darum wenden wir uns an ihn, und
darum harren wir auf ihn, bis er antwortet. Wir lassen ihn nicht, ehe er
uns gesegnet hat (1Mo 32,27), denn wir wissen, dass er uns segnen wird.
Er ist treu, er kann sich selbst nicht verleugnen.

317 Ps199
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5 dass mein Feind*'® nicht sage:
Ich hab ihn!
meine Bedringer nicht jubeln®”®, wenn ich wanke*?.

»Ich hab ihn!«: Wir sind von Feinden umgeben, die starker sind als wir.
Die Siinde, der Tod, der Teufel, der Unglaube, die Sorgen und ungezéhlte
andere Dinge wollen uns immer wieder iberwiltigen. Und wenn Feinde
starker sind, dann wehe uns! Wenn wir keinen Freund haben, der stirker
ist als unsere Feinde, dann wehe uns!

Dass Davids »Bedringer jubeln« sollten, war ihm eine wiederkeh-
rende Sorge. Wie oft spricht er sie aus (Ps 25,2; 35,19.25.26; 38,17; 39,9;
40,15.16; 70,3.4; 71,13; 86,17; 102,27-29; 140,9), und wie hiufig horen
wir seine Genugtuung dariiber, dass es nicht geschah (Ps 6,11; 8,3; 30,2;
41,12; 71,24; 92,12)! Es ist eine natiirliche Regung, und es ist auch eine
heilige Regung, beides. Denn David sieht in den Feinden auch Feinde der
Gerechtigkeit und Feinde Gottes. Der Gedanke ist ihm unertriglich, dass
sie die Oberhand behalten sollten. Das darf nicht sein, das kann nicht
sein.

3. Freudige Zuversicht (V. 6)

6 Ich aber®?! traue’?? auf deine Giite;

mein Herz soll jubeln iiber deine Rettung®*.
Singen will ich dem HERRN,

weil er mir wohlgetan hat**,

»Ich aber traue auf deine Giite«: David vertraute auf Gottes Giite,
obwohl es ihm sehr lange sehr schlecht erging. Wie passte denn das
zusammen, dass er von Gott zum Konig gesalbt wurde, um dann gejagt
zu werden und téglich seines Lebens ungewiss zu sein? Er hétte Ursache
genug gehabt, an Gottes Gilite zu zweifeln und an seinen Versprechungen

318 Ps8,2;41,11;69,18.

319 Ps25.2.

320 Ps38,17.

321 Ps17,15.

322 batahti, diese Form kommt insgesamt 11-mal vor im Psalter: 13,6; 25,2; 26,1; 31,7.15; 41,10; 52,10;
56,5.12; 119,42; 143,8.

323 Ps9,15.

324 Ps116,7;119,17.
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irrezuwerden. Er wurde es nicht, obwohl er nicht so groBartige Ent-
hiillungen iiber Gottes Giite und Treue besal3, wie wir sie seit dem Kom-
men seines Sohnes und seines Geistes haben. Dass David unter weit
ungiinstigeren Umsténden sein Vertrauen nicht wegwarf, beschdmt uns
Christen, die wir oft bereit sind, unser Vertrauen aus geringfiigigerem
Anlass wegzuwerfen (vgl. Hebr 10,35).

Gott lieB David begreifen, dass ihm in dieser Welt nichts blieb als das
Vertrauen auf Gott; dass er, von Feinden umgeben, keine andere Wahl
hatte, als seinem einzigen Freunde und Helfer zu vertrauen. Darum ist es
nur gut, wenn uns keine andere Wahl bleibt als das Vertrauen auf Gott,
wenn er uns alle Wege versperrt hat (Hi 3,23; Hos 2,8), dass uns nur der
Weg zu ihm offen bleibt.

»wohlgetan«: eigentlich »erfiillt«. Der HERR hat alles fiir David
getan, David konnte nichts tun. In Psalm 131,2 steht das gleiche Verb
fiir »entwohnt« und bezeichnet damit das gereifte Kind. Buber {iber-
setzt daher: »Er hat es mir reifen lassen.« Gott hat an David gehandelt;
er hat ihn gereift, und damit hat er an ihm Gutes getan. Der HERR ist
unser wahrer, der HERR ist unser einziger Wohltéiter. Nachdem wir es
mit David gelernt haben, stimmen wir mit ihm ein und »singen dem
HERRN«.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 13

»Der 13. Psalm ist ein Betpsalm wider die Traurigkeit oder Schwer-
mut des Geistes, das zuweilen vom Teufel selbst kommt, zuweilen auch
von Menschen, die gegen uns handeln mit bosen Tiicken und Praktiken,
sodass wir betriibt werden miissen, wenn wir so grof3e Bosheit wider uns
sehen. Aber das Gebet ist starker als alles Ungliick, wovon dieser Psalm
hier ein Beispiel bietet, damit wir getrdstet seien und lernen, uns in aller-
lei Unbill nicht zu bekiimmern und zu betriiben, noch damit uns im Her-
zen zu beiflen und zu fressen, sondern uns ans Gebet halten und Gott sol-
che Dinge klagen, dies im Wissen, dass wir erhdrt und schlieBlich erlost
werden, wie Jakobus 5,13 auch sagt: »Ist jemand betriibt, der bete(«
(Luther, Summarien iiber die Psalmen).
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»Der Psalm besteht aus drei Strophen oder, wenn man lieber will, Grup-
pen von absteigender GroBe. Auf einen langen tiefen Seufzer folgt wie
aus geliifteter Brust die schon sanftere halb beruhigte Bitte, und auf diese
die glaubige Freude an der gewissen Erhérung. Das Lied wirft gleichsam
immer kiirzere Wellen, bis es, zuletzt nur noch freudig bewegt, still wird
wie die spiegelglatte See« (Delitzsch).

»Dieser Psalm folgt dem Weg, auf dem manch eine vom Sturm hin- und
hergeworfenen Seele Trost und Stirke gefunden hat ... Es ist eine Lek-
tion von grolem Wert. Wenn das Herz mehr zu tragen hat, als es vermag,
und der Herr sein Angesicht zu verbergen scheint, dann darf man vor ihm
seinen ganzen Kummer ausbreiten. Es ist eine heilige Ubung. Die Men-
schen mdgen es nicht verstehen. Sie werfen uns vielleicht noch vor, wir
hitten keinen Glauben, wo wir in Tat und Wahrheit im Orkan, der jede
andere Feste zertrimmert hat, unseren Glauben umso fester auf den ewi-
gen Felsen gegriindet haben. Wie endet der Psalm? Mit einem Siegeslied.
Es ist indes ein Lied des Glaubens, denn die Befreiung ist noch nicht ein-
getreten« (Morgan).

»Der Psalm zeugt von Davids Empfindungen, nachdem er schon lan-
gere Zeit von Saul gejagt worden ist. Seine Kraft zum Ausharren ist bald
dahin; er fiihlt, dass er, sollte Gott nicht schnell eingreifen, bald ein-
brechen und seine Feinde triumphieren miissen (sieche 1Sam 27,1). In
seinem Bitten spricht David von einem bestimmten méchtigen und un-
nachgiebigen Feind (vgl. 1Sam 18,29). Prophetisch gehdrt der Psalm in
die siebzigste Jahrwoche Daniels. Saul, der Konig der Wahl Israels, wird
wiederum gesehen als ein Typus auf den kommenden Antichristus, den
die Mehrheit der abgefallenen Nationen annehmen wird; und dieser wird
den treuen Uberrest verfolgen (man vergleiche 1Sam 8,4-9.19-22; 12,13
mit Joh 5,43 etc.)« (Clarke).

»Drei Verspaare steigen hinauf aus der Tiefe zu einem schonen Aus-
sichtspunkt der Zuversicht und Hoffnung. Der Weg heilit Gebet (V. 4.5)
und die tragende Kraft Glaube (V. 6a). Der Ausblick vom Gipfel (V. 6) ist
erhebend, der Riickblick iiberwiltigend (V. 6b)« (Kidner).
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V. 2 —»Bis wann, HERR — usque quo Domine?« — so seufzte Calvin kurz
vor seinem Tod, aber nicht iiber seine eigene Not, sondern wegen der
nicht enden wollenden Not der Hugenotten in Frankreich.

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 13

V. 2 — »dauernd«: nzesah, das ein Synonym aus dem Wortfeld »Ewig-
keit« ist. Seine besondere Bedeutung ist »ewig« im Sinne von »ohne
Unterlass«, wogegen cad ewig bedeutet im Sinn von »ohne Grenze; ohne
Ende«. Segond hat den Sinn gut getroffen: »Jusques a quand, Eternel,
m’oublieras-tu sans cesse?« Elb: »Bis wann, HERR, willst du meiner
vergessen immerdar?«

V. 5 — »ich hab ihn!«: jokaltiw, wortlich: »ich habe ihn gekonnt/ver-
mocht«. Auf Schweizerisch sagt man es genau wie im Hebrdischen:
»] han en mdge.«

V. 6 — »ich traue«: batahti, das man als Affektverb mit Prisens iiber-
setzen sollte (so auch Luther und Segond), obwohl es hebr. ein Perfekt
ist. (EIb und AV haben Vergangenheit.)

»wohlgetan«: gamal, wortlich: »erfiillt« oder »vollendet«. Die voll-
stindige Wendung gamal cal (»erfiillen an«) kommt aufler hier noch
zweimal vor (Ps 116,7 und Ps 119,17), aber weil das fiir David nur Gutes
war, kann man ganz richtig sagen, »er hat wohlgetan« (so auch LXX).

Psalm 14
Der Tor spricht in seinem Herzen: Es ist kein Gott!

Der Psalm erinnert an den 12. Psalm. Dort klagt David, dass alle Ge-
rechten verschwunden seien, hier, dass alle gottlos seien. In Psalm 12
bedriangen die Gottlosen die wenigen Gerechten mit ihren bésen Wor-
ten; hier plagen sie die Gerechten mit ihren bosen Taten. Der Psalm
schlief3t sich auch an den 13. Psalm an, indem David dort am Schluss
sagt, sein Herz solle jubeln — jagél libbi, wihrend er im vorliegenden
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Psalm weiter greift und ganz Jakob aufruft zu jubeln — jagél jacaqob. In
Psalm 13 hatte David noch gestohnt unter der Bosheit der Gottlosen und
gefragt, wie lange das noch dauern werde (Ps 13,2.3); am Schluss konnte
er im Glauben an Gottes Rettung jubeln. Nun hat er Licht bekommen;
nun sieht er, was seine Feinde, die so méchtig scheinen, wirklich sind:
Toren (Ps 14,1). Sie rennen an gegen Gott selbst. Darum ist ihr Unter-
gang gewiss (V. 5).

In einem jeden der Psalmen von 3 bis 13 (aufler 8) hat David unter
den Anschldgen der Feinde geseufzt. Hier fiihrt er allen Hass, alle bit-
teren Worte, alle Nachstellungen der Bedrianger auf ihre Quelle zuriick:
Es ist die Gottlosigkeit, der praktische Atheismus, und zwar sitzt dieser
im Herzen (V. 1). Aus dem Innersten des Menschen sprudelt unablés-
sig eine Quelle der Bosheit, der Unreinheit, der Gottlosigkeit (1Mo 6,5;
Mk 7,21-23). Ein so diisteres Bild von der Zeit Davids iiberrascht uns,
denn ohne Zweifel war seine Zeit die beste der gesamten Konigszeit. Der
Psalm zeigt die Sicht Gottes der Dinge, und in seinem Licht sieht David
das Licht (Ps 36,10).

Gott verleugnen und Gott trotzen ist die Substanz und die Summe
aller Torheit. »Der Tor spricht in seinem Herzen: Es ist kein Gott!« Es
ist also nicht ein Defekt im Intellekt, sondern ein Defekt im Herzen, und
das heiflt des Willens. Nicht in erster Linie der Kopf, sondern das Herz ist
krank. Dieser Satz steht als Uberschrift iiber allem nachfolgend Gesag-
ten. In den Versen 1b bis 3 wird die Torheit wider Gott beschrieben,
in den Versen 4 bis 6 die Torheit wider die Heiligen Gottes. Der letzte
Vers ist ein sehnsuchtsvoller Seufzer nach dem Tag, an dem der Herr
von Zion aus Rettung schaffen wird. Dann wird kein Tor mehr in Ehren
und kein Gerechter mehr niedergetreten sein, sondern dann wird der von
Gott erwihlte Weise, der Messias und der Menschensohn, regieren und
mit ihm Gottesfurcht, Gotteserkenntnis, Gerechtigkeit und Frieden. Und
unter seiner Regierung werden die Gerechten erhoht sein.

1. Die Torheit wider Gott (V. 1-3)
2. Die Torheit wider den Nichsten (V. 4-6)
3. Die Befreiung vom Walten der Toren (V. 7)
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1. Die Torheit wider Gott (V. 1-3)

1 Dem Vorsinger, von David.
Zu »Vorsidnger« siche Psalm 4.

In seinem Herzen spricht der Tor**:

Es ist kein Gott!**

Sie begehen verderbliche, griuliche Taten*”’;
keiner ist, der Gutes tut.’?

Torheit ist nicht eine Sache fehlenden intellektuellen Vermdgens oder
mangelnder Bildung. Torheit ist wie Weisheit eine Sache der Beziehung
zu Gott. Der Weise flirchtet Gott (Spr 9,10); er steht in der einzig an-
gemessenen Beziehung zum Ewigen und Unumschrinkten. Der »Tor,
nabal, ist der Mann, der Gott nicht flirchtet (Ps 36,2), der Gott nicht an-
erkennt, der Gott aus seinem Denken tilgt. Darum sagt Hiob, seine Frau
rede wie eine Torin (Hi 2,10), wo sie Gott aus ihrem Urteilen verbannt
hat. Torheit ist dem Wesen nach Gottlosigkeit, wie auch Salomo sagt
(Pred 7,25; siehe auch Jer 17,7). Der Tor sagt, es werde kein Gericht sein
(Mal 3,15), und es sei kein Richter (Ps 10,4). Der Tor bildet sich ein,
er werde immer feststehen (Ps 10,6). Der Tor richtet sich gegen Gottes
Schicken und Fiigen auf (Hi 2,10). Der Tor verweigert Gott den Dank, von
dem er weiB3, dass er ihn ihm schuldet (R6m 1,21). Der Tor hilt sich in sei-
nen Augen fiir weise (Rom 1,22; Spr 26,12); der Tor ist ein Materialist,
der Tor ist ein Rationalist, der Tor ist ein Atheist. Kann man sich grober
vertun, als den Urheber aller Dinge aus seinem Kalkiil zu streichen? Kann
Bosheit, kann Stinde grofer sein, als seinen Wohltéter zu verleugnen?
Der eine Tor ist zu den vielen geworden: »Sie begehen griuliche
Taten.« Die Torheit ist umfassend, sie ist universal geworden: »Keiner
ist, der Gutes tut.« Dieser Satz bildet mit dem ersten Satz des Verses ein
Wortspiel. Wéhrend der Gottlose sagt: »Da ist kein Gott«, *én *eelohim,
sagt David, von Gott gelehrt: »Da ist keiner, der Gutes tue«, *én <0séh
tob. Was David an sich erfahren musste, bestétigt der Volkerapostel in
325 Ps92,7; 94,8; Jes 29,16.
326 Ps10,4; Jer5,12.

327 1Mo 6,13.
328  Pred 7,20.
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Romer 3,10-12. Es sind nicht Einzelne, es ist nicht einmal lediglich ein
Grofteil, die der Torheit und Bosheit verfallen sind. Alle sind verdorben.

2 Der HERR schaut vom Himmel’” auf die Menschenkinder,
zu sehen, ob ein Verstindiger sei, einer, der Gott suche.

»Der HERR schaut vom Himmel hernieder«: Wie Gott einst auf das
Treiben der Leute in der Ebene Sinear herabschaute (1Mo 11), so schaut
er jetzt in den Tagen Davids auf das Tun der Menschenkinder herab. Das
nachfolgende Urteil tiber den Menschen kdnnen wir nur im Licht dieser
Tatsache verstehen: Der Herr beurteilt den Menschen von seiner Warte
aus. Dann erscheinen alle Menschen gleich; dann ist »kein Unterschied«
(Rom 3,23), dann sind alle gleich schuldig, gleich siindig. Das bedeutet
nicht, dass es keine relativen Unterschiede unter den Menschen gibt, aber
aus Gottes Sicht ist das Ergebnis bei allen gleich niederschmetternd. Ver-
gleichen wir Menschen mit Menschen, dann gibt es Gute und Bdse; und
messen wir den Menschen an menschlichen Erwartungen, dann gibt es
Leute, die verhdltnisméBig Gutes tun. Aber messen wir den Menschen an
Gott, an Gottes Willen, an Gottes Herrlichkeit und an Gottes Reich, dann
sind alle gleich bose, gleich gottlos, gleich verdorben. Aus der Frage, ob
da einer sei, »der Gott suche«, wird in Rom 3,11 die Deklaration: »Da
ist keiner, der Gott suche.«

Das mit »herniederschauen« iibersetzte Verb hiSqif bedeutet eigent-
lich »durchs Fenster gucken« (1Mo 26,8; Ps 102,20). Wer im Haus sitzt,
sieht die Leute drauBlen; die drauBen sind, sehen nicht ins Haus. Wir
sehen Gott in seiner himmlischen Wohnung nicht — und daher siindigen
wir drauflos (Pred 8,11). Gott aber sieht uns — und daher beurteilt er uns
richtig.

3 Alle sind abgewichen*¥, alle sind verdorben*';
keiner ist, der Gutes tut, auch nicht einer?*?,

»abgewichen«: Die Menschen haben sich von Gott weg dem Satan zu-
gewandt. Sie haben Gott verlassen (Jer 2,13), und das macht sie zu Gott-

329 1Mo 6,12; Ps 11,4; 33,13.14; 102,20, 113,6; vgl. 85,12.
330 Ps584.

331 1Mo 6,12.

332 Pred 7,20; Rom 3,12.
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losen. Sie haben den guten Weg verlassen, und das macht sie zu Ratlosen.
Sie haben ihren Posten aufgegeben, und das macht sie zu Treulosen. Sie
weigern sich zuriickzukehren, zu ihrer Schuld zu stehen und sich dem
Urteil zu stellen, und das macht sie zu Feigen. Das Teil der Feigen aber
ist der Feuersee (Oftb 21,8).

»verdorben«: Nicht allein ihr Weg ist bdse, auch ihr Wesen ist kor-
rupt. »Alles ist abgewichen, angefault sind sie mitsammen« (Buber). Sie
sind von Verwesung befallen und Zersetzung hat sie im Griff. Thr Ende
ist der Tod.

»keiner ist, der Gutes tut«: David sagt es schon zum zweiten Mal
(V. 1). Dass die Menschen einander relativ Gutes tun, wei3 der Herr
und spricht auch davon: Die Siinder lieben ihre Freunde und tun ihnen
deshalb Gutes (Lk 6,32-34). Philanthropen hat es seit jeher gegeben;
auch gewohnliche Leute spenden fiir Erdbebenopfer im fernen Kau-
kasus. Aber wirklich Gutes, das allein entscheidende Gute, das tut nie-
mand. Welches Gute denn? Gott flirchten (V. 1) und Gott suchen (V. 2).
Thn suchen, ihm vertrauen, ihm und seinem Reich zu leben, das tut kein
Mensch, aber genau das wire seine Pflicht. Der Schopfer hat ein Recht
zu fordern, und seine Forderung ist die allergerechteste: » Trachtet zuerst
nach Gottes Reich und nach seiner Gerechtigkeit« (Matthaus 6,33). Nach
ihm trachten, seine Sache tiber die eigene Sache stellen, das ist das Gute,
das Gott nirgends findet. Dass wir ihn nicht suchen, das ist ebendie Tor-
heit des Siinders.

2. Die Torheit wider den Ndichsten (V. 4-6)

Wer Gott nicht fiirchtet, scheut sich auch vor dem Néchsten nicht; und
wer Gott nicht liebt, kann den Néichsten auch nicht lieben. Wie diese bei-
den Dinge zusammenhéngen, hat Salomo so ausgedriickt: »Die Seele des
Gottlosen begehrt das Bése: Sein Néchster findet keine Gnade in seinen
Augen« (Spr 21,10).
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4 Wissen sie nicht**, alle Frevler,
die mein Volk fressen®**, wie man Brot isst?
Den HERRN rufen’* sie nicht an.

Hier haben wir die doppelte Torheit der Gottlosen: Sie verachten die
Geliebten Gottes und sie verachten Gott. Sie fressen Gottes Kinder, und
sie meinen, Gott hétten sie nicht ndtig; denn sie rufen ihn nie an. Sie
bedenken nicht, dass sie sich mit dem Gott dieses Volkes angelegt haben.
Sie legen Hand an seine Geliebten (Ps 105,15), sie tasten seinen Aug-
apfel an (Ps 17,8; Sach 2,8), sie verfolgen den Herrn selbst (Apg 9,5).
Wie wollen sie seinem Zorn entkommen? »Den HERRN rufen sie nicht
ang, da sie in ihrem Wahn meinen, ohne ihn auszukommen. Sie haben
es aufgegeben, ihn zu suchen, und damit sind sie den Tieren gleich ge-
worden (Ps 49,21; Pred 3,18; 2Petr 2,12). Der Herr ldsst sie gewihren,
bis ihre Stunde gekommen ist:

5 Da schreckte sie ein Schrecken;
denn Gott ist beim gerechten Geschlecht.

»Da schreckte sie ein Schrecken«: Eingeschoben zwischen die beiden
Aussagen, dass die Toren die Heiligen fressen und sie verhdhnen, steht
diese Erklarung; ebenso schiebt sich von Zeit zu Zeit zwischen die grof3-
spurigen Worte der Gottlosen die Stimme eines ldstigen Mahners. Thr
Gewissen sagt ihnen, dass ein Gott und darum auch ein Gericht ist. Aber
gerade hieran beweist sich die Torheit der Toren: Sie unterdriicken diese
Stimme. Ja, wir kdnnen sogar behaupten, sie fressen genau deshalb die
Heiligen, weil diese sie bestindig an Gott und an das kommende Gericht
gemahnen. Und wenn sie die Gerechten nicht vertilgen konnen, setzen sie
sich mit Hohnen iiber die Stimme des Gewissens hinweg. Am Ende der
Zeit wird Gottes Stimme aber nicht allein das Gewissen der Menschen
aufstoren, sondern dann wird er zu ihnen reden in seinem Zorn (Ps 2,5).
Pl6tzlich wird Gott dreinfahren und fiir die Seinen streiten. Dann wird der
Schrecken grof3 sein. Der furchtbare Gott, der im Zorn herniederfahrt, ist
ja deren Gott! Er ist deren Freund, und sie sind seine Feinde!

333  Ps82,5;94.8.
334 Ps 124,3; Jes 3,15; Jer 2,3; 10,25; 50,17; Hes 22,25; 35,12; Mi 3,3.
335  Ps 79,6; Jes 64,6; Hos 7.,7.
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6 Thr macht zum Hohn**® den Rat des Armen,
weil der HERR seine Zuflucht ist.

Die Toren hohnen die Elenden, weil diese auf einen unsichtbaren Gott
vertrauen (1Tim 4,10), auf einen Gott, dessen Langmut wie in den Tagen
Noahs harrt (1Petr 3,20). Jetzt kdnnen sie selbstsicher diese Armen
héhnen, die keine andere Zuflucht kennen, als eine unsichtbare; eine
Zuflucht, die in den irdischen Geschéften nicht hilft und auf der inner-
weltlichen Waagschale nichts wiegt. Just deshalb sind sie ja Elende und
werden von den Gottlosen geschunden oder zumindest Toren geschimpft
(Apg 17,18; 1Kor 4,10). Siehe hierzu auch die Auslegung zu Psalm 10,8.

3. Die Befreiung vom Walten der Toren (V. 7)

7 Gebe Gott, dass aus Zion die Rettung Israels komme!
Wenn der HERR die Gefangenschaft seines Volkes wendet®?’,
soll Jakob jubeln, Israel sich freuen.>*

Zum Schluss dieser Seufzer aus dem Herzen des Heiligen, der wie ein
Pfeil tiber die Reihen der andrangenden Gottlosen hinweg direkt ins Herz
Gottes fahrt: »Gebe Gott ...!«

»Aus Zion«, von da wird am bestimmten Tag »die Rettung Israels«
kommen. Das Gebet erlaubt zunichst eine zeitgeschichtliche An-
wendung: David ist aus Jerusalem verbannt worden, mdglicherweise
durch Absalom (2Sam 15), und nun sehnt er sich zuriick nach Zion, dem
Ort, wo die Bundeslade ist. Aber die heilsgeschichtliche Bedeutung ist
die gewichtigere: Gott hat in Zion seinen Konig eingesetzt (Ps 2,6). Sein
Gesalbter, der Christus, ist allen Menschen geworden Weisheit von Gott
(1Kor 1,30). Er wird erscheinen, und sein Erscheinen wird allen Gott-
losen die Sprache nehmen. In ihm wird ein vollkommener Mensch das
Regiment iiber die Menschen in der Hand haben. Dann wird der Tor
nicht mehr edel und der Tiickische vornehm genannt werden (Jes 32,5).
Erkenntnis Gottes wird die Erde erfiillen wie die Wasser die Meere be-

336 Ps1234.
337 Ps85,3;126,1; Joe 3(4),1.
338 Jes 35,10.
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decken (Jes 11,9). An ihm wird Gott vor den Augen aller Welt de-
monstrieren, dass Gehorsam Ehre (Spr 1,8.9) und Gottesfurcht Weis-
heit ist (Spr 9,10). An ihm und unter ihm wird alle Welt Gehorsam und
Gottesfurcht lernen.

Die Rettung Israels ist noch nicht geschehen, ebenso wenig die
Erlosung unseres Leibes (Rom 8,23), die uns erst von diesem Schauplatz
der Siinde, dem Andrdngen der Torheit und damit der Drangsal befreien
wird. Wenn er kommt, wird sein Volk von jeder Fessel eigener Torheit
und aller Bedriickung durch Toren auf immer befreit sein. Gliickselige
Hoffnung!

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 14

»Es ist dieser Psalm aus 1. Mose 6,11.12 genommen, wo mit dhnlichen
Worten gesagt wird, dass die Erde verderbt worden sei von den Men-
schenkindern, und dass der HERR die Menschenkinder angesehen habe,
und ihre Ungerechtigkeit oder Bosheit, die auf Hebrdisch hamas genannt
wird (1Mo 6,11), das heif3it, dass Unrecht, Gewalt, Unterdriickung tiber-
handgenommen habe, was hier der Vers 4 so ausdriickt: sein Volk werde
gefressen. Daher wird der Verlauf ebendieser Geschichte diesen Psalm
schon erldutern, da er das Geschlecht der Gottlosen in gleicher Ver-
derbnis entweder in der Gegenwart beschreibt, oder weissagt, dass es in
der Zukunft die Oberhand bekommen werde« (Luther, Arbeiten iiber die
ersten 22 Psalmen).

»Es ist nicht erkennbar, was die Niederschrift dieses Psalms veranlasste.
Die meisten Ausleger beziehen ihn auf den Aufstand Absaloms. Wie
dem auch sei, die Wendungen sind allgemein gehalten und wollen offen-
kundig aufs Allgemeinste gedeutet sein. Demgemal zitiert der Apostel
in Romer 3,11ff. einige Abschnitte daraus, um zu belegen, wie sowohl
Juden als Heiden von Gott, ihrem Konig, abgefallen sind und dass sie
damit alle unter der Siinde seien. In diesem Licht sollen wir also diesen
Psalm ansehen als eine Charakterisierung allen Trachtens und Tuns der
Menschen, die sich in allen Zeitaltern dem Wort und Evangelium Christi
widersetzen« (George Horne).
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»Der Psalm 13 weist auf Psalm 14 hinaus, und Psalm 14 weist auf
Psalm 13 zuriick, denn beide Psalmen haben nach der Klage im Eingang
die Freude zu ihrem Ausgang« (Déchsel).

»Da sind sieben Verse, eine Siebenheit, die sich aus 4+3 zusammensetzt:
Die ersten vier Verse sind eine Priifung des Menschen, die letzten drei
eine Manifestation Gottes ... Die Einschitzung des Menschen ist kurz,
doch vollstindig, das Urteil ist bald erreicht und schnell ausgesprochen:
Es ist ein Gericht, gegen das keine Berufung eingelegt werden kann«
(F. W. Grant).

»Ein tiefes Erschrecken geht durch diesen Psalm, ein Erschrecken iiber
die Torheit und Frechheit, mit welcher die Menschen in einer furchtbaren
Solidaritdt des Abfalls den lebendigen Gott aus ihrem Bewusstsein ver-
drangen. Hier spricht ein Mensch, der unter der Verachtung Gottes leidet,
wie wir dies von den Propheten, einem Amos, Jesaja und Jeremia ken-
nen« (Lamparter).

»Der historische Anlass des Psalms ist nicht klar, aber die Erwédhnung
von Zion und von »Gefangenschaftc lasst vermuten, er gehore in die
Zeit nach der Einnahme von Jebus (1Chr 11) und der Riickfiihrung
der Bundeslade aus ihrer »Gefangenschaft, wovon der Vers 7 spricht
(1Chr 15-16). Wie das Wort »Gefangenschaft«< in diesem Sinn verwendet
wird, zeigen Ri 18,6; 1Sam 4,10.11; 7,14 und Psalm 78,60.61. Der
Herr begann diese Gefangenschaft zu wenden, als die Lade nach Beth-
Semes und dann nach Kirjat-Jearim zuriickkehrte, aber sie war erst wirk-
lich beendet, als die Bundeslade unter groSem Jubel nach Zion gebracht
wurde (1Sam 6,1 — 7,2; 1Chr 13,1-3; 15,25; 2Sam 6,12-14« (Clarke).

»Dieser Psalm muss mit dem 12. Psalm verbunden werden. Die Ver-
dorbenheit und die Gottlosigkeit der letzten Tage, die dort so lebendig
geschildert wurden, werden hier fortgesetzt. Der 13. Psalm beschrieb die
Seelennot und die Kémpfe der Gerechten. Das ist jetzt vorbei. Gebet hat,
wie wir in jenem Psalm lernten, alles gedndert. Die stille Gewissheit des
Glaubens hat die Oberhand und schaut freudig voraus auf den Tag, an
dem die verheiflene Befreiung kommen soll« (Gaebelein).



201 Psalm 14

V. 1 — »Wenn wir unser Herz gleich Salomo darauf richten, >zu suchen
und zu erkennen, dass die Gottlosigkeit Torheit ist¢, dann helfen uns
die vorliegenden Verse in unserem Trachten, und sie werden uns zei-
gen, dass Siinde iiberaus siindig ist. Stinde ist die Seuche des Menschen-
geschlechts, und hier wird gezeigt, dass sie bdsartig und epidemisch ist.
Man beachte, wie bosartig sie ist anhand zweier Dinge: 1. Sie tastet die
Ehre Gottes an, denn auf dem Grund der Siinde liegt praktischer Atheis-
mus: >Der Tor spricht in seinem Herzen: Es ist kein Gott .... 2. Sie
entwiirdigt den Menschen. Siinder sind besudelt, degeneriert, abgefallen
aus dem Stand urspriinglicher Unschuld: >Sie sind allesamt verdorben«<«

(Henry).

»Der grofite aller Toren ist die Person, von der 2Thes 2,4 spricht«
(Clarke).

»Das hebriische Wort fiir »Tor« ist in diesem Psalm nabal, ein Wort, das
aggressive Verdorbenheit beinhaltet, so wie sie an Nabal in 1. Samuel
25,25 exemplarisch dargestellt wird. Die Behauptung, >da sei kein
Gott¢, wird in der Bibel nicht als eine zwar irregeleitete aber doch auf-
richtige Meinung taxiert, sondern als der Ausdruck einer frechen Heraus-
forderung. Im Kontext von Psalm 10,4 wird sie als ein Vabanquespiel
gegen moralische Sanktionen gedeutet; in Hiob 21,7-15 als Emp6rung
gegen Autoritdt; in Romer 1,18ff. als intellektueller und moralischer
Selbstmord. Der vorliegende Abschnitt enthélt Elemente von dem allem;
schon der Vers 1b zeigt, was diese Haltung gegeniiber dem Menschen
selbst bewirkt (>verdorbenc; vgl. 1Mo 6,12), gegeniiber Gott (»abscheu-
lich< oder »graulich« bezieht sich in erster Linie auf Gottes Abscheu) und
gegeniiber dem Néchsten (bkeiner ... der Gutes tut« (Kidner).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 14

V. 5 — »da schreckte sie ein Schrecken«: pahadii pahad, wortl. »sie
erschraken einen Schrecken«, eine typisch semitische Ausdrucksweise
(sog. Paronomasie). Elb hat das Hebrdische gut getroffen: »Da {iber-
fiel sie ein Schrecken.« Buber hilt sich ndher ans Hebriische: »Dort, sie
schrecken zusammen mit Schreck.« Luthers »da flirchten sie sich« ist ele-
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gant libersetzt (wie bei Luther fast immer), fangt aber die Dramatik des
Augenblicks nicht ein; Schlachter ist (wie iiblich) eher blass, also weder
elegant noch exakt: »Werden sie es dann nicht mit Schrecken erfahren?«

V. 7 — »Gebe Gott«: mi jittén, wortlich: »Wer wird geben?« Wer wird
geben, wer wird dafiir sorgen, dass die Rettung Isracls kommt? Buber
iibersetzt wie immer so wortlich wie moglich: »Wer gibt von Zion her
Befreiung Jisraels!« Auch er zeigt, dass man die Frage eigentlich als
Wunsch verstehen muss, indem er nicht ein Fragezeichen, sondern ein
Ausrufungszeichen setzt.

Psalm 15
Wer wird auf dem heiligen Berg des HERRN wohnen?

Mit diesem Psalm wird nach Psalm 8 ein zweiter Hohepunkt des ersten
Psalmbuches erreicht. In diesen beiden Psalmen wird das Ziel des Weges
genannt: Dort die Regierung des Menschensohnes; hier die Gliicklichen,
die daran teilhaben. Der Psalm bildet auch das Gegenstiick zum 2. Psalm.
Dort hatten wir von den Menschen gelesen, die sich gegen den von Gott
auf seinem heiligen Berg eingesetzten Konig (Ps 2,6) auflehnten; hier
lesen wir von den Menschen, die begehren, dort zu wohnen, wo der
Konig ist, auf seinem heiligen Berg.

Der Psalm setzt auch das im vorangegangenen behandelte Thema
fort, oder besser: Er bildet zu jenem diisteren Bild das helle Gegenbild.
Im 14. Psalm schaute Gott vom Himmel auf die Erde, um zu sehen, ob
ein Gerechter auf Erden sei; in diesem Psalm schaut der Gerechte von
der Erde hinauf zu Gott und fragt, wer denn bei Gott wohnen werde. In
Psalm 14 ist der pécél *Awzen, wortlich »der Titer des Ubels«, d.h. der
Frevler (V. 4), die Hauptfigur; hier ist der po<€l seedzeq, der Téter der
Gerechtigkeit (V. 2), die Hauptfigur. Allerdings erwihnte der Psalm 14
schon ein »gerechtes Geschlecht« (V.5), das Gott sich aus der Menge
der Gottlosen ausgesondert hat. Im 15. Psalm wird nun jenes gerechte
Geschlecht beschrieben.

Die im einleitenden Vers gestellte Frage erhebt sich aus einem ganz
bestimmten Anlass: David sieht, wie unter denen, die den Gott Israels
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als ihren Gott bekannten, nicht alle echte Fromme waren. Daher will er
wissen, woran man denn die wahren von den falschen Bekennern unter-
scheiden konne. Wir haben im Neuen Testament ein ganzes Buch, das
auf die gleiche Frage Antwort gibt, ndmlich der 1. Johannesbrief. Woran
erkennt man die Kinder Gottes? Woran erkennt man die Leute, die sich
nur Christen nennen, aber nicht aus Gott geboren sind? Es werden dort
wie hier die gleichen Merkmale genannt: Heiligkeit und Liebe, denn das
ist Gottes Charakter (1Jo 1,5; 4,16). Wer aus Gott geboren ist und eines
Tages da sein wird, wo Gott ist, muss seinen Charakter haben. Er wird im
Umgang mit seinem Nichsten Wahrheit und Liebe iiben. Wer das tut, ist
ein Gerechter, und er wird ewig nicht aus der Gemeinde der Gerechten
ausgestoBBen werden (Ps 15,5; siehe auch Jes 33,14-16).

Der Psalm beginnt mit einer Frage. Die Antwort darauf bildet den
Rest des Psalms:

1. David fragt, was das fiir Leute sind, die in Gottes Zelt wohnen
werden (V. 1)

2. Gott antwortet, wie die Leute sind, die in seinem Zelt wohnen
werden (V. 2-5)

1 HERR, wer darf wohnen*’ in deinem Zelt?
Wer darf weilen auf deinem heiligen Berg?3*

»HERR ...« David fragt Gott, und er fragt vor Gott. Es ist eine sehr
verkehrte, eine sehr torichte, aber bei uns sehr verbreitete Sache, dass
wir uns selbst fragen und uns selbst an den anderen messen — und uns
prompt selbst schmeicheln und tduschen (2Kor 10,12). Allein Gott sieht
und weil; nur er beurteilt uns richtig. Daher begehrt David Gottes Urteil
iiber sich und iiber die anderen.

»Wer darf wohnen«: Wenn David eben sein Verlangen nach dem
Offenbarwerden des Heils ausgedriickt hat (siehe 14,7), stellt sich ganz
organisch die nédchste Frage: Wer wird am Reich teilhaben, wenn es
kommt? Er begreift, dass nur der am Reich und am Konigtum des Herrn
teilhaben wird, der jetzt mit ihm wandelt, dass nur der die Herrlichkeit

339 Ps23,6;27.5.
340  Ps2,6;24,3;43.3.
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des Reiches teilen wird, der hier und jetzt nach den Geboten des Reiches
lebt.

Wenn David hier von »deinem Zelt« spricht, dann bezieht er sich
zundchst auf das Zelt, das er in Jerusalem errichtet hatte, um die Bun-
deslade dort hineinzustellen (2Sam 6,17). Aber er kann die hier gestellte
Frage nicht buchstidblich meinen, denn in jenem Zelt wohnte ja nur
Gott**!, also denkt er nicht an die Wohnung Gottes auf der Erde, sondern
an die himmlische Wohnung. Er fragt also nach dem ewigen Wohnort der
Seligen. Dass David wie ein Abraham seine Sehnsucht auf ein ewiges
Zuhause richtete (sieche Hebr 11,16), zeigt der nachfolgende Psalm: Dort
redet er von seiner Auferstehung zum ewigen Leben (16,10.11, womit
zundchst David selbst gemeint ist, obwohl er in einem noch volleren Sinn
gleichzeitig vom Messias spricht).

»auf deinem heiligen Berg«: In diesem Vers erfahren wir, was bis-
her kein Psalm gesagt hat: Auf seinem heiligen Berg hat Gott nicht allein
seinen Konig gesalbt (2,6), sondern dort hat er auch seine Wohnung auf-
gerichtet, und dort sollen seine Heiligen bei ihm wohnen. Er wohnt dort,
wo er regiert. Aber das Umgekehrte ist auch wahr: Er regiert dort, wo
er wohnt. Wir sollten das nie vergessen, die wir Hausgenossen Gottes
geworden sind, die wir als Versammlung der Erstgeborenen (Hebr 12,23)
das Haus Gottes bilden (Hebr 3,6). In seinem Haus regiert nur ein Wille:
der Wille des Hausherrn.

2 Wer vollkommen wandelt’*?
und tut, was recht ist**,
und Wahrheit redet*** von Herzen,

»vollkommen«: Es werden hier die Eigenschaften derer genannt, die
im Haus Gottes wohnen und die mit dem Messias regieren werden. Sie
miissen heilig sein, wie er heilig ist (3Mo 11,45; 1Petr 1,15). Ihr Wan-
del muss lauter, ihr Wirken muss gerecht sein und sie miissen » Wahrheit
reden von Herzen«. Es geniigt nicht, ein gutes Bekenntnis zu haben,

341  Einige Ausleger meinen, David frage hier nach den Eigenschaften der Ménner, die den Gottesdienst
im eben errichteten Zelt der Bundeslade tibernehmen durften. Die Priester wohnten ja gerade nicht in
der Stiftshiitte oder im spéteren Tempel; sie gingen da nur ein und aus, und sie standen dabei immer,
wie Hebrder 10,11 ausdriicklich vermerkt. D.h., sie hatten dort keinen Ruheort.

342 Hil,l; Ps 11,2;37,37;97,11; 119,1.

343 Ps 140,14; Apg 10,35.

344 Jes 33,15; Sach 8,16.
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wihrend das Herz dem Bekenntnis nicht folgt. Denn es ist moglich, wie
wir an Psalm 14,1 lernen, im Herzen zu sagen, es sei kein Gott, wih-
rend der Mund etwas ganz anderes sagt. Wir kdnnen mit unsren Lip-
pen Gott ehren, wihrend sich gleichzeitig unser Herz von ihm entfernt
hat (Mt 15,8). Johannes schreibt: Wenn jemand sagt, er sei ein Christ,
dann muss er wandeln wie Christus wandelte (1Jo 2,6). Tut er es, dann
»redet er Wahrheit von Herzen«, nicht blol mit den Lippen (Ps 28,3;
Spr 26,24.25).

3 nicht verleumdet** mit der Zunge,
kein Ubel tut seinem Nichsten®*
und seinen Nachbarn nicht schmiht?¥,

Diese Eigenschaften konnen mit einem Wort zusammengefasst werden:
»Du sollst deinen Ndchsten lieben wie dich selbst« (3Mo 19,18), denn
»die Liebe tut dem Ndchsten nichts Béses« (Rom 13,10). Der aus Gott
Geborene ist also von Wahrheit und von Liebe geprigt; denn Gott ist
Licht (1Jo 1,5), und Gott ist Liebe (1Jo 4,16).

Wie {ibel ist es, seinen Nichsten zu verleumden, wie hinterlistig ist
es, iber jemanden schlecht zu reden, der nicht anwesend ist und sich
daher nicht wehren kann. Es geschieht im Geheimen, ist also Finster-
nis; es geschicht mit boser Absicht, ist also Hass (1Jo 3,15). Finsternis
und Hass oder Liige und Mord, das sind nicht die Eigenschaften Gottes,
sondern des Teufels, und wer sie besitzt, ist nicht ein Kind Gottes, son-
dern ein Kind des Teufels (Joh 8,44; 1Jo 3,8-10). Das Gesetz hat es den
Erlosten verboten, als Verleumder im Volk Gottes umherzugehen (3Mo
19,16). Das Wort fiir »verleumden«, ragal, bedeutet wortlich »fiileln,
das heif3t, als Verleumder fleilig umhergehen; das Hauptwort » Verleum-
der«, maraggél, bedeutet auch »Spion« (1Mo 42,9); und » Verleumdungg,
rakil (3Mo 19,16), ist eigentlich die Handelsware des Krdamers. Der Ver-
leumder ist also ein Spion und ein Krdmer; er ist immer auf Pirsch nach
Skandalen, und hat er etwas gefunden, geht er mit seiner iiblen Ware hau-
sieren und bietet sie jedem an, der Geschmack daran findet (1Tim 5,13;
Spr 18,8). Wer die Briider verleumdet, ist ein Gottloser, wie Kain, der

345  3Mo 19,16; Ps 101,5; Jes 58.9.
346  3Mo 19,18; Rom 13,10; Tit 3,2.
347  Ps 12,3;34,14; 50,19.20.
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seinen Bruder erschlug. Und warum tat er es? Weil er nicht aus Gott, son-
dern aus dem Bosen war (1Jo 3,10-12).

4 in dessen Augen der Verworfene verachtet ist**,
der aber ehrt, die den HERRN fiirchten;
hat er zum Schaden geschworen, {indert er es nicht*®.

Dieser Vers sagt uns erstens, dass die Gliickseligen, die einst in Got-
tes Haus sein werden, seine Urteile zu den ihren gemacht haben. Was
ihm ein Gréuel ist, ist ihnen ein Griuel, was ihm eine Wonne ist, ist
ihnen eine Wonne; wen er verwirft, verwerfen sie, wen er ehrt, chren sie
(1Sam 2,29.30; 2Chr 19,2; Ps 139,21). In der Sprache des Johannes heif3t
das: Wer aus Gott geboren ist, liebt alle aus Gott Geborenen (1Jo 5,1).
Er sucht ihre Gemeinschaft auf, er identifiziert sich mit ihnen, er stellt
sich offen zu ihnen. Wer die Heiligen liebt, wird nie schlecht iiber sie
reden, und er wird sie, wenn sie Offentlich geléstert werden, 6ffentlich
verteidigen.

»hat er zum Schaden geschworen ...«: Zweitens sind die Gliick-
seligen daran zu erkennen, dass sie Wort halten. Auch hierin gleichen sie
dem Gott des Bundes, der sie berufen hat. Er hilt den Bund und die Giite;
er ist der treue Gott und ohne Trug (5Mo 32,4). Was er zugesagt hat,
das hélt er gewiss (Ps 33,4; Luther). Schaden oder Gewinn sind nicht
die Kriterien, die das Urteilen des Heiligen bestimmten, sondern Treue
und Wahrhaftigkeit. Darum hielt Josua den Eid gegeniiber den Gibeoni-
tern, auch wenn er zum Schaden geschworen hatte (Jos 9,18), und darum
musste David Sauls Treuebruch an den Gibeonitern sithnen (2Sam 21).
Und vor allem der Sohn Gottes: Er hatte die Verpflichtung auf sich
genommen, die ihm von Gott gegebenen Seelen zu retten, und er hielt
den Eid, auch wenn ihn das alles kostete: seine Ehre und sein Leben. Er
wurde &ffentlich zur Schau gestellt und hingerichtet.

348  Ps139,21.
349 4Mo 30,2.
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5 Wer sein Geld nicht auf Zins**° gibt,
und nimmt kein Geschenk?®' gegen den Schuldlosen.
Wer das tut, wird ewig nicht wanken?*2.

Als letzte Eigenschaften der Gliickseligen nennt David die Uneigen-
niitzigkeit und die Unbestechlichkeit. Sie suchen nicht, aus der Not der
Briider eigenen Gewinn zu erzielen, und sie lassen sich nicht bestechen,
um irgendjemandem Boses zu tun.

Der Gerechte »gibt sein Geld nicht auf Zins«. Damit kénnen wir
einmal mehr sagen, dass der Heilige auch hierin seinem Gott gleicht. Er
gibt willig ohne Aussicht auf Nutzen und Gewinn. Gott ldsst die Sonne
auch tiber Gedankenlosen, Undankbaren und Gottesleugnern aufgehen,
die ihm fiir seine Wohltaten nie danken. Das von Gott erloste Volk soll
seinem Gott gleichen; darum hat Gott ihm verboten, »Zins« zu nehmen
(2Mo 22,25; siehe Spr 28,8).

»und nimmt kein Geschenk«: Die zum Haus Gottes Berufenen
sind unbestechlich. Die Erldsten sollen auch hierin Gott gleichen, wes-
halb das Gesetz ihnen verboten hat, Bestechungsgeschenke anzunehmen
(2Mo 23,8). Ja, das Gesetz hat einen Fluch ausgesprochen iiber jeden, der
Bestechung annimmt (5Mo 27,25).

In Psalm 10,6 sagt der Gottlose in seiner Anmallung: »Ich werde nicht
wanken.« Hier sagt es Gott von seinen Erldsten: Wer »das tut«, wer
also der obigen Beschreibung entspricht, »wird nicht wanken in Ewig-
keit«. Mit diesem Wort schliet Gott seine Beschreibung der Heiligen
ab. Er hat elf Merkmale genannt, die alle beweisen, dass sie wahre Hei-
lige sind. Sie zeigen, was Gott in ihnen gewirkt hat; denn sie sind sein
Werk (Eph 2,10):

»Die im Psalm genannten Eigenschaften sind solche, die Gott in
einem Menschen schafft, nicht solche, die er in ihm findet« (D. Kidner).

Wer so beschaffen ist, wird ewig in Gottes Gegenwart weilen. Wer
zum Sohn Gottes gekommen ist, den wird er nie hinaussto3en (Joh 6,37).
Wer iiberwindet, wird eine Sdule im Tempel Gottes sein und nie mehr
hinausgehen (Offb 3,12). Wer hingegen diese Eigenschaften nicht
besitzt, wird eines Tages aus der Gemeinde der Gerechten, in die er sich

350 2Mo 22,24; Neh 5,7.10; Hes 18,8.
351  5Mo 16,19; 27,25; vgl. Ps 26,10.
352 Ps16,8;18,37;21,8; 30,7; 37,31; 62,3; 66,9; 94,18; 121,1; Spr 10,30; 2Petr 1,10.
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geschlichen hatte (Jud 4), vertrieben werden. Er wird wie die leere Hiilse
weggefegt und im Feuer verbrannt (Ps 1,4; Mt 3,12), er wird als ein
fruchtloser Feigenbaum umgehauen und aus Gottes Weinberg geschafft
werden (Lk 13,9). Man wird den Gast ohne Hochzeitsgewand aus dem
Hochzeitsaal hinaustun, ihm Hénde und Fiille binden und in die dullere
Finsternis werfen (Mt 22,13). Der bose Knecht wird sein Teil bekommen
mit seinesgleichen, ndmlich mit den Heuchlern (wortlich: Schau-
spielern), und dort wird nicht Wonne sein, sondern Heulen und Zéhne-
knirschen (Mt 24,51).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 15

»Dieser Psalm folgt in bester Ordnung auf den vorhergehenden, denn
gleichwie in jenem das Muster oder Exempel der Gottlosen beschrieben
ist ... so wird in diesem Psalm ein Exempel der Gottseligen beschrieben,
damit er uns in solcher Weise lehre, nicht allein uns vom Bdsen zu wen-
den, sondern auch das Gute zu tun, und damit er den alten Menschen mit
seinem Tun zuerst auszieche und sodann den neuen Menschen anziehe,
der nach Gott geschaffen ist ... Ein Unverstdndiger kdnnte das, was in
diesem Psalm gesagt wird, den sittlichen Tugenden und dem freien Wil-
len zuschreiben, was doch alles ein Werk der Gnade ist ...« (Luther,
Arbeiten tiber die ersten 22 Psalmen).

»Der Psalm beschreibt den Charakter des Menschen, der Gott nahen und
in seiner Gemeinschaft leben darf. Es werden elf Merkmale genannt, die
seinen Charakter ausmachen. Daher heifit es in der Gemara (Tal. Bab.
Makkoth, f. 24 a), dass David die 613 Gebote des Gesetzes vom Sinai
auf elf reduzierte, Jesaja auf sechs (Jes 33,15), Micha auf drei (Mi 6,8),
Amos (Am 5,4) oder vielmehr Habakuk auf ein einziges (Hab 2,4), nim-
lich das Vertrauen auf Gott« (Perowne).

»Geistlich haben wir hier die Beschreibung des Menschen, der als Kind
der Familie Gottes in der Gemeinde Gottes auf Erden zu Hause ist
und der einst im Haus des Herrn droben leben wird in alle Ewigkeit«
(Spurgeon).
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»Allgemein formuliert, ist der Freund Gottes der Mensch, dessen Wandel
vollkommen, dessen Handeln recht und dessen Gedanken rein sind. Der
Priifstein von all dem ist die Haltung des Menschen gegeniiber seinem
Nichsten, so wie sie hier beschrieben wird« (Morgan)

»Das Muster von Frage und Antwort in diesem Psalm mag geborgt sein
von einer Sitte, die man in gewissen Heiligtiimern der alten Welt pflegte.
Wer ins Heiligtum eintreten wollte, fragte nach den Bedingungen zur
Zulassung, und der Priester gab die Antwort. Es handelte sich dort um
eine Reihe von rituellen Forderungen, hier hingegen leuchtet die Antwort
des HERRN das Gewissen aus. Das Gleiche findet sich in Psalm 24,3-6
und in Jesaja 33,14-17, wo der Hohepunkt sehr prizise die Seligpreisung
vom reinen Herzen vorwegnimmt (wie es dieser Psalm in mehr all-
gemeiner Form tut)« (Kidner).

V. 1 — »Da man in der Welt sich allgemein rithmt, zum Volk Gottes zu
gehoren, und die meisten sich mit dieser falschen Vorstellung beruhigen,
wendet David sich absichtlich nicht an die Menschen, sondern an Gott
selbst ... Er sah den Tempel angefiillt mit einer gewaltig groBen Menge
von Menschen, die duflerlich am Gottesdienst teilnahmen. Dariiber ist er
verwundert und wendet sich an Gott, der allein in diesem Durcheinander
der Menschen die Seinen von den Fremden unterschiedet ... Wenn wir
unter die Kinder Gottes gezihlt werden wollen, miissen wir dieses durch
die Reinheit unseres Lebens beweisen, da es nicht gentigt, dass wir Gott
mit duBerlichem Dienst ehren« (Calvin).

»Die gestellte Frage bezieht sich auf die Merkmale der aufrichtigen
Glaubigen, der wahrhaftigen Bundesgenossen Gottes, der echten Beken-
ner des Glaubens, jener, die aus der Gemeinschaft der Gemeinde Gottes
nicht hinausgeworfen werden sollen« (Dickson).

V. 3 — »Der ist ein Tor wenn nicht ein Schurke, der Gestohlenes ent-
gegennimmt und verwahrt. Bei der Verleumdung verhélt es sich wie beim
Diebstahl: Der Hehler ist so schlimm wie der Stehler. Gébe es keine lust-
vollen Horer boser Geriichte, wiirde der Handel mit dieser Ware bald auf-
horen. John Trapp sagt: »Der Ausplauderer (tale-bearer) tréigt den Teufel
auf seiner Zunge, der Horer (tale—hearer) trdgt ihn im Ohr«« (Spurgeon).
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Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 15

V. 1 — »Wer wird wohnen«: mi jagir, klingt lautlich und inhaltlich an
die Frage mi jittén, »wer wird geben« von Psalm 14,7 an.

V. 2 — »ohne Tadel«: tAmim, eigentlich »Vollkommenheit« wie in
Psalm 26,1; 41,13; 119,1. Es ist das regelméBig verwendete Wort fiir die
Makellosigkeit von Opfertieren (2Mo 12,5; 3Mo 1,3).

V. 5 — »Zins«: nzsz2k, von nasak, »beilen« (wie in 1Mo 49,17,
4Mo 21.,8).
»nicht wanken«: 16° jimmot, wie in Psalm 21,8; 112,6; 125,1.

Psalm 16
Der Herr ist mein Teil

Das grofle Thema dieses kurzen Liedes ist die Sicherheit und Freude,
die der Glaubende in seinem Gott findet, denn Gott selbst ist sein Teil.
Im letzten Vers des 15. Psalms hatte David vom Gerechten gesagt, dass
er »nicht wankt«, 16° jimmét. Hier sagt er von sich selbst: »Ich wanke
nicht«, 16° >2emmét. In Psalm 15,1 hatte David gefragt, wer auf Gottes
heiligem Berg »wohnen« werde, §akan. Hier sagt er, dass er sogar im
Scheol in Sicherheit wohnen werde, hebr. wiederum §akan. Das Lied
beginnt mit einer Bitte um Bewahrung und endet mit der Gewissheit ewi-
ger Wonnen in Gottes Gegenwart. Der Dreh- und Angelpunkt des Psalms
ist die Auferstehung des Messias, von dem die Verse 8-11 sprechen.
Durch ihn und in ihm allein ist der Glaubende gesichert, wie wir als neu-
testamentliche Glaubige nunmehr wissen.

Angesichts der in Psalm 15 gestellten Frage, wer auf Gottes hei-
ligen Berg steigen diirfe, betet David, dass Gott ihn auf dem Weg dahin
bewahre. Der Weg dahin fiithrt durch Versuchung (V. 4), Anfeindung,
Nacht (V. 7) und Tod (V. 10).

David schrieb diesen Psalm wahrscheinlich, als er vor Saul auf der
Flucht war. Die Verse 4 bis 6 sind die Antwort des Glaubens auf die in
1. Samuel 26,19 ausgesprochene Erfahrung: Menschen hatten ihn aus
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dem vom Herrn gegebenen Erbteil vertrieben, und sie sagten ihm damit, er
solle hingehen und anderen Gottern dienen. David ist aber entschlossen,
keinen anderen Gottern nachzueilen, und er hat ein schoneres Erbe ge-
funden als die Stadt, aus der er vertrieben worden ist, ndmlich Gott selbst.
Niemand konnte David, niemand kann uns unser Teil an Gott und an sei-
nem Leben rauben. Damit wir nun unsere Bestimmung erreichen, muss
Gott zwei Dinge tun: Erstens muss er uns bewahren (V. 1), sodann
muss er unser Erbe bewahren (V. 5). Beides ist uns durch den Tod und
durch die Auferstehung des Herrn zugesichert (V. 9.10; siehe 1Petr 1,3-5).

Aufgrund der Deutung der Verse 9 und 10 dieses Psalms durch den
Apostel Petrus wissen wir, dass er von der Auferstehung Christi spricht.
Ohne Auferstehung kann es fiir den Menschen keine Hoffnung geben;
denn alle sind abgewichen; da ist keiner, der in Wort und Tat lauter ist
(Ps 14). Alle haben wir uns in unseren Herzen gegen den von Gott ein-
gesetzten Konig aufgelehnt (Ps 2), keiner von uns wird daher seine wahre
Bestimmung erreichen (Ps 8), keiner wird auf Gottes heiligem Berg woh-
nen (Ps 15) — es sei denn, Gott macht den Menschen neu. Das hat er in
Leben, Tod und Auferstehung des einen vollkommenen Menschen, des
Menschensohnes getan. In der Auferstehung Jesu Christi ist der zweite
Mensch auferstanden, Haupt und Erstling einer neuen Menschheit. Diese
und diese allein entspricht den Gedanken des Schopfers; diese wird alles
ererben. Wer diesem Menschen und damit zu dieser neuen Menschheit
gehort, kann mit dem Psalm bekennen: »Die Messschniire sind mir ge-
fallen in lieblichen Ortern; ja, ein schones Erbteil ist mir geworden«
(V. 6). In diesem Licht gesehen, konnen wir den ganzen Psalm lesen:

In sieben Schritten gehen wir zusammen mit David durch diesen
Psalm:

Ich bete um Bewahrung (V. 1).

Ich bekenne, dass mir nichts iiber Gott selbst geht (V. 2).

Ich erkenne, dass Gott sich in Wohlgefallen zu mir neigt (V. 3).
Darum werde ich mich nie einem anderen zuwenden (V. 4).

Gottes Gnade und Treue machen mein Erbe fest (V. 5.6).

Auch wenn es Nacht wird um mich her, redet Gott zu meiner Seele
und befestigt mich in meiner Hoffnung (V. 7.8).

7. Nicht einmal der Tod kann mir mein Teil rauben, denn Gott wird
mich auferwecken (V. 9-11).

AN
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Ein Gedicht, von David

»Ein Gedicht«: hebrdisch miktam. Hier steht diese Bezeichnung zum
ersten Mal in der Uberschrift; sie kommt noch fiinfmal vor (Ps 56 bis 60).
Die Bedeutung des Wortes ist ungewiss. John Gill leitet es von kaetaem,
»Gold«, her = »ein Goldenes«, daher Luther: »Ein giilden Kleinod«. Die
alten jlidischen Gelehrten hielten das Wort fiir einen Namen des Instru-
ments, zu dem das Lied gesungen wurde, oder fiir die Melodie, in der
man es sang. LXX gibt in der Uberschrift Stelographia, »Inschrift auf
einer steinernen Sdule« (Stele), dhnlich das Targum: galifa° torisa?, »auf-
gerichtete Inschrift«. Das Lied kann gewiss mit einem auf einer Sdule
eingegrabenen Siegeslied verglichen werden, besingt es doch die Auf-
erstehung des Herrn und damit seinen Sieg iiber den Tod.

1 Bewahre®>* mich, Gott>>,
denn ich berge mich**® bei dir!

»Bewahre mich, Gott«: Das erste Wort im Psalm ist diese Bitte um
Bewahrung. Damit ist das ganze Thema angezeigt: Es geht um die
Bewahrung der Gldubigen auf ihrem gefahrvollen und miihseligen Wege
durch diese Welt der Siinde, und es geht um die Bewahrung des Erbteils,
das Gott den Seinen bestimmt hat. David bekommt als Antwort auf seine
Bitte die vollkommene Zusicherung, dass er selbst und sein Erbe nicht
verloren gehen konnen (V. 8-11).

Gott miisste uns alle vertilgen; das muss ich aus Psalm 14 folgern. Die
Feinde wiirden uns verschlingen, das musste David wiederholt bei allen
Nachstellungen Sauls und spéter Absaloms erfahren. Es gibt nur einen
Weg, dem zu entrinnen: Das Vertrauen auf Gott, auf den Gott, der den
Gottlosen rechtfertigt (Rom 4,5). Petrus sagt: »Ihr werdet durch Gottes
Macht durch Glauben bewahrt zur Errettung« (1Petr 1,5).

»Ich berge mich bei dir«: David birgt sich vor Sauls Nachstellungen
bei Gott. Wie ein Fliichtling ist er von Haus und Hof vertrieben worden,
und Gott ldsst ihn das hochste Gut und das beste Teil finden: Der Herr
selbst wird ihm zum Erbe (V. 5), und damit hat die Flucht ihn auf den

353 Ps178.
354 el
355 Ps2,12;7.2; 11,15 17,7,
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Weg des Lebens, der Fiille von Freuden und der nie endenden Lieblich-
keiten gebracht (V. 11). Boses, das die Heiligen befillt, muss ihnen zum
Guten dienen. Dafiir sorgt der Gott der Heiligen.

2 Ich sage zum HERRN:
Du bist der Herr, mein Gut,
nichts geht iiber dich.

Die zweite Hailfte des Verses kann verschieden verstanden werden.
Stimmt die Deutung von Elb (und AV), dann will David Folgendes
sagen: Wenn der Herr HERR ist, dann miissen wir bekennen, dass wir
nicht geniigen. Einige iibersetzen statt »mein Gut« »meine Giite«; aber
hier steht nicht heeszed (das Elb durchwegs mit »Giite« iibersetzt), son-
dern tébah, das von tob, »gut«, abgeleitet ist. Wenn man das sehr knappe
Hebriische wie Elb oder wie AV deutet — »Meine Giite reicht nicht bis zu
dir« —, dann sagt der Psalmist: »Ich bin nicht gut genug fiir Gott. Meine
Qualitdten geniigen niemals, um mich zu dir emporzuschwingen und in
deine Gegenwart zu treten.« Das sagt der gleiche Mann, der im Psalm 15
gefragt hatte, wer in Gottes Zelt weilen und wer auf seinem heiligen Berg
wohnen konne. Schaut er sich selbst an, weil er, dass er hoffnungslos
disqualifiziert ist.

Néher liegend ist allerdings die von Luther gegebene Deutung: »Ich
weill von keinem Gut auBler dir« (vgl. Ps 73,25). Das hat den Vorteil,
dass man nichts ergdnzen muss. Das hebriische bal cilaeka, bedeutet
einfach »nichts iiber dich«. Buber iibersetzt den Vers wie iiblich kan-
tig und damit sehr hebrdisch: »Mein Herr bist du, mein Gut, nichts iiber
dich!« (ghnlich auch Ziircher, Segond und Diodati). David kennt nichts,
das ihm wichtiger wére. Das passt zudem vorziiglich zum vermuteten
Zusammenhang, dass David aus seinem Erbe vertrieben worden ist und
ebendadurch lernt, dass Gott sein unverlierbares Gut bleibt.
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3 An den Heiligen, die im Land sind,
und an meinen Prichtigen®*
habe ich alle meine Lust*’.

Nachdem David zum Herrn gesagt hat, nichts gehe ihm tiber ihn (V. 2),
sagt er nun von den Heiligen: »An ihnen ist alle meine Lust.« Wenn
David Gott tiber alles liebt, dann liebt er auch alle, die von Gott geliebt
sind (Ps 149,4; 1Jo 5,1). Immer wieder denkt er in seinen Psalmen an
die Mitglaubigen (22,23; 26,12; 34,3; 35,18). Beten wir mit David um
Bewahrung (V. 1), dann antwortet Gott auch auf diese Weise: Er weckt in
uns Liebe zu den Seinigen; denn die Gemeinschaft der Heiligen ist eines
der Mittel, das Gott verordnet hat, um uns auf dem Weg der Nachfolge
zu erhalten.

4 Viele Schmerzen®* haben, die einem anderen®” nacheilen;
ihre Trankopfer von Blut will ich nicht spenden
und ihre Namen nicht auf meinen Lippen tragen’®.

Dies ist Davids Antwort auf seine Verfolger, die ihm hohnisch nach-
riefen, er solle doch Hilfe bei irgendwem suchen, Gott werde ihm nicht
helfen (1Sam 26,19; vgl. auch Ps 3,2). So wird der Heilige versucht, sein
Vertrauen wegzuwerfen, wenn Drangsal {iber ihn kommt und seine Er-
wartungen sich nicht erfiillen (Hebr 10,35). Natiirlich ist es schmerzlich,
was David erlebt, aber gébe er sein Vertrauen auf Gott preis, ginge es ihm
erst recht schlecht; dann hitte er wirklich »viele Schmerzen«, casobot.
Mit diesem einen Wort, das auch in 1. Mose 3,16 vorkommt, erinnert
David an die Geschichte vom Siindenfall mit all ihren schlimmen Fol-
gen. Aller Kummer, aller Jammer hat diese eine Ursache, wie die »an-
deren« auch heiflen mégen, denen wir »nacheilen«. Paulus spricht von
den Schmerzen dessen, der dem Mammon nacheilt (1Tim 6,10).

»Ihre Trankopfer von Blut«: Wer anderen Gottern dient, vergiel3t
zwangslaufig unschuldiges Blut. Wer Gott nicht tiber alles liebt, kann
den Bruder nicht lieben, wie er miisste. Liebt er aber den Bruder nicht,

356  Ps45,10.

357 Ps 1494.

358  Ps32,10; 1Tim 6,10; vgl. Ps 34,20.
359  Ps44,21.

360 2Mo 23,13.
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wird er ihn verachten, verachtet er aber den Bruder, wird er zum Tot-
schldger (1Jo 3,15), und ein Totschlidger hat nicht ewiges Leben in sich
bleibend. So ist denn der Kreis geschlossen: Wer nicht ewiges Leben hat,
kann Gott nicht dienen und kann darum dem Bruder nicht dienen. Er
wird zwangslaufig zum Totschldger. Man beachte als Kontrast, wie Pau-
lus sich selbst aus Liebe zu den Geschwistern als Trankopfer ausschiitten
lasst (Phil 2,17; 2Tim 4,6).

5 Der HERR ist mein Teil**', mein Erbe und mein Becher3¢?;
du erhéltst mein Los.

»Der HERR ist das Teil meines Erbes«: David war aus dem Stamm
Juda, und als Angehdriger dieses Stamme hatte er ein Erbteil im Land
bekommen. Nun aber war er durch Saul und seine Leute von seinem
Erbe vertrieben worden (1Sam 26,19) und musste von Ort zu Ort fliich-
ten. Dabei macht er eine wunderbare Entdeckung: Der HERR selbst ist
sein Erbe; d.h., er wurde, obwohl er zum Stamm Juda gehorte, so etwas
wie ein Levit, ein Priester Gottes, der einzig in Gott sein Teil hatte (vgl.
4Mo 18,20; Jos 13,33; Hes 44,28). Gott ist sein unverlierbares Teil und
sein hochstes Gut. Was lernen wir hieraus? Wenn wir beten, dass Gott
uns auf dem Weg erhalte und uns bewahre fiir das Ziel, zu dem er uns
bestimmt hat (V. 1), dann antwortet er, indem er in uns Liebe zu ihm
weckt. Er lehrt uns so, unseren Anker in ihn zu werfen. Er muss uns
wichtiger und grofer werden als alles andere. Nichts auf der Erde darf
mit ihm in Konkurrenz treten. Sonst konnen wir nicht seine Jiinger sein,
sonst kdnnen wir ihm nicht nachfolgen; und folgen wir ihm nicht, wer-
den wir das Ziel nicht erreichen.

»Du erhiltst mein Los«: Der Herr bewahrt nicht allein uns (V. 1),
sondern er bewahrt auch unser Erbe. Genau das sagt uns auch Petrus.
Zuerst spricht er von »einem unverweslichen und unbefleckten und
unverwelklichen Erbteil, das im Himmel aufbewahrt ist fiir euch«
(1Petr 1,4). Das Erbe wird von Gott im Himmel aufbewahrt. Aber auch
die Erben werden bewahrt: »die ihr durch Gottes Macht durch Glauben
bewahrt werdet« (1Petr 1,5). Wie ist das mdglich? Wie David in diesem

361  Kla3,24; Lk 10,42.
362 Psl1l6.
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Psalm, so sagt auch Petrus: »Durch die Auferstehung Jesu Christi aus
den Toten« (1Petr 1,3).

6 Die Messschniire sind mir gefallen in lieblichen Ortern;
ja, ein schones Erbteil** ist mir geworden.

Mit langen »Messschniiren« mafl man im alten Israel das Land ab, das
einem als Erbe zugefallen war. David hat ein Erbe »in lieblichen Ortern«
bekommen. Das Neue Testament sagt uns mehr dazu: Wie David haben
auch wir unser Erbe in Gott gefunden. Unser Teil ist in Christus selbst,
und in Christus hat Gott uns ewig gesegnet »in den himmlischen Ortern«
(Eph 1,4).

7 Ich preise den HERRN,
der mich beraten hat,
auch mahnen mich nachts*** meine Nieren®®.

Wie muss David sich gefreut haben, als der Herr ihn iiber seine Heils-
absichten unterrichtete, als er ihm den Weg zeigte, auf dem auch ein
David mit all seinen Verfehlungen Leben und Herrlichkeit erben sollte.
Als es um ihn nur dunkel war und er nicht wusste, wie und ob er je nach
Jerusalem zuriickkehren wiirde, redete Gott zu ihm. Dartiber preisen wir
ihn; wir preisen den, der uns »nachts« lehrt, der ins Dunkel unserer Rat-
losigkeit und Not uns den rechten Weg offenbart. Wir preisen den, der
uns beraten hat, das gute Teil zu wiahlen, ndmlich das, was er uns als Teil
bereitet hat (V. 5). Ohne sein gnadiges Raten hitten wir in unserer Narr-
heit niemals so gewahlt.

Was bedeutet »meine Nieren«? Aus Hiob 38,36 verstehen wir, dass
damit der Sitz des Verstandes so wie mit dem Herzen der Sitz des Willens
gemeint ist. Somit bedeutet der Ausdruck »Herz und Nieren« (7,10; 26,2;
73,21) so viel wie »Wille und Verstand«.

363 Ps47,5;61,6; 1Petr 1,4.
364 Ps173;429;63,7;77,3; 119,55; Apg 16,9; 18,9; 23,11.
365 Ps7,10;26,2.
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8 Ich habe den HERRN stets vor mich* gestellt;

er ist mir zur Rechten’®’,

ich werde nicht wanken>®,

9 Darum freut sich mein Herz

und frohlockt meine Seele’®,

auch mein Fleisch wird sicher ruhen®’’.

10 Denn du wirst meine Seele dem Tod*’! nicht lassen,
wirst nicht geben,

dass dein Frommer Verwesung sehe.

Diese Verse zitiert Petrus in der Pfingstpredigt und bezieht sie auf den
Messias (Apg 2,25-31). Auch Paulus deutet diesen Psalm auf Chris-
tus, wenn er ihn in der Synagoge im pisidischen Antiochien zitiert
(Apg 13,36.37). Dass der Messias gemeint ist, zeigen ferner folgende
Parallelen:

»den HERRN stets vor mich gestellt«: Der Sohn schaute allezeit auf
zum Vater (Joh 5,19).

»ich werde nicht wanken«: Der Herr lieB3 sich durch nichts und nie-
mand auf seinem Weg authalten; keine Lockung und keine Drohung
konnte ihn wankend machen (Lk 9,51; Joh 14,31; Mt 26,54).

»weil er zu meiner Rechten ist«: Der Sohn wusste, dass der Vater
immer bei ihm war und ihm beistand (Joh 16,32; Apg 10,38).

»darum freut sich mein Herz«: Der Herr ging den Weg des Gehor-
sams freudig und mit Blick auf die vor ihm liegende Freude (Lk 10,21;
Hebr 12,2).

»meine Seele wirst du dem Tod nicht lassen«: Der Herr kiin-
digte seinen Jiingern wiederholt an, er werde aus den Toten auferstehen
(Mt 16,21).

Petrus sagt unmissverstindlich, dass David genau wusste, was er
weissagte: »Da er ein Prophet war und wusste ..., hat er, voraussehend,
von der Auferstehung des Christus geredet« (Apg 2,30.31). Das ist eini-
germalflen erstaunlich. Ja, wir berithren hier eines der tiefsten Geheim-
nisse der Inspiration und gleichzeitig der groBten Wunder der Erlosung.

366 Ps25,15;34,6; 123,2; Hebr 12,2.

367 Ps 109,31; siche auch 2Tim 4,17.

368 Ps15,5;17,5;121,3.

369  Eigentlich »meine Ehre«. Zur Erklarung des Begriffs siche Kommentar zu Psalm 7,6.
370  Ps3,6.

371  Ps30,4;49,15.16; 89,49; 41,9.
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Gott hat Ménner Gottes so gefiihrt und gelehrt, dass sie von ihren Erfah-
rungen redeten, wie David es hier tut, und gleichzeitig wussten, dass sie
eigentlich von einem Grdferen redeten, vom kommenden Gesalbten. Das
wirkliche Wunder ist nun, dass sie in der Ichform reden. Es ist David, der
redet, und doch ist es Christus der redet (»der Geist Christi, der in ihnen
war«, 1Petr 1,11); so vollstdndig hat sich der Geist Christi mit dem Geist
Davids identifiziert, dass wir zuweilen nicht wissen, wer der Sprechende
ist, ob David oder ob Christus.?”

»ruhen«: §dkan, das gleiche Verb wie »weilen« in Psalm 15,1.

»dein Frommer«: hasidoka, ist der Messias, von dem David bereits
in Psalm 4,4 gesprochen hat. Dort wurde gesagt, dass Gott durch diesen
Frommen die Menschen wird »Gutes schauen lassen« (V. 7). Hier nun
horen wir, dass Gott durch den Tod und die Auferstehung seines From-
men den Heiligen ihr ewiges Erbe sicherstellt.

11 Du tust mir kund den Weg des Lebens’”;
Fiille von Freuden®™ ist vor deinem Antlitz*",
Lieblichkeiten in deiner Rechten immerdar3™.

David war durch die Nachstellungen Sauls auf eine Bahn getrieben wor-
den, die er sich nicht ausgesucht hatte; auf dieser Bahn aber findet er,
dass Gott ihn »den Weg des Lebens« lehrt. Der Weg selbst, nicht erst
das Ziel, ist Leben (siche Joh 14,6). Seinen Gott kennen, ihm vertrauen,
den Trost seines Zuspruchs haben, das ist Leben. Und David hat nichts
verloren, im Gegenteil: Er hat »Fiille von Freuden« gewonnen. Auf
dem Weg der Nachfolge finden wir vollkommene Befriedigung, volles
Geniige (Joh 10,10), sodass wir bei allen Priifungen und Kdmpfen sagen
konnen, es fehlt uns nichts, wirklich nichts (Lk 22,35; Phil 4,12). In der
Rechten Gottes sind »Lieblichkeiten«, eine unendliche Vielfalt von
Dingen, die unser Gemiit immer neu erfreuen. Und das alles »immer-

372 Johann Georg Hamann (1730—1788) schrieb ganz richtig in seinen »Biblischen Betrachtungen eines
Christen« iiber die Herablassung Gottes im Heiligen Geist: »Wie hat sich Gott, der Heilige Geist,
erniedrigt, da er ein Geschichtsschreiber der kleinsten, der verdchtlichsten, der nichts bedeuten-
den Begebenheiten auf der Erde geworden, um dem Menschen in seiner eigenen Sprache, in sei-
ner eigenen Geschichte und in seinen eigenen Wegen die Geheimnisse und die Wege der Gottheit zu
offenbaren?«
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374 Ps48.

375 Ps17,15; 68.,4; 2Kor 4,6.

376  Spr3,16.
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dar«, nicht nur ohne Ende, sondern auch ohne Unterlass, denn das ist
die besondere Bedeutung von naesach, einem der verschiedenen Syno-
nyme fiir ewig« (neben 6lam und ad). David ist aus seinem irdischen
Erbe vertrieben worden, aus dem ihn der Tod eines Tages ohnehin ver-
trieben hétte, und nun hat er durch die Auferstehung Jesu Christi aus den
Toten ein »unverwesliches, unbeflecktes und unverwelkliches Erbteil«
gefunden. Was fiir ein Tausch!

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 16

»Der 16. Psalm ist eine Weissagung von Christi Leiden und Auferstehen,
wie die Apostel ihn gewaltig gefiihrt haben (Apg 2,25ff. und 13,35). Er
bezeugt klar, dass er das alte Gesetz mit Opfern und Gottesdienst ver-
werfen wolle als eine Abgotterei und andere Heilige und Volk erwédhlen
zum schonen Erbe« (Luther, Summarien iiber die Psalmen).

»Ein Muster der unwandelbaren Glaubenszuversicht der Hausgenossen
Gottes tritt uns hier vor Augen, denn der Dichter von Psalm 16 ist in
Gefahr des Todes, wie aus der Bitte von Vers 1 und der Erwartung von
Vers 10 zu schlieBen ist; aber da ist nichts von bitterer Klage, diisterer
Anfechtung, schwerem Kampf: Der Hilferuf wird sofort verschlungen
von iliberwiegendem seligem Bewusstsein und heiterer Hoffnung; im
ganzen Psalm herrscht gefasst Ruhe, innige Freude, frohe Zuversicht, die
dessen gewiss ist, dass sie alles, was sie fiir Gegenwart und Zukunft wiin-
schen mag, in ihrem Gott besitzt« (Delitzsch).

»Dieser Psalm handelt von Christus als dem, der auf Erden der Gehorsame
war. Dass er selbst der Sprechende ist, erkennen wir am 10. Vers, der aus-
schlieBlich auf ihn bezogen werden kann. Er allein ist jener Heilige oder
Fromme, der als solcher die Verwesung nicht sehen konnte. So argumen-
tiert Petrus schliissig, und wer Christus kennt, sollte die Gesichtsziige
seines Geliebten im ganzen Psalm wiedererkennen« (Grant).

»Dies ist ein Lied der Zufriedenheit. Der Sdnger ist nicht jemand, der von
Gefahren nichts weil}. Der erdffnende Satz ist ein Seufzer, der uns zeigt,
wie sehr er sich ihrer bewusst war, und gegen Ende nimmt er die Schat-
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ten des Scheol und die Schrecken der Verwesung sehr wohl zur Kenntnis.
Diese Dinge haben aber in diesem Lied nur deshalb ihren Platz, damit sie
aufgehoben wiirden durch Tatsachen, die den Sénger mit der Gewissheit
des Sieges iiber alle Gefahren erfiillen. Jahwe ist das eine und hinldng-
liche Gut, und die Heiligen sind die Freunde des Singers, weil sie auch
Freunde Jahwes sind. Mit denen, die Jahwe gegen einen anderen Gott
eintauschen, will der Psalmist keine Gemeinschaft haben ... Die Hoff-
nung des Sdngers hat ihre volle Erflillung gefunden im Menschen des
vollkommenen Vertrauens, in Christus, und durch ihn in all denen, die
an seinem Leben teilhaben durch das Geheimnis jenes Todes, aus dem er
siegreich auferstand, um in die ewigen Freuden einzugehen« (Morgan).

»Der Hauptgedanke, dass wir unsere Zuneigungen an Gott binden, gibt
diesem Psalm seine Einheit und seine Glut« (D. Kidner).

V. 1 — »Das Wort, das hier fiir Gott verwendet wird, lautet *€l. Unter die-
sem Namen rief unser Herr den starken Gott und allméchtigen Helfer sei-
nes Volkes an, als er in grofler Not war; so als er am Kreuz hing. Auch
wir diirfen uns in jeder Gefahr an El, den starken Gott, wenden, voller
Zuversicht, dass er, der das starke Rufen und die Trénen unseres treuen
Hohenpriesters horte, sowohl den Willen als auch die Macht hat, uns in
ihm zu segnen. Es ist gut, die Namen und die Eigenschaften Gottes zu
studieren, damit wir in unserer Not jeweils wissen, wie und unter wel-
chem Namen wir unseren Vater im Himmel anrufen sollen« (Spurgeon).

»Bewahre mich, o Gott, denn ich traue auf dich!<: Diese Worte kom-
men offensichtlich aus dem Mund eines schwer Bedringten, der den
Himmel um Hilfe anfleht und dabei auf sein Vertrauen verweist, das
inmitten des Sturms noch unerschiittert ist. Das konnte bei David oder
bei irgendeinem Glaubigen der Fall sein. Da aber der Psalm eine ein-
zige zusammenhingende Rede ohne Wechsel der Person ist, diirfen wir
annehmen, alles seien die Worte dessen, der allein in der Lage war, die
abschlieBenden Verse zu sprechen. Er ist es, der seinen Vater um die ver-
heilene und erwartete Bewahrung und Errettung bittet« (Horne).

V. 4 — »Jetzt gibt David den Grund an, weswegen er die briiderliche
Einigkeit mit den Heiligen pflegen will. Er sagt, dass er mit den Un-
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glaubigen und Aberglaubischen nichts zu tun haben will. Denn wir kon-
nen nur dann eine einheitliche Gemeinde unter der Herrschaft Gottes bil-
den, wenn wir alle gottlosen Bande zerreiflen, von den Gotzendienern
uns trennen und uns rein und frei halten von allen Befleckungen, durch
die der reine Gottesdienst verdorben und entstellt wird« (Calvin).

V. 4 — »Wer sich die Gotter mehrt, mehrt sich selbst die Schmerzen; denn,
wer findet, ein einziger Gott sei zu wenig, wird finden, dass zwei zu viele
sind und ihm dennoch auch hundert nicht geniigen« (Henry).

V. 7 — »Die hier beschriebene gottliche Fithrung geschieht nicht leicht-
hin: Gott verwendet seinerseits Beratung, nicht No&tigung, und dem
Mensch wird jene Art Selbstpriifung abgefordert, die ihm zuweilen den
Schlaf rauben kann« (Kidner).

V. 9 — »Keine Bibelstelle ist dieser so dhnlich wie 1. Thessalonicher 5,23.
1éb (OHerz«) ist pneuma (nous), kdbod ist psyché, basar ist soma; das
amemptos terethénai (tadellos bewahrt werden<), welches dort der Apo-
stel in Betreff aller drei Wesensbestandteile seinen Lesern wiinscht,
spricht David hier als zuversichtliche Erwartung aus« (Delitzsch).

V. 10 — »Es war eine Verheilung des Gnadenbundes, der durch den Mund
der heiligen Propheten ausgesprochen wurde, dass die Seele des Messias
nach seinem Tod nicht wie die von anderen Menschen im Grab verbleiben
noch dass sein Leib von Verwesung befallen werden sollte; dadurch soll-
ten alle anderen zu Leben und Unverweslichkeit auferweckt werden. Als
Glieder Christi gehort uns diese VerheifSung, dass zwar unser sterblicher
Leib die Verwesung sehen muss, er doch nicht auf immer unter der Macht
des Feindes belassen werde, sondern auferweckt und mit seinem alten
Gefihrten, der Seele, vereint werden soll, welche in der Zwischenzeit im
Verborgenen bewahrt wird und dort auf den Tag wartet, an dem ihr Er-
l6ser im mystischen Leib iiber die Verwesung triumphieren wird, so wie
er in seinem eigenen Leib schon iiber sie triumphiert hat« (Horne).

V. 10.11 — »Dass es gerade David gegeben worden ist, die in dem mysti-
schen Verhéltnis des hasid zu Jahwe begriindete Hoffnung in so iiber-
schwinglichen Worten auszusprechen, welche der Lebensausgang Jesu
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erfiilllungsgeschichtlich besiegelt hat, das begreift sich aus dem ver-
heiBungsgemifBen Verhiltnis Davids zu seinem Samen, dem in Jesus er-
schienenen Christus und Heiligen Gottes« (Delitzsch).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 16

V. 2 — Das masoretische >mrt ldsst sich als defektive Schreibung fiir
>Amarti, »ich habe gesagt«, auffassen, wie das die alten Ubersetzungen
tun (LXX: eipa, »ich sagte«). Das hat den Vorteil, dass wir dann nichts
ergidnzen miissen, um der Aussage einen Sinn zu geben.

V. 3 — Elb ergénzt, was im hebrdischen Text nicht steht: »Du hast zu den
Heiligen gesagt, die auf Erden sind, und zu den Herrlichen: An ihnen ist
alle meine Lust.« Dabei wird Gott als der Redende verstanden. Luther
hat, ohne etwas zu ergénzen, den Sinn besser erfasst: »An den Heiligen,
so auf Erden sind, und den Herrlichen, an denen hab ich all mein Ge-
fallen.« Ebenso Segond: »Les saints qui sont dans le pays, Les hommes
pieux sont I’objet de toute mon affection.«

»meine Prichtigen«: Die Masoreten haben *addiréj vokalisiert, es
mithin als einen Constructus aufgefasst. Das ist syntaktisch unmdglich,
denn es fehlt das notwendige Bezugswort. Es ist besser, da syntaktisch
unanstoBig, addiraj zu vokalisieren, also: »meine Prachtigen«.

V. 7 — »mahnen mich«: jissoriini, das man wie Luther auch mit »ziich-
tigen« iibersetzen kann; es bedeutet auch »erziehen« oder »zurechtweisen«.

V. 10 — »Verwesung«: $ahat, das man vom gleich lautenden Verb ab-
leiten kann, und dann bedeutet es »Verwesung«, »Vernichtung«, KJV
und L. Segond »corruption«. Das Wort kann auch »Grube« bedeuten.
Buber iibersetzt daher »die Schlucht«, RSV »the Pit«.

V. 11 — »Fiille«: sébac, eigentlich »Sattigung«.
»vor deinem Antlitz«: >zt panzeka, eigentlich »bei deinem Antlitz«.
»Lieblichkeiten«: na<imot, das gleiche Wort wie in Vers 6 (»liebliche
Orter«), nur mit dem Unterschied, dass dort die Mehrzahlendung masku-
lin ist: na‘imim.
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Psalm 17
Ich werde dein Antlitz schauen in Gerechtigkeit

Dieser Psalm bildet zusammen mit Psalm 16 ein Paar (wie 1&2; 3&4;
9&10; 11&12; 20&21). In beiden betet David um Bewahrung vor Feinden
(16,1; 17,8), in beiden spricht er vom Vertrauen auf Gott (16,1; 17,7). In
beiden findet David als Antwort auf die Not die Zusicherung der Auferste-
hung (16,9-11; 17,15) und schliefit er mit der Gewissheit, Gottes Angesicht
zu sehen. Man beachte auch, wie die Ausdriicke »des Nachts«, »nicht wan-
ken« und »dein Angesicht« in beiden Liedern vorkommt (16,6 und 17,3;
16,8 und 17,5; 16,11 und 17,15). In Psalm 16 erfahren wir, dass Gott uns
trotz unserer Siinden einen Weg bereitet hat, auf dem wir ein ewiges, ein
herrliches Erbe erlangen konnen. In diesem Psalm erfahren wir, dass nicht
nur meine eigenen Siinden, sondern auch Feinde hindernd im Wege stehen.
Aber Gott wird auch mit diesen fertig werden. Wer preist ihn genug dafiir?
Man kann den Psalm in 3 Teile gliedern:

1. Erforsche mich! (V. 1-5)
2. Bewahre mich! (V. 6-12)
3. Stehe auf, HERR! (V. 13-15)

David beteuert zunédchst die Gerechtigkeit seiner Sache und seine eigene
Unschuld (V. 1-5); denn erstens miissen wir um eine gerechte Sache bitten
(Jak 4,3), und zweitens miissen wir selbst gerecht sein (Jak 5,16), wenn
wir im Gebet erhort werden wollen. Auf dieser Grundlage setzt David ein
zweites Mal an und bittet um Bewahrung vor den Feinden, deren Arg-
list und bdse Absichten in scharfem Kontrast zu seiner Unschuld stehen
(V. 6-12). David setzt ein drittes Mal an und bittet Gott aufzustehen und
findet die Gewissheit, dass Gott den Feinden ihren gerechten Lohn und
ihm ewige Wonne geben wird (V. 13-15).

Ein Vergleich der fiinf ersten Verse mit 1. Samuel 24,13-15 zeigt, wie
dieses Gebet vorziiglich zu jener Zeit passt, in der Saul dem David nach
dem Leben trachtete. Mehr als einmal war David von Sauls Knechten
umringt (V. 11; sieche besonders die Episode in 1Sam 23,24-28).

Wie im 16. Psalm so kénnen wir auch im vorliegenden Christus sehen.
Was David nur beziiglich dieser besonderen Sache sagen konnte, konnte
Christus beziiglich seines ganzen Lebens sagen: Er war schuldlos in allem.
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1. Ein Gebet; von David.

AulBer diesem heifien noch drei weitere Psalmen Davids tafillah, » Geber«
(86; 102 und 142). Zudem trigt der einzige Psalm von Mose (Ps 90)
sowie der Psalm Habakuks (Hab 3,1) diese Uberschrift. Es enthalten sehr
viele Psalmen Davids Gebete, aber Psalm 17 wird mit besonders gutem
Grund so genannt, weil er vom Anfang bis zum Ende ein Gebet ist.

1. Erforsche mich! (V. 1-5)

1 HERR, hore®”” die gerechte Sache’™,
merke auf mein Schreien®”’;
vernimm mein Gebet von Lippen ohne Trug**!

Wer lotet die Tiefe dieses Wunders aus, dass ein Mensch zu Gott rufen
und dabei erwarten darf, erhort zu werden? Und dass er dabei die feste
Zuversicht hat, dass Gott ihn priifen konne, er aber makellos aus der Prii-
fung hervorgehen werde? Das kann nur sein, weil Gott ihn in Christus
neu gemacht hat.

Drei Dinge charakterisieren das Gebet Davids:

1. Die Sache, um die er betet, ist gerecht: »HERR, hore die gerechte
Sache!«

2. David betet mit Ernst: »Merke auf mein Schreien!«

3. Nicht nur die Sache, sondern der Beter selbst ist gerecht: »Mein
Gebet von Lippen ohne Trug.«

Diese drei Bedingungen werden im Alten wie im Neuen Testament wie-
der und wieder bestétigt. Wir miissen um eine gerechte Sache beten, wol-
len wir erhort werden. Was ist das anderes, als dass wir nach Gottes Wil-
len beten miissen? (Siche 1Jo 5,14.) Wir miissen mit Ernst beten; was ist
das anderes, als dass wir mit Glauben beten miissen? (Siche Mk 11,24;
Jak 1,6; Jak 5,16.) Wir miissen selbst gerecht sein, wenn wir beten. Was
377 V.6

378 V. 15; Ps 4,2,

379 Ps61,2.
380  1Petr 2,22.
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heif3t das anders, als dass wir mit guten Absichten beten? (Siche Jak 4,3;
Ps 66,18; 1Jo 3,22).

»Mein Schreien«, rinnati (Ps 61,2; 88,3; 106,44; 119,169; 142.7),
kann lautes Schreien vor Freude oder vor Kummer sein; ist es Ersteres,
kann man es mit »Jubeln, ist es Letzteres, kann man es mit »lautem
Flehen« libersetzen.

2 Von deinem Antlitz geht mein Recht aus®!;
auf Aufrechtes schauen deine Augen.

Gebet wird nur erhort, wenn wir mit Glauben beten; der Glaube fiihrt
die Seele in Gottes Gegenwart. Der Geist Gottes hat den Beter vor Got-
tes Thron gestellt (denn die »sieben Geister Gottes« sind dazu in die Welt
gesandt; Oftb 1,4; 5,6). Der Glaube versteht: Alles Recht, das {iberhaupt
Recht heilen kann, muss von Gott ausgehen. Die Bitten, die wir erbeten,
miissen von Gott kommen und Gott geméaf sein (1Jo 5,15).

»Auf Aufrechtes schauen deine Augen«: Der Beter weil sich unter
dem alles sehenden und alles priifenden Auge Gottes; sein Gewissen
ist aufgestort, und seinem Herzen entsteigt der Ruf: »Priife mich, und
wenn du mich priifst, mogest du in mir Aufrichtiges sehen!« David
muss immer wieder so gebetet haben, wie wir aus anderen Stellen wie
Psalm 139,23.24 erkennen.

3 Priife’® mein Herz,

besuche mich nachts®,

schmilz mich aus®*,

du wirst nichts finden;

mein Denken geht nicht weiter als mein Mund*®.

»Priife mein Herz«: In Psalm 11,5 hat David gesagt: »Gott priift den
Gerechten und den Gottlosen.« Das war nicht eine blofe rhetorische
Pointe; er wusste aus eigenem Erleben, dass Gott es tut, und er nahm das

381  vgl. Spr29,26.

382  Ps11,5;26,2; 139,1.
383 Ps16,7.

384 Ps127.

385 Joh8,25.
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ganz ernst, so ernst, dass er Gott zuweilen, wie in diesem Vers, darum
bat, thn zu priifen.

»Nachts« sehen uns die Menschen nicht; die Nacht wird deshalb zum
Priifstein unserer Aufrichtigkeit. Gott soll David »ausschmelzen, saraf,
nicht »lautern«, wie einige tibersetzen. »Lautern« heif3t »lauter macheng,
und das ist nicht immer das Ergebnis bei Siindern, die Gott ins Feuer
bringt. Manche werde darin nie rein, sondern nur als verworfenes Sil-
ber offenbar (Jer 6,29.30). Und auf den Messias lisst sich »ldutern« erst
recht nicht anwenden; denn er war lauter und konnte darum nicht ge-
lautert werden.

»Du wirst nichts finden«: David sagt die Wahrheit, er ist kein Pha-
risder. Allerdings spricht er nur von seiner gegenwartigen Bedringnis,
die nicht von ihm verschuldet ist; was seine gegenwartigen Umstidnde
betrifft, kann er sagen, dass Gott ihn gepriift und an ihm keine Schuld
gefunden habe. Es gab nur einen Menschen, der im absoluten Sinn
bekennen konnte, dass er in allem schuldlos war, der Mensch Christus
Jesus. Von ihm redet dieser Psalm (siche Lk 24,44).

»mein Denken geht nicht weiter als mein Mund«: Das ist ein grof3-
artiges Bekenntnis. Wenn wir nicht anders denken als wir reden, sind wir
wahrlich lauter und frei von Falsch. Abermals konnen wir das nur wirk-
lich vom Messias behaupten. In seinem Mund war kein Trug (Jes 53,9).
Er war durchaus das, was er von sich sagte (Joh 8,25).

4 Vor Menschenhiindel
und vor den Wegen des Gewalttiitigen
habe ich mich durch das Wort deiner Lippen bewahrt.3%

Der Heilige ist immer versucht, Gleiches mit Gleichem zu vergelten; er
braucht Gottes Beistand und er braucht Gottes Rat, um »vor den Wegen
des Gewalttitigen«, paris, eigentlich »Durchbrecher« (Buber; siche
1Mo 38,27-29, wo wir dem Verb paras = durchbrechen, und dem Eigen-
namen Pzerzes (Peres) = Durchbruch begegnen), bewahrt zu bleiben.
Saul trachtete David nach dem Leben, David aber schonte Saul, wo er
ihn hétte téten konnen, denn er hielt sich an den Spruch der Vorviter:
»Von den Gottlosen kommt Gottlosigkeit«, er aber wollte nicht wie die

386 Ps1199.
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Gottlosen handeln, er war entschlossen, seiner Hand keine Gewalt an
Saul zu erlauben (1Sam 24,14). Es ist »das Wort deiner Lippen«, das
David vor Gewalttat bewahrt. Gottes Wort hat die Kraft, uns vom Bosen
abzusondern (Ps 119,9). Darum miissen wir tiber dieses Wort sinnen Tag
und Nacht (siehe Ps 1,1.2), sonst haben wir kein Licht, das uns an den
Werken und Wegen der Siinder vorbeifiihrt, haben wir keine Kraft, den
Drang zum Bdsen zu tiberwinden, keinen Glauben, um in den Wider-
wirtigkeiten auszuharren und den Verlockungen zu trotzen.

5 Meine Schritte*®” halten fest an deinen Spuren®®,
nicht wanken®® meine Tritte.

»halten fest«: Das hebrdische timék (ein sog. Infinitivus absolutus,
der auch die Bedeutung eines Imperativs haben kann) ldsst sich hier
mit Luther und der alten englischen Bibel auch als ein Gebet auffassen:
»Erhalte meinen Gang auf deinen Fufsteigen, dass meine Tritte nicht
gleiten.« Der Gerechte weill nur zu gut, dass er schnell vom geraden Weg
abkommt, wenn er sich der Angriffe der Krummen und Listigen erwehren
muss. Daher diese Bitte an Gott um Bewahrung vor eigener Siinde.

2. Bewahre mich! (V. 6-12)

6 Ich rufe zu dir,

denn du erhoérst mich, o Gott.
Neige** dein Ohr zu mir,
hore*' meine Rede!

David beginnt hier ein zweites Mal zu beten, »denn du erhorst mich«.
Seine mannigfaltigen Erfahrungen fritherer Gebetserhérungen geben
ihm diese Gewissheit. Drangsal lehrt Ausharren, und Ausharren gibt Er-
fahrung, die Erfahrung aber lehrt mich zu hoffen, und diese Hoffnung
triigt nicht; sie ldsst mich nicht zuschanden werden. Ich weill aus Got-

387 V. 11.

388 Ps18,22; 1Petr 2,21; 1Kor 11,1.

389 Ps16,8;121,3.

390 Ps31,3;71,2; 86,1; 88,3; 102,3; 144,.
391 V. 1.
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tes Wort, ich weill aus Erfahrung, und ich weill durch Gottes Geist, der
in mir wohnt, dass Gott Liebe ist (Rom 5,3.4) und dass Gott treu ist. Ich
weil}, dass er nur gute Absichten mit den Seinen haben kann (R6m 8,28)
und dass er Wort hilt. Darum kann ich mit aller Zuversicht beten und
mit Dringlichkeit beten. David reiht drei Bitten aneinander: »Neige dein
Ohr!«, »Hore meine Rede!«, »Tue Wunder!«

7 Tue Wunder**?> deiner Giite,
der du rettest mit deiner Rechten*”>
die vor den Aufsissigen®** Schutz suchen.

David empfindet Gottes »Giite« allezeit als ein »Wunder«, weil er nie
vergessen kann, wer er ist — ein Siinder —, und wer sein Gott ist. Es ist
ihm eine Quelle nie endender Dankbarkeit und Verwunderung, dass der
heilige Gott ihn, David ben Isai, geliebt, erwahlt und gesalbt hat. »Deine
Rechte« ist der Messias (den Jesaja »Arm des HERRN« nennt, Jes 53,1).
Durch diese rettet Gott einen jeden, der auf ihn traut. Luther hat diesen
Ausdruck als »gegen deine Rechte« aufgefasst, was sprachlich ebenfalls
korrekt ist. Der ganze Vers lautet bei ihm: »Beweise deine wunderbare
Giite, du Heiland derer, die dir vertrauen, wider die, so sich gegen deine
rechte Hand setzen.« Das hebt den Gegensatz zwischen dem Gerechten
und den Gottlosen stérker hervor, ja, zeigt, dass der Gegensatz eigentlich
genau in dieser Sache liegt. Wie sollte es hieraus nicht Konflikte geben
(siehe Einleitung zu Ps 3)?

8 Behiite mich*’ wie den Augapfel®S;
birg mich im Schatten deiner Fliigel**’

Beide Vergleiche, »der Augapfel« und »deine Fliigel«, stammen aus
dem Lied, das Mose die Kinder Israel lehrte (5SMo 32,10.11; siehe auch
Spr 7,2; Sach 2,8; Kla 2,18). Das Auge bewahren wir besonders sorg-
féltig, da es besonders verwundbar und besonders kostbar ist. So bewahrt
Gott die Seinen. Der »Schatten der Fliigel« ist der Schutz (vgl. Ps 91,1),

392 Ps31,22.

393 Ps60,7; 89,14; 138,7.

394 Ps 18,40.

395 Psl16,1.
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den die jungen Adler unter den Fliigeln der Alten finden (Rt 2,12; siche
auch 2Mo 19.4). Der Herr verwendet in Matthdus 23,37 einen dhnlichen
Vergleich. Siehe auch die Auslegung zu Psalm 36,8.

9 vor den Frevlern, die mir Gewalt tun,
meinen Feinden, die meine Seele umstellen™®.

»meine Feinde«: Die von Gott Geliebten sind allezeit vom Widersacher
gehasst. Wir sollten das immer bedenken. Seit wir zu Kindern Gottes von
Neuem geboren worden sind, ruht die ganze Liebe des Himmels auf uns,
aber gleichzeitig haben wir den ganzen Hass des Feindes Gottes auf uns
gezogen. Er hasst die Heiligen aus diesem besonderen Grund, weil Gott
sie erwihlt, sie in seiner Gnade seiner Macht entrissen und sie zum Leben
und zur Herrlichkeit bestimmt hat. Dieser Hass des Teufels wohnt auch
in den Kindern des Teufels. Es besteht immerwiahrende Feindschaft zwi-
schen dem Samen der Schlange und dem Samen des Weibes (1Mo 3,15;
1Jo 3,12; Gal 4,29).

»die meine Seele umstellen«: Das gleiche Verb steht in Psalm 22,17.
Dort handelt es sich um eine Weissagung auf den Messias. Was man dem
Herrn antat, das wird man auch den Heiligen antun (Joh 15,20); aber
auch umgekehrt: Was man den Heiligen antut, das tut man dem Herrn
an. Er hat sich so vollstdndig mit den Seinigen identifiziert, dass er den
Christenverfolger Saulus fragte: » Was verfolgst du mich?« (Apg 9,4.5).

10 Ihr fettes Herz**® verschlieBen sie,
mit ihrem Munde reden sie stolz*®.

»ihr fettes Herz«: hzelbamé, eigentlich nur: »ihr Fett«. Das Herz ist
so vom Fett umhiillt, dass es gleichsam nur noch Fett und damit ganz
stumpf geworden ist. Jesaja verwendet den Ausdruck »das Herz ver-
fetten«, hiSmin 1€b (Jes 6,10). Gott tut den Menschen Gutes; er fiillt
ihnen den Bauch aus seinem Schatz, und sie haben Uberfluss (V. 14).
Und wie vergelten sie Gott all dieses Gute? Indem sie iibermiitig und
frech werden, sich gegen Gott erheben (V. 7) und den Geliebten Gottes

398 Ps22,17.
399  Ps73,7;119,70; 5Mo 32,15.
400 Ps12,4;73.9.
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Gewalt antun. Auch diese Gedanken sind dem Lied Moses entnommen
(5Mo 32,14.15).

Ist das Herz fett (Ps 119,70), »reden sie stolz mit ihrem Mund«
(siche Mt 13,34). Auch Asaph sagt, dass die durch Gottes Giite fett
Gewordenen »in Bosheit ... von oben herab reden« (Ps 73,7.8).

11 Unsere Schritte*’! haben sie jetzt umringt*;
sie richten ihre Augen, uns zu Boden zu strecken*®,

Wihrend die Feinde David umringt haben (1Sam 23,26) und auf einen
jeden seiner Schritte lauern, um ihn beim ersten falschen Schritt zu Fall
zu bringen (Ps 56,7; 140,5), weill David, dass Gott einen jeden seiner
Schritte gezahlt hat (Ps 56,9; Hi 31,4).

»zu Boden zu strecken«: lintét, eigentlich »neigen« (Buber). Die
Wahl des Verbs zeigt, dass es ein zdhes Ringen ist, nicht ein gewalt-
samer Zusammenprall. Die Feinde verfolgen, bedringen und bedrohen
den Gerechten und warten darauf, dass er sich vor ihrer Macht beugt
und ergibt. Das gleiche Verb findet sich in Psalm 119,36, wo der Psal-
mist betet, dass Gott sein Herz zu seinen Geboten neige. Die Frage ist
immer, wer iiber uns die Oberhand bekommt: die Feinde oder Gott. Ent-
sprechend werden wir uns neigen.

12 Er gleicht dem Lowen**, der nach Raub lechzt,
dem jungen Lowen, der im Versteck hockt.

»Er ist gleich«: dimjono, ein Wort, das nur hier vorkommt, wortlich
»seine Gleichheit«. Es ist wie domit, »Ahnlichkeit« (1Mo 1,26), von
damah, »dhnlich sein«, gebildet.

»Lowe«: *arjéh (wie in Ps 7,3; 10,9; 22,14.22).

»junger Lowe«: kofir (wie in 34,11; 35,17; 58,7; 91,13; 104,21), ist
der Junglowe, der schon selbst auf Fang geht. Davids Feind ist wie der
Bedriicker von Psalm 10,9, wie das Tier von Offenbarung 13,1.2, wie
der Teufel von 1. Petrus 5,8. Der Siinder, den Gottes Gnade nicht de-
miitigt und erzieht (Tit 2,11), wird seinen siindigen Regungen immer
401 V.5,
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hemmungsloser folgen, bis er am Ende dem Widersacher Gottes gleicht
und nur noch nach dessen Begierden handelt (Jo 8,44). Er lauert »im Ver-
steck«, und damit verrét er, dass er eigentlich ein Feigling ist. Er lauert
wie ein Lowe, er mag sogar stark sein wie ein Lowe, aber ein Stirkerer
als er wird ihn niederwerfen. Der Lowe von Juda wird sich aufmachen
und seine Feinde verzehren (1Mo 49,9; Jes 31,4; Joe 4,16; Offb 5,5).

3. Stehe auf, HERR! (V. 13-15)

13 Stehe auf, HERR*®,

komm ihm zuvor,

zwing ihn in die Knie!

Lass meine Seele dem Frevler entrinnen
durch dein Schwert*,

»Stehe auf, HERR«: Zum dritten Mal betet David, diesmal um Gericht.
Der Herr steht von seinem Thron auf, wenn er sich aufmacht, die Erde zu
schrecken (Jes 2,19), die Stolzen zu erniedrigen (Jes 2,12) und die Sanft-
miitigen zu befreien, um ihnen ihr Erbe zu geben (Ps 37,11).

»zwing ihn in die Knie!«: hakric€hii (das gleiche Verb wie in 18,40).
Buber: »Stiirze ihn ins Knie«, was eine Spur zu dramatisch ist. Das Verb
ist das passende Gegenstiick zu »neigen« in Vers 11 und zeigt erneut,
dass der Heilige sich in einem lebenslangen Kampf befindet, der mehr
einem zdhen Ringen als einem kurz aufblitzenden Gefecht gleicht. Pau-
lus verwendet fiir den geistlichen Kampf des Christen daher das griechi-
sche Wort maAn, palée, »Ringkampf« (Eph 6,12).

»Dein Schwert« ist eine Umschreibung fiir Gottes Wort, das die
Feinde richtet (Offb 2,16; 19,15; Jes 27,1). In Vers 4 hatte David gesagt,
er habe sich »durch das Wort« von falschen Wegen bewahrt. Wer auf das
Wort Gottes in seiner Lebensspendenden Kraft vertraut hat, kann mit
Freimiitigkeit dem Tag entgegensehen, da Gott durch sein Wort die Welt
richten wird.

405  Siehe Psalm 3,8 und alle dort angefithrten Stellen.
406 Ps7,13; Hebr 4,12; Offb 19,15.
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14 den Leuten, HERR,

durch deine Hand,

den Leuten dieser Welt*”!

Ihr Teil ist in diesem Leben,

ihren Bauch fiillst du mit deinem Schatz;
ihre Sohne werden satt,

und ihr Ubriges*® lassen sie deren Kindern.

Die Feinde, die David mit todlichem Hass hassen, sind die gleichen
Leute, von denen er sagt, dass Gott ihren Bauch mit Giitern fiille und
ihnen solchen Uberfluss gebe, dass es auch fiir ihre Nachkommen reicht.
Das mag ihn verwundert haben. Auf alle Félle verstand er, dass Gott die
Sonne tiber Gottlosen und Gerechten aufgehen und seinen Regen iiber
Siindern und Heiligen niedergehen ldsst (Mt 5,45). Es trifft offenkundig
nicht zu, dass man im alten Israel nichts davon wusste, dass Gott ein
Wohltéter aller Menschen ist, und dass Wohlfahrt nicht immer propor-
tional zur Gerechtigkeit sein miisse. Die Gottesfiirchtigen in Israel kann-
ten das Buch Hiob genauso wie wir. Warum sollten sie aus ihm nicht ver-
standen haben, dass es den Gottlosen auf der Erde sehr lange sehr gut
und den Gerechten gleichzeitig sehr schlimm ergehen kann?

»durch deine Hand«: David betet, dass Gott selbst eingreifen
mochte. Erst die Not lehrt den Heiligen, dass nichts und niemand ihn ret-
ten kann als Gottes Hand. Sie lehrt ihn, wie hilflos er selbst und wie bose
die Sitinde und der Siinder ist.

Die Leute »dieser Welt« sind die Menschen, die hier und jetzt auf
ihre Rechnung kommen wollen, denen ein Linsengericht mehr ist als die
zukiinftigen Segnungen der Erstgeburt. Die ihren Bauch jetzt mit Essen
fiillen wollen und nicht warten mogen, bis Gott sie in der kommenden
Welt an seinen Tisch 14dt.*” Thnen ist die Erde alles und der Himmel
nichts; darum ist ihnen jedes Mittel recht, hier zu genielen, was es zu
geniefen gibt; dafiir gehen sie notfalls auch iiber Leichen. Wie gut ist
Gott, dass er auch Ungerechten Gutes tut und den Heiden fruchtbare Zei-
ten gibt und ihre Herzen mit Speise und Frohlichkeit fullt (Apg 14,17)!
Wie muss David sich iiber Gottes Giite verwundert haben. Aber wie
407 Offb 6,10.

408 Hes 16,49; Ps 4,7, 37,16; Lk 6,25.

409  Das Buch der Offenbarung nennt diese ov katolkovvteg emL tng yng, hoi katoikountes epi tés geés,
»die auf der Erde Niederwohnenden«; vgl. Auslegung zu Psalm 10,18.
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gerecht ist ihr Gericht, wenn sie auf Gottes Giite so undankbar geantwor-
tet haben. Der Herr ruft ein Wehe tiber sie aus in Lukas 6,25.

15 Ich aber*'® werde dein Antlitz*'' schauen in Gerechtigkeit*'?,
mich sittigen, wenn ich erwache, an deinem Bild*'*.

Das Teil des Gerechten wird mit dem Teil der Gottlosen verglichen. Jene
haben ihr Teil in diesem Leben, der Gerechte im Auferstehungsleben:
»Wenn ich erwache«. Die Leute dieser Welt und ihre S6hne werden hier
gesittigt. David wird mit dem Anblick von Gottes Angesicht gesittigt.
Wie Mose (5Mo 34,10) und David werden einst alle, die in diesem Zeit-
lauf Gott gedient haben, sein Angesicht schauen (Oftb 22,4).

»Dein Bild« ist Christus (2Kor 4,4; Kol 1,15). Wer ihn gesehen hat,
hat den Vater gesehen (Joh 14,9); in ihm sind alle Vollkommenheiten
Gottes sichtbar geworden. Jetzt ist unser Wahrnehmungsvermogen sehr
stumpf und sehr begrenzt; dann aber werden wir ihn sehen wie er ist
(1Jo 3,3). Das ist die beseligende Schau, nach der sich die Heiligen zu
allen Zeiten gesehnt haben.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 17

»David wire kein Mann nach Gottes Herzen, wire er nicht ein Mann
des Gebets gewesen. Er war ein Meister in der heiligen Kunst des Fle-
hens. Er flieht ins Gebet in jeder Not, so wie der Steuermann im toben-
den Sturm in den sicheren Hafen eilt. So hdufig waren Davids Gebete,
dass man nicht bei allen Zeit und Anlass nennen konnte. Daher steht hier
lediglich der Name des Autors und sonst nichts. Uber dem vorliegenden
Psalm weht der Geruch des Ofens, aber im letzten Vers haben wir den
Beweis, dass sein Verfasser ohne Schaden aus den Flammen hervorkam«
(Spurgeon).

»Psalm 17 ist in der Reihe der davidischen Psalmen der Erste derer, die
wir Psalmen in grollendem Stil nennen. Die sonst so gefliigelte und durch-

410 Ps13,5;41,12.

411  2Mo 33,11; 5Mo 34,10; Ps 16,11; Oftb 22.4.
412 V. 1.

413 4Mo 12,8; 2Kor 4,4; Kol 1,15.
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sichtige Sprache der Psalmen Davids wird da, wo er das wiiste Treiben
seiner Feinde und iiberhaupt Gottlosen schildert, hédrter und entsprechend
dem Gegenstand und der Stimmung gleichsam voll unaufgeldster Dis-
sonanzen ... Sie ist da rauer, ungefiiger und ermangelt ihrer sonstigen
Klarheit und Verklérung. Auch der Ton der Sprache wird dunkler und wie
zu dumpfem Gemurmel; sie rollt donnerartig dahin, indem sie die Suffixe
mo, Amo, émo hiuft, wie in Psalm 17,10; 35,16; 64,6.9, wo David schil-
derungsweise mit Entriistung von seinen Feinden spricht, oder in Psalm
59,12-14; 56,8; 21,10-13; 140,10; 58,7, wo er ihnen wie prophetisch das
Gericht Gottes verkiindigt. Die heftigere regellosere Bewegung der Spra-
che ist hier die Folge innerer stiirmischer Erregung« (Delitzsch).

»Die doppelte Aufgabe des Priestertums wird in den Psalmen 16 und 17
veranschaulicht. Im Ersteren wird Opfer des Lobes dargebracht, im Letz-
teren werden die Note der Heiligen im Gebet vor den Herrn gebracht«
(Morgan).

V. 1 — »Die dreimal wiederholte Bitte zeigt eine groe Bewegung und
viele Trinen an, weil in der Tat die Falschheit der Gottlosen die geist-
lichen Menschen mehr schmerzt als ihre Gewalttétigkeit. Denn die offen-
bare Gewalt kann man erkennen, und wenn man die Gefahr erkannt hat,
ihr auf irgendeine Weise entgegentreten; aber die Falschheit bringt Ver-
derben, ehe man sie erkennen kann« (Luther, Arbeiten iiber die ersten
22 Psalmen).

V. 1.2 — »Gebet ist ein gesegnetes Vorrecht. Was konnte der Gerechte
tun ohne Gebet? Die Tatsache, dass David eine gute Sache verficht,
macht ihn freimiitig im Gebet. Der Vers 9 zeigt, dass es gerade die Dro-
hungen der Feinde sind und der Schrecken, den ihre Grausamkeit ein-
fl6Bt, die ihn umso mehr zum Gebet antreiben. Wenn wir im Unrecht
sind, brauchen wir Vergebung; sind wir im Recht, brauchen wir Schutz.
Genieflen wir Wohlfahrt, miissen wir um Bewahrung und Bescheiden-
heit beten; leiden wir Not, diirfen wir um Gottes Durchtragen, Heiligung
und Befreiung zur rechten Zeit bitten. Gebet muss inbriinstig sein, wenn
es Gott gefallen soll. Kalte Gebete sind geheuchelt. Die Wiederholung
von Davids Bitten und das Wort »Schreien< zeigen, wie ernst es ihm ist.
Nicht jegliches Wiederholen ist ein heidnisches Plappern. Wir brauchen
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auch nicht polierte Sprache im Gebet. Davids Sprache ist ganz einfach«
(Plumer).

V. 3 —»Das Herz des Leidenden verurteilt ithn nicht, und so hat er Freimii-
tigkeit zu Gott (1Jo 3,21), an den er sich wendet als den rechten Richter.
Gott hat nicht nur seine Worte und Taten gepriift, sondern auch sein Herz;
Gott hat ihn heimgesucht, beobachtet und erprobt, und zwar in der Nacht,
wo man allein ist und von niemandem gesehen wird, wo die Heuchler
der Siinde fronen und die zuchtlose Phantasie wie ein Nachtvogel nach
verbotenen Dingen auf die Pirsch geht. Gott hat ihn geldutert wie Sil-
ber oder Gold im Ofen der Triibsal; ist Unreines beigemengt, wird es an
die Oberflache steigen und sich enthiillen miissen. Aber nichts ist hervor-
gekommen, nicht einmal so viel wie der Schlacken eines gereizten Wor-
tes. Im absoluten und umfassenden Sinn kdnnen wir diesen Vers allein
auf den heiligen Menschen Jesus anwenden; aber durch seine Gnade kann
er auch seine Giiltigkeit haben fiir einige seiner Jiinger unter bestimmten
Umstédnden, wenn ihnen zu Unrecht bose Taten angelastet werden. Wir
wollen beten, dass er auch auf uns zutreffen mochte, wann immer es Gott
gefallen sollte, uns ins Feuer zu bringen und zu priifen« (Horne).

V. 10-12 — »Dies ist eine Studie der Herzlosigkeit, die sowohl direkt
genannt als auch durch Vergleiche mit Raubtieren geschildert wird.
Die hissliche Szene der Umzingelung kehrt in Psalm 22,13-19 wieder
in einer Gestalt, die uns zeigt, wohin das am Ende logischerweise fiihrt:
nach Golgatha« (Kidner).

V. 15 — »Dieser groBartige Vers fahrt aus den Niederungen irdischer
Wohlfahrt im Vers 14 hinauf in die Hoéhe ... Damit werden die bei-
den Ziele der Menschen nebeneinander gestellt, dhnlich wie in Philip-
per 3,19.20« (Kidner).

Sprachliche Anmerkungen zum Psalm 17

V. 1 — »von Lippen ohne Trug«: bald> sipté mirmah, eigentlich: »da
nicht Truglippen«, das man etwas schoner als in meiner Ubersetzung
etwa so libersetzen miisste: »Da meine Lippen nicht tduschen«.
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V. 3 — »besuche«: paqad, das verwendet wird fiir »aufsuchen«, »heim-
suchen« (wie in 1Mo 21,1). Man kann die drei Perfekta auch indi-
kativisch deuten. Dann wiirde der Vers so lauten: »Du priifst mein Herz,
besuchst mich Nachts, schmilzt mich aus, nichts findest du.«

»mein Denken«: zammoti. So, wie die Masoreten vokalisiert haben,
miisste man iibersetzen: »Ich denke«, »Ich beabsichtige« (oder auch Ver-
gangenheit: »Ich habe gedacht«). Man koénnte die Konsonanten auch
als zimméti, »mein Denken«, »meine Absicht« vokalisieren. Der ganze
erste Satz wiirde dann wortlich lauten: »Mein Denken iiberschreitet nicht
meinen Mund.« Buber ist dem masoretischen Text gefolgt: »Wovon ich
gesonnen hatte — nie trete es mir {iber den Mund!« Das Feuer hat David
gezeigt, wie viele bose Anschldge er in seinem Herzen trug. Nun bittet
er Gott, dass er diese nie umsetzen und durch Befehle an seine Leute zur
Ausfithrung bringen mochte. Luther wieder etwas anders: »Ich habe mir
vorgesetzt, dass mein Mund nicht soll iibertreten.« Elb: »Mein Gedanke
geht nicht weiter als mein Mund«; ebenso Segond: »Ma pensée n’est pas
autre que ce qui sort de ma bouche.« Diodati: »La mia bocca non tra-
passa il mio pensiero.«

»schmilz mich aus«: soraptani (das auch als Vergangenheit ver-
standen werden kann: »du hast ausgeschmolzen«). In den gédngigen deut-
schen Ubersetzungen wird es mit einem anderen Verb iibersetzt, obwohl
es das gleiche Verb ist wie in Psalm 12,3. Die alten Versionen halten sich
an das Hebréische: LXX iibersetzt: »etvpwong pe — du branntest mich
aus«; V: »Conflasti me — du schmolzest mich ein.« Buber: »hast du ...
mich ausgeschmolzen«; Marx ebenso; Delitzsch in seiner Kommentar-
iibersetzung: »Falls du ... mich schmelzest.«

V. 6 — »Ich rufe zu dir«: goratika, ein Perfekt, das man meistens als
Vergangenheit auffasst. In der ersten Person driicken Verben des Sagens
sehr hdufig das aus, was die Sprachwissenschaftler Koinzidenz nennen:
Das mit dem Verb ausgesagte tut der Sprechende, indem er es ausspricht.
Das muss man deshalb als eine Gegenwart auffassen.

V. 7 — »tue Wunder deiner Giite«: hapléh hasadzeka, wortlich:
»erweise wunderbar deine Giitigkeiten« (so Elb).
»die Aufsissigen«: mitqdomamim, wortl. »die sich Erhebenden«.
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»die Schutz suchen«: hésim, eigentlich: »die sich Bergenden«, »die
Zuflucht Suchenden; das gleiche Verb wie in Psalm 2,12.
V. 8 — Der »Augapfel, *i86n bat cajin, ist wortlich »das Ménnlein der
Tochter des Auges«. Die Hebrder nannten den Augapfel »Tochter des
Auges«, und das, was wir »Pupille« nennen (lat. fiir »Piipplein«), nann-
ten sie »das Mannlein«.

V. 9 — »meinen Feinden ...«: *6jbai banaefzs, wortlich »meine Feinde
gegen die Seele (= das Leben)«. Luther iibersetzt den ganzen Vers sehr
schon und sehr treffend: »vor den Gottlosen, die mir Gewalt antun, vor
meinen Feinden, die mir von allen Seiten nach dem Leben trachten.«
(Das hebréische Wort fiir Seele ist oft gleichbedeutend mit »Leben«).

V. 13 — »lass entrinnen«: pallatah, oder »lass davonkommen«, oder:
»mach entrinnen« (AV und Darby »deliver my soul«, Segond »délivre
moi«, Diodati »riscuoti I’anima mia«, Buber: »mache meine Seele ent-
rinnen«. Eine ausfiihrliche Worterkldrung findet sich im Kommentar zu
Psalm 18,3). Unter den verschiedenen Synonymen fiir »retten« hebt die-
ses Verb als besonderes die Tatsache hervor, dass wir einer feindlichen
Macht enthoben werden, einem Verderber, einer Gefahr oder einer Not
entrinnen.

V. 14 — »die Leute«: métim, wortl. »Sterbliche«, ist ein Partizip von
mit, »sterben«. Es ist unter den drei Synonymen fiir »Mensch« (die an-
deren zwei sind *adam, »der Erdling«, und >z2ends, »der Kriankling«) das
seltenste und betont die Tatsache, dass der Mensch dem Tod verfallen ist.
Hieronymus hat daher sehr richtig iibersetzt qui mortui sunt.
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Psalm 18
Gepriesen sei Gott, der mich
von so gro3em Tod errettet hat!

Dies ist der dritte von insgesamt 14 Psalmen, die in der Uberschrift den
Anlass seiner Entstehung nennen (Ps 3; 7; 18; 30; 34; 51; 52; 54; 56; 57,
59; 60; 63; 142).

Wie die Uberschrift verrit, sang David diesen Psalm, nachdem der
HERR ihn errettet hatte von allen seinen Feinden (das ist das Thema von
Ps 17) und er endlich als Konig das ihm von Gott bestimmte Los in Emp-
fang nehmen konnte (das ist das Thema von Ps 16). Er sang dieses Dan-
keslied am Ende seines Lebens, wie wir an 2. Samuel 22 sehen konnen,
wo der gleiche Psalm steht. In ihm rithmt David seinen Gott und Retter,
seinen starken Beschiitzer und Bewahrer und rihmt dessen Macht, die
sich fiir ihn und gegen seine Feinde geoffenbart hatte. Sollten wir Gott
denn nicht fiir seine Hilfe, fiir die nicht zu zdhlenden Bewahrungen und
Errettungen danken? Gott hatte David wihrend langer Zeit bewahrt und
von vielen Feinden und Gefahren gerettet. Ebenso wird Gott das Kind
Gottes am Ende aus aller Not befreien und zu sich erhéhen.

In diesem Psalm wird nun erstmals offen ausgesprochen, dass nicht
allein der Menschensohn und Messias als Konig herrschen wird, son-
dern dass in ihm und durch ihn auch Menschen — ehemals Siinder —
zum Konigtum berufen sind (V. 51). Dass durch David der Geist Christi
spricht, zeigt sich in Vers 3, der in Hebrder 2,13 (»Ich will mein Ver-
trauen auf ihn setzen«), und in Vers 50, der in Romer 15,9 auf Christus
gedeutet wird. Die Drangsal, Errettung und Erhéhung Davids sind eine
Vorwegnahme des Leidens, des Todes, der Auferstehung und der kom-
menden Regierung des Messias.

Der Psalm gliedert sich in folgende Abschnitte:

1. David lobt Gott, seinen Retter, fiir geschehene Errettung (V. 2-4)

2. David beschreibt die Drangsal, aus der Gott ihn rettete
(V. 5-20)

3. David nennt Ursachen der Befreiung (V. 21-29)

David schreibt Gottes Hilfe alle friiheren Siege zu (V. 30-43)

5. David spricht vom Konigtum, zu dem Gott ihn erhoht hat
(V. 44-51)

gl
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Man kann im ganzen Psalm auch ein chiastisches** Muster erkennen:

A Lobpreis (V. 2-4)
B David ist von Bedringnis niedergeworfen (V. 5-7)
C Gottes Zorn gegen Davids Bedranger (V. 8-16)
C’ Gottes Wohlgefallen an David (V. 17-31)
B’ David wirft seine Bedranger nieder (V. 32-46)
A’ Lobpreis (V. 47-51)

1 Dem Vorsinger. Vom Knecht des HERRN, von David, der die
Worte dieses Liedes zum HERRN redete am Tag, da der HERR
ihn errettet hatte aus der Hand aller seiner Feinde und aus der

Hand Sauls.

Zu »Vorsinger« siche Psalm 4.

Es ist bemerkenswert, dass David sich hier wie Mose (5Mo 34,5;
Jos 1,1) und wie Josua (Jos 24,29) in seinem Riickblick auf sein Leben
als den »Knecht des HERRN« (in den Psalmen als Uberschrift nur noch in
Ps 36) und nicht als Konig in Israel bezeichnet (siche auch Ps 19,12.14;
14410; 2Sam 7,20), denn »es war ihm groflere Ehre, ein Diener des
Allerhochsten denn Konig iiber ein grofles Reich zu heiffen« (Henry).
AuBer Mose und David heifit nur noch Josua (Jos 24,29; Ri 2,8) Knecht
des HERRN. Was Mose aufgetragen und Josua begonnen hatte, fiihrte
erst David zu Ende: Unter ihm wurde erst das ganze Land erobert und der
Regierung Gottes unterworfen. Es blieb freilich nur fiir kurze Zeit Besitz
Israels; denn erst mit dem Kommen des Sohnes Davids, des Messias, des
vollkommenen Knechtes des HERRN (Jes 42,1) wird die ganze Erde auf
immer Gott untertan sein.

»Der die Worte dieses Liedes zum HERRN redete«: Das ist eine
Wendung, die 2. Mose 15,1 entnommen ist; denn wie jenes ist auch die-
ses ein Lied der Rettung. (Siehe auch 5. Mose 31,30 und Richter 5,1, wo
jedes Mal einem Lied dhnliche Worte vorangestellt sind.)

»da der HERR ihn errettet hatte«: Der Ausdruck gibt nicht allein
den Zeitpunkt, sondern auch den Anlass fiir Davids Loblied an. Er war

414 d.h. wie der griechische Buchstabe Chi, der wie unser X aussicht.
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von erbarmungslosen Feinden und aus groflen Gefahren errettet worden.
Das hier verwendete Verb lautet hisil, und das bedeutet eigentlich »her-
ausreiflen«. Wenn Gott einen Menschen rettet, dann reif3t er ihn heraus
aus Not oder aus dem Wiirgegriff von Feinden.

14-mal begegnen wir in diesem Psalm dem Wort »erretten« oder
»Errettung« (bzw. »Heil«). Es werden dabei vier der fiinf Verben ver-
wendet, die im Hebrdischen das Wortfeld »Errettung« abdecken jasac,
hisil, pillét, hillés; es fehlt nur malat, das allerdings mit pillét synonym
ist und hier nicht steht, weil jenes das Prosawort ist, wihrend dieses das
nur in den poetischen Teilen der Bibel verwendete Wort ist. Somit kon-
nen wir sagen, dass alle hebrdischen Worter innerhalb des Sinnbezirkes
»retten; Rettung« in diesem Psalm belegt sind. Es ist also ein Lied der
Errettung, ja, das Lied der Errettung schlechthin.

»aus der Hand aller seiner Feinde«: Kurz vor Ende der Thron-
folgekriege gegen Isboseth, den Sohn Sauls, konnte David schon beken-
nen, Gott habe ihn aus aller Bedringnis erldst (2Sam 4,9), und einige
Zeit nach der Thronbesteigung, als er bereits in Jerusalem residierte,
erinnerte Gott ihn daran, dass er ihm Ruhe geschafft habe vor allen sei-
nen Feinden (2Sam 7,11). Aber es standen dem Knecht des HERRN noch
grofle Gefahren bevor, die schlimmste durch Absalom, seinen eigenen
Sohn (2Sam 15-18). Am Ende seines Lebens kann er riickblickend be-
zeugen: »Der HERR lebt, der meine Seele aus aller Bedrdingnis erlist
hat« (1Ko 1,29).

»und aus der Hand Sauls«: Saul wird zuletzt genannt, obwohl David
in seiner Jugend von der Hand Sauls errettet worden und er eigentlich
sein erster Feind gewesen war. Da dies aber die ldngste und gefahrvollste
Zeit der Nachstellungen war, wird sie zum Schluss noch einmal eigens
hervorgehoben. Im ersten Teil des Liedes wird die Errettung von den
Nachstellungen Sauls behandelt (V. 4-20), im einem zweiten Teil folgt
die Errettung aus der Hand aller {ibrigen Feinde (V. 34-51).
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1. David lobt Gott, seinen Retter, fiir geschehene
Errettung (V. 2-4)

2 Da sprach er: Ich liebe*® dich, HERR, meine Stérke*!

»Ich liebe dich, HERR!«: Das ist ein groles Bekenntnis. Es steht nur
noch einmal im ganzen Buch der Psalmen (116,1). David spricht sein
Bekenntnis vor jemandem aus, der ihn kennt und sein Herz liest wie
ein offenes Buch. Dennoch wagt er, es zu sagen. Gott zu lieben ist das
oberste der Gebote; in diesem sind alle anderen Gebote enthalten. Wer
ihn wirklich liebt, mit allem, was das bedeutet und mit allem, was dazu
gehort, ist am Ziel der Wege Gottes angelangt. Wie ist es iiberhaupt mog-
lich, dass ein Siinder jemanden anders als sich selbst liebt? Wir kénnen
auch anders fragen: Wie kann ein Siinder aufhéren ein Siinder zu sein?
David sang dieses Lied, nachdem der Herr ihn errettet hatte »weil er Lust
an mir hatte« (V. 20). Gott rettete David, weil er David liebte. Das ist die
Antwort auf die Frage und die Erkldrung des Wunders. Wir lieben den
HERRN, weil er uns zuerst geliebt hat (1Jo 4,19). Wir lieben ihn, weil er
unser Rufen gehort (V. 7), sich uns zugeneigt (V. 10) und uns errettet hat
(V. 4). Wir lieben ihn und rufen zu ihm als unserem Vater, weil er uns zu
seinen Kindern gemacht hat (R6m 8,15.16).

3 Der HERR ist mein Fels*” und meine Burg*'®
und mein Retter;

mein Gott*’, mein Hort, bei dem ich mich berge**,
mein Schild und das Horn**! meines Heils,

meine hohe Feste.

Diese Anhdufung von Metaphern fiir den Schutz und die Sicherheit, die
David in seinem Gott findet, ist nicht bloe dichterische Gedankenfiille.
Der Anlass wird in der Uberschrift genannt. Die Errettung von so gro-

415 Ps31,23;69,36; 116,1; 145,20.

416  Ps31,4;27,1;28,7.

417  V.32.47;31,3.4; 5Mo 32,4; Mt 16,18. In den Psalmen allein heifit Gott 19-mal »Fels«: 18,3.32.47;
19,15; 28,1; 31,3.4; 42,10; 62,3.7; 71,3; 73,26; 78,35; 89,27; 92,16; 94,22; 144,1.

418 Ps31,4;61,3;91,2;94,22; 144,2.

419 2@l

420  Ps2,12.

421 Lk 1,69; Ps 132,17.



Das erste Psalmbuch 242

Ben, so zahlreichen und so erbarmungslosen Feinden dréngt ihn, Gott mit
all diesen Namen zu nennen. So zahlreich die Namen sind, so vielfiltig
hatte er Gottes Hilfe erfahren. Die Nachstellungen hatten David in un-
geheure Tiefen gestiirzt: die Stricke des Todes ihn gefangen. Dabei lernte
er einen Feind kennen, der tausendmal schrecklicher und méachtiger war
als Saul und seine Gefolgsleute. Diesem furchtbaren Feind war David
hilflos preisgegeben; und Gott lieB3 ihn in die Grube sinken (Ps 40,2), um
ihn aus so groflem Tod zu retten (2Kor 1,10). So zeigt er ihm, wer er ist
und was er vermag. Nach dieser Errettung hat David eine Gewissheit und
Festigkeit in seinem Gott gefunden, die nicht erschiittert werden kann.

»mein Fels«: sal‘i. Dies ist in den Psalmen der erste Beleg fiir diese
héufige Metapher fiir Gott; dafiir werden im Hebrdischen zwei verschie-
dene Worter verwendet (siehe unten die sprachlichen Anmerkungen).
Wie David (2Sam 23,3) und andere in verschiedenen Psalmen (siche
18,3.32.47; 19,15; 28,1; 42,10, 62,3.7.8; 71,3; 73,26; 78,35; 89,27,
92,16; 94,22; 95,1; 144,1) so nennt auch Hanna in ihrem Lied ihren Gott
einen Fels (1Sam 2,2), ebenso Jesaja (17,10; 30,29). Im Neuen Testa-
ment sagt zuerst der Herr Jesus Christus selbst, dass er dieser Fels ist
(Mt 16,18), und dann erkldrt der Apostel, dass der Fels, von dem wir
in der Geschichte der Erldsung Israels aus Agypten lesen — der Fels,
aus dem die Israeliten tranken (2Mo 17,1-7; 4Mo 20) und der Fels, in
den Gott Mose, seinen Knecht, verbarg (2Mo 33,21) — der Christus war
(1Kor 10,4).

»meine Burg«: mosidati, das Wort mastidah ist vom Verb sid,
»jagen«, »fangen«, abgeleitet, bedeutet also wortlich »Fang«, oder das
Mittel, mit dem man fangt: »Netz«, oder sogar »Gefdngnis«. Der Hebrder
hort das natiirlich heraus, dass David sagt, Gott sei ihm zum »Gefangnis-
gebdude« geworden. Er sagt gewissermalien, Gott habe ihn in Schutz-
haft genommen. Darum war er vor allen Verfolgern sicher; auch vor sich
selbst. Der Heilige, der sich selbst ein wenig kennengelernt hat, weil,
dass der groBite Feind nicht der andere, sondern sein eigenes Herz ist.
Ihm bedeutet es Freiheit, von Gott so beschlagnahmt zu werden, dass
sein eigener Wille gefangen ist (siche 2Kor 10,4). Das Wort kommt im
Psalter noch an folgenden Stellen vor: 31,3.4; 71,3; 91,2; 144,2.

»mein Retter«: mapallati, eigentlich: »Er, der mich entrinnen ldsst«
(siehe unten die sprachlichen Anmerkungen).
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»mein Hort«: siiri, das man auch mit »mein Fels« ilibersetzen konnte.
Im Gegensatz zu szelac (siehe oben), ist siir das kompakte, harte und
groBe Gestein, das wir auch »Fels« nennen. Mose hatte im Lied, das er
die Kinder Israel lehren musste, bekannt, dass Gott der Fels, siir, ist, in
dem kein Fehl und kein Trug ist (SMo 32,4.37). Im Psalter finden sich
noch folgende Belege: 18,32.42; 19,15; 28,1; 62,3.7.8; 73,26; 78,20.35;
92,16; 144,1.

»bei dem ich mich berge«: oder: »auf den ich traue« (Luther). Ohne
Glauben gibt es keine Errettung; denn ohne Glauben ist es unmdglich,
Gott zu gefallen (Hebrder 11,6). Diese Heilswahrheit wird vom ersten
Mosebuch an (anhand von Abel, Noah, Abraham und seinen Séhnen) bis
zum letzten Buch der Bibel an Beispielen demonstriert, in Bekenntnissen
bekriftigt und in Lehrsédtzen gelehrt.

Diesen Satz — »auf ihn will ich trauen« — zitiert der Schreiber des
Hebréerbriefes (Hebréer 2,13) und legt ihn dabei in den Mund des Mes-
sias. Es ist also der Geist Christi, der hier durch David spricht.

»mein Schild«: Der Glaubige steht nicht allein sicher wie auf einem
Felsen, sondern er ist auch von oben und ringsum gegen alles Bdse
geschiitzt. Wie der Schild des Kriegers die Geschosse und Schlidge der
Angreifer auffiangt, so steht der allméchtige und allgegenwirtige Gott
selbst jedem Angriff auf einen jeden seiner Heiligen im Weg (siche
Ps 35,1-3). Auch in Vers 31 nennt David seinen Gott einen »Schild«, und
in Vers 36 spricht er vom »Schild des Heils«. Zum ersten Mal begegnen
wir diesem Wort in 1. Mose 15,1, wo Gott dem Abraham sagt, er sei sein
Schild. Im Psalter ist der erste Beleg in Psalm 3,4.

»das Horn meines Heils«: Das Horn ist das Sinnbild der Macht und
der Stirke (SMo 33,17; 1Sam 2,1). Daniel 7,24 sagt uns, dass Horner
fiir Kénige und ihre Macht stehen. David bekennt damit, dass Gott nicht
allein sein Schutz, sondern auch seine Stérke ist.

»meine hohe Feste«: misgabbi, das vom Verb sagab, »hoch seing,
gebildet ist (Ps 139,13). Es bezeichnet somit eine Bergfeste oder eine
hoch gelegene und fiir Angreifer nicht zu tiberwindende Verschanzung.
Der erste Beleg im Psalter ist Psalm 9,10; dies ist der zweite, und es fol-
gen noch acht Belege: Psalm 46,8.12; 59,10.17.18; 62,3.7; 144,2.
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4 Ich rufe den HERRN an, der zu loben ist,
und ich werde gerettet von meinen Feinden.

»der zu loben ist«: Wéhrend er fleht, hat er ein Lob unter der Zunge
(Ps 66,17). Der Beter weil3, dass Gott um seinetwillen handelt; dass er zu
seiner Verherrlichung errettet hat. Darum hat er fortan dieses Verlangen
in seinem Herzen. Darum bittet er auch fortan um Gottes Eingreifen. So
hat uns auch der Sohn Gottes zu beten gelehrt. Die erste Bitte im Gebet
von Mt 6,9-13 lautet: »Dein Name werde geheiligt!«

»ich werde gerettet«: *iwwaséac. Das Verb jaSac hat von allen Syn-
onymen der Errettung den weitesten Bedeutungsumfang. Dieses Wort
mitsamt seinen Ableitungen kommt im AT ganze 353-mal vor. Allein in
den Psalmen wird dieses Wort 47-mal verwendet. Im Grundstamm (der
biblisch nicht belegt, aber im Arabischen vorhanden ist) bedeutet das Verb
»weit/ gerdumig sein«; erretten heiit demnach: »weit/uneingeschrénkt
machen«. Errettung ist das Gegenteil von Enge und Gefangenschaft; sie
verschafft die Moglichkeit und Féhigkeit ungehinderten Handelns. Die
Bibel demonstriert an der Befreiung Israels aus Agypten, dass Errettung
Befreiung ist, neutestamentlich: Befreiung von der Knechtschaft der
Stinde; Befreiung von der Schuld der Siinde; Befreiung vom Tod; Be-
freiung vom Bedriicker. Die Befreiung aus Agypten hatte zum Ziel, das
Volk zu Gott zu fithren, damit das Volk ihm diene (2Mo 4,23; 19,4-6).
Das Neue Testament sagt uns, wir seien von der Schuld und Macht der
Siinde errettet worden, um Gott zu dienen (Rom 6,18; 1Petr 3,18). Das ist
die Freiheit, zu der Christus uns frei gemacht hat (Gal 5,1).

Wenn David sagt, er werde gerettet werden, bezeugt er seine Gewiss-
heit zukiinftiger und schlieBlich endgiiltiger Errettung. In der Spra-
che des Neuen Testaments nennen wir das die Hoffnung der Errettung
(Rom 8,24). Beachten wir, wie sich damit alle drei Kardinaltugenden des
Christen in den drei ersten Versen dieses Dankliedes finden:

Liebe: »ich liebe dich, HERR« (V. 2)
Glaube: »Aufihn traue ich« (V. 3)
Hoffnung: »Ich werde gerettet werden« (V. 4)
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2. David beschreibt die Drangsal,
aus der Gott ihn rettete (V. 5-20)

Die nun folgenden Verse sind eine ausfiihrliche und in dichterischer
Sprache verfasste Beschreibung von Dingen, die auch ein Apostel Pau-
lus einst in Ephesus erlebt hatte (2Kor 1,8-10). David sagt, dass Feinde
ihn erreichten, die méchtiger waren als er (V. 18). Paulus hatte das Urteil
des Todes in sich. David erfuhr, wie die Strdme des Todes ihn umfingen
(V. 5). In der Not lernte Paulus auf den Gott zu vertrauen, der allein
maéchtiger ist als jeder Feind, auch als der Tod selbst. David rief in seiner
Todesangst zu dem Gott, der ihn allein zu befreien vermochte (V. 7) und
lernte so, ihm zu vertrauen. Paulus wusste nach der Befreiung aus die-
ser furchtbaren Not, dass Gott ihn auch in Zukunft zu erretten vermochte
und erretten wiirde. David gewann aus seiner Errettung diese Zuver-
sicht, dass er kiinftig auch gegen eine Schar anrennen und Mauern iiber-
springen konnte (V. 30).

Es sind zwei Dinge, die Gottes Eingreifen charakterisieren: Gott ist
maéchtiger als die Krifte der Natur und iberwindet in der Errettung diese
— daher die Beschreibungen von einer bebenden Erde und von zittern-
den Bergen und von zuriickweichenden Wassern (wie in 2Mo 14 und
15) —, und Gott entfaltet nicht allein iiberlegene Macht, sondern er han-
delt moralisch — daher die Beschreibung seines Zornes und seines Wohl-
gefallens, d.h. seiner Heiligkeit und seiner Liebe.

In diesen Versen finden wir Davids Not, aber wir finden in thnen auch
die Not des Christus, denn durch David spricht er. Er musste sich in die
Fange des Todes begeben; und er hat »mit starkem Schreien und Trinen«
zu dem gerufen, »der ihn aus dem Tode zu erretten vermochte«, und ist
»um seiner Frommigkeit willen erhért worden« (Hebr 5,8).
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5 Mich umfingen die Stricke**> des Todes,
die Strome Belials iiberfielen*>* mich,

6 die Stricke des Scheols umringten mich,
mich ereilten*** die Schlingen des Todes.

»die Stricke des Todes ... die Strome Belials ... Stricke des
Scheols ...«: Das sind die drei gro3en Feinde, die David verderben woll-
ten: der Tod, der Satan und die finstere Grube, das Totenreich. David
meint hier wohl zunichst die Todesgefahren, in denen er war und aus
denen Gott ihn rettete. Aber David wusste ja auch um das Gefangnis
der Siinde und des Todes, aus dem der Mensch sich selbst nicht retten
kann. In Psalm 16 hat er davon gesprochen, dass Gott ihn unterwiesen
und ihm so den Glauben an die Auferstehung aus dem Tod gegeben habe.
So kdnnen wir diese Worte auch auf uns anwenden. Der Tod ist unser
natiirliches Gefangnis; der Siinde wegen herrscht der Tod als Konig und
unumschrinkter Herrscher. Wir sind Knechte der Siinde (Joh 8,34) und
Gefangene des Todes (Hebr 2,12.13). Nichts und niemand kann uns aus
dem Tod retten als der, der uns dem Tod iibergeben hat, Gott. Er, der den
Sold der Siinde bestimmt hat (Rém 6,23), kann uns von ihm befreien.

»die Stricke des Todes ... des Scheols«: Der Tod ist wie ein Jager,
der mit Strick und Schlinge fallen stellt (Ps 91,3; 124,7). Die »Strome
Belials« sind die Strome des Todesfiirsten, des Teufels. Belial steht im AT
meist in Wortverbindungen wie »Sohne Belials« (SMo 13,13; Ri 19,22)
oder »Ménner Belials« (1Ko 21,13). In 2. Korinther 6,14 steht Belial als
Gegeniiber zu Christus, bezeichnet also den Urheber des Verderbens, den
Teufel.

»iiberfielen«: bacat, d.h. plotzlich, unerwiinscht und tiberwiltigend,
wie ein boser Geist (1Sam 16,14); ein plotzlicher Schrecken (Jes 21,4;
Hi 9,34); Finsternis (Hi 3,5); Bedringnis (Hi 15,24); Gottes Hoheit
(Hi 13,11).

422 Ps116,3.
423 Ps 555.6.
424 V. 19.



247 Psalm 18

7 Da mir angst war, rief*> ich zum HERRN,
ich schrie zu meinem Gott;

er horte aus seinem Tempel*** meine Stimme,
mein Schrei kam vor ihn zu seinen Ohren.

»Da mir angst war, rief ich zum HERRN«: Wie oft war David in Not,
und wie oft rettete ihn der HERR, als er zu ihm rief (Ps 3,5; 50,15; 56,10).
Der HERR ist der Ewige »Ich bin«. Er ist nicht ein Teil der Natur, er ist
auch nicht die Natur. Er war vor der Natur, daher ist er iiber der Natur. Zu
ihm schreit David, und »er horte aus seinem Tempel« seine Stimme. Er
ist im Himmel, er ist iiber dieser Welt, er ist jenseitig. Er ist keinen Kréf-
ten unterworfen, die diese Welt zusammenhalten und bestimmen; denn er
ist es, der alle Dinge tragt (Hebr 1,2) und zusammenhélt (Kol 1,17). David
nennt die jenseitige Welt »seinen Tempel«, weil Gott nicht nur iiber uns
ist, sondern auch zugénglich ist. Wir diirfen vor ihn kommen, wir diirfen
sein Angesicht suchen. Denn Gott ist nicht allein der Urheber aller Dinge
und darum allméchtig, sondern er ist auch gnadig; und er ist, wie er in sei-
ner Wohnstitte demonstriert, auch heilig. Somit ist Errettung nicht allein
eine Sache des Vermdgens, sondern auch des Rechts, des Unrechts und
der Rache, der Schuld und der Siihne, kurz, eine Sache der Sittlichkeit.
Errettet zu werden heif3t daher mehr, als nur aus Angst und Not befreit zu
werden. Es bedeutet auch, dass wir von Schuld befreit, zu Gott gebracht
(1Petr 3,18) und in sein Haus gefiihrt werden (Eph 2,19; Hebr 10,19-22).

8 Da wankte und wogte*’ die Erde,
die Wurzeln der Berge zitterten,
sie bebten, weil er entbrannt war.

»Da wankte die Erde ... die Grundfesten der Berge zitterten«: Die
Schopfung wankt, wenn der Schopfer sie anriihrt. Die Krifte der Natur
werden durchbrochen durch den, der sie erschaffen hat und erhilt. In
der Errettung geschieht genau das, wie Gott mannigfaltig demonstriert
hat. Wenn er eingreift und Heil wirkt, gerinnt Wasser (2Mo 15; Jos 3),
schwimmt Eisen (2Ko6 6), wandeln Menschen auf dem Meer (Mt 14,29),

425  Ps3,5;50,15; 120,1.
426 Ps3,5;11,4;20,6.
427  2Mo 19,19; Ps 77,19; Mt 27,51; 28,2; Offb 11,8.
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horen die Tauben, sehen die Blinden, wandeln die Lahmen und leben die
Toten auf. Der Siinde wegen herrscht der Tod; alles ist ihm unterworfen;
alles versinkt. In der Errettung iiberwindet Gottes Macht diese stérkste
Macht im Universum. Paulus spricht daher von der »Kraft Gottes zum
Heil« (Rom 1,16), von »der Macht seiner Stdirke, in der Gott wirkte, als er
Christus aus den Toten auferweckte« (Eph 1,19), und féhrt dann fort und
sagt, diese gleiche Macht wirke »auch in euch« (Eph 2,1). Es ist wirklich
genau so, wie es der puritanische Bibelausleger Thomas Watson sagte:

»Die Kraft Gottes zeigt sich in der Bekehrung von Seelen. Die gleiche
Kraft zieht den Siinder zu Gott, die damals Christus aus dem Grab in den
Himmel zog.«

»weil er entbrannt war«: Das Erdbeben wird mit Gottes Zorn
begriindet. Es wird nicht lediglich eine Naturkatastrophe, sondern als ein
gottliches Gericht dargestellt.

9 Rauch*?® stieg auf aus seinen Niistern,
und Feuer fraf§ aus seinem Mund;
Glutkohlen*” brannten aus ihm.

»Rauch ... Feuer ... gliihende Kohlen«: Rauch und Feuer erinnern uns
an Gottes Herniedersteigen am Sinai (2Mo 19). Dort offenbarte er dem
Volk seine Heiligkeit, seine unbeugsame Gerechtigkeit, seine unversdhn-
liche Feindschaft gegen die Siinde. Die gliihenden Kohlen (sie werden
dreimal erwdhnt; hier und in Vers 13 und 14) erinnern uns an das Feuer,
das Sodom und Gomorra verschlang, und an das Gericht Gottes, das am
Altar das Stindopfer verzehrte, an unseren Stellvertreter, der um unseret-
willen zur Siinde gemacht werden musste, damit wir die Gerechtigkeit
Gottes wiirden in ihm (2Kor 5,21).

10 Und er neigte*** die Himmel und fuhr herab,
Dunkel*!' war unter seinen Fiifien.

Gott fahrt hernieder; diesmal nicht, wie in der Ebene Sinear oder in
Gomorra, um Siinde zu richten (1Mo 11,5; 18,20.21), sondern um einen

428 2Mo 19,18.

429  Ps 120.4; Jes 6,6; Offb 8,5.
430 Ps 144,5.

431 2Mo 14,20.
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Siinder zu retten. Soll es aber Rettung geben, muss der Himmel sich nei-
gen; muss der Jenseitige eingreifen. Gott selbst muss herniederfahren, ja,
herniedersteigen in die Welt der Siinde (2Mo 3,8), selbst einer der Thri-
gen werden (Phil 2,5-8), um so alle Gerechtigkeit zu erfiillen (Mt 3,15).

»Dunkel war unter seinen Fiiflen«: Wenn Gott sich aufmacht und
rettend einherschreitet, dann wissen wir seine Wege nicht zu beschreiben,
da sehen wir seine Schritte nicht; denn es ist dunkel unter seinen Fiiflen.
Das liegt an unseren Augen, die der Stinde wegen fiir Gott blind sind.
Daher konnen wir seine Wege nicht erkennen, auf denen er in seiner
Regierung handelt, um die Seinigen zu erhalten, zu erziehen, zu erretten
und um seine Feinde zu beschdmen und am Ende zu erniedrigen. Die-
ses Dunkel ist es, das dem Glaubenden die Drangsal mehrt. Er sieht kein
Licht; er kann keine Anzeichen von Gottes Eingreifen zu seinen Gunsten
erkennen, obwohl der Herr da ist (Ps 23,4) und uns hort.

11 Er fuhr auf einem Cherub*? und flog daher,
er schwebte** auf den Fliigeln des Windes**.

»Er fuhr auf einem Cherub«: Cherubim umgeben den Thronwagen
Gottes (Hes 1,5-14; 10,1; Ps 80,2; Offb 4,6). Diese verkdrpern Gottes
Walten in der Vorsehung, sein Regiment iiber der ganzen Schopfung.
Heil3t es nun, dass Gott auf einem Cherub fuhr, dann bedeutet das, dass
Gott auf unsere Gebete hort und unsere und unserer Bedrdnger Schritte
und Taten lenkt und alles zu unserem Heil zusammenwirken lisst. Der
Cherub »flog daher«, denn Cherubim haben Fliigel (Hes 1,6), das heift,
dass niemand sie in ihrer Bewegung hindern kann. So kann keine Macht
der Welt Gottes Walten in seiner Regierung aufhalten.

»auf Fliigeln des Windes«: Wir horen das Sausen des Windes, wir
erkennen an den Auswirkungen, dass er vortiberfahrt; aber wir wissen
nicht, woher er kommt und wohin er geht. So wirkt Gottes Geist in der
Wiedergeburt (Joh 3,8), und so wirkt Gott auch in seiner Regierung vom
Himmel her. Dass uns geholfen wird, erfahren wir, aber wie es geschieht,
verstehen wir oft nicht.

432 2Mo 26,1; Hes 9,3; Ps 80,2.
433 5Mo 33,26.
434 Ps 104,3.
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12 Dunkel*® machte er zu seinem Versteck,
rings zu seinem Zelt,
Wasserdunkel und dichtes Gewolk**¢.

»Dunkel macht er zu ... seinem Zelt«: Dem Menschen in dieser Schop-
fung muss Gott noch ein verborgener Gott bleiben. Das haben neben
David auch Salomo (1K6 8,12) und Asaph bekannt. Es gilt auch fiir
den erldsten Menschen. Wir sehen seine Hand und seine Schritte nicht
(Ps 77,20); nicht im Sehen haben wir Licht, sondern im Vertrauen auf
sein Wort. Wir wandeln im Glauben, nicht im Schauen (2Kor 5,7).
Davon spricht David in Vers 31. Nachdem er errettet worden ist, weil3 er,
dass Gottes Wort rein und wahrhaftig ist; dass er ihm nicht umsonst ver-
traute, dass er ihm auch zukiinftig nicht umsonst vertrauen wird. Durch
den Glauben an das bloBe Wort des Herrn wird uns der Herr selbst zum
Licht, dass die Finsternis erhellt (V. 29). Dieses Wort geniigt uns. Es ist
das Licht, das mir den Pfad beleuchtet, bis er kommt (Ps 119,105).

13 Vor dem Glanz*’ um ihn wich sein Gewolk —
Hagel**® und feurige Kohlen*.

14 Da donnerte*’ der HERR im Himmel,

der Hochste erhob seine Stimme —

Hagel und feurige Kohlen.

15 Er schoss seine Pfeile**' und zerstreute sie,
viele Blitze,** und schreckte sie.

»Gewdlk ... Hagel und feurige Kohlen ... es donnerte ... seine Stimme
... Blitze«: All diese Dinge begleiten Gottes Eingreifen, wenn er sich auf-
macht, die Seinen zu retten und die Feinde niederzuwerfen. In 2. Mose,
dem Buch der Errettung schlechthin, finden sich alle diese Erscheinungen
(2Mo 9,23-25), wo Gott in Agypten als Antwort auf das Schreien seines
Volkes herniederfahrt (2Mo 3,7.8) und Israels Bedriicker richtet. Und im
Buch der Offenbarung, das uns Gottes letztes und endgiiltiges Eingreifen
435 2Mo 10,22; 19,9; Hi 26,8.9; Mt 27,45.

436 Hi 26,9; Ps 97,2; Nah 1,3.

437 Hab34.

438 2Mo9,23.

439 V.9,

440 Hi 37,4; Ps 29.,3; 77,19; 81,8; Offb 4,5.

441  Ps7,14;45,6;77,18; 144.6.
442 2Mo 19,16; Hi 37,3; Ps 97,4, 144,6; Hab 3,11; Sach 9,14; Offb 4,5.
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zur endgiiltigen Errettung seines Volkes beschreibt, finden sich daher
alle diese Dinge wieder: Gewdlk (Offb 1,7), Hagel (Oftb 11,19; 16,21),
feurige Kohlen (Offb 8,5), Donner, Stimmen und Blitze (Offb 4,5).

16 Sichtbar wurden die Betten des Wassers*®,
entblof3t die Griinde des Landes

vor deinem Schelten, HERR,

vor dem Schnauben deiner Niistern**,

»Sichtbar wurden die Betten der Wasser«: Die Wasser haben einen
Grund; das heift, sie sind zwar méchtig, aber nicht allméchtig. Gott ist
starker; wenn er handelt, wird das Ende der Macht des Todes offenbar. Er
legt die »Griinde des Landes« blo. Wenn er eingreift, dann zeigt sich,
dass die Natur eben nur die Natur ist und nicht Gott. Dass sie begrenzt
und beschrinkt ist; dass wir darum nicht die Krifte der Natur fiirchten
sollen wie die Heiden, sondern den Gott, der der Natur gebietet, der auf-
steht und dem Sturm befichlt, und er muss schweigen (Mt 8,26), und die
Wellen miissen von ihrem Toben lassen (Ps 93,4; 107,29).

»vor dem Schnauben des Hauches deiner Nase«: Auch hier erinnert
David an die Errettung Israels aus Agypten (2Mo 15,8).

17 Er reckte seine Hand** aus der Hohe,
er nahm mich,
er zog mich aus méchtigen Wassern*.

»Er zog mich aus grofien Wassern«, wie Mose, der so genannt wurde,
weil auch er aus dem Wasser gezogen worden war (2Mo 2,10). Dort wie
hier steht das gleiche Verb maséah, das sonst nicht mehr vorkommt (aufer
in der Parallelstelle 2Sam 22,17). Ist es nicht bemerkenswert, dass diese
beiden, die Knechte des HERRN heillen, gerettet wurden, indem sie aus
dem Wasser gezogen wurden? Und beide miissen es auch gewusst haben.
Sie verdankten ihrem Gott alles, wirklich alles. Darum waren sie gerne
seine Knechte.

443 Ps77,17; 1143,

444 2Mo 15.8.

445 Ps69,15; 144,7; Mt 14,36.

446 Ps 32,6, 69,15.16; 124,4.5; 144,7.
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18 Er entriss mich meinem starken Feind
und meinen Hassern,
denn sie waren méchtiger als ich.

»entriss mich« (wie in Vers 1): David wei}, und mit ihm weil} jeder
Errettete: Die Feinde waren stdrker als er; die Méchte, die ihn gefangen
hielten, waren ihm iiberméchtig. Aber Gott rettete ihn vor Goliath, dann
errettete er ihn von allen Nachstellungen Sauls, von allen Versuchen der
Philister, ihn zu iiberwaltigen, und er errettete ihn in allen Kriegen wider
die Syrer. Aber was waren diese Feinde verglichen mit der Macht des
Bosen und den Stricken des Todes? Aus diesen wire er erst recht nie frei-
gekommen, hitte Gott sich nicht geneigt (V. 10; vgl. 5SMo 7,7) und ihn
herausgerissen wie einen Ertrinkenden aus dem Wasser, wie ein brennen-
des Scheit aus dem Feuer (Sach 3,2).

19 Sie ereilten*’” mich am Tag meines Ungliicks**,
aber der HERR ward mir zur Stiitze.

Wiederholt wurde David von seinen Feinden ereilt (vgl. Psalm 17,11
und damit 1Sam 23,26). Mehrmals war er von Saul und seinen Leuten
umzingelt, »aber der HERR ward mir zur Stiitze«, mis§an, das fast
gleiche Wort wie misc€nah, »Stab«, in Psalm 23,4. Wie kostbar ist dem
Heiligen dieses gottliche » Aber«. Die Bibel ist voll von solchen »Aberx,
im Alten wie auch im Neuen Testament. Wir lagen im Tod, »aber Gott,
der reich ist an Barmherzigkeit« (Eph 2,4), hat uns auferweckt und mit
Christus erhoht. Es muss David besonderes Vergniigen bereitet haben, als
er im Alter daran dachte, wie oft er genau das erfahren hatte. Er konnte es
nicht vergessen, und er wollte, dass seine Nachkommen es nie vergessen
sollten.

20 Und er fiihrte mich heraus*’ ins Weite*,
er befreite mich, weil er Lust*' an mir hatte.

447 V.6.

448 Ps20,2;27,5.

449  2Mo 12,41; Ps 25,17.
450  Ps31,9; 119,45,

451 vgl. Ps229.
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»Er fiihrte mich heraus ins Weite«, wie damals Israel aus Agypten
(2Mo 12,42).

»befreite mich«: johallaséni. Dies ist in diesem Psalm nach nésal,
pillét und jasac das vierte Synonym fiir »erretten«. halas kommt in den
Psalmen 12-mal vor (6,5; 7,5; 18,20; 34,8; 50,15; 60,7; 81,8; 91,15;
108,7; 116,8; 119,153; 140,2). Die Grundbedeutung ist »ausziehen«
(z.B. einen Schuh; 5Mo 25,9), oder »ausbrechen« (einen Stein aus der
Mauer; 3Mo 14,40). Das zeigt uns, wie fest der Griff war, der uns in der
Siinde und im Tod festhielt, und wie gro die Macht war, die uns diesem
Griff entwand.

»weil er Lust an mir hatte«: David schreibt die Errettung nicht sich
selbst zu, sondern Gott. Der Grund liegt nicht im Herzen Davids, sondern
im Herzen Gottes. Er hatte Lust an David; er liebte David; er hatte David
erwahlt (Ps 78,70; 1Sam 16,8-13). Niemand wusste das besser als David
selbst, und niemand war davon stirker beriihrt als er.

3. David nennt Ursachen der Befreiung (V. 21-29)

Diese Verse scheinen im Widerspruch zu stehen zum eben abgelegten
Bekenntnis der Hilflosigkeit Davids und der gottlichen Gnade, die
ihn errettete. Die Bibel gibt uns drei Erkldrungen, die den scheinbaren
Widerspruch auflosen:

1. David weil, dass er einzig aus Gnade erwihlt und zum Konigtum
berufen wurde; und er hat eben bekannt, dass es Gottes Gnade war, die
ihn immer wieder errettet hatte (V. 20). Er kann aber auch bekennen, dass
er in der Furcht Gottes gewandelt und nicht vom Weg abgewichen sei,
den Gott ihn gewiesen hatte, obwohl er von vielen Feinden bedriangt und
dabei auch versucht worden war. Die Gnade Gottes hatte ihn gelehrt und
befihigt, in der Furcht Gottes zu wandeln (Tit 2,11.12). Er kann daher
sagen, er habe immer wieder gebetet und sei immer wieder erhort wor-
den, weil er gerecht war; denn es ist das Gebet des Gerechten (Jak 5,16),
das viel vermag (siche Auslegung zu den ersten Versen des 17. Psalms).
Das Gleiche gilt fiir uns. Wenn unser Herz uns nicht anklagt, dann haben
wir Freimiitigkeit zu Gott, und was irgend wir bitten, empfangen wir,
weil wir seine Gebote halten und tun, was ihm geféllt (1Jo 3,21.22).

2. David redet nicht davon, dass er vor Gott gerecht sei, sondern vor
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den Menschen, die ihm nachstellen. Er ist in der Sache rein, die sie ihm
anlasten, sein Gewissen klagt ihn nicht an. Das ist die Erkldrung, die
Luther zu dieser Stelle gibt (sieche Zitat unten).

3. Die dritte Erklarung ist die, dass David nicht von sich redet, son-
dern der Geist Christi redet durch David. Christus ist der Mann, dem Gott
nach seiner Gerechtigkeit und nach der Reinheit seiner Hénde vergalt. Er
war unser Stellvertreter im Gericht (siche Auslegung zu Vers 9), und er
ist unser Mittler vor Gott. Durch ihn und in ihm allein sind wir errettet
und gerecht, und durch ihn allein bleiben wir im Stand der Erretteten und
Gerechten (1Jo 2,1.2).

21 Der HERR vergilt mir nach meiner Gerechtigkeit',
nach der Reinheit meiner Héinde* erstattet er mir.

22 Denn ich habe die Wege des HERRN** bewahrt,
nicht weggefrevelt von meinem Gott.

23 Denn alle seine Rechte sind vor mir,

seine Satzungen weise ich nicht von mir.

24 Und ich war vollkommen*>* gegen ihn,

und hiitete mich vor meiner Siinde.

Diese wiederholten Beteuerungen von Davids Gerechtigkeit, Reinheit
und Unstraflichkeit befremden nur auf den ersten Blick. Saul verleum-
dete David, den Sohn Isais bei seinen Knechten: Er trachte ihm nach dem
Leben (1Sam 22,8), sei also ein heimtiickischer Meuchelmorder, dem
man zuvorkommen miisse. Und die Knechte Sauls verleumdeten David
bei ihrem Herrn (1Sam 26,19). Dem kann David in aller Wahrhaftigkeit
entgegenhalten, er habe reine Hande (1Sam 24,12.14; 26,18), er habe nie
die Absicht gehabt und es auch nie versucht, Saul irgendetwas Boses zu
tun.

Petrus sagt uns etwas ganz Ahnliches: Wenn wir bedriingt und sogar
verfolgt werden, dann miissen wir zusehen, dass wir nicht Bdses mit
Bosem vergelten (1Petr 3,9), dass wir nicht als Morder oder Diebe oder
Ubeltiter leiden (1Petr 4,15), sondern wir sollten Gutes tun. Dann kon-

452 Ps79.

453 Ps24.,4;26,6.
454  Hi23,11;Ps 17,5.
455  Ps84,12; 119,1.
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nen wir uns getrost einem treuen Schopfer anbefehlen, der uns bewahren
und erretten wird (1Petr 4,19).

25 Da gab mir der HERR nach meiner Gerechtigkeit,
nach der Reinheit meiner Hiinde vor seinen Augen.

Nach Vers 21 sagt David hier zum zweiten Mal, Gott habe ihm erstattet
»nach der Reinheit meiner Hinde«. Zweimal hétte David Saul
umbringen konnen; zweimal zeigte er ihm, dass er reine Hénde hatte,
dass er kein Morder war und dass kein Morderblut an seine Hénde kom-
men werde.

26 Gegen den Treuen zeigst du dich treu,
gegen den Vollkommenen*® zeigst du dich vollkommen;

Salomo bestitigt diesen Grundsatz mit den Worten: »Ich liebe, die mich
lieben« (Spr 8,17); David hat am Anfang dieses Liedes bekannt: »Herz-
lich habe ich dich lieb« (V. 2); darum weil} er, dass Gottes Liebe mit ihm
ist.

»der Vollkommene«, tdimim, ist nicht notwendigerweise der Siind-
lose, sondern der Aufrichtige, der Mensch, der Gott fiirchtet und ihm
dient, aber keiner Siinde front und an keiner verborgenen Siinde festhilt,
wie Hiob, der von Gott selbst »vollkommen« genannt wird (Hi 1,8).

»der Treue«: hasid. Zur Bedeutung dieses Wortes, das andere mit
»glitig« tibersetzen, siehe die Auslegung zu Vers 51.

27 gegen den Reinen*”’ zeigst du dich rein,
gegen den Verdrehten zeigst du dich krumm*%,

Den Reinen ist Gott rein; den Unreinen ist alles, auch der Gott aller Hei-
ligkeit samt all seinen Gaben, unrein (Tit 1,15). Von »den Verdrehten«
spricht auch Mose in seinem Lied (5Mo 32,5). Wie Mose meint auch
David damit Israeliten, denen Gottes Gnade Gewissen und Herz nicht
beriihrt hatte. Kann es etwas Verkehrteres geben, als Gott und seine

456 V.31.33; Ps 119,1; Hi 1,1; Phil 3,15.
457  Tit 1,15,
458  Ps 125,5;146,9.
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Gnade zu verachten? Und ist es nicht recht, dass Gott gegen alle, die
seine Gnade verachtet und in Ausschweifung verkehrt haben, wie gegen
Feinde streiten wird (Hebréer 10,28.29)?

28 Denn du rettest das gebeugte Volk,
und die hohen Augen**’ erniedrigst du.

Dieser Vers wirft ein mildes Licht auf die vorhergehenden Verse, indem
er zeigt, dass David nicht in selbstgerechter Weise von seiner Reinheit
redete. Er konnte nur so reden, weil Gott »das gebeugte Volk rettet«. Er
war selbst einer der Gebeugten; er war ein hilfloser, auf Gottes Erbarmen
angewiesener schwacher Mensch. Er hing an seinem Gott, das konnte er
in aller Wahrhaftigkeit sagen; er war auf dessen Gnade angewiesen, und
die hatte er erfahren.

Das »gebeugte Volk«, das waren David und seine Vierhundert in der
Hohle Adullam; »die hohen Augen«, das war Saul mit seinem stolzen
Anhang. Gott wird die Stolzen erniedrigen (Jes 2,9.11). Der Herr wird
das elende, das arme Volk retten. Gott hat das in der Geschichte der
erwéhlten Nation bewiesen. Er fiihrte ein Sklavenvolk heraus aus den
Fingen Agyptens. Ahnliches hatte David selbst erfahren. Daher weiB er,
dass Gott die Armen und Gebeugten immer wieder retten wird. Der Sohn
Gottes preist die Armen gliickselig (Mt 5,3) und Paulus bestdtigt diese
Wahrheit in 1. Korinther 1,26-28. Ja, hier lernen wir das Prinzip vom
Apostel und Lehrer der Nationen: Gott handelt in der Errettung so, dass
er erhoht und jeder Mensch erniedrigt wird. Denn es darf sich vor Gott
kein Mensch seiner Stirke, seiner Weisheit oder seiner Grof3e rithmen,
sondern es muss so sein, dass jeder, der sich riihmt, sich nur des Herrn
rihmen kann (1Kor 1,31).

29 Denn du erhellst meine Leuchte;
der HERR, mein Gott, erhellt** mein Dunkel.

»Denn du erhellst meine Leuchte«: Mit diesem letzten Wort in diesem
Abschnitt geht David noch einmal zuriick zur Quelle allen Segens. Alles
Licht kommt von Gott. Er ist es, der uns aus dem Dunkel herausfiihrt, aus

459 vgl. Ps 131,1; Spr 6,17.
460 2Mo 10,23; Ps 27,1; 34,6; Ps 112.4.
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dem wir ohne ihn nie herausgefunden hétten. David gibt dem die Ehre,
dem die Ehre allein gebiihrt.

»Gott erhellt mein Dunkel«: Der Weg fiihrt zwar durch Dunkel, aber
Gott und sein Wort (V. 29) verdndern sich nicht. Das ist das Licht, das
dem Glaubenden leuchtet, wenngleich Gottes Wege ihm dunkel bleiben
miissen (V. 12), solange wir noch in dieser Welt sind. Sogar als David in
der dunklen Hohle von Adullam saf3 (Ps 34,1), konnte er zu seinem Gott
aufschauen, und sein Angesicht wurde heiter (Ps 34,6).

4. David schreibt alle friiheren Siege Gottes Hilfe zu
(V. 30-43)

In diesem Abschnitt beschreibt David seine Errettung von den Feinden in
einem anderen Licht als in den Versen 5-20. Dort war er hilflos gewesen
und hatte nur um Hilfe geschrien (V. 7). Hier aber rennt er sogar gegen
eine Schar an (V. 30) und jagt auf seinen eigenen Fiilen den Feinden nach
(V. 34), er spannt eigenhéndig den Bogen (V. 35) und zerschmettert im
Kampf die Widersacher (V. 39). Auf das Leben Davids bezogen, konnen
wir sagen, dass die zuerst beschriebene Errettung zur Zeit passt, in der er
von Saul verfolgt wurde und die Mittel nicht in der Hand hatte, gegen ihn
zu kdmpfen. Der Herr musste ihn immer wieder herausreien. Die nach-
her beschriebenen Errettungen passen zur zweiten Hélfte seines Lebens,
wo er als Krieger und Konig an der Spitze des Heeres auszog und mit
dem Schwert in der Hand die Kdmpfe Gottes kimpfte. Wir kdnnen bei-
des auf unser Leben als Christen anwenden: Gottes Gnade hat uns aus der
Macht des Todes herausgezogen (Eph 2,1.8; 2Tim 1,9.10); Gottes Gnade
befihigt uns nun, den guten Kampf des Glaubens zu kdmpfen (Eph 6,12;
2Tim 2,1). Gottes Gnade hat uns errettet, und Gottes Gnade befzhigt uns,
als Errettete zu leben, zu arbeiten und zu kdmpfen (1Kor 15,10). Es ist
wirklich so: Gott tut alles, und ich arbeite und erfiille alles. Der Herr hat
den Feind zunichtegemacht, und ich jage dem Feind nach und werfe ihn
nieder*'.

461  Diesen fiir uns schwer verstiandlichen Sachverhalt hat Jonathan Edwards so umschrieben: »/n der
wirksamen Gnade sind wir nicht einfach passiv, noch ist es so, dass Gott einiges macht, und wir dann
den Rest. Sondern Gott tut alles, und wir tun alles. Gott produziert alles, und wir handeln alles (God
produces all and we act all). Denn das ist es, was er produziert, nimlich unsere eigenen Handlun-
gen. Gott ist der einzige wirkliche Urheber und Quell; wir sind nur die wirklichen Handelnden. Wir
sind, in verschiedener Hinsicht, véllig passiv und véllig aktiv.«
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30 Denn mit dir*” renne ich gegen die Schar,
erspringe mit meinem Gott die Mauer.

»mit dir renne ich«: Hier haben wir beides: Mit Gott: Er ist es, der
wirkt, der uns beisteht, der uns beauftragt und der uns trégt. All das muss
er fir uns tun, weil wir es nicht tun kdnnen. Aber wir miissen rennen. Er
rennt nicht fiir uns.

Wer kann diesen Vers lesen, ohne an 1. Samuel 17 zu denken? Dort
war der schméchtige Jiingling allein gegen eine ganze Schar von Feinden
gerannt (V. 38), und Gott hatte ihm Sieg gegeben.

»die Mauer«: §iir. Gemeint ist entweder die geschlossene Reihe der
Feinde, die sich dem Angreifenden wie eine Mauer in den Weg stellt,
oder die Verschanzung (das, was die alten Eidgenossen eine Letzi nann-
ten), die die feindlichen Truppen errichtet haben. (Buber: »Mit meinem
Gott erspringe ich die Schanze.«)

»mir dir ... und mit meinem Gott«: Im Alter schaut David zuriick
und ruft sich und allen, die es héren wollen, in Erinnerung, dass es Gott
war, der das gewirkt hatte. Er hebt es in den nachfolgenden Versen mit
grolem Nachdruck hervor. Es ist Gott, »der mich mit Kraft umgiirtet«
(V. 33.37), »der mich hinstellt auf die Hohen« (V. 34), der mich den
Streit lehrt (V. 35). Er ist es, der David grofl macht (V. 36), der Raum
schafft seinen Schritten (V. 37), der die Feinde vor ihm beugt (V. 40).

31 Gott*> — sein Weg** ist vollkommen*®;
des HERRN Wort ist lauter*®;
ein Schild*’ ist er allen, die sich bei ihm bergen*®,

Das sind drei groBartige Wahrheiten: Gottes Weg ist »vollkommen;
Gottes Wort ist »lauter«; Gott ist allen, die sich bei ihm bergen, »ein
Schild« (sieche V. 3). Wir haben Gott als unseren Schutz und Schirm,
wir haben sein Wort, das uns lehrt und das uns alle Hilfe Gottes zusagt.
Daher diirfen wir wissen, dass Gottes Weg vollkommen ist, auch wenn

462 Ps 108,14.
463 °@l.

464 V.31.

465 V.24,

466 Ps12,7.
467 Ps3.4.
468  Ps2,12.
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er uns lang und schwer wird. David hatte oft geseufzt: Herr, wie lange
noch (Ps 6,4; 13,2.3; 35,17)? Aber jetzt, am Ende seines Lebens, kann er
sagen: Alle diese Wege waren gut; alle Not war gut; alle Angste waren
gut. Gottes Weg ist vollkommen. David musste diesen Weg gehen und
keinen anderen, um das zu begreifen, war er als Néchstes sagt:

32 Denn wer ist Gott*° auler dem HERRN?
Und wer ein Fels*’° als nur unser Gott?

Gott fiithrt uns sicher, und Gott fithrt uns so, dass wir lernen, was wir
lernen miissen. David hat auf seinem beschwerlichen Weg gelernt: Der
HERR allein ist Gott. Und auBler ihm ist kein Fels. Darum ist es grof3e
Torheit und Siinde gegen Gott, auf etwas anderes sein Vertrauen zu set-
zen als auf ihn allein. Wer das versteht, hat das Hochste gelernt und emp-
fangen. IThm fehlt nichts. Versuchungen miissen sein, »damit ihr voll-
kommen und vollendet seid und in nichts Mangel habt« (Jak 1,4). Wer
vollkommen und vollendet ist, hat mit David gelernt, nach dem ers-
ten Gebot zu leben: »Du sollst keine anderen Gotter haben neben mir«
(2Mo 20,3), und befolgt damit das oberste Gebot (Mt 22,37).

33 Der Gott*"!, der mich giirtet mit Kraft
und vollkommen macht*’> meinen Weg;

In Vers 22 hatte David gesagt, er habe die Wege des HERRN bewabhrt;
hier nun sagt er uns, womit das anfing und warum das tiberhaupt mog-
lich war: »Gott ... macht vollkommen meinen Weg«. In wunderbarer
Weise wird ausbalanciert, was auf den ersten Anblick selbstgerecht
schien (V. 21-25).

469  *zloah.
470 V.2.
471 2@l

472 V.24,
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34 und macht meine Fiifie*”* den Hirschen”* gleich,
und stellt mich auf meine Hohen*.

»meine Fiifle«: David kdmpfte noch zu Ful}, erst Salomo begann, aus
Agypten Rosse und Wagen einzufiihren, was eigentlich gegen das Konigs-
gesetz war (SMo 17,16). David hat wie Josua die Rosse der besiegten
Heere geldhmt und deren Wagen verbrannt (Jos 11,6; 2Sam 8,4), denn er
wusste, dass der Streit Gottes ist (Ps 20,8).

»Hirsche«: ajjalot, eigentlich »Hirschkiihe«. Das ist ein Vergleich,
den auch Habakuk in seinem Psalm verwendet (Hab 3,19). Gottes Macht
tragt uns und macht daher unseren Schritt leicht. Ja, Gott hat die Macht,
uns zum Sieg zu tragen, auch wenn wir nicht so méachtige Waffen haben
wie unsere Feinde; denn er hat auch die Macht, grole Heere mit Ross
und Wagen zu zerschlagen (Ri 4 — 5).

35 Er lehrt meine Hiinde den Streit*’®,
meine Arme spannen den ehernen Bogen.

»Er lehrt meine Hinde den Streit«: Gott lehrt seine Knechte, seine
Kampfe zu kdmpfen. Er hdtte das auch eigenhdndig tun konnen; aber
sie sollen darin seine Mitarbeiter werden (wie Jonathan, 1Sam 14,45,
von dem das Volk sagt: »Er hat mit Gott gehandelt an diesem Tag.«)
Es ist dem Volk Gottes eine Ehre, dass Gott sie dazu bestimmt hat, an
den Nationen sein Gericht zu vollstrecken (Ps 149,6-9). Das Neue
Testament sagt uns noch mehr dazu: Auch wir sind Mitarbeiter Gottes
(1Kor 3,9), und die Heiligen sollen einst zusammen mit dem Richter aller
(Joh 5,26.27) die Welt und Engel richten (1Kor 6,2) und mit Christus
tiber der Erde herrschen (Offb 5,10).

36 Du gabst mir den Schild deines Heils,
deine Rechte”’ stiitzte mich,
und deine Herabneigung machte mich grofl.

473 Hab 3,19.

474 2Sam 2,18; 1Chr 12,8.
475  Hab 3,19.

476 Ps 144,1.
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In Vers 3 hatte David gesagt, Gott sei sein Schild. Der hier verwendete
Ausdruck »Schild des Heils« ist offenkundig das Vorbild, nach dem Pau-
lus seine Ausdriicke fiir den geistlichen Kampf des Christen verwendet
(Eph 6,16.17; 1Thes 5,8).

»Deine Demut«: Was fiir ein Ausdruck! Wie wenig hitten wir er-
wartet, dass der ewige, der erhabene und unumschrinkte Gott demiitig
heilen sollte! Hier weissagt David von Christus, der von sich sagen
konnte: »Ich bin demiitig von Herzen« (Matthéus 11,26). Der Herr macht
sich klein, der Herr steigt herab (Phil 2,5-8).

Es war Gottes »Demut«, oder »Herablassung«, die David grof3
machte. Hier sehen wir David, wie er wirklich war und wie er wirklich
von sich dachte. Er war weit unten gewesen (V. 5-7), die Wasser hatten
ihn tberspiilt, tiberméchtige Feinde hatten ihn eingeholt und umstellt
(V. 19), aber der Herr hatte ihn herausgerissen (V. 17), der Herr war zu
ihm herabgestiegen und hatte ihn emporgehoben.

37 Du machtest Raum meinen Schritten unter mir,
und meine Knochel wankten nicht*’8,

38 Meinen Feinden jagte ich nach*’”® und erreichte sie,
ich kehrte nicht um, bis sie vertilgt waren.

39 Ich zerschlug sie,

und sie konnten nicht aufstehen;

sie fielen unter”’ meine Fiifie.

40 Und du giirtetest mich mit Kraft zum Streit,
zwangst in die Knie**', die wider mich aufstanden.

Wiederum ist es bezeichnend, dass David die Schilderung seiner Siege
im Feld mit zwei Bekenntnissen umrahmt: »Du machtest Raum meinen
Schritten«, und »du giirtetest mich mit Kraft« (nach Vers 33 schon
zum zweiten Mal). Er schreibt seine Siege Gottes Stirke und Gottes
Befdhigen zu. Paulus sagt, dass wir nur »in dem Herrn und in der Macht
seiner Stirke« stark sein konnen (Eph 6,10) und dass wir »in der Gnade,
die in Christus Jesus ist«, stark werden (2Tim 2,10).

»zum Streit«: Gott gibt uns Kraft, damit wir den Weg des Glaubens
478 Ps17,5 1213,
479 2Chr 14,13,

480 Eph 1,22.
481  das gleiche Verb wie in Ps 17,13; Ri 4,23.
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gegen allen Widerstand gehen, damit wir den Kampf des Glauben kdmp-
fen konnen (1Tim 1,18). Er kréftigt uns mit aller Kraft »zu allem Aus-
harren« (Kol 1,11); er hat uns einen Geist der Kraft gegeben, damit wir
mit dem Evangelium leiden (sieche 2Tim 1,7.8; 2,3).

»unter meine Fiille« erinnert in der Wortwahl der LXX, vmo toug
modeg pou, »unter meine Fiile«, unmittelbar an Epheser 1,22, vmo toug
modeg oov, »unter seine Flile«. Es ist gut moglich, dass Paulus an eben-
diese Stelle dachte, als er den Epheserbrief schrieb. Auf alle Fille ver-
weist die Erfahrung Davids auf das Werk des Messias.

41 Du gabst mir den Nacken*** meiner Feinde;
meine Hasser, ich machte sie stumm.

42 Sie schrien, und kein Retter war da —

zu dem HERRN, und er horte sie nicht*®,

Gott hatte in seinem Bund verheilen, er werde seinen Schrecken auf
die Feinde Israels legen und ihren Riicken seinem Volk zukehren
(2Mo 23,27). Das erfiahrt David, der Geliebte Gottes. Dass Feinde
»schrien ... und er sie nicht horte«, steht in auffilligem Kontrast zu
Davids Erfahrung. Er hatte geschrien, und der Herr hatte ihn erhort (V. 7).

43 Ich zerrieb sie wie Staub vor dem Wind**,
schiittete sie hin wie Gassenkot.

Die einst Ubermichtigen, die David niedergedriickt und schier ertrinkt
hatten (V. 5.6) flichen jetzt vor David wie »Staub vor dem Wind«. Die
Feinde, die stirker gewesen waren als er (V. 18), sind vor Gott ganz kraft-
los. Wenn Gott eingreift, wendet sich alles. Die Hohen werden erniedrigt
und die Niedrigen werden erhoht; die Méachtigen werden von ihren Thro-
nen gestofen und die Armen kommen zur Herrschaft, eine Wahrheit, die
in den Heiligen Schriften oft besungen wird (1Sam 2; Ps 113; Lk 1). Der
Heilige ist zum Werkzeug Gottes geworden, das geschriebene Gericht
auszuiiben (149,9). Er ist es, der die Gottlosen zersto3t »wie Staub vor
dem Wind«.

482 2Mo 23,27.
483 Spr1,28;21,13.
484  Ps14.
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»Gassenkot«: tit hiisot, wortl. Lehm der Gassen, also Schmutz, den
man aus dem Haus fegt und auf die Strafle schiittet (vgl. Jes 10,6 und
Sach 10,5).

5. David spricht vom Kénigtum, zu dem Gott ihn
erhéht hat (V. 44-51)

Gott hatte David aus allen inneren Kampfen (»Streitigkeiten des Vol-
kes«) errettet, ihn zum Konig iiber ganz Israel gemacht und dann zum
Haupt iiber die ringsum wohnenden Nationen gesetzt. Damit war das
Volk Gottes erstmals seit den Tagen Josuas wieder ganz auf die Hohe sei-
ner Berufung gefiihrt worden. Wir kénnen sagen, dass Gott David eben-
deshalb erwihlt, gerettet und bewahrt hatte, um unter seiner Fiihrung und
Regierung das Volk wieder dahin zu bringen, wo es nach der Absicht der
Erlosung sein sollte: Es sollte Gott priesterlich dienen (2Mo 19,6) und
es sollte ihm als seinem wahren Konig untertan sein (2Mo 15,18). David
trug bestindig eine doppelte Sehnsucht im Herzen, und er ruhte nicht,
bis sie erfiillt war: eine Wohnung zu finden fiir seinen Gott (Ps 132), und
das von ihm regierte Volk unter die Regierung Gottes zu fithren. Bei-
des zeigte sich an dem Tag, da David die Bundeslade nach Jerusalem
brachte (2Sam 6). Die Gegenwart Gottes musste als Mitte des ganzen
Volkes Gottes eingesetzt werden; und alles Volk sollte verstehen, dass
David und damit sein Volk der Bundeslade und damit dem Thron Gottes
unterworfen war; denn zwischen den beiden Cherubim der Bundeslade
thronte der Gott Israels (2Sam 6,2).

44 Du befreitest mich aus den Fehden des Volkes,
setztest mich zum Haupt*® der Volker;
ein Volk, das ich nicht kannte*°, dient mir.

Die »Streitigkeiten des Volkes« sind die langen Kédmpfe zuerst mit Saul
und dann mit Isboseth.

»Du setztest mich zum Haupt der Nationen«: gojim, das sind die
Fremdvolker. Das war von Anbeginn Gottes Vorsatz mit David; er sollte

485  5Mo 28,13; Eph 1,22.
486 Jes 55,4.5.
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von Israel aus iiber die Nachbarvolker regieren. Es ist Gottes Vorsatz mit
einem jeden seiner Erwéhlten. Wir sollen mit Christus erh6ht werden auf
seinen Thron (Offb 3,21) und wir sollen Gewalt haben iiber die Nationen
(Offb 2,26). Fiir diese hohe Bestimmung miissen wir zuvor geschult wer-
den; wie das geschieht, hat David an seinem Beispiel geschildert: Wir
miissen durch Leiden zur Regierung kommen (Apg 14,22); durch Aus-
harren kommen wir zum Konigtum (Offb 1,9). Das ist der Weg, den Gott
alle seine Knechte und kiinftigen Mitregenten fiihrt, wie wir am Lebens
Josephs, Moses, Davids und der Apostel sehen. Ja, selbst unser Herr
ging diesen Weg. Er musste »dieses leiden und in seine Herrlichkeit ein-
gehen« (Lk 24,26; 1Petr 1,11).

Dieser Vers ist gleichzeitig messianisch; in Jes 55,4.5 stehen die fast
gleichen Worte, die dort auf die zukiinftige Regierung des Messias bezo-
gen sind.

45 Aufs Horen des Ohrs gehorchten sie mir;
die Sohne der Fremde schmeichelten mir*’.

Die Nationen wurden Koénig David gehorsam; vorher musste David ler-
nen, Gott gehorsam zu sein. Die Schule des Gehorsams ist die Hoch-
schule zur Herrschaft. Wir miissen uns im Kleinen bewéhren, dann wird
der Herr uns iiber viele Stadte setzen (Lk 19,17).

46 Die Sohne der Fremde welkten
und wichen**® aus ihren Burgen.

47 Der HERR lebt*,

gepriesen sei mein Fels*?,

und erhoht sei der Gott meines Heils!

»Die Sohne der Fremde welkten ...«: Es erging ihnen wie den Blattern
am Baum, wenn ihnen der Lebenssaft entzogen ist (Ps 1,3, wo das glei-
che Verb steht). Wenn die Feinde so vor einem schwach werden und in
die Knie gehen, dann muss man ja fast iibermiitig werden. Aber genau
das ist mit David nicht passiert. Kaum hat er erzihlt, wie die Feinde vor
487 Ps66,3;81,16.

488 Mi7,17.

489 1K 1,29.
490 V.3.
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ihm bebten, ruft er: »Der HERR lebt.« Er fiihrt damit seine Siege auf die
Macht des lebendigen Gottes zuriick.

»gepriesen sei mein Fels«: David hatte sein Lied angefangen, weil er
Gott fiir alle Errettungen danken wollte. Er endet sein Lied mit Dank. Er
hat Gottes Wohltaten an ihm aufgezéhlt, und aus seinem Inneren bricht
wieder Lob hervor. Weil »der HERR lebt«, lebt auch David noch (vgl.
Joh 14,19). Ihm, dem Lebenden, verdankt er alles, und dass muss er laut
sagen, damit alle es horen. Der hebréische Leser des Psalms wird un-
weigerlich an einen Schwur erinnert, denn der Ausdruck haj JHWH ist
gleichzeitig die tibliche Einleitung zu einem Eid: »So wahr der HERR
lebt ...« (z.B. Rt 3,13; 1Sam 14,39). Das weill David natiirlich auch, und
darum muss diese Anspielung von ihm beabsichtigt gewesen sein. Sein
ganzes Leben, alles, was ihm widerfahren ist und alles, was er erzéhlt
hat, beweist, dass Gott den Eid hilt, den er geschworen hat.

Wie zu Beginn seines Dankliedes nennt David zum Schluss seinen
Gott und Herrn »Fels«. Warum greift er ausgerechnet diesen Namen Got-
tes wieder auf? Er will damit sagen, dass wéhrend seines ganzen Lebens
und bei allem Auf und Ab seines eigenen Wandels, durch alles Wanken
und Zagen hindurch einer nie gewankt hatte: sein Gott. In ihm allein fand
David Festigkeit; er war es, der David getragen und nie versagt hatte.

»Der Gott meines Heils«: jisi, das gleiche Wort wie im Ausdruck
»Horn meines Heils« in Vers 3. Er soll »erhoht« werden. Gott hatte
David tber viele Nationen und tber seine Feinde erhoht (V. 44-47).
Dafiir soll er und er allein erh6ht werden.

48 Der Gott*', der mir Rache gab

und mir die Vélker unterwarf*?,

49 mein Retter von meinen Feinden.

Ja, vor ihnen, die gegen mich aufstanden,
erhohtest du mich,

befreitest mich vom Mann der Gewalt.

Hier zahlt David noch einmal alles auf, was Gott tat: Er »gab Rache; er
»unterwarf die Volker«; er war dem David »Retter von (s)einen Fein-
den«, er »erhéhte« David vor denen, »die gegen (ihn) aufstanden«, er

491 9@l
492 1K55,3; Ps 144,2.
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befreite ihn »vom Mann der Gewalt«. Der Gott Davids tat alles; der
Gott Davids ist alles; David ist nichts (2Kor 12,11; Gal 6,3).

Hier kommt im Psalter zum ersten Mal das Wort »Rache«, naqamét,
vor, das hier in der Mehrzahl steht (wie in Ps 79,10 und 94,1; die weiteren
Belege des Worte sind Ps 58,11 und 149,7). In Psalm 94,1 heilit Gott sogar
*¢l naqamot, »Gott der Rache«, und das zeigt uns, dass Rache uns nicht
anstoBig erscheinen sollte. Es ist ein Beweis von Gottes Gerechtigkeit,
dass er das Blut seiner Knechte racht (Ps 79,10). Darum freuen sich die
Gerechten, wenn sie Gottes Rache anschauen (Ps 58,11). Auch das Neue
Testament spricht von Gottes Rache (2Thes 1,8; Hebr 10,30). Die voll-
endeten Heiligen im Himmel werden jubeln und Gott dafiir anbeten, dass
er das Blut seiner Knechte gerdcht hat (Offb 19,2; siche SMo 32,43),
also genau das tun, was Psalm 58,11 sagt. Jesaja 35,4 und 63,4 zeigen
uns, dass Gottes Rache von Gottes Heil nicht getrennt werden kann.
Auch das wird im Neuen Testament bestétigt: Die Rache tiber die Hure
Babylon geschieht im Zusammenhang mit der Hochzeit des Lammes
(Oftb 19,2.3.5.6), und was ist dieses anderes als die Vollendung von Got-
tes Heil? Das Entscheidende ist, dass wir uns nicht selbst rdchen, son-
dern die Rache dem iiberlassen, dem sie gehdrt (R6m 12,19). Wir fin-
den Rache deshalb eine unwiirdige Sache, weil sie bei uns Menschen
mit stindigen Regungen der Genugtuung und der Schadenfreude verbun-
den ist. Das ist bei Gott nicht der Fall. Seine Rache ist gerecht, heilig
und gut.

50 Darum preise ich dich, HERR, unter den Voélkern*,
lobsinge deinem Namen,

»Darum preise ich dich, HERR, unter den Voélkern«: Gott hatte David
Macht gegeben iiber die Nationen, gojim (V. 44); aber Gott wollte David
nicht verderben. Er wollte nicht, dass David seine Erhdhung sich selbst
zuschreiben und als ein Tor enden und umkommen sollte. Er wollte,
dass David dem die Ehre gebe, der sie als Einziger verdient. In der Er-
rettung handelt Gott am Menschen so, dass der Ruhm ausgeschlossen ist
(Rom 3,27). Er muss uns alle unsere vermeintliche Kraft und Weisheit

493  Ri5,3;Ps9,12;57,10; Jes 12,4; Rom 15,9.
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nehmen, »damit sich vor Gott kein Fleisch riihme« (1Kor 1,29). Er muss
uns mit Dornen stechen, damit wir uns nicht tiberheben (2Kor 12,7).

Diesen Vers zitiert Paulus in Romer 15,9 und sagt damit, dass es
Christus ist, der Gott bekennt unter den Nationen. Er ist auch eine der
zahlreichen Ankiindigungen dafiir, dass der Segen Abrahams durch
Christus zu den Nationen kommt.

51 der grofie Rettung schafft seinem Konig**,
Giite erweist seinem Gesalbten*%,
David und seinen Nachkommen*¢ ewiglich.

»Giite«, heeszed, ist die aus Liebe und Heiligkeit geborene Bundestreue.
Das hebrdische Wort bezeichnet mehr als das deutsche »Giite« (das wir
faute de mieux verwenden). Es ist etwas nicht allein etwas aus Liebe,
sondern ebenso aus Treue und aus Gerechtigkeit Gewirktes. Gott hatte
dem David geschworen, er werde tiber seine Nachkommen wachen und
ihm ein ewiges Haus bauen; als er diese VerheiBungen erfiillte, erwies er
heesaed (siche Erklarung zur Auslegung von Ps 5,8).

Gott hielt den ewigen Bund, in den sein Sohn getreten war. In die-
sem Bund verhieB er das ewige Leben (Tit 1,2) fiir alle jene Seelen, die er
dem Sohn gegeben (Joh 6,37; 17,6), die dieser sterbend und auferstehend
erwerben und zur Herrlichkeit fiihren sollte (Joh 17,24). Er hatte ihm ver-
heiflen, dass er als Lohn seiner Leiden viel Frucht sehen (Jes 53,11) und
als der Erstgeborene aus den Toten auch der Erstgeborene unter vielen
Briidern sein sollte (R6m 8,29). In seiner Bundestreue hat er alle dem
Sohn gegeniiber gemachten VerheiBungen und damit alle Verpflichtun-
gen des Bundes erfiillt. All das kann als der vollendetste Ausdruck von
Gottes haesaed bezeichnet werden.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 18

»Es sind viele Dinge in diesem Psalm, die uns zwingen, ihn von Chris-
tus zu verstehen, wiederum viele, die uns nétigen, ihn von David zu ver-

494 Ps20,7.
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stehen; und ich selbst bin bis jetzt noch nicht gewiss geworden, welche
Auffassung die rechte und eigentliche ist, sodass ich mich hier nicht ohne
Gefahr frei bewegen kann. Augustin behandelt ihn, ohne sich hindern
zu lassen, von Christus und seinem Leib, das ist, der Kirche, und Pau-
lus scheint in Romer 15,9 damit tibereinzustimmen, da er den vorletzten
Vers dieses Psalms auf Christus bezieht, indem er sagt: »Darum will ich
dich loben unter den Heiden und deinem Namen singen.« Dem wollen wir
auch einstweilen folgen, da es sicherer ist, zu reichlich auf Christus zu
deuten als auf den Christen David, und leichter, aus der Wahrheit das Vor-
bild zu verstehen; denn es ist kein Zweifel, dass Davids Kriege und Siege
Christi Leiden und Auferstehung abgebildet haben. So sagt denn Augus-
tin: Alles, was in diesem Psalm gesagt ist, was dem HERRN selbst eigent-
lich nicht zukommen kann, muss auf die Kirche bezogen werden. Denn es
redet hier der ganze Christus, an dem alle Glieder sind. Wir wollen also
dafiir halten, dass David, wéahrend er danksagt fiir seine Siege, zugleich
eine Weissagung in der Person Christi hineingewebt habe, der der Sieger
ist iiber die Siinden, den Tod und die Welt, sodass wir den Titel so verste-
hen: »Der dem HERRN die Worte dieses Liedes geredet hat¢, das heif3t,
der dies Lied verfasst hat auf den zukiinftigen Christus, und zwar zu der
Zeit, wo er, da alle Feinde besiegt waren, ein ruhiges Leben genoss. Daher
hat auch der ganze Psalm Worte des auferstandenen Christus. Diesen Sinn
hat er vielleicht verdeckt anzeigen wollen, da er als den letzten Feind Saul
nennt, der doch in Wahrheit der erste Feind Davids war, damit er durch
diese umgekehrte Ordnung lehrte, dass er nicht von seinen, sondern von
Christi Siegen handle« (Luther, Arbeiten iiber die ersten 22 Psalmen).

»Wir wissen, mit welchen Schwierigkeiten David zu kdmpfen hatte, und
welche groflen Hindernisse er iiberwinden musste, um zur Herrschaft
zu gelangen. Denn bis zu Sauls Tod brachte er als fliichtiger Verbann-
ter furchtsam sein Leben zu, da ihm von vielen Seiten der Tod drohte.
Dann, als Gott ihn durch seine Hand schon auf den Thron gesetzt hatte,
begannen fiir ihn neue innere Streitigkeiten, und da die feindliche Partei
sehr stark war, war er oft dem Untergang nahe. Bis an sein Ende wurde
er von dufleren Feinden hart bedriangt. Dieser Schwierigkeiten wiirde er
ohne den Beistand der gottlichen Macht nie Herr geworden sein. Nach-
dem er nun diese herrlichen Siege errungen hat, verherrlicht er nicht sich
selbst, wie sonst die Menschen zu tun pflegen, sondern bringt Gott als
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dem Urheber derselben die gebiihrende Ehre dar. Der Psalm beginnt mit
einer Lobpreisung der wunderbaren Gnade, die er nicht nur zu Beginn
seiner Regierung erfuhr, sondern die ihn auch im weiteren Fortgang
stiitzte. Darauf zeigt er, dass sein Reich ein Vorbild auf Christi Reich ist,
damit die Gldubigen daraus die Zuversicht gewinnen, dass Christus, mag
auch die Welt ihm feind sein und gegen ihn ankdmpfen, doch durch die
grof3e Macht seines Vaters immer Sieger bleiben wird« (Calvin).

»Auf einen Psalm, der am hervorstechendsten die Physiognomie der sau-
lischen Verfolgungszeit trdgt, folgt nun derjenige, in welchem alle dort
und weiter riickwirts vernommenen Klagen in einen weiten und breiten
Lobgesang miinden; denn was den David vormals zu klagen bewogen, ist
nun gewendet und geendet. Er steht am Ende seiner irdischen Lautbahn
und hat nur noch sein Lied zu singen zur Ehre dessen »der alles so herr-
lich regieret, der ihn auf Adelers Fittichen sicher gefiihret«« (Déachsel).

»Obwohl David Konig war, nannte er sich Knecht des HERRN ... Da
er mit dichterischem Genius begabt war, diente er dem HERRN, indem
er diesen Psalm zum Gebrauch im Haus Gottes dichtete. Es ist kein
geringer Dienst, diesen kostlichen Teil des Gottesdienstes zu fordern
... Man beachte, wie David die Worte des Liedes nicht schrieb, um den
Geschmack der Menschen zu befriedigen, sondern er wandte sich an den
HERRN. Es wire gut, hitten wir in unserem Singen und in unserem Got-
tesdienst ein Auge, das einfiltiger auf die Ehre des Herrn ausgerichtet
wire. Lobpreis, der nicht ausschlieBlich und mit ganzem Herzen dem
Herrn allein gilt, ist wenig wert« (Spurgeon).

»Wir finden hier die Manifestation Gottes in seinem Eingreifen fiir den
Messias, dessen Befreiung und Erhohung gleichzeitig die Befreiung und
den Segen seines Volkes ist, mit dem er sich verbunden hat. Aber das
Ergebnis reicht noch weiter: Er wird zum Haupt der Nationen, und ein
Volk, das er nicht gekannt hatte, dient ihm. Aber ein Grofteil des Psalms
behandelt den Weg, auf dem Gott sich in all dem geoffenbart hat — sein
personliches Eingreifen, sein darin manifestierter Charakter —, und das
macht ihn zum Gegenstand der Lobpreisungen seines Volkes. Diese
Selbstoffenbarung Gottes ist ihr und aller Schopfung ewiger Segen und
ihr nie endendes Gliick« (Grant).
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»Dies ist einer der erhabensten und schonsten der Anbetungspsalmen. Es
ist zugleich ein vollkommenes Muster des Lobes und darum eine grof3-
artige Offenbarung der Methode, der Macht und des Mitgefiihls Got-
tes ...

Einleitung zum Lobpreis (V. 2-4): Der Psalmist schiittet die Freude
und die Dankbarkeit seines Herzens aus, das vom Geist hochster Be-
wunderung durchstromt ist.

Gefahr und Befreiung (V. 5-20): Die furchtbare Natur der Gefahr wird
zuerst deutlich gemacht, darauf folgt die Schilderung der Macht und die
Erhabenheit Jahwes sowie der Tatsache der Befreiung.

Das Prinzip (V. 21-30): Die Ursache der gottlichen Befreiung wird
erkldrt und damit die Wahrheit bleibender Wichtigkeit, dass Gott dem
Menschen das ist, was der Mensch ihm ist.

Die daraus folgende Zuversicht (V. 31-46): Das Lied bricht wieder in
iiberbordende Freude aus. Absolute Zuversicht in Gott und die Gewiss-
heit fortgesetzten Triumphes beruhen auf den bereits gemachten Er-
fahrungen seiner Giite.

Ausklang des Lobpreises (V.47-51): Der Hymnus endet mit Auf-
zahlungen der Wohltaten, die Gott dem Ko6nig erwiesen hat, und mit des-
sen Entschlossenheit, Gott unter den Nationen zu preisen« (Morgan).

V. 2-4 — »Zuerst ein Prdludium oder Vorspiel. Eben so innig als kréftig
spricht gleich anfangs das Grundgefiihl sich aus, welches den betagten
Konig beim Riickblick auf seine Lebensfithrung erfiillt. In gehduften Lie-
besnamen sucht er zu erschopfen, was alles er in seinem langen Leben
an seinem Gott gehabt, und welche Wirkung diese Erfahrungen hervor-
gebracht haben« (Dachsel).

V. 5-7 — »David fasst hier alle wiahrend der saulischen Verfolgungszeit
erlebten furchtbaren Gefahren und wundersamen Erhérungen und Er-
rettungen in ein Gesamtbild zusammen, indem sich ihm das Unsichtbare,
welches sich zum Sichtbaren wie Ursache zur Wirkung verhélt, versicht-
bart« (Delitzsch).

V. 21 — »Obwohl wir vor Gott nicht anders gerecht werden konnen, als
wenn wir uns selbst anklagen, so tun uns doch die Gottlosen auf man-
cherlei Weise Unrecht, besonders in dem Worte Gottes. Das ist es, warum
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(David) hier seine Gerechtigkeit anfiihrt, um welcher willen ihm, wie er
rihmt, die Errettung von seinen Feinden vergolten sei. Denn es ist das
Gericht zwischen uns und Gott ein anderes als das zwischen uns und
unseren gottlosen Widersachern. Dariiber ist zwischen Hiob und seinen
Freunden ein grofBer Streit, indem jene darauf bestehen, dass der Mensch
es dahin bringen konne, dass er auch vor Gott gerecht sei, wenn er vor
Menschen mit keiner Siinde befleckt sei; Hiob dagegen behauptet, dass
er vor Menschen gerecht sei, aber bekennt, dass er vor Gott ein Stinder
sei, vor dem alle Menschen Siinder sind und des Ruhms ermangeln, den
sie an Gott haben sollen« (Luther, Arbeiten tiber die ersten 22 Psalmen).

»Wenn wir diesen Psalm als eine Weissagung auf den Messias auffassen,
verstehen wir diese in starke Worte gekleideten Bekenntnisse der Ge-
rechtigkeit miihelos, denn sein Gewand war wei3 wie Schnee. Als Worte
Davids aufgefasst, haben sie viele verwirrt. Der Fall ist aber klar, und
wenn man die Worte nicht iiber ihre urspriingliche Absicht hinaus stra-
paziert, miissen sie uns keine Schwierigkeiten bereiten. Obwohl Gottes
Gaben und Berufungen im vollsten Sinn und hochsten Grad auf souverdner
Gnade beruhen und nie verdient sind, so erkennen wir doch in Gottes Vor-
sehung seine Gerechtigkeit, die am Ende die zu Unrecht Bedriangten récht
und die Gerechten befteit. Die frithen Drangsale Davids entstanden durch
die Bosheit des neidischen Saul, der ohne Zweifel seine Nachstellungen
Davids damit entschuldigte, dass er dem Mann nach dem Herzen Gottes
bose Dinge unterstellte. David erklért, alle diese Unterstellungen seien
unwahr und bezeugt, dass er eine durch Gottes Gnade geschenkte Gerech-
tigkeit besal3, die Gott im Angesicht aller Verleumder gnédig belohnt habe.
Vor Gott war der Mann nach dem Herzen Gottes ein gebeugter Siinder,
aber vor seinen Verleumdern konnte er, ohne schamrot zu werden, von >der
Reinheit seiner Hinde« und seinem gerechten Leben sprechen ... Es hat
nichts mit Selbstgerechtigkeit zu tun, wenn ein ehrlicher Mensch weil3,
dass er ehrlich ist, noch auch, wenn er darauf vertraut, dass Gott in seiner
Vorsehung ihm seine Ehrlichkeit lohnen werde« (Spurgeon).

V. 29 — »Und so war’s damals bei mir. Ich wusste nicht, dass ein anderes
Licht den Verstand erleuchten miisse, dass er an der Wahrheit teilhaben
kann, weil in ihm selbst nichts liegt vom Kern der Wahrheit. Denn »du,
Herr mein Gott, ziindest meine Leuchte an und machst hell meine Fins-
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ternis<, und »von deiner Fiille haben wir alle empfangen¢, denn »du bist
das wahre Licht, das allen leuchtet, die in diese Welt kommen¢, denn »in
dir ist kein Wandel und nicht ein Schatten der Verdnderung«« (Augusti-
nus, Bekenntnisse, 1V, 15).

V. 32 — »Was bist du also, frage ich, du mein Gott? Was anderes als Gott,
der Herr? Denn, >wer ist Herr aufier dem Herrn, oder wer Gott aufier
unserem Gott<? Du Hochster, Bester, Méchtigster, Allerméichtigster,
Barmbherzigster und Gerechtester, Verborgenster und Gegenwartigster,
Schonster und Stérkster, fest dastehend und doch unbegreiflich, un-
wandelbar und doch alles verwandelnd, nie neu, nie alt, aber alles er-
neuernd, »hinwelken lassend die Hochmiitigen, und sie merken’s nichtc,
immer tétig, immer ruhig, sammelnd, ohne zu bediirfen, tragend, fiillend
und schiitzend, schaffend, ndhrend und vollendend, suchend, wo nichts
dir fehlt. Du liebst und gerétst doch nicht in Wallung, eiferst und bist
doch gelassen, es reut dich und bist doch unbekiimmert, du ziirnst und
bleibst doch ruhig, dnderst wohl dein Verhalten, aber nie deinen Rat-
schluss, nimmst an dich, was du findest, und hast’s doch niemals ver-
loren, kennst keinen Mangel und freust dich doch des Gewinns, weif3t
nichts von Habgier und forderst doch Zinsen ... du trdgst Schulden und
wirst doch nicht drmer« (Augustinus, Bekenntnisse, 1, 4).

V. 47 — mDer HERR lebt!«: Das ist ein Bekenntnis, also nicht ledig-
lich die ehrerbietige BegriiBung eines Konigs (z.B. 1Ko 1,25.39). In die-
ser Wahrheit sah der Israelit den groBen Kontrast zwischen Jahwe, der
alles tut, was ihm gefillt, und den Gotzen, die einen Mund haben, aber
nicht reden (Ps 115,3.5); vielleicht auch zwischen seinem nie endenden
Leben und dem zyklischen Wechsel in der Existenz des Baal. Der Ruf
yBaal lebt« wechselte mit »Baal ist tot<. Der Tatsache, dass Jahwe ewig
lebt und unermiidlich wirkt, ist die Tatsache der bestédndigen Festigkeit
zugeordnet: Er ist »mein Fels«« (Kidner).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 18

V. 1 — »errettet«: hasil, eigentlich »herausgerissen« (V. 18.49), wie in
Amos 3,12; auch in Psalm 7,2.3; 33,16; 39,9; 50,22; 51,16; 69,15; 79.9.
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V. 2 — »lch liebe dich«: >zerhadmaka. In Psalm 116,1 steht fiir »lieben«
das tibliche Verb *ahab, hier aber raham. Das ist die von tiefen, inni-
gen, zuweilen sogar heftigen Empfindungen begleitete Liebe, es ist die
Liebe der Mutter zu ihrem Kind (Jes 49,15). Luther iibersetzt treffend:
»Herzlich lieb habe ich dich.« Diodati: »Ti amero affettuosamente.«
LXX: ayamow, das allgemeinste und darum blasseste Wort fiir lieben
(dbLrewv wire angemessener gewesen, oder otepyeLv). Das entsprechende
Hauptwort reehaem, »Erbarmen« (Ps 79,8; Jes 63,15 bedeutet zunéchst
Mutterschof3 (1Mo 49,25; Jer 1,5); und dann die inneren Empfindungen
der Mutter, das Erbarmen (das bekanntlich auch im Deutschen auf etwas
Miitterlichem beruht: der Barm ist altgermanisch die Mutterbrust; schwe-
disch noch immer in dieser Form und Bedeutung gebrauchlich).

V. 3 — »Fels«: selac, wie in Psalm 31,4; 40,3; 78,16; 104,18; 137,9. Das
zugrunde liegende Verb salac bedeutet »spalten, es ist also ein zerkliif-
teter Fels (Buber tibersetzt daher »Schroffen«), in dem man Unterschlupf
finden kann. Wir denken an 2. Mose 33,22, wo Mose sich in der Fel-
senkluft bergen konnte, wihrend der EWIGE in seiner Allmacht und
Heiligkeit voriiberzog.

»Burg«: masiidah, eigentlich »Fang«, »Beute« (Hes 13,21), »Netz«
oder »Gefangnis« (Ps 66,11), vom Verb siid, »fangen« (Beth-tsaida ist
das Haus des [Fisch]fanges), also ganz allgemein ein Ort sicherer Ver-
wahrung; es findet sich in den Psalmen noch in 31,3.4; 91,2; 144,2. Buber:
»Bastei«. Siehe Erklarung zu Psalm 31,3, wo das gleiche Wort verwendet
wird.

»Retter«: mapallét, ein aktives Partizip des Verbs pillét. Es ist auf die
poetische Sprache beschrénkt; von den 27 Belegen im AT finden sich 19
allein in den Psalmen (17,13; 18,3,44; 22,5,9; 31,2; 37,40; 40,18; 43,1,
56,8; 70,6; 71,2,4; 82,4; 91,14; 144,2.) Im Grundstamm (Qal) bedeutet
das Verb »davonkommen« (Hes 7,16), entsprechend im Piel »davon-
kommen lassen«, oder noch nidher am Hebriischen: »entrinnen machen«.
Daher tiibersetzt LXX puotng, und Buber »der mich entrinnen macht;
Diodati »il mio liberatore«, Segond »mon libérateur«, Luther und Ziir-
cher »Retter«. Aus Hesekiel 7,16; Jes 5,29; 6,14 ist zu erkennen, dass
dieses Verb die Grundbedeutung »ohne Schaden davonkommen«, »mit
heiler Haut entrinnen« hat. Das hebr. palat entspricht dem akkadischen
balatu, »gesunden«.
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»Hort«: stir, wie in V. 32.47 ein Wort, das ebenfalls »Fels« bedeutet.
Das ihm zugrunde liegende Wort sarar bedeutet »hart sein«. Dieses Wort
hebt die Harte und damit Festigkeit und Unerschiitterlichkeit des Felsens
hervor; es geht also um den Felsen, auf dem man sicher stehen kann.
str wird sehr haufig fiir Gott verwendet (saelac hingegen selten), z.B.
in Psalm 19,15; 28,1; 31,3; 62,3.7; 78,35; 92,16. Buber und Marx iiber-
setzen »Fels«.

»Schild«: magén, der bewegliche Rundschild (wie Ps 3,4; 33,20) im
Gegensatz zum groflen manndeckenden Standschild, sinnah (5,13).

»hohe Feste«: misgab, vom Verb sdgab, »sich erheben«. Buber:
»Steilhorst«

»Heil«: jésac (wie in V. 36.47), »Errettung«, »Heil«, »Hilfe« im all-
gemeinen Sinn, im Unterschied zum nomen unitatis jasticah, das wie in
Vers 51 die Rettungstat, eine konkrete Errettung bezeichnet.

V. 4 — »der zu loben ist«: mohullil, ein passives Partizip von hallél,
»loben«. Hieronymus iibersetzt korrekt laudatum invocabo Dominum;
LXX liest die Konsonanten mhll mit anderen Vokalen, namlich als das
aktive Partizip mohallél, »lobend«: atvwy emikaiecopat kuplov, »indem
ich lobe, werde ich den HERRN anrufen.«

V. 6 — »Belial«: balijjacal, bedeutet wortlich »ohne (bali) Nutzen
(jacal)«. yewpappor avopiag, »Biche der Gesetzlosigkeit«, Luther und
Zircher »Strome des Verderbens«, Diodati »torrenti di scellerati«.

V. 16 —»Schnauben deiner Niistern«: niSmat riah *appzeka, wortlich:
»Hauch des Geistes deiner Niistern«. »Hauch des Geistes« ist so viel wie
ein heftiges Atmen, eben Schnauben.

V. 19 — »sie ereilten mich«: jogaddamiini, das gleiche Verb wie in 6b.
V. 27 — »der Verkehrte«: ciqqés, das Wort ist eine weitere Anleihe an das
Lied Moses: in 5. Mose 32,5 steht das gleiche Adjektiv fiir »verkehrt«.

Paulus zitiert die Stelle in Philipper 2,15 nach LXX: yevex dieatpogiievn.

V. 29 — »du erhellst« und »mein Gott erhellt« verwendet zwei ver-
schiedene Verben. In der ersten Vershilfte steht ta’ir, in der zweiten jag-
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giah. Ersteres ist vom Hauptwort »Licht«, *0r, abgeleitet, Letzteres von
négah, »Glanz«. Buber iibersetzt daher: »Du bist’s, der meine Leuchte
erhellt; er, mein Gott, durchscheint meine Finsternis.«

V. 31 —»lauter«: sarifah, eigentlich »ausgeschmolzen« (wie in Ps 12,7);
daher Buber: »schlackenlos ist SEIN Spruch«.

V. 32 — »Gott«: *zléah. Dies ist der erste von vier Belegen (Ps 18,32;
50,22; 114,7; 139,19) dieses Titels Gottes in den Psalmen; im {ibrigen
Alten Testament kommt dieser Name tiber 50-mal vor.

V. 36 — »Deine Herabneigung«: canwatka, Buber iibersetzt » Antwort,
da er es vom Verb “4niah mit der Bedeutung »antworten« herleitet. Das
ist problematisch, weil das Hauptwort in dieser Bedeutung im AT nir-
gends belegt ist. Es ist daher sicher richtig, es vom Verb ¢Anah mit der
Bedeutung »niedrig sein«, »gebeugt sein« zu erkldren. canwah mit der
Bedeutung »Demut« kommt an folgenden Stellen vor: Spr 15,33; 18,12;
22.,4; Zeph 2,3. Dazu ist das verwandte Adjektiv canaw, »demiitig«,
ebenfalls mehrfach belegt (4Mo 12,3; Jes 11,4; 29,19; 32,7; Am 2,7 etc.).

Ziircher umschreibt mit »Giite«, LXX 1 mdetee oov, »deine Ziich-
tigung«, was Luther tibernommen hat: »wenn du mich demiitigst«.

Delitzsch stiitzt meine Ubersetzung. Er verweist zunéchst auf Raschi,
den mittelalterlichen jiidischen Bibelausleger: »Uberall, wo die Schrift
die Herrschermacht des Heiligen, gepriesen sei er, bezeugt, da hebt
sie daneben auch seine Herablassung hervor wie 5. Mose 10,17.18;
Jes 58,15; Ps 68,5.6.« Dann fahrt der gelehrte Delitzsch fort:

»Es ist diejenige Herablassung Gottes zur Menschheit und insbesondere
zum Hause Davids gemeint, welche auf das Ziel der Menschwerdung hin
sich im Leben des Sohnes Isais von seiner Salbung an bis auf sein Sterbe-
bett betitigte, die gottliche ypnototng kot dLiavBpwmie (7it 3,4).«

»stiitzte mich ... machte mich ...« Ich habe die beiden sog. Im-
perfekte entgegen der Faustregel nicht présentisch oder futurisch iiber-
setzt, weil die Aussagen in einer Reihe stehen mit dem sog. Narrativ, dem
Erzdhltempus, in der ersten Verbalaussage: »Du gabst mir den Schild
deines Heils.« Bekanntlich konnen die Imperfekte im biblischen Hebré-
isch auf eine dltere Kurzform zuriickgehen, die préteristische Bedeutung
hat.
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V. 44 — »Du errettetest«: topalloténi, das gleiche Verb wie in Vers 3
(»der mich rettet«; zur Bedeutung siche Anmerkung dort).

V. 46 — »welkten«: jibbold, das gleiche Wort wie in Psalm 1,3.
V. 49 — »mein Retter«: mapallati, wie in Vers 3; siche Anmerkung dort.

V. 50 — »ich will ... Psalmen singen«: >2azammarah, das Wort, von dem
mizmér, »Psalm« abgeleitet ist, das als Uberschrift iiber so vielen Psal-
men steht.

»Rettung«: josac6t, die Mehrzahl des nomen unitatis von jésac (V. 3).
Das Nomen Unitatis bezeichnet also nicht generell das Heil, sondern
die Heilstat; die im Einzelfall erfahrene Errettung (wie in 2Mo 14, 13;
1Sam 14,45).

V. 51 — »seinem Gesalbten«: masiho, LXX tw ypLotw avtov, also »sei-
nem Christus« (zum ersten Mal in den Psalmen in 2,2).

Psalm 19
Gott hat zwei Blicher

Dieser Psalm endet so, wie der vorhergehende beginnt: David ruft den
Herrn als seinen Fels an. In der Uberschrift zu Psalm 18 wird David
Knecht des HERRN genannt, und gegen Ende des vorliegenden Psalms
nennt er sich »dein Knecht« (V. 12). Wir konnen daher einen inneren
Zusammenhang zwischen Psalm 18 und 19 erwarten, und der besteht tat-
sdchlich: In Psalm 18 singt David davon, wie sich Gott in seiner person-
lichen Geschichte und damit in der Vorsehung geoffenbart hat; hier singt
David davon, wie Gott sich in der Schépfung und in der Schrift geoffen-
bart hat. Das sind die drei groen Offenbarungen Gottes. Die Tonlage der
beiden Psalmen ist indes sehr verschieden. Hier haben wir ein Lied, das
geradezu beschaulich ist. Es fehlen in ihm die Feinde, es fehlen in ihm
alle Kémpfe, die sonst in fast keinem der Psalmen Davids fehlen.

Wir konnten auch sagen, dass der Psalm 19 alle drei Offenbarun-
gen enthélt und mithin sagt, Gott habe nicht zwei, sondern drei Biicher:
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Zum Buch der Schopfung und zum Buch der geschriebenen Offen-

barung kommt das Buch eines geheiligten Lebens (oder der Brief, siche

2Kor 3,2.3), von dem David im dritten Teil des Psalms spricht (V. 11-14).

Sind wir denn nicht als Gottes Kinder und Knechte auch ein »Brief

Christi«, und als solcher »gekannt und gelesen von allen Menschen«?
Der Psalm zerfillt in drei Teile:

1. Gott verkiindet seine Herrlichkeit in der Schépfung (V. 2-7)

2. Gott offenbart seinen Willen im Gesetz (V. 8-11)

3. Gottes Offenbarung will ein geheiligtes Leben hervorrufen
(V. 12-15)

Im ersten Teil steht einmal €1, »Gott«, im zweiten und dritten Teil steht
siebenmal JHWH, »der HERR«. In der Schopfung offenbart sich der
starke Gott; in seinem Wort offenbart sich der Bundesgott.

1. Die Schépfung verkiindet die Herrlichkeit Gottes
(V. 2-7)

David stellt in bemerkenswerter Weise die Schopfung neben die ge-
schriebene Offenbarung und lésst damit erkennen, dass beide einander
entsprechen. Wie sollte es auch anders sein, ist doch der Schopfer der
gleiche Gott, der dem Menschen zum Heil sein geschriebenes Wort
gesandt hat.

Die Grundwahrheit, dass Gottes Schopfungswerke seine Wesen-
heiten verkiinden, wird anhand der ausgewihlten Beispiele veranschau-
licht. Am Himmel erkennen wir Gottes Unbegrenztheit. An der regel-
méBigen Abfolge der Tage und am rhythmischen Wechsel von Tag und
Nacht lernen wir, dass Gott treu und nicht launisch ist; dass ein planender
und lenkender Gott das Dasein regiert und nicht ein zielloser Zufall. Das
Reden Gottes geht aus iiber die ganze Erde, woran wir die Universalitit
der Absichten, der Anspriiche und der Regierung Gottes erkennen. Die
Sonne taucht die Schopfungswerke in helles Licht, sodass jedes Auge sie
sehen kann, und das heif3t, dass Gott durch die Schopfung deutlich und
vernehmbar redet (Romer 1,19.20).
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1 Dem Vorsinger. Ein Psalm von David.
Zu »Vorsidnger« siche Psalm 4.

2 Die Himmel*’ erzihlen die Herrlichkeit Gottes*®,
die Ausdehnung kiindet seiner Hiinde Werk.

»Die Himmel«: David beginnt, wo man beginnen muss. Im Anfang
schuf Gott die Himmel und die Erde. Die Himmel zuerst, dann die Erde;
denn Gott ist im Himmel. So lenkt er unsere Gedanken zum Urheber aller
Dinge. Gott hat alles erschaffen; er hat alles um seinetwillen erschaffen
(Offb 4,11); er hat alles erschaffen, um der »Herrlichkeit Gottes« wil-
len: seine Wesenheiten, oder besser, da wir von Gott reden: Seine Voll-
kommenbheiten leuchten aus allen seinen Werken. Der Himmel ldsst uns
Gottes Ewigkeit und Unendlichkeit erahnen. Hier gibt uns Gott einen
sinnlichen Eindruck von Unumschrinktheit. Er ist der Unumschrinkte,
der grofer ist als der weiteste Raum; denn selbst der Himmel Himmel
konnen ihn nicht fassen (1K6 8,27). Er steht iiber allem und allen, so wie
der Himmel sich tiberall, wohin wir auch gehen, tiber uns wolbt. Die Far-
ben des Himmels verkiinden die unbeschreibliche Schonheit Gottes; das
tiglich wechselnde Spiel der am Firmament vortiberfahrenden Wolken
erzihlt uns von der nie endenden Vielfalt und Fiille, die in Gott ist. Wie
unbegreiflich reich muss sie sein!

Fiir »Gott« steht hier nicht das am héufigsten belegte Wort >zelohim,
sondern *€l. Das Wort ist wahrscheinlich von ?iil, »stark sein« oder »der
Erste sein«, abgeleitet. Ist Gott der Erste, dann ist er auch der Starke.
Wire die Materie zuerst, dann wire diese ewig und damit allméchtig.
Gott aber ist zuerst; er war, ehe eine Schopfung war (Joh 1,1-3); er wird
sein, wenn keine Schopfung mehr ist (Ps 102,26.27). Ist er zuerst, dann
hat er keinen Urheber, sondern ist selbst Urheber aller Dinge. Dann ist er
aber notwendigerweise ewig und damit allméachtig.

»Die Ausdehnung« oder »das Gedehnte« ist die Atmosphére, der
Luftraum, in dem die Menschen leben und weben. Sie ruft laut: Gottes
Hiande haben sie gespannt (Sach 12,1). Gottes Hinde halten den Raum,
in dem Mensch und Tier ihre Heimat haben. Seine Weisheit hat den

497  Ps 50,6; 89,6; 97,6.
498 °@l.
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Raum ausgedehnt und mit allem gefiillt, was alle Lebewesen brauchen;
seine Macht tragt und erhélt alles, was in ihm lebt.

3 Ein Tag*” sprudelt es dem anderen,
eine Nacht sagt der anderen die Kunde davon.

»Ein Tag sprudelt es dem anderen«: Tag folgt auf Tag; das Zeugnis,
das der heutige Tag ablegt, wird an den nichsten weitergereicht, der in
unfehlbarer Treue wieder das Gleiche sagt. Jeder Tag meldet neu, dass
ein méchtiger und treuer Gott allem das Leben gibt und alles erhilt.
Heute kann ich mich darauf verlassen, dass die Sonne aufgeht, wie sie
gestern aufging; dass die Luft mich umgibt, wie sie es gestern tat; dass
der Erdboden mich trigt, wie er mich gestern und vorgestern getragen
hat und seitdem ich bin. Die Besténdigkeit der Naturabldufe kiinden von
Gottes Macht, die alles zuerst schuf und dann alles regiert. Triige er nicht
alles durch sein michtiges Wort (Hebr 1,2) wiirde alles in Chaos ver-
sinken. Nun aber ist alles an seinem Platz, ein jedes Einzelne wirkt auf
das Ganze und das Ganze auf ein jedes Einzelne ein. Eines greift ins
andere, jeder Korper und jede Kraft tritt in der von Gott gegebenen Rei-
henfolge ins Spiel, vollendete Harmonie durchwaltet das All. Die Regel-
maBigkeit aller Abldufe lehrt mich, dass Gott derselbe ist heute, gestern
und in Ewigkeit (Hebr 13,8). Weil er sich nicht dndert (Mal 3,6), d&ndern
sich die Lebensbedingungen nicht. Ich kann mich auf ihn verlassen; er
ist nicht launisch; er sagt nicht heute Ja und morgen Nein. Dieses Wissen
wird fiir den Glauben an die Erldsung noch wichtiger (siche 2Kor 1,20).

4 Es gibt keine Sprache noch Rede,
wo man ihre Stimme nicht hort.

Gott spricht durch die Schopfung, zwar nicht akustisch, doch un-
iiberhorbar. Er spricht eine Sprache, die alle Menschen verstehen:
»Verschiedene Vélker sprechen verschiedene Sprachen; aber die Him-
mel sprechen eine allen gemeinsame Sprache, um alle Menschen ohne
Unterschied zu lehren, sodass sie nichts daran hindert, von den Worten des
gleichen Lehrers Nutzen zu ziehen, aufser ihre eigene Trdgheit« (Calvin).

499 Ps 96,2.
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Gott redet durch den Himmel, durch die Sterne, durch den Erdboden,
die Bdume und die Fische (Hi 12,8; 38,7; Jes 55,12). Wir haben Augen
zu sehen, wir haben Ohren zu hdren. Sein Zeugnis tduscht uns nicht:

»Was mir an der Erfahrung gefdllt, ist, dass sie eine so ehrliche Sache
ist. Du kannst noch so oft einen falschen Weg einschlagen, aber wenn
du die Augen offenhdltst, wird sie dich nicht weit gehen lassen, ehe die
Warnschilder auftauchen. Du kannst dich selbst getduscht haben, aber
die Erfahrung versucht, dich nicht zu tduschen. Das Universum redet
wahr, wo immer du es ehrlich priifst« (C.S. Lewis, Surprised by Joy).

5 Thr Ruf geht aus in alle Lande®,
bis ans Ende der Erde ihre Sprache;
er hat der Sonne*”! an ihnen ein Zelt*** gesetzt.

Nachdem David in Psalm 8 in den Nachthimmel hinaufgeschaut hatte,
betrachtet er hier den hellen Taghimmel. Mond und Sterne lassen ein mil-
des und nur wohltuendes Licht auf die Erde fallen, die Sonne stellt alles
in ein scharfes Licht, das zwar auch wohltuend ist (Pred 11,7), das uns
aber auch unertriaglich werden kann.

Das Zeugnis geht aus »in alle Lande«; es ist universal; es erreicht
alle. Niemand kann sich damit herausreden, er habe von Gott nichts
gewusst. Paulus wird diesen Psalm im Hinterkopf gehabt haben, als er im
Romerbrief die erste Ursache nennt, warum Gottes Zorn iiber dem Men-
schen steht (Rom 1,18-20). Und Paulus zitierte diesen Vers, als er von
der Schuld auch der Juden redete, die die Stimme Gottes gehort, aber
nicht geglaubt hatten (R6m 10,18).

Die ganze Schopfung ist ein gigantisches »Zelt«, dessen Planen Gott
gespannt hat (Jes 40,22; Sach 12,1). Wie diese vor den Unbilden des Wet-
ters schiitzen, so bewahrt und erhilt Gott seine Menschen auf der Erde;
und er hat die Schopfung hell erleuchtet: »Die Sonne« scheint in ihr wie
die Lampe in einer Hiitte.

500 Ps67,3; Mt 28,19; Apg 1.8.
501  Ps 104,19.
502 Jes 40,22.
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6 Sie geht aus®” wie ein Brautigam aus seiner Kammer,
freut sich wie ein Held, zu laufen die Bahn.

Alles, was Gott erschaffen hat, ist in helles Licht gestellt, und wir haben
Augen, Gottes Werke zu sehen. Es gefiel Gott, das Zeugnis seiner Gott-
heit, seiner Ewigkeit und seiner Allmacht klar und deutlich zu machen,
ebenso wie es ihm gefiel, sein Gesetz grofl und herrlich zu machen
(Jes 42,21). Beide Male liegt es nicht an Gottes mangelnder Vorsorge,
dass der Mensch Gott nicht fiirchtet. Beide Male wird der Mensch seiner
Bosheit iiberfiihrt, weil er sich weigert, das Zeugnis des Schopfers und
Gesetzgebers zu beherzigen.

Gleich der Sonne ist der Messias in dieser Welt erschienen (Lk 1,78);
und so wie vor der Glut der Sonne nichts verborgen ist, ist er das Licht,
das in die Welt gekommen ist und seither jeden Menschen erleuchtet
(Joh 1,9). Der Mensch ist nicht blind, weil er nicht Augen hétte; und es
ist nicht so, dass er nichts sehen kann, weil es dunkel wire; er ist blind,
weil er die Finsternis mehr liebt als das Licht (Joh 3,19), und er sieht
nichts, weil er nicht sehen will (Joh 5,40).

»Wie ein Held« ist er gekommen, »zu laufen die Bahn«. Er wusste
um den Unglauben der Menschen; doch kam er, »freute sich« zu kom-
men, um den Willen des Vaters zu tun und die vom Vater gesteckte Bahn
zu durchlaufen (Lk 10,21; Hebr 12,2). Er lief wie ein Held, den nichts
aufhalten konnte, auch kein Widerspruch von Siindern (Hebr 12,3). Und
wie ein Held wird er wiederkommen als »die Sonne der Gerechtigkeit«
(Mal 3,20, resp. 4,2).

Aber welch unerwarteter Vergleich: Die Sonne stellt alles ins Licht,
ja, aber sie ist »wie ein Briutigam«, den doch nichts anderes bewegt
als Liebe zur Braut. Gott ist Licht, ja, aber Gott ist auch Liebe (1Jo 1,5;
4,16). Gott ist méchtig zu richten, aber er ist auch méchtig zu retten. Die
beiden sind in wundersamer Weise miteinander verquickt: Die Liebe erst
macht uns die Heiligkeit ertrdglich; die Heiligkeit erst macht die Liebe
stark und wahr. Keines kann ohne das andere sein. Und sind es nicht
diese beiden Eigenschaften, die uns den Herrn so anziehend machen?
Haben wir nicht alle empfunden, was Herr Sehnsucht-erwacht seinen

503  Mal 4,2.
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Mitbiirgern in Menschenseele sagte, nachdem er Emmanuel, den Sohn
Schaddais, zum ersten Mal gesehen hatte?

»Der Fiirst, zu dem ihr mich gesandt, ist von solcher Schonheit und
Herrlichkeit, dass ein jeder, der ihn sieht, ihn sowohl lieben als auch
fiirchten muss; ich fiir mein Teil kann nicht anders« (John Bunyan, The
Holy War).

7 Vom Ende des Himmels fihrt sie aus
und lduft im Bogen zum anderen Ende’*;
nichts ist ihrer Glut verborgen®.

Es ist duBerst passend, dass am Ende dieses ersten Abschnittes auf Got-
tes Zorn hingewiesen wird. Gott hat geredet; sein Reden ist deutlich
gewesen; sein Reden hat alle erreicht. Der Mensch ist darum schuldig,
wenn er sich Gottes Reden widersetzt, und Gott wird den Schuldigen
richten.

An einem »Ende« geht die Sonne auf, und sie wandert so lange iiber
den Himmel, bis sie das andere Ende des Himmels erreicht hat. Am Ende
eines jeden Tages sagt es uns der Schopfer aufs Neue: Das Licht wird uns
nicht fiir immer leuchten; es kommt die Nacht (Joh 9,4), und dann wer-
den wir nicht mehr sehen konnen. Davor warnte der Herr die Juden am
Ende seines Dienstes unter ihnen (Joh 12,35.36).

»Nichts ist ihrer Glut verborgen«: Nichts kann sich am Tag des Ge-
richts der Glut des gerechten Zornes Gottes entziehen. Sein Tag kommt,
»brennend wie ein Glutofen« (Mal 3,19). Seine Hand wird finden seine
Hasser (Ps 21,9); ein jeder und ein jedes wird im Licht des grolen wei-
Ben Thrones offenbar werden (Offb 20,11.12).

2. Gottes geschriebene Offenbarung (V. 8-11)

So wie es Gott der Schopfer ist, der allem Lebendigen das Leben gibt,
so ist es sein Wort, das allen, die an ihn glauben, das ewige Leben gibt
(V. 8a). Es ist das einzige Licht, das den Siinder weise machen kann zur
Errettung (8b) und erleuchtet zur Erkenntnis des Sohnes Gottes und sei-

504 Jer 25,33.
505 V. 13; 1K& 10,3,
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nes Heils (V. 9). In Vers 2 hatte David von °€l, dem starken Gott, ge-
sprochen, dessen Macht, Gottheit und Ewigkeit (R6m 1,20) alle Men-
schen an seinen Werken erkennen konnen. Nun aber redet er von
Jahweaeh, das ist der geoffenbarte Name des Bundesgottes, denn nun ist
seine dem Volk Israel gegebene Offenbarung das Thema. Nicht weniger
als siebenmal nennt David den Namen seines Gottes und Retters.

8 Das Gesetz des HERRN ist vollkommen
und erquickt’* die Seele;

das Zeugnis des HERRN ist gewiss®’,
und macht weise den Einfiltigen .

»Das Gesetz«, torah, ist herzuleiten von jarah, »weisen«, »unterweisenc,
»lehren«, weshalb es in der jiidischen Literatur oft mit »Weisung« oder
mit »Lehre« iibersetzt wird, denn es lehrt den Menschen, wer Gott und
was sein Wille ist. Der erste biblische Beleg findet sich in 1. Mose 26,5.
In unserem Psalm steht es fiir die gesamte geschriebene Offenbarung Got-
tes. Gottes Wort hat die Macht, die Seele zu »erquicken«, masibat nzefzes,
d.h. »die Seele wiederherstellen« (vgl. Ps 23,3, wo das gleiche Verb steht).
Sein Gesetz ist »vollkommen«, tAmim, »makellos«, »tadellos«, »flecken-
los«, wie die Opfertiere sein mussten (2Mo 12,5) und wie das Lamm Got-
tes war (1Petr 1,19). Es ist frei von allem Irrtum, von allem Unreinen und
Uberfliissigen, es ist wie siebenmal gereinigtes Silber (Ps 12,7).

»Das Zeugnis«, <édiit, besagt, dass Gott sich in seiner Offenbarung
an den Menschen wendet und ihm die Wahrheit sagt, wie ein Zeuge
vor Gericht. Es ist vom Verb ¢iid abgeleitet, eigentlich »wiederkehren,
»wiederholen« und von daher »ernstlich beteuern«, »bezeugen«.
Im Neuen Testament wird Jesus Christus, der das Wort Gottes heif3t
(Oftb 19,13), »der treue Zeuge« genannt (Offb 1,5). Der erste biblische
Beleg von <édiit findet sich in 1. Mose 21,30. Das Zeugnis des Herrn
»ist gewiss«; das heil3t, es sagt dem Menschen zuverlédssig, wer Gott ist,
und es sagt ihm ohne Beschonigung, wer er selbst ist. Das allein »macht
weise den Einfiltigen«. Einzig die Wahrheit kann ihn von der Torheit
seines Selbstbetrugs befreien (Joh 8,32).

506 Ps233.
507  Ps93,5;111,7.
508  Ps 119,130; Spr 1,4; 9,4.
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9 Die Befehle des HERRN sind richtig
und erfreuen das Herz;

das Gebot des HERRN ist lauter

und erleuchtet’” die Augen.

»Die Befehle«, pigqqudim, wenden die Weisungen des Herrn auf die
mannigfaltigen Lebensbereiche an (darum stehen sie immer in der Mehr-
zahl). Gottes Gedanken wollen alle unsere Entscheidungen und Werke
regieren. Es ist vom Verb paqad abgeleitet, das im Grundstamm »auf-
suchen, besuchen, heimsuchen« bedeutet, im Kausativstamm »auf-
erlegen«, einer Pflicht wie etwa einer Aufsicht »iibergeben«. Damit hebt
dieses Wort die Pflicht, die Verantwortung hervor, die uns Gottes Befehle
auferlegen. Es kommt nur in den Psalmen vor (Ps 103,18; 111,7 und
21-mal in Ps 119). Die Vorschriften Gottes geben uns Gewissheit, dass
wir auf dem richtigen Weg sind, und das »erfreut das Herz«, wie es
umgekehrt das Herz des Menschen beunruhigt oder bedriickt, wenn er
nicht weil3, wohin sein Weg fiihrt.

»Das Gebot«, miswah, erinnert uns an die Autoritdt von Gottes Wei-
sungen. Der erste biblische Beleg findet sich in 1. Mose 26,5. Das Wort
ist von siwwah, »gebieten, gebildet. Was Gott gebietet, ist uns »Gebot«.
Seine Befehle sind »lauter«. Gott meint das, was er sagt, und er bewirkt
das, was er in Aussicht stellt. Sein Wort enthilt keine leeren Drohungen,
auch keine leeren Versprechen. Dazu »erleuchtet« es die Augen. Gottes
Befehle geben uns Licht und damit auch Leben. Ohne Gottes Wort sit-
zen wir in der Finsternis, und dann verschlingt uns der Tod. Darum betet
David: »Erleuchte meine Augen, dass ich nicht entschlafe zum Tode«
(Ps 13,4; siche auch Mt 22,13; Offb 20,14). Der Grundirrtum, der jenes
Denkens, das man » Aufklirung«, also »Hellwerden« oder »Hellmachen«
nennt (englisch: Enlightenment = Erleuchtung; und franzosisch Les
lumieres = die Lichter), war genau der, dass man meinte, in sich selbst
das Licht zu haben und darum auf kein Licht von auflen angewiesen zu
sein’'’. Der Sohn Gottes lehrte seine Jiinger, dass der Mensch das Licht
nicht in sich hat. Ohne das Licht des Wortes Gottes sind wir in der Nacht,

509 Eph 1,18.

510  Die beriihmte Devise Kants, des grolen Philosophen der Aufklarung, lautete: »Wage es, dich deines
Verstandes zu bedienen ohne Anleitung eines anderen.« Mit anderen Worten: » Vertraue deinem Ver-
stand; du brauchst nicht mehr als das, auch keine Bibel.«
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»wenn aber jemand in der Nacht wandelt, stofjit er an, weil das Licht
nicht in ihm ist« (Joh 11,10).

10 Die Furcht’'' des HERRN ist rein
und besteht fiir immer.

Die Rechte des HERRN sind wabhr,
gerecht allesamt;

In diese Reihe von verschiedenen Begriffen fiir Gottes Wort ist »die
Furcht des HERRN, jirrat JHWH, eingeschoben. Das ist nicht etwa
ein Versehen, auch nicht ein Zeugnis der Unbeholfenheit des Dichters,
sondern vielmehr eine Erinnerung daran, dass alle Gebote und alle Vor-
schriften Gottes so wenig ausrichten wie stumpfe Pfeile und nasser Zun-
der, wenn wir Gott nicht fiirchten. Die Furcht des Herrn ist der Anfang
aller Weisheit (Spr 9,10). Die Gottesfurcht ist die Tugend aller Tugenden;
ja, ohne sie sind alle tibrigen Tugenden gar keine mehr, sondern nur noch
splendida vitia — glanzende Laster (Augustinus).

»Rechte«, miSpatim, von §afat, »richten« (der erste biblische Be-
leg findet sich in 1Mo 18,19), sind die richterlichen Ausspriiche, die
er liber jeden Menschen, iiber alles Tun und {iber jede Tat gefillt hat.
Diese sind wabhr, sie sind »gerecht allesamt«. Was der Herr beurteilt, ist
darum recht, weil er es beurteilt. Er ist im Anfang; er hat alles erschaffen
(1Mo 1,1). Darum setzt er Recht, und darum kann nur er uns lehren, was
Recht ist. Das sogenannte »Naturrecht«, das die Menschen kennen, ist
nichts als ein (vielfach gebrochener) Spiegel von jenem Recht, das in
Gott seinen Ursprung hat.

11 Sie sind kostlicher als Gold*'> und Feingold viel,
siiler als Honig*'"* und Honigseim.

Gottes Ausspriiche sind »kostlicher als Gold«, mehr wert als der hochste
materielle und innerweltliche Wert. Dieser Wert wohnt den Ausspriichen
selbst inne; sie besitzen ihn unabhingig von unserer Wertschédtzung. Aber
gliickselig der Mensch, der gefunden hat, was David fand: Sie waren iim

511 Ps2,11;34,12; 36,2; 111,10.
512 Ps119,72.127; Spr 3,14.
513 Ps 119,103; Spr 24,13.14.
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mehr wert als alle Schitze der Welt (siche Ps 119,7.127); denn er fiirch-
tete Gott, und das lehrte ihn, den Worten des HERRN den rechten Wert
zu geben. Ohne diese Furcht bedeuten sie uns wenig.

3. Gottes Offenbarung will ein geheiligtes Leben
hervorrufen (V. 12-15)

Gott hat in der Schopfung und im Gesetz deshalb so vernehmlich geredet,
weil er alle, die Ohren haben zu hdren, zu einem Leben der Heiligkeit
bewegen will. Es war nie seine Absicht, Menschen zu bloen Betrachtern
seines Wortes und Willens zu machen. Er will Tater (Jak 1,22). Damit
das Zeugnis der Schopfung und des Gesetzes auf unser Gewissen wirkt,
miissen wir glauben, dass Gott Himmel und Erde erschaffen hat und dass
das Gesetz sein vollkommenes Wort ist. Glauben wir nicht an Schépfung
und glauben wir nicht an Inspiration, werden wir Gottes Stimme weder
dort noch hier vernehmen, und unser Gewissen wird nie erleuchtet und
unser Wille wird nie zum Gehorsam geneigt werden. Das zeigt uns, wie
destruktiv der Aberglaube der Entwicklungslehre und der Unglaube der
Bibelkritik sind.

12 Auch wird dein Knecht durch sie gewarnt,
und wer sie hilt, hat groien Lohn’".

Woran erkennt man den »Knecht«? Daran, dass er sich durch Got-
tes doppelte Offenbarung warnen ldsst; denn das ist die Bedeutung von
nizhar, das ich mit »gewarnt« iibersetzt habe (siche Hes 3,19-21, wo
das gleiche Verb vorkommt). Der Herr fragt, wer der treue und kluge
Knecht sei (Mt 24,45). Hier haben wir ihn: Er fiirchtet seinen Herrn,
er fiirchtet die Worte seines Herrn, er harrt auf seinen Herrn. Er weil3,
dass im Gehorsam »grofier Lohn« ist (Hebr 11,6.26). Seit er ihm dient,
hat er es erfahren, wie die Weisungen Gottes ihm Licht geben fiir sei-
nen Weg, Mut geben im Angesicht aller moglichen Gefahren, Verstand
geben bei allen Auseinandersetzungen mit den Spottern, Kraft geben bei
allen Kampfen, kurz: ihn geschickt machen zu jedem guten Werk (vgl.

514 Mt 10,42; 1Kor 3,8,14; 9,17; Offb 22,12.
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2Tim 3,16.17). Und der Knecht des Herrn glaubt seinem Herrn, dass er
wiederkommen wird mit seinem Lohn und einem jeden geben wird nach
seinen Werken (Offb 22,12).

13 Irrungen, wer sieht sie ein?
Von verborgenen®'> mach mich rein!*'¢

»Irrungen«: Dieser Vers ist ein Bekenntnis der Schwachheit des Siin-
ders: Er irrt und er verirrt sich. Wer will denn irren? Niemand will das;
und doch irren wir. Das Bose, der Irrtum, die Finsternis hat mehr Macht
iiber uns als das Gute, und darum sind wir auf Gottes Gnade und Bei-
stand angewiesen.

»wer sieht sie ein?«: Diese Frage ist ein Bekenntnis unserer Blind-
heit. Wir sehen unsere Irrtimer nicht, wir erkennen unsere Knecht-
schaft der Siinde nicht; wir erkennen nicht, wie verkehrt unser Herz ist
(Jer 17,9), wir sehen nicht ein, dass wir unter die Siinde verkauft sind
(R6m 7,14). Ein Blinder kann sich selbst nicht sehend machen; er ist in
seiner Blindheit hilflos.

»Von verborgenen mach mich rein«: Das ist eine Bitte. David ist
vom Betrachten der Schopfung zum Gebet an den Schopfer gelangt. In
mir und an mir sind verborgene Siinden; Gott aber sind sie nicht ver-
borgen. Wir hatten in Vers 7 gelesen, dass der Sonne nichts verborgen
bleibt. Siinden sind da, weil ich verdorben bin; die Siinden sind mir ver-
borgen, weil ich von Natur blind bin. Darum will ich Gott darum bitten,
mir zu zeigen, was ich nicht sehen kann (vgl. Ps 146,8; Mt 9,27), und
dann will ich ihn bitten, mich davon zu reinigen.

14 Auch von mutwilligen®'” halte deinen Knecht zuriick;
sie mégen mich nicht beherrschen’'®!

Dann bin ich tadellos

und rein von grofler Missetat.

»von mutwilligen«: Gemeint sind Siinden. Mutwillige Siinden sind
das Gegenteil der Irrungen, die uns verborgen bleiben (V. 13). Wir siin-

515 V.7;Ps90,8; 3Mo 5,2; 5Mo 7,20.
516 Ps399.

517  4Mo 15,30.

518 Ps119,133; Rom 6,12; 1Kor 6,12.
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digen teils aus Unwissenheit und unbewusst, teils wissend und bewusst.
Manchmal werden wir von einem Fehltritt tibereilt (Gal 6,1), manchmal
siindigen wir mit erhobener Hand. An beidem wird deutlich, dass wir
»unter die Siinde verkauft« sind (Rémer 7,14).

»halte deinen Knecht zuriick«: Mit dieser Bitte beweist David, dass
er von seiner Siindhaftigkeit griindlich iiberfithrt worden ist. Er begreift,
dass er seine eigene Natur nicht iiberwinden kann und bittet daher Gott,
seinen Schopfer und Erloser, ihm vom Willen zum Bdsen zu befreien.
In Psalm 119,36 findet sich die entgegengesetzte Bitte, dass Gott seinen
Willen zum Guten neigen mdochte. David war offensichtlich kein Kind
der Aufkldrung, das an den »freien Willen« glaubte. David wusste, dass
er nicht so frei war, wie wir uns gerne einbilden. Darum sollten wir Gott
darum bitten, dass er uns nicht unserem nur zum Bosen freien Willen
iiberlédsst, sondern unseren Willen tiberwindet und uns davor bewahrt,
Boses zu tun. Und wir sollten hiaufig mit David beten: »Sie mogen mich
nicht beherrschen!« Hat denn der Herr uns nicht gelehrt zu beten:
»Errette uns von dem Bdsen« (Mt 6,13)? Darum wollen wir mit David
beten und mit Paulus ringen, dass der Herr uns von der Herrschaft der
Stinde befreie (Rom 7,21-25).

15 Wohlgefillig seien vor dir
die Reden meines Mundes und das Sinnen®’” meines Herzens,
HERR, mein Fels und mein Erloser!

David begann sein schones Lied mit den Weiten des Alls, und er
beschlieft sein Lied mit seinem Herzen. Was Gott an die Leinwand des
Himmels gemalt und in die Tafeln des Gesetzes eingraviert hat, hat er
nun seinem Knecht auf die Tafel des Herzens geschrieben (siche auch
Ps 40,9; vgl. 2Kor 3,3), was er durch die weite Schopfung predigt und
durch sein Gesetz lehrt, regiert jetzt das Innere Davids. So muss es sein;
erst dann ist das Ziel erreicht. Dazu hat Gott erstens erschaffen, und dazu
hat er zweitens sich selbst geoffenbart.

»Die Reden meines Mundes«: Davids Bitte zeugt von Davids Ver-
langen nach Vollkommenheit; denn wer im Worte nicht strauchelt, ist
ein vollkommener Mann (Jak 3,2). Das Reden Gottes in der Schépfung

519 Ps1,2;104,34.
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(V. 5) fiihrt zum Nachsinnen und Beten iiber sein eigenes Reden. Und hat
er erkannt, dass Gottes Reden vollkommen ist, begehrt er nun, dass auch
sein Reden vollkommen werden mdchte.

»das Sinnen meines Herzens«: Vom Mund dringt David noch wei-
ter in sein Inneres vor, ja, ins Innerste, ins Herz. Im Herzen hat das stin-
dige oder heilige Wandeln und Reden seinem Ausgang (Spr 4,23). David
weil}, dass sein Mund nur dann vollkommen werden kann, wenn sein
Herz vollkommen ist, denn der Mund redet, was aus dem Herzen kommt
(Mt 12,34). Da in unserem Herzen nur Boses ist (Mk 7,21.22), muss Gott
uns ein neues Herz geben, ein Herz, das Wohlgefallen hat am Willen Got-
tes (Ps 40,9); ein Herz, das Wohlgefallen hat am Gehorsam; ein Herz, das
Gott und sein Wort mehr liebt als sich selbst. Entsprechend betete David
wiederholt (Ps 51,12; 119,36; 86,11).

Wenn uns ernst ist um ein gutes »Sinnen«, haegjon, dann tun wir gut
daran, Tag und Nacht iiber Gottes Wort zu »sinnen«, hagah (Ps 1,2).

Das letzte Wort Davids gilt dem HERRN, seinem »Fels und Erléser«:
Wie froh machte es ihn zu wissen, dass der HERR zuverldssig ist. Gott
ist der Fels jedes Glaubigen; er ist treu (siche oben Vers 3). Wir Men-
schen sind wankelmiitig und unbestindig, haben gute Absichten, aber
allzu oft fithren wir sie nicht aus; und dann haben wir bése Wiinsche und
geben ihnen nach. Gott aber dndert sich nicht (Mal 3,6). Er ist ein ewi-
ger Fels (Jes 26,4). Er ist fest; er weicht nicht; er trigt uns; unter uns sind
ewige Arme (5Mo 33,27). Nur er ist ein Fels, nicht wir. Sein Wille ist fest
(Jak 1,17.18), unser Wille schwankend. Er hat uns die Augen gedffnet, in
seinen Werken seine eigene Herrlichkeit zu sehen; er hat uns die Ohren
geoffnet, in seinem Wort seine Stimme zu horen. Wir wollen jetzt nichts
anderes als seinen Willen; wir wollen niemand anderes als ihn. Wir wol-
len nur noch bei ihm sein und dass er bei uns bleibe.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 19

»Dass dieser Psalm vom Amt des Evangeliums zu verstehen sei, lehrt
und erzwingt Paulus, indem er in Rémer 10,18 sagt: »Haben sie es nicht
gehort? Doch, es ist in alle Lande ausgegangen ihr Schall und in alle
Welt ihre Worte.« Daher muss man die Himmel, die Feste, die Sonne,
die Tage, die Néchte und dhnliche Dinge bildlich nehmen. Durch die-
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selben zieht uns der Geist wie durch liebliche Decken von dieser sicht-
baren Welt zum Anschauen einer neuen Welt, in der andere Himmel,
Néchte und Tage sind, deren Bild und Schatten wir in dieser Welt sehen.
Es zwingen uns also hier die klaren Umstidnde und der Zusammenhang
des Gesagten, sodann auch der Blick in das Neue Testament, die heim-
liche (= verborgene, B. P.) Deutung zu ergreifen, deren sich sonst ein
Ausleger der Schrift so viel wie moglich enthalten muss, damit er nicht
den einfiltigen Sinn {ibersehe und nur in seinen eigenen Trdumen umher-
schweife. Denn so sagen wir oft: Man darf in der Schrift nicht mit den
heimlichen Deutungen spielen, wenn nicht durch andere Stellen der
Schrift die heimliche Deutung erzwungen wird« (Luther, Arbeiten iiber
die 22 ersten Psalmen).

»Hat der vorige Psalm die Offenbarung Gottes in Davids Lebens-
geschichte gefeiert, so hat es der hier folgende ... mit Gottes Offenbarung
in der Natur und in dem Gesetz zu tun. Wiederum, wie wir im 8. Psalm
ein Nachtlied vor uns hatten ... so tritt uns im vorliegenden Psalm ein
beim Anblick des Taghimmels gesungenes Lied entgegen. Es ist Mor-
gen, da stellt sich der des anbrechenden Lichts freuende Sénger fiir das
bevorstehende Tagewerk in das Licht des gottlichen Gesetzes. Denn die
Himmel, so sehr sie die EAre Gottes verkiindigen, offenbaren doch nicht
den Willen Gottes, und nach diesem sein Werk zu treiben und durch den-
selben geheiligt zu werden, ist Davids innigstes Verlangen« (Dachsel).

»Die Botschaft dieses Psalms ist die zweifache Offenbarung Gottes. Er
wird geoffenbart in der Natur und im Gesetz. In der Natur ist er als Gott
geoffenbart und nicht durch jene besonderen Eigenschaften, die mit dem
Namen Jahwe verkniipft sind. Im Gesetz wird Gott als Jahwe geoffen-
bart durch das Wort und nicht durch die Tatsachen seiner wunderwirken-
den Macht. Diese Unterscheidung wird durch den Gebrauch der Namen
unterstrichen. In den sechs ersten Versen erscheint der Name Gott ein-
mal, der Name Jahwe t{iberhaupt nicht. In den letzten acht Versen, die
von der Offenbarung durch das Gesetz sprechen, erscheint der Name
Jahwe siebenmal, Gott hingegen kein einziges Mal. Es ist der eine sou-
verdne Herrscher, der sich offenbart, und er wird insgesamt achtmal mit
Namen genannt. Die Natur spricht zur Natur. Der Tag hat eine Botschaft
an sich selbst, und die Nacht an sich selbst. Ohne, dass sie artikuliert
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wiirde, ergeht die Botschaft bestédndig mit dem Umlauf der Sonne. Dem
Menschen hingegen, der hoher ist als die Natur (Ps 8), wird eine artiku-
lierte Botschaft gegeben. Ein Wort wird zu ihm gesprochen, das grofe
Gesetz Jahwes — »vollkommen«, »gewiss«, »richtig«, »lauter«, »wahr,
»gerecht«. Man merke auf die siebenfache Beschreibung und beachte,
wie damit alle Bediirfnisse des Menschen abgedeckt sind. Grof3 und wun-
derbar, wird Gott in der Natur erkannt durch eine Sprache grof3er Stille;
und er wird dem Menschen offenbar durch Botschaften, die auf alle seine
Fragen antworten und alle seine Wege regieren« (Morgan).

»Im Wechsel von Tag und Nacht, im Umlauf der Sonne von einem Ende
des Himmels bis zum anderen wird die erhabene Ordnung des Schop-
fers sichtbar. Dieser Gedanke der Ordnung bildet die geheime Briicke
zum Lobpreis des Gesetzes, der mit Vers 8 beginnt: Auch den Men-
schen, der zum Lob Gottes geschaffen ist, hat Gott nicht der Willkdir sei-
nes Begehrens iiberlassen. Er hat ihm sein Gesetz geschenkt, damit er
sein Leben danach ordne. Es ist ein und derselbe Gott, der dem leuchten-
den Gestirn des Himmels seine Bahn gewiesen und durch Mose und die
Propheten seinen Willen kundgemacht hat. Mit ehrfiirchtigem Staunen
beobachtet der Psalmist, wie beides, Naturordnung und Sittengesetz, den
Ruhm Gottes verkiindigt« (Lamparter).

»Der 19. Psalm gibt uns das frithere Zeugnis Gottes, ehe Christus kam,
das Gesetz, das aber der Glaube als das erkennt, was der Apostel »das
Wort vom Anfang des Christus¢ nennt (Hebr 6,1). Wenn die Erkenntnis
des neuen Menschen die ist, dass Christus alles ist (Kol 3,10.11), dann
muss er sowohl in der Schopfung als auch im Gesetz gefunden werden
— oder aber wir miissen diese beiden verwerfen als Dinge, die keine Be-
achtung verdienen. Das ist vielfach geschehen, und die Vergeltung dafiir
ist auf uns zuriickgefallen, indem einige der Bibelkritik erlegen sind,
andere dem darwinschen Entwicklungsglauben. Daran ist nicht die Hei-
lige Schrift schuld, weshalb unsere einzige Hoffnung die ist, dass wir zur
Heiligen Schrift zuriickkehren« (Grant).

»Der bloBe Klang der beiden Teile des Psalms sagt uns etwas iiber seine
beiden Anliegen: Die Weite von Gottes wortloser Offenbarung im Uni-
versum spiegelt sich in den iiberschwénglichen Worten der Verse 2-7;
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dann folgt die Klarheit seines geschriebenen Wortes, wie sie in der ruhi-
gen Prignanz der Verse 8-11 zum Ausdruck kommen; auf beides ant-
wortet der Anbeter in den Versen 12-15 mit seiner schonungslosen
Selbstpriifung« (Kidner).

V. 2 — Diesen Vers hat J.S. Bach zum Eingangschor »Die Himmel er-
zdhlen die Ehre Gottes« verarbeitet in der gleichnamigen Kantate
(BWV 76).

»Das Buch der Natur hat drei Blitter, Himmel, Erde und Meer, von
denen der Himmel das erste und herrlichste ist und durch dessen Hilfe
wir erst befdhigt werden, die Schonheiten der anderen zwei zu sehen.
Jedes Buch wire ohne seine erste Seite unvollstindig, und das gilt beson-
ders fiir die groBe Bibel der Schopfung, da ihre ersten Seiten, die Sonne,
der Mond und die Sterne, ihr Licht scheinen lassen auf die iibrigen Seiten
des Buches. Damit bilden sie den Schliissel, ohne den die Schrift dunkel
und unverstehbar bliebe. Der Mensch mit seinem aufrechten Gang wurde
offenkundig so erschaffen, damit er den Blick zum Firmament erhebe.
Wer dort sein Studium im Buch der Natur beginnt, beginnt am rechten
Ort« (Spurgeon).

V. 6 — »Er kam zu uns herabgestiegen, er, unser Leben, und er hat unseren
Tod weggenommen und ihn getdtet aus der Uberfiille seines Lebens. Und
mit Donnerstimme rief er uns, dass wir von hier heimkehren sollen zu
ihm in sein verborgen Heiligtum, aus dem heraus er zu uns getreten, da
er als Erstling in den unberiihrten Leib der Jungfrau stieg, wo er sich
der menschlichen Natur verméhlte, sterblich Fleisch, dass es nicht ldnger
sterblich bleibe, und wovon er ausging »wie ein Briutigam aus seinem
Brautgemacht, frohlockend wie ein Held, seinen Weg zu laufen<. Denn er
kannte kein Sdumen, er lief, er rief in Worten und Taten, durch Tod und
Leben, durch Niederfahren und Auferstehn, er rief uns, dass wir wieder
sollen kommen zu ihm« (Augustinus, Bekenntnisse, IV, 12).

V. 7 — »Denn wer sich dir bekennt, der lehrt dich nicht erst, was in ihm
vorgeht: das Herz, das sich verschlieB3t, schliet ja nicht dein Auge weg,
und keine Verhirtung des Menschen hilt deine Hand auf, denn du machst
sie schmelzen, wenn du willst, ob erbarmend oder riachend, »und niemand
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ist, der vor Deiner Glut sich bergen kénntec« (Augustinus, Bekenntnisse,
v, 1).

V. 8 — »Dass wir sie sdhen, Herr, »die Himmel, deiner Finger Werks!
Lass unserem Auge das Gewolk zerfahren, mit dem du sie verdeckt hast.
Dort ist dein »Zeugnis, das weise macht die Einfdltigen<. Vollende, mein
Gott, »dein Lob aus der Kinder und Sduglinge Mund!« Nein, wir kennen
keine anderen Biicher, die so den Hochmut vernichten, die so den »Feind
und Verteidiger< vernichten, der sich der Ausséhnung mit dir wieder-
setzt, indem er seine Siinden verteidigt. Nein, ich kenne, Herr, ich kenne
keine andere so heilig-lautere Sprache, die in gleicher Weise mich zum
Bekenntnis dringte und meinen Nacken deinem Joche schmiegte und
mich riefe, dein zu sein« (Augustinus, Bekenntnisse, XIII, 15).

V. 13 — »Eng ist das Haus meiner Seele, in das du kommen sollst. Weit
soll es werden, weit durch dich! Zertriimmert ist es. Setze es in Stand! Ist
manches darin, das deinem Auge anstoBig ist, ich gestehe es, ich weil3 es.
Aber wer soll es reinigen? Zu wem aufler dir kann ich rufen: Von mei-
nen verborgenen Siinden reinige mich, und vor Fremdem bewahre deinen
Knecht!« (Augustinus, Bekenntnisse, 1, 5.6).

»Was war nun jener Trieb meines Herzens? Gewiss war er schindlich
und siindhaft durch und durch, und ein Weh mir, den er beherrschte! Und
doch, was war er? »Siinden, wer sieht sie ein?«« (Augustinus, Bekennt-
nisse, 11, 9).

»Dieser Ausruf zeigt, wie die Verheiung des Gesetzes, die an eine
Bedingung gekniipft sind (V. 12), aufzufassen sind. Sobald von ihnen
die Rede ist, muss ein jeder sein Leben untersuchen; dabei muss er nicht
nur seine Taten, sondern auch seine Gedanken am vollkommenen Ma63-
stab der Gerechtigkeit priifen. Das wird zu Folge haben, dass alle ohne
Ausnahme, weil die Hoffnung auf Lohn ihnen abgeschnitten ist, sich zur
Barmherzigkeit Gottes fliichten miissen. Denn es geniigt nicht, dass wir
bedenken, was das Gesetz uns lehrt, sondern wir miissen es auf uns selbst
anwenden, damit wir unseren Mangel erkennen. Die Papisten®” trdumen

520  Die Papsthorigen, d. h. die Katholiken.
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freilich, dass man das ewige Leben verdienen konne, weil es von den
Vorschriften des Gesetzes heil3t: » Wer dieselben tut, wird dadurch leben¢
(3Mo 18,3). Als ob es in ihrer Macht stiinde, das zu leisten, was das
Gesetz fordert, wihrend wir doch alle Ubertreter desselben sind, und zwar
nicht nur eines Gebotes, sondern aller! Deshalb gesteht David in demii-
tiger Anbetung, dass er durch die Menge seiner Vergehungen erdriickt
werde, gleich als wenn er in einem Irrgarten eingeschlossen wire ... Der
Zusammenhang ist also ohne Zweifel der, dass der Gedanke an den herr-
lichen Lohn, den Gott in seiner Giite den Tatern des Gesetzes verspricht
(V. 13), dem David diesen Ausruf entlockt: »Wer kann merken, wie oft
er fehle?¢ ... Nach meiner Ansicht will David sagen, dass der Satan uns
so durch seine Tauschungen blendet, dass keiner auch nur den hunderts-
ten Teil seiner Ubeltaten merkt. Die Heiligen siindigen ja oft aus Verse-
hen oder aus Unachtsamkeit. Aber es kommt auch vor, dass der Satan sie
so in seinem Bann hat, dass sie auch die groben Siinden nicht merken.
Darum werden auch die Stinden, in welche die Menschen aus Blindheit
fallen, weil sie sich durch die Lockungen des Fleisches betriigen lassen,
mit Recht »Verirrungen«< genannt. David ruft sich und alle anderen Men-
schen vor Gottes Richterstuhl und erinnert, dass, wenn sie sich auch kei-
nes Bosen bewusst sind, sie doch deswegen nicht freigesprochen wer-
den, da Gottes Augen viel schérfer sehen als das Gewissen der Menschen
... An das Siindenbekenntnis schlieBit sich die Bitte: » Verzeih mir die ver-
borgenen Fehle!« Dieser Ausdruck zeigt, was David unter den >Verirrun-
gen« verstand: verborgene Siinden, liber welche die Menschen sich selbst
tduschen« (Calvin).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 19

V. 2 — »Die Ausdehnung«: raqiac (1Mo 1,7; Ps 150,1), Diodati: »la dis-
tesa«, Segond »l’étendue«; Luthers »Feste« und das englische »firma-
ment« der AV folgen der Vulgata: »firmamentum«, das wiederum auf
otepewpo beruht. Das Verb rq¢ bedeutet »dehnen«, und zwar durch Klop-
fen; raqiac ist der Form nach ein passivisches Partizip und bedeutet
buchstéblich »Gedehntes« (nicht etwa »Schale« oder so etwas; denn das
miisste mit der nominalbildenden Silbe ma- préfigiert sein, also marqa¢
heiflen).
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V. 3 — »berichtet«: jabbiac, eigentlich »lédsst hervorsprudeln«. Das glei-
che Verb steht in Psalm 78,2; 119,171; 145,7 und in Spriiche 18,4. Die
Kunde, die von Gott ausgeht, ist wie ein immer flieBender Strom, der aus
einer nie versiegenden Quelle quillt.

»meldet die Kunde«: johawwsaeh, »anzeigen«, »verkiindigen«, ein
seltenes Verb, das in den Psalmen nicht mehr vorkommt; nur noch in
Hiob 15,17; 32,6.10.17; 36,2.

V. 4 — Luther 1912 hat das Hebriische ebenso aufgefasst: »Es ist (= es
gibt) keine Sprache noch Rede, da man nicht ihre Stimm hore.« Luther
1984 hat das gedndert in: »Ohne Sprache und ohne Worte; unhorbar ist
ihre Stimme«. Elb hat den Vers so verstanden, dass die Schopfungswerke
zwar weder (menschliche) Sprache noch Worte verwenden, dass man
ihre Stimme aber doch horen konne: »Keine Rede und keine Worte, doch
gehort wird ihre Stimme.« AV folgt Luther: »There is no speech nor lan-
guage, where their voice is not heard.« Louis Segond versteht den Vers
so, wie es Elb in der FuBinote angibt: »Ce n’est pas un langage, ce ne sont
pas des paroles Dont le son ne soit point entendu.«

V. 5 — »ihr Ruf«: qawwam. »lhre Mess-Schnur« (Elb; Luther:
»Schnur«), was das Wort auch bedeuten konnte, passt nicht zum zweiten
Versglied. Das Hauptwort ist abgeleitet von einem biblisch nicht beleg-
ten, aber im Arabischen bekannten Verb qawwah, das »rufen« bedeutet.
Die Septuaginta hat hier ¢6oyyog, »Schall«, das sich gut in den Parallelis-
mus der beiden Versglieder fligt. Richtig hat darum Rev. Elb »ihr Schall«
und Schlachter »ihre Stimme« iibersetzt; Schlachter 2000 hat es leider in
»ihre Reichweite« verschlechtert.

»ihre Sprache«: milleheem, eigentlich: »ihre Worte«. millah ist im
Aramdischen, ddbar im Hebréischen der iibliche Terminus fiir »Wort«.
Es kommt in den Psalmen nur noch in Psalm 139,4 vor (wo es iibri-
gens auch ein unausgesprochenes Wort ist), hingegen gehiuft in Hiob
(34-mal). Die Bedeutung der Verbalwurzel mll wird in Spriiche 6,13
erkenntlich »deuten«, »Zeichen geben«. Das passt natiirlich vorziiglich
in den Zusammenhang: Durch seine Schopfung redet Gott in einer fiir
alle Menschen verstehbaren Zeichensprache.
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V. 6 — »Gemach«: huppah, das nur noch in Jesaja 4,5 und Joel 2,16
vorkommt. Das zugrunde liegende Verb chapap ist nur einmal belegt
5. Mose 33,12 (»beschirmen«). Dieses Wort ist uns geldufig aus der
Redensart »unter die Haube = Chuppe kommen«, was so viel bedeutet
wie sich am Hochzeitstag unter das Brautdach stellen. Der Ausdruck ist
aus dem Jiddischen, dem Judendeutsch der osteuropiischen Juden, ins
Hochdeutsche eingeflossen.

V. 14 — »von mutwilligen«: mizzédim, vom Verb zid/ztid, »kocheng,
wsieden«, »iiberwallen«, »libermiitig sein«. Da das Adjektiv die Masku-
linendung -im hat (im Gegensatz zu nistarot, »verborgene, in Vers 13),
deuten es einige so, dass David hier »die Ubermiitigen, also iibermiitige
Menschen, meint (Luther: »Bewahre deinen Knecht vor den Stolzen;
Ziircher: »Vor den Ubermiitigen bewahre deinen Knecht«; Rev. Elb:
»Von Ubermiitigen«). Das passt aber nicht so gut in den Zusammenhang,
und zudem ist es grammatikalisch gar nicht zwingend. nistarot, »ver-
borgene«, hat kein unmittelbares Bezugswort, sondern es steht fiir sich,
und man muss erginzen »verborgene Siinden/Irrungen«, wie Rev. Elb.
Ebenso ist zédim so viel wie »iiberwallende«, »sich frech erhebende«,
namlich Missetaten, die man ebenfalls ergdnzen muss. Elb deutet das
durch die Kleinschreibung an, Buber, indem er das Wort ins Neutrum
setzt: »Vor Vermessnem halte ein deinen Knecht.« AV ergénzt »presump-
tuous sins«, Diodati 16st die Sache dhnlich wie Buber durch ein ent-
sprechendes Genus: »le superbie«.

Psalm 20
Gottes Konig am Tag der Drangsal

Der Psalm 19 hatte mit Bitten um Vergebung und Befreiung von Siinden
geendet. Dieser Psalm greift diesen Gedanken auf und beschreibt den
groflen Befreier, der fiir sein Volk Rettung bereitet hat (V. 6).

Dieser Psalm wird meist aufgefasst als ein Gebet des Volkes fiir sei-
nen Konig, der in den Krieg ziehen muss. Wahrend die Priester ihre
Speisopfer und Brandopfer darbringen, beten sie zu Gott um Bewahrung
im Krieg und Sieg iiber die Feinde (V. 2-6). Die Bitten des Volkes haben
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dem Konig die Gewissheit gegeben, dass Gott diese Gebete erhort hat
(V. 7), und nun bricht der Konig mit den Seinen auf, voller Zuversicht,
dass Gott ihnen den Sieg geben werde, selbst wenn die Feinde sie mit
einer Unzahl von Wagen und Pferden angreifen (V. 8.9). Ein letzter Ruf
ergeht an den HERRN, und der Koénig zieht mit seinem Heer ins Tref-
fen.

Der Psalm muss natiirlich auch eine weiter reichende Bedeutung als
diese haben, denn »alles, was zuvor geschrieben ist, ist zu unserer Be-
lehrung geschrieben« (Rom 15,4). Oder was soll die christliche Ge-
meinde mit einem Gebet fiir den Sieg der Kanonen und Geschosse
ihres Konigs anfangen? Der Psalm ist messianisch, wie auch die Psal-
men 16,17 und 18. In jenen spricht der Geist Christi und damit der Mes-
sias selbst; in diesem Psalm spricht das Volk Gottes iiber den Christus.
Es wiinscht dem Gesalbten, dass Gott ihn erh6re und errette und fin-
det die Gewissheit, dass Gott ihn in der Tat erhort. Darin, dass Gott sei-
nen Messias allezeit hort, ihm Sieg gibt {iber seine Feinde und ihn auf
immer tber sie erhoht hat, liegt die Sicherheit des Volkes Gottes. Der
21. Psalm bildet zusammen mit diesem ein Paar. Er zeigt, wie Gott die
Gebete erhort und seinen Gesalbten bewahrt und ihm Sieg gegeben hat
iber jeden Feind.

Der 20. Psalm ist in zwei Teile gegliedert:

1. Das Volk bittet Gott, seinem Gesalbten Errettung und Sieg zu
geben (V. 2-6)
2. Das Volk hat durch die Gebete Gewissheit bekommen, dass
Gott retten und Sieg geben werde (V. 7-10)
1. »Der HERR erhére Dich am Tage der Drangsall!« (V. 2-6)

1 Dem Vorsinger. Ein Psalm von David.

Zu »Vorsinger« siche Psalm 4.



Das erste Psalmbuch 298

2 Der HERR erhore dich am Tag der Not™',
der Name®” des Gottes Jakobs schirme dich’%;

Das Volk steht da und schaut dem Konig nach, wie er in den Krieg zieht,
und hat diesen Wunsch auf den Lippen: »Der HERR erhére dichg,
jacanka, wortlich »antworte dir«. Das Volk bittet Gott, dass er die Gebete
des Konigs erhoren mochte. Im alten Isracl war der von Gott gesalbte
Konig mehr als nur ein Herrscher.

»In diesem einen sah sich das ganze Volk verkérpert und sah es sein
nationales Leben gesichert: Er ist yunser Lebensodem, der Gesalbte
Jahwes( (Kla 4,20), »die Leuchte Israels« (2Sam 21,17). In Wirklichkeit
war diese Rolle jedem Konig zu grof3; sie konnte nur im Messias aus-
gefiillt werden, der im Kénig vorgeschattet wird« (Kidner).

Gottes Volk braucht einen Mittler, einen Stellvertreter, einen Sachwal-
ter, einen Fiirsprecher und einen Priester, der sich in so freimiitiger Weise
Gott nahen kann, wie es kein Siinder je vermag. Mdochte doch Gott das
Schreien ihres Konigs horen »am Tag der Not«. Warum gerdt denn der
Gesalbte in einen solchen Tag? Weil er in den Krieg gezogen ist. Warum
ist er denn in den Krieg gezogen? Weil sein Volk in die Fénge eines grau-
samen Konigs geraten ist, muss er in den Krieg, um sein Volk zu befreien
(Hebr 2,14).

»Der Name ... Gottes«: Dreimal beruft sich das betende Volk auf den
Namen des HERRN (V. 2.6.8). Anders als bei den Nationen ist der Name
Gottes nicht eine magische Silbe, die, richtig ausgesprochen, Kraft frei-
setzt, sondern er steht fiir Gottes Wesen. Der Name Gottes ist die Summe
all dessen, was Gott ist. Er hat seinem Volk seinen Namen und damit
sich selbst geoffenbart. Auf seinen Namen vertrauen heif3t daher, auf Gott
selbst vertrauen. Seinen Namen anrufen heif3t daher, Gott im Glauben an
seine Treue, seine Wahrheit, seine Weisheit, seine Macht und seine Ver-
heiBungen anrufen.

»des Gottes Jakobs«: Erstmals kommt dieser Titel Gottes vor bei der
Berufung Moses am Dornbusch (2Mo 3,6.15); in den Psalmen ist er elfmal
belegt (20,2; 46,8.12; 75,10; 76,7; 81,2.5; 84,9; 94,7; 114,7; 146,5), sonst
nur noch viermal. Gott ist der Gott von siindigen Menschen, wie Jakob

521 Ps18,19;27,5;120,1.
522 Ps543.
523 Ps59,2;69,30;91,14.
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einer war, die er aber in seiner Gnade erwéhlt hat (Rom 9,10-13). Gott
hat Jakob geliebt; dieser Gott ist unsere Zuversicht am Tag der Drangsal.
Dieser ganze Vers findet sich fast buchstéblich in 1. Mose 35,3. Der Gott
Jakobs hatte ihm geantwortet am Tag seiner Drangsal (1Mo 35,3).

»Gott rette dich vor deinen Feinden!«, ruft das Volk dem Konig nach,
wo er in den Krieg zieht. Gott rettete seinen Sohn, den von ihm gesalbten
Ko6nig, indem er ihn aus den Toten auferweckte. Der Sohn rief nicht ver-
geblich zu seinem Gott (Hebr 5,7).

3 Er sende dir Hilfe vom Heiligtum
und stiitze dich aus Zion>*.

Wiéhrend der Konig David im Feld war, hatte er einen Helfer, den keiner
seiner Feinde sah; denn sein Helfer war im Heiligtum in Zion. Wéhrend
unser David seinen Weg mitten durch Feindesland schritt und von allen
Seiten bedridngt wurde, hatte auch er einen Helfer, den niemand sah: »Ich
bin nicht allein, denn der Vater ist bei mir« (Joh 16,32; Apg 10,38). Er
rief zum Vater im Garten Gethsemane, wihrend die Feinde sich nahten
und seine Jiinger schliefen; und der Vater erhdrte ihn, sandte ihm seine
Hilfe aus dem Heiligtum, und der Vater, ja, »die Herrlichkeit des Vaters«
erweckte ihn aus den Toten (Rom 6,4).

4 Er gedenke all deiner Speisopfer,
dein Brandopfer nehme er an°*! (Sela.)

Diese Bitte zeigt, dass der wahre Israelit sehr wohl wusste, dass die
Opfertiere und die Opferhandlungen des Opfernden keine Wirkkraft in
sich besaflen (siche auch Psalm 40,7). Alles hing am Glauben an Got-
tes Weisung und an Gottes Verheiflung, denn es war stets Gott selbst, der
den Beter und sein Opfer annahm. Der Glaube, dass das blofe Schlach-
ten von Tieren den Menschen bei Gott angenehm mache, war ein Aber-
glaube, den die Propheten Israels immer wieder geiflelten (Jes 1,10-17;
Am 5,21-24; Mi 6,6-8).

»Er gedenke aller deine Speisopfer«: Das Speisopfer war das ein-
zige unblutige Opfer (3Mo 2). Als solches war es ein Hinweis auf die

524  Ps2.,6;3.5.
525 2Sam 24,23.
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siindlose Menschheit dessen, der einst in die Welt kommen und durch
sein Leben Gott verherrlichen (Joh 17,4) und durch seinen Tod die Siinde
abschaffen sollte (Hebr 9,26). Gott sah das vollkommene Leben seines
Sohnes, das in den verschiedenen Speisopfern, die man in Israel dar-
brachte, vorgeschattet war. Dieses Leben war rein, denn er selbst war
rein, war abgesondert von den Siindern, war Gott ergeben. Der Herr
vertraute seinem Gott, auch als alle und alles sich gegen ihn wandte; er
blieb ihm ergeben, auch als ihm nur Widerspruch von frechen Siindern
entgegenschlug (Hebr 12,3). Er harrte auf ihn, auch als die Jiinger ihn
alleinlieen, als die Menschen ihn an ein Kreuz schlugen und der 6ffent-
lichen Schande preisgaben. Dieses vollkommene Leben, dieses Leben
ohne Siinde war wie ein einziges grofes, reines Speisopfer, das Gott dar-
gebracht wurde. Gott konnte nicht anders, als dieses Opfers zu gedenken.
Weil das Leben des Sohnes vollkommen gewesen war, konnte Gott nicht
zugeben, dass sein Frommer die Verwesung sehe (Ps 16,10). Weil er hei-
lig war, wurde er erhdrt und erhoht (Phil 2,9.10).

»dein Brandopfer«: Im Gegensatz zu den Speisopfern (Mehrzahl)
wird von blof einem Brandopfer gesprochen. Der Herr brachte wih-
rend seines vollkommenen Lebens gewissermaflen unzdhlige Speis-
opfer dar. Ein jedes Wort, eine jede Handlung, eine jede Wohltat an den
Menschen, ein jedes Gebet war wie ein Speisopfer fiir Gott. Aber er
ist einmal gestorben; er hat sich einmal ohne Flecken Gott als Brand-
opfer geopfert (Hebr 9,14); einmal ist der Gerechte fiir die Ungerechten
gestorben, um uns zu Gott zu fithren (1Petr 3,18). Durch dieses ein fiir
alle Mal dargebrachte Opfer sind die Glaubenden vollkommen geheiligt
(Hebr 10,10).

Dieses eine Opfer des Leibes Jesu Christi, diese einmalige und voll-
kommene Hingabe des Sohnes an den Willen des Vaters, dieser frei-
willige Tod, um Gott in dieser Welt zu verherrlichen, wo wir Menschen
ihn durch die Siinde entehrt haben — dieses Opfer nahm Gott an. Welche
Wonne, welche Genugtuung, welche unendliche Befriedigung fand er im
Gehorsam des Sohnes, der bis zum Aufersten ging!

Ein solcher Konig hat fiir uns gekdmpft; ein solcher Konig hat sich fiir
uns dahingegeben; ein solcher Konig ist unser Mittler und Fiirsprecher.
Er hat das Wohlgefallen des Himmels, er ist die Wonne des Vaters. Fiihrt
er uns zu Gott und vertritt er unsere Sache bei Gott, wie sollten wir da
nicht angenommen sein?
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5 Er gebe dir nach deinem Herzen’*,
und all deinen Rat*’ erfiille er!

»Er gebe dir nach deinem Herzen«: Alles, was der Sohn vom Vater
erbeten hat, gibt er ihm (Joh 11,41.42). Der gottliche Retter hat fiir die
Seelen gebetet, die der Vater ihm gab: »Ich bitte fiir sie; nicht fiir die
Welt bitte ich, sondern fiir die, welche du mir gegeben hast, denn sie sind
dein« (Joh 17,9).

»all deinen Rat«: casatoka. Im Gesalbten Gottes ist der riiah <ésah,
der »Geist des Rates« (Jes 11,2), und dieser Rat ist nicht lediglich ein
leeres »Wort der Lippen«, wie ein heidnischer Konig einmal hohnte
(Jes 36,5). Welches ist denn der Ratschluss, den er in seinem Herzen hat?
Was sind denn die Bitten, die er fiir sein Volk betet? Wir horen in Jo-
hannes 17,11.15.17.20.21.24, wie der Herr selbst sie ausspricht.

»erfiille er«: Was hier als Wunsch erscheint, ist in Psalm 21,2 erfiillte
Bitte. Wenn Gottes Wort in uns wohnt und sein Wille uns regiert, wer-
den auch wir alles bekommen, worum wir beten (Joh 15,7). Wir wol-
len auch fiireinander beten, dass Gott seine Heilsabsichten an uns erfiille
(2Thes 1,11).

6 Wir wollen jubeln in deinem Sieg,
im Namen®?® unseres Gottes das Banner’* heben.
Der HERR erfiille dir alle Bitten>*!

»Wir wollen jubeln in deinem Sieg«: Der feste Grund unserer Gewiss-
heit ist der, dass Gott das Opfer des Sohnes angenommen hat und dass
der Vater den Sohn hort. Wenn wir das sehen, jubeln wir {iber seinen Sieg
und jubeln wir in der Errettung, die sein Sieg gebracht hat. Wie jubeln
wir Uber die Tatsache, dass Gott seinen Sohn erhoht hat, dass er ihm, dem
er das ganze Werk der Errettung in die Hand gab, auch alles zu Fiilen
gelegt hat. In seiner Rettung sind wir ewig gerettet. Da er erhoht ist, sind
wir ewig sicher. Wir konnen ohne Scheu das Panier erheben; wir werden
es nie beschdmt einziehen miissen. Er ist Sieger, und wir siegen mit ihm.

526 Ps21,3.

527  Jes 11,2;36,5; Ps 73,24, 106,13; 107,11.
528 2Chr 14,11.

529  2Mo 17,15; Ps 60.4.

530 Eph 3,20.
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»wNil desperandum Christo Duce — Kein Grund, den Mut zu verlieren, wo
Christus unserer Heerfiihrer ist.«

»Im Namen unseres Gottes«, in seinem Auftrag und zu seiner Ehre
zieht der Konig Israels in den Krieg (siche 2Chr 14,11).

2. »Jetzt weil3 ich, dass der HERR seinen Gesalbten
rettet« (V. 7-10)

7 Jetzt weif} ich, dass der HERR seinen Gesalbten>! rettet;
aus seinem heiligen Himmel erhért er ihn
durch Machttaten seiner rettenden Rechten.

»Jetzt weill ich, dass der HERR seinen Gesalbten rettet«: Wir miissen
wissen, dass Gott seinen Gesalbten nicht dem Tod {iberlassen hat. Wir
miissen wissen, dass Gott ihn erweckt, erhoht und zum Herrn und Chris-
tus gemacht hat (Apg 2,36). Wir wissen dann, dass wir ewiges Leben
haben, da wir an den Namen des Sohnes Gottes glauben (1Jo 5,11-13).
Wir wissen, dass keine Verdammnis fiir uns ist, da wir in Christus Jesus
sind (Rom 8,1). Wir wissen, dass Gott fiir uns ist und uns kein Feind
verklagen kann, da Christus fiir uns auferweckt und aufgefahren ist und
sich fiir uns verwendet (R6m 8,34). Wir wissen, dass keine Drangsal,
keine Macht und kein Tod uns scheiden kann von der Liebe Gottes, die in
Christus Jesus ist (Rom 8,39).

»aus seinem heiligen Himmel erhort er ihn«: Gott hat auf das Rufen
seines Sohnes aus seiner heiligen Gegenwart geantwortet. Er, der Heilige,
hat nach seiner Heiligkeit geantwortet, denn sein Gesalbter war gerecht,
und um seiner Gerechtigkeit willen wurde er erhort (Hebr 5,7). Gott hat
das Recht nicht gebeugt, als er seinen Sohn aus den Schlingen des Todes
befreite, und wir sollen wissen, dass Gott das Recht nicht beugt, wenn er
alle, die Christus gehoren, mit ihm aus dem Tod befreit.

531 Ps18,51.
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8 Diese denken an Wagen>*? und jene an Rosse™,
wir aber nennen den Namen des HERRN,
unseres Gottes.

»Wagen und Rosse« waren in der Antike der Inbegriff der Starke aller
Armeen. Der Israelit erinnerte sich daran, wie Gott die Wagen und Rosse
des Pharao ins Meer gestiirzt hatte (2Mo 15,4), oder an die Niederlage
der Konige Kanaans mit ihren eisernen Wagen (Ri 4,3.15). Auf diese
Weise lehrte Gott sein Volk, dass nicht Heer und nicht Macht (Sach 4,6)
den Ausschlag geben iiber Wohl oder Wehe. Darum sollte Israel sich
Wagen und Rosse nicht mehren (5Mo 17,16), und darum musste Josua
die Kriegswagen der besiegten Heere verbrennen und ihre Rosse 1dhmen
(Jos 11,9), und spéter tat es David ihm gleich (2Sam 8,4). Es kam einem
Verachten Gottes gleich, wenn Israel sich auf Agypten stiitzte, weil es
viele Wagen und Rosse besal}, und als Israel es tat, rief der Prophet sein
»Wehe!« tiber ihm aus (Jes 31,1).

»Wir aber nennen den Namen des HERRN, unseres Gottes«: Wir
verlassen uns auf keine Menschen mehr, auch nicht auf uns selbst. Wir
verlassen uns allein auf den Gott und Vater unseres Herrn Jesus Chris-
tus. Gott hat ihn erh6ht und uns mit ihm. Er hat sich gesetzt zur Rechten
Gottes in den himmlischen Ortern; wir sitzen mit ihm (Eph 2,6). Ihm hat
Gott alles zu FuB3 gelegt, und darum auch uns (Eph 1,22.23). Die Feinde
Gottes haben sich vor ihm kriimmen miissen; sie kriimmen sich und fal-
len auch vor den Seinigen, wie der nachste Vers sagt:

9 Jene kriitmmen®* sich und fallen,
wir aber stehen und bestehen.

»Jene kriimmen sich und fallen«: Wer sind »jene«? Das sind alle, die
sich dem Konig widersetzen; das sind die Siinder, das ist das Fleisch.
Das ganze Trachten des Fleisches ist Feindschaft wider Gott; das Fleisch
ist dem Gesetz Gottes nicht untertan, vermag es auch nicht (Rém 8,7).
Wer sich auf Fleisch verldsst, wer sich auf sich selbst, auf seine eigenen
Tugenden, auf seine Willenskraft, auf seine Frommigkeit und seine Kraft

532 Ps76,7.
533 Ps33,17;147,10; Hos 1,7; Jes 31,1; 5Mo 20,1.
534  Ps 36,13; Jes 46,1.
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auszuharren, verlésst, wer sich auf andere Menschen, auf Fiirsten und auf
ihrer Rat verlasst, kurz: wer Fleisch zu seinem Arm macht, ist verflucht
(Jer 17,5-8):

10 HERR, rette!
Der Konig** erhore uns am Tag, da wir rufen!

Wenn wir diesen Vers, wie hier iibersetzt, belassen, dann sehen wir
im Konig und im HERRN die eine und selbe Person. Wir rufen zum
HERRN, dass er uns rette; und er ist der Konig, der uns erhort. Der
Ko6nig und Messias ist in der Tat Jahwe, der EWIGE. Auf Christus richtet
sich alle Erwartung des Volkes Gottes, zu ihm rufen sie allezeit um Hilfe.
Das taten die Apostel, das tat der Mértyrer Stephanus (Apg 7,59.60), das
taten die Heiligen in den Gemeinden, die die Apostel gegriindet hatten
(1Kor 1,2), und das tun bis zum heutigen Tag alle wahren Christen.

Man kann das Hebréische dieses Verses allerdings auch anders ver-
stehen: »HERR, rette den Konig und erhdre uns, wenn wir rufen!« Wir
hétten dann hier zum Schluss den gleichen Appell des Volkes Gottes an
Gott, seinem Gesalbten Gedeihen zu geben, wie in den ersten Versen des
Psalms.

»am Tag, da wir rufen«: Das Volk machte den »Tag der Drangsal« zu
einem »Tag des Rufens« (Elb) und nicht zu einem Tag der Verzweiflung
oder des Murrens oder gar der Emporung. Wir diirfen in der Bedrangnis
zu unserem Gott rufen im Namen unsres Herrn und Retters, und um sei-
nes Sohnes willen wird er erhdren. Er wird den Tag der Bedréngnis fiir
uns zum Tag des Sieges und der Freude machen, wie der néchste Psalm
(Ps 21) zeigt. Darum wollen wir jeden Tag der Drangsal als Gottes Ein-
ladung zum Gebet ansehen (Jak 5,13; Ps 50,15).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 20
»Der 20. Psalm ist ein Betpsalm und betet eigentlich fiir Kaiser, Konige,
Fiirsten, Herren und alle, die in weltlicher Obrigkeit sitzen, dass Gott

ihnen Gnade verleihen wolle, friedlich und wohl zu regieren und Gliick

535 Ps21,2;24,7.
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und Sieg zu haben wider ihre Feinde. Denn, wenn gutes weltliches
Regiment in der Fiirsten und Herren Vernunft und Macht stiinde, miisste
man nicht so ernstlich und herzlich fiir sie bitten. Dass man aber so fiir
sie bitten muss, zeigt an, dass es die groften und blindesten Narren sind,
die sich vermessen, Land und Leute aus ihrem eigenen Kopf zu regieren«
(Luther, Summarien iiber die Psalmen).

»Die Uberschrift nennt David als Dichter dieses Psalms. Trotzdem ist
es nicht ungereimt, dass er von sich wie auch von einer anderen Person
redet ... Doch will er nicht so sehr durch einen Befehl oder durch einen
koniglichen Erlass sich selbst empfehlen, als vielmehr in seiner Eigen-
schaft als Lehrer zeigen, dass die ganze Gemeinde eifrig Sorge tragen
miisse, dass das Reich, das Gott aufgerichtet hat, erhalten bleibe ... Gott
befiehlt ja seinen Kindern allgemein, fiir die Konige zu beten. Bei die-
ser Regierung lagen aber noch besondere und ganz unvergleichliche Ver-
héltnisse vor. Denn Gott hatte beschlossen, sein Volk nur durch David
und seinen Samen zu regieren und zu schiitzen. Vor allem ist jedoch zu
beachten, dass dieses zeitliche Reich das Vorbild eines weit besseren
Reiches war, unter dem die Gemeinde zur vollen Freude und zum vol-
len Gliick gelangen sollte. Es ist also die Absicht des Psalms, alle Kin-
der Gottes zur frommen Sorge und zu unablédssigem Gebet fiir das Reich
Christi zu ermahnen« (Calvin).

»Der Psalm folgt auf Psalm 19, weil sein Anfang wie das Echo der Bitte
ist, mit welcher jener schlieft« (Dachsel).

»Dieses Lied wurde vom Volk gesungen, wenn der Konig sein Schwert
giirtete, um in den Krieg zu ziehen. Ware David nicht von Kriegen
geplagt worden, hdtten wir von ihm nie so schone Lieder bekommen
wie das vorliegende. Darum muss es so sein, dass einzelne Heilige durch
Note gefiihrt werden, damit sie andere trosten konnen« (Spurgeon).

»Dieser Psalm war urspriinglich dazu gedacht, dass man ihn vom Konig
singe, wenn der sich fiir einen Feldzug riistete. Der Aufbau des Psalms,
namentlich der Wechsel zwischen Einzahl und Mehrzahl, zeigt, dass er
wahrscheinlich als Wechselgesang konzipiert war zwischen dem Pries-
ter samt den Leviten und dem Volk, das ihnen antwortete. Wahrend der
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Konig vor dem Altar steht und seine Opfer darbringt, erhebt die ganze
Versammlung ihre Stimme im Gebet, dass der HERR jene Opfer gni-
dig ansehen und dem Konig Sieg verleihen mdochte. Es ist nicht moglich
zu entscheiden, welcher Krieg der besondere Anlass zu diesem Psalm
war ... Doch der Psalm hat zweifelsohne auch prophetische Bedeutung,
indem der Konig der Juden als solcher ein Typus war auf Christus, den
Konig« (Perowne).

»Der letzte Vers des 19. Psalms lieferte das Stichwort fiir den vorliegen-
den. Dies ist wahrhaft ein gesegneter Psalm, und je eingehender wir ihn
betrachten, desto heller leuchtet seine Schonheit auf. Die beiden Psal-
men 20 und 21 gelten dem Volk Israel; wenn wir das nicht erkennen, kon-
nen wir sie kaum richtig verstehen. Wir miissen zwischen der Form und
der Essenz unterscheiden, oder vielmehr: Wir miissen dem alten Gottes-
volk das zugestehen, was ithm gehort, und indem wir das tun, werden wir
gewiss auch finden, was unser Teil ist, und wir werden dabei feststellen,
dass wir nichts verloren haben durch diesen Akt bloBer Gerechtigkeit.
Der Christus der Heiden ist auch der Messias Israels, und wo immer wir
ihn antreffen, haben wir unser unverlierbares Recht und Teil in ihm. Auf
seinem Haupt sind viele Kronen; diese zu sehen, kann uns gewiss nicht
den Blick dafiir triiben, was uns als Christen vertraut ist« (Grant).

»Die Verse 2 bis 6 wurden im Chor gesungen und bezeugen das Bewusst-
sein hochster Hilfsbediirftigkeit an diesem Tag der Drangsal. Wéhrend
die Feinde sich versammeln, muss man sich zum Kampf riisten. Die
Hilfe muss aus dem Heiligtum und die Stirke aus Zion kommen. Im
Namen Gottes miissen die Feldzeichen aufgerichtet werden. Der néchste
Vers ist ein Solo. Die Stimme des Konigs wird vernommen, wie er sein
Vertrauen auf Jahwe bekennt. Sofort setzt der Chor wieder ein und stellt
dem Vertrauen der Feinde das Vertrauen des Konigs und seiner Scharen
gegeniiber ... Auch das Ergebnis des unterschiedlichen Vertrauens ist
ein Gegensatz: Jene brechen ein und fallen, wir aber stehen. Heute sind
die Waffen unseres Kampfes nicht mehr fleischlich, aber auch wir miis-
sen einen Kampf kdmpfen, und die verborgenen Quellen unserer Kraft
sind hier genauso deutlich offenbart, wie sie es jenen in alter Zeit waren«
(Morgan).
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»In den Psalmen 20 und 21 sehen wir den Konig Israels in seinem zwie-
fachen Charakter als den Stellvertreter Jahwes und als den Stellvertreter
des Volkes Jahwes ... Der Heilige Geist bedient sich in beiden Psalmen
einer Sprache, die seinen prophetischen Absichten dient: Die Erfiillung
findet sich nur in Christus. Wir sehen hier den treuen Uberrest, wie er
sich mit seinem Messias verbindet. Man beachte, wie das Gebet von
Psalm 20,5 seine Antwort findet in Psalm 21,3, d.h. in der Auferstehung
(21,5). Der »Tag der Drangsal« des Messias ist der Tag, an dem er sich
selbst Gott opferte. Jetzt ist er erhoht. In seine Befreiung eingebunden
ist die Errettung seines ganzen Volkes ... Gemil der Ordnung Melchi-
sedeks ist er jetzt schon unser groBer Hoherpriester, der in den himm-
lischen Ortern seinen Priesterdienst tut auf dem Thron der koniglichen
Macht, von denen das irdische Heiligtum und das irdische Zion Schatten-
bilder waren« (Clarke).

V. 2 — »In der Not: Hier werden die Fiirsten daran erinnert, dass sie wis-
sen sollen, dass sie in die hohe Stellung gesetzt sind fiir das Wohl des
Volkes, um dessentwillen sie viel Leiden und Miihe haben sollen, und
ihr Fiirstentum in Wahrheit eine Zeit der Not sei. Denn miiflige und ver-
gnligungssiichtige Leute, die nur um ihrer selbst willen Fiirsten sind,
sind es nicht wert, dass man fiir sie um diese groen Wundertaten Got-
tes bitte, ja, sie sind auch nicht Fiirsten, sondern Sdue in den Mistpfiitzen.
Wer aber von Herzen das Wohl des Volkes sucht, der wird nie ohne Not
sein, denn der Sat