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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

-3 > &> 8

etc.



Das dritte Psalmbuch

Im dritten Buch des Pentateuchs Davids dreht sich alles um das Haus
Gottes wie im dritten Buch des Pentateuchs Moses (Levitikus). Wer sich
die Mithe nimmt und die Belege zéhlt, wird finden, dass Gottes Woh-
nung in den 17 Psalmen des dritten Psalmbuches genau 17-mal erwdhnt
wird. Dazu werden der Altar Gottes, der Vorhof und die Cherubim der
Bundeslade erwihnt (Ps 80,2; 84,4.3.1). Entsprechend sind 16 Psalmen
von Tempelsdngern geschrieben, von den Leviten Asaph und den So6h-
nen Korahs. Der eréffnende Psalm spricht von einem Priester, der in Got-
tes Heiligtum eintritt (V. 17) und am Schluss bekennt, dass Gott zu nahen
sein Gut sei (V. 28); die ersten sieben Kapitel von Levitikus zeigen uns
den Weg, auf dem der Priester in Gottes Gegenwart treten kann.

Im Gesetz forderte Gott Reinheit von allen, die in sein Haus hinein-
gehen wollten (3Mo 10,10; 11,45); entsprechend spricht der 73. Psalm
von der Reinheit des Herzens (V. 1). So zeigen auch die Psalmen der drit-
ten Psalmbuches, was fiir den ganzen Psalter gilt: Sie verinnerlichen,
was das Gesetz durch duflerliche Verordnungen lehrte (siehe dazu auch
Ps 40,7-9; 51,19). An den Psalmendichtern haben wir Beispiele dafiir,
wie Gott sein Gesetz einzelnen Israeliten ins Herz schrieb, ehe das ganze
Volk in den neuen Bund eingefiihrt war, unter welchem Gott einem jeden
im Volk seine Gesetz ins Herz schreiben wiirde (siche Jer 31,33).

Das dritte Psalmbuch enthilt nur 17 Psalmen. Die ersten 11 (Ps 73—-83)
tragen den Namen Asaphs in der Uberschrift; die Psalmen 84; 85; 87;
88; 89 sind von S6hnen Korahs geschrieben, also alle auler einem — der
Psalm 86 ist von David — sind von einem Angehdrigen des priesterlichen
Stammes geschrieben. Der Titel Gottes ist meistens (60-mal) Elohim, der
Name des Schopfers; 20-mal heifit Gott El und 15-mal Jahwe.

Asaph, der Tempelsdnger

Asaph, der Sohn Berekjas (1Chr 6,24; 15,17), wurde von David mit ande-
ren Séngern »zur Leitung des Gesangs im Hause des HERRN« angestellt
(1Chr 6,16.24). In 1Chr 16,4.5.7 lesen wir: »Und er (David) bestellte
vor die Lade des HERRN einige von den Leviten als Diener, dass sie des
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HERRN, des Gottes Israels, geddchten und ihn priesen und rithmten:
Asaph, das Haupt ... und Asaph lief3 die Zimbeln erklingen ... Damals,
an jenem Tag, trug David zum ersten Mal Asaph und seinen Briidern auf,
den HERRN zu preisen.« Zusammen mit seinen Briidern diente er tdg-
lich vor der Bundeslade (1Chr 16,37; 25,6.9), die David nach Jerusalem
gebracht hatte, bevor das von Salomo gebaute Haus des HERRN stand.
Bei der Einweihung des Tempels erhoben Asaph, Heman und Jeduthun
mit ithren Séhnen den Gott Israels »mit Trompeten und mit Zimbeln ...
und mit dem Lob des HERRN« (2Chr 5,13), und er wurde dabei Zeuge
des groBen Wunders, wie Gott herniederkam und seine Herrlichkeit das
Haus erfiillte«. Das lésst uns besser verstehen, was ihm das Haus Gottes
bedeutete und wie grof3 deshalb sein Kummer war, als er von dessen Ent-
weihung und Zerstorung weissagen musste (Ps 74). In 1. Chronik 25,1.2
erfahren wir ndmlich, dass die S6hne Asaphs und Asaph selbst weissag-
ten. In 2. Chronik 29,30 wird Asaph »Seher« genannt. Dass Asaph ein
Prophet war, bestitigt auch das Neue Testament: In Matthius 13,35 wird
ein Zitat aus einem Psalm Asaphs eingeleitet mit dem Vermerk »was
durch den Propheten geredet ist, welcher spricht«. Diese Feststellung
hilft uns zu verstehen, wie Asaph in Psalmen wie dem 74. die Zersto-
rung des Tempels beklagen konnte, die erst Jahrhunderte nach seinem
Tod geschah.

Psalm 73
Gott ist Israels Gut

Ahnlich wie Asaph haben schon David (Ps 37) und die Séhne Korahs
(Ps 49) mit dem Problem gerungen, warum es den Gottlosen so gut geht,
wihrend die Gerechten leiden miissen.

Der Psalm beginnt mit dem vergidnglichen Gut der Gottlosen und
endet mit dem bleibenden Gut der Gerechten. Der Gott Israels bleibt dem
Israel Gottes einziges wahres Gut, wihrend die Gottlosen dieses einzige
Gut nicht begehren und dennoch obenauf schwimmen. Das weif3 der Hei-
lige, der »reinen Herzens« ist. Darauf kommt es an, auf das Herz, wie
Salomo sagt: »Behiite dein Herz mehr als alles, was zu bewahren ist,
denn von ihm sind die Ausgdnge des Lebens« (Spr 4,23). Wichtiger als die
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Umsténde, die sehr ungiinstig sein mogen (wie der Beter in diesem Psalm
beklagt), ist der Zustand des Herzens. Das zeigt Asaph damit an, dass er
es sechsmal erwéhnt (V. 1.7.13.21.26.26). Ein reines Herz ist ein Herz,
das Gott ungeteilt ergeben ist. Das ist das Geheimnis des Gliicks, von dem
Asaph in diesem Lied kiinden kann, und darum stellt er diese Aussage
an die Spitze des Psalms (V. 1.2). Dann erzdhlt er von den groBen Ver-
suchungen, in die er geriet, als er auf die Gottlosen schielte, die ein ande-
res Gut ihr hochstes nannten, und denen es dabei sehr gut zu gehen schien
(V. 3-15); sodann spricht er vom Weg des Sieges liber diese scharfe
Versuchung: Im Licht des Heiligtums sah er das Ende der Gottlosen
(V. 16-20) und erkannte seine eigene Torheit (V. 21.22); zum Schluss
nennt er die Lehren, die er aus allem gewonnen hat (V. 23-28).
Eine Gliederung konnte so aussehen:

Das eroffnende Bekenntnis (V. 1.2)

Der Kummer (V. 3-15)

Licht aus dem Heiligtum (V. 16-20)

Das Bekenntnis der eigenen Torheit (V. 21.22)
Die Zuversicht (V. 23-28)

W

Ein Psalm von Asaph

Abgesehen vom 50. Psalm folgt hier der erste in einer Gruppe von
11 Psalmen (73 bis 82), die alle den Namen Asaphs in der Uberschrift
tragen. Aus 2. Chronik 29,30 erfahren wir, dass die Psalmen Worte
Davids und Asaphs enthielten, d.h. Asaph war selbst inspirierter Dich-
ter. Der vorliegende Psalm zeigt, dass die Propheten bei aller Inspiriert-
heit gleichzeitig Menschen waren »von gleichen Gefiihlsbewegungen wie
wir« (Jak 5,17), aber er zeigt auch, wo Asaph jene Weisheit lernte, die er
in seinen Liedern niedergeschrieben hat, namlich im Heiligtum.
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1. Das er6ffnende Bekenntnis (V. 1.2)

1 Gewiss, Gott ist Israels Gut!,
denen, die reinen’> Herzens’ sind.

»Gott ist Israels Gut«: Dieses Bekenntnis ist das Ergebnis der Herzens-
kampfe, durch die Asaph gegangen ist, und es ist gleichzeitig der Grund
fiir seinen endgiiltigen Sieg. Nachdem er einmal mehr erprobt hat, dass
Gott sein hochstes Gut ist, kann er dieses groBartige Bekenntnis an die
Spitze des ganzen Liedes stellen. Ich habe das hebrdische t6b als Haupt-
wort aufgefasst, auch Luther und Ziircher: »Israel hat dennoch Gott zum
Trost« (Luther), und: »Lauter Giite ist Gott ...« (Ziircher). Denn das
ist die Hauptaussage des Psalms: nicht blof3, dass Gott mir gut ist, son-
dern dass er mein hochstes, ja, mein alleiniges Gut ist. Wenn ich nur ihn
habe, frage ich nicht nach Himmel und Erde (V. 25). Und im allerletzten
Vers wird die Aussage des ersten Verses noch einmal bestitigt: »Gott zu
nahen, das ist mein (wahres) Gut« (V. 28). Damit ist auch die Bedeutung
des »reinen Herzens« umschrieben: Ein reines Herz ist ein Herz, das
Gott allein begehrt, es hdngt ungeteilt an ihm. Darauf kommt es mehr
an als auf alles andere, dass wir uns ein Herz erhalten, dem Gott allein
geniigt. Das ist das wahre Merkmal der Heiligen Gottes; alles, was wir
sonst zu den Erkennungszeichen der Heiligen zdhlen, entspringt dieser
Quelle, sei es der Eifer um Gottes Ehre und um die Wahrheit seines Wor-
tes, sei es ein geheiligter Wandel, sei es die Hingabe des Lebens zum
Wohl des Volkes Gottes oder sei es die Liebe zu den Verlorenen.

Jene, die »reinen Herzens sind«, sind in unserer Zeit die aus der Welt
erlosten Glaubigen. Deren Herz wusch Gott durch den Glauben an das
Blut Christi (Apg 15,8.9; Hebr 10,22). Diesen ist Gott zum hochsten Gut
geworden. Sie begehren, in Gottes Nahe zu sein, das heillt, da zu sein,
wohin Gott sie berufen hat.

Der Herr sagte: »Gliickselig sind, die reinen Herzens sind; denn sie
werden Gott schauen« (Mt 5,8). Und auch David bestétigt Asaph, den
Tempelsénger, indem er auf die Frage, wer an heiliger Stitte stehen werde,
antwortet: » Wer unschuldige Hdiinde und ein reines Herz hat« (Ps 24,4).

1 V. 26.28.
2 Ps 24,4; Mt 5,8; Apg 15,9.
3 V. 13; Ps 51,12; Spr 22,11; Mt 5,8.
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2 Ich aber -
wenig fehlte, so wiiren meine Fiille abgewichen,
um nichts wiiren ausgeglitten meine Schritte’.

»Wenig fehlte«, und Asaph wire vom Weg »abgewichen«, vom Weg,
den der Erloser seinen Erlosten bereitet und gedffnet hat, vom Weg ins
Heiligtum (3Mo 1).

Die Siinde ist unserer Natur immer niher als die Heiligkeit. Es brauch-
te immer nur ganz wenig, und wir fallen; genau genommen, braucht es
»nichts«, wie Asaph in der zweiten Vershilfte sagt. Es braucht hingegen
alle Gnade des Himmels, alle Treue Gottes, alle bewahrende Macht des
Herrn, dass wir nicht fallen. Wir sind so vollstdndig auf ihn angewiesen,
dass es ganz grofle Torheit, ja, Wahnsinn ist, sein Herz nicht ungeteilt
ihm zu ergeben.

»Um nichts wiren ausgeglitten« Asaphs Schritte. Bedenken wir:
ausgeglitten! Das ist das Teil der Gottlosen (V. 18). Stellte Gott uns
dahin und lieBe uns da, wo wir der Siinde wegen hingehoren und wo
unsere torichten Herzen immer wieder hinwollen, wiirden wir ausgleiten
und rettungslos in die Tiefe stiirzen. Wie dankbar miissen wir ihm sein,
dass er uns in seiner Gnade festhalt (V. 23; Ps 63,9) und dafiir sorgt, dass
unser Ful} nicht gleitet (Ps 94,18; 121,3)!

2. Der Kummer (V. 3-14)

3 Denn ich beneidete® die Prahler,
als ich die Wohlfahrt der Gottlosen® sah

Asaph »beneidete die Prahler«, dic Leute, die gleich gottlos wie selbst-
sicher waren, und das brachte ihn fast zu Fall. Vergessen wir nicht: Hier
spricht ein Mann, der gesehen hatte, wie die Herrlichkeit Gottes sich
inmitten seines Volkes niederlie (2Chr 5,13.14), und trotzdem kann
ihn der falsche Glanz der Prahler ins Wanken bringen. Schon Hiob hatte
nicht verstehen kdnnen, warum es den Gottlosen in diesem Leben besser

4 Ps 94,18; 116,8; 121,3.
5 Ps 37,1.
6 Hi 21,7, Ps 10,5; 49,17; Jer 12,1.
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gehen darf als den Gerechten (Hi 21,7-15), und sogar ein Jeremia haderte
deshalb mit Gott (Jer 12,1.2). Keiner von uns ist iber solche Regungen
erhaben. Darum wollen wir uns gut merken, wie Asaph seine Anfechtung
tiberwand. Wir werden die Lektion in unserem Leben vielleicht noch
Ofter brauchen, als uns lieb ist.

4 Denn keine Qualen hat ihr Tod,’

und geméstet ist ihr Leib.

5 Miihsal der Sterblichen haben sie nicht,

und mitsamt den Menschen werden sie nicht geplagt.®

Asaph beschreibt in diirren Worten, was er sah und wie er urteilte. Er sah
»die Wohlfahrt der Gottlosen«. Dabei sah er nur das, was vor Augen
ist, und der schone Schein tduschte ihn. Als ob der Tod der Gottlosen
»keine Qualen« hitte! Schon Hiob hatte sich in seiner Verwirrung in
gleicher Weise getiuscht (Hi 21,13.14). Sterben ohne Gott ist schlimm;
alles Reden von einem »schonen Tod« ist Schonrednerei. Der Gottlose
schliet im Tod die Augen und schligt gleichzeitig im Totenreich die
Augen auf, findet sich am Ort der Qual, an einem Ort ist, wo er nie hin
mochte, aber nie heraus kann (Lk 16,23). Was hilft ihm, dass sein »Leib
gemistet« ist, wenn die Wiirmer sein Fett fressen und, schlimmer noch,
die nie endende Verzweiflung an seiner Seele nagt (Mk 9,48)?

Und auch dass die Gottlosen die »Miihsal der Sterblichen« nicht
kennen, ist nur schoner Schein. Die matericlle Wohlfahrt kann man-
ches iiberspielen, aber nicht wegzaubern. Es gibt wohl graduelle Unter-
schiede, aber das Leben auf dieser Erde ist der Siinde wegen fiir alle
Menschen »Miihsal und Nichtigkeit« (Ps 90,10), denn das hat Gott
so verordnet (1Mo 3,17-19), und dem kann sich kein Sterblicher ent-
winden.

6 Deshalb ist der Hochmut ihr Halsgeschmeide,
Gewalt das Kleid, das sie einhiillt.

»Deshalb«: Weil Gott sie vor manchem Ungemach verschont, werden
sie hochmiitig. Sollten wir Gott dann nicht vielmehr fiir Ungemach dan-

7 Hi21,23.
8  Hi2l).
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ken, wo doch dieses uns davor bewahrt, im falschen Schmuck des Hoch-
muts und eitlen Gewand der Selbstsicherheit einherzugehen? Johannes
Calvin hatte ganz recht, als er in einer Predigt tiber Hiob 33,19-22 sagte:
»Gott besorgt unsere Wohlfahrt, indem er uns demiitigt. «

Thr Reichtum ndhrt ihren »Hochmut«, in ihrer Selbstsicherheit
scheuen sie sich nicht vor »Gewalt«. In Gottes Augen sieht alles anders
aus: Bei ihm ist der Gehorsam wie ein » Halsgeschmeide« (Spr 1,9), und
gliickselig heif3t nicht der Gewalttitige, sondern der Sanftmiitige (Mt 5,5;
Ps 37,11). Solange wir mit Gottes Augen sehen kdnnen, haben wir Ruhe
in der Seele.

7 Aus dem Fett’ tritt hervor ihr Auge;
Einbildung quillt aus ihrem Herz.

»Fett« ist ein Merkmal von Wohlfahrt und Gesundheit; doch machen Got-
tes Wohltaten die Menschen oft nur noch gottloser, wie das Volk Israel:
»Er lief ihn Honig saugen aus dem Felsen ... geronnene Milch der Kiihe
und Milch der Schafe samt dem Fett der Mastschafe und Widder, der Sohne
Basans, und der Bocke, samt dem Nierenfett des Weizens; und der Traube
Blut trankest du, feurigen Wein. Da ward Jeschurun fett und schlug aus;
du wurdest fett, dick, feist! Und er verliefs Gott, der ihn gemacht hatte, und
verachtete den Fels seiner Rettung« (SMo 32,13-15). So macht das Wohl-
ergehen der Gottlosen »ihr Auge« erst recht blind fiir Gott.

Mit dem Leib ist auch das Herz der Gottlosen fett geworden und
»Einbildung quillt aus ihrem Herz«. Auch das ist eine der hédsslichen
Friichte des Wohllebens. »Einbildung« bedeutet eben, dass man sich
etwas ein-bildet: Man formt sich in seinem Innern ein Bild von sich
selbst, das einem schmeichelt. Das hier verwendete hebr. Wort wird auch
flir Gotzenbilder verwendet (3Mo 26,1; Hes 8,12).

8 Sie hohnen und reden mit Bosheit,'"”
reden'! von Bedriickung'? von oben herab.
9 Sie setzen ihren Mund in den Himmel,
und ihre Zunge wandelt auf der Erde.
m Jer 5,28.
10 Ps944.

11 Ps12,5.
12 Ps72,14.
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»von oben herab reden sie«: In ihrer Einbildung wihnen sie sich weit
iiber den anderen Menschen und »reden stolz mit ihrem Mund« (Ps 17,10;
siehe auch 2Petr 2,18), und damit verschaffen sie sich Respekt. Die Leute
stromen ihnen zu, die Welt gehort ihnen (1Jo 4,5). Wehe dem, der in die-
ser Welt Gott nicht fiirchtet! Es bleibt ihm nichts anderes, als die Ruhm-
redigen zu fiirchten. Wohl dem, der Gott und Sein Wort fiirchtet. Die
Hoffartigen mogen »in den Himmel ihren Mund« setzen und reden,
was sie wollen. Der Heilige ldsst sich davon weder beeindrucken noch
beirren. Nun aber Asaph sein wahres Gut aus den Augen verloren hat,
werden ihm die Grof3en der Welt mit ihren grof3en Reden iibergroB3.

Zum hoffartigen Reden kommt »Bedriickung«, die sie an den
Schwicheren veriiben. Wir sind dem schon in Psalm 12 begegnet
(V. 4-6). Wie oft hat sich das wiederholt! Gibt Gott dem Siinder Reich-
tum und damit Macht, wird er oft herzlos und hemmungslos. Das ist
ein guter Grund, die Gottlosen um ihre Wohlfahrt nicht zu beneiden
und Gott vielmehr dafiir zu danken, dass er uns zuweilen mit Wider-
wirtigkeiten ziichtigt und uns erzieht, indem er uns nicht gibt, was wir
begehren (siche Hebr 12,7).

10 Deshalb wendet sich hierher sein Volk,
und Wasser in Fiille wird von ihnen geschliirft.

»Deshalb wendet sich hierher sein Volk«: Weil der Gottlose so stolz
daherredet, wendet sich das Volk ihm zu. Man miisste meinen, solche
Worte stoflen eher ab, aber der Siinder ist eine seltsame Kreatur. Grof3-
redner und Lésterer unter den Fiirsten haben noch immer die Menschen-
mengen angezogen. Man denke nur an die Tiraden der Hitler und Nasser,
der Saddams und Achmadineschads. Je dreister diese Leute auftrumpf-
ten, desto lauter jubelten ihnen die Massen zu.

Das Hebrdische der zweiten Vershilfte ist schwer zu verstehen.
Luther hat den ganzen Vers nicht streng nach dem hebrédischen Wortlaut,
sondern dem Zusammenhang gemal frei gedeutscht: »Darum féllt ihnen
der Pobel zu und laufen ihnen zu mit Haufen wie Wasser.« Bleiben wir
bei der gebotenen Ubersetzung (die mit Elb, Rev. Elb und Ziircher iiber-
einstimmt), konnen wir ihm folgenden Sinn abgewinnen: Das Volk héngt
sich an die GroBredner, weil diese ihnen Wasser in Menge zu schliirfen
geben. Dabei steht Wasser stellvertretend fiir die Versorgung mit allem,
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was es zum Leben braucht. Die Groflen auf Erden gefallen sich ja, wie
der Herr selbst gesagt hat, in der Rolle der Wohltiter (Lk 22,25)", und
solange der Pébel Brot und wenn moglich auch noch Spiele bekommt, ist
er bereit, ihnen Applaus zu spenden.

11 Und sie sprechen:
Wie wiisste es Gott?'
Ist Wissen beim Hochsten'?

»Wie wiisste es Gott?«: vgl. Ps 10,11; 94,7. Auch anderswo lesen wir
von Leuten, die Boses tun und dabei denken, Gott nehme es nicht zur
Kenntnis, er sei ganz wie sie (Ps 50,19-21). Aber gerade die Tatsache,
dass sie so »sprechen« miissen, zeigt, dass ihnen bei ihrem bosen Reden
nicht immer ganz wohl ist. Die geheime Ahnung, dass ein Tag der
Abrechnung kommt, ldsst sich nicht so leicht abschiitteln. Gerade des-
halb miissen sie es sich und den anderen so oft sagen, dass »beim Hochs-
ten« kein Wissen sei.

12 Ja, das sind Gottlose,
ewig sorglos'® mehren sie Reichtum."”

»ewig sorglos« sind sie nur nach dem Schein, der Asaph eine ganze Weile
blendete. Wirklich sorglos kann kein Gottloser sein, und ewig schon gar
nicht. Salomo sagt, dass den Reichen die Sorge plage, »solcher Reich-
tum« gehe »durch irgendein Missgeschick verloren« (Pred 5,13), und
dass der Reiche immer dieses nagende Wissen in der Seele trage, dass
er von seinem Reichtum »nicht das Geringste mitnehmen« kdnne, son-
dern ganz nackt aus dieser Welt werde scheiden miissen (Pred 5,14.15),
und zudem »isst er alle Tage in Finsternis und hat viel Verdruss und Leid
und Zorn« (V. 16).

Dass manche Gottlose ihren »Reichtum mehren« ist indes nicht blo-
Ber Schein. Aber er wird nicht bleiben. Darum sind die Gottlosen nicht

13 Das Volk durchschaut aber meist ihre » Wohltdter«, so gerne sie deren Wohltaten entgegennehmen,
solange sie zu kriegen sind. Einer der Ptoleméderkénige (Ptolemaios 111, 246—222 v. Chr.) legte sich
den stattlichen Beinamen Euergetes, » Wohltiter«, zu. Wessen Wohltéter er aber in erster Linie war,
verstanden die Leute schon, denn im Volk hie3 er Physgon, »Héangebauch«.

14 Ps10,11;94,7.

15 Ps77,11;78,17.35.56.

16 Hi21,23; Ps 69,23; 123,4; Spr 1,32.

17 Ps62,11.
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einmal ihres Reichtums wegen zu beneiden. Die Welt vergeht und ihre
Lust (1Jo 2,18), und alles Gold und Silber wird verrosten (Jak 5,3), und
der Reiche wird verwelken wie die Blume (Jak 1,11). Und was noch
wichtiger ist: Ganz schwer gehen Vermdgende ins Reich Gottes ein
(Lk 18,24), hingegen hat Gott gerade die »weltlich Armen auserwéhlt,
reich zu sein im Glauben und zu Erben des Reiches« (Jak 2,5). Darum
»rithme sich der niedrige Bruder seiner Hoheit« (Jak 1,9).

13 Fiirwahr, umsonst'® habe ich mein Herz gereinigt',
und in Unschuld gewaschen meine Hinde.”

14 Und ich war geplagt* den ganzen Tag,

alle Morgen? war meine Ziichtigung da.

»Fiirwahr, umsonst habe ich mein Herz gereinigt«: Etwas Verkehr-
teres kann ein Heiliger nicht sagen, und doch meint Asaph, er miisse es
noch mit einem »Fiirwahr« bekréftigen. Er redet wie ein Gottloser (wie
auch ein Hiob eine ganze Weile tat: Hi 34,35.36); der Gottlose aber
gleicht dem Vieh (V. 22; Ps 49,13.21).

»Und ich war geplagt den ganzen Tag«: Als ob das ein Grund wire,
so Verkehrtes zu sagen! So urteilt der Siinder: Sein momentanes Ergehen
ist ihm der wirkliche Bezugspunkt, an dem er alles Weitere misst. Geht es
ihm gut, ist die Welt gut; geht es ihm schlecht, ist die Welt schlecht. Und
Asaph sagt nichts anderes, als dass Gott und seine Verheifungen nichts
taugen, das sei doch damit hinlédnglich erwiesen, dass es ihm so dreckig
gehe. Es ist wirklich schéndlich, dass wir als Gottes Geliebte und Ge-
heiligte zu solchem Denken und Reden féhig sind. Asaph weil3, warum er
sich nachher so schiamte (V. 21.22).

Eine ganze Weile stohnte Asaph dariiber, dass »alle Morgen seine
Ziichtigung da war«. Wir kdnnen ihn zwar gut verstehen, weil auch wir
oft genug tliber Gottes Zucht gestdhnt oder geseufzt haben. Die Hebrier-
christen waren iiber die lange andauernden Ziichtigungen in ihrer Seele
ermattet (Hebr 12,3). Auch das verstehen wir gut genug, und trotzdem
ist es nicht recht. Sehen wir klarer, danken wir Gott fiir alle Priifungen

18 Mal3,14.

19 V.1;Apg 159.
20 Ps26,6.

21 V.5

22 Hi7,18.
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(Jak 1,2), denn diese sind immer neu ein Beweis dafiir, dass wir Gottes
So6hne sind, die er erzieht. Wirklich schlimm wire es, horte Gott auf, uns
zu erziehen. Dann miissten wir uns fragen, ob wir iiberhaupt Kinder Got-
tes und nicht viel mehr Bastarde seien (Hebr 12,8). Es ist ein Vorbote des
schlimmsten Endes, das einer haben kann, wenn Gott ihn seinen Win-
schen tiberldsst und ihn nicht mehr durch Schldge zuriickhélt, sondern
seinen Liisten dahingibt (Rom 1,24.26.28).

3. Licht aus dem Heiligtum (V. 15-20)
Im Heiligtum sieht Asaph drei Dinge:

1. Gott stellt die Gottlosen auf schliipfrigen Boden, sodass sie aus-
gleiten und zerschellen (V. 18).

2. Sie nehmen in dieser Welt ein schreckliches Ende (V. 19).

3. Sie haben im Jenseits ein noch schlimmeres Ende (V. 20).

15 Hiitte ich gesagt: Ich will ebenso reden,
dann hitte ich getduscht das Geschlecht deiner Sohne.

»Hitte ich gesagt: Ich will ebenso reden«: Asaph hilt inne und
beginnt seine Gedanken zu hinterfragen. Er merkt plétzlich, dass er dem
»Geschlecht deiner Sohne« treulos werden muss, wenn er laut und offen
aussprechen will, was er eben gedacht hat. Er kann doch nicht gleich-
zeitig sagen, es sei umsonst, Gott zu dienen, aber als Vorsdnger im Tem-
pel den Gesang leiten und von der versammelten Gemeinde erwarten,
sie solle Gott mit ihrem Lobgesang dienen. Er merkt, dass er mit sei-
nem gottlosen Denken authdren muss, bevor er anfangt, laut zu denken.
Es ist Gnade, dass Gott uns nicht endlos uns selbst und unseren térich-
ten Gedanken tiberldsst. Es ist Gnade, dass er vor dem Ausgleiten und
Abstiirzen bewahrt (V. 2). Manchmal ist es ebender Gedanke an die
Glaubensgeschwister, der mich vor dem Abirren zuriickhilt. Ich bin ja
nicht allein mit meinem Gott. Wohl schulde ich in erster Linie ihm Treue,
aber ich schulde sie auch den Mitglaubigen.
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16 Da sann ich nach®, um das zu begreifen —
Miihsal war’s in meinen Augen.?*

»Da sann ich nach«: Der Gedanke an seine Verantwortung gegeniiber
dem Volk Gottes beginnt seine Gedanken in eine neue Richtung zu len-
ken. Es ist gut, den Verstand zu gebrauchen, aber der Verstand allein
geniigt nicht. Dennoch versuchen wir immer wieder, unser Ergehen mit
dem Verstand zu fassen und so in den Griff zu bekommen. Asaph macht
einen ersten Versuch, »das zu begreifen«, aber er merkt, dass das Pro-
blem ihm zu groB ist. Er kann die Gedanken nicht ordnen und alles, was
er an sich erfihrt und an anderen sicht, zueinander in verniinftige Be-
ziechung setzen. Er merkt: Es ist vergebliche »Miihsal«, begreifen zu
wollen, warum es den Gottlosen oft besser geht als den Gerechten.

17 Bis ich hineinging ins Heiligtum® Gottes
und ihr Ende bedachte.

»Bis ich hineinging«: Endlich besinnt sich Asaph auf die Bestimmung
der Erlosten. Er lenkt seine Schritte auf den Weg, den Gott den Sei-
nen bereitet hat und daher nur sie gehen konnen und diirfen (vgl.
Hebr 10,19.20). Er tut das einzig Richtige, indem er jetzt einem Instinkt
folgt, den nur die Heiligen kennen: Er fliichtet »ins Heiligtum Gottes«.
Ja, er fliichtet, aber das ist nicht etwa Flucht vor der Wirklichkeit, son-
dern Flucht in die Wirklichkeit. Was er nicht weil}, weil} sein Gott. Er
muss gar nicht wissen (V. 16), er muss aber vertrauen. Das Licht, das
er nicht hat, ist bei Gott. In dessen Haus sieht er wieder klar, denn dort
offenbart sich ihm Gott. In der Tat: »/m Heiligtum ist dein Weg«, wie er
bei einer anderen Gelegenheit bemerkt, da ihn eine andere Sorte Kum-
mer plagt (77,14). Bei Gott wohnt das Licht (Dan 2,22), und erst in sei-
nem Licht sehen wir das Licht (Ps 36,10). Es ist immer so: Wir urteilen
erst dann recht, wenn wir von Gott her und auf Gott zu denken. Alles,
was uns befillt, miissen wir zu Gott in Beziehung setzen. Das kann man
auch Glauben nennen, praktischen, lebendigen Glauben. Erst wenn wir

23 Ps774-7.

24 Pred 8,17.

25 Ps 74,3; 7714.

26 Ps 132,7; Jes 37,1.
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Freude oder Kummer an Gott binden, bekommen Freude und Kummer
ihre rechte Bedeutung und das ihnen zustehende Gewicht.

18 Fiirwahr, du stellst sie auf schliipfrige Orter,”’
stiirzest® sie zu Triimmern.

Zum dritten Mal, aber diesmal mit mehr Recht als eben noch (V. 13) sagt
Asaph »Fiirwahr«. Und dann féhrt er fort: »Du stellst ...«. Er sieht die
Gottlosen plotzlich, wie sie vor Gott sind, und damit erkennt er sie rich-
tig. Und er sieht das Ende der Gottlosen, und das stellt ihr gegenwértiges
Ergehen ins wahre Licht. Sowohl ihr als auch sein eigenes momentanes
Ergehen ist kein zuverldssiger Anzeiger vom Wert der Gottlosigkeit oder
der Gottesfurcht.

»Du stellst sie auf schliipfrige Orter«: Asaph war selbst beinahe
ausgeglitten (V. 2), aber Gott hielt ihn. Die Gottlosen werden am be-
stimmten Tag wirklich ausgleiten und stiirzen, denn Gott hélt sie nicht.
Es sind zwar die Gottlosen, die den Weg wihlen; aber wohin der fiihrt
und wie er endet, dariiber haben sie keine Macht. Zu gerne hitten sie bei-
des: den Genuss der Siinde und dabei ein Ende, das ihnen behagt. Aber
dieses Ende gewdhrt ihnen Gott nicht. Er verhéngt iiber sie die furcht-
baren Folgen der Siinde, die die Stinder durchaus nicht begehren. So ist
es Gott, der ihren FuB auf schliipfrige Wege setzt, wo sie ausgleiten, und
wo ihr eigenes Gewicht sie niederreifit und verdirbt: »Du stiirzest sie
zu Triitmmern«. Am Ende bricht den Gottlosen alles ein, da wird ihren
Hénden alles entrissen, da weicht der Boden unter ihren Fii3en. Sie stiir-
zen, und niemand hilt sie. Mose hat den Gottlosen in Israel genau dieses
Ende angekiindigt: »Mein ist die Rache und die Vergeltung fiir die Zeit,
da ihr Fuf3 gleiten wird; denn nahe ist der Tag ihres Verderbens, und was
ihnen bevorsteht, eilt herbei« (5SMo 32,35).%°

19 Wie sind sie so plotzlich® verwiistet,
zu Ende und aus mit Schrecken!

27 Ps 35,6; Jer 23,12.

28  Ps36,13;55,24;56,8.

29  Diesen Text nahm Jonathan Edwards zum Ausgangspunkt seiner so beriihmten wie wirksamen Pre-
digt »Siinder in den Hénden eines ziirnenden Gottes«. Sie findet sich in Ausziigen auf Deutsch in
B. Peters, George Whitefield, Bielefeld: CLV, 1997, S. 458-463.

30 Ps 6,11; 64,8; Spr 6,16; 29,1.
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Der vorhergehende Vers nannte die Tatsache: Gott wird die Gottlosen
stiirzen. Hier erfahren wir etwas tiber das Wie. Es geschieht »plotzlich«.
Wie der Erfolg der Gottlosen die Gerechten erstaunt und sogar verwirrt
hatte, so wird ihr plétzliches Ende (vgl. Ps 37,35.36) die Gottlosen {iber-
rumpeln. Das Ende kommt dem Gottlosen immer unerwartet und un-
erwiinscht wie am Tag ein Fallstrick (Lk 21,34.35) und wie des Nachts
ein Dieb (1Thes 5,2.3). Thre irdische Laufbahn kommt »zu Ende ... mit
Schrecken«. Aber noch groferer Schrecken wartet auf sie im Jenseits:
»Es wird sie forttreiben zum Konig der Schrecken« (Hi 18,14). An dieses
Ende der Gottlosen, die gut gelebt haben mdgen, erinnert der Herr durch
das Beispiel vom reichen Mann und dem armen Lazarus und riickt so die
Verhaltnisse ins gleiche Licht wie der vorliegende Psalm (Lk 16,25).

20 Wie einen Traum?®' nach dem Aufwachen,
verachtest du, Herr, beim Erwachen ihr Bild.

Das ganze eitle Treiben mit all seinem Geprénge ist am Ende nicht mehr
als »ein Traum« gewesen, den man sich nach dem Aufwachen von der
Stirn streicht. Wenn der Herr erwacht zum Gericht, erwachen auch die
Gottlosen. Die Wirklichkeit, die sie dann {iberwaltigt, ist so schrecklich,
dass weder Worte noch Vorstellungsvermogen ihr gerecht werden kdnnen.

»verachtest du ihr Bild«: Das Bild, das die Gottlosen abgegeben
haben, mag vor den Menschen imposant gewesen sein; aber es war ein
verlogenes Bild gewesen. Gott hatte es die ganze Zeit schon verachtet,
aber nun wird diese Verachtung offenbar und wirksam. Gott stoft sie
weg. Damit nennt Asaph das Schlimmste, was einem Menschen {iber-
haupt widerfahren kann. Wer von Gott verachtet wird, wird von ihm
hinausgetan, verworfen, fiir immer verstoen und ausgeschlossen, wie
Johannes im letzten Buch der Bibel sagt: »Draufien sind die Hunde und
die Zauberer und die Hurer und die Mérder und die Gotzendiener und
jeder, der die Liige liebt und tut« (Offb 22,15). Und der Sohn Gottes
sagte wiederholt von den Menschen, die ihr Leben lang Gott und seinen
Sohn fiir nichts geachtet haben: »Werft ihn hinaus in die dufSerste Fins-
ternis« (Mt 22,13). Damit sind sie der ewigen Schande iibergeben und
iiberlassen (Dan 12,2).

31 Hi 20,8; Jes 29,7.
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4. Das Bekenntnis der eigenen Torheit (V. 21.22)

Im Licht des Heiligtums hat Asaph nicht nur das Ende der Gottlosen
gesehen, sondern auch sich selbst und damit seine eigene Torheit ge-
sehen. Es sind zwei Dinge, die er vor Gott bekennt: Sein Herz war nicht
recht vor ihm (V. 21a), und sein Denken war verkehrt (V. 21b). Damit
war er nicht besser als ein Tier (V. 22).

Wohl dem, der seine Torheit erkennen und bekennen kann! Es ist
demiitigend, einsehen zu miissen, dem Unglauben verfallen und der Tor-
heit nachgegeben und damit der Siinde gedient zu haben. Aber wie grof3
ist das Gliick, auf diesem Weg von Schuld und Tauschung befreit worden
zu sein! Schlimm geht es hingegen dem, der, wenn er toricht gehandelt
oder geurteilt hat, nicht umkehren und sich vor Gott demiitigen mag
(Spr 30,32.33).

21 Als mein Herz erbittert war

und es mich stach in den Nieren®,

22 war ich dumm und verstand nichts;
ein Tier®® war ich bei dir.

Das »Herz« konnen wir auch umschreiben als den Sitz des Willens, die
»Nieren« als den Sitz des Verstandes (siehe Ps 16,7; Hi 38,36). Solange
unser Wille sich gegen Gottes Willen aufbdumt, wird unser Inneres
»erbittert«. Die Bitterkeit weicht erst, wenn unser Wille sich Gottes
Willen beugt.** Emport sich aber unser Wille, sticht es uns auch im Ver-
stand: Dann scheint uns alles, was Gott wirkt und fiigt, widersinnig und
anstoBig.

Und wenn Asaph bekennt, dass es ihn »stach in den Nieren«, dann
war es sein mangelnder Verstand, der in ihm Qualen bereitete. Statt dass
seine Nieren, d.h. sein Verstand, ihn unterwiesen (Ps 16,7), waren sie
voller Unverstand. Sie verstanden nicht mehr als »ein Tier« iiber Gottes
Walten in der Vorsehung. Die Bibel nennt den Menschen, der ohne Gott
lebt und urteilt, ein Tier (Ps 49,13.21; Pred 3,18; Phil 3,2; Offb 13,1.5),
denn was den Menschen zum Menschen macht, ist die Gotteserkenntnis,
32 Ps16,7.

33 Ps4921.

34 »Sweet peace is only to be found in being nothing before God — Siifien Frieden finden wir nur dort,
wo wir nichts sind vor Gott« (J. Sargent, Life and Letters of Henry Martin).
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aus der die Liebe zu Gott und die Gottesfurcht erwachsen. All das kennt
das Tier nicht.

5. Die Zuversicht (V. 23-28)
Es sind vier Dinge, die seine Zuversicht ausmachen:

Ich bin immer bei dir (V. 23a).

Du haltst mich (V. 23b).

Du leitest mich (V. 24a).

Du nimmst mich auf in Herrlichkeit (V. 24b).

b

Das ist eine vollstindige Zusammenfassung des ganzen Glaubensweges
des Erlosten. Was besseres konnte einem Menschen widerfahren, als
diese vier Stiicke sein Eigen nennen zu diirfen?

23 Und doch bin ich immer bei dir,
du hiiltst mich® bei der rechten Hand;

»Ich bin immer bei dir«, auch wenn ich vorher wie ein Tier »bei dir«
war. Im Hebréischen steht beide Male fiir »bei dir« das gleiche <immak.
Das ist groBe Gnade, dass Gott die Seinen nicht fallen ldsst, dass sie
immer sein Eigentum bleiben und auch dann bei ihm sind und bei ihm
bleiben diirfen, wenn sie toricht gedacht haben. Er sorgt dafiir, dass sie
zur Erkenntnis ihrer Torheit kommen, sie bekennen und lassen kénnen.
»du hiltst mich bei der rechten Hand«: Ob Asaph von seinem
Ko6nig und Meister David gehdrt hat, wie er bekannte: »Meine Seele haf-
tet an dir, und deine Rechte hdlt mich fest« (Ps 63,9)? Auf alle Fille ist
es ein erstaunlich neutestamentlich klingendes Bekenntnis. Es erinnert an
Philipper 3,12, wo Paulus sagt, dass er von Christus Jesus ergriffen ist,
und es erinnert auch an Johannes 10,28 wo unser Herr selbst sagt, dass
seine Erwéhlten in seiner Hand sind und dass niemand sie ihm entreien
kann. Asaph gehdrt zu den einzelnen Glaubigen in Israel, die bereits zur
Zeit des Alten Bundes das Heil des Neuen Bundes kannten. Er hatte eine

35 Ps 63,9; Phil 3,12.
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neue Natur wie David, die Propheten und vor ihnen schon Abraham. Als
Gott Israel aus Agypten errettete, griff er es bei seiner Hand und fiihrte es
heraus, aber Israel blieb nicht im Bund mit Gott (Jer 31,32); das Volk riss
sich los aus der Hand, die sie hielt. Anders Asaph und andere Glaubige in
Israel. Gott hielt diese fest, indem er ihnen einen neuen und damit einen
bestdndigen Geist (Ps 51,12) und Glauben gab, sodass sie sich von Gott
nicht losreiBen konnten. Warum konnten sie nicht? Weil sie Gott flirch-
teten (Jer 32,39.40) und sich darum nicht losreifen wollten. Sie hatten
eine neue Natur, die nicht anders konnte und nicht anders wollte. »Gott
zu nahen ist mir gut«, sagt Asaph (V.28). Was auch geschehen mag,
Asaph kann Gott nicht lassen; Gott bleibt Asaphs Teil (V. 25.26).

24 durch deinen Rat leitest du mich,*
und nachher nimmst du mich auf’’ in Herrlichkeit3s.

Asaph ist nun zufrieden mit Gottes Rat. Was Gott beschlie3t und was er
zuteilt, ist gut, und wie er mich fiihrt, ist richtig, auch wenn ich in die-
ser Welt gering und zuweilen geplagt bin (V. 14). Besser kann es uns nie
gehen, als wenn er uns leitet. Das haben auch David und die anderen
Psalmisten vielfach bezeugt und gelehrt (Ps 23,3, 25,4.5; 32,8; 37,5;
43,3). Wer sich von Gott fiihren ldsst, gewinnt die wunderbare Gewiss-
heit:

»nachher nimmst du mich auf in Herrlichkeit«: Asaph denkt viel-
leicht an Henoch, von dem es heif3t: » Henoch wandelte mit Gott, und er war
nicht mehr, denn Gott nahm ihn weg« (1Mo 5,24). Auf alle Félle verwendet
er das gleiche Verb (das auch in Ps 49,16 steht). Bedenken wir: Asaph ist
in seinem Leben sicher mehr als einmal abgeirrt; er hat sich eben erst an
Gottes Handeln und Fiithrung gestoBen. Aber Gott hat sich verpflichtet,
ihn zu leiten, und versprochen, ihn in die Herrlichkeit aufzunehmen. Im
Neuen Testament erfahren wir, dass Gott die Glaubigen berufen hat zu sei-
nem Reich und zu seiner eigenen Herrlichkeit (1Thes 2,12). Er wird uns
zu sich in den Himmel nehmen (1Thes 4,16.17). Und bis dahin wird er uns
davor bewahren, so zu straucheln, dass wir verloren gehen (Jud 24). Und
am Ende wird er selbst kommen und uns heimholen; nicht ein Engel oder

36 Jes 48,17.
37  Ps49,16.
38 Ps72,19.
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ein anderer geehrter Diener Gottes, sondern der Sohn Gottes selbst wird
kommen, um uns mit sich zu nehmen in seinen Himmel (Joh 14,1-3).

Mit diesem Wort endet der grof3e Bogen, der mit Asaphs Unzufrieden-
heit anféngt, liber sein irdisches Ergehen fiihrt und hier mit seiner Vor-
freude auf die Wonnen des Himmels schlieft.

25 Wen habe ich im Himmel?
Neben dir geféllt mir nichts auf der Erde.”

Wer die Gewissheit besitzt, die Asaph in den Versen 23 und 24 bekannte,
der wird auch mit ihm sagen, dass er nichts und niemand mehr sucht und
nichts anderes haben will als seinen Herrn.

»Wen habe ich im Himmel?« Meinen Herrn, Jesus, meinen Retter.
Weil er dort ist, ist mir der Himmel wirklich der Himmel. Thn haben,
heifit alles haben. Darum wollen wir in den Himmel, weil Jesus dort
ist. Nur deshalb bedeutet uns die Erde immer weniger: Jesus ist nicht
hier. Das meinte auch David, als er sagte: »Die Messschniire sind mir
gefallen in lieblichen Ortern; ja, ein schones Erbteil ist mir geworden«
(Ps 16,6). Er dachte dabei nicht an Jerusalem und das Land Juda; denn
er war ein Fliichtling, er war aus seinem Erbe vertrieben worden, als er
dieses schone Bekenntnis ablegte. Nein, er hatte sein Teil in Gott selbst
(siche Auslegung zu Ps 16).

»neben dir« lautet im Hebraischen genau gleich wie das zweimalige
»bei dir« in den Versen 22 und 23 (cimmak). Das verkniipft diese drei
Aussagen in uniiberhorbarer Weise miteinander: Obwohl ich wie ein Tier
war »bei dir«, war ich doch »bei dir«, und ich bin stets »bei dir« oder
»neben dir«; das wird sich nie d&ndern. Darum kann ich sagen, dass sonst
nichts »neben dir« ist, das sich mit dir vergleichen liele. Du hast in mei-
nem Herzen keinen Rivalen mehr. Dieses Bekenntnis ist gleichzeitig die
wirkliche Erklarung fiir die Not, die Asaph fast zum Straucheln brachte.
Es konnte ihn ja die Wohlfahrt der Gottlosen nur deshalb stechen, weil er
neben dem Herrn auch noch irdisches Gut begehrte. Er wollte das Beste
von beiden Welten und merkte nicht, dass er damit den Herrn auf die
Ebene des Geschaffenen und Vergédnglichen herabzog. Das war seine
Torheit, das war seine Stinde gewesen.

39 Psl16,2.
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26 Vergeht* mein Fleisch und mein Herz —
der Fels meines Herzens und mein Teil*! ist Gott*’ auf ewig.

Wie Asaph konnte spiter auch Jeremia sagen: »Der HERR ist mein Teil,
sagt meine Seele« (Klag 3,24). Wer den Herrn hat, hat alles, und das kann
ihm auch dann nicht genommen werden, wenn »(s)ein Fleisch vergeht«,
d.h. wenn er stirbt und damit alles loslassen muss, was diese Welt und
Erde bietet. Alles unter der Sonne ist verganglich. »Die Gestalt dieser Welt
vergeht« (1Kor 7,31). Aber Gott ist ein ewiger Fels (Jes 26,4), und dieser
ewige, unveridnderliche Gott ist »der Fels meines Herzens«. Mein Inners-
tes ist mit ihm verbunden durch ein Band, das nicht ich gekniipft habe,
sondern der ewige, alles sehende und alles wirkende Gott, und darum ist
es unaufldslich. Wir wundern uns wohl ein wenig, dass bereits alttesta-
mentliche Glaubige so etwas wissen und sagen konnten. Aber mit noch
groBerer Gewissheit konnen wir Christen es sagen. Wir sind in Christus,
und Christus ist in Gott (Joh 14,20). So sind wir ewig in Gott selbst ver-
ankert: »Euer Leben ist verborgen mit dem Christus in Gott« (Kol 3,3).

27 Die fern sind von dir, miissen umkommen;
du vertilgst alle, die weghuren von dir.*

So wie der Heilige keine grofere Lust kennt, als Gott zu nahen und ihm
nahe zu sein (V. 28), so verabscheut der Gottlose nichts so sehr wie Got-
tes Nihe. Er hasst das Licht und kommt nicht zum Licht (Joh 3,19.20), er
will nicht zum Sohn Gottes kommen (Joh 5,40). Damit hat er das Leben
verworfen und den Tod gewdhlt (Spr 8,36). Es kann darum nicht anders
sein, als dass alle »die fern sind von dir, umkommen miissen«. Sie sind
vom Leben getrennt und miissen darum vergehen »wie die Pracht der
Auen« (Ps 37,20) und verwelken wie das Gras und des Grases Blume
(Jak 1,10.11; 1Petr 1,24). Am Morgen ihres Lebens mdgen sie durch
Gottes Giite und Macht sprossen und blithen, aber am Abend werden sie
abgemdht und verdorren (Ps 90,6).

Gott vertilgt alle, »die weghuren« von ihm. Ja, so deutlich reden die
Propheten Gottes, denn sie sehen die Dinge, wie sie wirklich sind: Von
40 Ps40,13;61,3.

41 Kla324.

42 V.1
43 Ps 125,5.
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Gott zu weichen, ist so viel wie Hurerei treiben. Wir sind dazu erschaffen,
Gott tliber alles zu lieben. Wer es nicht tut, ist ein Ehebrecher (Jak 4.,4),
und sein Ende wird entsprechend sein. Wenn schon der betrogene Ehe-
mann die Frau, die von ihm weghurt, verachtet und verstdft, wie viel
mehr verachtet (V. 20) und »vertilgt« Gott fiir immer, die sich und die
Stinde mehr geliebt haben als Gott.

28 Ich aber, Gott zu nahen ist mein Gut* ;
ich habe meine Zuversicht auf Gott den Herrn gesetzt,
zu erzihlen® alle deine Taten.

»Gott zu nahen« und damit Gott zu haben »ist mein Gut«. Das kann
nur der Heilige sagen. So oft er gestrauchelt sein mag, er kommt immer
wieder darauf zuriick: Gott ist mein Teil, ihn zu haben und bei ihm zu
sein ist mein hochstes Gliick (vgl. Mi 7,8).

Fiir »Gut« steht hier das gleiche Wort wie in V. 1 (»Gott ist Israels
Gut«). Am Ende seiner bitteren Erfahrung ist Asaph reicher geworden
und kann andere reicher machen. Er weil} jetzt, wovon er redet, wenn er
seine »Zuversicht auf Gott den Herrn gesetzt« hat. Wie hoch die Gott-
losen auch emporkommen mogen, sie werden doch fallen, und wie wenig
die Heiligen in dieser Welt auch gelten mdgen, Gott wird sie bei sich in
Ehren aufnehmen. Darum sind sie zufrieden mit ihrem Teil. Beim Kind
Gottes ist es so, dass jedes Straucheln oder Irren es nach seiner Riickkehr
zur Einsicht stirker gemacht hat, wie der Herr zu Petrus sagte: » Wenn du
zuriickgekehrt bist, stirke deine Briider« (Lk 22,32).

Nachdem Asaph im Heiligtum gewesen und dort etwas von der Herr-
lichkeit Gottes gesehen hat, hat er jetzt den Briidern und den Mitmen-
schen etwas »zu erzihlen«, namlich die Taten Gottes. Das alles erinnert
uns an . Petrus 2. Dort sagt der Apostel zuerst, dass wir als heilige Pries-
ter mit Opfern des Lobes ins Heiligtum eintreten (V. 4-5). Haben wir das
getan, konnen wir als konigliche Priester hinausgehen und den Menschen
von den Tugenden des Gottes erzdhlen, dem wir im Heiligtum begegnet
sind (V. 9).

44 V. 1.
45 Ps 40,5.
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 73

»Ist ein Lehrpsalm wider das groBe Argernis, dass die Gottlosen reich
sind und ihnen wohl geht und dass sie der armen und betriibten Heiligen
spotten, als kennete oder achtete Gott derselben nicht ... Aber halt fest,
spricht er, gehe ins Heiligtum, hore Gottes Wort, was der von ihnen sagt.
Siche die alten Exempel an in den Historien, so wirst du finden, dass sie
plotzlich zunichtewerden; denn es ist kein Fels noch Grund da, sondern
eitel schliipfriger Boden« (Luther, Summarien iiber die Psalmen).

»Inhaltsangabe: Wie niitzlich uns die Lehre ist, die der Psalm enthilt,
lasst sich leicht aus dem Beispiel des heiligen Séngers ersehen, der nur
mit Miihe sich aufrechterhielt und kaum der Gefahr entging, im Glau-
ben zu straucheln. Bekennt er doch sogar, er sei, ehe er die gefundene
Uberlegung wiedergewonnen, in dumpfe Ratlosigkeit versunken. Und
doch war er ein in wahrer Gottseligkeit wohlgeiibter Mann. Wir aber
haben, wie die Erfahrung bezeugt, von Gottes Vorsehung noch wenig
geschmeckt. Wir bekennen wohl alle, die Welt stehe unter gottlicher Lei-
tung, aber wenn das in unsere Herzen wirklich eingeprigt ware, dann
miisste doch unsere Glaubensbeharrlichkeit zum Uberwinden des Miss-
geschicks eine ganz andere sein. Nun aber benimmt uns jeder noch so
geringe Anlass diese Erkenntnis, ein Beweis, dass wir noch nicht wirk-
lich im Ernst tiberzeugt waren. Noch immer fiihrt uns Satan mit un-
zahligen Kunstgriffen in die Finsternis, und in der Verwirrung der Welt
ist des Dunkeln so viel, dass es schwierig ist, daran festzuhalten, dass
Gott fiir die Welt sorgt. Die Gottlosen feiern die hochsten Triumphe ...
die Guten und Aufrichtigen miissen iiber Mangel und viel Beschwerden,
Plagen und Unrecht, Schmach und Schande seufzen ... Wen wandelt des-
halb nie der ungldubige Gedanke an, der Weltlauf geschehe nach blolem
Zufall?« (Calvin).

»Das wichtige Thema (der bereits in den Psalmen 37 und 49 verhandel-
ten zeitlichen Wohlfahrt der Gottlosen; Anmerkung des Autors) wird
nochmals, und zwar hier am griindlichsten und ergreifendsten behan-
delt, insofern der Psalmist Gesténdnisse macht iiber seine eignen Zwei-
fel und Anfechtungen, die ihn fast an den Rand des Abfalls von Gott
gebracht, nun aber, durch Gottes Hand gehalten, und aus Gottes Heilig-
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tume belehrt, desto entschiedener mit dem Hauflein der Kinder Gottes,
des wahren Israel ohne Falsch, die selbst den Tod tiberwindende Zuver-
sicht behauptet: Dennoch ist Gott mein Gut und Teil! Ewig bleibt den Sei-
nen der Ewige, und nimmt sie endlich zu sich in Herrlichkeit!« (Stier).

»Dem Inhalt nach ist Ps 73 das Seitenstiick von Ps 50. Wie dort der
Schein der Werkheiligkeit auf sein Nichts zurlickgefiihrt wird, so hier das
Scheingliick der Gottlosen« (Delitzsch).

»Wenn Luther von den Psalmen sagt: »Hier siehst du allen Heiligen
ins Herz¢, so gilt dies von diesem Psalm in ganz besonderer Weise. Er
stammt aus iiberwundener Anfechtung, und, was jeden Leser ergreift, ist
die Tatsache, dass der Psalmist uns einen tiefen Einblick in sein ganz per-
sonliches Ringen um sein Beharren im Glauben gewéhrt ... Dieser Psalm
ist Gestdndnis, Beichte und Konfession zugleich. Einerseits bewegt den
Verfasser die Absicht, den Angefochtenen im Volke Gottes, die eben-
falls am Gliick der Gottlosen Anstofl nehmen, aus seiner personlichen
Erfahrung heraus zurechtzuhelfen ... Andererseits ist der Blick des Psal-
misten so sehr nach innen und nach oben gewandt, dass sich der Eindruck
aufdrdngt: Er will auch vor Gott seine Glaubenskrise nicht verschwei-
gen. Offen gesteht er, wie nahe er daran war, zu straucheln, den Glau-
ben wegzuwerfen. Er verschweigt nicht, dass Bitterkeit in seinem Her-
zen aufstieg (V. 21) ... Er legt vor Gottes Ohren ein Gesténdnis ab, das
in das Bekenntnis miindet: Du selbst, o Gott, bist mein ganzes Gliick!«
(Lamparter).

»Dieser grofartige Psalm ist die Geschichte einer bitteren und ver-
zweifelten Suche, die nun tber alles Erwarten hinaus belohnt worden ist.
Sie lasst uns an die Fragen denken, die einen Hiob und einen Jeremia
plagten. Diese werden zum Schluss beantwortet, und damit hat der Sén-
ger ein Bekenntnis und eine tliberreiche Entdeckung, die er hier mit den
Zuhorern teilt« (Kidner).

»Asaph hat hier einen Anfall von Kurzsichtigkeit ... Er hatte seine
Augen vom Herrn abgewandt und starrte wie gebannt auf den Reichtum
der Gottlosen. Er schuf sich grofle Néte, als er das Ewige aus den Augen
verlor und nur noch das Zeitliche sah« (Lawson).
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V. 1 — »Der Psalmist gibt hier einen Bericht seiner Versuchung ... einer
Versuchung, die viele Heilige befallen hat. In seinem Bericht benennt er
als Erstes das grof3e Prinzip, auf dem er beharren will, wihrend er seine
Zwiesprache mit der Versuchung fiihrt. Als Hiob in dhnliche Versuchung
geriet, hielt er am Grundsatz fest, dass Gott allwissend ist: »Zeiten sind
nicht verborgen vor Gott¢ (Hi 24,1; KJV). Jeremias Grundsatz ist die
Gerechtigkeit Gottes: »Du bist gerecht, HERR, wenn ich mit dir hadere«
(Jer 12,1). Habakuks Grundsatz ist die Heiligkeit Gottes: »Du bist zu rein
von Augen, um Boses zu sehen¢ (Hab 1,13).Der Grundsatz unseres Psal-
misten ist die Tatsache, dass Gott gut ist. Dies sind unerschiitterliche
Wahrheiten, und auf diesen miissen wir stehen. Wenn wir Gottes Vor-
sehung auch nicht verstehen kdnnen, so miissen wir doch glauben, dass
sie gerecht, heilig und gut ist. Beachte: Gutes Denken iiber Gott bewahrt
uns vor den Anldufen des Versuchers. »Gewiss, Gott ist gut.« Asaph hatte
viele Gedanken in seinem Kopf gehabt {iber die Vorsehung Gottes, aber
dieses Wort brachte ihm schlielich Ruhe« (Matthew Henry).

wak, >gewiss, »flirwahr¢ gehort zu den Stichworten des der Anfechtung
Trotz bietenden Glaubens« (Delitzsch).

V. 3 — »Warum haben die Gottlosen Gliick und geht es den Ubeltitern so
wohl? Warum sonst schiittet er so viele Giiter liber sie aus und verliert sie
an sie, als dass er uns damit trosten und anzeigen will, wie giitig er denen
ist, die reines Herzens sind? Der gegen die Bdsen so gut ist, wie viel
mehr wird er den Guten gut sein! Freilich, die Bosen plagt er mit kleinem
Ubel, aber die Guten versucht er mit vielen Ubeln, damit sie merken,
dass er nicht allein mit gegenwértigen, sondern auch mit verborgenen
und kiinftigen Giitern gut ist und sie mit demselben Psalm sprechen: Fiir
mich ist es gut, dass ich mich zu Gott halte und meine Zuversicht setze
auf Gott, den Herrn (V. 28). Als wollte er sagen: Auch wenn ich etwas
leiden muss, wovon ich jene ungeplagt sehe, so vertraue ich doch, dass
Gott gegen mich viel giitiger ist als gegen sie. So kdnnen die sichtbaren
Giiter der Bosen uns ein Anreiz sein, auf die unsichtbaren Giiter zu hof-
fen, und die Ubel, die wir leiden, so verachten, gleichwie auch Christus
spricht, indem er uns die Vogel unterm Himmel und die Lilien auf dem
Felde anschen heil3t: »So denn Gott das Gras auf dem Felde also klei-
det, das doch heute steht und morgen in den Ofen geworfen wird, sollte
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er das nicht vielmehr euch tun, o ihr Kleingldubigen?« (Matthius 6,30)«
(Luther, Auslegung zu Ps 73).

V. 4 — »Ihr Ende scheint Frieden zu sein. Das wird als Erstes erwihnt,
weil es das seltsamste von allem ist, denn Frieden im Tod galt als das
besondere Vorrecht der Gerechten (siehe Ps 37,37)« (M. Henry).

V. 5.6 — »Gott muss uns mit Gewalt von unseren tdrichten Anschldgen
zuriickhalten ... Warnte uns Gott lediglich, zuriickhaltend zu sein und
nicht wild draufloszustiirzen, geniigte es nicht. Denn im Menschen ist
eine torichte Kiihnheit, die durch nichts gechemmt werden kann als durch
grofle Gewalt, ebenso wie der Mensch ein wildes Tier an Ketten legen
muss. Gott muss daher so handeln, wie in diesem Text gezeigt wird:
Das heilit, der Mensch wird von seinem eigenen Lauf nie umkehren,
wenn ihn Gott nicht mit harten Schldgen unterwirft. Was ist die Ursache
dafiir? Der Stolz. Bevor daher der Stolz, der in der Natur des Menschen
haust, niedergerungen und unter die FiiBe gebracht worden ist, wird
sich der Mensch wie ein wildes Tier bestdndig dahin und dorthin wer-
fen. So wollen wir uns denn gut merken, dass das erste und wichtigste,
das wir in unserer Drangsal tun miissen, dies ist: Wir miissen lernen, uns
zu demiitigen ... Gott besorgt unsere Wohlfahrt, indem er uns demiitigt«
(Johannes Calvin, Predigten iiber Hiob).

V. 13 — »Gerechte sind zuweilen versucht gewesen zu sagen, alles sei
umsonst; der Glaube sei eine Sache, die uns nichts einbringe. Wie die
Dinge jetzt auch erscheinen mdgen, wenn jene Gliickseligen, die reinen
Herzens sind, Gott sehen werden (Mt 5,8), dann werden sie nicht sagen,
dass sie ihre Herzen umsonst gereinigt hatten« (M. Henry).

V. 15 — »Bringe nicht ein Kind der Familie Gottes in unnétige Schwie-
rigkeiten, indem du deine eigenen Ratlosigkeiten ausposaunst. Zweifel
behélt man am besten fiir sich« (Clarke).

V. 17 — »Das Heiligtum ist der Ort, an dem die am néchsten liegenden
Dinge am schérfsten gesehen werden, weil sie dort in ihrer Beziehung
zu den groflen Dingen gesehen werden ... Nur ein Gesichtspunkt ist ver-
trauenswiirdig, ndmlich der des Heiligtums. Aus dem Verborgenen des
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Allerhdchsten sehen wir die Dinge, wie Gott sie sieht. Das korrigiert
unsere begrenzte Sicht und Meinung durch die grenzenlosen Wirklich-
keiten« (Campbell Morgan).

V. 18 — »Die ganze Welt ist ein schliipfriger Boden. Aber weil die Glau-
bigen im Himmel ihre Heimat haben und auf Gottes Giite fest gegriindet
sind, so sind sie zwar noch gebrechlich, und ihr zeitliches Schicksal ist
ungewiss, aber doch gilt von ihnen nicht, dass sie auf dem Schliipfrigen
stehen. Denn auch wenn sie wanken oder selbst ausgleiten, so hilt doch
Gott seine Hand unter, macht die Wankenden fest und richtet die Gleiten-
den wieder auf. Die schliipfrige Lage der Gottlosen riihrt aber daher, dass
sie sich auf ihre Macht stellen wie auf einen beeisten Boden und mit ihrer
wahnwitzigen Selbstiiberhebung ihren eigenen Sturz herbeifiihren. Man
darf sich ndmlich nicht einbilden, das Schicksal bringe in zufdlligem
Lauf planlos alles durcheinander, sondern es bleibt bei dem vom hei-
ligen Sianger angedeuteten gottlichen Plan, von dem es heif3t, dass er den
Frommen im Heiligtum geoffenbart werde. Der Weltlauf wird von Gottes
geheimnisvoller Vorsehung bewegt« (Calvin).

V. 19 — »Wie werden sie so plotzlich zunichte!«: Dieser Ausruf des
Erstaunens tragt nicht wenig bei zur Bestétigung des eben Gesagten. Wie
uns ndmlich das Wohlergehen der Gottlosen in Erstaunen und Verlegen-
heit versetzt hat, so bringt uns ihr unverhofftes Verderben wieder zur Be-
sinnung, sodass man unwillkiirlich dariiber nachsinnen muss, wie denn
das geschehen sei, was jedermann fiir unmoglich gehalten hitte« (Calvin).

V. 20 — »Wie einen Traums, usw.: Diesem Vergleich begegnen wir in
der Heiligen Schrift oft, wie Jesaja (29,7) von den Feinden der Gemeinde
sagt: Sie werden sein wie ein nichtliches Traumgesicht. An unserer
Stelle trifft der Vergleich besonders zu. Woher kommt die groBe Ver-
wunderung {iber das Gliick der Gottlosen, wenn nicht aus der Betdubung,
die unsern Geist gefangen halt? Wir stellen uns die Gottlosen als gliick-
lich und beneidenswert vor, gerade wie wir im Traum ganze Reiche auf-
richten, die nie gewesen sind. Menschen, die vom Wort Gottes erleuchtet
und auf der Hut sind, lassen sich durch den Glanz der Gottlosen nicht
blenden, sondern werden davor bewahrt durch einen anderen Glanz, der
jenen weit iibertrifft. Uns will der heilige Sdnger wecken, dass uns klar
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werde, wie alles, was wir in der Welt sehen, ganz eitel ist, wie denn er
selbst bei seiner Riickkehr zu gesunder Besinnung erkennt, dass er vor-
her getraumt habe und im Wahn befangen war« (Calvin).

V. 21.22 — »Erstens, Asaph bekennt, dass es seine eigene Torheit war,
sich selbst so zu quilen ... Zweitens, er bekennt, dass es sein eigener
Unverstand war, sich so sehr zu quélen: »Ich war ein Vieh — ein Behemot,
ein grofles Vieh — vor dir.¢ Tiere sehen nur, was vor Augen ist, und nie,
was noch kommt. Wére ich nicht ein so grofler Tor gewesen, hédtte mich
diese unsinnige Versuchung nicht so lange driicken miissen ... Beachte:
Wenn Gerechte durch unerwartete und starke Versuchungen anfangen,
falsch zu urteilen und zu reden, dann werden sie, sobald sie zur Einsicht
gelangt sind, mit Kummer und Beschdmung und Abscheu sich selbst
Toren nennen (Spr 30,2; Hi 42,5.6), wie es auch David tat (2Sam 24,10)«
(M. Henry).

V. 21-23 — »Wunderbare, herrliche Worte! Eines Tages, wenn wir diesen
groflen Heiligen in den himmlischen Hallen antreffen, werden wir ihm
danken fiir dieses Bekenntnis und die kostbaren Lektionen, die es ent-
halt. Der Geist Gottes goss diese Worte in die Feder des Sehers. Sie miis-
sen das Ergebnis seiner Demiitigung gewesen sein. Denn zuerst demii-
tigte er sich. Er bekannte, dass sein Herz ihn furchtbar gestochen hatte.
Als er so lange tiber die Wohlfahrt der Gottlosen griibelte, war er wie ein
Tier gewesen. Wie das Tier, das Gott nicht kennt und Gott ausklammert,
so war er vor Gott gewesen. Und jetzt horen wir, wie Worte des Glau-
bens und der Hoffnung von den Lippen dieses alttestamentlichen Hei-
ligen kommen: Dennoch — trotz aller Verwirrung, Schwierigkeiten und
Schmerzen bin ich noch bei dir« (A. C. Gaebelein).

V. 24 — »Du leitest mich< usw.: Diese Worte gehen auf die Zukunft und
haben meines Erachtens folgenden Sinn: Nachdem ich, o Herr, nun durch
deine Fithrung wieder auf den rechten Weg zuriickgebracht bin, wirst
du auch fiirs Weitere fortfahren, mich zu regieren, bis ich einst in deine
Herrlichkeit aufgenommen werde« (Calvin).

V. 25 — »Wenn ich nur dich habe<: Noch deutlicher legt der Verfas-
ser hier dar, wie Grof3es er im Heiligtum Gottes gewonnen hat: Er ist im-
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stande, alles, was sich ihm sonst darbietet, zurlickzuweisen, weil er an
einem genug hat, an seinem Gott. Auler ihm begehrt er nichts, weder
im Himmel noch auf Erden, und verabscheut, was irgend sonst die Men-
schen herbeiwiinschen. Und Gott empfangt auch erst dann die ihm
gebiihrende Ehre von uns, wenn wir nicht mehr in begehrlichem Gemiite
uns bald hier, bald dorthin wenden, sondern wenn er selbst und er allein
uns geniigt. Ja, wenn wir auch nur das kleinste Stiick von Vorliebe Ge-
schopfen zuwenden, stehlen wir Gott ebenso viel an der Ehre, die wir
ihm schuldig sind. Und doch hat es in allen Jahrhunderten bis heute
nichts Gewohnlicheres gegeben als diesen Raub am Heiligen. Denn wie
selten findet man einen Menschen, dessen Sinnen und Trachten in Gott
allein aufgeht?« (Calvin).

»En kristens storsta lycka ar att inte ha ndgon sérskild lycka pa jorden —
Das grofite Gliick des Christen ist, kein besonderes Gliick auf Erden zu
besitzen« (Carl Olof Rosenius, I Guds hjdrta, S. 85).

Jesu, meine Freude,

meines Herzens Weide,

Jesu, meine Zier:

Ach wie lang, ach lange

ist dem Herzen bange

und verlangt nach dir!

Gottes Lamm, mein Bréautigam,

auBer dir soll mir auf Erden

nichts sonst lieber werden.

(Johann Franck; der 1. Choral in J. S. Bachs Motette »Jesu meine Freude«)

»Wen habe ich im Himmel als dich?«¢ Diese immer hoher stei-
gende Erfahrung des Heils — ergriffen, geleitet, verherrlicht — ist ein
bescheidenes Gegenstiick zur groBartigen theologischen Abfolge von
Romer 8,29, welches mit dem Werk Gottes von seinen verborgenen An-
fangen her — »welche er zuvorerkannt hat« — zum gleichen Ziel fiihrt wie
hier: »die hat er auch verherrlicht«« (Kidner).
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Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 73

V. 1 — »reinen Herzens«: baréj 1ébab, die identische Wortfiigung wie
in Ps 24,4, wo das gleiche Adjektiv steht. bar ist im Psalter nur noch in
19,9 belegt, wo das Gebot des Herrn »rein« heifit. Ferner findet es sich
nur noch in Hi 11,4; Spr 14,4. Das sonst gebrduchliche Wort fiir »rein«
ist tahor.

V. 3 — »die Prahler«: hahoélalim, wie in Ps 5,6 und 75,5. Es ist ein Parti-
zip des Verbs halal, »toricht/unsinnig sein«. Ich habe wie Ziircher, Zunz,
Buber und Tur-Sinai tibersetzt. Elb, Rev. Elb und Schlachter: »die Uber-
miitigen«, Luther »die Ruhmredigen«.

V. 4 — »hat ihr Tod«: lamétam, wortl. »ihrem Tod«. Buber iibersetzt
ganz anders: »Keine Knotungen (= Qualen) gibt es fiir sie.« Er hat das
masoretische lamétam in zwei Worter aufgeteilt: 1amo tAm. Das schligt
auch der textkritische Apparat der BHS vor, auch wenn er dafiir keine
Hs angeben kann. Man muss am iiberlieferten Konsonantentext nichts
andern, weshalb die Deutung Bubers durchaus korrekt sein kann. LXX
stiitzt indes M: 6 thanato auton, »ihrem Tod«.

»ihr Leib«: *ilam, ein Wort, das nur hier belegt ist, es sei denn, man
folge in 2K6 24,25 dem Ketib und liest dort entgegen dem Qere ?iiléj, das
ein pl. cs. von >l wiére.

»Qualen«: harsiibbot, nur noch in Jes 58,6, wo es mit »Schlingen«
iibersetzt ist. Buber iibersetzt hier »Knotungen«.

V. 5 — »Sterbliche«: *2nos, eigentl. der schwache, der kridnkliche
Mensch.

V. 8 — »sie hohnen«: jAmiqu, von mwgq, ein Verb, das nur hier belegt ist.

V. 10 — »Wasser in Fiille wird von ihnen geschliirft«: LXX muss eine
andere Textvorlage als unser Mas. Text gehabt haben. Sie lautet: »Darum
wird sich mein Volk dorthin wenden, und volle Tage werden fiir sie
gefunden.« Man kann ungefihr rekonstruieren, wie das den Uberset-
zern vorliegende Hebrdisch der zweiten Vershélfte gelautet haben muss:
joméj malé jimmaso>u 1amd. Statt » Wasser«, majim, haben sie » Tage«,
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jamim, und statt »schliirfen«, masah, haben sie »finden«, masa>, vor
sich gehabt. Die Konsonanten unterscheiden sich nur geringfiigig von M.

V. 13 — »ich habe gereinigt«: zikkiti, im Psalter nur noch in Ps 51,6 und
119,9. Vom gleichen Wortstamm wird zak, »rein«, gebildet, das aber wie
das in Vers 1 gebrauchte bar recht selten vorkommt (z.B. in Hi 8,6; 11,4;
16,17; 33,9; Spr 16,2; 20,11; im Psalter aber nie).

»meine Hinde«: kappaj, eigentlich »meine Handfldchen«, der Teil

der Hinde, die man im Gebet zu Gott ausbreitet. Damit will Asaph sagen,
dass er sich umsonst rein gehalten hat, um mit gutem Gewissen zu Gott
beten zu konnen.
V. 17 — »Heiligtum Gottes«: miqdasé °€l, eigentlich »Heiligtiimer Got-
tes«. Gemeint ist aber das eine Heiligtum, das in Jerusalem stand, aul3er
dem es kein anderes gab. Es scheint mir daher besser, den hebr. Plural im
Deutschen als eine Einzahl wiederzugeben (ein analoger Fall findet sich
in Ps 46,5, wo ich die hebr. Mehrzahl » Wohnungen« ebenfalls mit einer
Einzahl iibersetzt habe). Wie hebr. Plurale nicht immer als solche auf-
zufassen sind, zeigt iberdies die unten zu Vers 22 gebotene Erklarung.

V. 18 — »Triimmer«: mas§u°6t, ein Wort, das nur Asaph verwendet (nur
noch in 74,3). Es ist vom Verb §w° gebildet, wie das Wort §6°ah, das
man im Neuhebriischen fir den nationalsozialistischen Judenmord ver-

wendet.

V. 20 — »beim Aufwachen«: ba<r, vom Verb ©ir, »aufwachen«. Luther
hat den Ausdruck als »in der Stadt« aufgefasst, das im Hebréischen
gleich lautet, indes keinen guten Sinn ergibt. Calvin bemerkt zu dieser
Stelle: »Die Worte des Grundtextes, die man auch tibersetzt hat »in der
Stadt« heiffen genauer und verstindlicher >beim Aufwachen<, ndmlich
wenn jene Traumgebilde, die uns tduschen, vergangen sein werden.«

V. 22 — »dumm«: bacar, stumpf wie ein Tier, wie in Ps 49,11; 92,7; 94,8.
»ein Tier«: bohémaot, wie in Hi 40,15; Ps 49,13.21; Pred 3,18. Das Wort

steht in der Mehrzahl und will damit sagen: ein grof3es Tier, ein Untier.

V. 24 — »leitest du mich«: tanhénti, identisch mit Ps 23,3.
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V. 27 — »weghuren«, zinah, das gewohnlich mit »Hurerei treibeng,
»huren« tibersetzt wird (1Mo 38,24; 3Mo 21,9; Hos 3,3; Am 7,17).

V. 28 — »mein Gut«: tob Ii, wortlich: »gut/Gutes fiir mich«.

Die erste Zeile dieses Verses hat Luther eingéingig verdeutscht: » Aber
das ist meine Freude, dass ich mich zu Gott halte.« Das ist zwar schon
gesagt, aber nicht sorgfaltig tibersetzt, denn damit wird das Grundthema
des Psalms (wie tiberhaupt des ganzen 3. Psalmbuches) nicht gebithrend
beriicksichtigt: Die Erwihlten sind dazu berufen, Gott in seinem Haus
zu nahen (siehe Ps 65,5). Asaphs grofle Torheit und Siinde war ja eben,
dass er fast von diesem Weg abkam. Zudem ersetzt Luther das hebr. tob,
»gut«, »Gutes«, durch »Freude« und unterschligt so die schone Verkniip-
fung zu Vers 1, in dem das Bekenntnis steht, dass Gott seinem Volk »gut«
oder ihr Gut ist.

Psalm 74
Gott schweigt

Im vorhergehenden Psalm hatte Asaph Licht gefunden, als er ins Heilig-
tum trat. Hier klagt er, dass der Feind das Heiligtum zerstort hat (V. 3).
Wie der 73. so ist auch dieser Psalm aus einer Frage entstanden, die den
Sénger quélt. Dort hatte Asaph gefragt, warum es den Gottlosen so gut
gehe; hier fragt er, warum Gott sein Volk verworfen (V. 1) und seine
Hand von ihm zuriickgezogen habe (V. 11). Wie kann der Hirte ein guter
Hirte sein, wenn er seine Herde den Verderbern iiberldsst (V. 1)? Wie
kann er vergessen, dass es seine Gemeinde ist, die er sich erworben hat,
die nun niedergetreten wird (V. 2)? Alles scheint auf den Kopf gestellt. In
Psalm 73,18 hatte Asaph mit Gewissheit bezeugt, Gott werde die Gott-
losen zu Triimmern hinstiirzen. Hier muss er klagen, die Gottlosen hétten
das Haus Gottes zu einem Triimmerhaufen gemacht (V. 3).

Der Psalm ist ein ergreifendes Gebet um Gottes Eingreifen nach einer
groflen nationalen Katastrophe. Wir nehmen an, es sei die Zerstérung des
Tempels im Jahre 587 v. Chr. Der Feind hat alles im Heiligtum zerstort. Das
Liebste, das der Priester auf Erden hat, ist ihm genommen. Der schlimmste
Fall ist eingetreten. Aber gerade das ist es, was den Beter lehrt, sich und



Das dritte Psalmbuch 36

sein Volk allein an Gott zu binden und allein in Gottes Bund (V. 20) Hoff-
nung zu suchen. Da Asaph, der ein Zeitgenosse Davids war, als Autor
genannt wird, miissen wir ihn als eine Weissagung einer noch zukiinftigen
Katastrophe auffassen*: Gott gibt seinem Volk bereits lange im voraus ein
Lied, das ihm in jener zukiinftigen Stunde der Not zur Stirkung und zum
Trost werden konnte (man vergleiche das mit dem Zweck und dem Inhalt
des Liedes, das Mose die Kinder Israel lehrte: SMo 31,19 und 32,1-43).
Oder wir lassen »Asaph« stellvertretend fiir alle seine Nachfolger ste-
hen, die im Tempel den gleichen Dienst versahen. Dann wére das Lied
eine Klage, verfasst nach der groBen Katastrophe (siehe dazu im Anhang
die Zitate von Brandenburg und Kidner.) Es wére allenfalls auch denk-
bar, dass Asaph Metaphern?’ verwendet flir die geistliche und moralische
Verwiistung, die das ganze Volk Gottes zu seiner Zeit befallen hat. Dann
konnte der Psalm auch ein Portrit des Volkes aus der Zeit Absaloms sein,
in der Mord, Verschworung und Verrat das Gemeinwesen zerriittet hatten.
Der Beter hat ein Auge und ein Herz fiir die Katastrophe. Damit
beginnt sein Flehen. Wir beginnen erst dann zu beten, wenn wir unsere
Armut erkennen und die GroBle der Not, die das Volk Gottes befallen
hat. Folgt, so gesehen, dieser Psalm nicht mit einer inneren Notwendig-
keit auf den Psalm 73? Dort hatten wir gesehen, wie Asaph den Weg ins
Heiligtum lange nicht eingeschlagen hatte. Muss Gott uns nicht neh-
men, was er uns geschenkt hat, damit wir wieder empfinden, wie grof3
die Vorrechte sind, mit denen er uns gesegnet hat? Wenn dem Christen
der neue und lebendige Weg in die Gegenwart Gottes, eingeweiht durch
das Blut des Herrn Jesus, so wenig bedeutet, dass er sich kaum noch zum
Beten aufrafft, dann mag Gott Not senden, die ihn wieder beten und den
Weg ins Heiligtum mit neuer Inbrunst aufsuchen lasst. Womdglich ist der
Psalm ein viel genaueres Abbild vom Zustand des Volkes Gottes in der
gegenwartigen Zeit, also der weltweiten Gemeinde, als uns bewusst sein
mag. Sdhen wir den Zustand des Volkes Gottes im rechten Licht, wiir-
den auch wir anfangen zum Herrn zu schreien, bis er sich unser erbarmte.
Asaph beginnt sein Gebet mit der Frage, warum Gott seine Herde ver-
worfen habe (V. 1). Er erinnert Gott daran, dass er Israel als sein Erbteil

46 Delitzsch verlegt ihn in die Zeit der Makkabéer. Brandenburg widerlegt Delitzsch mit guten Argu-
menten.

47 Metapher: Asaph verwendet die Ausdriicke nicht im wértlichen, sondern im iibertragenen Sinn (das
gr. Wort Metapher kommt von metaphero = iibertragen). Wenn man sagt, jemand sei ein Fuchs, dann
steht das im iibertragenen Sinn fiir einen schlauen Menschen.



37 Psalm 74

erlost hatte und gewinnt aus dieser Tatsache die Freimiitigkeit, Gott um
sein Einschreiten zu bitten (V. 2-3). Dann beginnt er aufzuzdhlen, was
der Feind alles anrichtet und schon angerichtet hat (V. 4-8). Es schliefen
sich zwei neue Fragen an: »Bis wann?« und noch einmal » Warum?« mit
der dringlichen Bitte, Gott mdchte eingreifen und allem Bdsen ein Ende
machen (V.9-11). Die sich anschlieBenden Verse 12-17 zdhlen lauter
Griinde auf, die dem Beter sagen, Gott werde gewiss noch eingreifen; und
er habe auch das Vermogen, alles zu wenden: Gott ist Konig, das heifit,
er ist gegen allen Schein noch immer im Regiment, und dieser Konig
»schafft Rettungen« (V. 12). Er hat am Anfang der Geschichte der erwéhl-
ten Nation Wunder der Befreiung und Erlésung gewirkt (V. 13.14), und
das ist dem Beter ein Beweis dafiir, dass Gott retten kann und retten will.
Er hat das Volk damals getrankt, also wunderbar versorgt (V. 15), also ver-
mag er es auch jetzt. Er ist auch der Schopfer, der alle Kréafte der Schop-
fung lenkt, wie sich am regelméBigen Wechsel von Tag und Nacht und
Sommer und Winter beweist (V. 16.17). Sollte er der Nacht, die sich jetzt
iiber sein Volk gesenkt hatte, nicht den Morgen folgen lassen? Die letzten
Verse des Psalms (V. 18-23) sind eine ganze Reihe von dringenden Bitten,
die sich alle um die zentrale Bitte gruppieren: »Schaue hin auf den Bund!«
(V. 20). Gott hat mit den Vitern einen Bund geschlossen und ebenso mit
David. Er kann sich selbst und seinen Verheiungen nicht untreu wer-
den. Daher muss er eingreifen. Das weill Asaph, und darum ldsst er nicht
locker. Er weiB, es ist Gottes eigene Rechtssache (V. 22); darum kann die
Wiederherstellung der Erlosungsordnung nicht fiir immer ausbleiben.

Ein Maskil; von Asaph.

Es ist dies der 9. von insgesamt 13 Maskil im Psalter. Sechs stammen von
David (32; 52; 53; 54; 55; 142); vier von den S6hnen Korahs (42; 44; 45,
88); zwei von Asaph (74; 78); einer von Ethan, dem Esrachiter (89). Ein
Maskil ist ein Lehrstiick. Das Zeitwort, von dem es abgeleitet ist, lautet
sdkal, »einsichtsvoll betrachten«, »einsichtig sein«, »einsichtig handeln«
(5Mo 32,29; Ps 64,10), im sog. Kausativstamm: »unterweisen«, »lehren«
(32,8). Maskil kann auch die Person bezeichnen, den Einsichtigen, der
Einsicht hat und darum das Lehrstiick vermitteln kann. Der Sanger lehrt
uns in diesem Psalm in einfachen Worten Weisheit, die er selbst emp-
fangen hat. Er lehrt uns, wie wir weise werden zur Errettung (2Tim 2,14).
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Zur besonderen prophetischen Bedeutung der Maskil-Psalmen sagt
F. W. Grant in seiner Auslegung zu den Psalmen:

»Wir miissen in der Prophetie und besonders in der Prophetie iiber die
Tage der letzten Drangsal Israels die wirkliche Bedeutung dieser Psal-
mentiberschrift suchen. Vom Propheten Daniel — auf den der Herr in sei-
ner Rede iiber die Zeit kurz vor seinem Kommen verweist (Mt 24,15.21)
— erfahren wir viel iiber diese Zeit (siehe Dan 12,1), und er spricht von
den »Verstindigen« im Volk (11,33.35). Hier haben wir das gleiche Wort
maskilim. Diese werden )die vielen unterweisen< (vom gleichen Verb ge-
bildet) ... Von diesen wird ferner gesagt (V. 10), dass >die Verstindigen
(maskilim) es verstehen werden«, wihrend die Gottlosen nicht verstehen
(vom gleichen Verb gebildet) werden ... Wir sehen also, wie Gott inmitten
der Finsternis und des Tumults der furchtbaren Drangsal Helfer erweckt,
Mdinner mit besonderer Weisheit fiir jene Zeit, die verstehen, was das pro-
phetische Wort fiir ihre Zeit voraussagt, die alles versuchen, um das Volk
zu seinem Gott zu bekehren. ... Beachten wir die Weissagung des Herrn
gerade iiber diese Zeit: ... »Wenn ihr nun den Grduel der Verwiistung, von
dem Daniel, der Prophet, gesprochen hat, stehen seht an heiligem Orte
(wer es liest, der suche es zu verstehen)« (Mt 24,15). Man beachte den
Hinweis auf Daniel, ja, den Appell, >Mdnner von Verstands, also mas-
kilim zu sein. ... Und wenn wir zum Buch der Offenbarung kommen ...
finden wir eine weitere bemerkenswerte Verbindung mit Daniel ... Das
Bild des Tieres (Offb 13) wird in jener Zeit zweifelsohne die Heiligen dazu
fiihren, das Buch Daniel zu studieren, und wir finden gerade am Ende des
Kapitels dieses Wort, das sich in besonderer Weise an die maskilim rich-
tet: yWer Verstindnis hat, berechne die Zahl des Tieres ...« Wenn wir die
Maskil-Psalmen einzeln studieren, werden wir bestdtigt finden, dass sie
alle besondere Unterweisung fiir die letzten Tage enthalten ...«

1. Die verworfene Herde (V. 1-3)

1 Warum®, Gott, verwirfst du® fiir immer,
raucht® dein Zorn®' gegen die Schafe deiner Weide?

48 Ps10,1;22,2; 44,24.25; 80,13; 88,15; 115,2.
49 Ps44,10;778.

50  Ps80,5.

51 Ps 85,6.
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»Warum?«: So fragt der Heilige, wenn er Gottes Wege und Werke nicht
begreifen kann. In 17 von 18 Belegen des Wortes »warum in den Psal-
men*? leidet der Beter darunter, dass Gott Boses geschehen ldsst und
damit scheinbar gegen seinen Bund handelt.

»verwirfst du«: Asaph ist dariiber bekiimmert, dass Gott sein Volk
verwirft. Das zeigt, dass er Gottes Zorn empfindet. Schlimm wire es,
setzte er sich unbekiimmert dariiber hinweg.

Gott mag die Seinen fiir eine Zeit verlassen (siehe 2Chr 31,31), aber
er wird es gewiss nicht »fiir immer« tun. Und wenn sein »Zorn gegen
die Schafe« seiner Weide entbrennt, dann hat das seine Ursachen, wie
Mose und die nach ihm folgenden Propheten immer wieder lehrten.

Gottes »Zorn ... raucht gegen die Schafe« sciner Weide. In
Psalm 80,5 klagt Asaph, dass Gottes Zorn »gegen das Gebet (s)eines
Volkes« raucht. Wer von uns hat schon darunter gelitten, dass Gott auf
diese oder andere Weise zeigt, dass er seinem Volk ziirnt? Wir sind viel-
fach so stumpf, dass wir es gar nicht empfinden, oder so selbstzufrieden,
dass uns der Gedanke gar nie kime, Gott konnte etwas gegen uns haben
(siehe Offb 2,4). Aber hier haben wir grofle und erschiitternde Tatsachen.
Erstens zlirnt Gott. Gibt es etwas Schrecklicheres als den Zorn des all-
méchtigen Gottes? Zweitens zlirnt Gott den Schafen seiner Weide, der
Gemeinde, die er sich selbst erworben hat (V. 2). Kann das einen Hei-
ligen unberiihrt lassen?

2 Gedenke® deiner Gemeinde,
die du erworben®* vor alters,
als dein Erbteil> erlost,

des Berges Zion,

auf dem du wohnst!

»Gedenke deiner Gemeinde«: Diese Bitte erinnert an die Fiirbitte
Moses fiir sein Volk. Wie hier Asaph fand auch Mose die Freimiitigkeit,
fiir sein Volk zu beten, das ein grof3e Siinde begangen hatte, indem er die-
ses Volk an Gott band; denn es war »dein Volk, das du aus Agypten her-
ausgefiihrt hast« (2Mo 32,11).

52 2,13 10,1.13;22,2; 42,10; 43,2; 44,10.24.25; 74,1; 79,10; 80,13; 88,15; 115,2.

53 V.18.22.

54 Apg20,28.
55 Ps33,12;94,14.
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»... des Berges Zion, auf dem du wohnst«: Und wie Mose
(2Mo 32,13), so erinnert auch Asaph Gott an seinen Bund; denn er
hat Israel zu seinem »Erbteil« erwihlt (SMo 32,9), und er hat es des-
halb »erlost« (5Mo 32,6). Der »Berg Zion« ist der Ort, den der Herr
selbst als Wohnstétte begehrt hat (Ps 132,13). Aus dem groBen Lied
der Erlosung in 2. Mose verstehen wir, dass in diesem Vers die ganze
Erlosungsabsicht Gottes zusammengefasst ist: Gott erloste Israel aus
Agypten, um es zu seinem heiligen Berg und damit zu seiner Wohnung
zu fithren (2Mo 15,13.17; siehe auch 2Mo 25,8). Hier findet die auf-
gewiihlte Seele Asaphs festen Grund; und auf diesem Grund stehend,
kann er bei allem Kummer doch mit Glauben beten. Gott hat sein Volk
erwiéhlt, und in der Erwihlung hat er zuvor verordnet, dass er unter ihm
wohnen werde. Wenn es auch so aussieht, als habe Gott seinen Bund
und damit seine Gemeinde vergessen, so weill Asaph doch, dass es
nicht sein kann. So schwarz die Nacht auch ist, in der er nichts als die
heiseren Rufe der Feinde Gottes und seines Volkes héren kann, muss
doch der Tag wieder dimmern, denn der Gott seines Volkes hat es so
verordnet (sieche V. 16).

3 Erhebe deine Schritte*
zu den ewigen Triimmern®’!
Alles hat der Feind

im Heiligtum®® zerstort.>

»Erhebe deine Schritte«: Diese Bitte bedeutet, dass der Herr sich von
seinem Heiligtum entfernt hatte. Darin erkennt Asaph den wirklichen
Grund fiir alle Not, die iiber das Volk Gottes gekommen ist. Ist Gott unter
den Seinen, wer will ihm dann etwas anhaben (siehe Ps 46,6.8)? Dass
Asaph so betet, beweist seine Gewissheit, dass Gott sich seinem Volk
wieder naht, wenn es sich demiitigt und um sein Eingreifen fleht. Es han-
delt sich ja nicht um irgendwelche, sondern um die »ewigen Triimmerx,
um die Trimmer eines Hauses, das seinen Ursprung in Gottes ewigen
Heilsgedanken hat. Wenngleich der Tempel Salomos nur irdisch und mit-
hin vergénglich war, so war er doch Zeugnis ewiger Heilsabsichten.

56 Ps85,14.

57 vel. 73,18,

58 vgl. 73,17.
59 Jes 63,18; Dan 9,17.
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»Alles hat der Feind im Heiligtum zerstort«: Hier klagt Asaph
iiber die Verwiistung des Heiligtums wie spéter ein Daniel (Dan 9,14).
Es schmerzt den Sanger, dass erstens Gottes Herde scheinbar verworfen
(V. 1) und zweitens das Haus Gottes zerstort ist. Er klagt nicht iiber zer-
storte Wohnhauser oder verlorenen Besitz oder verbrannte Felder, obwohl
auch das weh tut. Dem Heiligen tut am meisten weh, dass Gottes Sache,
Gottes Name, Gottes Ehre betroffen sind, wenn die Feinde triumphieren.

2. Das verwitistete Heiligtum (V. 4-8)

Nach den Bitten folgt nun eine ins Einzelne gehende Schilderung der
Verwiistung, die der Feind angerichtet hat.

4 Deine Widersacher briillen®
inmitten deiner Versammlungsstitte,'
setzen ihre Zeichen als Zeichen.®

Es sind nicht Asaphs, es sind »deine Widersacher«, die in Gottes Haus
»hriillen«. » Wo einst dein Volk sang wie die Engel, briillen diese Hei-
den wie die Tiere« (Spurgeon). Sollte Gott ihnen nicht entgegentreten?
Und sie haben »ihre Zeichen« aufgerichtet an heiligster Stétte. Es stellt
sich gar nicht die Frage, ob es blof3 Feldzeichen oder Embleme ihrer Got-
ter waren, zogen doch Babylonier und Assyrer stets mit Gotterbildern
als ihren Feldzeichen in den Krieg, wéhrend sie umgekehrt als Zeichen
der Uberlegenheit ihrer Gétter iiber die Gotter der Feinde nach erledigter
Eroberung stets deren Bildnisse und heilige Gerdte im Triumph davon-
trugen (siche Dan 1,2) und Bilder ihrer Gétter in den Tempeln der be-
siegten Feinde aufstellten (vgl. Dan 11,31).

Die Bezeichnung »Versammlungsstiitte« oder »Stitte der Begeg-
nung« ldsst an die erste Wohnung Gottes, die Stiftshiitte, denken, die
wortlich »Zelt der Begegnung« hiel. Wie das Zelt in der Wiiste, so war
auch der Tempel in Jerusalem der Ort, an dem Gott dem Menschen und
der Mensch Gott begegnete. Es waren beide vorldufige Verwirklichun-

60 V.23
61 Kla 2,7.
62 V.9;Kla2,17.
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gen von Gottes ewigem Vorsatz, Gefallene und Siinder mit sich zu ver-
s6hnen, damit er fiir immer unter ihnen wohnen konne (vgl. Offb 21,3).
Jetzt haben Feinde diesen Ort besetzt. Sollte Gott dazu schweigen? Hat
er seinen Heilsrat hinfallen lassen? Unmoglich!

5 Es sieht aus,

wie wenn man Axte erhebt

im Dickicht des Waldes;

6 und jetzt zerschlagen sie all ihr Schnitzwerk
mit Beilen und mit Himmern.

Man schwingt »Axte ... im Dickicht des Waldes«, um Biume zu fil-
len, die von selbst gewachsen sind. Hier aber zertriimmert die Axt kunst-
voll gefertigte Arbeiten, die nach Gottes Weisung unter den Hénden von
inspirierten Handwerkern (vgl. 2Mo 31,2-5) entstanden waren. Uber
»sein Schnitzwerk« erfahren wir in 1. Konige 6 mehr. Diese waren
nach Weisung Gottes durch Eingebung des Geistes (1Chr 28,19) gefer-
tigt worden. Sie alle redeten von Gottes Werken und Vollkommenheiten.
Die rohe Zerstorung dieser heiligen Symbole, von gottesfiirchtiger Hand
nach Gottes Weisung gefertigt, schnitt Asaph ins Herz. Sollten sie nicht
auch Gott ins Herz schneiden?

7 Sie haben dein Heiligtum in Brand gesteckt,
zu Boden entweiht die Wohnung deines Namens®.

Es ist »dein Heiligtum«, das die Heiden angeziindet haben, und sie
haben damit den Wohnort »deines Namens« entweiht. Schon im Gesetz,
das Jahrhunderte davor geschrieben worden war, hatte Gott angekiindigt,
dass er sich einen Ort erwédhlen wiirde, an dem sein Name wohnen sollte
(5Mo 12,5). Der Tempel in Jerusalem war ebendieser Ort (wie Salomo
in seinem Gebet in 1K6 8,15-19 sagte und Gott in 2Chr 7,1 besti-
tigte). Sollte Gott ruhig zusehen, wenn die Heiden die Wohnung seines
Namens zertriimmerten und damit vor den Augen und Ohren aller Welt
verkiindigten, dass hinter diesem Namen nicht mehr stand als hinter Bel

63 Jes 64,10; Jer 52,12.13; Kla 2,3.
64  V.10.21.
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oder Nebo oder dem Namen irgendeines anderen heidnischen Gottes?
Das durfte nicht sein!

8 Sie sprachen® in ihrem Herzen:
Wir driicken sie allesamt nieder! —
Verbrannt haben sie alle Gottesstitten im Land.

Was ist mit den »Gottesstitten im Land« gemeint? Luther {iiber-
setzt »alle Hauser Gottes«. Es gab nie mehr als ein Haus Gottes (siche
SMo 12,13f.). Es bleiben zwei mogliche Erklarungen: Die grammatika-
lische Mehrzahl meint eine Einzahl (wie in Ps 46,5: »Wohnungen = Woh-
nung Gottes«) und miisste sinngemal tibersetzt werden: »die ganze Ver-
sammlungsstitte Gottes«. Oder es sind Synagogen gemeint (KJV: »all
the synagogues of God in the land«), aber solche gab es zur Zeit des ers-
ten Tempels nicht. LXX iibersetzt »alle Feste Gottes«, was zwar moglich
wire, nur passt dazu das Verb »verbrannt« nicht.

3. Das qudlende Schweigen (V. 9-11)

Auf die Schilderung der Verwiistung (V. 4-8) folgt hier die Klage iiber
das Leiden des Volkes. Dieses Leiden wird erst damit unertraglich, dass
Gottes Zeichen nicht mehr zu sehen sind und Gottes Stimme nicht mehr
zu horen ist. Das Volk hat kein Licht und weil3 nicht, wie lange die Not
noch dauern soll.

9 Unsere Zeichen® sehen wir nicht;
kein Prophet ist mehr da,"’

und keiner bei uns,

der weil3, bis wann.

Die Zeichen der heidnischen Eroberer haben »unsere Zeichen« ersetzt.
Mit diesen sind die Zeichen des Bundes, der Gegenwart Gottes unter
seinem Volk gemeint, also der Tempel, die zum Dienst eingekleideten

65  Ps835.
66 V.4;Ps65,9;86,17.
67  Kla29.
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Priester, der Altar und die heiligen Gerdte. Die babylonischen Er-
oberer zerstorten oder verschleppten diese Zeichen alle (2K6 25,18-21;
2Chr 36,18.19). Und iiberdies ist »kein Prophet mehr da«, durch den
Gott zu seinem geschlagenen und gepeinigten Volk spricht. Das ist am
schwersten zu ertragen — siche Klagelieder 2,9 —, denn schweigen die
Propheten, dann schweigt Gott selbst, und wenn Gott schweigt, umhiillt
uns nichts als Nacht und Tod (siche Ps 28,2; 83,2; Jes 64,11.12).

Dieser Vers findet zusammen mit Vers 4 seine duflerste Zuspitzung in
den letzten Tagen; denn dann wird das Bild des Tieres an heiliger Stétte
aufgerichtet sein (Mt 24,15), und die Gottesfiirchtigen werden warten
miissen, bis das Zeichen ihres Gottes wieder erscheint, ndmlich der Men-
schensohn: »Dann wird das Zeichen des Menschensohnes am Himmel
erscheinen« (Mt 24,30).%

10 Bis wann®, o Gott,

soll hohnen der Bedringer?
Soll der Feind verachten
deinen Namen fiir immer?”'

»Bis wann« fragt, wer glaubt, dass Gott noch eingreifen werde, aber
nicht verstehen kann, warum Gott noch zuwartet. So ist diese Frage ein
Zeugnis von beidem: vom Trost, dass Gott sich erbarmen wird, sowie
vom Kummer, dass Gott so lange nicht handelt.

Dass »der Bedringer« hohnt, ist dem Heiligen Schmerz genug, aber
ganz unertrdglich und auch ganz unerklérlich ist, dass »der Feind dei-
nen Namen« schon so lange verachtet hat. Wie lange darf das noch
sein? Soll das denn »fiir immer« geschehen? Gewiss nicht, denn Got-
tes Name wird nicht ungestraft geldstert, wie die Israeliten wohl wissen
(2Mo 20,7). Muss aber der Frevel notwendigerweise beendet und bestraft
werden, warum wartet Gott noch? Warum macht er ihm nicht sofort ein
Ende? Auch diese Weissagung Asaphs findet ihre letzte und furchtbare
Erfillung im Tier, das den Namen Gottes lastern wird (Oftb 13,6). Dann

68  Das Zeichen ist der Menschensohn selbst. Kurz nach seiner Geburt war iiber ihn gesagt worden, dass
er ein Zeichen sei, an dem sich die Gottesfiirchtigen und die Gottlosen scheiden miissen und dem
man widersprechen werde (Lk 2,34).

69  Ps6,4;13,2.3;79,5; 80,5; 90,13; 94,3.

70 V.18.

71 Jes 37,23.
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werden die Heiligen wissen, »bis wann« das so bleiben werde, denn Gott
hat ihnen die Dauer geoffenbart (Offb 13,5).

11 Warum ziehst du deine Hand zuriick?”’
Deine Rechte: hervor aus deinem Busen!
Mach ein Ende!

»Warum ...«: So haben die Heiligen Gottes immer wieder gefragt,
wenn sie Gott nicht mehr verstehen konnten (Hi 3,11.20 etc.; Jer 12,1;
Hab 1,3). Asaph ist verstort, er versteht Gottes Schweigen nicht.

»... ziehst du deine Hand zuriick?« Mit dieser Frage sagt Asaph,
dass alle Zerstorung, die iiber das Haus und iiber das Volk Gottes
gekommen ist, dadurch geschah, dass Gott seine Hand zuriickgezogen
hat. Er ist es, der alles erhilt. Er gibt Frieden und Festigkeit (Ps 147,14).
Seine Hand trégt alle Dinge. Zieht er seine Hand zuriick, nimmt das Bose,
der Tod und damit das Verderben iiberhand (Hi 34,14.15; Ps 104,29).
Warum Gott seine Hand zuriickgezogen hat, kann Asaph nicht verstehen.
Aber er weill, dass sein Gott treu und gerecht ist. Er hat den Glauben
nicht verloren. Und darum betetet er, dass Gott seine »Rechte ... aus
dem Busen« hervorhole und der Zerstérung und dem Hohn »ein Ende«
mache. Der Busen ist der Gewandbausch, in den man wie Mose seine
Hand stecken (2Mo 4,6) und damit verbergen konnte. Wenn Gott seine
Hand im Busen hélt, ist sie verborgen; nimmt er sie aus seinem Busen
hervor, wird sie in seinem Handeln sichtbar. Wenn Gott seinem Volk
ziirnt, verbirgt er seine Hand und damit sich selbst (SMo 32,20); wenn
Gott sich rettend seinem Volk zuwendet, tritt er aus der Verborgenheit
hervor, weshalb Asaph in Psalm 80,2 entsprechend betet: »Hirte Israels,
... Strahle hervor!«

4. Gott bleibt Kénig (V. 12-17)
Nach der Klage bricht mit einem Mal Siegesgewissheit durch. Man
beachte den Wechsel vom gemeinschaftlichen »unser« in Vers 9 zum

personlichen »mein« in Vers 12. Wenn der Glaubige zusammen mit sei-
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nem Volk leidet, findet er in der personlichen Beziehung zu seinem Herrn
eine Gewissheit, die keine Niederlage des Volkes ersticken kann.

12 Doch Gott ist mein Konig”
von alters her,
der Rettungen schafft inmitten des Landes.

In bemerkenswerter Weise setzt Asaph in diesem Vers Errettung und
Konigtum Gottes zueinander in Beziehung. Er wird wieder an das
Lied gedacht haben, das Mose zusammen mit den Kindern Israel sang,
als es Gottes Errettung eben erfahren hatte. Damals bekannte es: »Der
HERR ist Kéonig immer und ewig« (2Mo 15,18). Das war das groBartige
Ergebnis der Erlosung (das auch im Neuen Testament bestitigt wird;
siche Rom 14,7-9; 2Kor 5,15).

Das Bekenntnis, dass Gott der Konig Asaphs ist, leistet zweierlei: Ers-
tens erinnert es daran, dass Gott sein Volk einst erlost hat, um fortan als
Konig tiber dieses Volk zu herrschen. Sollten sie aber eigene Wege gehen
und damit selber den Platz des Konigs einnehmen, wiirden alle Strafen
des Bundes iiber sie kommen (2Sam 7,14.15; Ps 89,31-33). Zweitens ent-
hélt das Bekenntnis alle Griinde, die Asaph in den nachfolgenden Ver-
sen aufzihlt, weshalb Gott gewiss eingreifen werde. Er ist »Konig«, d. h.
er sitzt auf dem hochsten Thron im Universum und lenkt alle Dinge. Er
ist »mein Konig«, das bedeutet, dass er mich durch die Erlosung zu sei-
nem Eigentum gemacht hat. Er ist »Konig von alters her«: Er hilt den
Bund, den er den Vitern vor Zeiten geschworen hat (3Mo 26,42). Er ist
der unveridnderlich Treue; er dndert nicht, was einmal aus seinem Mund
hervorgegangen ist (4Mo 23,19).

13 Du teiltest das Meer durch deine Macht,
zerschlugst die Kopfe der Drachen auf dem Wasser.

Wie im vorhergehenden Vers erinnert sich Asaph an die urspriingliche
Errettung Israels. In ihr findet er alle Wahrheiten, die sein Denken, Glau-
ben und Beten bestimmen. »Du teiltest das Meer«: Das bedeutet, dass
Gott den Gang der Natur, den Weg vom Leben zum Tod, vom Licht zur

73 2Mo 15,18; Ps 5,3; 45,5; Jer 10,10.
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Finsternis, dem alles seit dem Siindenfall unterworfen ist, umkehrte.
Entgegen der Natur lie er damals das Wasser stehen wie einen Damm
(2Mo 15,8). Das war ein Beweis von Gottes »Macht«. In der gleichen
Macht wird er gewiss auch die gegenwiértige Not, die ganz dem Lauf der
stindigen Menschennatur folgt, umkehren und sein Heil obsiegen lassen.

»Die Kopfe der Drachen« stehen fiir Agypten. In Hesekiel 32,2
wird Agypten »ein Drache in den Meeren« genannt. Als Gott die Was-
ser des Schilfmeeres teilte, rettete Gott sein Volk, als er die Wasser wie-
der zuriickflieBen lieB, brach er die Macht Agyptens. In Jeremia 51,34
wird Nebukadnezar als ein Drache bezeichnet, der Juda verschlang. So
wie Gott einst den Drachen Agypten zerschmettert hatte, wiirde er zu sei-
ner Zeit auch Babel zerschmettern, die Macht, die den Tempel zerstoren
und das Volk verschleppen sollte.

14 Du zerschmettertest

die Haupter des Leviathan™,
gabst ihn zum Fraf}”

dem Volk der Wiistentiere.

Der »Leviathan« ist der Sache nach ein Wassersaurier (siche Beschrei-
bung in Hiob 40,25-41,26), hier meint es aber den Teufel, wie aus
Jesaja 27,1 erhellt. Als Gott die Macht des Pharao (des Drachen) brach,
entriss er gleichzeitig sein Volk der Macht des Teufels.

»Du gabst ihn zum Fral dem Volk der Wiistentiere« ist eine
Umschreibung der vollstdndigen Erniedrigung des Feindes. Thre Toten
werden nicht ehrenvoll bestattet, sondern bleiben auf der Erde liegen,
bis die wilden Tiere sie gefressen haben. Hesekiel umschreibt den Unter-
gang Agyptens mit dhnlichen Worten (Hes 32,4). David hatte das Ende
Goliaths, des frechen Listerers Gottes, und seiner Mitkdmpfer ebenso
angekiindigt (1Sam 17,46), und das letzte Buch der Bibel greift ein letz-
tes Mal diese Ausdrucksweise auf, um dort das Ende der Feinde Got-
tes zu umschreiben. Nicht begraben, sondern von Vdgeln und Tieren
gefressen zu werden, ist das sichtbare Zeichen dafiir, dass sie ewiger
Schande preisgegeben werden (Oftb 19,17.18.21; siehe Dan 12,2).

74 Hi 40,25; Ps 104,26; Jes 27,1; 51,9.
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15 Du offnetest Quell und Bach,’®
starke Strome trocknetest du aus.”’

Gott 6ffnete »Quell und Bach«: Er liel Wasser aus dem Felsen flieen,
um sein Volk zu trdnken; und Gott trocknete das Schilfmeer (2Mo 14)
und den Jordan aus, um seinem Volk einen Weg zu bereiten (Jos 3). Das
sind zunédchst Beweise fiir seine Fiirsorge, und auf diese darf der Beter
auch in der gegenwiartigen Not zéhlen. Sodann zeigen diese beiden Wun-
der aus der Erlosungsgeschichte, wie Gott die ganze Schopfung der
Errettung seines Volkes dienstbar machte. Er ist der gleiche Gott, der die
Macht der Feinde, die wie ein Strom {iber Jerusalem hereinbricht (siche
Jes 8,7), zu brechen und seinem Volk einen Weg durch die Not hindurch
zu bahnen vermag. Fiir die endzeitliche Errettung Israels verwenden die
Propheten dhnliche Vergleiche (Sach 10,11).

16 Dein ist der Tag,
dein auch die Nacht,”
den Mond und die Sonne hast du bereitet.

»Dein ist der Tag, dein auch die Nacht«: Der Erloser Israels ist auch
der Schopfer aller Dinge. Die Macht iiber die Schopfung ist noch immer
Gottes, des Gottes Israels, auch wenn die Heiden das Volk Gottes und das
Heiligtum Gottes verwiisten. Gottes Schopfungswerke veranschaulichen
Gottes Walten in der Regierung, der Erlosung und im Gericht tiber die
Welt. Er macht das Licht und auch die Finsternis (Jes 45,7), er totet und
er macht lebendig, er zerschldgt und er heilt (5Mo 32,39). Der Gott, der
jetzt Nacht tiber das Land und iiber die Stadt gebracht hat, wird iiber aller
Nacht des Leidens auch das Licht der Wiederherstellung aufgehen lassen
(siche Jes 9,1; Mt 4,16; Jes 60,1.2).

Die gldubige Seele, die diesen Psalm nach der Zerstdrung des Tem-
pels sang, mag sich an Worte Jeremias erinnert haben, die dieser noch
vor der Katastrophe gesprochen hatte:

»So spricht der HERR: Wenn ihr meinen Bund betreffs des Tages und
meinen Bund betreffs der Nacht brechen konnt, sodass Tag und Nacht

76  2Mo 17.6.
77 2Mo 14,21; Ps 114,3.
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nicht mehr seien zu ihrer Zeit, so wird auch mein Bund mit meinem
Knechte David gebrochen werden« (Jer 33,21.22). Solange Gott noch
den Wechsel von Tag und Nacht bestehen ldsst, wird sein Bund mit sei-
nem Volk nicht hinfallen.

17 Du hast festgestellt
alle Grenzen der Erde,”
Sommer und Winter,

du hast sie gebildet.

»Du hast festgestellt alle Grenzen der Erde«: Asaph denkt hier an
das zweite Lied Moses und damit an den Bund Gottes mit seinem Volk,
denn Asaph wird, so wie dem Volk befohlen war, das Lied gelernt haben
(siche SMo 31,22). Es heifit dort, dass Gott »die Grenzen der Vélker ent-
sprechend der Zahl der Kinder Israel« feststellte (SMo 32,8), und in sei-
ner Predigt auf dem Areopag erklart Paulus den Griechen, dass Gott die
Menschen erschaffen und die Nationen gebildet »und festgesetzte Zeiten
und Grenzen ihrer Wohnung bestimmt« hat (Apg 17,26). Téglich erinnert
uns der gleichméBige Gang von Sonne und Mond, dass Gott allem Ge-
schaffenen Zeit, Lauf und Platz gibt. Was er an den Himmelskdrpern
demonstriert, tut er erst recht mit den Volkern. Israel hat seine von Gott
gegebenen Grenzen, seinen Ort und Weg; ebenso die Volker, wenn sie
auch von Zeit zu Zeit Israel bedrdngen mogen und es dann den Anschein
hat, die Willkiir der Menschen bestimme den Gang der Dinge. Das aber
ist nur Schein, nicht Wirklichkeit.

Zudem denkt der Sanger an den Bund Gottes mit Noah. Wie Tag und
Nacht, so werden »Sommer und Winter« nicht authéren (1Mo 8,22).
Wie Gott seinem Bund mit Noah treu bleibt und die Erde mit den Men-
schen auf ihr bewahrt, so wird Gott gewiss seinem Bund mit David treu
bleiben und dessen Volk und Nachkommen bewahren und eines Tages
auch vollenden (2Sam 7,12-16).

79 Apg 17,26.
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5. Gott hdlt seinen Bund (V. 18-23)

Auf die Bekenntnisse der Gewissheit (V. 12-17) folgen nun wieder Bit-
ten. Diese sind kein Ausdruck des Unglaubens, im Gegenteil: Der Hei-
lige bittet Gott darum, seinen Vorsatz zu verwirklichen und seine Ver-
heiBungen zu erfiillen. Das lernen wir an David in 2. Samuel 7,25 und
an Salomo in 1. K&nige 8,25, um nur zwei von sehr zahlreichen Beispie-
len zu nennen. Diesen hatte Gott VerheiBungen gegeben, und sie baten
Gott gerade deshalb, dass er sein Wort auch erfiillen moge. Man beachte,
wie im Gegensatz zu oben kein » Warum?« (V. 1.11) oder »bis wann?«
(V. 9.10) mehr auf den Lippen des Beters ist. Sein Glaube ist gefestigt
worden.

18 Denke®’ daran:
Der Feind verhohnt den HERRN,
ein torichtes Volk verachtet deinen Namen.®!

»Denke daran«: Diese Bitte ist nicht toricht, obwohl der Beter wohl
weil}, dass Gott nichts vergisst und iibersicht. Aber er weil3, dass Gott es
liebt, wenn sein Volk ihn an seine Verheilungen, an seinen Vorsatz, an
seine Macht und an seine Heiligkeit erinnert. Durch den Propheten Jesaja
fordert er sein Volk sogar dazu auf: »/hr, die ihr den HERRN erinnert,
gonnt euch keine Ruhe und lasst ihm keine Ruhe, bis er Jerusalem be-
festigt und bis er es zum Ruhm macht auf der Erde!« (Jes 62,6.7). Durch
Hesekiel lehrte Gott sein Volk, dass es ithn darum bitten miisse, all das
zu tun, was er ihm verheiflen hatte und darum gewiss erfiillen werde
(Hes 36,33-37).

»ein torichtes Volk« ist wiederum ein Ausdruck, den Asaph dem
Lied Moses (siche oben V. 17) entlehnt hat (SMo 32,21). Gott wiirde
Israel seiner Stinden wegen durch ein torichtes Volk erbittern. Obwohl
die spitere Errettung der Heiden die Erfiillung dieses Wortes ist (wie wir
aus Rom 10,19 wissen), wollte Asaph mit diesem Ausdruck gewiss ein-
mal mehr zum Ausdruck bringen, dass die Not ihre Ursache in den Siin-
den des Volkes hatte.

80
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Wie in Vers 7 und 10 erinnert Asaph an »deinen Namen«. Wenn
wir bedenken, wen dieses »torichte Volk« verachtet: den grofien, den
furchterregenden Gott, den Herrn der Herrlichkeit, dann empfinden
wir ein wenig die Ungeheuerlichkeit dieses Tuns, und dann werden wir
mit einiger Leidenschaft beten, dass Gott eingreifen und dem ein Ende
machen wolle.

19 Ubergib nicht dem Raubtier
die Seele deiner Taube;

die Schar deiner Armen

vergiss nicht® fiir immer!

Was fiir ein Gegensatz! Die Heiden sind wie ein nach Blut hechelndes
»Raubtier«, die Heiligen arglos wie eine »Taube«. Dazu ist es »deine
Taube«, also dein Volk (siche Ps 68,14; Lied 2,14; Jes 60,8). Kann der
Gott und Vater Israels (5Mo 32,6; Jes 63,16), der Erloser und Bewahrer
seines Volkes, noch schweigen? Den brutalen Heeren der Eroberer steht
die kleine Schar »deiner Armen« gegeniiber. Will er sie im Stich las-
sen? Eben hatte Asaph gebetet: »Denke daran!« (V. 18), und jetzt doppelt
er nach: »Vergiss nicht!« Gott darf, er kann nicht seine bedréngten Hei-
ligen vergessen, denn das ginge gegen den Bund:

20 Schaue auf den Bund!
Denn voll sind die finsteren Winkel des Landes
von Stitten der Gewalttat.

»Schaue auf den Bund!«: Hier spricht der Beter das Wort aus, an das
er die ganze Zeit schon dachte, als er seine Klage anfing: Gott moge an
seinen Bund denken. Was im Land geschieht, geht gegen den Bund, und
Gott ist der Gott, der »den Bund und die Giite bewahrt« (SMo 7,9). Den
Gesetzesbund kann Asaph hier nicht meinen; denn dieser hatte Fliiche
vorgesehen, wenn das Volk ungehorsam werden sollte (3Mo 26; SMo 27
und 28). Wie einst Mose angesichts der Siinde des Volkes Gott an den
Gnadenbund erinnerte (2Mo 32,13), so tut es auch Asaph. Gott hatte
Abraham ein Land und Segen verheilen (1Mo 12; 15). Im Land aber

82 Ps 10,12.
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sind »finstere Winkel«, wo doch Gott angekiindigt hat, dass mit der
Erlosung seines Volkes sein Name und damit sein Licht an alle Orten
hinkommen solle (2Mo 9,16) und dass einst alle Welt seine Herrlichkeit
erkennen miisse (Hab 2,14).

Und diese finsteren Plétze sind »Stitten der Gewalttat«, von denen
wir auch in Klagelieder 5,11.12 lesen. Das ist nicht Gottes Wille, viel-
mehr soll die ganze Erde unter seine Regierung der Gerechtigkeit und
des Friedens kommen. Darum betet der Heilige, dass Gott das wirke, was
er sich vorgesetzt hat (Jes 46,9.10), und er weil3, wiahrend er betet: Gott
kann sich selbst nicht verleugnen (4Mo 23,19; 2Tim 2,13); er wird auf
seinen Bund sehen und zur bestimmten Zeit nach ihm handeln.

21 Nicht kehre beschimt zuriick der Bedriickte;
der Elende und Arme
moge loben deinen Namen®!

Gott ist ein Gott, der in besonderer Weise auf »den Elenden und
Armen« achthat (Ps 10,14; 22,25; 72,4). Er ist ein Richter der Wit-
wen und ein Versorger der Waisen (Ps 68,6); denn er ist Liebe. Das gibt
Asaph die Freimiitigkeit zu bitten, dass »nicht beschimt zuriickkehre
der Bedriickte«. Auch wenn der Beter lange auf Gottes Antwort war-
ten muss, so wird er mit aller Gewissheit nicht leer zuriickgeschickt
und damit beschamt werden. Am Ende werden hingegen die Bedriicker
beschamt werden; ihre Trdume verfliegen, ihre hochfahrenden Pline
zerrinnen (Ps 146,4), wihrend sie zusehen miissen, wie die von ihnen
Bedringten befreit, begliickt und erhoht werden (Ps 126,1.2). Denn Gott
ist Richter, und wenn er richtet, wird der Gottlose erniedrigt und der
Gerechte erhoht (Ps 75,8).

Als weiteren Antrieb zu seinen Bitten nennt er das Ergebnis von Got-
tes Eingreifen: Die Befreiten werden »loben deinen Namen«. Damit
verweist Asaph schon zum vierten Mal in diesem Psalm auf den Namen
Gottes (V. 7.10.18).

83 Ps 75,2.
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22 Steh auf*, o Gott,
streite deinen Streit!
Gedenke, wie dich hohnen
die Toren den ganzen Tag!

»Steh aufl« ist eine Bitte um Gottes Eingreifen im Gericht. Siehe dazu
die Auslegung zum ersten Beleg dieser Bitte in Psalm 3,8! Das Vorbild
zu dieser besonderen Bitte fanden David (3,8) und Asaph im Gebet, das
Mose an Gott richtete, als die Bundeslade zum ersten Mal vor dem Volk
Gottes her aufbrach (4Mo 10,35). Wenn Gott aufsteht, miissen seine
Feinde flichen, um seinem Volk, in dessen Mitte Gott und die Lade sei-
nes Bundes wohnten, Bahn zu machen.

»Streite deinen Streit«: Asaph betet dhnlich wie ein Mose, der sein
Volk Gottes Volk nennt und es damit an Gott und an seine Ehre bindet.
Es ist nicht Asaphs, es ist nicht Israels Streit, es ist Gottes Streit. Er wird
angefeindet, seine Ehre wird angetastet. Er moge aufstehen und handeln
um seiner Ehre und um seines Namens willen!

Es sind »Toren«, die Gott »hohnen«. Zur Ungeheuerlichkeit dieses
Tuns siehe die Auslegung zu Vers 18! Um seiner Bitte noch vermehrtes
Gewicht zu geben, fligt der Beter hinzu: »den ganzen Tag«.

23 Vergiss nicht den Lirm deiner Feinde!
Das Toben deiner Widersacher®
steigt auf bestindig.

»Vergiss nicht!«: Schon zum zweiten Mal ruft der Beter dieses Wort
(V. 19). Es hat die gleiche Bedeutung wie die in Vers 18 genannte Bitte:
»Denke daran« (siche die Auslegung dort).

Der »Lirm deiner Feinde« verstummte in Jerusalem nach einiger
Zeit, aber es wird sich wieder erheben. Der Hohepunkt wird erst erreicht
sein, wenn das Tier aufsteht und mit seinem groen Mund den Him-
mel herausfordert (Dan 7,8; Offb 13,6). Aber dieser Hohepunkt ist auch
schon der Endpunkt seines Larmens. So diirfen wir wissen: Je lauter sich
die Gottlosigkeit gebérdet und je hemmungsloser sie ldstert, desto niher
ist ihr Ende (Dan 7,11).

84  Ps3.8;35,23;2,8;132,8.
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»das Toben deiner Widersacher« erinnert uns an Psalm 2,1. Solange
diese Welt besteht, wird dieses Ladrmen nie ganz aufhoren; aber es wird
aufhoren am Ende der Tage, wenn der Menschensohn aufsteht (76,9.10)
und dem Sturm befiehlt und dem Toben der Wellen ein Ende macht.
Wenn Gott in seiner Souverdnitit zuwartet, wiahrend das Toben der
Feinde »bestindig aufsteigt« (siche Ps 93,3), dann wollen auch wir uns
in Geduld fassen und still auf seinen Tag warten.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 74

»Ist ein Betpsalm wider die Feinde, so Jerusalem, das Heiligtum und alle
Schulen Gottes im Lande samt den Stadten verwiisteten und Gott dazu
lasterten, als ob er nicht helfen konne seinem Volk. Es scheint aber, als
sei es ein Gebet wider die zukiinftige Zerstérung von den Chalddern und
hernach durch Antiochus Epiphanes ... Demnach beten wir ihn wider
den Mahomet und unseren Antiochus, welche die Christenheit zerstort,
Gottes Wort, Sakrament und alle Gottes Ordnung zerrissen und dafiir
eitel Grauel und Lasterung gepredigt und gehalten haben an allen Orten«
(Luther, Summarien iiber die Psalmen).

»Inhaltsangabe: Die Heiligen klagen {iber die Verwiistung der Gemeinde,
wodurch der Name Israel dem Untergang nahe gebracht worden war.
Obschon aber aus ihren demiitigen Bitten hervorgeht, dass sie alles
Ubel, das sie erdulden, ihren Siinden zuschreiben, so halten sie dennoch
dem Herrn seinen Bund vor, in den er das Geschlecht Abrahams auf-
genommen hat. Sodann erinnern sie sich daran, wie méchtig und herrlich
er seine Giite offenbarte, da er die Gemeinde erldste; und in der Hoff-
nung, die sie daraus schopfen, bitten sie, Gott mdge dem verderbten und
klaglichen Zustande endlich abhelfen« (Calvin).

»Einige denken, dass Asaph, der Verfasser dieses Psalms, nicht der glei-
che Mann ist, der zur Zeit Davids lebte, sondern ein Nachfahre glei-
chen Namens, der zur Zeit der babylonischen Gefangenschaft lebte oder
danach, da der Psalm von den Dingen handelt, die bei der Verschleppung
der Juden nach Babel geschahen. Das spricht aber nicht gegen Asaph,
den Zeitgenossen Davids, als Autor, denn warum sollte er nicht durch
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den Geist der Weissagung von den Noten des Volkes Gottes in spiteren
Zeiten singen?« (Gill).

»Dieser Psalm heillt Maskil, ein Psalm zur Unterweisung, denn er ent-
stand am Tag der Drangsal, die eben zur Belehrung gedacht ist. Er gibt
uns folgende allgemeine Unterweisung: Wenn wir uns in Néten befin-
den, welcher Art sie auch seien, ist es unsere Weisheit und auch unsere
Pflicht, uns in inbriinstigem Gebet an Gott zu wenden, und wir werden
erfahren, dass wir es nicht umsonst tun« (Matthew Henry).

»Auf den mizmér 73 folgt hier ein maskil, welches mit jenem das her-
vorstechend seltene Wort massu’ot (» Triimmer«, 74,3; 73,18), aber auch
das asaphische Geprige gemein hat. Wir finden hier die asaphische Lieb-
lingsanschauung Israels als einer Herde und die Vorliebe der asaphischen
Psalmen zu urgeschichtlichen Riickblicken (74,13-15). Den ersteren die-
ser beiden Charakterziige finden wir auch in Psalm 79, welcher die glei-
che Zeitlage spiegelt« (Delitzsch).

»Dieser und der 79. Psalm beziehen sich beide auf das gleiche Ungliick
und sind beide vom gleichen Autor geschrieben. Beide Psalmen beklagen
die Erniedrigung der Nation, die Besetzung Jerusalems durch eine
fremde Armee und die Entweihung des Heiligtums. Der 74. Psalm han-
delt zur Hauptsache von der Zerstérung des Tempels, der 79. von der
mutwilligen Toétung der Einwohner Jerusalems. Wenn wir annehmen,
beide Psalmen bezichen sich auf das gleiche Geschehen, miissen wir
zwischen zwei Perioden der jiidischen Geschichte wihlen, zu der allein
die Sprache des heiligen Dichters passt: Er bezieht sich entweder auf
den Einfall Nebukadnezars oder die Bedriickung durch Antiochus Epi-
phanes« (Perowne).

»Dieser hochinteressante Psalm ist in geradezu aufregender Weise
prophetisch. Wahrend der erste Psalm des 3. Buches und damit des
Levitikusteiles des Psalters (Ps 73—89) die groBle Verwirrung der Ge-
rechten angesichts der Wohlfahrt der Gottlosen behandelte, um zu zei-
gen, wie die Losung des Problems nur im Heiligtum gefunden werden
konnte, behandelt dieser Psalm die zukiinftigen Angriffe der Feinde auf
Israel. Er enthiillt die Entweihung des Tempels, des Heiligtums Israels,
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und die zukiinftigen Gebete des Uberrests um Befreiung. Dieser Mas-
kil Asaphs gibt uns eine Schau der noch ausstehenden Drangsal Jakobs,
der groflen Drangsal, die Israel durchstehen muss, ehe der Konig wieder-
kommt. Ein Teil dieses Psalms ist eine Weissagung jener furchtbaren
Invasion in Immanuels Land, die Jahrhunderte spédter dem Propheten
Daniel geoffenbart wurde (Dan 8). Dort sah der Prophet ein kleines Horn
und alles Boses, dass dieses tun wird ... Dieses Horn wéchst aus einem
der Nachfolgereiche des Weltreiches Alexanders. Es handelt sich um
Antiochus Epiphanes, dessen Verwiistung in den Versen 8-11 beschrie-
ben wird. Dieser beraubte den Tempel in Jerusalem im Jahre 170 v. Chr.
und massakrierte dabei Tausende von Juden. Im Jahre 168 kehrte er mit
seiner Armee zuriick, verwiistete die Stadt ... und wollte die Juden zwin-
gen, seinem Gott, dem Zeus Olympios, zu dienen. Der Tempel wurde
entweiht und ein Gotzenbild darin aufgestellt. Diese Invasion wird von
Asaph im vorliegenden Psalm geweissagt. Aber wie die Weissagung
Daniels so findet auch diese ihre endgiiltige Erfiillung erst in den letzten
sieben Jahren, mit denen die Zeiten der Nationen an ihr Ende kommen,
in den Tagen der groB3en Drangsal, der Zeit des Griuels der Verwiistung,
den Daniel vorhergesagt und den der Herr in Matthdus 24,15 bestétigt
hat« (A.C. Gaebelein).

»Beides kommt in diesem Klagelied tiber die Zerstérung des Tem-
pels zum Ausdruck: die Glaubensnot (V. 1-11) und der Glaubenstrotz
(V. 12-23)« (Lamparter).

»Dies ist eine grofle Klage, aber es ist eine Klage des Glaubens ... Es
ist nicht das Lied eines Gottlosen, sondern das Klagelied eines Gléubi-
gen. Der hat eine zuriickliegende Erfahrung von Gottes Macht und eine
gegenwiirtige Uberzeugung von ihr ... Wenn das Herz gepeinigt und
rastlos ist, weil es scheint, dass Gott die Seinen verlassen habe, wendet
sich der Weise an Gott in einem Lied, auch wenn es nur ein Klagelied
ist« (Morgan).

»Dieser qualvolle Psalm hat die Merkmale der nationalen Katastrophe,
welche die Psalmen 79 und 137 und die Klagelieder Jeremias hervor-
brachte, d.h. die Zerstorung Jerusalems und des Tempels durch die Ba-
bylonier. Die vielleicht engste Parallele findet sich in Klagelieder 2,5-9,
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wo das Schweigen der Prophetie wie im vorliegenden Psalm (V. 9) der
Schlag ist, der von allen Schldgen die groBte Bestiirzung auslost« (Kid-
ner).

»Der Psalm hat viele Ahnlichkeiten mit dem Schluss des Psalm 89 und
mit den Klageliedern. Man sollte ihn in seiner Ausrichtung auf den Bund
auch mit dem Gebet Daniels (Dan 9,4-19) vergleichen« (Harman).

»Prophetische Vorwegnahme: Als ein »Maskilc enthélt dieser Psalm spe-
zielle Anweisungen fiir Israel in den letzten Tagen, wenn die Stadt Jeru-
salem und der Tempel zerstort worden sind, Mt 24,15; vgl. Joel 2,1-11;
Dan 11,40.41« (Clarke).

»Wenige Dingen schmerzen uns so schr, wie Niederlagen, die wir in
unserem Dienst im Reich Gottes hinnehmen miissen. Wenn das Werk des
Herrn Riickschldge erleidet, leidet Gottes Volk, und es sehnt sich nach
nichts so sehr wie, dass Gottes Reich und Sache wieder vorangehen.
Solange das nicht geschieht, ist das Herz der Knechte Gottes voller Kum-
mer und Schmerz. In solchen Zeiten der Niederlage miissen sie zu Gott
schreien, dass er sich erbarme und eingreife. Das ist das zentrale Thema
des 74. Psalms, eines Klagelieds des darniederliegenden Gottesvolkes.
Die Feinde Israels haben den Tempel zerstort (2K6 25), aber schlimmer
noch: Gott schien sein Volk vergessen zu haben« (Anders / Lawson).

V. 1 —»Das Volk Gottes soll nicht denken, wenn es niedergeworfen ist, es
sei gar verworfen; wenn die Menschen sie verwerfen, Gott habe es auch
getan; weil Gott sie fiir eine gewisse Zeit verworfen zu haben scheint, sie
deshalb fiir immer verworfen seien« (Matthew Henry).

»Wenn eine Gemeinde verlassen ist, dann darf sie nicht in stumpfer Apa-
thie verharren, sondern muss sich an die Hand wenden, die sie schlagt,
und demiitig nach dem Grund der Schlage fragen« (Spurgeon).

»Welche Gerichte das Volk Gottes auch befallen mogen, die Glaubigen
miissen zuerst zu Gott aufschauen. Wenn gleich sein Zorn ihnen ins
Gesicht starrt, wie hier geschehen, da Gott seine Hand auf seinen Tempel
senkt und alle Zeichen seiner Gegenwart wegnimmt und sein Volk ganz
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und gar zu verwerfen scheint, ja, auch dann miissen sie sich an Gott wen-
den, wie sehr er auch zu zlirnen scheint« (Dickson).

V. 2 — »Das in den Psalmen groBe und wichtige Thema Zion weckt
sehr verschiedenartige Empfindungen, die von der Betretenheit des
vorliegenden Psalms iiber die Sehnsucht von Psalm 84 und den Jubel
von Psalm 68 iiber den trotzigen Glauben von Psalm 46 bis zur welt-
umfassenden Schau vom Psalm 87 reichen« (Kidner).

V. 3 — »Die Triimmer schmerzen die Augen des Beters schon lange, und
jede Hoffnung auf Wiederherstellung scheint geschwunden ... Das wird
dem Beter zu einem weiteren Anlass, zu Gott zu rufen. Sollte der Herr
still sitzen und zusehen, wie sein eigenes Land zu Wiiste und sein Haus
zur Ode gemacht wurden? ... Jeder Stein im zerstorten Heiligtum schrie
zum Herrn ... Sollte der Herr fiir immer an sich halten? Wollte er nicht
seine Hand ausstrecken gegen einen Feind, der ihm frech ins Angesicht
hoéhnte und den Thron seiner Herrlichkeit entweihte? Der Glaube findet
in den schlimmsten Umstdnden seine Griinde, er verwendet sogar die
in Triimmerhaufen liegenden Steine des Heiligtums und bestiirmt mit
ihnen die Himmelspforte und schleudert sie heraus mit der groen Be-
lagerungsmaschine des Gebets« (Spurgeon).

V. 4 —»Die Feinde errichteten ihre Feldzeichen im Tempel (Israels stérks-
ter Festung, solange sie sich eng an ihren Gott hielten) als Zeichen ihres
Triumphs« (Matthew Henry).

V. 11 —»Hervor aus deinem Busen!<: Das ist ein kiihner Vergleich; aber
ein Sterbender tut alles, um sein Leben zu retten. Wenn es scheint, als ob
Gott die Arme verschrinkte, dann diirfen wir unsere Arme erst recht nicht
verschrinken, sondern miissen unser Flehen erneuern und verstirken,
dass er seine Hand wieder ausrecke zu seinem Werk« (Spurgeon).

V. 12 — Diesen Vers hat J. S. Bach in der Kantate »Gott ist mein Konig«
zum Eingangschor verarbeitet (BWV 71).

V. 16.17 — Diese beiden Verse hat J. S. Bach in der Kantate »Gott ist
mein Konig« zu einem Arioso verarbeitet (BWV 71).
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V. 19 — Diesen Vers hat J. S. Bach in der Kantate »Gott ist mein Konig«
zum Chor »Du wollest dem Feinde nicht« verarbeitet (BWV 71).

V. 22.23 — »Weil Gott noch zuwartet, ldastern ihn die Toren offen ins
Gesicht, aber sie werden erfahren, dass ein jedes Wort in Gottes Biichern
vermerkt ist, woran der Beter Gott erinnert: y>Gedenke deiner Verhoh-
nung durch die Toren!< Jede Siinde ist furchtbar, aber sich der Siinde
offen zu rithmen, macht sie noch schlimmer. Gott nimmt alles zur Kennt-
nis und wird die gerechte Strafe zumessen und so das Gebet beantwor-
ten: »Vergiss nicht das Larmen deiner Feinde«. Die Siinde und in Son-
derheit die Verfolgung der Gerechten, wéchst von Tag zu Tag, und das
Zunehmen der Siinde, besonders der Siinde der Verfolgung, beschleunigt
die Befreiung der Gerechten und das Verderben der Feinde: yDas Toben
derer, die gegen dich aufstehen, mehrt sich bestindig.«« (Dickson).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 74
V. 3 — »Triimmer«: mass§iirot, das gleiche Wort wie in Psalm 73,18, das
sonst im AT nicht mehr vorkommt. Damit bindet es die beiden Psalmen
73 und 74 in auffillige Weise aneinander.

V. 8 — »Wir driicken sie allesamt nieder«: Diesen Vers iibersetzt Buber:
»lhre Brut mitsammen«, indem er nindm nicht als Verb (»wir driicken
nieder«, von jnh im Hifil), sondern als das Hauptwort nin, »Nach-
komme, plus Suffix -am auffasst.

V. 11 — »Busen«: héq, auch der Bausch, den das Gewand iiber dem Gir-
tel bildet, in den man die Hand stecken kann (2Mo 4,6) oder in dem man
auch das Los schiittelt (Spr 16,33).

V. 13 —»Drachen«: tanninim, das Wort, das in 1. Mose 1,21 fiir die gro-
Ben Meerestiere steht, in 2. Mose 7,9 und Psalm 91,13 fiir Schlangen, in
Jesaja 51,9; Hesekiel 29,3; 32,2 fiir Seeungeheuer oder Drachen, womit
jeweils Agypten gemeint ist. In Jeremia 51,34 wird Nebukadnezar als ein
tannin bezeichnet.
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V. 14 — »dem Volk der Wiistentiere«: 1o “dm sijjim. Dass Tiere ein
»Volk« genannt werden konnen, ist uns aus Spriiche 30,25.26 bekannt,
wo die Ameisen und die Klippdachse »ein Volk« heiflen. Das Hauptwort
sijjim kommt auch in Psalm 72,9 vor, wo Menschen gemeint sind. Die
weiteren Belege finden sich in Jesaja 13,21; 23,13; 34,14; Jeremia 50,39.
Ein verwandtes Wort ist sijjah, » Wiiste«, »Steppe«, das in Psalm 63,2
und 107,35 verwendet wird (u.a. auch in Jesaja 41,18; 53,2).

V. 15 — »starke«: *étan, das auch mit »immerflieBend« {ibersetzt werden
kann wie in 5. Mose 21,4.

V. 16 — »Mond«: ma*ér, das eigentlich »Leuchte«, »Licht«, »Licht-
korper« bedeutet und fiir beides, Sonne und Mond, verwendet wird
(1Mo 1,14-16). Hier ist von den beiden Lichtern natiirlich der Mond
gemeint, weil die Sonne — Szemae§ — ausdriicklich genannt wird.

V. 18 — »toricht«: nabal, wie in Psalm 14,1. Damit ist der Tor oder
Torichte gemeint, der Gott leugnet und entsprechend gottlos redet und
handelt.

V. 23 — »Lirmen«: q6l, das ganz allgemein »Gerdusch«, »Schall«
(1Mo 3,8), meist aber »Stimme« bedeutet.

»Toben«: §4°0n, das in Psalm 65,8 fiir das Tosen von Wassermassen
steht, in Jeremia 25,31 fiir Waffenldrm.

»deine Widersacher«: qamaejka, wortlich »deine Aufsteher« = die

Leute, die gegen dich aufstehen.

Psalm 75
Gott spricht und richtet

Im Psalm 74 hatte der niedergedriickte Heilige zu Gott gerufen, er mochte
eingreifen und die Gottlosen richten, die sein Volk zerstreut und sein Hei-
ligtum zerstort haben (74,11.22.23). Hier haben wir die Antwort auf die-
ses Gebet. Gott erscheint als Richter (V. 3 und 8). Seine Hand ist aus sei-
nem Busen gefahren (74,11), er ist nicht fern geblieben, er hat wunderbar
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eingegriffen (75,2). Daraus lernt der Sénger weittragende Wahrheiten: Es
kommt ein Tag der grolen Abrechnung (V. 3), an dem alles einbricht, wie
Wachs vergeht (V. 4) und die Stolzen gebeugt werden (V. 5). Er erniedrigt
die Gottlosen, die jetzt triumphieren (Ps 74,4), und er erhoht die Ge-
rechten, die heute darniederliegen (V. 8). Der Kelch des Zornes, aus dem
Juda zuerst hatte trinken miissen (Jer 25,17.18.28), wird jetzt den Feinden
des Volkes Gottes gereicht (V. 9). Wihrend die Horner der Gottlosen ab-
gehauen werden, werden die Horner der Gerechten erhdht (V. 11).

Dieses Lied ist dem Volk Gottes gegeben, um seine Gewissheit
zu stirken, dass ihr Gott bei drohender Gefahr zur Bewahrung sei-
nes Volkes eingreift. Der direkte historische Anlass des Psalms wird
zwar nicht genannt, aber wir konnen annehmen, es handle sich um die
assyrische Bedrohung zur Zeit des Propheten Jesaja und des Konigs His-
kia (Jes 36-37). Wenn das zutreffen sollte, wére dieser Psalm die Ant-
wort, die der Glaube der Tempelsdnger auf die Botschaft des Propheten
Jesaja gab. Dann aber miissten wir den Namen Asaph so verstehen, dass
ein Nachkomme den Psalm gedichtet hétte. Es ist daher besser, wir ver-
stehen ihn wie den vorherigen als eine Weissagung Asaphs auf eine noch
zukiinftige Not.

Der Psalm enthilt die gleiche Note des Triumphs wie das Gebet Han-
nas in 1. Samuel 2 (und das Magnificat Marias in Lukas 1), mit dem es
einige Wendungen und Ausdriicke gemein hat. Der Herr kehrt im Gericht
die Rangordnung um, die in einer Welt des Unglaubens und der Siinde
herrscht (V. 8).

In Psalm 74,7 hatte Asaph Gott daran erinnert, dass die Heiden die
Wohnung seines Namens niedergebrannt hatten; hier kann er bekennen,
dass trotz allem Gottes Name nahe ist (V. 2). Das gldaubige Rufen zu
Gott hat eine Antwort bekommen; der Glaube, der sich hartnédckig
geweigert hatte, sich vom dufleren Schein ersticken zu lassen, trium-
phiert: Asaph muss nicht mehr vor Gott klagen, sondern kann dem
Gott Jakobs singen (V. 10). Das wollen wir an diesem Psalm lernen,
die wir in einer Welt der Siinde leben und immer wieder versucht sind,
angesichts aller Ungerechtigkeit, die immer mehr iiberhandnimmt und
das Volk Gottes bedringt, den Glauben und die Liebe zu Gott zu ver-
lieren (Mt 24,12): Bleibt unser Auge auf Gott und auf seine Werke
gerichtet (V. 2), konnen wir inmitten aller Not unsere Hoffnungs- und
Siegeslieder anstimmen.
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Gott, der Retter, ist seinem Volk nahe (V. 1.2)
Gott, der Richter, warnt die Gottlosen (V. 3-5)
Der Kelch in der Hand des Richters (V. 6-9)
Ewige Erhéhung und ewiges Lob (V. 10.11)

b A

Auf das Wort des Lobes aus dem Mund des Séngers iiber Gottes Heils-
wunder (V. 1.2), folgt ein Wort Gottes, des Richters selbst (V. 3-5), wel-
ches die glaubende Gemeinde aufgreift und bestétigt (V. 6-9). Das Lied
schlieft mit einem Wort des Lobes Gottes (V. 10.11).

1. Gott, der Retter, ist seinem Volk nahe (V. 1-2)

1 Dem Vorsinger. »Verdirb nicht!« Ein Psalm von Asaph, ein
Lied.

»Dem Vorsédnger«: siche Erlduterung zu Psalm 4.

»Verdirb nicht«: Dieser Ausdruck steht in der Uberschrift auch in
Psalm 57,1; 58,1; 59,1. Zu dessen Erklarung sieche Psalm 57,1. Dort stand
die Uberschrift als Ausdruck der Bedrohung, in der David sich fand; viel-
leicht will er in diesem Psalm an die Bedrohung erinnern, die immer
noch bestand, obwohl das Lied des Beters voller Zuversicht ist, weshalb
es eben »ein Lied« heifit.

»ein Lied«: Insgesamt 14 Psalmen heiflen §ir, »Lied« (45; 46; 48; 65;
66; 67; 68; 75; 76; 83; 87; 88; 92; 108).

2 Wir danken, Gott,

wir danken dir;

nahe ist dein Name®’;

deine Wunder?’ erzihlen es.

»Wir danken dir«: Der Psalm beginnt mit Dank fiir ein ganz grofes
Gnadenwunder: Mit seinem Namen ist Gott selbst den Seinen nahe. Es
ist immer recht, Gott zu danken, so wie es gro3es Unrecht ist, ihm nicht
zu danken (siche Rom 1,21). Wire sein »Name« dem Sénger und sei-

86 Ps 72,17, 74,7, 76,2.
87  Ps72,18;77,12.15.
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nem Volk nicht »nahe« gewesen, wire es um das Volk Gottes geschehen;
denn ist sein Name nahe, ist er selbst nahe, wie Philipper 4,5 ausdriick-
lich sagt. Der Name steht fiir den Tréger des Namens, fiir Gott selbst.
Man vergleiche damit auch Jesaja 30,27.

Es galt den Gerechten unter dem alten Bund als etwas ganz Grofes,
dass Israel das Volk war, »das ihm nahe ist« (Ps 148,14). Gottes Ndhe
ist ein Ausdruck seiner erwidhlenden Gnade. Nur einem Volk ist er nahe,
dem Volk, dem er sich in seiner Gnade zugeneigt hat (SMo 7,7.8). Seine
ganze Macht ist diesem Volk zum Guten zugewendet. Der »Name« Got-
tes ist eine Offenbarung seiner selbst. Der Name Gottes ldsst das Volk
Gottes daran denken, dass er der ewige Gott ist, der Retter Gott, der Bun-
desgott, der Gott, der den Vitern erschien und ihnen Verheilungen gab
(siche 2Mo 3,14.15). Alles, was er in der Errettung gewirkt und wie er
sich durch sie verherrlicht hat, ist in diesem Namen, den er Mose offen-
barte, enthalten.

»deine Wunder«: niphlo°6tzeka, wie in Psalm 9,2. Diese sind es, die
dem Glaubigen beweisen, dass Gott ihm nahe ist. Er sicht, was der Gott-
lose nicht sieht. Er sieht die Wunder Gottes in der Schopfung (Hi 37,14)
und in der Vorsehung. Der Gottlose sieht nur eine Abfolge von Zuféllen
und ein Zusammenspiel von unpersonlichen Kréften; der Heilige sicht
in allem die Hand seines Gottes. Die grofiten Wunder sieht er in der
Erlésung, von denen er eines eben genannt hat: Der Herr ist den Seinen
nahe.

2. Gott, der Richter, warnt die Gottlosen (V. 3-5)

3 Ja, ich greife den Termin,
ich werde gerecht richten®,

»Termin«, mé<éd, kann zweierlei bezeichnen: sowohl den Termin als
auch das Geschehen, das auf den Termin vereinbart worden ist. Wir konn-
ten fiir unseren Text hier sagen: der Gerichtstermin oder die Gerichts-
versammlung. Entsprechend wird verschieden iibersetzt. Louis Segond:
»Au temps que j'aurai fixé, je jugerai avec droiture.« Luther: »Zu sei-

88  Ps 74,22;76,10.



Das dritte Psalmbuch 64

ner Zeit werde ich recht richten.« Das Wort moé<éd spielt eine wichtige
Rolle sowohl in der Schopfung als auch in der Regierung und Erlosung.
Gott hat die Zeit in der von ihm erschaffenen Welt eingeteilt in »Zeiten
(mé<éd) und Tage und Jahre« (1Mo 1,14). Er hat auch die Zeit, durch
die sein erlostes Volk geht, nach bestimmen »Zeiten« eingeteilt, wie
uns 3. Mose 23 zeigt. Das Wort fiir »Fest« ist dort jedes Mal wiederum
méced. Mit diesem Wort fiir die von Gott verordneten Festzeiten wer-
den auch die genauen Zeitpunkte fiir das Sterben und Auferstehen Christi
und das Kommen des Heiligen Geistes an Pfingsten vorher festgelegt.
Gott hat auch die gesamte Welt- und Heilsgeschichte vom Anfang bis
zum Ende nach solchen Zeiten geordnet (Dan 2,21; Apg 1,7; 1Thes 5,1).
So erfahren wir in Daniel beziiglich der allerletzten Zeit, dass »eine Zeit
(mé<éd), Zeiten (mocadim) und eine halbe Zeit (méo<éd)« von Gott ver-
ordnet sind, bis der Menschensohn kommt, um die Welt zu richten. Dem
Gerechten mag die Zeit lang werden, weshalb er immer wieder fragt:
»Bis wann soll der Bedrdnger hohnen« (Ps 74,10)? Gott wird gewiss ein-
greifen; denn er ist wahrhaftig und halt Wort. Gott wird aber dann ein-
greifen, wenn er es verfiigt hat; denn er ist der souverdne Herr. In seiner
Souverinitit beugt er aber das Recht nicht: »Ich werde gerecht rich-
ten.« Dieser kommende Tag, an dem Gott endlich richten wird, ist dem
alttestamentlichen Heiligen ein Gegenstand freudiger Erwartung, u.a.
weil dann »zur Gerechtigkeit zuriickkehrt das Gericht« (Ps 94,15).

4 Die Erde und alle ihre Bewohner schmelzen®;
ich halte fest ihre Sidulen® (Sela).

»Die Erde und alle ihre Bewohner schmelzen«: Die Erde und die
Gemeinschaft der Menschen auf ihr war nur deshalb fest gewesen, weil
Gott sie gehalten hatte. Daran denkt der Siinder aber nie, und darum
hat er Gott nie dafiir gedankt, dass er ihm das Leben und den Lebens-
raum gegeben und ihn Tag fiir Tag getragen und gendhrt hat. Im Gericht
wird Gott seine Hand zuriickziehen, und dann bricht alles ein (Hi 34,14,
Ps 46,7; 104,29).

Der Ausdruck »die Erde und alle ihre Bewohner« ldsst uns an einen
im Buch der Offenbarung wiederkehrenden Begriff denken: »die auf der

89  Ps46,7.
90 1Sam 2,8; Hi 9,6; 26,11.
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Erde wohnen«. Damit sind jene Menschen gemeint, die den Gott des
Himmels verachten und die Erde und das Irdische zur alleinigen Welt
deklariert haben. Sie wollen vom Himmel nichts wissen, sondern be-
gehren das Diesseits als ihre einzige Heimat (sieche Offb 3,10; 6,10; 8,13;
11,10; 13,8.12.14; 17,8).

»ich halte fest ihre Sdulen«: Die Siulen der Erde erinnern uns an
das Gebet Hannas (1Sam 2,8; siche oben Einleitung zu diesem Psalm).
Erst wenn alles einbricht, werden die Menschen erkennen, dass alles
nur deshalb immer an seinem Platz blieb, weil Gott alles trug durch sein
maéchtiges Wort (Hebr 1,3) und durch seinen gnadigen Willen. Er gibt
allem Leben und Odem (Apg 17,25); er tut den Menschen Gutes, indem
er ihnen Regen und fruchtbare Zeiten und damit Freude ins Herz gibt
(Mt 5,45; Apg 14,17). Er ist es, der Frieden gibt und erhélt (Ps 147,14).

5 Ich sprach zu den Ubermiitigen®':
Seid nicht iibermiitig!®

und zu den Gottlosen:

erhebt” nicht das Horn!

»Seid nicht iibermiitig!«: Die Menschen vergessen, dass sie Gott, dem
treuen Schopfer und Erhalter, alles verdanken, und werden iibermiitig.
Sie denken nicht daran, dass es der Herr ist, der ihnen das Leben gegeben
hat und dass ihr Lebensodem in seiner Hand ist (siche Dan 5,23). Darum
leben sie so, als hétten sie sich selbst das Leben gegeben und als hétten
sie die Macht, sich das Leben zu erhalten. Darum wird Gott sie dadurch
aufschrecken miissen, dass er ihnen die Kraft nimmt, die er ihnen ge-
geben und mit der er sie immer getragen hatte. Dann werden sie ver-
stehen, wie grof ihre Torheit gewesen war.

»erhebt nicht das Horn«: Sechsmal spricht dieser kurze Psalm von
erheben und Erhéhung, wobei im Hebrédischen stets das gleiche Grund-
wort ram, »hoch sein«, verwendet wird (siche unten sprachliche An-
merkungen). Das zeigt an, welches das zentrale Thema dieses Psalms ist:
Der Hochste erhoht und erniedrigt die Menschen, zuerst in der Regierung
der Welt (V. 7), dann im Gericht iiber die Welt (V. 8).

91 Ps 73,3; 119,21.
92 Ps1029.
93 Ps833.
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»das Horn« steht in der Bibelsprache fiir Starke und Macht (Ps 89,18;
92,11; 112,9; 132,17; 1Sam 2,1.10; 2Sam 22,3; Dan 8,3-7). Es werden
in den nachfolgenden Versen noch zwei Ursachen genannt, warum der
Ubermiitige nicht iibermiitig sein und »das Horn« nicht erheben soll: Ers-
tens ist der HERR Retter: Er ist es, der den Niedrigen — und Niedrige
sind wir alle — erhdht (V. 7); zweitens ist der HERR Richter (V. 8): Er
wird die Hochmiitigen erniedrigen (Lk 14,11). Beides lehrt uns, Gott zu
fiirchten und damit auch uns selbst zu demiitigen.

3. Der Kelch in der Hand des Richters (V. 6-9)

6 Reckt nicht hoch euer Horn;
redet nicht frech® mit starrem Hals">!

»Reckt nicht hoch euer Horn«: Der Gottlose wird mit einem Och-
sen verglichen, der sein Horn hochwirft und damit zeigt, dass er seinen
Nacken nicht unter das Joch beugen will: »Ich bin gewohnt, den Kopf
recht hoch zu tragen« (Heinrich Heine). Der »starre Hals« ist der In-
begriff des Eigensinns des Menschen. Der Siinder ist »halsstarrig« oder
yhartnickig«, wie wir sagen, eine Redensart, die aus der Bibelsprache in
den deutschen Wortschatz eingegangen ist.”

7 Denn nicht von Osten oder Westen,
nicht von Siiden kommt Erhéhung,

Der Siinder erwartet sein Heil oder allgemeiner gesagt: die Erfiillung sei-
ner Wiinsche »von Osten oder Westen«, also aus der Horizontale, will
sagen aus dieser Welt. Aber Menschen konnen nicht wirklich helfen
(Ps 60,13). Die Welt unter der Sonne mit ihren vier Himmelsrichtungen
bleibt immer die alte (Pred 1,9.10). Gliickselig heif3t darum der Mann,
der auf den Gott Jakobs vertraut statt auf Fiirsten (Ps 146,3-5). Denn

94 Ps31,19;94,4.

95  Hil5,26.

96 Weil Luther so klug war, die hebrdischen Redensarten in die Volkssprache hiniiberzuretten, dies im
Gegensatz zu den verschiedenen Surrogaten, die dem heutigen Leser fiir Bibeliibersetzungen unter-
geschoben werden, und das alles noch unter frecher Berufung auf das Vorbild Martin Luthers. Die
»Hoffnung fiir alle« gibt diesen schonen Vers folgendermallen wieder: »Ja, hort auf zu prahlen und
lasst ab von eurem Stolz! Tragt eure Nase nicht so hoch!« Blasser und kraftloser geht es nicht mehr.
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von ihm »kommt Erhéhung«. Er neigt sich herab und erhdht den Ge-
ringen aus dem Staub und ldsst ihn sitzen bei den Edlen seines Volkes
(Ps 113,5-8; Eph 2,1-6). Das gilt insbesondere auch fiir Konige und
Regenten. Er ist es, der Konige einsetzt (Dan 2,21), er gibt den Mach-
tigen Macht zu regieren (R6m 13,1). Darum sollten sie zweierlei tun:
Erstens ihm danken und zweitens ihn flirchten.

8 Gott ist Richter”’;
diesen erniedrigt®, den erhéht er”.

»Gott ist Richter«: Heil kommt von oben, denn Gerechtigkeit kommt
von oben. Wenn der Hochste als Richter eingreift, dann bekommen die
Ubermiitigen endlich, was gerecht ist, sodass sie sich nicht beschweren
konnen. Sie wollten sich unter Gottes Joch nicht beugen (V. 6a; Jer 2,20;
5,5), sie wollten Gottes Reden nicht, weil ihnen wichtiger war, was sie
selbst zu reden hatten (V. 6b). Sie wollten das Gute nicht, zu dem Gott
sie erhoht hitte, also ist Gott gerecht und tut nach ihrem Willen: Er »er-
niedrigt« sie.

Andere hingegen verstummten vor Gott und horten auf sein Reden
und beugten ihren Nacken unter sein Joch (Mt 11,29). Er hatte ihnen
gesagt, dass das nicht mehr als recht sei, dass er sie aber dafiir spater
erhéhen werde.

Im Heil und im Gericht kehrt Gott die menschlichen Ordnungen um,
wie Hanna, die Beterin, und Maria, die Mutter des Herrn, jede in ihrem
Lobpreis in bewunderungswiirdiger Klarheit bekannten (1Sam 2,3-8;
Lk 1,51.52); denn, »was bei den Menschen hoch ist, ist ein Grduel bei
Gott« (Lk 16,15); und was den Menschen nichts gilt, ist ihm kostbar
(1Kor 1,18-25; siche auch 1Petr 2,7.8). So wird durch Gottes Gericht
offenbar, wie der Mensch wirklich ist: verdreht und verkehrt (Phil 2,15),
und zwar ganz buchstéblich. Er hasst, was er lieben sollte, und er liebt,
was er hassen sollte (Joh 3,19.20; 1Tim 6,10; 2Tim 3,4).

97  Ps50,6; 82,8.
98 Jes 2,12-17.
99 Hes 21,31.
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9 Denn ein Kelch ist in der Hand des HERRN,
er schiumt von Wein voller Wiirze;

und er schenkt daraus,

schliirfen, trinken miissen seine Hefen

alle Gottlosen der Erde.

Der »Kelch in der Hand des HERRN« steht hier fiir die Folgen der
Siinde, die Gott {iber den Gottlosen verhidngt (sieche auch Ps 11,6; 60,5;
Jes 51,22; Jer 25,15). Bis zum letzten Buch der Bibel findet sich dieser
Vergleich immer wieder (Oftb 14,10; 16,19).

»trinken miissen«: Gerne wiirden wir Gott ignorieren und Gott trot-
zen (V. 5.6) und dann davonkommen. Aber das wird nicht geschehen.
Wenn wir siindigen, miissen wir die Folgen tragen. Das Siindigen kon-
nen wir uns selbst wéhlen; die Strafe, die auf die Siinde folgt, steht
nicht mehr zur Wahl. Der Kelch ist in der Hand des HERRN, nicht in
unserer Hand: »er schenkt daraus«. Wir kdnnen uns seiner Hand nicht
widersetzen: »Wenn sie sich weigern, den Becher aus deiner Hand zu
nehmen, um zu trinken, so sollst du zu ihnen sagen. So spricht der HERR
der Heerscharen: Ihr werdet trinken!« (Jer 25,28). Bis zu den »Hefen«
miissen sie trinken, d.h. bis auf den Boden des Gefal3es, wo der Boden-
satz liegt. Das Gericht ist gerecht, die Strafe ist genau bemessen. Jeder
Schluck ist wie jeglicher Lohn (siche Rom 6,23) bis auf den letzten
Tropfen redlich verdient.

4. Ewige Erh6hung und ewiges Lob (V. 10-11)

10 Ich aber will verkiinden ewig,
Psalmen singen dem Gott Jakobs!®.

»lIch aber ...«: Wie groB ist der Gegensatz zwischen den Gottlosen und
den Gerechten! Wéhrend jene vom Wein des Grimmes Gottes trunken
sind, singen die Gerechten Gottes Lob. Ewig werden die Verworfenen in
der dufleren Finsternis heulen und mit den Zdhnen knirschen (Mt 22,13);
ewig werden die Erwéhlten »Psalmen singen dem Gott Jakobs«. Es ist

100 Ps 20,2; 46,8; 76,7; 84,9; 94,8; 114,7; 145,6.
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bezeichnend, dass Asaph hier diesen Titel Gottes verwendet, der sich ins-
gesamt nur elfmal in den Psalmen findet (siche Ps 20,20, wo alle Stellen
aufgefiihrt sind). Der Gott Jakobs ist der Gott von Unwiirdigen und Siin-
dern; er ist der Gott der Gnadenwahl (R6m 9,10-13) und des Gnaden-
bundes, der seinem Bund treu bleibt. Der Titel findet sich zum ersten
Mal bei der Berufung Moses (2Mo 3,6). Aber wie der Gott Jakobs ist,
sehen wir an seinem gnidigen Handeln mit Jakob. Jakob war nicht bes-
ser als Esau; Jakob hatte Gottes Wohltaten nicht verdient. Gott hatte ihn
zum Heil und zum Segen erwéhlt, ehe er geboren war (1Mo 25,21-23)
und bevor er Gutes oder Boses getan hatte (Rom 9,11). So will Asaph
sagen, die Gerechten seien nicht besser und wiirdiger als die Gottlosen.
Alles Gute verdankten sie Gottes Gnade. Diese aber ist gewiss und
unwandelbar.

11 Alle Horner der Gottlosen schlage ich ab'’;
erhoben werden die Horner der Gerechten.

Die »Horner der Gottlosen« stehen fiir die Stirke der Gottlosen. Am
Ende wird das Horn der Gerechten erhoht werden. Sie haben sich ge-
demiitigt unter Gottes méchtige Hand, darum wird er sie erhéhen zur
rechten Zeit, eben zur von ihm bestimmen Stunde (siehe V. 3). Es war
ihnen nicht leicht gewesen, wie die Psalmen 73 und 74 zeigen, aber sie
hatten trotz Kémpfen, Klagen und Ringen sich letztlich doch gedemiitigt
unter alles, was Gott in seiner Weisheit gefiigt hatte. Das hatte ihnen ers-
tens wahrend der langen Zeit des Wartens bei allem Kummer Frieden
ins Herz gesenkt, und zweitens werden sie nun mit nie endendem Gliick
belohnt. Die Horner der Gottlosen werden hingegen abgehauen wer-
den. Darum werden die Gottlosen vorher gewarnt, sie sollen das Horn
nicht so hoch recken (V. 5.6). Alles, was ihnen etwas bedeutet hatte,
wird ihnen am Ende genommen: Ansehen, Rang, Macht, Besitz, Sinnes-
lust (vgl. Offb 18,14.22.23). So hoch sie hinauswollten, so tief werden
sie hinuntergestoBen (Jes 14,12-15; Hes 31,18; Offb 18,7). Auch hier
bestimmt Gott das genaue Mal (siche V. 9), denn seine Gerichte sind
gerecht (Oftb 19,2).

101 Ps 76,13.
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 75

»Inhaltsangabe: Der Psalm ist eine allgemeine Freudenbezeugung der
Gemeinde aufgrund ihrer Erkenntnis, dass die Welt nur durch Gottes Rat
regiert, sie selbst aber durch seine Gnade und Kraft erhalten werde. In
diesem Vertrauen spottet sie der Verdchter Gottes, die ihr toller Leicht-
sinn zu ziigelloser Willkiir treibt« (Calvin).

»In diesem Psalm bezeugt die alte Kirche ihr zuversichtliches Warten
auf Gottes Beistand und Eingreifen zur Befreiung von einer feindlichen
Macht ... Wir koénnen nicht mit Sicherheit bestimmen, welches der
unmittelbare historische Anlass ist, aber am ehesten stimmt der Psalm
iiberein mit der Vernichtung der assyrischen Heeresmacht zur Zeit His-
kias ... Dass der Psalm auf eine unmittelbar drohende Gefahr Bezug
nimmt, wird durch den Ausdruck al taschchet, yverdirb nicht!< in der
Uberschrift angedeutet« (Alexander).

»Dieses denkwiirdige Lied kann gesungen werden in Zeiten grofBer
Bedringnis, wenn der Beter von seinem Gang zum Gnadenthron zurtick-
gekehrt ist und sein Glaube nun nach Gottes baldigen Eingreifen aus-
schaut. Es ist ein Lied vom Zweiten Kommen und vom Nahesein des
Richters mit dem Kelch des Zorns« (Spurgeon).

»Durch die Hoffnung richterlichen Einschreitens Gottes blickt eine
bestimmtere Zeitlage durch ... als die Weissagung Jesajas vom Schei-
tern der assyrischen Macht ergangen war, wie auch Hengstenberg diesen
Psalm als den lyrischen Begleiter der Weissagungen betrachtet, welche
Jesaja angesichts des von den Assyrern drohenden Untergangs aussprach,
und als ein Zeugnis des lebendigen Glaubens, mit dem die Gemeinde
damals das Wort Gottes entgegennahm« (Delitzsch).

»Dieser Psalm besingt in prophetischer Weise das gerechte Gericht
Gottes. Es ist die Stimme Gottes selbst, die vom Himmel her seine
Gerechtigkeit kundtut und der Welt verkiindigt, dass er nicht so ist, wie
menschliche Ungeduld stets wéhnt, ndmlich gleichgiiltig gegeniiber
Unrecht und Leid, sondern dass er nur den Augenblick abwartet, welcher
gemil seiner unendlichen Weisheit der beste ist, um die Frechheit der
Ubeltiter zu bestrafen« (Perowne).
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»Die geistliche Einsicht des Sammlers und Ordners der Psalmen zeigt
sich hier besonders schon, indem er auf den 74. diesen Psalm folgen lasst.
Dieser ist eine vollstindige und bemerkenswerte Antwort auf jenen ... Er
erklart, dass Gott zur bestimmten Zeit richtet. Aller Anschein mag ver-
wirren, aber das Herz soll wissen, dass Gott weil3, und dass er nur den
bestimmten Zeitpunkt abwartet ... Am Ende erniedrigt er die Gottlosen
und erhdht die Gerechten. Darum ist das Lied des Sangers ein ewiges. In
unserer Erfahrung folgt ein solches Lied stets auf eine ehrliche Klage,
die sich in glaubiger Erwartung direkt an Gott wendet (Ps 74). Die Weis-
sagung Habakuks bietet ein weiteres Beispiel dafiir« (Morgan).

»Prophetische Vorwegnahme: Der Messias spricht von dem Tag, an dem
er das Reich empfangen wird (V. 3). Als der von Gott verordnete Herr-
scher wird er in Heiligkeit richten. Er wird auch der Anfiihrer des Lob-
gesangs in Israel sein. In seinem tausendjahrigen Reich bleibt der Chris-
tus der vollkommene Knecht, der den Willen Gottes tut. Er, dem alle
Nationen gehorchen werden, bleibt der Gehorsame, der jeden Vorsatz
Gottes zur Erfiillung bringt« (Clarke).

»Aus einer konkreten Notlage, die im Einzelnen nicht bezeichnet wird,
weist dieser Psalm auf das Gericht Gottes hin, das aller Verwirrung und
Auflésung auf Erden ein Ende machen wird. Obwohl dieses Ziel erkenn-
bar ist, bleibt im Einzelnen noch vieles undeutlich« (Brandenburg).

»Da wir als Glaubige in einer gefallenen Welt leben, werden wir von allen
Seiten durch Ungerechtigkeit bedrangt. Solche Dinge kénnen uns allen
Mut nehmen. In diesen Zeiten liberhandnehmender Ungerechtigkeit miis-
sen die Glaubigen ganz auf Gott ausgerichtet bleiben, der verheiflen hat,
dass er gerecht richten wird. Trotz der zahlreichen Ubergriffe der Fre-
chen, miissen die Gottseligen Gott das Lob und die Anbetung bringen, die
ihm gebiihren; er bestraft das Bose und belohnt das Gute. Dieses Wissen
um Gottes gerechtes Gericht war die Hoffnung Israels, wann immer sie
von feindlichen Méchten bedroht wurden. Thr Vertrauen ruhte auf Gott,
der die Stolzen demiitigt und die Demiitigen ehrt« (Anders/Lawson).

V. 2 — »Von dieser Danksagung lasst uns lernen: 1. Die Gemeinde Got-
tes sollte jeden Erweis gottlicher Gnade und Befreiung mit inniger und
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haufiger Danksagung aus seiner Hand entgegennehmen. 2. Wie der Herr
in seinem Wort beschrieben wird, so wird er sich in seinen Werken er-
weisen, namlich: als nahe und bereitwillig, seinem Volk zu helfen in der
Not. Denn dies ist die Ndhe des Namens Gottes, dass seine machtige,
gnadige und erfahrene Gegenwart allem entspricht, was von ihm in sei-
nem Wort gesagt ist. 3. Immer, wenn der Herr der Gemeinde helfend und
trostend erscheint, tut er es auf irgendeine wunderbare Weise, d.h. ganz
anders, als irgendjemand es erwartet hétte« (Dickson).

» Wir danken dir, o0 Gott« — Wir wollen nie das Danken vergessen, oder
sonst miissen wir befiirchten, dass ein andermal unsere Gebete nicht
erhort werden ... »Wir danken dir, o Gott« — Wir sollten Gott wieder
und wieder danken. Magerer Dank ist Undankbarkeit; fiir grenzenlose
Giite sollte grenzenloser Dank aufsteigen ... »Denn dein Name ist nahe<
— Wir singen nicht einem versteckten Gott, der schldft und die Gemeinde
ithrem Schicksal tiberldsst ... Baal mag auf Reisen sein, aber Jehova
wohnt in seiner Gemeinde« (Spurgeon).

V. 3.4 —»Unvermittelt horen wir Gott selbst seine Zusage geben. Er weill
den rechten Termin zu erfassen, wo er sein gerechtes Gericht vollziehen
wird. Mag die Erde mit all ihren Bewohnern ins Wanken geraten — er halt
ihre Fundamente fest (vgl. Ps 18,8; 46,4)« (Brandenburg).

»Die verordnete Zeit ist der Tag, an dem er zum Gericht erscheint. Er
selbst sprach davon: »Von jenem Tage aber oder der Stunde weif3 nie-
mand, weder die Engel, die im Himmel sind, noch der Sohn, sondern nur
der Vater« (Mk 13,32) ... Und so kommt er zur festgelegten Zeit. Er fin-
det die Erde in Aufldsung begriffen; das Verderben hat ihr Werk getan,
Gottlosigkeit und Ungerechtigkeit sind ausgereift. Und nun kommt er,
um jene Sdulen aufzurichten, auf denen alles wieder Ruhe und Festigkeit
bekommt: Wahrheit und Gerechtigkeit« (A. C. Gaebelein).

V. 4 — »Psalm 11,3 bietet den furchterregenden Anblick von zusammen-
brechenden Fundamenten mit der dazugehdrigen Wahrheit, dass Gott
noch immer auf dem Thron ist. Hier haben wir den anderen Aspekt: Gott
ist es, der den ganzen Bau aufrechterhdlt. Man kann das >allgemeine
Gnade< nennen, Gottes Gabe segensreicher Einfliisse und Einrichtungen,
die sogar einer gottlosen Gesellschaft Rahmen und Halt geben. Dabei
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tragt er alles, indem er allem Leben und Odem gibt (Apg 17,25), und
lenkt die Geschicke der Volker und Menschen« (Kidner).

»Die Erde und ihre Bewohner vergehen<, oder >schmelzenc« ... aus
Furcht und Schrecken vor dem gerechten Richter, der in den Wolken
des Himmels erscheint, und vor dem Zorn, der nun verdienterweise {iber
sie kommt. Die Erde wird im Feuer vergehen, wenn die Himmel, von
Feuer entziindet, sich auflosen, und die Erde und ihre Werke verbrennen
(2Petr 3,10-12)« (Gill).

V. 8 — »Das beste Mittel gegen den Stolz. Der Prophet erinnert daran,
dass alle wahre Erhohung nicht von der Erde kommt, sondern von Gott
allein« (Calvin).

V. 8.9 — »In diesen beiden Versen werden zwei grofie Wahrheiten gelehrt:
Erstens, dass die Konige der Erde ihre Macht von Gott allein empfangen
(V. 7), weshalb sie ihm alle Ehre geben sollten fiir jegliche Beférderung
und Erhéhung ... zweitens, dass ein jeder von Gott allein das Gericht
entgegennimmt (V. 8). >In der Hand des Herrn ist ein Kelch¢, den er
den Menschenkindern reicht, ein Kelch der Vorsehung, der aus vielen
Zutaten gemischt ist, ein Kelch der Leiden und des Jammers. Die Leiden
Christi werden ein »Kelch¢ genannt, Mt 20,22; Joh 18,11« (Henry).

V. 11 —»Alle Horner der Gottlosen werde ich abhauen« Die Horner
stehen fiir die Macht gottloser Menschen, Reiche und Staaten; sowohl
vom heidnischen wie auch vom pépstlichen Rom wird gesagt, dass es
zehn Horner habe, welche als zehn Konige oder Reiche erklirt werden.
Diese werden abgehauen werden, wenn die Schalen des gottlichen Zorns
iiber die antichristlichen Staaten ausgegossen werden, wobei diese Scha-
len gefiillt werden aus dem Becher des Zornes, der in der Hand des Herrn
ist (Oftb 12,1; 13,1; 17,12 und 16,1)« (Gill).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 75

V. 3 — »ich greife den Termin«: >22qqah mé<éd. Das in der Ubersetzung
gewihlte Verb erzeugt den sinnlichen Eindruck von einer Zeitachse, auf
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der unendlich viele Zeitpunkte liegen, von denen Gott in seiner Souvera-
nitét einen herausgreift, oder eben: »greift«.

»gerecht«: mésarim, »Geradheit« (Elb), wie in Psalm 9,9; 96,10;
58,2; 98,9; 99,4, oder »Aufrichtigkeit« (Ps 17,2); in Daniel 11,6 wird es
mit » Abkommen« (Rev. Elb, Ziircher) oder »Ausgleich« (Elb) iibersetzt;
von jasar, »gerade/recht/rechtschaffen sein«.

V. 4 — »schmelzen«: namoégim, ein Partizip des Verbs miig, das auch in
Psalm 46,7 verwendet wird.

V. 5 —»erhebt«: tarimi, vom Verbum ram (Wurzel: rwm), »hoch sein,
im Kausativstamm (Hiphil). In Vers 6 steht der gleiche Imperativ noch
einmal verkniipft mit dem Adverbiale lammarom, »zur Héhe«; in Vers 7
steht das Wort harim, das ein Infinitiv des gleichen Verbs ist; in Vers 8
steht »er erhoht«, jarim, in Vers 9 kommt diese Form noch einmal vor:
jarim, yer erhoht«, und schlieBlich, in Vers 11, begegnet »erhoben wer-
den«, toromamnah.

V. 7 —»von Osten oder Westen«: mimmosa> umimmacarab, wortlich:
»vom Aufgang (der Sonne) oder vom Untergang«.

»kommt Erhohung«: Die jiidischen Ubersetzer und auch Ziir-
cher 2007 verstehen das hebrdische harim nicht als ein Form des Ver-
bums ram, sondern als das Hauptwort » Berge«.

V. 11 — »schlage ich ab«: °agaddéac. Vom Verb gadac ist der Eigen-
name Gidon, »Gideon«, abgeleitet. Weil er die Aschera auf der Hohe
vor Ophra féllte, trug er den Namen »Filler«.

Psalm 76
Gott ist ein Kriegsmann (2Mo 15,3)

Der vorhergehende und dieser Psalm sind verbunden durch die glei-
che Anweisung »dem Vorsdnger« und die gleiche Bezeichnung »ein
Lied«. Zudem: In Psalm 75,2 bekannte Asaph, dass der Name Gottes
den Gerechten nahe ist; hier erklért er, dass sein Name grof3 ist in Israel
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(V. 2). In Psalm 75,3 kiindigte Gott an, dass er richten werde. Hier horen
wir, wie Gott aufstand zum Gericht (V. 9.10). In Psalm 75,5.6 sprach er
von den Gottlosen, die frech ihr Horn erheben, weil sie Gott nicht ken-
nen. Hier horen wir, wie er alle Waffen, auf die sie vertrauten, zerschlagt
(V. 4). In Psalm 75,10 singt Asaph dem Gott Jakobs, und hier kann er
erzéhlen, wie der Gott Jakobs alle Feinde niedergeworfen hat (V. 7).

Dieser Psalm setzt das in den vorangegangenen Psalmen begonnene
Thema fort. In Psalm 73 hatte Asaph unter der Wohlfahrt und dem Hoch-
mut der Gottlosen gelitten. In Psalm 74 weitet sich sein Blick, indem
er von der Feindschaft ganzer Volker gegen Gott und dessen Volk klagt
und Gott um sein Eingreifen anruft. In Psalm 75 hatte Asaph von der
Antwort auf diese Bitte singen konnen. Im vorliegenden Psalm blickt
Asaph zuriick auf einen Angriff heidnischer Konige auf die Stadt Got-
tes und eine wunderbare Befreiung (V. 2-4). Diese Befreiung bedeutet
gleichzeitig Gericht iiber die Bedranger des Volkes Gottes (V. 6.7) und ist
dabei ein Muster von einem noch ausstehenden, weltweiten Geschehen,
bei dem die ganze Erde erschrecken wird (V. 9), wenn Gott aufsteht zum
Gericht (V. 10). Weil Gott seine Sache gegen allen Widerstand der Gro-
Ben der Welt durchfithren wird (V. 11), ruft er alle auf, sich ihm zu unter-
werfen (V. 12). Denn am Ende wird er in furchtbarer Weise mit allen K6-
nigen der Erde abrechnen (V. 13).

. Der Lowe von Juda schiitzt die Seinen (V. 2-4)

. Der Gott Jakobs richtet die Feinde Jerusalems (V. 5-7)
. Gott steht auf zum Gericht der ganzen Welt (V. 8-10)

. Tut und erfiillt Geliibde dem Furchtbaren! (V. 11-13)

W N -

Der historische Anlass dieses Psalms ist wahrscheinlich der gleiche wie
im Psalm 75, die assyrische Bedrohung. Dort hatte der Psalm Gottes Ein-
greifen im Glauben vorweggenommen; hier blickt der Sénger zuriick auf
die bereits geschehene Hilfe.

1 Dem Vorsinger, mit Saitenspiel. Ein Psalm von Asaph, ein Lied.

»Dem Vorsiinger mit Saitenspiel«: Die gleiche Uberschrift findet sich
auch in Psalm 4; 6; 54; 55; 61; 67; siche Erlauterung zu Psalm 4.
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Wie der Psalm 75 heilit auch dieser »ein Lied«, §ir (wie auch 45; 46;
48; 65; 66; 67; 68; 83; 87; 88; 92; 108).

1. Der Léwe von Juda (V. 2-4)

2 Bekannt ist Gott in Juda,'®
in Israel grof'® sein Name.'*

»Bekannt ist Gott in Juda«, und »in Israel« ist »grof} sein Namex;
denn da kennt man Gott und fiirchtet ihn (Ps 48,2). Gott hat dieses Volk
erwiahlt (5Mo 7,6; Ps 135.4) und die Stadt, in der sein Name wohnt
(Ps 132,13). Das unterscheidet das Volk Gottes von den Nationen, denn
die Nationen kennen Gott nicht (Ps 79,6).

Dieser Unterschied, den Gott setzt, ist gleichzeitig die Ursache fiir
den Hass der Welt auf das Volk Gottes (siehe auch Joh 15,18.19) und
damit der tiefere Grund, warum die Nationen, von denen die néchsten
Verse sprechen, Jerusalem angegriffen haben.

Da, wo Gott bekannt ist, ist sein Name grof3. Hat Gott sich uns ge-
offenbart, sodass wir ihn nun kennen, wird er in unserem Denken und
Urteilen groB. Ja, er soll immer groBer werden, und unser Verlangen soll
stets wachsen, dass sein Name erhoben werde (2Thes 1,12).

3 In Salem'” ward seine Hiitte'%,
in Zion'"” seine Wohnung'®.

Weil in Jerusalem »seine Hiitte« ist, kennt man ihn dort; denn im Tem-
pel offenbart er sich in seiner Heiligkeit und Gnade; dort ist »grof sein
Name«, denn nur dort ldsst er seinen Namen wohnen (5Mo 12,5; 14,23;
2Chr 6,6).

»Salem«, »Frieden, ist eine Kurzform fiir »Jerusalem« (1Mo 14,18;
Hebr 7,1.2), »Stadt des Friedens«. In ihr ist Friede, weil Gott dort wohnt,

102 5Mo4,7.

103 Jes 12,6.

104 Ps483.

105 1Mo 14,18; Hebr 7,2.
106  Ps27,5;Kla 2,6.

107  Ps2,6;74,2; 78,68.

108  2Chr 6,6; Ps 132,13.14.
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denn wo er wohnt, da herrscht er notwendigerweise. Wir kdnnen es auch
umgekehrt sagen: Nur dort, wo er herrscht, kann er wohnen, nur dort, wo
Menschen seinem Willen gehorchen, ist in Wahrheit »seine Wohnung«.
Wo nicht, ist der ganze Tempel mit seinem Gottesdienst eine leere Hiilse
ohne Wert und Gewicht. Das hatten die Zeitgenossen Jeremias vergessen,
als sie gottlos lebten, aber dabei meinten, ihre Stadt sei in Sicherheit,
weil »der Tempel des HERRN, der Tempel des HERRN, der Tempel des
HERRN« (Jer 7,4) in ihr war. Das war ein ganz grof3er Selbstbetrug. Nur
wo Gottes Thron steht und er in den Herzen der Menschen regiert, ist
Ruhe und Wohlfahrt (siehe Ps 122,3-5; Offb 22,1-5). Das hier fiir » Woh-
nung« gebrauchte Wort wird auch fiir die Wohnung von Tieren, etwa die
Hohle der Lowen verwendet (Ps 104,22). In der Tat: So wie Gott den Sei-
nen Wohnung und damit Zuflucht ist (Ps 71,3; 90,1), wird er fiir seine
Feinde wie ein Lowe sein, der aus seiner Hohle hervorkommt und die
Feinde zerreifit (siche Jes 31,4; Jer 25,36-38; Offb 5,5).

4 Dort zerbrach er des Bogens Blitze'*,
Schild und Schwert und Krieg!'’ (Sela.)

»Dort«, d.h. wo Gott »seine Hiitte« hat, zerbrach er »des Bogens Blitze,
Schild und Krieg«, brach er die Macht von Feinden, die Juda und Jeru-
salem vernichten wollten (Ps 48,5-8; 83,2-5; Hes 38; Sach 12 und 14).
Die Blitze des Bogens sind die Pfeile, die vom Bogen fahren, um ihr Ziel
zu treffen. Diese sind zerbrochen, und damit hat der Feind nichts mehr,
womit er angreifen kann. Die Schilde sind zertriimmert, und damit hat
der Feind nichts mehr, womit er Angriffe auf ihn abwehren kann. Damit
ist aller Krieg zu Ende. Gott will unter seinen Erldsten wohnen und unter
ihnen seine Vollkommenheiten manifestieren; das ist hochster Zweck
und Ziel der ganzen Erldsung (Offb 21,3). Gott wird deshalb jede Waffe,
die sich gegen diese seine Absicht richtet, zerstdren (vgl. Jes 54,17) und
jeden Widerstand, der sich dagegen erhebt, niederringen.

109 Sach9,14.
110 Ps 46,10.
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2. Der Gott Jakobs richtet die Belagerer Jerusalems (V. 5-7)

5 Voll Licht bist du,'"!
michtiger als die Berge des Raubes.

»Voll Licht bist du«: Gott war hervorgestrahlt, und in seinem Licht wur-
den alle offenbar, die Gottlosen wie die Gerechten. Im Gericht wurde er
selbst offenbar: In seiner Treue bewahrte er sein Volk, in seiner Heilig-
keit wandte er sich gegen das Bdse, in seiner Macht warf er die Feinde
nieder.

Die »Berge« sind am besten als eine Umschreibung fiir militarische
oder politische Méchte zu verstehen (wie in Ps 46,3; sieche dortige Aus-
legung). Sie heilen »Berge des Raubes«, weil sie gekommen sind,
»um Raub zu rauben« (Hes 38,12.13). Sie wollen die Stadt Gottes pliin-
dern, sie wollen wie ein Raubtier ihre Zéhne in die Beute schlagen (siche
Ps 124,6). Aber sie haben sich in ihrer Gier auf Raub und auf Beute ver-
rechnet: In der Stadt Gottes ist der Gott dieser Stadt (Ps 46,6.8). Er ist
»mdchtig im Kampf« (Ps 24,8), und wer will vor ihm standhalten, wenn
er sich aus seiner Wohnung aufmacht und wie ein Léwe briillt (Am 1,2),
ehe er iiber seine Feinde herfdllt? Er ist »miichtiger« als jede irdische
Macht, wie Angreifer immer wieder erfahren haben (2Chr 20; 32) und
noch werden erfahren miissen (Offb 19).

6 Zur Beute''” wurden die Grimmigen''3,
sie schlafen ihren Schlaf,
keiner der Krieger fand seine Hénde.

»die Grimmigen«: Die entschlossenen und sonst furchtlosen Krieger,
die grofle Beute machen wollten, »wurden zur Beute« und damit er-
niedrigt. Sie waren sich ihrer Stdrke so sicher, dass sie mitleidig auf ihre
Gegner herabschauten und sich schon ausrechneten, wie sie mit leich-
ter Hand Beute einheimsen wiirden. Nun hat Gott, wie im Gericht eben
geschieht, »diesen erniedrigt und jenen erhéht« (Ps 75,8). Die eben noch
Bedringten, dringen ihre Feinde zuriick (Jes 28,6); vor den bis dahin

111 Ps 104,2.
112 Ps68,13; Jes 53,12.
113 Jes 46,12.
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Bedriickten werfen sich ihre Bedriicker nieder (Jes 60,14), und die sie
gefangen fiihrten, werden nun von ihnen gefangen genommen (Jes 14,2;
siche auch Sach 2,13).

»sie schlafen ihren Schlaf«, ndmlich zum Tod (Ps 13,4; Nah 3,18),
wie Sisera, einer der zahlreichen Feinde des Volkes Gottes (Ri 4,21).
Sie miissen »entschlafen zu ewigem Schlaf und nicht mehr erwachen«
(Jer 51,39).

»keiner ... fand seine Hinde«: Das ist ein Ausdruck vollstindiger
Lahmung. Keiner fand seine Kraft zum Kampf. Oft steht im Hebrdischen
»Hand« fur Gewalt oder Stirke, und von da ist es auch in den deutschen
Sprachgebrauch iibergegangen. Sich in der Hand haben etwa heif}t, sich
in der Gewalt haben.

7 Vor deinem Schelten'', Gott Jakobs'',
sanken in Tiefschlaf''® Ross und Wagen.

Hier erinnert Asaph an das Geschehen am Schilfmeer, das Urmodell aller
spiteren Errettungen und Gerichte. Wie damals Ross und Wagen in die
Tiefe sanken, so geschieht es hier wieder.

»Vor deinem Schelten« flohen einst die Wasser (Ps 104,7; 1Mo 1,9),
denn es ist die Stimme schopferischer Allmacht, die jetzt im Zorn zu den
Feinden Gottes redet. So wenig damals die Wassermassen Gottes Befehl
trotzen konnten, kdnnen es jetzt die Bedranger der Heiligen. Vor seinem
Schelten trockneten einst die Wasser des Schilfmeeres aus (vgl. Jes 50,2),
um den Erlésten eine Bahn und gleichzeitig den Bedrdngern ein Grab
zu schaffen (2Mo 15,1). Auch David erfuhr, wie zu seiner Rettung vor
Gottes Schelten »die Grundfesten des Erdkreises aufgedeckt« wurden
(Ps 18,16).

»Gott Jakobs«, der Gott, der tiber so Unwiirdige wie Jakob wacht,
ihnen Verheiflungen gibt und nicht von ihnen lésst, bis er diese erfiillt hat
(1Mo 28,10-15); der Gott, der Konige bestraft, wenn sie seine Geliebten
antasten (Ps 105,14). Der Titel findet sich zum ersten Mal bei der Be-
rufung Moses (2Mo 3,6), zehnmal in den Psalmen (sieche Ps 20,2). Er
handelt zu Gunsten seiner Erwihlten und gleichzeitig gegen seine

114 Ps 18,16; 104,7.
115 Ps 75,10.
116 Ri421.
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Feinde. Der gleiche Gott wird damit den einen Licht und Schutz, wih-
rend er den anderen Finsternis und Wolke ist (2Mo 14,20). Darum mogen
die Feinde wie einst Pharao mit »Ross und Wagen« gegen Gottes Volk
anrennen, aber sie rennen nur in ihren eigenen Untergang. Ross und
Wagen waren im Altertum der Inbegriff militdrischer Schlagkraft; darum
stehen sie im Alten Testament als Inbegriff fiir die Macht des Fleisches
und fiir das Vertrauen auf menschliches Vermogen statt auf Gott (siche
Ps 20,8; 33,16.17; 147,10.11; Spr 21,31; Jes 31,1-3).

»sanken in Tiefschlaf«, nirdim. Das Verb radam wird fiir einen
Tiefschlaf verwendet, der mehr einem Koma gleicht. Zum ersten Mal be-
gegnet es im Schopfungsbericht: Gott versenkte Adam in einen Tiefschlaf
(tardéma, 1Mo 2,21), um ihm aus seiner Seite die Frau zu schaffen; auch
Abraham schlief so, als Gott ihm das Ergehen seiner Nachkommen ent-
hiillte (1Mo 15,12); und Sisera war in den gleichen Tiefschlaf gesunken,
als Jael ihn erschlug (Ri 4,21), ebenfalls Saul, als David und Abisai ihn
in seinem Heerlager aufsuchten (1Sam 26,12). Wie bei Sisera so ist auch
hier dieser Tiefschlaf die Vorhalle zum endgiiltigen Untergang.

3. Gott steht auf zum Gericht der ganzen Welt (V. 8-10)

Gott schweigt lange und ldsst das Bose sich austoben und seinen Weg bis
an sein Ende gehen. Aber »sobald« (V. 8) er sein Schweigen bricht und
»zu ihnen redet in seinem Zorn« (Ps 2,6), »erschrickt die Erde« (V. 9,
siche Ps 2,6).

8 Du bist furchterregend''’, du.
Wer kann vor dir stehen''8,
sobald du ziirnst?'"”

»Du bist furchterregend«: Hier wird an der rechten Groe Mal} genom-
men. Was ist vor ihm ein Heer mit Ross und Wagen? Vor Gottes Zorn
kann keiner bestehen, habe er eine Armee hinter sich oder nicht. Darum
ist nur der sicher und damit auch weise, der gelernt hat, Gott zu fiirchten.

117 V. 12.13; 2Mo 15,11; Ps 47,3; 68,36; 89,8; 96,4; 111,9; Hab 1,7; Zeph 2,11.
118  Jes 33,14; Mal 3,2.
119 Ps2,12.
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Sobald Gott erziirnt, wird der Mensch in seiner ganzen Hilflosig-
keit offenbar. Er war die ganze Zeit gleich hilflos, aber Gott trug seine
Feindschaft gegen den Himmel in Geduld. Jetzt aber offenbart sich Gott,
er tritt hervor und féhrt nieder. Dann kann er gegeniiber dem Siindern
nicht anders als in flammendem Zorn erscheinen, denn er ist heilig. Wer
aber kann dann bestehen? »Wer von uns kann weilen bei verzehrendem
Feuer? Wer von uns kann weilen bei ewigen Gluten?« (Jes 33,14); und:
»Wer kann den Tag seines Kommens ertragen, und wer wird bestehen
bei seinem Erscheinen?« (Mal 3,2). Wohl dem, der sich vorher beim
Gott Jakobs geborgen hat, beim Gott aller Gnade, der Siinder zum Heil
erwiahlt. Der Gerechte aus Israel wird am Tag der Drangsal in seinem
Gott eine starke Festung finden (Nah 1,7), und wer zur Gemeinde des
lebendigen Gottes gehort, findet »Ruhe mit uns bei der Offenbarung des
Herrn Jesus vom Himmel, mit den Engeln seiner Macht, in flammendem
Feuer, wenn er Vergeltung gibt denen, die Gott nicht kennen, und denen,
die dem Evangelium unseres Herrn Jesus Christus nicht gehorchen«
(2Thes 1,7.8).

9 Gericht'? ldsst du horen'?! vom Himmel'?;
die Erde erschrickt und wird still.'?

Solange Gott still hélt und mit dem Gericht zuwartet, kann der Larm sei-
ner Widersacher bestindig aufsteigen (74,23). Wenn er aber »Gericht
horen ldsst vom Himmelg, ist seine Stimme wie das Tosen gewaltiger
Wassermassen (Offb 1,15) und das Briillen des Léwen (Am 1,2). Neben
dieser Stimme wird man nichts mehr horen. Aber es wird sich ohnehin
keine Stimme mehr regen, denn »die Erde erschrickt und wird still«.
Die Angst wird die Menschen 1dhmen und jede Stimme ersticken. Hét-
ten sie nur auf Gottes Stimme gehort, als sie zuerst zu ihnen redete im
menschlichen Gewand geschriebener Worte und fiir einige Jahre sogar
aus dem Mund eines Menschen, aus dessen Mund lauter Worte der
Gnade kamen (vgl. Lk 4,22)!

120 Ps753.8;.

121 1Sam 2,10; Jes 30,30.

122 2Thes 1,7.

123 Ps46,11; Zeph 1,7; Hab 2,20; Sach 2,13.
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10 Wenn Gott aufsteht'>* zum Gericht,
zu retten die Gebeugten'” der Erde'*. (Sela.)

»Wenn Gott aufsteht«: Gott sitzt in unerschiitterlicher Majestét auf sei-
nem Thron (1Ko 22,19; Jes 6,1). Er schaut lange zu, wihrend die Men-
schen gegen ihn und gegen sein Volk anrennen, und darum mag es lange
so aussechen, als ob gar kein Gott wire. Wenn er aber aufsteht, miissen
alle mit Schrecken innewerden, dass er immer da war und nun die Stunde
seines Gerichts gekommen ist.

»zum Gericht, zu retten«: Gericht ist immer Scheidung, und wie-
derum ist es so, dass Gottes Eingreifen diesen zum Leben und jenen
zum Tod sein wird, diesen zum Heil und jenen zum Untergang (siche
oben V. 6). Er rettet »die Gebeugten der Erde«, die Schwachen, die die
Torichten, die Verachteten (siche 1Kor 1,26.27; Jak 2,5). So wie Gott
schwieg, so widerstanden auch die Gerechten dem Bdsen nicht (Mt 5;
Jak 5,6). Die Not, durch die Gott sie gehen lieB, gab ihnen Siinden-
erkenntnis (Ps 25,18), machte sie demiitig (4Mo 12,3) und lehrte sie,
auf Gottes Wort achten (Ps 119,67.71; Zeph 2,3). Da sie ihre Armut und
Nichtigkeit vor Gott erkannten, hofften sie auf Gottes Heil (Ps 10,17),
und nun erfahren sie es auch (Ps 37,11).

4. Tut und erfiillt Geliibde dem Furchtbaren! (V. 11-13)

11 Ja, der Grimm des Menschen'?’ preist dich;
den Rest des Grimmes hemmst du.

»Der Grimm des Menschen« steht hier fiir alles Siindigen der Men-
schen gegen Gott (Offb 11,18), fiir all ihr Trotzen gegen ihn und seine
Ordnungen. Die Nationen toben und sie zlirnen gegen den Gott des Him-
mels und gegen seinen Gesalbten (siche Offb 11,18). Gott handelt in
zweifacher Weise mit dem Bosen in der Welt. Erstens verherrlicht er sich
durch das Bose: Der Grimm des Menschen »preist dich«. Gott versteht
es in seiner Souverdnitdt und in seiner Weisheit, das Bose in der Vor-
124 Ps3,8;7,7;9,20; 10,12; 12,6; 17,13; Jes 33,10; Apg 7,56.

125 Ps72,4;82,3.4;Jes 11,4.
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sehung so zu lenken, dass es zur Verherrlichung Gottes ausschligt, indem
es Gottes Absichten dienen muss. Das ganze Leben Josephs und seiner
Briider demonstriert diese Wahrheit, wie Joseph selbst zusammenfassend
tiber die ganze bose und doch segenbringende Geschichte sagt: »lhr
zwar, ihr hattet Boses wider mich im Sinn, Gott aber hatte im Sinn, es gut
zu machen, damit er tdte, wie es an diesem Tag ist, um ein grofses Volk
am Leben zu erhalten« (1Mo 50,20). Das grofite und vornehmste Bei-
spiel bietet die Erlosung, die Gott wirkte, als bose Menschen das Boseste
taten, was man {iberhaupt tun kann: Sie schlugen den Sohn Gottes ans
Kreuz. Damit erfiillten sie ohne ihr Wissen und ohne ihr Wollen Gottes
Heilsrat (Apg 2,23).

Zweitens dimmt Gott das Bose ein: »Den Rest des Grimmes
hemmst du«, wortlich »giirtest du«. Gott setzt dem Bosen Grenzen, er
engt es ein, indem er ithm nicht mehr Raum und mehr Zeit gewéhrt (z.B.
Offb 13,5), als es haben darf, um Gottes Absichten zu dienen. Dazu ver-
wendet er verschiedene Mittel. In seiner Menschenfreundlichkeit hemmt
er das Bose im Menschen durch Gesetze und Regierungen und Justiz. So
sorgt er dafiir, dass das Bose sich nicht ungehemmt austoben darf. Téte er
es nicht, wire ein einigermallen ertrigliches Zusammenleben unter den
Menschen nicht moéglich.

Man kann diesen zweiten Versteil auch etwas anders verstehen. Das
Verb fiir hemmen lautet hagar, und das bedeutet eigentlich »giirten«.
Es wird verwendet fiir den Giirtel, den man sich umbindet (Ps 109,19),
der das Gewand, das man anzieht, festhilt (2Sam 3,31). Demgemal
konnen wir diese Stelle auch so auffassen, dass Gott sich in den Rest
des Grimmes hiillt (wie in Jes 59,17), wenn er aufsteht zum Gericht
iiber die Gottlosen, wenn er nicht in Knechtsgestalt als Retter, sondern
angetan mit Macht als Herrscher und Richter erscheint. Zunéchst ver-
herrlicht sich Gott durch das Bose, indem er es seinen Ratschliissen
dienen ldsst, und dann verherrlicht er sich beziiglich des Bdsen, indem
er es richtet.
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12 Tut und erfiillt Geliibde'”®* dem HERRN, eurem Gott;
alle um ihn her, bringt Tribut'? dem Furchtbaren'*!

»Tut ... Geliibde ... eurem Gott«: Die Aufforderung richtet sich an das
Volk Gottes, das Gott seinen Gott nennen kann. Wenn es so ist, dass Gott
sich in Gerechtigkeit kleiden und in Zorn giirten und die Gottlosigkeit
der Gottlosen heimsuchen wird, um die Seinen zu befreien und zu retten,
dann sollen die Heiligen dem Herrn Geliibde tun und erfiillen. Sie sollen
ihm geben, was ihm zusteht: Lob und Anbetung (Ps 96,8.9), Dank und
Gehorsam.

»alle um ihn her«, das sind die iibrigen Menschen. Sie sollen Gott
ihren »Tribut« bringen. Tribut ist nicht ein freiwilliges Geschenk, son-
dern eine auferlegte Abgabe. Wenn sie wissen, dass Gott sich im Gericht
als »der Schreckliche« offenbaren wird, wire es ihr Gliick, begidnnen sie
sie ihn zu flirchten und brachten ihm endlich, was sie ihm schon lange
schulden: ihren Willen und damit alles, was sie sind und haben. Wir wer-
den durch diese Aufforderung Asaphs an den Voélkerapostel erinnert, der
sagte: »Da wir den Schrecken des Herrn kennen, iiberreden wir die Men-
schen« (2Kor 5,11).

13 Er kappt den Geist der Fiirsten,
er ist schrecklich den Konigen der Erde.

»Er kappt den Geist der Fiirsten«: Er schneidet den Geist ab wie
fruchtlose Reben (Jes 18,5), macht damit die Fiirsten zu Toren (vgl.
Hi 12,17.20). Oder er »stutzt« ihren Geist, wie man auch libersetzen kann
(Buber; Marx) und »ddmpft den Fiirstenhochmut« (Ziircher).

Die »Konige der Erde« lassen uns hier an den letzten Aufmarsch
der Herren der Welt denken, von der jede Belagerung Jerusalems nur
ein Vorspiel war. Gott wird sie allesamt am Ende der Tage versammeln
(Joel 4,11; Sach 14,2; Oftb 16,14.16), um sie alle gleichzeitig zu richten
(Joel 4,12; Sach 14,3; Offb 19,19).

»Schrecklich« wird er sein, wenn dann der Himmel aufgeht
(Oftb 19,14) und er herniederfahrt im Zorn. Dann wird seine Hand finden

128 Ps 22,26; 66,13; 116,14.
129 Ps 68,30; 72,10.
130 V.8.
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seine Hasser (Ps 21,9); wenn er erscheint und sein Tag kommt wie ein
Glutofen, wird er sie verschlingen in seinem Zorn (Ps 21,10; Mal 3,19).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 76

»Ist ein Dankpsalm des Schlags wie der 46. Psalm; denn er dankt, dass
Gott seine Wohnung, Wort und Dienst zu Jerusalem hat und gar herrlich
daselbst sein Volk schiitzt wider die Konige und zornigen Krieger, die es
fressen wollten wie Sanherib« (Luther, Summarien).

»Inhaltsangabe: Hier wird Gottes Gnade und Wahrheit gefeiert, da er
gemil seiner Verheilung, er werde der Wéchter der Stadt Jerusalem
sein, dieselbe mit wunderbarer Macht gegen kampflustige und iiberaus
kriegskundige Feinde verteidigt hat« (Calvin).

»1. Der Psalmist preist die Gemeinde gliickselig, weil Gott ihr so nahe ist,
Verse 2-4; 2. Er rithmt Gottes herrliche Macht, die sich eben an seinem
Volk erwiesen hatte, Verse 5-7; 3. Daraus zieht er die Griinde, weshalb
alle Ursache haben, ihn zu flirchten, Verse 8-10; und 4. welche Griinde
sein Volk hat, ihm zu vertrauen und ihm seine Geliibde zu erfiillen,
Verse 11-13. Es ist ein Psalm der Danksagung fiir 6ffentliches Gelingen
und Gedeihen, aber nicht unpassend auch an anderen Tagen, da es nie
fehl am Platz ist, Gott zu verherrlichen fiir alles Grof3e, das er an seinem
Volk in fritheren Zeiten getan hat, besonders fiir die Siege des Erldsers
iiber die Méachte der Finsternis, von denen die alttestamentlichen Siege
Schattenbilder und Typen waren« (Henry).

»Die Ahnlichkeit der Uberschrift und die Verbindung zum vorhergehen-
den Psalm sowie ihre inhaltliche Ahnlichkeit stirken die Auffassung,
dass beide auf den gleichen historischen Anlass Bezug nehmen, wobei
folgender Unterschied besteht: Der erste nimmt die kommende Befreiung
in der Glaubensgewissheit vorweg, der zweite blickt auf die geschehene
Befreiung zuriick. In beiden Psalmen wird die Befreiung dem gottlichen
Eingreifen zugeschrieben, und es wird beschrieben als ein Geschehen,
das die ganze Welt betreffen wird, wie das deutlich der Fall gewesen war,
als Gott mit seinem Arm die Macht des Assyrers brach« (Alexander).
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»Der Psalm besteht aus vier Strophen mit je drei Versen.

Die erste besingt Jerusalem und Zion als die Wohnung Gottes und den
Ort, an dem er seine Macht offenbart hat, Verse 2-4.

Die zweite beschreibt in kraftvoller Sprache die plotzliche Vernichtung
des belagernden Heeres, Verse 5-7.

Die dritte sieht darin ein Gerichtshandeln Gottes zur Belehrung der gan-
zen Welt, Verse 8-10.

Die vierte erklért, worin die Belehrung besteht, und fordert dazu auf, sich
dem zu ergeben, dessen Macht und Gerechtigkeit sich in so wundersamer
Weise bezeugt haben, Verse 11-13« (Perowne).

»Dieser Psalm ist in seiner prophetischen Botschaft eng verkniipft mit
dem vorhergehenden. Jener Psalm offenbarte die Antwort des Flehens
»Steh auf, o Gott!« aus Psalm 74, und wir sahen, wie der Herr kommt
und sein Volk aus den Féngen des Konigs des Nordens befreit. Im vor-
liegenden kurzen Psalm sehen wir ihn nun, wie er als der Konig und
Priester, der wahre Melchisedek, regiert und der Mensch ihm unter-
worfen ist. Alles ist ihm zu FuB3 gelegt worden« (Gaebelein).

»Psalm LXXVI: Der Allméachtige und die Aggressoren.
1. Der Befreier (2-4): Seine Gegenwart geoffenbart. Selah.
2. Die Befreiung (5-7): Der Aggressor vernichtet.
3. Die Befreiung (8-10): Die Bedréngten gerettet. Selah.
4. Der Befreier (11-13): Seine Person erhdht.

a. Im Zorn der Menschen (11)

b. Im Gottesdienst der Bewahrten (12)

c. In der Warnung an die Machthaber (13)« (Clarke)

»Ein réitselvoller, aber interessanter Psalm. In manchen Ziigen erinnert er
an die Psalmen 46 und 48. Auch dort steht die Stadt Gottes oder Zion im
Mittelpunkt. Darum sprechen wir von Zionsliedern (vgl. Ps 137,3). Wie
in jenen Psalmen, so ist auch hier ein deutlicher Zusammenhang zwi-
schen dem Zion als der Offenbarungsstitte Gottes und seinem kommen-
den Friedensreich (46,10; 48,5-8; Jes 2,2-4; Mi 4,21f.)« (Brandenburg).

»Mit bezwingender Kraft bezeugt dieser Psalm, darin Psalm 46 und
Psalm 48 verwandt, Gottes unwiderstehliche Majestét: »Herr, wer ist
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dir gleich unter den Gottern? Wer ist dir gleich, der so michtig, heilig,
schrecklich, 16blich und wundertétig sei?«< (2Mo 15,11.) Das war der
Ureindruck, den Israel von Gott empfing, der die Wagen und Rosse sei-
ner Verfolger (V. 7) in den Wogen des Schilfmeeres begrub. Unbesiegbar,
furchtbar und herrlich zugleich ist der Herr der Heerscharen, wie ihn das
Alte Testament verkiindigt. Die Ereignisse bei der Eroberung von Kanaan,
die herrlichen Siege der Davidszeit, vor allem die wunderbare Errettung
Jerusalems aus der Hand des assyrischen Gro3konigs Sanherib (2Ko 19;
Jes 37) trugen dazu bei, diesen Eindruck von der {iberlegenen Hoheit Got-
tes noch zu steigern. Vermutlich blickt der Psalmist in besonderer Weise
auf das unvergessliche Ereignis der Vernichtung der Kriegsmacht San-
heribs vor den Mauern der Heiligen Stadt zuriick« (Lamparter).

»Dieser Psalm folgt einem einfachen Muster, indem er zuerst zuriick-
blickt auf eine grofe Befreiung (2-7), und dann hinausblickt auf ein gro-
Beres Gericht (8-13). Die erste Hélfte ist drtlich begrenzt und defensiv,
wobei Zion, Gottes irdischer Wohnort, angegriffen wird; die zweite Halfte
ist kosmisch, wobei der Himmel Gottes Thron und die Welt sein Reich,
und alle, die Unrecht leiden, Gegenstand seiner Sorge sind. Damit ist der
Psalm bis zu einem gewissen Grad eine Miniatur der Gesamtgeschichte
der Bibel von den erbittert umkdmpften Anfédngen bis zur Endzeit, in der
Gott gegen allen Widerstand des Menschen sein Gericht und sein Heil
zum Sieg und zur universalen Giiltigkeit fithren wird« (Kidner).

V. 2 —»Obwohl Gott in einem gewissen Sinn in der ganzen Welt bekannt
ist aufgrund seiner Schopfungswerke, die etwas von seinen unsichtbaren
Herrlichkeiten bezeugen, so ist er doch am allermeisten bekannt in der
sichtbaren Gemeinde, wo sein Wort ergeht und seine Werke am klarsten
ausgelegt werden: In Juda ist Gott bekannt« (Dickson).

V. 6 — »Die assyrische Armee mit ihren Befehlshabern und Kriegern zog
nach Jerusalem mit grofer Entschlossenheit und Kiihnheit und dazu her-
ausfordernder Gottlosigkeit und Lasterung gegen den Gott des Himmels;
nun liegen sie geschlagen am Boden, und ihre Waffen und ihre Reich-
tiimer sind denen zur Beute geworden, die sie zur Beute machen woll-
ten. Ebenso wurden die Fiirstentiimer und Gewalten durch Christus am
Kreuz ausgezogen; und der Satan, der bewaffnete Starke, wird bei der
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Bekehrung eines Siinders seiner Riistung beraubt, und der Stérkere, der
ihn iiberwand, verteilt seine Beute« (Gill).

V. 8 — »Nicht Sanherib noch sein Gott Nisrok sind zu fiirchten, sondern
der HERR allein, der mit einem lautlosen Schelten die ganze Armee des
heidnischen Konigs ausschaltete.

»Fiirchtet ihn, ihr seine Heiligen!

Was miisst ihr dann noch fiirchten? ¢
Menschenfurcht ist ein Fallstrick, aber die Gottesfurcht ist eine grof3e
Tugend und hat grole Macht iiber Herz und Sinnen des Menschen«
(Spurgeon).

V. 9 — »Dass Gottes Urteil »vom Himmel< ergeht, deutet mit groem
Nachdruck auf seine unverkennbare Deutlichkeit: Man kann es nicht auf
Rechnung des Zufalls oder menschlicher Bemiithungen setzen. Manch-
mal libt nimlich Gott seine Gerichte im Verborgenen aus, wie wenn sie
aus irdischen Zusténden erwiichsen« (Calvin).

»mGericht lieBest du héren vom Himmel:: Wenn die gewdhnlichen
Mittel und Warnungen die Bedranger des Volkes Gottes nicht aufhalten,
dann hat Gott auBergewohnliche Gerichte vom Himmel, durch die er zu
seinen Feinden spricht« (Dickson).

V. 11 — »Mit dem Uberschuss von Grimmesfiille giirtest du dich<:
Das ist der Unterschied zwischen Zorn von Fleisch und Blut, d.i. Zorn
des Menschen, und dem Zorn Gottes: der Mensch wird vom Zorn
beherrscht, Gott aber herrscht tiber den Zorn; er héilt ihn zuriick, wann er
will, und ldsst ihn wirken, wann er will« (Dachsel).

»Der Grimm wird nicht lediglich {iberwunden, sondern er wird der Ver-
herrlichung Gottes dienstbar gemacht. Mit allen Drohungen, die der
Mensch schnaubt, sto3t er nur in die Posaune des ewigen Ruhmes Gottes.
Wiitende Winde treiben die Schiffe oft nur umso schneller in den Hafen«
(Spurgeon).

V. 12 — »mTut Geliibde dem Herrn, eurem Gott, und haltet siec: Das
Gewissen gehort Christus und Christus dem Gewissen. In das heimliche
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Gemach dieses Brautigams und seiner Braut soll niemand eindringen.
Ob du mit dem Tiirken dich des Weins enthéltst oder mit dem Christen
Wein trinkst, gilt gleich viel, wenn du nur mit freiem Gewissen trinkst«
(Luther).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 76

V. 3 — »seine Hiitte«: sukko, das gleiche Wort wie in Psalm 27,5, vom
Verb sakak, »liberschatten«. Das Wort wird verwendet fiir eine einfache,
behelfsméBige Hiitte zum Schutz fiir Vieh (1Mo 33,17) oder auch fiir die
Hiiter eines Weinberges (Jes 1,8). In 3. Mose 23,34 steht es fiir die Laub-
hiitten, sukkot, beim entsprechenden Fest. Wird nun dieses Wort fiir Got-
tes Haus gebraucht, ist damit ein Doppeltes ausgesagt: Es ist erstens nur
eine vorlibergehende Wohnung Gottes, und zweitens liegt ihr Wert nicht
in der sichtbaren Form, sondern in der verborgenen Gegenwart Gottes.
Es ist ein anderes Wort als in der Wortverbindung »Zelt, oheel, der Zu-
sammenkunft«, was Luther nicht beriicksichtigt, der »Hiitte des Stifts«
oder »Stiftshiitte« iibersetzt.

»seine Wohnung«: moc6naté, wie in Psalm 68,6. In Psalm 90,1
wird das gleiche Wort verwendet, und das zeigt uns, dass die Grundbe-
deutung »Zuflucht«, »Bergungsort« ist, wie in Psalm 71,3, wo es in der
Wortverbindung »Fels zur Wohnung« steht. Entsprechend wird es sogar
fiir die Hohlen der Lowen verwendet (Ps 104,22). Das iibliche Wort fiir
»Wohnung« ist im AT miSkan, vom Verb §dkan, »wohnen«. Ist nun
Gott selbst unsere Wohnung, wie Mose sagt (Ps 90,1), dann sind wir
sicherer als in jeder Hohle, die Mensch oder Tier Zuflucht und Bleibe
bieten mogen.

Das zweite Versglied beginnt im Hebr. zwar mit einem wa, aber
das ist Deutsch nicht mit einem »und« zu tibersetzen, denn es handelt
sich nicht um eine Aufzdhlung verschiedener Dinge, sondern um die
zweimalige Aussage der gleichen Sache. Man konnte das wa allenfalls
mit einem bekréiftigenden »ja« wiedergeben. Noch besser ldsst man es
uniibersetzt.

V. 4 — »des Bogens Blitze«: risSpé qaeSzt. Der Ausdruck erinnert an
Psalm 18,15, wo Blitze auch Pfeile heilen; auch Sacharja verwendet
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einen dhnlichen Ausdruck: »Sein (Gottes) Pfeil wird ausfahren wie der
Blitz« (Sach 9,14). Wie der Blitz ausfahrt und sein Ziel trifft, so fahrt der
Pfeil vom Bogen und sucht sein Ziel.

V. 6 — »die Grimmigen«: *abbiré 1éb, wortl. »die Starken/Tapferen/
Grimmigen des Herzens«, also Leute, die ihr Herz stihlten zum Kampf,
es dabei aber auch hart machten gegen Gott. Die gleiche Wortfiigung
steht in Jesaja 46,12. In Richter 5,22 und Klagelieder 1,15 sind die
>abbirim starke Krieger. Das Wort *abbir steht in Psalm 22,13; 50,13
und 68,31 flir Stiere.

»seine Hinde«: jodéhzem, wortl. »ihre (beiden) Hinde«. Hand kann
auch Kraft oder Gewalt bedeuten. Die deutsche Ausdruckweise »in
jemandes Hand sein« ist von Luther tiberkommene Bibelsprache. Im
Hebr. steht hier eben »Hand«, jad. Siche auch Josua 8,20: »Sie hatten
keine Kraft, dahin oder dorthin zu fliehen«, wo fiir »Kraft« jadajim, »die
zwel Hande«, steht.

V. 10 — »die Gebeugten«: ‘anawim, das sind »die Elenden« (Luther,
Schlachter), oder »die Sanftmiitigen« (Ps 34,3). Das Adjektiv ist vom
Verb canah, »bedriicken«, »demiitigen«, »unterdriicken«, gebildet.

V. 12 — »Tribut«: §aj, das nur noch in Psalm 68,30 und Jesaja 18,7 vor-
kommt; das Wort ist vom Verbalstamm $wh, »legen« (Pi), abgeleitet. Es
ist also »das Auferlegte«, oder »das Hinzulegende«. Dazu findet es sich
im Eigennamen Abisai = (Gott dargebrachte) Gabe des Vaters.

»der Furchtbare«: mora®, formal ein Hifil-Partizip des Verbums
jare?, also »der FurchteinfloBende«.

V. 13 — »er kappt«: jibsar. Das Verb basar bedeutet »schneiden«, »stut-
zen«. Es wird im AT ausschlieBlich fiir das Abschneiden der Reben, also
flir die Weinlese, verwendet (3Mo 25,5,11; 5Mo 24,21; Ri9,27); das Par-
tizip des Verbs bedeutet » Winzer« (Jer 6,9; 49,9; Ob 5). Entsprechend
iibersetzt Elb; auch Luther: »Der den Fiirsten den Mut nimmt«; KJV:
»He shall cut off the spirit of princes«; Zunz: »der da méhet den Trotz der
Gewaltigen«, und Buber: »der den Ubermut der Herzdge stutzt«. Diodati
bleibt ganz wortlich bei der hebrdischen Grundbedeutung: »Egli ven-
demmia lo spirito de’ principi — er (wein)erntet den Geist der Fiirsten.«
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Andere erkldren das Verb vom Aramaéischen her, wo es die Bedeutung
»klein machen«, »mindern«, »demiitigen« hat. So L. Segond: »Il abat
'orgueil des princes«; Rev. Elb: »Er demiitigt den Geist der Fiirsten.«
Nun sollte man beim Ubersetzen stets methodisch vorgehen, und das
heiflt, dass man eine hebriisch gut bezeugte und in den Zusammenhang
vorziiglich passende Wortbedeutung nicht araméisch erkléren sollte.

»schrecklich«: nora®, formal ein Nifal-Partizip des Verbums jare>,
also »der Geflrchtete«, »der zu Fiirchtende«.

Psalm 77
Gottes Weg - im Heiligtum und im Meer

Der vorhergehende Psalm blickt zuriick auf eine groe Befreiung aus
der Not, der vorliegende klagt iiber eine gegenwirtige Not; er ist aber
auch durch das Motiv der Errettung der Heiligen durch Gericht tiber die
Bedrianger mit ihm verbunden: Wie in Psalm 76,6 erinnert Asaph am
Ende dieses Psalms an Gottes Wirken am Schilfmeer, wo die gleichen
Wassermassen diesen zum Tod und jenen zum Leben wurden (V. 16-18).

Asaph klagt, dass er Gottes Handeln und Gottes Fiihrungen durch-
aus nicht begreifen konne, und er weigert sich, einen ihm billig schei-
nenden Trost anzunehmen (V. 3). Er versucht, Gottes Wege zu verstehen,
indem er an die »7age vor alters« (V. 6) denkt. Er findet zunéchst keine
Antwort und fragt sich schon, ob Gott denn ihn und sein Volk verworfen,
sogar fiir immer verstoBen habe (V. 8). Der Entschluss von Vers 12 lei-
tet die Wende ein: Asaph hort auf, an sich und an sein Ergehen zu den-
ken (man beachte, wie hdufig in der ersten Hélfte des Psalms die Worter
»ich« und »mein« vorkommen), und bedenkt stattdessen die Werke Got-
tes. Er erinnert sich an die Erlésung aus Agypten (V. 16) und wie Gott
damals sein Volk gefiihrt hatte (V. 21). Das gibt ihm die Gewissheit, dass
Gott sein Volk auch heute und morgen fiihrt, wenngleich seine Wege un-
begreiflich sind. Sein aufgewiihltes Gemiit findet Ruhe, wo er in leben-
digem Glauben die doppelte Wahrheit annehmen kann, dass Gottes Weg
einerseits im Heiligtum (V. 14), aber andererseits auch im Meer (V. 20)
ist. Seine Regierung entspricht immer seiner Heiligkeit und Liebe, seiner
Gerechtigkeit und Gnade. Das sieht und lernt er im Heiligtum. Wie aber
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ein solcher Weg durch eine Welt der Siinde fiihrt, das muss dem Men-
schen immer verborgen bleiben, so verborgen, wie die nicht markierten
Wege der Schiffe durch das weite Meer (siehe auch Spr 30,19). Obwohl
dieser Weg uns unbegreiflich ist, ist er doch gut; er ist ebenso Gottes wie
der Weg im Heiligtum. Entsprechend schlie3t Asaph sein Nachsinnen mit
einer Note der Zuversicht: Gott leitete sein Volk ganz zu Beginn von des-
sen Geschichte wie eine Herde. Damit zeigte er beispielhaft, wie er sein
Volk, das immer seine Herde bleibt, weiterhin leiten werde (V. 21).

Wer, wie der Verfasser dieser Auslegung, gewohnt ist, beim Bibel-
lesen immer einen Bleistift in der Hand zu haben, um am Rand Parallel-
stellen zu notieren, wird gemerkt haben, dass die Verse 17-19 auftillige
Parallelen aufweisen zu Psalm 18,14-16 und zu Hab 3,8-14. Das zeigt
uns, dass spétere Propheten wie Habakuk erstens die Schriften ihrer Vor-
génger gut kannten und sich nicht scheuten, sie auch zu zitieren oder
zumindest auf bestimmte Aussagen Anspielungen zu machen, und zwei-
tens, dass die Diener des Wortes immer passionierte Bibelleser waren.

1. Ein Tag der Drangsal und des Gebets (V. 2-4)
2. Ein Tag der Unruhe und des Zweifelns (V. 5-10)
3. Gottes Weg ist im Heiligtum (V. 11-16)

4. Gottes Weg ist im Meer (V. 17-21)

1 Dem Vorsénger, fiir Jeduthun. Von Asaph, ein Psalm.

»Dem Vorsinger«: siche Erlduterung zu Psalm 4.

»Jeduthun«: auBler in Psalm 39,1 und 62,1 nur noch hier. Jeduthun
war ein Levit, der zusammen mit Asaph, Ethan und Heman von David
beauftragt wurde, den HERRN zu preisen (I1Chr 16,41; 2Chr 5,12).
Er unterwies seine Sohne im gleichen Werk (1Chr 16,38; 25,1.3.6;
Neh 11,17).
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1. Ein Tag der Drangsal und des Gebets (V. 2-4)

2 Meine Stimme zu Gott,"!
und ich will schreien;

meine Stimme zu Gott,

und er neigt sein Ohr'*? zu mir.

»Meine Stimme zu Gott«: Wenn wir recht beten, miissen wir zu Gott
rufen, was zwar selbstverstdndlich erscheint, aber dennoch sehr héufig
iibersehen wird. In Lukas 18,11 begegnen wir einem Mann, der zu sich
selbst betete, und dieser Mann ist Reprisentant von unzéhligen, denn er
ist die typische Figur in einem Gleichnis (Lk 18,9). Gebet heif3t nicht, dem
eigenen Herzen Mut zureden, sondern zu Gott rufen, der uns hort. Wer
recht betet, spricht nicht Wiinsche vor sich hin, sondern weil3, dass er vor
dem Angesicht des Allerhdchsten ist und nun zu ihm redet, dass dieser ein
jedes Wort ernst nimmt. Oder hat der Sohn Gottes uns nicht gelehrt, dass
ein jedes unniitze Wort, das wir gesprochen haben, bei Gott verzeichnet
ist und uns im Gericht vor Augen gestellt werden wird (Mt 12,36). Wenn
das fiir Worte gilt, die wir zu Menschen gesprochen haben, wie viel mehr
dann fiir Worte, die wir vor Gott ausgesprochen haben!

»Ich will schreien«: Man kann im stillen Kédmmerlein auch stumm
beten, aber manchmal ist die Not so grof3, dass wir laut beten, ja,
»schreien« miissen, wie unser Herr selbst, der im Garten Gethsemane
»mit starkem Schreien und Trdnen« zu seinem Gott betete (Hebr 5,7).
Als die Ménner von Juda sahen, dass Feinde von vorn und von hinten an-
griffen, »schrien sie zu dem HERRN«, und der Herr schlug die Angreifer
(2Chr 13,14.15). Und als das Heer der Assyrer Jerusalem umstellte,
»beteten ... und schrien« Jesaja und Konig Hiskia zum Himmel, und
der Herr sandte einen Engel, der die Assyrer vertilgte (2Chr 32,20.21).
Gewiss, es liegt nicht an der Lautstdrke, dass der Herr uns hort, sondern
am Ernst, d.h. am Glauben (Jak 5,16). Manchmal aber &ufert sich der
Glaube eben so, dass wir zu Gott schreien. Wer nichts davon weil3, muss
sich die Frage gefallen lassen, ob er je gelernt habe, auch nur ein wenig
so zu beten, wie die Knechte Gottes im Alten und im Neuen Testament
beteten.

131  Ps3.,4;55,17; 142.2;.
132 2K6 19,6, Ps 17,6; 31,3; 71,2; 86,1; 102,2-3; Jes 37,17; Dan 9,18.
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»Meine Stimme zu Gott«: Asaph sagt es ein zweites Mal und zeigt
damit an, dass er in der gleichen Sache wiederholt betete. Paulus betete
dreimal um die gleiche Sache, bis er eine Antwort bekam (2Kor 12,8);
die Gemeinde betete unabldssig stundenlang fiir Petrus im Geféngnis,
bis Gott seinen Engel sandte und ihn befreite. Der in Not geratene Gast-
geber klopfte beim Nachbarn so lange an, bis dieser 6ffnete und ihm
gab, worum er bat (Lk 11,5-9), und die Witwe bedrdngte den ungerech-
ten Richter so lange, bis er sie erhorte (Lk 18,1-5). In beiden Gleich-
nissen lehrte der Herr, dass wir manchmal zudringlich und oft lange um
die gleiche Sache beten, wenn wir wirklich glauben, dass der Herr uns
hort; allein: » Wird der Sohn des Menschen, wenn er kommt, den Glauben
finden auf der Erde?« (Lk 18,8).

»Er neigt sein Ohr zu mir«: Asaph er6ffnet sein Lied mit diesem
Bekenntnis der Gewissheit. Er weil3, dass Gott ihn hort. Die nachfolgen-
den Verse beschreiben den Weg, der durch Dunkel und Zweifel ging,
aber am Ende zu Licht und Gewissheit fiihrte.

Das miissen wir ein groles Wunder nennen. Der unumschrinkte Gott,
der uns nicht ndtig hat und dem zu seinem Gliick nichts fehlt, hort auf
Stinder und neigt sich zu Wiirmern. Wir werden das nie wirklich be-
greifen konnen, dass er es tut. Aber weil er es tut, wollen wir umso freu-
diger sein Angesicht suchen und in der Not zu ihm schreien. Es ehrt ihn
und es freut ihn, wenn seine Kinder solches Vertrauen zu ihm beweisen,
dass Mangel, Kummer oder Not sie immer neu ins Gebet treibt.

3 Am Tag meiner Drangsal'** suche'** ich den Herrn;
Nachts'® ist meine Hand ausgereckt'*,

sie erlahmt nicht;

meine Seele weigert sich, getrostet zu werden.

»Am Tag meiner Drangsal« betet Asaph wie David (Ps 56,4.10), wie
Hiskia und Jesaja (2Chr 32,20), wie Mose (2Mo 15,25) und wie Samuel
(1Sam 7,9.10). Jakobus gibt uns den gleichen Rat (Jak 5,13). Siehe auch
Psalm 50,15. Der Tag der Drangsal (Ps 20,2) wird dem wahren Heiligen
zum Tag des Gebets (Ps 20,10). Er sucht nicht Erleichterung, indem er
133 Ps 18,19;20,2; 102,3.

134 Ps 24,6; 27,8, 40,17; 2Chr 15,2; Jes 55,6; Am 5,4; Zeph 2.3.

135 Ps 6,7, 63,7; 88,2; 119,55; Jes 26,9.
136 Ps44,21; 68,32; 1Tim 2,8.
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sich in seine Geschéfte fliichtet, er sucht nicht Linderung fiir seine bren-
nende Seele in Zerstreuung oder Unterhaltung; er sucht Gott. Dazu sen-
det Gott Not, dass wir ihn suchen. Dazu fiihrte er einst Israel in die
Klemme (2Mo 14,10). Wir sind grof3e Toren, wenn wir dann nicht beten.
Wir gleichen dann den Heiden, die nichts anderes kennen als Flucht in
Geschiftigkeit, Rausch oder Resignation. Das ist aber fiir Heilige Gottes
eine grof3e Schande.

»meine Hand ist ausgereckt« als Zeichen dafiir, dass ich alles von
oben erhoffe und erwarte; als Zeichen dafiir, dass meine Héande leer sind
und ich darauf angewiesen bin, dass Gott sie mir fiillt; als Zeichen dafiir,
dass ich ein Bettler im Geist bin (so Mt 5,3 wortlich), der alles von oben
erbitten muss.

»meine Seele weigert sich, getrostet zu werden«: Das bedeutet, dass
sie sich weigert, einen billigen, einen blo menschlichen Trost hinzu-
nehmen, der sich so schnell verfliichtigt wie ein Anésthetikum. Meine
Seele ist mit keinem anderen Trost zufrieden als mit der Antwort Got-
tes. Asaph muss von Erzvater Jakob gelernt haben, der nicht willens war,
Gott loszulassen, bis der ihn gesegnet hatte (1Mo 32,27). Das ist wah-
rer Glaube, und der ehrt Gott; und wird Gott geehrt, gibt er, worum wir
bitten (siche Joh 14,13). Wir erinnern uns auch an die gottseligen Beter
von Psalm 123: »ich hebe meine Augen auf zu dir, der du thronst in den
Himmeln. Wie die Augen der Knechte auf die Hand ihres Herrn, wie die
Augen der Magd auf die Hand ihrer Gebieterin, so sind unsere Augen
gerichtet auf den HERRN, unseren Gott, bis er uns gnddig ist.« Wer
Glauben an Gott hat (siche Mk 11,22), der betet so lange, bis Gott ihm
den Glauben auch in der bestimmten Sache gibt, die ihn bekiimmert, und
bis er empfingt, worum er bittet (Mk 11,24).

4 Ich will Gottes gedenken,

doch ich muss stohnen'’;

will nachsinnen,

doch mein Geist ermattet.'>® (Sela.)

»Ich will an Gott denken«: Das ist immer das Beste, was wir tun kon-
nen, aber manchmal ist unsere Not so grof3, dass wir zwar an Gott denken

137 Ps6,7;79,11.
138 Ps1424.
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wollen, aber nur »stohnen« konnen, dass wir zwar »nachsinnen« wol-
len, aber unser Geist vor Kummer ganz »ermattet« ist. Gott weif}, dass
wir es nicht ertriigen, zu lange und zu oft durch solche finsteren Téler
zu gehen; aber manchmal muss es sein. Nicht etwa, weil Gott uns gerne
plagt und zappeln ldsst, sondern weil wir anders nicht lernen, was wir ler-
nen miissen: Alles immer mehr und am Ende ausschlielich von unserem
Gott zu erwarten, in ihm zu suchen und zu finden.

2. Ein Tag der Unruhe und des Zweifelns (V. 5-10)

5 Du hiiltst fest meine Augenlider;'*’
ich bin unruhig,
aber rede nicht.

»Du hiltst fest«: Hier spricht Asaphs Glaube. Er findet vor Kummer
keinen Schlaf, aber er weill und er bekennt, dass es sein Gott ist, der
ihm den Schlaf vertreibt. Darum driickt er sich auch so deutlich aus. Er
sagt nicht einfach: »Du ldsst mich nicht schlafen«, sondern: »Du héltst
fest meine Augenlider«. Gott ist es, der den Leib mit seinen Funktionen
nicht nur erschaffen hat, um ihn dann den in diesen hineingelegten Ge-
setzen gemafl von selbst funktionieren zu lassen. So zu denken ist prak-
tischer Atheismus. Nein, er erhdlt den Leib mit all seinen Bewegungen
und Regungen jeden Augenblick; das Herz schldgt nicht ein einziges
Mal ohne seinen Willen und seine Macht. Das ist eben Glaube, denn der
Glaube bezieht alles auf Gott und erklart alles von Gott her. Daher ist
Asaph zwar »unruhig«, aber er redet nicht, er denkt nur nach und wartet.

6 Ich wige die Tage vor alters'*,

die Jahre der Urzeit.'"!

7 Ich denke an mein Saitenspiel in der Nacht;'*
ich iiberlege in meinem Herzen,

und mein Geist forscht'®.

139 Est6,1; Hi7,13.14.
140  Ps74,12;78,2; 119,52.
141  Ps 143,5; Jes 46,9.
142 Hi 35,10; Ps 119,54.
143 Ps 73,16.



97 Psalm 77

Zuerst geht Asaph in Gedanken zuriick und wégt (oder: berechnet) »die
Tage vor alters, die Jahre der Urzeit«. Er misst sein gegenwértiges
Ergehen an den Ordnungen Gottes, die in seinen Werken der Schépfung
und Erlésung erkennbar sind. Es scheint nicht zu seiner Treue als Schop-
fer und als Erldser zu passen. Er gab Noah und er gab Abraham Ver-
heiBungen der Bewahrung, des Lebens, des Segens. Was ist aus diesen
geworden? Seine Gedanken kehren zu seinem eigenen Ergehen zuriick.
Er denkt an sein »Saitenspiel in der Nacht« (siche Hi 35,10; Ps 119,54).
Hatte er nicht immer wieder in dunklen Zeiten ein Lied auf seinen Lip-
pen gehabt? Hatte er nicht auch in den Widerwirtigkeiten Gottes Hand
gesehen? Warum sieht er sie jetzt nicht? Er muss »iiberlegen« in seinem
»Herzen, aber er findet dort nichts, das ihn trosten konnte (siche V. 3).
Darum »forscht« sein »Geist« weiter, aber er findet keine Antwort; im
Gegenteil: Die Fragen werden immer quélender.

8 Wird der Herr auf ewig verwerfen'*

und hinfort keine Gunst mehr erweisen?

9 Ist zu Ende seine Giite fiir immer?'#

Hat das Wort aufgehort von Geschlecht zu Geschlecht?

10 Hat Gott vergessen, gnidig zu sein?

Hat er im Zorn'“® verschlossen seine Erbarmungen'¥’? (Sela.)

»der Herr« ist an dieser Stelle Adonaj, d.h. der Herrscher, nicht Jahwe,
der Bundesgott. Es geht hier nicht um die Frage der Beziehung, in der
jeder Erloste zum Erloser steht — denn diese Beziehung wird nie aufgeldst
werden — sondern um die Frage der Macht: Ist der Allherr willens, seine
Macht zum Wohl seines Knechtes zu verwenden? Oder wird er, der ver-
worfen hat, »auf ewig verwerfen«? Diese Gedanken sind eine schlimme
Versuchung, durch die Heilige je und dann gehen miissen. Wird er »keine
Gunst mehr erweisen«? Das hétte ndmlich zur Folge, dass er Asaph in
seiner Gerechtigkeit fiir immer verwerfen miisste, weil der wie alle Men-
schen ein Siinder ist. Wire wirklich »zu Ende seine Giite«, dann wire
es um uns geschehen, denn es ist, wie wir wohl wissen, nur deshalb noch
nicht gar aus mit uns, weil seine Gnadenerweise noch nicht zu Ende sind
144 Ps44,10;74,1; Rom 11,1.

145 Jer 30,11; Kla 3,22,

146  Ps76.8;78.8.
147  2Sam 24,14; Ps 25,6; 145.,9; Hab 3,2.
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und sein Erbarmen noch immer jeden Morgen neu ist (Kla 3,22.23). Und
das Volk Gottes weil3, dass seine Giite ewig wihrt, wie der Psalm 136
nicht weniger als 24-mal bezeugt. Asaph reiht Frage an Frage, da er,
nachdem er jede mit Nein beantwortet hat, noch immer keine Antwort
hat auf die Frage, warum Gott noch immer schweigt.

Da stellt sich die nichste Frage, ob Gott denn verstummt sei, ob »das
Wort aufgehort« habe. Das wire in der Tat das Ende, denn wenn Gott
schweigt, nehmen Finsternis und Tod {iberhand (Ps 28,1). Asaph scheint
das aber nicht glauben zu konnen, weshalb er weiter fragt:

»Hat Gott vergessen, gnidig zu sein?«: Aber wie sollte Gott ver-
gessen konnen, ist er doch nicht wie der Mensch, der Gott vergessen
kann (Jes 17,10), und ist er doch mehr als eine Mutter, die sogar ihr Kind
vergessen konnte, wihrend er seinem Volk versichert: »Ich werde deiner
nie vergessen« (Jes 49,15). Eine letzte Frage stellt der bedréngte Heilige
noch: ob »er im Zorn seine Erbarmungen verschlossen« habe. Kann
es sein, dass der Gott Abrahams und Davids aufgehort hat, barmherzig zu
sein? Darauf antwortet Hosea 11,8.9.

3. Gottes Weg ist im Heiligtum (V. 11-16)

Das Selah nach dem Vers 10 zeigt, dass hier ein neuer Abschnitt beginnt,
der ebenfalls mit einem Selah endet. Mit Vers 11 haben wir den Wende-
punkt im Lied erreicht.

11 Da sprach ich:
Das ist mein Kranksein:
»Die Rechte'*® des Hochsten'*’ hat sich veridndert'’.

»Da sprach ich«: Von hier an weicht das Dunkel aus der Seele Asaphs;
denn er spricht eine ganz entscheidende Wahrheit aus:

»Das ist mein Kranksein«, will sagen: Ich bin es, mit dem etwas nicht
stimmt. Der Fehler ist in mir zu suchen, nicht in Gottes Wegen und Gottes
Handeln mit mir. Es ist eine schlimme Krankheit, wenn wir denken: »Die

148 Ps118,15.16.
149 Ps7,18;9,3; 78,17.35.56.
150 Mal 3,6; Jak 1,17.
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Rechte des Hochsten hat sich verindert.« Die Rechte des Herrn ist sein
rettender Arm, der grofle Machttaten vollbringt (Ps 118,15). Die Rechte
des Herrn ist erhoht (Ps 118,16), zum Schwur erhoben (5Mo 32,40). Sie
dndert sich nicht. Die Rechte des Herrn ist letztlich der Retter selbst. Er
aber bleibt derselbe gestern, heute und in Ewigkeit (Hebr 13,8).

Diese Krankheit ist die Ursache zahlreicher Bekiimmernisse und zahl-
loser Seufzer, die alle nicht sein miissten: Viele Christen unterhalten fal-
sche und damit bose Gedanken iiber Gott. Das war die Ursache fiir die
lange hinausgezogene Seelenpein Hiobs. Er meinte, Gott sei unverhofft
sein Feind geworden, wo er doch die ganze Zeit sein einziger wirklicher
Freund war, und er habe sich in einen Grausamen verwandelt (Hi 30,21),
wihrend er die ganze Zeit der unverdndert barmherzige und innig mit-
fiihlende Vater blieb (Jak 5,11). Das war auch eine der Ursachen fiir den
sittlichen Ruin Israels in den Tagen Hoseas. Sie redeten Liigen {iber Gott
und unterhielten bose Gedanken iiber ihn (Hos 7,13.15; 13,9).

12 Der Taten'>' des HERRN will ich gedenken;

ja, deiner Wunder'*? von alters her'** will ich gedenken'*.
13 Ich will nachdenken iiber all dein Tun,

iiber deine Taten will ich sinnen.'

Jetzt quilt sich Asaph nicht mehr mit Nachdenken iiber frithere Zeiten,
in denen es ihm besser ging, oder damit, dass er sein Ergehen misst an
Gottes Werken in der Urzeit. Jetzt denkt er iiberhaupt nicht mehr an sich,
sondern will nur noch »der Taten des HERRN« gedenken, will nach-
sinnen Uber seine »Wunder, sein »Tun« und seine » Taten«. Er ist frei
geworden von sich selbst. Gliickliche Seele, die sich in Gott und seine
Werke versenken und sich selbst vergessen kann!

151  Ps28,5;107,24; 111,2.
152 Ps752;784.

153 5Mo 32,7.

154 Ps105,2; 119,27,

155 Ps63,7.
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14 Gott! Dein Weg'¢ ist im Heiligtum;'>’
wer'*® ist ein groBier Gott'>® wie Gott?

»im Heiligtum« erkennt Asaph Gottes Weg, wie in Psalm 73,17. Die-
sen Weg nennt er ganz richtig »deinen Weg«. Mein Weg wird mir immer
wieder sinnlos erscheinen, solange ich ihn nur als den meinen ansehe.
Kann ich aber sehen, dass es Gott ist, der mich so flihrt, und erkenne ich
damit, dass es eben doch sein Weg ist, fallt mir die Biirde von den Schul-
tern, die mich so lange gedriickt hatte. Nirgends ist die Seele freier und
nirgends ist sie gliicklicher, als wenn sie die Dinge im Licht des Heilig-
tums sehen kann. Dort wird Gott als der Heilige erkannt; und so erkennt
der Gléaubige, dass Gott in allen seinen Wegen, die er uns fiihrt, »heilig,
heilig, heilig« ist (Offb 4,8).

Im Heiligtum sieht man klar; hier sieht Asaph, dass Gott »ein gro-
BBer Gott« ist, ja, dass keiner ist wie er. Denn im Heiligtum steht ein
Altar, und auf diesem Altar werden nach Gottes Weisung reine Tiere
verbrannt. Gott ist heilig, darum brennt sein Zorn gegen die Siinde, aber
Gott ist auch Liebe, darum ldsst er das Feuer einen Stellvertreter ver-
zehren. Konnen wir, wenn wir auf Golgatha stehen, je daran zweifeln,
dass Gott treu und gerecht ist und dass er in all seinem Handeln nie
authort, Liebe zu sein? Hier haben wir das Licht, das uns jeden noch
so schweren Weg erhellt. Die Frage in der zweiten Verszeile ist eben-
falls der Erlosungsgeschichte entnommen. Auf der sicheren Seite des
Schilfmeeres fragten die erlosten Israeliten: » Wer ist dir gleich unter
den Gottern, HERR?« (2Mo 15,11). So weckt diese Frage Erinnerun-
gen an Gottes Macht, wie sie sich gegen die Feinde seines Volkes wen-
det und die Seinen befreit.

15 Du bist der Gott'®’, der Wunder tut'®',
du tatest kund deine Stirke unter den Volkern'®2,

156 Ps 18,22;25,4;51,15; 138,5.

157  Ps 73,17; Hab 2,20.

158  2Mo 15,11; Ps 35,10; 71,19; 89,7; 1K6 8,23.
159 @l

160 28l

161  Ps72,18.

162 2Mo 9,16.
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16 Mit deinem Arm'® erlostest du dein Volk,
die Sohne Jakobs'* und Josephs'®. (Sela.)

Gott ist »der Gott, der Wunder tut«. Er tat sie in der Erschaffung der
Welt, in der Erlosung seines Volkes, und er tut sie fortwéhrend in der
Erhaltung und in der Regierung der Welt. Fortwéahrend gibt er Licht und
Leben, erhilt alles Lebendige und erndhrt alle und alles. Und er tut grof3e
Wunder an Menschenkindern wie eben an Asaph: Er fiihrt sie aus dem
Dunkel des eitlen Griibelns und bésen Denkens heraus ans Licht, 1dsst
sie ihre eigene Torheit erkennen und damit Frieden und Wonne finden
in Gott und in seinen Wegen. Mit Asaph wollen wir lernen, es als ein Er-
16sungswunder anzusehen, wenn Gott gegen unser Verdienst und gegen
unsere Natur uns solche begliickende Einsicht gibt. Er schuldet es uns
nicht; er konnte uns unserer selbst gewéhlten Torheit iiberlassen und uns
in der Nacht der Verzweiflung versinken lassen.

»du tatest kund deine Stirke unter den Vélkern«: Hier denkt
Asaph wiederum an die Geschichte der Erlosung Israels. Dieses Volk
hatte es wahrlich nicht verdient, dass Gott es rettete; aber er tat es, weil er
es liebte und den Eid hielt, den er Abraham geschworen hatte (SMo 7.,8).
Und er lieB groen Widerstand erstehen gegen seine Errettungsabsicht,
um so seine Stirke kundzutun zum Zeugnis unter allen Volkern
(2Mo 9,16). Gott lasst immer wieder Feindschaft und Widerstand gegen
seine Erwihlten aufstehen, um an ihnen seine Treue, seine Weisheit und
seine Macht zu erweisen. So verherrlicht sich Gott in der Errettung,
Bewahrung und Vollendung seines Volkes. Er ldsst einen Mensch blind
zur Welt kommen, um an ihm seine Werke zu offenbaren (Joh 9,3). Er
lasst Lazarus durch Krankheit und Tod und seine Schwestern durch
Kummer und Leid gehen »um der Herrlichkeit Gottes willen, damit der
Sohn Gottes ... verherrlicht werde« (Joh 11,4).

Asaph muss daran denken, wie Gott mit seinem »Arm« sein »Volk«
erloste (2Mo 6,6; 13,3.9). Dieser Arm ist niemand anders, als der Mes-
sias und Heiland Israels, wie wir aus Stellen wie Jesaja 53,1 erkennen. Er
befreite die »Sohne Jakobs und Josephs« (2Mo 1,1), die nach Agyp-
ten kamen und sich gemdf3 der an Abraham, Isaak und Jakob gemachten

163 2Mo 6,6.
164  2Mo 1,1.
165 1Mo 48,5; Ps 78,67; 80,2; 81,6; 105,17.
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VerheiBungen dort sehr vermehrten (1Mo 15,5; 2Mo 1,1-7), um dann aus
Agypten gerettet zu werden (1Mo 15,13.14). Asaph erinnert sich daran,
dass Gottes Volk und sein Ergehen im Gnadenbund, d.h. in den an die
Viter gemachten VerheiBBungen, verankert sind (2Mo 2,24.25). Diese
Verheiflungen konnen nicht unerfiillt bleiben. Gott hat im Gnadenbund
den Grund zu allem Heil gelegt. Und hat er den Grund gelegt, wird er
auch den Schlussstein einsetzen lassen »unter lautem Zuruf: Gnade,
Gnade!« (Sach 4,7).

Wihrend Gott sein Volk rettete, tat er seine »Stiirke« an den Agyptern
kund (2Mo 3,19.20), indem er sie fiir ihre gotzendienerischen Grauel und
fiir ihren Widerspruch gegen Gottes Wort dem verdienten Gericht iiber-
gab (2Mo 13,15). Hitte es Asaphs Volk nicht ebenso verdient, von Got-
tes »Stirke« niedergeworfen zu werden, war es doch genauso gotzen-
dienerisch gewesen wie Agypten (siehe Hes 20)? Und verfiel es nicht im
verheiflenen Land den gleichen Griueln, derentwegen Gott die Amoriter
aus dem Land vertrieben hatte?

4. Gottes Weg ist im Meer (V. 17-21)

Zuerst hatte Asaph erkannt, dass Gottes Weg im Heiligtum ist. Nachdem
er das erkannt hat, kann er auch verstehen, dass Gottes Weg durch Don-
ner und Gewitter und Wasserfluten fiihrt. Gott ist heilig, auch wenn er
uns schwere Wege fiihrt. Dieser Abschnitt erinnert in vielem an Psalm 18
und an Habakuk 3.

17 Dich sahen die Wasser'®, o Gott,

dich sahen die Wasser: Sie bebten;'’

ja, es zitterten'*® die Tiefen'®.

18 Die Wolken ergossen Wasser'”;

das Gewolk lieB3 eine Stimme erschallen'”!,
und deine Pfeile fuhren hin und her'”.

166 Ps 114,3; Hab 3,10.
167 Ps78,13; Hab 3,8.

168  Hab 3,10.

169  Ps 78,15; 135,6.

170 Ps 68,10.

171 2Mo 19,18.19; Lk 9,35.
172 Ps 18,15; Hab 3,11.
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19 Die Stimme deines Donners'” war im Wirbelwind,
Blitze erhellten den Erdkreis;
es zitterte'” und bebte'” die Erde.

In den Versen 17-19 haben wir Erinnerungen an Gottes iibernatiirliches
Handeln in der Errettung. Als Israel am Schilfmeer stand und Pharao mit
seiner Armee immer néher riickte, sahen sie keinen Ausweg wie Asaph
und wie spiter ein Paulus (2Kor 4,8). Aber gerade da erschien Gott den
Seinen zur Befreiung. Auf diese Weise lehrt Gott sein Volk, dass es der
Stinde und den Feinden immer hilflos ausgeliefert ist (vgl. Rom 7,24),
dass es in sich weder Wissen noch Macht noch Mittel hat, sich zu
befreien, dass es immer Gott ist, der flir die Seinen streitet (2Mo 14,14).
Auf diese Weise lehrt er sein Volk, im Glauben zu wandeln (2Mo 14,31).
Da »sahen die Wasser dich, o Gott«. Sie sahen ihren Schopfer, und
vor ihm wichen sie zuriick, um seinem Volk Bahn zu machen. Auch David
beschreibt Errettungen, die er erfuhr, mit &hnlichen Ausdriicken (Ps 18,13-
16); ebenso Habakuk (3,14). Sie alle wollen damit sagen, dass Gott in der
Erlosung alle Kréfte der Natur seinen Absichten und damit dem Wohl des
erlosten Volkes dienstbar macht. Wir kdnnen noch allgemeiner sagen: In
der Erlosung handelt Gott gegen die Natur, indem er sie iiberwindet. Téte
er es nicht, miissten wir der Natur folgen, d.h. der Siinde und damit dem
Tod erliegen. Die »Stimme, der »Donner«, die »Blitze« (die hier auch
»Pfeile« genannt werden) und Erdbeben sind alles Naturerscheinungen,
die in der Sprache der Propheten fiir Gottes Handeln im Gericht iiber die
Gottlosen zur Befreiung der Gerechten stehen (siche Offb 4,5 und 16,18,
wo »Blitze, Stimmen und Donner« sowie »Erdbeben« genannt werden).

20 Im Meer!’¢ ist dein Weg,
und dein Pfad in grofien Wassern,'”’
und deine FuBispuren'” sind nicht bekannt.

Gottes Weg ist im Heiligtum und »im Meer«. Erst nachdem Asaph
Ersteres gesehen hat (V. 14), kann er Letzteres erkennen.

173 Ps 18,14;29,3; 81,8; 104,7.
174 Ps 18,8; Hab 3,10.

175  2Mo 19,18; Ri 5,4; Ps 68.9.
176  Ps 78,13.

177  Jes 43,16.

178  Ps 89,52.



Das dritte Psalmbuch 104

Weil das Schiff im Meer keine Spuren hinterldsst, ist sein Weg
dem natiirlichen Auge nicht erkennbar und daher unbegreiflich
(Spr 30,18.19). Gottes Gerichte sind wie groe Wassertiefen (Ps 36,7).'
So sind auch Gottes »Fullspuren nicht bekannt«, weil sie eben durchs
immer bewegte (Volker-)Meer fithren. Wir sind selbst mittendrin, darum
konnen wir sie nicht erkennen. Aber im Licht des Heiligtums sieht
Asaph das Licht (Ps 36,10) und kann zumindest so viel verstehen, dass
Gottes Weg durch das Meer dieser Welt der Siinde und der Siinder (vgl.
Jes 17,12.13) gut und heilig und gerecht ist. Er bleibt der Hirte Israels
(Ps 80,2), auch wenn Israel seine Wege nicht verstehen kann. Und er
wird sein Volk gegen alles Toben der Feinde und gegen alle Anfille von
Mutlosigkeit und Zweifel bewahren und in den sicheren Hafen fithren
(Ps 107,30).

21 Du hast dein Volk geleitet'® wie eine Herde'®!
durch die Hand Moses'®? und Aarons'®,

Gott hat in der Vergangenheit sein Volk geleitet »wie eine Herde«, schon
in den Tagen Moses (4Mo 27,17; siehe auch Jes 63,11), und so kann
Asaph glauben, dass Gott als der grofle Hirte der Seinen (Ps 23) es auch
ferner tun wird.

»Mose« wird hier zum ersten Mal in den Psalmen erwihnt. Es fol-
gen noch sieben Belege (90,1; 99,6; 103,7; 105,26; 106,16.23.32). Auch
»Aaron« wird hier zum ersten Mal genannt. Er wird danach noch acht-
mal erwihnt (99,6; 105,26; 106,16; 115,10.12; 118,3; 133,2; 135,19). In
Mose und Aaron hatte das Volk damals einen Mittler und einen Hohen-
priester. Beides haben wir als neutestamentliches Gottesvolk in Chris-
tus, unserem Herrn. Er ist der eine Mittler zwischen Gott und den Men-
schen (1Tim 2,5), der Mittler des besseren Bundes (Hebr 8,6); und er ist
der Hohepriester, der anders als Aaron siindlos ist (Hebr 7,26) und darum
nicht fiir sich selbst opfern musste (Hebr 7,27), sondern sich selbst als
Schlachtopfer fiir sein Volk dahingab. So hat er bewiesen, dass er die Sei-
nen liebt und bis ans Ende lieben (Joh 13,1) und darum fiir sie beten und

179  Hier steht fiir » Tiefe« das Wort tehom wie in 1Mo 1,2.

180 Ps23.3;.

181  4Mo 27,17; Jes 63,11; Ps 74,2; 78,52; 79,13; 80,2; 95,7; 100,3.
182 Ps99,6; 103,7; 105,26; 106,23.

183 Ps 133,2; 115,10.
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sie hindurchretten (Hebr 7,25) wird. Und darum wissen wir, dass nichts,
gar nichts und niemand uns je von ihm und von seiner Liebe wird schei-
den kénnen (Rom 8,35).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 77

»Ist ein Lehrpsalm, denn er gibt sich zum Exempel, wie man sich tros-
ten solle, wenn das Herzeleid kommt und das Gewissen betriibt ist, als
ziirne Gott mit ihm. Er spricht im 4. Vers, er sei so betriibt gewesen, dass
er nicht habe schlafen und auch nicht reden mégen und erzéhlt dieselben
schweren Gedanken ... Aber das ist der Trost dagegen: Dass man sol-
che Gedanken ausschlage (damit man sich selbst vergeblich krinkt), und
fasse dafiir ins Herz die Gedanken und die Wunderwerke Gottes ... Da
findet man, dass allezeit sein Werk gewesen ist, den Elenden, Betriibten,
Verlassenen zu helfen und die sicheren, stolzen Verdchter zu stiirzen, wie
er die Kinder Israel aus Agypten erldste. Darum heifien seine Wege ver-
borgen, da er da ist und hilft, wihrend man meint, es sei alles verloren«
(Luther, Summarien iiber die Psalmen)

»Inhaltsangabe: Wer auch der Verfasser des Psalms sein mag, jeden-
falls hat der Geist ihm das Muster eines gemeinsamen Gebetes fiir die
schwer betroffene Gottesgemeinde in den Mund gelegt, damit man in den
schwersten Verfolgungen nichtsdestoweniger Gebete zum Himmel sende.
Denn nicht nur der Schmerz einer einzelnen Person, sondern das Seufzen
und Klagen des erwihlten Volkes wird hier ausgesprochen. Doch ver-
kiindigen die Glaubigen auch die Erlosung, die einmal geschehen ist und
die ein Denkmal der fortwidhrenden Gnade Gottes war. Dadurch sollen
sie sich ermuntern und im Gebetseifer noch mehr bestiarken« (Calvin).

mDie Erde fiirchtete sich und ward still¢, sagt 76,9; »es zitterte und bebte
die Erde«, sagt 77,19 — dieser gemeinsame Gedanke ist die Schnur, an
welcher diese zwei Psalmen aufgereiht sind« (Delitzsch).

»Dieser Psalm handelt zuerst vom Kummer einer Seele, die qudlende
Fragen an sich selbst stellt, voller Zweifel und Angste ist und umsonst
versucht, in sich selbst oder in der Vergangenheit ein Licht fiir die Gegen-
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wart zu finden. Darauf folgt der Sieg iiber den Kummer durch die Er-
innerung an Gottes Liebe und Macht, wie sie sich in der Frithgeschichte
Israels manifestiert hatten ... Die Art, in welcher der Sdnger beim Durch-
zug durch das Schilfmeer verharrt, hat einige dazu gefiihrt, die Ent-
stehung des Psalms ins babylonische Exil zu verlegen. Die zwei grofen
Befreiungen, nimlich die Erlosung aus Agypten und die Erldsung aus
Babylon, waren im Denken der Juden immer miteinander verbunden,
indem die erste Errettung als das Unterpfand der spiteren galt. Diese
Beobachtung allein entscheidet aber nichts. Denn in den verschiedenen
Zeiten nationaler Niederlagen gingen die Gedanken der Treuen in Israel
immer wieder zuriick zu Gottes erstem grofen Akt erldosender Liebe;
auch andere Psalmen (78; 80 und 81) blicken zuriick auf den Exodus und
die Wunder, die Gottes Hand damals wirkte« (Perowne).

»Dies ist ein Lied von der Heilung des Kummers. Es beginnt mit der
Entschlossenheit, zu Gott zu schreien, und fihrt dann fort, die Ursache
dieser Entschlossenheit zu erkldren. Der Vers 11 ist der Wendepunkt des
Psalms: Von da an wird Dunkelheit und Kummer zu Freude und Lob ...
Im ersten Teil verdunkelt groe Schwachheit den Himmel, und da ist
kein Lied. Im zweiten horen wir ein groBartiges Lied und aller Kummer
ist vergessen. Der Unterschied liegt daran, dass einer zuerst iiber seinen
Kummer briitet, dann aber aufschaut zu Gott auf dem Thron. In der ers-
ten Hélfte dominiert das Ich, in der zweiten Hélfte wird Gott in seiner
Herrlichkeit gesehen« (Morgan).

»Auf den ersten Blick ist man geneigt, dieses Lied fiir einen der vie-
len Klagepsalmen zu halten, in denen der Beter seine personliche Not
vor Gott ausschiittet. Sieht man genauer zu, so macht man die Ent-
deckung, dass weder Krankheit noch Anfeindung noch das Bewusst-
sein der eigenen Schuld diese Klage verursacht. Was den Verfasser Tag
und Nacht nicht zur Ruhe kommen ldsst, ist vielmehr die Unbegreiflich-
keit des Weges, den Gottes Volk gefiihrt wird. Offenbar liegt Israel am
Boden, von Feindesmacht zerschlagen, von Gottes Zorn getroffen, als
ob es niemals sein »Augapfel« (SMo 32,10; Sach 2,12) gewesen wire, an
dem der Herr vor allen Voélkern seine Schutz- und Rettermacht bewies.
Gottes Gnade, die das Volk erwéhlte, hat sich in Zorn verkehrt, der es auf
ewige Zeit zu verstoflen scheint. Diese leidvolle Erfahrung, dass Gottes
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Tun so ganz anders wurde (V. 11), ist es, die dem Psalmisten so schwer
zu schaffen macht und sich ihm wie eine zu Boden driickende Last auf
die Seele legt« (Lamparter).

»Wie viele Asaphspsalmen hat auch dieser wieder seine Originalitit.
Zwar ist der Angefochtene schon wiederholt zu Wort gekommen (vgl.
Ps 73), doch kommt hier die Hilfe aus der Betrachtung und Erinnerung
an die Geschichte der Erlosung des Volkes Israel« (Brandenburg).

»Jeder, der den Druck diisterer Seelenlagen kennt, wird dankbar sein fiir
die Ehrlichkeit dieses leidenden Weggefihrten, aber auch fiir seinen Mut.
Die Erinnerung, welche zunichst nur zu quilenden Vergleichen fiihrte,
wird entschlossen neu untersucht, indem sie nicht mehr von der gegen-
wirtigen Aussichtslosigkeit gefdrbt werden darf, sondern der Sénger sie
in ihrem eigenen Licht leuchten und mit ihrer eigenen Logik sprechen
lasst. Am Ende des Psalms ist das zuerst dominierende »Ich« verschwun-
den, und die objektiven Fakten des Heils haben seine und unsere ganze
Aufmerksamkeit gefangen« (Kidner).

V. 3 — »Zeiten der Not missen Zeiten des Gebets sein, besonders Zeiten
innerer Not, in denen es scheint, als habe sich Gott von uns abgewandt.
Dann miissen wir ihn suchen, bis wir ihn finden« (Henry).

V. 4 — »Ich denke an Gott und stohne; ich denke noch, und mein Geist
verzagt. Der Sanger will damit sagen: Wenn er Gottes gedenkt, der ihm
einst so nahe war, so muss er stohnen, denn dieser Gott habe sich jetzt
ihm ganz und gar verborgen; sinnt er nun nach, wie er ihn wiederfinden
konne, so verwickelt er sich nur immer mehr in allerlei Dunkelheiten
und bringt nichts als ein ganz verzagendes Gemiit davon. Das »Selah< am
Schluss des Verses gibt dann einem Zwischenspiel Raum, welches diese
trostlose Lage zu weiterem Ausdruck bringt« (Déchsel).

V. 8-10 — »Das sind die groen Fragen, welche die gottesfiirchtigen Isra-
eliten stellen werden, wenn sie durch die letzte und grofle Drangsal am
Ende des Zeitalters hindurchmiissen. Hat Gott vergessen? Hat seine Giite
aufgehort? Ist sein Wort nicht mehr verlédsslich? Ist da nur Zorn und kein
Erbarmen mehr? Aber solche Fragen haben auch die Heiligen Gottes
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geplagt. Wie viele der Martyrer in den verschiedenen Zeitlaufen, sei es
unter dem heidnischen Rom oder unter dem pépstlichen, wobei das letz-
tere schlimmer war als das erstere, miissen sie dhnliche, die Seele peini-
gende Fragen gestellt haben« (Gaebelein).

V. 14 — »Gott, dein Weg ist heilig, wortlich: im Heiligtum, was ich auf
den Himmel beziehe. Der Sinn ist der: Die Wege Gottes sind hoch iiber
alle Welt erhaben, sodass wir, um sie wahrhaft zu verstehen, iiber alle
Himmel emporsteigen miissten« (Calvin).

»Wenn Gottes Weg im Meer ist (V. 20) und wir seine Schritte daher nicht
erkennen konnen, dann ist sein Weg auch im Heiligtum und damit in Hei-
ligkeit, wie er ja heilig ist, und wir miissen das, was wir nicht wissen, im
Licht dessen deuten, was wir von ihm wissen« (Grant).

V. 19 — »Eines Gewitters wird beim Durchgang Israels durchs Rote Meer
nicht erwéhnt; am nichsten grenzt daran, was in 2. Mose 14,24 von dem
Untergang der Agypter gesagt wird. Auf jeden Fall hillt der Dichter sich
an die einzelnen geschichtlichen Umstédnde nicht gebunden, sondern malt
die vollig unerwartete, furchtbar herrliche Errettung des ganzen Volkes
dhnlich aus wie David die seinige aus der Hand Sauls: Psalm 18,14ff.«
(Déchsel).

V. 20 — Gottes Weg ist in den Fliissen
Und in groflen Wassergiissen,
Und du spiirst nicht seinen Ful3;
So auch in dem Meer der Sorgen
Halt Gott seinen Pfad verborgen,
Dass man nach ihm suchen muss.
(zitiert bei Déchsel)

»Gott war zugegen und hinterlie in den Wogen doch keinen Abdruck
seiner Fiile. So war es einst, als er sein Volk wie eine Herde hinter sich
her durch Meerestiefen fiihrte; so ist es heute. Seine Verborgenheit hebt
die Tatsache nicht auf, dass er plan- und heilvoll am Werk ist. Keine
Gefahr ist so groB, dass er sie nicht bannen, keine Not so schwer, dass
er sie nicht wenden, kein Meer der Sorgen und Trédnen so tief, dass er
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nicht einen Pfad hindurchbahnen konnte. Deckt er seinen Rat nicht auf
(vgl. 2Mo 33,23), so bleibt doch sein Weg >heilig¢, d.h. wunderbar und
herrlich in aller Unbegreiflichkeit. Alles Fragen und Klagen darf ver-
stummen« (Lamparter).

V. 20.21 — »Er schlieft seine Besinnung mit zwei Beobachtungen.
Zunichst sagt er, dass die Wege des Herrn unausspiirbar sind: »dein Weg
ist im Schilfmeer<, wo noch nie ein Mensch hindurchgegangen ist und
nie einer nachfolgen konnte; sodann sagt er, dass Gott sein Volk retten
kann durch so wenige und so schwache Werkzeuge, wie es ihm gefallt:
»Du fiihrtest dein Volk wie eine Herde durch die Hand Moses und
Aarons«« (Dickson).

V. 21 — »Der Schlussvers gleicht wieder einem fréhlichen Credo, einem
Bekenntnis: Jahwe ist mein Hirte — auch wenn er Mose und Aaron zu
Werkzeugen hat« (Brandenburg).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 77

V. 3 — »suche ich ... ist ausgereckt ... weigert sich«: Ich habe die Per-
fekta mit deutschem Présens wiedergegeben, weil das erste und das
dritte Verb sog. Affektverben (Verben des Denkens, Redens und Emp-
findens) sind, die im Hebréischen fiir prasentische Sachverhalte das Per-
fekt bevorzugen; das zweite Verb markiert einen Zustand, und Zustands-
verben verwenden ebenfalls das Perfekt, um Présens zu markieren. Das
Prisens erhoht zudem den Eindruck der Unmittelbarkeit, was von Asaph
wohl gewollt ist: Er ldsst uns teilhaben an seinem Ergehen, das er durch
das Lied vergegenwirtigt.

V. 5 — »die Augenlider«, Somiirot, eigentlich »Schirme/Bewahrer« der
Augen; ein Wort, das nur hier vorkommt.

V. 9 — »das Wort«: >0meer, das vom &duflerst hdufigen Wort *amar,
»reden«, »sprechen«, gebildet ist, aber als Hauptwort selten ist; aufler
hier nur noch in Psalm 19,3.4; 68,12 und Hiob 22,38 belegt.
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V. 11 — »die Rechte des Hochsten hat sich verindert«: $anét jomin
czeljon, wortl. ein Andern der Rechten des Hochsten, wobei $andt als
ein Infinitiv des Verbums §anah aufzufassen ist. EIb und KJV deuten es
als einen Plural des gleichlautenden Nomens mit der Bedeutung »Jahr«.
Louis Segond tibersetzt: »Ce qui fait ma souffrance, C'est que la droite
du Treés-Haut n'est plus la méme ...«; Rev. Elb: »dass sich die Rechte des
Hochsten gedndert hat«. Das ergibt einen guten Sinn. Asaph leidet dar-
unter, dass er wéihnt, Gott habe sich verdndert, er habe seine Treue ge-
brochen, er sei gegeniiber seinem Volk nicht mehr derselbe. Luther wie-
derum hat eine andere Deutung dieses Verses: » Aber doch sprach ich: Ich
muss das leiden; die rechte Hand des Hochsten kann alles dndern.«

V. 15.16 — »du tatest kund ... du erlostest«: Ich habe — anders als Elb,
Rev. Elb, Ziircher, Schlachter — das deutsche Imperfekt gewéhlt, weil
Asaph nicht die nunmehr giiltige Tatsache bezeugt, das Gott sich ge-
offenbart und dass er Erlosung gewirkt habe, sondern weil er, wie die
Verse 17-19 zeigen, von einem besonderen historischen Handeln Gottes
spricht. Am Schilfmeer tat Gott seine Macht kund, dort erldste er sein
Volk.

V. 17 — »sie bebten«: jahilii. Das Verb halah (Wurzel: hyl) steht hdufig
fiir »unter Geburtsschmerzen beben« (Jes 13,8; Jer 4,31; Mi 4,10), aber
meist allgemein fiir beben vor Angst. Man beachte, wie die beiden Ver-
ben »beben« und »zittern« dieses Verses auch in 5. Mose 2,25 stehen:
»Die Vilker ... werden vor dir zittern und beben.«

»die Tiefen«: tahomot, das gleiche Wort, das in 1. Mose 1,2 steht,
dort allerdings in der Einzahl tahom.

V. 20 — »ist dein Weg«: Ich habe das Hebriische, das keine Kopula ent-
hilt, mit Gegenwart iibersetzt (Ziircher: Vergangenheit), weil ich der
Meinung bin, dass Asaph nicht mehr an das in Verse 17-19 geschilderte
Geschehen am Schilfmeer denkt, sondern daraus die immer giiltige
Wahrheit erkennt: Gottes Weg, den er mit seinem Volk geht, ist immer
im Meer.

»dein Pfad«: Hier steht das nur noch in Jeremia 18,15 belegte Wort
$obil, das der arabische Koran regelmifig fiir den »Weg Allahs« ver-
wendet.
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»deine Fuflspuren«: <iqqabot, das noch in Psalm 89,52 belegt ist. Es
ist vom Hauptwort ‘€qaeb, »Ferse«, gebildet, das wiederum im Namen
Jakob, jacaqob, enthalten ist, das wortlich bedeutet »er ferst«, d. h. macht
etwas an (Esaus) Ferse.

Psalm 78
Gott, der Gott der Treue (5Mo 32,4)

Im Psalm 77 hatte Asaph »die Tage vor alters, die Jahre der Urzeit«
durchdacht (V. 6). Hier singt er ein Lied von diesen Jahren. Er hatte
erkannt, dass Gottes Weg im Meer ist (77,20). Hier nun beschreibt er
diesen Weg, den Gott mit seinem Volk durch die Jahrhunderte gegangen
ist. In Psalm 77,10 spricht Asaph von Gottes Zorn, in Psalm 78 ist der
gottliche Zorn ein wiederkehrendes Thema (V. 21.31.38.50.59.62). In
Psalm 77,11 nennt Asaph Gott den Hochsten wie Psalm 78,17. Der Sén-
ger erinnerte sich in Psalm 77,12 der fritheren Wunder des HERRN; in
Psalm 78,4 sagt er, woher er und andere Israeliten iiberhaupt von solchen
Wundern wussten: Weil die Viéter den Sohnen und diese ihren Séhnen
wiederum von den Taten Gottes erzdhlt hatten (78,3-6). Der 77. Psalm
schlieft mit Asaphs Erinnerung, dass Gott sein Volk einst durch Mose
und Aaron fiihrte wie eine Herde; der 78. Psalm schlie8t mit David, den
Gott zum Hirten seines Volkes machte.

Dies ist der langste der historischen Psalmen, in denen Gottes Handeln
mit seinem Volk Israel besungen wird. Der Psalm ist ein anschauliches
Beispiel dafiir, wie die Bibel Gottes Volk geschichtsbewusst machen will.
Denn erstens geschah Gottes Heil in der Geschichte der Menschen; sein
Heil ist selbst historisches Geschehen, weshalb wir von Heilsgeschichte
reden. Und zweitens lehrt Gott sein Volk durch die Geschichte. Asaph
bietet einen Uberblick vom Auszug aus Agypten an bis zur Thronbestei-
gung Davids. Diese Geschichte ist gleichzeitig Lehre. Das Volk soll von
den Fehlern der Viter lernen. Das erinnert uns an einen Abschnitt im
1. Korintherbrief, wo Paulus den Christen sagt, dass die Dinge, die Israel
widerfuhren, uns zur Belehrung geschrieben sind (1Kor 10,1-6.11).

Die ausfiihrliche Einleitung nennt die Absicht des Tempelsingers:
Er will dem Volk Gottes in Erinnerung rufen, dass es die Pflicht einer
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jeden Generation ist, die Worte und Werke Gottes an die nachkommende
weiterzureichen, damit das Volk Gottes im Glaubensgehorsam verharre
(V. 1-8). Darauthin fahrt der Sénger fort und berichtet von ebendiesen
Werken Gottes und dem Weg, den er sein Volk seit dem Auszug aus
Agypten gefiihrt hat, aber auch vom Starrsinn und Unglauben dieses Vol-
kes (V. 9-41). Dann setzt er erneut ein bei den Wundern Gottes in Agyp-
ten, um an seinem gerechten Gerichtshandeln an den Agyptern noch
deutlicher zu zeigen, wie grof3 seine Gnade mit seinem Volk war, das er
im Gericht verschonte. Trotzdem fuhr das Volk in der Siinde des Eigen-
willens fort, auch im Land der VerheiBung (V. 42-58). In diesem Licht
verstehen wir, warum Gott seinem Volk ziirnte und es dem Schwert der
Feinde und der Gefangenschaft preisgab (V. 59-64), und wir verstehen
auch, dass es nichts als Gnade war, dass er einen David erwihlte, der das
Volk weidete und sicher fiihrte (V. 65-72).

In Vers 52 vergleicht Asaph Gott mit einem Hirten, der sein Volk
fihrt; in den Versen 70-72 ist David der Hirte des Volkes Gottes. Got-
tes Absicht, als Hirte sein Volk zu weiden, wird in einem und durch einen
Menschen verwirklicht, am Ende durch den Messias. Der Psalm endet
mit einer indirekten Weissagung auf den Messias und mit der Wahrheit
der gottlichen Erwdhlung (V. 67-72). So lehrt uns die Geschichte, dass es
fiir das Volk Gottes nur durch Gottes Gesalbten und Gottes Gnade Hoff-
nung geben kann. Wo der Mensch alles verdorben hat und die Siinde
Gottes Bund gebrochen hat, bleibt als einziger Ausweg und als einzige
Moglichkeit Gottes Gnade; und alles, was der Mensch nicht vermochte,
vermag der gesalbte Retter und Konig.

Man kann den Psalm in folgende sieben Teile gliedern:

Appell an das Volk Gottes (V. 1-8)

Die Treulosigkeit Ephraims (V. 9-11)

Die Wunder Gottes (V. 12-16)

Der Unglaube des Volkes (V. 17-39)

Die Gerichte und die Rettungen Gottes (V. 40-58)

Gottes Zorn nach einer langen Geschichte der Siinde (V. 59-64)
Gottes Zorn iiber die Feinde und Gottes Liebe zu seinem Volk
(V. 65-72)

A ol
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Ein Maskil; von Asaph.

Dies ist der 10. von insgesamt 13 Maskil-Psalmen (Ps 32; 42; 44; 45;
52; 53; 54; 55; 74; 78; 88; 89; 142); im 3. Psalmbuch heilen noch
Psalm 88 und 89 so; zum ersten Mal steht das Wort in der Uberschrift
von Psalm 32. Ein Maskil ist ein Lehrgedicht; zur ndheren Bedeutung
sieche Psalm 74. Zum vorliegenden Psalm schreibt Clarke: »Dies ist der
zehnte der Maskilpsalmen, die alle Unterweisung enthalten fiir Israels
treuen Uberrest zur Zeit des Endes. In der Stunde ihrer grofiten Drangsal
wird ihr Glaube durch den Geist Gottes erhalten, der ihre Herzen auf die
Geschichte ihres Volkes lenken wird, aus der sie die notwendigen war-
nenden und ermunternden Lektionen gewinnen.«

1. Appell an das Volk Gottes (V. 1-8)

1 Hore, mein Volk, auf meine Weisung'®*!
Neigt euer Ohr'®’ zu den Worten meines Mundes!

»Hore, mein Volk«: Mit diesem Appell wendet sich der Lehrer an das
Volk Gottes wie Mose zu seiner Zeit (SMo 4,1; 32,1) und wie spéter der
Prophet an sein abtriinniges Volk (Jes 1,2). Wer darf es wagen, das Volk
Gottes aufzurufen, auf die Worte seines Mundes zu héren? Nur wer von
Gott beauftragt ist. Deshalb konnte Asaph sagen: »Hére ... auf meine
Weisung!«, denn er weif}, dass sie zwar iiber seine Lippen geht, aber
eigentlich Gottes Weisung ist.

2 Ich will auftun meinen Mund zu einem Spruch,'¢
will Ritsel'®” sprudeln lassen aus der Vorzeit.'®

Diesen Vers zitiert Matthéus, indem er vermerkt, er habe sich erfiillt, als
unser Herr anfing, in Gleichnissen zum Volk zu reden (Mt 13,35). Dabei

184 5Mo4,1; Jes 1,2; Joel 1,3.

185  Ps45,11; Spr 22,17; Jes 55,3; Jer 34,14.
186  Ps49,5; Spr 1,6.

187  Ps49,5; Spr 1,6.

188  Ps 77,6; Mt 13,35.
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nennt er Asaph einen Propheten. Was kennzeichnet dessen Lied, {iber-
haupt die Worte der von Gott gesandten Propheten? Es sind sechs Dinge:

1. Der Prophet hat grofle Freimiitigkeit, denn sonst wagte er nicht das
Volk aufzufordern, auf seine Worte zu horen (V. 1). Woher hat er sie? Er
weil}, wer er durch Gottes Berufung ist, wie wir auch an Johannes dem
Téaufer ablesen konnen. Er wusste von sich: »Ich bin die Stimme eines
Rufenden in der Wiiste« (Joh 1,23).

2. Der Prophet ist jemand, der gelernt hat, auf Gottes Reden zu hoéren:
»Was wir gehért haben ...« (V. 3; siche auch Jes 50,4.5; 1Jo 1,1). Das
erklart die groe Gewissheit, mit der die Boten Gottes stets gesprochen
haben (sieche auch 1Thes 1,5).

3. Der Prophet spricht in einem »Spruch« und »Rdtseln« wie Salomo
(Spr 1,6) oder Hesekiel (Hes 17,2; 21,5).

4. Der Prophet verkiindet die Ruhmestaten, die Stirke und die Wun-
der des HERRN (V. 4), denn das ist das Zeugnis des Geistes (Joh 16,14),
der in allen Propheten war (1Petr 1,11).

5. Der Prophet deckt die Siinde und die Siinden des Volkes auf
wie ein Micha (Mi 3,8) und wie die neutestamentlichen Propheten
(1Kor 14,24.25) und begriindet damit den Zorn und die Zornesgerichte
Gottes, die iiber das Volk gekommen sind; denn dazu ist der Geist vom
Vater und vom Sohn in die Welt gesandt worden (Joh 16,8-11).

6. Der Prophet spricht vom Gesalbten Gottes, durch den das Volk Ver-
gebung der Siinden, Erlosung und endgiiltig Errettung erfahren wird.

Asaph leitet hier ein Lied ein, das von der Untreue des Volkes zeugt;
ebenso lehrt der Herr in seinen Gleichnissen, dass nach der Riickkehr des
Konigs in den Himmel das Reich, das er der Verwaltung seiner Knechte
hinterlassen sollte, von Siinde und Untreue befallen wiirde.

Die Taten Gottes aus der Vorzeit scheinen fiir jedermann verstdndlich
und eindeutig zu sein. Warum nennt sie Asaph »Rétsel«? Es ist wohl so,
dass wir nicht ohne Weiteres die Tragweite der historischen Geschehnisse
erfassen, und es scheint, dass wir noch weniger die Lektionen verstehen,
die diese uns lehren, sodass wir den Dienst der Propheten nétig haben,
die das nur scheinbar Einsichtige unseren von Star verschleierten Augen
erkennbar macht. Es mag uns unbegreiflich erscheinen, wie das Volk
Gottes so verkehrt sein kann, dass es auf Gottes Gnadenerweise nur mit
Widerspruch und Unglauben antwortet; aber wirklich unbegreiflich ist,
wie Gott ein solches Volk nicht endgiiltig versto3t, sondern dessen Ver-
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sagen zum Anlass nimmt, seine Heilsabsichten zu verwirklichen. Das
sind die groflen »Rétsel«, von denen Asaph singt.

»ein Spruch«: hebr. chidah. Das Ritsel, das Simson stellte, heift
in Richter 14,12-19 wie hier chidah, ebenso die Rétsel, mit denen die
Konigin von Scheba Salomo auf die Probe stellte (1Ko 10,1), auch die in
Form eines Ritsels vom Propheten Hesekiel an Israel gerichtete Schelt-
rede (Hes 17,2). Im Psalter steht das Wort nur noch in Psalm 49,5, wo
es ebenfalls mit »Rdtsel« Uibersetzt ist. Auch in 4. Mose 12,8 steht es flr
ritselhafte Rede. Der letzte Beleg findet sich in Daniel 8,23, wo es die
Bedeutung von »Rdénke« hat.

3 Was wir gehort und vernommen

und unsere Viter uns erzihlt'*® haben,

4 wollen wir nicht verhehlen ihren Sohnen,
wollen dem kiinftigen Geschlecht' erzihlen

die Ruhmestaten des HERRN und seine Stirke,'*!
und seine Wunder, die er getan hat.'*

Was Gott in der Geschichte gewirkt hatte, das mussten die Viter ihren
Sohnen erzdhlen. Auf diesem Weg wurde der Glaube im Volk Gottes
erhalten.

Gott gab nicht jedem Israeliten privat eine Offenbarung, wie er sie
einst einem Mose gab; sondern durch Mose gab er ganz Israel sein Wort.
Und er wirkte nicht fiir jede Generation neu das grole Werk der Errettung
und lieB nicht jedes Mal wieder Zeichen und Wunder geschehen. Er tat
sein Werk einmal, und er iiberlieferte sein Wort ein fiir alle Mal. Das nie-
dergeschriebene und von Generation zu Generation weitergereichte und
immer wieder abgeschriebene Wort mit der Kunde seiner Rettungstat
waren danach das Mittel, durch das er im Volk Gottes den Glauben erhielt.
Das aber zeigt uns, wie wichtig es ist, dass die Viter ihren Kindern das
Wort Gottes einscharfen (5Mo 6,7) und sie die gro3en Taten Gottes in der
Geschichte seines Volkes lehren. Tun sie es nicht, geschieht, was in der
auf Josua und seine Zeitgenossen folgende Generation geschah. In Rich-
ter 2,7 lesen wir: »Das Volk diente dem HERRN alle Tage Josuas und
189 Ps44,2; Jes 38,19,

190 5Mo 4,9; Ps 71, 18; 79,13; 145.4.

191 2Mo 10,2; 77,12.15.
192 2Mo 10,2.
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alle Tage der Altesten, die ihre Tage nach Josua verlingerten, die das
ganze grofle Werk gesehen hatten, das er fiir Israel getan hatte.« Offen-
sichtlich versdumten sie es aber, diese Werke der ndchsten Generation
zu verkiindigen: »Und auch das ganze selbige Geschlecht wurde zu sei-
nen Vitern versammelt. Und ein anderes Geschlecht kam nach ihnen auf,
das den HERRN nicht kannte und auch nicht das Werk, das es fiir Israel
getan hatte« (Ri 2,10). Das aber hatte bose Folgen, denn wir lesen im
ndchsten Vers: »Und die Kinder Israel taten war bose war in den Augen
des HERRN und dienten den Baalim« (Ri2,11).

»Was unsere Viter uns erziahlt haben«: Wohl uns, wenn wir Viter
hatten, die uns von den groflen Taten Gottes zu berichten wussten. Das
ist ein grofes Vorrecht, aber auch eine groe Verpflichtung. Wir sind nun
schuldig, unseren Kindern zu erzdhlen, was wir empfangen haben. Es ist
auffallig, dass Asaph sagt, wir wollten es »ihren Sohnen« vermitteln,
nicht »unseren Sohnen«. Wir schulden es unseren Vitern, dass wir es
unseren Kindern weiterreichen, weil »unsere Sohne« eben auch Sohne
»unserer Viter« sind.

Es sind drei Dinge, die wir verkiindigen wollen: »die Ruhmestaten
des HERRN und seine Stirke und seine Wunder«. Das, was der
HERR an seinem Volk in der Vergangenheit gewirkt hat, lehrt uns, wer
er ist, was er will und was er vermag. Erkennen wir ihn und seine Werke,
hat unser Glaube festen Grund.

Mit Gottes »Ruhmestaten« sind seine Werke gemeint, die sein Volk
immer neu bewegt, ihn zu riihmen. Diese Werke verkiinden »seine
Stiarke«, denn keiner aufler ihm vermag sie zu tun. In ihnen entfaltet
er seine Macht und seine Weisheit und wirkt dabei zum Heil und zum
Segen seines Volkes. Dabei tut er »Wunder«, und das nicht nur durch
seine Machttaten. Denn seine Vollkommenheit miisste sein Volk ver-
urteilen, und seine Macht miisste es vernichten. Dass das nicht geschieht,
ist eines der groften aller Wunder Gottes. Er bleibt gerecht, und sein siin-
diges Volk bleibt gesegnet. Wie das moglich ist, hat seit jeher die Knechte
und Propheten Gottes im Alten und die Apostel und Lehrer im Neuen
Testament iiber die MaBen verwundert und begliickt (siehe Jes 45,21;
Ro6m 3,25.26).
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5 Er stellte ein Zeugnis'>® auf in Jakob

und gab ein Gesetz in Israel

und gebot unseren Viitern,

es ihren Sohnen kundzutun;

6 damit es kenne das kiinftige Geschlecht,

die Sohne, die geboren werden sollten,

und sie aufstinden und es ihren Sohnen erzihlten';

»Er stellte ein Zeugnis auf in Jakob«: Der Vers 4 sprach von Gottes
Wundern, die er in seinem Heilshandeln an seinem Volk wirkte, dieser
Vers spricht vom Wunder der géttlichen Offenbarung. Er offenbarte sich
den Erzvitern und dem Mose, und er gab ihnen als erlostem Volk sein
Gesetz, das hier »Zeugnis« genannt wird. Die Lade, bei der eine Abschrift
des Gesetzes zum Zeugnis verwahrt werden musste (SMo 31,24-26), hiel3
deshalb »Lade des Zeugnisses« (2Mo 25,22). Das Wort und Gesetz Got-
tes insgesamt wird auch »Zeugnis« genannt (Ps 19,8). Die zweite Vers-
halfte, die mit anderen Worten die gleiche Aussage wiederholt, bestétigt
diese Erkldrung: Gott »gab ein Gesetz in Israel«. Man vergleiche hier-
mit auch Jesaja 8,16: »Binde das Zeugnis zu, versiegele das Gesetz unter
meinen Jiingern!«

Beim »Zeugnis« wird Asaph auch an einen ganz bestimmten Teil
des Gesetzes gedacht haben, ndmlich an das Lied, das Mose die Israeli-
ten lehren musste am Vorabend ihres Einzuges in das gelobte Land. Der
Zweck jenes Liedes war folgender: »Und es wird geschehen, wenn viele
Ubel und Drangsale sie treffen, so wird dieses Lied Zeugnis gegen sie
ablegen; denn es wird nicht vergessen werden aus dem Mund ihrer Nach-
kommen« (SMo 31,21).

»und gebot unseren Vitern, sie ihren Sohnen kundzutun«: Die
gottliche Offenbarung des Gesetzes geschah nur einmal, aber das Gesetz
wurde in Israel iliber die Generationen erhalten, indem die Viter ihre
Sohne das Gesetz lehrten (5Mo 6,7). Ebenso verhélt es sich mit der neu-
testamentlichen Offenbarung, die einmal den von Gott erwihlten Apo-
steln und Propheten gegeben wurde (Jud 3). Was diese lehrten, muss-
ten ihre Schiiler an die néchste Generation vermitteln: » Was du von mir

193 Ps 19,8; 81,6.
194 2Mo 10,12; 5Mo 6,20-25.
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in Gegenwart vieler Zeugen gehort hast, das vertraue treuen Leuten an,
welche tiichtig sein werden, auch andere zu lehren« (2Tim 2,2).

»damit es kenne das kiinftige Geschlecht«: Anfangend von Vers 3
ist das bereits die vierte Generation, und damit, dass diese es »ihren Soh-
nen erzihlen, ist die fiinfte Generation iiber Gottes grof3e Taten unter-
richtet worden.

7 und sie auf Gott ihr Vertrauen setzten

und die Taten Gottes nicht vergifien'

und seine Gebote hielten'*;

8 und sie nicht wiirden wie ihre Viiter,

ein trotziges und widerspenstiges'’’ Geschlecht,
ein Geschlecht, das nicht festigte sein Herz,
und dessen Geist nicht treu war gegen Gott.

»und auf Gott ihr Vertrauen setzten«: Das ist der Zweck aller Be-
lehrung; das ist das letzte Glied in der Kette, die damit begann, dass
Asaph lehrte und seine Zeitgenossen horten (V. 1). Ohne Horen gibt es
kein Glauben, und ohne Glauben keinen Bestand (Jes 7,9). Das ist nicht
etwa erst neutestamentliche, sondern wie wir hier und an zahllosen an-
deren Stellen sehen, alttestamentliche Lehre, wie wir bereits an Abraham
lernen (1Mo 15,6).

Gott unterweist uns, damit wir unser Vertrauen auf ihn setzen
(Spr 22,19). Darum darf das Volk »die Taten Gottes nicht vergessen,
denn ohne Kenntnis Gottes und seiner Taten hat der Glaube nichts,
auf das er sich stiitzen kann. So bewirkt die Verkiindigung den Glau-
ben (Rém 10,17), und der Glaube befdhigt das Volk, »seine Gebote zu
bewahren«. Ohne Glauben (siche V.22) miissen sie zwangslaufig so
werden, oder besser: so bleiben »wie ihre Viiter, ein widerspenstiges
Geschlecht«. Denn ohne Glauben ist es unmdglich, Gott zu gefallen
(Hebr 11,6); ohne Glauben kdnnen wir Gott nur widersprechen und uns
selbst verwirklichen. Ohne glauben kann niemand »sein Herz festigen«,
kann niemand »treu sein gegen Gott«.

195 5Mo 8,11; Ri 2,10.
196 Ps105,45.
197 V. 17.40.56; 5Mo 1,26; 31,27; Hes 20,8.13.21.
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2. Die Treulosigkeit Ephraims (V. 9-11)

Der Sanger ruft zu Beginn seines Lehrgedichts die Siinde Ephraims in
Erinnerung und begriindet damit, warum Ephraim verworfen werden
musste, wie er gegen Ende seines Liedes sagt (V. 67). Wie groB3 die Treu-
losigkeit Ephraims ist, erscheint im Licht der nachstehend geschilderten
Tatsachen: Gott war in einen Bund mit seinem Volk getreten (V. 10), er
hatte Wunder an ihm getan, indem er es befreite, fithrte und versorgte
(V. 11-16). All das machte die Siinde Ephraims umso groBer und un-
entschuldbarer. Seine Siinde bestand in dreierlei:

* Ephraim versagte am Tag der Schlacht (V. 9): Es hatte nicht die
Kraft zum Guten.

* Ephraim verweigerte den Bundesgehorsam (V. 10): Es hat nicht
den Willen zum Guten.

* Ephraim vergal} die Taten Gottes (V. 11): Es hatte keine Erkenntnis
des Guten mehr.

Diese drei Dinge — Kraftlosigkeit, Unfreiheit, Blindheit — definieren den
Menschen als Siinder. Somit ist Ephraim hier lediglich Beispiel fiir das
ganze siindige Israel.

9 Die Sohne Ephraim, geriistete Bogenschiitzen,
wandten sich um am Tag der Schlacht.'”

»Die Sohne Ephraims« werden als Beispiel fiir alle {ibrigen Stimme
herausgegriffen. Ephraim bekam im Segen Jakobs, den er iiber die bei-
den Sohne Josephs aussprach, den Vorrang (1Mo 48,20); darum wurde
Ephraim zum fiihrenden Stamm bis in die Zeit der Richter. Josua, der
den Kindern Israel das Land austeilte, war aus dem Stamm Ephraim
(4Mo 13,8). Das Zelt der Zusammenkunft stand in Silo und damit im
Stammesgebiet Ephraims. In den Propheten, besonders bei Hosea, wird
offenbar, dass Ephraim im Gotzendienst dem Rest des Volkes voran-
ging (Hos 4,17). Darum wird er auch hier stellvertretend fiir ganz Israel
genannt.

198  Ps 20,1; 140,8; Spr 24,10.
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Wenn die Israeliten hier »geriistete Bogenschiitzen« heiflen, dann
sollten wir das im iibertragenen Sinn verstehen. Wer als Krieger geriistet
ist, darf gerade am »Tag der Schlacht« nicht zuriickweichen und um-
kehren. Erstens hat er keine Ursache dazu, weil er hinldnglich geriistet
ist, zweitens ist er als Krieger verpflichtet, gerade am Tag des Kampfes
den verordneten Kampf zu kdmpfen. Dem Feind den Riicken zeigen,
ist feig und treulos. Dabei waren sie von Gott mit allem versehen und
geriistet, um zu siegen, auf alle Fille besser als irgendein anderes Volk
(siche Ps 147,19-20). Aber all das niitzte ihnen nichts, weil sie nicht
glaubten (Hebr 4,2). Warum hatten sie am Tag des Kampfes keinen Glau-
ben? Sie hatten es nicht gelernt, »auf Gott ihr Vertrauen« zu setzen
(V. 7). Und warum hatten sie das nicht gelernt? Weil sic »die Taten Got-
tes« vergessen hatten (V. 7). Die Kenntnis der groBen Werke Gottes ist
eines der Mittel, das Gott verwendet, um unseren Glauben zu ndhren und
zu stiarken. Darum miissen wir die Geschichte, die Gott mit seinem Volk
gemacht hat, kennen, denn in ihr sehen wir ebendie grof3en Taten Gottes.
Ein Volk, das die grolen Werke Gottes nicht mehr kennt, wird bald vom
Weg abkommen und den Gotzen verfallen (siehe oben V. 3-4). Die neu-
testamentliche Entsprechung findet sich in 1. Johannes 1,1-3 und 5,21.

10 Sie hielten nicht den Bund Gottes'”

und weigerten sich, in seinem Gesetz zu wandeln®”;
11 sie vergaBlen®! seine Taten und seine Wunder,
die er sie hatte schauen lassen.

»Sie hielten nicht ...« ist ein Beweis der Schwachheit des Fleisches.
»sie weigerten sich ...« ist ein Beweis der Bosheit des Fleisches.
Der natiirliche Mensch ist unfihig zum Guten und stark zum Bosen.

Entsprechend »vergallen sie seine Taten«. Das geschah zwar auch aus

Schwachheit, aber es war auch ein Beweis von Bosheit. Wen man liebt

und wem man dankbar ist, den vergisst man nicht. Die Vergesslichkeit

des Volkes Gottes zeigt, dass es Gott nicht liebt und fiir seine Wohltaten
keinen Dank im Herzen hat. Das ist aber ein groBes Ubel, und dieses

Ubel macht den Erlosten wieder blind, stoBt ihn also zuriick in das Dun-

199  Ps103,18.
200  2Ko 17,15; Neh 9,16; Hes 20,21.
201 Ps106,13.
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kel, aus dem er erlost worden war. Petrus sagt, wer die einst erfahrene
Reinigung von seinen Siinden erfahren, aber wieder vergessen hat, ist
blind geworden (2Petr 1,9).

»seine Wunder, die er sie hatte schauen lassen«: Wie oft erinnert
Mose in seinen Abschiedsreden in 5. Mose daran, dass das Volk mit
eigenen Augen die Wunder Gottes gesehen hatte (SMo 3,21; 4,9; 7,19;
10,21; 29,3)! Aber das alles konnte das Herz des Volkes nicht verdndern.
Was unsere Sinne wahrnehmen, hat keine Kraft, unseren Willen Gott
zuzuneigen. Diese Kraft hat allein das Wort Gottes, wenn es durch Got-
tes Geist wirksam gemacht wird. So hat hier der Volksmund ganz recht,
wenn er sagt: »Aus den Augen, aus dem Sinn!« Der natiirliche Mensch
mag sich im Spiegel betrachtet haben, aber er vergisst alsbald, was er da
gesehen hat (Jak 1,22-24).

3. Die Wunder Gottes (V. 12-16)

In diesen Versen werden vier grofle Werke Gottes genannt, die alle dem
Volk zu Heil und Nutzen waren:

» Gott tat Wunder in Agypten und erniedrigte so den Bedriicker sei-
nes Volkes (V. 12).

* Er spaltete das Meer und entwand damit sein Volk endgiiltig dem
Zugriff der Agypter.

e Er leitete sie durch unbekanntes Land, in welchem sie sich ohne
seine Fiihrung verirrt hitten (vgl. Ps 107,4-6).

» Er spaltete Felsen in der Wiiste und versorgte sie.

12 Er tat Wunder vor ihren Vitern
im Land Agypten?, im Gefilde Zoan"”,

Gott tat »Wunder vor ihren Viitern« zuerst durch die Hand Moses vor
seinem Volk (2Mo 4), dann sandte Gott zehn iibernatiirliche Plagen iiber
»Agypten, das Gefilde Zoans«, mit denen er die Agypter samt ihren

202 5Mo 4,34; Ps 135,9.
203 V.43;4Mo 13,22; Jes 19,11; Hes 30,14.
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Gottern richtete (sieche 2Mo 12,12). Zoan war der Name der alten Haupt-
stadt Agyptens (4Mo 13,22; Jes 19,11) und steht somit stellvertretend fiir
ganz Agypten.

13 Er spaltete das Meer?* und fiihrte sie hindurch,
liel die Wasser stehen wie einen Damm.

Gott »liel die Wasser stehen wie einen Damm«: Wasser hat nicht die
Eigenschaft zu stehen; es geht gegen die Natur des Wassers. Aber damit
demonstriert Gott gerade das, was in der Errettung geschieht, sie ist dia-
metral entgegengesetzt der Natur des siindigen Menschen. Die Siinde
zieht den Siinder herab in die Fluten des Todes. In der Errettung {iber-
windet Gott diese Kraft, der in dieser Welt alles unterworfen ist, und
fithrt seine Erlosten einen Weg, der jedem Zugriff des Todes entzogen
ist. In Christus iiberwindet der Glaubige Siinde, Tod und Verdammnis
(Rom 8,37).

14 Und er leitete sie bei Tag mit der Wolke
und die ganze Nacht mit dem Licht eines Feuers.””

»mit der Wolke und ... mit dem Licht eines Feuers«: In der Wolken-
sdule hatte Israel des Tags ein Licht, das heller leuchtete als das Licht
der Natur. Wir brauchen die Wolkensdule fiir unseren Weg durch die
Welt der Menschen; denn das natiirliche Licht des menschlichen Ver-
standes geniigt nicht (sieche Spr 3,5-7). Saulus, der Eiferer und Ver-
folger der Gemeinde, wurde durch ein Licht iiberwiltigt und zu Boden
geworfen, das »heller leuchtete als die Sonne« (Apg 26,13). Das Licht
seiner menschlichen Erkenntnis und seines natiirlichen Gewissens
geniigte nicht, wie wir an 2. Timotheus 1,3 ablesen kdnnen: Als er fiir die
Uberlieferungen der Viter eiferte und die Christen verfolgte, hatte er ein
gutes Gewissen, obwohl er gegen Gott slindigte.

Nachts hatte Israel in der Feuerséule ein Licht, das jede Finsternis
vertreibt, denn die Finsternis kann dieses Licht nicht ergreifen (Joh 1,5).
Beachten wir: Das Licht, das uns in der Finsternis leuchtet, ist Feuer.
Feuer steht fiir Gottes Zorn iliber das Bose (siche 1Mo 19,24). Die Welt

204 Ps77,17;136,13.
205  2Mo 13,21.22; Ps 105,39.
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ist der Siinde wegen finster; die Finsternis, die diese Welt einhiillt, ist
das Bose. Das einzige Licht, das mir Gott iiber das Bose gibt, leuch-
tet hier: Gott hat sein Volk gelehrt, was das Gute und was das Bose ist
(2Mo 20,1-17; vgl. Hebr 5,14), und er hat das Bose verurteilt und ge-
richtet. Der Gerechte muss nun ebenfalls das Bose richten und abweisen.
So fiihrt thn der Herr durch die Nacht des sittlichen Dunkels: »Der Auf-
richtigen Strafie ist: vom Bdsen weichen« (Spr 16,17).

Dass Gott nun sein Volk mit einem solchen Licht und auf diese Weise
leitet, ist ein unermessliches Vorrecht. Umso grofBer ist deshalb die
Siinde, dieses Gute so gering zu achten, dass man es nach einer Weile
ignoriert, um es schlieBlich ganz zu vergessen.

15 Er spaltete Felsen in der Wiiste

und trinkte sie reichlich wie aus Tiefen.

16 Und er liefl Biche hervorkommen aus dem Felsen>%
und Wasser herablaufen wie Fliisse.?”’

So wie er das Meer spaltete (V. 13), so »spaltete er Felsen in der
Wiiste«: Der Herr dringte im ersten Fall jene Krifte zuriick, die das
Volk hétten verschlingen missen; im zweiten Fall zwang er tote Mate-
rie, das zu geben, was diese sonst nicht geben kann: Wasser und damit
Leben. Es war erstens ein Beweis seiner Fiirsorge, dass er in der Wiiste
fiir Wasser sorgte; und es war zudem es ein Beweis seiner Grof3e, dass er
es auf diese Weise tat. Denn wer aufler ihm hitte Wasser aus dem abwei-
senden Gestein hervorrufen kdnnen? Drittens war es ein Beweis seiner
Gnade, denn der geschlagene Fels (2Mo 17,6) war ein Typus auf Christus
(1Kor 10,4), den Gott der Siinde seines Volkes wegen schlug (Jes 53,10).
Gott war bereit, seinen Sohn zu schlagen, damit sein Volk Leben habe.
Viertens war es ein Beweis seiner Freigebigkeit, gab er doch reichlich, er
»liel Wasser hervorkommen wie Fliisse« (vgl. Joh 3,34; 10,10). Wenn
aber all das wahr ist, dann war es grofle Siinde, sich von einem Gott
abzuwenden, der so fiir sie gesorgt und sich damit so unverkennbar als
der Treue, der Allméchtige, der Gnadige und Liebende offenbart hatte.

206 Ps10541.
207 Ps107,35.
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4. Der Unglaube des Volkes (V. 17-39)

Der wirkliche Grund fiir alle in den Versen 17-19 genannten Siinden ist
der Unglaube des Volkes (V. 22). Der Grund fiir das beharrliche Ver-
harren in der Siinde bei allen Gnadenerweisen Gottes (V. 23-29) und trotz
aller Ziichtigung (V. 31) ist ebenfalls der Unglaube (V. 32). Dies erklart,
warum das Herz des Volkes wankelmiitig blieb und es nicht im Bund ver-
harren konnte (V. 37).

17 Doch sie fuhren fort, gegen ihn zu siindigen,
waren widerspenstig’® gegen den Hochsten®” in der Wiiste.

»Doch ...«: Obwohl Gott die in den V. 12-16 genannten Wunder an
ihnen getan hatte, stindigten sie, ja, »fuhren sie fort zu siindigen«. Also
stindigen sie nicht nur aus Schwachheit, sondern aus Verstocktheit. Keine
Wunder Gottes konnen den Verstockten vom Siindigen abbringen.

Sie waren »widerspenstig gegen den Hochsten«: Man bedenke,
gegen wen sie sich da emporten! Gott ist der Hochste, alles hiangt von
ihm ab; alles ist ihm untertan. Segnet er, sind wir gesegnet; verflucht er,
sind wir verflucht. Sendet er uns Gutes, empfangen wir es, sendet er uns
Unheil, kommt es iiber uns. Die Isracliten waren dabei »in der Wiistex,
also an einem Ort, wo ihnen jeden Tag vor Augen gefiihrt wurde, wie
sehr sie auf Gott angewiesen waren. Aber so blind macht die Siinde, dass
man nicht mehr sieht, was man tut, gegen wen man anrennt und wie man
sich damit selbst verdirbt.

18 Sie versuchten®'’ Gott in ihrem Herzen,
forderten Speise fiir ihre Begierde.

»Sie versuchten Gott«, taten also etwas, was Gott ihnen ausdriicklich
verboten hatte (SMo 6,16). Womit taten sie es? Damit, dass sie mit Got-
tes Fiirsorge nicht zufrieden waren und anderes und mehr forderten als
das tégliche Himmelsbrot.

208 V.8,
209  Ps77,11.
210 Ps 106,14,
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»in ihrem Herzen«, nicht nur mit den Lippen. Die Siinde sitzt in un-
serem Innern, im Zentrum unseres ganzen Wesens. Wie die Quelle, so
das Wasser: Aus einem unreinen Herzen kann nur Unreines fliefen.

Sie forderten »Speise fiir ihre Begierde«. Das ist mehrfache Tor-
heit. Erstens ist es Torheit, von dem etwas zu fordern, bei dem wir keine
Rechte einklagen konnen; zweitens ist es Torheit, etwas anderes zu for-
dern als das Beste, das man bereits bekommen hat und fortwéhrend
bekommt; drittens ist es Torheit, nur nach der Begierde zu urteilen und
entsprechend zu fordern.

19 Sie redeten wider Gott;
sie sprachen:
Kann Gott in der Wiiste einen Tisch bereiten??!

»Sie redeten wider Gott«: Was im Herzen ist (V. 18), kommt {iber
die Lippen (Mt 12,34). Als sie anderes forderten als das Manna, kam
das einem Reden wider Gott gleich. Sind wir nicht zufrieden mit Got-
tes Fiigen, Schicken und Versorgen, ist das ein Beweis, dass unser Herz
sich gegen Gott erhoben hat. Das aber war die Siinde jenes phonizischen
Firsten, dessen Hochmut und Fall uns an den Fall Satans gemahnen
(Hes 28,5.16).

»Kann Gott ...?«: Gottes Vermdgen infrage zu stellen, ist gro3e Tor-
heit und groBe Siinde. Die Frage galt hier gar nicht Gottes Vermogen,
sondern Gottes Willen, und sie trug den uniiberhérbaren Unterton:
»Wenn er es kann — und wir wissen, dass er es kann — warum gibt er es
uns dann nicht?« Damit hinterfragten die Israeliten nicht seine Macht,
sondern seine Liebe und seine Gerechtigkeit, und das war keine geringe
Siinde.

»in der Wiiste einen Tisch bereiten«: Diese Wendung ist auch im
Hebréischen Wort fiir Wort identisch mit Psalm 23,5 — aber wie grof} ist
der Unterschied zwischen beiden! Hier sind die Worte ein Ausdruck von
Frechheit gegeniiber Gott, dort von stillem Vertrauen auf Gott.

211 Mk 84.
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20 Siehe, den Felsen schlug er,

und Wasser flossen?'

und Béche stromten.

Kann er auch Brot geben

oder seinem Volk Fleisch besorgen?

»Kann er auch Brot geben?«: Hier spricht ein zwiefach Bdses (vgl.
Jer 2,13). Erstens das Bose des Unglaubens (siehe V. 22) trotz allen Be-
weisen der Giite, der Treue und der Macht Gottes und zweitens das Bose,
von Gott mehr und anderes zu erwarten, als er flir gut befunden hatte.
Wie grof3 die Siinde Israels wirklich ist, sehen wir im Licht ihres eigenen
Bekenntnisses: »Siehe, den Felsen schlug er.« War er bereit gewesen, auf
diese Weise fiir das Volk zu sorgen (siche oben V. 16), dann war es sehr
tibel, seinen Willen und seine Macht, das Gutes zu geben, anzuzweifeln.

»Fleisch besorgen«: Erst am Schluss lassen sie die Maske fallen. Bei
allem Hinterfragen von Gottes Fiirsorge und Gottes Macht lauerte die
ganze Zeit diese Forderung an Gott: Er solle ihnen Fleisch geben! So
sehen wir: Gottes Gnade erzieht die einen zur Gottesfurcht (Tit 2,11.12),
die anderen nehmen sie zum Anlass, allen Regungen der Siinde die Ziigel
schieflen zu lassen (Rom 6,1; Jud 4).

Der Zorn Gottes (V. 21-22)

21 Darum, als der HERR es horte, ergrimmte er,
und Feuer entflammte gegen Jakob,
und auch Zorn stieg auf gegen Israel,

»Darum«, der in den Versen 17 bis 19 genannten Siinden wegen: Sie
siindigten, obwohl Gott so viel Gutes an ihnen getan hatte; sie waren
widerspenstig (V. 17), sie versuchten Gott (V. 18), sie redeten gegen Gott
(V. 19) mit allem Wissen von allen Wundern, die Gott schon an ihnen
getan hatte.

»Als der HERR es horte, ergrimmte er«: Es ist durchaus nicht
gleichgiiltig, was wir reden. Als Aaron und Mirjam gegen Mose redeten,

212 Ps105,41; Jes 48,21.
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heilt es: »Und der HERR horte es« (4Mo 12,2). Der Sohn Gottes hat
uns gelehrt, dass wir liber jedes unniitze Wort, das aus unserem Mund
gegangen ist, am Tag des Gerichts Rechenschaft ablegen miissen
(Mt 12,36). Aber es gilt auch: Als in den Tagen Maleachis die Gottes-
fiirchtigen sich miteinander unterredeten, »merkte der HERR auf und
horte« (Mal 3,16).

»Feuer entflammte gegen Jakob, das gleiche Feuer, das sie Nacht
fiir Nacht in der Feuersdule sahen (V. 14), richtete sich jetzt gegen die
liisternen Israeliten (4Mo 11,1), und dieses gab dem Ort den Namen
Tabhera, »Brand«, »weil ein Feuer des HERRN unter ihnen gebrannt
hatte« (11,5). Ja, Gott fiihrte sein Volk durch eine Sdule von Feuer, indem
er es lehrte, wie sehr er Siinde hasst. Lief3 das Volk sich trotzdem von sei-
nen Gelisten in die Siinde ziehen, musste dieses Feuer sie heimsuchen.
Sie mussten verstehen, dass dieses nicht blo ein Zeugnis von Gottes
Macht und Fiirsorge war, sondern noch vielmehr von seiner unbeug-
samen Heiligkeit, in der er es nun ziichtigte.

»Zorn stieg auf gegen Israel«: Gott ist wohl langsam zum Zorn, aber
nicht, wie manche wéhnen, unfahig zum Zorn.

22 weil sie Gott nicht glaubten
und nicht vertrauten auf seine Rettung.

»weil sie Gott nicht glaubten«: Das ist die Ursache fiir seinen gerechten
Zorn (V. 21). Gott lehrt uns, damit wir glauben (V. 7); Gott verdammt
uns, weil wir nicht glauben. Der Unglaube war die Siinde, aus der alle
anderen Siinden des Volkes flossen. Sie vertrauten Gottes Fiihrung, Got-
tes Versorgen, Gottes Weisheit nicht. Unglaube beleidigt Gott, weil er
sagt, dass Gott nicht glaubwiirdig sei. Er unterstellt Gott Untreue, Ver-
tragsbruch, Liige, mangelnde Fiirsorge und damit Lieblosigkeit. Er gibt
damit der Schlange, die das erste Menschenpaar verfiihrte, recht; er sagt,
der Teufel sei wahrhaftig und glaubwiirdig, Gott aber nicht. Wir ver-
stehen, weshalb der Unglaube die Unglaubigen in den Feuersee versenkt,
weshalb der oberste Richter ithnen am Tag des Gerichts sagen wird:
»Geht von mir, Verfluchte, in das ewige Feuer, das bereitet ist dem Teu-
fel und seinen Engeln« (Mt 25,41). Haben wir dem Teufel lieber geglaubt
als Gott, ist es recht, dass wir ihm dahin folgen, wohin er uns voraus-
gegangen ist (Offb 20,10).
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»Vertrauten« sie bei allen schon geschehenen Werken der Befreiung
und Bewahrung »nicht auf seine Rettung«, dann sollten sie seine Ret-
tung auch nicht erfahren. So musste ihre eigene Bosheit sie ziichtigen
und ihre Abtriinnigkeit sie strafen, damit sie erkannten, dass es schlimm
und bitter ist, Gott, den HERRN und Retter, zu verlassen (Jer 2,19).

Wenn das Volk nicht glaubte, obwohl Gott ihm nur Gutes getan hatte,
dann beweist das, dass der Unglaube aus dem Inneren des Menschen
erzeugt wird; Unglaube bendtigt keinen Anlass; im Gegenteil: Keine
noch so groBen Beweise der Giite Gottes kdnnen den Unglauben be-
seitigen. Er ist uns angeboren, ein Teil unserer Natur. Hingegen braucht
es die ganze Weisheit und Kraft des Himmels, um den Unglauben in uns
zu liberwinden.

Die Gelliiste des Volkes (V. 23-31)

In den Versen 21 und 22 waren Tatsache und Ursache von Gottes Zorn
genannt worden. Hier beschreibt der Sédnger noch einmal ausfiihrlicher
die Ursache des Zornes, indem er, verglichen mit der knappen Nennung
der bisherigen Taten Gottes (V. 12-16), in auffalliger Ausfiihrlichkeit die
Episode mit den Wachteln beschreibt (4Mo 11). Das wird seinen Grund
darin haben, dass wir an der Begierde des Volkes besonders deutlich
sehen, wie grof} die Siinde und die Torheit des Unglaubens ist.

23 Und er gebot den Wolken oben

und offnete die Tiiren des Himmels;?'3

24 zu essen lieff er Manna auf sie regnen®',
er gab ihnen Himmelskorn.?®

25 Der Mensch af} Brot der Starken,
Speise sandte er ihnen bis zur Sittigung.

Diese Verse begriinden den Zorn, indem sie aufzéhlen, was Gott alles
tat, um das Volk in der Wiiste zu erndhren. Vers 23 nennt die Tatsache
des Wunders, die Verse 24.25 sagen, wie gut die wunderbare Gabe war,

213 1Mo 7,11; 2Ké 7,2; Mal 3,10.
214 2Mo 16,4.
215 Ps 105,40.
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die das Volk tdglich empfing: Es war Himmelskorn, und es war Brot der
Starken.

»Er gebot den Wolken«: Die Krifte und Wirkungen der Natur muss-
ten sich dem Willen der Allmacht fiigen, als Gott sein Volk versorgte.
So demonstrierte er vor Israel, dass er alle Krifte der Schopfung seinem
Heilswirken unterordnet.

»Er ... o6ffnete die Tiiren des Himmels«: Das Manna, das Gott sei-
nem Volk gab, war von wunderbarster Herkunft: Es kam aus dem Him-
mel. Es war nicht gewohnliches Brot, sondern »Himmelskorn« und
wollte so die Israeliten Tag flir Tag daran erinnern, dass der Gott des
Himmels selbst fiir sie sorgte. Damit wollte er sie Tag fiir Tag enger an
sich binden.

»Er liel Manna auf sie regnen«: Er gab ihnen so viel, wie sie brauch-
ten; so wie der Regen segenspendend auf das diirre Erdreich féllt und
Leben bringt, so kamen Gottes gute Gaben jeden Tag neu iiber sein Volk.
So durfte das Volk »Brot der Starken« essen, wobei die Starken hier fiir
Engel stehen (weshalb LXX »Brot der Engel« iibersetzt; zur Stirke der
Engel siehe Ps 103,20). Das Manna war Speise, die fiir Starke geniigt
und damit fiir alle Arbeiten und Miihen der Wiistenreise hinreichte.

All das geniigte dem Volk aber nicht. Es geliistete nach mehr dies-
seitiger Speise, nach irdischem Fleisch. Da gab Gott ihnen, was sie
begehrten:

26 Er lieB aufbrechen den Ostwind?'° am Himmel
und fiihrte in seiner Stirke den Siidwind heran;

»Er liel aufbrechen den Ostwind ... und fiihrte ... den Siidwind
heran«: Im Gegensatz zum Manna musste Gott nicht die Tiiren des Him-
mels 6ffnen, um ihnen Fleisch zuzufiihren, sondern lediglich die Kréfte
der Natur entsprechend lenken. Er brachte es seinem Volk durch seine
Vorsehung, indem er die Winde aufbot und so die von ihm geschaffe-
nen Vogel vor ihre Fiie legte. Dass es ausgerechnet der Ostwind war, ist
kein Zufall, war das doch der Wind, von dem die Israeliten wussten, dass
Gott durch ihn vor gar nicht so langer Zeit Heuschrecken iiber Agyp-
ten gebracht hatte (2Mo 10,13). Wie es damals ein Zeichen seines Zor-

216 Ps48,8; 2Mo 14,21.
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nes gewesen war, so jetzt ein Vorbote seines Zornes (siche auch Ps 48,8;
Jer 18,17; Hes 19,12).

27 er lieB3 Fleisch auf sie regnen wie Staub,
und Voégel wie Sand der Meere,

Wie das Manna, so liel er auch das »Fleisch auf sie regnen«. Ja, wie
Regen diente auch das Fleisch der Vogel der Erhaltung des Lebens, aber
anders als beim Manna fiigt Asaph hier hinzu »wie Staub«, und das ist
ein Signal, das uns aufmerken ldsst. Wir denken dabei an Gottes Urteil
iiber den Menschen, nachdem er seiner Begierde gefolgt und zum Siin-
der geworden war: »Staub bist du, und zu Staub sollst du zuriickkehren«
(1Mo 3,19), und wir denken auch an den »Staub des Todes« (Ps 22,16).
Gott gibt seinem Volk, wonach es geliistet. Aber es trigt in sich den Keim
des Todes, denn die Gier gebiert die Siinde und die Siinde gebiert den
Tod (Jak 1,15).

28 lieB sie fallen in sein Lager,
rings um seine Wohnungen.

»seine«, nadmlich Israels »Wohnungen«. Die Mehrzahl »Wohnun-
gen« kann sich aber wie in Psalm 43,3; 46,5; 84,1; 132,5.7 auch auf die
Wohnung Gottes beziehen, und dann héitte Asaph hier gesagt, dass Gott
die Wachteln rings um sein eigenes Heiligtum fallen lieB. Welche De-
monstration der Siinde Israels! Seine heilige Behausung, die inmitten
eines von ihm geheiligten Volkes stand, war jetzt umlagert, wie zu-
geschneit von diesen Wachteln, dem Zeugnis der unreinen Begierden sei-
nes Volkes!

29 Und sie afien und séttigten sich sehr,
und was sie begehrten, brachte er ihnen.

»was sie begehrten, brachte er ihnen«: Wenn wir bekommen, was wir
begehren, sind wir zufrieden, aber es ist uns nicht zum Heil; vielmehr
ist das gemdB Romer 1,24-28 ein erster Schritt auf dem Weg zum Ver-
derben. Wenngleich das Volk Gottes nie zusammen mit der Welt ver-
dammt werden wird (1Kor 11,32), so gilt doch: Leben wir unseren Liis-
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ten, zieht dies den Tod nach sich: » Denn wenn ihr nach dem Fleisch lebt,
so werdet ihr sterben« (Rom 8,13).

30 Noch hatten sie von ihrer Gier nicht gelassen,
noch war die Speise in ihrem Mund,

31 da stieg Gottes Zorn auf gegen sie

und er totete von ihren Stirksten,

und die Besten Israels streckte er nieder.

»Noch war die Speise in ihrem Mund«: Meistens ist es so, dass Gott
den Siinder die Siinde eine ganze Weile, manchmal ein ganzes Leben
lang kosten lédsst, bevor sie ihn verdirbt. Dass Gottes Zorn hier so schnell
ausbrach, erklirt sich damit, dass Gott Siinde in seinem Volk schneller
heimsucht als bei den Heiden. Wer seinen Sohn liebt, sucht ihn fih heim
mit Ziichtigung (Spr 13,24; sieche auch Offb 3,19). Sein Zorn war also ein
Beweis seiner besonderen Liebe und Fiirsorge.

»der Zorn Gottes gegen sie«: Nach Vers 21 wird das schon zum
zweiten Mal gesagt. Wir sollten innehalten und bedenken: Wenn Gottes
Zorn gegen uns ist, wer will uns dann retten? Wer hat auch nur die blas-
seste Vorstellung von der furchtbaren Gewalt des Zornes des Allmach-
tigen? Mose fragt: » Wer erkennt die Stirke deines Zornes?« (Ps 90,11).
Wer kann ihn ertragen? Ach, dass die Siinde uns so blind macht, dass wir
es nicht achten, und so stumpf, dass wir nicht zusammenfahren!

Die Verlogenheit des Volkes (V. 32-37)

32 Trotz alledem siindigten sie weiter
und glaubten nicht an seine Wunder.

»Trotz alledem siindigten sie wiederum und glaubten nicht«:
Schon zum dritten Mal spricht Asaph vom Glauben (nach V. 7 und 22).
Weder Strafen (V. 31) noch Wunder (V. 12-16) noch Wohltaten Gottes
(V. 25-29) hatten Glauben wecken konnen. Gott muss in das Herz des
Menschen eingreifen; er muss sein schopferisches Wort sprechen und ihn
neu machen. Sonst kann der Mensch nicht glauben, er kann nur siindigen.
Das Volk glaubte trotz Gottes scharfer Ziichtigung nicht; es glaubte auch
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nicht »an seine Wunder«. Wunder haben nicht die Macht, Glauben zu
wecken, wie uns das Neue Testament bestétigt: Obwohl der Herr so viele
Zeichen tat unter den Juden, glaubten sie doch nicht an ihn (Joh 12,37).

33 Da lieB er in Nichtigkeit vergehen ihre Tage?!’
und ihre Jahre in Schrecken.

»Da ...«: Als Folge des eben erwdhnten Unglaubens »lief3 er in Nichtig-
keit vergehen ihre Tage«: Ein Leben ohne Glauben ist ein Leben ohne
Beziehung zu Gott, und ein solches Leben ist leer und nichtig. Es schwin-
det hin, und wenn es aufgebraucht ist, muss man sagen, es sei vertan
gewesen. Dazu ist es nicht bloB leer, sondern auch von Angsten erfiillt:
Die Jahre vergehen »in Schrecken«.

34 Totete er sie, fragten sie nach ihm,
kehrten um und suchten Gott.

35 Sie dachten daran,

dass Gott ihr Fels?'® sei,

Gott, der Hochste, ihr Erloser.

36 Doch betrogen sie ihn mit ihrem Mund,
und mit ihrer Zunge belogen sie ihn;>"

Es ist nur natiirlich, dass sie »nach ihm fragten«, als Gott sie totete. Sie
suchten aber nicht ihn, sie wollten nur davonkommen. Gefangen in ihrer
Siinde, konnten sie nicht anders, als in allem, sogar beim Beten, ihren
Vorteil und ihr Wohl suchen.??

»sie dachten daran«, aber sie glaubten nicht. Darum anderte sich
nichts. Sie blieben gleich siindig und verlogen: Sie »betrogen ihn mit
ihrem Mund«, denn sie meinten nicht, was sie sagten, und als sie ihm
ihre Treue schworen, »belogen sie ihn«. Das beweist, dass sie nicht die
Liebe und Gerechtigkeit Gottes suchten, sondern lediglich Befreiung

217  Ps90,9.10.

218 5Mo 32,4; Ps 18,3.

219  Apg5.3.

220  Dennoch darf man auch vermuten, dass nicht alle unaufrichtig waren: » Wéihrend der Jahre der Wiis-
tenwanderung finden sich verschiedene Hinweise auf ein Wirken Gottes zu verschiedenen Zeiten. Wir
lesen in Psalm 104,34. »Als er sie totete, suchten sie ihn.« Und obwohl die Mehrheit das gewiss nicht
aufrichtig tat ... ist es dennoch fast sicher, dass zu solchen Zeiten auch viel echte Umkehr zum Herrn
geschah und viel von der erweckenden Kraft des Heiligen Geistes vor den Augen der Kinder Israel
sichtbar wurde« (John Gillies, Accounts of Revival, Introductory Remarks, p. ii).
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von Gottes Strafen. Der Siinder sucht nie etwas anderes, als sein eigenes
Wohlergehen; und auch wenn er behauptet, er suche Gott, sucht er nur
sich selbst, wie Paulus in Romer 3,11 auch deutlich genug sagt: »Da ist
keiner, der Gott suche.«

Spurgeon: » Wenn man einen Tiger auch mit vielen Streichen schldigt,
wird er nicht ein Schaf. Man kann nicht mit Schldgen den Teufel aus der
menschlichen Natur treiben, obwohl man mit Schligen einen anderen
Teufel hineintreiben kann, ndmlich die Heuchelei.«

37 denn ihr Herz war nicht fest**! gegen ihn,
und sie hielten nicht treu an seinem Bund.

»ihr Herz war nicht fest« (wie in V. 8). Die Ziichtigungen Gottes
konnten das Herz nicht verdndern; es blieb flatterhaft, zwar hart gegen
Gott, aber nachgiebig gegen die Siinde. Und darum »hielten sie nicht
treu an seinem Bund«. Was Asaph schon gesagt hatte, als er anfing,
von der Geschichte Israels zu singen (V. 10), sagt er jetzt wieder. Die
lange Geschichte des Siindigens will ebendies zeigen: Das Volk konnte
den Bund nicht halten; es war siindig, es war gefangen in der Siinde. Es
musste, sollte es der Siinde und dem endgiiltigen Gericht entrinnen, auf
eine neue Grundlage gestellt werden.

Die Langmut Gottes (V. 38-39)

38 Er aber war barmherzig,’*

er vergab”? die Schuld und vertilgte sie nicht;
und oftmals wandte er seinen Zorn ab

und lief nicht erwachen seinen ganzen Grimm.

»Er aber war barmherzig«: Haben wir uns iiber die Hartnickigkeit
Israels gewundert und kaum begreifen kdnnen, wie beharrlich es vom
Herrn wegstrebte, wundern wir uns noch mehr iiber Gottes Barmherzig-
keit. Das »aber« markiert das Unerwartete der damit eingeleiteten Aus-

221  vgl. Ps 57.8.
222 Ps103,8.
223 Ps 86,5;99,8;103,3.
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sage. Wir hitten es nicht erwartet, aber Gott bleibt dem Volk, das sich
als so unwiirdig erwiesen hat, gnidig; er bleibt sich gleich. So lernen
wir an der ganzen unschonen Geschichte Israels, dass Gott barmherzig
bleibt, weil er barmherzig ist, nicht weil irgendjemand es verdient hétte.
Und wir finden bestétigt, was er Mose geoffenbart hatte: Wessen er sich
erbarmt, dessen erbarmt er sich (2Mo 33,19). Sein Erbarmen hort nicht
auf (Kla 3,22; vgl. hiermit die bange Frage Asaphs in Ps 77.,8).

»er wandte seinen Zorn ab«: Sein Zorn hitte vollig tiber sein Volk
kommen miissen, hétte er ihn nicht abgewandt. Nicht die Bufie des Volkes
oder sonst eine Regung im Volk wandte ihn ab, sondern Gott selbst tat es.

39 Er dachte daran, dass sie Fleisch sind,
ein Hauch, der dahinfihrt und nicht wiederkehrt.”*

Hier steht »Fleisch« fiir die Schwachheit und Hinfélligkeit des Men-
schen. Dass der HERR bedenkt, dass wir so schwach sind, ist eben
Barmherzigkeit. Er hat Nachsicht mit uns, weil wir so hilflos sind. Ware
er nicht barmherzig, wire es um uns geschehen. Hielte er den siindigen
Menschen nicht, miisste der wie »ein Hauch« dahinfahren und konnte
nie wiederkehren.

5. Die Gerichte und die Rettungen Gottes (V. 40-58)

Asaph geht wieder zuriick an den Anfang der Erlosungsgeschichte, aber
er wiederholt nicht einfach, was er in Vers 9-39 gesagt hat, sondern leitet
den Abschnitt ein mit der Erinnerung, wie oft sie in der Wiiste gegen Gott
widerspenstig gewesen waren (V. 40), um dann zu erkldren, woran das
lag: »Sie dachten nicht an seine Hand ...« (V. 42). Damit unterstreicht
er, wie folgenschwer diese Unterlassung ist. Er hatte bereits in Vers 11
gesagt, dass Ephraim versagte, weil es die Taten Gottes vergessen hatte.
Sodann setzt er die Gewichte bei diesem Riickblick anders als oben:
Er verweilt viel linger bei den Gerichtsplagen iiber Agypten. Was soll
die ausfiihrliche Auflistung von Gottes Gerichtschligen gegen Agypten,
die fast wie ein Fremdkorper wirken inmitten der Schilderung von Got-

224 Ps103,14.15.
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tes Werken an und mit seinem Volk? Will er nicht im Herzen des Volkes
Gottes die Frage wecken: Warum schlug Gott nicht auch uns in der glei-
chen Weise? Womit hatten unsere Viter es verdient, geschont zu wer-
den? Waren sie besser? Die Antwort ergibt sich von selbst. Zudem will
er lehren, wie schrecklich Gottes Zorn ist, der die ungliubigen Agyp-
ter gerichtet hatte. Verstehen wir nur ein wenig, wie sehr Gott der Siinde
ziirnt, verstehen wir auch ein wenig mehr, wie schlimm die Siinde des
Unglaubens in seinem Volk ist.

40 Wie oft waren sie widerspenstig gegen ihn in der Wiiste,
betriibten®” ihn in der Einode!

41 Immer wieder versuchten sie Gott

und krinkten den Heiligen Israels.?*

»Wie oft waren sie widerspenstig«: Schon zum dritten Mal wird das
gesagt (V. 8.17). Die Geschichte Israels demonstriert es, dass der Mensch
sich im Grunde nie dndert. Er bleibt, was er war von Geburt an: ein Siin-
der, und der Siinder widersetzt sich Gott so gewiss, wie ein Stein fallt,
wenn man ihn losldsst. Darum »versuchten sie Gott immer wieder«.

Sie »betriibten ihng, sie taten ihm weh, ihre Siinde schmerzte Gott,
wie vor Zeiten die Bosheit des Menschen Gott »in sein Herz hinein
schmerzte« (1Mo 6,6). Dort steht das gleiche Verb (weitere Belege fin-
den sich in den sprachlichen Erlduterungen). Wir werden an Epheser 4,30
erinnert: »Betriibt nicht den Heiligen Geist Gottes, durch den ihr ver-
siegelt worden seid auf den Tag der Erlosung!« Es ist eine ergreifende
Tatsache, dass wir als bloBe Geschopfte mit unserer Siinde dem heiligen
Gott weh tun; wir bereiten ihm Schmerzen, wie sie nur jemand emp-
finden kann, der liebt.

Bedenken wir, wen sie »kriankten« mit ihrer wiederkehrenden Siinde:
»den Heiligen Israels«. Sie siindigten gegen den, der zu rein ist, um
Siinde zu sehen (Hab 1,13), der sich darum ein Volk geheiligt hatte, weil
er es zu sich fithren (2Mo 19,4; vgl. 1Petr 3,18) und unter ihnen woh-
nen wollte (2Mo 25,8, vgl. 1Kor 3,16). Aber die Siinde macht auch den
Erlosten blind fiir diese groen Wahrheiten. Er stindigt mit Willen, und
doch weil} er dabei nicht, was er tut. Er rechnet nicht damit, dass der Hei-

225 Jes 63,10; Eph 4,30.
226 Ps71,22; Jes 1,4.
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lige auch der Allméchtige ist, dessen Hand im Zorn gegen ihn ausgehen
muss und der er sich nicht entziehen kann. Er vergisst, dass der Heilige
Israels sein Volk schneller heimsucht als alle anderen Volker und schér-
fer straft als die Heiden, die ihn nicht kennen.

42 Sie dachten nicht*”” an seine Hand?%,
an den Tag, als er sie von dem Bedriinger erloste,
43 als er seine Zeichen tat in Agypten™
und seine Wunder in dem Gefilde Zoan:

»Sie dachten nicht an seine Hand«: Hier haben wir die Erkldrung,
warum Israel in der Wiiste so oft widerspenstig war (V. 40) und warum
sie Gott wiederum versuchten (V. 41): Sie vergallen, dass es Gottes
Macht gewesen war, die sie aus Agypten herausgefiihrt hatte, mit anderen
Worten, sie ignorierten den Befehl, den er ihnen noch in der Nacht der
Erlosung gegeben hatte: »Gedenket dieses Tages, an welchem ihr aus
Agypten gezogen seid, aus dem Hause der Knechtschaft; denn mit star-
ker Hand hat der HERR euch von hier herausgefiihrt« (2Mo 13,3). Wie
schnell vergessen wir, wie schlimm unsere Knechtschaft und wie grof3
Gottes Gnade und Macht gewesen waren, die uns aus dieser Knecht-
schaft befreiten; wie schnell werden wir blind und kurzsichtig und ver-
gessen die ehemalige Reinigung von unseren Siinden (2Petr 1,9); darum
siindigten wir immer wieder (vgl. V. 7).

»Seine Wunder im Gefilde Zoans« werden in den Versen 44 bis 51
einzeln aufgezihlt und dem Volk Gottes in der Form eines Liedes nieder-
geschrieben, damit es kiinftig nicht vergesse, was es nicht vergessen darf.

Gottes Zorn iiber Agypten (V. 44-51)

Gottes Zorn duflert sich darin, dass er Leben entzieht (Wasser wird zu
Blut) und damit den Tod mit all seinen AuBerungen iiberhandnehmen
lasst. Es werden von den zehn Gerichtsplagen nur deren sechs erwéhnt,
auBerdem stehen sie nicht in der zeitlichen Abfolge, wie sie uns in
2. Mose 7—12 iiberliefert ist.

228 2Mo 13,3.
229 Ps135,10.
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44 Er verwandelte ihre Strome in Blut

und ihre Bache, dass sie nicht trinken konnten.

45 Er sandte Hundsfliegen unter sie, die sie fraflen,
und Frosche, die sie verdarben.

46 Er gab der Grille ihren Ertrag

und ihre Arbeit der Heuschrecke.

47 Thren Weinstock zerschlug er mit Hagel

und ihre Maulbeerbiume mit Schlofien.>

48 Und er gab ihr Vieh dem Hagel preis

und ihre Herden den Blitzen®'.

Es werden in den Versen 44-48 fiinf der neun ersten Gerichtsplagen
von 2. Mose 7-10 erwithnt. Diese wollten den Agyptern und damit aller
Welt sagen: Wer Gott trotzt, wéhlt den Tod (erste Plage) und die ewige
Finsternis (neunte Plage). Bei der ersten Plage verwandelte Gott »ihre
Strome, d.h. den Nil, den Lebensstrom Agyptens »in Blut«. Was aber
ist ausgeflossenes Blut anderes als Tod? Alle weiteren Plagen sind Sym-
ptome und Bestandteile des Todes. Die Hundsfliegen fressen, die Fro-
sche verderben, die Heuschrecken vernichten, der Hagel zerstort. Wer
gegen Gott siindigt, tut seiner Seele Gewalt an, und wer den Heiligen
hasst, liebt den Tod (Spr 8,36).

49 Er liel gegen sie los seines Zornes Glut,
Waut und Grimm?*? und Drangsal,
eine Schar von Ungliicksengeln.

»Er lieB gegen sie los«: Gott hilt in seiner Langmut den Zorn und damit
die Vollstrecker desselben, die »Schar von Ungliicksengeln«, zuriick.
Er hitte sie in seiner Gerechtigkeit langst loslassen miissen, aber in sei-
ner Langmut (vgl. 1Petr 3,20) tut er es nicht. Zeigt sich der Mensch aber
so lange widerspenstig wie ein Pharao und verhértet er sein Herz lange
genug gegen ihn, gibt er dem Menschen, was dieser die ganze Zeit schon
verdient hatte: Der Todesengel geht durch Agypten und schont nicht
mehr (2Mo 12,23; siehe auch 1Chr 22,15).

230  Siehe dazu die sprachlichen Anmerkungen zu V. 47, S. 156.
231  Ps77,19.
232 Ps79,6.
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Zum Bedeutungsunterschied der Synonyme »Zorn«, »Wut« und
»Grimm« siehe die sprachlichen Erlduterungen zu Psalm 7,7.12.

50 Er bahnte seinem Zorn** einen Weg,
entzog ihre Seele nicht dem Tod
und gab preis ihr Leben der Pest.

Gegen Agypten »bahnte er seinem Zorn einen Weg, d.h. er hielt ihn
nicht mehr zuriick, sondern lie ihm freien Lauf. Er iibergab die Men-
schen ihrer siindigen Natur, und er richtete sie geméaf seiner eigenen hei-
ligen Natur. Anders verfuhr Gott mit seinem Volk: Gegen dieses lie3 »er
nicht erwachen seinen ganzen Grimm« (V. 38), sondern bahnte ihnen
entgegen Verdienst und gegen alle Natur zu ihrem Heil einen Weg,
einen Weg durch das Meer (V. 13). Auf diese Weise demonstriert Gott
in seinem Heilswirken den Unterschied zwischen Natur und Gnade, zwi-
schen Verdienst und Gunst. Er steht als der Heilige zwischen beiden, den
Erwihlten und den Verworfenen, und scheidet sie damit voneinander
(vgl. 1Kor 4,7). Jenen ist er Licht, diesen Finsternis (2Mo 14,20).

51 Er schlug alle Erstgeburt in Agypten,
die Erstlinge der Kraft in den Zelten Hams?*,

Viermal erwdhnen die Psalmen die T6tung der Erstgeburt; auller hier
noch in Psalm 105,36; 135,8 und 136,10. Als Gott »alle Erstgeburt in
Agypten« schlug, schlug er ganz Agypten. Das verstehen wir aus Psalm
136,10: Gott »schlug Agypten an/in seinen Erstgeborenen«. Die eine,
letzte und den Krieg beendende Plage war die Toétung der Erstgeburt.
Warum war dies fiir die Agypter so furchtbar? In 2. Mose 4,22.23 wird
deutlich, dass der Erstgeborene dem Agypter das Teuerste auf Erden war.
Mit der Erstgeburt schlug Gott »die Erstlinge der Kraft in den Zelten
Hams«. Er schlug damit das, was dem Agypter kostbarer war als sein
Vieh, seine Ernte und seine Gesundheit. Im Erstgeborenen konzentrier-
ten sich alle Hoffnungen und in ihm verkorperte sich aller Ehrgeiz der
an diese Welt gebundenen Menschen, denn im Erstgeborenen lebten sie

233 Ps 80,5; 85,6.
234 Ps 105,23.27; 106,22.
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weiter. Er trug ihren Namen und ihr Werk weiter, nachdem sie nicht mehr
waren.

»in den Zelten Hams«: Agypten, hebr. Mizraim, ist ein Nachkomme
Hams (1Mo 10,6). Auch in den historischen Psalmen 105,23.27 und
106,22 heiBt Agypten »das Land Hams«.

Gottes Fiihrung und Gottes Wohltaten (V. 52-55)

52 Und er lieB sein Volk aufbrechen wie Schafe?**
und fiihrte sie wie eine Herde in der Wiiste;**°

»Und er liel aufbrechen ... er fiihrte«: Es sind auch im Hebrdischen
die beiden gleichen Verben, die in Vers 26 fiir die Winde verwendet wer-
den. Eigentlich miisste man iibersetzten: Gott »machte sie aufbrechen«.
Gottes Wille und Macht fithrten und steuerten die Winde, um sein Volk
zu erziehen; Gottes Wille und Macht fiihren Gottes Volk, um es ans Ziel
zu bringen. Wir sollten die Formulierung wohl beachten. Es heif3t nicht:
»Sie brachen auf«; in der Errettung tat Gott alles fiir sie und wirkte Gott
alles an ihnen, was im Blick auf die ewige Errettung erst recht gilt (siche
Eph 1,11; Phil 2,13).

»wie Schafe« lieB der Herr sein Volk wegziehen. Das ist ein be-
merkenswerter Vergleich. Schafe sind wehrlos gegeniiber Raubtieren,
und ein solches war Agypten. Das zeigt, wie das Volk seine Befreiung
vollstindig dem Eingreifen Gottes verdankte. Zudem sind Schafe ohne
Fihrer hilflos. Das zeigt, wie sehr sein Volk auf Gottes Fithrung an-
gewiesen war; lauter Griinde zu umso groBerer Dankbarkeit und ver-
trauensvollem Hangen am Herrn.

Er fiihrte sie »wie eine Herde«: Er sorgte dafiir, dass sie sich nicht
zerstreuten (vgl. 1Ko 22,17; Jes 53,6; Mt 9,36).

»in der Wiiste«: Er fiihrte sie durch lebensfeindliches Land, »wo
feurige Schlangen und Skorpione sind und Diirre, wo kein Wasser ist«
(5Mo 8,15), »im Land der Steppen und Gruben, im Land der Diirre
und des Todesschattens, im Land, durch das niemand zieht und wo kein
Mensch wohnt« (Jer 2,6).

235  4Mo 27,17; Jer 23,3; Hes 34,12; Mi 2,12; Joh 10,3.27; Hebr 13,20; 1Petr 2,25.
236  Ps77,21;79,13; Jer 2,6; Jes 63,11.
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53 und er fiihrte sie sicher,
sodass sie sich nicht fiirchteten;
und ihre Feinde bedeckte das Meer.

Gottes Fiithrung ist vollkommen; sein Volk ist »sicher«, es kann nicht auf
einen falschen Weg abirren, und es erreicht das Ziel. Israel musste sich
nicht fiirchten, denn kein Feind konnte ihm schaden, und wo der Pharao
und seine Wagen es doch versuchten, »bedeckte (sie) das Meer«.

54 Er brachte sie zur Grenze seines Heiligtums,*’
zu diesem Berg, den seine Rechte erworben.

Gott »brachte sie zur Grenze seines Heiligtums« und verwirklichte
damit seine schon frith, ndmlich im Lied des Mose, offenbarte Erlosungs-
absicht: »Du wirst sie bringen und pflanzen auf den Berg deines Erb-
teils, die Stdtte, die du, HERR, zu deiner Wohnung gemacht, das Heilig-
tum, Herr, das deine Hiinde bereitet haben« (2Mo 15,17). Damit ist das
hochste Vorrecht genannt, das einem Menschen widerfahren kann; denn
was Groferes kdnnte es geben, als dass einer in Gottes Gegenwart treten
darf (siehe Ps 65,5)? Das wurde Israel in freier Gnade geschenkt, seinem
Gott aber kostete es sehr viel: Den Ort, an dem seine Wohnung stehen
sollte, hatte »seine Rechte erworben«. Wir lesen in 2. Samuel 24 davon,
wie dort ein Altar errichtet wird und auf ihm Opfer gebracht werden miis-
sen. Das ist nur ein schwaches Schattenbild vom Opfer des Sohnes Got-
tes, den Gott dahingab, damit er ewig unter den Seinen wohnen und sein
Volk immer bei ihm sein konne (Offb 21,3).

55 Er vertrieb Nationen vor ihnen?*®
und verteilte mit der Messschnur das Erbe
und lief} in ihren Zelten wohnen die Stimme Israels.

»Er vertrieb Nationen vor ihnen«, wie er verheilen hatte (2Mo 34,11;
5Mo 7,22.23), und vollendete damit die Errettung, die in Agypten
begonnen hatte: Dort entriss er mit starker Hand sein geknechtetes Volk
(2Mo 13,3) einem grausamen und méchtigen Feind. Hier vertrieb er die

237  2Mo 15,17.
238 Ps44.3.
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Feinde, die das Erbe seines Volkes besetzt hatten, und verteilte das Land
»mit der Messschnur« (vgl. Ps 16,6).

»und liel wohnen ... die Stimme Israels«: Er brachte sie zur Ruhe,
denn dafiir steht das Verb »wohnen, das hier den Kontrast bildet zu den
Jahren der Wiistenwanderung, in denen sie keine bleibende Stitte gehabt
hatten. Nun durften sie sich niederlassen unter seinem Schirm und die
Fettigkeit des Landes genieBen. Auch hier miisste man wortlich {iber-
setzen »er machte sie wohnen« (entsprechend im V. 52).

Israels abermalige Siinden (V. 56-58)

56 Aber sie versuchten Gott, den Hochsten,>*
und waren widerspenstig gegen ihn,
und seine Zeugnisse bewahrten sie nicht.

»sie versuchten Gott«: wie Vers 41, nur ist diesmal die Siinde grofer,
denn sie hatten Gott wiederholt versucht, und jedes Mal an der darauf
folgenden Strafe Gottes Urteil iiber diese Siinde vernommen und ver-
spiirt. Sie slindigten also gegen groBeres Licht.

Sie versuchten »den Hochsten«, siindigten also gegen den, der der
hochsten Liebe und groBten Ehre wiirdig ist.

Zudem siindigten sie im Land, wo sie groere Vorrechte genossen
als ihre Viter, die durch die Wiiste wandern und allerlei Beschwerden
ertragen mussten, wiahrend sie im Land der Fiille wohnten und tiglich
seine Friichte kosteten. Sie slindigten gegen grofere Wohltaten.

»waren widerspenstig«: nach Vers 8.17.40 schon zum vierten Mal.

57 Sie wichen zuriick und handelten treulos®® wie ihre Viter?*,
versagten wie ein triigerischer Bogen.**’

Sie waren »treulos wie ihre Viter«, begingen also die gleichen Siinden,
aber sie luden sich damit groBere Schuld auf, weil sie gegen grofBeres
Wissen stindigten.

239 V. 18;Ps 7,18; 82,6.

240 Ps253;73,15.

241 Ps95,9;106,6.7.
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Ein »triigerischer Bogen« verheifit Nutzen, aber er ist nutzlos. Kein
Pfeil schnellt von seiner Sehne, kein Ziel wird getroffen. So ist das Volk
Gottes, wenn es sich von Gott abgewandt hat, ganz nutzlos und nichtig.
Dazu ist es der Liige schuldig, denn es tduscht mit seinem Namen etwas
vor, das es nicht ist.

58 Und sie erziirnten ihn mit ihren Hohen
und reizten ihn zur Eifersucht*** mit ihren Gotzenbildern.

Die Viter hatten am Horeb das goldene Kalb aufgestellt (2Mo 32), aber
diesmal war die Stinde grof3er, erstens aus den zu Vers 56 genannten griin-
den und zweitens, weil es diesmal nicht ein einmaliges Straucheln war wie
einst am Ful} des Sinai; denn auf »ihren Hohen« wurde der G6tzendienst
zu einer stehenden Einrichtung (1K6 12,32; 13,33; 14,32; 2K6 12,3 etc.).

6. Gottes Zorn nach einer langen Geschichte der Siinde
(V. 59-64)

Die in Vers 52-55 bedachten Vorrechte und die in Vers 56-58 behandelten
Siinden erklidren die schirferen Strafen, die nun iiber das Volk kommen
mussten. Die erste, die genannt wird, ist gleich die hochste: Gott verladsst
das Heiligtum in Silo. Die darauf folgenden Strafen wollen dem Volk zei-
gen, was ihm bleibt und ihm widerfédhrt, wenn er sich von ihm abgewandt
hat: Seine Feinde gewinnen schnell wieder die Oberhand.

59 Gott horte es und ergrimmte,
und er verwarf Israel ganz.**

Wie in Vers 21 lesen wir: »Gott horte es«, und auch hier war die Folge
Zorn. Aber was dann folgte, war in der Wiiste nicht geschehen: »und
er verwarf Israel ganz«. Zwar war diese Verwerfung nicht endgiiltig,
wie wir aus den spiteren Weissagungen wissen und wie Romer 11,1.2.29
bestdtigt. Und doch kann dem Menschen nichts Schlimmeres wider-
fahren, als von Gott versto3en zu werden, und wenn es nur fiir eine

243 2Mo 20,4.5.
244 5Mo 32,19; 2K6 17,20; Ps 44,10; 60,3.12; 88,15.
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bestimmte Zeit ist. Von Gott hinausgetan, das ist die Holle der Verdamm-
ten. Dort hat sich der Gott des Lebens und des Lichts, der Liebe und der
Wahrheit, der Schonheit und der Wonne vollstdndig und unwiederbring-
lich entzogen. Dort ist &ufere, d. h. totale und nie endende Finsternis und
damit grenzenlose Verzweiflung (Mt 8,12).

60 Und er verliel die Wohnung zu Silo,**
das Zelt, das er unter den Menschen bewohnte.>*

»Er verliel die Wohnung zu Silo«: Das geschah in den Tagen Elis und
seiner beiden gottlosen Sohne Pinehas und Hophni (1Sam 1,3). Seit
den Tagen Josuas hatte das Zelt der Zusammenkunft in Silo gestanden
(Jos 18,1); jetzt verlieB Gott es. Gericht besteht stets in der Umkehr von
Werken der Erlosung. Bedenken wir, dass das Ziel der Erlosung damit
erreicht war, dass Gott unter den Seinen wohnte (siche 2Mo 25,8), ver-
stehen wir die Tragweite dieses Geschehens: Gott verlieB seine Woh-
nung. Das war die Maximalkatastrophe; damit machte er sein Volk den
Heiden gleich, denn das war es, das Gottes Volk vor allem anderen von
den Nationen unterschied: Gott wohnte in seiner Mitte (2Mo 33,16).

61 Und er gab in Gefangenschaft seine Kraft
und seine Herrlichkeit in die Hand des Bedringers.

»seine Kraft« ist die Bundeslade, das sichtbare Zeugnis der Gegen-
wart Gottes und damit auch der Kraft Gottes. Darum heif3t sie »die Lade
deiner Stiarke« (Ps 132,8). Er, der Gott Israels, war die Stirke Israels
(Ps 18,1; 46,2; 81,2). Ohne ihn war das Volk schwach und musste jedem
Feind erliegen. In 1. Samuel 4 wird beschrieben, wie Gott sein Volk vor
den Philistern geschlagen dahingab und die Lade von den Unbeschnitte-
nen geraubt wurde und »in die Gefangenschaft« ging.

»seine Herrlichkeit« ist eine andere Bezeichnung fiir die Bundes-
lade. Das verstehen wir aus 1. Samuel 4,22: »Die Herrlichkeit ist von
Israel gewichen, denn die Lade Gottes ist genommen.« In der Tat war die
Gegenwart Gottes die eigentliche Herrlichkeit Israels. Israel war ohne
seinen Gott nichts.

245 Jer7,12.
246  vgl. Joh 1,14: »Das Wort ward Fleisch und zeltete unter uns«, wie es wortlich lautet.
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62 Und er gab sein Volk dem Schwerte preis,
und gegen sein Erbteil ergrimmte er.?*’

63 Seine Jiinglinge fraf} das Feuer*,

und seine Jungfrauen wurden nicht besungen;
64 seine Priester fielen durch das Schwert,**
und seine Witwen weinten nicht.

In der Erlésung aus Agypten hatte Gott sein Volk von einem michtigen
Feind beftreit und diesen dem Tod iibergeben. Nun gab er »sein Volk dem
Schwerte preis«.

War Israel, »sein Erbteil« (SMo 32,9), einst Gegenstand seiner
Wonne und darum besonderen Fiirsorge gewesen, wurde es hier Ge-
genstand seines Grimmes.

Als Gott Israel erlost und zu sich gebracht hatte, hatten Jinglinge
dem Gott Israels Schlachtopfer gebracht (2Mo 24,5), nun aber »frafl das
Feuer seine Jiinglinge«. In den Weissagungen vieler Propheten ist es ein
Zeichen besonderen Ungliicks, wenn die Jiinglinge und Jungfrauen vom
Schwert erschlagen und von der Pest dahingerafft werden (Jes 13,18;
Jer 9,21; Kla 1,18). Es gehort zu den Segnungen des wiederhergestellten
Israel, dass dann Jungfrauen und Jiinglinge von keinem Ungliick heim-
gesucht werden (Sach 9,17).

7. Gottes Zorn liber die Feinde und Gottes Liebe
zu seinem Volk (V. 65-72)

Erst nachdem die Siinde ihren Weg bis ans Ende gegangen ist und das
Volk sich damit als hoffnungslos siindig erwiesen hat, kann ihm Gott
seine Gnade zuwenden. Im Licht des jahrhundertelangen Versagens ver-
stehen wir, warum nichts anderes als Gottes freies Erbarmen, Gottes gna-
diges Handeln fiir sein Volk Heil und bleibenden Segen erwirken kann.
Die entsprechenden Schliisselbegriffe dieses Abschnittes sind »er schlug
seine Feinde«, »er verwarf«, »er baute ... gleich der Erde, die er auf
ewig gegriindet hatte«, »er erwdihlte«. Die Erwahlung Davids zum Hir-

247 V. 59; 2Chr 36,16.
248 Ps79.5.
249 1Sam4,11; Kla2,21.
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ten des Volkes (V. 70-72) ist eine typologische Vorwegnahme der Sen-
dung des Sohnes Gottes, in dem sich erst alles Wohlgefallen Gottes fiir
immer erfiillen sollte.

65 Da erwachte*", gleich einem Schlafenden, der Herr,
gleich einem Helden®', der betiubt war vom Wein;

»Da erwachte ... der Herr«: vgl. Psalm 35,23; 44,24; 59,6. Diese Re-
densart besagt natiirlich nicht, dass der Herr geschlafen hétte, denn der
Hiiter Israels schldft und schlummert nicht (Ps 121,4), sondern dass er
sich jetzt seinem Volk zuwendet. Diesem war er gewesen wie ein matter
Held, der, vom Wein {iberwiltigt, kraftlos geworden und in tiefen Schlaf
gesunken war. Der Herr hat sein Volk der Siinde und den Folgen der-
selben iibergeben und hart ziichtigen miissen (siehe Ps 118,18), doch nun
wendet er sich ihm zu, um wiederum zu seinem Heil einzugreifen. Wir
wissen aus den Propheten, dass die Drangsale und Niederlagen und Ver-
treibungen das Mittel waren, um das Volk vor Gott zu demiitigen und
es zu lehren, dass es ganz hilflos war, dass es darum anfangen musste,
alles von Gott zu erwarten, und das hieS immer auch, alles von Gott
zu erflehen: »Wache auf, wache auf; kleide dich in Macht, du Arm des
HERRN! Wache auf wie in den Tagen der Vorzeit, in den Geschlechtern
vor alters! Bist du es nicht, der Rahab zerhauen, das Seeungeheuer
(=Agypten; Ps 74,13.14) durchbohrt hat?« (Jes 51,9; siehe auch
Ps 44,24). Gott wollte sich seinem Volk wieder zuwenden als Antwort
auf dessen Schreien zu ihm, so wie das ganz am Anfang der Erldsungs-
geschichte Israels gewesen war (2Mo 2,23-25). Das aber sagt Asaph in
seinem Lied nicht; denn er will das Gewicht ganz auf Gottes rettende und
wiederherstellende Gnade legen.

66 und er schlug seine Feinde zuriick,
gab ihnen ewige Schmach.>?

Der Herr »schlug seine Feinde zuriick« und tat damit das, was Ephraim
nicht vermocht hatte (V. 9). Statt »zuriick« kann man auch iibersetzen,

250 Ps44,24; Mt 8,24,
251 Ps24.8; Jes 42,13.
252 Ps83,18; 109,29; Dan 12,2.
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Gott habe die Feinde »von hinten« geschlagen, weil sie vor ihm flohen
und ihm den Riicken zukehrten. Ephraim hatte sich am Tag des Kampfes
umgewandt, weil er Gott nicht vertraute. Nun aber war der Herr auf-
gestanden und kdmpfte fiir sein Volk, wie er es bei der Befreiung aus
Agypten schon getan hatte (2Mo 6,1; 13,3; 14,14; 15,1-3) und die Feinde
kehrten jetzt um vor dem Volk Gottes und flohen, denn Gott war in des-
sen Mitte, sein Schwert schlug die Feinde (siche Ps 44,7.8).

67 Er verwarf das Zelt Josephs®>,
und den Stamm Ephraim erwihlte er nicht;

»Er verwarf ... erwihlte nicht«: In Vers 68 wird gesagt, wen Gott
erwihlte. Wen Gott nicht erwéhlt, den hat er verworfen. Der historische
Bericht von der Berufung und Salbung Davids verwendet die gleichen
Ausdriicke. Von Eliab sagte der HERR: »ich habe ihn verworfen«, und
von den iibrigen Briidern Davids heiflt es der Reihe nach: »Der HERR
hat ihn nicht erwdhlt« (1Sam 16,7.8.9.19). Das Neue Testament lehrt,
dass der Grund aller Errettung in Gottes erwihlender Gnade liegt. Wen er
erwihlt hat, der wird gerettet. Wen er nicht erwéhlt hat, verharrt in seiner
Siinde und ist verworfen.?*

68 sondern er erwihlte den Stamm Juda,
den Berg Zion?, den er liebt.>>

»er erwihlte«: Als Ausgangspunkt des Segens und Gedeihens steht Got-
tes Wille und Gottes Handeln, oder anders gesagt: Gottes Gnadenwahl.
Diese ist der Quell aller Segnungen, die je einem Menschen geworden
sind (siche dazu auch Eph 1,3.4).

»den Berg Zion«: Das ist der Ort, den der HERR erwihlte, um dort
zu wohnen, wie Psalm 132,13.14 ausdriicklich sagt. Zur Bedeutung
des Berges Zion siche die Auslegung zu Psalm 2,6 samt allen dort auf-
gefiihrten Stellen.

253 Ps77,16.

254  Die Verwerfung ist nicht in Gottes vorweltlichem Ratschluss begriindet, sondern in der Siinde des
Menschen. Sie ist, im Gegensatz zur Errettung, durch den Menschen selbst veranlasst und ver-
ursacht. Das ist das einheitliche Zeugnis aller biblischen Autoren, und dieses ist fiir uns verbindlich.

255 Ps74,2.

256 Ps87.2.



147 Psalm 78

»den er liebt«: Fiir die Bedeutung von Gottes ewiger Liebe siche
Jeremia 31,3. Erwdhlung und Liebe gehdren zusammen; in der vorzeit-
lichen Erwéhlung seines Volkes handelte Gott in seiner vorweltlichen
Liebe zu ebendiesem Volk (5Mo 7,7.8). Diese Liebe ist unterscheidend,
wie wir aus Psalm 87,2 verstehen: »Der Herr liebt die Tore Zions mehr
als alle Wohnungen Jakobs.« Christus hat »die Versammlung geliebt und
sich selbst fiir sie hingegeben« (Eph 5,25).%7

69 Und er baute wie Hohen>® sein Heiligtum,
wie die Erde, die er auf ewig?’ gegriindet hat.

»Er baute«: Wohl war es Salomo, der baute, aber weil es nach Got-
tes Weisung und durch die ihm von Gott gegebene Weisheit geschah,
war es doch Gott, der baute. Vom neutestamentlichen Heiligtum Got-
tes, der Gemeinde, lesen wir, dass es ebenfalls der Herr ist, der es baut
(Mt 16,18).

»sein Heiligtum«: Der Tempel Salomos war ein feststehendes Hei-
ligtum im Gegensatz zur Stiftshiitte, die von Ort zu Ort wanderte (siche
2Sam 7,7). Sie lasst uns damit an die endgiiltige Erfiillung von Gottes in
2. Mose 25,8 geduBlerter Erlosungsabsicht denken. Alle vorlaufigen Woh-
nungen Gottes verweisen auf das grole Ziel der ganzen Erlosung: Gott
wird ewig unter den Seinen wohnen (Oftb 21,3).

»gleich der Erde«, wobei dieses »gleich« mehrere Bedeutungen
haben kann. Hier sollten wir es am ehesten so auffassen, dass das Hei-
ligtum ebenso wie die Erde eine Schopfung Gottes ist. Fiir die ganze
Erlésung und alles, was mit ihr zusammenhingt, gilt, dass in ihr Gott
ebenso alles gewirkt hat wie in der Schopfung®.

257  Die Bibel sagt nirgends, dass Christus die Welt geliebt habe. Ja, Gott hat die Welt so sehr geliebt,
dass er seinen einziggeborenen Sohn fiir sie gab. Diese eine Tat war der grofte und hochste Beweis
seiner allgemeinen Menschenliebe (siche Tit 3,4). Aber die Liebe Christi zu seiner Braut ist aus-
sondernde Liebe, ewige Liebe. Das ist die groBte Liebe, die es gibt, wie der Herr den Seinen selbst
gesagt hat: Grofere Liebe hat niemand, als der sein Leben lésst fiir seine Freunde (Joh 15,13).

258 Ps87,1.

259  Ps 104,5; Pred 1,4.

260  Wie das Johannesevangelium besonders deutlich zeigt: Jenes Wort, das alles schuf, ist das Wort, das
Erlésung wirkte (Joh 1,1-3.14). Und so wie in der Schopfung nichts geworden ist ohne das Wort, so
ist auch in der Erlosung nichts geworden aufler durch sein Wirken.
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70 Er erwihlte David®®!, seinen Knecht,
und nahm ihn von den Hiirden der Schafe.

»Er erwihlte David«: Mit David ist das vorldufige Ziel der Erzichungs-
wege Gottes genannt. Gott hat sein Volk errettet und gefiihrt (V. 52; sieche
2Mo 13,21), um es unter die Regierung des von ihm erwéhlten Konigs
zu stellen.

Die Erwihlung, Berufung und Salbung Davids zum Konig iiber Israel
wird in 1. Samuel 16 beschrieben. David wurde erwihlt, um iiber Gottes
Volk zu herrschen, das er sich ebenso erwéhlt hat (5Mo 7,7.8). Auf uns,
das neutestamentliche Gottesvolk, angewendet: Christus ist das von Gott
erwihlte Haupt, unter das Gott erloste Menschen aus allen Volkern stellt
(Eph 1,10).

71 Von den Sdugenden weg brachte er ihn,**
zu weiden”® Jakob, sein Volk,
und Israel, sein Erbteil.

Es ist nicht ohne Bedeutung, dass Gott David »von den Sidugenden
weg« holte und zu seinem Volk brachte, »sein Volk zu weiden«. Er hatte
lange Jahre mit dem Weiden von Schafen verbracht und dort gelernt,
was er als Konig und Hirte seinem Volk schuldete. Noch im Alter hat
David nicht vergessen, dass das Volk Gottes die Schafe seiner Weide sind
(V. 52; Ps 79,13), wie wir aus 2. Samuel 24,17 erkennen.

»Jakob« heifit das Volk einerseits seiner widerspenstigen Natur nach,
aber auch gemil der gottlichen Gnadenwahl. Der Gott Jakobs ist der Gott,
der Jakob vor Esau erwihlt hat (1Mo 25,23; Mal 1,2; R6m 9,12.13). Dieses
Volk weidete David, der Konig; dieses Volk wird einst der Sohn Davids, der
Messias und Konig Israels, zu dessen ewigem Gliick weiden (Jes 40,10.11;
Mi 5,3); denn »lsrael« bleibt »sein Erbteil«, wenn Gott es auch in den
Tagen Elis und seiner Sohne verworfen hatte (V. 59); denn »Gott hat sein
Volk nicht verstofsen, das er zuvorerkannt hat« (Rom 11,2); denn »die
Gnadengaben und Berufung Gottes sind unbereubar« (Rom 11,29). Das
ist der Gott aller Gnade (1Petr 5,10). Wer rithmt dich je genug?

261 Ps89,4.
262 Am7,15.
263 Apg20.28; IPetr 5,2.



149 Psalm 78

72 Und er weidete sie nach der Lauterkeit seines Herzens,
und mit der Klugheit seiner Hiinde leitete er sie.

»Und er weidete sie«: Wir hatten in den Versen 52 und 53 gelesen, dass
Gott sein Volk wie ein Hirte gefiihrt und erndhrt hatte; nun lesen wir, dass
ein Mensch zum Hirten iiber Gottes Volk gestellt wird, um es zu wei-
den und zu fiithren. Dieser Hirte hatte die Aufgabe so zu fiihren, dass es
Gott war, der in Wirklichkeit das Volk fiihrte. David ist hier ein Typus
auf Christus, den Gesalbten Gottes, den Gott zum Hirten tiber sein Volk
bestimmt hat (Joh 10,1-6; Hebr 13,20; 1Petr 2,25).

Wie bei David, so sollte es bei allen nachfolgenden Konigen Israels
sein (weshalb sie auch alle an David gemessen und beurteilt werden),
auch im neutestamentlichen Gottesvolk: Nur wenn die Hirten der ort-
lichen Gemeinden selbst gefiihrt sind vom Oberhirten des Volkes Gottes
(1Petr 5,5), wird die Herde Gottes recht geweidet (1Petr 5,2).

»nach der Lauterkeit seines Herzens«: Hier haben wir im Gegen-
satz zu den Versen 8,36 und 37 endlich das, worauf es ankommt: Das
Herz muss lauter sein.

»leitete er sie«: Zweimal haben wir in diesem Psalm gelesen, dass
Gott das Volk leitete (V. 14 und 52). Hier horen wir, dass Gott einen
Menschen ausgesucht hat, damit dieser das Volk leite. Ein Mensch lei-
tet Menschen, und von diesem lassen sie sich leiten. Der Mensch Jesus,
unser Mittler und Anfiihrer, er ist es, der sein Volk weidet, fithrt und voll-
endet. Darum wurde er Mensch, um erldsten Menschen in allem voran-
gehen zu konnen in Leiden, Anfeindungen, Versuchungen und Angsten.
Er kennt all das, kann deshalb mitempfinden und darum auch denen bei-
stehen, die auf dem Weg versucht werden (Hebr 2,17.18; 4,15).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 78

»Inhaltsangabe: Dieser Psalm fasst vielerlei Dinge kurz zusammen und
zerféllt dabei in zwei Hauptabteilungen. Einerseits ndmlich erzdhlt der
heilige Sanger, wie Gott eine Gemeinde aus dem Samen Abrahams an-
genommen, wie milde und giitig er sie gepflegt, wie wunderbar er sie aus
Agypten geholt hat und mit wie mannigfaltigen Wohltaten er ihr nach-
gegangen ist. Andererseits spricht er tadelnd aus, wie verkehrt und siind-
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haft die Israeliten von einem solch giitigen Vater alsbald abfielen, sie, die
er sich doch so sehr verpflichtet hatte, sodass die unschétzbare Giite Gottes
zutage tritt, nicht nur in der anfénglichen Annahme aus freier Gnade, son-
dern auch darin, dass er nicht ablieB3, gegen den Trotz eines so treulosen
und unbezéhmbaren Volkes fortwahrend anzukdampfen. Endlich erwéhnt er
die Erneuerung der Gnade und sozusagen die nochmalige Erwéhlung, da
Gott aus dem Stamme Juda sich den David zum Konige ersah« (Calvin).

»In diesem Psalm weckt der Heilige Geist das Volk Gottes auf, aus Got-
tes Werken der Gerechtigkeit und Gnade, wie sie in der Schrift iiber-
liefert sind, den rechten Nutzen zu ziehen. Zu diesem Ende berichtet der
Sanger davon, wie der Herr in Gnade mit seinem Volk verfuhr, nie nach
Recht, aufler wenn es seine Gnade missbrauchte. Er zeigt auch, wie das
Volk seinem Gott keinen Dank wusste, sondern triigerisch und treulos
war, ob er auch an ihnen Gnade oder Recht walten lie« (Dickson).

»Dieser Psalm berichtet von Gottes Handeln mit seinem Volk und wie sie
sich gegen ihn verhielten in Agypten, in der Wiiste und nach Eroberung
des Landes bis zu den Tagen Davids. Er ist zum Nutzen und zur Er-
mahnung der Christen geschrieben, die in ihm wie in einem Spiegel alle
Giitigkeiten sehen konnen, die Gott ihnen erwiesen hat und den Dank,
dem sie ihm dafiir gebracht haben« (Horne).

»Der 78. Psalm fasst die Geschichte Israels zusammen, indem es die-
ses Volk des Ungehorsams und des Unglaubens, der Nutzlosigkeit ihrer
Herzens gegeniiber allem Wirken Gottes an ihnen iberfiihrt, um dar-
aufhin in so groBartiger Weise zu zeigen, wie Gott auf seine souverdne
Gnade zuriickgreift, um trotz allem zu segnen ... Dieses grofle Prinzip
ist von hochstem Interesse. Souverdne Gnade ist die einzige Quelle Got-
tes, wenn er den Menschen segnen soll. Alles Handeln Gottes mag noch
so freundlich sein, aber es richtet nichts aus ... Wenn er mit ihnen ver-
fahrt nach ihrer Antwort auf sein Handeln, muss er sich dahingeben; sie
wenden sich nur ab wie ein triigerischer Bogen. So ist es immer. Aber
als alles zum Schlimmstem verkommen war, erwacht er in seiner Liebe
zu seinem Volk, um auf seine Weise den Vorsatz seiner Gnade zu ver-
wirklichen. Er »erwdhlte den Stamm Juda, den Berg Zion, den er geliebt
hatte ... er erwdhlite David, seinen Knecht« (V. 68.70)« (Darby).
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»Der 78. Psalm heif3t nicht ohne Grund ein »Maskil¢, eine Unterweisung.
Er iiberblickt die Geschichte von Agypten bis auf David, und dieser Aus-
schnitt geniigt, denn der Mensch ist zu allen Zeiten der gleiche gewesen.
Uberdies ist die Geschichte Davids auch ein Typus von der Geschichte
des Sohnes und Herrn Davids. Wir kénnen daher verstehen, warum der
Psalm mit diesem Lichtstreifen am Horizont endet: in David sehen wir
verkorpert, wie die souverdne Gnade siegt nach einer langen Geschichte
des Versagens. Die sechs Abschnitte des Psalms markieren diesen Sieg
der Gnade, die durch den ganzen Psalm durchschimmert, wahrend ebenso
die Heiligkeit, die Gottes Wesen entspricht, tiberall hervorsticht« (Grant).

»GOTT, DER GOTT DER GEDULD. Dieser Titel umfasst den vor-
nehmlichen Gehalt dieses Psalms. Auf dem dunklen Hintergrund des
beharrlichen Versagens des Volkes scheint Gottes Langmut umso heller.
Der Zweck des Psalms ist es indes, das Volk Gottes durch die Geschichte
vergangenen Versagens vor Untreue zu warnen« (Morgan).

»Eine Reihe von Psalmen befasst sich mehr oder weniger ausfiihrlich
mit der Geschichte Israels, nicht aus historischem Interesse, sondern weil
diese Geschichte der Finger Gottes schrieb« (Lamparter).

»Dieser zweitlangste Psalm des Psalters (ndchst Ps 119) zeigt uns eine
neue Form betender Dichtung in der Bibel ... Er will seine Horer mahnen
und durch die Erinnerung an die Geschichte des Heils und der Erwéhlung
Israels fiir eine heilige Gottesfurcht gewinnen ... Israels Heilsglaube
stiitzte sich weder auf eine mystische Versenkung noch auf religions-
philosophische Spekulationen, sondern auf eine von Gott gewirkte Ge-
schichte zu Israels Heil. Deshalb reden wir auch von Heilsgeschichte. Es
ist der Bericht von geschichtlichen Vorgéngen, die durch den Geist der
Prophetie gedeutet werden« (Brandenburg).

»Dieser Psalm konnte, von den Versen 12 und 68 ausgehend, die Uber-
schrift »Von Zoan nach Zion« tragen, denn er bietet einen Uberblick iiber
die wechselhafte Geschichte des Wachsens Israels von der Knechtschaft
in Agypten an bis zur Regierung Davids. Wie das Abschiedslied Moses
(5Mo 32) will es das Gewissen ausleuchten, denn die Geschichte darf
sich nicht wiederholen« (Kidner).
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V. 7.8 — »Diese beiden Versen enthalten die Hauptbotschaft des ganzen
Psalms, und zwar in positiver wie in negativer Weise. Die drei Ausdriicke
in Vers 7 bilden eine dreifache Schnur des Glaubens als personliches Ver-
trauen, wohlinformiertes und demiitiges Denken und ein gehorsamer
Wille ... der Vers 8 zeichnet den Aufrithrer gegen den Bund, der aber
nicht ein Held, sondern ein Abtriinniger ist: Er ist verdreht, flatterhaft
und treulos« (Kidner).

V. 9 — »Der zentrale Teil des Psalms beginnt mit einem Hinweis auf das
Nordreich Israels, das hier nach seinem dominierenden Stamm Ephraim
genannt wird. Der Schlussteil des Psalms legt das Hauptgewicht auf
das Siidreich Juda, denn der Herr erwihlte nicht den Stamm Ephraim,
sondern er erwihlte den Stamm Juda, den Berg Zion, den er liebt
(Verse 67-68)« (Harman).

V. 12 — »Die Werke Gottes aus alter Zeit fiir sein Volk verpflichten sein
Volk zu allen Zeiten, daraus den Nutzen zu ziehen, dass ihr Glaube an
Gott wachse und ihre Liebe und ihr Gehorsam zu Gott zunehme, wih-
rend umgekehrt ihre Stinde umso schwerer wiegt, wenn sie keinen sol-
chen Nutzen aus der Geschichte ziehen« (Dickson).

V. 18 — »Gott wird dann versucht, wenn wir unndtigen Beweis verlangen
fiir etwas, woran wir ohne Beweis glauben sollten« (Alexander).

V. 20 — »Zweifel und Ungehorsam sind Zwillingssiinden. Der Unglaube,
der Gottes Gericht herabzieht, regt sich nicht wegen mangelnder Be-
weise, sondern erwéchst einem widerspenstigen Willen« (Clarke).

V. 36 — »Sie waren falsch auf ihren Knien, Liigner in ihren Gebeten.
Lippenbekenntnisse sind Gott sehr verhasst ... andere Konige lieben
Schmeichelei, aber der Konig der Konige verabscheut sie« (Spurgeon).

V. 40 — »Nicht einmal, nicht zweimal, oft waren sie widerspenstig gegen
ihn, und jede Wiederholung machte die Siinde schlimmer. Gott wusste,
wie oft sie ihn gereizt hatten, auch wenn sie es nicht mehr wussten.
4. Mose 14,22: »... und mich nun zehnmal versucht und nicht gehort
haben auf meine Stimme«« (Henry).
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V. 65-72 — »Auf den schwirzesten Augenblick in Israels friiher
Geschichte folgte eine Zeit von gottlich michtigem Wirken ... Innerhalb
des ndchsten halben Jahrhunderts wurde Israel auf seinen Zenit gefiihrt.
Das ist an dieser Stelle im Psalm vollstdndig unerwartet und zeigt die
Beharrlichkeit der Liebe Gottes, die hier in den kréftigsten Farben in
ganz unsentimentaler Weise gemalt wird« (Kidner).

V. 70 — »Und erwiihlte seinen Knecht David« Nachdem der Psal-
mist uns an den Tempel erinnert hat, geht er iiber zum Konigtum; denn
das waren die beiden vorziiglichsten Zeichen der Erwdhlung und der
gottlichen Gnade, wie denn auch Christus, um das volle Heil zu brin-
gen, uns als Konig und Hoherpriester erschienen ist. Und David ... ist
von Gott zum Konig erwihlt worden, indem er von den Schathiirden ...
zum Konigsthron emporgefiihrt wurde. Denn die Gnade Gottes fillt so
recht in die Augen an diesem Umschwung, da ein Landmann von seiner
unansehnlichen Hiitte weg zum Konig erhoben wird. Die so erfahrene
Gnade beschriankt aber der Prophet nicht auf die Person Davids, sondern
erinnert daran, dass, was irgend an den Kindern Abrahams von Wiirdig-
keit zu merken war, aus jenem Quell des gottlichen Erbarmens flie3e.
Der ganze Ruhm und die Gliickseligkeit des Volkes war ja im Konigtum
und Priestertum enthalten, und beides schreibt der Prophet ganz und gar
dem gottlichen Vorsatz zu« (Calvin).

V. 70-72 — »Der treue Hiiter der Herde wurde zum treuen Hirten des Vol-
kes, so wie die gehorsamen Fischer in den Evangelien zu tiichtigen Men-
schenfischern wurden« (Perowne).

V. 71 —»Indem David aus einem Schafhirten zu einem Hirten des erwéhl-
ten Volkes und des Erbteils Gottes gemacht wurde ... zeigt der Heilige
Geist den grofen Unterschied zwischen Tyrannen, Raubern, habsiichti-
gen Erpressern und rechten Konigen, die Hirten sein sollten« (Calvin).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 78

V. 1 — »Worte meines Mundes«; *imréj pi, wobei hier fiir » Worte«
das seltene *émeer steht, das auBer hier im Psalter nur noch in Ps 19,15
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und 107,11 belegt ist; zu vergleichen mit dem in Ps 77,9 verwendeten
*omeer.

V. 2 — »Spruch«: masal, wie Spr 1,1.6; vom Verb masal, »gleich sein,
»gleichen« (Ps 28,1), also eigentlich »Gleichnis«, »Vergleich«; Buber
iibersetzt daher »Gleichwort«.
»sprudeln lassen«: *abbicdh, vom Verb nabac hi, wie in Ps 19,3.
»Ritsel«: hidah, wie Ri 14,12-14; Spr 1,6; Hes 17,2.

V. 7 — »ihr Vertrauen«: kislam, Grundform késeel, » Vertrauen«, »Tor-
heit« (Pred 7,25; Ps 49,14; Spr 3,26), vom Verb kasal, »plump/toricht
sein« (Jer 10,8). Davon abgeleitet kasil, »der Tor« (Spr 1,32; 10,1.18).

V. 8 — »trotzig«: sorér, wie in Ps 66,7; 68,7.19, dort mit »widerspenstig«
(Elb und Rev. Elb) iibersetzt.

»widerspenstig«: moraeh, marah, das in Vers 17 als Infinitiv marét
und in Vers 40 und 56 als finite Verbformen vorkommt: »sie waren
widerspenstig gegen ihn«, jamrihili; »und sie waren widerspenstig«,
wajjamriihi.

»treu«: nz’man, ein Partizip Nifal des Verbums *aman, eigentlich
»befestigt«. In Vers 37 findet sich die finite Nifalform »sie blieben nicht
treu«, 10° nae>emani; in Vers 32 steht es als finites Verb im Hifil: »sie
glaubten nicht«, 16> hae>zeminu.

V. 9 — »geriistet«: n6§éq, das nur noch in 1Chr 12,2 und 2Chr 17,17 vor-
kommt.

»Kampf«: qardb, vom Verb qarab, »nahe sein«; also eigentlich
(feindselige) Begegnung; ein im AT wenig gebrauchtes Wort, im Psalter
nur noch in 55,22 und 144,1.

V. 15 — »Tiefen«: tahéméot, die Mehrzahl des gleichen Wortes, das in
IMo 1,2 fiir »Tiefe« steht, das man auch mit »Urflut« tibersetzen kann
(Rev. Elb, Ziircher).

V. 16 — »Béche«: nézalim, ein Partizip des Verbums nézal, »rinnen,
wrieseln«, also wortlich »Rinnende«. In Vers 44 wird das gleiche Wort
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mit »Fliisse« oder »Strome« Ubersetzt. In Vers 20 steht ein anderes
Wort (siehe dort).

V. 17 — »Wiiste«: sijjah, vom im Bibelhebréischen nicht verwendeten
Verbalstamm sjh, »diirr sein«. In den Psalmen ist das Wort nur noch in
63,2; 105,41 und 107,35 belegt.

In Psalm 78,15.19.40.52 steht fiir »Wiiste« das sonst in der Bibel
iibliche midbar.

V. 18 — »fiir ihre Lust«: lonaf§am, wortl. »fiir ihre Seele«.

V. 20 — »Biche«: nahalim.

»Fleisch«: §9°€r, das Fleisch, das man kocht und isst (auch in V. 27), im
Gegensatz zum im Vers 39 verwendeten Begriff basar, das Fleisch des Men-
schen als Ausdruck seiner Schwachheit und Vergénglichkeit. In Psalm 79,2
steht basar fiir den Stoff, aus dem der Menschenleib gemacht ist.

V. 27 — »Vogel«: <oph kdanaph, wortlich: »Fliegendes (mit) Fligel«.

V. 29 — »was sie begehrten«: ta’awatam, wortl. »ihre Gier/Begierde«;
die wortliche Ubersetzung »er (Gott) brachte ihnen ihre Begierde« ergibe
hier einen falschen Sinn, weshalb man am besten eine Verbalfiigung bil-
det. In Vers 30 steht das gleiche Wort noch einmal, das man dort auch im
Deutschen nominal wiedergeben kann.

V. 31 — »die Stirksten«: maSmannim, wortl. »die Fetten«. Das Wort
ist abgeleitet von §z2mzen, »Ol«. Es ist ferner belegt in Jes 10,16, »seine
Fetten«, und in Dan 11,24, »die fettesten Gegenden«. In Jes 17,4 steht
das Wort in der Einzahl fiir die Fettigkeit des Leibes. Das Hebréische
kennt keinen morphologischen Superlativ, aber eine Wendung wie »téten
unter den Fetten« bedeutet so viel wie »die Fettesten toten«.

»die Besten«: bahiirim, wortl. »die Ausgewihlten«, welche eben die
Besten sind. Man verwendet das Wort auch fiir junge Manner, weshalb
Rev. Elb, Buber und Zunz entsprechend iibersetzen.

»streckte er nieder«: hikriac, wortlich »zwang er in die Knie,
Buber: »Die Jiinglinge Jisraels knickte er.«
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V. 40 — »sie betriibten ihn«: jacasibihi, von casab. Jesaja verwendet
das gleiche Verb in 63,10: »Sie betriibten seinen heiligen Geist.« Es steht
auch in 1Mo 6,6 und bedeutet dort »schmerzen«; in Jes 54,6 wird es ver-
wendet flir die Betriibnis einer Witwe. In 1Mo 3,16 steht fiir »Schmer-
zen« das entsprechende Hauptwort cissabon.

V. 41 — »krinkten«: hitwii, vom Verbalstamm twh, das in Hes 9,4 wie
hier im Hifil gebraucht wird. Dort bedeutet es »das Zeichen Taw machen«;
in 1Sam 21,14 steht es im Piel und wird mit »kritzeln« tibersetzt. Delitzsch
erklért das Verb an der vorliegenden Stelle vom syrischen und araméischen
teha® = »reuen«, »schmerzen«, das im Kausativ mit »Schmerzen bereiten«
zu libersetzen wire. LXX hat paroxynan = »sie erbitterten«.

V. 47 — »er zerschlug«: jaharég, wortl. »er totete/ mordete«, das gleiche
Verb wie in 2Mo 20,13.

»Schloflen«: hanamél, ein Wort, das nur hier belegt und entsprechend
schwer zu deuten ist. Die von Elb, Rev. Elb und auch mir gewihlte Uber-
setzung beruht auf der Annahme, dass des Parallelismus der beiden Vers-
glieder wegen ein zu »Hagel« synonymer Ausdruck stehen miisse, und
SchloBen sind groBe Hagelkorner. LXX hat pachnee, »Reif« (siehe auch
Barth, Nominalbildung, §106b), V hat entsprechend pruina, »Reif«.
Kohler-Baumgartner will das Wort vom Verbalstamm hml abgeleitet
wissen, das schon abenteuerlich genug ist, und wie er davon aber auf die
von ihm vorgeschlagene Bedeutung »verheerende Wasserflut« kommt,
iiberzeugt nicht.

V. 57 — »sie versagten«: nzehpoki, das gleiche Verb wie in Vers 9, das
dort im Grundstamm steht und mit »sie wandten sich um« ibersetzt
wurde. Hier steht es im Niphal, das »sich wenden«, »sich wandeln«
bedeutet und von daher »treulos werden«, »versagen« bedeuten kann.
Der vorliegende Vergleich mit dem Bogen legt diese Ubersetzung nahe.

»triigerischer Bogen«: qzesSzet romijjah, wortl. »Bogen des Truges«,
d.h. triigerischer Bogen. Andere iibersetzen »schlaffer Bogen« (Rev. Elb;
Ziircher 2007), weil ein schlaffer Bogen den Schiitzen im Stich ldsst und
damit betriigt. Das hebr. romijjah kann »Schlaffheit« bezeichnen wie in
Spr 10,4; 12,24; jedoch in Ps 32,2; 52,4; 101,7; 120,2; Hi 13,7; 27,4,
Mi 6,12 bezeichnet es » Trug«, » Triigerisches«.
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V. 58 — »sie erziirnten ihn«: wajjakisith@i, ein Hifil des Verbs kacas,
»unmutig / verdrossen / verdrgert sein«. Buber: »Sie verdrossen ihn«, Elb
und Rev. Elb: »sie erbitterten ihn«.

V. 59 —»und er ergrimmte«: wajjitcabbar, ein Hitpael vom Verb cabar,
»hindurchgehen«, »passieren«, »iiberschreiten«. Der Grundgedanke ist,
dass Gottes Zorn ins Wallen gerit, auf- und iiberwallt. Buber: »Gott horte
es und wallte auf.«

»ganz«: ma°0d, das man hdufig mit »sehr« iibersetzt, das aber ledig-
lich den hohen Grad eines Sachverhalts markiert; hier aber ist ein bis
auf den Grund oder bis ans Ende reichender Sachverhalt gemeint, wie
in Ps 119,43. Entsprechend iibersetzen Rev. Elb hier »vollig« und Ziir-
cher 2007 »ganz und gar«.

V. 65 — »betiubt«: mitronén, wahrscheinlich nicht vom Verb ranan,
»jauchzen«, herzuleiten, sondern von riin, das man aufgrund des arabi-
schen rin als »bezwingen« oder ran als »vom Wein iiberwiltigt« auf-
fassen kann. Kohler-Baumgartner deutet die Verbform im vorliegenden
Stamm (Hitpael) als »erniichtern«, worin ihm Rev. Elb gefolgt ist. Buber
ibersetzt: »einem Helden gleich, der sich aufriittelt vom Wein«. Er tragt
damit der kausativ-reflexiven Bedeutung des Hitp. Rechnung.

V. 68 — »er liebt«: *2ahéb, das zwar ein sog. Perfekt ist, aber mit Prasens
zu libersetzen ist, wie das bei Affektverben regulir der Fall ist.

Psalm 79
»Hilf uns, Gott unseres Heils!«

Dieser Psalm ist dem Inhalt nach dem 74. Psalm dhnlich, indem er die
Eroberung Jerusalems und die Zerstérung des Tempels beklagt. Es ist der
dritte Psalm der mit Psalm 77 beginnenden Reihe von Psalmen, die alle
vom Volk Gottes als der Herde Gottes sprechen. Wie Psalm 78,52 ver-
gleicht auch Psalm 79,13 das Volk Gottes mit einer Herde. Der 78. Psalm
hatte von verschiedenen Zorngerichten Gottes iiber sein Volk im Lauf
mehrerer Jahrhunderte gesprochen; hier wird eines dieser Zorngerichte in
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Groflaufnahme beschrieben und 14sst uns dabei erahnen, wie die Gottes-
fiirchtigen empfanden, als Gott sein gotzendienerisches Volk mit den in
Psalm 78 beschriebenen Schlédgen heimsuchte.

In Psalm 78,61 hatten wir gehort, wie die Bundeslade und damit Got-
tes Herrlichkeit unter die Heiden gegangen war. Der vorliegende Psalm
beschreibt die unausweichliche Folge davon: Die Heiden dringen ein in
den Wohnort von Gottes Herrlichkeit.

In den Versen 1-4 klagt Asaph iiber dieses Unbegreifliche. Betdubt
vor Schmerz und Kummer muss er sehen, was ihm unverstehbar und un-
ertraglich ist: Die Heiden haben das Erbteil des HERRN eingenommen
und sie haben sein Haus verunreinigt. Die unbegreifliche Not lehrt ihn,

a. die zu verabscheuen, die Gott hasst (sieche Ps 139,21): Er betet
Gottes Gericht auf die Feinde herab (V. 6.10.11).

b. seine eigene Siinde zu hassen. Zweimal spricht er von ihr (V. 8.9).

c. Gottes Hilfe und Gottes Erbarmen zu wiirdigen (V. 8.9).

d. zu verstehen, wie schlimm es ist, dass Menschen in dieser Welt
Gott leugnen (V. 10).

e. mitzufiihlen mit dem Seufzen der Bedrangten (V. 11).

f. zu erkennen, dass das Bose, das die Heiden Gott antun, indem sie
ihn héhnen, das eigentliche Bdse ist, nicht die Not, die sie damit
den Juden bereiten (V. 12).

g. inniger als zuvor eines zu verlangen: Gott sein Leben lang zu riih-
men (V. 12).

Gliederung:
1. Asaphs Klage iiber die dreifache Katastrophe (V. 1-4)

2. Asaphs neun Bitten angesichts der Katastrophe (V. 5-12)
3. Asaphs Versprechen, Gott zu preisen (V. 13)
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1. Asaphs Klage liber die dreifache Katastrophe (V. 1-4)

Ein Psalm; von Asaph.

1 Gott! Die Nationen>* sind in dein Erbteil’*® gekommen,
haben deinen heiligen Tempel verunreinigt,’*
Jerusalem zu Triimmerhaufen gemacht.

»Gott!«: Der bekiimmerte Heilige wendet sich als Erstes an Gott. Das
bdse Geschick muss vor ihm ausgebreitet werden, denn er allein vermag
die Not zu wenden. Es sind drei Dinge, die Asaph vor Gott bringt:

»Die Nationen sind in dein Erbteil gekommen«: Israel ist das
Erbe des HERRN (5Mo 32,9). Sollte er ruhig bleiben, wenn die Hei-
den in Besitz nehmen, was ihm gehort? Zweitens haben sie »deinen hei-
ligen Tempel verunreinigt«: Wie kann Gott an sich halten, wenn das
Haus, in dem sein Name und damit seine Ehre wohnt (Ps 26,8) von Men-
schen betreten und besudelt wird, die seinen Namen ldstern (V. 12)?
Und schlieBlich haben diese Lasterer »Jerusalem zu Triimmerhaufen
gemacht«. Ist denn Jerusalem nicht die Stadt, die Gott erwahlt (2Chr 6,6)
und die er zu seinem Wohnsitz begehrt hat (Ps 132,13)?

Um das AusmaB der Katastrophe zu begreifen, miissen wir bedenken,
was die Stadt Gottes und das Haus Gottes dem alttestamentlich Glau-
bigen bedeutete. Diese Stadt hatte Gott erwihlt, um seinen Namen
dahinzusetzen (SMo 12,5). Der Tempel in Jerusalem war das einzige
Haus Gottes auf Erden. Dort wohnte Gottes Herrlichkeit (Ps 26,8); dort
hatte sich seine Herrlichkeit bezeugt, als Salomo das Haus einweihte
(1Ko 8,10.11). In diesem Haus stand die Bundeslade, der Thron Got-
tes (sieche Ps 80,1). Wurde nun der Tempel entweiht und griffen unreine
Hinde nach den heiligen Geridten, dann geschah das Undenkbare. Dann
hatte das Bose obsiegt, dann hatte das Unheilige das Heilige erniedrigt,
dann schien der Gott Israels selbst besiegt.

264 Ps80,9; V. 6.10.
265 Ps78,62.
266 Ps74,3;83,13; Kla 1,10.
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2 Sie haben die Leichen deiner Knechte®®’

den Vogeln des Himmels zum Fraf} gegeben,**

das Fleisch deiner Getreuen den Tieren des Feldes.
3 Sie haben ausgegossen ihr Blut wie Wasser
rings um Jerusalem,

und keiner war, der begrub.

Diese Verse lassen uns an Jeremia 9,22 denken: »Die Leichen der Men-
schen werden fallen wie Diinger auf der Fldche des Feldes und wie eine
Garbe hinter dem Schnitter, die niemand sammelt.«

Hatte der Sdnger im ersten Vers von ungeheuerlichen Handlun-
gen gesprochen, die sich gegen Gott selbst richteten, indem die Hei-
den Gottes Erbe, Gottes Haus und Gottes Stadt verdarben, beklagt er
hier die Ungeheuerlichkeiten, die Gottes Knechten angetan werden.
Man hat »die Leichen deiner Knechte« den Angehdrigen nicht {iber-
lassen, damit sie wenigstens ein ehrenhaftes Begrdbnis bekdmen, son-
dern hat sie »den Vogeln des Himmels zur Speise gegeben«. Damit
hatte man sie der 6ffentlichen Schande preisgegeben, wie wir aus Stellen
wie 1. Samuel 17,44; Jeremia 7,33 und Offenbarung 19,17.18 verstehen.
Diese Knechte des HERRN hatten ihm gedient und seinen Namen ver-
kiindigt vor den Leuten. Wie konnte der HERR schweigend zusehen, wie
sie und damit alles, wofiir sie standen, zuschanden wurden?

Die Heiden hatten »ihr Blut wie Wasser« ausgegossen und damit
gezeigt, dass sie auch nicht die geringste Achtung kannten vor dem Leben
der Diener Gottes. Um das Elend voll zu machen, war »keiner, der
begrub«. Gewohnlich bewahren Menschen, so grausam sie sonst sein
mogen, hier noch ein gewisses Maf} an Scheu, sodass sie einem besiegten
Volk wenigstens noch die Leichen zum Begrébnis iiberlassen, aber nicht
einmal das wurde den Bewohnern Jerusalems gewahrt. Die Geschichte
der Erzviter zeigt besonders deutlich, wie wichtig das Begriabnis der
Angehorigen und welche Bedeutung deshalb ihre Gréber fiir die Hebrder
hatten (siehe 1Mo 23; 49,29-33; 50,25; 2Mo 13,19; Jos 24,32), und das
lasst uns verstehen, wie grof3 und wie unbegreiflich dieses Leid war, das
man ihnen angetan hatte.

267 V. 10.
268 5Mo 28,26; Jer 7,33.
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4 Wir sind ein Hohn>* geworden unseren Nachbarn,
ein Spott?’* und Schimpf denen rings um uns.

»wir sind ein Hohn geworden«: Nicht genug mit dem Schmerz, den
die Entweihung des Tempels und die Zerstorung der Stadt in den Her-
zen der Bewohner Jerusalems erzeugt haben, stehen, um das Mal3 voll zu
machen, die Heiden ringsum und verhohnen das erniedrigte Volk. Dass
es zum Hohn geworden ist, erdriickt den Beter geradezu; aber gleich-
zeitig ist es ihm Grund zur Hoffnung und gibt ihm den Glauben zum
Gebet: Denn wenn das Volk Gottes gehohnt wird, wird auch, wie Asaph
in Vers 12 sagt, der Gott des erlosten Volkes gehohnt. Dazu wird Gott
nicht endlos schweigen konnen.

»ein Spott und Schimpf denen rings um uns«: Das ist die Umkehr
der Erldsungsabsicht Gottes. Er hatte Israel aus Agypten herausgefiihrt
und ihm sein Gesetz gegeben und sein Volk dazu bestimmt, fiir alle
sie umgebenden Volker ein Gegenstand der Verwunderung zu sein
(5Mo 4,6-7).

2. Asaphs neun Bitten angesichts der Katastrophe (V. 5-12)

5 Bis wann?’!, HERR?
Willst du immerfort ziirnen>",
soll wie Feuer?” brennen dein Eifer>’*?

»Willst du immerfort ziirnen?«: Asaph versteht, dass alles, was sein
Volk befallen hat, ein Ausdruck von Gottes Zorn ist. Ja, er hatte das
Volk erwiahlt, gerettet und gefiihrt, um es zum Zeugnis fiir alle Vol-
ker zu machen, sofern es seine Gebote hielt (SMo 4,6a). Das Volk hatte
aber seine Gebote nicht gehalten, und so mussten die Rache des Bundes
(3Mo 26,25) und die Fliiche des Bundes iiber sie kommen (SMo 28,15).
Gott machte es zum Sprichwort und zur Spottrede unter den Volkern
(5Mo 28,37). Asaph versteht und anerkennt, dass Gottes Zorn gerecht ist,
269 Ps 14,6; 31,12; 44,14; 74,10; 89,42,

270 Ps80,7.

271 Ps6.4; 13,2; 80,5; 90,13; 94,3.

272 Ps7821.

273 Ps78,63;80,17.
274 2Mo 20,5; 5Mo 29,20.
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weshalb die Frage nicht lautet »warum?«, sondern »bis wann?«. Nicht
die Tatsache des Ungliicks, sondern das Maf} des Zornes und das lange
Andauern des Ungliicks wird Asaph zur Last, die er bald nicht mehr tra-
gen kann.

»soll wie Feuer brennen dein Eifer?«: Gott ist in seiner Heiligkeit
ein verzehrendes Feuer (5Mo 4,24; Hebr 12,29), in seiner Liebe ist er ein
eifernder Gott (2Mo 20,5). Auf dem ehernen Altar brannte das Feuer sei-
nes Eifers gegen die Siinde, jetzt brennt es gegen die Untreue seines Vol-
kes. Denn das Volk hatte sich daran gewohnt, tiaglich die Schlachtopfer
auf dem Brandopferaltar brennen zu sehen und gleichzeitig in Siinde zu
leben. Das verletzte die Liebe Gottes zu seinem Volk und forderte seine
Heiligkeit heraus; darum musste der in 5. Mose 29,20 angekiindigte
Fluch des Bundes auf sie kommen.

Am Altar hatte sich Gott in seiner ganzen Heiligkeit und Gnade offen-
bart. In Hesekiel 8,5 lesen wir, dass neben dem Brandopferaltar ein
Gotze stand, etwas, das die Zuneigung Israels gefangen hielt. Am Kreuz
von Golgatha hat Gott seine ganze Gnade und seine ganze Strenge, seine
ganze Liebe und Heiligkeit geoffenbart. Aber wie nahe konnen Gnade
und Ausschweifung (Jud 4), Gottes allméichtiger Gnadenwille und der
Eigenwille des Menschen nebeneinanderliegen! Es ist erschiitternd, es ist
unbegreiflich. Wir werden das Bose und besonders die Macht des Bosen
iiber die Herzen der Heiligen, das Eindringen des Bosen ins Herz des
Volkes Gottes, sogar bis ins Heiligtum selbst, nie verstehen. Daher nennt
Paulus genau dieses Wirken inmitten der Christenheit ein Geheimnis,
»das Geheimnis der Gesetzlosigkeit« (2Thes 2,7). 2. Thessalonicher 2
sagt uns, dass in der christlichen Gemeinde genau das Gleiche geschehen
werde wie einst in Israel. Auch hier setzt sich jemand in den Tempel Got-
tes und bekommt Anbetung, dem man sie nie hétte bringen diirfen — und
erst recht nicht an heiligem Ort.

Wenn uns auch die Bosheit im Volk Gottes ein Geheimnis ist, so ver-
stehen wir doch sehr gut, dass Eigenwille Gotzendienst ist (1Sam 16,15),
und dass der Gotzendienst im Heiligtum das Gericht Gottes herabziehen
muss. Ja, das Ungliick, das iiber Jerusalem gekommen ist, ist nicht in den
bdsen Nachbarn Israels, sondern in der Siinde Israels begriindet.
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6 Giel} aus deinen Grimm?7 iiber die Nationen,
die dich nicht kennen®’®,

auf die Konigreiche,

die deinen Namen nicht anrufen!?”’

Dieser Vers findet sich fast wortlich wieder in Jeremia 10,25. Das zeigt,
wie das Volk Gottes und seine Propheten mit den Psalmen beteten.

Asaph wusste wohl, dass Gott seinem Volk mit Recht ziirnte, und
dass er es seiner Siinden wegen heimsuchte. Vielleicht verstand er auch,
was spiter einem Jeremia und Hesekiel direkt gesagt wurde, dass Got-
tes Gerichte bei seiner Stadt (Jer 25,29) und dort bei seinem Heiligtum
(Hes 9,6) anfangen mussten (siche auch 1Petr 4,17). Und doch, es ist, als
ob Asaph wie spéter Habakuk (Hab 1,12.13) nicht verstehen konnte, wie
Gott sein Volk einer Nation preisgeben konnte, die so bose war wie die
Babylonier. Wenn Gott schon ziirnte, warum ziirnte er nur seinem Volk?
Warum ergoss sich sein Zorn nicht auch iiber die Heiden, die ihn mit
ihrem Unglauben bestdndig reizten?

»Giefl aus deinen Grimm«: Das ist die erste von neun Bitten in
diesem Psalm, eine Bitte um Gericht iiber die Heiden, die Gottes Erbe
besetzt, Gottes Heiligtum besudelt und Gottes Stadt zerstort haben. Darf
man denn um Gericht iiber die Bedrénger beten? Hat der Herr uns nicht
gelehrt, die zu segnen, die uns verfolgen (Lk 6,27.28)? Zunichst hal-
ten wir fest, dass Asaph sich an Gottes Weisung hielt, sich nicht selbst
zu rachen. Er iiberlie die Rache Gott (5Mo 32,35), weshalb er sich
an ihn wandte und ihn bat, auf seine Weise und zu seiner Zeit Gericht
zu iiben. Wir wollen auch an die Gebete der Bedrdngten Heiligen von
Offenbarung 8,4 denken. Als Antwort auf deren Bitten féllt das Feuer
des Gerichts vom Himmel auf die Erde (Offb 8,5). Gott hétte sie nicht
erhort, hitten sie nicht nach seinem Sinn und Willen gebetet. Wir diirfen
also nicht vorschnell urteilen, Gebete um Gericht seien auf jeden Fall un-
gehorig. Gewiss hebt uns der Herr durch das von ihm gewirkte Heil auf
eine hohere Stufe, auf der wir in Nachahmung unseres Herrn am Kreuz
(Lk 23,34) wie ein Stephanus fiir unsere Verfolger beten kdnnen: »Herr,
rechne ihnen diese Siinde nicht zu!« (Apg 7,60). Aber immerhin haben

275 Ps69,25;78,59.62.
276 2Thes 1,8.
277 Ps 14,4; Jer 10,25.
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wir das Beispiel des Apostels Paulus, der zwischen Unrecht und Unrecht,
das ihm angetan worden war, unterschied, und in einem Fall fiir fehlende
Briider betete mit dem Wunsch, dass ihr Versagen ihnen nicht zugerech-
net werde (2Tim 4,16), im anderen Fall aber nicht um Vergebung betete,
sondern den siindigenden Alexander der gerechten Vergeltung Gottes
iiberlieB (2Tim 4,14).

Gott wird die Nationen richten, die ihn »nicht kennen«. Das Gleiche
sagt uns der Apostel in 2. Thessalonicher 1,8: »... wenn er Vergeltung
gibt denen, die Gott nicht kennen, und denen, die dem Evangelium un-
seres Herrn Jesus Christus nicht gehorchen.«

Empfinden wir das als ungerecht? Dann irren wir in doppelter
Weise. Erstens, weil wir Gott an unserem Empfinden fiir Gerechtigkeit
und Ungerechtigkeit messen, und das ist gro3e Torheit und im Wortsinn
groBBe Vermessenheit: Wir messen falsch, wenn wir Gott an uns mes-
sen. Und zweitens irren wir, weil wir mit diesem Urteilen vergessen,
dass Gott immer gerecht richtet. Er hat in der Erwéhlung Israels be-
wiesen, dass er dieses Volk liebt (SMo 7,9); er hat in der Gabe sei-
nes Sohnes bewiesen, dass er kein Gefallen hat am Tod des Siinders
(Hes 18,32) und dass er die Menschenkinder nicht aus Herzenslust
plagt (Kla 3,33). Es kann daher nicht bloe Willkiir des Machtigeren
sein, dass er Volker, die ihn nicht kennen, richtet. Fragen wir, warum
die Nationen Gott nicht kennen, sagt uns der Apostel im Romerbrief
etwas dazu: Sie haben Gott erkannt, aber sie haben ihm nicht gedankt
(Rom 1,21), und das heift, sie haben die Erkenntnis Gottes fiir nichts
geachtet (1,28). Darum ist das Gericht {iber alle, die Gott nicht kennen,
gerecht. Es ist verdient. Was sie nicht verdient haben, sind hingegen alle
Wohltaten, die sie ein Leben lang und Tag fiir Tag von Gott empfingen,
auch wenn sie ihm nie dafiir dankten. So haben sie nicht allein seine
Erkenntnis verschmiht, sondern auch seine Giite fiir nichts geachtet
(Rom 3,4).

»und auf die Konigreiche, die deinen Namen nicht anrufen«:
Sollte das Versdumnis, den Namen des Herrn im Gebet anzurufen, ein
Grund sein, dass Gott uns ziirnt? Die Heiden sind ja nicht glaubens-
los; sie glauben den von ihnen ausgedachten und mit eigener Hand auf-
gerichteten Gottern. Sie werfen sich nieder vor den Werken ihrer eigenen
Hénde. Sie sind also auch nicht gebetslos, sondern sie verweigern dem
alleinigen Herrn das ihm geschuldete Bitten (Ps 14,4) und Danken und
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rufen stattdessen ihre selbst gewdhlten Gotter an. Das ist grofle Verkehrt-
heit und groBe Schuld vor Gott.?”

7 Denn man hat Jakob?” gefressen®®,
seine Wohnstatt haben sie verwiistet.

»Denn man hat Jakob gefressen«: Dieses »denn« begriindet die bei-
den in Vers 6 gemachten Aussagen. Weil die Heiden Jakob so viel Bdses
angetan haben, soll Gott sie richten; und sie tun Jakob dieses Bdse an,
weil sie Gott nicht kennen und seinen Namen nie anrufen. Wer Gott aus
seinem Denken und Urteilen verbannt (Ps 14,1a), wird als Nachstes Hand
an seinen Néchsten legen (Ps 14,1b).

»und seine Wohnstatt haben sie verwiistet«: In Vers | klagte Asaph,
die Heiden hitten Gottes Erbe besetzt; hier sagt er, dass sie dabei Jakobs
Wohngebiet verwiistet haben. In Psalm 83,13 betet er um Gottes Gericht
uber die Heiden, weil sie » Gottes Wohnstatt« in Besitz nehmen wollen.

8 Gedenke nicht unserer friiheren Siinden;>®'
schnell’® komme dein Erbarmen®® uns entgegen!
Denn sehr erniedrigt sind wir.?®

»Gedenke nicht unserer fritheren Siinden«: Das ist die zweite Bitte
Asaphs. Sie enthilt das Eingestidndnis seiner eigenen Siinden und der
Stinden seines Volkes, und dieses Eingestéindnis gewéhrt die Freiheit, um
Vergebung zu bitten (V. 9).

»Schnell komme dein Erbarmen uns entgegen«: Das ist die dritte
Bitte Asaphs. Hat er die Siinde seines Volkes bekannt, gewinnt er die
Zuversicht, dass Gott vergibt, und das wiederum ldsst die Freimiitigkeit
so grof3 werden, dass er Gott bitten kann, seine Barmherzigkeit mochte

278  Wenn Gebetslosigkeit bei Heiden Siinde ist, wie viel groBler ist es Gebetslosigkeit bei denen, die
bekennen, Gott zu kennen! »Wie lange lebst Du schon in der Siinde der Gebetslosigkeit? Du ver-
nachldssigst dein Beten im Verborgenen und lebst damit in willentlicher Siinde. Du gehst mit gereck-
tem Hals an gegen ein Gebot, das so deutlich ist wie nur irgendeines in der Bibel« (Jonathan
Edwards, The Justice of God in the Damnation of Sinners).

279 Ps785.

280 Ps144.

281 Ps258.

282  Ps22,20;102,3; 143,7.
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ihm »schnell« entgegenkommen. Das verwundert uns zwar, aber auch
David und andere Heilige habe so gebetet (Ps 31,3; 69,18; 102,2; 143,7).

»sehr erniedrigt sind wir«: Das ldsst uns an die besonderen Seg-
nungen Israels denken und an die Fliiche, die ihnen fiir das Brechen des
Bundes angedroht waren. Gott hatte Israels zur hochsten der Nationen
(5Mo 26,19) und zum Haupt (5Mo 28,13) gemacht. Entsprechend taten
sie einen tiefen Fall, als Heiden sie erniedrigten und sie »tiefer und tiefer
hinabsinken« mussten, bis sie am Ende »zum Schwanz« geworden waren
(5Mo 28,43.44). Was Asaph von sich und seinem Volk sagt, gilt fiir alle
Kinder Adams. Wie herrlich hatte Gott den Menschen erschaffen! Zum
Konig iiber alle Schopfung hatte er ihn gemacht. Und wie tief ist er jetzt
gesunken! Er ist tot in Siinden und Ubertretungen (Eph 2,1). Das Elend
des Siinders ist, wie Blaise Pascal bemerkt, das Elend eines degenerierten
und entthronten Konigs.

9 Hilf uns, Gott unseres Heils?*’

um der Herrlichkeit deines Namens willen;
rette uns und bedecke unsere Siinden?*
um deines Namens willen!?®’

»Hilf uns, Gott unseres Heils!«: Dies ist die vierte Bitte Asaphs. Wer so
betet, beweist, dass er zwei Dinge erkannt hat: Er selbst ist hilflos; und
es gibt keinen wirklichen Helfer auBer Gott (Jes 43,11); denn Menschen
konnen weder helfen noch retten, wie David sagt (Ps 60,13). Darum
braucht das Volk Gottes, nachdem es Vergebung und Barmherzigkeit
empfangen hat, alle Hilfe Gottes. Ohne seine Hilfe und sein Heil wird es
bald wieder in die alten Siinden zuriickfallen.

Noch zweimal im Psalter wird Gott unter dem Namen »Gott unseres
Heils« angerufen (Ps 65,6; 85,5). Es ist ein Titel, der dem Glaubenden
groBe Freimiitigkeit gewéhren kann. Bedenken wir: Er ist Gott und damit
ist ihm nichts unmoglich. Er ist der Gott, der unser Heil gewirkt hat und
selbst unser Heil verbiirgt. Er kann sich selbst nicht verleugnen, wird also
auf das gldubige Flehen der Erlosten gewiss antworten.

285 Ps65,6; 85,5.
286 Ps32,1;853.
287 1Sam 12,22; Ps 23,3; 25,11; 31,4; 106,8; 109,21.
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»um der Herrlichkeit deines Namens willen«: Das ist der hochste
Beweggrund zu allem Beten. In ihm sind die wichtigsten Voraussetzun-
gen zum erhdrlichen Beten enthalten: Nur wer mit Glauben betet, wird
erhort (Jak 1,6), aber Glauben gibt Gott nur fiir solche Dinge, die ihm
gefallen und damit ihn verherrlichen. Wir miissen nach Gottes Willen
beten, wenn wir der Erhorung gewiss sein wollen (1Jo 5,14); alles aber,
was nach Gottes Willen ist, ehrt Gott. Es ist leicht gesagt, dass wir beim
Beten nichts als die Herrlichkeit seines Namens suchen; aber es dauert
oft lange, bis Gott uns gedemiitigt und erzogen hat, bis wir nichts mehr
fur unseren Genuss, unsere Freude und unser Ansehen wollen. Das war
wohl der Grund, warum Asaph lange warten musste (siche V. 5), bis Gott
ihm antwortete.

»rette uns und bedecke unsere Siinden«: Das ist die fiinfte Bitte
Asaphs. Er bittet um Rettung und Siindenvergebung; denn die Rettung
besteht darin, dass die Siinden vergeben werden. Wenn Asaph sagt:
»bedecke!«, dann ist damit nichts anderes gemeint als »vergib!« Das ler-
nen wir aus Psalm 32,1 und 85,3, wo die beiden Ausdriicke »Ubertretung
vergeben« und »Siinde zudecken« synonym aufeinanderfolgen. Die vor-
liegende Bitte erginzt die Bitte von Vers 8. Nicht nur fiir frithere Siin-
den, sondern fiir immer neu begangene Siinden brauchen wir Vergebung.
Der Herr hat uns gelehrt, tiglich darum zu bitten, dass Gott uns unsere
Schulden vergibt (Mt 6,12), denn wir werden tédglich schuldig. Kein Tag
vergeht, an dem wir nicht zumindest durch Unterlassungen siindigen
(Jak 4,17). Wir haben Gott keinen einzigen Tag so geliebt, wie wir es
ihm schulden, und wir haben wohl auch keinen einzigen Tag in unse-
rem Leben die Briider so geliebt, wie wir es ihnen schulden. Und dazu
kommen die zahlreichen Siinden, die wir mit unseren Gedanken, Wor-
ten und Handlungen téglich begehen. So miissen wir tiglich mit Asaph
beten: »Vergib uns unsere Siinden!«

»Um deines Namens willen«: Zweimal sagt das der Beter. Haben
wir hier nicht einen weiteren Hinweis darauf, warum Gott solche Not
iiber sein Volk brachte und sie so lange nicht wendete? Die Knechte
des Herrn miissen durch groBes und lang anhaltendes Leid so ernied-
rigt werden, damit sie verstehen, dass sie nichts verdient haben, dass sie
keine Anspriiche bei Gott geltend machen kdnnen, dass sie nichts sind
(2Kor 12,11) und dass Gott, wenn er handelt, alles um seinetwillen tut.
Das gilt sowohl fiir die Schopfung (Offb 4,11) als auch fiir die Erlosung,
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ja, dort gilt erst recht, dass Gott alles wirkt »nach dem Wohlgefallen sei-
nes Willens« (Eph 1,6), »nach seinem Wohlgefallen« (Eph 1,9), »nach
dem Rat seines Willens« (Eph 1,11). Er ist der souverdne Herr; seine
Gnade ist frei. Sie ist in ihm begriindet; wir haben sie nie verdient und
miissen darum lernen, geduldig auf sein Eingreifen zu warten, mit David
zu sagen: »Wenn ich Gnade finde in den Augen des HERRN, so wird er
mich zuriickbringen ... Wenn er aber also spricht: Ich habe kein Gefallen
an dir — hier bin ich, mag er mit mir tun, wie es gut ist in seinen Augen«
(2Sam 15,25-26).

10 Warum®*® sollen die Nationen sagen:

Wo ist ihr Gott?*¥

An den Nationen werde kund vor unseren Augen

die Rache®" fiir das vergossene Blut®”' deiner Knechte!

»Warum sollen die Nationen sagen ...«: Ebenso fragte Mose, als er Fiir-
bitte tat fiir sein Volk, das gesiindigt hatte: »Warum sollten die Agypter
also sprechen: Zum Ungliick hat er sie hinausgefiihrt ...?« (2Mo 32,12;
siche auch 4Mo 14,13.16). Joel sagt, die Priester in Jerusalem sollen
angesichts der Zerstoérung, die fremde Heere in Jerusalem anrichten, zum
Herrn rufen: »Schone, HERR, dein Volk, und gib nicht dein Erbteil der
Schmdhung hin, dass sie den Nationen zur Spottrede seien! Warum sollte
man unter den Volkern sagen: Wo ist ihr Gott?« (Joe 2,17).

Den Heiden, die Gott nicht kannten, war jede Niederlage Israels der
offenkundige Beweis dafiir, dass der Gott Israels schwécher war als ihre
Gotter oder dass er nicht mehr war als eine schone Idee. Dieser Gedanke
ist dem Gottesmann unertraglich. Warum schweigt Gott zur heraus-
fordernden Frage der Nationen: »Wao ist ihr Gott?« Diese Frage hat die
Heiligen immer wieder geplagt (Ps 42,4.11; 115,2; Joe 2,17).

»An den Nationen werde kund ... die Rache«: Das ist die sechste
Bitte Asaphs, in der er abermals um Gottes Gericht tiber die Nationen
betet. Hier bittet er um Rache, d.h. nicht lediglich Zorn (V. 6), son-
dern Zorn als gerechte Vergeltung. Die Rache soll von Gott ausgehen,
denn er allein hat das Recht, die Macht und die Weisheit, gerecht zu ver-
288 Ps 80,13,
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gelten. Sie soll an den Nationen geschehen, denn diese haben gegen Gott
gefrevelt und dabei frech gefragt, wo denn dieser Gott sei, der angeb-
lich dieses Volk erldst habe und unter ihm wohne. Sie soll kundwerden
»vor unseren Augen«, vor den Augen der Gerechten; denn die Gerech-
ten sollen die Rache sehen und sich freuen (Ps 58,11), Gottes Gerechtig-
keit riihmen und an seiner Rache ihn, den Heiligen, fiirchten lernen. Ja,
ihn sollen sie fiirchten, denn Gott ist Racher auch der Taten der Heiligen
(Ps 99,8; 1Thes 4,6).

»die Rache fiir das vergossene Blut deiner Knechte«: Schon sehr
friih begann Gott die Menschen zu lehren, dass er das Vergieen von
Menschenblut vergelten werden (1Mo 9,6). Sein erwihltes Volk lehrte
er, dass das Blut von Unschuldigen das Land entweiht und nicht anders
gesiihnt werden konne als durch das Blut dessen, der es vergossen hat
(4Mo 35,33). David wusste darum, dass Gott »dem vergossenen Blut
nachforscht« (Ps 9,13) und dass das Blut der Gerechten dem von Gott
gesalbten Konig, dem Messias, teuer ist (Ps 72,14). Der Herr Jesus selbst
kiindigte an, dass »alles gerechte Blut, das auf der Erde vergossen wurde:
von dem Blut Abels, des Gerechten, bis zu dem Blut Sacharjas, des Soh-
nes Berekjas« (Mt 23,35) iiber die kommen werde, die es vergossen
haben. Im letzten Buch der Bibel wird uns berichtet, wie beim gerechten
Gericht tiber Babylon, die grof3e, alles Blut von Propheten und Heiligen,
das sie getrunken hatte (Offb 17,6), ans Licht kommen und gerdcht wer-
den wird (Offb 18,24).

11 Es komme vor dich das Stohnen*? des Gefangenen®”;
nach der Grofie deines Armes®*
lass iibrig bleiben** die Kinder des Sterbens!

»Es komme vor dich das Stohnen des Gefangenen«: Das ist die siebte
Bitte Asaphs. Er schopft den Glauben und entlehnt die Sprache aus der
Erlésungsgeschichte Israels. In Agypten waren die Kinder Israels im
Geféangnis, und der Herr horte damals ihr Stohnen in ihrer Bedriickung
(2Mo 2,23-25). Diesen Psalm werden auch die Juden in ihrer spéteren
Gefangenschaft in Babylon gebetet haben, und wie wir wissen, wurden
293 Ps126,1.4.
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sie auch damals erhdrt und zur bestimmten Zeit befreit. Es ist jedes Mal
ein Beweis von groBer Gnade, wenn Gott auf solches Seufzen hort, denn
in die Gefangenschaft gerét das Volk Gottes durch eigene Schuld.

»Lass iibrig bleiben die Kinder des Sterbens«: Das ist die achte
Bitte Asaphs. Diese Bitte spricht von der Einsicht, dass wir alle dem
Tode preisgegeben sind und es bleiben miissten, lieBe Gott nicht in seiner
freien Gnade einige iibrig bleiben. Darum sagt Jesaja: » Wenn der HERR
der Heerscharen uns nicht einen gar kleinen Uberrest gelassen hditte, wie
Sodom wdren wir, Gomorra gleich geworden« (Jes 1,9; Rom 9,29).

»nach der Grofle deines Armes« ist ein Ausdruck, den Asaph
dem Lied des Mose entlehnt hat (2Mo 15,16). Der Ausdruck »Arm des
HERRN« steht immer wieder fiir das Offenbarwerden seiner Stirke in
der Befreiung und Errettung seines Volkes (2Mo 6,6; 15,16; SMo 26,8;
Ps 44.,4; 136,12; Jer 32,21; Hes 20,34). In der endgiiltigen Bedeutung ist
sein Arm der Sohn, der als Retter zu den Menschen kommt (Jes 53,1).
Gottes Arm ist nicht zu kurz, um zu retten (Jes 59,1); denn er ist der All-
méchtige. Dieser Allméchtige ist Licht (1Jo 1,5) und Liebe (1Jo 4,16). In
seiner Macht vermag er den Siinder dem gerechten Gericht zu iiberge-
ben (Mt 25,41) und Leib und Seele in der Holle zu verderben (Mt 10,28);
und in seiner Macht vermag er den Siinder in unverdienter Gnade aus
dem Tod zu reiflen und zum Leben zu fiihren. Er tut es nicht an allen,
denn er schuldet es niemandem, da alle ohne Unterschied schuldig sind
(R6m 3,23) und sich das Leben verwirkt haben. Er tut es an einem Uber-
rest nach Wahl der Gnade (Rom 11,5.6), um an diesen seine Gnade zu
verherrlichen (Eph 1,6).

12 Lass zuriickkehren unseren Nachbarn®®
siebenfach®’ in ihren Busen®® den Hohn,
womit sie dich geh6hnt haben, Herr!

»Lass zuriickkehren unseren Nachbarn ... den Hohn!«: Das ist die
neunte Bitte Asaphs. Er bittet nicht um Genugtuung fiir seine verletzten
Gefiihle, sondern um Gottes gerechtes Vergelten. Was die Heiden gesat
haben, sollen sie ernten; was sie gehohnt haben, soll als Hohn zu ihnen

296 Ps80,7.
297 1Mo 4,15.
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zurlickkehren. In seiner gerechten Regierung ldsst Gott die Bosheit der
Bosen auf ihr eigenes Haupt zuriickfallen (Ps 7,17; Ri 9,56), stiirzt sie in
die Grube, die sie selbst gegraben haben (Ps 7,16), ldsst den Stein, den sie
wilzten, auf sie zuriickrollen und sie zermalmen (Spr 26,27). Er fangt den
Gottlosen im Netz, das er selbst gelegt hat (Ps 9,16), verstrickt im Gericht
den Gottlosen im Werk seiner eigenen Hénde (Ps 9,17), bringt ihn an den
Galgen, den er in seiner Arglist fiir andere aufgerichtet hat (Est 7,10).

»siebenfach« bedeutet vollstindig (wie in Ps 12,7; 119,164; siche
auch 3Mo 4,6; Mt 18,22; Lk 7,4), oder wir konnen hier auch sagen voll-
zahlig. Wir diirfen es also nicht im arithmetischen Sinn nehmen. Gott
wolle keines der bosen Worte der Feinde tibersehen, und ein jedes wolle
er im gerechten Gericht auf sie selbst zuriickfallen lassen.

»in ihren Busen«: Der Gewandbausch (2Mo 4,6, in dem man ver-
schiedene Dinge tragen (Jes 40,11) oder auch das Los werfen (Spr 16,33)
konnte, hie3 »Busen«. Man sah nicht, was man darin trug (Spr 17,23;
21,14), und so kann man das Wort auch fiir das Verborgene, das Innere des
Menschen verwenden (Ps 35,13; Pred 7,9). Jemandem in seinen Busen
vergelten ist im AT auch anderswo verwendete Redensart (Jes 65,6.7;
Jer 32,18). Gemeint ist, dass Gott entsprechend den Siinden der Men-
schen, auch den verborgenen (Hi 31,33), gerechte Vergeltung iibt.

»womit sie dich geh6hnt haben«: In Vers 4 hatte der Beter geklagt,
dass die Heiden die Heiligen hohnten, hier aber sagt er, dass sie Gott
hohnten. Wer die Heiligen angreift, greift damit den Gott der Heiligen an
(Sach 2,12; Apg 9,4). In diesem Licht verstehen wir Asaphs Bitte.

3. Asaphs Versprechen, Gott zu preisen (V. 13)

13 Doch wir, dein Volk und die Schafe deiner Weide*”,
wollen dich preisen ewig,
erziihlen dein Lob von Geschlecht zu Geschlecht.’”

»Wir, dein Volk«: Bei allem Ziirnen Gottes (V. 5) bleibt Israel sein Volk.
Asaph weil}, dass es das einzige Volk ist, das Gott nahe ist (Ps 148,14).
Darum betet er mit Zuversicht, und darum nennt er sein Volk »die Schafe

299  Ps74,1;78,52; 80,2; 95,7; 100,3.
300 Ps783.4.
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deiner Weide«: Gott wird nie aufhéren, der Hirte seines Volkes zu sein
(siehe Ps 80,1). Darum wird er, wenngleich er sein Volk fiir eine Zeit
den Feinden dahingibt und es in alle Lénder zerstreut (3Mo 26,33), seine
Schafe doch wieder sammeln (5Mo 30,3; Jer 23,3), denn es ist seine Herde.

»Wir wollen dich preisen ewig«: Hier haben wir das Ergebnis, das
Asaph vor Augen hat, wihrend er seine Klagen und seine neun Bitten
an Gott richtet. Gottes Volk wird Gott noch preisen und »erzéihlen dein
Lob von Geschlecht zu Geschlecht«. Ist das denn nicht seine hochste
Bestimmung? Hat Gott es nicht erldst und fiir sich erschaffen, damit es
seinen Ruhm kiinde (Jes 43,21) und ihn damit verherrliche? Kann Gott
Asaphs Bitten abschlagen, wenn dieses Verlangen ihn treibt? Er wird
erhoren, er wird handeln, er wird Asaph geben, worum er gebetet hat,
und sich darin verherrlichen. Wahrend David zu Gott um Hilfe rief, hielt
er unter seiner Zunge bereits das Lob Gottes bereit (Ps 66,17), denn
er betete mit dem Verlangen, dass Gott durch sein Eingreifen geriihmt
werde. In der Sprache des Neuen Testaments hei3t das: » Um was irgend
ihr bitten werdet in meinem Namen, das werde ich tun, damit der Vater
verherrlicht werde im Sohn« (Joh 14,13). Der Herr hat uns gelehrt, beim
Beten als Erstes danach zu trachten, dass der Name des himmlischen
Vaters geheiligt werden (Mt 6,9), und er nannte als Ergebnis von allem
rechten Beten: »Dein ist die Herrlichkeit in Ewigkeit« (Mt 6,1).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 79

»Ist ein Betpsalm wider die zukiinftige Zerstorung, von den Chalddern
und Antiochus Epiphanes geschehen, in allen Dingen gleich wie der
74. Psalm ... Also betete auch Jesaja (Kap. 63) fiir die kiinftige Zer-
storung« (Luther, Summarien iiber die Psalmen).

»Inhaltsangabe: Der Psalm ist eine Wehklage der schwer geplagten
Gemeinde, worin die Glaubigen einerseits ihre unheilvollen, empdren-
den Niederlagen beweinen und das Wiiten der Feinde anklagen, anderer-
seits aber doch auch bekennen, dass sie verdientermallen geziichtigt wer-
den. Sie nehmen also in Demut ihre Zuflucht zu Gottes Barmherzigkeit,
indem sie ihre Hoffnung hauptséchlich darauf stiitzen, dass sie sehen,
wie das ihnen zugefiigte Ungliick mit einer Beschimpfung Gottes selbst
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verbunden ist, indem die Gottlosen nach Unterdriickung der Gemeinde
seinen heiligen Namen lastern« (Calvin).

»Ein Klagepsalm, wie ihn Jeremia inmitten der Triimmer der geliebten
Stadt geschrieben haben konnte ... Asaph war ein Dichter, der sein Volk
liebte, und war nirgends so heimisch, wie in den Liedern, in denen er die
Geschichte seiner Nation nachdichtete« (Spurgeon).

»Unter den Klageliedern des Gottesvolkes (Ps 44; 74; 79; 89) ist die-
ser Psalm das ergreifendste, zugleich dem prophetischen Klagelied am
nichsten verwandt (vgl. Jes 63,7-64,10; Kla 5). Wir wissen, dass die-
ser Psalm im Spétjudentum zusammen mit Psalm 137 am Gedenktag
der Zerstorung Jerusalems durch die Babylonier (586 v. Chr.) und durch
die Rémer (70 n. Chr.) regelméBig gebetet wurde. Auch in der Makka-
baerzeit scheint dieser Psalm der Notschrei der bedringten Gemeinde
gewesen zu sein (vgl. 1. Makkabéer 7,17)« (Lamparter).

»Dieser Psalm enthilt kein Lob, aber da ist ein Grundton der Zuversicht
auf Gott. Das ist die besondere Qualitdt dieser glaubensvollen alten Lie-
der, welche sie noch heute, in einer von der damaligen vollstindig ver-
schiedenen Zeit, lebendig und kraftvoll machen. Beim sorgfiltigen Lesen
finden wir drei Dinge, die am offenkundigsten die gewisse Hoffnung des
Sangers begriinden. Erstens ist da ein Empfinden fiir die eigene Siinde,
welche die grofe Not, die iiber sie gekommen ist, erklért. Dahinter steht
zweitens der grofe Gedanke von der Macht und der Giite Gottes. Denn
das Ungliick hétte nicht eintreten miissen, wiren sie treu gewesen, ist er
doch der starke und der mitfiihlende Gott. Und drittens haben wir den ver-
zehrenden Eifer des Séngers fiir die Herrlichkeit des Namens Gottes: »Hilf
uns, Gott unseres Heils, um der Herrlichkeit deines Namens willen!«

Zum Schluss: Die bloe Tatsache dieses Liedes ist eine Offenbarung
des dahinterstehenden Vertrauens auf Gott. In der Not sucht das Herz
einen Bergungsort, und es findet ihn im Namen Gottes, der durch das
Leiden sein gutes Werk an ihnen tut.« (Campbell Morgan).

V. 1 — »Obwohl es keine Person und keinen Ort gibt, die Gott so nahe
sind, dass sie von Gottes Gericht ausgenommen wiren, wenn sie sich
durch Siinde besudeln, diirfen die heimgesuchten Heiligen doch {iber die



Das dritte Psalmbuch 174

gottlosen Werkzeuge des Gerichts klagen, wie wir hier sehen ... Wenn
Gottes Volk, das heilig sein sollte, sich und Gottes Verordnungen be-
sudelt, dann diirfen sie sich nicht wundern, wenn sie durch gottlose Men-
schen bestraft und ihre heiligen Dinge durch sie besudelt werden ... den-
noch wird Gott seine Rechte auf seine Verordnungen nicht aufgeben
noch wird sein Volk ihr Teil an Gott und an seinen Verordnungen ver-
lieren, wenn sie sich unter Gottes strafende Hand demiitigen und zu Gott
und Befreiung rufen« (Dickson).

»Drei beklagenswerte Ungliicke werden hier von den Getreuen auf-
gezdhlt: die Entfremdung von Gottes Erbe, die Entweihung des Heilig-
tums und die Verwiistung der geliebten Stadt. Wenn wir die Leiden und
die Demiitigungen der Gemeinde in unseren Gebeten darbringen, greifen
wir zu einem wirksamen Mittel, das Erbarmen und die Gunst des Him-
mels zu erwecken. Jede erloste Seele ist das Erbe, der Tempel, die Stadt
Gottes. Wenn Siinde eindringt und Besitz nimmt, ist das Erbe entfremdet,
der Tempel verunreinigt und die Stadt verwiistet« (Horne).

V. 3 — »Es gibt keine andere Periode in der Geschichte des alten Israel,
auf die diese Worte passen, als auf die Eroberung durch die Babylonier«
(Alexander).

V. 6 — »Diese Bitte wird meist aufgefasst als Gebet um Gottes Gericht
iiber die Nationen, die sich zur Zerstérung Judas zusammengeschlos-
sen haben (2K6 24,2). Aber es scheint eher eine Beschwerde und Klage
dariiber zu sein, dass Gott keinen Unterschied zwischen seinem eigenen
Volk und den Heiden gemacht hat. Es ist, als ob der Beter sagen wollte:
Wenn du deinen Zorn ausgieBen musst, dann gieBe ihn aus tiber die
Leute, die dich weder kennen noch dich anbeten statt {iber dein eigenes
Volk« (Alexander).

V. 8 — »Manchmal muss der Herr sein Volk sehr tief erniedrigen, bevor
er es erhohen kann. Wenn wir sehr weit unten sind, sollten wir sehr hoch
hinaufschauen« (Clarke).

V. 10 — »Aller Mértyrer Blut wird nicht schweigen, sondern Gott vom
Himmel herunterdrangen und -ziehen, dass er komme und Gericht halte,
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welches dermaflen sein wird, dass es den Feinden des Evangeliums viel
zu schwer und unertriglich sein wird. Darum diirfen wir nicht denken,
dass Gott unser Blut nicht achten werde, diirfen auch nicht denken, dass
er sich unseres Leibes nicht annehmen werde, sondern er zdhlt auch
unserer Trdnen in seinen Sack« (Luther).

V. 11 —»Lass vor dich kommen das Seufzen des Gefangenen.«
Seinem verehrungswiirdigen Bruder in Christus, Doktor Leonhard Key-
ser, Gefangenen Christi und Christi treuem und lieben Knecht. Gnade,
Kraft und Friede in Christus!

Dein Alter Mensch ist nun gefangen, mein lieber Leonhard, weil
Christus dein Heiland, es will und dich dazu berufen hat, der auch seinen
neuen Menschen fiir dich und deine Siinden in die Hidnde der Gottlosen
gegeben hat, auf dass er mit seinem Blut dich zum Bruder und Miterben
des ewigen Lebens gewinne. Wir tragen Leid um dich, bemiihen uns und
beten, dass du frei werdest, damit du, nicht um deinetwillen, sondern um
der anderen willen, zu Gottes Ehre leben konnest, so Gott es will.

Wenn es aber Gottes Wille ist, dass du nicht frei wirst, so sieche zu als
ein im Geist dennoch ganz und gar Freier, dass du tapfer und bestdndig
die Schwachheit des Fleisches iiberwindest oder sie doch wenigstens
ertragest durch die Kraft Christi: Er, der mit dir im Gefangnis ist, wird
auch in jeglicher Anfechtung bei dir sein, wie er ja treulich und trdstlich
in seinem Wort verheiBt: »Ich bin bei ihm in der Not.«

Daraus tut not, dass du im Vertrauen im Gebet zu ihm rufest und mit
trostlichen Psalmen dich aufrichtest und im Wiiten des Teufels dich auf-
recht haltest, auf dass du stark werdest im Herrn und nicht weich und
bescheiden redest vor dem Rachen des Todes, als wirst du tiberwunden
und fiirchtetest des Teufels Hochmut. Rufe vielmehr Christus an, der
iiberall gegenwirtig und méchtig ist, und verlache des Teufels Wut und
Anfechtung und sei gewiss: Er kann dir nicht schaden, je mehr er wiitet,
desto weniger, gleichwie Paulus spricht: »Ist Gott fiir uns, wer mag wider
uns sein?¢ Es ist alles unter seine Fiile getan und er, der allenthalben
angefochten war, kann denen beistehen, die angefochten sind.

Darum, mein lieber Bruder, sei stark in dem Herrn und in der Macht
seiner Stirke, auf dass du, ob du nun frei werdest oder nicht, den véter-
lichen Willen Gottes iiber ich erkennest, ertragest, liebest und lobest in
einem feinen Herzen. Dass du solches dem Evangelium zu Lobe leiden
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konnest, gebe der Vater unseres Herrn Jesus Christus, der Vater der Barm-
herzigkeit und Gott alles Trostes nach dem Reichtum seiner Gnade. Amen.
In ihm lebe wohl und bete auch fiir uns!«
(Luther an Leonhard Keyser am 2. Mai 1527. Dieser wurde am
27. August 1527 in Passau verbrannt.)

V. 11-13 — »Seufzen, Stéhnen, Preisen, das sind die drei Arten von Stim-
men, die im Allgemeinen zu Gott aufsteigen. Das Gebet des Psalms ist,
dass die beiden ersten Stimmen verstummen und nur noch die dritte
bleibe« (Kidner).

V. 12 —»Sie leugneten deine Existenz, spotteten deiner Macht, schméihten
deine Gottesdienste und zerstorten dein Haus. Darum, stehe auf, HERR,
und lass sie in Fiille zu spiiren bekommen, dass man deiner nicht unge-
straft spottet. Schiitte in ihren Schof ein geriitteltes MaBl von Schande,
weil sie es wagten, den Gott Israels zu beleidigen. Vergilt ihnen vo6llig,
bis sie die volle Zahl der Strafen empfangen haben. So wird geschehen.
Der Wunsch des Textes wird Wirklichkeit werden. Der Herr wird seine
Erwihlten rachen, wenn er auch lange verzieht« (Spurgeon).

V. 12.13 — »Das Rufen um Gericht iiber die Feinde Israels geschieht
nicht aus personlicher Rachsucht. Der Psalmist erbetet das volle Mal3 des
Gerichts (symbolisiert durch die Zahl sieben) iiber sie wegen der Dinge,
die sie Gott angetan hatten. Sie hatten ihn gehohnt, und wenn die um-
liegenden Nationen dafiir ihren gerechten Lohn bekamen, dann wiirde
Israel im Gegensatz dazu den Namen des Herrn fiir immer preisen. Die
Wiederherstellung der Gefangenen wiirde zu einem Geschehen werden,
das ein Geschlecht dem anderen erzdhlen konnte. Gottes Herde wiirde
sich an der Erinnerung der grofen Taten ihres Hirten fiir seine Herde
erfreuen« (Harman).

V. 13 — »Im letzten Vers sprechen die Glaubigen aus, ihre Frucht werde
diese Frucht bringen: Wir verkiindigen deinen Ruhm. In anderer Absicht
sollen auch wir unser Heil niemals wiinschen. Und Gott selbst teilt uns
ebendeshalb aus Gnaden alles reichlich mit, nur um seine Giite ins Licht
zu stellen« (Calvin).
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»Schauen wir zuriick zum Vers 1 kénnen wir uns nur verwundern iiber
den Glauben, der einen solchen Psalm hervorbringen konnte, der mit sol-
cher Not anfing, um mit solchen Worten des in Aussicht gestellten Lobes
zu enden« (Kidner).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 79

V. 1 — »Triimmerhaufen«: ‘ijjim, die Mehrzahl von caj, das auch der
Name einer Stadt ist (1Mo 12,8).

V. 2 — »die Tiere des Feldes«: hajto-°arzes, wortl. »Getier der Erde«.
Damit sind die wilden Tiere gemeint im Gegensatz zu den Haustieren.

V. 3 — »sie haben ausgegossen ihr Blut«: Ich habe das so iibersetzt,
um den Gleichklang mit Vers 6 zu wahren: »GiefSe aus deinen Zorn!«
Im Hebr. steht beide Male das gleiche Verb §afak, »ausgielen«, »aus-
schiitten«. Der Gleichklang driickt ndmlich den inneren Zusammenhang
der beiden Handlungen aus: So wie die Heiden das Blut der Knechte
Gottes ausgegossen haben, soll Gott seinen Zorn iiber sie ausgieflen.

V. 7—»Wohnstatt«: nadweh, das auch »Weidegebiet« (so Rev. Elb), Trift
fiir die Tiere (so z.B. in 2Sam 7,8; Jes 65,10; Jer 23,3) bedeuten kann,
aber auch Wohnung, Aufenthaltsort der Menschen (so z.B. in Jes 32,18;
Ps 74,20; Spr 3,33; 21,20). In Psalm 83,13 steht in der Wendung » Wohn-
statt Gottes« das Wort im Plural.

V. 8 — »die fritheren Siinden«: cawonét ri’Sonim, das man auch als
Konstruktusverbindung auffassen kann: die Siinden der Friitheren, d.h.
der Viter (so Ziircher, Elb, Rev. Elb, Buber). JPS und Tur-Sinai haben
»die friiheren Siinden«. Gegen diese Deutung spricht die Maskulin-
endung nicht, denn cawoénot, das zwar eine Femininendung hat, kann
durch ein Beiwort maskuliner Endung ndher bestimmt werden wie in
Jesaja 59,2: caw6onot ... mabdilim. Es ist hinldnglich bekannt, dass die
Genuskongruenz im Hebréischen nicht so stringent ist wie in manchen
anderen Sprachen. Die Erklarung von Delitzsch, warum der Ausdruck
die Siinden der Viter meinen miisse, ist nicht befriedigend. Er meint,
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»die fritheren Siinden« hétte hebrédisch lauten miissen cawonodteni
hari’$onim. Diese Erklarung miisste man gelten lassen fiir einen er-
zdhlenden Text, aber in der Lyrik ist der Gebrauch des Artikels frei.
Zieht man die Deutung »Siinden der Viter« vor, muss man den Sinn
der Bitte etwa wie Delitzsch deuten: » Wie aus Vers 9 ersichtlich, meint
der D. nicht, dass das gegenwdrtige Geschlecht, selber schuldlos,
die Schuld der Viter zu biifsen habe (wogegen Dt 24,16, 2Ké 14,16;
Hes 18,20) — er betet als einer von denen, die sich von den Siinden
der Viiter bekehrt haben und die sich nun nicht mehr dem Zorne unter-
stellt denken konnen, sondern der siindevergebenden und erlosenden
Gnade.«

»erniedrigt sind wir«: dallonid, von dll, »schwach/niedrig/arm
sein«. Es kann auch bedeuten »schlaff herabhingen« (Spr 26,7) oder
»baumeln« (Hi 28,4). Das Verb ist verwandt mit dlh, »herablassenc,
und zwar eines Eimers in den Brunnen, und von daher: »schopfen«
(2Mo 2,16). Luther: »Wir sind sehr diinn geworden.«

V. 9 —»bedecke«: kappér, das Verb kaphar wird an Stellen wie 3. Mose
16,17; 17,11 verwendet fiir »sithnen«, »Siihne wirken«, d.h. die Schuld
der Siinde abgelten durch das Blut des Stellvertreters (siehe 1Jo 2,2). Der
jéhrliche Tag, an dem fiir die Stinden Israels Siithne gewirkt wurde, heif3t
daher jom hakkippiirim, »Tag der Siihnungen« (3Mo 23,27.28).

V. 11 — »des Sterbens«: tamiitah, ein seltenes Wort, das nur noch in
Psalm 102,21 vorkommt in fast identischem Zusammenhang. Das
uibliche Wort fiir Tod ist mawaet. Um es von diesem zu unterscheiden,
empfiehlt es sich, auch im Deutschen zu variieren. Sterblichkeit wire
eine andere Mdglichkeit, die aber als Abstraktum nicht zur Sprache der
Psalmen passt.

V. 12 — »Busen«: héq, wie in 2Mo 4,6; Ps 74,11; Spr 17,23; Jes 65,6;
Hi 19,27; Ps 89,5. Luther, Ziircher, Schlachter und Elb haben »Busen«
(ElIb 2003 hat es zum blassen und der Bibelsprache weniger gemifen
»Inneres« verindert), Rev. Elb mit »SchoB« (in Ubereinstimmung mit
Joh 1,18, wo das gr. kolpos meist so wiedergegeben wird). Fiir die weib-
lichen Briiste verwendet das hebr. nicht héq, sondern das Wort $ad (z. B.
Hes 16,7; H1 4,5; Jes 28,9).
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Psalm 80
Gott, der Hirte Israels

Dieser Psalm ist die Fortsetzung des vorhergehenden. Der 79. Psalm
endet mit der Aussage: »Wir sind dein Volk und die Herde deiner
Weide«, der 80. beginnt mit Gebet an den Hirten Israels, der Joseph lei-
tet wie eine Herde (V. 2). Wie im 79. beklagt Asaph auch im vorliegen-
den Psalm die Verwiistung des Volkes Gottes (V. 13.14), und wie dort
schreit Asaph auch hier zu Gott um sein Eingreifen. Er anerkennt wie
dort (79,5) auch hier, dass Gott seinem Volk ziirnt (V. 5) und dass Israel
erst wiederhergestellt werden kann, wenn Gott sich seinem Volk in
Gnade zuwendet.

Asaph betet zu Gott als dem Hirten seines Volkes, der iiber ihm
thront (V. 2), denn das Volk ist zerstreut wie Schafe ohne Hirten, und
es bekommt Trinen statt Brot und wird von Feinden bedringt (V. 6.7).
Dreimal bittet Asaph, dass Gott sein Angesicht wieder tiber seinem Volk
leuchten lassen wolle (V. 4.8.20), womit er gesteht, dass alle Not {iber
das Volk gekommen ist, weil Gott sein Angesicht vor ihm verborgen hat,
und bekennt, dass das Volk nur dann und erst dann errettet werden konne,
wenn Gott ihm sein Angesicht zuwendet.

Gott hatte das Volk einst als einen Weinstock aus Agypten heraus-
gerissen (V. 9) und ihn in einen neuen Boden gepflanzt, wo er Wurzeln
geschlagen und das ganze Land erfiillt hatte (V. 10-12). Nun hat er die
Mauern des Volkes niedergerissen und es der Zertretung und Beraubung
iibergeben. Asaph versteht, dass dies alles Beweise von Gottes Zorn
ist (V. 5), und er versteht auch, dass dieser Zorn darum iiber dem Volk
brennt, weil es beharrlich von seinem Gott und Hirten abirrt. Darum bit-
tet er Gott darum, einen besseren als alle bisherigen Konige zu erwecken
(V. 18), damit das Volk nicht mehr von ihm weiche (V. 19).

Wer wie Asaph Gott fiirchtet, schickt sich zwar in alle von Gott ver-
hingte Ziichtigung und Erniedrigung, aber er bleibt dabei nicht passiv,
sondern fleht so lange und wiederholt zu dem, vom dessen Hand alles
Wohlergehen abhingt, bis der sich seinem Volk wieder zuwendet. Er ist
der grofe und alleinige Gott, der durch Mose schon gesagt hatte: »Sehet
nun, dass ich, ich bin, der da ist und kein Gott neben mir! Ich tote, und
ich mache lebendig, ich zerschlage, und ich heile; und niemand ist, der
aus meiner Hand errettet!« (SMo 32,39).
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Das Gebet um Wiederherstellung oder Riickfiihrung (V. 4.8.20) er-
innert an das Gebet Salomos bei der Einweihung des Tempels, besonders
an die Bitten von 1. Konige 8,33-34.

Das Lied gliedert sich in vier Strophen, wobei die 1., 2. und 4. jedes
Mal mit dem Kehrvers enden: »Gott, fiihre uns zuriick, lass dein An-
gesicht leuchten, so werden wir errettet!«

Hirte Israels, erscheine zum Heil! (V. 2-4)
Gott der Heerscharen, bis wann willst du ziirnen? (V. 5-8)
Warum hast du niedergerissen? (V. 9-17)
Deine Hand sei auf dem Mann deiner Rechten! (V. 18-20)

Ll S

1 Dem Vorsinger, nach Schoschannim, ein Zeugnis, ein Psalm
von Asaph.

»Dem Vorsédnger«: siche Erlduterung zu Psalm 4.

»Schoschannim« steht in der Uberschrift nur noch in Psalm 45,1;
und 69,1. Es bedeutet »nach den Lilien«; in Psalm 60,1 steht Schuschan,
das ist die Einzahl des gleichen Wortes. Im Psalm 45 verweisen die
Lilien auf die Liebe zum Konig, die das Lied inspirierte, und verbinden
es so mit dem Lied der Lieder, in dem Lilien immer wieder vorkommen.
Der Psalm 69 klagt vom grofen Leid eines einzelnen Gerechten, der
Psalm 80 vom grofen Leid, das iiber das ganze Volk Gottes gekommen
ist. Vielleicht wollen die Lilien in der Uberschrift daran erinnern, dass
bei allem Leiden die Heiligen in Gottes Augen so kostbar bleiben wie im
Hohenlied die Braut dem Bréautigam: Sie ist ihm eine Lilie inmitten der
Dornen (HI 2,2).

»ein Zeugnis«: In Elb steht in der Uberschrift »Eduth«, das eben
»Zeugnis« bedeutet, womit sich die ganze Uberschrift deuten l4sst als
»nach Schoschannim, ein Zeugnis, ein Psalm von Asaph«. LXX fiigt hier
hinzu: »Ein Psalm iiber den Assyrer« und bezieht sich damit wahrschein-
lich auf den in Vers 14 genannten »Eber aus dem Wald«, den Zerstorer
des Weinberges des Herrn.
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1. Hirte Israels, erscheine zum Heil! (V. 2-4)

Wihrend der Psalm 79, der wie der vorliegende eine Verwiistung Israels
beklagt, erst zum Schluss an die Herde Gottes denkt, beginnt Asaph
im vorliegenden Psalm damit, dass er den Hirten seiner Herde anruft.
Der Herr wird im ganzen Psalter nur noch in Psalm 23,1 Hirte genannt.
Der erste Beleg findet sich in 1. Mose 49,24; einen weiteren finden wir
in Prediger 12,11. In Hesekiel 34,23 und Sacharja 13,7 heilit der Mes-
sias Hirte. Hinzu kommen zahlreiche Stellen, in denen vom Herrn ge-
sagt wird, dass er das Werk eines Hirten tut, wenn er auch nicht direkt so
genannt wird (wie in Jes 40,11; 63,11; Mi 5,3; Hes 20,37). Asaph denkt
einmal mehr an die Erlosungsgeschichte, denn dort horen wir, wie der
Herr seinem Volk wie ein Schathirte vorausging, um ihm den Weg zu
zeigen (2Mo 13,21; vgl. Jes 63,11; Joh 10,4).

2 Hirte*®! Israels, nimm zu Ohren!

Der du Joseph leitest wie Schafe’®,

der du thronst zwischen den Cherubim?®,
strahle hervor3*!

»Hirte Israels«: rocaeh jisra’€l. Zum ersten Mal wird in 1. Mose 48,15
deutlich, dass der Gott Jakobs oder Israels ein Hirte ist. Dort sagt Jakob
zu seinem Sohn Joseph: »Der Gott, der mich geweidet (harocaeh) hat«,
also mein Hirte (roceeh) gewesen ist.

»Hirte Israels« ist in diesem Vers identisch mit »der du Joseph leitest
wie Schafe«: d.h. Joseph steht hier fiir ganz Israel, wie in Psalm 81,5.6.
Es fiéllt auf, dass nur Asaph das Volk Gottes wie hier als Joseph (81,5)
oder Zelt Josephs (78,67) oder S6hne Josephs (77,16) bezeichnet. Sonst
kommt der Name Joseph nur noch in Psalm 105,17 vor, wo aber nicht
sein Volk, sondern er selbst gemeint ist. Bemerkenswert ist ferner, wie
sich in diesem Psalm verschiedene Anspielungen auf den Segen Josephs
aus 1. Mose 49 finden. In Vers 24 wird vom Hirten der S6hne Jakobs
gesprochen, und in Vers 22 vergleicht Jakob seinen Sohn Joseph mit

301  Ps23,1.

302  Ps79,13; 81,6.

303 2Mo 25,18.19; Ps 18,11; 99,1; 1Sam 4,4; 2Sam 6,2; 2Ko 19,15.
304 Ps50,2.
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einen Fruchtbaum, der seine Schosslinge iiber die Mauer treibt (wie
unten in den Versen 9-12).

»nimm zu Ohren«: Israel hat einen Hirten, dessen Ohren auf das
Schreien der Gerechten gerichtet sind (Ps 34,16). Wenn Asaph zu ihm als
Hirten ruft, dann wartet er auf die Hilfe dessen, der sein Volk sicher fiih-
ren und vor allem Bdsen bewahren kann.

»der du thronst zwischen den Cherubim«: Mit den gleichen Wor-
ten wandte sich Konig Hiskia an Gott, als der Konig der Assyrer Jeru-
salem bedrohte. Die Bundeslade mit den beiden Cherubim, die aus dem
Sithnedeckel als ein Stiick geschmiedet waren, war der Thron Gottes.
David hatte »die Lade Gottes ..., welche genannt wird nach dem Namen,
dem Namen des HERRN der Heerscharen, der zwischen den Cheru-
bim thront« nach Jerusalem heraufgeholt (2Sam 6,2). (Man beachte, wie
Asaph in diesem Psalm dreimal den HERRN der Heerscharen und ein-
mal den Gott der Heerscharen anruft: V. 5.8.15.20.) Damit wollte David
vor ganz Israel bezeugen, wer in Israel Konig ist: nicht David, sondern
Davids Gott. Er war es, der in Jerusalem iiber dem Volk thronte. Der Gott
Israels hatte Israel erlost, damit er tiber ihm als Konig herrsche. Das ver-
stand Mose, und das sangen die Kinder Israel, eben als sie erldst und der
Macht des Pharao fiir immer entriickt worden waren (2Mo 15,18). Asaph
beginnt seinen Psalm mit diesem Verweis auf Gottes Erlosungsabsicht
und hat damit bereits die Antwort auf die in Vers 13 gestellte Frage an-
gedeutet. Warum liegt Israel darnieder? Weil es eigene Wege gegangen
(vgl. Ps 81,14) und seinem Gott und Konig ungehorsam gewesen ist.
Alles Heil besteht darin, dass wir von der Knechtschaft des Eigenwillens
befreit sind, um fortan Gottes Willen zu leben (R6m 6,18; 12,1.2). An
den Christus Gottes glauben heifit, ihm gehorchen (Rom 1,5). Das Volk
Gottes wird nur dann wieder aufleben, wenn es unter Gottes Herrschaft
und Willen zuriickkehrt.

Die Bundeslade mit den Cherubim war aber auch ein »Gnaden-
stuhl«¢®® (Rom 3,25), denn Blut wurde auf ihn gesprengt, und so war er
ein Unterpfand der gnadigen Gegenwart Gottes, der Ort, wo er seinem
Volk besonders nahe war, um auf seine Bitten zu héren. Zwar war das
alles nur in Schattenbildern enthalten und damit eine Weissagung auf
»die Zeit der Zurechtbringung« (Hebr 9,10), und doch bot es der glaubi-

305 gr. Hilasterion, das Elb in Rémer 3,25 mit »Gnadenstuhl« tibersetzt, das auch »Sithnemittel« be-
deutet.
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gen Seele des Priesters die Gewéhr, dass er Gott im Gebet nicht umsonst
nahte.

»strahle hervor«: Dieser Ausdruck findet sich auch in Psalm 50,2,
der auch von Asaph stammt; in Psalm 94,1 kommt er zum dritten und
letzten Mal im Psalter vor. Er ist, auf Gottes Lichtglanz bezogen, nur
noch in 5. Mose 33,2 belegt. Sonst steht er fiir das Hervorbrechen des
natiirlichen Lichtes, und zwar nur in Hiob (3,4; 10,22; 37,15). Gott ist
Licht; wenn er hervorstrahlt, vertreibt seine Gegenwart das Dunkel der
Siinde und ruft damit das Volk zu ihm zuriick. Wir werden an 2. Korin-
ther 4,6 erinnert: »Der Gott, der aus der Finsternis Licht leuchten liefs,
ist es, der in unsere Herzen geleuchtet hat zum Lichtglanz der Erkenntnis
Gottes im Angesicht Christi.«

3 Vor Ephraim und Benjamin*” und Manasse
erwecke deine Stirke*”’
und komm zu unserer Rettung!

»Ephraim und Benjamin und Manasse« lagerten auf der Westseite
der Stiftshiitte, das heifit in unmittelbarer Nachbarschaft der Bundes-
lade (4Mo 2,18-22). »Erwecke deine Stirke« ist darum die Bitte an den
Gott, der zwischen den Cherubim thront, dass er aufstehe, seine Feinde
zerstreue und sein Volk zur Ruhe fithre (4Mo 10,35.36). Wenn Asaph
diese drei Stimme meint, muss das nicht bedeuten, Asaph spreche in die-
sem Psalm vom Nordreich Israels; denn wir wissen, dass Juda und Ben-
jamin auch nach der Reichsteilung »Israel« heilen konnte, wie z.B. in
2. Chronik 11,3: »Sage zu Rehabeam, dem Sohn Salomos, dem Konig von
Juda, und zu ganz Israel in Juda und Benjamin ...«

»Erwecke deine Stirke und komm zu unserer Rettung«: Es
ist groe Stirke ndtig, um Rettung zu wirken (Ps 106,8; Rom 1,16;
Eph 1,19.20), und diese Stérke ist in keinem Menschenkind, sie ist in
Gott allein. Er ist der starke Held, gibbor (Ps 24,8), in dem diese Stérke,
gabiirah, ist.

306 Ps 68,28.
307  Ps132,8.
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4 Gott, fiihre uns zuriick,
lass dein Angesicht leuchten,’®
so werden wir gerettet.

»Gott, fiihre uns zuriick«: Diese Bitte enthélt das Eingestdndnis, ers-
tens, dass der Beter und sein Volk von Gott abgewichen sind, und zwei-
tens, dass sie aus eigener Kraft nicht zuriickkehren konnen. Darum bittet
Asaph darum, dass Gott es zuriickfiihren wolle. Wohin soll es zuriick-
kehren? Unter Gottes Regierung; es soll wieder seinem Willen ge-
horchen, denn dazu ist es erlost worden (siche V. 2).

»Lass dein Angesicht leuchten«: Hier betet ein Priester nach
4. Mose 6,23-26 um den Segen fiir sein Volk. Wer wie Asaph nach Got-
tes Wort und Weisung betet, gewinnt beim Beten wachsende Gewissheit
der Erhorung, wenn er auch lange ausharren muss, bis das Gebet erhort
wird. Mit dieser Bitte sagt Asaph, dass Gott sein Angesicht vor seinem
Volk verborgen hat, und das wiederum ist ein weiteres Eingestdndnis der
Stinde Israels. Gottes Angesicht leuchtete so lange tiber seinem Volk, als
es ihm gehorchte und freudig diente. Es wandte sich von ihm ab, wenn es
den Gotzen diente (SMo 32,20).

»s0 werden wir gerettet«: Das Volk ist verloren, wenn Gott sich von
ihm abwendet; es wird erst dann gerettet, wenn Gott sich ihm wieder
in Gnade zuwendet. Erst wenn das Volk vor dem Angesicht Gottes wie-
der im Licht steht (Ps 36,10), hat es den Willen und das Vermogen, Gott
zu gehorchen. Es war der Anblick der Herrlichkeit Gottes im Angesicht
Moses, des Mittlers (2Mo 34), der ein bis dahin unwilliges Volk (siehe
2Mo 32) willig machte, Gott zu dienen (siche 2Mo 35). Es ist der Anblick
der Herrlichkeit Gottes im Angesicht Christi (2Mo 4,1-6), der uns treibt,
Gott zu gehorchen.

308  Ps4,7;119,135.
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2. Gott der Heerscharen, bis wann willst du ziirnen? (V. 5-8)

5 HERR, Gott der Heerscharen®!
Bis wann’'° raucht’!! dein Zorn?*"?
wider das Gebet deines Volkes?

»HERR, Gott der Heerscharen«: Dies ist der achte von insgesamt
fiinfzehn Belegen des Titels "HERR« oder »Gott der Heerscharen« im
Psalter. Allein in diesem Psalm kommt der Titel viermal vor (noch in
den Versen 8.15.20). Luther hat das hebréische Jahwe sob&°6t uniiber-
setzt gelassen (»der HERR Zebaoth«); Martin Buber iibersetzt: »ER,
der Umscharte«; denn er ist der Herr, der von allen himmlischen Heer-
scharen umgeben ist, die bereit stehen, ihm auf jeden Wink zu gehor-
chen (Ps 103,20; Mt 26,53). Um ihn scharen sich auf der Erde auch die
Erldsten und stehen bereit, seine Kimpfe zu kimpfen, weshalb David die
bewaffneten Ménner der Israeliten »Schlachtreihen des lebendigen Got-
tes« nennt (1Sam 17,26).

»bis wann«: So fragte Asaph schon in Psalm 79,5 (siehe Erklarung
dort).

»raucht dein Zorn«: Das hier verwendete Verb fiir »rauchen,
‘aschan, erinnert uns an das Dunkel und Gewdlk bei der Gabe des Ge-
setzes, denn dort heif3t es: »Der ganze Berg Sinai rauchte (‘aschan), weil
der HERR auf ihn herabstieg im Feuer« (2Mo 19,18); Dieser Rauch
sollte markieren, dass das Gesetz Zorn bewirkt (Rom 4,15).

Asaph weil3, dass es nicht normal ist, dass Gott auf das Rufen sei-
ner Heiligen nicht antwortet. Er erkennt, dass Gottes Zorn dagegen steht,
und seine Ausdruckweise zeigt, dass er es tief empfindet. Das ist erstaun-
lich und fiir manche von uns beschdmend. Es ist schon selten genug, dass
jemand von uns fragt, woran es liegt, dass Gott so viele unserer Gebete
nicht erhort. Aber dass Gott etwas gegen uns haben (Offb 2,4), also
uns ziirnen konnte und uns deshalb nicht antwortet? Kaum einer fragt
sich das. Zudem zeigt Asaphs Frage, dass er Gottes VerheiBungen ernst
nimmt; denn er ist willens, so lange zu beten, bis Gott seinem Volk wie-
derum gnidig ist, wie Erzvater Jakob, der seine Bitten auf alle von Gott
309 Ps 24,10.
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empfangenen Verheiungen griindete (1Mo 25,23; 28,13-15; 32,10) und
darum sagen konnte: »Ich lasse dich nicht, du habest mich denn geseg-
net« (1Mo 32,27).

6 Du speisest’’’ sie mit Trinenbrot,
triankst mit Trinen*' sie im UbermaB.

»Trinenbrot«: Asaph, der in Psalm 78 das Volk daran erinnert hatte, wie
Gott es einst mit Himmelsgetreide und Brot der Starken erndhrt hatte,
muss klagen, er speise Israel jetzt mit »Trdnenbrot«. Er weifl wohl, dass
hier ein Zusammenhang besteht. Dem Volk war das Brot aus dem Him-
mel nicht gut genug gewesen; es hatte anderes begehrt und auch bekom-
men, aber das war nicht zum Guten gewesen. Zwar horte das Manna auf
von dem Tag an, da das Volk im Land wohnte (Jos 5,12), aber Gott wollte
sein Volk weiterhin vom Himmel her erndhren: Er gab ihm sein Wort zur
Speise und zur Wonne (Jer 15,16; Ps 19; 119). Suchte es aber anderes,
verstand Gott es zu erziehen, indem er es mit Bitterkeit speiste und mit
Trénen trankte (Jer 9,15).

7 Du setztest uns zum Streit unseren Nachbarn’'>,
und unsere Feinde spotten’'® fiir sich.

»Du setztest uns ...«: Wie alle Heiligen und Seher sieht Asaph in allem
Gottes Hand. Er spricht nicht wie wir: »Du hast zugelassen, dass ...«,
sondern er sagt: »Du hast sie ... gespeist, und sie ... getrinkt ...«. Das
Gewissen des Beters ist unmittelbar vor Gott gestellt worden. Darum
kann er nicht so unbestimmt reden, wie es das Volk Gottes tut, wenn sein
Auge triib und seine Liebe kalt geworden ist.

»zum Streit unseren Nachbarn«: Das war ein Beweis von Gottes
Zorn, denn »wenn eines Mannes Wege dem Herrn gefallen, ldsst er selbst
seine Feinde mit ihm in Frieden sein« (Spr 16,7). Ruhe in Israel und
Friede mit den umliegenden Volkern war stets ein Ausdruck von Gottes
Gunst (5Mo 12,10; Jos 21,44; Ri 3,11.30; 2Sam 7,1; 1K 5,4 [18]).

313 vgl. Ps81,17.

314 Ps6,7;39,13,42,4; 56,9; 102,10; 119,28; 126,5.
315 Ps79,12.

316 Ps794.



187 Psalm 80

»unsere Feinde spotten«: Auch das war ein Ausdruck von Got-
tes Zorn, nimlich einer der Fliche des Bundes (siehe Auslegung zu
Ps 79.,4.5).

8 Gott der Heerscharen!
Fiihre uns zuriick,

lass dein Angesicht leuchten,
so werden wir gerettet.

Asaph wiederholt die Bitte von Vers 4, dabei fligt er der Anrede »Gott«
den Titel »der Heerscharen« hinzu.

3. Warum hast du niedergerissen? (V. 9-17)

In diesen Versen geht Asaph einmal mehr zuriick auf die Erlosung aus
Agypten (vgl. Ps 74,13; 77,16.17; 78,12.43; 81,6-8). Indem er daran er-
innert, wie damals Gott in seiner Gnade seine ganze Macht zum Heil sei-
nes Volkes entfaltet hatte, gewinnt er einerseits Mut, Gott zu vertrauen,
dass er seinem Volk wiederum gnidig sein werde, andererseits erkennt er
im Licht der Heilstaten Gottes, wie tief das Volk wirklich gesunken ist.
Hatte er den Herrn in Vers 1 als Hirten seines Volkes angerufen, spricht
er jetzt von ihm als dem Weingértner, der Israel als eine Rebe oder einen
Weinberg gehegt hatte.

9 Einen Weinstock zogst du aus Agypten®'’,
vertriebst’'® Nationen und pflanztest’" ihn.

»Einen Weinstock«: Wie Asaph haben mehrere Propheten (Jes 5,1-7;
Jer 2,21; 5,10; Hes 15) und schlieflich auch unser Herr (Joh 15) das Volk
Gottes mit einem Weinstock oder einem Weinberg verglichen. Dieser
Vergleich zeigt auch, dass Gott an seinem Volk Frucht erwartete.

»zogst du aus Agypten«: Gott riss Israel aus einem Boden heraus,
in dem es fest verwurzelt war. Das hier verwendete Verb steht auch in

317 Ps81,6.
318 Ps443.
319  2Mo 15,17; Ps 92,14; Mt 15,13.
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Richter 16,3.14. Es wird verwendet fiir das Ausreilen der Zeltpflocke
(Jes 33,20). Das zeigt, dass Gottes Kraft nétig war, damit sein Volk ge-
rettet werde (siche Auslegung oben zu V. 3 und vgl. Eph 1,19.20). Dabei
erfiillte er die Verheilungen, die er 400 Jahre zuvor Abraham gegeben
hatte (1Mo 15,13.14.16). So war die Errettung aus Agypten nicht nur ein
Beweis von Gottes Macht, sondern auch von seiner Treue.

»... und vertriebst Nationen«: Der Herr hatte verheilen, er
werde die Bewohner des Landes vor den Kinder Israel vertreiben
(2Mo 23,29.30), und so geschah auch.

»und pflanztest ihn«: Mehrmals macht Gott die Israeliten darauf auf-
merksam, dass er sie in ein Land fiihrte, um das sie sich nicht gemiiht hat-
ten, und dass sie Stddte und Brunnen und Felder bekamen, die sie nicht
gebaut und angelegt hatten. Gott lie sein Volk dort wohnen, wo andere
vor ihnen gelebt und gearbeitet hatten. Das alles stellte das Volk unter
zwei grofe Verpflichtungen: Erstens sollten sie in Dankbarkeit ihres Got-
tes gedenken, zweitens mussten sie im Land dem allein wahren Gott die-
nen und alle Gréuel, welche die Vélker im Land vor ihnen getrieben hat-
ten, meiden. Taten sie das nicht, musste die Vertreibung der Kanaander
als ganz ungerechtfertigt erscheinen.

10 Du machtest Raum vor ihm,
er schlug Wurzeln**
und fiillte das Land;

»Du machtest Raum vor ihm« ist eine Umschreibung der Siege, die
Gott Josua und seiner Armee iiber die Bewohner des Landes gewihrte,
die damit teils vertilgt, teils unterworfen wurden, wie im Buch Josua
nachzulesen ist. Sowohl der historische Bericht als auch die Psalmen, die
davon kiinden, halten mit Nachdruck fest, dass die Siege nicht durch den
Bogen und das Schwert Josuas und seiner Krieger geschahen, sondern
durch Gottes Hand, die mit ihnen war (Jos 10,11.14.42; 23,3; Ps 44,3.4).

Der Weinstock Israel »schlug Wurzeln«, sodass er fast neunhundert
Jahre im Land blieb, denn mindestens bis zur Zeit der Verschleppung der
zehn Stimme des Nordreiches im Jahre 720 v. Chr. kann man sagen: Er
»fiillte das Land«. Der Herr schenkte dem Volk auch Perioden grofB3er

320 Jes 27.6.
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Wohlfahrt, wie zur Zeit Salomos: »Juda und Israel waren zahlreich wie

der Sand, der am Meer ist, an Menge; sie afsen und tranken und waren
frohlich« (1Ko 4,20).

11 Berge wurden bedeckt von seinem Schatten,
Zedern®*!' Gottes von seinen Ranken;

»Berge ... Zedern«: Von den Bergen im Stiden, ndmlich in Juda (wo das
»Gebirge Juda« war, Lk 1,39.65), bis zu den Zedern des Libanon im Nor-
den des Landes iiberschattete der Weinstock das Land.

»Zedern Gottes« bedeutet michtige, grole Zedern. In Psalm 68,16
heifit der Berg Basan »ein Berg Gottes«, das wiederum nicht wortlich
verstanden werden darf. Es bedeutet auch dort ein hoher, ein gewaltiger
Berg (siche auch Ps 36,7).

12 er trieb seine Reben bis ans Meer
und bis zum Strom seine Schosse.

»bis ans Meer und bis zum Strom« umfasst die Ausdehnung des Landes
vom Westen (Meer) bis zum Osten (Strom), gleichzeitig erinnert es an
die Grenzen des Landes, das Gott dem Abraham verheiflen (1Mo 15,18;
5Mo 11,24) und unter Josua dem Volk gegeben hatte (Jos 1,4), das es
unter David und Salomo auch besall (1Ko 5,1; 2Chr 9,26). Unter der
Regierung des Messias wird das Volk wiederum das Erbe in seiner vollen
Ausdehnung besitzen (Ps 72,8; 89,26).

13 Warum®* hast du seine Mauern** eingerissen'?,
sodass ihn berupfen alle,
die am Weg vorbeigehen?3*

Auf dieses »Warum« hat Mose schon geantwortet (3Mo 26,16.17), und
was Mose ankiindigte, haben die Propheten bestétigt: »Ersteigt seine
Mauern und zerstort ... nehmt seine Ranken weg, denn sie sind nicht

321 Ps29,5; 104,16; 148,9.
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des HERRN. Denn das Haus Israel und das Haus Juda haben sehr treu-
los gegen mich gehandelt, spricht der HERR« (Jer 5,10.11; siche auch
Jes 5,1-5; Spr 24,31).

Gott hatte um Israel, seinen Weinberg, einen Zaun gezogen (Jes 5,5);
das Gesetz war wie eine Mauer der Absonderung, der das Volk von den
Unreinheiten der Heiden bewahren sollte. Israel aber wollte seinen Nach-
barn gleich sein, sie wollten sich moglichst anpassen, und das konnten sie
nur, wenn sie Gottes Gebote iibertraten. Und so durchbrachen sie selbst
die Mauer der Absonderung (Hes 23,38), hatten also wenig Ursache dar-
iiber zu klagen, dass Gott ihnen dann gab, was sie wollten: Er riss die
Mauer ganz nieder (Neh 1,3; Hes 23,46; 24,21).

14 Der Eber aus dem Wald frisst ihn kahl,>**
das Wild*?’ des Feldes weidet ihn ab.>*

»Der Eber« oder das Wildschwein steht als unreines Tier (3Mo 11,7) fiir
die Heiden, die in das Erbe Israels eindrangen und es verwiisteten.

»aus dem Wald«: Der mittlere Buchstabe, das e (ayin) im Wort ja‘ar,
»Wald, ist im masoretischen Text hochgestellt, um damit zu markieren,
dass es der mittlere Buchstabe im hebrdischen Psalter ist.

15 Gott der Heerscharen, kehre doch wieder!
Blicke vom Himmel und sieh
und suche heim diesen Weinstock!

»Gott der Heerscharen, kehre doch wieder« variiert den Kehrreim der
Verse 4, 8 und 20. Er verwendet die gleiche Anrede und das gleiche Verb.
Im Hebriischen liegt ein Wortspiel vor, das man deutsch so nachbilden
konnte: »Bekehre uns wieder (V. 4.8.20) — kehre wieder«, oder: »Kehre
uns um — kehre du um!« Das Gebet wird erhort und in der letzten Zeit
eine vollkommene Erfiillung finden, wie Sacharja geweissagt hat: »So
spricht der HERR: Ich kehre mich wieder zu Jerusalem in Barmherzig-
keit« (Sach 1,16).

326 Joel 1,7.
327 Ps55,11.
328 Kla2,6.
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»Blicke vom Himmel«: Er, der im Himmel ist, ist {iber allem und
iiber allen; er lenkt alles, wird aber von niemandem gelenkt, hat Macht
iiber alle und alles, aber niemand hat Macht iiber ihn. Er, der im Him-
mel ist, ist — anders als sein wankelmiitiges und unbestdndiges Volk — der
Unverénderliche, der mit den Vitern einen ewigen Bund geschlossen hat.
Er ist der treue Gott, der den Bund hilt und seine Verheilungen erfiillt,
den niemand vom Thron stofen und dessen Rat niemand vereiteln kann.
An diesen Gott glaubt Asaph, und zu diesem Gott ruft er und bittet ihn,
nach seinem Volk zu sehen:

»Suche heim diesen Weinstock!« Asaph erinnert Gott an die Er-
wihlung Israels, an den Anfang seiner Erlosung (SMo 7,8; siche oben
Kommentar zu V.9). Sollte der Gott Israels sein Volk nicht seiner
Erlosungsbestimmung zufithren? Sollte er es nicht zu diesem frucht-
bringenden Weinstock machen, wie er es in der Erlosung vorgesehen
hatte? Doch, er wird es tun, wie Jesaja bestatigt: »In Zukunft wird Jakob
Wurzel schlagen, Israel bliihen und knospen; und sie werden mit Friich-
ten fiillen die Fléiche des Erdkreises« (Jes 27,6).

16 Und stiitze, was deine Rechte gepflanzt,
den Sohn, den du dir erwéhlt hast!

»deine Rechte« steht fiir Gottes zum Heil ausgehende Kraft. Seine starke
Hand hatte den Weinstock aus Agypten herausgehoben (2Mo 13,3) und
ihn ins Land »gepflanzt« (2Mo 15,17). Seine Hand allein war stark
genug, den Weinstock zu stiitzen und zu schirmen.

»den Sohn«: Nachdem Israel mit einem Weinstock verglichen wor-
den ist, wird es hier direkt Sohn genannt, was es durch goéttliche Er-
wihlung und Erlosung ist (2Mo 4,22; Hos 11,1).

»den du dir erwihlt hast«: Das hier verwendete Verb wird auch
in Jesaja 44,14 verwendet und hat dort ebenfalls die Bedeutung »aus-
suchen«, »auswihlen«. Das Verb bedeutet auch »stirken«, und so iiber-
setzen es die meisten. Gott hat Israel als sein erwihltes Volk eng an sich
gebunden mit einem starken Band. Damit hat er es auch stark gemacht
oder befestigt.
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17 Im Feuer’” verbrannt®,
abgeschnitten;
vor dem Schelten®*! deines Angesichts kommen sie um.

»Im Feuer verbrannt«: Das Feuer steht fiir Gottes Heiligkeit. Wann
immer er mit Stinde und Siindern in Berlihrung kommt, wird er zum ver-
zehrenden Feuer (1Mo 18,20.21; 19,24; 5SMo 4,24; Hebr 12,29). Der
HERR stieg bei der Gabe des Gesetzes im Feuer herab (2Mo 19,18), um
das Volk zu lehren, dass er als der Heilige jede Ubertretung des Gesetzes
rdchen wiirde, was das Volk auch sehr gut verstand (2Mo 20,18.19).
»vor dem Schelten, d. h. vor Gottes Befehlswort, werden die Grund-
festen der Erde aufgedeckt (Ps 18,16) und die Wasser der Ozeane zuriick-
getrieben (104,7) und versinken die Feinde des HERRN in ihren Todes-
schlaf (Ps 76,7). Vor dem Drohen »deines Angesichts« kommt jetzt aber
sogar das Volk Gottes um. Seine Macht, die in der Errettung fiir Israel
und gegen seine Feinde ausgegangen war, wendet sich jetzt gegen es.

4. Deine Hand sei auf dem Mann deiner Rechten! (V. 18-20)

In diesen Versen wird das Ergebnis der Ziichtigungen Israels durch gott-
lose Nationen besungen: Ein Uberrest zumindest fingt an, nach dem zu
fragen und den herbeizusehnen, unter dessen Fithrung und Regierung
Israel an Gott gebunden bleibt, sodass es nicht mehr von ihm weicht.

18 Deine Hand** sei auf dem Mann deiner Rechten,
auf dem Menschensohn, den du dir erwihlt*** hast!

»Deine Hand« steht fiir Gottes Macht zu retten und zu bewahren, wie die
Geschichte der Erlosung aus Agypten lehrt: »Mit starker Hand hat der
HERR auch von hier herausgefiihrt« (2Mo 13,3.14.16). Seine Hand allein
ist stark genug. Ist seine Hand »auf dem Mann, den er sich erwéhlt hat,
ist dieser stark genug, das Volk Gottes zu retten und bewahren. Er heilit
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hier »Mann deiner Rechten«, der Mann, der bei Gott den Ehrenplatz
eingenommen hat. Er, dem Gott, der Vater sagte: »Setze dich zu meiner
Rechten« (Ps 110,1). Dieser, der bei Gott ist, ist selbst der Herr: »Der
HERR sprach zu meinem Herrn: Setze dich zu meiner Rechten.« Er ist
bei Gott, und er ist Gott (Joh 1,1). Er heiit »Mann« (vgl. Sach 6,12),
denn er ist Mensch, er ist »der Menschensohn, den du dir erwéhit
hast«: Thm ist alle Macht gegeben im Himmel und auf Erden (Mt 28,18);
Gott, der Vater, hat ihm alles in die Hand gegeben (Joh 3,35). Und in sei-
ner Hand wird das Wohlgefallen des HERRN gedeihen (Jes 53,10) In
ihm und durch ihn wird das Volk Gottes vollkommen gerettet, hindurch-
getragen und ans Ziel gebracht.

Wie John Gill vermerkt, deuteten schon verschiedene jlidische Ge-
lehrte diesen Vers auf den Messias: »Am besten versteht man unter dieser
Bezeichnung mit Rabbi Obadia und mit Abarbinel den Messias.«

Christus ist unser Mittler, unser Sachwalter und unser Hoherpriester.
Ohne ihn konnen wir nicht bestehen. Alles Straucheln will uns lehren,
wie notig wir ihn haben, damit wir uns ihm anvertrauen und uns von ihm
fiihren, tragen und bewahren lassen.

19 So werden wir nicht von dir weichen;
belebe®** uns,
und wir werden deinen Namen anrufen.

»So werden wir nicht von dir weichen«: Hier wird die grofle Frage
beantwortet, die so viele Heilige und Knechte Gottes in alttestament-
licher Zeit bewegt haben. Wie soll dieses Volk, dessen Frommigkeit sich
immer wieder als so unbestindig erweist wie der Morgentau, der sich
auflost, bestdndig werden konnen, wie Hosea fragt: » Was soll ich dir tun,
Ephraim, was soll ich dir tun, Juda, da eure Frommigkeit wie die Mor-
genwolke ist und wie der Tau, der friih verschwindet?« (Hos 6,4)? Wie
sollen die Kinder Israel, die sich bestdndig in den Unglauben und Eigen-
willen zuriickziehen lassen, wie der Psalm 78 in niederschmetternder
Weise zeigt, an Gott gebunden werden, sodass sie nicht mehr von Gott
weichen? Hier haben wir die Antwort: Durch, ja, in dem Messias. Erst
wenn das Volk ihn zum Mittler und Hohenpriester bei Gott hat, wird es

334 Ps85,7;119,25; 143,11.
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bei ihm bleiben: »ich werde einen ewigen Bund mit ihnen machen, dass
ich nicht von ihnen lassen werde, ihnen wohlzutun; und ich werde meine
Furcht in ihr Herz legen, damit sie nicht von mir weichen« (Jer 32,40).

»belebe uns«: Asaph versteht, dass das Volk beides braucht: Den
Menschensohn, der fiir sie bei Gott eintritt; und Leben aus Gott, um
gehorchen und im Gehorsam ausharren zu konnen. Das Neue Testa-
ment sagt, dass wir, die wir von Geburt an »S6hne des Ungehorsams«
(Eph 2,2) waren, eine neue Natur bekommen miissen und dass diese erst
uns zu »Kindern des Gehorsams« (1Petr 1,14) macht. Damit wird »der
Gehorsam des Glaubens« (Rom 1,5) in den Herzen aufgerichtet. Der
Beweis dieses Glaubens ist das Gebet, oder etwas anders formuliert: Der
Beweis des Lebens aus Gott ist ein Gebetsleben, wie der ndchste Vers
zeigt.

»und wir werden deinen Namen anrufen«: Wenn das Volk nicht
von Gott weicht, wird es seinen Namen anrufen. Das Gebet ist offen-
kundig der wahre Beleg dafiir, dass es an ihm hingt. Im Neuen Testa-
ment erfahren wir, dass man die Erlosten auch daran erkennt, dass sie
den Namen des Herrn Jesus Christus anrufen (1Kor 1,2; 2Tim 2,22). Das
erwihlte Volk ist ein betendes Volk.

20 HERR, Gott der Heerscharen!
Fiihre uns zuriick;

lass dein Angesicht leuchten!

So werden wir gerettet.

»HERR, Gott der Heerscharen!«: Wie in einem wohlkomponierten
Musikstiick wird die Anrede an Gott in den drei sonst gleichlautenden
Bitten®* jedes Mal um eine Komponente erweitert, um erst in der drit-
ten Anrede vollstindige Form zu bekommen. In Vers 4 lautet die Anrede:
»Gott!«, in Vers 8 »Gott der Heerscharen!«, in Vers 20: yHERR, Gott der
Heerscharen!« Wahrend der Beter mit wachsender Dringlichkeit fleht,
erfasst der Glaube weitere Eigenschaften Gottes. Gott, der Schopfer der
Erde und der Menschen auf ihr, ist auch Jahwe, der Herr und Erl6ser sei-
nes Volkes.

335 In Vers 5 steht zwar bereits die volle Anrede, aber die Bitte lautet dort nicht gleich wie in den Versen
4, 8 und 20.
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 80

»Ist ein Betpsalm wider die tdglichen Feinde, die Nachbarn, so rings-
umbher das Volk Israel zwackten und rissen, als die Philister, Syrer, Moa-
biter, Edomiter usw. Wie uns unsere Feinde und Nachbarn jetzt tun, die
Rottengeister und geistlicher Viter und Orden und vorzeiten die Ketzer
der Kirche« (Luther, Summarien iiber die Psalmen).

»Der Psalm ist eine flehentliche Bitte, dass Gott seiner geplagten Ge-
meinde zu Hilfe komme. Um aber seinen Beistand in ihren Noten desto
eher zu erlangen, stellen die Glaubigen dieselben neben die Zeiten ihrer
Anfange, in denen Gottes Gnade einzigartig geleuchtet hatte« (Calvin).

»Dies ist ein groBes Lied von Gott als dem Hirten. Was einen Hirten
kennzeichnet ist Fithrung, Fiirsorge und Schutz. Der Beter ruft zum Hir-
ten der Herrlichkeit, der durch das Licht seines Angesichts den Weg zeigt
und durch das Aufwecken seiner Macht vor Gefahren schiitzt. Dann folgt
ein anderer Vergleich: Gott wird als Weingértner gesehen. Sein Wein-
stock, den er gepflanzt hatte, ist eine Beute wilder Tiere und des Feu-
ers geworden. Plotzlich verschwindet auch dieses Bild, und dessen Be-
deutung wird in den Worten enthiillt: »Deine Hand sei auf dem Mann
deiner Rechten, auf dem Mann, den du dir gestdrkt hast.c

Das Schwergewicht des Psalms kommt im dreimal wiederholten
Gebet (V. 4.8.20) zum Ausdruck. Die Leiden des Volkes sind die Folgen
ihrer Siinde, dass sie sich von Gott, dem Hirten, Weingértner und Konig,
abgewandt haben. Thre Wiederherstellung kann nur dann zustande kom-
men, wenn er sie zu sich bekehrt« (Campell Morgan).

V. 1 — »Ein Psalm von Asaph. Wir nehmen an, es sei ein spéterer Asaph,
der das Ungliick hatte, in boser Zeit zu leben. Wenn aber Asaph, der Zeit-
genosse Davids, der Autor ist, dann wurde der Psalm durch den Geist
der Weissagung geschrieben, denn er singt von Zeiten, die David nicht
kannte« (Spurgeon).

V. 2 — Diesen Vers hat J. S. Bach zum Eingangschor »Du Hirte Israel,
hore« verarbeitet in der Kantate BWV 104.
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V. 5 — »Der Rauch des gottlichen Zornes steht vielleicht wie eine dichte
Wolke zwischen den Gebeten des Volkes und Gott, wie in Klagelieder
3,44« (Clarke).

V. 8 — »Ein Weinstock hat keinen Nutzen aufler Fruchttragen, und seine
sich ausbreitenden Triebe sind ein sinnfélliges Symbol fiir Abhéngig-
keit; das galt fiir Israel. Der Weinstock war das nationale Symbol auf den
Miinzen in der Makkabéerzeit« (Clarke).

V. 14 — »Wenn das Volk Gottes ganz darniederliegt, ist es doch nie so
vollstindig zerstdrt und kahlgefressen, dass nicht ein Uberrest bliebe, um
Gott im Gebet die grofie Not zu klagen und um Wiederherstellung zu fle-
hen, wie gerade der vorliegende Fall demonstriert« (Dickson).

V. 18.19 —»Gottes Wille hat verfiigt, dass es nach dem Siindenfall allein an
seiner Gnade liegen solle, dass jemand zu ihm komme; und er hat gewollt,
dass es allein an seiner Gnade liegen solle, dass man nicht von ihm abirre.
Diese Gnade hat er in dem eingebunden, »in welchem wir auch ein Erb-
teil erlangt haben, die wir zuvorbestimmt sind nach dem Vorsatz dessen,
der alles wirkt nach dem Rate seines Willens¢ (Eph 1,11). So, wie er es
bewirkt, dass wir zu ihm kommen, so bewirkt er es, dass wir nicht abirren.
Darum wurde durch den Mund des Propheten gesagt: >Deine Hand sei
auf dem Manne deiner Rechten, auf dem Menschensohne, den du dir
gestirkt hast! So werden wir nicht von dir abweichen< (Ps 80,18.19).
Damit ist gewisslich nicht der erste Adam gemeint, in welchem wir von
ihm abwichen, sondern der zweite Adam, auf dem seine Hand ist, damit
wir nicht von ihm abweichen. Denn der Christus mitsamt seinen Gliedern
ist — um der Gemeinde willen, die sein Leib ist — die Fiille von ihm. Wenn
daher Gottes Hand auf ihm ist, damit wir nicht abweichen, dann wird Got-
tes Wirken uns gewiss erreichen (denn dies ist Gottes Hand); durch wel-
ches Werk Gottes bewirkt wird, dass wir in Christus bei Gott bleiben und
nicht wie Adam von Gott weichen. Denn in Christus haben wir »ein Erb-
teil erlangt, die wir zuvorbestimmt sind nach dem Vorsatz dessen, der alles
wirkt nach dem Rate seines Willens«. Es liegt also an Gottes Hand, nicht an
unserer Hand, dass wir von Gott nicht abirren. Es ist die Hand dessen, der
gesagt hat: »Ich werde meine Furcht in ihr Herz legen, damit sie nicht von
mir abweichen¢ (Jer 32,40)« (Augustinus, De dono perseverantiae).
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V. 20 — »Wie gut, dass wir zu Gott aufschauen konnen, wenn unser
Gesicht in die falsche Richtung gewendet ist, sodass sein Angesicht auf
uns leuchten kann, um seinem Volk Segen und Befreiung zu bringen«
(J.N. Darby).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 80

V. 1 — »Zeugnis«: <&diit, wie in Psalm 81,6. Unter den géingigen Uber-
setzungen haben nur Luther 1912, Rev. Elb und Ziircher 2007 die Uber-
schrift korrekt wiedergeben (Luther 84 hat verschlimmbessert), auch
RSV (»To the choirmaster: according to Lilies. A Testimony of Asaph.
A Psalm«). Sie folgen damit den Masoreten, denn die setzten unter Scho-
schannim den Atnach (den Versteiler) und zeigten damit an, dass »nach
Schoschannim« auf die eine Seite, und »ein Zeugnis von Asaph« auf die
andere Seite der Uberschrift gehdrt. Grammatikalisch ausgeschlossen ist
»Lilien des Zeugnisses« (Schlachter und die beiden italienischen Uber-
setzungen NRV und LND), denn dann miisste »Lilien« im Konstruktus
stehen, also §68anné — lauten.

V. 2 — »nimm zu Ohren«: haazinah, das man sehr gut mit »horen«
(Luther; Rev. Elb; Ziircher 2007), »Gehor schenken« (Ziircher), »er-
héren« (Tur-Sinai), »lauschen« (Buber, Marx), »aufhorchen« (Zunz)
iibersetzen kann. Da aber im Verb ha’azin das Wort *6zgen, »Ohr«,
steckt, habe ich es mit Elb so {ibersetzt; analog KJV und JPS: »give ear«.

V. 4 — »fiihre uns zuriick«: hasibéni, ein Hifil von siib, »umkehren,
also wortlich: »veranlasse, dass wir umkehren«, »mache uns umkeh-
ren«, das man geradezu mit »bekehre uns« wiedergeben konnte. In Jere-
mia 31,18 steht die identische Verbalform, und das tibersetzen Luther,
Elb und andere ganz richtig mit »Bekehre mich!«.

V. 5 — »raucht dein Zorn«: “asanti, eigentlich nur »rauchst du«, womit
aber das Rauchen des Zornes gemeint ist wie in Psalm 74,1 und 5. Mose
29,19, wo der Ausdruck jeweils vollstindig ist. Buber {ibersetzt: »Bis
wann zornrauchest du?« Das Verb wird sonst noch verwendet fiir Berge,
die rauchen (2Mo 19,18; Ps 104,32; 144,5). Damit sind alle alttestament-
lichen Belege aufgezihlt.
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V. 6 — »im UbermaB«: §ali§, eigentlich »Drittel«, auch Bezeichnung
eines Hohlmafes (Jes 40,12). Elb und Zunz tbersetzen »malweise,
Buber »dreilingweis«, Marx »dreigemessen«, Rev. Elb »in reichem
Malf«, Ziircher 2007 »iiber die Mal3en«.

»Streit«: madon, das im Psalter nur hier vorkommt (das iibliche Wort
fiir Streit ist rib, z. B. in Ps 18,44; 31,21); sonst fast nur in den Spriichen
(z.B. 6,14.19), dort insgesamt 19-mal; dann nur noch in Jeremia 15,10
und Habakuk 1,3.

V. 10 — »du machtest Raum«: pinnita, vom Verb pnh im Piel, wie in
1. Mose 24,31, wo Laban dem Elieser sagt, er solle eintreten, denn »ich
habe das Haus gerdumt«, d.h. er hatte fiir ihn und seine Knechte Platz
gemacht; siehe auch 3. Mose 14,36. In Jesaja 40,3 steht es fiir »den Weg
bahnen«, d.h. dem Reisenden alle Hindernisse aus dem Weg rdumen.

V. 13 — »ihn berupfen«: *ariiha, oder »pfliicken«, vom Verb °rh, das nur
noch in Hohelied 5,1 vorkommt.

V. 14 — »frisst ihn kahl«: jokarssmzennéh; krsm, eines der im Hebr.
seltenen vierradikaligen Verben, das nur an dieser Stelle vorkommt.
Wabhrscheinlich liegt der um den Radikal r gemehrte Verbalstamm ksm
vor, der »scheren« bedeutet (Hes 44,20).

»das Wild des Feldes«: ziz $adaj, den identischen Ausdruck ver-
wendet Asaph in Psalm 50,11. ziz ist nirgends mehr belegt.

V. 16 — »und stiitze«: wakannah. Wie diese Lautfolge zu deuten sei,
ist unsicher. Einige schlagen vor, statt kannah gannah, also »Garten«
zu lesen. Wir bleiben aber bei unserer strengen Regel, den tiberlieferten
Konsonantentext nie anzutasten. Wir stellen aber, wo nétig, die masore-
tische Vokalisierung in Frage. In der vorliegenden Form kann es nur als
wa (und) plus unbekanntes Nomen verstanden werden. Vokalisieren wir
aber wakannéh hétten wir einen Imperativ Piel eines Verbums knh, und
das bedeutet nach Gesenius »md. einen Namen geben« (Jes 45,4) oder
»schmeicheln« (Hi 32,21). Das ergibt im vorliegenden Zusammenhang
keinen guten Sinn. Es ldsst sich kannéh aber auch von knn erkléren, das
nach Mafigabe des arabischen kanna »bedecken«, »schirmen« bedeu-
tet (siche Rev. Elb), oder man deutet knn als eine Nebenform von kwn,
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»fest sein«. Der Imperativ mit vorhergehendem wo wire wakannéh zu
lesen: »und stiitze/mache fest«.

V. 17 — »abgeschnitten«: kastihah, ecin Passivpartizip von késah, das
nur noch in Jesaja 33,12 vorkommt.

Psalm 81
Gottes Posaunen rufen zum Neuanfang

Wie der vorhergehende, so blickt auch dieser Psalm zuriick auf die Er-
rettung Israels aus Agypten. Er beantwortet die im vorherigen gestellte
Frage, warum Gott Isracls Mauern niedergerissen habe, sodass die Hei-
den das Volk und das Land »berupfen« (80,13). Israel hat nicht auf Gott
gehort (81,9.12.14), es hat sich vor einem Gott des Auslandes gebeugt
(V. 10), obwohl Gott sein Volk aus Agypten heraufgefiihrt hatte (V. 11;
vgl. 80,9), damit es ihm allein diene. Horte Israel nur auf Gottes Stimme,
wiirde er es mit lauter Gutem speisen (V. 17) statt mit Tranenbrot (80,6).
Es finden sich auch weitere Gemeinsamkeiten in den beiden Psalmen.
Man vergleiche Vers 2 mit 80,3.17 und Vers 6 (Joseph) mit 80,3, Vers 6
und 11 (Rettung aus Agypten) mit 80,9; Vers 8 mit 80,19.

Der Psalm entfaltet seine Gedanken klar und logisch. Er beginnt mit
einer Aufforderung, Gott zu dienen und begriindet diese Aufforderung
mit zwei Tatsachen: Gott hat es befohlen (V. 5) und Gott hat Israel erldst
(V. 6-8). Israel ist aber seiner Bestimmung nicht gefolgt und hat auf Got-
tes Stimme nicht gehort (V. 9-13), weshalb es darniederliegt, statt dass es
von Feinden befreit und von Gott mit Wohlfahrt und Wonne beschenkt ist
(V. 14-17).

1. Aufruf zum Gotteslob (V. 2-8)
2. Aufruf zu héren (V. 9-11)
3. Der verscherzte Segen (V. 12-16)

Der mit diesen Worten zusammengefasste Inhalt verdeutlicht, wie sehr
der 81. auch dem 95. Psalm gleicht, wo »ein dhnlich freudiger Auftakt
zur Ermahnung fiihrt, dass Gott sowohl Singende wie auch Hdérende
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sucht, Leute, fiir welche die erniichternden Lektionen der Wiistenreise
nicht vergeblich gewesen sind« (Kidner).

1 Dem Vorsinger, auf der Gittit. Von Asaph.

»Dem Vorsidnger«: siche Erlduterung zu Psalm 4.

Die Weisung »auf der Gittit« steht nur noch tiber Psalm 8§ und 84.
Das Wort ist von gat, »Weinpresse«, »Kelter« (Ri 6,11; Neh 13,15),
abgeleitet, kann also als »eine Kelterweise« verstanden werden.**¢ LXX
iibersetzt umep twY Anvwy, »iiber die Weinpressen, so auch die Vulgata:
pro torcularibus.

Zur Bedeutung siehe die Erldauterungen zum Psalm 8. Der vorliegende
Psalm enthélt zahlreiche und deutliche Anspielungen, ja, sogar Zitate aus
dem 2. und dem 5. Mosebuch. In 5. Mose 32,14 lesen wir iiber Israel,
wie Gott seinem Volk alle Fiille schenkte, auch »das Blut der Traube«,
das aus den vollen Keltern floss. Aber der Psalm muss in Vers 12 auch
bestdtigen, was jenes prophetische Lied vorhergesagt hatte, dass Israel
auf Gottes Segnungen mit Ungehorsam antwortete (SMo 32,15).

1. Aufruf zum Gotteslob (V. 2-8)

In den Vers 2 bis 4 stehen fiinf Imperative: »jubelt«, »jauchzt«, »erhebt
Gesang«, »schlagt das Tamburing, »stofit in die Posaune«; in den Versen
5 bis 8 werden sie begriindet.

In Vers 2 wird als Erstes und als Wichtigstes gesagt, wem wir jubeln:
dem Gott Jakobs; in Vers 3 und 4, wie wir jubeln: mit Gesang, Tamburin,
Laute samt Harfe und Posaune; in Vers 4, wann wir jubeln: beim Neu-
mond und beim Vollmond, d.h. zur von Gott bestimmten Zeit; in Vers
5 und 6, warum wir jubeln: weil es eine Verordnung Gottes ist und weil
Gott sein Volk erldst hat.

2 Jubelt Gott, unserer Stirke!
Jauchzt dem Gott Jakobs*"!

336  So fasst es Buber auf. Spurgeon hingegen schreibt: »Sehr wenig ist iiber die Bedeutung dieses Titels
bekannt.« Brandenburg meint (wohl in Anlehnung an Delitzsch zu Ps 8): »Die Gittit wird meist als
Instrument (Flote?) verstanden. Kraus dagegen hdlt den Ausdruck fiir eine Melodieangabe.«

337 Ps20,2;75,10; 84,9.
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Jubel ist ein Ausdruck groBer Freude; das Volk Gottes hat Ursache zu
dieser Freude, denn es ist erlost, und jeder Erloste ist umgeben von »Ret-
tungsjubel« (Ps 32,7); die Erlosten sind das gliickselige Volk, »das den
Jubelschall kennt« (Ps 89,16).

»Gott, unsere Stirke«: Hier haben wir den Grund allen wahren
Lobes. Erkennen wir, wer Gott ist und was Gott uns geworden ist, wird
aus unserem Herzen ganz selbstverstindlich Lob aufsteigen. Gott ist uns
zur Starke geworden. Wir sind hilflos, wir sind niedergeworfen, wir ver-
mogen nichts. Gott allein vermag, und er hat seine Macht zu unserem
Heil eingesetzt. Sind uns die Augen dafiir aufgegangen, werden wir grof3e
Wonne an Gott haben (vgl. Ps 85,7b), und dann kénnen wir anbeten.

»Gott Jakobs«: So heilit Gott, unser Heiland. Er ist der Gott von
Unwiirdigen und Siindern wie Erzvater Jakob; Er ist der Gott der Gna-
denwahl, der Jakob vor Esau stellte, obwohl er der Jiingere war. Er ist der
souverdne Gott, der den einen erwéhlte und den anderen nicht, ehe sie
irgend Gutes oder Boses getan hatten (Rom 9,10-13). Der Gott Jakobs ist
aber auch der Gott, der die Seinen erzieht, bis sie seiner Heiligkeit teil-
haftig werden (vgl. Hebr 12,10), und wenn es Jahrzehnte dauert wie bei
Erzvater Jakob. Der Titel findet sich zum ersten Mal bei der Berufung
Moses (2Mo 3,6), zehnmal in den Psalmen (sieche Ps 20,2), im Vers 5
wird er wieder genannt.

3 Erhebt Gesang,

schlagt das Tamburin?*,

die liebliche Laute samt der Harfe!

4 Stofit am Neumond?* in die Posaune,
am Vollmond zu unserem Festtag!

»Erhebt Gesang«: Die Aufforderung erinnert wiederum an die Erldsung
aus Agypten, zumal hier wie in 2. Mose 15,2 fiir »Gesang« das nicht
sehr haufig belegte Wort zimrah steht. Das Lied, das Israel damals sang,
ist das vollkommene Modell allen Lobgesangs: Gott hat sich in der Er-
16sung als Heiland-Gott offenbart, der Feind ist besiegt, sein Volk ist
gerettet, und es weil} es auch und kann daher in der Ruhe der Erlosten
Gott sein Lob singen.

338 Ps 68,26; 149,3; 150,4.
339 4Mo 10,10; 1Chr 23,31; 2Chr 8,13; Hes 45,17.
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Auch »das Tamburin« ldsst daran denken, wie nach der Erret-
tung am Schilfmeer Mirjam und mit ihr die Frauen zum Tamburin
griffen und die Worte des Mose aufnahmen und im Lied erwiderten
(2Mo 15,20.21).

»die Posaune« ist das Schophar, das Widderhorn, in das die Priester
stieBen beim Einsturz der Mauern Jerichos.

»Am Neumond«, nimlich am 1. des siebten Monats, sollte Israel
rein Geddchtnis des Posaunenhalls, eine heilige Versammlung« hal-
ten (3Mo 23,24; 4Mo 29,1). Jener Tag sollte, wie es der vorliegende
Psalm tut, an die Erlésung aus Agypten erinnern; am 10. Tag war der
grofle Versohnungstag, und »am Vollmond«, d.h. am 15. des Monats,
sollte das Volk wiederum »eine heilige Versammlung« halten, um dann
fiir sieben Tage in Laubhiitten zu wohnen (3Mo 23,34.35), um erneut
daran zu denken, wie Gott sie aus Agypten errettet und durch die Wiiste
gefiihrt, versorgt und bewahrt hatte (3Mo 23,43). Dazu sollte am Laub-
hiittenfest das Gesetz vor dem ganzen Volk gelesen werden, »damit sie
horen und damit sie lernen und den HERRN ... fiirchten und darauf
achten, alle Worte dieses Gesetzes zu tun« (SMo 31,10-12). Im Vers 12
unseres Psalms muss Gott klagen, dass das Volk aber nicht gehort
hat.

5 Denn eine Satzung ist’s fiir Israel,
eine Ordnung des Gottes Jakobs.

Manche denken, man kénne und solle Gott nur loben, wenn man in der
entsprechenden Stimmung sei, hier aber horen wir, dass es eine »Sat-
zung fiir Israel« ist, dass also dem Volk Gottes das Lob als Pflicht auf-
getragen ist, die es erfiillen muss, weil Gott es befohlen hat. »Israel«
kann dem Befehl gehorchen, weil es eben Israel, weil es eben ein erldstes
Volk ist, ein Volk das im Gedenken an die Erlésung und in der Erkenntnis
seines Gottes immer geniigend Griinde fiir das Lob findet.

»eine Ordnung des Gottes Jakobs«: Der Lobgesang mit Tamburin,
Harfen und Posaunen am 1. und am 15. des siebten Monates war ein von
Gott verordneter Gottesdienst; nur deshalb konnte er Gott gefallen, denn
Gott hasst allen eigenwilligen Gottesdienst (Kol 2,23) und wird ihn nicht
ungestraft lassen (sieche 3Mo 10,1-3). Die grofie Siinde, die das Nord-
reich Israels verdarb, war der von Jerobeam nach seinem eigenen Her-
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zen eingerichtete Gottesdienst (1K6 12,33), der nie etwas anderes ist als
Gotzendienst und Selbstanbetung, auch wenn er nicht mehr wie im alten
Israel goldene und steinerne Figuren aufstellt.

6 Er setzte es ein als ein Zeugnis in Joseph,
als er auszog gegen Agypten.

Ich hore eine Sprache,

die ich nicht kenne:

»in Joseph«: Nachdem zweimal der Gott Jakobs und einmal Israel
genannt worden ist, verwendet Asaph hier den Namen Joseph, der wie in
Psalm 80,2 stellvertretend fiir das ganze Volk Israel steht.

»als er auszog gegen Agypten« meint die Passahnacht, in der Gott
im Gericht gegen Agypten und seine Gétter auszog und durchs Land
ging (2Mo 11,4), wihrend die Israeliten, durch das Blut des Passah-
lammes geschiitzt, bewahrt blieben (2Mo 12,23). Damit ist dem Volk ein
Weiteres ins Gedéchtnis gerufen, das ihm Grund zu Dank und Anbetung
sein muss.

»Ich hore eine Sprache, die ich nicht kenne«: Hier ist nicht die Spra-
che der Agypter gemeint, die Psalm 114,1 eine »fremde Sprache« nennt.
Asaph hat in den Versen 1-5 das Volk zum jubelnden Lob aufgefordert,
und nun unterbricht er die Aufforderung, weil ihm ein Gotteswort da-
zwischenkommt, in dem Gott sein Volk auffordert, auf seine Stimme zu
horen (V. 9), wobei die Aussagen der Verse 7 und 8 den erwarteten und
geforderten Gehorsam begriinden. Das ist die unbekannte Sprache. Aber
warum nennt er sie so? Asaph nimmt den Platz der Israeliten in Agypten
ein, an welche die Rettungsbotschaft durch Mose erging. Da horten sie
eine Sprache, die ihnen ganz neu war, ein Wort aus dem Himmel in ihr
kiimmerliches irdisches Dasein hinein.

7 >Ich entziehe der Last seine Schulter,
seine Hinde 16se ich vom Tragkorb.>*
8 Du riefst in der Not,**!

ich befreite dich;

340  wvgl. Jes 10,27.
341  Ps50,15; 120,1.
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ich antwortete dir im Donnergewand**’,
priifte dich am Haderwasser.
Sela.

Diese beiden Verse fasst man am besten als Rede Gottes auf, in der er
daran erinnert, wie er damals dem Volk durch Mose sagen liel3, dass er
seine Schulter der Last entziehen und seine Hinde vom Tragkorb 16sen
werde. Und dann erinnert er daran, wie das Volk seit langer Zeit schon
iiber sein hartes Los geseufzt und endlich angefangen habe, an den Gott
der Viter zu denken und zu ihm zu rufen (2Mo 2,23-25; siehe auch
5Mo 26,7).

»Ich entziehe der Last seine Schulter ...«: Wie hier erinnert Gott
sein Volk immer wieder an das elende Sklavendasein in Agypten (siehe
auch 2Mo 20,1.2) und an Israels Hilflosigkeit. Ebenso erinnern uns die
Apostel an unser elendes Dasein vor unserer Errettung (Eph 2,11-13;
Tit 3,3-5; 1Petr 4,3). Das soll unsere Dankbarkeit mehren und somit
unseren Willen zum Gehorsam stirken.

Israel rief nach dem Auszug wiederum zu Gott in der Not, ndmlich
am Schilfmeer (2Mo 14), und Gott antwortete ihm damals »im Donner-
gewand«: in seiner furchtbaren Macht als Kriegsmann (siche 2Mo 15,3),
indem er die Feinde vernichtete, um sein Volk zu retten (15,11f.).

Und am Berg Horeb redete Gott wiederum im Donnergewand
(2Mo 19,16). Als Gott zu Israel in dieser Weise redete, nahm das Volk
seine furchterregende Macht und seine Heiligkeit wahr (2Mo 20,18.19),
aber es vernahm keine Worte, dhnlich wie die Menschen, die um den
Herrn standen, als der Himmel zu ihm redete, meinten, es habe gedonnert,
wihrend andere sagten, ein Engel habe geredet (Joh 12,28-29).3* Mose
aber horte und verstand die Worte, die Gott sprach, und er redete alle
diese Worte zum Volk, und er schrieb sie auf, sodass alle nachkommen-
den Geschlechter die Worte Gottes deutlich lesen und horen konnten.

Das »Haderwasser« wird mit diesem Namen (mé-meribah) erst
in 4. Mose 20,13 und 27,14 genannt, aber wahrscheinlich bezieht sich

342 Ps29,3;77,19. .

343  Elihu sagt in seiner Rede zu Hiob etwas Ahnliches: »Seine Hdinde umhiillt er mit dem Blitz, und er
entbietet ihn gegen denjenigen, den er treffen soll« (Hi 36,32). Die Hand, die Gott ausgestreckt hatte,
um Hiob zu segnen, war in einen Blitz gehiillt. Darum konnte Hiob sie lange Zeit nicht sehen, denn
er hatte nur Augen fiir den Blitz, d. h. fiir das Ungliick, das Gott iiber ihn gebracht hatte, und darum
klagte er so lange iiber sein Missgeschick, bis Gott ihm die Ohren 6ffnete, sodass er Gottes Stimme
horte (Hi 38,1).
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Asaph auf das erste Mal, da Israel mit Gott haderte, weil es kein Wasser
hatte (2Mo 17), weil er in diesem Psalm von den Geschehnissen spricht,
die zwischen der Befreiung aus dem Sklavendienst und der Gabe des Ge-
setzes lagen.

2. Aufruf zu héren (V. 9-11)

9 Hore, mein Volk,
ich will wider dich zeugen.>*
Israel, dass du auf mich hortest!

»Hore, mein Volk« ldsst an die berithmteste Aufforderung zum Héren
im ganzen Gesetz denken, an die Worte aus 5. Mose 6,4-6: »Hore, Israel,
der HERR dein Gott, ist ein HERR, und du sollst den HERRN, deinen
Gott, lieben ... und diese Worte, die ich dir heute gebiete, sollen auf
deinem Herzen sein.« Ja, Israel hitte horen, dem Herrn gehorchen und
gesegnet sein sollen. Es hatte aber nicht gehort, und nun muss es sich
eine Strafrede aus dem Mund Gottes anhoren.

»Dass du auf mich hortest!«: Gott hatte sein Volk gerettet, damit
es fortan ihm gehorche, ja, man kann sagen, dass die Errettung eben-
darin bestand, dass es vom Leben des Eigenwillens und Ungehorsams
befreit und zu einem Leben des Gehorsams gebracht wurde; denn Eigen-
wille ist Tod, Gehorsam ist Leben. Neutestamtlich ausgedriickt heif3t das:
»Gott aber sei Dank, dass ihr Sklaven der Siinde waret, aber von Herzen
gehorsam geworden seid dem Bilde der Lehre, welchem ihr iibergeben
worden seid! Freigemacht aber von der Siinde, seid ihr Sklaven der Ge-
rechtigkeit geworden« (R6m 6,17-18).

Hort das Volk aber nicht auf Gottes Stimme, ist es nicht besser als
die Heiden, und dann kann sein Gottesdienst Gott nicht gefallen. All sein
Loben und Beten ist dann Gott ein Grauel (Spr 28,9).

10 Kein anderer Gott** soll bei dir sein,
einem fremden Gott beuge dich nicht.’*

344 Ps50,7.
345 el
346 1Jo5,21.
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11 Ich bin der HERR, dein Gott,
der dich aus Agypten gefiihrt hat;
mach auf deinen Mund,*¥’

und ich will ihn fiillen.

Diese Verse erinnern wiederum an die Geschehnisse aus dem 2. Mose-
buch, indem sie aus dem ersten und obersten Gebot des Dekalogs zitie-
ren. Gott hat Israel aus der Macht des Pharao und aus dem Gé&tzendienst
Agyptens befreit, damit es fortan ihn liebe, ihm gehorche und ihm diene,
ihm allein und niemandem neben ihm. So lautet das erste und oberste
Gebot, dem alle librigen Gebote untergeordnet sind: »I/ch bin der HERR,
dein Gott, der ich dich herausgefiihrt habe aus dem Lande Agypten, aus
dem Hause der Knechtschaft. Du sollst keine anderen Gotter haben neben
mir ... du sollst dich nicht vor ihnen niederbeugen« (2Mo 20,2.3.5).

»mach auf deinen Mund, und ich will ihn fiillen«: Auf die Deklara-
tion »Ich bin der HERR ...« folgt im Dekalog die Forderung: »Du sollst
keine anderen Gotter haben neben mir.« Hier folgt nicht eine Forde-
rung, sondern eine Verheiung, etwas, das nicht zur Ordnung des Ge-
setzes, sondern zur Ordnung der Gnade gehdrt. Er, der sein Volk erldst
hat, um sein Gott zu sein, gibt ihm auch alles, was es braucht, damit es
ihm gefallen konne. Er fiillt ihm den Mund: mit Dank, mit Anbetung, mit
Rettungsjubel. Er fiillt ihn auch mit Nahrung, mit Brot vom Himmel und
so mit Kraft fiir den ganzen Weg durch die Wiiste bis ans Ziel.

3. Der verscherzte Segen (V. 12-16)

12 Aber mein Volk horte nicht auf meine Stimme,
und Israel war mir nicht willig>*.

»Aber«: Hier muss man diesem Wort sein ganzes einen Gegensatz mar-
kierendes Gewicht geben, denn es leitet eine Aussage ein, die auf alles
vorher Gesagte nicht folgen diirfte. Wie konnte es nur sein, dass Israel
auf »meine Stimme«, auf Gottes Stimme nicht horte? Dabei heif3t Israel
im Mund Gottes »mein Volk«: Gott hatte es sich zum besonderen Eigen-

347  Ps119,131.
348 Mt 23,31; Joh 5,40.
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tum gemacht (2Mo 19,6), weshalb es ihm eine Freude hétte sein miissen,
Gott zu gefallen. Welches Volk auf dem ganzen Erdenrund hétte nur den-
ken, geschweige denn von sich sagen konnen, es sei Gottes Volk? Gottes
Besitz, Haupt und Krone aller Nationen (vgl. 5Mo 28,13)? Und beachten
wir die Formulierung »Israel war mir nicht willig«. So wie alles Gute,
das ein Mensch empfangen mag, auf Gottes Gnade zuriickgeht, so geht
alles Unheil auf seine Siinde zuriick. Israel ging zugrunde, weil es nicht
horen wollte (Mt 23,37; Joh 5,40). Wir horen aus diesen Worten den
Schmerz, den Israecls Ungehorsam Gott bereitete, dhnlich dem Schmerz,
den Gott, der Schopfer, iiber die Verkommenheit des Menschen empfand,
den er doch aus Liebe erschaffen und zur Krone seiner ganzen Schop-
fung gemacht hatte (1Mo 6,9), und dhnlich dem Schmerz, der unseren
Herrn iiber die UnbuBfertigkeit Jerusalems weinen lie8 (Lk 19,41).

13 So gab ich es dahin dem Drang seines Herzens;
sie sollten wandeln nach ihrem Rat!

»So gab ich es dahin«: Das Schlimmste, was uns passieren kann, ist
dass Gott uns unseren Neigungen {iiberldsst. Wenn das geschieht, sind
wir der Siinde hoffnungslos ausgeliefert, und damit dem Verderben, wie
wir aus Romer 1,24.26.28 wissen. So hoch die Vorrechte waren, die Gott
nur diesem Volk gewéhrt hatte, so gro3 war die Siinde, diesen zuwider-
zuhandeln. Eigentlich miissen wir es noch anders sehen: So grofl die
Liebe Gottes gewesen war, die sich in der Erwdhlung dieses und nur
dieses Volkes erwiesen hatte (SMo 7,9), so gro3 war das Vergehen des
Volkes, gegen die Liebe Gottes und damit gegen den Gott dieser Liebe
zu stindigen. Darum musste die Strafe entsprechend ausfallen; darum
musste das Schlimmste iiber sie kommen: Gott gab sie dahin.

»dem Drang seines Herzens«: Wenn wir uns zur Siinde abwenden,
kénnen wir niemand als uns selbst dafiir die Schuld geben. Wir kon-
nen uns nicht damit herausreden, der Teufel habe uns gedrangt und noch
weniger, Gott habe uns versucht; denn wenn wir siindigen, gehorchen
wir dem Drang unseres eigenen Herzens. Unsere eigene Lust ist es, die
uns abzieht und der wir folgen (Jak 1,13-15).
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14 Horte mein Volk nur auf mich,>*

ginge nur Israel auf meinen Wegen!**°

15 Bald wollte ich ihre Feinde beugen,

meine Hand auf ihre Bedringer legen.*”!

16 Die Hasser des HERRN miissten ihm schmeicheln,*
und ihre Zeit miisste ewig wihren.

17 Er wollte es speisen mit bestem Weizen,>

es laben mit Honig aus dem Felsen.

Hier werden alle Segnungen aufgezdhlt, die das Volk sich durch sei-
nen Eigenwillen verscherzt: Kein Feind sollte vor ihm bestehen, Gottes
Friede wollte sie ewig regieren, und sie hitten sich ohne Ende an allen
Gaben Gottes laben diirfen. Das gibt uns einen Begriff von der Torheit
der Siinde.

»Horte mein Volk nur auf mich« erinnert an dhnliche Worte in
5. Mose 5,29, wo ebenfalls Segen und Wohlfahrt als Folge von Gehor-
sam verheilen werden (siche auch 5Mo 6,24), sowie an die Worte des
Herrn tiber Jerusalem: »Wenn du doch erkannt hdttest — und wenigstens
an diesem Tag — was zu deinem Frieden dient! Jetzt aber ist es vor deinen
Augen verborgen« (Lk 19,42).

»Weizen« und »Honig« stehen hier stellvertretend und zusammen-
fassend fiir stirkende Nahrung und Genuss. Genuss oder Wonne und
Stirke hingen aneinander: Die Wonne am Herrn trégt in sich die ganze
Stirke des Herrn. Wenn das Volk Gottes an Gott allein seine Freude hat
(Ps 85,7), dann wird er ihnen zur Kraft (Neh &,10).

»Honig aus dem Felsen« ist eine der besonderen Gaben Gottes an
sein erwéhltes Volk, wovon bereits Mose gesungen hat (5Mo 32,13).
Der Fels ist, wie eben jenes Lied Moses einleitend sagt, der Gott Israels
(5Mo 32,4). Er gibt Wasser (2Mo 17; siehe oben V. 8) und damit Leben;
aber er gibt auch Siiligkeit, d.h. vollkommenen Genuss. Und er heilit
»Fels«, weil er bestindig und unwandelbar ist. Seine Wahrheit und
Gnade horen nie auf, seine Quellen versiegen nie; sein Geben kennt
keine Grenze und kein Ende. So hort dieser Psalm, der sich zwar am

349 Jes 48,18.
350 5Mo 8,6.
351 Ps138,7.
352 Ps18,45.
353 Ps32,15.
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Gesetz orientiert, anders als dieses nicht mit Fliichen auf (siche SMo 28),
sondern mit Hinweisen auf die Gnade.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 81

»Der 81. Psalm ist ein Betpsalm und ein Lied, gemacht, das man im
Herbst aufs Fest der Laubhiitten gesungen und gepredigt hat, das Volk zu
erinnern des ersten Gebots, dass sie allein den Gott, so sie aus Agypten-
land gefiihrt hatte, und keinen anderen ehren noch anrufen sollten. Aber
sie hielten es nicht, sondern aller Mund und Lehre war voll von Abgéttern,
so doch der rechte Gott ihren Mund erfiillen und sie immer von ihm allein
reden sollten. Uns lehrt der Psalm, allein an Christo glauben und hangen
und keine Werke preisen zur Gerechtigkeit vor Gott. Wir sollen auch den
Mund voll haben allein von Christo; aber wir tun es auch nicht, ein jeg-
licher folgt seinem Diinkel und Abgott« (Luther, Summarien).

»Inhaltsangabe: Dieser Psalm zerfdllt in zwei Teile. Der Verfasser
ermahnt das Volk, dass es, durch Gottes Hand errettet und zum priester-
lichen Konigtum und zur besonderen Gemeinde erwéhlt, dieser unschitz-
baren Gnade eingedenk sein und seinem Erloser sowohl mit Lob-
gesingen als mit einem heiligen Leben ehrfurchtsvollen Dienst erweisen
solle. Hierauf folgt ein in Gottes Namen ausgesprochener Tadel iiber den
Undank gegen seine Milde und Freundlichkeit, mit der er dieses Volk zu
sich einlud und doch nichts erreichte, als dass es in trotzigem Sinn das
Joch des Gesetzes zuriickwies« (Calvin).

»Dieser Psalm war bestimmt, an den von Gott verordneten Festen in Israel
gesungen zu werden, am Neumond und beim Laubhiittenfest, dies in Son-
derheit als ein Zeugnis davon, wie gnadig Gott an seinem Volk handelte,
wie dieses aber Gott durch seinen Eigenwillen reizte, sodass er ihnen die
Segnungen entzog, die sie sonst hétten genieflen konnen ... So wollte die-
ser Psalm das Volk lehren, weiser zu sein als die Véter« (Dickson).

V. 2 — »Von Anfang an war es die von Gott anbefohlene Ordnung, dass
die Leute nicht taub und stumm vor der Stiftshiitte stinden (da Gott
weder durch MiiBiggang noch durch sinnlose und leere Zeremonien
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geehrt wird), sondern sie sollten durch solche Ubungen ihre Einigkeit im
Glauben pflegen, ihre Frommigkeit bekunden und sich zum bestdndigen
Fortschreiten in derselben ermuntern, auch mit vereintem Eifer Gott
loben, endlich sich im heiligen Bund befestigen lassen, in den Gott sie
aufgenommen hatte« (Calvin).

V. 2.3 — »Wenn die Israeliten auf diese Weise aufgefordert wurden,
ihre Feste mit Jubel und freudigem Herzen zu halten, ihre Stimmen zu
erheben und die lieblichste Musik erklingen zu lassen zur Ehre dessen,
der sie aus Agypten erldst und ihnen das Gesetz vom Sinai gegeben
hatte, welcher Jubel muss dann erst recht aus der Mitte der christlichen
Kirche zu Gott aufsteigen ... wo doch, wie der Apostel sagt, die »Feste,
Neumonde und Sabbate ein Schatten der zukiinftigen Dinge waren; der
Korper aber ist Christi< (Kol 2,16)« (Horne).

V. 7-11 — »In diesem Teil spricht der Herr und erinnert sein Volk an die
Giite, die er ihnen erwiesen hatte, als er sie aus Agypten befreite (V. 7)
und wie er in seiner Weisheit fiir sie gesorgt hatte in der Wiiste (V. 8) und
wie er von ihnen nichts anderes verlangte, als dass sie an ihm allein han-
gen und nicht anderen Gottern nachgehen sollten (V. 9.10), denn: erstens
hatten sie in ihm volles Geniige; zweitens war er mit ihnen in einen Bund
getreten; drittens hatte er bewiesen, was er fiir sie zu tun vermochte, als
er sie aus Agypten befreite, und viertens war er bereit, sie mit allen Seg-
nungen zu segnen, wenn sie nur bereit waren, seine Giite anzunehmen
(V. 11)« (Dickson).

V. 8b — »Wen Gott erlost hat, den priift er auch« (Clarke).

V. 11-13 — »Tue deinen Mund weit auf, lass mich ihn fiillen<: Mein
Lob soll immerdar in deinem Munde sein. Lerne bei mir, pflanze mich in
die Seelen der anderen, lass nichts laut werden als mich und mein Wort.«
Aber auch das bleibt ein Imperativ und kann in der Praxis nicht in den
Indikativ gebracht werden. Wir sehen’s unterm Papsttum: Man hat tausend
Biicher geschrieben zur Verehrung der Heiligen, iiber die Verdienste un-
serer Werke, tiber Monchsregeln — aber keine Silbe von Christi Verdienst
und unserer Erlsung, wie auch folgt: »Aber mein Volk hat nicht auf mich
gehort.« Die Gotzenbilder gefallen ihm besser. Denn so ist der mensch-
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liche Geist: Allen Nichtigkeiten und Eitelkeiten kann er leichter glauben
und trauen als dem wahren Gott. Einer Kutte haben wir getraut, aber dem
wahren Gott, der uns die Vergebung umsonst verheif3t, konnen wir nicht
trauen ... >So hab ich sie gelassen in ihres Herzens Diinkel< — denn sie
wollten nicht an Christus glauben, der ihnen seine Gnade umsonst verheif3t
und anbietet, sondern den erdichteten Fiirbitten der Heiligen« (Luther).

V. 12 — »Dass mein Volk nicht auf meine Stimme héren wollte und nicht
willig war, ist das, was wir geradezu erwarten, obwohl es so verkehrt ist
wie das Schloss, das den Schliissel, und das Vogeljunge, das die Vogel-
eltern verwirft; und doch ist es ein solches Menschenmaterial, bar allen
Verstandes, mit dem Gott sich abgab und abgibt« (Kidner).

V. 12.13 — »Weil Israel sich weigerte zu horen, wurde es in seiner Ver-
stocktheit dahingegeben (vgl. Ri 1,24.26.28). Das Nichthorenwollen
wird zum Nichthorenkonnen. Jetzt fragen sie nicht nach Gottes Willen,
sondern richten ihren Wandel nach der eigenen Laune. Aus Theonomie
(Gottesgesetzlichkeit) wird Autonomie (Selbstgesetzlichkeit)« (Branden-
burg).

V. 15 — »Niederlagen im Volk Gottes rithren immer daher, dass es vom
Herrn gewichen ist. Feinde, die uns angreifen, sind machtlos gegen den
Herrn; iiberwinden sie uns, dann nur, weil wir uns von ihm entfernt
haben« (Campbell Morgan).

V. 17 — »Der Psalm schliefit mit einer Erinnerung an Gottes Gnade und
Gottes Fiirsorge. Er, dem Israel nicht vertrauen mag, ist weder engherzig
noch unvermogend: Er gibt das Beste und er gibt Siiles aus Dingen, die
hart und abweisend sind und ganz und gar nicht verheiBungsvoll aus-
sehen« (Kidner).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 81
V. 3 — »schlagt«: tonil, eigentlich »gebt«, was man am besten als Ellipse

der Wendung natan baqdl, »Stimme/Schall/Klang geben« (Ps 46,7;
68,34; Jer 12,8) = »erschallen/ergehen lassen«; wortlicher miisste also
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die Stelle lauten: »lasst den Schall des Tamburin ergehen«, was aber
in seiner Schwerfilligkeit den leicht flieBenden Worten Asaphs nicht
gerecht wird.

V. 4 —»Vollmond«: kaeszeh, aufler hier nur noch in Spriiche 7,20; syrisch
(= das Aramdische nachchristlicher Zeit) kés6.

V. 6 — »Sprache«: eigentlich »Lippe«, safah, das auch andernorts fiir
»Sprache« steht (1Mo 11,1; Spr 12,19a).

V. 13 — »und ich gab sie dahin«: warasallohéhii, eigentlich: »ich ent-
sandte es/sandte es weg«. Buber: »Da schickte ich es fort.«

»Drang«: Saririt; dieser Ausdruck begegnet in den Psalmen nur an
dieser Stelle, sonst nur 5. Mose 29,18 und achtmal in Jeremia (Jer 3,17,
7,24;9,13; 11,8; 13,10; 16,12; 18,12; 23,17). Es steht immer zusammen
mit Herz und wird von den meisten mit » Verstocktheit« libersetzt (Elb,
Schlachter, Ziircher). Es ist von Sarir abgeleitet, das nur in Hiob 40,16
belegt ist und »Muskel« oder »Sehne« bedeutet; die Grundbedeutung
ist »fest/stark sein«. Buber iibersetzt hier »Sucht ihres Herzens«, Zunz
»Ubermut seines Herzens«, Luther »ihres Herzens Diinkel«, Segond
»penchants de leur coeur« (»die Neigungen ihres Herzens«), Vulgata
»desideria cordis« (»Wiinsche des Herzens«), LXX emitndevpate twy
kapdLwy (»Bestrebungen des Herzens«).

Psalm 82
Gott, der Richter liber die Richter

Im 50. Psalm, welcher der einzige Psalm Asaphs im 2. Buch des Psalters
ist, richtet Gott sein Volk; hier richtet Gott die Richter in seinem Volk.
Der 81. Psalm erziihlt, wie Gott sein Volk aus Agypten erldste, damit
es ihm diene und auf seine Stimme hore (81,10.12). Es hitte sich Got-
tes Regierung unterwerfen sollen, um Gottes Recht und Gerechtigkeit im
Volk aufzurichten. Dazu gab ihm Gott Richter (sieche 5SMo 1).

Das Hauptthema dieses kurzen Psalms ist Gericht, entsprechend
kommt viermal das Verb »richten« vor (V. 1.2.3.8). Das Richten der



213 Psalm 82

Richter wird der Gerechtigkeit des gottlichen Gerichts gegeniibergestellt.
Darum wird gleich zu Beginn gesagt, dass Gott selbst gegenwirtig ist in
der Versammlung der Richter, die hier »Gotter« genannt werden, weil
sie eben an Gottes statt stehen. Sie sollten sein Recht sprechen, tun es
aber nicht, sondern sie beugen das Recht, wie es Menschen eben tun,
weil sie Siinder sind; und deshalb werden die Richter wie Siinder unter
das Gericht {iber die Siinde fallen und sterben (V. 7). Am Ende wird Gott
sein Recht auf Erden durchsetzen; er will es aber nicht tun, ohne dass die
Menschen ihn darum bitten. Darum ist der letzte Vers eine Bitte an Gott,
aufzustehen zum Gericht. Alles Unrecht im Gericht menschlicher Rich-
ter will Menschen zur Erkenntnis bringen, dass Siinder nicht anders als
ungerecht handeln konnen, und das soll sie drangen, zu Gott zu flehen,
dass er sein Recht durchsetze und seine Regierung aufrichte.

Der Psalm ist klar aufgebaut. Er beginnt mit der Feststellung, dass
auch das Gericht, das Menschen ausiiben, Gottes Gericht ist. Die Rich-
ter sind nur Verwalter von Gottes Recht. Aber sie versagen in ihrer Ver-
antwortung, und zwar schon seit alters (V. 2), weil sie offenkundig
unfdhig sind, gerecht zu richten. Das entbindet sie aber ihrer Ver-
antwortung nicht, weshalb die Forderung Gottes ausdriicklich aus-
gesprochen wird, gerecht zu richten (V. 3.4). Weil sie aber trotz wie-
derholtem Appell mit ihrer Ungerechtigkeit fortfahren (V. 5), werden
sie wie alle anderen Menschen, die keine richterliche Gewalt haben
wie sie (als solche heifien sie »Gotter«), von Gott gestraft werden, d. h.
umkommen (V. 6.7). So bleibt als einzige Hoffnung auf ein gerechtes
Gericht das Eingreifen Gottes, des gerechten Richters, um das der Psal-
mist zum Schluss betet (V. 8).

1. Gott, der oberste Richter, inmitten der Richter (V. 1.2)

2. Erinnerung an die Pflicht und Wiirde der Richter (V. 3-6)
3. Richtspruch iiber die Richter (V. 7)

4. Gebet um Gottes Eingreifen im Gericht (V. 8)
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1. Gott, der oberste Richter, riigt die Richter (V. 1.2)

Ein Psalm; von Asaph.

1 Gott steht in der Gottesversammlung,***
unter den Gottern®> spricht er Recht.’*

Die »Gottesversammlung« ist die Versammlung der Richter, die hier
wie auch andernorts »Gétter« heillen. Das hebrdische Wort *zelohim hat
mehrfache Bedeutung. Es kann fiir die Gotter der Heiden stehen, z.B. in
2. Mose 12,12; 18,11; 34,15; Psalm 97,7; an folgenden Stellen wird es fiir
menschliche Richter verwendet: 2. Mose 21,6; 22,7.8.27 (bzw. 8.9.28).
Die Grundbedeutung von ’zelohim ist »ein zu Fiirchtender«, bzw. »zu
Fiirchtende«, darum kann das Wort sowohl fiir Gott als auch fiir hoch-
gestellte Menschen verwendet werden. Steht nun Gott inmitten der Rich-
ter, bedeutet das nichts anderes, als dass sie ihr Amt von Gott haben und
darum vor Gott verantworten miissen; denn so, wie sie unter den Men-
schen Recht sprechen, »spricht er Recht« unter den »Gottern«, will
sagen: unter den Richtern. Das hier bezeugte Prinzip gilt ganz allgemein:
Eltern haben iiber sich einen himmlischen Vater, der ohne Ansehen der
Person richtet (1Petr 1,20); Herren haben iiber sich einen Herrn im Him-
mel (Eph 6,9), vor dem die Herren eines Tages Rede und Antwort ste-
hen miissen. Die Hirten in den ortlichen Versammlungen werden am
bestimmten Tag vom Oberhirten entsprechend ihrem Tun den gerechten
Lohn bekommen (1Petr 5,1.4); die Werke der Gemeindegriinder und
Gemeindebauer werden durch den groBlen Bauherrn der Gemeinde
(Mt 16,18) an seinem Tag im Feuer gepriift werden, und diese werden
dann Lohn empfangen oder Schaden erleiden (1Kor 3,11-15).

Von Konig David lesen wir: »Und David regierte iiber ganz Israel;
und David iibte Recht und Gerechtigkeit an seinem ganzen Volk«
(2Sam 8,15). David hatte in der Schule Gottes, einer langen Schule des
Leidens, sich selbst und Gott kennengelernt, kurz: Er hatte Gottesfurcht
gelernt, und diese fand ihren Niederschlag in seiner gerechten Regierung.
Von seinem Vater David muss Salomo es gelernt haben, dass die Gottes-

354  Ps89.8.
355 Ps86,8.
356 Ps58,12;75,8.
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furcht der Anfang jener Weisheit ist, durch die allein der Regent gerecht
herrschen kann (Spr 9,10; 8,15; 2Chr 1,10; 1K& 3,28).

2 Bis wann wollt ihr unrecht richten,
die Person der Gottlosen ansehen?*’
(Sela.)

Gesetz und die Propheten bezeugen an mehreren Stellen, wie Gott stets
dariiber wacht, dass in seinem Volk das Recht nicht gebeugt werde
(2Mo 22,22.23; 5Mo 18,17.18; Jes 1,17; Mi 6,8; Mal 3,5 etc.).

»Bis wann«: Wir Menschen werden sehr schnell ungeduldig und fra-
gen (ob offen oder stumm), wie lange Gott noch untétig bleiben wolle
angesichts allen wirklichen oder vermeintlichen Unrechts, das wir er-
leiden. Denken wir je daran, dass Gott auch uns fragt, wie lange wir
nach unserem Sinn schalten und walten und nicht auf Gott héren wol-
len? In Psalm 79,5 und 80,5 hatte Asaph den Herrn gefragt, »bis wann«
er seinem Volk noch ziirnen wolle. Jetzt fragt Gott sein Volk, wie lange
es ungerecht handeln und richten wolle. Ist das nicht eine Antwort auf
Asaphs wohl auch etwas ungeduldige Frage? Tun wir recht, wenn wir
von Gott verlangen, was wir selbst nicht tun?

»unrecht richten« war ein doppeltes Unrecht; es war Siinde gegen
Gott, an dessen Statt sie richteten (5Mo 1,16; 2Chr 19,5.6), denn ihr
Unrecht fiel auf Gott zuriick, in dessen Namen es geschah. Und es war
Stinde gegen die Menschen, denen sie Unrecht taten.

»die Person ... ansehen« ist wahrscheinlich die hdufigste Stinde aller,
die in irgendeiner Form ein Urteil iber menschliches Tun féllen mis-
sen; es ist eine Siinde, die aus der siindigen Natur des Menschen flief3t.
Der Siinder ist ichbezogen und misst darum alles an sich selbst: an sei-
nem Nutzen und an seinem Ansehen. Entsprechend féllt sein Richtspruch
aus: Er verurteilt diesen und spricht jenen frei, aber immer mit Blick auf
die Folgen fiir ihn. Der Siinder kann nicht anders; aber weil er dieser
Stinde willig front, macht er sich schuldig. Gott allein ist ein Richter, der
ohne Ansehen der Person richtet (R6m 2,11). Der Christ ist als Erretteter
befdhigt, Siinde und Unrecht unter Geschwistern geméall der Weisung des
Apostels zu richten: »lch bezeuge ernstlich vor Gott und Christus Jesus

357 Ps5823.
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und den auserwdhlten Engeln, dass du diese Dinge ohne Vorurteil be-
obachtest, indem du nichts nach Gunst tust« (1Tim 5,21). Versagt er, ist
seine Schuld groBer als die der Gottlosen, da er nicht nur mehr Licht,
sondern auch die Kraft hat, gerecht zu richten. Man lese in diesem Licht
den Tadel des Apostels an die Korinther wegen ihrer Unfahigkeit, unter-
einander gerecht zu richten (1Kor 6,4.5).

2. Erinnerung an die Pflicht und Wiirde der Richter (V. 3-6)

Zuerst werden die Pflichten genannt (V. 3-4), dann die Versdumnisse
(V. 5), die angesichts der hohen Wiirde, zu der die Richter berufen sind
(V. 6), umso schwerer wiegen und angesichts der von Gott den Richtern
gegebenen hinldnglichen Ausriistung umso weniger zu entschuldigen
sind.

3 Dem Geringen schafft Recht und der Waise;
dem Elenden helft zum Recht und dem Armen!**

»Schafft Recht dem Geringen«: Gott befiehlt das wiederholt (Spr 31,9;
Jes 1,17; Jer 22,3; Dan 4,24), denn er hat ein besonderes Auge auf die
Niedrigen (Ps 9,10.10.13.19; 35,10; 69,34). Gerade an der Behandlung
des Geringen offenbaren die Richtenden, wie viel ihnen das Recht gilt,
denn den Geringen kann man ohne (vorldufige) Folgen driicken. Darum
ist das an den Armen und Schwachen begangene Unrecht besonders nie-
dertrachtig, und es wird darum entsprechend von Gott geracht, denn er
macht sich selbst zum Richter der Witwen und Fiirsprecher der Waisen
(Ps 12,6; 68,6; Jes 3,14.15). Das Reich des Messias wird in auffalliger
Weise als eine Regierung beschrieben, die gerade den Armen und Elen-
den Recht und Schutz gewihrt (Jes 11,4).

4 Befreit den Geringen und den Armen,
rettet ihn aus der Gottlosen Hand!**’

358  Ps9,10.13.19; 10,12-18; 35,10; 69,34; 72,4; 103,6; 68,6; vgl. Jes 10,1.2.
359  Hi29,17.
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Hiobs Gerechtigkeit zeigte sich besonders deutlich daran, dass er »den
Elenden befreite, der um Hilfe rief, und die Waise, die keinen Helfer
hatte« (Hi 29,12). Der Sohn Davids wird »den Elenden des Volkes Recht
verschaffen und die Kinder des Armen retten« (Ps 72,4). Weil Gott ein
Versorger der Armen und ein Retter der Niedergebeugten ist, will er sol-
che Werke in seinem Volk sehen. Sein Volk soll seinem Willen ergeben
sein als sein besonderer Besitz und im Volk seine Gerechtigkeit aufrich-
ten. Dazu hat er es erldst und gelehrt, und dadurch soll es ein Licht sein
unter den Volkern; darum fordert Gott: »Du sollst kein falsches Geriicht
aufnehmen, du sollst deine Hand nicht dem Gesetzlosen reichen, um ein
ungerechter Zeuge zu sein. Du sollst der Menge nicht folgen zum Ubel-
tun; und du sollst bei einem Rechtsstreit nicht antworten, indem du dich
der Menge nach neigest, das Recht zu beugen« (2Mo 23,1.2); und darum
sagte Konig Josaphat zu den Richtern in seinem Reich: »Gebt acht,
was ihr tut, denn nicht fiir die Menschen richtet ihr, sondern fiir den
HERRN ... so sei denn der Schrecken des HERRN auf euch; habt acht,
wie ihr handelt, denn bei dem HERRN, unserem Gott, ist kein Unrecht
oder Ansehen der Person oder Annehmen von Geschenk« (2Chr 19,6.7).

5 Sie wissen und verstehen nicht,
im Finstern wandeln sie;>*
alle Griinde der Erde wanken.*'

Die das Recht beugen, »wissen ... nicht« und wandeln »im Finstern«.
Als die Richter im Volk Gottes ihren Briidern Unrecht taten im Gericht,
bewiesen sie, dass sie diese verachteten; »wer aber seinen Bruder hasst,
ist in der Finsternis und weif3 nicht, wohin er geht« (1Jo 2,11).

»alle Griinde der Erde wanken«: Behilt das Unrecht die Oberhand,
stiirzen die Sdulen des Gemeinwesens (vgl. Ps 11,2.3); der Boden, auf
dem der Bau steht, wankt, um am Ende einzubrechen. Die haufiger wer-
denden Erdbeben der letzten Tage (Mt 24,7) sind gleichzeitig zeichenhaft;
das Wanken des Erdbodens demonstriert, was im menschlichen Gemein-
wesen geschieht, weil die Gesetzlosigkeit iiberhandnimmt (Mt 24,7.12).

360  Joh 11,19; 1Jo 2,11.
361  Spr30,21.
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6 Ich habe gesagt,
dass ihr Gotter seid,
Sohne des Hochsten® ihr alle!*®

Die Richter heilen »Gotter«, weil Gott ihnen Gewalt iiber die Menschen
gegeben hat, an Gottes statt Gericht zu iiben. In Johannes 10,34 zitiert
unser Herr diesen Vers und zeigt in Kapitel 10,35 ganz deutlich, dass die
»Gotter« Menschen sind, und Menschen sind als Geschopfe Gottes auch
»Sohne des Hochsten« wie Adam (Lk 3,38). Sohn Gottes war Adam,
weil er von Gott erschaffen und weil er in seinem Bild geworden war.
Sind die Richter S6hne Gottes, haben sie von ihm nicht nur Auftrag,
sondern auch Ausrilistung bekommen, gerecht zu richten. Erstens hat-
ten in Israel die Richter Gottes Gesetz, das ihnen Licht und Richtschnur
war; sodann hatten sie von Gott, ihrem Schopfer, Verstand und Urteils-
vermogen genug bekommen, um das Gesetz recht anzuwenden.

3. Richtspruch iiber die Richter (V. 7)

7 Doch wie ein Mensch miisst ihr sterben,’*
fallen wie einer der Fiirsten.

Wohl hat Gott dem Menschen insgemein und den Fiirsten und Richtern
in Sonderheit eine so hohe Stellung gegeben, dass er sie » Gotter« nennt,
aber »wie ein Mensch miisst ihr sterben«: Sie mdgen sich noch so viel
auf ihren Rang einbilden, aber vor Gott gibt es keine Immunitit, wie sie
als Amtspersonen wéhrend der Dauer ihrer Amtswiirde geniefSen moch-
ten, dass sie vor seinem gerechtem Gericht verschont blieben. Da sie
trotz ihrer hohen Stellung, zu der Gott sie erhoht hatte, als Menschen
stindigen, werden sie im Tod erniedrigt und damit allen anderen Men-
schen gleichgemacht werden. Ein Mensch mag noch so hoch erhéht wor-
den sein, er wird wie der einst méchtige Konig von Babel vom Him-
mel oben in den untersten Scheol stiirzen unter die iibrigen Erschlagenen
(Jes 14,10.12; Hes 31,14; sieche auch Ps 49,13).36

363 Joh 10,34.

364 Ps49,13.
365 Kidner meint, der Vers 7 mit einer Aussage »wie Menschen miisste ihr sterben« schliele die von den
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Wenn wir nun bedenken, in welchem Zusammenhang der Herr dieses
Wort gegeniiber den Juden anfiihrt (Joh 10,34), kdnnen wir aus ihm eine
Anwendung machen, die das ganze Volk Israel betrifft. Es war unter den
Nationen zum Haupt gemacht worden (5Mo 28,13), es war also erhdht
wie ein Gott tiber die heidnischen Volker. Umsonst bildete es sich ein,
es konne nie aus dieser Stellung fallen (siehe Jer 7,2-7). Seine Siinden
machte es schuldiger als die Heiden (Hes 5,6.7), und darum war sein Fall
grofler als der Fall irgendeines heidnischen Reiches.

4. Gebet um Gottes Eingreifen im Gericht (V. 8)

8 Gott, stehe auf
und richte die Erde!**
Denn du hast die Nationen alle zum Erbe.

In Israel war unter den Gerechten die Hoffnung lebendig, dass das
Gericht eines Tages zuriickkehren miisse zur Gerechtigkeit, wie Psalm
94,15; 96,13; 98,9 und andere bezeugen. Die Sehnsucht nach diesem Tag
wird umso grofer, als der Gerechte sieht, wie alle Befehle und Warnun-
gen Gottes immer mehr auf taube Ohren fallen, weshalb die Gerechten
immer dringlicher zu Gott rufen, dass dieser Tag bald kommen mochte
(vgl. Lk 18,7.8).

»Gott, stehe auf«: In Vers 1 lesen wir, dass Gott bereits steht; wenn
Asaph trotzdem bittet, Gott moge aufstehen, dann bittet er um Gottes
Eingreifen als Richter, wie wir an der ersten Stelle, wo diese Bitte im
Psalter vorkommt, erkennen kdnnen (3,8). Die Gerechten rufen zu Gott
wie die Witwe im Gleichnis, und er wird den Seinen zur rechten Zeit
Recht verschaffen (Lk 18,6-8). Weil der Mensch das nicht getan hat, was
seine Pflicht gewesen wire, hat Gott seinem Sohn, dem Menschen Jesus,
das Gericht tibergeben (Joh 5,22.23). Damit haben wir hier ein unabweis-
bares Zeugnis zur Gottheit Christi, des Sohnes Gottes.

meisten dlteren Bibelauslegern (Luther, Calvin, Dickson, Henry, Dichsel etc.) gegebene Erklirung,

die Gotter seien menschliche Wiirdentrédger, aus, indem er argumentiert, dass die genannten Gétter

gefallene Engel seien, die entgegen ihrer Bestimmung doch sterben miissten. Die Erkldrung baut auf

einem zu engen Verstindnis von »wie ein Mensch«, das man auch mit »als ein Mensch« iibersetzen

kann. Da die Fiirsten auch nur Menschen sind, werden sie eben als Menschen sterben. Das ist die

naheliegendste und zudem im Gegensatz zu jener von Kidner eine vollkommen natiirliche Erklarung.
366 Ps9,9;758.9;94,2;96,13; 98,9.
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»Denn du hast die Nationen zum Erbe«: In Psalm 2,8 lesen wir,
dass es der Sohn Gottes (2,7) ist, der die Nationen zum Erbe bekommen
soll, wahrend es hier heif3it, Gott sei dieser Erbe. Folglich ist der Messias
Gott; aus Johannes 5,27 erkennen wir, dass er auch Mensch ist, denn das
Gericht ist dem Menschensohn tibergeben.

Das »denn« enthilt eine doppelte Begriindung. Erstens, weil der
Sohn Gottes Erbe ist, wolle er endlich aufstehen zum Gericht; denn ehe
der Menschensohn das von Gott, dem Vater, erbetene Erbe antreten kann,
muss er die Gottlosigkeit unter den Nationen richten. Zweitens, er ist
wiirdig, das Gericht zu iiben (siche Offb 5,5), d. h. er hat als der Schopfer,
Erl6ser und Besitzer der Erde und ihrer Bewohner das Recht, und er hat
als der ewige und allméchtige Gott die Macht dazu.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 82

»Der 82. Psalm ist ein Trostpsalm wider die Tyrannen, so die Elenden
unterdriicken« (Luther, Summarien).

»Da Konige und sonstige Gewalthaber meistens, von Stolz geblendet,
sich einer mafllosen Willkiir hingeben, so verkiindigt ihnen der Psalmist,
dass sie dem hochsten Richter verantwortlich sind, der alle weltliche
Hoheit iiberragt. Nachdem er sie aber an ihr Amt und ihre Bestimmung
erinnert hat, sieht er ein, dass er tauben Ohren predigt, und ruft Gott als
Richter an« (Calvin).

»Dieser Psalm wurde geschrieben zur Belehrung der Obrigkeit, der
Konige, Fiirsten und Richter. Laut Kimchi wurde der Psalm zur Zeit
Josaphats geschrieben, der neue Richter im ganzen Land einsetzte,
nachdem er die treulosen abgesetzt hatte. Das sind Handlungen, die
gut zum Inhalt dieses Psalms passen, 2Chr 19,5-7. Der Psalm wurde
aber von Asaph geschrieben durch den Geist der Weissagung ... Die
Peshitta nennt den Psalm eine Riige an die gottlosen Juden, denn der
Herr zitiert aus ihm, um deren Vorwurf der Gottesldsterung abzuweisen
(Joh 10,34-36)« (Gill).
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»Asaph, der Schauer, schaut, wie Gott riigend, zurechtweisend und dro-
hend den Oberen seiner Volksgemeinde entgegentritt, welche den Glanz
der Majestit, den er auf sie gelegt hat, in Tyrannei verkehren« (Delitzsch).

»Gott erscheint in diesem Psalm nicht wie im 50. Psalm, um sein Volk zu
richten, sondern um die Richter in diesem Volk zu richten; nicht, um die
ganze Versammlung Israels ihres leeren Formalismus wegen zu riigen,
sondern um die Richter und Héupter des Volkes ihrer schamwiirdigen
Verdrehung des Rechtes wegen zu tadeln« (Perowne).

V. 1 — »Er (Asaph) bekennt und leugnet nicht, dass sie Gotter sind, will
nicht aufriihrisch sein noch ihre Ehre oder Gewalt schwéchen, wie die
ungehorsamen, aufrithrischen Leute oder wie die tollen Heiligen, die
Ketzer und Schwirmer, tun, sondern macht einen rechten Unterschied
zwischen Gottes Gewalt und ihrer Gewalt. Er will sie lassen Gotter sein
iiber die Menschen, doch nicht Gott selbst, als wollte er sagen: Es ist
wabhr, Goétter seid ihr tiber uns alle, aber nicht iiber unser aller Gott. Denn
Gott, der euch zu Gottern gesetzt hat, will freilich sich ausgenommen
und seine Gottheit nicht unter eure Gottheit geworfen haben, und lésst
euch nicht darum Gotter sein, dass er sollte darum nicht mehr Gott blei-
ben; sondern er will Obergott bleiben, ein Richter iiber alle Gotter. Mose
nennt sie aber Gétter aus dem Grunde, dass alle Amter der Obrigkeit
vom geringsten bis zum hdchsten, Gottes Ordnungen sind, wie Paulus
in Romer 13,1 lehrt, und wie der Konig Josaphat in 2. Chronik 19,6 zu
seinen Amtsleuten sagt: »Sehet zu und richtet recht, denn das Gericht ist
Gottes«« (Luther, Auslegung des 82. Psalms).

»Im Hebréischen ist es eine geldufige Redeweise, dass man hervorra-
gende Dinge als gottlich bezeichnet; aber hier ist es offenbar noch beson-
ders durch die Eigenart unserer Stelle veranlasst, dass der Sédnger den
Stand der Fiirsten einen gottlichen nennt, da in demselben Gottes Majes-
tat sich in einzigartiger Weise spiegelt, wie auch die Ehe bei Salomo
(Spr 2,17) ein Bund Gottes heiflt, weil sie etwas hervorragend Gehei-
ligtes ist ... Unter »Gottern« sind hier wie bald nachher und an anderen
Stellen die Richter zu verstehen, denen Gott einen besonders herrlichen
Charakter beigelegt hat. Denn das Wort auf die Engel zu beziehen, ist
eine gezwungene Auslegung« (Calvin).
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»Der allgemeine Eroffnungssatz unseres Psalms bezieht sich zunéchst
auf Israel und seine Elohim, ist aber nicht ohne typischen Wink auf das
hohere Gebiet gesprochen, wo Gott noch voélliger, im Himmel wie auf
Erden, stets der Gotter Gott und der Herren Herr bleibet« (Stier).

»Dass Gott Oberherr iiber alle Rite und Gerichte sei, wird hier ausgesagt
als eine groB3e Wahrheit, die sowohl Fiirsten als auch Untertanen gldubig
annehmen miissen ... Gott ist der Oberste Amtstréger unter den Amts-
tragern, der Allméchtige unter den Méchtigen und richtet unter den Got-
tern, den untergeordneten Amtstragern ... Beachte die Macht und die
Wiirde der Amtstrager! Sie haben Gewalt, diese aber zur Forderung des
Gemeinwohls, und sie miissen sie mit Weisheit und Mut gebrauchen. Sie
heilen in der hebraischen Sprache »Gétter« ... sie sind elohim. So wer-
den auch die Engel genannt, weil sie grole Macht und Stérke besitzen
und es Gott gefillt, sie in den Dienst seiner Regierung iiber diese Welt
zu stellen. Ebenso sind die Amtstridger Werkzeuge von Gottes Vorsehung
und Regiment, um in den menschlichen Gemeinwesen Ordnung und
Frieden zu erhalten, und in Sonderheit Werkzeuge seiner Gerechtigkeit
und Giite in der Bestrafung der Ubeltiter und der Beschiitzung und For-
derung derer, die Gutes tun. Gute Regenten, die dem Zweck ihres Amtes
entsprechen, sind wie Gott; etwas von seiner Wiirde wird auf sie gelegt;
sie sind seine Vizeregenten und ein grofer Segen fiir ein Volk: »Ein gott-
licher Ausspruch ist auf den Lippen des Kénigs¢ (Spr 16,10). Hingegen:
»Ein briillender Lowe und ein gieriger Bdr, so ist ein gottloser Herrscher
tiber ein armes Volk« (Spr 28,15)« (Henry).

»Die Menschen konnen mit ihren Augen Gott nicht sehen, aber er ist
gegenwirtig mit dem Konig auf seinem Thron, weshalb der Thron Sa-
lomos »der Thron des HERRN«¢ genannt wird (1Chr 29,23)« (Perowne).

V. 1-4 — »Vor sichtlichen Augen gleichsam tritt Gott als der hdchste
Richter inmitten seiner Gemeinde auf und zieht seine Stellvertreter, die
menschlichen Richter hier auf Erden, zur Rechenschaft, darum dass sie
jene ewigen Unterschiede von Recht und Unrecht, welche zu wahren sie
eingesetzt sind, selber untergraben und zerstoren« (Déchsel).

V. 3 —»Es ist uns klar, warum der Psalmist gerade die Armen und Bediirf-
tigen besonders erwihnt: weil sie, den riicksichtslosen Ubergriffen der
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Reichen ausgesetzt, des Schutzes der Beamten dhnlich bediirfen wie die
Kranken des Arztes. Wenn Konige und sonstige Richter sich so recht
dessen bewusst wiren, dass sie zum Schutz der Armen da sind, um dem
Unrecht entgegenzutreten und jede Gewalttitigkeit zu dampfen, dann
wiirde allerwirts die schonste Rechtschaffenheit im Schwange gehen.
Denn wer den guten Willen hat, die Armen zu schiitzen, der wird nicht
durch Trachten nach Gunst hin und her getrieben, sondern wird nur das
gute Recht beriicksichtigen« (Calvin).

V. 5 — »Die Gebote, die sie lbertreten, sind die Grundfesten (vgl.
Ps 11,3), gleichsam Pfeiler und Saulen (Ps 75,4; vgl. Spr 29,4), auf wel-
chen der Fortbestand aller durch die Schopfung gesetzten und durch die
Thora geregelten irdischen Verhiltnisse ruht; ihre Ubertretung versetzt
das Land, die Erde, physisch und moralisch ins Schwanken und ist das
Vorspiel ihres Sturzes. Indem der himmlische Lehensherr dieses Ver-
derbens gedenkt, welches Ungerechtigkeit und Tyrannei tiber die Erde
bringen, entbrennt sein Zorn und er erinnert die Richter und Regenten,
dass es seine freie Willenserklarung ist, welche sie mit der gottesbild-
lichen Wiirde bekleidet hat, deren Tréger sie sind. Sie sind wirklich Elo-
him, aber nicht autonome: Es gibt einen ‘2eljon (einen Hochsten), dem
sie als S6hne verantwortlich sind ... Denn obwohl lustitia civilis noch
nicht die Gerechtigkeit ist, die vor Gott gilt, so ist doch Iniustitia civilis
vor ihm der allerschéndlichste Grauel« (Delitzsch).

V. 7 — »Wenn die Fiirsten auch zum Zwecke der Regierung mit Macht
begabt sind, so haben sie doch nicht ihre Menschennatur abgestreift und
nicht aufgehort, sterblich zu sein« (Calvin).

»Aber ithr werdet, wenn eure Praxis kein Amen ist zu diesem Namen
der Majestit, die ihr verwirkt habt, entkleidet, sterben wie gewo6hnliche
Menschen, so sehr ihr auch iiber diese euch erhaben diinktet, und nicht
bloB, dass ihr nach dem allgemeinen menschlichen Lose einmal aller
eurer Vorziige beraubt werden sollt, dies vielmehr ist das euch beschie-
dene Geschick: Thr werdet wie ein Tyrann, wie irgendeiner von denen,
die vormals gleiche Wiirde wie ihr an sich truget, aber dann durch aufBer-
ordentliche, plotzliche Strafgerichte hinweggerafft wurden, zugrunde
gehen (Hos 7,7; 1K6 22,20)« (Déchsel).
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V. 8 — »Der Psalmist sicht ein, dass es keinen Zweck mehr hat, mit diesen
stolzen Bedriickern zu rechten. Sie haben ihre Ohren all seinen Ermah-
nungen verschlossen und wandeln weiter in der Finsternis. Darum schaut
er hinauf zu Gott und fleht ihn an, in seiner Macht einzugreifen: »>Stehe
auf, o Gott, richte die Erde!< Und wenn er so betet, glaubt er, dass Gott
es tun wird: >Du wirst zum Erbteil haben alle Nationen«« (Henry).

»Der Riickschluss von hier aus, dass der Psalm sich gegen heidnische
Machthaber richte, ist irrig. Israel hat selbst, sofern es untheokratisch
handelt, sein geheiligtes Volkstum verleugnet, ist ein goj (Heidenvolk)
wie die gojim (Heidenvolker) und wird mit diesen zusammengeworfen.
Das Gericht tiber die Welt ist auch Gericht iiber das verweltlichte Israel
und seine gottentfremdeten Obern« (Delitzsch).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 82

V. 3 — »der Geringe«: dal, vom Verb dalal, »schlaff herabhdngen« (von
Haaren), »baumeln« (von Bergleuten in einem Schacht) wie in Hiob 28,4;
»schwach flieBen«, »versiegen« (von Wasser) wie in Jesaja 19,6, und von
daher »niedrig/gering/schwach/arm/kraftlos sein« (Ri 6,6; Jes 17,4;
Ps 79,8; 116,6, 142.7).

V. 3 und 4 — Diese beiden Verse sind syntaktisch ganz parallel kon-
struiert, sie sind in ihren Vokalen so aufeinander abgestimmt, dass sie
sich fast reimen:

Vers 3a: schiftii dal we jatom — 3b: ‘ani we rasch hatsdiqi

Vers 4a: schiftii dal we *abjon — 4b: mijjad rescha‘im hatsila

V. 5 — »im Finstern«: Hier steht nicht das {ibliche und sehr haufig
belegte Wort hésaek, sondern das im ganzen AT nur sechsmal vorkom-
mende hasékah (wie in 1Mo 15,12; Ps 18,12; 139,12; Jes 8,22; 50,10).

»wandeln sie«: jithalliké, das man mit »sie ergehen sich« iiber-
setzen konnte. Mit dem bei diesem Verb weniger hidufigen Hitpael mar-
kiert Asaph die Eitelkeit und Selbstgefilligkeit, mit der die Fiirsten und
Richter in ihrer Blindheit einhergehen.
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V. 6 — »des Hochsten«: ‘zeljon, ein Titel Gottes, der im Psalter 21-mal
vorkommt, zum ersten Mal in Psalm 7,18; der erste biblische Beleg ist
1. Mose 14,18.

V. 7 — »wie ein Mensch«: ka*adam, das man mit »als ein Mensch« oder
»als/wie Adam« iibersetzen kann.

Psalm 83
Gott, der Hochste, der Retter seines Volkes

Dies ist der letzte der 12 Psalmen Asaphs (Ps 50; 73-83). Die Reihe der
11 Psalmen im 3. Psalmbuch beginnt und endet mit dem Haus Gottes,
denn dort ist Asaphs Herz.

Auch der 50. Psalm spricht von einem verwandten Gegenstand, nim-
lich von wahrem Gottesdienst (Gebet und Lob, das von Herzen kommt).
Im 50. Psalm verbaut sich das Volk Gottes durch Formalismus selber den
Zugang zu Gott; im 73. Psalm verbaut sich der Heilige durch seinen Neid
auf die Gottlosen den Zugang zu Gott. Hier versuchen die Feinde des
Volkes Gottes jedem Zugang zu Gott ein Ende zu bereiten, indem sie sich
des Hauses Gottes beméchtigen wollen.

Wie am Schluss von Psalm 82 Asaph darum bittet, dass Gott als Eigen-
timer aller Nationen aufstehen mochte, so bittet er am Ende des vor-
liegenden Psalms darum, dass Gott die Nationen richten mochte, damit
sie erkennen, dass er der Hochste ist iiber die ganze Erde. Dort hief es,
dass Gott die ungerechten Richter, wenn sie gleich Fiirsten inmitten des
Volkes sind, wie alle iibrigen Menschen féllen und dem Tod {ibergeben
wird (82,6). Hier richtet Gott die ungerechten Fiirsten der heidnischen
Volker, die Israel umwohnen und befeinden (83,11). Dort erinnert Asaph
die Richter daran, dass sie »Séhne des Héchsten« heifien, weil sie ihr
Amt vom Hochsten haben (82,6.7); hier spricht er vom Hochsten, dem
sich die Heiden werden beugen miissen.

Es kann sein, dass der Psalm seine Entstehung einem historischen Ge-
schehen verdankt; denn Israel wurde oft von Feinden angegriffen. Einige
(u.a. Calvin, Dickson, Delitzsch, Déchsel, Perowne, Spurgeon) mei-
nen, er sei zur Zeit Josaphats entstanden, nachdem eine grofle Koalition
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von Feinden gegen Jerusalem marschiert war und Gott Juda gerettet hatte
(2Chr 20). Da aber Asaph als der Verfasser genannt wird, miisste der
Psalm auf einer fritheren Bedrohung und Errettung beruhen, es sei denn,
man wolle »Asaph« lediglich als Chiffre verstehen fiir jeglichen Leviten
oder Tempelsédnger, wenn er auch in spéiteren Jahrhunderten lebte. Am bes-
ten deuten wir den Psalm als eine Weissagung Asaphs, welche die immer-
wiahrende Feindschaft der Reiche der Welt gegen Gottes Volk und damit
des Teufels gegen Gott darstellt, die Feindschaft der Schlange und ihrer
Nachkommenschaft gegen die Nachkommenschaft der Frau (1Mo 3,15;
Offb 12,4), wie er sich in verschiedenen Anschldgen groBer Juden- und
Christushasser wie des Pharao, Hamans oder Herodes geduf3ert hat. In Son-
derheit ist der Psalm aber eine Weissagung auf die letzte Zeit der Drangsal
Jakobs (Jer 30,7; Dan 12,1), in der ein noch groBerer Verbund von Feinden
gegen Juda und Jerusalem marschieren wird (Joel 4,9; Sach 12,1-3; 14,1.2)
mit dem Vorsatz, das Volk Israel endgiiltig von der Landkarte zu tilgen.
Wir kdnnen den Psalm wie folgt gliedern:

1. Die Anschliige der Feinde (V. 1-5)

2. Die Koalition der Feinde (V. 6-9)

3. Gebet um Gericht iiber die Feinde (V. 10-18)
4. Ergebnis des Gerichts (V. 19)

1. Die Anschldge der Feinde (V. 1-5)

1 Ein Lied, ein Psalm. Von Asaph.

»ein Lied«: Insgesamt 14 Psalmen heiflen schir, »Lied« (45; 46; 48; 65;
66; 67; 68; 75; 76; 83; 87; 88; 92; 108).

2 Gott, sei nicht stumm;
schweige nicht**” und ruhe nicht, Gott**!

»Gott«: An ihn wendet sich der Glaube und findet, dass er jeder noch
so groflen Not oder Gefahr geniigt. Auf die Anrede folgt eine dreifache

367 Ps28,1;50,3.
368 el
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Bitte, die mit verschiedenen Ausdriicken nur eine Sache erfleht: dass Gott
das Bose nicht ungehindert gewidhren lasse. Der Beter bedringt seinen
Gott geradezu; denn die Not ist groB3. So kann aber nur beten, wer Glau-
ben hat, Glauben an den Gott, zu dem er ruft. Ohne Glauben zu beten,
ist ein so nutzloses Geschéift (Jak 1,6.7), wie mit Glauben zu beten ein
freudiges Geschift ist (siche Phil 1,4). Darum erdffnete der Herr einmal
eine Belehrung iiber Gebet mit dem Imperativ: »Habt Glauben an Gott!«
(Mk 11,22). Von Gott gewirkter Glaube beweist sich gerade in dieser
Dringlichkeit, die wir nicht nur bei Asaph finden, sondern auch bei Abra-
ham in seiner Fiirbitte fiir Sodom und Gomorra (1Mo 18) und bei Jakob in
der Nacht am Jabbok (1Mo 32,23-33). In Lukas 11,5-8 lehrte der Herr in
einem Gleichnis, dass wir das Erbetene oft erst dann erlangen, wenn wir
mit nachgerade unverschdmtem Dréngen zum Herrn gerufen haben (V. 8).

»sei nicht stumm«: Der Beter versteht, dass die Feinde nur deshalb
erstarken und ihre Anschldge gegen Gottes Volk fithren konnen, weil
Gott sie gewdhren ldsst. Er schweigt zu ihrem Treiben — noch.

»schweige nicht«: Das gleiche Verb wie in Psalm 28,1 und 35,22.
Wenn Gott schweigt, nehmen die Miachte der Finsternis und des Todes
iiberhand. Sobald Gott sein Schweigen bricht und redet, wird den Glaubi-
gen Licht, wihrend die Feinde verstummen.

»ruhe nicht«: Gott moge nicht untétig bleiben; das gleiche Verb wie
in Rt 3,18; Jes 18,4; 62,1 (Elb: »still sein«).

3 Denn da! deine Feinde lirmen,’®
deine Hasser erheben das Haupt.*”

Mit diesem »denn« begriindet Asaph seine im ersten Vers gezeigte
Zudringlichkeit. Das Volk Gottes wird von Feinden bedringt, aber
Israels Feinde sind ja auch »deine Feinde«, und die das erwéhlte Volk
hassen, erweisen sich damit als »deine Hasser«. Als Paulus die Chris-
ten verfolgte, verfolgte er damit den Christus Gottes: »Saul, Saul, was
verfolgst du mich?«, fragte ihn der erhohte Herr (Apg 9,4). Sollte Gott
da schweigen? Und kann er noch lange zusehen, wéhrend seine Hasser
»das Haupt erheben, frech aufstehen und ldstern, als wire kein Gott
im Himmel?

369 Ps2,1;74,23.
370 Ps75,5.6.
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4 Gegen dein Volk machen sie Anschlige
und beraten sich wider deine Geborgenen.’”

Die Feinde Israels hassen Israel aus dem alleinigen Grund, dass es das
Volk ist, das Gott erwihlt hat, ebenso wie die Welt die Christen hasst,
weil Christus sie aus der Welt erwahlt hat (Joh 15,19). Die Bedringer
wenden sich »gegen dein Volk«, und das zeigt dem Beter, dass sie Gott
hassen. Das ist der wahre Grund der Feindschaft gegen Israel. Sie richtet
sich gegen Gott, den Geber aller guten Gaben, den Schépfer und Wohl-
tater der Menschen.

Gerade das ist Asaph der Stein des AnstoBes: Er kann nicht verstehen,
dass Gott die Bosen gewihren ldsst, wo sie doch Gott selbst anfeinden.

Sie »beraten sich wider deine Geborgenen«: Sie tun gegen Israel
genau das, was der Herr in Matthdus 16,18 beziiglich der Gemeinde
angekiindigt hat. »Die Pforten des Hades«, das ist der Rat der ver-
sammelten Feinde, versuchen, die Gemeinde zu {iberwinden, und zwar
mit listigen »Anschligen« (Eph 6,11; 2Kor 11,3), mit Schmeicheln
oder mit Drohen. Alle Anschldge und alles Beraten sind aber am Ende
umsonst, denn »da ist keine Weisheit und keine Einsicht und kein Rat
gegeniiber dem HERRN« (Spr 21,30). Das weil3 Asaph auch, denn wih-
rend er die List und Bosheit der Feinde schildert, nennt er die Glédubigen
»deine«, also Gottes Geborgene. Wer will aber die vernichten, die unter
dem Schirm des Hochsten sitzen (siehe V. 19) sind (Ps 91,1)?

5 Sie sagen: Kommt, wir vertilgen sie,
dass sie kein Volk mehr seien,
dass nicht mehr gedacht werde des Namens Israel!*”

Was »sie sagen« steigt aus ihrem Herzen und geht iiber die Lippen. Thr
Hass ist so groB3, dass sie keine Ruhe finden, wenn sie Israel nicht »ver-
tilgen« konnen. Das bloe Wissen, dass es dieses Volk gibt, ist ihnen
unertriglich, ja, jede Erinnerung an den »Namen Israel« soll aus dem
kollektiven Gedédchtnis der Menschheit verschwinden. Wir erinnern
uns bei diesen Worten an Jeremia 11,19: »Und ich war wie ein zahmes
Lamm, das zum Schlachten gefiihrt wird; und ich wusste nicht, dass sie

371  Ps35,20;41,6.
372 gl Jer 11,19; 48,2.
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Anschlige wider mich ersannen: Lasst uns den Baum mit seiner Frucht
verderben und ihn aus dem Lande der Lebendigen ausrotten, dass sei-
nes Namens nicht mehr gedacht werde!« So wie die Heiden Israel ver-
tilgen wollten, so waren innerhalb des Volkes Gottes Gottlose, welche
die Gerechten ausrotten wollten. Konnte es sein, dass Gott die Feinde
Israels deshalb gegen Israel sandte, um die Gottlosen im Volk zu lehren,
was er von diesem Hass der Gottlosen auf die Gerechten hielt, und um
sie durch Angst und durch Leid zu erziechen?

2. Die Koalition der Feinde (V. 6-9)

Der Bund der Feinde besteht gerade aus zehn Volkern mit ihren Ko-
nigen, die ihre Macht den S6hnen Lots zur Verfiigung stellen. Die beiden
Sohne Lots werden namentlich genannt: Moab und Ammon (1Mo 19,36-
38). Es finden sich noch vier Verwandte Abrahams unter den Feinden
seiner Nachkommen: Edom, der Bruder Jakobs, Ismael, der Halbbruder
Isaaks, die Hageriter und Amalek (1Mo 36,12). Damit ist iiber die Hélfte
der gegen Israel gerichteten Koalition mit Israel verwandt. Am Ende
der Tage werden zehn Koénige dem Tier ihre Macht geben (Offb 17,13).
Wie einst die Juden zusammen mit Herodes und Pilatus werden sie sich
gegen den Gesalbten Gottes verschworen (Lk 23,12; Apg 4,27); sie wer-
den es aber nur deshalb tun kdnnen, weil Gott es so verordnet hat. Die
Ismaeliter und die Hageriter, Nachkommen seines erstgeborenen Sohnes,
den Abraham im Unglauben und in Ungeduld mit Hagar gezeugt hatte,
sowie die S6hne Lots, des Neffen Abrahams, bestédtigen dem Volk Gottes
die bittere Wahrheit: » Wer fiir sein eigenes Fleisch sdt, wird vom Fleisch
Verderben ernten« (Gal 6,8).

6 Denn sie beraten sich einmiitig,*”
schliefen einen Bund wider dich:

»einmiitig« stehen die zehn mit Israel verfeindeten Volker zusammen,
wie die zehn Konige, die alle nur einen Sinn haben und ihre Macht dem

Tier geben (Offb 17,13). Miachte und Menschen, die sonst Feinde sind,

373 Jos9,2; Oftb 16,12-14.
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werden eins in ihrer Feindschaft gegen Gottes Volk und den Gott dieses
Volkes, wie Herodes, Pilatus und Nationen und Juden sich ganz gegen
ihre sonstigen Neigungen und Gewohnheiten zusammenschlossen, um
den Sohn Gottes zu verurteilen und hinzurichten (Apg 4,27).

7 Die Zelte Edoms und die Ismaeliter,
Moab und die Hageriter,

8 Gebal und Ammon und Amalek,
Philistiia samt den Bewohnern von Tyrus;
9 auch Assur ist ihnen angeschlossen,

sie sind ein Arm den Sohnen Lots. (Sela.)

»Edom« ist ein anderer Name fiir Esau (1Mo 36,1). Hier ist es das Volk
der Nachkommen Esaus, des Bruders Jakobs, das zu einem unverséhn-
lichen Feind und Hasser Isracls wurde. Diese Feindschaft zeigte sich, als
die Edomiter den Kindern Israel den Durchzug durch ihr Territorium ver-
weigerten, als sie auf ihrer Reise von Agypten ins Land Kanaan waren
(4Mo 20,14-21), und auch an ihrer Schadenfreude bei der Zerstdrung
Jerusalems ( (Ps 137,7; Ob 12-14).

»die Ismaeliter«: Es waren Nachkommen Ismaels, des Halbbruders
Isaaks, die als Sklavenhindler Joseph kauften und in Agypten verkauften
(1Mo 37). Dort (1Mo 37,28) wie anderswo heiflen sie auch Midianiter
(Ri 8,22-24), obwohl diese eigentlich S6hne Keturas, einer anderen Frau
Abrahams, waren (1Mo 25,2). Die Feindschaft Ismaels gegen Isaak ist
gemil Galater 4,21-30 ein Bild auf die nie ruhende Feindschaft des Flei-
sches wider den Geist (Gal 4,29; 5,17).

»die Hageriter« sind wahrscheinlich Nachkommen Hagars, der Mut-
ter Ismaels. Sie werden nur noch in 1. Chronik 5,10.19.20 erwéhnt.

»Moab« war ein Nachfahre Lots (1Mo 19,37), der sich bereits als ein
Feind Israels offenbarte, als dieser auf der Reise aus Agypten in das Land
Kanaan war (4Mo 22-25). Dennoch erwies Gott diesem Volk Gnade,
indem er aus ihm eine Ruth zum Heil und zum Leben berief, wovon das
Buch Ruth berichtet. David hatte Moab unterworfen (2Sam 8,2), aber es
fiel nach dem Tod Ahabs von Israel ab (2K6 3,5) und blieb ein Feind
Israels (2Chr 20,1).

»Gebal« (Hes 27,9) und »Tyrus« waren Phonikerstddte und als sol-
che Handel treibende Seefahrerméchte. Gebal, deren Bewohner Gibliter
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heiBlen (Jos 13,5; 1Ko 5,18 [32]), ist uns eher vertraut in der griechischen
Schreibweise Byblos. Tyrus galt als Inbegriff des Reichtums, des Prun-
kes und damit des Stolzes (Hes 26; 27; siehe auch Ps 45,13).

»Ammon« war der zweite Sohn Lots (1Mo 19,38), der ebenfalls zu
einem bestindigen Feind Israels wurde (Ri 4,13; 1Sam 11; 2Chr 20,1).

»Amalek« war der Erste, der Israel nach seiner Befreiung aus Agyp-
ten anfeindete, mit ihm erdffnet die Heidenwelt ihren seither nie zur
Ruhe gekommenen Krieg gegen die erwihlte Nation. Die Amalekiter
heiBen in 4. Mose 24,20 »der Anfang der Vilker«, das bedeutet: erstes
und vorziiglichstes der Heidenvdlker. Hier fithrt das vorziiglichste der
Volker Krieg gegen das geringste der Volker (SMo 7,7). So wird uns
am Beispiel Amaleks gezeigt, wie der Siinder Gott seine Wohltaten ver-
gilt (siche auch 5Mo 32,6). Wer hatte Amalek so hoch gemacht, wenn
nicht Gott? Wir denken hier an Haman, den Amalekiter, den Got-
tes Vorsehung ebenfalls iiber seine Geféhrten erhoht hatte (Est 3,1),
der zur Zeit der Konigin Ester zum morderischen Feind der Juden
wurde.

»Assur« war zur Zeit des Konigs Hiskia die Zuchtrute Gottes, mit der
er zuerst das Nordreich Israel und dann auch Juda schlug (Jes 10,5). So
lernen wir an ihm, dass die Feinde, die wider das Volk Gottes ratschla-
gen, aufriisten und dann Krieg fiihren, bei all ihrer Bosheit doch von Gott
gesandt sind (vgl. Ri 3,8.12; 6,1; 2K6 24,2). Er verwendet sie ohne ihr
Wissen als seine Werkzeuge, um sein Volk zu erziehen und damit letzt-
lich zu segnen.

3. Gebet um Gericht tiber die Feinde (V. 10-18)

Gottes Handeln in der Geschichte wird dem Beter zum Modell, nach dem
er sein Gebet formt. Hatte Gott damals die Feinde seines Volkes geschla-
gen, dann wiirde er es gewiss auch diesmal tun; denn er ist der Gleiche,
der sich nicht verdndert (Mal 3,6), und auch der Siinder bleibt sich gleich
(Jer 13,23; Joh 3,6).
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10 Tu ihnen wie Midian’’*, wie Sisera’”,
wie Jabin am Bach Kison;*"

11 die vertilgt wurden zu En-Dor’”,

zu Diinger’”® wurden dem Acker!

»Tu ihnen wie Midian«: Hier wird ein weiterer Feind genannt, der eine
Frucht aus dem Leben des Erzvaters ist. Er zeugte Midian mit seiner drit-
ten Frau Ketura (1Mo 25,1.2). Midian wurde von Gideons kleiner Schar
geschlagen, indem Gott im Lager der Midianiter das Schwert des einen
gegen den anderen richtete (Ri 7,22). Das hétte diesen als Lektion ge-
niigen sollen, dass Gott zu seiner Zeit und auf seine Weise mit den Fein-
den seines Volkes abrechnet; aber nein! — der Siinder bleibt ein Siinder.

»Sisera« war der Heeroberste der Kanaaniter (Ri 4,2), der sich nach
seiner Niederlage in das Zelt Jaels fliichtete und so durch die Hand einer
Frau umkam (Ri 4-5). Asaph betet also, dass die Feinde Israels alle einen
schmihlichen Tod erleiden sollten.

»am Bach Kison« wurde Jabins stolze Armee mit ihren 900 eisernen
Wagen aufgerieben (Ri 4,15; 5,21) und ihre Leichen wurden »zu Diinger
dem Acker«, die Beschreibung eines Endes, das aufler Asaph nur noch
Jeremia verwendet (Jer 8,2; 9,21; 16,4; 25,33; vgl. Auch 2K6 9,37). Er
zeigt, dass der Gottlose selbst in seinem schlimmen Untergang Gott und
sein Volk bereichern muss.

»En-Dor« wird in Richter 4 und 5, wo der Sieg der Israeliten iiber
Sisera und Jabin beschrieben ist, nicht erwéhnt; aber der Berg Tabor
wird genannt (Ri 4,6.14) und ebenso Taanak und Megiddo (Ri 5,19), das
gemil Josua 17,11 in der Nachbarschaft von En-Dor liegt. Es deckt sich
mit dem heutigen En-dir, sechs Kilometer siidlich des Tabor.

12 Mache sie, ihre Edlen, wie Oreb und wie Seeb,
und wie Sebach und wie Zalmunna alle ihre Fiirsten!

»Oreb und Seeb« bedeutet Rabe und Wolf, fiir Heiden passende Namen,
die sich gerne nach aasfressenden Vogeln und nach Raubtieren wie Bir,

374 Jes 10,26.
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Wolf und Léwe nennen, dies im Gegensatz zum Volk Gottes, wo man
besonders die Namen liebte, die entweder Gottes Namen oder eine gott-
liche Eigenschaft oder beides enthielten (wie Jesaja: das Heil des HERRN).
Diese beiden waren Midianiterfiirsten, die Gideon verfolgte, fing und
totete (Ri 7,25), was nicht nur Asaph, sondern auch Jesaja zu einem Bei-
spiel fiir kommende Gerichte Gottes liber seine Feinde wurde (Jes 10,26).

»Sebach und Zalmunna« waren andere Midianiterfiirsten, denen
Gideon nachjagte und die er mit dem Schwert fillte (Ri 8,21).

13 Weil sie gesagt haben:
Wir erobern uns die Wohnstatt Gottes!

»Weil sie gesagt haben«: Hier wird ein zweites Mal begriindet, warum
Asaph um Gottes Gericht betet. Die Heiden wollen »die Wohnstatt Got-
tes« erobern. Das zeigt, dass sie Israel hassen, weil Gott unter ihnen
wohnt; sie wollen sich Israels beméchtigen, weil Gottes Wohnung in
Israel ist. IThre Bosheit richtet sich gegen Gott selbst; darum sollen sie,
darum miissen sie gerichtet werden.

14 Mein Gott, mache sie wie Wirbel,
wie Stoppeln vor dem Wind!*"

Was Asaph hier als Bitte ausspricht, hat Jesaja aufgenommen und in
Kapitel 17,13 als Aussage formuliert. Dieses Beispiel zeigt, wie die
biblischen Autoren frithere Autoren manchmal zitierten oder auf sie
zurlickgriffen und deren Vergleiche wieder verwendeten, und daran wie-
derum lernen wir, dass die Knechte des Herrn allesamt Bibelleser waren.

»wie Wirbel«: Vielleicht sind Disteln gemeint, die vom Wind wie
Wirbel oder Réder, wie man das Wort auch tibersetzen kann, tibers Land
getrieben werden. Asaph betet, dass Gott die VerheiBung des Bundes von
5. Mose 28,7 erfiillen moge: »Der HERR wird deine Feinde, die wider
dich aufstehen, geschlagen vor dir dahingeben,; auf einem Wege werden
sie wider dich ausziehen, und auf sieben Wegen werden sie vor dir flie-
hen«; denn Gebet ist seinem innersten Wesen nach nie etwas anderes, als
dass man Gott darum bittet, das zu tun, was er gesprochen hat (siche als
ein Beispiel von vielen 2Sam 7,25).

379 Jes 17,13.
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»Stoppeln« haben kein Gewicht und nur geringen Wert und sind
deshalb der Inbegriff des Leichten und Wertlosen, das vom Feuer ver-
zehrt wird (2Mo 15,7; Ps 1,4; Jes 5,24; Ob 18; Mal 3,19). Wir denken
an Belsazar, der gewogen und dabei als zu leicht befunden und deshalb
dem Untergang tlibergeben wurde (Dan 5,26-30). Im néchsten Vers betet
Asaph um dieses Feuer, das die Feinde verzehren soll.

15 Wie Feuer den Wald verbrennt,
wie die Lohe die Berge entflammt,

Diese Verse erinnern uns an Jesaja 10,16-19, die ein gottliches Zorn-
gericht iiber Assyrien beschreiben, wie denn »Feuer« stets das Er-
gebnis ist, wenn Gottes Heiligkeit mit Siinde in Berithrung kommt,
wovon 1. Mose 18,20.21 und 19,24 das erste von zahlreichen nach-
folgenden Beispielen bietet (siche auch Hebr 6,8 und als letztes Beispiel
Offb 20,11,13.15).

Anlass zum Vergleich »wie die Lohe die Berge entflammt« mag die
Gepflogenheit gewesen sein, Dornen und Disteln, die ganze Berghinge
iberwucherten, mit Feuer zu vertilgen. Das Verb »entflammt« erinnert
an die Geschichte des Stindenfalls, ndmlich an die Flamme jenes kreisen-
den Schwertes, das dem Siinder den Zugang zum Baum des Lebens ver-
sperrte (1Mo 3,24).

16 so jage®® sie mit deinem Sturm
und schrecke’®' sie mit deinem Gewitter!

»jage sie«: In Psalm 35,5.6 betet David ganz dhnlich wie Asaph, dass
der Wind die Feinde wie Spreu vertreiben und der Engel des HERRN sie
verfolgen mége. Wenn Gott einen Feind verfolgt, kann der dem Gericht
nicht entrinnen; eine eindringliche Beschreibung dieser Tatsache bietet
Amos: »... wie wenn jemand vor dem Lowen flieht, und es begegnet ihm
ein Bdr; und er kommt nach Hause und stiitzt seine Hand an die Mauer,
und es beifit ihn eine Schlange« (Am 5,19; siche auch Jes 24,18). Das
Gleiche gilt — mit umgekehrten Vorzeichen — fiir die Erwéhlten: Gottes

380 Ps 140,12,
381 Hi30,22.
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Gnade verfolgt oder jagt sie (in Ps 23,6 steht das gleiche Verb); darum
konnen sie dem Heil nicht entrinnen.

»mit deinem Sturm«: In der Sprache der Propheten steht der Sturm
wiederholt fiir das Ungliick, das Gott iiber die Menschen bringt, liber
Gerechte (Hi 9,17; 30,22; 38,1) oder Gottlose (Jer 25,32; Nah 1,3).
Durch den Sturm scheidet Gott die Gottlosen von den Gerechten und
fegt Erstere weg (Ps 1,4; Am 1,14). Gottes Zorn kommt {iber sie wie ein
»Gewitter«, das niemand aufhalten kann (Jer 23,19.20). In Amos 1,14
hei3t der Tag des Gerichts deshalb »Tag des Gewitters«. Das Ungliick,
das Uber Hiob kam, war ein Sturm, und in diesem Sturm redete Gott zu
ihm (Hi 38,1). So verwendet Gott das Ungliick auch zum Heil, wie der
nichste Vers zeigt:

17 Fiille ihr Angesicht mit Schmach,**
und sie suchen deinen Namen*®, HERR!

»Fiille ihr Angesicht mit Schmach ...«: In diesem Vers stehen zwei
Bitten nebeneinander, die gar nicht zueinander zu passen scheinen; und
doch gehoren sie zusammen. Die Feinde sollen beschdmt werden, damit
sie den Namen des HERRN suchen. Indem sie in ihrem bdsen Ansinnen
scheitern, sollen sie gedemiitigt und so zum Guten getrieben werden.
Die Feinde Israels sagen, des Namens Israel soll nicht mehr gedacht
werden (V.5); die bedringten Heiligen beten, dass diese »deinen
Namen, HERR, suchen«. Israel selbst ist nicht so viel am Namen Israel
gelegen wie den Nationen; ihnen ist der Name iiber alle Namen alles.
Indes: in jenem Namen ist auch ihr Wohl und ihre Ehre und damit auch
ihr Name eingeschlossen. Es ist ein bewegender Gedanke: Die Feinde
Israels, die in diesem Psalm genannt werden, hassen alle den Namen, den
auch Israel nach dem Fleisch hasst: den Namen Jesus. Er ist aber Herr;
sein Name ist der hier erwidhnte Name des HERRN. Die bedréngten Hei-
ligen beten, dass die Feinde anfangen, den Namen des Herrn zu suchen.
Gott wird einige der Menschen, die den Namen des Sohnes Gottes ver-
wiinscht haben (Apg 26,9), auflaufen und scheitern lassen wie einen Pau-
lus, den er mitten in seinem bdsen Lauf erniedrigte, um ihn darauf zu

382  Ps 78,66.
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segnen. Auf diesem Weg bringt er auch Feinde zur Erkenntnis Christi,
des Sohnes Gottes, und sie fangen an, seinen Namen zu lieben.

18 Sie sollen beschimt und verschreckt sein fiir immer,’%*
zuschanden werden und umkommen’*’.

Die Feinde des Volkes Gottes werden »fiir immer« beschdmt werden.
Ist eine ewige Strafe nicht zu grof3 fiir Stinden, die nur von begrenzter
Dauer waren? Die GroBle der Schuld misst sich aber in erster Linie an
der GroBe der Person, gegen die man gesilindigt hat. Die Heiden sind
eigentlich nicht gegen Israel, sondern gegen den Gott Israels angerannt.
Stinde gegen den unumschriankten und ewigen Gott, der von unendlicher
Gerechtigkeit, Wahrheit, Liebe und Gnade ist, ist darum unendlich grof3;
und darum muss die Strafe unendlich sein.

»zuschanden werden«: Wer gegen den Gott Israels anrennt, wird in
seinem Anrennen zuschanden werden, aber, was schlimmer ist, er wird
nach dem Tod auferstehen »zu ewiger Schande, zu ewigem Abscheu«
(Dan 12,2).

4. Ergebnis des Gerichts (V. 19)

19 und erkennen:
Fiirwahr, dein Name ist HERR,*¢
und du allein bist der Hochste iiber der ganzen Erde!**’

Asaph betet nicht um Gericht tiber die Feinde, weil er persdnliche Genug-
tuung begehrt, sondern weil er versteht, dass Gottes Ehre angetastet wird,
wenn das Volk Gottes angetastet wird. Seine Ehre darf aber nicht an-
getastet werden. Die Nationen sollen erkennen: »dein Name ist HERR«.
Wie Asaph haben die Propheten immer wieder bezeugt, dass Gott an sei-
nem Volk und an den Nationen in Errettung und in Gericht handelt, damit
er erkannt und sein Name bekannt werde (2Mo 6,7; 11,7; 2K6 19,19;
Jes 49,23; 60,16; Hes 7,4.9.27; 11,12).

384 Ps6,l1.

385 Ps1,6.

386 2Ko 19,19; Ps 46,11.
387 Ps47.3;979.
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»und du allein bist der Hochste iiber der ganzen Erde«: Sacharja,
der zweimal die letzte und furchtbarste Belagerung Jerusalems durch
die vereinten Armeen feindlicher Nationen beschreibt (Sach 12 und 14),
weil} als Ergebnis aller Not zu weissagen: »Und der HERR wird Kénig
sein tiber die ganze Erde; an jenem Tage wird der HERR einer sein und
sein Name einer« (Sach 14,9).

Ihm, dem Hoéchsten, haben sich jeder und alles zu beugen. Gott redet
zum Heil des Menschen (Lk 4,22), und wohl dem, der glaubt und seine
Knie beugt und bekennt, dass sein Name iiber jedem Namen ist. Gott
redet im Gericht (Ps 2,6) und zwingt seine Feinde, ihre Knie zu beugen
und zu bekennen, dass er Herr ist und keiner auB3er ihm, dies zu seiner
Ehre, ihnen aber nicht mehr zum Heil.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 83

»Der Prophet ruft um Gottes Hilfe gegen die Feinde der Kirche, und um
desto leichter Erhérung zu erlangen, zahlt er auf, wie viele Volker sich in
der Absicht zusammengerottet haben, das Volk Israel zu vernichten und
so den Namen der Gemeinde Gottes auszuldschen. Daneben sucht er sich
und andere in der Zuversicht zu fordern und zum Bitten anzuspornen,
indem er an mehreren Beispielen nachweist, wie méichtig der Herr denen,
die ihm dienen, zu Hilfe zu kommen pflegt« (Calvin).

»Dies ist der letzte Psalm, der in der Uberschrift den Namen Asaphs
trigt, und einige denken, er habe ihn im Anschluss an Davids Siege
iiber die Philister, Moabiter, Syrer, Edomiter und andere (2Sam 8,1-14)
geschrieben. Diese kdmpften aber nicht vereint, sondern einzeln gegen
David und wurden von ihm besiegt, wahrend aber dieser Psalm von
einer Allianz von Feinden spricht ... andere sind der Meinung, dass
der Psalm prophetisch ist und sich entweder auf die Verschwdrung der
Feinde der Juden in der Zeit der Makkabéer bezieht (siche 1. Makka-
bder 5,1ff.) oder auf den Zusammenschluss der Moabiter, Ammoniter
und anderer zur Zeit Josaphats (2Chr 20,1), so Kimchi, Arama und der
Grofteil der (jiidischen; Anmerkung des Autors) Ausleger. Vielleicht
aber spricht der Psalm von den Feinden des Volkes Gottes, die es zu
allen Zeiten gegeben hat, sowohl im Alten wie auch im Neuen Testa-
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ment; Rabbi Obadiah deutet den Psalm auf den Angriff von Gog und
Magog« (Gill).

»Der Psalmist ruft zu Gott,

1. dass Gott aufmerken mochte, indem er die Anschldge der Feinde
darlegt, welche Israel zerstoren wollen, Verse 1-8;

2. dass er in seiner Gerechtigkeit und in seinem Eifer sowohl um sei-
ner Versammlung als auch um seiner Ehre willen eingreifen mochte,
damit die Versammlung Gottes bewahrt, die Feinde gedemiitigt und Gott
verherrlicht werde, Verse 9-18.

Indem wir diesen Psalm singen, konnen wir ihn anwenden auf alle
Feinde der christlichen Gemeinde, alle antichristlichen Krifte und Rot-
ten, indem wir vor Gott alle Zusammenrottungen gegen Christus und
sein Reich ausbreiten und frohlich sind in der Hoffnung, dass alle ihre
Anldufe scheitern und die Pforten der Holle die Gemeinde nicht iiber-
winden kdnnen« (Henry).

»Es ist dies der letzte von den 12 Psalmen dieser Séngerfamilie, entstan-
den zu der Zeit, als dem Konig Josaphat von Juda Meldung gemacht
wurde von dem Einfall der Ammoniter und Moabiter und anderer Vol-
kerschaften in sein Reich und die Gemeinde im Tempel zusammenkam,
den HErrn zu suchen (2Chr 20).

Der Psalm, bemerkt Rieger, ist ein auf kiinftige Not in prophetischem
Geist gestelltes Kriegsgebet; iiberhaupt aber schickt er sich auf alle Zei-
ten, wo das Volk Gottes Ursache hat, wider die List und Macht seiner
Feinde Sicherheit bei Gott zu suchen. Die bedeutendsten und furcht-
barsten unter diesen, sagt Amyraldus in dhnlichem Zusammenhange,
sind sicher Siinde und Satan, vor deren Angriffen befreit zu werden wir
besonders verlangen miissen« (Déchsel).

»Es ist ein groBes Wunder, dass die Gemeinde Gottes iiberlebt, wenn wir
bedenken, wie viele unversdhnliche Feinde sie von allen Seiten belauern
und gegen sie anrennen. Das Geheimnis findet sich in der Mittlerschaft
Christi« (Plumer).

»In einem summarischen Uberblick iiber die Geschichte Israels hat der
Psalmist alle wirklichen und moglichen Feinde ins Auge gefasst, um die
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ganze, fortlaufende Bedrohung zu schildern, die fiir das zwischen feind-
liche, heidnische Nachbarn eingekeilte Gottesvolklein mit seinem Be-
kenntnis dem »Héchsten auf Erdenc (V. 19) verbunden war« (Lamparter).
»Die reiche Erinnerung an die Heilstaten Gottes aus der Zeit vor Saul und
David zeigt das hohe Alter dieses Psalms an. Die antichristliche Triibsal
wird in ihm vorgebildet« (Brandenburg).

»Was auch der historische Anlass zu diesem Psalm gewesen sein mag, er
hat mehr als Sieg im Blick. Gewiss will er den Feind zerstreut und vernich-
tet sehen, aber noch mehr will er ihn iiberfiihrt sehen: Er soll dazu gebracht
werden, den Herrn anzuerkennen, ja, ihn sogar zu suchen. Die belagerte
Minderheit hat ihre Schau nicht verloren. Wie enggefasst auch das Ziel der
Feinde sein mag, bleibt das von Israel ersehnte Ziel nichts Geringeres als
zu sehen, wie >die ganze Erde« sich dem Hochsten beugt« (Kidner).

»Prophetische Vorwegnahme: Der Psalm findet eine weitere Erfiillung in
der Endzeit. Die Allianz der zehn K&nige, von der dieser Psalm spricht,
ist ein Schattenbild einer letzten Versammlung der feindlichen Nachbarn
Israels, die auf Jerusalem marschieren. Es scheint, dass dieser Angriff
gefiihrt wird, nachdem das Tier und der falsche Prophet vernichtet wor-
den sind« (Clarke).

V. 2 — »Aus diesem Schrei zu Gott um ein Wort wollen wir lernen:

1. Die Gemeinde kann in so grof3e Not geraten, dass sie, falls Gott sie
nicht eilends erhort, von den Feinden verschlungen werden muss.

2. Ein Empfinden fiir die Gefahr gibt dem Gebet eine scharfe Schneide
und weckt die Inbrunst.

3. Ein Wort, das von Gott ausgeht und seinem Volk Trost, aber den
Feinden Schrecken bereitet, geniigt der Gemeinde: >Schweige nicht, sei
nicht stumm, sei nicht still<, das ist die Summe von allem, wonach der
Gemeinde verlangt; denn wenn Gott spricht, geschieht’s« (Dickson).

V. 3 —»Der Psalmist spiirt, dass hinter diesem Vernichtungsplan ein Hass
lodert, der sich gegen den Herrn und Gott Israels richtet. Die Heiden
ahnen, dass dieser Gott ihnen geféahrlich ist; sie haben wohl auch gehort,
dass er die Alleinherrschaft beansprucht. Und weil sie ihn selbst nicht
greifen konnen, stiirzen sie sich wie Bluthunde auf das Volk, das seinen
Namen bekennt und im Bund mit ihm zu sein behauptet. So ist ihr Kom-
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plott im letzten Grund ein Angriff wider Gott. Daraus wird verstandlich,
dass dieser Psalm das bedridngte Volk um nichts weniger als um die Ver-
nichtung der Feinde beten lehrt« (Lamparter).

»Die Feinde Gottes zeigen ihren Hass auf Gott, indem sie Gottes Volk
angreifen; so ist es in der ganzen Geschichte des Samens Abrahams stets
gewesen. Weil der Feind weil}, dass die Israeliten Gottes erwéhltes Volk
sind und dass Gott mit ihnen ist, planen sie ihre Anschlidge gegen sie.
Dahinter steht der Menschenmorder von Anfang, jener finstere Geist, der
weil, dass Gottes Heilsplan unaufloslich mit dem Volk Israel verkniipft ist,
dass das Heil aus den Juden kommt. Darum versucht er die ganze Nation
zu vernichten, damit keiner mehr ihres Namens gedenke« (Gaebelein).

V. 10-13 — »Das ist ein historischer Riickblick. Was damals geschah, als
Gott die Feinde niederwarf, wird wieder geschehen« (Gaebelein).

V. 10-18 — »Wenn der Psalmist betet, dass alle Feinde, die sich gegen
das Volk Gottes verbiindet haben, umkommen mochten, dann ist das so
viel wie eine Weissagung, dass sie umkommen werden ... Wer immer als
Feind gegen die Gemeinde Gottes aufsteht, kann hier sein Urteil und sei-
nen Untergang lesen« (Henry).

V. 11 — »Von allem, was aus dem Menschen werden kann, ist es wohl das
Erbarmlichste, wenn er zu Diinger wird. Hier zielt der Vergleich wohl nicht
so sehr auf Diingung zur vermehrten Fruchtbarkeit als auf die Abscheu-
lichkeit der auf den Boden geworfenen Leichen der Feinde« (Plumer).

V. 14 — » 0O mein Gott, mache sie wie ein Rad« etc., welches, wie das
Targum hinzufiigt, gerollt wird und sich dreht und nie zur Ruhe kommt.
Mach sie so unstet wie ein Rad; stelle sie, wenn sie hoch oben sind, auf
schliipfrigen Boden, sodass sie stiirzen und zerschellen; lass sie wie ein
Rad, das bergabwirts rollt, schnell und unaufhaltsam in den Untergang
rasen; lass sie wie ein Rad, das sich stdndig dreht, von einer Katastrophe
in die nichste getrieben werden und in nie endendem Elend sein« (Gill).

V. 17 — »Man kann diese Worte auf drei Arten erkldren: 1. Der Psalmist
betet, dass diese Feinde von einer heilsamen Beschimung befallen wer-
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den und in der Folge wahrhaftig Gott suchen. Das ist die naheliegendste
Erkldrung. 2. Das hier erwéihnte Suchen Gottes geschieht durch erzwun-
gene Unterwerfung. 3. Das sie in der zweiten Satzhélfte bezieht sich auf
die Menschen im Allgemeinen und nicht auf jene, die beschdmt wurden.
Die erste Erklarung bietet am wenigsten Schwierigkeiten, aber auch die
anderen ergeben einen guten Sinn« (Plumer).

V. 18.19 — »In der Angst werden sie dann den Namen Gottes anrufen, wie
die tollen Jungfrauen und die Heuchler (Mt 25,11; 7,23). Aber da wird kein
Erhoren und Erbarmen sein, weil sie Gottes Wort verachtet haben, son-
dern nur lauter Schande, Scham, Schrecken und Umkommen, wie in Sprii-
che 8,35f. geschrieben steht: » Wer mich findet, der findet das Leben ... Wer
aber an mir siindigt, der verletzt seine Seele; alle, die mich hassen, lie-
ben den Tod.« Alsdann werden sie die Kraft des Wortes und die Herrlich-
keit Gottes erkennen. Gott muss von allen Kreaturen erkannt und geehrt
werden, es geschehe mit Gnade oder mit Unwillen in der Verdammnis. So
wird Gott auch von Pharao, ja, vom Teufel gepriesen. Darum nehmt Zucht
an und gebt Gott die Ehre alle, die ihr etwa auf Erden grof3 angesehen seid!
Es ist schrecklich, in die Hinde des lebendigen Gottes zu fallen. Horet auf,
wider ihn zu toben, und kiisset seinen Sohn Jesus Christus, unsern Herrn,
wie die Untertanen ihrem Herrn huldigen. Amen« (Luther).

V. 19 — »Gleichwie sich bei den Propheten am Saume ihrer Gerichtsver-
kiindigungen ein zarter Lichtstreifen der Heilsbotschaft hinzieht, so dim-
mert er auch hier auf dem diistern Boden gerichtlicher Weissagungen als
Wunsch des Sangers im Hintergrund auf; jedenfalls aber — und das ist
der Schluss dieses letzten der Asaphischen Psalmen — ist das Ziel aller
Gerichte und aller Gesichte, dass alle Feinde, sie mdgen kommen oder
nicht kommen, wollen oder nicht wollen, von Herzen oder mit Schmer-
zen dem Gott-Jehova als dem allerhochsten und alleinigen Herrn der
ganzen Erde die Knie beugen miissen zur Ehre seines grofen, heiligen
und herrlichen Namens. Da werden sie erkennen, dass dieser Gott Israels
kein Nationalgott, sondern der Gott aller Nationen ist und dass »der HErr
nur einer, und sein Name nur einer ist¢ (Sach 14,9)« (Déachsel).

»Diese Sdnger des alten Gottesvolkes waren von glithendem Eifer fiir
Gottes Ehre getrieben. Sie kannten keine selbstsiichtigen Beweggriinde.
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Eigenliebe singt keine Lieder und sieht keine Gesichte. Eifer fiir die
Herrlichkeit Gottes ist hingegen zu groBer Strenge fihig wie auch zu gro-
Ber Zartheit« (G. Campbell Morgan).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 83

V. 2 — »sei nicht still«: °al ddmi 14k, wortl. »nicht Stillsein dir«, was
Buber fast so wiedergibt: »Nimmer Stillbleiben dir!« Diese Wendung
findet sich auBer hier nur noch in Jes 62,7: »gonnt euch keine Ruhe«, al
dami lakeem, wortlich: »kein Stillsein/ Stillbleiben euch«.

V. 3 — (deine Feinde) »ldrmen«: jeeheeméjlin mit sog. Nun paragogi-
cum; der Unterschied zwischen den Formen mit und ohne solchem Nun
liegt wahrscheinlich in der entsprechend verschiedenartigen Modali-
tat: Die verhiltnismiBig selten belegte und eigentlich auch verzicht-
bare nun-haltige Form wird dann verwendet, wenn man deutlich markie-
ren will, dass nicht deontische, sondern epistemische Modalitét vorliegt.
Die Erkldrung von Delitzsch, das »energ. Impf. jehemajiin gibt der Be-
griindung der Bitte ... Nachdruck, ist falsch.

V. 4 — »Anschliage«: jacarimia sod, wortl. »halten sie listigen Rat«.
Luther, Ziircher und Elb iibersetzen »listige Anschlige«, was eigentlich
pleonastisch ist, denn im vorliegenden Fall (wie iiberhaupt fast immer)
sind die Anschldge selbstverstindlich listig; Elb 2003 iibersetzt etwas
moderner »listige Pldne«; Ziircher 2007 »planen sie Anschldge«; Buber:
»Anschlédge erlisten sie«.

V. 9 — »hat sich angeschlossen«: nilPah, vom Verb 1a°ah ist der Eigen-
name Levi gebildet (siche 1Mo 29,34).

V. 12 — »wie Oreb und wie Seeb«: Buber iibersetzt die beiden Eigen-
namen »wie Rabe und Wolf«.

V. 13 — »Wohnstatt«: nawot, wortlich »die Wohnstitten« (so Ziir-
cher 2007). Elb iibersetzt »Wohnungen«, Buber »Triften«, Tur-Sinai
»Auen«, Ziircher 1959 »Wohnstatt« Gottes. Die Einzahl nawéh steht in
Ps 79,7 fir das Wohngebiet Jakobs (siche sprachliche Erlduterung zur
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Stelle); und so konnte man auch an dieser Stelle den Ausdruck »Wohn-
statt Gottes« verstehen als das Wohngebiet der Kinder Israel, als die Trif-
ten, die Gott ihnen gegeben hatte. Wie man den Ausdruck auch deutet,
so zeigt sich die Bosheit der Feinde Israels daran, dass sie an sich reifen
wollen, was Gott gehort.

V. 14 — »Wirbel«: galgal, (vom Verb galal, »rollen«), das in Jes 5,28;
Jer 47,3 mit »Rad«, in Hes 10,2.6 wohl entweder als Kollektiv zu fas-
sen und mit »Rdderwerk« zu tibersetzen ist, oder eben »Wirbel« (EIb).
In Jes 17,13 kommt das Wort im gleichen Zusammenhang vor wie im
83. Psalm und sollte entsprechend gleich iibersetzt werden. Buber iiber-
setzt hier »Stengelwirbel«, Elb »Staubwirbel«, Ziircher »Spreu«.

Psalm 84
Gott ist den Seinen Sonne und Schild

Dies ist der erste von vier Psalmen der S6hne Korahs, die sich im drit-
ten Psalmbuch finden (Ps 84; 85; 87; 88). Sie bilden damit einen Anhang
zu den acht Psalmen der Sohne Korahs, mit denen das zweite Psalm-
buch beginnt (Ps 42—49). Der 84. gleicht dem 42. Psalm; beide sind der
Ausfluss eines Herzens, das sich nach Gott sehnt und nach dem Ort,
an dem er wohnt. Der 42. Psalm handelt vom Heiligen, der in der Ver-
bannung unter Trdnen nach dem Heiligtum Gottes schmachtet. Der
vorliegende Psalm besingt die immerwéhrende Sehnsucht aller Pil-
ger und Diener nach Gottes Gegenwart. In ihm vernehmen wir keine
Klage, kein vergebliches Erinnern an bessere Zeiten wie in Psalm 42.
Das Lied bildet auch einen eigentiimlichen Kontrast zum vorherge-
henden. Im 83. Psalm duBern sich die heftigsten Leidenschaften der
Feinde Gottes: Sie wollen die Wohnung Gottes verderben (83,13).
Hier haben wir die heftigsten Leidenschaften der Geliebten Gottes:
Ihnen ist die Wohnung Gottes das Lieblichste auf Erden (84,2), und im
Haus Gottes wohnen zu diirfen, ist ihnen hochstes Gliick (V. 6). Und
als Antwort auf Asaphs Klage, alle heidnischen Nachbarn Israels hat-
ten ihre Armeen zu einer riesigen Heerschar vereint, rufen die S6hne
Korahs viermal ihren Gott als HERRN der Heerscharen an (84,2.4.9.13).
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Ein dreimaliges »Gliickselig« charakterisiert das Lied, das durch zwei
»Sela« (V. 5und 9) in drei Strophen zerfillt. Am Ende der ersten Strophe
(V. 1-5) fasst der Sénger zusammen: Selig, wer in deinem Haus wohnt!
Die zweite Strophe (V. 6-9) beginnt mit einer Seligpreisung: Selig ist
der Mann, der in seinem Herzen eine gerade Bahn zum Haus Gottes hat.
Die dritte Strophe (V. 10-13) endet mit der Seligpreisung dessen, der auf
den HERRN vertraut, damit er ihn unterwegs bewahre und sicher in sein
Haus bringe. Die Gliederung kann demnach wie folgt lauten:

1. Durst nach Gott (V. 2-5)
2. Unterwegs mit Gott (V. 6-9)
3. Volles Geniige in Gott (V. 10-13)

1 Dem Vorsinger, auf der Gittit. Von den Sohnen Korahs, ein
Psalm.

»Dem Vorsédnger«: siche Erlduterung zu Psalm 4.

»Gittit«, nach gat, »die Kelter«. »auf der Gittit« steht nur noch iiber
Psalm 8 und 81. Es ist eine »Kelterweise« (zur sprachlichen Erklarung
des Ausdrucks siehe Ps 8), also ein Lied jener Freude, von der die Wein-
ernte in besonderer Weise spricht (Jes 16,10).

Zu »den Sohnen Korahs« siche Erérterungen zu den Psalmen Korahs
in der Einleitung in Band 1.

1. Durst nach Gott (V. 2-5)

Der Durst nach Gott duflert sich im Verlangen nach der Wohnung Gottes;
denn dort offenbart sich Gott; es ist »der Wohnort seiner Herrlichkeit«
(Ps 26,8). Dort ist »der Sprachort« (1Ko 6,19; Ps 28,2), von dem seine
Stimme an sein Volk ergeht (2Mo 25,22), und diese Stimme zu horen ist
dem Erlosten hochste Lust: »Der Freund des Brdutigams, der dasteht und
ihn hort, ist hocherfreut tiber die Stimme des Brdutigams« (Joh 3,29). Wie
die Vogel des Himmels nicht ruhen, bevor sie ihr Nest gefunden gemal
der Ordnung ihres Schopfers (V. 4), so kann der Erldste nicht ruhen, ehe
er seine Wohnung im Haus seines Erlosers gefunden hat (V. 5).
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2 Wie lieblich sind deine Wohnungen,
HERR der Heerscharen!

»lieblich sind deine Wohnungen«: Der Heilige liebt seinen Gott, darum
ist ihm die Wohnung Gottes der lieblichste Ort auf Erden, denn hier
wohnt der Gott Israels, der auch der »HERR der Heerscharen« heifit,
woran der Sanger gerade denkt: Thm dienen die himmlischen und ihm
dienen die irdischen Heere, die Engel im Himmel und die Erlésten in
Israel. Auf ihn sind alle Blicke gerichtet, alles steht seines Winks ge-
wartig; ihm zu gehorchen und sich von ihm senden zu lassen, ist ihnen
hochstes Vorrecht und gleichzeitig tiefstes Bediirfnis; ihre ganze Natur
dréangt, ja, ruft danach, wie der nichste Vers sagt:

3 Meine Seele sehnt sich, verzehrt sich gar’®
nach den Vorhofen des HERRN;
Herz und Leib jauchzen zum lebendigen®* Gott.

Die S6hne Korahs hatten einen unstillbaren Durst nach Gottes Heiligtum,
denn sie diirsteten nach Gott selbst, wie der erste ihrer Psalmen bezeugt
(42,2.3). Dieser Durst nach Gott ist eines der unfehlbaren Kennzeichen
des Erlosten. »Meine Seele«, mein Gemiit, mein Denken, meinen Wil-
len, alles zieht es zu meinem Gott, die Seele »sehnt sich, verzehrt sich
gar« nach der Gegenwart Gottes.

»nach den Vorhéfen des HERRN«: Der alttestamentliche Heilige
konnte und durfte noch nicht eingehen in die Gegenwart Gottes selbst;
aber ihm war der Vorhof Angeld und Verheiflung auf eine vollstindigere
Gemeinschaft, die ihm sein Gott noch gewéhren sollte. Der neutesta-
mentliche Heilige darf eingehen ins Allerheiligste (Hebr 10,19-22); er
hat durch Christus im Geist Zugang zum Vater (Eph 2,18). Und doch ste-
hen auch wir in einem ganz bestimmten Sinn noch im Vorhof: Wir sind
noch nicht vom Glauben zum Schauen gekommen. Wir sind zwar im
Geist und im Glauben bereits da, wohin unser Herr uns vorangegangen
ist; aber wir sehnen uns mit einer nie zur Ruhe kommenden, uns zuwei-
len verzehrenden Sehnsucht nach der vollen Gemeinschaft. Wir haben
unseren Herrn noch nicht gesehen, und doch lieben wir ihn (1Petr 1,8).

388 Ps63,2;119,81.
389 Jos 3,10; Ps 42,3; Jer 10,10.
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Wie sehr verlangt uns danach, bei ihm zu sein, wie sehnsiichtig warten
wir auf den Moment, da er uns zu sich rufen und zu sich nehmen wird
(Joh 14,3; 1Thes 4,16.17)! Wie verlangt uns nach dem Tag, an dem wir
als seine Knechte sein Angesicht sehen werden (Offb 22,4)!

»Herz und Leib« stehen hier fiir den ganzen Menschen; alles in ihm
ruft nach dem »lebendigen Gott«. Sagt der Sanger das, weil er empfin-
det, wie Gott die Quelle allen Lebens ist, wihrend er am eigenen Leib
und in der Seele bestindig jenes Zupfen, zuweilen gar Zerren versplirt,
das ihn zum Irdischen zieht? Seufzt er nicht gleich David: »4Am Staub
klebt meine Seele« (Ps 119,25)? Ruft er deshalb so heftig nach Gott, der
ihm das Leben gegeben hat und es bestindig zu erhalten vermag, der in
sich das Leben ist und aus dem alles Leben kommt?

4 Der Sperling*® findet gar ein Haus,
die Schwalbe*' ein Nest fiir sich,

da sie ihre Jungen hinlegt:

deine Altire, HERR der Heerscharen,
mein Konig und mein Gott!

»Der Sperling« und »die Schwalbe« haben ihr Haus; sie haben Ruhe in
Gottes Willen und Gottes Ordnungen (Jer 8,7). Der Mensch ist aber sei-
nem eigentlichen Zuhause, dem Haus Gottes, entfremdet. Damit er end-
lich nach Hause und damit zur Ruhe kommen kann, muss ein Opfer auf
den Altar gelegt werden, auf »deine Altire, Herr der Heerscharen ...«.
Der Menschensohn hatte anders als die Vogel des Himmels keinen Ort,
an dem er ruhen konnte (Lk 9,58), bis er in seinem Tod am Kreuz den
Seinen den Ruheort bereitet hatte (Jes 42,4).

Das weil3 der Heilige, darum sehnt er sich nach diesem Ort, darum
will er sie wieder sehen, die Altire des Heiligen Israels, den Ort, an
dem er in Gericht und Gnade gehandelt, dem Schuldigen die Schuld ge-
nommen, den Unreinen gereinigt und den Gottlosen gerechtfertigt hat.
Weil er dieser gro3e Gott ist und so GroB3es getan hat, ist er dem Sénger
»mein Konig und mein Gott«. Gehen uns die Augen auf fiir den Gott,
der seinen Sohn nicht geschont, sondern ihn fiir uns alle dahingegeben
hat (Rom 8,31), und fiir das Kreuz, an dem er uns mit einem hohen Preis

390  Spr26,2; Mt 10,29.31.
391 Spr26,2; Jes 38,14; Jer 8,7.
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erkaufte, unterwerfen wir uns ihm ohne Vorbehalte (1Kor 6,20). Wir ver-
stehen dann, was Paulus in Romer 14,7-9 lehrt: »Denn keiner von uns
lebt sich selbst, und keiner stirbt sich selbst. Denn sei es, dass wir leben,
wir leben dem Herrn; sei es, dass wir sterben, wir sterben dem Herrn.
Sei es nun, dass wir leben, sei es, dass wir sterben, wir sind des Herrn.
Denn hierzu ist Christus gestorben und wieder lebendig geworden: um
zu herrschen sowohl iiber Tote als iiber Lebendige.«

Die Mehrzahl »Altire« muss man so verstehen, dass der Sénger an
den Brandopferaltar im Vorhof und an den Rducheralter im Heiligtum
denkt (siche 4Mo 3,31).

5 Gliickselig, die da wohnen in deinem Haus!**
Die loben dich immer.>* (Sela.)

»Gliickselig«, *asré, ist ein Hauptwort, das in der Mehrzahl steht, also
wortlich »Gliickseligkeiten« heifit. Das Wort kommt 25 Mal vor in den
Psalmen (fiir alle Belege siche Ps 1,1). Es finden sich in drei Psalmen
doppelte Seligpreisungen (119,1.2; 128,1.2; 137,8.9). Dies ist der einzige
Psalm mit einer dreifachen Seligpreisung (V. 5.6.13). Diese erste Seligprei-
sung nennt den einzigen Ort, an dem die Seele gliickselig werden kann:

In »deinem Haus«: In Gottes Haus ist Licht (Ps 36,10), und von ihm
geht ein Strom der Wonne aus (Ps 36,9; Joe 4,18). Wie sollte es den Kora-
hiter nicht dorthin ziehen! Wahrhaft und fiir immer gliickselig sind, die in
diesem Haus »wohnen, die dort ihr Zuhause haben und fiir immer dort
bleiben; denn das bedeutet das Verb an dieser Stelle, wo es als Gegen-
satz steht zur Wanderschaft, von der die Verse 6-8 sprechen. David war
einer dieser Gliicklichen, wie er im letzten Vers von Psalm 23 bezeugt:
»lch werde wohnen im Haus des HERRN immerdar.« Wer wohnt, ist zur
Ruhe gekommen; zur Ruhe kommen kann aber nur, wer weil3, was der
Altar im Heiligtum (V. 4) bedeutet: Dort wurde der Reine stellvertretend
fiir die Unreinen geopfert (2Kor 5,21); dort tat Gott das, was dem Fleisch
unmoglich war (Rom 8,3). Der Glaube erkennt, dass der Herr alle Werke
fiir ihn getan hat, und darum lésst er ab von allem eigenen Streben, Wol-
len und Wirken und findet Frieden, wie Jesaja geweissagt hat: »HERR,

392 Ps15,1;23,6.
393 PsS58.
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du wirst uns Frieden geben, denn du hast ja alle unsere Werke fiir uns
vollfiihrt« (Jes 26,12).

»Die loben dich immer«: Sie kdnnen nicht anders und wollen nicht
anders, da ihr Gliick groB, vollkommen und ohne Ende ist. Sie haben
immer neue Ursache zu loben, weil sie im Haus Gottes die Heiligkeit
und Gnade, die Weisheit und Macht, kurz: die Herrlichkeit Gottes sehen
(wie David in Ps 27,4). Wer konnte auch nur einen kurzen Blick von Got-
tes Herrlichkeit erhascht haben und wire unberiihrt und bliebe stumm?
Die verherrlichten Heiligen werden zusammen mit den erwéhlten Engeln
Gott loben ohne Unterlass, weil sie ohne Ende und ungetriibt Gottes Voll-
kommenheiten sehen und dabei ihn immer tiefer erkennen und so nicht
aufhoren konnen, ihn anzubeten.

2. Unterwegs mit Gott (V. 6-9)

Wihrend die erste und die dritte Strophe vom Verweilen in Gottes Haus
handeln, handelt diese vom Weg dahin. Die vier Verse sind auffillig an-
geordnet:

a) Stirke (V. 6)

b) Brunnen als Kraftquelle (V. 7)
a’) Kraft (V. 8)

b’) Gebet als Kraftquelle (V. 9)

6 Gliickselig der Mensch, der seine Stirke in dir hat,**
gebahnte Wege**’ im Herzen**!

7 Sie gehen durchs Trinental

und machen es zu Quellen.

Gar mit Segen hiillt’s der Friihregen”’.

Diese zweite Seligpreisung hidngt mit der ersten eng zusammen; denn
wer im Haus Gottes wohnt, kann nur jemand sein, der »seine Stirke«

394 Ps 28,7; Jes 45,24; 2Kor 12,9; Eph 6,10.
395 Ps16,17; Jes 40,3.4.

396 Ps86,11; Jer 31,33.

397 5Mo 11.,4; Jer 5,24; Joel 2,23.
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in Gott hat. Wer sich noch auf eigene Fahigkeiten verldsst, kann nie zur
Ruhe kommen, nie in Gottes Gegenwart wohnen. Wer sich hingegen auf
Gott und seine Stirke verlésst, der kennt diese Ruhe, und daher heil3it er
»Gliickselig«.

»Sie gehen durchs Trinental«: Der Sdnger ist unterwegs zum Ziel,
das Heiligtum ist der Ort der Freude; dort wird gejubelt, hier aber wird
geweint. Der Erloste ist durch die Erlosung in dieser Welt ein Fremd-
ling geworden (1Petr 2,11); er ist, weil er aus Gnade und durch Glauben
gerechtfertigt ist, inmitten der Weltmenschen »wie ein Schlauch im Rauch«
(Ps 119,38). Darum ist ihm die Welt nur noch Weg zum Ziel, nur noch
Schule, in der Gott ihn fiir sein Haus erzieht. Nur wer die Welt so empfin-
det, sucht und findet »seine Stirke in dir«; wer auf beiden Beinen hinkt,
weil er das Beste beider Welten will (1Ko 18,21), wird sie nie finden.

»gebahnte Wege im Herzen«: Wenn unser Herz ungeteilt ist, dringt
Gottes Wort ein und schafft Bahn fiir Gottes unumschrinkte Kraft
(2Chr 16,9); wenn unser Auge einfaltig ist, dringt Gottes Licht ein, und
wir werden voll Licht (Mt 6,22). Ein geteiltes Herz ist eine verriegelte Tiir,
die das Wort nicht hereinlésst; ein schielendes Auge ist eine zugeschlagene
Fensterluke, die kein Licht in die Stube ldsst. Ein geteiltes Herz ist ein
krankes Herz, so gut wie ein treuloser Ehegatte, ein Klavier ohne Tasten,
eine Wabe ohne Honig, eine Lampe ohne Ol (Mt 25,3), Wolken samt Wind
ohne Regen (Spr 25,14; Jud 12; im Gegensatz zu 1Ko 18,45), allesamt
nichtige Dinge, die etwas vortduschen, was sie nicht hergeben.

»Gar mit Segen«, berakét, wird ihr Weg iiberflutet. Uber das
diirre Land sendet Gott den Regen, in eine Welt des Todes féllt Gottes
Leben, inmitten der Finsternis geht dem Aufrichtigen Gottes Licht auf
(Ps 112,4); das Jammertal wird zum »Lobetal« (2Chr 20,26; Luther),
zum »Tal des Segens«, berakah; denn zu den Quellen, die der Pilger sich
aus dem Boden gribt, sendet Gott vom Himmel den »Friihregen«.

8 Sie gehen von Kraft zu Kraft;3%
man erscheint vor Gott*” in Zion.

»Von Kraft zu Kraft« kann auch bedeuten »mit zunehmender Kraft«.
Entsprechend {iibersetzt Louis Segond: »Leur force augmente pendant

398 Hi17,9; Ps 68,29; Jes 40,3; 2Kor 3,18.
399 5Mo 16,16.
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la marche — ihre Kraft wichst wihrend der Reise.« Wer Kraft hat, dem
wird Kraft gegeben, wie der Herr Jesus gelehrt hat: »Wer da hat, dem
wird gegeben werden« (Mt 13,12). Und Johannes schreibt, dass die Glau-
bigen aus der Fiille des Sohnes Gottes »Gnade um Gnade« empfangen
(Joh 1,16): Wer Gnade hat, bekommt um diese Gnade weitere Gnade,
Tag fiir Tag, bis er am Ziel seiner Reise ist, bis er »erscheint vor Gott
in Zion« (so wie Gott im Gesetz verordnet hatte: SMo 16,16). Fiir den
damaligen Pilger war es das irdische (Ps 122,2.3; 125,1), fiir den neu-
testamentlichen Glaubigen ist es das himmlische Zion (Hebr 12,22).

9 HERR, Gott der Heerscharen, hore mein Gebet;*"®
vernimm es, Gott Jakobs*’!!
(Sela.)

»Hore mein Gebet«: Glaubige sind Fremdlinge in dieser Welt und leben
von anderen Kraftquellen, als diese Welt kennt. Sie leben aus Gott, sie
sind Beter. Sie beten, weil sie ohnméchtig, ihr Gott aber allmédchtig ist,
weil sie blind, bei ihm aber das Licht ist, weil sie Bettler*> sind und
nichts haben, er aber alles besitzt.

Das Gebet richtet sich an den HERRN. Er ist der Ewige, der vor
allem war und deshalb Urheber von allem ist. Er ist der »Gott der
Heerscharen«: Alle Engel und alle Heiligen sind sein und stehen unter
seinem Befehl. Und er ist der »Gott Jakobs«, der Gott von Unwiirdigen
und Siindern; der Gott der Gnadenwahl (Rom 9,10-13); der Gott, der
die Seinen bewabhrt, erzieht, fithrt und ans Ziel bringt (1Mo 28,15). Der
Titel findet sich zum ersten Mal bei der Berufung Moses (2Mo 3,6),
zehnmal in den Psalmen (sieche Ps 20,2). Die Séhne Korahs hatten
durch ihre personliche Geschichte ein besonders inniges Empfinden
dafiir, dass sie Gottes Gnade alles verdankten. Sie hdtten mit ihrem
Vater umkommen und in den Scheol fahren miissen (4Mo 16,25-30),
aber Gott lieB sie am Leben (4Mo 26,10.11). Der Glaube ndhrt sich
objektiv aus Gott selbst, subjektiv aus dem, was wir an Gott erkennen.
Sehen wir ihn als all das, was die S6hne Korahs hier sehen: als den
HERRN, den Gott der Heerscharen und den Gott Jakobs; dann haben
400 Ps4.2;39,13; 54.4; 102,2; 143,1.

401 2Mo 3,6; Ps 20,2; 46,8; 94,7.

402  Das macht sie nach den Worten des Herrn zu Gliickseligen, denn: »Gliickselig sind die Bettler«
(Mt 5,3), wie das Griechische wortlich lautet.
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wir im Glauben zu bitten: »Hore mein Gebet!« Und wenn wir Glauben
haben, bekommen wir, worum wir beten (Mt 21,20).

3. Volles Geniige in Gott (V. 10-13)

Der Sénger bittet Gott eindringlich, sein Angesicht segnend seinem
Gesalbten zuzuwenden (V. 10); denn wenn dieser gesegnet ist, sind
auch die Tempeldiener gesegnet. Was er unter Segen versteht, sagt er im
néchsten Vers, und den begehrt er mehr als alles (V. 11); darauf nennt
er den Grund seiner Zuversicht (V. 12), um sein Lied mit einer dritten
Seligpreisung zu beenden.

10 Gott, unser Schild*®, schau her!
Sieh an das Antlitz deines Gesalbten!***

»Gott, unser Schild«: So betet, wer den Gott Jakobs kennt und wer sich
selbst kennt. Wir sind hilflos, kraftlos und darum vor allen Feinden und
Stinden schutzlos; aber in Gott, dem Heiland der Stinder (1Tim 1,15),
finden wir vollkommenen Schutz (1Mo 15,1; Ps 91,1).

Die zweite Zeile ldsst uns indes verstehen, dass der Beter an den
Konig, den Gesalbten Gottes, denkt. Dieser ist dem Volk Gottes zum
Schirm gegeben (Kla 4,20), weshalb sich in den Psalmen immer wie-
der Gebete fiir den Gesalbten finden (sieche 20,10; 21,2; 61,7; 63,12),
denn dessen Sieg ist des Volkes Sieg. Diese Bitte konnte als Indiz gedeu-
tet werden, dass die Korahiter mitsamt ihrem Konig von Jerusalem fern
sind, vielleicht auf einem Feldzug, und sie nun beten, dass Gott seinem
Gesalbten Sieg geben mochte (siehe Ps 20), damit er bald nach Jerusalem
zuriickkehren kénne, und sie mit ihm.

Letztlich ist aber »das Antlitz deines Gesalbten« das Angesicht des
Messias, des Christus Gottes. Gott hat sein Werk angenommen, ihn zu
sich erhoht (Ps 110,1), ihn zum Mittler zwischen Gott und seinem Volk
gemacht (1Tim 2,5). Deshalb beten Christen nicht fiir den gesalbten
Konig, sondern zu dem gesalbten Konig, zum Christus. Daran erkennt
man sie geradezu (1Kor 1,1.2)

403 Ps 33,20; 89,19.
404 Ps 89,39; 132,10.
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11 Ein Tag in deinen Vorhofen ist besser*® als tausend;
lieber an der Schwelle*® stehen im Haus meines Gottes
als wohnen in den Hiitten der Gottlosen.

»besser«: Ein Heiliger ist jemand, der das Vorziiglichere unterscheiden
(Phil 1,10), der das Kostbare vom Gemeinen aussondern kann (Jer 15,19).
Die Korahiter wissen, wie ihr Gott die Gewichte setzt. Ein einziger Tag
in Gottes Nihe ist besser als sonst tausend.

Hier schldgt die gleiche Einsicht durch, die den Sénger des
120. Psalms zum Aufbruch nach Zion bewegte: »Wehe mir, dass ich
wohne bei den Zelten Kedars!« (Ps 120,5). Der merkte, dass er viel zu
lange bei den Gottlosen gewohnt hatte.

Der Psalmist will von den Glitern der Gottlosen nichts haben; er will
»lieber an der Schwelle stehen« im Haus Gottes »als wohnen in den
Zelten der Gottlosen«, licber im Eingang des Heiligtums stehen und
Gottes Herrlichkeit betrachten als alle zeitlichen Geniisse der Gottlosen
genieBen. In Hesekiel 46,2 vernehmen wir, dass die Priester Gottes auch
auf der Schwelle Gott anbeten konnen.

12 Denn Sonne und Schild ist Gott, der HERR;
Gnade und Herrlichkeit gibt der HERR,
kein Gutes*”’ versagt er denen, die vollkommen wandeln*®,

»Sonne und Schild« wird der HERR jedem, der ihm vertraut (vgl. V. 10).
Es ist dies die einzige Stelle in der Bibel, in der der HERR »Sonne«
genannt wird; aber wir wissen von einer Weissagung, in welcher der
Messias »die Sonne der Gerechtigkeit« heilit (Mal 3,20 [4,2]). Der Mes-
sias aber ist selbst der HERR. Die Sonne ist der Lichttrdger am Him-
mel; die Lampe ist das Lamm (Offb 21,23). Wem er zum Licht wird, dem
wird er auch zum Schild; ja, sein Licht is¢ unser Schild, in das keine Fins-
ternis dringen und das kein Boses tiberwinden kann (Joh 1,5). Der hier
erwéhnte Schild ist der magén (wie in Ps 3,4; 18,3; 28,7 etc.), der runde
Schild, den der Krieger in der Hand fiihrt,*”® um jeglichen Hieb und alle
405 Ps37,16; 63.4; 118,8; 119,172; Spr 8,19.

406 2K06 12,9; Hes 46,2.

407 Ps 85,13,

408 1Mo 17,1; Ps 15,2; 119,1; Lk 1,6.

409  Im Gegensatz zum tsinnah (Ps 5,13; 91,4), dem mannshohen Standschild, den der Krieger vor sich
auf den Boden stellte.
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Geschosse abzufangen, woher sie auch kommen mégen. So schiitzt der
Herr die Seinen von allen Seiten (Ps 91,4-6; 139,5).

»Gnade ... gibt der HERR«: Die Gnade ist von Gott gegeben; sie
kommt von ihm und sie wird uns aus seinem freien Antrieb zuteil. Wem
sie zuteilwird, dem gibt er noch mehr; wenn jemand schon Gnade emp-
fangen hat, dann wird ihm um dieser Gnade (nicht um seiner Treue) wil-
len Gnade gegeben (Joh 1,16); denn Gott hat gesagt: »Wem ich gnddig
bin, dem bin ich gnddig« (2Mo 33,19; Rém 9,15).

»Gnade und Herrlichkeit«: Die Gnade steht am Anfang, die Herr-
lichkeit ist das Ziel. Die Gnade hat mit Gott begonnen; die Herrlichkeit
ist von Gott bereitet. Wer Gnade empfangen hat, den hat Gott auch fiir
Herrlichkeit zuvorbestimmt, ja, wir konnen mit Paulus sagen: Wen Gott
in seiner Gnade zuvorerkannt hat, den hat er auch berufen, und wen er
berufen hat, den hat er auch gerechtfertigt, und wen er gerechtfertigt hat,
den hat er auch verherrlicht (Rom 8,28-30). Der Apostel konnte gut Grie-
chisch, und er wusste, warum er bei der Verherrlichung die Vergangen-
heit wihlte und nicht die Zukunft: Gnade und Herrlichkeit ist ein Paar,
das nicht geschieden werden kann. Anfang und Ende unserer Errettung
sind in der gleichen Hand.

Der Gott, der Gnade und Herrlichkeit gibt, wird gewiss auch »kein
Gutes vorenthalten«: Er wird dem Beter seine Sehnsucht nach Gottes
Haus stillen. Er, der seinen eigenen Sohn nicht verschonte, um uns Gnade
und Leben schenken zu kénnen, wie sollte er uns mit ihm nicht auch alles
schenken (Rom 8,32)? Er wird uns alles an geistlichen Giitern geben
(Eph 1,4), denn diese sind die hochsten; und er wird uns auch an zeit-
lichen Giitern geben alles, was wir brauchen, nicht alles, was wir wiin-
schen. Denn das wire fiir uns kein Gutes mehr. Abraham erfuhr, wie Gott
selbst ihm zum Schild und zum {iibergroen Lohn wurde (1Mo 15,1),
nachdem er auf jeglichen Lohn von einem gottlosen Konig verzichtet
hatte (1Mo 14,21-23).

»denen, die vollkommen wandeln«: Das bedeutet nicht siindlos oder
fehlerfrei, sondern rein im Vorsatz, rein im Herzen, obwohl man immer
wieder straucheln mag (Spr 24,16; Jak 3,2). Wir werden hier wieder
an Abraham erinnert, dem Gott befahl: »Wandle vor mir und sei voll-
kommen« (1Mo 17,1).

Wir wollen ob aller Gnade Gottes nie vergessen, dass Gnade nicht
bedeutet, dass wir fortan leben konnen, wie wir wollen (siehe Jud 4),
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sondern dass die Gnade uns beféhigt, so zu leben, wie wir sollen: »Denn
die Gnade Gottes ist erschienen, heilbringend fiir alle Menschen, und
erzieht uns, damit wir, die Gottlosigkeit und die weltlichen Liiste ver-
leugnend, besonnen und gerecht und gottselig leben in dem jetzigen Zeit-
lauf« (Tit 2,11-12).

13 HERR der Heerscharen!
Gliickselig der Mensch, der auf dich vertraut!*'°

Zum vierten Mal verwendet der Sdnger den Titel »Herr der Heer-
scharen« (V. 1.4.9.13).

»Gliickselig ... der auf dich vertraut«: Das ist nach Vers 5 und 6
die dritte Seligpreisung. Die erste nannte den Ort aller Gliickseligkeit:
das Haus Gottes; die zweite das Herz der Gliickseligen: Es ist einfdltig
und sucht und findet darum alle Stirke in Gott. Diese dritte Seligpreisung
nennt das Mittel zur Gliickseligkeit: Es ist der Glaube oder das Vertrauen.

Auf den HERRN zu vertrauen enthilt alles, was in diesem Psalm
gesagt worden ist. Wer ihm vertraut, findet den Weg in sein Haus und
bleibt in ihm; wer ithm vertraut, hat in seinem Herzen gebahnte Wege;
wer ihm vertraut, ist ein Fremdling in dieser Welt; wer ihm vertraut wird
finden, dass Gott Sonne und Schild ist und dem nichts vorenthilt, der
alles auf ihn gesetzt hat und alles von ihm erwartet.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 84

»Der 84. Psalm ist ein Trostpsalm, der preist Gottes Wort herrlich iiber
alle Dinge und zeigt uns, dass wir gern alles Guten, Ehre, Gewalt, Freude
und Lust mangeln sollen, damit wir Gottes Wort behalten; und sollten wir
gleich die Tiir hiiten, das ist: die Geringsten sein im Tempel, noch immer
wire es besser, denn in aller Gottlosen Schlossern sitzen; und ein Tag
hier ist besser denn tausend frohliche Tage in der Welt. Denn Gottes Wort
gibt Sieg, Segen, Gnade, Ehre und alles Gute. Selig, die es glauben und
also sich halten« (Luther, Summarien).

410  Ps 2,12;34.,9; 146,5; Jes 30,18; Jer 17,7.
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»Der Psalmist klagt, es sei ihm nichts schmerzlicher, als wenn ihm der
Zutritt zur Stiftshiitte versagt ist und er von der Versammlung der From-
men, wo Gott angerufen wird, fernbleiben muss. Das Verlangen der
Frommen, mit Beharrlichkeit Gott zu suchen und zu ihm durchzudrin-
gen, konne denn auch durch nichts aufgehalten werden. Indem er end-
lich die Bitte ausspricht, seine vorigen Rechte wieder ausiiben zu diir-
fen, bezeugt er nochmals, es sei ihm lieber, einen Tag in der Hiitte Gottes
zuzubringen, als lange unter den Ungliubigen zu leben« (Calvin).

»Er (dieser Psalm) ist ganz und gar inniger und sinniger Ausdruck der
Liebe zu Jahwes Heiligtum, welche dorthin aus der Ferne sich sehnt, und
alle, die dort ihre wahre Heimat haben, selig preist. Das Gebet gestaltet
sich zur Fiirbitte fiir Gottes Gesalbten, denn der Dichter ist im Gefolge
Davids, des Vertriebenen. Er betet ... fiir ihn, denn Jahwe der Heere, den
himmlischen Koénig, liebend, liebt er auch dessen unverbriichlich Er-
korenen, und wie sollte er nicht, da mit thm eine neue Zeit fir das ver-
wahrloste Heiligtum angebrochen war und die schonen Gottesdienste des
Herrn einen neuen, so liedreichen Aufschwung genommen hatten. Mit
ihm teilt er Freud und Leid. Mit seiner Zukunft bindet er unaufhérlich die
eigene zusammen« (Delitzsch).

»Dieser Psalm, der in so einzigartig inniger Weise die Sehnsucht nach
Gott in seinem Heiligtum ausspricht, erinnert an den Psalm 42/43, der
gleichfalls ein Korachitenpsalm ist. Aber wihrend jener sein ungestilltes
Heimweh nach Gottes Ndhe ausdriickt, kann der 84. Psalm den Reichtum
der Heimkehr zu Gott bezeugen. Deshalb hat er unter den Bibellesern
viele dankbare Freunde gefunden« (Brandenburg).

»Dies ist ein Pilgerpsalm. Er gliedert sich in drei Strophen, die durch
zwei Selah markiert sind. Die erste beschreibt die Hoffnung des Pil-
gers (V. 2-5); die zweite die Erfahrung des Pilgers (V. 6-9); die dritte
das Gebet des Pilgers (V. 10-13) ... Die Lektionen dieses Psalm fiir den
Pilger der Hoffnung sind zuerst, dass das Herz auf das, was droben ist,
gerichtet bleiben muss; zweitens, dass der Glaube in diirrem Land Brun-
nen graben und lebendiges Wasser finden kann; und schlieBlich, dass die
Pilgerschaft den Pilger immer stirker macht, statt ihn auszuzehren, wenn
diese Bedingungen erfiillt sind« (G. Campbell Morgan).
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V. 2 — »Wie lieblichs, das ist die Sprache der Liebeslyrik. Psalm 42,3
und 43,4 geben uns einen Eindruck von der Wonne, welche der Diener
im Haus Gottes findet, eine Freude, die dem Halbherzigen (siche Am
8,5) ginzlich fremd war. Die christliche Entsprechung ist die Liebe zu
den Geschwistern, die als Einzelne und als Gemeinschaft Gottes Haus
sind (1Kor 3,16; 6,19)« (Kidner).

»So wie Gott herrlich ist inmitten seiner Heerscharen, die alle bereit ste-
hen wie die Krieger, um auf seinen Befehl in die Schlacht zu ziehen, so
ist er Uiberaus herrlich im Lager der Ecclesia militans*!!; denn hier sind
seine Autoritét, Gerechtigkeit, Barmherzigkeit, Weisheit und Macht am
allermeisten offenbar, um das Reich der Siinde und Satans zu stiirzen;
darum sagt er: >Wie lieblich sind deine Wohnungen, HERR der Heer-
scharen!< Diese Schonheit der Gemeinden und Wohnungen Gottes wird
von einer blinden Welt nicht gesehen, sondern nur von denen, die durch
himmlisches Licht erleuchtet sind« (Dickson).

V. 7 — »Jene Kraft und Stiarke und Hilfe, die Christus oder Glaube an
Christus ist, ist eine Quelle aller {ibrigen Tugenden, die daraus folgen.
Denn der Glaube, der durch Gottes Gnade den Gottlosen geschenkt wird
und durch den sie gerechtfertigt werden, ist Wesen, Grundlage, Quelle,
Ursprung, Erstling aller geistlichen Gnaden, Gaben, Tugenden, Ver-
dienste und Werke. »Denn einen anderen Grund kann niemand legen<
(1Kor 3,11). Sie gehen durchs Tranental hindurch, das sind die rechten
Fremdlinge, Géste und Wanderer, fiir die die Welt keine Heimat, son-
dern Wiiste, Agypten, Gefangenschaft, Weg, Ubergang und Gasthaus ist«
(Luther).

»Beherzte und entschlossene Verehrer Gottes lassen sich von keinem
Hindernis abhalten, zum Hause Gottes zu eilen. Was der Psalmist vor-
hin schon gesagt hat, wird in diesen Worten bekraftigt, nimlich dass es
nichts Wiinschenswerteres gebe, als sich tdglich im Dienste Gottes zu
iiben; wie denn keine Schwierigkeiten noch Hindernisse den Eifer der
Frommen ldhmen konnen und sie durch diirre Wiisten freudig zuhauf
kommen, um ihre heiligen Zusammenkiinfte zu feiern« (Calvin).

411  Die fiir das Evangelium kéimpfende Kirche.
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V. 8 — »Je nidher das Ziel, desto stirker das Ziehen, sodass die Pilger,
weit davon entfernt aufzugeben, noch freudiger vorwérts streben als zu
Beginn der Reise ... Man vergleiche den Ausdruck »von Kraft zu Kraft«
mit der neutestamentlichen Wendung »von Herrlichkeit zu Herrlichkeit
(2Kor 3,18), die wie hier ebenfalls damit zusammenhéngt, dass der Glau-
bige seine ganze Aufmerksamkeit darauf richtet, Gott zu erkennen und
Gott zu sehen« (Kidner).

V. 10-13 — »Der Pilger schiittet sein Verlangen in einem Gebet aus,
und dieses ist voller Lob und Zuversicht. Thn verlangt danach, Gott zu
sehen, was unendlich mehr ist als alles, was die Welt zu bieten hat, selbst
wenn es nur ein Blick von Ferne, von der Schwelle des Hauses ist«
(G. Campbell Morgan).

V. 11 — »Hier horen wir wieder die personliche Stimme des Psalmisten
mit einer Deklaration, die uns an den Ausspruch des Paulus erinnert, er
habe alles als Verlust erachtet (Phil 3,8), oder des Asaph, der fragte: » Wen
habe ich im Himmel aufer dir? (Ps 73,25)« (Kidner).

V. 12 — »mGott ist Sonne und Schild«: Wir sind hier in der Finsternis,
aber Gott, wenn er unser Gott ist, wird uns zur Sonne, die Licht und
Leben spendet, uns fiihrt und leitet. Wir sind hier inmitten von Gefahren,
aber er wird uns zum Schild, die uns schiitzt vor den feurigen Pfeilen, die
uns dick um die Ohren fliegen« (Henry).

Diesen ganzen Vers hat J.S. Bach zum Einfiihrungschor in der Kantate
»Gott, der Herr, ist Sonn und Schild« verarbeitet (BWYV 79).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 84

V. 7 — »Tal des Weinens«: ‘€émzeq habbika>, wobei man statt »Wei-
nen« auch »Bakabdume« iibersetzen konnte wie in 2Sam 5,23.24;
1Chr 14,14.15. Es stimmt zwar, dass Weinen streng genommen bakah
und nicht bak#> zu schreiben ist, aber auslautendes h wird hédufig genug
durch ? ersetzt, sodass die Orthografie gar nichts beweist. »Tal des Wei-
nens« passt natiirlich sehr viel besser zur ganzen Stimmung und Lage des
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Séngers als das im vorliegenden Zusammenhang wenig aussagende »Tal
der Bakabdume«. Luther hat »Jammertal« iibersetzt, das aus der Bibel-
sprache in die deutsche Volkssprache iibergegangen ist.

V. 8 — »vor Gott«: 2l >2lohim, wobei man, indem man anders vokali-
siert, das >zl auch als *€l, »Gott«, lesen konnte und dann »Gott der Got-
ter« ibersetzen miisste. Luther hat es so aufgefasst und iibersetzt um-
schreibend »der rechte Gott«.

V. 11 — »an der Schwelle stehen«: hitsophéph, cin Hitpolel von spp,
einem Verb, das nur hier belegt ist. Das entsprechende Hauptwort saph,
»Schwelle« (Ri 19,27; 1Ko 14,17), steht jeweils, wo von den »Hiitern
der Schwelle« des Tempels gesprochen wird (2K6 12,9 [10]; 22,4).

Psalm 85
Gerechtigkeit und Friede haben sich gekiisst

Dieser Psalm beginnt als ein Gebet in der Bedréngnis und endet mit einem
Ausblick auf Gottes Heil und Frieden; er handelt vom wundersamen Ver-
hiltnis von Gnade und Gerechtigkeit: Gerechtigkeit erklért den géttlichen
Zorn, und dieser wiederum schldgt sich in der Gefangenschaft des Vol-
kes nieder. Die Gnade ist der Quell, aus dem alles Heil fliel3t, die aber die
Gerechtigkeit nie aufhebt. Der Psalm fiihrt in folgenden drei Abschnitten
vom Gebet um Gottes Eingreifen zur Gewissheit des Heils:

1. »Wende die Gefangenschaft Jakobs!« (V. 2-4)
2. »Belebe dein Volk, damit es sich in dir freue!« (V. 5-8)
3. »Gerechtigkeit und Friede haben sich gekiisst« (V. 9-14)

Die S6hne Korahs beten zuerst, dass Gott die Gefangenschaft Israels wen-
den und ihm seine Stinden vergeben und seinen Zorn von ihm abwenden
wolle (V. 2-4). In seiner Gerechtigkeit ziirnt Gott seinem Volk, wihrend
der Psalmist auf seine Giite hofft und um Erbarmen betet (V. 5-8). Gott
wird in seiner Weisheit so handeln, dass ein schuldiges Volk gerecht und
dass von einer siindigen Erde Wahrheit sprossen wird, und zwar wird er
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das tun, ohne seine Gerechtigkeit zu verleugnen (V. 9-14). Das gehort zu
den grofften Wundern seiner Weisheit.

Die meisten Ausleger datieren den Psalm auf die Zeit nach dem ba-
bylonischen Exil, weil der Vers 2 von der Gefangenschaft Jakobs spricht,
die der HERR gewendet hat.*? Clarke hingegen meint: »Der Psalm
scheint gewisse Hinweise auf die Zeit und Worte Hiskias zu enthalten
(2Chr 29,9.10; 30,8.9.27), und es bestehen Verbindungen zum Psalm 80.
Gottes Volk ist noch immer im Land, doch zeigen die Verse 5-8 wie es
unter Gottes Heimsuchung im Zorn leidet, im Glauben aber die Wende
zum Heil und Segen vorwegnimmt.«

Der Psalm selbst gibt keine sicheren Hinweise auf einen historischen
Anlass. »Er scheint jedem Fall angemessen, in welchem die Erfiillung
der Verheifsung (3Mo 26,3-13) hingehalten oder vorenthalten wurde«
(Alexander).

1 Dem Vorsinger. Von den Sohnen Korahs, ein Psalm.

Zu den Sohnen Korahs siehe Einleitung zu Band I (Psalmen 1-41).

1. »Wende die Gefangenschaft Jakobs!« (V. 2-4)

2 HERR, sei gnidig deinem Land,
wende Jakobs Gefangenschaft!*'

»HERR, sei gnidig«: So betet, wer von seiner Siinde weill und von sich
selbst nichts mehr erwartet, der wie der Zdllner im Tempel den Blick
kaum zum Himmel erheben mag, sondern nur noch den Seufzer aus-
stoBBen kann: »Herr, sei mir Siinder gnddig!« (Lk 18,13). Hier aber betet
einer nicht nur fiir sich, sondern fiir »dein Land«, fiir Gottes Volk, das
im Land lebt, das Gott den Vitern zugeschworen und in seiner Treue zur
bestimmten Zeit auch gegeben hatte. Der Beter ist sich zwar der Siinde
seines Volkes bewusst, und doch hat er auch Glauben und tut deshalb,

412 Franz Delitzsch erlaubt sich fiir diesen Psalm die Bezeichnung »deuterojesajanischer Psalm«, was
einmal mehr sein wiirdeloses Hofieren der Bibelkritik belegt.
413 1Ko 8,34; Ps 14,7; 60,3; 126,1; Joel 4,1.
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was der Glaube immer tut: Er setzt sein Ergehen, seine Umsténde, seine
Not zu Gott in Beziehung. Wie sollte Gott sein eigenes Land vergessen?
Hatte Mose nicht im Auftrag Gottes gelehrt und von ihm gesagt, es sei
»ein Land, auf' welches der HERR, dein Gott, achthat: Bestdndig sind die
Augen des HERRN, deines Gottes, darauf gerichtet, vom Anfang des Jah-
res bis zum Ende des Jahres« (SMo 11,12).

Nun aber lag es schon lange darnieder. Warum ldsst Gott es so lange
schmachten, warum wendet er nicht »Jakobs Gefangenschaft«? Ist denn
Jakob nicht der erwéhlte Gottes, den Gott geliebt hat, wahrend er Esau
sich selbst liberlassen hat (vgl. Mal 1,2.3)? Aber Jakob ist gefangen, und
es dauert wohl deshalb so lange, weil es dem Volk schwerfillt, sich ein-
zugestehen, dass es gefangen ist (siche Joh 8,33). Wie sehr straubt sich
der Mensch gegen die Einsicht, dass er kein Freier, sondern ein Knecht
ist (siche R6m 6,17). Aber er muss es erkennen, und dann wird er beten
lernen wie Korah: »Wende meine Gefangenschaft!«

3 Vergib die Schuld deines Volkes,
decke all ihre Siinde zu!*"
(Sela.)

»Vergib die Schuld«: Die Bitte um Vergebung ist gleichzeitig das Ein-
gestdndnis der Schuld, und damit ist die Ursache fiir das Gefdngnis
Jakobs genannt. Aber der Beter setzt seine Bitte wie im vorhergehenden
Vers zu Gott in Beziehung: Es handelt sich um die Schuld »deines Vol-
kes«, des Volkes, mit dem sich Gottes Name und seine Ehre verbunden
hat, dem er VerheiBungen gegeben und dem er verheilen hat, dass er,
wenn es seine Schulden bekennt, gnddig sein werde (5Mo 30,1-3;
2Chr 7,14). Und wie sollte Gott sein Wort brechen kdnnen?

»Decke all ihre Siinde zu«: So fleht, wem die Augen dartiber auf-
gegangen sind, dass die Siinde unter Gottes Auge ist. Das erst weckt
die Bitte, dass Gott dieses Bose, das unter seinen Augen aufgedeckt ist,
zudecken wolle. Dass iibrigens »zudecken« nicht weniger ist als »ver-
geben«, wie viel zu hiufig behauptet wird, belegt Psalm 32,1: Zudecken
ist identisch mit vergeben. Darum kann Paulus ebendiese Stelle zitie-

414 Ps32,1.
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ren, wo er an Abraham und David die Lehre von der durch Glauben zu-
gerechneten Gerechtigkeit demonstriert (R6m 4,6-8).

Aber es bleiben Fragen: Warum muss das Volk so lange im Fins-
tern wandeln, bevor es seine Ungerechtigkeit erkennt und bekennt? Es
sind Fragen, die den Heiligen manchmal plagen, wie Jesaja, der fragte:
»Warum, HERR, ldsst du uns von deinen Wegen abirren, verhdrtest unser
Herz, dass wir dich nicht fiirchten? Kehre zuriick um deiner Knechte wil-
len, der Stimme deines Erbteils!« (Jes 63,17). Er findet keine Antwort,
aber ihm geniigt das Wissen, dass Gott sein Gott ist und sich selbst nicht
verleugnen kann und dass er der allein weise Gott ist, der weil3, was er tut
und auf welchem Weg er sein Volk fiihren muss, damit es am Ende doch
gesegnet wird.

4 Sammle all deinen Grimm,
kehre dich von der Glut deines Zornes!

Der Beter versteht, dass die Not, die {iber das Volk gekommen ist, Aus-
druck von Gottes Zorn ist. Erstaunlicherweise ist Gottes Volk fast immer
blind dafiir und redet sich hundert verschiedene Ursachen ein, warum es
ihm so schlecht geht; denn es will nicht wahrhaben, dass Gottes Zorn es
heimgesucht hat.

»Sammle deinen Grimm«: Gottes Grimm ist in alle Richtungen
gegen das Volk ausgegangen; nun beten die Korahiter, Gott wolle ihn
gleichsam einsammeln, wieder von den Straflen und Hausern, Feldern
und Stéllen in seinen Busen zuriickziehen.

»kehre dich von der Glut deines Zornes«: So betet, wer die Hitze
des Zornes spiirt und der vor Gottes Zorn bebt, weil ihm Gottes Zorn
mehr geworden ist als bloB ein theologisches Wissen. Dreimal kommt im
Psalter der Ausdruck »Glut deines Zornes« vor (noch in Ps 69,25 und
78,49). Gottes Zorn wird dann entfacht, wenn er in seiner Heiligkeit mit
Stinde und Siindern zu tun hat. Gottes ewiger Zorn iiber den Gottlosen
kann nicht anders gestillt werden als durch »ewige Gluten« (Jes 33,14),
d.h. durch den See, der ewig (Mt 25,41) mit Feuer und Schwefel brennt
(Offb 21,8), in dem die im Unglauben Verstorbenen ewig gepeinigt wer-
den (Mt 25,46).
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2. »Belebe dein Volk, damit es ich in dich freue!« (V. 5-8)

5 Wende dich zu uns, Gott unseres Heils,
brich deinen Unwillen auf uns!

»Wende dich zu uns!«: Hier wird das gleiche Verb verwendet wie in
der Bitte »kehre dich von der Glut deines Zornes« (V. 4). Wenn Gott sei-
nen Zorn wendet und sich und seine Gnade dem Volk zuwendet, ist es
gerettet. Dann fehlt ihm nichts mehr; wenn Gott sich von ihm abwendet,
ist es verloren. Wer Gott kennt und Gott flirchtet, erbetet deshalb nichts
inbriinstiger als Gottes gnadige Zuwendung. Dem Gottesfilirchtigen ist
der »Unwille« seines Gottes unertréiglich, weil er Gott liebt.

6 Willst du uns ewig ziirnen,*
ziehen deinen Zorn
auf Geschlecht um Geschlecht?

»Willst du uns ewig ziirnen?«: David konnte sagen: »Denn ein Augen-
blick ist in seinem Zorn, ein Leben in seiner Gunst; am Abend kehrt Wei-
nen ein, und am Morgen ist Jubel da« (Ps 30,6), und in diesem Wissen
wurde ihm das Ziirnen Gottes ertraglich. Und Jesaja vernahm aus Got-
tes Mund die Worte: »Im Zorneserguss habe ich einen Augenblick mein
Angesicht vor dir verborgen, aber mit ewiger Giite werde ich mich deiner
erbarmen, spricht Jehova, dein Erléser« (Jes 54,8), und das linderte sei-
nen Schmerz tiber sein siindiges Volk. Der Gedanke, dass Gott ewig zir-
nen sollte, quélt den Heiligen, sodass er nicht aufhort zu flehen, dass er
seinem Zorn ein Ende machen wolle.

»Wills du ewig ... ziehen deinen Zorn«: Solange Gottes Zorn iiber
uns ist, sind wir verloren. Zieht er ihn in die Lange, vergehen wir, ebenso
wie wir leben, wenn er seine Gilite ewig zieht, d.h. ins Grenzenlose
erstreckt, wie Jeremia aus Gottes Mund vernahm (Jer 31,3 verwendet das
gleiche Verb wie der vorliegende Vers).

415 Ps80,5.
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7 Willst du uns nicht wieder beleben*'®,
dass dein Volk sich freue an dir?

»Willst du uns nicht wieder beleben«: Hier beten die S6hne Korahs um
das, was wir »Erweckung« nennen, was man in anderen Sprachen »Wie-
derbelebung« (so im Englischen) oder » Wiedererweckung« nennt (so im
Italienischen und Franzoésischen). Die Worte dieses Psalms haben das
Volk Gottes im Lauf der Kirchengeschichte immer wieder bewegt, um
Gottes gnéddiges Eingreifen zu beten, und immer wieder hat der Himmel
Zeiten der Belebung gesandt. Das Volk Gottes hatte einst Leben aus Gott
empfangen, aber das Volk liegt darnieder; darum muss es wieder belebt
werden, wie bei einem Ertrunkenen, der nicht mehr atmet, aber in dem
das Leben noch ist, den man beatmen muss, damit er wieder anfiangt zu
atmen. Das Volk ist geistlich eingeschlafen, es liegt unter den Toten und
muss wieder erweckt werden: » Wache auf, der du schldfst, und stehe auf
aus den Toten, und der Christus wird dir leuchten!« (Eph 5,14).

»dass dein Volk sich freue an dir«: Ein Volk, das geistlich lebt, freut
sich an Gott. Diese Freude ist seine Stirke (Neh 8,10). Ein Volk, das geist-
lich fast tot ist, freut sich an tausend anderen Dingen mehr als an Gott.

8 Zeig uns, HERR, deine Giite,
und gib uns dein Heil!

»Deine Giite«: Gibt es eine Wende, dann ist es nichts als »Giite« Got-
tes. Sie ist nicht verdient; Gott schuldet es seinem Volk nicht, dass er
sich ihm zuwendet und es bekehrt und sammelt, denn es hat durch seinen
Ungehorsam, Unglauben und Aberglauben tausendfach seinen Zorn ver-
dient, mehr als die Heiden, die Gott nicht kennen.

»Gib uns dein Heil«: Gibt es Heil, dann nur, wenn Gott es gibt;
denn es ist »dein Heil«, oder wie David sagt: »Die Errettung ist des
HERRN« (Ps 3,9; sieche auch Jona 2,10). Gott wirkt das Heil; es ist sein
Werk (Eph 2,10); und Gott gibt es, denn es ist in seiner Hand. Es ist seine
Sache, es zu gewéhren und es durchzusetzen gegen Siinde und Unheil.
Das lasst die Gottesfiirchtigen aber nicht passiv warten, sondern wie die
Korahiter zu Gott rufen, dass er sein Heil geben wolle.

416 Ps80,19; 119,25; Hab 3,2.
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3. Gerechtigkeit und Friede haben sich gekiisst (V. 9-14)

Die Wende von Kummer iiber die Not zur Gewissheit des Heils kommt
dort, wo der Beter hort, was Gott zu seinem Volk redet. Darum nimmt
sich der Sanger vor, genau das zu tun (V. 9a), und er ist sich gewiss, dass
Gott Frieden reden werde (V. 9b). Wie dieser Friede kommen und was er
wirken wird, ist Inhalt der nachstehenden Verse.

9 Ich will horen*’, was Gott*'®, der HERR redet,
denn er redet Frieden zu seinem Volk und seinen Getreuen,
— dass sie nicht zur Torheit*"’ zuriickkehren!**

»Ich will horen«: Das ist das Erste und Wichtigste, das wir tun miissen,
wenn wir Belebung und Wiederherstellung erfahren wollen. Wir miis-
sen horen, was Gott sagt, denn der Glaube und alles aus ihm folgende
Heil kommt vom Horen des Wortes Gottes (Rom 10,17). Tote kommen
zum Leben (siehe V. 7), wenn sie die Stimme des Sohnes Gottes horen
(Joh 5,25). Wir horen Gottes Stimme aber nur in seinem geschriebenen
Wort. Dieses miissen wir also lesen und iiber dasselbe sinnen; dann diir-
fen wir damit rechnen, dass Gottes Wort uns belebt (siche Ps 119,25).

»denn er redet Frieden«: Gottes Reden wirkt Glauben (R6m 10,17),
und Glauben gibt Frieden mit Gott (R6m 5,1), und Vertrauen gibt Frieden
in der Seele (Phil 4,7). Gott redet »zu seinem Volk«, denn er bleibt sei-
nem Bund treu. Und er redet zu »seinen Getreuen«, denn diese bleiben
dem Bund ebenfalls treu.

10 Ja, nahe*! ist sein Heil denen, die ihn fiirchten*??,
damit Herrlichkeit wohne in unserem Land.

Von den Sohnen Korahs gesprochen, kann die Herrlichkeit, die im Land
wohnt, sich zunédchst auf nichts anderes bezichen als auf die Gegenwart
Gottes unter seinem Volk, wie sie erstmals in 2. Mose 40,34 beschrie-
ben wird: »Und die Wolke bedeckte das Zelt der Zusammenkunft, und die

417  1Sam 3,10; Ps 81,14.

418 2@l

419 Ps 14,1;49,14.

420 Spr26,11; 2Petr 2,22.

421 Ps75,2;Jes 51,5.

422 Ps25,14;31,20; 33,18; 34,8; 61,6; 103,11.13.17; 115,13; 128,1.4; 145,19; 147,11.



265 Psalm 85

Herrlichkeit Jehovas erfiillte die Wohnung.« Sie hatte auch den Tempel
Salomos erfiillt (1Ko 8,10.11), war nun aber durch die Siinden der Fiirs-
ten und des Volkes verhiillt. Spéter wich sie ganz, als Gott der Siinden
Judas wegen das Heiligtum, die Stadt und das Land verlieB (Hes 8—11).
Sie kehrte beim Bau des zweiten Tempels nicht zuriick, aber sie wird
wieder zuriickkehren, wenn der Messias Israels iiber die ganze Erde re-
gieren wird. Dann wird sie nicht nur den Tempel in der Stadt Gottes, son-
dern die ganze Schopfung erfiillen (Ps 72,18.19).

»Nahe ist sein Heil denen, die ihn fiirchten«: Zum dritten Mal
spricht der Psalm von Gottes Heil (siehe V. 5.8). Gott ist der Gott des
Heils (V. 5), d. h. der Gott, der allein die Macht hat, zu téten und lebendig
zu machen (5Mo 32,39), in den Scheol hinab- und wieder heraufzufiihren
(1Sam 2,6). Darum miissen wir das Heil von ihm erbeten (V. 8). Haben
wir gebetet, miissen wir aber auf ihn horen (V. 9), denn nur so kénnen
wir glauben und damit sein Heil empfangen. Horen wir, beweisen wir
zudem, dass wir »ihn fiirchten«. Gott wirkt in seiner Gnade so, dass
der von der Gnade Bezwungene ihn fiirchtet; er legt seine Furcht in das
Herz der Erwéhlten (Jer 32,40) und sorgt auf diese Weise dafiir, »dass sie
nicht zur Torheit zuriickkehren« (V. 9), oder wie Gott durch Jeremia sagt:
wdass sie nicht von mir abweichen«. So bewirkt Gott, dass »Herrlich-
keit wohne in unserem Land, erstens, weil Gottes Gnade ihn verherr-
licht (Eph 1,6), und zweitens, weil Gottes Gnade im Glaubigen wirksam
wird, wodurch der Retter verherrlicht wird im Erretteten und am Ende
sogar der Errettete im Retter verherrlicht wird. Ja, so sagt es der Sohn
im Gebet zum Vater (Joh 17.10.22), und der Volkerapostel bestétigt es in
2. Thessalonicher 1,10.12.

11 Gnade und Wahrheit*** begegnen sich,
Gerechtigkeit und Friede kiissen sich.

In Vers 8 hatte der Séanger um Gottes Gnade gebeten; hier haben wir
die Antwort darauf; diese kommt aber nie ohne Gottes Wahrheit ein-
her. »Gnade und Wahrheit« ist ein unzertrennliches Paar, dem wir in
den biblischen Schriften immer wieder begegnen, zum ersten Mal in
2. Mo 34,6, wo der HERR, der Gott Israels, von sich sagt, er sei »grofs

423 Ps25,10; 89,15; 115,1; 138,2.
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an Gnade und Wahrheit« (siche auch Ps 86,15), seine Pfade sind »Gnade
und Wahrheit« (Ps 25,10); seines Thrones Grundfeste sind »Gnade und
Wahrheit« (Ps 89,15; siehe auch Spr 20,28). Gottes Herrlichkeit leuch-
ten auf in seiner Gnade und Wahrheit, und darum betet der Heilige ihn an
(Ps 138,2). Sithne und Vergebung kann es nur geben »durch Gnade und
Wahrheit« (Spr 16,6).

In diesem Vers wird das grole Wunder ausgedriickt: Gott ist ein
gerechter Gott und ein Retter zugleich (Jes 45,21). Im Sohn Gottes sind
sich »Gnade und Wahrheit« begegnet; in ihm haben sich »Gerechtig-
keit und Friede« gekiisst, wie Johannes sagt: »Denn das Gesetz wurde
durch Mose gegeben, die Gnade und die Wahrheit ist durch Jesus Chris-
tus geworden« (Joh 1,17). Gottes Wahrheit, die Siinde verurteilt und Siin-
der richtet, und Gottes Gnade, die Siindern vergibt, ist (sic!) durch die
Menschwerdung, das Leben, Sterben und Auferstehen des Sohnes Got-
tes »geworden«. Darum kann Gott jetzt den Schuldigen rechtfertigen und
dabei doch gerecht bleiben (Rom 3,26). Er verleugnet seine Gerechtig-
keit nicht, und kann doch den Siinder zum Frieden fiihren (R6m 5,1).
Das Ergebnis von Gottes Gnade und Wahrheit ist Gottesfurcht. Bei Gott
ist Vergebung, »damit du gefiirchtet werdest« (Ps 130,4). Dies ist eines
der weiteren Wunder der Wege Gottes. Er versteht es, dem bdsen Men-
schen seine Giite in solcher Weise zuzuwenden, dass der Bose sich seines
Bosen schamt (Jer 31,19) und fortan Gott durch Gottesfurcht ehren will.
Paulus sagt deshalb, dass er uns den Reichtum seiner Gnade »hat iiber-
stromen lassen in aller Weisheit« (Eph 1,8). Auf diese Weise treffen sich
auch im Erlosten »Giite und Wahrheit ..., Gerechtigkeit und Friede«.

12 Wahrheit sprosst*** von der Erde,
Gerechtigkeit schaut vom Himmel.**

Seit dem Siindenfall hat diese Erde nur Siinde und Unheil wachsen las-
sen; aber mit dem Kommen des messianischen Heils und seines Reiches
wird erstmals Wahrheit von der ganzen Erde sprossen; alle Welt wird
dann endlich in das universale Lob Gottes einstimmen (Ps 100; 117), das
sie Gott schon immer geschuldet, aber nie gebracht hatte. Das bedeutet
aber nicht, dass von dieser Erde nicht vorher schon eine Ernte von

424 Jes 45,8;53,2;61,11.
425  vgl. Ps 14,2
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Erstlingsfriichten der Gerechtigkeit (siche Jak 1,18; Rom 8,23) gesprosst
hitte:

»Wahrheit sprosst von der Erde«: Seit der Herr Jesus als Weizen-
korn in die Erde gesunken und gestorben ist, hat er viel Frucht gebracht
(Joh 12,24). Er ist auferstanden und hat viele mit sich zum Leben
gebracht. Er hat Siinder aus den Toten erweckt, indem er ihnen ein neues
Leben gab, sein Leben. So sprosst aus dieser Erde von Siindern eine
Ernte der Wahrheit, wachsen S6hne heran, die der Sohn Gottes zur Herr-
lichkeit bringt, Heilige, die ihm gleich sind und die er darum Briider nen-
nen kann (Hebr 2,10-12).

»Gerechtigkeit schaut vom Himmel«: Wenn Gott vom Himmel her
auf die Welt ohne Christus blickt, sieht er keinen Gerechten, keinen der
Gutes tue (Ps 14,1-4). Seit Christus diese Welt heimgesucht und sein
Werk der Errettung vollbracht hat, schaut der Himmel hernieder und
siecht Wahrheit von der Erde sprossen. Der Himmel muss nicht ein Auge
zudriicken und das Bdose tibersehen; nein, es ist Gerechtigkeit, die vom
Himmel herniederschaut. Ein gerechter Gott und unbestechlicher Rich-
ter schaut den ehemals Schuldigen an und sieht an ihm nur Gerechtigkeit.
Das ist die Frucht des Werkes Christi: »Den, der Siinde nicht kannte, hat
er fiir uns zur Siinde gemacht, damit wir Gottes Gerechtigkeit wiirden in
ihm« (2Kor 5,21).

13 Der HERR gibt gar das Gute**,
unser Land gibt seinen Ertrag.

Weil »der HERR das Gute gibt«, kann das Ergebnis nicht ausbleiben:
das »Land gibt seinen Ertrag«. So ist das Evangelium, oder eigent-
lich: das im Evangelium verkiindigte Heil. Gott gibt, was der Mensch
nicht vermag und nicht besitzt, und so wird der Erldste, der Vergebung
und dazu eine neue Natur empfangen hat, »erfiillt mit der Frucht der Ge-
rechtigkeit, die durch Jesus Christus ist, zur Herrlichkeit und zum Preise

Gottes« (Phil 1,11).

426 Ps84,12.
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14 Gerechtigkeit geht vor ihm her,
sie setzt den Weg seiner Schritte.

Einst hatte Jesaja klagen miissen: »Und das Recht ist zuriickgedrdingt,
und die Gerechtigkeit steht von ferne; denn die Wahrheit ist gestrauchelt
auf dem Markte, und die Geradheit findet keinen Einlass« (Jes 59,14).
Hier kann der Psalmist als kronenden Segen des Guten, das der HERR
gibt (V. 13), noch einmal die Gerechtigkeit (siche V. 11) nennen. Sie
schafft sich Bahn und richtet einen Weg ein, auf dem die Gerechtigkeit
sich durchsetzt.

»Gerechtigkeit geht vor ihm her«, vor dem HERRN, von dem wir
in V. 13 horten, dass er das Gute gibt. Ehe er dieses Gute gibt, sendet er
durch seine Boten sein Wort (Ps 107,20), das seine Gerechtigkeit ver-
kiindet. In der Fiille der Zeit sandte er seinen Sohn, Jesus Christus, den
Gerechten (1Jo 2,1). Die Gerechtigkeit »setzt den Weg seiner Schritte«:
Sie legte den Weg fest, den er durch diese Welt gehen musste (siche
Gal 4,4; Hebr 10,7).

Mit ihm kam Gottes Licht und Gottes Wahrheit ins Dunkel der siindi-
gen Welt (Joh 1,5; 3,19); und nach ihm sandte der HERR seinen Geist, der
die Welt tiberfiihrt »von Siinde, Gerechtigkeit und Gericht«, um so Stinder
zur Bulle zu fiihren und zum Heil. Auf diese Weise entsteht eine riesige
Gefolgschaft von Gerechten, die Christus nachfolgen und den Weg gehen,
den die Gerechtigkeit schon ihm bestimmt hatte (1Jo 2,6; 1Petr 1,21).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 85

»Inhaltsangabe: Weil Gott die aus der babylonischen Gefangenschaft
zuriickgekehrten Glaubigen mit neuen Beschwerden und selbst Nieder-
lagen heimgesucht hatte, erinnern sie ihn zuerst an die geschehene Er-
16sung, damit er sein Gnadenwerk nicht unvollendet lasse. Hierauf kla-
gen sie iiber die lange Dauer ihres Ungemachs. Zum dritten richten sie
sich in Hoffnung und Vertrauen wieder auf und riihmen sich der ihnen
verheiflenen Gliickseligkeit. Denn ihre Wiederbringung in die Heimat
stand in Verbindung mit dem Reiche Christi, zu welchem sie hoffen durf-
ten, dass ihnen von ihm her alles Gute zuflieBen wiirde« (Calvin).
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»Prophetische Vorwegnahme: Hier sehen wir die Eigenschaften Got-
tes, wie sie sich in der Errettung seines Volkes offenbaren. Obwohl
der Messias nicht erwdhnt wird, wird das Kreuzeswerk als die ein-
zige Grundlage nationalen Segens gezeigt (V. 11) ... Die Geschichte
Israels ist eine Geschichte wiederholten Abweichens von Gott, wieder-
holter Ziichtigungen und wiederholter Wiederherstellungen gewesen.
Der Psalmist betet daher um eine endgiiltige Wiederherstellung und
bleibende Annahme bei Gott. Dass eine solche gesegnete Zeit kom-
men wird, wurde Daniel geoffenbart (Dan 9,24). Nachdem der Fluch
beseitigt ist, ist das Land iiberaus fruchtbar, und ein Wandeln auf
Wegen der Gerechtigkeit ist Israels Antwort auf die gerechte Regierung
des Messias; man vergleiche damit den abschlieBenden Hohepunkt im
Lied Moses (5Mo 32,43)« (Clarke).

»Man nimmt allgemein an, dieser Psalm sei nach der Riickkehr der
Juden aus der babylonischen Gefangenschaft entstanden ... jene Be-
freiung muss als ein Typus auf die Erlosung in Christus angesehen wer-
den, denn es verhiilt sich so, wie die Uberschrift der Syrischen Version
besagt: »Es ist eine Weissagung auf den Christus<. Der Psalm spricht
vom im Land lebenden Christus, von seinem Heil, das nahe gekommen
ist, und von der gottlichen Herrlichkeit, die darin aufstrahlt. Einiges in
diesem Psalm spricht moglicherweise von der Bekehrung der Juden am
Ende der Tage. Aben Ezra und Kimchi sagen, das Lied handle von der
babylonischen Gefangenschaft und auch von der gegenwirtigen Ge-
fangenschaft« (Gill).

»Die Versammlung Israels ging durch eine grofe Flut, oben waren Wol-
ken, unten Wogen, alles war finster und bedriickend. Die Gemeinde ist
wie Noah in der Arche, zwischen Leben und Tod, zwischen Hoffen und
Bangen. Da es sich so verhélt, wird in Teil I die Taube des Gebets aus-
gesandt (V. 2-8) ... in Teil II kehrt die Taube zuriick mit dem Olzweig
des Friedens im Schnabel ... worauf der Psalmist die Gnadenerweise
Gottes gegen Israel aufzdhlt ... (V. 9-14). Dieser Psalm hilft uns, fiir das
Volk Gottes im allgemeinen und fiir unser Geburtsland im besonderen zu
beten; dabei gibt der erste Teil unseren Bitten und Wiinschen die rechte
Richtung, der zweite stirkt unsere Hoffnung und den Glauben« (Henry).
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»Dieser Psalm ist verordnet, von der Kirche am Weihnachtstag gelesen zu
werden. Vers 2-4 besingt die Erlosung des Israels Gottes aus seiner geist-
lichen Gefangenschaft unter Siinde und Tod; Vers 5-8 lehrt uns zu beten
fir die volle Verwirklichung dieser Erlosung in uns selbst; Vers 9-12
beschreibt die Menschwerdung Christi mit der freudigen Begegnung
von Giite und Wahrheit, Gerechtigkeit und Frieden, und seine Geburt;
Vers 13-14 spricht von den gesegneten Ergebnissen seines Kommens«
(Horne).

»Wir haben hier wieder einen Psalm, dessen Klage durch eine pro-
phetische Schau (V. 9-14) beantwortet wird. Es ist ndmlich wie in
Psalm 50,7ff. und 81,9ff. Aber wihrend in diesen Psalmen Gott selbst
durch den Prophetenmund redet, haben wir hier in Psalm 85 eine pro-
phetische Umschreibung des Gehorten und Geschauten« (Brandenburg).

»Aus schwerer Notzeit, in welcher der Zorn Gottes {iber seinem Volke
lastet, erhebt sich in diesem Psalm die Hoffnung kommender Heilszeit,
die in den leuchtendsten Farben geschildert wird. So ergibt sich zwischen
der 1. und 2. Strophe des Psalms ein Kontrast, den auch Paul Gerhardt in
seiner meisterhaften Umdichtung »Herr, der du vormals hast dein Land
mit Gnaden angeblicket« zum Ausdruck brachte. Begriindet wird diese
Hoffnung kommenden Heils durch einen Gottesspruch (V. 9), den der
Psalmist vernahm: Gott antwortet auf das Gnadengesuch (V. 2-8) mit
einer Heilszusage (V. 9-14)« (Lamparter).

»Es scheint, dass dieser Psalm geschrieben wurde an einem Tag, nach-
dem Gott seinem Volk Befreiung geschenkt hatte. Dennoch ist sich der
Sanger dessen bewusst, dass die Haltung im Herzen des Volkes nicht mit
dem Willen Gottes libereinstimmt; deshalb ist es noch wie tot und emp-
findet nur wenig Freude. Und doch ist er zuversichtlich, dass Gott, der
HERR, die hochsten und besten Absichten hat mit seinem Volk und diese
auch verwirklichen wird. Diese drei Dinge zeigen sich in den drei Ab-
schnitten des Psalms: zuerst Danksagung (V. 2-4), dann Bitten (V. 5-8)
und schlielich Bezeugung der Zuversicht (V. 9-14). In der Danksagung
gedenkt der Sdnger der Siinde, die zur Gefangenschaft gefiihrt hatte,
und wie das Wegnehmen der Siinde die Gefangenschaft beendete. Die
mangelhafte Ergebenheit erzeugt die lange andauernde Ziichtigung des
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Kummers und der Schande, und er richtet seine Bitte an Gott, dass er
das Volk zu sich bekehren wolle. Das ist gewiss sein Wille, denn wo er
innehélt, um zu horchen, was der HERR sagen wird, vernimmt er Worte
der Gnade und des Heils ... In diesem ganzen Psalm, der gottliche
Giite und Freundlichkeit atmet, ist der Name Jehova der dominierende«
(G. Campbell Morgan).

»Diese gemeinschaftliche Klage enthilt keinen préizisen Hinweis auf
ihren Anlass. Da weder Konig noch Tempel erwéhnt werden, diirfen wir
annehmen, sie sei nach der Riickkehr aus dem Exil entstanden. Wenn
das zutrifft, konnte der Vers 13 eine Antwort auf die in Haggai 1,5-11
beschriebene Diirre sein. In der wiederholten Verwendung von Begriffen,
die das Verhiltnis des Bundes bezeichnen, erkennen wir die Schliissel-
gedanken des Psalms: umkehren/wenden (das hebr. Verb schub in den
Versen 2.4.7.8); die Bundesbegriffe Friede, Giite, Wahrheit (oder: Treue),
Gerechtigkeit (Verse 8.9.11.12.14); Land (Verse 2.10.12.13); Heil (Verse
5.8.10)« (Harman).

V. 2-4 — »Nachdem Gott seinem Volk groe Gnade erwiesen hat, zie-
hen neuerliche Empdrungen Gottes Gericht herab ... Weder alte noch fri-
sche Siinden, weder alte Gerichte noch gegenwiértig auf dem Volk lasten-
der Zorn diirfen das Volk Gottes daran hindern, zu Gott zu eilen im Gebet
um neuerliche Gnadenerweise ... So wie neue Note die Erinnerung an
alte Gnadenerweise wecken, so sollten alle, die neue Beweise des Er-
barmens begehren, der dlteren gedenken und an ihnen die Hoffnung nih-
ren, das Gott auch ferner seine Erbarmungen nicht verschlieBen werde«
(Dickson).

»Diese Sétze zeigen, dass Israel nicht verflossenen Herrlichkeiten nach-
weint, sondern an frithere Gnadenerweise denkt. Das ist realistisch und
zugleich stimulierend, denn es dringt zum Beten (V. 5-8) statt zum Trau-
men« (Kidner).

V. 2 — »Das Gnadengesuch (V. 2-8) beginnt mit einer Riickschau in die
Vergangenheit. Nicht immer hat Gott seinem Volk nur geziirnt und Har-
tes erzeigt (Ps 60,5). Zum Zeichen, dass er den Zorn fahren lie3 und den
Abtriinnigen ihre Schuld vergab, hat er das duflere Geschick Jakobs zum
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Guten gewendet. Warum diese Erinnerung? Einmal, um die Zuversicht
der Gemeinde in die Erhorung ihrer Gebete zu stirken, zum anderen, um
Gott selbst bei diesem Erweis seiner Gnade zu behaften. Der Appell von
dem ziirnenden an den vormals so gnddigen Gott erfolgt in der Absicht,
ihn aufs Neue zum Erbarmen zu bewegen« (Lamparter).

V. 5 — »Bekehre uns, o Gott unseres Heils!<: Er ist es, der das Heil
in seinem Vorsatz verankert, in seinem Ratschluss geordnet und in der
Sendung seines Sohnes verwirklicht hat. Es ist ein Gebet um bekehrende
Gnade, sei es die erste Umkehr, denn die Bekehrung ist sein Werk und
seines allein; oder sei es die Wiederherstellung nach einem Abfallen,
denn er ist es, der die Seelen der Seinen wiederherstellt. Vielleicht ist es
das Gebet der Juden um ihre Bekehrung am Ende der Tage, nachdem sie
Erkenntnis ihrer Siinde bekommen und begonnen haben, den Messias zu
suchen, den sie so lange abgewiesen hatten, und dass der Herr sie zu sich
bekehren und die Siinden von ihnen abwenden moge und sie errettet wer-
den: Hos 3,5; 2Kor 3,16; Rom 11,26« (Gill).

V. 10-14 — »Der Hohepunkt des Psalms ist eine der begliickendsten
Beschreibungen von Eintracht — geistlich, sittlich und materiell —, die
sich in der ganzen Bibel finden« (Kidner).

V. 14 — »Die Ubersetzung dieses Verses ist nicht einfach ... Jahwe ist
von seiner Gerechtigkeit wie von einem heiligen Gefolge umgeben. Sie
schreitet vor ihm her wie ein helles Licht, das von ihm ausgeht; und sie
folgt seinen Spuren, weil Gerechtigkeit entsteht, wo Jahve hindurchgeht«
(Brandenburg).

»Die Gerechtigkeit wird hier als eine Person gesehen, die vor dem
HERRN hergeht und sein Eingreifen zugunsten seines Volkes vorbe-
reitet. Das Kommen des Herrn wird oft so beschrieben, dass zuerst sein
Weg bereitet werden muss (Jes 40,3-5; Mal 3,1; Mt 3,1-12). Dem Sieg
des Herrn folgt sein Kommen in Herrlichkeit (siche V. 10)« (Harman).
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Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 85

V. 2-4 — In allen Ubersetzungen werden die Verse 2-4 als Vergangenheit
iibersetzt. Es ist nicht richtig, Perfekta durchgéngig als Vergangenheit zu
verstehen; denn hiufig entspricht ein hebr. Perfekt am ehesten deutschem
Priasens. Im Hebridischen hat das Perfekt der 2. Person singular zuwei-
len die Bedeutung eines Imperativs. Wir kennen solchen uneigentlichen
Gebraucht der Tempora auch im Deutschen. »Du machst jetzt deine
Arbeit« ist im Mund der Mutter an ein widerstrebendes Kind nicht eine
Aussage, sondern ein Befehl. Bildeten die sechs Perfekta dieser Verse
einen Erzdhlstrang, dann hitten wir nach dem ersten qatal (gemeinhin
»Perfekt«) ein wayyiqtol (Narrativ) erwarten miissen. Also ist es am bes-
ten, die qatal imperativisch zu deuten. Imperative passen auch am bes-
ten in den Zusammenhang. Eine alternative Interpretation wére die, dass
man die Verse 2-4 als Riickblick auffasst und den Psalmisten sagen lieB3e:
»Einst zeigtest du Gunst deinem Land, wendetest die Gefangenschaft
Jakobs ...«, jetzt aber zilirnst du uns.

V. 2 — »sei gnadig«: rasita, eigentlich »habe Gefallen«, das aber schwer-
féllig ist. Da aber in der Gnade Gottes sein unverdientes Wohlgefallen
wirkt (siche Eph 1,5), ist es angemessen, so zu iibersetzen.

V. 3 — »vergib«: nasa’ta, eigentlich »trage«, das gleiche Verb wie in
Psalm 32,1 nésiij, »getragen« = »vergeben«.

V. 5 — »Wende dich zu uns«: §iibéni. Die Verbform mit ihrem an-
gehingten Prononimalsuffix -nu = »uns« ist etwas ungewdhnlich, aber
man kann das Suffix als einen adverbialen Akkusativ auffassen: »Wende
dich uns betreffend = wende dich zu uns«. Elb iibersetzt: »fiihre uns
zuriick« und Rev. Elb: »stelle uns wieder her«, was aber einem Hifil ent-
sprache (wie in Ps 80,4: hasibénii), das Verb steht hier aber im Qal, und
das ist intransitiv: sich wenden; umkehren. Darum ist auch V nicht kor-
rekt: »Converte nos Deus«, noch auch Luther »Trdste uns«, noch auch
Segond: »Rétablis nous.« Richtig iibersetzen Ziircher 2007: » Wende dich
zuriick zu uns«, und die Schwedische Bibel 1917: »Viénd dig ater till
0ss«, und Zunz: »Kehre um zu uns.«
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V. 6 — »willst du ziehen«: tim§ok. Das Verb ist das gleiche wie in
Psalm 129,3: Die Feinde ziehen ihre Furchen durch den Riicken des Vol-
kes Gottes. Jeremia 31,3 sagt, dass Gott denen, die er von Ewigkeit her
geliebt hat (siche Eph 1,4), nicht seinen gerechten Zorn, sondern seine
unverdiente Giite in die Lange zieht.

V. 8 — »seine Getreuen«: hasidajw. hasid ist eine passivische Adjektiv-
bildung des Hauptwortes hzeszed, das mehr ist als nur »Giite« (so wird
das meistens tibersetzt), ndmlich besonders Gottes im Bund erwiesene
Giite, was Gnade samt Bundestreue beinhaltet. Das deutsche »fromm«
(Elb: »seine Frommen«) hat im heutigen Sprachgebrauch negative Unter-
tone und entspricht damit nicht dem hebréischen Wort.

V. 10 — »damit ... wohne«: li§kon, vom Verb §dkan, »wohnen«, wovon
in den in araméischer Sprache vorliegenden Targumim und in der rabbi-
nischen Literatur das Hauptwort Schekina, wortl. »die niedergelassene
(d.h. herrliche Gegenwart Gottes)« gebildet wurde.

V. 12 — »sprosst«: tismah. Aus den gleichen drei Konsonanten smh ist
das Wort seemah, »Spross«, gebildet, das in Jesaja 4,2; Jeremia 23,5;
33,15 und Sacharja 3,8; 6,12 ein messianischer Titel ist.

V. 14 — »geht«: johallék, ein fiir das Verb halak, »gehen«, ungewohn-
liches Piel (das auch in Ps 55,15; 81,14; 86,11; 89,16; 104,3.26; 115,7;
131,1; 142,4 verwendet wird). Vielleicht will dieses das Tun der einzelnen
Schritte hervorheben, also, der faktitiven Bedeutung dieser Stammes-
modifikation entsprechend, etwa: »seinen Gang machen« besagen.
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Psalm 86
»Lehre mich, HERR, deinen Weg«

Ein Gebet. Von David.

Nach der Bemerkung am Ende von Psalm 72, »Es sind zu Ende die
Gebete Davids«, ist dies wieder der erste Psalm von David.**” Es ist
der einzige Psalm Davids im dritten Psalmbuch und ist mitten in die
Reihe von korahitischen Psalmen eingefiigt. Er ist mit dem 85. verbun-
den durch den in beiden wiederholt vorkommenden Begriff cheesaed,
»Gnade« (85,8.11; 86,5.13.15), besonders durch das Paar »Gnade und
Wahrheit« (85,11; 86,15), und durch die Gewissheit der Vergebung (85,3;
86,5), wie sich dies alles aus ebendiesen Eigenschaften Gottes ergibt. In
Psalm 85,8 und 86,2 spricht der Beter von Gottes Getreuen, chasidim.
In beiden Psalmen ist der Beter bedrangt und ruft nach Gottes Eingreifen
und beide enden mit der Gewissheit der Erhorung.

Der Psalm wird wie der 17. »ein Gebet« genannt. Das Gebet besteht
aus einer Reihe von Bitten, die von Bekenntnissen der Giite und der
GroBe Gottes und der Gewissheit der Erhorung durchsetzt sind.

Eine erste Reihe von sieben Bitten (V. 1-7)

Ein Bekenntnis der Grofie Gottes (V. 8-10)

Zwei weitere Bitten und zwei Begriindungen (V. 11-13)
Ein letzte Reihe von vier Bitten (V. 14-17)

b A S

In diesem Lied hat David Wendungen aus anderen Psalmen zu einem
dringlichen Gebet, das aus zahlreichen Einzelbitten besteht, zusammen-
gefligt. Damit tut David, was auch wir Christen tun: Wir beten mit den in
der Bibel niedergeschriebenen Gebeten der Propheten, Apostel und des
Herrn Jesus selbst.

Die vorliegenden Gebete beginnen mir der Erkenntnis des Beters, dass
er ganz klein und ganz hilflos ist. Dann folgt eine Reihe von Bekenntnis-

427  Delitzsch (und andere, wie Perowne) meint, er konne nicht von David stammen: »Der Verfasser
kann sich weder mit David noch mit den Verfassern solcher Psalmen wie dem 116. oder 130. an
dichterischer Befihigung messen. Er ist mehr liturgisch als rein poetisch ...« Solche Auflerung sind
nichts als AnmafBung und absolut willkiirlich, darum wertlos, dem Beter, der in der Schule Gottes ein
wenig wie ein David Beten gelernt hat, ein Argernis, dem gottesfiirchtigen Bibelleser anstoig. Man
fragt sich, wie man in diesem Psalm, der von Dringlichkeit, Innigkeit und Beharrlichkeit im Gebet
geradezu durchgliiht ist, nur Liturgie sehen kann.
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sen der Grofle dessen, an den sich der Schwache und Hilflose wendet.
Aus dieser Einsicht ergibt sich das nédchste Gebet: Es ist die Bitte um ein
Herz, dass diesen groBen Gott recht fiirchtet (V. 11). Ein gottesfiirchtiges
Herz gewinnt die Freimiitigkeit zu den Bitten der Verse 14-17: Gott wolle
seinen Knecht vor den Gewalttitigen bewahren und ihm ein Zeichen ge-
wihren, das den Hassern zeigt, dass der HERR sein Helfer ist (V. 17).

Auffdllig ist die Haufung des gottlichen Namens Adonaj (mit »Herr«
iibersetzt) in diesem Psalm. Er kommt sieben Mal vor: V. 3.4.5.8.9.12.15).
Adonaj ist der Herr im Sinne des Herrschers, entsprechend dem neutesta-
mentlichen Despoteés (Lk 2,29; Apg 4,24; 2Tim 2,21; 2Petr 2,1; Jud 4;
Offb 6,10). Die ebenso auffillige Dringlichkeit, mit der David betet,
erklart sich nur aus der Tatsache, dass er seinem Gott ganz ergeben war.

»Man kann sagen, das Thema des 86. Psalms sei Adonaj, der Herr.
Der Weg des Knechtes ist natiirlich genau der: anzuerkennen, dass Gott
Herr ist. Dabei findet sich der Titel Adonaj hier siebenmal, was selbst-
verstindlich seine Bedeutung haben muss, denn in der Bibel ist alles
von Bedeutung. Der einzige Psalm, in dem dieser Titel auch so oft vor-
kommt ... ist der 68., wobei in ihm »Gott« derart oft (38-mal) verwendet
wird zusammen mit anderen Namen Gottes wie Allmdchtiger, Jah, Jahwe,
dass der Name Adonaj dort nicht das gleiche Gewicht hat wie im vor-
liegenden Psalm. Hier findet sich Jahwe nur viermal und auch Gott nur
viermal, was eine geringe Anzahl ist gemessen am sonst so hdufigen
Gebrauch dieser beiden Namen« (Grant).

1. Eine erste Reihe von sieben Bitten (V. 1-7)

In dieser Reihe begriindet David die meisten Bitten mit seinem Zustand und
seinem Glauben. Er sagt, er sei arm (V. 1), getreu (V. 2a), er vertraue (V. 2b),
er rufe den ganzen Tag (V. 3), er erhebe seine Seele zum Herrn (V. 4). Erst
danach griindet er seine Bitte auf Gottes Wesen: auf dessen Gite (V. 5).

1 Neige, HERR, dein Ohr**,

antworte*” mir!

Denn arm bin ich und elend.*°
428 Ps17,6;31,3; 71,2; 88,3; 102,3; vgl. Ps 144,5.

429 V.7.
430 Ps25,16; 40,18; 102,1; 109,22.
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Die Bitte um Erhdrung erinnert an Davids Bitte in Psalm 55,3 und die
Begriindung lautet wie in Psalm 40,18.

»Neige dein Ohr«: So ruft David wiederholt zu Gott (Ps 17,6; 31,3;
71,2; siehe auch 88,3 und 102,3). Gott neigt sich zu seinen Geschopfen,
ja, zu Stindern herab und hort auf ihr Schreien. Das weill David, und auf
diesen Gott aller Gnade setzt er sein ganzes Vertrauen.

»Antworte mir!«: Die Freimiitigkeit, so zu beten, hat nur, wer weil3,
dass er Gottes ist. David wusste es; wir wissen es aufgrund weiter und
hoher reichender Zusagen: Gott hat uns angenechm gemacht in dem Ge-
liebten (Eph 1,6).

»Denn arm bin ich«: Das ist der erste Grund, den David Gott nennt:
Weil er arm ist, wendet er sich an seinen Gott. Unser Herr hat in der ers-
ten und grundlegenden Seligpreisung den Menschen gliickselig genannt,
der erkannt hat, wie arm er ist vor Gott und wie arm er ist an geistlichen
Giitern (Mt 5,3). Solange wir uns noch etwas auf unsere Kraft, Fahigkeit
oder Wiirde einbilden, werden wir nicht beten; und beten wir nicht, wer-
den wir nichts empfangen: »Ihr habt nichts, weil ihr nicht bittet« (Jak 4,2).

»und elend«: Hiufig beteuert David, dass Gott das Schreien gerade
der Elenden hort (Ps 22,25; 34,7). Es ist ein Kennzeichen des Messias,
des michtigen, grolen Herrschers iiber die ganze Schopfung, dass er
»den Armen rettet, der um Hilfe ruft, und den Elenden, der keinen Hel-
fer hat« (Ps 72,12).

2 Bewahre meine Seele!*!
denn ich bin getreu.*
Rette deinen Knecht,**
du mein Gott,

der dir vertraut!

Diese Bitte erinnert an Psalm 25,20.

»Bewahre meine Seele«, oder: »mein Leben«. Das ist Davids dritte
Bitte; seine Begriindung lautet diesmal nicht »denn ich bin arm«, son-
dern: »Ich bin getreu«, hebrdisch chasid, das eine passivische Ad-
jektivbildung des Hauptwortes chaeszed ist, das mehr ist als nur »Giite«,

431  Ps16,1;17,8;25,20; 121,7; 140,5; 141,9.
432 Ps32,6;37,28;97,10; 132,16.
433 2Sam 7,5; Ps 18,1.
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sondern vor allem Gottes im Bund erwiesene Giite, in der auch Gnade
und Bundestreue enthalten ist. David weil3, wie auch wir wissen, dass
es das Gebet der Gehorsamen (1Jo 3,21.22), der Treuen, der Gerechten
(Jak 5,16) ist, das Gott stets erhort. Ja, dass Menschen beten diirfen und
konnen, verdanken sie Gottes Gnade; diese Gnade ist aber eine wirk-
same, den Menschen gestaltende Gnade (1Kor 15,10); sie erzieht ihn
zur Gottesfurcht und zur Abscheu vor aller Siinde (Tit 2,11.12). Ent-
sprechend bittet David:

»Rette deinen Knecht«: David nennt sich hier, in Vers 4 und wie-
der in Vers 16 »Knecht«, wie auch in Psalm 18,1. So hatte Gott selbst ihn
durch den Mund des Propheten Nathan genannt: »Gehe hin und sprich zu
meinem Knecht, zu David: So spricht der HERR ...« (2Sam 7,5).

Wer seinen Willen unter Gottes Willen gedemiitigt, wer seine eigenen
Wiinsche verleugnet, wer das Szepter abgegeben und sich unter das Zep-
ter seines Gottes und Konigs gebeugt hat, der darf sich seinen Knecht
nennen, und der hat auch das Recht und die Freiheit, so zu beten. Den
Knecht Gottes erkennt man ferner daran, dass er »dir vertraut«. Das
Vertrauen auf Gott ist ein Ausdruck der Zuneigung zu Gott; es driickt ein
inniges Verhéltnis zu ihm aus. Am rechten Verhéltnis zu Gott liegt aber
aller Segen, wie auch das gestorte oder gebrochene Verhéltnis zu Gott die
wirkliche Ursache allen Unheils ist.

3 Sei mir gnidig,”* Herr!
Denn zu dir rufe ich den ganzen Tag.*

»Sei mir gniadig«: David weil3, dass er ein Knecht des Herrn und dass
er getreu ist, und doch weif} er auch, dass er erstens bestdndig auf Gottes
Gnade angewiesen ist, und zweitens, dass es jedes Mal ein Beweis von
Gottes Gnade ist, wenn er auf Davids Schreien hort und antwortet.
David ruft »den ganzen Tag« zu Gott. Das ist neben Gehorsam und
Vertrauen eine dritte Voraussetzung fiir das Empfangen der Bitten, die er
vortridgt. Im Neuen Testament lernen wir aus dem Mund unseres Herrn
selbst, dass wir yallezeit beten und nicht ermatten sollen« (Lk 18,1).
Ausharren im Gebet ist ein Beweis des Glaubens; ich hore nicht auf zu
bitten, bis Gott eingreift, weil ich eben fest daran glaube, dass er zu sei-

434 V. 16; Ps4,2;6,3;9,13; 25,16; 26,11; 27.,7.
435 Ps25,5;55,18; 88,18.
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ner Zeit und auf seine Weise eingreifen wird. Die Witwe, die weil}, dass
sie nur einen Versorger und Bewahrer hat, die auch weil3, dass nur einer
die Belange seines Reiches voranzutreiben, die Heiligen zu bewahren
und Siinder zu retten vermag, »verharrt in dem Flehen und den Gebeten
Nacht und Tag« (1Tim 5,5).

4 Erfreue die Seele deines Knechtes!
Denn zu dir, Herr, erhebe ich meine Seele.

Die zweite Zeile entspricht Psalm 25,1 und 143,8.

»Erfreue die Seele deines Knechtes!« Stiinde diese Bitte allein,
miisste sie uns befremden. Die Begriindung, die David nachliefert, erklart
sie: »Denn zu dir erhebe ich meine Seele.« Wer das tut, der darf bitten,
wie David bat, und er darf gewiss sein, dass Gott seine Seele erfreuen
wird. Es ehrt Gott, wenn wir unsere Freude in ihm allein suchen (siche
Ps 85,7) und deshalb unsere Seele, unser Denken, Wiinschen und Be-
gehren an ihn binden. »Freut euch in dem Herrn« (Phil 4,4), sagt der
Apostel; beide Glieder des Satzes wollen beachtet sein.

Wie erhebt man seine Seele zum Herrn? So wie David es hier tut: im
Gebet. Woher kommt es, dass wir als Christen so trage sind zum Gebet?
Liegt es nicht daran, dass unser Fleisch meist die Oberhand hat und den
Geist und damit alles Sehnen nach Gott unterdriickt oder gar erstickt?

5 Denn du, Herr, bist gut und vergibst,**
grofl an Gnade allen, die dich anrufen.

Dieser Vers nennt drei Eigenschaften oder Werke Gottes, die den Glau-
ben zum Gebet ndhren. Wir sollten es, wenn wir lernen wollen, wie
David zu beten, ihm gleich tun und viel iiber Gottes Wesen und Werke
nachdenken.

»Denn du, Herr, bist gut«: Weil der Herr gut ist, erhebt David
seine Seele zu Gott. Gott ist besonders seinem Volk gut (Ps 73,1), er ist
der Geber jeder guten Gabe (Jak 1,17); er ist in sich gut und tut Gutes
(Ps 119,68), ohne dass je einer es verdient hitte; denn kein Mensch ist
gut und tut Gutes (R6m 3,12), Gott allein ist gut (Mt 19,17).

436 Ps25,11;32,1.5; 65,4; 78,38; 85, 3; 99,8; 130,4.
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»und vergibst«: Bei Gott ist Vergebung, Gnade und viel Erlosung
(Ps 130,4.7) Das ist eine Ermunterung und eine Bedingung. Wir werden
durch dieses Wissen ermuntert, den grolen Erloser Gott, der Siinden ver-
gibt, zu suchen. Weil Gott vergibt, »wird jeder Getreue zu dir beten zur
Zeit, da du zu finden bist« (Ps 32,6). Wir lieben ihn und wir fiirchten ihn,
weil bei ihm Vergebung ist (Ps 130,4). Das Wissen, dass er uns seinen
Sohn gegeben hat, »in welchem wir die Erlosung haben durch sein Blut,
die Vergebung der Vergehungen« (Eph 1,7), weckt und starkt unser Ver-
langen, vor ihn zu treten und vor ihm zu liegen. Das ist ein Grund, warum
viele Beter, bevor sie anfangen zu beten, solche Texte lesen und dariiber
nachsinnen. Sodann ist die Vergebung eine Bedingung zum erhérlichen
Beten. Wenn ich noch Siinde im Herzen verberge, wird Gott mich nicht
horen (Ps 66,18); wenn ich unreine Hiande habe, rufe ich umsonst zu ihm
(Jes 1,15); wenn mein Gewissen mich anklagt, habe ich keine Freimiitig-
keit zu Gott (1Jo 3,21).

»Du bist groBl an Gnade« ist die dritte Eigenschaft Gottes, die dem
Beter Kraft zum Beten gibt. Gott ist nicht nur gnéadig, sondern grof3 an
Gnade »allen, die dich anrufen«. Das bedeutet, dass die Beter diese
Giite in besonderer Weise und in besonderem Maf erfahren. Es ist tat-
sdchlich so, wie der Liederdichter es sagt: »Wer kann sagen und er-
messen, wie viel Heil (sic!) verloren geht, wenn wir nicht zu ihm uns
wenden und ihn suchen im Gebet?« Unendlich viele HeilsverheiBungen
werden nie zu Heilswirkungen, weil wir nicht gebetet haben. Das hat
unser Herr gelehrt, das haben die Apostel bestdtigt. Hat unser Meister
denn nicht gesagt: »Bittet, und ihr werdet empfangen« (Mt 7,7)? Glau-
ben wir das denn? Wir werden empfangen, wenn wir bitten; folglich: Wir
werden nicht empfangen, wenn wir nicht bitten. Und hat Jakobus den
untereinander zerstrittenen Geschwistern nicht gesagt, dass sie umsonst
die Heilswirkungen des Sieges iiber alle Liiste und allen Krieg unter-
einander begehren, weil sie nicht darum bitten (Jak 4,2)?

6 Hore, HERR, mein Gebet,*’
horche auf die Stimme meines Flehens!+*

437  Ps5,2;17,1;39,13; 55,2; 80,2; 141,1; 143,1.
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Diese Bitte entspricht fast wortlich Psalm 84,9; siche auch 17,1; 39,13;
140,6.

David lasst nicht locker; nach der doppelten Bitte in Vers 1 bittet er
den Herrn ein drittes und ein viertes Mal, sein Gebet zu horen: »Hore,
HERR ... auf die Stimme meines Flehens!« In den Versen dazwischen
hat er seine einzelnen Bitten ausgesprochen. David betet mit Beharrlich-
keit. An anderer Stelle sagt er: »Abends und morgens und mittags muss
ich klagen und stohnen, und er hort meine Stimme« (Ps 55,18). Darum
kann David sein Gebet »Flehen« nennen; das ist ein Ausdruck der Dring-
lichkeit, des Ernstes, und das ist eine weitere Bedingung zum erhorli-
chen Beten, wie Jakobus uns lehrt: »Das Gebet des Gerechten vermag
viel, wenn es ernstlich ist« (Jak 5,16). Elia, den Jakobus als Beispiel
eines Beters nennt, streckte sich dreimal {iber das tote Kind, bis der
Herr auf sein Rufen antwortete (1K6 17,21); er neigte sich siebenmal
auf dem Berg Karmel, bis die erste Regenwolke am Horizont aufstieg
(1K 18,43). Paulus flehte dreimal zum Herrn wegen des Engels Satans,
der ihn mit Fausten schlug, bis Gott antwortete (2Kor 13,13). Und unser
Herr — er betete im Garten dreimal, ehe er zu Ende gebetet hatte und mit
Entschlossenheit aufstehen und seinen Héschern entgegengehen konnte.
Dass es nicht hastige Wiederholungen eines kurzen Spruches war, zeigt
sich an der Tatsache, dass die Jiinger jedes Mal wihrend der drei Gebets-
zeiten einschliefen. Gemessen an all diesen Beispielen sind unsere
Gebete oft von einer beschdmenden wenn nicht skandaldsen Lauheit.

7 Am Tag meiner Not** rufe ich zu dir,**
denn du antwortest**' mir.

Das Bekenntnis dieses Verses erinnert an Psalm 17,6. Aber er ist nicht
mit ihm identisch; David verwendet dhnliche Worte, aber er fiigt etwas
Wichtiges hinzu: die Not. Hier bekommen wir drei weitere Lektionen aus
der Gebetsschule Davids.

»Am Tag meiner Not ...«: David machte immer wieder Tage der Not
zu Tagen des Gebets. [hm war der »Tag der Drangsal« (Ps 20,1) auch der
»lag unseres Rufens« (Ps 20,10). Damit lernen wir an ihm, wozu Gott

439 Ps18,19; 59,17; 102,3.
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immer wieder Not sendet: Wir sollen beten lernen. Durch Asaph lehrt
und ermuntert uns Gott: »Rufe mich an am Tag der Bedrdingnis, ich will
dich erretten und du wirst mich verherrlichen« (Ps 50,15).

»... rufe ich zu dir«: David macht es anders als die meisten: Er klagt
seine Not nicht diesem Bruder oder jener Schwester, sondern er klagt sie
Gott. Er war eben ein Mann des Glaubens.

»denn du antwortest mir«: David betet deshalb zu Gott, weil er
weil}, dass Gott erhort (Ps 118,5; 120,1), und er weil3, dass Gott die Ant-
worten hat, die sonst keiner hat. Und er weil3, dass Gott anders als Men-
schen zu helfen vermag, wie er an anderer Stelle sagt: »Schaffe uns Hilfe
in der Not! Denn Menschenhilfe ist nichts niitze« (Ps 60,13; Luther).

2. Ein Bekenntnis der Groé3e Gottes (V. 8-10)

8 Keiner ist wie du*?, Herr, unter den Gottern**,
nichts wie deine Werke.**

»Keiner ist wie du«: Dieses Bekenntnis erinnert an das groe Lied der
Erlosung, das Israel sang, nachdem es eine so groe Erlosung erfahren
hatte (2Mo 15,11) und an Psalm 89,9. Errettung bedeutet u.a., dass
wir endlich erkennen, wer Gott ist. Errettet zu sein heil3t, dass wir fort-
wihrend in Gott, unserem Erloser, die vollkommen geniligende Antwort
auf jede Not finden. Er ist iiber alle und iiber alles erhaben. Seinen Augen
entgeht nichts, seinen Arm kann niemand aufhalten. Darum wendet sich
der Heilige in jeder Freude und in jedem Leid (V. 14) reflexartig an ihn,
und indem er bestindig und beharrlich (»den ganzen Tag«, V. 3) das An-
gesicht Gottes sucht, wachsen das Bewusstsein und die Uberzeugung,
dass keine Schwierigkeit dem Herrn zu grof3 sein kann.

»unter den Gottern«: Das bedeutet nicht, dass es neben dem allei-
nigen Gott noch andere Gétter gibt: »Denn wenn es anders solche gibt,
die Gétter genannt werden, sei es im Himmel oder auf Erden (wie es ja
viele Gotter und viele Herren gibt), so ist doch fiir uns ein Gott, der Vater,
von welchem alle Dinge sind, und wir fiir ihn, und ein Herr, Jesus Chris-
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tus, durch welchen alle Dinge sind, und wir durch ihn« (1Kor 8,5.6). Die
Wendung will besagen, dass Gott einzigartig ist, in seinem Wesen und in
seinen Werken (Jer 10,15.16):

»Nichts ist wie deine Werke«: David betet gewissermalien: » Was
du tust, vermag kein Mensch, kein Heer, keine Klugheit; und wie du
deine Werke tust, verkiindet laut deine Treue, deine Gerechtigkeit, deine
Gnade, deine Weisheit und deine Macht, kurz: alle deine Vollkommen-
heiten.« Wie gliicklich ist der Heilige, der im steten Umgang mit sei-
nem Gott gelernt hat, dass Gott nichts unmdglich ist (Lk 1,37), weshalb
»das Gebet des Glaubens« (Jak 1,15) alles vermag, was Gott vermag**
(Mt 21,22; Mk 11,23.24).

9 Alle Vilker, die du gemacht,*¢
werden kommen und vor dir anbeten, Herr,*¥’
und deinen Namen verherrlichen.

Was David hier ausspricht, hat er bereits in Psalm 22,28 angekiindigt.
Dabei spricht er, der »ein Prophet war« (Apg 2,30), »voraussehend«
(Apg 2,31) sogar weit iiber das erste Kommen des Messias hinaus.
Er schaut — wie in Psalm 72 — die weltweite Regierung des Herrn, er
sicht wie »alle Volker ... kommen und vor dir anbeten, Herr«. Das
wird erst geschehen, nachdem der Lowe von Juda die Volker gerichtet
(Offb 6—19), die Weltreiche zerschlagen (Dan 2) und sein Reich auf-
gerichtet hat. Dann werden ihm, dem Menschensohn »alle Vélker, Vil-
kerschaften und Sprachen« dienen, und »seine Herrschaft ist eine ewige
Herrschaft, die nicht vergehen, und sein Kénigtum ein solches, das nie
zerstort werden wird« (Dan 7,13.14). In Apostelgeschichte 17,26 sagt der
Apostel, dass Gott alle Nationen gemacht hat, und darum ist es recht,
dass sie kommen und ihm die Ehre geben. Weil Gott ihr Schopfer ist, hat
er aber nicht allein das Recht auf ihre Anbetung, sondern auch die Macht
und die Weisheit, sie zur Anbetung zu bewegen. Darum sagt David nicht,
er wiinsche es, sondern er bezeugt mit aller Gewissheit: Die Volker wer-
den kommen und seinen Gott anbeten.

445  Es war Moody, der das einmal sagte.
446 Apg 17,26.
447  Jes 66,23; Sach 14,16; Mal 1,11.
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Dann werden die Nationen »deinen Namen verherrlichen«, wie im
Neuen Testament auch Johannes verkiindigt: » Wer sollte nicht dich, Herr,
fiirchten und deinen Namen verherrlichen? Denn du allein bist heilig;
denn alle Nationen werden kommen und vor dir anbeten, denn deine
gerechten Taten sind offenbar geworden« (Offb 15,4).

10 Denn du bist groff und tust Wunder*#,
du bist Gott, du allein.

Dieser Vers erinnert an das Gebet Davids von Psalm 72,18.

»Denn du bist grofi«: Damit begriindet David das in Vers 9 Gesagte.
David war offensichtlich kein Humanist, der an die Freiheit des Men-
schen glaubte, sondern er wusste wohl, dass die Heiden genauso wenig
von selbst zu Gott kommen (V. 9), wie er sich selbst zum Konig berufen
und den Glauben gegeben hatte. Nein, sie werden nur kommen, weil Gott
sie in seiner Weisheit und Macht so rufen wird, dass sie dann nicht anders
konnen und nicht anders wollen, als zu tun, was Gott ihnen befiehlt.

Gott ist grof3: grofl an Macht, an Weisheit, an Gnade. In seiner Gnade
will er Siinder selig machen, in seiner Weisheit entwirft er den Plan des
Heils und zeichnet den Weg zu seiner Verwirklichung, in seiner Macht
werden alle Mittel, die seine Weisheit ausgesucht und verordnet hat,
wirksam, um das von ihm Geplante zu verwirklichen.

»Denn du ... tust Wunder«: Das hier verwendete hebrdische Wort
niphl&°6t steht fiir Dinge, die auBerordentlich sind und Staunen erregen.
Das konnen von Menschen gesprochene Worte (Dan 11,36), oder Wun-
dertaten Gottes sein (2Mo 3,20; Jos 3,5; Hi 5,9), auch die in Gottes Wort
enthaltenen Wunder seiner Weisheit (Ps 119,18). Die groiten Wunder,
die Gott an Menschen tut, sind die Wunder der Erlosung, wie David in
Psalm 71,7 bekennt: »Vielen bin ich wie ein Wunder.« Er erwihlt, ret-
tet und verherrlicht einzelne Menschen und auch ganze Voélker: »Singt
dem HERRN ein neues Lied! Denn er hat Wunder getan; Rettung hat
ihm verschafft seine Rechte und sein heiliger Arm« (Ps 98,1; siehe auch
Jes 25,1). Gott hatte Mose Wunder angekiindigt, die grofer sein sollten
als alle, die er bis dahin gesehen hatte (2Mo 34,10). Er meinte damit sein
Wunderwirken, das dafiir sorgte, dass ein bis dahin eigenwilliges Volk

448  2Mo 3,20; Jos 3,5; Hi 5,9; Ps 9,2; 71,17; 72,18; 119,18.
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ein williges Herz bekam (2Mo 35,5.21.22.26). Dieses gleiche Wun-
der wird er an den Nationen tun, die am Ende der Zeit kommen, um ihn
anzubeten (V. 9). An diesen Wundern wird offenbar: »Du bist Gott, du
allein«, denn niemand aufler ihm kann solche Werke tun.

3. Zwei weitere Bitten und zwei Begriindungen (V. 11-13)

11 Lehre mich*’, HERR, deinen Weg,**
ich will wandeln in deiner Wahrheit.
Eine mein Herz, deinen Namen zu fiirchten.*!

Die beiden Bitten sind Davids Bedriangnissen entwachsen. Diese weckten
in ihm das Verlangen, Gottes Wege zu erkennen und gehen zu konnen,
und ein Herz zu bekommen, das Gott flirchtet. Die erste Bitte erinnert
uns an Psalm 27,11 und die darauf folgende Aussage an Psalm 26,3b.

»Lehre mich, HERR, deinen Weg«: Das ist die erste Bitte, die sich
wohl David aufs Herz legte in der Zeit der Verfolgung unter Konig Saul.
Da musste er als ein Gejagter unsichere und dunkle Wege gehen, und er
wird sich oft in Frage gestellt haben, ob er denn iiberhaupt auf Gottes
Weg wandle. Nichts kann dem Bedriangten Frieden geben als die Gewiss-
heit, dass er da ist, wo Gott ihn haben will, und dass er den Weg geht, den
Gott ihm gewiesen hat. Ahnliche Bitten finden sich in Davids Psalmen
wiederholt, denn sie bewegten ihn sein Leben lang, wie das eben bei den
Heiligen Gottes iiblich ist (Ps 25,4; 27,11; 139,24).

»Eine mein Herz«: So lautet die zweite Bitte. David hatte in der
Schule Gottes sein Herz kennengelernt. Das lag nicht an seiner besonders
guten Beobachtungsgabe, denn kein Mensch kann sein Herz erkennen
(Jer 17,9). Gott aber hatte ihm gezeigt, wie sein Herz ist: Es fehlte ihm,
woran Gott Lust hat: an Wahrheit im Innern (Ps 51,8). Das hatte ihn
beten gelehrt: »Eine du mein Herz. Sorge du dafiir, dass die Neigungen
meines Herzens, meines flatterhaften Herzens, das sich bald dahin, bald
dorthin wendet wie eine Fahne im Wind, sich auf einen Gegenstand rich-
ten: auf dich.« Der gleiche David betet an anderer Stelle: »Neige mein

449 Ps 119,12.33.64; 143,10.
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Herz zu deinen Zeugnissen!« (119,36). Wir neigen unsere Herz selbst den
verschiedensten Dingen zu, die uns schmecken, aber wir neigen uns Herz
ganz sicher nicht Gott zu. Das hatte David an sich erkannt, und das lehrte
ihn, zu seinem Gott zu schreien: »Neige du mein Herz dir und deinem
Willen zu!«

»deinen Namen zu fiirchten«: Dass ein Siinder darum betet, dass
Gott ihm ein gottesfiirchtiges Herz gibt, ist schon eines jener Wunder,
von dem David in Vers 10 spricht. Dass Gott das Gebet erhort und Got-
tesfurcht ins Herz des Beters legt, ist das ndchste Wunder. So handelt
Gott an einem jeden, der zum Neuen Bund gehort; so wird er einst am
ganzen Volk Israel handeln, wenn es endlich in den Neuen Bund ein-
gehen wird. Dann wird Gott Israel seine Furcht ins Herz legen und so
dafiir sorgen, dass es nie mehr von ihm weicht (Jer 32,40).

12 Ich will dich preisen von ganzem Herzen,*>
mein Herr und mein Gott,
und deinen Namen ewig rithmen.

Hier haben wir die Ursache, warum David so betet, wie wir in Vers 11
sahen: Nur wer ein Herz hat, das Gott fiirchtet (V. 11), kann Gott »prei-
sen von ganzem Herzen«. Das zu tun, ist sein Begehr; darum betet er um
ein gottesflirchtiges Herz. Die doppelte Anrede »mein Herr und mein
Gott« lasst uns etwas von der Innigkeit ahnen, mit der David an seinem
Gott hing. Wir begegnen dieser Anrede wortlich wieder im Neuen Testa-
ment. Es ist der ungldubige Thomas, der sie an den Herrn richtet, nach-
dem dieser ihm erschienen und ihn seines Unglaubens wegen geriigt hat
(Joh 20,28).

»und deinen Namen ... rithmen«: David will den Namen seines
Herrn rithmen. Georg Whitefield, ein Knecht des Herrn im 18. Jahr-
hundert, schrieb in einem Brief: »Der Name Whitefield moge erloschen,
wenn nur der Name meines geliebten Herrn Jesus erhoben werde!« Ist
das nicht eines der sicheren Erkennungszeichen eines wahren Knechtes
des Herrn?

Und David sagt, er wolle den Namen des Herrn »ewig rithmen«. Ist
das lediglich eine gut klingende Beteuerung, eine vor Majestdten iibliche

452 Ps9,1; 111,15 138,1.
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Ubertreibung? Zu oft spricht David davon, dass er seinen Gott immer
und ewig rithmen wolle, als dass es lediglich eine Phrase sein sollte;
zudem war David von Gottes Geist erfiillt und gefiihrt, als er seine Lie-
der niederschrieb: »Der Geist des HERRN hat durch mich geredet, und
sein Wort war auf meiner Zunge. Es hat gesprochen der Gott Israels,
der Fels Israels zu mir geredet« (2Sam 23,2.3). Der Erloste wird seinen
Herrn ewig rithmen, ohne dass sein Lied veraltet; denn er wird im Herrn
einen Gegenstand grenzenloser Herrlichkeit vor Augen haben; so wird
er in alle Ewigkeiten seine Herrlichkeiten nie ausgelotet haben, sondern
wird stets tiefer und tiefer eindringen in die Erkenntnis seines Herrn und
ihn deshalb ewig und immer inniger rithmen.

13 Denn deine Giite ist grof} iiber mir,*?
du hast meine Seele entrissen
dem tiefsten Scheol.**

Nach Vers 5 bekennt David abermals »deine Giite ist grofi iiber mir«.
Diesmal nennt er einen weiteren Grund fiir dieses Bekenntnis:

»Du hast meine Seele entrissen ...«: Das Verb zeigt, dass David
wohl verstand, dass es die ganze Allmacht des Himmels brauchte, um
seine Seele der Stinde und dem daraus folgenden Tod zu entreiflen. In
Epheser 1,19.20; 2,1.5 erfahren wir, dass es die ganze Kraftentfaltung
Gottes brauchte, um zuerst seinen Sohn aus den Toten zu erwecken, und
dass diese gleiche Kraft in einem jeden Erlosten wirksam werden musste,
um ihn aus dem Tod zum Leben zu rufen.

»... dem tiefsten Scheol«: Dieser Ausdruck findet sich wortlich im
Lied Moses, das David gewiss auswendig konnte (siche 5SMo 31,19). In
5. Mose 32,22 lesen wir: »Denn ein Feuer ist entbrannt in meinem Zorn
und brennt bis in den tiefsten Scheol ...« Wenn David diese Stelle zitiert,
denkt er daran, dass Gottes Zorn fiir immer iiber ihm hétte bleiben miis-
sen, wenn Gottes Giite nicht so grof} iiber ihm gewesen wire.

453 Ps31,20; 103,8; 108,5; 145,8.
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4. Ein letzte Reihe von vier Bitten (V. 14-17)

Der Macht und Bosheit der Feinde stellt David die Macht und Giite Got-
tes entgegen. Das ist zunéchst ein Beweis seines Glaubens, aber dazu
stirkt es seinen Glauben. In diesem wendet er sich mit vier letzten Bit-
ten an seinen Gott.

14 Gott! Stolze stehen auf gegen mich*>,
die Rotte der Gewalttiiter trachten mir nach dem Leben;*¢
Sie haben dich nicht vor Augen.*”’

Diese Worte finden sich auch in Psalm 54,5, weil sie offensichtlich
der Niederschlag einer immer wieder erfahrenen Not sind. Die Feinde
Davids sind »Stolze« und »Gewalttiter«, d.h. sie kennen keine Scheu
vor Gott und vor den Menschen (wie der ungerechter Richter in Lk 18,2),
und dazu sind sie zur Gewalt entschlossen: Sie trachten David »nach
dem Leben«.

»Sie haben dich nicht vor Augen«: Das ist die Erklarung fiir ihren
Stolz und ihre Gewalttat, wie wir aus Psalm 14,1 wissen. Wer in seinem
Herzen sagt, es sei kein Gott, den halten keine Hemmungen vor Gewalt-
taten am Néchsten zurtick.

AuBerdem sind die Verfolger Davids eine ganze »Rotte«, d.h. dass
sie stirker sind als er; also kann er sie nicht mit Gewalt an ihrem bdsen
Tun hindern, und Gottlose kann man nicht durch Appelle an die Gebote
Gottes zur Einsicht bewegen. Damit bleibt dem bedréngten Heiligen als
einziger Ausweg das Vertrauen auf Gottes Eingreifen.

15 Du aber, Herr und Gott, bist barmherzig und gnadig,
geduldig und grof} an Giite und Treue.**

David schopft seinen Glauben aus dem Selbstzeugnis des HERRN aus
2. Mose 34,6: »Und der HERR ging vor seinem Angesicht voriiber und
rief: HERR, HERR, Gott, barmherzig und gnddig, langsam zum Zorn und
grof3 an Giite und Wahrheit.«

455 Ps32.

456 Ps354.

457  Ps 36,2.
458  2Mo 34,6; Ps 103,8.
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»Du aber, Herr«: Hier haben wir eines jener zahlreichen »Aber«
des Glaubens. Der Glaubige weill um einen Helfer, der jeder Gefahr
geniigt und jede Not wenden kann, denn er hat alle Macht, und dazu ist
er »barmherzig«, denn er hilft dem Hilflosen, »und gnidig«, denn er
wendet sich dem zu, der es nicht verdient hat. Dazu ist er »geduldig«,
denn er hilft immer und immer wieder und ermiidet nie. Und schlieBlich
bekennt David nach Vers 5 und 13 ein drittes Mal, dass Gott »grof3 an
Giite« ist. Sobald die Not zu Gott gebracht, oder anders gesagt, sobald
Gott in die Not einbezogen wird, wendet sich das ganz Bild. Die Diister-
nis weicht der Zuversicht. In dieser richtet er in den nédchsten zwei Ver-
sen vier Bitten an seinen Gott.

16 Sei gnidig und kehre dich zu mir!
Gib deinem Knecht deine Kraft*°,
rette den Sohn deiner Magd!*®

»Sei mir gnidig ...«: So lautet die erste Bitte; sie ndhrt sich aus dem
Glauben und Bekenntnis, dass Gott grof3 ist an Giite (oder Gnade; V. 15).
Sie ergibt sich aus dem Bewusstsein, dass David auf Gottes Gnade an-
gewiesen ist; ohne seine unverdiente Hilfe wire er verloren. »... und
kehre dich zu mir!« Das ist eine AuBerung der Gnade, um die David
betet. Kehrt Gott sich zu ihm, ist er gerettet. Ist Gott fiir uns, wer mag
dann wider uns sein (R6m 8,30)!

»Gib deinem Knecht deine Kraft«: So lautet Davids zweite Bitte.
Weil David seine Kraftlosigkeit empfindet, bittet er um die Kraft, die
Gott darreicht; und weil er ein Knecht ist (wie er sich bereits zum zwei-
ten Mal nennt, siche V. 2), will er die Kraft nur gebrauchen, um den Weg
zu gehen, den Gott ihm weist (siehe V. 11).

»rette den Sohn deiner Magd«: So lautet Davids dritte Bitte. Er
nennt sich hier wie in Psalm 116,16; denn er denkt zuriick an seine
Geburt und erinnert sich damit an Gottes von Mutterleib an {iber ihm
waltender Gnade (wie in Ps 22,10.11 und 71,6; siche auch Gal 1,15).

459  Ps 18,33; 68,36; 84,8; 138,3.
460  Ps116,16.
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17 Tu an mir ein Zeichen zum Guten,**!
dass meine Hasser*® es sehen und beschimt werden,
denn du, HERR, hilfst mir und trostest mich!

»Tu an mir ein Zeichen zum Guten«: Das ist die vierte Bitte Davids.
Das hier fiir »Zeichen« verwendete Wort ist °0t, das nicht nur fiir iiber-
natiirliche Zeichen steht (wie in 2Mo 4,8.9.17; 5SMo 4,34; Ps 78,43), son-
dern auch fiir die Himmelskorper, die den Menschen zu Zeichen die-
nen (1Mo 1,14), oder fiir Feldzeichen (4Mo 2,2; Ps 74,4). Auch das Blut
des Passahlammes, das an die Tiirpfosten gestrichen wurde, war ein Zei-
chen (2Mo 12,13). Was David erbittet, ist ein so deutlich sichtbares Han-
deln zu seinen Gunsten, dass man darin Gottes Hand erkennen muss.
Darf man denn iiberhaupt um Zeichen bitten? Wir denken an die Zei-
chenforderung der Schriftgelehrten, auf die der der Herr entgegnete, es
sei ein boses und ehebrecherisches Geschlecht, das ein Zeichen begehre
(Mt 12,38.39). Jene forderten ein Zeichen und gaben damit zu verstehen,
dass sie sonst nicht an Jesus glauben konnten; aber in Wahrheit wollten
sie nicht an ihn glauben (siehe Joh 5,38.41). David aber bittet hier um ein
Zeichen als Siegel seines Glaubens, den er in seinen zahlreichen Bitten in
diesem Psalm deutlich genug bezeugt hat.

»dass meine Hasser es sehen und beschimt werden«: Hier nennt
David den Beweggrund fiir seine Bitte. Wenn Gott so deutlich ein-
greift, dass David gerettet und die Anldufe der Feinde vereitelt wer-
den, werden diese beschamt; ihr Stolz (V. 14) wird gedemiitigt, ihre fre-
chen Reden werden als Liigenreden entlarvt, wahrend Gottes Wahrheit
und Treue offenbar werden. An anderer Stelle sagt David, dass die Men-
schen erkennen miissen, dass ein gerechter Gott ist, wenn die Gottlosen
gedemiitigt und die Glaubigen bewahrt werden: »Und der Mensch wird
sagen: Fiirwahr, es gibt Lohn fiir den Gerechten, fiirwahr, es gibt einen
Gott, der auf Erden richtet« (Ps 58,12). Und vor allem freuen sich alle,
die den HERRN suchen, wenn sie sehen, wie dem Gerechten geholfen
wird: »Lass sie beschdamt und mit Scham bedeckt werden allesamt, die
nach meinem Leben trachten, es wegzuraffen, lass zuriickweichen und
zuschanden werden, die Gefallen haben an meinem Ungliick! Lass sich
entsetzen ob ihrer Schande, die von mir sagen: Haha! Haha! Lass froh-

461  Esr8,22; Neh 5,19.31; Ps 119,122; Jer 15,11; 24,6.
462  Ps9,13;18,41; 41,8; 89,24.
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lich sein und sich freuen in dir alle, die dich suchen; die deine Rettung
lieben, lass stets sagen: Erhoben sei der HERR!« (Ps 40,15-17). Man
vergleiche hiermit auch die Antwort, die Nebukadnezar auf Gottes Han-
deln an den drei Ménnern im Feuerofen gab (Dan 3,31-33).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 86

»Der 86. Psalm ist ein Betpsalm, und der Titel nennt ihn selbst »ein Gebet
Davids¢. Er ist leicht und klar zu verstehen, wie David in seiner Not sei-
nen Gott anruft wider seine Feinde, die ihn tot haben wollen, es sei Saul,
Absalom oder wer sie sind. Aber siehe, wie reichlich und meisterlich er
Gott preist an seiner Giite, Treue und Macht, auf dass er seinen Glauben
erwiarme und sein Gebet erhitze. So sollen wir auch tun. Das Zeichen, so
er begehrt, ist, dass ihm Gott zuletzt helfen solle, dass man sagen miisse,
Gott habe ihm geholfen und seiner Sache recht gesprochen wider das
Rithmen seiner Feinde, welche ihm sein Recht schiandeten« (Luther).

»Inhaltsangabe: Dieser Psalm enthilt Bitten, unter welche fromme
Betrachtungen, die zur Néhrung und Befestigung des Glaubens die-
nen, ferner Lobspriiche und Danksagungen gemischt sind. Weil ndm-
lich, fleischlich geurteilt, der Ausgang aus den Noten, von denen David
bedriangt wurde, schwierig war, setzt er ihnen Gottes unermessliche Giite
und Macht entgegen. Er bittet aber nicht nur um Befreiung von den Fein-
den, sondern auch darum, dass sein Herz zur Gottesfurcht zubereitet und
darin bestindig befestigt werde« (Calvin).

»Dieser Psalm passt gut zur Zeit, in der David von Saul verfolgt wurde
und damit in groBer Bedringnis war. Die Summe desselben ist ein Gebet
um Befreiung, das aus sieben Bitten besteht, die seine Not bezeugen und
sein Verlangen nach goéttlicher Hilfe zum Ausdruck bringen, wobei alle
Bitten mit guten Griinden versehen sind, die den Glauben des Beters stér-
ken sollen« (Dickson).

»Dieser Psalm, der ein »Gebet Davids¢ ist, wurde wahrscheinlich nicht
bei einer bestimmten Gelegenheit geschrieben, sondern war ein Gebet,
das er selbst oft verwendete und anderen empfahl, damit diese es am Tag
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der Not ebenfalls verwenden kénnten. Manche denken, dass David die-
ses Gebet niederschrieb als eine Weissagung auf Christus, »der in den
Tagen seines Fleisches mit starkem Schreien zu Gott Bitten und Flehen
darbrachte¢ (Hebr 5,7)« (Henry).

»Die Uberschrift ist die gleiche wie die des 17. Psalms, und das Thema
ist ihm &hnlich. Er wurde von David geschrieben, als dieser bedrangt war
und man ihm nach dem Leben stellte, ziemlich sicher, als er von Saul
verfolgt wurde; so sehen es Aben Ezra und Kimchi. Und da er ein Typus
Christi war sowohl in seiner Drangsal als auch in seiner Erhéhung, mag
es nicht unpassend sein, in David auch hier einen Typus auf ihn zu sehen,
wie es einige Ausleger tun« (Gill).

»Der Psalm trigt den Titel »Ein Gebet von David« und muss in einer Zeit
grofer Not entstanden sein. Wie andere Psalmen dieser Art ist er der
Gemeinde gegeben zum Gebrauch in Zeiten der Bedriangnis, durch wel-
che sie dem Bild des wahren David, des Mannes der Schmerzen, gleich-
formig gemacht wird« (Horne).

»Prophetische Anwendung: Der Messias identifiziert sich einmal mehr
mit seinem leidenden Volk in den letzten Tagen. Im Zusammenhang mit
der Bezeichnung »Knecht« (V. 16), ist es aufschlussreich zu bemerken,
dass dieser Titel in Jesaja 4048 sich auf Israel bezieht, das sich als untreu
erwies, in den Kapiteln 49-60 auf den Messias, den vollkommenen
Knecht des HERRN, der fiir die Siinden anderer litt, und schlieflich in
den Kapiteln 61-66 auf den treuen Uberrest« (Clarke).

»Es ist auffillig, wie dieser Psalm groBtenteils aus Zitaten aus anderen
Psalmen besteht, womit der Sanger zeigt, wie sehr er in allen tibrigen Psal-
men zu Hause ist ... Er zeigt in einzigartiger Weise, wie der Beter seine
Bitten auf Fakten griindet, wie sich an der wiederholten Verwendung der
Wortchen >weil< oder »denn< zeigt. In den vier ersten Versen geht es um
Fakten, die das Verhiltnis des Beters zu Gott betreffen; in den letzten vier
Versen um solche, die das Verhiltnis Gottes zum Beter markieren. Hieran
lernen wir den rechten Zugang zu Gott in Zeiten der Not. Dieser muss sich
griinden auf bedingungslose Unterordnung unter ihn ... Er muss in Hin-
gabe und mit Mut verwirklicht werden« (Campell Morgan).
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»Dies ist in mehr als nur einer Hinsicht ein einsames Gebet Davids, der
einzige Psalm von ihm im dritten Buch. Seine Form ist schlicht mit sei-
nem erdffnenden und abschlieenden Flehen, das aber von einem wohl-
tiberlegten Lob unterbrochen wird — wohliiberlegt, weil der letzte Vers
kein Weichen des Druckes erkennen ldsst und noch kein Anzeichen einer
Antwort sichtbar geworden ist« (Kidner).

»Im dritten Buch des Psalters ist dies der einzige Psalm, der David zu-
geschrieben wird. Die Bezeichnung »Knecht« wird am Anfang (V. 2) und
am Ende (V. 16) des Psalms verwendet, und das verweist auf die konig-
liche Wiirde Davids, den Gott »meinen Knecht¢ nannte (2Sam 7,5 ...)
Es wird nicht gesagt, worin die im Psalm bezeugte Not bestand. Viel-
leicht, dass man sich von Innen gegen ihn verschworen hatte, oder dass
umliegende Nationen den Untergang Israels anstrebten. Der Psalm ist
sehr symmetrisch gebaut: Er hat fiinf Strophen, wobei die erste und letzte
aus je vier Versen bestehen, die librigen aus je drei. Eine weitere auf-
féllige Eigenschaft des Psalms ist die, dass jeder Vers ein Echo auf einen
bestimmten Teil des Alten Testaments ist. Bekannte Bibelworte sind zu
einem Lied geformt worden. Auswendig gelernte Bibelworte sollten
immer die Grundlage fiir das personliche und gemeinschaftliche Gebet
bilden« (Harman).

V. 1 — »Nicht ohne Grund legt David, um Gottes Gunst zu erlangen, ihm
seine Leiden vor. Denn nichts liegt mehr in Gottes Art, als den Leidenden
zu helfen und umso giitiger uns beizustehen, je harter wir bedringt und je
mehr wir von menschlicher Hilfe entbl66t sind. Damit also in der tiefsten
Triibsal die Verzweiflung uns nicht iibermanne, moge uns das aufrecht-
erhalten, dass den Armen und Elenden dieses Gebet vom Heiligen Geist
in den Mund gelegt wird« (Calvin).

V. 2 — »Bewahre meine Seele(, oder mein Leben, dem Saul nachstellte.
Dieses Gebet wurde erhort: David wurde oft auf bemerkenswerte Weise
vor den Anschldgen Sauls bewahrt, und ebenso wurde die Seele un-
seres Herrn bewahrt vor dem Tétungsversuch des Herodes ... und spé-
ter vor den Anldufen der Juden, ihn vor seiner Zeit zu tdten; und er wurde
im Tod getragen, bewahrt vor der Verwesung im Grab und aus diesem
erweckt« (Gill).
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V. 3 — »Es gibt keinen Menschen auf der Erde, der nicht »Giite< notig
hétte. Wer seine Not wirklich empfindet, wird wie David >tdglich« darum
flehen, und wer das tut, darf sich mit der Gewissheit trosten, dass Gott sie
ihm gewahren werde ... Kann man sagen, dass jemand, der nicht betet,
oder der nicht mit Ernst betet, das glaube?« (Horne).

V. 4 — »Kummer war das Teil Christi in dieser Welt, und die Gemeinde
hat keinen Anlass anzunehmen, das sie von der Welt anderes empfan-
gen werde. Wer wahre »Freude¢ in seinem Herzen haben will, muss Gott
darum anflehen, dass er sie ihm gebe, denn kein Geschopf hat sie, dass es
sie austeilen konne. Darum muss man die Liebe zur Welt verleugnen, ehe
man diese gottliche Gabe empfangen kann« (Horne).

V. 4-8 — »Wie so oft in den Psalmen dridngt das Gebet entschlossen auf
einen sich aufklarenden Himmel und festeren Boden. »Erfreue« ist eine
kiihne Bitte unter den vorliegenden Umstinden, aber es werden gute
Griinde dafiir angefiihrt, und zwar in drei Sétzen, die alle mit einem
»denn¢ eingeleitet werden: Der Beter hat sein Auge auf den Herrn allein
ausgerichtet (V.4b); der Herr ist gut (V. 5); der Beter weil3, dass der Herr
erhort (V. 7). Nach diesen Bitten sind die sonnenbeschienenen Hohen des
ndchsten Verses nicht mehr ganz unerwartet« (Kidner).

V. 7 — »David hatte viele Note, von innen wie von aullen, bevor und
nachdem er den Kdonigsthron bestieg, im privaten wie im Offentlichen
Leben. Jeder Gerechte hat seine Note, und es gibt besondere Tage oder
Zeiten der Not, die aus verschiedenen Ursachen erstehen: manchmal
selbst verschuldet aus der inneren Verderbnis, dem Mangel an Gnade,
der Lédssigkeit in den Pflichten; manchmal durch andere verschuldet:
durch die Nachstellungen der Weltmenschen, durch das bose Treiben der
Siinder, vielfach durch die Religiésen, durch die Ausbreitung boser Leh-
ren; manchmal durch Satan und seine Versuchungen, manchmal direkt
durch die Hand Gottes, indem er Ubel sendet und sein Angesicht ver-
birgt. Diese Note dauern nicht ewig, aber sie haben ihre besonderen Tage
und ihre bestimmte Zeit. Solche Zeiten sind ein Ruf zum Gebet; unser
Herr kannte solche Zeiten (Joh 12,27)« (Gill).
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V. 8 — »Wenn David »Gotter<« erwidhnt, kann man das rein rhetorisch auf-
fassen als »die Gotter, wenn sie denn existierten!< Aber die eindeutige
Aussage in Vers 10, »du allein bist Gott«, lasst uns eher vermuten, dass
David hier nicht von hypothetischen Gréfen, sondern von Engeln spricht,
die ebenfalls »Gotter< heilen konnen« (Kidner).

V. 9 — »Es ist Christus, durch den Gott alle Nationen gemacht hat, denn
ohne ihn ist nichts gemacht, das gemacht ist, und daher werden durch
Christus und durch die Kraft seines Evangeliums alle Nationen dazu
gebracht werden, vor Gott anzubeten (Jes 66,23)« (Henry).

V. 11 — »Diese Bitte hat zwei Seiten: Die erste ist das Verlangen, in Got-
tes Weg unterwiesen zu werden, die zweite, dass das Herz willig gemacht
werde, diesen Weg zu befolgen, indem es davor zuriickscheut, gegen Gott
zu siindigen. Daraus wollen wir lernen: Wenn Gottes Kinder bedréngt
oder verfolgt werden, ist die Gefahr groB3, dass sie sich zu einem siin-
digen Weg verleiten lassen, und darum sollen sie beten, wie David hier
betet ... Wer darum bittet, dass Gott ihm seinen Weg und Willen kund-
tue, muss entschlossen sein, dann auch seinem Weg und Willen zu fol-
gen, so wie David es tut. Damit Unterweisung wirksam sei, muss neben
dem Verstand auch das Herz ergriffen und geformt werden: »Einige mein
Herz!< Es ist die natiirliche Krankheit des siindigen Herzens, dass es von
Gott geldst und zu zahllosen eitlen Dingen gezogen wird. Diese Krank-
heit kann Gott allein heilen: Einige mein Herz!< ... Das Herz ist dann
geeint und fest, wenn die Furcht Gottes es regiert: »Einige mein Herz
zur Furcht deines Namens!<« (Dickson).

V. 12 — »Hier haben wir einen von Gott gesetzten Anfang (und ein prak-
tisches Mittel) zur Erhorung seines Gebets: Sein »ganzes Herz< ist vom
Lob verschlungen. Er ist entschlossen, nicht passiv so lange zu warten,
bis er die in Vers 11 erbetene geistliche Reife erlangt hat« (Kidner).

V. 13 — »Du hast meine Seele errettet aus der tiefen Holle«: Ich lag
noch mehr, als ich kiirzlich geschrieben habe, tiber eine Woche lang in
Tod und Hélle, sodass ich jetzt noch am ganzen Korper leide und an allen
Gliedern zittre. Ich habe Christus fast ganz verloren und ward von Flu-
ten und Sturmwinden hin- und hergeworfen. Aber Gott hat die Bitten der
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Heiligen zu erhéren begonnen, sich meiner erbarmt und meine Seele aus
der tiefen Holle errettet. Hore nicht auf, fiir mich zu beten, wie ich auch
fiir dich nicht aufhore. Ich glaube aber, dass dieser mein Kampf auch
andere angeht. Man sagt uns, die Pest komme hierher. Es stimmt, aber
wir hoffen, sie werde einen gelinden und milden Verlauf nehmen. Denn
wir gehdren doch Christus und sind die kleine und verachtete Herde, die
vom Hass der Welt und ihren eignen Fehlern genugsam angefochten ist,
um von der Armut und anderen Noten zu schweigen« (Luther in einem
Brief an Melanchthon vom 2. August 1527).

»Die Quelle seiner Giite ist unausschopflich; die Strome der Giite flieBen
in unermesslicher Fiille. Sooft wir an Gottes Giite denken, ist es recht,
dass wir sie erheben: >Deine Giite ist grof3 gegen mich«. Denn »du hast
meine Seele aus der tiefsten Holle gerettet<, gerettet aus so grolem Tod
(2Kor 1,10), vom ewigen Tod ... David wusste, dass er es verdient hétte,
auf immer verstofen und in die tiefste Holle geworfen zu werden wegen
seiner Stinde mit der Frau Urijas und seiner Bluttat an Urija, aber Nathan
weissagte ihm, dass Gott ihm seine Siinde weggenommen hatte, und die-
ses Wort befreite ihn von der tiefsten Holle, und hierin war Gottes Giite
grof} gegen ihn« (Henry).

V. 14.15 — »Die Bedrianger werden ganz ungeschminkt beschrieben, aber
David zeigt alle Bereitschaft, sich zurechtweisen zu lassen wie damals,
als Simei ihn verfluchte (2Sam 16,101f.). Die Feindschaft mag, wie David
sich eingesteht, nicht ganz ohne Ursache sein, weshalb er zuerst an Gottes
Barmbherzigkeit und erst dann an seine Treue appelliert ...« (Kidner).

V. 17 — »Im Kreuz Christi hat uns Gott ein sicheres Zeichen zum Guten
gegeben. Nicht Zeichen und Wunder, sondern die Heiligen Schriften sind
die rechte Stiitze des Glaubens« (Clarke).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 86
V. 5 — »vergibst«: sallah, so etwas wie ein »Verbaladjektiv« vom Verb

salah. Es ist in dieser Form nur an dieser Stelle belegt, wenn denn das
Wort von den Masoreten richtig vokalisiert ist. Man ist indes versucht
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anzunehmen, die Konsonanten slh miissten wie Psalm 103,3 als Aktiv-
partizip s6lé*h, »vergebend«, vokalisiert werden.

V. 6 — »hore!«: haazinah, also nicht das gewohnliche Wort fiir »horen,
$amac. Es ist vom Hauptwort *6z2en, »Ohr«, gebildet und bedeutet wort-
lich »hin-ohren«, also die Ohren richten auf etwas. Das Griechische der
LXX kann es ganz wortlich wiedergeben: evwtilw, endtizo. Elb: »nimm
zu Ohren«.

»die Stimme meines Flehens«: Gemeint ist horbares, also lautes
Reden, Beten, Rufen im Gegensatz zum stillen Beten im Herzen (vgl.
1Sam 1,13). Ziircher iibersetzt: » Achte auf mein lautes Flehen!«

»Flehen« tah*niin, eine Nominalbildung des Verbums hnn, »gnidig
sein«. Es ist also ein Beten, das sich auf Gottes Gnade stiitzt und auf
Gottes gnéadiges Eingreifen hofft, ein »Ergnaden«; Buber: »Gunsterfle-
hen«. Es kommt aufler hier im Psalter noch vor in Psalm 28,2.6; 31,23;
116,1; 130,2; 140,7; 143,1. Daneben findet sich in den Psalmen dreimal
die vom gleichen Verb etwas anders lautende Form tohinnah (Ps 6,10;
55,2;119,170).

V. 10 — »Wunder«: niphl#°6t, ein Nif. Partizip Pl. des Verbums pP,
»wunderbar sein« (Ps 139,14) und damit auch »schwer bis unmoglich
sein« (1Mo 18,14; 5Mo 17,8; Jer 32,17).

V. 11 — »einige«: jahéd, ein Piel vom Verb jahad, »eins sein«, also:
»eins machen«, »einigen«. Es kommt nur noch vor in 1. Mose 49,6 und
Jesaja 14,20.

V. 14 — »stehen auf«: qadmii; »trachten«: biqsi, beides Perfekta, das die
meisten als Vergangenheit wiedergeben, was aber auf einem mangelhaf-
ten Verstdndnis des hebr. Tempussystems beruht. Perfekta markieren im
Gegensatz zu Imperfekta wirkliche Handlungen, seien sie schon gesche-
hen oder geschédhen sie gerade. David will hier natiirlich nicht sagen,
man habe ihn frither einmal bedrangt und nach dem Leben getrachtet. Es
geschieht gerade jetzt, und darum fleht er um Gottes Eingreifen.

V. 15 — »du hilfst mir und trostest mich«: cazartani wonihamtani, fiir
diese beiden als Gegenwart iibersetzte Perfekta gilt das Gleiche wie das
zu Vers 14 Gesagte.
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Psalm 87
»Alle meine Quellen sind in dir«

Wie in den Psalmen 46; 48 und 76 ist auch hier die Stadt Gottes das
Hauptthema, aber anders als in jenen, horen wir hier nicht von Nationen,
die die Stadt angreifen, sondern von solchen, die in der Stadt sind und
Gott riihmend bekennen.

Der Psalm ist die Antwort auf die Gebete und Bekenntnisse des vor-
hergehenden. In Psalm 86,9 hatte David bezeugt, dass alle Nationen kom-
men und den Namen des Gottes Israels verherrlichen werden. Hier horen
wir diese Nationen, wie sie bekennen, dass alle ihre Quellen in ebendie-
sem Gott sind (V. 7). Damit besingt das Lied den Sieg der Gnade Gottes
iiber alle Feindschaft gegen ihn und sein Volk. Gott iiberwindet das Bose
und die Bosen weit (vgl. Rom 8,37), indem er so handelt, dass am Ende
die Feinde, die einst die Stadt und das Volk Gottes hatten verderben wol-
len (Ps 86,14), selbst in der zuvor gehassten Stadt ihre Heimat finden und
dem Gott des gehassten Volkes jubelnden Dank bringen.

Damit wird dieser Psalm zum einem Trostlied fiir das Volk Gottes,
wenn immer es angefochten ist vom Empfinden seiner Bedeutungs-
losigkeit und seiner Kraftlosigkeit, wéhrend die Fiirsten der Welt gegen
Gott, sein Wort und sein Volk auftrumpfen. Das Volk Gottes darf sich
dann damit trosten, dass es von Gott erwihlt, weil es von Gott geliebt
ist, dass es deshalb bei aller Schwachheit und Anfeindung ewigen
Bestand hat. Zudem soll es Mut fassen in der Gewissheit, dass viele
gegenwirtige Feinde, die so michtig sein mogen wie einst Agypten
und Babel, der Macht der gottlichen Gnade erliegen und sich zu Gott
bekehren und sich dem einst verachteten Volk Gottes in Freundschaft
anschlieBen werden.

Der Psalm ist durch das zweimalige Sela in drei Teile gegliedert:

1. Die Griindung Zions (V. 1-3)
2. Die in Zion Geborenen (V. 4-6)
3. Das Dankeslied der Bewohner Zions (V. 7)



299 Psalm 87

Von den Sohnen Korahs, ein Psalm, ein Lied.

»ein Lied«: Insgesamt 14 Psalmen heiflen $ir, »Lied« (45; 46; 48; 65;
66; 67; 68; 75; 76; 83; 87; 88; 92; 108).

1. Die Griindung Zions (V. 1-3)
1 Seine Griindung*® ist auf den heiligen Bergen*®;

»Seine Griindung«: Der Name wird zwar erst im néchsten Vers erwihnt,
aber es ist dennoch klar, dass hier von der Griindung Zions die Rede ist.
Dass Gott sie gegriindet hat, ist die erste und wichtigste Wahrheit iiber
Zion (Jes 14,32); von dieser Tatsache geht alles Weitere in diesem Psalm
Gesagte aus. Die Stadt ist nach Gottes Willen und durch Gottes Wirken
geworden. Sie ist »die Stadt, welche Grundlagen hat, deren Baumeister
und Schépfer Gott ist« (Hebr 11,10). Die Gemeinschaft der Heiligen,
welche diese Stadt ausmachen, hat ihren Grund in Gott selbst. Darum
kann die Stadt nicht wanken: »Gott ist in ihrer Mitte, sie wird nicht wan-
ken« (Ps 46,6); darum mussten alle Feinde, die sie vernichten wollten, an
ihr zuschanden werden (Ps 48,5-8; Sach 12,1-4; 14,1-3); darum sind ihre
Bewohner ewig fest: »Die auf den HERRN vertrauen, sind gleich dem
Berge Zion, der nicht wankt, der ewiglich bleibt« (Ps 125,1), und darum
werden auch verfeindete Volker am Ende unter den Bewohnern dieser
Stadt sein.

Wie Zion so ist auch die Gemeinde von Gott gegriindet: auf Christus
(1Kor 3,10), auf die Grundlage der Apostel und Propheten, wobei Chris-
tus der Eckstein ist (Eph 2,20). Und »der feste Grund Gottes steht und
hat dieses Siegel: Der Herr kennt, die sein sind« (2Tim 2,19).

»auf den heiligen Bergen«: (siche 1Mo 22.2,14; 2Mo 15,17,
2Chr 3,1; Ps 2,6; 3,4; 15,1; 24,3; 43,3). Der Plural »Berge« bezieht sich
entweder auf die beiden Namen Morija und Zion oder auf die Tatsache,
dass die Stadt auf Hiigeln gebaut war: »Jerusalem, Berge sind rings um
es her« (Ps 125,29). Dass die Berge »heilig« heiflen, ist die zweite Wahr-
heit, die sich aus der ersten ergibt: Hat Gott die Stadt gegriindet, muss

463  Ps 78,69; Jes 14,32.
464 Ps2,6;99,9; 125,2.
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sie fiir ihn und zu seiner Freude ausgesondert sein. Sie ist geheiligt und
geschieden von allen anderen Orten der Welt.

2 Der HERR liebt*** die Tore*® Zions
mehr als alle Wohnungen Jakobs.

»Der HERR liebt«: Fragen wir, warum denn Gott eine ewige Stadt
gegriindet hat, in der nur einstige Siinder leben, dann antwortet er:
»Wegen des HERRN Liebe zu euch« (5Mo 7,8; 23,5). Die Ursache fin-
det sich allein in Gott. In seiner Liebe hat er Siinder erwihlen, erlésen
und verherrlichen wollen. Das ist die dritte groBe Wahrheit iiber die Stadt
Gottes. Sie ist seine Stadt, weil Gott sie liebt (Ps 78,67.68), oder wie
Psalm 132,13 sagt: »Der HERR hat Zion erwdhlt, hat es begehrt zu sei-
ner Wohnstdtte.« Ebenso sind alle Erlosten und ist ein jeder Erléster Got-
tes, weil Gott ihn geliebt und damit zu seinem Eigentum ausgesondert
hat (Jes 43.,4; Jer 31,3; Mal 1,2). Die Erwihlten heilen daher Geliebte
Gottes, und sie werden daran erkannt, dass sie Gott lieben. Die Stadt
heilt »die geliebte Stadt« (Oftb 20,9).

»die Tore Zions« stehen hier stellvertretend fiir die ganze Stadt, was
sich leicht daraus erklart, dass die Tore einer jeden Stadt besonders auf-
fillig sind und meist auch besonders sorgfiltig gebaut und mit Namen
versehen werden. Das Buch Nehemia gibt uns einen Eindruck davon,
wie wichtig neben der Mauer auch die Tore waren; das gilt auch fiir die
Beschreibung des himmlischen Jerusalem (Oftb 21,12-14).

»mehr als alle Wohnungen Jakobs«: Gottes Liebe ist aussondernde,
erwihlende Liebe. Gott liebt nicht alle und alles gleich, wie heute die
Menschen behaupten, weil ihr Denken von den egalitiren und gottlosen
Maximen der Aufklirung verbogen worden ist. Der Bibelleser weiB,
dass Gott Jakob liebte, Esau aber hasste (Rom 9,13). Der Christ weil3,
dass Gott die ganze Welt so sehr geliebt hat, dass er seinen eingeborenen
Sohn fiir sie gab (Joh 3,16), aber er weil noch mehr: Christus liebte die
Gemeinde und gab sich fiir sie dahin (Eph 5,25). Er liebte seine Braut
mit einer innigeren, stirkeren und weiterreichenden Liebe als irgend-
jemanden sonst. Nicht die Siinder, sondern die Seinen liebte er bis ans
Ende (Joh 13,1); darum betete und betet er nicht fiir die Welt, sondern

465 Ps 78.68.
466 Ps 122,2; 147,13.
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nur fiir die Erwihlten, fiir die Seelen, die sein Vater ihm gegeben hat
(Joh 17.,9); darum betete er fiir Petrus (Lk 22,32), aber nicht fiir Judas,
den Sohn des Verderbens (Joh 17,12). Und schlieBlich weill das Kind
Gottes mit dem Volkerapostel zu bekennen: »Christus hat mich geliebt
und sich fiir mich dahingegeben« (Gal 2,20).

3 Herrliches wird in dir geredet,*’
Gottes Stadt.*s

»Herrliches«: Das ist das Ergebnis des in den beiden ersten Versen
Gesagten: Auf dem heiligen Berg (V. 1) steht die von Gott geliebte Stadt.
(V. 2). Heiligkeit und Liebe sind Grund und Substanz der Stadt Got-
tes. Sie ist damit ein Abbild des Griinders der Stadt selbst, denn Gott
ist Licht (1Jo 1,5), und Gott ist Liebe (1Jo 4,16). Das himmlische Jeru-
salem heif3t »heilig« (Offb 21,2), und sie ist wie eine Braut (Oftb 21,2),
mithin von Gott geliebt und deshalb von Liebe zu Gott und den Seinen
erfiillt. Darum heif3t es von ihr: »Und sie hatte die Herrlichkeit Gottes«
(Offb 21,11). Alle Vollkommenheiten Gottes strahlen von ihr aus.

»wird in dir geredet«: In der Stadt Gottes wird nur Herrliches ge-
redet, wie in seinem Haus: »In seinem Tempel spricht alles: Herrlich-
keit!« (Ps 29,9). Gottes Stadt hat die Herrlichkeit Gottes (Oftb 21,11), sie
ist von ihm gegriindet, vom ihm gebildet und manifestiert daher in allem
seine Vollkommenheiten. Nichts Gemeines wird in die himmlische Stadt
eingehen, nichts Unreines wird in ihr wohnen (Offb 21,27). Das Gleiche
sagen die Propheten vom irdischen Jerusalem im Millennium (Jes 52,1;
Joel 3,17 [4,17]; Sach 14,21; vgl. Jes 35,8; Nah 1,15).

»Gottes Stadt«: So heiit Jerusalem auch in Psalm 46.,5; in
Psalm 48,2.9 »Stadt unseres Gottes«; in Psalm 101,8 und Jesaja 60,14
»die Stadt des HERRN«; in Psalm 48,3 und Matthdus 5,35 »die Stadt des
grofien Konigs«, in 1. Konige 8,48 »die Stadt, die du erwdhlt hast«.

467 Ps489.
468  Ps 46,5;48,9; 101,8.
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2. Die in Zion Geborenen (V. 4-6)

Zion bringt wie eine lange kinderlos gewesene Mutter durch Gottes
Gnade viele Kinder zur Welt, wie Jesaja geweissagt hat (Jes 54,1-3), wel-
chen Vergleich Paulus aufgreift, wenn er davon spricht, dass »Jerusalem
droben ... unsere Mutter« ist (Gal 4,26).

4 Ich lasse gedenken Rahabs und Babels
als solche, die mich kennen.

Seht, Philistda und Tyrus*® samt Kusch*:
Dieser ist hier geboren*’'.

Gott spricht von Rahab und Babel »als solche, die mich kennen«: Das
ist das erste Merkmal der Heiden, die mit Israel gesegnet werden sollen:
Sie kennen und erkennen Gott. Das ist die grundlegendste und damit vor-
nehmste Segnung des Neuen Bundes: »Sie alle werden mich erkennen ...
spricht der HERR« (Jer 31,34). Thn zu erkennen, darin besteht das wahre
Leben: »Dies aber ist das ewige Leben, dass sie dich, den allein wahren
Gott erkennen, und Jesus Christus, den du gesandt hast« (Joh 17,3). Wie
kommt es aber, dass diese Heidenvolker Erkenntnis Gottes haben? Die
zweite Vershilfte gibt die Antwort: Sie sind in Zion, und das heif3t letzt-
lich: Sie sind aus Gott geboren.

»Dieser ist hier geboren«: Dreimal lesen wir in diesen drei Versen
diesen gleichen Satz. Zu Zion, das Gott mehr liebt als alles andere in
der Welt, gehort nur, wer darin geboren ist. Zum Haus Gottes und zu
seinen Hausgenossen gehoren nur, die aus Gott geboren sind. Wie viel
Macht und wie viel Einfluss haben wir auf unsere Geburt? Am Anfang
der natiirlichen Geburt stand der Wille der Eltern, sich zu vereinen. Am
Anfang unserer geistlichen Geburt steht Gottes Wille, uns zu zeugen
(Joh 1,12,13; Jak 1,18).

Mit »Rahab« und »Babel« werden als Erstes jene zwei Weltmichte
genannt, zwischen denen das kleine Israel eingekeilt liegt. »Rahab« ist
Agypten (Ps 89,11; Jes 30,7; 51,9), der erste Bedriicker und Feind des

469  Ps45,13;83,7.
470 Ps 68,32; Jes 18,1; Jer 46,9.
471 Jes 66,8.
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Volkes Gottes. In Jesaja 19 wird angekiindigt, wie Agypten »sich zu dem
HERRN wenden« wird (V. 22).

»Babel« war der grofite Feind des Volkes Gottes, jene GroBmacht, die
tat, was zuvor keiner getan hatte: Sie zerstorte die Stadt und das Heilig-
tum und verschleppte die Bewohner Judas und Jerusalems in die Fremde.
Darum sagt Jeremia von ihr: »Nebukadrezar, der Kéonig von Babel, hat
mich gefressen, hat mich vernichtet, hat mich hingestellt als ein leeres
Gefdf3; er verschlang mich wie ein Ungeheuer, fiillte seinen Bauch mit
meinen Leckerbissen, stiefs mich fort« (Jer 51,34).

Wihrend Agypten exemplarisch ist fiir die Macht der Welt, steht
Babel fiir die Macht des Gotzendienstes, oder allgemeiner ausgedriickt,
der religiosen Verfiihrung. In keiner Kultur des Altertums war die
Religion so wichtig wie dort. Die Stadt Babel hatte acht Tore, jedes war
nach dem Namen eines Gottes oder einer Gottin benannt; innerhalb ihrer
Mauern standen 1197 Tempel. Menschen aus Babel, das mit seiner fal-
schen Religion »die ganze Welt berauschte« (Jer 51,7), werden am Ende
zum Volk Gottes gezahlt werden.

»Philistda« war der beharrlichste Feind Israels, der dem Volk Got-
tes seinen eigenen Boden streitig machte und es daraus sogar fiir Jahr-
hunderte verdringte; sie heiflen seit ihrer ersten Erwdhnung und fort-
hin »die Unbeschnittenen« (Ri 14,3; 15,18; 1Sam 14,6; 17,26 etc.) und
sind damit Vorldufer jener Menschen, die keine geistlichen Beschnei-
dung kennen, die irdisch gesinnt sind und deren Gott der Bauch ist
(Phil 3,3.19) und die deshalb in steter Feindschaft gegen die himmlische
Berufung und die himmlisch Berufenen stehen. Und doch wird vom
Konig der Philisterstadt Asdod geweissagt: »Er wird unserem Gott iibrig
bleiben und wird sein wie ein Fiirst in Juda und Ekron wie der Jebusi-
ter« (Sach 9,7).

»Tyrus« steht stellvertretend fiir die von Reichtum strotzenden und
damit auf andere Art als Babel verfiihrerischen Phonikerstédte (siche
Hes 27 und 28), und als Représentant von Vélkern aus weiterer Ferne
»Kusch«, das ist Athiopien, iiber das in Jesaja 18 und 45,14 Weis-
sagungen des kommenden Heils finden. Alle diese méchtigen und reichen
Nationen illustrieren die Wahrheit jener Weissagung Jesajas tiber den lei-
denden und sterbenden Gottesknecht: »Er soll die Starken zum Raube
haben« (Jes 53,12 nach Luther). Und Sacharja hat vorhergesagt: » Und
viele Volker und mdchtige Nationen werden kommen, um den HERRN
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der Heerscharen in Jerusalem zu suchen und den HERRN anzuflehen«
(Sach 8,22).472

Wenn jener herrliche Tag ddmmern wird, an dem die Nationen zu-
sammen mit Israel den Gott Israels und seinen Konig in Zion anbeten,
werden diese verstehen, dass sie nicht aus ihrem Willen und Antrieb
in Zion stehen, sondern sic werden begreifen, das sie vor der Zeit von
Gott dazu erwéhlt wurden, zu Zion zu gehoren, dass sie ihrer natiirlichen
Geburt nach zwar Babylonier und Agypter, Philister und Phonizier sind,
ihrer geistlichen Geburt nach aus Zion stammen. Gott hatte auch sie in
Christus zum ewigen Leben erwihlt, bevor die Welt war und ehe sie in
dieser Welt geboren wurden.

5 Und zu Zion*” wird gesagt:
Mann fiir Mann ist in ihr geboren,
und der Hochste’* selbst macht es fest.

»Mann fiir Mann ist in ihr geboren«: In Vers 4 hatten wir es von Na-
tionen gehort, hier wird von einzelnen Personen gesagt, dass sie in Zion
geboren sind. Gott erwihlt sich, wie wir eben sahen, zwar Volker, und
ebenso hat er die Gemeinde als ein Volk fiir seinen Namen erwihlt
(Apg 15,14), aber dieses Volk besteht aus einzelnen Seelen, die er als
Personen in Christus erwéhlt und die er in der Zeit mit Namen berufen
hat (2Mo 1,1-4; Ps 147,2-4; Jes 40,26; Joh 10,3).47

472 F. W. Grant, A. G. Clarke und andere wenden in ihrer Auslegung zu Psalm 87 ein, iiber Babel und
Philistda hétten die Propheten keine Verheilungen der Bekehrung und des Heils ausgesprochen, son-
dern im Gegenteil deren ewigen Untergang angekiindigt. Man erklért die Sache vielleicht am bes-
ten so, dass auch aus Babel und Philistda ein Uberrest fiir eine zukiinftige Errettung bewahrt wird
(Sach 9,6.7), der dann »Babel« und »Philistia« heiBt, wie auch in Israel nur ein Uberrest errettet
wird, der fiir ganz Israel steht. Zudem findet sich in Daniel 7,4 ein Hinweis auf eine Bekehrung
Babels: Dem Lowen Babel, der Israel verschlungen hatte (Jer 50,17), werden die Fliigel ausgerissen,
d.h. er wird seiner militérischen Stirke beraubt und damit gedemiitigt und bekommt in der Folge
ein menschliches, wohl anstelle des zuvor steinernen ein fleischernes, also ein weiches Herz (vgl.
Hes 36,26).

473 Ps2,6;9,11; 84,8; 146,10; 147,12.

474  Ps47,3;78,35;83,19;97.9.

475  Delitzsch sagt in seinem Psalmenkommentar hierzu: »Diese Hervorhebung des Wertes der Persin-
lichkeit geht iiber den altertiimlichen Vorstellungskreis hinaus ...« Das ist ein ganz fragwiirdiges
Urteil; denn: Ein Grofteil des ganzen Alten Testaments besteht, wie jeder einfache Bibelleser weil3,
zum groBten Teil aus Biografien von Einzelpersonen. Uberhaupt steht hinter Urteilen dieser Art die
nicht besonders intelligente Auffassung, wir Jetzigen seien stets erleuchteter als die uns Voraufge-
gangenen. Dass die Entdeckung des Wertes der Personlichkeit etwa eine Errungenschaft der romi-
schen Antike sei (nach einigen werde das erst bei Augustinus greifbar), ist, im Licht des Alten Testa-
ments betrachtet, eine unhaltbare Sicht. Ja, die Vergottung der Personlichkeit, das ist heidnisch; aber
das ist etwas anderes.
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»der Hochste selbst macht es fest«: Wie »der Berg Zion, der nicht
wankt, der ewig bleibt« (Ps 125,1), wie die Stadt Gottes, die »Gott be-
festigt bis in Ewigkeit« (Ps 48,9), so sind auch die in ihr Geborenen.
Wenn der Hochste sie fest macht, wer will sie dann verderben? Er miisste
ja hoher sein als der Hochste, und das ist unmoglich.

6 Der HERR wird zédhlen

beim Einschreiben*’® der Volker:
Dieser ist hier geboren.

(Sela.)

»Der HERR wird zihlen«: Er hat mit Namen gerufen, und er zahlt die
Berufenen, damit ihm keiner und keines fehle, wie uns bereits an den
Nachkommen Jakobs und damit am ersten groBen Beispiel von Gottes
Heilshandeln gezeigt wird (2Mo 1,1.5; siche auch Jes 40,26; Ps 147,4).
Auch die in Christus erwéhlten und zur Gemeinde Berufenen sind
gezdhlt, weshalb die Gemeinde erst vollendet ist, »wenn die Vollzahl der
Nationen eingegangen sein wird« (Rom 11,25).

»Beim Einschreiben der Voélker«: Es mag wohl sein, dass der Psal-
mist hier nicht an das Buch des Lebens denkt, sondern lediglich an eine
Bestandsaufnahme aller erlosten Volker und Menschen. Und doch kon-
nen wir nicht anders als an das Buch des Lebens denken; denn dieser
Psalm handelt ja von Geburt zu einem neuen Leben. Es ist der HERR
selbst, der zum Leben erwidhlt und damit die im Lebensbuch Verzeich-
neten eingeschrieben hat (Jes 4,3; Dan 12,1; Hes 13,9; Lk 10,20; Phil 4,3;
Oftb 3,5; 13,8; 17,8; 20,12). Das Wissen, dass es sein Retterwille war,
der bei der Errettung einer jeden Seele in Erfiillung ging, ldsst die Er-
retteten das im ndchsten Vers folgende Bekenntnis ablegen.

476  Ps 69,29; Jes 4,3.
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3. Das Dankeslied der Bewohner Zions (V. 7)

7 Sie singen beim Reigen*”’:
Alle meine Quellen sind in dir!

»Sie singen beim Reigen«: Beides, Gesang und Reigentanz, sind ein
Ausdruck der Freude (Ps 30,12; 149,2.3; Jer 31,13; Kla 5,15: Lk 15,25);
hier der Freude in Gott und der Freude des Heils (2Mo 15,20; Jer 31,3.4;
Ps 35,9; Jes 25,9). Im Reigen kreist man um eine unsichtbare Mitte. Nun
ist Jerusalem mit dem Zion der Nabel der Welt (Hes 38,12) geworden,
denn auf dem Zion herrscht der von Gott gesalbte Konig (Ps 2,6), und
dort lésst er seinen Namen und seine Herrlichkeit wohnen. Wie die Kora-
hiter hier (und auch an anderer Stelle: Ps 45,18) in ihrem Lied, so haben
auch Mose, Jesaja, Jeremia, Micha, Sacharja und David geweissagt,
dass die Nationen sich bekehren und nach Jerusalem stromen und dort
den HERRN der Heerscharen, den Heiligen Israels, anbeten werden
(5Mo 32,43; Jes 2,2.3; Jer 3,17; 16,19; Mi 4,1.2; Sach 8,22.23; 14,16;
Ps 22,28; 72,11); denn dann werden sie erkennen, dass »Gott in Jakob
herrscht bis an die Enden der Erde« (Ps 59,14), dann »wird die Erde
erfiillt sein von der Erkenntnis der Herrlichkeit des HERRN, so wie die
Wasser den Meeresgrund bedecken« (Hab 2,14), dann werden die Auf-
forderungen von Psalm 96,7-9; 117,1 u.a. in Erfiillung gehen.

»Alle meine Quellen sind in dir«: Ein jeder, der zu Zion gehdrt, wird
bekennen, dass er alles, was er ist, und alles, was er hat, Gott allein ver-
dankt. Die Quelle des Lebens (Ps 36,10) und des Heils (Jes 12,3) ist in
Gott, ja, ist Gott selbst; das Heil flieit aus dem » Wohlgefallen dessen, der
alles wirkt nach dem Rat seines Willens« (Eph 1,11); die Kraft des Heils
ist Gottes Wort (Rom 1,16). Wahrlich: »Von dem HERRN ist die Ret-
tung« (Ps 3,8); und: »Die Rettung der Gerechten ist von dem HERRN«
(Ps 37,39); und: »Auf Gott ruht mein Heil und meine Herrlichkeit«
(Ps 62,7); und: »Wir sind sein Werk« (Eph 2,10).

Die S6hne Korahs haben in diesem Psalm von seiner »Griindung«
gesungen (V. 1). Gott hat Juda und Gott hat Zion zur Wohnstétte erwéhlt
(Ps 114,2). Sie haben von Jahwes Liebe gesungen (V. 2), sie haben in
Erinnerung gerufen, dass sie zu Zion gehdren, weil sie »daselbst ge-

477  2Mo 15,20; Ps 149,3; 150,4.
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boren« sind. Hitten sie irgend deutlicher sagen konnen, dass alles, was
sie sind, aus Gott kommt. Er ist die Quelle, aus der aller Segen zu seinen
Erwihlten flief3t.

»in dir« kann sich auch auf die Stadt beziehen. Dann wiirden die Sin-
genden bekennen, dass sie alle von jener Quelle trinken, die aus dem
Haus Gottes inmitten der Stadt flie3t (Hes 47; Joel 4,18; Sach 14,8), von
der die Korahiter an anderer Stelle sagen: »Ein Strom — sein Lauf erfreut
Gottes Stadt« (Ps 46,5).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 87

»Der 87. Psalm ist eine Weissagung von der heiligen christlichen Kirche,
dass sie solle eine Stadt werden, so weit die Welt ist, und darinnen sollen
geboren werden Athiopier, Agypter, Babylonier, Tyrer, Philister und aller-
lei Lande und Sprachen und Leute. Und das alles durch das Evangelium,
welches gar herrliche Dinge von Gott predigen sollte, ndmlich Gottes
Erkenntnis, das ist, wie man zu Gott kommen, von Siinden los und vom
Tode selig werden miisse, namlich durch Christus. Und der Gottesdienst
in dieser Stadt soll auch Singen und Springen sein, das ist, mit Freude
Gottes Gnade Predigen, Loben und Danken, und es soll kein Mose darin-
nen mit seinem Gesetz plagen und martern« (Luther, Summarien).

»Inhaltsangabe: Da die elende und traurige Lage der Gemeinde, wie sie
seit der babylonischen Gefangenschaft bestand, fromme Herzen ent-
mutigen konnte, so verheifit hier der heilige Geist eine wunderbare und
ungeahnte Wiederaufrichtung derselben, infolge deren man keinen gro-
Beren Wunsch kennen werde, als unter ihre Mitglieder gezdhlt zu wer-
den« (Calvin).

»Als Gott die Gefangenschaft Zions durch Kyros beendete, waren nur
wenige aus Babel zuriickgekehrt; das Werk des Wiederaufbaus ... hatte
nur wenige helfende Héande, die Feinde waren zahlreich, und sie waren
von Hunger und Armut bedringt ... darum waren sie sehr versucht, allen
Mut zu verlieren. Als Trost fiir eine solche Zeit ist dieser Psalm duf3erst
passend, indem er das Volk Gottes anleitet, im Glauben zu leben und
fortzufahren mit dem Bau des Hauses Gottes und der Mauer der Stadt,
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indem es zu Gott aufschaut, dem Erbauer seiner Gemeinde und Erhalter
seines Volkes. Zu diesem Zweck gibt der Psalm sieben Trostungen als
Antwort auf gleich viele Versuchungen zur Mutlosigkeit. Die erste Tros-
tung findet das Volk, indem es zu Gott schaut, der seinen eigenen Tempel
fest gegriindet hat, ungeachtet der Tatsache, dass der Arbeiter so wenige
sind (V. 1); die zweite Trostung findet das Volk darin, dass es auf Gottes
Liebe und Wohlwollen blickt, statt dass es sich wegen des Mangels an
Kriften und Mitteln beunruhigen lésst (V. 2); die dritte Trostung findet
das Volk in den Weissagungen iiber die Gemeinde Gottes, die sich allem
duleren Schein zum Trotz bewahrheiten werden (V. 3); die vierte Tros-
tung findet das Volk, wenn es nicht auf die zur Zeit zahlreichen Feinde
blickt, sondern auf die zahlreichen Freunde und Bekehrten, die sich
ihnen bald anschlieBen werden (V. 4.5a); die fiinfte Trostung kann das
Volk darin finden, dass es sich nicht durch den gegenwértigen Zustand
der Gemeinde lahmen ldsst, sondern auf Gott blickt, der sie so befestigt,
dass keine Macht der Erde sie wird besiegen kdnnen (V. 5a); die sechste
Trostung findet das Volk, wenn es sich nicht von der gegenwértigen Ver-
achtung beeindrucken lésst, sondern auf die zukiinftige Herrlichkeit und
die Wertschatzung blickt, die Gott seiner Gemeinde gibt (V. 6); die siebte
Trostung findet das Volk, wenn es vom gegenwértigen Kummer weg-
blickt und sich auf die geistliche Freude ausrichtet, die Gott seinem Volk
bereiten wird (V. 7)« (Dickson).

»Der Prophet riithmt die Festigkeit und Gliickseligkeit Zions (V. 1-3), sagt
die Annahme der Heiden voraus (V. 4.5) und ihre Aufnahme in das Ver-
zeichnis ihrer Biirger (V. 6) und preist die Gottesstadt schlieBlich als die
Quelle der Gnade und des Heils (V. 7). Wahrscheinlich wurde der Psalm
geschrieben als Antwort auf eine Erkundung der Stadt Davids kurz nach
Vollendung ihrer Bauwerke« (Horne).

»In diesem Psalm wird uns ein Blick auf die kommende Bekehrung
der Welt gegeben ... In Jesaja 60 lesen wir von Heiden, die zum Licht
hin wandeln, das iiber Jerusalem aufgegangen ist. Das wird sich dann
ereignen, wenn der Erloser nach Zion kommt und die Gottlosigkeit von
Jakob abwendet. Dann werden die Nationen von neuem geboren, wie wir
in diesem Psalm lesen, und mit Gottes Volk vereint werden. Dann erfiillt
sich die Weissagung Sacharjas: »Juble und freue dich, Tochter Zion!
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Denn siehe, ich komme und werde in deiner Mitte wohnen, spricht der
HERR. Und an jenem Tage werden viele Nationen sich an den HERRN
anschlieflen, und sie werden mein Volk sein.c Wer diese Weissagungen
vergeistlicht, bezieht die Neugeburt der Heiden auf die Sammlung der
Gemeinde« (Gaebelein).

»Dieser Psalm ist eine Prophetie ... die Stadt Gottes wird als das Zentrum
aller Dinge betrachtet, der HERR ist ihr Gott. Dann werden die Volker
in ihrem Verhéltnis zu dieser Stadt gesehen ... Die Souverénitit Gottes
wird vorausgesetzt, ohne dass sie bewiesen zu werden braucht; denn sie
ist eine Tatsache, die sich nicht bestreiten ldsst. Damit hat Gott die Stadt
seines erwdhlten Volkes zum Zentrum seiner Regierung gemacht. Seine
besondere Liebe ruht auf dieser Stadt, ihr Ruf geht in alle Lande, Herr-
liches wird von ihr gesagt. Das Ergebnis zeigt sich an den umliegenden
Vélkern: Die alten Feinde des Volkes Gottes werden schlieBlich in ihr
geboren werden und damit erkennen, dass sie ihr wahres Leben die-
ser Stadt, in der Gott regiert, verdanken. Das ist die hochste Berufung
der erwihlten Nation: Sie soll nach Gottes Vorsatz und unter seinem
Regiment die tibrigen Volker zu ihm fiihren, damit auch diese ihr Hochs-
tes in Gottes Konigtum finden. Hier haben wir nicht die Geschichte eines
Israel, das durch die Gewalt des Schwertes siegreich ist, sondern jenen
héheren Sieg, der noch nicht errungen ist, der aber dadurch zustande
kommen wird, dass Gottes Regiment sich durch sein Volk manifestiert
und so die Volker dazu gebracht werden, singend und tanzend alle ihre
Quellen und ihre Fiille in Gott zu finden« (G. Campbell Morgan).

V. 1 — »So wie Zion und Morija durch keine Macht bewegt werden
konnte als durch jene, die sie erschaffen hatte, so auch die Gemeinde:
sie ist unbeweglich fest in den Hénden dessen, der sie gegriindet hat«
(Plumer).

V. 2 — »Gottes Liebe zu Jerusalem ist die gleiche wie seine Liebe zum
Volke Gottes. Es ist reine Erwdhlungsgnade. Sie richtet sich nicht nach
der Liebenswiirdigkeit ihres Gegenstandes (5SMo 10,14ff.; Ps 78,68).
Seine Liebe hat keinen Grund im Menschen und in seinem Verhalten.
Jahwe hat Jerusalem zur Stdtte seiner Offenbarung erwihlt. Damit sind
alle anderen Heiligtiimer — nach der Wahl der Menschen — disqualifiziert
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(siche SMo 12,1-11). Geliebt sein von Gott, das ist auch im Alten Testa-
ment die Grundlage des Heils (5Mo 7,8; 23,6; Jes 43.4; 63,9; Jer 31,3;
Mal 1,2)« (Brandenburg).

V. 4-6 — »Die Lehre von der Wiedergeburt ist keine neue Lehre. Sie
ist die Grundlage guter Hoffnung gewesen, seit es Siinder auf Erden
gibt. Sie wird in der ganzen Bibel gelehrt; siche Ps 51,12; Jer 31,33;
Hes 11,19.20. Wenn eine Wiedergeburt unmdglich ist, ist auch jede Er-
rettung unmoglich« (Plumer).

V.5 —»Und der Hochste wird es befestigen<: Es wird nicht ein plotz-
liches und voriibergehendes, sondern ein bleibendes Werk sein; Zion
wird in seiner Kraft und Fruchtbarkeit bestehen, weil der allméchtige
Gott sein Griinder und Erhalter ist, und er wird das Werk vollenden, das
er angefangen hat« (M. Poole).

V. 7 = »Alle meine Quellen sind in dir< In meinem Herzen herrscht
allein dieser Artikel, ndmlich der Glaube an Christus, aus welchem, durch
welchen und zu welchem alle meine theologischen Gedanken flieen und
zuriickflieBen« (Martin Luther, in seiner Auslegung des Galaterbriefes).

»Die Quellen der Freude liegen fiir den Weltmenschen in Reichtum und
Vergniigen; aber die Quellen der Freude finden sich fiir den Christen
im Wort Gottes und im Gebet. Christus ist der wahre Tempel, und alle
unsere Quellen sind in ihm, und von ihm flieen uns alle Strome zu. Es
hat dem Vater gefallen, und das muss einer jeden gliaubigen Seele eben-
falls gefallen, dass alle Fiille in ihm wohnen sollte« (M. Henry).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 87

V. 1 —»Seine Griindung, josudato, von jostidah, ein nur einmal im AT
belegtes Wort; in Psalm 137,7 findet sich das Wort josod, das vom glei-
chen Verbalstamm jsd, »griinden«, gebildet ist. Das maskuline Pronomi-
nalsuffix verweist auf Gott als den Griinder, denn Stadt ist im Hebr. femi-
nin. Wir miissten, deutsch ausgedriickt, sagen, »seine Griindung« sei ein
Genetivus subjectivus mit Gott als Subjekt.
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V. 3 — »in dir«: bak. Das hebridische Wort bedeutet zunichst »in dir«,
dann »beziiglich deiner«, was schlieBlich auch »von dir« bedeuten kann,
weshalb Elb, Schlachter, AV und Louis Segond entsprechend tibersetzen.
Bleiben wir bei der nichstliegenden Ubersetzung, an die sich auch Luther
halt: »Herrliche Dinge werden in dir gepredigt.«

V. 5 —»von Zion, lasijjon, kann auch aufgefasst werden als »zu Zion«.
LXX hat métér Sion, »Mutter Zion«, woran Paulus wahrscheinlich
dachte, als er »Jerusalem droben ... unsere Mutter« nannte (Gal 4,26).

»macht es fest«: jokdnanzeha, was auch »macht sie (ndmlich die
Stadt) fest« bedeuten kann. Im Hebrdischen steht das feminine Promo-
ninalsuffix fiir Neutrum und Femininum.

V. 6 — »wird zihlen«: jispor, vom Verb saphar, das als Partizip sophér
»Schreiber« und in der nominalen Form séphger »Buch«, aber als fini-
tes Verb »zédhlen« bedeutet (1Mo 15,5; 41,49), entsprechend bedeutet
mispar »Zahl«.

V. 7 — »in dir«: bak, das in Contextu feminin wire, aber in Pausa (was
hier der Fall ist), auch maskulin sein kann. Deshalb kann es sich sowohl
auf die Stadt (fem.) als auch auf Gott beziehen.

Psalm 88
Gebet aus grof3er Tiefe

Wie der 87. ist auch dieser Psalm »ein Lied« der Sohne Korahs; was thn
sonst mit ihm verbindet, ist mehr der Kontrast als das Gemeinsame, denn
auf ein Lied der freudigen Erwartung kommender Wundertaten Gottes,
folgt hier eine Klage, ja, die diisterste Klage im ganzen Psalter. So stehen
die beiden wie Tag und Nacht zueinander, die ja in ihrer Gegensitzlich-
keit auch zusammengehoren, um gemeinsam die volle 24-stiindige Erd-
umdrehung*’® zu erreichen.

Hier klagt ein in Siinden Geborener, der als Stinder anderes als Zorn
nicht verdient hat, iiber die Not, in die Gott ihn gestiirzt hat. Die Worte

478  Das, was man im Schwedischen anders als den bloBen dag ein dygn nennt.
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Hemans, des Esrachiters, lassen unsere Gedanken zu einem anderen
wandern, der Schlimmeres erlitt, aber nicht in Siinden geboren war,
der keine Siinde kannte und iiber dem daher allezeit Gottes Wohl-
gefallen geruht hatte. Und dieser Eine, der keine Siinde kannte, wurde
zur Siinde gemacht (2Kor 5,21) und durchlitt den Zorn des Himmels
iiber die Siinde des Menschen. Dieser Vergleich erst ldsst uns das Lei-
den eines Heiligen wie unsereins aus der rechten Warte sehen, wéhrend
wir gleichzeitig die Ungeheuerlichkeit der Leiden Christi erahnen. Und
noch etwas muss uns immer bewusst bleiben: Das Leiden Christi war
sithnendes Leiden; er litt wegen der Schuld anderer und er litt, um fiir
deren Schuld zu bezahlen. Das Leiden des Glaubigen ist Leiden zu des-
sen eigener Erziehung, damit er der Heiligkeit Gottes teilhaftig werde,
wie der Schreiber des Hebraerbriefes sagt (Hebr 12,10), also zu seinem
eigenen Nutzen; oder es ist Leiden wegen eigener Torheit, wie David
von sich selbst sagt (Ps 38,6).

Der Psalm ist dem 22. sehr dhnlich, aber anders als jener erfihrt der
vorliegende keine Wende. Er bleibt bis zum Schluss diister; dafiir erreicht
er nicht die Tiefen der Verzweiflung von Psalm 22. Dort klagt der lei-
dende Heilige, Gott habe ihn verlassen, weshalb er Tag und Nacht rufe,
Gott ihn aber nicht hore. Das ist entsetzlich; dieses Entsetzliche macht
Heman nicht durch. Er kann noch beten (V. 2.3.10.14), und wer das kann,
ist von Gott nicht verlassen. Er hat noch den Trost des Glaubens und der
Gewissheit, dass Gott sein Gott sei.

Der Psalm ldsst uns daher auch an Hiob denken. Der wird zwar, von
Gott verordnet und durch den Teufel ausgefiihrt, in groles Leid gestiirzt.
Durch dieses will der Teufel den gerechten Hiob dazu bewegen, Gott
abzusagen (Hi 1,11), aber gerade das geschieht nicht. Hiob ist zwar in der
Finsternis, dhnlich wie Heman, der Esrachiter (man vergleiche Ps 88,7
mit Hi 17,13), und er kann sein Ergehen durchaus nicht in Einklang brin-
gen mit Gottes Gerechtigkeit und Liebe, und darum klagt er heftig. Aber,
und dieses Aber ist entscheidend: Er klagt vor Gott und er breitet sein
Ergehen vor Gott aus. Das ist der stirkste Beweis dafiir, dass er von Gott
nicht lassen kann, also nie tut, wozu der Teufel ihn verleiten wollte, nim-
lich sich von Gott loszusagen.

Und schlieBlich: Der Psalm ist auch eine Weissagung auf das Lei-
den der bedriangten Heiligen in den letzten Tagen vor dem zweiten Kom-
men des Menschensohnes. In jener Zeit werden die Heiligen dem Anti-
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christen »eine Zeit und Zeiten und eine halbe Zeit in seine Hand gegeben
werden« (Dan 7,24), und dieser wird wider die Heiligen Krieg flihren
und sie besiegen (Dan 7,21; Offb 13,7). Dann wird es den leidenden Hei-
ligen vorkommen, als habe ihre Not kein Ende, das Dunkel besiege das
Licht und der Tod das Leben, und es wird ihnen sein, als ob Gott auf ihr
Schreien nicht antworte, sodass sie wie der Beter am Ende dieses Psalms
(V. 19) nur noch Finsternis sehen kénnen.
Dementsprechend kann man den Psalm gliedern:

Dringliches Flehen (V. 2.3)

Die Not ist iibergrof (V. 4-10)

Ist Gott nicht der Gott der Lebenden? (V. 11-13)
Noch immer keine Antwort (V. 14-19)

Ll

1 Ein Lied, ein Psalm von den Sohnen Korahs; dem Vorsénger,
nach Machalat Leannot; ein Maskil, von Heman, dem Esrachiter.

»ein Lied«: Insgesamt 14 Psalmen heilen $ir, »Lied« (45; 46; 48; 65;
66; 67; 68; 75; 76; 83; 87; 88; 92; 108).

»Dem Vorsinger«: siche Erlduterung zu Psalm 4.

»nach Machalat«: Das Wort mahalat kommt auf8er hier nur noch in
der Uberschrift des 53. Psalms vor. Es ist mdglicherweise vom Verbum
halah, »krank sein«, abgeleitet; in 2. Mose 15,26 steht es fir »Krank-
heit«. Dann wire in diesem Lied die Siindenkrankheit des Psalmisten
Anlass des Liedes, und diese Krankheit erklarte Gottes iber ihm stehen-
den Zorn.

»Leannot«: Das Wort 1ocannot bedeutet wortlich »um zu antworten«.
Das ist moglicherweise eine Bezeichnung fiir die Art, in der das Lied
vorgetragen wurde: im Wechselgesang. Dazu wiirde die ndchste Bezeich-
nung gut passen:

»ein Maskil«: Dies ist der 11. von insgesamt 13 Maskil-Psalmen;
maskil ist der Form nach ein Partizip der Bedeutung »ein Lehrender/
Lehrendes«. Der Psalm ist ein lehrender Psalm. So wie der Lehrer die
Schiiler die von ihm suggerierte richtige Antwort auf eine Frage wieder-
holen ldsst, so lieB vielleicht der Sadnger des Liedes Zeile um Zeile von
den Zuhorern nachsingen, nachdem er sie vorgesungen hatte. Auf alle
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Félle ist der Psalm dem Inhalt nach ein Lehrstiick, das den Glaubenden
beféhigt zu antworten (Ia*annot) auf die Fragen, die allerlei Siindenkrank-
heit (mahalat) weckt. Zur Bedeutung von »Maskil« sieche Psalm 74.

»von Heman«: Er war berithmt wegen seiner Weisheit (1Ko 4,31
[5,11]; 1Chr 6,33 [6,18]). In 1Chr 25,4.5 heif3t er »ein Seher des Konigs
in den Worten Gottes«. Er war ein Korahiter, aber er wurde unter die
Nachfahren Judas gezahlt, weil er in Juda lebte, wie wir aus 1. Chro-
nik 2,6 erfahren. Dort wird Serach als sein Vater genannt, darum heif3t er
hier »der Esrachiter« = Serachiter.

1. Dringliches Flehen (V. 2.3)

2 HERR, Gott meiner Rettung!
Am Tag schreie’” ich
und des Nachts vor dir.

»HERR«: Das ist der Gott des Bundes, der Gott, von dem der Beter
weil}, dass er den Bund und die Giite bewahrt (5Mo 7,9.12; 1Ko 8,23;
Dan 9,4). Auf dieser Tatsache ruht sein Glaube, und dieser Glaube gibt
ihm die Kraft zum Beten.

»Gott meiner Rettung«: Ein Siinder, der mit Recht unter Gottes Zorn
steht, nennt hier den Gott, den seine Siinde unendlich gereizt und her-
ausgefordert hat, den Gott seiner Rettung. Das ist Gnade. Die Anrede an
der Spitze der langen Klage riickt diese in ein ganz anderes Licht, als
wenn sie gefehlt hitte. Die Klage ist keine Klage der Verzweiflung, son-
dern des Schmerzes, aber im Vertrauen auf eine zur von Gott bestimm-
ten Zeit eintretenden Befreiung. Solcher Schmerz ist grof, aber nicht
tiberwiltigend. Er driickt den Heiligen, aber er erdriickt ihn nicht (siche
1Kor 10,13). Der Beter siecht den Ausweg zwar nicht, aber er ist nicht
ohne Ausweg (2Kor 4,8).

»am Tag ... und des Nachts«: Der Glaube des Beters (siche oben)
duflert sich im beharrlichen Beten (siehe Lk 18,1). Die Bitte ist ein Echo
aus dem ersten der Psalmen der Korahiter (Ps 42,4); und auch David
kannte dieses scheinbar fruchtlose unabléssige Schreien zu Gott (Ps 22,3),

479  2Mo 14,10; Hi 19,7; 35,12; Ps 34,18; 77,2.
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ebenso Asaph (Ps 77,2.3). Wenn wir bedenken, dass sowohl durch David
als auch durch Heman, den Esrachiter, der Geist Christi spricht, dass
Christus selbst also durch die ganzen Tiefen dieser Erfahrung ging, dann
gewinnt sein Gleichnis von Lukas 18,1-8 besondere Bedeutung. Der Herr
erwartet, wenn er zu seinen Jiingern iiber Ausharren im Gebet spricht,
von ihnen nichts, das er nicht selbst kennt. Das wiederum bedeutet, dass
wir sein Mitgefiihl und seinen Beistand haben, wenn wir selber {iber end-
los scheinende Zeit zum Herrn schreien und noch immer keine Antwort
bekommen haben.

»schreie ich«: Das ist ein Ausdruck des ernsthaften Gebets (siche
Jak 5,16), wie auch unser Herr im Garten Gethsemane mit lautem
Schreien und Trénen zu seinem Gott betete (Hebr 5,7). Er wurde indes
nicht des lauten Rufens, sondern seiner Gottesfurcht wegen erhort.

»vor dir«: Rechtes Beten geschieht vor dem Angesicht des HERRN;
rechter Glaube stellt die Seele vor den HERRN. Wire das bei Heman
nicht der Fall gewesen, hétte er nicht so beten konnen, wie er in diesem
Psalm betet, ndmlich ohne locker zu lassen, auch wenn bis zum Schluss
noch keine Wende eingetreten ist.

3 Es komme vor dich mein Gebet!
Neige dein Ohr zu meinem Rufen!

»Es komme vor dich mein Gebet!«: Heman betet mit hartndckiger
Entschlossenheit; er gibt sich nicht zufrieden, bis sein Gebet den Herrn
erreicht hat und setzt deshalb hinzu: »Neige dein Ohr zu meinem
Rufen!« Das ist aber auch ein Ausdruck von groBler Freimiitigkeit, dass
ein bloffer Mensch zu Gott so rufen darf, ohne vermessen zu sein: Er,
der Allerhochste, wolle auf ihn, den Erdenwurm horen, er, der Erhabene,
sein Ohr herabneigen zum Wimmern eines Siinders!

2. Denn die Not ist iibergrof3 (V. 4-10)

Mit dem erdffnenden »Denn« beginnt der Beter sein zudringliches Beten
zu begriinden: Es ist die Grofle und Lénge seiner Not, die er bis zum
Vers 10 beschreibt.
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4 Denn satt ist von Ubeln meine Seele,
und mein Leben ist nahe am Scheol.

wsatt ist von Ubeln meine Seele«: Der Beter darf sich nicht an Gottes
Giite und an den Erweisen seiner Wohltaten sdttigen, sondern muss wie
vor ihm ein Hiob statt Brot sein Seufzen und statt Wasser seine Trdnen
schlucken (Hi 3,24).

»nahe am Scheol«, wie ein David vor ihm (Ps 6,6). Dem Heiligen ist
diese Erfahrung deshalb so schlimm, weil es den Gottlosen bestimmt ist,
in den Scheol zu fahren und nicht mehr zuriickzukehren (Ps 9,17; 28,1;
31,18; 49,15; 55,16). Das Teil des Gerechten ist aber, dass Gott seine
Seele nicht im Scheol lassen werde (Ps 16,10). In Psalm 30,2.3 kann
David bekennen, dass er nicht umsonst zum HERRN schrie: »Du hast
mich aus dem Scheol heraufgefiihrt« (siche auch Ps 86,13).

5 Ich zéhle zu denen, die in die Grube fahren;
ich bin wie ein Mann ohne Kraft;

6 unter die Toten entlassen,

wie Durchbohrte*®, die im Grab liegen,

derer du nicht mehr gedenkst,

sind sie doch von deiner Hand abgeschnitten.

»Ich zdhle zu denen, die in die Grube fahren«: Heman ist doch ein
Kind des Bundes, und damit sind ihm Verheiungen des Lebens und
Segens gegeben. Wie kann Gott ihn da zusammen mit den Gottlosen
dem Tod iiberlassen? Er gleicht den Leuten »derer du nicht mehr
gedenkst«, wo doch der Gott des Bundes sich gerade daran als Bun-
desgott erweist, dass er seines Bundes und der Kinder desselben immer
gedenkt (1Mo 9,15; 3Mo 26,43; Hes 16,60; vgl. Jes 49,15).

Unser Herr, der Gerechte, wurde von den Menschen zu den Gottlosen
gezahlt (Jes 53,12) und wie ein Gottloser hingerichtet, und danach wurde
er von Gott selbst zu denen gerechnet, die ihrer Siinde wegen »in die
Grube fahren«. Ihm widerfuhr, wovor David graute (Ps 28,1).

»ich bin wie ein Mann ohne Kraft«: Hier steht fiir »Mann« gaebeer,
und das ist der tapfere Mann, der Held. Ein kraftloser Mann ist be-

480 Hi 26,13; Jes 51,9; 53,5; Hes 28,9; 32,6.



317 Psalm 88

klagenswert genug, aber ein Held, dem alle Kraft genommen ist, ist iiber
die Mafien beklagenswert. Und doch: dass ein Siinder die Kraft verliert, ist
natiirlich; aber dass unser Herr, der allméchtige Gottessohn, Schépfer und
Erhalter aller Dinge, wie ein Siinder kraftlos wurde, ist ganz unbegreiflich.
Er wurde, wie Paulus sagt, »in Schwachheit gekreuzigt« (2Kor 13.4).
Dabei wurde er schwach, arm und elend fremder Schuld wegen. Wenn
Heilige leiden, muss das zwar nicht unmittelbare Folge einer Schuld sein,
und doch ist Leiden immer eine Frucht der Siinde, zumindest der all-
gemeinen Siindhaftigkeit der Menschenkinder. Auch Mangel an Vertrauen
auf Gott ist Siinde. Konnte es sein, dass dieser alttestamentliche Heilige
die Erfahrung der vollstindigen Kraftlosigkeit machen musste, damit er
wie spdter ein neutestamentlicher Heiliger lerne, fortan nicht mehr auf
sich selbst zu vertrauen — man bedenke: auf sich selbst vertrauen! Was fiir
ein Wahn! —, sondern auf den Gott, der die Toten auferweckt (2Kor 1,9)?

»unter die Toten entlassen«: Aus diesen Worten klingt bittere Iro-
nie. Entlassen ist ein Wort, das an Befreiung aus Not und Gefahr erinnert;
hier aber ist jemand in die falsche Richtung entlassen: nicht unter die
Lebenden, sondern unter die Toten.

»wie Durchbohrte«: Unser Herr wurde der Siinden seines Volkes
wegen durchbohrt (Jer 53,5; das gleiche Verb wie hier).

7 Du hast mich in die tiefste Grube gelegt,
in Finsternisse, in Tiefen.

»Du hast mich in die tiefste Grube gelegt«: In Psalm 86,13 hatte David
bezeugt, Gott habe ihn aus dem tiefsten Scheol gerettet; hier ist der Beter
noch in der tiefsten Grube, und das ist schlimm; aber er kann sogar hier
sagen: Du hast mich in diese Grube gelegt*!. Er hat in der Finsternis die-
ses Licht, das Licht, das dem Heiligen immer bleibt. Er weil3, dass alles
von Gott ausgeht und alles von ihm gewirkt ist; und darum muss alles
gut, gerecht und niitzlich sein. Man beachte im ganzen Psalm die Ausdrii-
cke dieser Art. In Vers 8 ist es »dein Grimme, und »du hast mich nie-
dergedriickt«. In Vers 9 horen wir: »du hast meine Bekannten von mir
entfernt«, in Vers 15 »du verwirfst«, in Vers 17 »deine Schrecknisse«,

481  Man vergleiche damit Psalm 143,3. Dort sagt David, dass es ein Feind war, der ihn wohnen lésst in
Finsternis. Darin liegt kein Widerspruch, denn auch Feinde kénnen nur tun, was Gott ihnen zu tun
gibt, sodass es letztlich doch Gott ist, der den Heiligen in die Finsternis sinken ldsst.
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in Vers 19 »du hast entfernt«. Dies ist der einzige wirkliche Trost, den
es im Leiden und in der Not gibt: Nichts geschieht, das er nicht gewirkt
hétte (Jes 45,5-7; Am 3,6; 4,13).

8 Auf mich driickt sich dein Grimm,
und mit allen deinen Wogen beugst du mich (Sela.)

»dein Grimm«: Er besteht darin, dass Gott sich dem Beter entzogen
hat. Von Gottes Hand abgeschnitten (V. 6) ist Tod, und der Tod ist ein
Erweis von Gottes Zorn Uiber den Menschen, wie auch Mose weifl und im
Gebet bekennt (Ps 90,5-9). Umgekehrt gilt, dass es ein Erweis von Got-
tes Wohlgefallen ist, wenn er sich uns zuwendet, sich uns naht und uns
zu sich zieht. Die Holle der Verdammten ist ebendas: fiir immer von Gott
hinausgetan, fiir immer vom Licht seines Angesichts geschieden zu sein.

»driickt sich«, simeka, wortlich »stemmt sich«. Dieses Verb stammt
aus der Opferterminologie, was naheliegend ist bei einem Leviten, der tag-
lich im Tempel stand und dem Opferdienst beiwohnte. Dort sah er, wie
die Opfernden ihre Hénde auf die Opfertiere legten oder eben »stemm-
ten«, wie das Hebrédische sagt (so in 2Mo 29,10.15.19; 3Mo 1,4; 3,2.8.13;
4,4.15.24.29.33; 8,14.18.22; 16,21; 4Mo 8,12). Durch die Wahl dieses
iiberraschenden Verbums schafft der Beter eine eindringliche Analogie: So
wie der Opfernde, der Gott naht, seine Siindenlast auf das Opfertier legt, so
hat Gott den Zorn auf den Beter gelegt. Das l4sst uns an unseren Herrn den-
ken. Gott legte alle Stinde auf ihn, Gott machte ihn zur Stinde und schiittete
seinen Zorn {iber ihn aus. Damals gingen »alle (s)eine Wogen« iiber ihn.

»beugst«: cannita, das gleiche Verb, das im Wort »Leannot« in der
Uberschrift verwendet wird, das auch »niederbeugen« bedeuten kann.
Der Zusammenhang wire dann folgender: Gott hat den Beter nieder-
gedriickt, darum ist das Lied so zu singen, wie ein Niedergedriickter eben
singen kann: mit niedergedriickter, schwacher Stimme.

9 Meine Bekannten hast du von mir entfernt,
hast mich ihnen zum Griuel gesetzt;
ich bin gefangen und kann nicht heraus.

Hier spricht der Beter von einer weiteren, bisher nicht erwéhnten Zutat
im Leidenskelch, den Gott ihm gemischt und gereicht hatte: »Meine
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Bekannten hast du von mir entfernt.« Wir werden einmal mehr an die
Leiden Hiobs erinnert (Hi 19,13), aber auch an die Leiden unseren Herrn,
der von seinen eigenen Jiingern verlassen wurde (Mt 26,56). Einsam und
von geliebten Menschen abgeschieden sein, ist schon schlimm genug,
aber Heman ist ihnen dazu noch »zum Gréuel gesetzt«. Sie haben sich
von ihm entfernt, weil sie ihn verabscheuen, sie flichen ihn wie einen
Aussitzigen (3Mo 13,46).

»Du hast ... entfernt«: Das konnte ein Ausdruck der Verzweiflung
sein, denn wenn Gott dem Leidenden die Bekannten entfernt hat, dann
bleiben sie von ihm getrennt. Aber es ist hier ein Ausdruck der Zu-
versicht: Hat Gott sie entfernt, dann vermag er sie auch wieder zurtick-
zubringen; und er wird es tun, denn Gott ist Hemans Gott, der Gott sei-
nes Heils (V. 2).

»Ich bin gefangen und kann nicht heraus« erinnert an Hiob, »den
Gott eingeschlossen hatte ringsum« (Hi 3,23). Eingeschlossen zu sein,
schmerzt den Heiligen, aber weil er weil3, dass Gott ihn eingeschlossen
hat, weil} er auch, dass er nicht heraus kann, und das nétigt ihn, seine
Erwartung nur in eine einzige Richtung zu lenken: nach oben zu Gott.

10 Mein Auge verschmachtet vor Elend;
zu dir, HERR, rufe ich jeden Tag,
zu dir breite ich meine Hiinde aus.

Hemans »Auge verschmachtet«, weil er schon so lange zu Gott auf-
geschaut und auf Licht gewartet hat.

Nicht nur Tag und Nacht (V.2), sondern auch »jeden Tag« ruft
Heman zu Gott. Meint er damit, dass er schon seit vielen Tagen leidet
und jeden Tag umsonst um Gottes Eingreifen gerufen hat? Oder will er
sagen, dass er sein Leben lang stets Tag fiir Tag Gottes Angesicht gesucht
habe, in guten wie in schlechten Tagen? Unser Herr war sein Leben lang
ein Beter. An jedem Tag stand er frith auf, um das Angesicht seines Got-
tes zu suchen (Mk 1,35), ganze Néachte verharrte er im Gebet (Lk 6,12);
er wusste, dass sein Gott ihn allezeit horte (Joh 11,42). Aber als jene
iibernatiirliche Nacht sich tiber ihn senkte, als er am Kreuz hing, horte
Gott sein Schreien nicht.
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3. Ist Gott nicht der Gott der Lebenden? (V. 11-13)

Der Beter steigert seine Dringlichkeit: Wie kann Gott ihn unter den Toten
belassen, wo doch unter den Toten ihn niemand preist? Das hat David
seinem Gott vorgehalten (Ps 6,6; siche auch 115,17 und 119,175), und
Hiskia sagt, nachdem Gott ihn wider Erwarten vor dem Tod errettet hat:
»Denn nicht der Scheol preist dich, der Tod lobsingt dir nicht; die in die
Grube hinabgefahren sind, harren nicht auf deine Treue. Der Lebende,
der Lebende, der preist dich, wie ich heute. der Vater gibt den Kindern
Kunde von deiner Treue« (Jes 38,18.19). So sind die Fragen des Beters
ein Ausdruck der wachsenden Gewissheit, dass Gott sich an ihm durch
das Wunder der Totenauferweckung verherrlichen werde. Diesen Glau-
ben hatte ja bereits Abraham (Hebr 11,19), und zeitlich wahrscheinlich
vor ihm sogar schon Hiob (Hi 19,25.26).

11 Willst du durch die Toten Wunder tun?
Konnen Schatten aufstehen,
dich preisen?** (Sela.)

»Durch die Toten« wird doch Gott seine Wunder nicht wirken kénnen?
Sie liegen ja wie die Schatten und rithren sich nicht. Der Beter kann noch
nicht glauben, dass der Herr die Toten erwecken und dann tatsdchlich
durch Tote seine Wunder tun wird. In der Drangsal fand Hiob nach lan-
gem Schmachten in der Finsternis der Verzweiflung zum Glauben an die
Auferstehung (Hi 19,25). Als Abraham gepriift wurde, erwachte in ihm
der Glaube, dass Gott den aus den Toten zu erwecken vermdge, liber den
Gott ihm die Verheiflung einer zahlreichen Nachkommenschaft gegeben
hatte (Hebr 11,17-19).

»Konnen Schatten aufstehen?«: Nein, sie kdnnen es nicht, denn sie
heiflen eigentlich »die Schlaffen, d.h. die ganz Kraftlosen — wenn Gott
nicht eingreift. Aber gerade darum betet Heman schon so lange, dass Gott
sich ihm endlich zuwende, seine Hand ausstrecke und ihn aus der Tiefe
heraushole und das Wunder geschehe, von dem Jesaja kiindet: »Deine
Toten werden aufleben, meine Leichen wieder erstehen. Wachet auf und

482  Ps 6,6; 115,17; Jes 38,18.19.
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jubelt, die ihr im Staube lieget! Denn ein Tau des Lichtes ist dein Tau;
und die Erde wird die Schatten auswerfen« (Jes 26,19).

Weil David ein Prophet war, wusste er, dass Gott seinen Frommen
nicht im Scheol lassen werde, dass der die Verwesung sehe (Ps 16,10;
Apg 2,24-27), und der Christ weill: Weil der Christus Gottes auferstand,
werden alle auferstehen, die des Christus sind (1Kor 15,20-22).

12 Wird deine Giite erzihlt im Grab,

im Abgrund deine Treue?*%

13 Werden in der Finsternis kund deine Wunder,
deine Gerechtigkeit im Land des Vergessens?

Nein, »im Grab« wird Gottes Gilite nicht erzdhlt, denn die Toten schwei-
gen im Scheol (Ps 115,17).

»Im Abgrund« kiindet niemand seine Treue, wie auch Hiskia bezeugt
hatte (Jer 38,18); denn dort ist — wie das Wort abaddén seiner Grund-
bedeutung nach besagt — Vertilgung, Auflosung und Untergang (Hi 31,12).

»in der Finsternis« ist kein Licht, und wo kein Licht ist, sieht kei-
ner Gottes Wunderwerke, und wer sie nicht sieht, kann den, der sie ge-
wirkt hat, nicht rithmen. Gott will, dass wir ihn und seine Werke riih-
men (1Chr 16,35; Ps 145.,4), aber wie soll ein Volk den Jubel iiber Gott
und seine Werke anders kennen, als dass es in seinem Licht wandelt
(Ps 89,16)?

»im Land des Vergessens« gedenkt keiner Gottes und seiner Macht-
taten, wo doch Gott gerade will, dass sein Volk ihn und seine Wunder, die
er getan hat, nicht vergisst (5Mo 4,9; 6,12; 8,18; 15,15).

4. Noch immer keine Antwort! (V. 14-19)

Nachdem wir bereits in den Versen 2 und 10 gesehen haben, wie der Beter
nicht ablédsst von seinem Beten, fahrt er hier fort und lasst sich durch
keinen blof3 anidsthesierenden Trost zufriedenstellen (wie auch Asaph in
Ps 77,3). Er wartete auf eine Antwort und auf ein Eingreifen Gottes.

483 Ps 30,10.
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14 Ich aber, HERR, schreie zu dir,
und am Morgen kommt mein Gebet vor dich.

»Ich aber schreie zu dir«: Das gleiche Verb wie in Vers 2, das eigentlich
»um Hilfe schreien« bedeutet. Die Nacht ist noch nicht durchgestanden,
aber in der Nacht verldsst der Glaube den Heiligen nicht. Er will nicht,
ja, er kann nicht authdren, sich und seine Not bestindig seinem Gott zu
klagen. Das ist eben Glaube: alles, was uns widerfahren mag, auf Gott zu
beziehen. Auch hier gleicht unser Beter Hiob, dessen Glaube sich eben-
daran zeigte, dass er in all seiner Verwirrung und Ratlosigkeit nicht auf-
horen konnte, zu seinem Gott zu rufen.

»am Morgen kommt mein Gebet vor dich«, wie bei David (Ps 5,4;
63,3) und anderen Ménnern Gottes im Alten Testament und bei unserem
Herrn (Mk 1,35). Heman war offensichtlich ein Mann des Gebets, dessen
erstes Geschift am frithen Morgen das Gebet war. Sollte er nun authéren
mit dieser guten Gewohnheit, weil ihm schien, als antwortete Gott nicht?

15 Warum verwirfst du, HERR, meine Seele,
verbirgst dein Antlitz vor mir?

»Warum«: Auch David fragte »warum« (Ps 22,2), wie vor ihm schon
Hiob (Hi 3,11), aber sie fragten bei Gott, weil sie wussten, dass sie allein
bei ihm Licht und Verstiandnis finden konnten.

»verbirgst dein Antlitz vor mir«: So wie es ein Ausdruck des Wohl-
wollens Gottes ist und seiner Bereitschaft zu segnen, wenn er sein
Gesicht seinem Volk zuwendet (4Mo 6,26), so ist es ein Ausdruck sei-
nes Zornes, wenn er es vor ihm verbirgt (5Mo 32,20). Das erschiittert
Heman, denn er liebt seinen Gott.

16 Elend bin ich und verscheide von jung auf,
trage deine Schrecken, bin verwirrt.

»von jung auf«: Es mag sein, dass Heman das Leiden so lange vor-
kommt, als habe er nie etwas anderes gekannt; das wire sicher eine Uber-
treibung. Er meint aber eher, er sei seit seiner Jugend immer wieder
geplagt gewesen (vgl. Ps 129,1). Leiden gehort zum Leben eines jeden
Heiligen, und doch kann ein jeder mit Psalm 71,5.15 bekennen, Gott
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sei seine Zuversicht von seiner Jugend an gewesen, und Gott habe ihn
gelehrt von seiner Jugend an. Beides ist da: Der Heilige leidet von Jugend
an, und der Heilige kennt Gott als seine Zuversicht von Jugend an.

»bin verwirrt«: Das ist ein ergreifendes Zeugnis der Ergebenheit des
Beters. Er kann Gottes Wege nicht verstehen, aber er lehnt sich nicht auf.
Wie ein Hiob ist er ratlos und kann nicht verstehen, dass Gott, sein Vater,
ihn behandelt, als ob er ein Feind wiére (Hi 30,21).

17 Deine Zorngluten gehen iiber mich,

deine Schrecknisse vernichten mich.

18 Sie umringen mich wie Wasser den ganzen Tag,
schlagen iiber mir zusammen.

Eben hatte Heman gefragt, warum Gott sein Angesicht vor ihm verberge
(V. 15). In dieser Tatsache erkennt und empfindet er, dass Gottes »Zorn-
gluten« iiber ihn hinweggehen. Denn ebendas ist, wie nur der Heilige
weill und empfindet, Gottes Zorn, dass er sich von uns abwendet und
sich uns verschlieft. Nichts konnte den, der Gott liebt und fiirchtet, mehr
erschiittern.

Jeremia hatte vor Gott geklagt: »Meine Schrecknisse hast du von
allen Seiten herbeigerufen« (Kla 2,22), Heman aber muss sagen: »deine
Schrecknisse«, Schrecknisse, die von Gott ausgehen, »vernichten
mich«. Sie »umringen« ihn »wie Wasser«: Sie umschlieBen ihn voll-
standig, und das auch noch »den ganzen Tag«, ohne Pause, ohne Nach-
lassen. Wasser macht keinen Unterschied und kennt keine Riicksichten,
es flieit dahin, wo es flieen kann, strebt immer zum tiefsten Punkt. So
fallen Gottes Schrecknisse scheinbar ohne Riicksicht und ohne Emp-
findungen auf den erniedrigten Heiligen und »schlagen iiber (ihm) zu-
sammen« wie iiber einem Ertrinkenden.

19 Freund und Gefihrten hast du von mir entfernt;
meine Bekannten sind Finsternis.

Nach Vers 9 klagt es unser Korahiter schon zum zweiten Mal: Gott hat
»Freund und Gefihrten« von ihm entfernt. Gott verbirgt sich vor ihm,
seine Freunde entfernen sich von ihm, er ist ganz allein in seinem Lei-
den. Er ist wirklich am Ende; er selbst ist ohne jede Kraft wie ein Schat-
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ten (V. 11), und er hat niemanden, auf den er sich stiitzen kdnnte. Es
bleibt ihm nur noch Gott, obwohl der sein Angesicht vor ihm verbirgt.
Er hat schon das Urteil des Todes in sich, er kann nicht mehr auf sich
selbst vertrauen, sondern nur noch auf den Gott, der die Toten auferweckt
(2Kor 1,9). Der wird den Beter nicht mehr lange im Dunkeln belassen.

»Finsternis« ist Hemans letztes Wort. Ist sein Leiden doch umsonst,
seine Not sinnlos gewesen? Zunéchst wollen wir bedenken, dass Lei-
den bis ans Lebensende auch das Teil eines Glaubigen sein kann. Wir
sollten nie vergessen, dass Gott uns keine Wohltaten schuldet, und wenn
die meisten Psalmen, die mit Elend beginnen, mit Befreiung und Freude
enden, ist das unverdiente Gnade. Sodann diirfen wir im Licht des Neuen
Testamens wissen, dass wir so lange zusammen mit der ganzen Schop-
fung in Geburtswehen seufzen, bis unser Leib erlost wird (Rom 8,22.23).
Geburtswehen heiflen unsere Schmerzen, und die sind nicht fruchtlos,
sondern sie kiinden das Erscheinen neuen Lebens an und starken damit
die Hoffnung der Herrlichkeit, die Gewissheit, dass ein neues Zeitalter
und eine neue Welt kommen werden, in denen keine Leiden mehr sein
werden (ROm 8,24).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 88

»Der 88. Psalm ist ein Betpsalm, der in Christi Person und aller anderen
grofen Heiligen gebetet wird und geklagt tiber das hohe geistliche Lei-
den, das iiber alle Leiden ist, ndmlich den Schrecken Gottes, welches der
Psalm den Tod, das Grab und die Holle nennt« (Luther, Summarien).

»Inhaltsangabe: Dieser Psalm enthélt schwere Klagen eines tief betriibten,
beinahe verzweifelnden Menschen; zugleich aber fleht der Sédnger mitten
aus tiefen Todesfinsternissen heraus Gott an als seinen Erretter und gibt
damit seinen uniiberwindlichen, beharrlichen Glauben zu erkennen, mit
dem er gegen die Traurigkeit ankdmpft« (Calvin).

»Der traurigste Klagepsalm unter allen, ja, so génzlich nur klagend ohne
Hoffnungstrost, dass wohl in der ganzen Schrift nichts Gleiches gefunden
wird. Wére nicht zu Anfang der Ausruf »Gott meines Heils¢, so wiirde es
ganz an einem Ausdruck des Glaubens fehlen, und das angstvolle Lied
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der Verzweiflung noch ndher kommen; wiewohl allerdings das Klagen zu
Gott schon an sich den Glauben ausspricht ... Es ist Todesangst in ihrer
ganzen Schwere, aus welcher hier die Klage sich erhebt; der Elende fiihlt
sich der Holle nah, schon unter die Toten gerechnet, und sieht dem Ver-
derben ins schreckensvolle Angesicht, wobei die zagende Seele fragen
muss: Gibt es denn ein Lob Gottes auch noch im Tode?« (Stier).

»Wir brauchen solche Demiitigungen; darum ldsst Gott solches Leiden
geschehen, denn er hat Gefallen an Wahrheit im Innern ... Nicht, dass er
Gott nicht suchte, denn der Beter schiittet seine ganze Not vor Gott aus.
Erst wenn wir beginnen zu leben, kdnnen wir anfangen zu verstehen, was
Tod bedeutet« (Grant).

»Wenn im Psalm selbst kaum ein Hoffnungsschimmer erscheint, so fin-
det er sich doch in der Uberschrift, denn der scheinbar von Gott ver-
lassene Sénger war Vorsénger jener Gruppe von Siangern, die David auf-
stellte und denen wir die Korah-Psalmen (42—49; 84; 87-89) verdanken,
einer wahren Goldader innerhalb des Psalters. Der Sénger war zwar
bedriickt und niedergeschlagen, aber sein Ergehen war alles andere als
sinnlos. Es war ein lebendiges Sterben, das in Gottes Haus viel Frucht
bringen sollte« (Kidner).

»Prophetische Vorwegnahme: »Maskilc verweist auf die Tatsache, dass
dieser Psalm eine besondere Unterweisung fiir die »Weisenc« in den letzten
Tagen ist. Wir sehen hier Israel, das in groBer Seelennot ist, weil es nun
empfindet, dass es das Gesetz gebrochen hat und unter Gottes gerechtem
Zorn steht. Wenn das Leiden Hemans eine Art von Aussatz war, wie der
Sprachgebrauch nahelegt, dann ist das ein Typus auf den Siindenaussatz
Israels. Gott muss seinem Volk die Augen fiir seine ganze Siindennot 6ff-
nen, ehe er ihm das Heilmittel offenbaren kann« (Clarke).

V. 1 —»Was zunéchst dem Kind Gottes Anlass zur Klage ist, kann danach
zum Anlass der Freude und des Gesangs werden, wie der Kummer
Hemans zu einem Lied wird zur Ehre Gottes und zum Trost aller geplag-
ten Seelen, die unter dem Empfinden des Zornes Gottes niedergebeugt
sind: Es ist >ein Lied, ein Psalm von den S6hnen Korahs«« (Dickson).
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V. 2 — »Als ein Mann des Gebets wandte er sich in seiner Not an Gott.
»Leidet jemand Triibsal? Er bete!«« (Henry).

V. 4 —» Er war ein Mann der Schmerzen, weshalb einige in Heman einen
Typus auf Christus sehen. Er ruft: Meine Seele ist bestiirzt!<, wie auch
Christus sagte: »Jetzt ist meine Seele bestiirzt. Und im Garten sagte er:
»Meine Seele ist sehr betriibt bis in den Tod¢, so wie Heman hier sagt:
»Meine Seele ist iiberaus bekiimmert, bis in den Tod«« (Henry).

V. 6 — »Frei unter den Toten<: War er ein freier Mann, dann nur unter
den Toten, nicht unter den Lebenden; war er freier Mann einer Stadt,
dann einer Stadt der Toten. Er sah sich im Stand der Toten, der damit frei
war von allen Verbindungen, aller Pflicht und Arbeit, entlassen aus der
Gemeinschaft der Lebenden« (Gill).

V. 7 —>»Du hast mich in die Grube«usw.: Der Psalmist erkennt nun mit
voller Deutlichkeit an, dass all sein Leiden von Gottes Hand ausgeht. Es
nimmt aber auch niemand seine Zuflucht zu Gott, um Hilfe von ihm zu
erbitten, wenn es ihm nicht bereits feststeht, dass es Gottes Hand ist, die
ihn schldgt, und dass nichts von ungefahr geschieht. Je ndher aber der
heilige Sanger zu Gott herantritt, desto herber wird, wie wir sehen, sein
Schmerz. Die Heiligen kennen eben nichts Furchtbareres als das Gericht
Gottes« (Calvin).

V. 9 — »Du hast meine Bekannten von mir entfernt: Die Vorsehung
hatte sie entfernt oder sie unfdhig gemacht, ihm zu dienen oder zu helfen,
oder ihm ihre Zuneigungen entfremdet; denn ein jedes Geschopf ist uns
nur so viel, als Gott es gemacht und verordnet hat. Wenn alte Bekannte
uns meiden und jene, von denen wir Freundlichkeit erwarten, unfreund-
lich sind, miissen wir das mit der gleichen Geduld und Ergebung unter
Gottes Willen tragen wie andere Note und Kiimmernisse« (Henry).

»Es konnte die Lepra, der Aussatz, sein, die ihn befallen hat, weil die-
ser aus der Umgebung der Menschen ausschlieBt (3Mo 13,45.46). Das
erklart, warum ihn die anderen meiden. 4. Mose 12,12 zeigt den Ein-
druck, den Aussdtzige machten. So scheint er ein Grduel geworden zu
sein« (Brandenburg).
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V. 11-13 — »Nur ein Gotteswunder kann ihm noch helfen. Aber sind die
Toten nicht der Hand Gottes entriickt (V. 6)? Koénnen die Toten noch
etwas von Gott, von seiner Giite, seiner Treue, seinen Wundern ver-
nehmen (Ps 6,6; 30,10; 115,17)? Sie sind im Abgrund, im Verderben«
(Brandenburg).

V. 14 — »Mein Gebet kommt dir zuvor<: Frith komme ich zu dir, noch
vor der Zeit des Morgengebets, vor dem Morgengrauen, ehe die Sonne
aufgeht. Denn obwohl ich noch keine Antwort auf mein Flehen bekom-
men habe, gebe ich nicht auf und lasse die Zuversicht auf eine Antwort
nicht fahren« (Poole).

V. 15 — »Warum verbirgst du dein Angesicht vor mir<, wie einer,
der mir ziirnt? Nichts plagt das Kind Gottes mehr, als dass Gott sein
Angesicht vor ihm verbirgt, noch hat er vor irgendetwas so grolen Schre-
cken, wie von Gott verworfen zu werden. Wenn die Sonne hinter Wol-
ken verborgen ist, verdunkelt sich die Erde; wenn aber die Sonne die
Erde verlassen und sich ganz von ihr abwenden sollte, was fiir ein Verlies
wiirde sie dann!« (Henry).

»Meine geistlichen Kédmpfe waren heute unsagbar, schwerer als Berge
und iiberstromende Fliisse. Mir war, als wére ich in der Holle einge-
schlossen; mir war jedes Empfinden von Gottes Gegenwart genommen,
und das war mein Elend, es kam allem, was der ewigen Pein der Ver-
dammten entspricht, néher, als was ich bisher je erlebt habe. Deren Pein,
das verstehe ich nun, wird ebendarin bestehen, dass sie Gottes und damit
alles Guten beraubt sind« (David Brainerd).

V. 16-19 — »Schaut er zuriick, kann er sich nur an Krankheit und Un-
gliick erinnern (V. 16a); schaut er auf zu Gott, begegnen ihm Schrecken
(V. 16b.17), schaut er nach menschlichem Trost aus, findet er nichts
(V. 19)« (Kidner).

V. 19 — »Der letzte Satz ist eine furchtbare Klage dullerster Verlassen-
heit; >Freund und Gefihrte« sind ihm entfremdet und das letzte Wort ist
»Finsternis< ... Obwohl es scheint, dass nirgends Licht leuchte, ist {iber-
all Licht. Der Sénger ist in groBem Elend, aber er kommt zum HERRN.
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Er will nicht in den Tod, weil dort der HERR nicht helfen kann; nun aber
ist er dort, und er schreit noch immer zu Gott. Solange das Empfinden
um Gott bleibt, hat die Finsternis nicht gesiegt« (G. Campbell Morgan).

»Hinter der Hand, die die Rute fiihrt, schldgt ein liebendes Herz. Gott
zlichtigt seine Erwéhlten. Bekannte mag man viele haben, aber Freunde
nur wenige, Liebende noch weniger« (Clarke).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 88

V. 5 — »Kraft«: *ajal, ein nur hier belegtes Wort; das aramdische bzw.
syrische *ajla> bedeutet »Hilfe«. Ziircher und Schlachter iibersetzen »kraft-
los«, d.h. ohne »Kraft«; Luther: »ohne Hilfe«; Buber: »ohne Frommen«.

V. 6 — »entlassen«: hafsi, wie in 2Mo 21,2.26.27; Hi 3,19; 39,5; Jes 58,6;
Jer 34,9-11. Elb und Rev. Elb haben »hingestreckt«, was den Sinn des
Wortes nicht genau trifft; ebenso wenig Ziircher 2007 »ausgestofen«; zu
unbestimmt (wie so hédufig) Schlachter »ich liege«; gut getroffen hinge-
gen Buber und Marx »geledigt«, auch AV: »free«.

V. 7 — »Finsternisse«: mahasakkim, in Vers 19 die Einzahl mahasak,
ein im AT selten gebrauchtes Wort, das aufler hier noch belegt ist in
Ps 74,20; 143,3; Jes 29,15, 42,16; Kla 3,6. In Vers 13 steht das fiir »Fins-
ternis« sonst iibliche hoszek.

V. 8 — »deine Wogen«: misbaraeka, wortl. »deine Brecher« (auch in
Ps 52,8 und 93,4), vom Verbum $abar, »brechen«.

V. 9 — »Grauel«: tocébot; Mehrzahl; die Einzahl lautet tocébah. Das
Wort ist im AT 118-mal belegt ist, im Psalter aber nur an dieser einen
Stelle. In Spriiche kommt »Gréuel« hingegen auffallig hdufig vor, ndm-
lich ganze 21-mal (erster Beleg dort: Spr 3,32).

V. 12 — »Abgrund«: *abaddén, von °abad, »umkommen«, »unter-
gehen«; auBer hier nur noch in Hi 26,6; 31,12; Spr 15,11. Das Wort
begegnet noch einmal im NT in Offb 9,11.
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V. 13 — »des Vergessens«: nasijjah, ein nur hier belegtes Wort; es ist
vom seltenen Verb nasah abgeleitet, das im AT fiinfmal vorkommt:
1Mo 41,51; Hi 11,6; 39,17; Jes 44,21; Kla 3,17. Der Name Manasse ist
ein faktitives Partizip des Verbs = »der vergessen macht«.

V. 16 — »bin verwirrt«: *aftinah, ein Verb, das im AT nur hier belegt ist.

V. 17 — »deine Zorngluten«: haronzeka, wortlich »deine Gluten«, wie
in 2Mo 32,12; Ps 2,5; 69,25.

»deine Schrecknisse«: bictitaeka, auler hier nur noch in Hi 6,4. Es ist
gebildet vom Verb bécat, »plotzlich iiberfallen« (1Sam 16,14.15; Hi 3,5;
9,34; Ps 18,5; Jer 21,4).

»haben mich vernichtet«: simmatiitlini; diese unmoégliche Form
des Verbums sdmat ist entstanden durch sog. Dittografie, versehent-
liche Doppelschreibung der Lautfolge -téi. Zu lesen ist simmatiini wie
in Ps 119,139.

V. 19 — »Freund«: *0héb, eigentlich »Liebender« (Buber).

Psalm 89
Gott, der Gott des Bundes

Dies ist der letzte Psalm des dritten Psalmbuches, des Levitikusbuches
innerhalb des Pentateuchs Davids. Der letzte Psalm im ersten Psalm-
buch, der 41., hatte die Leiden des Messias geweissagt; der letzte Psalm
im zweiten Psalmbuch, der 72., hatte die herrliche Regierung des Mes-
sias geweissagt. Dieser letzte Psalm im dritten Psalmbuch weissagt die
Wiederherstellung des Davidischen Konigtums durch den Messias. Ent-
sprechend dreht er sich um den Bund, den Gott mit David geschlossen
hat (2Sam 7). Darin gleicht er dem 132. Psalm, der ebenfalls von den
Verheiflungen gegeniiber David und seinen Nachkommen handelt.

Er erinnert auch an den 78. Psalm, nicht allein seiner Lénge wegen.
Dort hatte Asaph gezeigt, wie die Geschichte des Volkes Gottes, die bis-
her nur iibel gewesen war, eine wirkliche Wende genommen hatte mit
der Erwéhlung Davids zum Kdnig und Hirten Israels (Ps 78,70-72). Die-
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ser Psalm hat die Erwdhlung Davids als Hauptthema, und in Davids Er-
wihlung liegt das groBe Problem, das den Sidnger beschiftigt. Nachdem
die Erwéhlung Davids, mit der Gott ihm ewige und unverinderliche Ver-
heiungen gab, tatsichlich eine Wende markiert hatte, liegt das Volk
trotzdem wieder darnieder (Ps 89,39-52). Wo kann es dann noch Hoff-
nung geben? Der Psalm gibt keine Antwort, aber wir wissen sie aus
den Weissagungen der Propheten und aus dem Neuen Testament: Erst
im Sohn Davids, im Messias Israels, sollte dieses Volk ewig errettet und
gesegnet sein. Und auf die Frage, wie Gott denn seinen Bund brechen
konne (V. 40), miissen wir antworten: Er hat ihn nicht gebrochen, son-
dern er hat gehandelt gemaBl dem Bund vom Sinai, auf den das Volk sich
selbst verpflichtet hatte und unter dem David und ein jeder seiner Thron-
folger stand (2Mo 19,8; 5SMo 27). Die Gnade, die Gott David und seinem
Nachkommen (dem Messias) zugesagt hatte, bleibt, aber dem Volk wird
jene Gnade erst im Neuen Bund zuteil. Unter diesem wird es dann unter
der Regierung des Sohnes Davids ewig gesegnet sein. So entspricht also
dieser letzte Psalm des 3. Psalmbuches dem vorletzten, dem 26. Kapitel
des 3. Mosebuches: Dieses enthilt die gerechten Strafen des Alten Bun-
des, gleichzeitig aber auch die Verheifung der Wiederherstellung auf-
grund eines élteren Bundes, des Gnadenbundes mit Abraham, Isaak und
Jakob (3Mo 26,42). Wenn auch unser Esrachiter die Antwort noch nicht
sieht, wie Gott dem Bund mit David treu bleiben und das gegenwartige
Konigtum doch erniedrigen konne, so weill er doch, dass der HERR
seine Treue nicht brechen kann. Darum schlieB3t der Psalm mit einem Lob
an den Ewigen (V. 53).

Mit dem letzten Psalm des dritten Buches kehren wir auch zum Haupt-
thema des ersten Psalms in diesem Buch zuriick. In Psalm 73 hatte der
Gerechte unter der Wohlfahrt der Gottlosen gelitten und allein im Hei-
ligtum Licht fiir seinen Weg durch das Triimmerfeld der Siinde gefunden
(Ps 73,17). Hier leidet der Beter darunter, dass die Feinde erhoht sind
(Ps 89,42.43) und das Konigtum Davids darniederliegt. In diesem letzten
Psalm weif3 der Anbeter, dass die Gerechtigkeit im Himmel befestigt ist,
und das ist der Anker, der ihn festhélt, wahrend er durch eine Welt geht, in
der die Gottlosigkeit die Oberhand hat. Entsprechend kann der Gerechte
die »Gnade des HERRN« besingen (V. 2); denn er weil3, wenn die Erde in
Finsternis gehiillt ist, bleibt doch wahr: »Der Himmel — da steht fest deine
Treue« (V. 3). Gottes mit David gekniipfter Gnadenbund kann nicht fal-
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len (V. 4); denn dieser Bund steht und féllt mit dem Samen Davids (V. 5),
mit Christus selbst. Noch preist allein der Himmel die Wunder des Got-
tes Israels, des Gottes und Vaters Davids und seines Sohnes, und noch
werden sie allein in der Versammlung der heiligen Engel gepriesen (V. 6).
Dort wird er als der Méchtige und Furchtbare erkannt (V. 7). Aber Ethan
und die iibrigen Sohne Korahs wissen, dass er auch des Meeres Toben
beherrscht (V. 10), dass der Trotz der Gottlosen unter seinem Regiment
ist, und dass selbst der Zorn des Menschen den Herrn im Himmel prei-
sen wird (Ps 76,11). Hat der Herr friiher Rahab, das ist Agypten, zertreten
konnen, dann wird er auch mit allem {ibrigen Toben der Heiden fertigwer-
den (V. 11). Und hat er Himmel und Erde erschaffen, hat er nicht allein die
Macht, das zu tun, sondern er hat auch das alleinige Recht, sich alles zu
unterwerfen und seinen Erwéhlten zu schenken (V. 12; siche 1Kor 3,21).
So wie alle Schopfung dem Schopfer untertan ist (V. 13; vgl. Jes 1,3;
Jer 8,7), wird sich einst alles dem gewaltigen Arm (V. 14) und der auf
Gerechtigkeit und Gericht gegriindeten Regierung (V. 15) des Gottes des
Himmels unterwerfen miissen. Indes: Gliickselig ist jener Mensch, gliick-
selig unter allen Volkern nur das Volk, das jetzt schon den Jubelschall
kennt, das sich jetzt und hier bereits dem Thron dessen, der vom Himmel
her sein Regiment fiihrt, unterworfen hat (V. 16). Diese vermogen Tag fiir
Tag zu frohlocken. Welcher Unterschied zum Verdruss, der den Heiligen
Gottes angesichts der Wohlfahrt der Gottlosen zuvor gestochen hatte, von
dem wir im ersten Psalm der dritten Buches lesen (Ps 73,22)! So ist der
Heilige in der Gnade und Erkenntnis seines Gottes und Retters gewach-
sen. Er ist ein Anbeter, ein Priester Gottes geworden, er hat — das wird
doch wohl Sinn und Aussage des dritten Psalmbuches sein — die ihm von
Gott in der Erlésung gegebenen Bestimmung erreicht.

Im Vers 18 haben wir das Bekenntnis einer Seele, die vom Bewusst-
sein der unwiderstehlich waltenden Gnade Gottes regiert ist. Welche
Ruhe gewdhrt diese Ergebenheit in Gottes Gnadenwillen: »Denn der
HERR ist unser Schild« (V. 19). Welches feindliche Geschoss wollte die-
sen Schild durchschlagen?

In der Versen 20-38 hilt der Anbeter noch einmal Riickschau; er
kann sich nicht satt sehen und satt reden an den Ratschliissen der Gnade
des Gottes, der einen Sohn des Volkes erwéhlt und gesalbt hat, mit ihm
einen ewigen Bund geschlossen und fiir ihn und dessen Nachkommen fiir
ewige Sicherheit biirgt (V. 36-38).
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Der gesamte erste Teil des Psalms (V. 1-38) ist der feste Grund,
auf dem der Knecht Gottes steht, obwohl er die gegenwértige Not, das
Triumphieren des Bosen beklagen muss (V. 39-52). Die Gnade Gottes
wird am Ende obsiegen, ist diese doch so fest wie der »Gott aller Gnade«
(1Petr 5,10) selbst; das weil3 er.

So beendet er den Psalm, der das ganze dritte Psalmbuch schlief3t, mit
dem Satz, der im Munde des inspirierten Beters angemessener nicht sein
konnte: »Gepriesen sei der HERR in Ewigkeit! Amen, ja, Amen!«

Eine mdgliche Gliederung:

Die Gnade und Treue Gottes und Davids ewiger Thron (V. 2-5)
Der Thron, der iiber Davids Thron steht (V. 6-19)

»Die sicheren Gnaden Davids«*** (V. 20-38)

Wo sind »die sicheren Gnaden Davids«? (V. 39-46)

Die Hoffnung der Auferstehung (V. 47-53)

A ol .

AuBler dem 2. wird jeder Teil mit einem Sela abgeschlossen.

1 Ein Maskil; von Ethan, dem Esrachiter.

Dies ist der 12. von insgesamt 13 Maskil-Psalmen. Zur Bedeutung von
Maskil siehe Einleitung; zu Ethan siehe auch Psalm 88,1.

»Von Ethan«: Wie Heman war auch Ethan ein Levit, und zwar
ein »Esrachiter«, d.h. ein Sohn des Serach (1Chr 2,6), ein von David
bestellter Sanger im Heiligtum. Er sang und spielte mit den anderen
Leviten, als David die Lade nach Jerusalem brachte (1Chr 15,17.19). Aus
1. Konige 5,11 [4,31] folgern wir, dass er mit besonderer Weisheit begabt
war. Ethan war, wie die eben angefiihrte Stelle besagt, ein Zeitgenosse
Salomos. Da konnte man fragen, wie er denn Niederlage und Zerstérung
beklagen kann, wo doch die Regierung Salomos nichts dergleichen
kannte. Die einfache Antwort lautet: Ethan iiberlebte Salomo und wurde
Zeuge einer unbeschreiblichen Katastrophe: Das Reich Davids zer-
fiel und die einst briderlich vereinten Stimme wurden zu Feinden, die
Krieg gegeneinander flihrten. Und bereits im 5. Jahr der Regierung Reha-

484 Der Ausdruck »die sicheren Gnaden Davids« ist Jes 55,3 entnommen.
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beams verwiisteten dgyptische Heere Juda und pliinderten Jerusalem
(1Ko 14,25-28; 2Chr 12,1-11).

1. Die Gnade und Treue Gottes und ein ewiger Thron (V. 2-5)

Das groBle Thema des Psalms wird in diesem ersten Teil durch das drei-
mal vorkommende »auf ewig« (V.2.3.5) sogleich deklariert. Auf diese
Weise verankert der Sénger seinen eigenen Glauben und den Glauben
des angefochtenen Gottesvolkes in Gottes Wesen und Willen; denn das
allein vermag die Seele iiber bedriickende Umsténde zu erheben.

2 Die Gnade des HERRN will ich auf ewig besingen,
von Geschlecht zu Geschlecht mit meinem Munde kiinden deine
Treue*®.,

»Die Gnade des HERRN« ist so gro3 und so weit, dass sie nur an-
gemessen gewiirdigt werden kann, wenn die Heiligen sie »ewig be-
singen«. Die verherrlichten Heiligen werden ewig nie an ein Ende
kommen, die Schonheit und die Vollkommenheit der Gnade Gottes zu
bewundern und zu rithmen.

»von Geschlecht zu Geschlecht« soll Gottes Treue geriithmt, also
bereits auf der Erde unter den Menschen bekannt gemacht werden. Das
Wissen um die unwandelbare Treue Gottes soll von Vater auf Sohn wei-
tergereicht, und so soll Gottes Lob so lange von dieser Erde zu Gott auf-
steigen, als Menschen auf ihr leben.

»deine Treue«: Das Wort »Treue«, *eemiindh, kommt in diesem
Psalm siebenmal vor (V. 2.3.6.9.25.34.50); dazu kommt in Vers 29 das
vom gleichen Wortstamm gebildete nze*aemaenzet, »befestigt«, und in
Vers 38 na’eeman, »fest«, »treu, vor, und schlieBlich steht in Vers 53
zweimal das ebenfalls zu diesem Wortstamm gehdrige *amén, »fest,
»treu«, »gewiss«, das unsere Bibelausgaben stets mit » Amen« wieder-
geben®¢, Hier besingt Ethan jene Treue, von der Heman gefragt hatte, ob
sie im Abgrund verkiindet werde (Ps 88,12).

485  Ps 36,6;40,12; 88,12; 92,2; 119,90; Jes 38,18; Kla 3,23.
486  Buber iibersetzt das doppelte Amen »Jawahr, jawahr!«.
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3 Denn ich sage:
Auf ewig wird gebaut die Gnade;
im Himmel*?’, da steht fest deine Treue.

»Denn«: Damit wird eine Begriindung eingeleitet, warum es recht ist, die
Gnade und die Treue des HERRN auf ewig zu besingen: Gottes Gnaden-
erweise sind »ewig«.

»gebaut« ist ein wichtiges Stichwort aus der Weissagung von
2. Samuel 7, wo Gott mit David einen Bund macht. Er fragt dort seinen
Knecht: »Solltest du mir ein Haus bauen?« (V. 5; siche auch V. 7), wor-
auf Gott selbst antwortet, indem er sagt, er werde dem David ein Haus
bauen (V. 11). Hier wird etwas iiberraschend gesagt, es sei »die Gnadex,
die gebaut wird. Damit wird auf ihre Festigkeit und gleichzeitig geradezu
sinnfdllig auf den festen Grund verwiesen, auf dem die Wohltaten Gottes
ruhen: »Im Himmel, da steht fest deine Treue.«

4 Einen Bund habe ich mit meinem Erwihlten*®® geschlossen,
David, meinem Knecht, geschworen*®:

Hier wird ein nichster Grund genannt, warum Gottes Gnade ewig zu
rihmen ist: Er hat »einen Bund geschlossen« mit David. Gott hat sich
David verpflichtet, er hat ihm und seinem Haus ewiges Leben und ewige
Herrschaft verheilen (2Sam 7,11-16). Dass Gott sich in solcher Weise
selbst verpflichtet, ist dem Heiligen immer neu Ursache, ihn zu rithmen
und zu preisen, und das Vertrauen in die Treue Gottes kann auch dann
nicht erschiittert werden, wenn allem Anschein nach Gott diesen Bund
vergessen hat (V. 39-46), was sich daran zeigt, dass Ethan nicht fragt,
warum Gott sich von seinem Volk zuriickgezogen habe, sondern bis
wann er sich vor ihm verbergen wolle (V. 47).

»mit meinem Erwihlten«: In 1. Samuel 16,7-12 wird berichtet, wie
Gott die Briider Davids verwarf, um David, den Jiingsten unter ihnen, zu
erwihlen (siehe auch 1Chr 28,4). Sei es zum Heil oder zu einer beson-
deren Aufgabe, die dem Heil zugeordnet ist, es ist immer Gott der in

487  Ps 36,6; 57,11; 119,89.
488  1Chr 28,4.
489 1Mo 22,16; Ps 132,11.
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freier Gnade erwéhlt, nicht der Mensch (Mk 3,13.14; Lk 6,13; Joh 15,16;
R6m 9,11.12; Eph 1,4).

5 »Auf ewig stelle ich fest deinen Samen,
baue deinen Thron von Geschlecht zu Geschlecht.«
(Sela.)

»Auf ewig«: Nach Vers 3 begriindet Ethan ein zweites Mal seinen Vor-
satz, die Gnadenerweise des Herrn in Ewigkeit zu besingen, mit der
Ewigkeit seiner Segnungen.

»ich stelle fest deinen Samen«: Das Ergebnis von Gottes Erwéhlen
ist ewige Festigkeit. Weil das Konigtum Davids in Gottes Gnadenwillen
verankert ist, kann es nicht untergehen. Was mit Gottes Erwéhlen beginnt,
setzt sich mit seinem Vorherbestimmen und Berufen fort (Rom 8,29.30).
Gott erwihlte David und bestimmte zuvor, dass sein Same und sein
Thron ewig bestehen sollten (2Sam 7,12.13).

»ich baue deinen Thron«: Wie die Gnade, so baut Gott auch den
Thron Davids, und darum steht er »von Geschlecht zu Geschlecht«. Die
Verheiflung findet ihre Erfiillung im Messias, der ein Sohn Davids ist:
»Du wirst im Leib empfangen und einen Sohn gebdiren, und du sollst sei-
nen Namen Jesus nennen. Dieser wird grofs sein und Sohn des Hochs-
ten genannt werden; und Gott der Herr wird ihm den Thron seines Vaters
David geben; und er wird iiber das Haus Jakobs herrschen in Ewigkeit,
und sein Reich wird kein Ende haben« (Lk 1,31-33).

2. Der Thron, der tiber Davids Thron steht (V. 6-19)

Bevor Ethan Gottes Erweise der Gnade an David und seinem Haus
besingt, erhebt er seinen Blick zum Herrn im Himmel, um seine Grof3e
(V. 6-9), seine Macht (V. 10-14) und seine sittlichen Vollkommen-
heiten (V. 15-19) zu rithmen. Diese erst geben den Zusagen der Gnade
ihr Gewicht und lassen damit Ethan und uns erahnen, wie grof3 und wie
unbegreiflich die Gnade dieses Gottes ist, die sich zu Siindern neigt, um
sich mit diesen in ewiger Treue zu verbinden.
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6 Die Himmel werden deine Wunder preisen, HERR,*°
deine Treue in der Versammlung der Heiligen.

»Die Himmel« preisen Gottes »Wunder« der Schopfung (Ps 19,1), aber
noch mehr der Erlosung, von der dieser Psalm ja handelt; und weil dieses
Lob im Himmel geschieht, muss mit der »Versammlung der Heiligen«
die Heerschar der heiligen Engel gemeint sein (wie in Jes 6,3). Bewohner
der Himmel, die Fiirstentiimer und die Gewalten, die ganzen Myriaden
von Engeln sehen in Gottes Erwéhlen, Berufen, Vergeben, Rechtfertigen,
Bewahren und Vollenden Davids und seines Volkes die gar mannigfaltige
Weisheit Gottes hell aufleuchten (vgl. Eph 3,10) und jauchzen dariiber
lauter, als sie es getan hatten, als sie Zeugen der Schopfung gewesen
waren (Hi 38,7). Wiederum antwortet hiermit Ethan auf eine Frage, die
Heman gestellt hatte, ob ndmlich Gottes » Wunder in der Finsternis be-
kannt« werden (Ps 88,13).

7 Denn wer in den Wolken kommt dem HERRN gleich?*!
Wer gleicht dem HERRN unter den Sohnen der Starken?

»Wer kommt dem HERRN gleich?«: Das ist der erste Grund fiir alles
Lob: Der HERR ist in seiner Erhabenheit unvergleichlich. Niemand »in
den Wolken«, niemand in der himmlischen Hohe kommt ihm gleich.
Wahre Anbetung findet ihren Anlass im Wesen Gottes selbst; hier in sei-
ner Erhabenheit; er liberragt alle. Das Volk Gottes stellte diese Frage zum
ersten Mal, nachdem Gott seine Erlosung und Befreiung an ihm voll-
endet hatte (2Mo 15,11; siehe auch 5Mo 32,39; Ps 18,32; Jes 40,14.25;
46,5). Noch mehr als die Schopfung zeigt die Erlésung, dass niemand
»dem HERRN gleich« ist.

Die »Sohne der Starken« sind Engel, die auch in Psalm 29,1 so hei-
Ben. Diese mogen gewaltig an Kraft sein (Ps 103,20), aber sie sind bloBe
Geschopfe und kommen darum ihrem Schopfer nie gleich. So besagt die-
ser ganze Vers, dass selbst im Himmel niemand mit dem HERRN zu ver-
gleichen sei.

490 vgl. 88,13.
491  Ps 18,32; 2Mo 15,1; 5Mo 32,39; Jes 43,11; 44,6, 46,5.
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8 Gott ist gefiirchtet im Rat der Heiligen,
furchtbar*? iiber alle rings um ihn her.**

Gottes Erhabenheit wird nur erkannt »im Rat der Heiligen«, und bei
denen, die ihn erkennen, ist er »gefiirchtet«; ihnen ist er »furchtbar
iiber alle rings um ihn her«. Mose konnte seinem Volk sagen, dass es
die anderen Volker nicht fliirchten miisse und nannte als Grund: »Denn
der HERR, dein Gott, ist in deiner Mitte, ein grofier und furchtbarer
Gott« (5Mo 7,21). Solange Gottes Volk seinen Gott flirchtet, muss es
wabhrlich keinen Menschen flirchten. Das Gleiche lehrte unser Herr seine
Jinger (Mt 10,28; siehe auch Jes 8,12.13; 1Petr 3,14).4%

9 HERR, Gott der Heerscharen,*”
wer ist wie du?

Stark bist du, Jah,

und deine Treue ist rings um dich her.

Wihrend der Vers 7 den HERRN in seiner erhabenen Stellung als ein-
zigartig bezeugt hatte, fragt Ethan hier, ob jemand Eigenschaften habe,
die Gott gleich kdmen. Keiner ist »miichtig« wie der HERR, und dabei
umgibt ihn stets seine » Treue«. Allmacht ist in Gott gepaart mit Wahrheit
und Treue. Er, der alle Macht hat, dem niemand in den Arm fallen und
den niemand daran hindern konnte, das Recht zu beugen, tut nie unrecht.
Bei Menschen ist es so, dass je mehr Macht einer hat, desto mehr er sie
missbraucht. Gott aber bleibt gerecht, er hélt Wort, er erfiillt alle Ver-
heiBlungen, er kann nicht liigen (Tit 1,2), denn er kann sich selbst nicht
verleugnen (2Tim 2,13). Und diese Treue ist »rings um dich her«: Es
ist, als ob sie wie eine Leibwache um ihn her dafiir verbiirgten, dass alle
seine Worte und Werke lauter Treue sind.

Nachdem Ethan in den Versen 6-9 die Erhabenheit Gottes besungen
hat, singt er in den Versen 10-14 von dessen Macht. Dabei greift er ver-
schiedene Beispiele heraus, die das besonders deutlich illustrieren: zuerst
das Meer, das Gott in seiner Macht beherrscht (V. 10), dann das grof3e

492 2Mo 15,11; 1Chr 16,25; Ps 47,3; 66,5; 68,36; 76,8; 96,4; 111,9; Zeph 2,11; Mal 1,14.

493 5Mo 7,21; 10; 17; 28,58; Neh 1,5; Dan 9.4; Jes 8,13.

494 Auf dem Grabstein von John Knox, dem Reformator Schottlands, stehen die Worte: »Hier liegt einer,
der Gott so sehr fiirchtete, dass er nie das Angesicht eines Menschen fiirchtete.«

495  Ps 59,6; 80,5.20; Jer 15,16; Am 4,13; 5,27.
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Agypten, das Gott in seiner Stirke niederwarf (V. 11), dann die ganze
weite Schopfung, die Gottes Wort der Allmacht ins Dasein rief (V. 12.13).

10 Du herrschst iiber das Toben des Meeres;*°
steigen seine Wellen — du stillst sie.*’

Er »herrscht iiber das Toben des Meeres«, was ein erster Beweis seiner
in Vers 9 bezeugten Stérke ist, aber auch seiner Treue, denn in seiner All-
macht steuert er alles Treiben und Jagen der Nationen, die dem tobenden
Meer gleichen (Ps 2,1; 65,8; 93,3.4; Jes 17,12.13), sodass diese seinem
Volk nicht schaden kénnen.

»steigen seine Wellen — du stillst sie«: Er befiehlt dem Sturm, der
sich gegen ihn erhebt, und es wird still (Ps 107,29; Mt 8,26). Auch das ist
ein Ausdruck seiner Treue, denn keine Macht im Himmel und auf Erden
darf sein Volk verschlingen.

11 Du hast Rahab*® zermalmt wie einen Durchbohrten,*’
mit deinem starken Arm zerstreut deine Feinde.

»Rahab« ist Agypten (Jes 30,7). In Vers 10 hat Ethan bezeugt, dass der
Herr das méchtigste und unruhigste Element, die Weltmeere, zu beherr-
schen vermag. Nach jenem Beispiel greift er ein anderes heraus. Gott ver-
mochte den méachtigsten Konig mit der grofiten Armee der Welt nieder-
zuwerfen. Es war »der Arm des HERRN«, der ihn zerschlug (Jes 51,9),
als er sein Volk aus Agypten herausfiihrte und dabei Pharao in den Flu-
ten des Schilfmeeres »wie einen Durchbohrten« niedertrat. Der glei-
che Arm, der Agypten erniedrigte, rettete Israel (2Mo 6,6; Ps 44.,4; 98,1;
Jes 53,1), denn er, der mit seiner ganzen Macht gegen die Feinde ist, ist
mit der gleichen Macht fiir die Seinen (vgl. Rom 8,31).

12 Dein sind die Himmel, dein auch die Erde;
der Erdkreis und seine Fiille, du hast sie gegriindet.

»Himmel ... auch die Erde«, Gott hat »sie gegriindet«: Das ist ein

496  Ps 65,8.

497  Hi 38,11; Ps 107,29.
498  Hi 26,12; Jes 51,9.
499  Ps74,13.14.



339 Psalm 89

nachster Beweis seiner Macht; sie ist unbegrenzt, und an der »Fiille« des
Erdkreises demonstriert er den Reichtum seiner Herrlichkeit. Alles, was
Erde, Luft und Meer bevoélkert, preist die Macht und Weisheit des Schop-
fers (Ps 104,24; Spr 3,19).

13 Nord und Siid, du hast sie erschaffen;
Tabor und Hermon jubeln in deinem Namen.

»Nord und Siid« stehen in der zweiten Zeile »Tabor und Hermon«
gegeniiber. Der Berg Tabor, der nahe bei Nazareth und damit west-
lich liegt, steht deshalb wohl stellvertretend fiir den Westen sowie der
Ostlich von ihm gelegene Hermon fiir den Osten des Heiligen Landes.
Somit sind alle Himmelsrichtungen gemeint; alles und alle »jubeln« an
allen Orten seiner Herrschaft, weil Gott »sie erschaffen« hat. Alle seine
Werke sind ein Ausfluss seines Wesens, und weil in ihm eine unaufhor-
lich sprudelnde Quelle der Freude ist,’” jubelt alles, was von ihm Leben
und Wesen hat.

14 Du hast einen Arm*' mit Heldenkraft,
stark ist deine Hand,
hoch deine Rechte.

Nachdem Ethan in den Versen 10-13 verschiedene Beispiele von Got-
tes Macht in Erinnerung gerufen hat, bekennt er zusammenfassend, Gott
habe »einen Arm mit Heldenkraft«.

»Stark ist deine Hand«, die damals Israel aus Agypten fiihrte
(2Mo 13,3.9.14.16) und die sich 6ffnet und alles Lebendige erndhrt
(Ps 104,28); stark ist die Hand, die seine Erwéhlten aus dem Tod reif3it
(Ps 18,17), aber auch ziichtigt (Ps 32,4) und im Zorn gegen die Siinder
ausgeht (Jes 5,25).

»hoch ist deine Rechte«: Das ist abermals ein Hinweis auf Gottes
Rettermacht, denn er fiihrte Isracl »mit erhobener Hand« aus Agypten
(2Mo 14,8; 4Mo 33,3).

Nachdem Ethan in den Versen 10-14 die Macht des Bundesgottes be-

500  Wir kénnen das besonders klar in Galater 5,22 erkennen: Eine Frucht, die der Geist des ewigen Got-
tes hervorbringt, heifit Freude.
501 Ps44,4;98,1; Jes 40,10; 51,5; 53,1.
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sungen hat, rithmt er im Folgenden die sittlichen Vollkommenheiten Got-
tes: seine Gerechtigkeit (V. 15.17) und Seine Gnade (V. 15.18).

15 Gerechtigkeit und Recht sind deines Thrones Grundfeste;
Gnade und Wahrheit gehen vor deinem Angesicht her.

Weil Gottes Thron »Gerechtigkeit und Gericht« als ihre »Grundfeste«
hat, kann er nicht wanken. Alle Throne irdischer Konige wanken und stiir-
zen genau deshalb, weil sie auf Ungerechtigkeit griinden und mit Unrecht
gestiitzt werden. Das sind aber stroherne Pfeiler, die nur so lange halten,
als Gott sie halt, wie verschiedene Propheten in aller Deutlichkeit gelehrt
haben (Spr 16,12; 20,8.28; 25,5; 29,14; Hab 2,9-13). Das Reich Davids
musste untergehen, weil es durch Siinde besudelt wurde. Das Reich des
Sohnes Davids bleibt ewig, weil der Sohn Davids in Gerechtigkeit regiert
(Ps 72,1-3; Jes 11,2-5), denn der Sohn Davids ist siindlos (Lk 1,35).

»deines Thrones«: In Vers 5 war von Davids Thron gesagt worden,
dass er auf immer stehen werde. Das kann nur deshalb sein, weil Gott
diesen Thron befestigt hat, und er selbst ewig thront; und es wird nur des-
halb in Erfiillung gehen, weil ein Sohn Davids kommen und den Thron
besteigen wird, der selbst der ewige Gott ist (Lk 1,32.33).

»Gnade und Wahrheit« gehen vor Gottes Angesicht her, d. h. er sen-
det sie aus zum Heil der Menschen. Das hat er seit dem schwarzen Tag,
an dem das erste Menschenpaar in die Siinde ging, immer wieder getan.
Jede Verheilung von Leben, jede Heilstat, jeder von ihm gesandte Segen
waren Zeugen von Gottes Gnade und Wahrheit, bis er in der Fiille der
Zeit seinen Sohn als Heiland der Welt sandte, in welchem sich »Gnade
und Wahrheit« in vollkommener Weise verbanden (Joh 1,17) und in nie
fiir moglich gehaltener Weise zum Heil und Segen wirksam wurden.

16 Gliickselig’” das Volk, das den Jubelruf kennt!
HERR, im Licht deines Angesichts’”* wandeln sie.

»Gliickselig«: der 13. Beleg dieser Seligpreisung im Psalter, der vierte
und letzte im 3. Psalmbuch (nach den drei »Gliickselig« in Ps 84). Voll-
kommenes Gliick kann nur das Volk sein Eigen nennen, das unter der

502 5Mo 33,29; Ps 144,15.
503 4Mo 6,25; Ps 80,4.
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Regierung dieses Gottes ist. Nur wer den zum Konig und Herrscher hat,
kennt »den Jubelruf«, und nur wer diese Freude an Gott und in Gott
kennt, wird »im Licht deines Angesichts wandeln«. Dem bedeutet es
hochstes Gliick, in diesem Licht zu sein (siehe auch Ps 36,10), wiahrend
dem Siinder das Licht ein Gréuel ist (Joh 3,19.20).

Der »Jubelruf, torficah, kann auch den Trompetenschall bezeichnen
wie in 3. Mose 23,24 und 4. Mose 29,1, wo damit das von Gott ver-
ordnete Signal gemeint ist, bei dem sich das Volk um den HERRN zum
Gottesdienst versammelte. Gliickselig muss man wahrhaft ein Volk nen-
nen, dass zu Gott gerufen ist, um vor ihm zu sein und ihm zu dienen!

17 In deinem Namen jauchzen sie den ganzen Tag,
und durch deine Gerechtigkeit sind sie erhoht.

»Durch deine Gerechtigkeit werden sie erhoht«: Hier spricht Ethan
eine wunderbare Evangeliumswahrheit aus, die direkt dem Romerbrief
entnommen sein konnte. Wie wir erwartet hitten, dass Ethan sagte,
das Volk Gottes werde durch Gottes Gnade erhoht, so auch im Romer-
brief, dass Paulus dort gesagt hitte, das Evangelium offenbare die Gnade
Gottes. Er sagt aber, in ihm werde »die Gerechtigkeit Gottes offenbar«
(Rom 1,17). Ethan weil}, dass es Gottes Gnade ist, dass Israel erwihlt
und gerettet und erhoht ist (wie er im nichsten Vers auch sagt), aber er
begreift, durch Gottes Geist gelehrt, dass Gott gerecht bleibt, gerecht
bleiben muss, auch wenn er einem Volk gnidig ist. Wie das mdglich
ist, sagt Ethan nicht, so wenig es der Dichter des 85. Psalms verrit, der
auch wusste, dass Gnade und Wahrheit sich in Gott begegnet sind, dass
Gerechtigkeit und Frieden sich gekiisst haben (V. 11).

18 Denn der Ruhm ihrer Kraft bist du;
und in deiner Gunst erhohst du unser Horn>*,

»in deiner Gunst«, d.h. durch Gottes gniddiges Wohlgefallen empfangt

das Volk die in Vers 17 genannte Erhohung. Dort hatte Ethan gesagt, Got-
tes Volk sei durch Gottes Gerechtigkeit erhoht.

504  Ps 148,14.
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»erhohst du unser Horn«: Auch hier spricht Ethan durch den Geist
der Weissagung von der Errettung, die durch Jesus geschehen sollte, der
ja das Zeugnis aller Weissagung ist (Oftb 19,10). Dass mit seinem Kom-
men dieses Horn des Heils erhéht wurde, erkannte auch Zacharias, der
Vater des Taufers, der deshalb betete: »Gepriesen sei der Herr, der Gott
Israels, dass er besucht und Erlosung geschafft hat seinem Volke, und
uns ein Horn des Heils aufgerichtet hat in dem Hause Davids, seines
Knechtes« (Lk 1,68.69). Zur Bedeutung des Horns siche unten Vers 25.

19 Denn des HERRN ist unser Schild,
und des Heiligen Israels unser Konig.

Hier ist mit dem Schild nicht Gott gemeint wie in Psalm 3,4; 7,11; 18,3;
28,7 und an noch vielen anderen Stellen, sondern der von Gott gesalbte
Konig, wie das Hebréische eindeutig sagt (siche sprachliche Anmerkun-
gen). Dieser aber kann seinem Volk nur deshalb Schild sein, weil er »des
HERRN« ist. Er ist dessen Besitz und steht unter seinem Schutz.

»des Heiligen Israels«: Dreimal heifit Gott so im Psalter (noch in
Ps 71,22 und 78,41). Es ist ein Titel, den Jesaja besonders hiufig ver-
wendet (25-mal).

Sein ist »unser Konig«, und das bedeutet, dass der Konig die hohe
Aufgabe hat, das Volk dem Gott Israels zu heiligen. Die Wortfligung
»unser Konig« kommt auBer an dieser Stelle nur noch in 1. Samuel 8,20
und Jesaja 33,22 vor. Bei Jesaja bezieht sie sich allerdings auf Gott selbst.

3. Die gewissen Gnaden Davids (V. 20-38)

In den Versen 4 und 5 war der Bund mit David schon erwihnt worden;
in den nachstehenden Versen wird er in vielen Einzelverheiflungen wei-
ter erortert.

Die Gnade, die Gott David zeigte und seinen Nachkommen verhieB,
bekommt erst im Licht der Grof3e, der Macht und der Unumschrénkt-
heit Gottes, die Ethan vorher besungen hatte, ihr rechtes Gewicht. Diese
Gnade ist uns noch unbegreiflicher als seine schon unbegreifliche Grofle.
Diese ist es, die uns erst ins rechte Verhiltnis zu Gott stellt. Dass der
Ewige und Allmiéchtige sich zu Siindern neigen und ihnen lauter Gutes
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tun und zu solcher Hohe erh6hen sollte, demiitigte David grenzenlos>®:
»Da ging der Konig David hinein und setzte sich vor dem HERRN nieder
und sprach: Wer bin ich, Herr, Jahwe, und was ist mein Haus, dass du
mich bis hierher gebracht hast? Und dies ist noch ein Geringes gewesen
in deinen Augen, Herr, Jahwe! Und du hast auch von dem Hause deines
Knechtes geredet in die Ferne hin; und ist dies die Weise des Menschen,
Herr, Jahwe?« (2Sam 7,18.19).

20 Damals sprachst du im Gesicht,

sagtest zu deinen Getreuen:

Einen Jiingling habe ich iiber den Helden gesetzt,
habe einen Knaben erhéht aus dem Volk.

»Damals sprachst du im Gesicht«: ndmlich zu Samuel (1Sam 16), als
er von Gott gewiesen wurde, David zu salben, und zu Nathan, als er die-
sem die Weissagungen vom Reich und vom Nachkommen Davids gab
(2Sam 7). Diese beiden sind mit »deinen Getreuen« gemeint.

»Einen Jiingling habe ich iiber einen Helden gesetzt«: Der HERR
hatte dem Samuel enthiillt, was er Saul mitteilen musste: »Der HERR
hat sich einen Mann gesucht nach seinem Herzen, und der HERR hat
ihn zum Fiirsten iiber sein Volk bestellt« (1Sam 13,14). David war der
Jiingste unter den Séhnen Isais, ein Jiingling nur, als er von Samuel zum
Konig gesalbt und damit iiber Saul gesetzt wurde, wihrend dieser ein
Held war, dem das Volk zujubelte, als es sah, dass er »alles Volk von sei-
ner Schulter an aufwdrts« tUberragte (1Sam 9,23.24). Gott erwéhlt das
Schwache, um das Starke zuschanden zu machen (1Kor 1,27).

»einen Knaben«: oder »einen Erwihlten«; das Wort kann beides
bedeuten und wird im Alten Testament fiir beides verwendet.

21 Ich habe David, meinen Knecht, gefunden’’,
mit meinem heiligen Ol ihn gesalbt.

»Ich habe ... David gefunden«: Es war Gott, der David erwéhlte und
erhohte und ihm ein Reich und Herrschaft iiber ein groBes Volk und Sieg
iiber zahlreiche Feinde gab. Und Samuel hatte nur im Auftrag Gottes

505  Ganz entsprechend sagte John N. Darby: »Das Gesetz plagt uns, und die Gnade demiitigt uns.«
506 Apg 14,22.
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gehandelt, als er David »mit heiligem Ol« salbte. Es war nicht David
gewesen, der seine Chance gesehen und geschickt genutzt und sich
gegeniiber Rivalen behauptet hatte. War aber Gott Urheber und Anfénger
der Dynastie Davids, dann konnte das gegenwértige Darniederliegen der-
selben nicht ihr Ende sein.

22 Mit ihm bleibt fest meine Hand,
mein Arm wird ihn stirken.

23 Nicht soll ihn driicken ein Feind,
kein Sohn des Frevels ihn beugen.

»meine Hand« und »mein Arm« stehen beide fiir Gottes Macht zu ret-
ten, zu versorgen und zu bewahren, wovon Ethan in Vers 14 gesungen
hat. Weil Gottes Arm mit ihm ist, kann auch kein Feind ihn bezwingen:

»nicht soll ihn driicken ein Feind«: Wer sich auch gegen David
wenden mag, wie grof3 sein Hass und fest sein Entschluss auch sei, er
kann ihm nichts anhaben, denn Allmacht steht davor.

Auch »kein Sohn des Frevels« wird David beugen kénnen, d. h. auch
kein siindiges Treiben, keine List und keine Tiicke.

24 Ich zerschmettere vor ihm seine Gegner,
und seine Hasser stofle ich nieder.

»Ich zerschmettere«: Gott selbst stellt sich Davids Gegnern in den Weg;
er selbst streitet fiir seinen Erwihlten. Und wer es wagt, den Geliebten
Gottes zu hassen, den st6Bt der Gott Davids nieder.

25 Meine Treue und meine Gnade sind mit ihm,
und in meinem Namen ist sein Horn erhoht>”.

»ist sein Horn erhéht«: Das Horn steht hier fiir Stérke, geradezu milité-
rische Schlagkraft, wie wir an Stellen wie Daniel 8,3-4 und Micha 4,13
erkennen konnen. Das erhidohte Horn steht fiir den Sieg tiber alle Bedréan-
ger. In der Tat war David siegreich in allen seinen Feldziigen (1Sam 18;
2Sam 5; 8; 10), wie Gott verheiBlen hatte. Gottes »Treue« und Gottes

507  Ps92,11;112,9; 132,17.
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»Gnade« waren mit David, und das bedeutet natiirlich, dass Gott selbst
in seiner Treue und Gnade mit ihm war. Wie Gott David immer wieder
Sieg iiber Feinde und Befreiung aus ihrer Macht schenkte, bezeugt er
u.a. in den Psalmen 18; 20; 21; 124; 144.

26 Ich lege seine Hand ans Meer
und seine Rechte an die Strome.

Wie in Psalm 72,8 reicht die Regierung des Gesalbten vom »Meer« bis
»an die Strome«, womit Weltherrschaft gemeint ist. Das Reich Davids
erreichte natiirlich nie diese Ausdehnung; es wird erst unter der Re-
gierung des Sohnes Davids, des Messias, der Fall sein (siche Ps 2,8).
Beachten wir einmal mehr, dass Gott der Handelnde ist; denn er spricht:
»Ich lege seine Hand ...«

27 Er wird mich anrufen: Mein Vater bist du,
mein Gott und der Fels meiner Rettung.

»Er wird mich anrufen«: Weil Gott sein Vater war, rief David ihn
an. Seine Lebensgeschichte und seine Psalmen sind ein tiberwéltigen-
des Zeugnis davon, dass David ein Mann des Gebets war. Wir konnen
mit tieferer Erkenntnis und vermehrter Gewissheit ebenso beten, denn
der Geist der Sohnschaft wohnt in uns, und durch den rufen wir: »4bba,
Vater!« (Rom 8,15). Weil dem so ist, sollten wir mehr noch als ein David
Minner und Frauen des Gebets sein.

»Mein Vater bist du« entspricht der Verheiung »Ich will ihm Vater
und er soll mir Sohn sein« (2Sam 7,14).

»Mein Gott«: So kann nur jemand von Gott sprechen, der das Heil
Gottes kennt und Gott seinen Vater nennen kann. Ohne diese personliche
Beziehung zu Gott kénnen wir nicht mit Glauben beten; wenn wir aber
nicht mit Glauben beten, werden wir nichts empfangen (Jak 1,6-8).

»Fels meiner Rettung«: Fels bedeutet Festigkeit. David wusste, dass
Gott ein treuer Heiland war, dessen Heil Bestand hat; und doch kannte er
in der Folge seiner Siinde mit Bathseba auch Ungewissheit (Ps 51,13).
Wir aber wissen, dass der Gott, der uns vor Grundlegung der Welt in
Christus erwiahlt hat, uns durch das Wort der Wahrheit und durch den
Geist den Glauben geschenkt und durch ebendiesen Geist versiegelt hat
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(Eph 1,13.14) auf den Tag der Erlésung (Eph 4,30). Wir haben also noch
mehr Ursache als ein David, mit nie wankender Gewissheit zu Gott, dem
Felsen unseres Heils, zu beten.

»meine Rettung«: Das spricht von personlicher Gewissheit, von der
Uberzeugung, dass der Herr gekommen ist, mich, ja, mich zu suchen und
zu retten; dass er mich bei meinem Namen gerufen (Joh 10,4), gerecht-
fertigt und verherrlicht hat (Rom 8,30); dass er »mich geliebt und sich
selbst fiir mich hingegeben hat« (Gal 2,20).

28 So mache ich ihn zum Erstgeborenen,
zum Hochsten der Konige der Erde.

»Erstgeborener« bezieht sich hier nicht auf die Geburtsfolge, sondern
es ist ein Ehrentitel. David war ja von den Séhnen Isais der zuletzt Ge-
borene. Es ist ein Titel des Messias, der im Neuen Testament »Erst-
geborener aller Schopfung« (Kol 1,15), »Erstgeborener aus den Toten«
(Kol 1,18) und »Erstgeborener unter vielen Briidern« (Rom 8,29) heif3t.

David war vor Gott gewiss »zum Hochsten der Konige der Erde«
gemacht worden, doch die Konige der Erde erkannten und anerkannten
das nicht. So wird dieser Titel wiederum erst in der Person Christi voll-
ends wahr. Er ist wahrhaft »der Fiirst der Konige der Erde« (Offb 1,5),
und wenn er erscheint und jedes Auge ihn sehen wird, dann werden alle
Maichtigen der Erde, alle Regenten und Herrscher, mit Schrecken er-
kennen und anerkennen miissen, dass er der »der Konig der Konige« ist
(Offb 19,16).

29 Ewig bewahre ich ihm meine Gnade,
und mein Bund bleibt ihm fest.

30 Fiir immer setze ich ein seinen Samen,
seinen Thron wie die Tage des Himmels.

Hier haben wir Verheiflungen, die keine Abschwéchung dulden. Wenn
Gott sagt: »Ewig bewahre ich ihm meine Gnade«, dann muss das im
Wortsinn so gemeint sein, wenn es auch schwerfillt, es zu glauben, wenn
aller Schein dagegen spricht (wie Ethan ab Vers 39 beklagt). Diese ewige
Gnade und der feste Bund sind aber in Christus, im Sohn Davids, ge-
sichert. In ihm sind die VerheiBBungen erfiillt.
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»Fiir immer setze ich ein seinen Samen« entspricht der Verheilung
»Dein Haus und dein Konigtum sollen vor dir bestindig sein in Ewig-
keit« (2Sam 7,16). Die dem David gemachten Segnungen gelten auch
seinem Nachkommen oder seinem Haus. Als Gott Abraham Verheifun-
gen gab, gab er sie ebenfalls dessen Nachkommen. Und wie bei Abraham
mit dem Samen letztlich Christus gemeint ist (Gal 3,16), ist auch beim
Samen Davids der Messias gemeint.

»seinen Thron wie die Tage des Himmels« entspricht der Ver-
heiBung »ich werde den Thron seines Konigtums befestigen in Ewig-
keit. ... dein Thron soll fest sein in Ewigkeit« (2Sam 7,13.16). Psalm
72,17 sagt: »Sein Name wird ewig sein.«

31 Wenn seine Sohne mein Gesetz verlassen,
nicht wandeln in meinen Rechten,

32 wenn sie meine Satzungen entweihen
und meine Gebote nicht halten,

»Wenn seine Sohne mein Gesetz verlassen ...«: So geschah es unter
den Konigen in Juda, die auf Davids Thron saflen, und Gott suchte sie
deshalb mit mannigfaltigen Plagen heim.

Einzelne der S6hne Davids mochten »meine Satzungen entweiheny,
Gott aber entweihte seinen Bund nicht (V. 35). Auch wenn wir untreu
sind, bleibt er treu, denn er kann sich selbst nicht verleugnen (2Tim 2,13).
Wenn die Seinen untreu sind, dann bleibt er seiner Heiligkeit treu und
sucht sie heim mit Ziichtigungen und Strafen (V. 33); er bleibt aber seiner
Gnade treu und macht sein Heil nie riickgéngig (V. 34).

33 werde ich mit der Rute heimsuchen ihr Vergehen
und mit Schldgen ihre Ungerechtigkeit.

Das entspricht der Ankiindigung in 2. Samuel 7,14: » Wenn er verkehrt
handelt, will ich ihn ziichtigen mit einer Menschenrute und mit Schligen
der Menschenkinder.«

»mit der Rute«, nicht mit dem Schwert, wird Gott die Ubertretun-
gen der Kinder des Bundes heimsuchen. Er ziichtigt sie zum Nutzen
(Hebr 12,10), er schlédgt sie nicht zum Verderben (Spr 23,13).
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34 Aber meine Gnade werde ich ihm nicht entziehen
und nicht verleugnen meine Treue.

»Meine Gnade werde ich ihm nicht entziehen«: Der Herr wiirde anders
als Saul den David nie verstofen und enterben, wie er ihm durch Nathan
verheiflen hatte: »Meine Giite soll nicht von ihm weichen, wie ich sie von
Saul weichen lieff« (2Sam 7,15).

»und nicht verleugnen, streng wortlich »nicht zur Liige machen«
(siehe sprachliche Anmerkungen); siche Vers 36.

35 Nicht will ich entweihen meinen Bund
und nicht dndern den Spruch meiner Lippen.

»Nicht will ich entweihen meinen Bund«: Die S6hne Davids entweihten
Gottes Satzungen (V. 32), Gott aber entweiht seinen Bund nicht. Die
Nachfolger auf dem Konigsthron in Jerusalem verharrten in ihren Siin-
den und lieBen sich auch durch die von Gott gesandten Propheten nicht
zur Umkehr bewegen, und darum verwarf sie Gott von seinem Angesicht.
Wir lesen in den letzten Kapiteln der Konigsbiicher und der Chroniken,
wie Gott sein Volk und die Stadt des Konigs mitsamt dem Heiligtum der
Zerstorung und Verschleppung preisgab. So kamen die Fliiche des ers-
ten Bundes iiber sie (5Mo 27; 28). Aber damit waren die VerheiBungen
nicht hinfillig geworden, auch nicht nachdem die Juden den Messias und
Sohn Davids selbst von sich wiesen, als er zu thnen kam (Rém 11,1). Der
Gesetzesbund wurde von Israel gebrochen, und Gott erfiillte die Vereinba-
rungen desselben. Der Bund mit Abraham, Isaak und Jakob, der Gnaden-
bund ist aber nicht aufgelost, »denn die Gnadengaben und Berufung Got-
tes sind unbereubar« (R6m 11,29; siehe auch 3Mo 26,42).

36 Einmal habe ich geschworen bei meiner Heiligkeit:
Wie konnte ich David beliigen!

»Einmal habe ich geschworen bei meiner Heiligkeit«: Das bedeutet,
dass Gott bei sich selbst schwur, wie bei Abraham (1Mo 22,17,
Hebr 6,16-18), und damit ist der mit einem Eid bekriftigte Bund samt
Verheiflungen in Gott selbst verankert und kann deshalb nicht versagen
oder fehlschlagen.
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»Wie konnte ich David beliigen«, wo es doch unmoglich ist, dass
Gott liigen sollte (Hebr 6,18).

37 Sein Same wird ewig bleiben,

sein Thron wie die Sonne vor mir,

38 wie ewig fest steht der Mond.

Der Zeuge in den Wolken ist treu. (Sela)

»Sein Same wird ewig bleiben« bestitigt die in Vers 30 bereits gemachte
Verheiung. Dieser Same ist zundchst Christus (Gal 3,16), aber auch alle,
die des Christus sind.

»sein Thron« wird wie die Sonne und der Mond ewig feststehen.
Mit Zedekia sal} der letzte Nachfahre Davids auf dem Thron des Konig-
tums Davids, und jener Thron ist seitdem nie mehr aufgerichtet worden.
Aber der Thron des Sohnes Davids und sein Reich werden ewig bleiben
(Lk 1,32).

»die Sonne« und »der Mond« stehen fiir Tag und Nacht, und so wie
niemand Gottes Bund beziiglich des Tages und der Nacht brechen kann
(Jer 33,20), so wird auch Gottes Bund mit seinem Knecht David nicht
gebrochen werden (Jer 33,21).

»Der Zeuge in den Wolken« ist der grole Gott, dem niemand gleich
ist (V. 7). Er, der Erhabene, der iiber alles regiert und dem alle Macht
gehort, bricht seine Treue nie; er »ist treu«. Sein Zeugnis gilt, seine
Wabhrheit kann nie zu Boden fallen. »Der treue Zeuge« (Oftb 1,5) hat alle
Wahrheit und Treue Gottes bestitigt, indem er in seinem Leben, Leiden
und Sterben alle Gerechtigkeit Gottes erfiillte (Mt 3,15). Gott bleibt auch
dann treu, wenn er die Seinen priift (1Kor 10,13).

4. Wo sind die gewissen Gnaden Davids? (V. 39-46)

In Jesaja 55,3 verweist der Herr Jahrhunderte spéter auf den Bund, den
er mit David geschlossen hatte und bestétigt, dass dieser ewig ist: »Neigt
euer Ohr und kommt zu mir; hort, und eure Seele wird leben. Und ich will
einen ewigen Bund mit euch schliefen: die sicheren Gnaden Davids.«
Wir kdnnen darin eine Antwort sehen auf alle Fragen, die Ethan im Fol-
genden an Gott richtet.
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Das gegenwirtige Ergehen des Volkes steht im schirfsten Kontrast zu
den VerheiBlungen, die Gott David und damit seinem Volk gegeben hatte.
Die beiden ersten Abschnitte (V. 1-19) bereiteten diese Klage vor. Was
in ihnen gesagt wurde, wollte zeigen, dass der Beter trotz aller Not weilB,
dass Gott seines Bundes mit David gedenkt und noch eingreifen wird.
Das gegenwirtige Darniederliegen des Volkes Gottes kann das Licht
nicht unterdriicken, das aus der Erinnerung an die groflen Taten Gottes
in der Geschichte leuchtet. Das ist eines der Beispiele dafiir, warum es
wichtig ist, dass das Volk Gottes die Geschichte der Taten Gottes mit sei-
nem Volk kennt. Solange es diese kennt, hat es Glauben und kann Gott
gehorchen (Ri 2,7); wenn es diese nicht mehr kennt, kann es nicht mehr
glauben und fallt ab: » Und auch jenes ganze Geschlecht wurde zu seinen
Vitern versammelt. Und ein anderes Geschlecht kam nach ihnen auf; das
den HERRN nicht kannte und auch nicht das Werk, welches er fiir Israel
getan hatte. Und die Kinder Israel taten, was bése war in den Augen des
HERRN und dienten den Baalim« (Ri2,10.11).

39 Du aber hast verworfen und verstofien,
bist ergrimmt gegen deinen Gesalbten;

»Du hast verworfen«, obwohl du doch David und mit ihm seine Nach-
kommenschaft erwéhlt hattest (V. 4.20). Das beklagten die S6hne Korahs
bereits in ihren ersten beiden Psalmen (43,2; 44,10.24), und sogar David,
der direkte Empfanger der VerheiBungen des Bundes, musste klagen:
»Gott, du hast uns verworfen« (Ps 60,3.12; 108,12); und Asaph fragte,
warum Gott verworfen habe (Ps 74,1) und ob er auf ewig verwerfen und
keine Gunst mehr zeigen wolle (Ps 77,8), so wie der ins tiefste Dun-
kel versunkene Heman, der Esrachiter (Ps 88,15). Verworfen »und ver-
stoBlen« zu sein, ist das Teil der Gottlosen. Dem Heiligen ist der Gedanke
daran unertriglich, denn Gott ist seine Wonne und sein Leben.

»bist ergrimmt gegen deinen Gesalbten«, dem Gott doch besondere
Gunst erwiesen, indem er ihn erwidhlt und zum Erstgeborenen gemacht
hatte (V. 28).

40 Du hast gelost den Bund deines Knechtes,
zu Boden entweiht seine Krone;
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»gelost den Bund deines Knechtes«, den Gott selbst doch geschlossen
(V. 4), von dem er gesagt hatte, er solle fest bleiben (V. 29), und er werde
nicht entweihen noch @ndern, was aus seinen Lippen hervorgegangen ist
(V. 35).

»zu Boden entweiht seine Krone«, obwohl Gott den Konig doch
zum Hochsten der Konige gemacht (V. 28) und seine Macht erhdht hatte
(V. 25).

41 Du hast eingerissen alle seine Mauern,>*
seine Festen in Triimmer gelegt.

42 Es pliindern ihn alle, die des Weges kommen;
seinen Nachbarn ist er zum Hohn geworden.

43 Du hast erhoht die Rechte seiner Bedringer,
hast alle seine Feinde erfreut,

Was Ethan hier beklagt, beklagt auch Asaph in Psalm 80,13. Beziehen
sich beide auf das gleiche Geschehen?

Sind »alle seine Mauern« eingerissen und »seine Festen in Triim-
mer gelegt«, ist er der Willkiir seiner Feinde schutzlos ausgeliefert.
Dabei verhiel der Bund mit David Schutz vor den Feinden. Aber Gott
hat »erhoht die Rechte seiner Bedringer«, wo Gott doch verheilen
hatte, er werde Davids Bedrdnger vor ihm zerschmettern (V. 24) und des-
sen Horn als Zeichen des Sieges tiber sie erhohen (V. 25). Und er hat
»alle seine Feinde erfreut«, wo Gott dem David doch verhei3en hatte,
keine Feinde sollen ihn dringen (V. 23).

44 zuriickgewandt gar die Schiirfe seines Schwertes,
ihn nicht standhalten lassen im Kampf.

»zuriickgewandt ... die Schirfe seines Schwertes«, obwohl Gott doch
angekiindigt hatte, David werde seine Hand auf das Meer und seine
Rechte an die Strome legen (V. 26) und damit seine Herrschaft iiber alle
Menschen und Volker aufrichten. Jetzt hatte Gott »ihn nicht stand-
halten lassen im Kampf«. Wie sollte sich dann aber die angekiindigte
Herrschaft Davids verwirklichen?

508 Ps89,41.
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45 Du hast ein Ende gemacht seinem Glanz,
zu Boden gestiirzt seinen Thron.

»Du hast ein Ende gemacht seinem Glanz«, obwohl Gott doch gesagt
hatte, das Konigtum Davids mit all seiner Pracht werde bis in Ewigkeit
bestehen (V. 5) und seine Giite werde er ihm ewig bewahren (V. 29).

»zu Boden gestiirzt seinen Thron«, von dem Gott gesagt hatte, er
wolle ihn auf alle Geschlechter hin bauen (V. 5), er werde sein wie die
Tage des Himmels (V. 30) und der Thron werde so lange stehen wie die
Sonne am Himmel (V. 37).

46 Du hast verkiirzt seiner Jugend Tage,
hast in Schmach ihn gehiillt. (Sela)

»seiner Jugend Tage« hatte das Konigtum unter David und Salomo, da es
noch sichtbar von Gott gesegnet war, indem die Verheilungen des David-
bundes sich vor aller Augen bewahrheiteten. Der Prophet Jeremia spricht
analog von der Jugendzeit des Volkes Gottes, in der es noch in jung-
fraulicher Reinheit und Einfalt seinem Gott in Liebe folgte (Jer 2,2.3).
Ethan beklagt also den Umstand, dass die Zeit viel zu kurz war, in der das
Konigtum in seiner von Gott gedachten Herrlichkeit bestand. Das stiitzt
die oben gemachte Erkldrung, dass Ethan als Zeitgenosse Davids und
Salomos die Reichsteilung noch erlebte und sich eben auf diese bezog,
als er vom Ruin des K&nigtums sang. Der Bitterkeit wird der Stachel ge-
zogen durch das »du« des Glaubens: »Du hast verkiirzt ..., (du) hast
in Schmach ... gehiillt«. Der Glaube klammert sich an die Hand, die
schlédgt, im Wissen, dass sie allein auch wieder aufrichten kann.

5. Die Hoffnung der Auferstehung (V. 47-53)

47 Bis wann,”” HERR, willst du immerfort dich verbergen,
soll wie Feuer brennen dein Grimm?

48 Gedenke’'’, was meine Lebensdauer ist,

zu welcher Nichtigkeit du alle Menschenkinder erschaffen hast!

509 Ps 13,2.3; 74,10, 79,5; 80,5; 90,13.
510 Hi7,7; Ps 25,6.7; 74,2, 106,4; 119,49; 132,1;137,7; Jes 38,3; Jer 14,21; Kla 5,1; Hab 3,2.
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49 Welcher Mann lebt und wird den Tod nicht sehen,
wird seine Seele befreien von der Gewalt des Scheols? (Sela.)

Ethan fragt nicht »warum?«, sondern »bis wann?« So fragen die Be-
drangten Gerechten immer wieder (David: Ps 13,2.3; Asaph: Ps 74,10;
79,5; 80,5; Mose: Ps 90,13) und bezeugen damit ihren Glauben, der allen
Erschiitterungen zum Trotz nicht aufgehort hat. Er glaubt, dass Gott alle
VerheiBungen des Bundes noch erfiillen werde; aber dennoch brennt dem
Ethan »wie Feuer dein Grimm«. Der Glaube macht den Glaubigen nicht
empfindungslos, als ob die gewisse Hoffnung auf die ausstehende Er-
16sung und Erhéhung ihn des Kummers iiber die Schande des Gottes-
volkes ledig machte. Auch unser Herr, der von sich sagte, dass er sei-
nen Weg durch diese Welt im Vertrauen auf seinen Gott ging (Hebr 2,13),
wurde immer wieder vor Schmerz im Geist erschiittert (Joh 11,33;
13,21), weinte tiber den Unglauben der Menschen (Lk 19,41), war »sehr
betriibt bis zum Tod« (Mt 26,38) und betete unter lautem Schreien und
mit Tranen zu Gott (Hebr 5,7). Und wer kann die Tiefen des Schreckens
nur ahnen, durch die unser Herr ging, als das Feuer des Zornes Gottes am
Kreuz iiber ihn niederging?

»... willst du immerfort dich verbergen?«: Wenn Gott sich verbirgt,
nimmt das Dunkel {iberhand; wenn er sich abwendet, dann mag es nur
fiir kurze Zeit sein (Jes 54,8), aber dem Heiligen ist es wie eine Ewig-
keit; denn die Zeit steht ihm still. So muss unser Herr, der Mensch Chris-
tus Jesus, das Verlassensein von Gott wie ein ewiges Verlassensein emp-
funden haben.

»Gedenke, was meine Lebensdauer ist«: Das Leben des Menschen
wihrt siebzig, wenn’s hoch kommt achtzig Jahre, und schnell eilt es vor-
iber (Ps 90,10). Ethan will mit dieser Aufforderung den Herrn bitten,
dem Volk und ihm das Licht seines Angesichts wieder zuzuwenden, ehe
er davon muss (Ps 39,5). Das erinnert uns an Davids Bitte von Psalm
39,14 und an Hiobs Bitte von Hiob 10,20.

Im Psalter bekennen die Beter immer wieder die »Nichtigkeit«, zu
der Gott »alle Menschenkinder erschaffen« hat (V. 48; 39,6; 90,5;
103,14). Hier hat es seinen ganz besonderen Grund, warum auch Ethan
das tut: Er befiirchtet, er werde die Wiederherstellung des darniederlie-
genden Konigtums nicht erleben, bevor er »den Tod« sehen muss, dem
keiner entkommt. Niemand kann »seine Seele befreien von der Gewalt
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des Scheols«. Ob er dic Wiederherstellung noch sehen werde, weill er
aber nicht; darum hat er der Giitigkeiten gedacht, die Gott dem David zu-
geschworen hat; dort hat er seinen Anker geworfen. Er begreift: Wenn
Gott jenem Bund treu bleiben will, dann muss es ewiges Leben geben;
dann aber muss es auch Auferstehung geben. Wenn ein Abraham zu die-
sem Glauben gefiihrt, nein, von Gott erzogen wurde (Hebr 11,17-19) und
auch ein Hiob (Hi 19,25.26) wie spéter ein David (Ps 16,7-10), warum
sollte Ethan, der inspirierte Sanger des Heiligtums, nicht auch zu diesem
Glauben gefiihrt worden sein? Denn wenn wir allein in diesem Leben
Hoffnung auf den Gesalbten haben, sind wir die Elendesten aller Men-
schen (1Kor 15,19).

50 Wo sind, o Herr, deine friiheren Giitigkeiten,
die du David zugeschworen hast in deiner Treue?

»deine friiheren Giitigkeiten, die du David zugeschworen hast«:
Ethan erinnert sich an den ewigen Bund, den Gott mit David, seinem
Auserwihlten, geschlossen hat (V. 3). Die »fritheren Giitigkeiten«, die er
David zugeschworen hat, sind eine indirekte Verheilung, dass der Sohn
Davids aus den Toten auferstehen werde, wie uns deutlich wird, wenn
wir Jesaja 55,3 lesen und sehen, wie Paulus diesen Vers erldutert: »Dass
er ihn aber aus den Toten auferweckt hat, und er nicht mehr zur Ver-
wesung zuriickkehren werde, hat er also ausgesprochen: Ich werde euch
die sicheren Gnaden Davids geben« (Apg 13,34). Die Hoffnung der Auf-
erstehung ist der einzige Trost, die der unter dem Bdsen und den Folgen
derselben schmachtende Mensch in diesem Leben finden kann. Hiob bie-
tet uns das erste biblische Beispiel hierfiir. In seiner Not beklagt er wie
hier Ethan die Kiirze seines Lebens, seine ganze Vergéanglichkeit (Hi 14).
Dies wiederum weckt in ihm die Sehnsucht nach der Auferstehung, und
diese Sehnsucht findet ihre Kronung in der Gewissheit der Auferstehung:
»lch aber weifs, mein Erldser lebt, und tiber dem Staub wird zuletzt er
erstehen; nachdem meine Hiille zerfallen, werde ich aus meinem Fleisch
Gott schauen. Ihn werde ich mir schauen, sehen werden ihn meine Augen,
kein Fremder: danach schmachtet im Busen mein Herz« (Hi 19,25-27).

51 Gedenke, Herr, des Hohnes deiner Knechte,
dass ich in meinem Busen trage all die vielen Vélker,



355 Psalm 89

Nach Vers 48 bittet Ethan ein zweites Mal »gedenke, HERR«. Da seine
Lebensdauer schon so kurz ist, wolle Gott ihm dieses kurze Leben nicht
bitter machen mit dem »Hohn deiner Knechte«. Die Knechte des Herrn
vertrauen ihm und bekennen seine Wahrheit und Treue. Wie sollen sie
aber auf den Hohn der Feinde antworten, wo das Darniederliegen des
Koénigtums der Treue Gottes allem Anschein nach spottet?

»dass ich in meinen Busen trage all die vielen Volker«: So lautet
der masoretische Text wortlich; wahrscheinlich miissen wir die Aussage
so verstehen, dass Ethan den Hohn dieser Volker, von dem er in Vers
51a und zweimal in Vers 52 spricht, in seinem Inneren trigt. Ethan weil3
den in ihrem (kurzlebigen Triumph) hohnenden Nationen nichts zu ant-
worten, sondern verbirgt sie mitsamt ihrem Hohn in seinem Busen. Wohl
ihm, dass er sein Herz unter Gottes Augen ausschiitten darf! Er ertriige
den Hohn sonst nicht.

52 womit deine Feinde gehohnt haben, HERR,
womit sie gehohnt haben die FuBlstapfen deines Gesalbten!

Die Hohnenden sind »deine Feinde ..., HERR«. Will er noch lange
schweigen? Dabei haben siec »gehohnt die FuBistapfen deines Ge-
salbten«, oder »deines Messias«, wie im Hebréischen steht. Sie schmé-
hen Gottes Wege, von denen die Glaubigen reden und singen, und ver-
spotten so den Gott der Heiligen und den Glauben der Heiligen. Mit den
»FufBstapfen deines Gesalbten« sind der Weg und der Ausgang sowohl
Davids als auch des Sohnes Davids gemeint, also die Geburt, das Leben,
die Erniedrigung und Erhdhung des Christus Gottes. Kann Gott auch
jetzt noch an sich halten, wo der Gesalbte des Herrn, der Erwéhlte und
von ihm Geliebte, gehohnt und damit der Name verlastert wird, in dem
dieser Konig regiert?

53 Gepriesen sei der HERR in Ewigkeit!
Amen, ja, Amen!

Ethan schliefit so, wie er angefangen hatte: Mit dem Lob Gottes. Wenn
die Gottlosen den Glauben und das Bekenntnis der Heiligen auch verhdh-
nen, so will Ethan seinen Gott preisen. Wenn auch Gott schweigt und die
Feinde alles tibertonen, zweifelt er nicht an Gottes Wahrheit und Treue.
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Darin erweist er sich als wahrer Knecht des Herrn und als ein Mann des
Waunders, wie es alle Erwihlten Gottes ja sind (Jes 8,18; Sach 3,8).

Zugleich beschlieft dieser Vers das ganz dritte Psalmbuch. Es beginnt
mit einer schweren Anfechtung (Ps 73), und es endet mit einer schweren
Anfechtung, die aber durch den Glauben iiberwunden wird. Darum endet
es mit einem Lob auf den HERRN, den Gott Israels. Der Glaube trium-
phiert iiber die Umstdnde, denn er sieht durch das Dunkel hindurch den
treuen und gnidigen Gott, der liber allem waltet.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 89

»Der 89. Psalm ist eine Weissagung von Christo und seinem Reich, das
er ein himmlisch Reich nennt (wie er es selbst im Evangelium tut), und
nimmt vor sich die Verheilung Davids von Christo geschehen und malt
sie aus mit reichem Geist, und sonderlich, dass sie so gewiss sein soll,
dass es um keiner Siinde willen solle aufhoren oder nachbleiben, auf
dass unsere Seligkeit nicht stehe auf unserer Frommigkeit, wie der Juden
Reich verheiflen steht, und nicht ldnger noch weiter, denn sie fromm
sind. Aber im 39. Vers fangt er an und weissagt, wie solch lieblich und
schon Reich durch den Antichrist zertreten, zerrissen und zerwiihlt wer-
den sollte, dass es scheint, als habe Gott der vorherigen reichen Ver-
heiungen vergessen und tue das Widerspiel seines eigenen Wortes. Aber
uns zu Trost in dieser letzten Zeit ist solches alles zuvor verkiindigt, auf
dass wir nicht verzagen sollen, ob uns auch diinkt, dass keine Christen-
heit mehr auf Erden sei. Denn unter dem Mahomet und Papsttum ist kein
Schein der Kirche mehr geblieben, so man ihr Regiment ansieht, und hat
doch unter beiden miissen bleiben, wiewohl jaimmerlich zerrissen und
verachtet« (Luther, Summarien).

»Inhaltsangabe: Der Verfasser des Psalms will Gott fiir die geplagte
Gemeinde anflehen und hélt zu dem Ende zuerst sich und anderen zur
Begriindung der Hoffnung auf eine bessere Zeit den Bund vor, den Gott
mit David geschlossen hatte. Hierauf gedenkt er der Macht Gottes im
Allgemeinen, wie sie aus der Weltregierung ersichtlich ist, dann der Er-
l6sung insbesondere, durch die Gott einen dauernden Beweis seiner
véterlichen Liebe gegen sein auserwéhltes Volk geliefert hatte. Sodann
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kehrt er wieder zum Bund Gottes mit David zuriick, wo Gott versprochen
hatte, er wolle dem Konig zuliebe dem Volk allezeit gnéddig sein. Endlich
fiigt er die Klage bei, dass Gott, als ob er des Bundes vergessen hitte, die
Gemeinde der Willkiir der Gottlosen preisgebe und bei der eingetretenen
traurigen Verwiistung keinerlei Hilfe noch Trost erzeige« (Calvin).

V. 1 — »Der Psalm heif3it ein »Maskil¢, ein Psalm zur Unterweisung,
geschrieben von Ethan, dem Esrachiter, der nach Salomo einer der vier
weisesten Ménner in Israel war. Dieser Mann iiberlebte die Herrlichkeit
des Salomonischen Reiches und musste den Niedergang der Herrlichkeit
des Hauses Davids miterleben und klagt Gott dessen Verwiistung ... Aus
der Uberschrift lerne: Weisheit verschont den Weisen nicht vor Kummer,
vor Glaubenspriifungen und Herzensnéten, denn hier wird uns ein wei-
teres Beispiel von Leiden gezeigt neben jenem von Heman (Ps 88), einem
Mann aus der gleichen Familie wie Ethan. Der Herr teilt den Seinen die
Priifungen zu, diesem aus einem, jenem aus einem anderen Grund, so
wie es ihn in seiner Weisheit gut diinkt. Hemans Not betrifft sein per-
sonliches Ergehen, Ethans Not das Ergehen des Volkes Gottes und des
Konigtums. Nicht, dass Heman kein Empfinden gehabt hétte fiir die Nie-
derlage des Volkes, noch auch Ethan keine personlichen Note gekannt
hitte, aber der Herr hatte es so verordnet, dass einer als Beispiel fiir jene,
der andere als Beispiel fiir diese Art von Kummer dienen sollte, damit
beide seinem Volk zur Belehrung dienten« (Dickson).

V. 2 — »Der Psalmist geht vom Lobe Gottes und dem Andenken an sei-
nen Bund aus, damit die Glaubigen gegeniiber schweren Versuchungen
ihren Glauben festhalten. Denn wenn wir uns zum Beten anschicken
und die Verzweiflung im eigenen Innern uns hindernd entgegentritt,
miissen wir gewaltsam durchbrechen, damit der Mut nicht erschlaffe
und gar vergehe. Der Prophet wollte also gleich im Anfang die From-
men innerlich stiitzen und starken, damit sie im Vertrauen auf die Ver-
heiBung Gottes, ob diese auch scheinbar fast zunichtegeworden war,
sich aller Versuchungen und Rinke des Feindes, durch die ihr Glaube
ernstlich erschiittert wurde, erwehren und ohne Bedenken auf die
Wiederherstellung des Reiches hoffen und beharrlich um diese beten
mochten. Obschon also Ethan aus dem traurigen Anblick des Zerfalls,
menschlich gesprochen, den Schluss ziehen konnte, er wie die {ibri-
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gen Glaubigen seien getduscht worden, so sagt er dennoch, er werde
noch das Erbarmen Gottes preisen, so verborgen es damals auch war.
Da er aber unter dem Eindruck der Hérte und Strenge Gottes seine Giite
leicht hitte verkennen konnen, so hélt er sich, um diese Versuchung zu
iiberwinden, die Gnade in ihrer Fiille und Mannigfaltigkeit vor Augen,
indem er in der Mehrzahlform von ihr redet: Ich will singen >von den
Gnaden des HERRN«« (Calvin).

V. 16-19 — »Nachdem der Psalmist ausfiihrlich gezeigt hat, wie sehr
der Gott Israels zu preisen ist, zeigt er jetzt, wie sehr das Israel Gottes
gliickselig zu nennen ist. »Keiner ist wie der Gott Jeschuruns ... Gliick-
selig bist du, Israel! Wer ist wie du, ein Volk, gerettet durch den HERRN¢
(5Mo 33,26.29)« (Henry).

V. 20-38 — »Gott machte seinen Bund mit David ... aber er verweist auf
Christus und findet in ihm weit mehr seine Erfiillung als in David. Ja,
wir miissen sagen, dass einige der Aussagen in diesem Abschnitt kaum
auf David, sondern ausschlieBlich auf Christus bezogen werden kon-
nen, weshalb er an anderer Stelle »David, unser Kénig« genannt wird
(Hos 3,5)« (Henry).

V. 33 — »Nicht mit dem Schwert, nicht mit Tod und Vernichtung, sondern
mit der schmerzenden, brennenden Rute. Die Heiligen miissen geplagt
werden, wenn sie slindigen; dafiir sorgt Gott. Er hasst die Siinde zu sehr,
als dass er sie nicht heimsuchte; und er liebt seine Heiligen zu innig, als
dass er sie nicht ziichtigte« (Spurgeon).

V. 40 — »Es sah aus, als ob das Haus Davids sein Teil in Gott verloren
habe, d.h. seine eigentliche Stirke und Schonheit. Gott hatte mit dem
Haus Davids einen Bund geschlossen, aber jetzt musste man nach allem,
was man mit Augen sehen konnte, urteilen, dass er nicht lediglich einige
Artikel des Bundes, sondern den Bund selbst aufgelost habe. Doch wir
deuten die Strafen der Vorsehung falsch, wenn wir aus ihnen schlie-
Ben, der Bund sei damit hinfillig geworden. Als der grole Gesalbte, der
Christus Gottes selbst, am Kreuz hing, schien Gott ihn verworfen zu
haben, und sein Zorn lag auf ihm, und doch 16ste er den Bund nicht auf,
denn der war fiir ewig geschlossen« (Henry).
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V. 46 — »Der Prophet ... klagt also, dass das Konigtum altersschwach
und hinfillig geworden sei, ehe es nur recht zur Reife gelangte, wie wenn
der Tod einen Jiingling gewaltsam vor der Zeit hinwegrafft. Und dieser
Vergleich ist zutreffend; denn kaum war das Koénigtum emporgebliiht,
als es schon wieder durch schweren Zerfall entstellt und endlich ganz
zunichtewurde« (Calvin).

V. 52 — »Womit sie gehohnt haben die FuBstapfen deines Gesalbtenc«
oder des Messias. Sowohl Aben Ezra als auch Kimchi deuten den Vers
auf den Messias. Jarchi iibersetzt »die Enden des Messiase, alle aber deu-
ten es auf das Kommen des Messias, wie im Talmud (Bab. Sanhedrin,
fol. 97.1)« (Gill).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 89

V. 7 — »Sohne der Starken«: bonéj *€lim, eigentlich »Séhne von Got-
tern«, »Gotterséhne«; der identische Ausdruck findet sich in Psalm 29,1.
Wie in Hiob 1,6 (banéj ha>zlohim) sind damit Engel gemeint.

V. 9 — »stark«: hasin, ein Wort, das im AT nur an dieser Stelle belegt ist;
vom entsprechenden Verb hisan, »stark seing, ist das in Amos 2,9 und
Jesaja 1,31 verwendete hason, »stark«, gebildet.

V. 10 — »du stillst sie«: Hier wird das seltene Verb $abah, »stillen,
»besinftigen«, verwendet, das nur noch in Psalm 65,8 und Spriiche 29,11
vorkommt.

V. 14 — »Heldenkraft«: gabiirah, ein Abstraktum, mit gibbor, »Held,
stammverwandt, das in Vers 19 vorkommt; in Psalm 24,8 wird es zwei-
mal fiir den HERRN verwendet.

V. 18 —»erhohst du«: tarim, nach dem Ketib Kausativstamm (Hifil); die
Masoreten vokalisieren indes tartm, »ist erhdht« (ndmlich unser Horn).
Es besteht aber kein Grund, gegen den Konsonantentext zu lesen und den
Masoreten zu folgen, die wahrscheinlich dachten, es miisse das Verb hier
wie im Vers 25 im Grundstamm (Qal) stehen.
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V. 19 — »des HERRN ist unser Schild«: ?JJHWH maginnéni, oder
»dem HERRN gehort unser Schild« (Rev. Elb; Ziircher 2007).

V. 20 — »deine Getreuen«: hasidzejka, das einige mit »deine Frommen«
iibersetzten (Elb, Rev. Elb, Ziircher). hasid ist eine Adjektivbildung von
heeszed, was meist mit Giite oder Gnade iibersetzt wird, aber eigentlich
die in Treue gegeniiber einem Bund erwiesene Giite markiert, also mit
»Bundestreue« iibersetzt werden konnte. Entsprechend ist ein hasid ein
»Getreuer«.

»einen Jiingling«: “€zeer, das in dieser Form gewdhnlich »Hilfe« be-
deutet, hier aber liegt Homonymie mit einem gleichlautenden Wort vor,
das nach Ausweis des Ugaritischen fizr »Jiingling« bedeutet. Mithin kann
man den Vers iibersetzen: »Ich habe einen Jiingling iiber einen Helden
gestellt, ich habe einen Knaben erhoht aus dem Volk.« Das hiele, dass
Gott den jugendhaften David zum Konig bestimmte anstatt eines Helden,
wie man erwartet hitte. Der Held, gibbor, der verworfen wurde, wére
dann Saul. Man vergleiche 2. Samuel 1,19.21, wo Saul zusammen mit
seinem Sohn Jonathan eben gibbor genannt wird.

»einen Knaben«: bahir, das beides, »Erwihlter« oder »Knabe«, be-
deuten kann.

V. 34 — »nicht verleugnen«: 16> *aSaqqér, nicht zur Liige, Saeqzer,
machen. Gott hat in seiner Treue, oder Wahrheit, gesprochen. Er wird das
nicht dndern, denn dnderte er es, hitte er das ehemals Verheil3ene eben zu
einer Liige gemacht.

V. 44 — »Schirfe«: siir, gleichbedeutend mit dem anders vokalisier-
ten, aber vom gleichen Wortstamm gebildeten sor, »scharfer Stein«
(2Mo 4,25; Hes 3,9). In Hiob 22,24 wird siir fir »Kieselstein« verwen-
det.

V. 45 — »sein Glanz«: tohard, das Buber »seine Reine« (= Reinheit)
iibersetzt in direkter Herleitung von der hiufigsten Bedeutung des Ver-
bums tahér, »rein sein«.
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Das vierte Psalmbuch

Das vierte Psalmbuch entspricht dem Vierten Mosebuch. Wie jenes
handelt es vom Glauben der Erlosten, wie sie auf einem uns zwar lang
erscheinenden, aber vor Gott in Wirklichkeit kurzen Weg durch die
Wiiste der Welt erprobt werden miissen. Der das Buch er6ffnende Psalm,
geschrieben von Mose, dem Mann Gottes, erinnert an die Wanderung des
Volkes Gottes durch die Wiiste, die zum Grab aller werden musste, die
Gott, ihrem Erldser, nicht geglaubt hatten; der 95. Psalm erinnert an ein
Geschehen auf der Wiistenreise, welches erklirt, warum das Volk, statt
in die Ruhe einzugehen, durch die Wiiste irren und aufgerieben werden
musste; der 102. Psalm spricht von den Empfindungen einer glaubigen
Seele, die wie ein Wasservogel in der Wiiste ist (V. 7); der 103. Psalm
spricht wie der 90. noch einmal von der Hinfdlligkeit des Menschen
(V. 13-16); der 106. Psalm als der letzte hilt noch einmal Riickschau
auf den ganzen Weg, den das Volk Gottes seit dem Auszug aus Agyp-
ten gegangen war, und erinnert dabei an zahlreiche Geschehnisse des
Wiistenzuges Israels.

Der Weg durch die Wiiste ist der Weg nicht irgendeines Volkes, son-
dern des Volkes Gottes, und was dieses zu Gottes Volk macht, ist Gottes
Gegenwart in seiner Mitte. Entsprechend richtet sich der Blick des Man-
nes Gottes als Erstes zu Gott, der in seiner Person die Wohnung der Er-
16sten ist (90,1). Es ist oft gesagt worden, die Psalmen seien Lieder des
Heiligtums. Sie sind es, wie folgende Beobachtung einmal mehr bestatigt:
Der er6ffnende Psalm des 2. Psalmbuches handelt von der Sehnsucht des
Séngers nach dem Heiligtum (42,3); der er6ffnende Psalm des 3. Psalm-
buches zeigt, dass der Heilige erst im Heiligtum Licht und Trost emp-
fangt (73,17); und der erdffnende Psalm des 4. Psalmbuches bezeugt,
dass inmitten einer Welt der Siinde, der Nichtigkeit und des Todes ein Ort
ist, in dem der Siinder Heimat und dazu Leben finden kann. Es ist Gott
selbst, das ewige Heiligtum (Oftb 21,22).

Die Uberschrift zum 90. Psalm lautet: »Ein Gebet von Mose, dem
Mann Gottes«. Gebet ist der Ausdruck volliger Abhiangigkeit von Gott,
und wo empfinden wir diese stirker als auf dem Weg durch eine Welt
des Todes? Und wo empfindet der Mensch nicht stérker seine Hilflosig-
keit und Ausgesetztheit als im Angesicht des Todes? Und wo will der
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schwache, der hinfillige Mensch einen Anker finden, wenn nicht im
ewigen, unwandelbaren Gott. So will uns dieser ganze vierte Teil des
Buches der Preisungen lehren, dass unsere Abhdngigkeit von Gott unser
einziger Schutz, aber gleichzeitig auch unser wahres Gliick ist. Wéren
wir nur nicht so trdge, es zu glauben! Wére in unserer bdsen Natur nur
nicht ein so zdher Trotz, der sich bestidndig in Unabhingigkeit von Gott
behaupten will! Aber gerade deshalb muss Gottes Volk durch die Wiiste
der Zeit wandern, um hier gedemiitigt zu werden, um so zu lernen, dass
es tatsdchlich in sich kein Leben hat, dass es nur leben kann von einem
jeden Wort, das aus dem Mund Gottes hervorgeht. Das ist nach den Wor-
ten Moses, des Mannes Gottes, die Hauptlektion der ganzen Wiisten-
wanderung (SMo 8,2-6).

Das vierte Psalmbuch ist das kiirzeste der fiinf Biicher des Psalters; es
tragen in ihm nur drei Psalmen den Namen ihres Autors: der 90. ist von
Mose, der 101. und 103. sind von David.

Psalm 90
»Herr, du bist unsere Wohnung«

Zeit und Ewigkeit ist das gro3e Thema dieses Psalms; das Wort »Jahr«
kommt sechsmal, »7age« fiinfmal und »7ag« einmal vor. Der Psalm
beginnt mit einem Bekenntnis zur Ewigkeit Gottes (V. 1.2) sowie zur
Tatsache, dass der Erloste dort sein Zuhause und seinen Anker hat. Im
Licht des Ewigen erscheint der Mensch in seiner ganzen Verginglich-
keit und Siindhaftigkeit, wobei diese die Ursache ebendieser Vergéng-
lichkeit ist (V. 3-11), auch die Ursache von Gottes Zorn, der {iber dem
Menschen steht. Zweimal kommt das Wort »Zorn« und sogar dreimal das
Wort »Grimme« vor. Dieses Wissen dringt den Einsichtigen zum Gebet,
dass Gott ihm ein weises Herz geben (V. 12) und sich ihm in Gnade
zuwenden moge (V. 13-15). Das Ergebnis steht in auffalligem Kontrast
zur Verginglichkeit des Menschen: Gott macht etwas, das Menschen-
hiande gewirkt haben, fest und bleibend, so unverdnderlich wie Gott
selbst (V. 16.17). Wir konnen in fiinf Schritten Mose, dem Mann Gottes,
in seinem Gebet folgen.
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Die Ewigkeit Gottes (V. 1.2)

Die Verginglichkeit des Menschen (V. 3-6)

Die Siindhaftigkeit des Menschen (V. 7-10)

Der Unverstand des Menschen (V. 11.12)

Die einzige Rettung des Menschen: Gottes Gnade (V. 13-17)

A

Wie der erste so bezieht sich auch der letzte Psalm des 4. Psalmbuches auf
das 4. Mosebuch: Mose betet am Ende der vierzig Jahre Wiistenwandung,
dass Gott seinem Volk, das er im Zorn in der Wiiste aufgerieben hat, wie-
der sein Wohlgefallen zuwende (Ps 90,13-17). Im 106. Psalm erinnert der
Sénger an die Siinden der Generation, die aus Agypten auszog, wie auch
der nachfolgenden Geschlechter, um zum Schluss wiederum Gottes ret-
tende Gnade fiir sein Volk zu erflehen (Ps 106,47).

Ein Gebet von Mose, dem Mann Gottes.

»Ein Gebet«: Drei Psalmen Davids heilen nebst diesem »ein Gebet«
(17; 86; 142), dazu der titellose Psalm 102. Da Mose ein Mann Gottes
war, war er nicht nur ein Lehrer des Gesetzes, sondern auch ein Beter.
Der Inhalt des vorliegenden Gebets passt zum Lebensende des Gesetz-
gebers und Fiihrers des Volkes Gottes. Nach den vierzig Jahren Wiisten-
wanderung schaut er zuriick und gedenkt einer ganzen Generation, die
dahingegangen ist. Aber er betet, d.h. er schaut auch hinauf, denn allein
im ewigen Gott findet er im Angesicht von Verginglichkeit und Tod
Trost und Licht.

»von Mose«: An den zwei Liedern Moses (2Mo 15 und 5Mo 32)
erkennen wir, dass Mose als Prophet auch Sénger war. So hat er dem
Volk Gottes mit diesem Psalm ein drittes Lied hinterlassen.

»dem Mann Gottes«: Zum ersten Mal heifit Mose so in 5. Mose 33,1,
und wie er, der grole Prophet, heiflen auch spétere Propheten nach ihm
so (1Sam 2,7; 9,6; 1Ko 12,22; 13,1; 17,18; 20,28; 2K06 4,7). Der Ehren-
titel will an dieser Stelle hervorheben, dass das nachfolgende Gebet
nicht lediglich ein Ausdruck der Herzensbewegungen Moses ist, sondern
gleichzeitig eine Belehrung fiir das Volk Gottes.
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1. Die Ewigkeit Gottes (V. 1.2)

In diesem Psalm wie in diesem ganzen vierten Buch der Psalmen wird
viel von der Verginglichkeit alles Irdischen gesungen und geklagt. Wie
gut, dass wir hinaufschauen kénnen zum ewigen Gott. Er bleibt derselbe;
er dndert sich nicht. Wohl dem, der nicht allein weil3, dass Gott bleibt,
sondern der auch sagen kann, Gott sei seine Wohnung. Wer in Gott selbst
seine einzige Ruhestitte gefunden hat, wird nicht mutlos werden trotz
aller Tréanen, die dieses Leben beschert.

1 Herr’!!, du bist uns Wohnung’'? gewesen
von Geschlecht zu Geschlecht.

»Herr«: Adonaj, der Allherr, der Herrscher in der Fiille seiner Macht. So
nennt Mose in diesem Gebet seinen Gott sowohl in diesem erdffnenden
als auch im abschliefenden Vers (V. 17), wie auch in 2. Mose 15,17 und
5. Mose 3,24.

»Wohnung«: So heiit Gott auch in Psalm 71,3; 91,9, und Mose
selbst verwendet das Wort in seinem Segen iiber die zwolf Stimme:
»Deine Wohnung ist der Gott der Urzeit, und unter dir sind ewige Arme«
(5Mo 33,27).

Das ist ein ganz erstaunliches, kaum erwartetes Bekenntnis des Man-
nes, der die erste Wohnung Gottes auf der Erde errichtete. Was wir erst
wieder im letzten Buch der Bibel horen und dann erst richtig verstehen,
verstand Mose schon: Gott selbst, nicht die Stiftshiitte, von Menschenhand
errichtet, ist die Wohnung der Heiligen (Oftb 21,22). Mose stand am Ende
einer langen Reise durch die Wiiste und freute sich, dass tiber allen Wech-
selfillen des Lebens und bei allem Verdruss mit einem wetterwendischen
Volk einer der Gleiche blieb: Gott. Er war bei allen Enttduschungen und
allen Zuriicksetzungen seine tigliche und dauernde Zuflucht gewesen.

Wir fragen: Hétte Mose verstanden, dass Gott seine Wohnung ist,
wenn ihm nicht so viel Unwillkommenes widerfahren ware? Hétte er sich
uber Gott und die Ruhe in ihm freuen konnen, wenn ihm die Menschen
und die Geschifte des Lebens nicht so zugesetzt hitten? Wir sehen: Gott
ordnet alles aufs Beste. So stand Mose nun am Ende eines an Miihsal

511 Adonaj.
512 5Mo 33,27, Ps 71,3;91,9.
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reichen Lebens und freute sich auf die ewige Ruhe mehr, als sich je ein
geplagter Schuljunge auf den Ferienanfang gefreut hat. Bald wiirde er in
die ewigen Wohnungen eingehen, in die Ruhe Gottes selbst.

»von Geschlecht zu Geschlecht«: Mose glaubt und erkennt, dass
Gott die Wohnung auch seiner Nachkommen bleiben werde, die ganze
Kette der Geschlechterfolgen entlang, bis die Zeit in die Ewigkeit miin-
det (Oftb 21,3).

2 Ehe Berge’" geboren wurden
und Erde und Erdkreis in Wehen lagen,
bist du, Gott’'*, von Ewigkeit zu Ewigkeit.*'’

»Ehe Berge geboren wurden« war Gott. Das wird in Spriiche 8,25 auch
von der Weisheit, d. h. dem Sohn Gottes, gesagt.

Mose weil}, dass er selbst und sein Heil in der Ewigkeit Gottes ihren
Grund haben. Vielleicht denkt er, wenn er »die Berge« erwéhnt, an das
Gebirge Sinai, an dessen FuB sein Volk ein Jahr gelagert und auf dem er
das Gesetz empfangen hatte. Nun kann er erkennen, dass dies alles seinen
Grund in Gottes ewigen Gedanken hat. Alle Berge waren einst nicht, und
sie haben auch ein Ende. Der »Alte an Tagen« (Dan 7,13) war, ehe die
uralten Hiigel waren. Er bleibt, wenn die Welt nicht mehr ist (Ps 102,26-
28). Darum ist er die einzige Sicherheit, die es gibt; darum findet nur
Ruhe, wer sich in ihn eingewurzelt und auf ihn gegriindet (Eph 3,17)
weil}; denn nur, wer auf ihn baut, bleibt (1Jo 2,17).

»in Wehen lagen«: Das hier verwendete Verb wird in Psalm 29,9 fiir
das Kreiflen der Hirschkiihe verwendet.

Gott verordnete das Heil seines Volkes, bevor er die Welt ins Dasein
rief (sieche Eph 1,4). Das ergibt sich zwingend aus der Tatsache, dass er
»Gott von Ewigkeit zu Ewigkeit« ist. Ist er ndmlich ewig, war ihm kei-
ner zuvor; ist ihm aber keiner zuvor, ist er Anfang und Urheber aller Dinge
und aller Personen; ist er aber Urheber von allem, ist er allméchtig, ist er
aber allmichtig, hat er alles gewirkt, wie auch der von Gott inspirierte
Apostel uns lehrt (Eph 1,11). So muss also das Volk Gottes von Ewigkeit
her von Gott erwihlt sein, dazu erwihlt, einst ewig bei ihm sein.

513 Ps 95,4; 104,8; Spr 8,25.
514 @l
515 Ps45,7;92,9;93,2; 102,13; 103,17; Offb 1,18; 4,9.
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2. Die Vergdinglichkeit des Menschen (V. 3-6)

Wihrend Generationen kommen und gehen und zum Staub zuriickkehren
(Ps 104,29), stehen die uralten Hiigel unbewegt da. Gemessen am kurzen
Menschenleben sind sie wie ewig. Und doch sind selbst die Berge vor
dem ewigen Gott wie ein Nichts. Was ist dann aber der Mensch vor dem
Fels der Ewigkeiten (Jes 26,4)? Dem Gottlosen ist seine Vergénglichkeit
ein Argernis und Schrecken, dem Heiligen ist sie Trost und Wonne. So
findet er Trost nicht allein in der Tatsache, dass Gott seine ewige Woh-
nung ist (V. 1.2), sondern auch darin, dass der Tod lediglich der Weg zur
Auferstehung zu einem besseren Leben ist (V. 3), zu einem Leben, das so
ewig und so herrlich ist wie Gott selbst.

3 Du fiihrst zum Staub’'® zuriick den Menschen,"’
sprichst: Kehrt zuriick, ihr Menschenkinder!

»Du fiihrst zum Staub zuriick den Menschen«: eigentlich »bis hin
zu Staub«. Mose denkt hier zweifelsohne an das Gerichtswort von
1. Mose 3,19: »Denn Staub bist du, und zum Staub sollst du zuriick-
kehren.«

Hier werden zwei Tatsachen genannt: Gott fiihrt den Menschen in den
Tod, und er ldsst ihn dabei wieder zu Staub werden. Was ist der Mensch?
Ein Héuflein Staub, durch Gottes Hand zu einem Leib geformt, der eine
Zeit auf der Biihne des Lebens erscheint, um zu seiner Zeit wieder zum
Staub zuriickzukehren. Aber welch grofer Dinge riihmt er sich, wihrend
er seine eitlen Runden dreht und meint, er sei die Mitte der Welt und alles
miisse ihm dienen!

»den Menschen«. Hier steht nicht Adam, sondern Enosch; das ist
der schwache, der hinfillige Mensch (wie in Ps 8,5; 9,21; 10,18; 73,5;
103,15; 144.,3).

»sprichst«: Gott spricht, was er sich vorgenommen hat, und was er
spricht, geschicht. Das besiegelt das Geschick eines jeden Menschen. An
Gottes Macht und Willen hédngt sein ganzes Dasein. Er gab das Leben,
er entzieht auch das Leben. Gliickselig, wer es glaubt und sich glaubend
dem alles Wirkenden und alles vermdgenden Gott anvertraut.

516 1Mo 3,19; Ps 22,16; 103,14; 104,29; Pred 3,20; 12,7.
517 1Mo 3,19; Pred 3,20; 12,7.
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»Kehrt zuriick«: Der Mensch kehrt dem Leibe nach zum Staub
zuriick, aus dem er gemacht, dem Geiste nach zu Gott, der ihn erschaffen
hat (Pred 12,7).

4 Denn in deinen Augen sind tausend Jahre
wie der gestrige Tag, wenn er vergangen ist,
und wie eine Wache in der Nacht.>'

Wenn fiir uns ein Lebensalter verstrichen ist, ist fiir den Ewigen noch
keine Sekunde der Ewigkeit verstrichen, und wenn ganze Zeitalter ver-
gangen sind, die »tausend Jahre« und mehr dauern mogen, ist das fiir
Gott, wie wenn’s gestern gewesen ware.

»wie eine Wache in der Nacht«: Mose macht unsere Lebensspanne
im Vergleich zur Ewigkeit noch kleiner, denn eine Nachtwache betrug
lediglich vier Stunden (siche Ri 7,19; 1Sam 11,11).5%?

5 Du schwemmst sie weg,

sie sind ein Schlaf,

am Morgen, wie Gras®’, das sprosst;
6 am Morgen®?! bliiht es und sprosst;
am Abend welkt es und verdorrt.’>>

Mit drei Vergleichen veranschaulicht Mose die Kiirze des Lebens und ihr
plotzliches Ende: Der Mensch wird vom Tod weggerafft wie von einem
Sturzbach, der plotzlich herniedergeht; seine Lebenszeit vergeht wie ein
Schlaf, der, wenn er voriiber ist, wie nichts erscheint; der Mensch gleicht
dem Gras, das am Morgen bliiht und am Abend schon welkt.

»Du schwemmst sie weg«: Der von Gott gesandte Tod reifit den
Menschen fort wie Fluten, die nach einem Wolkenbruch plétzlich daher-
schieflen. Der Mensch vermag sich nicht gegen den Tod zu stemmen, der
ihn wegreif3t, so wenig ein Strohhalm dem Strom widerstehen kann, der
ihn davontragt.

»sie sind ein Schlaf«: »Schlaf« kann fir Tod stehen in Stellen wie
518 Ri7,19;Ps 63,7; Mt 14,25,

519 Im Neuen Testament wird nach romischem Vorbild mit vier Nachtwachen zu drei Stunden gerechnet
(siche Mt 14,25; Mk 6,8).
520 Ps37,2;92,8; 103,15; Mt 6,28-30.

521 V. 14;Ps92,3; Jes 17,11.
522 Ps102,5.
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Psalm 76,6 und Hiob 14,12. Dass Tod totale Schwachheit ist, verstehen
wir ohne Weiteres; dass wir aber, schon wihrend wir im vollen Saft des
Lebens stehen, so wenig Macht {iber uns selbst haben wie der Schlafende,
verstehen wir nicht so ohne Weiteres; und doch haben wir iiber den Erhalt
des Lebens letztlich so wenig Macht wie iiber Anfang und Ende desselben.

»am Morgen«: Schon vom Morgen des Lebens an, ist sein Ende ver-
ordnet. So frisch und so griin die Menschen sprossen mogen, sind sie
doch nur »wie Gras«, das am Morgen aufschie3t und »am Abend welkt

. und verdorrt«. Bedenken wir: Der Mensch, einst zum Herrn {iber
alle Schopfung gemacht, dem alles unter die Fiile gelegt war (Ps 8,7),
ist jetzt nicht mehr als das niedrigste Gewichs, wie das Gras, iiber das er
schreitet! Das muss man einen tiefen Fall nennen.

Am Morgen »bliiht es« und leuchtet wie eine Blume, aber ein Hauch
geht dariiber, und es verdorrt (Ps 103,15.16), ohne Unterschied; denn
»alles Fleisch ist wie Gras« (1Petr 1,24), nur Gottes Wort und Willen
haben ewig Bestand (1Petr 1,25).

3. Die Siindhaftigkeit des Menschen (V. 7-10)

Hier haben wir die notwendige Erkldrung, warum der Mensch so
schwach und warum er so vergénglich ist: Er ist ein Stinder geworden,
und seiner Stinde wegen steht er unter Gottes Zorn. Jedes Mal, wenn ein
Mensch stirbt, erinnert Gott uns daran, dass es der Lohn der Siinde ist,
der nun ausgezahlt wird.

7 Ja, wir vergehen durch deinen Zorn>,
und durch deinen Grimm sind wir verschreckt*?*,

»wir vergehen durch deinen Zorn«: In diesem Zorn hatte Gott
geschworen, dass das unglaubige Geschlecht nicht in die Ruhe des ver-
heiBlenen Landes eingehen sollte (4Mo 14,28.29; Ps 95,11). Wir sind ver-
géinglich, und wir haben uns daran gewdhnt; denn wir halten es fiir das
Natiirlichste in der Welt. Aber gemessen an dem, was wir als Menschen
sein sollten, ist es das Unnatiirlichste, was es gibt. Wir vergehen ja nur,

523 Ps2.5;89,39;95,11.
524 Hi 1814; Hebr 2,15.
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weil Gottes Zorn iiber uns steht. Wir werden élter und wir fallen um und
verwesen, weil Gott unserer Siinde ziirnt. Unsere Vergénglichkeit pre-
digt laut, dass wir ein siindiges Geschlecht sind, und {iber unserer Siinde
steht Gottes »Grimm, der uns »verschreckt«, indem wir im Tod fort-
getrieben werden »zum Konig der Schrecken« (Hi 18,14). Wenngleich
wir meistens den Gedanken ans Sterben verdréngen, so sind wir doch
unserer Siinde und Sterblichkeit wegen unser Leben lang von Todes-
furcht geknechtet (Hebr 2,15).

8 Du stellst unsere Vergehen vor dich,’*
unser Geheimes** ins Licht deines Angesichts.’”’

»Du stellst unsere Vergehen vor dich«: Wir sterben, weil Gott unsere
Ungerechtigkeit vor Augen hat. Unsere Siinde fordert bestéindig den Him-
mel heraus; sie ist bestdndig vor Gott. Sollte er zu unseren Ungerechtig-
keiten schweigen, sollte er sie hinnehmen? Gott schweigt nicht endlos zu
unserer Siinde. Er verhidngt den Tod iiber uns alle; so verurteilt er unsere
Ungerechtigkeit in der kréftigsten Sprache, die diese Schopfung kennt.
Seine Stimme ist lauter als jedes Donnern der Propheten: Er ldsst uns
vergehen. Er spricht: Kehrt zuriick, ihr Menschenkinder, zum Staub, aus
dem ihr geworden sein. Dieser Stimme kann niemand widerstehen.

»unser Geheimes«, oder »Verborgenes«: Dinge, die wir vor anderen
verbergen, die wir aber vor Gott nicht verbergen koénnen (Jer 16,17,
Hebr 4,13), von denen wir zwar wissen, dass sie Siinde sind, sonst wiir-
den wir sie nicht vor den anderen verstecken, aber wenn Gott sie und uns
in sein Licht stellt, dann erst erkennen wir die Schwere und Tragweite
unseres Tuns. David betete, dass Gott ihn von seinen verborgenen Siin-
den reinigen mochte (Ps 19,13).

»ins Licht deines Angesichts«, eines Angesichts, vor dem einst Him-
mel und Erde entflichen werden (Offb 20,11). Das »Licht« bedeutet auch
»Leuchte« wie in 2. Mose 35,14. Das ist gezielt und an einem bestimm-
ten Ort eingesetztes, oft auf eine bestimmte Stelle gerichtetes Licht. Das
gleiche Wort steht in 1. Mose 1,14 fiir die Sonne, also fiir einen Leucht-
korper. Mose muss an sich erfahren haben, wie Gottes Licht ihn aus-

525 Ps50,21;.
526 ROm 2,16; Hebr 4,13.
527 Hos 7,2.
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leuchtete und seine Siinden und damit auch seine ganze Siindhaftigkeit
vor Gott stellte; wie hitte er sonst diesen Satz im Gebet vor Gott aus-
sprechen konnen? So schlimm es zuerst ist, wenn Gottes Geist uns die
Augen tliber das Gewicht unseres verborgenen Tuns 6ffnet und wir mit
Schrecken innewerden, dass sie alle unter Gottes Augen ausgebreitet
liegen (Hebr 4,12), so groB ist das Gliick fiir den, dem es widerfzhrt.>
Glickselig der Mensch, den Gott tiberfithrt und ziichtigt, um ihm Ruhe
zu geben vom bdsen Gewissen, von den bosen Taten und vom bdsen
Ende der Verdammten (Ps 94,12.13).

9 Ja, all unsere Tage fliehen’*”* durch deinen Grimm,>’
wir vertun unsere Jahre wie einen Seufzer.

»All unsere Tage fliehen durch deinen Grimm«: Wer seine Siinde vor
dem Angesicht Gottes gesehen hat, versteht sofort, dass Gottes Grimm
iiber uns stehen muss, und dass deshalb die Tage unseres Leben fliechen.

»wir vertun«: das gleiche hebriische Verb wie in Psalm 78,33, nur
dass es dort heiflt, Gott »lieff im Hauch hinschwinden ihre Tage und ihre
Jahre in Schrecken«. Hier sind wir hingegen selbst die Ursache fiir Got-
tes Grimm, und darum miissen wir sagen, dass wir selbst unsere Jahre
yvertun«. Mose spricht zundchst von Israel auf dem vierzigjahrigen
Zug durch die Wiiste, welche Gott als ihr Grab bestimmte, weil Israel
ihn mit seinem Unglauben erziirnt hatten. Aber auch unser Leben ver-
geht wie im Schlaf, wir gehen umher wie Schatten (Ps 39,7), denn wir
haben unsere Substanz verloren. »Zkioad ovap avdpwnod — Eines Schat-
tens Traum ist der Mensch«, weill sogar der griechische Lyriker Pindar
(518—438 v. Chr.) zu dichten.>' Weil Mose ein Mann Gottes und nicht
nur Dichter und schon gar nicht Philosoph ist, bekennt er, dass das ein
weiterer Ausdruck von Gottes »Grimm« ist.

»wie einen Seufzer«, der alsbald verklungen ist, so kurz ist das
Leben, aber auch so miihselig. Kummer und seine Enttduschungen pres-
sen dem Menschen die Seufzer aus der Brust.

528  »Am Ende wird jenes Gesicht, das die Wonne oder der Schrecken des Universums ist, sich auf einen
Jjeden von uns richten und damit entweder unaussprechliche Herrlichkeit verleihen oder Schande
verhingen, die nie getilgt oder verborgen werden kann« (C.S. Lewis, The Weight of Glory, S. 28,
zitiert bei Kidner).

529 Ps1024.

530 Ps78,33.

531  Pythische Siegeslieder 8,136.
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10 Die Tage unserer Jahre,

sie sind siebzig Jahre,

und, wenn in Kraft, achtzig Jahre,
und ihr Stolz ist Miihsal und Trug,
denn schnell>*? eilt es voriiber,

und wir fliegen dahin.

»sie sind siebzig Jahre«: oder anders gesagt: Die Summe unserer
Lebensjahre sind 70 Jahre.

»wenn in Kraft«, wenn Gott besondere Lebenskraft verleiht, also
»wenn’s hoch kommt« (Luther), mag das Leben 80 Jahre dauern.

»ihr Stolz«, d.h. die Dinge, auf die man im Leben stolz ist, solange
sie wahren, sind nur »Miihsal und Trug«; Trug, weil sie vorgaukelten,
was sie nicht hielten. Ansehen, Reichtum, Erfolg versprechen Gliick, aber
sie beliigen uns Menschlein, legen Ketten an unser Denken, Urteil und
Tun, bis wir vielleicht, vielleicht am Ende des Lebens klug werden und
erkennen, dass wir Betrogene sind, die sich nur zu gerne betriigen lieen.

4. Der Unverstand des Menschen (V. 11.12)

11 Wer erkennt die Stiirke deines Zornes
und, deiner Furcht gemif3, deinen Grimm?

»Wer erkennt die Stirke deines Zornes«: Wer achtet’s, dass unsere
Sterblichkeit der Skandal des Universums ist? Wer bedenkt, dass der
Tod die Schande des Menschen offen proklamiert? Wer sicht in unserer
Hinfalligkeit, wie gro3 Gottes Zorn iiber uns ist? Wer bedenkt, wie grofl
unsere Siinde vor dem Allerh6chsten sein muss, dass er uns so ziirnt?

»deiner Furcht geméfBi«: So, wie es der Furcht vor dir entspricht; d. h.
in dem MaB, wie wir Gott fiirchten, erkennen wir die Stirke seines Zor-
nes. Der Umkehrschluss lautet: Wir erkennen Gottes Zorn so schwach,
weil wir Gott so wenig fiirchten. Das muss uns beschdmen, denn uns ist
befohlen: »Dein Herz beeifere sich jeden Tag um die Furcht des HERRN«
(Spr 23,17). Sollten wir deshalb nicht hdufiger, ja, regelméfBig mit David
beten: »Einige mein Herz zur Furcht deines Namens« (Ps 86,11)?

532 2Kor4,17.
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12 So lehre uns ziihlen unsere Tage,’>
damit wir ein weises Herz gewinnen!

»Lehre uns zihlen unsere Tage«: Von Natur haben wir kein Empfinden
fiir die Vergénglichkeit unseres Lebens; darum miissen wir Gott darum
bitten, dass er es uns lehre, dass wir erkennen, wie unsere Tage gezdhlt
sind. Haben wir das erkannt, haben wir auch begriffen warum, und dann
sind wir weise geworden.

»damit wir ein weises Herz gewinnen«: Haben wir von Gott gelernt,
unsere Tage zu zéhlen, haben wir einen wichtigen Schritt getan, um ein
weises Herz zu erlangen. Der groflere Zusammenhang, in den Mose das
weise Herz stellt, ist die davor erwdhnte Gottesfurcht (V. 11). Fiir Mose
besteht wie fiir Hiob (Hi 28,28) und nach ihm fiir Salomo die Weisheit in
der Furcht Gottes (Spr 9,10; Pred 8,12.13). Torheit ist aber an unser Herz
gekettet; Gottes scharfe Zucht vermag die Kette zu sprengen (Ps 22,15);
dazu konnen, ja, miissen wir uns ein weises Herz erbeten, denn Gott
allein kann es uns geben (Spr 2,1-6; Jak 1,5). Ob David von diesem
Psalm lernte zu beten: » Tu mir kund, HERR, mein Ende und was das Maf
meiner Tage ist, damit ich wisse, wie vergdnglich ich bin« (Ps 39,5)?

5. Die einzige Rettung des Menschen: Gottes Gnade
(V. 13-17)

Die von Mose zum Abschluss des Gebets gesprochenen Bitten zeigen,
dass er im ewigen Gott wahrhaft seine Wohnung gefunden hat. Wie hitte
er sonst den Glauben und die Freimiitigkeit gehabt, Gott darum zu bitten,
alles tiber ihn und sein Volk Verhdngte umzukehren? So lautet ja die aller-
erste Bitte: »Kehre zuriick!« Man bedenke, wem Mose hier so etwas sagt!

13 Kehre zuriick, HERR!>*
— Bis wann?°% —
Habe Mitleid*° mit deinen Knechten!>?’
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»Kehre zuriick, HERR«: Gott hatte den unzdhligen in der Wiiste Ge-
fallenen jedes Mal geboten: »Kehre zuriick« (V. 3); nun bittet Mose den
Herrn das Gleiche. So betet, wer Glauben hat, und so betet, wer endlich
weise geworden ist. Der versteht, dass Gott sich ithm entzogen hat. Darum
ist er verginglich. Er versteht aber auch, dass Gott sich ihm entzogen hat,
weil er gesiindigt hat, und dass er siindigt, weil er ein Siinder ist. Wen-
det sich Gott ihm wieder zu, darf er hoffen, dass er dem Drang zur Siinde
nicht hilflos erliegen muss und dass er in der Folge leben werde (wovon
der nachfolgende Psalm zeugt, namentlich die Verse 14-16).

»Bis wann?«: Die Frage zeigt, dass dem Niedergebeugten zwar
die Zeit lang wird, aber dass er vertraut, dass Gott sein Geschick zur
bestimmten Zeit noch wenden werde (vgl. Ps 6,4; 13,1; 35,17; 79,5; 80,5;
89,47; 94,3; Offb 6,10).

»Habe Mitleid«, oder: »lass es dich gereuen« (Elb) »mit deinen
Knechten«. Diese Bitte greift eine Verheilung auf, die Gott Mose und
durch Mose seinem Volk gegeben hatte (5Mo 32,36); Psalm 135,14
zitiert sie sogar: »Der HERR wird seinem Volk Recht verschaffen, und er
wird es sich gereuen lassen iiber seine Knechte.« Mose, der Knecht des
Herrn, hatte diesen innig angefleht, er wolle ihm doch trotz seiner Siinde
das Land Kanaan sehen lassen (SMo 3,23-26), aber Gott gewdhrte ihm
die Bitte nicht. Das hinderte ihn aber nicht daran, fiir andere zu beten,
dass Gott ihnen gnidig sein wolle.

14 Sittige®*® uns am Morgen mit deiner Gnade,
so werden wir jubeln

und uns freuen

in allen unseren Tagen.

»Sittige uns mit deiner Gnade«: Diese Bitte fasst alle Segnungen
und Vorrechte des Volkes Gottes ins Auge. Es sollte nicht nur mit zeit-
lichen (Ps 105,40), sondern vor allem mit ewigen Giitern gesattigt wer-
den, mit der Gnade und der Gegenwart, dem Frieden, ja, mit dem Leben
Gottes selbst (5Mo 8,3; Ps 22,27; 36,9; 91,16; 107,9; 132,15; Jes 58,11;
Jer 15,16). Mochten wir nicht damit zufrieden sein, ein wenig von sei-
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ner Giite gekostet zu haben! Vielmehr wollen wir aus dem »Strom seiner
Wonnen« trinken (Ps 36,9) und immer wieder trinken (1Petr 2,2.3).

»am Morgen«: Die von Gott verhdngte Zeit des Wiistenzugs hat
sich dem Ende zugeneigt; Gottes Zorn hat ein ganzes Geschlecht weg-
geschwemmt, und nun bittet Mose, Gott wolle einen neuen Morgen der
Gnade aufddmmern lassen, in dessen Folge nicht Vergédnglichkeit und
Kummer das Volk driicken, sondern Freude es erfiillen werde. Mose
sollte diesen Tag nicht sehen, auch David nicht, obwohl er diesen Mor-
gen ankiindigen durfte (2Sam 23,3.4), noch auch die Propheten, die nach
ihm aufstanden und das Kommen dieses Tages ankiindigten (Jes 4,2-6;
Jer 23,5-8; 31,31-35; Hes 36,33-36).

Sattigt uns Gott am Morgen unseres Lebens mit seiner Gnade, wer-
den wir »uns freuen in allen unseren Tagen«. Solange Gott uns ziirnt,
schwinden »alle unsere Tage« in Nichtigkeit und Miihsal (V. 9.10). Ist
Gott uns gnadig, werden wir nicht blof3 aufblithen wie das Kraut und am
Abend verwelken und vergehen (V. 6), sondern bleiben und einst in den
ewigen Sabbat Gottes eingehen (Hebr 4,9).

15 Erfreue®*’ uns
gemil den Tagen, da du uns gebeugt hast,
gemiB den Jahren, da wir Ubles gesehen!

Gott hatte Mose und sein Volk »gebeugt«. Seine Hand war schwer
gewesen auf ihnen, ja, hatte sich gegen sie gewandt im Zorn, und nie-
mand hatte sie abwenden konnen. Er hatte iiber sie die Anzahl Jahre und
Tage verhingt, in denen sie »Ubles« sehen mussten. Nun betet Mose:
»Erfreue uns«, denn er weil}, dass beides, Kummer und Freude wie
Tod und Leben, von Gott zugeteilt werden. Er allein hat die Macht, ein
gebeugtes Herz leicht und froh zu machen.

»gemill den Tagen ..., gemill den Jahren«: Die Bitte lautet, Gott
wolle seinem Volk so viel Gutes geben, wie er ihm Ubles auferlegt hatte,
und es so lange Freude schmecken lassen, wie es Kummer hatte schme-
cken miissen. Das ist nicht etwa eine zu kiihne Bitte; sie ist eigentlich
zu bescheiden, denn Gott gibt in der Wiederherstellung Israels mehr als
alles, was Israel selbst verschuldet verloren hatte. Das demonstrierte er
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bereits an Hiob, dem er am Ende das Doppelte gab von allem, was er ihm
genommen hatte (Hi 42,10); und das wird er auch Israel geben (Jes 61,7;
Sach 9,12). Gott offenbarte Mose, dass er das widerspenstige Volk am
Ende der Tage segnen und ihm wohltun wiirde iiber die Viter hinaus
(5Mo 30,5). Aber auch das ist wenig im Vergleich zu dem, was Gott be-
reitet hat denen, die ihn lieben (1Kor 2,9). Paulus sagt, dass die Leiden
der Jetztzeit nicht aufgerechnet werden konnen gegen die Herrlichkeit, die
an den Erwiéhlten offenbar werden soll (Rom 8,18), und dass alles zeit-
liche Leiden leicht ist im Vergleich zum Gewicht der ewigen Herrlichkeit
(2Kor 4,17). Gott wird dem durch Christus Erlosten weit mehr geben, als
Adam im Paradies verdorben und verloren hatte. Mit dem ewigen Leben
gibt er ihm ein himmlisches, ewiges, unverwelkliches Erbe (1Petr 1,4).

16 Lass deinen Knechten’” erscheinen dein Tun*!
und deine Herrlichkeit ihren Sohnen!

»dein Tun«: Mose hat genug gesehen von der Siinde des Volkes und
von Gottes uneigentlichem, Gottes fremdem Werk, seinem Zorn (siehe
Jes 28,21). Nun sehnt er sich danach, Gottes eigentliche Werke, seine
Werke des Heils und des Lebens zu sehen. Er betet darum, dass es
»erscheinen« moge; denn der Herr belebt sein Werk unter den Seinigen,
indem er ihnen sein Tun und seine Werke offenbart. Das Geschlecht, das
mit Josua aufgewachsen war und den Herrn und sein Werk noch kannte,
diente ihm. Das Volk, das nachher aufstand und das Werk, das der Herr
fiir Israel getan hatte, nicht kannte, fiel von ihm ab (Ri2,10.11). Erkennen
wir Gottes Werke, erkennen wir ihn; das aber ist das ewige Leben, dass
wir den allein wahren Gott erkennen (Joh 17,3).

»deine Herrlichkeit« bildet den vollkommenen Gegensatz zur
Schande der Sterblichkeit sowie zur Miihsal und zum Trug des Lebens in
der Siinde. Mose betete darum, dass die Knechte des Herrn die Herrlich-
keit des Herrn sehen sollten; das Gleiche betete der Sohn Gottes fiir die
Seinen: »Vater, ich will, dass die, welche du mir gegeben hast, auch bei
mir seien, wo ich bin, damit sie meine Herrlichkeit schauen« (Joh 17,24).
Was Mose hier nicht zu erbeten wagt, davon sprach der Sohn Gottes
zum Vater in seinem Gebet fiir die Seinen: »Die Herrlichkeit, die du mir
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gegeben hast, habe ich ihnen gegeben ...« (Joh 17,22), und Johannes,
dem Seher, offenbarte er einige Jahrzehnte spater, dass dieses Wort in
Erfiillung gehen sollte: Johannes sah das himmlische Jerusalem herab-
kommen aus dem Himmel von Gott, »und sie hatte die Herrlichkeit Got-
tes« (Oftb 21,11).

17 Die Freundlichkeit**> des Herrn>*, unseres Gottes,
sei iiber uns!

Und festige iiber uns

das Werk unserer Hiande;

ja, das Werk unserer Hiinde,

festige es!>*

»Die Freundlichkeit«, oder die Lieblichkeit (ein Wort, das im Psalter
nur noch in Ps 27,4 vorkommt) »des Herrn ... sei iiber uns«: Gott hatte
wihrend der Jahre der Wiistenwanderung dem Volk seine Strenge gezeigt;
nun wolle er ihm seine Milde und Giite zeigen (siche Rom 11,22). Mose
versteht, dass Gott heilig ist und »und keineswegs fiir schuldlos hdlt den
Schuldigen« (2Mo 34,7), aber dass er gleichzeitig »barmherzig und gnd-
dig und langsam zum Zorn« ist (2Mo 34,6; siche auch Ps 103,8; 145,8;
Jon 4,2). Wohl verstehen wir nicht, wie diese beiden Eigenschaften Got-
tes zusammenwirken, wann er nach welcher handelt, aber wir glauben
beides, und entsprechend koénnen wir beten.

»des Herrn, unseres Gottes«: Der Herr, Adonaj, ist der Allherr, der
allmédchtige Herrscher; d.h. er hat die Macht, seinem Volk das Gute zu
geben, worum Mose bittet. Und er heiflt »unser Gott«; er hat sich im
Bund den Nachkommen Abrahams verpflichtet, d.h. dass er in seiner
Gerechtigkeit seinem Volk die Segnungen des Bundes gewahren wird.
Wenn wir beten, miissen wir mit Glauben beten, sonst beten wir umsonst
(Jak 1,6-8). Der Glaube aber stiitzt sich auf Gott selbst, wie der Sohn
Gottes uns als Voraussetzung fiir jegliches rechte Beten gelehrt hat:
»Habt Glauben an Gott« (Mk 11,22), um dann fortzufahren: »Wahr-
lich, ich sage euch: Wer irgend zu diesem Berge sagen wird: Werde auf-
gehoben und ins Meer geworfen! und nicht zweifeln wird in seinem Her-
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zen, sondern glauben, dass geschieht, was er sagt, dem wird werden,
was irgend er sagen wird. Darum sage ich euch: Alles, um was irgend
ihr betet und bittet, glaubt, dass ihr es empfangt, und es wird euch wer-
den« (Mk 11,23.24). Der Glaube an Gott entziindet sich an der Erkennt-
nis Gottes. Darum miissen wir danach trachten, in der Erkenntnis Gottes
zu wachsen, wenn wir lernen wollen, gleich Mose mit Glauben fiir das
Volk Gottes zu beten.

»festige das Werk unserer Hinde«: Das Werk der Hénde ist ein
gerade von Mose gerne gebrauchter Ausdruck (5Mo 14,29; 16,15; 24,19;
28,12; 30,9).

Der Herr muss uns zuerst sein Werk zeigen (V. 16), dann wird sein
Werk unser Werk regieren, unser Tun wird dann Gottes Tun zugeordnet
und untergeordnet sein; und dann kénnen wir beten, dass er unser Werk
festigen wolle.

Das Gebet hatte mit dem Bekenntnis begonnen, dass der ewige Gott
die eigentliche Bleibe des Menschen sei; es schlie3t mit der Bitte, dass
Gott die Werke der Seinen fest und damit bleibend machen wolle, so
bleibend wie Gott selbst.

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 90

»Der 90. Psalm ist ein Lehrpsalm, darin Mose lehrt, wo der Tod her-
kommt, ndmlich von der Siinde, die allein Gott weifl und aller Welt ver-
borgen ist, und doch von Adam uns allen angeboren. Er zeigt an, wie
kurz, dazu elend das Leben ist, dass es wohl mag ein téglich Sterben hei-
Ben. Doch, spricht er, ist es dazu gut, dass wir dadurch vermahnt werden,
Gottes Gnade und Hilfe zu suchen, der uns von dem allen erlése. Denn
die nicht an den Tod denken und kein Elend fiihlen, bleiben tolle Narren,
fragen nicht nach Gottes Gnade oder Hilfe. Und er beschlie3t den Psalm
mit der Bitte, dass er uns sein Werk, das ist, Hilfe von Siinden und Tod
erzeige, das ist, Christum sende, und weil wir hier leben, unser Werk for-
dere, das ist, beide geistlich und weltlich Regiment gnédiglich bestétige
und erhalte. Ein kurz, reich und voll Gebetlein« (Luther, Summarien).

»Das ganze menschliche Geschlecht ist durch die Erbsiinde so tief ge-
fallen und verblendet, dass der Mensch nicht allein sich und Gott nicht
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kennt, sondern auch nicht einmal sein Ungliick, welches er fiihlt und lei-
det. Er erkennt dies nicht, noch woher es kommt, sieht auch nicht, wor-
auf es hinausgeht. So grof} ist der Jammer, den unsere ersten Eltern sich
durch die Siinde zugezogen und den sie auf ihre Nachkommen fort-
gepflanzt haben. Denn siehe, wie toricht die allerweisesten Leute von der
schwersten und schrecklichsten Strafe geredet haben, nimlich vom Tod,
der gleich einer Flut so groBes Ungliick iiber das ganze menschliche Ge-
schlecht gebracht hat. Etliche raten: Deinen letzten Tag musst du weder
fiirchten noch herbeiwiinschen, andere aber ... dass man in der Gegen-
wart ganz frei seinen Liisten die Ziigel schieen lassen solle ... Es han-
delt sich daher in diesem Psalm darum, dass Mose in demselben die ver-
stockten und sicheren Epikurder schrecken will, welche meinen, es sei in
diesem Leben ihre Aufgabe, den Zorn Gottes und den Tod zu verachten
und zu leben wie das Vieh, welches nach diesem Leben nichts mehr zu
hoffen hat. Diesen zeigt Mose an, dass der Tod ein ewiger Tyrann sei,
damit sie, auf diese Weise erschreckt, ihr Ungliick erkennen lernen und
auch zu dem Verlangen gebracht werden mdgen, der Arznei teilhaftig zu
werden, welche in dieser du3ersten Not angewendet werden muss. Daher
schreckt er zuerst ... um den Erschrockenen und denen, die nicht mehr
in Sicherheit dahingehen, den Trost anzuzeigen, und ihnen Gelegenheit
zu geben, sich zu erquicken. So verbindet er die Lehre des Evangeliums
mit dem Gesetz ... Diese zwei Stiicke sind in diesem Psalm vornehm-
lich zu beachten: erstlich, dass er die Tyrannei des Todes und des Zornes
Gottes grof3 macht ... zweitens zeigt er, dass er um eine Arznei wider die
Verzweiflung bittet, damit die Menschen nicht in Verzweiflung gelassen
werden. Daher ist es ein tiberaus niitzlicher Psalm, in welchem wir horen,
wie Mose in seinem eigentlichen Amt die Stinder schreckt, und dennoch
... die Erlosung anzeigt, ndmlich um die Hoffdrtigen zu demiitigen und
die Gedemiitigten zu trosten« (Luther, Auslegung des 90. Psalms).

»Inhaltsangabe: Mose schickt sich an, im Allgemeinen iiber die Kiirze
und das Elend des menschlichen Lebens, im Besonderen iiber die Strafen
zu reden, welche dem Volk Israel auferlegt waren. Um nun durch eini-
gen Trost den Schmerz und die Furcht zu mildern, welche infolge des all-
gemeinen Naturverlaufs, dann aber infolge ihrer besonderen Betriibnis
tiber die Glaubigen kommen mussten, schickt er einige Sétze voran, die
auf die ganz einzigartige Gnade hinweisen, deren Gott das erwéhlte Volk
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gewiirdigt hat. Dann beschreibt er in Kiirze, wie jammerlich die Lage der
Menschen ist, sobald sie nur in dieser Welt ihre Heimat haben, nament-
lich wenn Gott sie als Angeklagte vor sein Gericht zieht. Er klagt dar-
tiber, dass auch die Kinder Abrahams diese Strenge Gottes eine Zeit lang
erfahren mussten, sodass sie von Traurigkeit beinahe verzehrt wurden.
Dann aber betet er im Vertrauen auf die freie Gnade, in welcher Gott sie
zu seinen Kindern angenommen hatte, dass er sich wieder wie vordem
gnadig und wohltétig erweisen und seine Gnade bis zum letzten Ende
vollkommen durchfithren moge« (Calvin).

»Es war auf dem Zug in der Wiiste, wihrend das ganze Volk, téglich zu
Hunderten, wegstarb, dass Moses diesen Schwanengesang sang {iber die
Kiirze und Verginglichkeit des menschlichen Lebens, sowie {iber seine
Miihsal und Plage, den Grund davon in der Menschen Siinde und in Got-
tes Zorn fand, und Gott anflehte, er moge der langen Plage ein Ende set-
zen und sich wieder in Gnaden Israel zukehren. Er vergleicht das Leben
bald mit einem gestrigen Tage und einer Nachtwache, bald mit einem
frith blithenden und schnell verwelkenden Gras, bald mit einem Schlaf,
bald mit einem Vogelflug durch die Luft, bald mit einem Geschwitz, das
in kurzer Zeit ausgeredet und vergessen ist ... Nichts ist vergédnglicher
als die Lebenszeit. Kaum geboren, werden wir schon alliiberall an das
Sterben gemahnt; die Jahre schrumpfen zu Tagen und zu Stunden zusam-
men, und tiglich bewéhrt sich das herrliche Lied, unter den christlichen
Nachbildungen unseres Psalms die schonste:

Wie fleucht dahin der Menschen Zeit,

wie eilet man zur Ewigkeit,

wie wenige denken an die Stund

von Herzensgrund,

wie schweigt hiervon der trige Mund«

(Friedrich Arndt, Andachten aus den Abendklingen).

»In diesem heiligen Liede stehet >Gott und der Mensch« einander gegen-
iiber ... Mosis Sinn versenkt sich tief in den Jammer der Endlichkeit und
der Siinde, aus welchem er sehnsiichtig der zukiinftigen Gnade entgegen-
seufzet. Der Mensch im Tode, unter dem Zorngericht des Ewigen — das
ist hier der diistere Grundton, und nur tief unter der Hiille des klagenden
Buchstabens verborgen, regen sich grole Ahnungen der Auferstehung
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und des ewigen Morgens der Erlosung. Das in seiner Art einzige, tief-
sinnige, hochst groBartig gehaltene Lied, welches Herder »den Urpsalm,
das Lied der Ewigkeit« nannte, wird mit Recht Tefillah (Gebet) genannt,
eine Bezeichnung, die sich nur noch bei den ebenso aus der Tiefe des
Welt- und Siindenelends zu Gott rufenden Psalmen 17; 86; 102; 142 fin-
det« (Rudolf Stier).

»Das vierte Psalmbuch, dem pentateuchischen sefszer bemidbar ent-
sprechend, beginnt mit einem »Gebet Moses, des Mannes Gottes¢, wel-
ches mitten aus dem Hinsterben des dlteren Geschlechts wihrend des
Wiistenzuges ergeht ... Es gibt kaum ein Schriftdenkmal des Altertums,
welches das Uberlieferungszeugnis seiner Abstammung so glinzend
rechtfertigte, wie dieser Psalm. Nicht allein in Ansehung seines Inhaltes,
sondern auch in Ansehung seiner Sprachform ist er Mose vollkommen
angemessen« (Delitzsch).

»Nur Jesaja 40 besteht den Vergleich mit diesem Psalm in seiner Dar-
stellung der GroBe und Ewigkeit Gottes gegeniiber der Hinfélligkeit des
Menschen. Jedoch wéhrend Jesaja trostet, ist dieser Psalm gedampft und
erniichternd, obwohl die Wolken sich in der abschliefenden Bitte lich-
ten« (Kidner).

»Offensichtlich wollen die beiden Hauptteile des Psalms das Volk Gottes
von Ratlosigkeit zu Gebet bewegen. 1. Einige Ursachen der Ratlosigkeit
in der wirklichen Welt (V. 1-12); 2. Mustergebete um wirkliches Leben in
der wirklichen Welt (V. 13-17)« (Zemek).

V. 1 —»Darf man eine Vermutung aussprechen, so hat Mose dies Gebet
verfasst, als er bereits dem Tod entgegenging; er wollte damit die lang-
dauernde Traurigkeit lindern, die das Volk fast verzehrt hatte, und die
durch eine Last von Leiden niedergedriickter Herzen erquicken. Gewiss
war Gottes wunderbare Giite in der Erlosung wie ein helles Licht auf-
gegangen, hatte den fritheren Jammer begraben und das Volk mit
Freude erfiillt; aber wir wissen doch, dass dies Licht bald darauf durch
Undankbarkeit erstickt wurde: So mussten sie ganze vierzig Jahre
lang in der Wiiste miide dahinschleichen. Darum war es wohl passend,
dass Mose zu diesem Zeitpunkt den Herrn bat, er moge nach den Jah-
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ren der Triibsal wieder freundlich und giitig mit seinem Volk handeln«
(Calvin).

»Dieser Anfang atmet auch Leben und dient dazu, uns eine gewisse
Hoffnung der Auferstehung und des ewigen Lebens zu geben, da er ja
Gott, der ewig ist, unsere Wohnung nennt, oder, dass ich es klarer sage,
einen Ort der Zuflucht, zu dem wir flichen und in Sicherheit sein konnen.
Denn wenn Gott unsere Wohnung ist, und Gott das Leben ist, wir aber
seine Einwohner, so folgt mit Notwendigkeit, dass wir im Leben seien
und ewig leben werden« (Luther, Auslegung des 90. Psalms).

»Es stehet dabei >von Mose¢, und dass diese Angabe vielfach an-
gezweifelt wurde von denen, die so gerne zweifeln, ist an sich natiirlich;
sie hat auch ihre Verteidiger gefunden an einem ... Bengel ... Herder,
Eichhorn ... wiewohl sie fiir Unbefangene keiner Verteidigung bedarf ...
Die ganze Situation und Stimmung des Psalms ist dem Manne Gottes an
der Spitze des Volkes Gottes in der Wiiste so angemessen, dass man viel-
mehr davon abgelost ihn nie recht verstehen wird, weder in seinem histo-
rischen Zunéchstsinn, noch in seiner prophetischen Allgemeinheit. Schon
Hieronymus versetzte, weil es so nahe liegt, die Abfassung in jene trau-
rige Zeit des langen Umzugs, wihrend welcher die in 4. Mose 14,28-35
angekiindigte Strafe des Unglaubens in Erfiillung ging, und das aus
Agypten gezogene Geschlecht langsam dahinstarb. Man denke sich, wie
Moses, der auch mit dem Volke sterben soll, so dasteht unter den tig-
lich um ihn Dahinsterbenden, und unter der Last des gottlichen Zornes,
der aller Leben verkiirzt, auf die Erfiillung des grolen Gnadenwerkes an
Israel, die freilich nicht ausbleiben kann, harret: Und man wird nichts
natiirlicher fiir ihn finden, als die Empfindungen und Betrachtungen die-
ses Psalms« (Rudolf Stier).

»Von der Uberschrift lerne: Ein Lehrer des Volkes Gottes muss ein Fiir-
beter fiir das Volk Gottes sein, wie es auch Mose war. Dies ist »ein Gebet
Moses«« (Dickson).

»Der Psalm heif3t »ein Gebet¢, weil die Bitte am Schluss (V. 12-17) die
Essenz des Ganzen enthélt, wiahrend alles Vorhergehende lediglich dar-
auf vorbereitet« (Alexander).



Das vierte Psalmbuch 382

»Minner Gottes sind auch Beter. Dies war nicht das einzige Gebet
Moses, vielmehr ist es lediglich ein Beispiel dafiir, wie der Seher
vom Sinai mit dem Himmel Umgang hatte und fiir Israel Fiirbitte tat«
(Spurgeon).

V. 1.2 — »Die Ewigkeit Gottes wird in drei Stufen beschrieben. Zuerst
als gemessen an der Geschichte seines Volkes: Er ist immer ihre Woh-
nung gewesen. Zweitens als gemessen an der Schopfung: Er war vor
ihr. SchlieBlich, ob die Gedanken sich riickwérts tasten zu den Anfiangen
oder vorwirts eilen zum Endpunkt, von Ewigkeit zu Ewigkeit ist er Gott«
(Campbell Morgan).

V. 2 — »Ehe geboren waren die Berge« Bevor diese iltesten Rie-
sen aus dem Mutterschof8 der Natur hervorbrachen als ihre Furcht ein-
floBenden Erstgeborenen, war der herrliche Herr, dem nichts fehlt und
der sich selbst geniigt. Berge, die wohl weill vom Schnee der Zeitalter
sein mogen, sind ihm blof neugeborene Kindlein, Sduglinge von gestern,
Neuankdommlinge einer kaum verstrichenen Stunde« (Spurgeon).

V. 3 — »Der Leib des Menschen wird in seine Elemente aufgelost, und
es ist, als ob er zerschlagen und zu Staub zermahlen worden wire«
(Spurgeon).

V. 4 — »Der Vergleich entspricht dem von Jesaja 40,15ff., wo es heifit,
die Nationen seien wie ein Tropfen am Eimer und wie ein Staubchen auf
der Waagschale. Das stellt die Welt in ihren Kontext, nimlich Gott, und
die Zeit in ihren Rahmen, ndmlich die Ewigkeit. Das demiitigt den Stolz
des Menschen (die Pointe im vorliegenden Vers), trostet ihn aber auch
beim Nachdenken iiber die Termine von Gottes Eingreifen (die Pointe in
2Petr 3,8.9)« (Kidner).

V. 5 —»Du schwemmst sie weg«: Zweifelsohne denkt Mose an die Sint-
flut, ein offenkundiges Gericht, jedoch hier verallgemeinert als das Los
aller und eines jeden« (Grant).

V. 7.8 — »Wir stehen ganz und gar auf historischem Boden. Das Zeug-
nis der Uberschrift bewihrt sich hier am Inhalt des Psalms. Das iltere
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aus Agypten gezogene Geschlecht verfiel dem Strafurteil, wihrend des
40-jahrigen Wiistenzuges nach und nach hinsterben zu miissen, und
selbst Mose und Aaron ... waren aus besonderem Grunde darein mit-
begriffen. Das ist’s, worliber hier Mose klagt« (Delitzsch).

V. 8 —»Dieser Vers gibt uns die nétige Erklarung, warum Gott das Leben
des Menschen verkiirzt, sodass mir niemand denke, Gott handle gegen
seine grenzenlose Giite ... Wenn Gott den Menschen tdtet, stellt er des-
sen Siinde vor sich und schaut sie stracks an, und zwar nicht nur die
offenkundigen, sondern auch jene, die vor jedem Auge verborgen sind
aufler dem des Allwissenden« (Alexander).

»Das gleiche Licht, das den Heiligen trostet, schligt den Siinder«
(Clarke).

V. 9 —»Alle unsere Tage schwinden durch deinen Grimm«: Gerech-
tigkeit verkiirzte die Tage der rebellischen Israeliten. Jede Haltestelle auf
ihrer Wanderung wurde zu einem Grab; sie hinterlieBen Griber als Weg-
zeichen ihrer Wanderungen« (Spurgeon).

»Darum fahren alle unsere Tage dahin durch deinen Zorn; wir bringen
unsere Jahre zu wie ein Geschwétz« (Luther).

Dies Leben fleucht davon wie in Geschwiétz und Scherzen,
Die vor uns abgelegt des schwachen Leibes Kleid

Und in das Totenbuch der groBen Sterblichkeit

Langst eingeschrieben sind, sind uns aus Sinn und Herzen.
Andreas Gryphius (1616 — 1664)

V. 10 — »Die Lebensjahre der Wiistengeneration waren nicht nur nich-
tig, sie waren auch wenige an der Zahl, 70 oder bestenfalls 80 ... Alle,
die iiber zwanzig waren, als sie aus Agypten auszogen, mussten sterben
innerhalb von 38 Jahren. Es wurden nur jene gezéhlt, die zum Krieg aus-
ziehen konnten, und die miissen zwischen 20 und 40 gewesen sein, die
deshalb sterben mussten, bevor sie 80, viele, bevor sie 60 Jahre alt waren,
und vielleicht noch viel frither, und das heif3it, dass sie weit hinter dem
Alter ihrer Viter zuriickblieben. Und sogar jene, die 70 oder 80 wur-
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den, standen unter dem Richtspruch des Sterbens und mussten daher jede
Hoffnung auf ein gliickliches Ende der Wanderungen begraben, sodass
ihr ganzes Leben nichts als Miihsal und Kummer war, das eigentlich ein
neues Leben in den Freuden Kanaans hitte sein sollen. Seht, was die
Stinde anstellt!« (Henry).

V. 12 — Diesen Vers hat Bach in seiner Kantate 106 (Gottes Zeit ist die
beste Zeit) nach dem Luthertext zu einer Arie verarbeitet: »Lehre uns
bedenken, dass wir sterben miissen, auf dass wir klug werden.«

V. 13 —»Lass dich’s gereuen!« Von Gott wird gesagt, es reue ihn,
wenn er im Gericht seiner Gerechtigkeit Geniige getan hat und darauf
den Stinder zur Freude wiederherstellt. Gott andert sich nicht. Es ist sein
unverdnderliches Prinzip, dass er mit Menschen verfahrt geméB deren
Verhalten vor ihm. Es ist der Siinder, der in der Buf3e sein Verhalten vor
Gott dndert« (Clarke).

V. 14 — »Eine Seele, die nur ein wenig von Gottes Zorn empfindet, hat
so groBen Hunger nach geistlichem Trost wie ein Ausgehungerter nach
Speise ... So wenig leiblicher Hunger lange warten kann, vermag der
durch Gottes Zorn Aufgestorte lange auf Gottes Trostungen zu warten,
sondern wartet in der Nacht der Bedridngnis sehnsiichtig auf den Mor-
gen des Trostes: »Séttige uns am Morgen mit deiner Giite<. Eine
gedngstigte Seele, die durch das Empfinden von Gottes Zorn niederge-
driickt ist, verspricht sich bleibendes Gliick, wenn sie nur wieder finden
konnte, was sie einst empfunden hat, ndmlich ein gliickliches Erfiilltwer-
den vom Empfinden der Giite Gottes: »Séttige uns, damit wir jubeln
und uns alle Tage freuen kénnen!«« (Dickson).

V. 16.17 — »Der kronende Kontrast besteht zwischen dem, was in den
Versen 3-12 als hinféllig gezeigt wurde, und der bleibenden Herrlich-
keit der Dinge, die Gott tut. Hier ist ein Erbe flir unsere >S6hne« in einer
verginglichen Welt; hier ist »Lieblichkeit< (17a), und hier ist die Mdg-
lichkeit zu Werken, die nicht vergeblich sind (vgl. 1Kor 15,58). Nicht
nur Gottes Werke (>dein Tun<) werden Bestand haben, sondern auch
»das Werk unserer Hinde«. Es ist heilsam, die widrigen Tatsachen der
dahineilenden Zeit, des Zornes und des Todes zu erwégen, wenn man
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dadurch zu einem solchen Gebet und zu solcher Zuversicht bewegt wird«
(Kidner).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 90

V. 3 — »den Menschen«: *2n6s (wie in Ps 8,5; 10,18; 5,1; 56,2; 66,12;
103,15; Hi 4,17). Vom Verb *anas, »krank sein« (wie in 2Sam 12,15),
also wortlich »Krankling«. Das Wort meint den schwachen, den vor Gott
hilflosen, hinfélligen Menschen. Buber iibersetzt stets »Menschlein«.

»Staub«: dakk#>, eigentlich »Zermalmtes«, »Zermalmung«, von
daka®, »zermalmen« (z.B. in Ps 72,4; 89,11; Hi 4,19). Was zermalmt ist,
ist Staub, woher die gingige Ubersetzung dieses Verses sich rechtfertigt.
Buber iibersetzt, wie so hiufig, tiberwortlich »Mulm«, was sprachlich an
der Grenze des Akzeptablen ist. Das Hauptwort ist nur hier belegt, als
Adjektiv findet es sich in Psalm 34,19 und Jesaja 57,15 (»zerschlagenen
Geistes«).

V. 5 — »du schwemmst sie weg«: zaramtam vom Verb zaram, das als
Verb nur noch in Psalm 77,18 vorkommt; das Hauptwort zeeraem, »star-
ker Regen«, » Wolkenbruch«, begegnet in Jesaja 4,6; 30,3; 32,2. »Wie ein
Wolkenbruch, zur Uberschwemmung werdend, alles hinwegschwemmt,
so rafft Gottes Allmacht die Menschen hinweg« (Delitzsch).

V. 9a — »fliehen«, pani, eig. »(sich) wenden«, wie um vor einem iiber-
michtigen Feind zu flichen. Die Stunden fliechen und gehen zur Neige,
sodass man das Verb auch wie in Jeremia 6,4 {ibersetzen kann: »... der
Tag hat sich geneigt«. Buber: »In deinem Aufwallen wenden alle unsere
Tage.«

V. 9b — »wir vertun«: killindi, der Faktitivstamm des Verbs kalah (das
in V. 7 im Grundstamm vorkommt) alle sein, wie in Jesaja 1,28; 10,25;
16,4; Jeremia 16,4. Luther, Elb und Schlachter »wir bringen zu«, Buber
»wir lassen vergehen«, Ziircher 2007 »wir beenden«; KJV »we spend;
Segond »nous voyons s’évanouir« (»wir sehen dahinschwinden«).
»Seufzer«: haegaeh, ein Wort, das nur noch zweimal belegt ist. In
Hesekiel 2,10 muss es ebenfalls »Seufzer« bedeuten; Hiob 37,2 »Ge-
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murmel«, vom Verb hagah, etwa: »sinnend vor sich her reden«, »laut
denken«, »murmeln« (Ps 1,2).

V. 16 — »Herrlichkeit«: hadar, das man auch mit »Glanz« (so Buber;
Marx; Zunz), »Schmuck« (Hes 16,14; Spr 20,29), »Pracht« (Ps 29,2;
Jes 53,2), »Hoheit« (5SMo 33,17) libersetzen kann.

V. 17 — »Freundlichkeit«: nécam, oder »Lieblichkeit«; Elb; Ziircher;
Marx: »Huld«; Buber: »Mildigkeit«. Luther: »Der Herr sei freundlich
uber uns.« Im Psalter findet sich das Wort nur noch in Psalm 27,4; im
iibrigen AT aulerdem noch in Spriiche 3,17; 15,26; 16,24 und in Sacharja
11,7.10, wo der Stab des Hirten so genannt wird. Der Begriff entspricht
etwa der »Giite und Menschenliebe Gottes«, von der Paulus spricht
(Tit 3,4).

Psalm 91
Im Schatten des Allmachtigen

Der 90. Psalm handelt von der Sterblichkeit des Menschen — er ist hin-
féllig wegen seiner eigenen Siinde. Der 91. Psalm handelt von der Aus-
gesetztheit des Menschen — er ist bedroht durch {iberméchtige Feinde.
Entsprechend ist der 90. der Psalm der zurechtbringenden Strafen Got-
tes, wahrend der 91. der Psalm der bewahrenden Macht Gottes ist. Ohne
Gott verfallt der Mensch zu Staub (90); ewig sicher ist der Mensch, der
sich bei ihm birgt (91). In Psalm 90 lesen wir, wie die Menschen am
Morgen wie Gras aufschieen, um am Abend zu welken; hier, wie die
Glaubenden, die sich bei Gott geborgen haben, stehen, wenn Tausende
links und rechts fallen (V. 7). In Psalm 90 beklagt Mose die Kiirze des
Lebens, hier kann er davon Singen, wie Gott seine Erwdhlten mit Lange
des Lebens sittigt (V. 16), ja, »sittigt«, was damit eine Antwort ist auf
die Bitte von Psalm 90,14: »Sdttige uns mit deiner Giite!« Wir erkennen,
wie vollkommen die beiden Lieder einander ergidnzen und wie passend
auch die Reihenfolge ist. Wir werden uns unter den Schirm des Hochs-
ten erst dann fliichten (Ps 91,1), wenn wir zuvor unsere Nichtigkeit,
unsere Sterblichkeit und damit unsere Siindhaftigkeit erkannt und vor
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Gott bekannt haben. Die beiden Psalmen sind durch ihr Thema und durch
die Wortwahl so eng miteinander verkniipft, dass wir annehmen koénnen,
der 91. sei gleich dem 90. von Mose verfasst, zumal der 91. Psalm keine
eigenen Uberschrift (Verfasser, Art des Liedes) hat. Das wiirde bedeuten,
dass die drei Bibelstellen, die sich in Matthdus 4 im Bericht von der Ver-
suchung Jesu finden, alle von Mose verfasst sind. Beachten wir zudem,
wie der Vers 13 dhnlich wie der 90. Psalm an die die Wiiste und ihre
besonderen Gefahren denken lasst.

Man kann den Psalm in drei Teile gliedern: Der Singer bekennt ein-
leitend die grundlegende Wahrheit, dass der Glaubige in Gott eine
vollkommene Zuflucht findet (V. 1.2); darauf erortert er ausfiihrlich
und detailliert, wovor Gott den schiitzt, der sich bei ihm geborgen hat
(V. 3-13); zum Schluss spricht Gott selbst zum Glaubigen und gibt ihm
acht gro3e VerheiBBungen (V. 14-16).

1. Gott, die Burg des Gliaubigen (V. 1.2)
2. Gott, der Beschiitzer vor aller Gefahr (V. 3-13)
3. Gottes Zusagen (V. 14-16)

1. Gott, die Burg des Gldubigen (V. 1.2)

1 Wer im Versteck™ des Hochsten wohnt,
nichtigt im Schatten®*® des Allméchtigen.

Mose, der Mann Gottes, hatte Gott gebeten, ihm ein weises Herz zu
geben, ein Herz, das Gott fiirchtet und die eigene Nichtigkeit erkennt
(Ps 90,12). Wenn der vorliegende Psalm auch von Mose stammt, dann
haben wir hier die Antwort auf dieses Gebet: Er hat gelernt, sich unter
den Schutz des Hochsten zu begeben und unter dem Schirm des Allméch-
tigen zu verharren.

»im Versteck«: ein aus Psalm 27,5 (»im Versteck seines Zeltes«);
31,21 (»im Versteck deiner Gegenwart«); 32,7 (»du bist mir ein Ver-
steck«) und 61,5 (»im Versteck deiner Gegenwart«) bekannter Ausdruck.
Der Gottesfiirchtige findet in Gott einen Ort der Geborgenheit, den kein

545  Ps27,5;31,21;32,7; 61,5; Jer 26.
546 1Mo 19,8; Ri 9,15; Ps 17,8; 121,5; Pred 7,12; HI 2,3; Jes 4,6.
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Feind sehen und zu dem er keinen Zugang finden kann. Ein solches Ver-
steck ist dem natiirlichen Menschen verborgen, weil dieser fiir die Wirk-
lichkeit Gottes blind ist. Der Glaubige hingegen weil3, dass nichts wirk-
licher ist als Gott, der ja Urheber aller Wirklichkeit ist, und dass darum
kein Schutz sicherer sein kann als die Zuflucht zu ihm. Er hat sich beim
»Hochsten« geborgen, bei dem, der als der Hochste iiber allem steht,
den deshalb niemand tiberlisten oder iiberwaltigen kann. Was ist aber
mit den vielen Glaubigen, die doch von Feinden aufgespiirt und aus dem
Leben gerissen worden sind? Ja, den Leib der Erlosten, den mochten sie
wohl finden und t6ten, aber die Seele konnten sie nicht antasten, wes-
halb der Meister den Jiingern sagte, sie sollten sich nicht flirchten vor
denen, die zwar den Leib verderben, aber die Seele nicht téten konnen
(Mt 10,28). Ja, die Seele, diese bleibt »im Biindel der Lebendigen« ein-
gebunden (1Sam 25,29), und an dieses Biindel kommen weder die tasten-
den Finger noch das Geschoss des Morders heran.

Der Gottesfiirchtige »wohnt« im Verborgenen des Hochsten, er hat
sich nicht nur fiir einen Augenblick hingesetzt, und darum wird von
ihm gesagt: Er »nichtigt« dort, er verbringt die ganze Nacht des gegen-
wirtigen Zeitlaufs unter Gottes Schutz. Der gegenwirtige Zeitlauf ist
heilsgeschichtlich und moralisch gesprochen eine einzige lange Nacht.

»im Schatten«: In der Bibel wird das Wort »Schatten« haufig ver-
wendet im {ibertragenen Sinn fiir Schutz und Bewahrung (1Mo 19,8;
Ri9,15; Ps 17,8; 121,5; Pred 7,12; HI 2,3; Jes 4,6).

»des Allmichtigen«: Die Allmacht Gottes ergibt sich aus der Ewig-
keit Gottes (Ps 90,1). Ist er ewig, war keiner vor ihm; war aber nichts
und niemand vor ihm, hat er alles verursacht, ist er selbst aber von nie-
mandem verursacht. Alles ist aus ihm und durch ihn geworden und hat
damit ohne ihn keine Existenz und kann ohne ihn nichts tun.

2 Ich sage zum HERRN:

Meine Burg®*’ und meine Feste*;
mein Gott,

auf ihn vertraue ich.

547 Ps 14,6, 46,2; 61,4;62,8.9; 71,7; 73,28; 142,6; Jer 17,17.
548  2Sam 22,2; Ps 18,3; 31,4; 71,3; 144,2.



389 Psalm 91

Hier wechselt das Subjekt von der dritten auf die erste Person.** In Vers 1
sprach der Sanger von der 3. Person, weil er eine fiir alle giiltige Wahr-
heit aussprach, jetzt aber bekennt er seinem eigenen Glauben (sieche auch
V.9). Hatte er zundchst Gott als den Hochsten und den Allméchtigen
bezeichnet, wendet er sich nun an den HERRN, d.h. an Jahwe, den Gott
des Bundes und des Heils: »Ich sage zum HERRN.« Was der Sénger
andere lehrt, muss er von sich selbst auch sagen kdnnen, wie denn {iber-
haupt das objektiv als wahr Bezeugte zur subjektiven Uberzeugung wer-
den muss.

Dies beginnt damit, dass der Glaubige vor Gott ausspricht, wer Gott
ihm ist: »Meine Burg und meine Feste.« In Isracl wusste jeder, dass
Gott Zuflucht und Hilfe in der Not ist, aber wenn die Not mich trifft,
dann geniigt das nicht; dann muss ich sagen kdnnen »meine Zuflucht,
und »mein Gott«, der Gott, der mich erwahlt hat, der mich geliebt hat,
der mich mit Namen gerufen hat (Jes 43,1; Joh 10,3), der mein Retter
geworden ist. Wer das sagen kann, der kann auch sagen: »Auf ihn ver-
traue ich.«

2. Gott, der Beschilitzer vor aller Gefahr (V. 3-13)

3 Denn er entreif3t dich
der Schlinge des Vogelstellers®*,
der Pest des Verderbens.

»Er entreiBt dich«: Weil er die Macht hat, kann er es tun; und weil er
dich liebt, tut er es.

Die »Schlinge des Vogelstellers« fangt den nichts Ahnenden, und sie
wird dem Starken zum Verhéngnis wie dem Schwachen. So lauern Feinde
auf den Gldubigen und stellen ihm Fallen (Ps 140,6; 141,9; 142,4), ohne
dass er es ahnt. Wachte der Herr nicht iiber uns, wiirde sich bald eine
Schlinge um unseren Fuf} zichen; und befreite er uns nicht (Ps 25,15),
wenn wir einmal gefangen sind, wiren wir verloren wie der Vogel, der
sich nicht selbst befreien kann (vgl. Ps 124,7).

549  Das ist in den Psalmen nicht ungewohnlich, weshalb alle Versuche einer sogenannten Harmonisie-
rung unndtig sind.
550 Ps 124,7; Pred 9,12; Hos 9,8; Am 3,5.
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»Pest des Verderbens« ist die hebridische Art, »Pest, die Verderben
bringt« auszudriicken. Wie die Schlinge, so befillt uns auch die »Pest«
unverhofft, aber anders als jene, die Einzelne fangt, rafft diese die Men-
schen in groBen Massen dahin. Wer will sich vor ihr schiitzen? Sie macht
vor keiner Tir halt, dringt ein in jede Kammer.

4 Mit seinen Schwingen deckt er dich,
unter seinen Fliigeln birgst du dich®';
Schild und Wehr ist seine Wahrheit.

Als Schutz vor der doppelten Bedrohung durch die Schlinge des Vogel-
stellers und die verderbende Pest stehen Gottes Fliigel und Gottes Schild
und Wehr.

Wie Gott den Glaubigen »unter seinen Fliigeln« birgt, gehort zu den
Lieblingsvergleichen des Psalters (17,8; 36,8; 57,2; 61,5; 63,8; siche
auch Rt 2,12), und das verwundert nicht, denn es ist nicht nur ein kiihner,
sondern auch ein anrithrender Vergleich: kiihn, dass ein Sédnger es wagen
darf, Gott mit einer Henne zu vergleichen (wie Jesus, Gottes Sohn,
es direkt tut in Mt 23,37), und anriihrend, weil es in uniibertrefflicher
Manier etwas vom Wunder der Erlosung zum Ausdruck bringt: Wie sich
der grofle und unumschrankte Gott zu Siindern herabneigt, ist ein Wun-
der, das unaussprechlich wire, hitte Gottes Geist diesen und jenen Sén-
ger nicht inspiriert, dieses Unaussprechliche in verstehbare Worte zu
kleiden; der der Stinde und dem Tod verfallene und tausend Feinden aus-
gesetzte Mensch findet in Gott Wéarme und Sicherheit.

»Schild und Wehr ist seine Wahrheit«: Gott wird die Seinen be-
wahren, so wahr er Gott ist. Er hat es ihnen verheiflen, und er kann sich
selbst nicht verleugnen. Er stellt sich vor die Seinen und fingt jedes
feindliche Geschoss ab wie ein Schild und jeden Angriff wie ein Schutz-
wall.

Sicherheit konnen wir nur finden in Allmacht, die mit Wahrheit, also
Gerechtigkeit gepaart ist, und das findet die Seele in Gott. Seine All-
macht ist von Wahrheit regiert. Macht ohne Recht ist Willkiir. Wie aber
will eine Seele Ruhe finden, wo Willkiir regiert? Gottes Allmacht ist mit
Gottes vollkommener Wahrheit und Gerechtigkeit verbunden; Gerechtig-

551 Rt2,12;Ps 17.,8; 36,8, 57,2; 61,5; 63,8.
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keit und Gericht sind Seines Thrones Grundfeste (Ps 89,15). Das gibt der
Seele Gewissheit und erfiillt das Gemiit mit Frieden. Trifft wen ein Leid,
weil} der Glaubende, dass es gerecht ist; wird wer geschont, weil3 er, dass
auch dieses gnéddige Geschehen seinen Grund in Gottes Gerechtigkeit
hat. Findet am Ende der Glaubige ewige Gliickseligkeit, ist das ebenso
ein Beweis von Gottes Wahrheit, wie wenn der Gottlose der ewigen Pein
iibergeben wird.

5 Du wirst nicht bangen vor dem Grauen der Nacht,
vor dem Pfeil, der am Tage fliegt,

6 vor der Pest, die im Finstern umgeht,

vor der Seuche, die am Mittag verwiistet.

Die Nacht birgt namenlose und nicht gezdhlte Schrecken; im Finstern
lauern Feinde, die wir nicht sehen. Wer sich aber in Gott verborgen weil,
muss »nicht bangen vor dem Grauen der Nacht«; Gott sicht alles,
denn die Finsternis ist vor ihm Tag (Ps 139,12).

Wir sehen nicht »den Pfeil, der am Tage fliegt«; wir spiiren ihn erst,
wenn er uns ins Fleisch gefahren ist. Aber Gott sieht den Pfeil heran-
schwirren; das todbringende Geschoss steht unter seinem Auge still, ja,
er hat ihn schon gesehen, ehe der Feind den Pfeil auf die Sehne gelegt
hat, und er lenkt ihn so, dass er nur trifft, was er treffen darf, und nur den
trifft, den er treffen soll (1K6 22,34).

»Pest« oder »Seuche«, die Tag und Nacht umgehen, sehen wir ebenso
wenig wie das heranzischende Geschoss; wir wissen erst, dass die Pest
uns heimgesucht hat, wenn wir von ihr schon bezwungen sind.

7 Mogen tausend fallen*>? an deiner Seite,
zehntausend zu deiner Rechten,>
dich wird es nicht treffen.>*

Wenn Mose der Sénger ist, dann nehmen wir an, er meine mit den »tau-
send« und den »zehntausend« die Generation, die aus Agypten aus-
gezogen war, aber im Unglauben das verheilene Land verschméhten und

552 4Mo 14,29.
553 Ps90,5;928.
554  5Mo4,3.4;Ps 92,13,
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deshalb in der Wiiste »fallen« mussten, wihrend Josua und Kaleb von
Gottes Heimsuchung nicht getroffen wurden.

Bei dieser Scheidung geschah, wovon Gott zum Propheten Maleachi
tausend Jahre spéter sprach: » Und ihr werdet wiederum den Unterschied
sehen zwischen dem Gerechten und dem Gesetzlosen, zwischen dem, der
Gott dient, und dem, der ihm nicht dient« (Mal 3,18). Bereits in Agyp-
ten machte Gott eine Scheidung zwischen den Agyptern und den Kindern
Israel, die in Gosen wohnten, indem er diese vor den Plagen verschonte
(2Mo 8,22). Das griechische Wort fiir Gericht bedeutet eigentlich »Schei-
dung«, und so macht Gott im zeitlichen und im ewigen Gericht diese
Scheidung zwischen den Seinen und den Fremden, den Gerechten und
den Gottlosen, den Schafen und den Bocken (Mt 25,32.33); in den zeit-
lichen Gerichten allerdings nicht immer, denn es werden auch Gerechte
durch Unfille, Epidemien und Kriege mitten aus dem Leben gerissen.
Im ewigen Gericht wird Gott aber unwiederbringlich scheiden zwischen
den Gerechten, die auferstehen zu ewigem Leben, und den Gottlosen,
die auferstehen zu ewigem Sterben und zu ewiger Schande (Dan 12,2;
Joh 5,29), zwischen den Erben ewiger Gliickseligkeit und den Verdamm-
ten, deren Teil der Feuersee ist (Oftb 21,7.8).

8 Anschauen®>® wirst du es nur mit den Augen’,
sehen die Vergeltung®’ der Frevler.

Im »Anschauen« der »Vergeltung der Frevler« (siche Ps 92,11) er-
kennt der Gerechte Gottes Heiligkeit. Der ist ein Racher {iber alles Bose
(Ps 99,8; Nah 1,2), wiec auch das Neue Testament nicht anders lehrt
(Rom 12,19; 1Thes 4,6). Er erkennt darin auch Gottes Wahrheit und
Treue; seine VerheifBungen sind wahr; seine Drohungen gehen in Er-
fiillung. Darum will Gott, dass der Gerechte sehe, wie dem Gottlosen
vergolten wird.

555 Ps52,8.
556  Ps37,34;92,12.
557  Ps94.,2; Spr 29,16.
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9 — Du, HERR, bist meine Burg! —

Wieder wendet der Séanger sich an Gott (siche V. 2), und was Gott ihm
und damit allen wird, die sich bei ihm bergen, sagt er in den Versen 9b
bis 13. Die Verse 14 bis 16 sind die Zusagen, mit denen Gott selbst auf
den Glauben des Séngers antwortete.

Du hast den Hochsten gesetzt dir zur Wohnung,
10 dir wird kein Unheil begegnen,’*
deinem Zelt keine Plage nahen;

Wie im ersten Vers wird Gott hier »der Héchste« genannt; wer sich
den »zur Wohnung« setzt, empfangt alle nachstehenden VerheiBungen.
Beachten wir aber die Bedingung: »Du hast ... gesetzt.« Gott ist den
Seinen Wohnung, wie Mose in Psalm 90,1 bezeugt hatte; aber wem
das ernst ist, der muss sich Gott auch zur Wohnung setzen. Das ist ein
bewusster Entschluss. Habe ich das getan? Will ich es iiberhaupt? Be-
denken wir, was uns dann verhei3en wird:

»dir wird kein Unheil begegnen«: Das ist eine umfassende Ver-
heiBung, die der alttestamentlich Glaubige ganz wortlich auffassen
konnte. Man bedenke: »Kein Unheill« Gar nichts, das ithm schaden
konnte, kann ihn treffen, wenn er in Gott seine Wohnung gefunden hat.
Auch »deinem Zelt«, d.h. den Bewohnern seines Zeltes, seiner Familie,
wird »keine Plage nahen«. Konnte sich ein Familienvater mehr wiin-
schen? Wir ibertragen als neutestamentlich Glaubige (wie oben ver-
merkt) die Verheilung auf die Bewahrung der Seele zum ewigen Leben.

11 denn er befiehlt seinen Engeln*® iiber dir,
dich zu behiiten auf allen deinen Wegen.

»denn er befiehlt ...«: Gottes Befehl erklart, warum kein Unheil und
keine Plage den treffen kann, der sich bei Gott geborgen hat. Er befiehlt,
und es geschieht. Sein Befehl lauft schnell (Ps 147,15); seinem Befehl
muss alle Schopfung und jedes Geschdpft sich fiigen: Wind und Wetter,

558 Ps90,1.
559 Hi5,19; Ps 121,7; Spr 12,21; Lk 10,19.
560 Ps34,8; Hebr 1,14.
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Blitz und Regen, Mensch und Tier, Engel (Ps 103,20.21) und Teufel. Gott
sendet »seine Engel« aus zum Dienst um derer willen, die die Errettung
erben sollen (Hebr 1,14; 1Mo 24,7; Ps 34,8). Thnen ist aufgetragen, die
Geliebten Gottes »zu behiiten auf allen ... Wegen«. Nicht auf einigen,
nicht auf den meisten, sondern auf a/len ihren Wegen.

12 Auf den Hénden tragen sie dich,
dass an keinen Stein du stoflest deinen Fulf}.

Wie der Versucher diese Worte verwendet, um den Herrn zur Siinde zu
verleiten (Mt 4,6), ist ein Beispiel dafiir, wie das Liigengift der Schlange
die Glaubenden verderben will (5Mo 32,33; Ps 58,4.5). Bewahrte Gott
sie nicht, miissten sie der Versuchung und Verfiihrung erliegen.

13 Auf Leu und Otter>®! wirst du schreiten,
Lowe und Schlange niedertreten.>®

Gottes Knechte »sind nicht nur Uberlebende, sondern Siegende« (Kid-
ner); sie entkommen nicht nur der rohen Gewalt und dem schleichenden
Gift (5Mo 32,24) ihrer Feinde, sondern sie bezwingen sie. Bei allen
Gefahren, durch die Gott seine Erwihlten fithren mag (Rom 8,35.36),
»iiberwinden sie weit« (Rom 8,37; Luther).

Lowe und Schlange stehen hier stellvertretend fiir die ganze Macht
der Feinde des Volkes Gottes (Ps 58,5.7), fiir ihr Drohen und Schmei-
cheln, fiir ihre Mordlust und ihre List (Joh 8,44). Entsprechend &uf3ert
sich die Feindschaft bald in roher Gewalt und Verfolgung: »Der Teu-
fel geht umher wie ein briillender Lowe und sucht, wen er verschlinge«
(1Petr 5,8); bald kommt sie schleichend als Verfiihrung, die wie Ottern-
gift den Glauben lahmt: »Der Satan nimmt die Gestalt eines Engels des
Lichts an« (2Kor 11,14).

Vor beidem haben wir Gottes Schutz und Bewahrung nétig; dem Jiin-
ger, der sich seinem Meister und Herrn unterworfen hat, sind sie ver-
heilen: »Siehe, ich gebe euch die Gewalt, auf Schlangen und Skorpionen
zu treten, und itiber die ganze Kraft des Feindes, und nichts soll euch
irgendwie beschddigen« (Lk 10,19; siehe auch 1Jo 5,18).

561 5Mo 8,15.
562 Jos 10,2; Hi 5,22; Ps 44,6; Sach 9,15; Lk 10,19.
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3. Gottes Zusage (V. 14-16)

Jetzt wechselt die Stimme des Redenden, wie das in den Psalmen immer
wieder der Fall ist (siehe 60,8; 81,7-15; 95,8-11). Wer Gott zu seiner
Wohnung gesetzt hat, bekommt von Gott selbst acht groe Verheiungen:

Ich lasse ihn entrinnen

Ich riicke ihn hoch

Ich antworte auf sein Rufen

Ich bin bei ihm in der Not

Ich reif3e ihn heraus

Ich verherrliche ihn

Ich sittige ihn mit langem Leben
Ich lasse ihn schauen mein Heil

14 Weil er an mir hingt>®,
lasse ich ihn entrinnen*,

riicke ihn hoch’®,

denn er kennt*®® meinen Namen.

»Weil er an mir hiangt«: Wer wahrhaft glaubt, der liebt seinen Gott, und
das zeigt sich daran, dass er an ihm hiangt. Er weil} sich geliebt und liebt
deshalb zuriick (1Jo 4,19); er weifl sich auch abhéngig, und héngt sich
darum an Gott. Er weiB3 sich hilflos und klammert sich darum an den ein-
zigen wahren Helfer. Weil er das tut, bekommt er alle hier aufgezihlten
Verheiflungen.

Die erste VerheiBung lautet: »Ich lasse ihn entrinnen.« Feinde wol-
len den Glaubigen fangen und verderben; Gott aber ldsst ihn, oder noch
besser: macht ihn entrinnen. Er wirkt es, weil der Gefangene die Kraft
dazu nicht hat.

Die zweite Verheiung lautet: Ich »riicke ihn hoch« und bringe ihn
damit vor jeder Gefahr und jedem Feind in Sicherheit.

563 1Mo 34,8, 5Mo 7,7; 21,11.

564  Ps22,5.9;31,2;37,40.

565 Ps20,2;59,2; 69,30; 107,41; Jes 9,10.
566 Ps9,11;Joh 17,3; Gal 4,9.
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»denn er kennt meinen Namen«: Damit ist eine zweite Bedingung
genannt, die aber mit der ersten zusammenhéngt: Wer den Namen des
HERRN kennt, der liebt ihn und hdngt an ihm; »kennen« oder »erkennen«
(das Hebrdische verwendet flir beides das gleiche Verb) ist hier ndm-
lich mehr als blof geistig erfassen; vielmehr bedeutet es, sich in Liebe
jemandem zuneigen, sich in Liebe mit jemandem verbinden. In dem Sinn
wird das Verb in 1. Mose 4,1 verwendet: Adam erkannt seine Frau. In
Amos 3,2 sagt Gott von Israel: »Nur euch habe ich von allen Geschlech-
tern der Erde erkannt.« Er hatte Israel aus Liebe erwéhlt und sich ihm in
Liebe zugeneigt, es errettet und zu sich gefiihrt (SMo 7,7.8; 2Mo 19,4).

15 Er ruft mich,

ich antworte ihm;**’

ich bin bei ihm in der Not*®,

reife ihn heraus und verherrliche ihn*®,

»Er ruft mich« ist ein sicheres Merkmal eines wahren Glaubigen, denn
diese erkennt man daran, dass sie zum Herrn rufen, dass sie den Namen
des Herrn anrufen (Ps 86,5; 1Kor 1,2), wihrend man die Gottlosen auch
daran erkennt, dass sie den HERRN nicht anrufen (14,4), und wenn sie
doch einmal rufen, dann rufen sie umsonst (Ps 18,42); denn die dritte
VerheiBBung lautet: »Ich antworte ihm.« Das ist ein Vorrecht, das nur
der Glaubige kennt (Ps 3,5; 4,4; 6,10; 10,17; 17,6; 18,4.7; 20,7; 22,25,
28,6; 34,7; 40,2; 55,17.18; 56,10; 65,3; 66,19; 69,34; 77,2; 81,8; 86,7,
99,6; 116,1; 118,21; 120,1; 138,3; 145,18). Bedenken wir: dass einer an
den Allerhochsten (V. 1) appellieren darf und dieser auf ihn hort! Welche
Zuversicht gibt das dem Gléubigen, der seine Hilflosigkeit taglich spiirt,
dass die Ohren des starken Gottes auf sein Rufen gerichtet sind (Ps 34,16)!

Die vierte VerheiBung lautet: »Ich bin bei ihm in der Not.« Die
Glaubigen miissen durch dunkle Téler, zuweilen durch Wasser und durch
Feuer; aber ihr Gott ist mit ihnen (Ps 23.,4; 66,12; Jes 43,2).

Die flinfte VerheiBung lautet: Ich »reifie ihn heraus«. Gott wird
die Seinen nicht fiir immer in der Drangsal belassen; die Tage der Be-
drangnis sind genau gezahlt (vgl. Dan 8,14; 12,11.12; Offb 13,5), und

567 1Ko 18,37, Ps 3,5; 4,4; 6,10; 10,17; 99,6; 120,1; 145,18.
568 1Mo 28,15; Jos 1,5; 2Tim 4,17.
569 Ps73,24.
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wenn die Stunde gekommen ist, reilt Gott sie heraus. Denn seine Kraft
ist grofBer ist als die Kraft aller Méchte, die den Heiligen gefangen hal-
ten. Darum wird das hier verwendete Verb auch verwendet fiir das Her-
ausbrechen von Steinen aus einer Wand (3Mo 14,40.43). Jede Befreiung
aus zeitlicher Not ist ein Angeld auf die endgiiltige Befreiung, von der
die sechste Verheiflung spricht.

Sie lautet: Ich »verherrliche ihn«. Das ist die Antwort auf eine wei-
tere Bitte Moses aus Psalm 90: »Lass ihren Sohnen deine Herrlichkeit
erscheinen« (V. 16). Gott wird die Seinen zu sich nehmen; dann wird
sich an ihnen erfillen, was der Sohn Gottes im Gebet zu seinem Vater
sagte (Joh 17,22).

16 Ich sittige>” ihn mit Linge der Tage"!
und lasse ihn schauen mein Heil>”%.

Die siebte VerheiBung lautet: »Ich sittige ihn« ist die Antwort auf
Moses Bitte von Psalm 90,14: »Sdttige uns mit deiner Giite!« Gott ist
treu, er erhort Gebet, weil er verheiflien hat zu erhoren (Ps 50,15; Mt 7,7).
Er gibt mehr, als wir erbeten oder erdenken kénnen (Eph 3,20): Er sit-
tigt nicht nur mit der Giite, die Mose erbeten hatte, sondern »mit Linge
der Tage«. Dieser Ausdruck findet sich auch in Psalm 21,5 und 23,6,
wo deutlich wird, dass er nicht lediglich langes Leben, sondern sogar
endloses, d.h. ewiges Leben meint. Langes Leben ist im Alten Testa-
ment ein Zeichen gottlichen Segens, wie wir an Hiob, an Abraham und
an Mose sehen konnen (Hi 42,17; 1Mo 25,8; 5Mo 34,7). Im vorliegen-
den Zusammenhang ist langes Leben ein Leben, das anders als das der
unglaubigen Wiistengeneration durch kein Gericht verkiirzt wird (siehe
auch Ps 55,24). Und doch steht das irdische Leben auch des langlebigs-
ten Gerechten unter dem Gerichtsspruch von 1. Mose 3,19. Darum muss
auch hier (wie in Ps 21 und 23) letzten Endes ewiges Leben gemeint sein.
Das wird gestiitzt durch das Nachfolgende; denn die achte VerheiBung
lautet: »Ich lasse ihn schauen mein Heil.« Heil muss Befreiung von der
Schuld, der Macht und den Folgen aller Siinde sein, mithin auch vom
ewigen Tod. Auch diese letzte VerheiBBung ist die buchstibliche Erfiillung

570 Ps90,14; 132,15; Jer 50,19.
571  5Mo 30,20; Ps 21,5; 23,6.
572 1Mo 49,18.
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einer Bitte Moses, der in Psalm 90,16 gebetet hatte: »Lass erscheinen
deinen Knechten dein Tun«, das man wortlicher wiedergeben kann mit
»es lasse sich sehen dein Tun«. Hier lautet die Antwort: »Ich lasse ihn
sehen mein Heil.« Es wird an beiden Stellen das gleiche Verb ra°ah ver-
wendet (einmal tolerativ, einmal kausativ). Die gleiche Verheiung steht
am Ende des 50. Psalms, eines Gerichtspsalms (50,23).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 91

»Der 91. Psalm ist ein Trostpsalm und reizt uns zum Vertrauen auf Gott
in aller Not und Anfechtung und ist voll reicher, trostlicher Verheiflung,
aus dem ersten Gebot gesponnen und gezogen« (Luther, Summarien).

»Inhaltsangabe: Der Psalm lehrt, dass das Heil der Frommen dem Herrn
am Herzen liegt, der sie in Gefahren nie verldsst. Darum ermahnt er die
Glaubigen, im Vertrauen auf seinen Schutz wohlgemut durch alle Ge-
fahren zu gehen. Das ist eine iiberaus niitzliche Belehrung; denn es redet
zwar jedermann von Gottes Vorsehung und bekennt ihn als Hiiter der
Gldubigen, aber unter hundert legt kaum einer sein Wohlergehen in Got-
tes treue Hand« (Calvin).

»Dieser Psalm wendet sich priméir an den Messias. Dass er auf ihn Bezug
nimmt, ist die gemeinsame Uberzeugung von sowohl Juden als Christen;
und der Teufel zitierte zwei Verse aus ihm, von denen allgemein bekannt
war, dass sie vom Messias sprechen« (Horne).

»In diesem, was die Sprache und Satzbildung anlangt, ziemlich ein-
fach dahinflieBenden Liede, welches Jarchi dem Moses zuschreibt, LXX
und Chald. aber dem David, wird der Trost und Schutz des Frommen
in allgemeiner Gefahr und Not gepriesen und verheilen. Wen der Herr
beschiitzt und erhélt, der bleibet sicher, ob auch ringsum Strick und Seu-
che, Grauen und Verderben wére« (Stier).

»Es scheint kaum Zweifel zu bestehen, dass Mose wie den 90. auch die-
sen Psalm verfasst hat, was hief3e, dass alle in Matthdus 4 zitierten Bibel-
stellen aus den Schriften des Mose geschopft waren« (Clarke).
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»Handelt der 90. Psalm von Adam, dem ersten Menschen, so der 91. vom
zweiten Menschen, dem Herrn vom Himmel. Er ist messianisch ... der
elfte und zwolfte Vers zeigen das« (Gaebelein).

»Der Psalm ist fiir viele der glaubenden Gemeinde begleitet von zahl-
losen Erinnerungen, die nicht vergessen werden sollten (Ps 103,2) — ob
in den Bedrohungen durch den Terror einer gesetzlosen Diktatur oder
in den Schrecken der Bombenndchte. Aus der Geschichte ist bekannt,
dass Kaiser Alexander I. von Russland seit dem Feldzug des Jahres 1812
stets eine Abschrift dieses Psalms bei sich trug. Man sagt, sie sei ihm
in den Sarg gelegt worden. Dass der Psalm in seiner Verheilung auch
missbraucht werden kann, zeigt Jesu Versuchung durch den Teufel«
(Brandenburg).

»Der Psalm 91 enthélt zwei >Predigtens, die den Glaubigen anleiten und
ermuntern, sein Vertrauen weiterhin auf den HERRN zu setzen, der allein
vor aller Art von Gefahren bewahren kann. Die erste Predigt kommt
vom Psalmisten (V. 2-13), der zweite Psalm kommt von Gott selbst
(V. 14-16)« (Zemek).

V. 1 — Wer unterm Schirm des Hochsten sitzt,
Der ist sehr wohl bedecket,
Wenn alles donnert, kracht und blitzt,
Bleibt sein Herz ungeschrecket;
Er spricht zum Herrn: Du bist mein Licht,
Mein Hoffhung, meine Zuversicht,
Mein Turm und starke Feste,
Du rettest mich vons Jégers Strick
Und treibst des Todes Netz zuriick
Und schiitzest mich aufs Beste.
(Paul Gerhardt)

V. 1-3 — »Diese Beschreibung passt auf niemanden so genau wie auf
den Menschen Christus Jesus. Er wird dargestellt als jemand, der wie
die Bundeslade im Allerheiligsten unter dem unmittelbaren Schatten,
dem Schutz des Allméchtigen, wohnte, der ihm Zuflucht und Burg war
gegen die offenen Angriffe seiner Feinde, der ihm Bewahrer war vor den
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Schlingen des Teufels und der universalen Ansteckung der Siinde, jener
geistlichen »Pest«. In allen Gefahren, seien sie geistlich oder leiblich, diir-
fen die Glieder des Leibes Christi die trostliche Gewissheit haben, dass
sie unter dem gleichen allméchtigen Beschiitzer sind« (Horne).

V. 1.2 — »Wie schon sind diese Worte! Hier sehen wir den gleichen Men-
schen, der im ersten Psalm als der Gerechte und Gliickselige beschrieben
wird. Es ist der Herr Jesus Christus, der vollkommene, heilige, stindlose
Mensch. Er wohnte allezeit im Verborgenen des Allerhochsten ... Als er
auf die Erde kam, um als der zweite Mensch und letzte Adam ein Leben
des Glaubens und der Abhéngigkeit zu leben, wohnte er in Gottes Gegen-
wart und hatte sein Zelt unter dem Schatten des Allméchtigen. Durch ihn
konnen jetzt auch wir im Verborgenen des Allerhochsten und unter sei-
nem Schatten zelten« (Gaebelein).

V. 8 — »Die Erfahrung wird uns dies lehren: Die Gldubigen werden es
tatsdchlich fithlen und gleichsam mit »Augen< sehen, dass ihr Heil in
Gottes Hand liegt. Ein weiterer Beweis muss die Wahrheit bekriftigen:
Gott, der gerechte Richter der Welt, wird die Seinen dadurch schiitzen,
dass er iiber die »Gottlosen< und Verworfenen das verdiente Verderben
verhingt. So werden die Gldubigen in dem verworrensten Dunkel die-
ser Welt Gottes Gerichte erkennen und daraus den Schluss ziehen, dass
sie nicht vergebens auf ihn gehofft haben. Angeredet werden aber Leute,
die Augen haben und mit dem wahren Licht des Glaubens begabt sind,
die sich auch Miihe geben, ernstlich nach Gottes Gericht auszuschauen,
die endlich geduldig und schweigend die rechte Zeit erwarten; denn die
meisten Menschen wollen das Gericht iiberstiirzt sehen und verwirren
sich in ihrer Eile, sodass ihr fleischlicher Sinn gegen Gottes Vorsehungs-
walten blind wird. AuBBerdem miissen wir uns damit begniigen, dass Gott
seine Gerichte zum groferen Teil bis auf den Tag seiner vollen Offen-
barung aufschiebt und uns jetzt nur ein weniges davon schmecken lasst«
(Calvin).

V. 11.13 — »Er hat seinen Engeln befohlen iiber dir, dass sie dich
behiiten auf allen deinen Wegen.< Ein schoner Text! Wir meinen, wenn
ich nur in der Todesstunde einen Engel hétte, der meine Seele behiitet
und aufnimmt. Der Psalm aber spricht: Du sollst ihn nicht allein in der
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Todesstunde haben, sondern alle Tage deines Lebens und auf allen deinen
Wegen. Und in diesem Leben ist die Hut der Engel ja auch viel nétiger als
im Tode, denn solange wir uns sicher und ungefahrdet fiihlen, kann uns
der Teufel vielmehr zusetzen, als wenn wir angefochten und auf den Tod
krank sind, denn da fahrt die Seele aus, ehe noch der Teufel widerstehen
kann, und steht unter der Engel Hut. Es ist eine weitgehende Verheiung
und Trostung: Du wirst nicht allein in sicherem Schutz sein, sondern auf
Lowen und Ottern gehen und alle Ubel iiberwinden« (Luther).

V. 13 — »Das Getragenwerden auf Engelhdnden schlieBt doch das eigne
Gehen und Treten nicht aus: welchem Satz man in vielfachem Bezug
nachdenken mdge! Nicht blof kein Stein des Weges soll dem Schiitz-
ling Gottes und seiner Heerscharen schaden, auch tiber die geféhrlichsten
Raub- und Gifttiere schreitet er als Sieger einher, sowohl iiber die offen
entgegenbriillenden Gewaltigen als die verborgen und tiickisch lauern-
den Listigen« (Stier).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 91

V. 1 — »Versteck«: séteer, wie in 1Sam 25,20; Hi 40,21; Hl 2,14; vom
Verb satar, »verstecken«, »verbergen«, wie in Jer 36,19; Spr 22,3. KJV:
»secret place«; Buber: »Versteck«; ungenau sind Luther, Ziircher,
Schlachter: »Schirm, auch Elb: »Schutz«.

V. 2 — »Ich spreche«: *6mar. Man kann das masoretisch Uberlieferte
anders vokalisieren, ohne am Konsonantenbestand etwas zu dndern und
statt des Imperfekt *6mar, »ich spreche«, *amar, »er spricht«, lesen; so
LXX, V, Luther und Buber.

»meine Burg«: mahsi, vom Verb hasah, »sich bergen«; eine Burg
ist also der Ort, an dem man sich bergen kann, wo man geborgen ist.
In Vers 4 wird das Verb verwendet: »Unter seinen Fliigeln birgst du
dich.«

»meine Feste«: moastidah, vom Verb siid, »jagen«, »fangen«
(Hi 10,16; Jer 16,16; Kla 3,52; Hes 13,18.20), also ein Ort, an dem man
gefangen und eingeschlossen und damit sicher verwahrt ist, wie in einem
Geféangnis.
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V. 3 — »Vogelsteller«: jaq@is, vom Verb jaqa$, ein Stellholz stellen
oder eine Schlinge legen. Aufler hier nur noch in Spr 6,5; Jer 5,26 und
Hos 9,8. Vom gleichen Verb ist das Hauptwort moqés, »Schlinge«, »Fall-
strick«, gebildet (2Mo 23,33; 1Sam 18,21; Hi 34,30; Ps 18,6; 64,6; 69,23;
Spr 12,13).

V. 4 — »er deckt«: jaszk, vom Verb skk, aus dem das Hauptwort
sukkah, »Hiitte«, gebildet ist.

»Wall«: sohérah, ein Wort, das nur an dieser Stelle belegt ist, her-
zuleiten vom Verb sahar, »sich wenden«, »umhergehen« — und damit:
»einen Kreis bilden«. Eine s6hérah wire dann eine zu einem Kreis ge-
zogene Mauer; zu vergleichen mit dem akkadischen sihirtu, »Ring-
mauer«, und dem syrischen sahartid’, »Festung«. Rev. Elb: »Schutz-
wehr«; Buber: »Ringmauer«.

V. 12 — »Hénde«: kappajim, eigentlich: »Handflachen«.

V. 14 — »anhangen«: hasaq, in und aus Liebe an jemandem hingen
wie in 1Mo 34,8; 5SMo 7,7; 10,15; 21,11. Im Faktitivstamm bedeutet es
»(durch Stangen) verbinden« (2Mo 27,17).

»hochriicken«: Im Grundstamm bedeutet das Verb sdgab »hoch
sein« oder »zu hoch sein« und damit »unerreichbar sein« (5Mo 2,36;
Spr 18,11; Jes 30,13); im vorliegenden Faktitivstamm hoch und damit
unzuginglich machen, wie in Ps 20,2; 59,2; 69,30 (Elb: »in Sicherheit
setzen«) und 107,41.

V. 15 — »ich reifle ihn heraus«: *ahalloséhii; im Grundstamm »(den
Schuh) ausziehen« (5Mo 25,9; Jes 20,2); im hier verwendeten Faktitiv-
stamm »herausreilen« (Ps 6,5; 18,20; 34,8; 50,15; 81,8; 116,8; 119,53;
140,2; Hi 36,15), »(Steine) herausbrechen« (3Mo 14,40.43).
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Psalm 92
Ein Sabbatlied auf den Hochsten

Dies ist der dritte Psalm des vierten Psalmbuches. Im 90. erfuhren wir,
wie hinféllig der Mensch ist, im 91. wie grofl und zahlreich die Feinde
sind, denen er ausgesetzt ist, dass Gott aber den Menschen, der ihm ver-
traut, bewahrt, rettet und ihm ewiges Leben mit ewiger Herrlichkeit gibt
(91,15.16). Der 92. Psalm wird am Sabbath gesungen und zeugt so von
der Ruhe, in die der durch Gottes Gnade und Macht errettete eingeht.
Hier horen wir, wie Gott den Seinen Stirke und Macht liber die Feinde
gibt und wie das Leben, von dem Psalm 91 spricht, wirklich nicht ver-
geht, sondern Frucht trdgt und die Gerechtigkeit Gottes preist (V. 16). In
Psalm 91,1 horten wir, wie der Menschen geborgen ist, der im Schatten
des Allmédchtigen die Nacht verbringt. Hier wird gesagt, dass es gut ist,
in der Nacht die Treue Gottes zu besingen (V. 3). In Psalm 91,8 hiel es,
der Gerechte werde mit seinen Augen sehen, wie den Gottlosen vergolten
wird; in Psalm 92,12 horen wir: »Meine Augen sehen herab auf meine
Feinde.«

Dieses Sabbatlied konnen wir in drei Abschnitte gliedern:

1. Aufruf zum Gotteslob (V. 1-4)
2. Griinde zum Gotteslob (V. 5-14)
3. Leben, um Gott zu loben (V. 15.16)

Der Sénger beginnt mit dem Bekenntnis, dass es gut sei, zu jeder Tages-
zeit die Giite und Treue des Herrn zu rithmen (V. 2-4), darauf gibt er sie-
ben Griinde fiir dieses Bekenntnis (V. 5-14). Alle von ihm aufgezdhlten
Werke hat der Herr getan, damit der Gerechte verkiinde, dass der HERR
gerecht ist (V. 15.16).

1. Aufruf zum Gotteslob (V. 1-4)
1 Ein Psalm, ein Lied. Fiir den Tag des Sabbats.

Dies ist nach den Psalmen 65; 66; 67; 68; 75; 83; 87; 88 der neunte Psalm,
der in der Uberschrift sowohl »Psalm« als auch »Lied« genannt wird;
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ein zehntes Mal steht diese Uberschrift beim Psalm 108. Da »ein Psalm,
mizmor, bereits ein Lied ist, scheint die zusdtzliche Bezeichnung »ein
Lied«, schir, tiberfliissig. Vielleicht fiigt der Verfasser das Wort hinzu,
um hervorzuheben, dass ein Freudengesang folgt.

Es ist der einzige Psalm, der »fiir den Tag des Sabbats« gedichtet
wurde; ja, hier haben wir den einzigen Beleg des Wortes Sabbat im gan-
zen Psalter. »Die jiidische Tradition ordnete den sieben Tagen der Woche
sieben Psalmen wie folgt zu: Sabbat, 92; Sonntag, 24, Montag, 48;
Dienstag, 82; Mittwoch, 94, Donnerstag, 81, Freitag, 93« (Thirtle).

Gott gab Israel den Sabbat aus zwei Griinden: Erstens sollten die Kin-
der Israel am Sabbat daran denken, dass Gott das ganze Werk der Schop-
fung vollendet hatte (2Mo 20,11); zweitens sollten sie daran denken, dass
auch die Erlosung vollstindig Gottes Werk ist (SMo 5,15). Der Israelit
sollte an jenem Tag genau deshalb nicht arbeiten, sondern ruhen im
Bewusstsein, dass alles aus Gott und durch Gott ist. Ist aber alles von ihm
und durch ihn, musste auch alles fiir ihn sein (R6m 11,36). Am Sabbat
sollte der Israelit daher ganz Gott leben und sich nicht durch Geschifte,
die seinem eigenen Interesse dienten, von seiner wahren Bestimmung
ablenken lassen.

Der erste Sabbat, der Sabbat Gottes nach vollendetem Sechstagewerk,
war Vorbild des Wochensabbats, den man in Israel hielt, aber gleich-
zeitig Vorwegnahme der ewigen Ruhe am Ende der Geschichte. Schon
die rabbinischen Ausleger hatten beides im Auge. »Aus dem Talmud-
Traktat Rosch ha-Schanah erfahren wir: »Ein Psalm oder Lied fiir den
Sabbat, d. h. ein Psalm oder Lied fiir das kommende Zeitalter (das des
Messias), das ein einziger Sabbat sein wird.« In Rosch ha-Schanah wird
jedoch die Frage gestellt, ob der Psalm sich auf den Sabbat der Schop-
fung (Rabbi Nehemia) oder auf den endgiiltigen Sabbat der Welt (Rabbi
Akiba) beziehe« (Perowne).

Dass wir hier ein Lied fiir den Sabbat haben, zeigt, dass dem »wahren
Israeliten, in dem kein Trug ist« (Joh 1,47) der Sabbat nicht eine Biirde,
sondern eine Freude war; denn wer Gott und seine Werke kennt, der freut
sich liber Gottes Giite (V. 3), jubelt iiber die Werke seiner Hande (V. 5),
der sinnt tiber seine Werke und Ratschliisse, die sehr tief sind (V. 6). Da
er erkennt, dass er durch Gottes Willen und Macht ist, was er ist, weil} er,
dass er bleiben wird, wenn die Gottlosen, die jetzt zahlreich und erfolg-
reich sind, umkommen (V. 8); denn der Herr ist auf ewig erhaben (V. 9);
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darum werden die vom HERRN gepflanzt sind, noch griinen, wenn die
Gottlosen langst verwelkt sind (V. 13.14).

2 Es ist gut, den HERRN zu preisen’
und deinem Namen, Hochster™’, zu singen!

»Es ist gut«, dass Israel seinen Gott preist, denn Gott ist Israel gut
(Ps 73,1). Es ist recht, es gehort sich, dass die Geschdopfe ihren Schopfer
preisen; noch mehr gehort es sich, dass die Erlosten ihn preisen. Sie prei-
sen seinen »Namen«. Sein Name sagt, wer er ist und was er seinem Volk
geworden ist. Er ist der Gott Abrahams, der in ihm einen Gotzendiener
erwihlt, berufen und gesegnet hat. Er ist der Gott Isaaks und Jakobs, der
Gott der Nachkommen Abrahams, der des Bundes mit Abraham gedenkt.
Er ist der HERR, der ewig Seiende (2Mo 3,14). Siebenmal kommt der
Name in unserem Psalm vor (V. 2.5.6.9.10.14.16).

Und dieser, ihr Gott, hei3t »Hochster«: Ist er der Hochste, ist nie-
mand tiber ihm; ist niemand iiber ihm, sind alle thm untertan; sind sie
ihm untertan, sind sie von ihm abhingig. Niemand hat ihm etwas ge-
geben, dass er diesem eine Wohltat schuldete (Rom 11,35). Israel hat
sich die Erwiahlung, Berufung und Errettung nicht verdient; darum ist es
recht, dass Israel den Hochsten preist. Der Hochste hat sich zum Schirm
und Schutz seines Volkes gemacht (Ps 91,1). Darum ist es abermals gut,
den Hochsten zu preisen. Ist er der Hochste, hat er alle Macht, ist er aber
allméchtig, muss man ihn fiirchten; und wer ihn fiirchtet, liebt ihn, und
wer ihn liebt, lobt ihn.

3 Am Morgen’” zu verkiinden deine Giite
und in den Nichten’® deine Treue,

Als Zweites preisen wir den HERRN seiner Eigenschaften wegen: Er ist
giitig und er ist treu. Zudem preisen wir ihn allezeit, »am Morgen ...
und in den Nichten«, wir preisen ihn, ob wir im Licht des Tages wan-
deln oder das Dunkel der Nacht uns umschlieit. Der Vers erinnert an das
Bekenntnis der S6hne Korahs von Psalm 42.9.

573 Ps 147,1.

574 Ps91,1.10.

575  2Mo 29,39; 2K6 3,20; Ps 30,6; 46,6; 49,15; 88,13; 90,14.
576 Ps16,7;22,3;42,9; 63,7, 77,3; 88,2; 91,5; 119,155; 134,1.
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»Am Morgen«: Dem Heiligen war es seit jeher Bediirfnis und Freude,
am frithen Morgen als Allererstes sich Gott in Gebet und Danksagung zu
nahen (1Mo 19,27; Ps 57,9; 63,2). Dabei erinnert er sich daran, dass Got-
tes Giite an jedem Morgen unverindert da ist (Kla 3,22.23), und darum
ist es gut, »zu verkiinden deine Giite«. Jeden Morgen befiehlt Gott der
Sonne, und sie geht auf (siche Hi 38,12). Jeder Sonnenaufgang ist ein
Angeld auf den Tag, an dem »die Sonne der Gerechtigkeit aufgehen wird
mit Heilung in ihren Fliigeln« (Mal 3,20 [4,2]). Mit dem Licht des Tages
beweist Gott jedes Mal seine Bundestreue (siche 1Mo 8,22; 9,8-17).

»in den Nichten«: Hat uns Gott »am Morgen« mit seiner Glite ge-
séttigt (90,14), haben wir auch in der Nacht ein Lied im Herzen und auf
den Lippen (Ps 42,9; 63,7; 77,6; 119,55; 134,1; Jes 26,9).

4 zur Zehnsait””’ und Harfe’”,
zum Geton auf der Laute’™.

Die »Zehnsait« wird im AT nur noch in Psalm 33,2 und 144,9 erwihnt.

»Harfe«: im Psalter noch in Psalm 33,2; 57,9 8 (und 108,3); 81,3;
150,3; 144,9. Sie wurde bei religiésen Feiern gespielt (2Sam 6,5) und
auch bei weltlichen Anlédssen benutzt (Jes 5,12).

»Geton«: oder (lautes) »Nachsinnen«; das Wort ist nur noch in
Psalm 9,17 und 19,15 belegt.

»Laute«: oder »Zither«, im Psalter noch in Psalm 33,2; 43.4; 49,5,
57,9 (und 108,3); 81,3; 98,5; 137,2; 147,7; 149,3; 150,3. Sie wurde bei
weltlichen (1Mo 31,27) wie auch bei geistlichen (1Sam 10,5) Anlédssen
gespielt.

2. Griinde zum Gotteslob (V. 5-14)

Der Sénger nennt sieben Griinde, warum es gut ist, den Herrn zu loben:

1. Die Werke des Herrn sind groB3 (V. 5.6a).
2. Seine Gedanken sind sehr tief (V. 6b).

577 Ps33,2;1449.
578 2Sam 6,5; Ps 33,2; 57,9 8 (und 108,3); 81,3; 150,3; 144,9.
579 1Mo 31,27; Ps 33,2; 43,4, 49,5; 57,9 (und 108,3); 81,3; 98,5; 137,2; 147,7; 149,3; 150,3.
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Er vertilgt die Gottlosen (V. 7.8).

Er ist ewig erhaben (V. 9).

Er zerstreut seine Feinde (V. 10).

Er erhoht das Horn der Gerechten (V. 11.12).

Den Gerechten gibt er Leben, das ewig griint und bliiht (V. 13.14).

NN AW

5 Denn du hast mich erfreut, HERR, durch dein Tun*;
iiber die Werke deiner Hinde*®' juble ich.

»Du hast mich erfreut ... durch dein Tun«: Es ist eine Freude, Gottes
Werk in der Schopfung und Erldsung zu betrachten, ihre Vollkommenheit
zu bewundern und dariiber Gottes Macht, Weisheit und Giite zu preisen.
Bedenken wir ferner, dass Gottes Tun uns nicht nur das irdische Leben,
sondern dariiber hinaus das ewige Leben bereitet hat, freuen wir uns
noch mehr.

Wir preisen den HERRN und jubeln »iiber die Werke (s)einer
Hinde«. Der Sabbat war der Tag, an dem das erloste Volk iiber Got-
tes Werke nachdachte und Gott seiner Werke wegen rithmte. Der Sabbat-
brecher hielt seine Geschéfte fiir wichtiger als Gottes Werke, und indem
er diesen nachging, bewies er, dass er sich selbst fiir mehr hielt als Gott,
seinen Schopfer und Erldser. Das erklért, warum Sabbatbrechen mit der
Hochststrafe geahndet werden musste (2Mo 31,14.15).

6 Wie groB sind deine Werke, HERR**
sehr tief deine Gedanken’®!

Der Sanger erkennt, dass Gottes Werke grof3 sind, und er versteht, dass
vor jedem Werk der Gedanke war (siehe Joh 1,1-3), weshalb er bekennt:
»Sehr tief sind deine Gedanken!« Wir werden an Paulus erinnert, der
angesichts der Wege Gottes, auf denen er Israel und den Nationen zum
Heil zu fiihrt, vor Gott niederfallt und bekennt: »O Tiefe des Reichtums,
sowohl der Weisheit als auch der Erkenntnis Gottes! Wie unausforschlich
sind seine Gerichte und unausspiirbar seine Wege!« (R6m 11,33).

580  Ps 90,16.

581 Ps8,7;102,26.

582 Ps 111,25 104,24
583  Ps139,17.
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7 Ein Mensch (wie) ein Vieh erkennt es nicht>*,
ein Tor versteht dies nicht.’®

»Ein Mensch wie ein Vieh«, wortlich »ein Mann, ein Vieh«, wie in
Psalm 73,22, wo Asaph von sich selbst sagt, er sei ein Vieh gewesen,
als er Gott aus den Augen verloren und ihn deshalb die Wohlfahrt
der Gottlosen gestochen hatte; und die Sohne Korahs urteilen: »Der
Mensch, der keine Einsicht hat, gleicht dem Vieh« (Ps 49,21). Der Tor
sieht Gottes Hand in Gottes Werken nicht, aber nicht, weil er kein Seh-
vermogen hitte, sondern weil er nicht sehen will: »Denn nach ihrem
Willen ist ihnen dies verborgen« (2Petr 3,5).

»Ein Tor versteht dies nicht«, aber nicht, weil er kein Denkvermo-
gen hitte, sondern weil er seinen Verstand iibel gebraucht, und darum ist
sein Gericht gerecht:

8 Wenn die Frevler sprossen>*® wie Gras®*’
und alle Ubeltiter blithen —
damit sie vertilgt werden fiir immer.>*

Anders als Asaph, der, von der Wohlfahrt der Gottlosen geblendet, ihr
schlimmes Ende nicht mehr sehen konnte, sieht unser Sabbatsdnger
klar. »Die Frevler« mogen noch so gedeihen; sie gehen in ihrem Un-
verstand zugrunde, weil sie, obwohl sie Gott kannten, ihm nie dankten
(Rom 1,21). Weil sie es sich gut gehen lieBen durch Gottes Giite, die {iber
allen Menschen ist, auch iiber den Bésen; denn immerhin konnten Frev-
ler nur deshalb »sprossen wie Gras« und die »Ubeltiter bliihen«, weil
Gott ihnen das Leben gegeben und sie tiglich gendhrt und erhalten und
ihnen sogar Schonheit gegeben hatte (Apg 14,17). Erschiitternde Wahr-
heit, dass als Ergebnis eines Lebens der Selbstanbetung stehen muss, dass
Gott ihnen das Leben gegeben hat, »damit sie vertilgt werden«. Gott
machte den Pharao grof3, um sich im Gericht iiber ihn umso mehr zu ver-
herrlichen: »Ebenhierzu habe ich dich erweckt, damit ich meine Macht
an dir erweise und damit mein Name verkiindigt werde auf der ganzen

584 Ps28.,5; Jes 5,12.

585  1Kor 2,14.

586 V. 13.

587 Ps 147,8; Jes 40,6.
588 Ps37,35.36; Hi 27,14.



409 Psalm 92

Erde« (R6m 9,17). Man hiite sich vor der Versuchung, dieses »damit sie
vertilgt werden« abschwichen zu wollen, weil es nicht zur Vorstellung
passen mag, die wir liber Gott unterhalten. Aber woher nehmen wir die
Kiihnheit, uns Vorstellungen tiber den Ewigen, den Unumschriankten, den
Allerh6chsten zu machen? Ist es uns denn nicht verboten worden, uns ein
Bild von Gott zu machen? Und ist ein mentales »Gottesbild«, von dem
wir so leichtfertig schwitzen, etwa weniger ein Gotzenbild, als das, was
wir mit unseren Hénden gebildet haben?

9 Du aber bist erhaben®® auf ewig®’, HERR!

Das Bekenntnis »Du aber bist erhaben« ist dem ersten Lied ent-
nommen, das Israel gemeinsam sang, dem Lied, das Mose auf der siche-
ren Seite des Schilfmeeres anstimmte (2Mo 15,1). Wir hatten damit
angefangen, den HERRN zu preisen, weil er der Hochste ist. Dann haben
wir ihn gepriesen seiner Giite und seiner Treue wegen; sodann haben wir
ihn gepriesen seiner Werke wegen. Nun preisen wir ihn abermals, weil
er der Hochste ist. Denn seine Treue und seine Werke an den Heiligen
und seine Gerichte tiber den Gottlosen haben verkiindet, dass er auf ewig
erhaben ist.

Der HERR »ist erhaben, er bleibt der ewige Gott, auch wenn Men-
schen iiber seine Wege murren und gegen seine Gerichte aufbegehren
mogen. Meinen wir, Gott werde von seinem Vorsatz abkommen, weil er
uns nicht behagt? Er werde seine Gerichte mildern, weil sie dem Men-
schen nicht schmecken? Téte er es, wire er nicht Gott. Weil er aber Gott
ist, fiirchten wir ihn, lieben wir ihn, preisen wir ihn.

10 Denn siehe, deine Feinde*', HERR,
siehe, deine Feinde werden umkommen,
alle Ubeltiiter werden zerstreut™>,

»Deine Feinde«: Der Sanger ist ein Prophet, wie es auch von Asaph
und von David ausdriicklich gesagt wird (Mt 13,35; Apg 2,30); der Pro-
phet aber ist mit dem Geist Gottes erfiillt (Mi 3,8) und sieht daher, was
589 2Mo 15,1; Hi 36,22.26; Ps 47,10.

590 Ps932.

591 V. 12;Ps21,9; 66,3; 83,3; 89,11.52; 110,1; 139,20.
592 Ps 53,6; 89,11; Spr 20,8; Jes 24,1; 41,16.
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der natiirliche Mensch nicht sieht. Er sieht Gottes Werke und Macht und
Weisheit und jubelt darum am Sabbat {iber sie; er sieht auch, wie grof3
die Siinde des Sabbatbrechers ist, dass er beim Treiben seiner unschuldig
scheinenden eigenen Geschifte sich als ein Feind Gottes erwiesen hat. Er
hat zwieféltig Boses begangen, er hat der Quelle des Lebens den Riicken
zugekehrt und sich selbst eigene Brunnen gegraben (Jer 2,13). Er hat
gegen den Urheber des Lebens gesiindigt und damit bewiesen, dass er
den Tod liebt (Spr 8,36). Gott wird ihm geben, was er begehrt: Er wird
»umkommenc.

Die »Ubeltiter werden zerstreut«: Gott zerstreut sein Volk, wenn er
ihm ziirnt; Zerstreuung ist Gericht (5Mo 28,63.64; Jes 24,1; Kla 4,16), so
wie Sammlung Heil ist (SMo 30,4); Zersprengtwerden ist eine AuBerung
von Tod, so wie Gemeinschaft mit ihrem gegenseitigen Geben und Neh-
men, Dienen und Bedientwerden Leben ist. Zerstreuung ist Vereinzelung,
endgiiltige Vereinzelung ist endgiiltiger Tod. Der zweite Tod, die ewige
Verdammnis, ist totale Isolierung und totale Vereinsamung.

11 Aber du hast erhoht mein Horn>** wie das des Wildstiers,
hast mit frischem Ol mich iibergossen.”

»Aber«: Wie anders ergeht es dem Freund Gottes! Thn erhdht Gott iiber
alle Feinde, letztlich heif3t das iiber Siinde, Tod und Verdammnis. Und er
gibt ihm Gutes, letztlich Heil und damit ewiges Leben (Ps 23,6).

»Du hast erhoht mein Horn«: Das Horn ist ein Zeichen der Kraft
(1Sam 2,1.10; Ps 18,3; 75,5; 89,18.25; 112,9; 132,17, 148,14; Dan 8,3-7,
Sach 2,1.2; Lk 1,69); das erhohte Horn ein Zeichen des Sieges tiber die
Feinde.

Das »frische Ol« steht allgemein fiir alle Wohltaten Gottes (Ps 23,5),
fiir die Wiirde, zu der Gott seine Knechte erhoht (Ps 45,8; 133,2;
Apg 10,38), in Sonderheit fiir die Gabe und Salbung des Heiligen Geistes
(Apg 10,38; 1Jo 2,20.27).

593 1Sam 2,1.10; Ps 18,3; 75,5; 89,18; 112,9; 132,17; Lk 1,69.
594 Ps23.5.
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12 Mein Auge sieht herab auf die Feinde™s,
meine Ohren horen von den Ubeltiitern™®,
die gegen mich aufstehen®’.

Es muss uns nicht befremden, was der Sénger sagt. Er spricht durch
Inspiration; seine Empfindungen sind durch den Geist geweckt.

»Mein Auge sieht herab auf die Feinde« (wie David in Ps 59,11;
siehe auch Ps 118,7). »Freuen wird sich der Gerechte, wenn er die Rache
anschaut« (Ps 58,11). Im Neuen Testament lesen wir, wie die himm-
lischen Heiligen aufgefordert werden, sich zu freuen iiber den Untergang
Babels, weil Gott darin das Urteil der Heiligen vollstreckt (Offb 18,20);
und wir lesen von den vollendeten Heiligen im Himmel, wie sie Gott dar-
iiber anbeten, dass er die gro3e Hure gerichtet hat und dass der Rauch
ihrer Qual bestdndig vor Gott aufsteigt (Offb 19,1-3). Sie schauen von
noch weiter oben noch tiefer herab auf ihre Feinde. Wollen wir uns dar-
iiber moralisch entriisten? Sind wir heiliger als die vollendeten Ge-
rechten, reiner als der Herr im Himmel selbst?

»Ubeltiter« umstellten David immer wieder (Ps 27,2); aber er
musste dartiiber nicht bitter werden (Ps 37,1), denn erstens konnte er sich
vor ihnen bergen bei Gott, seinem Heiland (Ps 64,3), der fiir ihn auf-
stehen wiirde wider die Ubeltiter (94,16.17), und zweitens wusste er:
»Sie werden ausgerottet werden« (Ps 37,9). Sollten wir den Druck oder
die Nachstellungen von Ubeltitern erfahren, wollen wir daran denken,
dass sie auch unseren Herrn bedridngten (Ps 22,17; Hebr 12,3), dass wir
also in allen Nachstellungen gewiirdigt sind, mit den Leiden des Christus
Gemeinschaft zu haben (Phil 3,10).

»die gegen mich aufstehen«: Der Hass der Gottlosen auf Gott du3ert
sich im Hass auf die Gottesfiirchtigen (Joh 15,18; Spr 29,27), und der
entladt sich immer wieder in offener Anfeindung, wie David (Ps 3,2;
18,40; 86,14), die Propheten (Jer 11,19; 18,18) und die Jiinger des Herrn
(Apg 9,1; 2Tim 3,12) immer wieder erfahren haben.

595 V. 10; Ps 54,9; 58,11, 59,11; 91,8; 112,8; 118,7.
596 Ps22,17;27,2;37,1.9; 64,3.
597  Ps3,2; 18,40; 44,6; 86,14; 139,21.
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13 Der Gerechte sprosst wie die Palme™®,
wiichst wie die Zeder>® auf dem Libanon.
14 Gepflanzt®® im Haus®' des HERRN,
sprossen sie in den Vorhofen unseres Gottes.

Noch einmal hebt der Sénger den Gegensatz zwischen den Heiligen und
den Gottlosen hervor. »Der Gerechte sprosst wie die Palme«, wihrend
die Gottlosen sprossen, um vertilgt zu werden (V. 8); denn Gerechtig-
keit ist zum Leben, Gottlosigkeit zum Tod (Spr 11,19). Der Gerechte
wichst wie die Palme gerade in die Hohe und ist dabei so fest »wie die
Zeder auf dem Libanon«. Das liegt nicht an eigener Stirke und Wiir-
digkeit; es ist eine Gabe, die aus der erwédhlenden Gnade Gottes fliel3t;
denn er hat den Gerechten gerecht gesprochen; er hat ihm das Leben und
damit Besténdigkeit geben. Er hat ihn »gepflanzt«. Hingegen muss eine
jede Pflanze, die nicht der Gott und Vater unseres Herrn Jesus Christus
gepflanzt hat, ausgerissen werden (Mt 15,13).

»in den Vorhofen unseres Gottes«: Es war den heiligen Séngern
stets bewusst, wie gro3 das Vorrecht war, nur schon in die Vorhife Gottes
treten zu diirfen: »Gliickselig der, den du erwdhlst und herzunahen lds-
sest, dass er wohne in deinen Vorhofen!« (Ps 65,5). Hier muss unser San-
ger in besonderer Weise daran gedacht haben, dass Gottes Gedanken sehr
tief sind (V. 6). Wer hat je die Tiefen und die Hohen der géttlichen Heils-
gedanken erforscht?

3. Leben um Gott zu loben (V. 15-16)

15 Noch im Alter treiben sie,
sind saftvoll und griin®*,

»Noch im Alter treiben sie«: Die Gottesfiirchtigen tragen noch im
hohen Alter Frucht, denn sie haben ein Leben, das keinem Tod unter-
worfen ist und darum noch treibt und Friichte tragt, wenn der Leib schon

598  1K6 6,29; Hl 7,7; Hes 40,16.

599 1K 5,13; 2K6 14,9; Ps 29,5; 104,16.
600  4Mo 24,6; Mt 15,13.

601 Ps93,5.

602  Ps52,10; Jer 17,8.
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welkt und die Krifte schwinden. Es ist allen verhei3en, die sich im Glau-
ben auf Gott stiitzen (Jes 40,30.31). Im irdenen Gefdl3, das bald zer-
trimmert werden muss (Pred 12,6), tragen sie einen unvergédnglichen
Schatz (2Kor 4,7). Wahrend der du3ere Mensch verfillt, wird der innere
Tag fiir Tag erneuert (2Kor 4,16).

So sind sie innerlich »saftvoll und griin« wie ein Olbaum (Ps 52,10).

16 um zu verkiinden, dass der HERR gerade®® ist.
Er ist mein Fels*, und kein Unrecht ist in ihm.

»um zu verkiinden«: Der Sdnger hatte sein Lied mit dem Bekenntnis
eroffnet, dass es gut sei, die Giite Gottes zu verkiinden (V. 3); er schliefit
es mit der Beschreibung des Gerechten, der bis ins Alter die Tugenden
Gottes verkiindet. Hat Gott uns aus der Finsternis und der Torheit des
Unglaubens (siche V. 7) herausgefiihrt in sein wunderbares Licht, dann
tat er es genau aus dem Grund, dass wir seine Wohltaten und seine Voll-
kommenbheiten preisen und bekennen (1Petr 2,9).

»dass der HERR gerecht ist«, das riihmen die Gerechten am Sab-
bat am lautesten, nicht dass er gnidig ist, obwohl das auch wabhr ist. Aber
am Sabbat kann der Heilige ruhen, und da bedenkt er, dass es Ruhe nur
geben kann, weil Gott gerecht ist: »Das Werk der Gerechtigkeit wird
Friede sein, und der Ertrag der Gerechtigkeit Ruhe und Sicherheit ewig-
lich« (Jes 32,17). Gott hat den Stinder gerechtfertigt, ist dabei aber gerecht
geblieben (Rom 3,25). Nur in diesem Wissen kann das gedngstete Ge-
wissen des aufgeschreckten Siinders zur Ruhe kommen. Darum heif3t Gott
»mein Fels« wie in Psalm 18,3.47; 19,15; ; 28,1; 31,4; 62,3.7; 71,3; 144,1.

»mein Fels, und kein Unrecht ist in ihm«: In Vers 9 hatten wir einen
Widerhall aus dem ersten Lied Moses (2Mo 15) gehort, dies ist ein Echo
aus seinem zweiten Lied: »Der Fels: Vollkommen ist sein Tun, denn alle
seine Wege sind recht. Ein Gott der Treue und ohne Trug, gerecht und
gerade ist erl« (SMo 32,4).

Gott wankt nicht, weder in seinem Wesen noch in seinem Vorsatz. Er
ist gestern, heute und in Ewigkeit derselbe (Hebr 13,8). Wohl dem, den
Gott auf diesen Felsen gestellt hat (Ps 40,3)! Der hat auch einen Lob-
gesang im Mund (Ps 40,4).

603 Ps258.
604  5Mo 32,4; Ps 18,3.47; 19,15; 28,1.
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Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 92

»Der 92. Psalm ist ein Trostpsalm, der hoch Gottes Wort rithmt, welche
edle, kostliche Gabe es sei wider die falschen Heiligen, so es anfechten;
welche blithen wohl eine Zeit lang, sind in Ehren und Gewalt, aber
zuletzt gehen sie unter. Die Gerechten bleiben immerfort, und wenn sie
gleich ins Alter kommen, werden sie doch nimmermehr alt, sondern ver-
jingen sich tiglich durchs Wort Gottes, das da ewig griint und Frucht
tragt; aber die Narren verstehen und achten solches nicht, wie jetzt zu
unserer Zeit auch geschicht« (Luther, Summarien).

»Inhaltsangabe: Der Psalm enthidlt eine Mahnung zum Lobe Gottes.
Als Stoff dafiir werden uns seine Werke vor Augen gestellt, insbeson-
dere wird seine Gerechtigkeit hervorgehoben, mit der er seine Glaubigen
schiitzt, sowie sein Gericht, welches die Verworfenen vernichtet. Diese
Belehrung birgt einen Antrieb fiir jedermann, eifrig nach einem recht-
schaffenen Wesen zu streben. Damit wir aber nicht miide werden, wenn
wir dabei unser Kreuz tragen miissen, erdffnet uns der Psalm die Aus-
sicht, dass alle jene Ubel zu einem gliicklichen Ende kommen werden.
Um uns andererseits von Siinden abzuschrecken, kiindigt er an, dass alle
Gottlosen in Kiirze untergehen miissen, wenn sie auch eine Zeit lang
iippig blithen« (Calvin).

»Der Sabbat wurde ausgesondert, damit Israel den Herrn fiir sein voll-
brachtes Werk der Schopfung bewundere ... Christen steigen hoher hin-
auf, denn sie jubeln iiber eine vollbrachte Erlosung. Keiner, der mit
Davids Stil vertraut ist, zogert, ihm dieses Lied zuzuschreiben. Das
Rasen der Rabbiner, dieser Psalm sei von Adam verfasst, braucht man
nur zu erwiahnen, um es abzuweisen. Adam im Paradies hatte weder Har-
fen, auf denen er spielen konnte, noch Gottlose, mit denen er ringen
musste« (Spurgeon).

»Dieser »Sang-Psalm auf den Sabbat-Tag« war unter den Wochenpsal-
men des nachexilischen Gottesdienstes der Sabbatpsalm und wurde des
Morgens beim Weinopfer des ersten Tamid-Lammes gesungen, wie bei
dem sich anschlieBenden Sabbat-Musaf-Opfer (Num 28,9.10) ein Stiick
des (in 6 Stiicke geteilten) Liedes Dt 32 und beim Mincha- oder Abend-
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opfer-Gottesdienst Sabbat um Sabbat eines der drei Stiicke Ex 15,1-
10.11-19; Num 21,17-20« (Delitzsch).

»Psalm 92 ist ein Hymnus der Dankbarkeit, der in zwei ungleich grof3e
Halften zerfdllt. In den Versen 1-4 bezeugt der Psalmist seine Dankbar-
keit. In den Versen 5-16 gibt er die Erkldrungen fiir seine Dankbarkeit«
(Zemek).

V. 1 — »Dieses >Lied fiir den Sabbat« ist Beweis genug, dass der Sab-
bat nicht nur als Tag der Ruhe von der Arbeit gedacht war, sondern als
ein Tag des gemeinsamen Gottesdienstes, »eine heilige Versammlung«
(3Mo 23,3), als eine Wonne und nicht eine Biirde. Es war auch ein Tag,
der den Glauben und die Ergebenheit priifte gegen den Drang der Eigen-
interessen: » Wann ist der Neumond voriiber, dass wir Getreide verkaufen,
und der Sabbat, dass wir die Kornspeicher auftun ... (Am 8,5; siche
auch Jes 58,13.14)« (Kidner).

V. 2 —»»Das ist ein kostlich Ding<, wortlich: >Gut ist’s¢, ndmlich nicht
allein in Gottes Augen, sondern auch fiir den Menschen heilsam, also
lieblich und selig zugleich, wohlgefillig nach oben und wohltuend nach
innen (Kla 3,26f.; Hebr 13,9)« (Déchsel).

»Lob ist gut als das erste Geschift des Tages und auch als das letzte. Giite
am Morgen, das Empfinden fiir Gottes Versorgen mit allem, was wir fiir
die Arbeiten und Miihen des beginnenden Tages notig haben. Treue in
der Nacht im Wissen, dass der Herr den Bund und die Giite bewahrt hat«
(Campbell Morgan).

V. 2.3 —»Der HERR, der Hochste sind Titel, die den vorliegenden Psalm
mit dem vorhergehenden verkniipfen; der Héchste ist der Name Gottes
im Millennium, wenn er vor den Augen aller iiber alle Welt erhaben sein
wird. Jene Zeit sieht der Sénger vor sich, und entsprechend beginnt der
nédchste Psalm: »Der Herr regiert«« (Grant).

V. 3 —»mDes Morgens deine Gnade«, diec dem Morgenlicht gleicht, das
die Nacht durchbricht (Ps 30,6; 59,17), >und des Nachts deine Wahr-
heit« oder Treue, die in den Gefahren der Nachteinsamkeit unsere beste
Gefahrtin ist und sich da am herrlichsten bewahrt (Ps 89,2)« (Déchsel).
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V. 6 — »Mit Recht sagt der Psalm, seine Gedanken seien tief. Denn sie
sind verborgen. Schon dann, wenn Gott unter der fleischlichen Ehre
die geistliche Ehre gibe, unter fleischlichem Reichtum den Reichtum
des Geistes, unter fleischlicher Gnade und GroBe geistliche Gnade und
Grofle, misste man seine Gedanken tief nennen. Da er nun aber die
geistliche Gnade unter dem Gegenteil gibt und also das Zeichen und
das mit dem Zeichen Gemeinte v6llig voneinander abweicht, sind seine
Gedanken nicht nur tief, sondern sehr tief. Denn wie sollte jemand er-
kennen, dass diejenigen, die gedemiitigt, angefochten, verworfen und
getdtet werden nach dem sichtbaren Schein, doch zugleich innerlich am
allermeisten erhoben, getrostet, angenommen und lebendig gemacht
werden, auller wenn er im Geist durch den Glauben dariiber belehrt
wird? Und wie sollte jemand denken, dass diejenigen, die dem sicht-
baren Schein nach erhoben, geehrt, gestirkt und lebendig gemacht wer-
den, dennoch innerlich elendiglich verworfen, verachtet, geschwécht
und getotet werden, auller, wenn es die Weisheit des Geistes ihn lehrt?
Wer darum nicht allezeit demiitig und sich selbst verdédchtig ist, wer
nicht allezeit vor seinem eigenen Sinn, Urteil, Wunsch und Willen sich
fiirchtet, der wird dem Argernis nicht lange entgehen. Denn die Wahr-
heit, das Licht und die Giite wird ihm unter einem fremdartigen und
gegenseitigen Schein begegnen. Dann aber wird er sie ungliicklicher-
weise verdammen, gleichwie auch die Juden an Christus getan haben,
weil sie seine verborgene Weisheit nicht erkannten. Darum heif3it es
Lukas 6,37: »Richtet nicht, auf dass ihr nicht gerichtet werdet.« Darum
verwirf nicht allzu schnell, was du horst und siehst!« (Luther).

V. 7.8 — »Da ist auch Kampf und Widerstand, wie wir nur zu gut wis-
sen. Da sind Feinde Gottes unter den Geschdpfen, die er erschaffen hat.
Da sind Menschen, die auf die Stufe von Tieren herabgesunken sind,
die sich selbst von allem abgeschnitten haben, dass niemand anders
ihnen rauben kann als sie selbst. Obwohl sie mit eigenen Augen sehen,
dass die Gottlosen nur aufschieen wie Gras, um vertilgt zu werden,
kommen sie nicht zur Einsicht. Doch der Herr bleibt den Seinen fiir
immer eine feste Burg. Der Glaubende versteht, dass die Feinde des
Herrn umkommen miissen und dass die Ubeltiter das Gericht iiber ihr
Ubel empfangen« (Grant).
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V. 9 — »mAber du, HErr¢, den jene im Dummstolz sich aufbldhendem
Ubermut verachtet und wider den sie sich aufgelehnt haben, als konn-
ten sie deinen Gerichten Trotz bieten, >bist der Hochste<, gleichsam die
Erhabenheit selber, unnahbar fiir alles, was sich wider dich zu erheben
versucht, und alles tiberwaltend, sodass ein Mensch, auch wenn er es
nicht anerkennen will, dennoch in deiner unbeschrankten Gewalt steht,
»und bleibest ewiglich¢, bist solche schlechthinnige Erhabenheit in alle
Ewigkeit, dass ihr nimmer ein Abbruch geschehen kann durch die, wel-
che dich hassen« (Déachsel).

V. 13.14 — »Wer sprossen will wie eine Palme, muss seine Wurzeln im
Heiligtum haben« (Clarke).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 92

V. 4 —»Geton«: higgajon, das nur noch in Psalm 9,17; 19,15 und Klage-
lieder 3,62 belegt ist. Es wird im vorliegenden Psalm verschieden iiber-
setzt: »klingendes Spiel« (Rev. Elb), »Klang« (Ziircher 2007), »Geton«
(Buber). Es ist vom Verb héagah, »nachsinnen«, »murmeln« (wie in
Ps 1,2) gebildet. In Psalm 9,17 steht es neben Selah und will wohl besa-
gen: »Nachdenken!«, d.h. eine Denkpause einschalten, oder vielleicht
auch »Zwischenspiel« (auf dem Instrument) so Ziircher 2007; Elb und
Rev. Elb lassen es uniibersetzt. In Psalm 19,15 fiir »Sinnen«, »Denkenc;
in Klagelieder 3,62 bezeichnet es Plane oder Gerede.

V. 7 — »ein Narr«; 28 bacar, wortlich »ein Mann ein Vieh«. bacar steht
noch an folgenden Stellen fiir den geistlosen Menschen, d. h. fiir den Nar-
ren oder Toren: Ps 49,11; 73,22; Spr 12,1; 30,2.

V. 15 — »gerade«: jasar, von Gott nur noch in Psalm 25,8 und
5. Mose 32,4 gesagt. In Psalm 33,4 heil3t Gottes Wort »gerade«.
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Psalm 93
Der Herr ist Konig

Dieser Psalm entfaltet, was im vorhergehendem in einem Satz gesagt
worden war: »Du aber bist erhaben auf ewig, HERR« (Ps 92,9). Er thront
als Konig in Ewigkeit. Dies ist der erste einer Reihe von 7 Psalmen
(93-99), die allesamt das Konigtum des HERRN besingen. Viermal
kommt in ihnen der im Hebrdischen immer gleiche kurze Satz vor: »Der
HERR ist Konig« (Ps 93,1; 96,10; 97,1; 99,1). In 95,3 horen wir: »Er ist
ein grofer Konig.« Er, der immer regiert, kommt, um die Nationen zu
richten und auf der Erde zu herrschen. Damit erinnern diese Psalmen in
auffilliger Weise an die Botschaft des Propheten Jesaja, der in glithenden
Worten verkiindigt hat, dass der Herrn, der Retter und Richter, kommt,
um als Konig zu herrschen: »Wie lieblich sind auf den Bergen die Fiifse
dessen, der frohe Botschaft bringt, der Frieden verkiindigt, der Botschaft
des Guten bringt, der Heil verkiindigt, der zu Zion spricht: Dein Gott
regiert!/« (Jes 52,7).

1. Die Regierung des HERRN ist ewig (V. 1.2)
2. Die Regierung des HERRN wird angefochten (V. 3.4)
3. Die Regierung des HERRN setzt sich durch (V. 5)

Der HERR ist Konig; er sitzt jetzt auf seinem Thron im Himmel. Weil
er im Regiment ist, steht der Erdkreis fest (V. 1). Sein Thron wird nicht
gesehen, seine Regierung wird deshalb angezweifelt oder offen geleug-
net. Das dndert aber nichts daran, dass sein Thron fest steht, und das von
Ewigkeit her (V.2). Der Tag kommt, an dem seine Regierung offen-
bar werden wird. Kein Toben der Nationen kann das verhindern (V. 3);
denn der HERR ist grofer als alle grolen Worte der Heiden (V. 4). Seine
Worte werden bleiben, auch nachdem Himmel und Erde vergangen sind;
denn sie sind sehr zuverldssig (V. 5).

In der Septuaginta steht zu diesem Psalm in der Uberschrift »fiir
den Tag vor dem Sabbat¢, d.h. fir den Morgengottesdienst des sechs-
ten Wochentages. Der Talmud begriindet es damit, dass Gott am sechs-
ten Tag alles erschaffen hatte und damit anfing, tiber alle Geschopfe zu
herrschen.
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1. Die Regierung des HERRN ist ewig (V. 1.2)

1 Der HERR ist Konig,*®

er ist gekleidet®® in Hoheit;

der HERR ist gekleidet, ist umgiirtet mit Stéirke;
auch steht der Erdkreis®”,

er wird nicht wanken®®,

»Der HERR ist Konig«: Das bekennt ein erlostes Volk (2Mo 15,18), das
ihm, weil es ihn kennt, willig dient. Er ist Konig tiber alle Nationen, die
ihn nicht kennen und sich seiner Regierung widersetzen. Thre Emporung
gegen den HERRN éndert aber nichts an der Wahrheit. Er ist in Stirke
gekleidet; der Erdkreis steht nach seinem Willen; alles verharrt auf dem
Platz, den der Hochste ihm zugewiesen hat. Darum wankt der Erdkreis so
lange nicht, bis er selbst Himmel und Erde erschiittern wird (Hebr 12,26).

»er ist gekleidet in Hoheit; ... ist umgiirtet mit Stirke«: Der Herr
ist erhaben und stark; zu seiner Hoheit kommt die entsprechende Macht.
Wie oft sind Menschen Hochgeborene, aber sie haben keine Macht;
sind Konige, aber besitzen weder Land noch Heer. Was niitzt ihnen ihre
Hoheit? Sie kdnnen sie nicht zur Geltung bringen. Andere haben Macht,
aber keine Hoheit. Niedriggeborene, denen zur Plage ihrer Zeitgenossen
Macht in die Hand gegeben ist wie Antonius Felix, dem romischen Pro-
kurator Judas (Apg 24,26), liber den Tacitus sagte: »Er iibte das Recht
eines Konigs aus mit der Seele eines Sklaven.«

Bei Gott ist beides gliicklich vereint. Er ist erhaben in seiner Herrlich-
keit, Heiligkeit und Gnade, und er hat Macht. Darum ist seine Regierung
vollkommen. Darum wankt sein Thron nicht.

»auch steht der Erdkreis fest«: Er steht fest, weil der HERR regiert;
er steht fest, weil der Thron des HERRN fest steht (V. 2).

605 2Mo 15,18; Ps 29,110; 93,1; 96,10; 97,1; 99,1.
606 Ps 104,1; Jes 51,9.

607  Ps90,2;96,10.13; 97,4; 98,7.9.

608  Ps 104,5.
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2 Dein Thron steht fest seit je,**
seit ewig bist du.®"°

»Dein Thron steht fest seit je«: Christus war vor der Zeit zum ewigen
Konig tiber die Schopfung und die Menschen verordnet; »(s)ein Reich ist
ein Reich aller Zeitalter, und (s)eine Herrschaft durch alle Geschlechter
hindurch« (Ps 145,13). Gottes Thron steht so fest wie Gottes ewiger Vor-
satz. Nichts in der Zeit hat seine Regierung begriindet, kein in der Zeit
Geschaffenes hat ihn auf den Thron gehoben. Daher kann nichts in der
Zeit seine Regierung anfechten, kann kein Geschaffenes seinen Thron
stiirzen. Wendet einer ein, er sehe den Thron nicht, deshalb kénne er nicht
an irgendein Regiment eines unsichtbaren Gottes glauben — was antwor-
tet ihm die Weisheit Gottes? » Tor! Sdhest du Gottes Thron, wire es nicht
Gottes Thron, denn sdhest du ihn, wire er nicht ewig. Die Dinge, die
wir mit unseren Sinnen wahrnehmen, sind so zeitlich und so verginglich
wie wir und unsere Sinne selbst.« Was tut der Weise? Er glaubt an den
Unsichtbaren, als séhe er ihn, wie Mose (Hebr 11,27); er schaut nicht das
an, was man sieht, sondern das, was man nicht sieht; denn das, was man
sieht, ist verginglich, das aber, was man nicht sieht, ewig (2Kor 4,18).

»seit ewig bist du«: Der Herr ist ein ewiger Konig und ein ewiger
Fels. Er war, ehe die Welt war (Ps 90,1); er wird sein, wenn die Welt
langst versunken ist. Er ist von den Thronen und Méchten der Zeit nicht
beeinflusst, er kann von keinen Thronen und Méchten der Welt entmach-
tet werden; denn diese alle sind durch ihn geworden (Kol 1,16). Er hat
sein Regiment in dieser Welt, in der wir jetzt leben, von Anbeginn ver-
fiigt (Jes 46,10.11). Alles war ihm von Anbeginn bekannt. Er fiihrt seinen
Vorsatz in dieser Welt aus im Angesicht aller seiner Feinde und gegen das
Toben der Heiden (Jes 8,9.10). So unwiderstehlich ist seine Macht und so
unbegreiflich seine Weisheit, dass das Toben der Heiden Gottes Vorsatz
nicht aufhalten, sondern vielmehr vorantreiben muss (Ps 76,11).

609  Ps45,7;103,19; 145,13.
610 V.5;Ps90,2;92,9.
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2. Die Regierung des HERRN wird angefochten (V. 3.4)

3 Strome erheben,
HERR, Strome erheben ihre Stimme.°"
Strome erheben ihre Brandung®'?,

GroBe schaumende Wassermassen sind der Inbegriff der Gewalt; der
Sanger beschreibt ihr Toben, um an ihnen die Gréfle Gottes zu demons-
trieren. Der Schopfer ist immer méachtiger als alle Méachte der Schopfung;
diese sind ihm immer untertan. Er ist es, der den Sturm aus seinen Vor-
ratskammern sendet (Ps 135,7) und die Wellen des Meeres hochpeitscht
(Jes 51,15; Jer 31,35); und sobald er befiehlt, werden sie still (Ps 107,29;
Mt 8,26).

»Die Strome«, die »ihre Stimme erheben«, sind aber gleichzeitig
Bilder fiir die Welt der Vélker und Nationen (siehe Ps 65,8; Jes 17,12.13;
Jer 6,23; Dan 7,2-6), die ihre Stimmen gegen Gott erheben (Ps 2,1-3).
Obwohl wie die Strome so auch die Menschen und Volker durch den
HERRN geworden sind, erheben sie ihre Stimme gegen ihn. Obwohl sie
ihm ihre Kraft und ihre Stimmen verdanken, rebellieren sie gegen ihn.
Wie bose ist das Bose! Wie finster ist das Trachten der Finsternis, wie
verdchtlich ihr Begehren, wie gerecht ist das Gericht, das am Ende das
Bose und die Bosen niederwerfen wird! Aber all ihr Trachten ist nicht nur
bdse, es ist auch nichtig. Was wollen die Stimmen der Geschdpfe gegen
ihren Schopfer ausrichten? Wie will eine Stimme, die ihr Werden und
Sein dem ewigen Wort verdankt, méchtiger werden als das Wort Gottes?
Konnen Biche aufwirts flieBen? Dann konnte auch ein Menschenwort
Gottes Wort iiberwinden und zuriickdréngen.

611  Ps2,1.2;74,23;94,4.
612 Ps46,4; 65,8; 89,10; Jes 17,13.
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4 Vor den Stimmen grofier Wasser,
den méchtigen Brechern des Meeres
ist michtig der HERR in der Hohe.*"

Der HERR ist in der Hohe; er thront iiber dem Toben der Fluten
(Ps 29,10). Was vermdgen »die Stimmen grofler Wasser« wider ihn?
Will das Geschaffene hoher steigen als der Schopfer, aus dem es ge-
worden? Der Unglaube briillt laut, und der Siinder hort nur sein Briil-
len und meint, Gott sei entthront. Der Glaube aber sieht den Erhabe-
nen und versteht, wie eitel alles Anrennen wider ihn sein muss. Darum
kann der Tumult in der Volkerwelt ihn nicht dngstigen, wahrend die
Gottlosen beim »7osen und Wogen des Meeres ... vergehen vor Furcht
und Erwartung der Dinge, die iiber den Erdkreis kommen miissen«
(Lk 21,25.26).

Der Glaubige sieht, dass es der Ewige selbst ist, der die Wasser erregt
und seine Wogen brausen lédsst (Jes 51,15; Jer 31,35); er sicht auch, wie
in ferner Zukunft ein Tag mit einer neuen Schopfung aufddmmert, in
der es kein Meer und auch kein tobendes Volkermeer mehr geben wird
(Offb 21,1). Der Herr thront tiber der Flut (Ps 29,10), der Herr im Him-
mel lacht aller Anldufe seiner Geschopfe. Aber an seinem Tage wird
er zu ihnen reden in seinem Zorn und sie schrecken in seinem Grimm
(Ps 2,4.5). Das hat der Heilige den Heiligen gesagt, und was er gesagt
hat, geschieht (siche V. 5).

Die »Brecher des Meeres« sind méchtig, doch nie so »méchtig«
wie »der HERR in der Hohe«. Das zweimal hier verwendete Adjektiv
>addir steht auch in Psalm 8,2. Wie méchtig der HERR ist, erkennen wir
mit David an der Schopfung. Wie méchtig der HERR ist, erkennen wir
auch in seiner Regierung.

3. Die Regierung des HERRN setzt sich durch (V. 5)
Die ewige Regierung des HERRN wird angefochten (V. 3.4), aber nicht
von allen. In den Glaubenden setzt sie sich durch; sie gehorchen seinen

Zeugnissen; unter diesen wohnt der HERR in seiner Heiligkeit, denn sie

613 Hi38,8-11; Jer 5,22.



423 Psalm 93

selbst sind durch seine Erlosung geheiligt und damit fiir sein Haus pas-
send gemacht worden.

5 Deine Zeugnisse sind sehr zuverléssig;
Heiligkeit®'* ziemt deinem Haus®',
HERR, fiir alle Zeit.'¢

Gottes »Zeugnisse sind sehr zuverléssig«: Das ist die Antwort des Glau-
bigen auf das Tosen der lauten Stimmen, die sich gegen Gott erheben.
Was diese auch sagen und wie laut sie auch dréhnen mogen: Gottes Wort
ist wahr. Alles, was er liber sich und seine Absichten und iiber die Men-
schen und ihr Ende gesagt hat, wird genau so werden, wie wir im letz-
ten Buch der Bibel im Zusammenhang der Vollendung aller Dinge aus
dem Mund Gottes selbst horen: »Diese Worte sind gewiss und wahrhaf-
tig ... Es ist geschehen. Ich bin das Alpha und das Omega, der Anfang
und das Ende« (Offb 19,9; 21,5.6; 22,6). Wer sich bei ihm geborgen hat,
wird ewig erhoht werden; wer sich ihm widersetzt hat, wird ewig nieder-
geworfen werden.

»dein Haus«: Wir kommen von der Schopfung zur Gnade, von der
Regierung zur Erlosung. Er, der seine Macht in Schépfung und Regie-
rung bewiesen hat, neigt sich in Gnade den Menschen zu, ja, kommt zu
ihnen, um unter ihnen zu wohnen (2Mo 25,8; Mt 18,20; Oftb 21,3).

Gott lehrt uns durch die Schopfung, damit wir seine Erlosung kennen-
lernen. Er demonstriert an seinen vergianglichen Werken seine Macht und
seine Weisheit und lenkt uns so zu seinen ewigen Werken, den Werken
der Erlosung, welche in iiberstromender Weise seine Kraft (Rom 1,16)
und seine Weisheit enthiillen (Eph 3,10). Er ist der Erhabene und er ist
der Michtige, und er wohnt unter den Seinigen.

»Heiligkeit« geziemt Gottes Haus. Wohnt der HERR unter uns, dann
hat er sich nicht unserer Siindhaftigkeit angepasst, sondern hat uns ge-
heiligt; denn er verdndert sich nicht (Mal 1,6) und verleugnet sich nicht
(2Tim 2,13). Vielmehr verdndert er uns und macht uns fiir seine heilige
Gegenwart passend (Kol 1,12).

614 3Mo 10,3; 2Chr 29,5; Sach 14,20.21; 1Kor 5,13; 2Kor 6,16.17.
615 Ps92,14.
616 Ps23,6;91,16.
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Alles muss sich Gottes Thron und Willen unterwerfen. Denn wie
sollte mit ihm vereint sein der Thron des Verderbens, der aus Prinzip fre-
velt (Ps 94,20)? Das kann und das wird nie sein. Wird Gott aber aus sei-
ner Schopfung alles verbannen, das gegen ihn aufsteht, wird er es erst
recht in seinem Haus nicht dulden: »Drauflen sind die Hunde und die
Zauberer und die Hurer und die Morder und die Gétzendiener und jeder,
der die Liige liebt und tut« (Offb 22,15).

Lehrreiches und Denkwiirdiges zu Psalm 93

»Der 93. Psalm ist eine Weissagung vom Reich Christi, so weit die Welt
ist, und das ewig bleiben soll. Wiewohl die Strome und Wasser brausen,
das ist, der Welt Toben und Wiiten dawider ist, ... hilft es doch nicht;
denn er ist hoher und gréBer als die Welt und ihr Fiirst dazu. Solch Reich
und alles wird aufgerichtet durch sein Wort, ohne Schwert und Harnisch,
und dasselbe schmiickt und macht sein Haus heilig; denn das ist der
rechte Gottesdienst, der in diesem Hause prangt und leuchtet, ndmlich
predigen, loben, und danken ...« (Luther).

»Inhaltsangabe: Im Eingang riihmt der Dichter Gottes unermessliche
Herrlichkeit. Dann fiigt er hinzu, dass der Herr treu ist, also die Seinen
niemals betriigt. Sie diirfen sich an seine Verheilungen klammern und
inmitten der Stiirme und Wechselfélle des Lebens mit ruhigem Gemiite
auf ihr Heil warten« (Calvin).

»Dies ist einer jener groBartigen Psalmen, welche die Regierung Jehovas
beschreiben. Sogar die jiidischen Ausleger sagen von ihnen: »Sie behan-
deln alle Dinge, welche in den Tagen des Messias geschehen werden.«
Der ganze Psalm ist ein Kommentar und eine Anwendung der grof3en
Grundwahrheit: »Jehova regiert«« (Edersheim).

»Zwei grundlegende biblische Themen werden im Psalm 93 gerithmt:
Erstens: Gott ist iiber allem (V. 1-4), zweitens: Das Wort Gottes geniigt
(V. 5)« (Zemek).
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V. 1 —»Seit Anbeginn war Gott als der Schopfer der unumschriankte Herr
des Universums. Er war in besonderer Weise der Konig Israels, und nun
ist ein neues, ein geistliches Konigtum errichtet durch Jesus Christus, den
Erloser, den die Kirche erhebt und dem sie ohne Unterlass ihr Lob singt.
Auferstanden aus den Toten und in den Himmel aufgefahren, regiert der
Herr Jesus, und »er muss herrschen, bis er alle Feinde unter seine Fiifse
gelegt hat« (1Kor 15,25)« (Horne).

V. 2 — »Dem neu errichteten Thron der Bosheiten stellt der Sanger den
ewigen Thron Gottes entgegen, der den ersteren ebenso lange liberdau-
ern wird, als er vor ihm gewesen ist. Der Thron der Bosheiten hat kein
Damals, er ist von Gestern, wie ein Pilz aus der Erde geschossen; wer
aber in allméchtiger Weise der Erste ist, der ist auch der Letzte (Jes 41,4;
44,6; Offb 1,17), er bleibt, wenn alle stolzen Méchte der Erde in Staub
zerfallen« (Hengstenberg).

V. 3 — »mStrome<: Die Feinde deiner Regierung werden oft mit Stro-
men verglichen wegen ihrer groen Zahl, ihrer Stirke und ihrem Wiiten
(Jes 8,7.8; 17,12.13; Jer 46,7.8). Sie sind mit ihren Worten und Taten
gegen dich aufgestanden« (Poole).

V. 3.4 — »Alles Toben der Welt wird deshalb den Fortgang des Reiches
Gottes und seinen endlichen Durchbruch zur Triumphes-Herrlichkeit
nicht hindern kénnen. Das Meer mit seiner gewaltigen Wassermasse, mit
der steten Unruhe seiner Wogen, mit seinem unaufhdrlichen Andringen
gegen das Festland und Anschdumen gegen den Felsen ist das Bild der
gottentfremdeten, gottfeindlichen Heidenwelt, und die Strome sind Bild
der Weltreiche, wie der Nil des dgyptischen (Jer 46,7.8), der Euphrat des
assyrischen (Jes 8,7.8)« (Delitzsch).

V. 4 — »Die Feinde Gottes und seines Reiches haben sich erhoben wie
die Wellen des Meeres ... doch der Herr in der Hohe ist méchtiger als
das Toben der vielen Wasser, als das Brechen der Wellen ... Was fiir ein
Bild der Sicherheit! Was fiir eine Zusammenfassung der Geschichte von
Gottes Herrschaft iiber sein Volk! Als der Herr den Sturm auf dem See
Genezareth stillte, war das nicht nur eine gleichnishafte Darstellung der
Geschichte des Reiches Gottes, sondern auch ein Typus auf die Voll-
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endung aller Dinge, eine Zusammenfassung der Vergangenheit und eine
Weissagung vom Ende« (Edersheim).

V. 5 — »Hier haben wir Gottes wahre Herrlichkeit, die nicht lediglich
in seiner Stérke, sondern mehr noch in seinem Wesen liegt: bis auf den
Grund zusichernd, bis auf den Grund fordernd ... Gottes Heiligkeit als
die innere Herrlichkeit des Tempels ist das erste; die Heiligkeit des Men-
schen, von Gott geschenkt, ist die einzige geziemende Antwort darauf«
(Kidner).

Sprachliche Anmerkungen zu Psalm 93

V. 1 —»ist Konig«: mélak. Das Verb »Konig sein« steht hier im sog. Per-
fekt, das eine Tatsache ausdriickt; in 2Mo 15,18 im sog. Imperfekt, das
stets modale Farbung hat, indem es etwas Kommendes, d. h. Zukiinftiges,
oder Mogliches, oder Erwiinschtes ausdriickt. Am Schilfmeer sangen die
Kinder Israel mit Mose: »Der HERR soll Konig sein fiir immer!« Im vor-
liegenden Psalm wird nicht ein Wusch ausgedriickt, sondern eine Tat-
sache bezeugt: »Der Herr ist Konig.« Elb, »regiert«, ist etwas ungenau
und gerade im vorliegenden Zusammenhang nicht gut gewihlt; denn es
geht ja um den HERRN, den Konig, der jetzt im Himmel thront, und der
bald aufstehen und als Konig der Konige erscheinen wird (Ps 96-99);
zudem gibt es ein Verb, das »regieren«, »herrschen« bedeutet: masal, das
z.B.in Ps 19,14; 105,21 verwendet wird.

»er ist gekleidet«: 1abés, das besser ist als »er hat sich bekleidet«.
Intransitive Verben und Zustandsverben bevorzugen das sog. Perfekt um
gegenwirtige Sachverhalte zu markieren. Das Gleiche gilt fiir »er ist
gegiirtet«: hitazzar. Der Psalmist beschreibt den HERRN, wie er jetzt
und immer ist.

V. 3 — »erheben«: naso’li, das zwar wiederum ein sog. Perfekt ist, aber
wiederum im Deutschen am besten mit Présens iibersetzt wird. Die bei-
den Haupttempora im Hebrdischen wollen nicht Zeitstufen oder Zeit-
lagen markieren, sondern Modalitit: wirkliche vs. mdgliche oder erwar-
tete Sachverhalte. Darum muss man von Fall zu Fall abwédgen, ob man
ein sog. Perfekt als Gegenwart oder als Vergangenheit auffassen wolle.
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»ihre Brandung«: diakjam, vom Verb dikkah, »schlagen«. Gemeint
ist also das unaufhorliche Schlagen (Kidner: pounding) der Wellen gegen
die Felsen, eine sehr anschauliche Metapher fiir das unabldssige An-
rennen der Gottlosen gegen Gott. Buber: »ihr Schlag«.

V. 5 —»fiir alle Zeit«: 1o°0raek jamim, wortlich: »in die Lange der Tage«
(wie in Ps 23,6; 91,16).

Psalm 94
Der Konig schafft Recht

Der 94. Psalm setzt das Thema des 93. fort. Spricht der 93. von Gottes
Regierung, dann der 94. von Gottes Eingreifen im Gericht (V. 1.2), und
endet der 93. mit der Heiligkeit, die Gottes Haus ziert, dann demonstriert
der 94. die Heiligkeit, die Gottes Gericht regiert (V. 23). Dort hatten wir
den Larm der groBBen Wasser, d.h. der Nationen, gehort, die sich gegen
den Herrn im Himmel erheben (Ps 93,3.4). Hier horen wir die Stimmen
der Gottlosen inmitten des Volkes Gottes, die frech gegen Gott und die
Heiligen Gottes auftrumpfen (Ps 94,3.4). Gegen das Tosen der Wasser-
massen steht Gottes Macht, gegen das freche Larmen der Gottlosen im
Volk steht Gottes Heiligkeit.

Als ein Psalm des gottlichen Eingreifens im Gericht ist er auch ein
Psalm der Hoffnung, der Hoffnung auf den Tag, an dem der Herr kommen
und das Gericht in seine Hand nehmen wird (V. 15). Der Zusammenhang
zwischen Hoffnung und Gericht ist durchaus nicht selbstverstindlich, aber
es gehort zu den Wundern des Evangeliums, dass die glaubige Seele gerade
darin den Grund fiir ihre feste Zuversicht findet, dass Gott gerecht ist und
gerecht richtet. Der Psalm endet ganz entsprechend: Der Gott, der die Gott-
losen richtet und sich darin als der unbestechliche und dazu allméchtige
Richter erweist (V. 23), ist dem Glaubigen Zuflucht und Feste (V. 22).

Den Heiligen wird die Zeit lang. Sie sehnen sich nach dem Offenbar-
werden des Konigs. Immer unertraglicher wird ihnen das Auftrumpfen
der Gottlosen. Wie lange sollen die Gottlosen sich ihrer Einbildung noch
rithmen diirfen (V. 1-4)? Wie lange sollen sie die Gerechten noch be-
drangen diirfen (V. 5-7)? Solange dieses Zeitalter noch andauert, hat der
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Gerechte seine Zuflucht und seinen Trost bei Gott. Und bis der Konig
kommt, hat der Gerechte eine Botschaft der Bule an die Ungldubigen
(V. 8-11); und dazu hat er eine Botschaft der Ermunterung und des Tros-
tes flir die Heiligen. Hatten diese gefragt, »bis wann« die Gottlosen froh-
locken diirfen, bekommen sie hier die Antwort: »bis den Gottlosen die
Grube gegraben wird« (V. 13). Gott verstoBit sein Volk nicht; das Gericht
wird zur Gerechtigkeit zuriickkehren (V. 12-15). Der Gerechte kann
zudem allen bezeugen, wie der HERR ihm in aller Bedridngnis von au3en
und allen Angsten von innen geholfen hat (V. 16-19), und er weiB, dass
Gottes Gerechtigkeit und Treue es nicht dulden, dass der Gottlose bleibt
und den Gerechten fiir immer bedrdngt. Gott wird zu seiner Zeit richten,
und er bleibt jedem, der sich bei ihm birgt, eine hohe Feste bei aller Will-
kiir der Gottlosen (V. 20-23).

David betet zum Gott des Gerichts (V. 1-7)

David riigt die Gottlosen (V. 8-11)

David preist das Gliick der Gerechten (V. 12-19)

David riihmt sich der Gewissheit, dass Gott sein Gebet erhort
(V. 20-23)

b A S

»In der Septuaginta steht zu diesem Psalm als Uberschrift: fiir den vier-
ten Tag der Woches, d. h. fiir den Mittwoch« (Thirtle).

1. David betet zum Gott des Gerichts (V. 1-7)

Mit grofer Dringlichkeit ruft der Beter zum Gott der Rache, er mochte
erscheinen (V. 1.2), weil die Gottlosen schon viel zu lange ihr Unwesen
treiben und umso frecher und selbstsicherer werden, je langer Gott sie
gewihren ldsst (V. 3.4). Um seiner Bitte Nachdruck zu verschaffen, zahlt
er ihre Untaten auf (V. 5-7).

1 Gott der Rache, HERR, Gott der Rache®'’,
strahle hervor®'®!

617 5Mo 32,35; Ps 99,8; Nah 1,2; 1Thes 4,6.
618 Ps50,2.
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David, von dem dieser Psalm wahrscheinlich stammt®, betet um Rache.
Ein solches Gebet verrit grofle Kiithnheit — oder groBe Blindheit. Wer
sehenden Auges betet, dass Gott in seiner Rache erscheinen mdchte, muss
sich seiner Sache vor Gott sehr gewiss sein; denn Gott ist ein Racher
der Missetaten aller Menschen. Woher nimmt der Beter die Sicherheit,
dass Gott sein gerechtes Gericht nicht auch gegen ihn wendet? Hat er
diese Sicherheit in den Zusagen des Gnadenbundes®® gefunden, dann
wohl ihm! Dann weil} er, was er betet. Wo nicht, wehe thm! Wer wird ihn
schiitzten vor Gottes Zorn?

»Gott der Rache«: So heifit Gott einzig an dieser Stelle in der Bibel;
dreimal heilt er »Rdcher« (Ps 99,8; Nah 1,2; 1Thes 4,6). Man beachte,
dass der Herr auch im Neuen Testament so heifit. Aus dem Gesetz weil3
das Volk Gottes, dass Gott in seiner Gerechtigkeit Gericht iibt. Er bringt
die Rache des Bundes iiber sein untreues Bundesvolk (3Mo 26,25;
Lk 21,22), auch des neutestamentlichen (1Thes 4,6). Er {ibt Gericht an
seinen Feinden (5Mo 32,41; Jer 46,10; Nah 1,2). Aus dem Lied Moses
weil} das Volk Gottes, dass Gott Rache iibt, aber auch, dass es sein
alleiniges Recht ist, es zu tun: »Mein ist die Rache und die Vergeltung«
(5Mo 32,35). Darum ist es Siinde, wenn der Mensch sich selbst récht;
darum will der Gottesfiirchtige sich nicht selbst richen (Rom 12,19).
Das ist ja der Grund, warum ein David und ein Jeremia zu Gott rufen,
er wolle rachen (Jer 11,20). Gott kann sein Volk als Werkzeuge seiner
Rache verwenden (4Mo 31,2; Hes 25,14); das ist diesem sogar eine be-
sondere Ehre (Ps 149,7). David weil3, dass es Gott war, der ihm Sieg und
damit Rache gab iiber seine Feinde (Ps 18,48). Der Gerechte freut sich,
wenn er die Rache anschaut (Ps 58,11), weil darin Gottes Gerechtigkeit
verkiindet wird und die Feinde an ihr erkennen miissen, dass der HERR
Gott ist (Hes 25,17). Am Tag der Rache wird Gott die Rechtssache Zions

619 Diese Vermutung duBern verschiedene rabbinische Ausleger, auch Gill; Plumer hélt Davidische Ver-
fasserschaft fiir moglich. LXX und Vulgata nennen David in der Uberschrift als Verfasser. Delitzsch
hilt Davidische Verfasserschaft fiir ausgeschlossen und beugt sich einmal mehr der Bibelkritik:
»Hiernach ist der Psalm einer der jiingsten, aber nicht notwendig ein makkabdischer — auch die
spdtere Perserzeit, in welcher das Buch Kohelet (= der Prediger Salomos, Anmerkung des Heraus-
gebers) entstanden ist, hatte solche Zustinde und Stimmungen aufzuweisen.« Erstens geht es nicht
an, auch nur die Méglichkeit einzurdumen, der Psalm konnte in der Makkabéerzeit entstanden sein,
denn mit Maleachi, der zur Perserzeit lebte, endete der Geist der Prophetie in Israel. Lasst man den
Psalm dann entstehen, hat man ihm die Inspiration durch den Heiligen Geist abgesprochen. Das
Buch Prediger der Perserzeit zuzuschreiben, ist ebenso offener Widerspruch gegen das Selbstzeugnis
der Schrift (siche Pred 1,1.12).

620  David wusste um den Gnadenbund und um die Segnungen desselben, wie wir aus Ps 32 und 51
sowie vor allem aus Rém 4 wissen, wo er dem Paulus neben Abraham zum alttestamentlichen Kron-
zeugen der Rechtfertigung durch den Glauben wird.
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fithren (Jes 34,8) und Rache nehmen an allen, die sein Heiligtum ent-
weiht haben (Jer 50,28); so wird er seine Gerechtigkeit gegen alle Gott-
losigkeit zum Sieg fithren.

»strahle hervor« wie in Psalm 50,2 und 80,2, sonst nicht mehr belegt
im AT. Solange die Gottlosen die Oberhand haben, ist Gott verborgen.
Er ist »in seinem heiligen Palast, seine Augen schauen, seine Augen-
lider priifen die Menschen« (Ps 11,4), aber die Menschen sehen ihn nicht,
und darum kennen sie keine Scheu. Weil Gott »Finsternis zu seinem Ber-
gungsort« (Ps 18,12) macht, lachen die Toren seiner und siindigen mit
erhobener Hand, d.h. vorsitzlich (4Mo 15,30). »Sie wissen nichts und
verstehen nichts, in Finsternis gehen sie umher« (Ps 82,5), und das Licht
ist ihnen fern (siche Jes 59,9). Aber Gott wird einbrechen, »ausgehen von
seiner Stdtte und herabkommen« (Mi 1,3). Wenn Gott einbricht, dann
bricht mit ihm, der ja Licht ist, das Licht wieder ein.

2 Erhebe dich®!, Richter®® der Erde®?,
vergilt®* den Stolzen ihr Tun®!

»Erhebe dich« ist die Bitte um Gottes Eingreifen im Gericht, wie wir aus
Psalm 3,8 erkennen. Darum richtet David die Bitte an den »Richter«. Er,
der iiber allen ist, alle sieht und alles vermag, moge hervortreten als der
Richter aller Menschen auf »der Erde«. An seinem Tag wird im Feuer
seines Eifers »die ganze Erde verzehrt werden« (Zeph 3,8). Dann werden
die Gottlosen nicht mehr frech reden (siehe V. 3), sondern dann wird der
HERR »die Lippen der Vélker in reine Lippen verwandeln« (Zeph 3,9).
»Vergilt den Stolzen ihr Tun«: Gott ist der treue Gott, der sich
nicht verleugnen kann (5Mo 7,9), der dem Menschen vergilt nach sei-
nem Tun (Hi 34,11), der denen, die ihn hassen, ins Angesicht ver-
gilt (5Mo 7,10; Oftb 20,12; sieche auch 5Mo 32,41; Ps 91,8; Jes 35,4;
Jer 51,56; 2Thes 1,8). Die Stolzen sind ihm ein Grauel; Hochmut hasst
der HERR (Spr 6,16.17). Er wird die Stolzen erniedrigen (Spr 16,18);
er hat einen Tag, an dem er alles Hohe und Erhabene niederwerfen wird
(Jes 2,12-17), und dann werden die Hochfahrenden so werden, wie sie

621 V. 16;Ps3.8;7,7;9,20; 12,6; 17,13; 102,14.

622 1Mo 18,25; Ps 75.8; 82,8;.

623 Ps96,13.

624  5Mo 32,41; Ps 91,8; Jes 35,4; Jer 51,56; 2Thes 1,8.
625 Hi34,11; Offb 20,12.
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sind: klein, klein vor Gott, klein in den Augen aller, vor denen sie grof3
taten, klein in ihren eigenen Augen; und vom Stolzen heif3t es schlielich:
»und sein Gestank wird aufsteigen, und aufsteigen sein iibler Geruch,
weil er grofigetan hat« (Joe 2,20).

3 Bis®?® wann®’ sollen die Frevler, HERR,
bis wann sollen die Frevler frohlocken,

4 sprudeln,®®

frech reden,*”

sich riihmen®® alle Ubeltiiter?

»Bis wann«, oder »wie lange«: So fragt der Heilige, den die Gottlosig-
keit driickt. Daniel wollte wissen, bis wann das Heiligtum entweiht blei-
ben musste (Dan §,13) und wie lange es bis zum Ende dauern wiirde
(Dan 12,6). Habakuk fragt ebenso, wie lange er noch rufen miisse, bis Gott
eingreift (Hab 1,2), denn wie David beobachtete er, dass die Gottlosen
immer selbstsicherer werden, je linger Gott nicht eingreift (Hab 1,4).
Bis zuletzt rufen die Heiligen immer wieder zu Gott, »bis wann« er noch
zuwarten wolle mit dem Gericht liber die Gottlosigkeit (Oftb 6,10).

Wie »frech« sie »reden, sich rithmen alle Ubeltiiter«, konnen wir
in Jesaja 5,18.19 lesen. Jene Stelle spricht wie unser Psalm (siche V. 6-8)
von Gottlosen inmitten des Volkes Gottes.

5 Dein Volk, HERR, zermalmen®'
und dein Erbteil®*? bedriicken sie.

»Dein Volk ...«: Der Hass der Frevler auf Gott schldgt sich im Hass auf
das Volk Gottes nieder (Ps 69,10; Rém 15,3). Blind und taub fiir Gott,
tasten sie sein eigenes Volk an und bedenken nicht, dass sie damit den
Zorn Gottes auf sich ziehen, denn wer Gottes Volk antastet, »tastet sei-
nen Augapfel an« (Sach 2,12; 5Mo 32,10). Sie scheuen sich nicht, das

626 vgl. V. 13.

627  Ps 13,2;74,10; 79,5; 90,13; Dan 8,13; Offb 6,10.

628  Ps 59.,8; Spr 15,2.28.

629 Ps31,19;75,6.

630 Ps10,3;49,7,9