ŽALM 18 – DAVIDOVA  PÍSEŇ  PRO  HOSPODINA
Charakteristickým rysem Ž 18 je z hlediska textového (forma):

a) dvojí uvedení Ž 18 v Tanachu (2 S 22), které avizuje, že jde o závažný, mimořádný text. Předpokládá se, že znění Ž 18 je starší, než je znění 2 S 22 (PřV 88); 

b) opakování základních motivů Ž 18 (zejména z 18,2-7) v Ž 116,1-10 (v obou textech mluví Hospodinův služebník – 18,1 a 116,16);

c) královský žalm (děkovná píseň) – jeden z nejstarších žalmů (Bič). Zachycuje zlom v průběhu kultického dramatu (nastolovací slavnosti). Prožitek by tak byl součástí kultického dramatu – nebyl by tedy bytostný, existenciální (záchranu prožil David ve svatyni) – tak PřV 88;

d) poetická struktura žalmu je postavena na paralelismech, jehož jednotlivé členy jsou odděleny výraznými mezerami;

e) všechny výpovědi v žalmu jsou postaveny na zákoně kauzality. Hospodinovo jednání je s Davidovým provázáno oboustranně: je příčinou i následkem jednání Davidova;

f) podobné motivy a důrazy s Mojžíšovou písní v 5 Moj 32 (Ž 18 je shodně označen „tato píseň“, hebr. haššírá hazzót jako v 5 Moj 31,19.21.22.30), s Ž 2 a s Ž 89, který se také týká Davida;
g) časté duplikace
 + opakování metafor pro Boha;

h) autentická Davidova řeč (viz nadpis – v 2 S 22,1 je to určeno jednoznačně), v níž pulzuje stálé (cyklické) prolínání vyznání a modlitby (David se soustavně obrací k Bohu – přechází do řeči k Bohu). Vyznání víry je prokládané modlitbou, tzn., že Davidova řeč je střídavě adresována jeho posluchačům a Hospodinu;
i) dvě samostatná svědectví (o vysvobození a o ustanovení králem) jsou od sebe oddělena otázkou v 18,32.

Z hlediska obsahového je pro Ž 18 charakteristické:

a) velmi silná a soustavná výpověď o Hospodinu. Trvalé a různorodé upozorňování na Hospodina je formulováno 
- množstvím sloves, což výpověď žalmu dynamizuje;

- osmi argumenty (18,18.20.22.23.28.29.30.32), které vždy zdůvodňují jen Hospodinovo jednání. Osmkrát je tedy Hospodinovo jednání zdůvodněním umocněno (vyzdviženo) a vysvětleno;

- jako oslava Hospodinova triumfu (vítězství
) a vyznavačovy věrnosti;

- námětem žalmu, kterým je Hospodinovo vysvobození Davida (obecně: Boží intervence v Davidově životě). Ž 18 představuje výčet (katalog) následků Hospodinova vysvobození: fascinace Hospodinem (18,9nn), modlitba, sebevědomí (18,21-25), satisfakce (18,38-39);
b) svědectví o Davidově víře, resp. Davidovo autentické vyznání víry – výpověď o Hospodinově jednání, které se Davida osobně a bytostně (existenciálně) dotýká. To je vyjádřeno dvěma pohyby v Davidově životě (ponížení a povýšení), které kopírují (jsou v souladu) dva pohyby Hospodinova jednání: sestupuje (18,10.17) a Davida vytahuje (18,17.20.34.44.49). Ž 18 má v pozadí živou osobní a velmi silnou zkušenost s Hospodinovým zásahem do Davidova života (to je podtón, společný jmenovatel vší zvěsti Ž 18). Tato změna v Davidově životě je téma a cantus firmus celého žalmu. David je zde typ krále, typ Hospodinova vyznavače, s nímž se lze identifikovat (demokratizace), nebo figurou mesiáše (eschatologizace)
;

c) sebepředstavení (eschatologického) krále (jeho triumfální řeč): sděluje zde, kdo je zdrojem jeho moci (jak se stal vládcem) a jak svou vládu bude realizovat: v součinnosti s Hospodinem (na modlitbách) bude uskutečňovat spravedlnost, vést lidi k Hospodinu (proto jeho posluchači mají znát jeho modlitby a proto jim o Bohu podává svědectví) a likvidovat nebezpečí (ohrožení). V tomto smyslu obsahuje 18,35-45 stejný motiv (uvedení do role vládce) jako Ž 2, neboli Ž 18 vypadá jako osobní svědectví tzn. reakce krále na dění popisované v Ž 2. Ž 2 má totiž podobnou strukturu: problémy, které králi způsobilo jeho okolí, řeší Hospodin posílením toho, v němž našel zalíbení, což má za následek jeho ujmutí se vlády;
d) kontinuita výpovědi: píseň opěvuje cestu z nejhlubšího dna („provazy smrti“) na nejvyšší vrchol (do postavení mesiáše, vládce světa - tento motiv je i v christologickém hymnu – Fp 2,8-11). Postupná proměna Davidova postavení. Není to ovšem Davidův kariérní postup, ale obraz Hospodinova uvádění do předem připravené role (jak se z člověka stane král – mesiáš). Výstižnou zkratkou avizuje (předjímá) tuto Davidovu zkušenost (včetně Hospodinovy teofanie) Samuelova matka Channa ve svém prorocky jasnozřivém zpěvu (1 S 2,10).
V Ž 18 velmi výrazný a pro žalm také charakteristický je hymnus v 18,9-16a. V něm dominuje výpověď o Hospodinu, která je uspořádána jako katalog Hospodinova jednání. Tento výčet Hospodinových činů, Hospodinova objektivního projevení se (18,10-15, podobně 89,9-15) má podobu epifanie (teofanie) a tvoří těžiště celého žalmu. Jejím záměrem je jednak ukázat, s jakým Bohem se David setkal a jakému Bohu David věří, jednak konfrontovat posluchače s tímto přicházejícím Bohem, vyděsit jej a mobilizovat jeho víru. Hospodinovo zjevení se odehrává nad zemí a Hospodin je zde popisován jako božstvo bouře
 (podobně jako v Sd 5,4-5. 1 S 2,10. Ž 29,3-10. 68,8-9. Jb 38,1. 40,6). To jakož i podobnost s popisem Hospodinovy epifanie
 na Sinaji (2 Moj 19,16-18. 5 Moj 4,11-12. 5,23-24. 9,15) je dokladem starobylosti žalmu. Tento expresivní a angažovaný popis Hospodinova vnějšího jednání, který má podobu starobylé kultické písně (tak je v 18,1 označen celý žalm) o Bohu přicházejícím k soudu
, je výrazem (znamením, dokladem) velmi silné Davidovy zkušenosti (zážitku s Božím vysvobozením). Na základě Ž 18,8 (podobně Na 1,6) jde v Ž 18,9-16 o obraz Hospodinova hněvu (rozhněvaného Hospodina), jak jej avizuje již Ž 2,5. Prastarý hymnus o slávě a moci Hospodina přicházejícího jako vládce (král) ujmout se vlády (soudit, tj. prosadit spravedlnost a řád) představuje archaickým mýtopoetickým slovníkem
 obraz Hospodina, s nímž má David zkušenost. Je to Bůh, který sestupuje (hymnus líčí Hospodinův sestup), aby mohl vstoupit do Davidova života a vyprostit jej (dva pohyby: dolů a nahoru). Poté, co David referuje o tom, že do jeho života vstoupil Hospodin (18,4-7), sděluje zde, jak do toho Hospodin vstoupil a později proč do toho vstoupil a kam to vedlo. Hospodinův triumfální příchod na scénu je výpověď o tom 

a) jak bouřlivé jsou Hospodinovy projevy; 

b) jakou váhu má pro Hospodina jeho vyznavač (Hospodin mu přichází na pomoc, podobně Ž 68,8-9); 

c) jaký dopad (efekt) má vzývání Hospodina; 

d) jak Hospodin triumfuje nad kenaanským panteonem, poráží kenaánská božstva a degraduje je (oheň, nebesa, mračno, temno, vodstvo, krupobití, blesky). 

Nadpis je neobvykle obšírný a žalmista v něm:

a) uvádí tři adresáty: „přední zpěvák, služebník Hospodinův, David“. Z určení „pro předního zpěváka“ (to není v 2 S 22) vyplývá, že Ž 18 je liturgický text, návod k vyjadřování vděčnosti Hospodinu. Možná je výraz „služebník Hospodinův“ synonymem ke jménu „David“. Pak by David byl zde žalmistou označován (identifikován) za Hospodinova služebníka (hebr. „ebed“, podobně 36,1. 89,4.21. 144,10). Služebník je vykonavatel Hospodinovy vůle, jeho zplnomocněnec;

b) zmiňuje problém hlavní postavy (Davida), tj. nepřátele (o nich pak v 18,4.18.38.41.49) a Saula. David jako služebník Hospodinův čelí nepřátelům, kteří mají něco společného s podsvětím (viz 18,5) a jsou zosobněni Saulem, jehož jméno k podsvětí také ukazuje (hebr. šaúl – š-ól). Saul je uveden jako prototyp nepřítele, resp. jako typický zástupce nepřátel, či nejnebezpečnější nepřítel. David ovšem se Saulem jako s nepřítelem nikdy nebojoval - vůči Saulovi nepodniknul žádnou protiakci (je čistý – 18,21). Je tak ztotožněn s Bohem, že jeho nepřátelé jsou také nepřáteli Božími a Bůh vůči nim zasahuje (18,18.40-42). Zápas Davidův proto nabývá mesiášských rozměrů (18,35-39.43-45); 
c) sděluje, že David mluví a že mluví k Hospodinu. Žalm tedy bude obsahovat autentickou Davidovu řeč, resp. Davidovu modlitbu. Ž 18 je tedy současně pro Davida a od Davida, to znamená, že jde patrně o liturgickou úpravu Davidovy modlitby, aby ji bylo možno použít při bohoslužbě. David je tak žalmistou charakterizován jako zbožný, tj. modlící se muž – vzor chování. Jeho modlitba se tím také stává vzorovou řečí; 
d) vymezuje dobu vzniku textu (den záchrany);

e) označuje typ textu (píseň, hebr. haššírá hazzót). To neznamená jen, že žalm měl být při bohoslužbě zpíván (viz např. 89,2), ale také to, že jako píseň vzniknul. Patrně se tím chce naznačit, že jde o euforickou řeč, která z Davida vytryskla v den jeho záchrany (má tedy nadpřirozený původ) – Hospodinova záchrana jej rozezpívala (probudila v něm píseň); 
f) odkazuje k nějaké historické události. O jakou konkrétní událost se jedná, není ze žalmu zcela zřejmé. David ji popisuje velmi obecně (rámcově) – nekonkretizuje ji. Opatrně shrnuje princip a smysl všech Hospodinových zásahů ve svém životě, tj. formuluje obecné poučení, které si z toho odnesl. Patrně tím bilancuje, neboť tuto řeč formuluje na sklonku svého života, jak vyplývá z kontextu Ž 18 ve Druhé knize Samuelově
. Pak by David vypovídal spíše o svém stavu po Hospodinově záchraně. Ovšem kontext Ž 18 ve Druhé knize Samuelově k určitým historickým událostem přesto odkazuje: k bitvám s Pelištejci (2 S 21,15-23), nebo ke spiknutí Šebově (2 S 20);

g) vypovídá o rozhodujícím Hospodinově činu – záchraně (hebr. n-c-l 18,1.18.49). Ten představuje spolu výpovědí o nepřátelích téma (obsah) sdělení žalmu. Toto ponížení a povýšení (dva pohyby) je základem pro Davidovo vyznání víry, pro jeho osobní svědectví o Hospodinově aktivitě;

h) referuje současně o Hospodinu a o Davidovi (o Hospodinově aktivitě vůči Davidovi) stejně jako závěrečná věta (18,51) – touto spojnicí Hospodina s Davidem je žalm olemován (vnější rám tuto myšlenku zdůrazňuje);
i) použije uvozovací větu („a řekl“), aby mohl na Davidovu přímou řeč upozornit tím, že ji bude přímo citovat.

Rozdělení žalmu dle typů výpovědí (vyznání víry, modlitba):
- 18,1 nadpis // závěr 18,51.
- 18,2-3 první Davidova modlitba // poslední Davidova modlitba (18,49-50). Modlitbou žalm začíná i končí – je tedy přímou řečí určenou Hospodinu orámován (vnitřní rám).
- 18,4-7 zpověď – autoreferát (ich-forma) obsahuje dvě části: Davidovo vyznání víry (výpověď o Hospodinu v 18,4 a v 18,7) a svědectví o jeho osobní zkušenosti v 18,5-6. Vyznání víry (Hospodinův triumf popsaný v 18,4 a 18,7) Davidovu výpověď o jeho existenciálním prožitku (18,5-6) rámuje. David prožil vlastní pád (zkušenost vlastní smrti) i Hospodinův triumf. Obě tyto události (ponížení a povýšení představují dva protikladné pohyby) jsou přítomné již v nadpise (vysvobození od nepřátel). Také zde na počátku jeho řeči jsou pospolu a naznačují, že David prožil radikální zlom v životě a že jeho zpověď roste z jeho existenciální zkušenosti (mluví o tom, co se jej bezprostředně a bytostně týká). David prošel existenciálním ohrožením života (dotkla se jej smrt) a díky Hospodinu přežil to, co jej mělo zlikvidovat. O tom chce mluvit, to jej podstatně ovlivnilo (změnilo mu to život), to určilo i směr jeho života. Tato změna, která jej k Hospodinu těsněji připoutala, je důkazem Hospodinovy moci – proto o ní David mluví. 
- 18,8 předěl výpovědí: avízo (předzvěst) nastupujícího otřesu.
- 18,9-16a teofanie.

- 18,16b druhá Davidova modlitba jako Davidova reakce na Hospodinovo zjevení. Změna Davida přivedla k trvalému kontaktu s Bohem (a modlitba patrně také změnu – vysvobození Davida vyvolala).

- 18,17-20 zpověď (Davidovo osobní svědectví) a zároveň vyznání víry znovu obsahuje oba prvky tvořící téma žalmu: Davidova bezmoc, zničení + Hospodinova záchrana, tedy ponížení a povýšení (jak shrnuje v 18,28a). Reflexe Hospodinovy přítomnosti (Hospodinův triumf) v Davidově životě je provedena formou čtyř paralelních sdělení, jejichž slovník odkazuje na popis průchodu Izraele Rudým mořem (2 Moj 14-15). Zde David začíná Hospodinovo jednání zdůrazňovat tím, že jej zdůvodňuje (od 18,18). Davidův popis jeho osobního setkání s Hospodinem (zasáhl v můj prospěch a změnil můj úděl) má existenciální rozměr. Výpověď o subjektivním Hospodinově projevení se (jednání) vůči Davidovi bude dále v žalmu pokračovat
. Tento popis (ilustrace) avizované Hospodinovy záchrany (n-c-l 18,1 + j-š-a 18,4) je prvním rozvinutím výpovědi o uskutečnění této záchrany z 18,4 a 18,7.
- 18,21-25 David zde formuluje příčiny Hospodinova zásahu. Jeho zpověď má nyní polohu svědectví o své spravedlnosti (je si jist svou kvalitou i tím, že na ní Hospodin reaguje). Toto svědectví je složeno ze tří dvojic antitetických paralelismů a v 18,21 + 18,25 orámováno paralelním (duplikovaným) vyznáním Hospodinovy reakce na tuto spravedlnost. David tím sděluje, že je v souladu s Hospodinem prosazujícím spravedlnost.
- 18,26-30a třetí Davidova modlitba – přechod z řeči o sobě a o Hospodinu do řeči k Hospodinu. Jde o rozvedení a zobecnění výpovědi o Hospodinově reakci na Davidovu spravedlnost z 18,25 – zdůraznění (umocnění) toho, že Hospodinovo jednání je reakcí na jednání člověka. Na základě své vlastní zkušenost ví David, že Bůh jedná s každým tak, jak zasluhuje (tak Bůh jednal i s ním – 18,21-25). Hospodin odměňuje (18,25) a David pak z toho vyvozuje princip (18,26-28): k Hospodinu patří prosazování práva a spravedlnosti a David jen rozkrývá to, jak to Hospodin dělá, jak mění skutečnost (vstupuje do života lidí a napravuje to, co je poškozené). Modlitba je reakcí Davida na rozpoznání principu Hospodinova jednání (18,21). David sdílí s Hospodinem rozpoznaný princip jeho jednání. Modlitbou David vyjadřuje, že jeho předchozí výpověď není sebevědomé chvástání se, ale svědectví o principu Hospodinova jednání (je založen na zákoně kauzality). Současně zde David formuluje svou teologii (teologie jako modlitba).
- 18,30b-35 přechod z modlitby do vyznání víry, do výpovědi o Hospodinu.

- 18,30b-31 obecná a objektivní charakteristika Boha, pokračování řeči z 18,9-16a (obdoba v 12,7 a v Mojžíšově písni 5 Moj 32,4) představuje předěl v textu, změnu perspektivy: výpověď o vysvobození se mění ve výpověď o Hospodinově vyzbrojení, posílení, uschopnění.

- 18,32 otázka. V ní je poslední z Davidových osmi argumentů, jimiž od 18,18 zdůvodňuje Hospodinovo jednání.

- 18,33-35 zpověď (Davidovo osobní svědectví) představuje přechod ze subjektivní do objektivní výpovědi o Hospodinu  – další reflexe Hospodinovy přítomnosti v Davidově životě. Druhý Davidův popis jeho osobního setkání s Hospodinem tvoří šest paralelních vět, které jsou pokračováním Davidovy výpovědi o subjektivním Hospodinově projevení se (jednání) vůči Davidovi z 18,17-20, resp. druhým (po 18,17-20) pokračováním ilustrace záchrany z 18,4 a 18,7. Navazuje na existenciální výpověď v předchozí modlitbě (18,29-30a). 
- 18,36-37 čtvrtá Davidova modlitba – další přechod z řeči o sobě a o Hospodinu do řeči k Hospodinu. Je pokračováním existenciálního rozměru Davidova svědectví o Hospodinově osobní intervenci do jeho života, resp. výpovědí o jeho osobní zkušenosti s Bohem. Ale nyní je to však již ve spojitosti s úkolem (18,48), který se Hospodinovým vysvobozením realizuje. Navazuje tak na předchozí modlitbu (18,29) a může být reakcí na Hospodinův výrok ustanovující jej králem (2,6-7).
- 18,38-39 změna charakteru (výrazný předěl) v Davidově řeči (zpovědi), demonstrace obratu v Davidově postoji. Nyní již nemluví jen jako vyznavač, ale také jako král: začíná vládnout, ujímá se vlády, nastoluje spravedlnost. Formuluje svůj program, předsevzetí. Realizuje úkol (18,48).
- 18,40-41 pátá Davidova modlitba – další přechod z řeči o sobě do řeči k Hospodinu (obrat v perspektivě). Je dalším pokračováním existenciálního rozměru Davidova svědectví o Hospodinově osobní intervenci do jeho života, resp. pokračováním výpovědí o osobní zkušenosti s Bohem Davida, nyní však již jako krále (vládne ve spojení s Hospodinem a na základě komunikace s ním). Navazuje tak na předchozí modlitby (18,29.36-37) – násobí jejich důraz. 
- 18,42 svědectví o stavu (pozici) nepřátel (podobně 18,19a + 18,46).
- 18,43 duplikace projevu Davidovy spravedlnosti, tj. pokračování jeho řeči z 18,38-39 a z 18,41b. Celý oddíl 18,35-43 popisuje svatou válku
- 18,44 šestá Davidova modlitba – další přechod z řeči o sobě do řeči k Hospodinu. Obrat k Hospodinu potvrzuje závislost Davida na Hospodinu. 
- 18,45 další Davidova (po 18,38-39.41b.43-44) výpověď o jeho vládě.

- 18,46 svědectví o stavu (pozici, perspektivě) cizinců (podobně 18,42). 

- 18,47-48 Davidova teologie - výpověď o Hospodinu je složena z metafor tak, jako jeho první modlitba v 18,3 („skála“). Tímto vyznáním víry v osobního Boha (velebením Boha) začíná závěrečný chvalozpěv na vítězství Hospodinovo.
- 18,49-50 sedmá (závěrečná) Davidova modlitba koresponduje s první Davidovou modlitbou v 18,2-3 a tvoří tak vnitřní rám žalmu (v obou Hospodina oslovuje „vysvoboditeli můj“, hebr. m-paltí). Zatímco tam se David dovolává Hospodinovy pomoci tím, jak Hospodina oslovuje, nyní jej velebí.
- 18,51 žalmistův závěr - shrnutí. S nadpisem žalmu jej spojuje důraz na Hospodinovo jednání vůči Davidovi. Závěr na nadpis navazuje. Závěrem a nadpisem je žalm orámován dvojím upozorněním na koncepci: co z Davida udělal Hospodin.

Rozdělení žalmu dle nejdůležitějšího důrazu – vysvobození Hospodinem (tj. změny v Davidově životě – ta je dokladem, vyjádřením, zjevením Hospodinova činu):

- 18,2-3 prosba o změnu

- 18,4 popis první změny

- 18,5-6 pozadí změny

- 18,7 duplikace (zdůraznění) změny

- 18,8 kontext změny

- 18,9-16a autor změny (Bůh)

- 18,16b komunikace s autorem změny
- 18,17-20 průběh, vysvětlení změny

- 18,21-25 příčina změny

- 18,26-30 oslava, velebení, adorace autora změny a rozvinutí toho, co změna znamená
- 18,31 charakteristika autora změny

- 18,33-35 následky (projevy) změny

- 18,36-37 druhé sdílení účinků změny s autorem změny a opájení se tím
- 18,38-39 (43) popis druhé změny je pokračování (efekt) první změny v Davidově životě

- 18,40-41 třetí sdílení účinků změny s autorem změny
- 18,42 následky změny pro Davidovo okolí

- 18,43 duplikace efektu druhé změny v Davidově životě
- 18,44 čtvrté sdílení účinků změny s autorem změny

- 18,45-46 další duplikace efektu druhé změny v Davidově životě

- 18,47-48 další oslava autora změny
- 18,49-50 páté sdílení účinků změny s autorem změny

- 18,51 svědectví o tvůrci změny a o dynamickém charakteru této změny
První věta. Žalm začíná přímou řečí Davida (zpovědí Davida a jeho vyznáním víry), jeho modlitbou (18,2-3). Modlitba stejně jako následující výpověď o Davidově a Hospodinově aktivitě (18,4 a 18,7) potvrzuje a ilustruje avízo v nadpisu o tom, že David mluví k Hospodinu (modlí se). Není zcela jisté, zda je Davidova modlitba předjímka (David by pak vyjadřoval, co od Hospodina očekává - potřebuje) Hospodinova vysvobození, nebo jeho následek (David by pak sdílel s Hospodinem, jak jej vnímá, kým pro něj je). Modlitba upozorňuje na existenciální polohu Davidova svědectví. Modlitba v 18,2
 je zvláštní (má dva významy) a zní: „prosím tě o slitování, Hospodine, pevná oporo moje“ nebo „omilostňuji Tě (slituji se nad Tebou) Hospodine, udolání (utužení) moje“: buď jej Hospodin udolal (přemohl), nebo utužil a posílil. Za významem „omilostňuji Tě“ by stál Davidův zápas s Bohem vrcholící v odpuštění Hospodinu. Modlitba obsahuje velké množství metafor pro Hospodina (také 18,47-48), opatřených zájmenem „můj“, které vyjadřuje blízkost, osobní zkušenost a fakt, že Davidovi přestal být Hospodin cizím, vzdáleným božstvem: stal se blízkým, konkrétním a s Davidem spojeným.
Celý oddíl je olemován Davidovou zpovědí (imperfektem v 1.sg.), jímž David popisuje svůj vztah k Bohu. David se v Bohu (dosl. „v něm“, také 18,31) choulí
 (hebr. ch-s-h ještě v 18,31 a 7,2), čímž vyjadřuje identifikaci s Bohem (splynutí, podobně „v tobě“ 18,30). Jiným způsobem totéž vyjadřuje David v 18,20 (Bůh v něm). Vyznání „v něm“ naznačuje, že již nejde o modlitbu. To svým způsobem může platit pro celou výpověď o Hospodinu v 18,3, který může být vyznáním víry (modlitbou je jednoznačně jen věta v 18,2).
Opakované připodobnění Boha ke skále (18,3.32.47; také 31,42,10) má spojitost s totožnou (a opakovanou) výpovědí o Bohu v Mojžíšově písni (5 Moj 32,4.15.18.30.31.37). Další metafory pro Boha se dále v žalmu opakují: štít (18,31.36), síla (18,33), spása (18,4.18.28.32.36.47.49.51). „Roh spásy“ je možná roh oltáře, protože rohy mají ochranou moc – 1 Kr 1,50 (PřV 88).
18,4 „chváleného volám Hospodina a od nepřátel mých jsem zachráněn“. Poprvé se David zmiňuje o svém problému – o nepřátelích. Ovšem nezmiňuje jej jako problém, který je třeba řešit, ale jako pozadí na kterém má vyniknout Hospodinův zásah (v tomto smyslu bude řeč o nepřátelích i dále v 18,18.38.41.49). Davidovo svědectví o rychlém vyslyšení jeho modlitby, tj. svědectví o Hospodinově zásahu tvoří téma Davidova sdělení v Ž 18 („volal jsem a byl jsem zachráněn“), program Davidova života tj. potvrzení existenciálního rozměru jeho řeči („volám a jsem zachraňován“) i jakési zjištění mudroslovné povahy, které chce sdělit svému okolí („budu volat … a budu zachráněn“). Tato optimistická perspektiva je autentickým svědectvím o Davidově víře. Svědectví o Hospodinově záchraně (objeví se ještě v 18,7.17.20 a dále) je však nejen vyznání víry. Odráží také zlom v Davidově životě, kolem něhož bude celý žalm kroužit (zvrat tvoří úběžník, společný jmenovatel, spodní tón žalmu, podobně Ž 116,4). David popisuje mechanismus své záchrany (neosobně) na principu: příčina následek
 – podobně 18,7. A popisuje jej tak, aby byl aplikovatelný. Současně tím David avizuje moment (bod) obratu ve svém životním nasměrování a upozorňuje na to, s čím tento zvrat souvisí (s jeho a s Hospodinovou aktivitou). David zde sděluje dvě skutečnosti: 

- vzývání přináší záchranu. Tak svou osobní zkušeností ilustruje podnět, k němuž posluchače své modlitby nepřímo vybízí;
- Hospodinovo jednání (vyjádřené zde formou pasiva divina) je reakcí (následkem) jednání Davidova – David se na své záchraně také podílí. Není jen pouhým konzumentem Hospodinova jednání. Tento důraz bude zopakován v 18,7 a bude pokračovat (rozvinut) v 18,21-27. 
18,5-6 metaforický Davidův popis jeho stavu, způsobeného podle nadpisu a předchozího vyznání v 18,4 jeho nepřáteli a Saulem, potvrzuje existenciální rozměr Davidova svědectví a tvoří pozadí Davidem oslavovaného zvratu v jeho životě (podobně Ž 116,3). Současně tím umocňuje výpověď o Boží intervenci, o její zázračnosti. Jde-li o vzpomínku na minulou událost, je vyznání víry v 18,4.7 oslavou minulého Hospodinova skutku. Jde-li v 18,5-6 o svědectví o aktuálním Davidově stavu, pak je vyznání víry v 18,4.7 předjímkou Hospodinova zásahu (dokladem pevného spoléhání se na Hospodinovu pomoc – David s tím počítá jako s něčím, co ve víře již nastalo) popisovaného v 18,9-16a. David ve víře mluví o svém aktuálním prožitku jako o minulosti a o budoucí Hospodinově intervenci jako o přítomnosti (nežije v kontextu přítomnosti, ale v budoucnosti).
Výrazy „ničemník“ (jednotné číslo, hebr. b-líjaal) a „podsvětí“ (hebr. š-ól) odkazují zřejmě na Saula (hebr. šaúl), ale v pozadí může být i vliv kanaánských představ o vlivu Móta – boha smrti (PřV 88). Pak je Davidova záchrana současně demonstrací pádu kanaánských božstev a Davidova řeč je jejich desakralizací (zposvátněním). David zde však nepřátele (nepřítele) charakterizuje pomocí popisu svého vnitřního stavu. Dvakrát David zmíní smrt (provazy smrti
), tedy dvakrát upozorní na svou osobní zkušenost se smrtí (dotkl se smrti, vstoupil do říše smrti, prošel údolím stínu smrti – 23,4a). Dvakrát také zmiňuje provazy (hebr. cheblej), aby tím upozornil na svou spoutanost a bezmocnost. Podobnou zkušenost popisuje Jonáš (Jon 2,3.4.6.7) shodnými výrazy: podsvětí, obklíčení (sloveso s-b-b + sfx „mě“), zachvácení (v obou textech výraz afafúní) a vody
. David však kontakt se smrtí popisuje proto, aby tím násobil význam svého vysvobození, které má v této poloze rozměr vzkříšení (podobně 18,16-18)
18,7 David duplikuje výpověď o tom, že Hospodina volá a Hospodin reaguje. Tím tento princip (příčina – následek) zdůrazňuje. Opakování motivu z 18,4 je druhým Davidovým
 upozorněním na zvrat v Davidově životě, který způsobil Hospodin. Opakovaně David sdělí, že to přežil proto, že do dění vstoupil Hospodin (a dále bude vypovídat o tom, jak do toho Hospodin vstoupil). Obě výpovědi (18,4 a 18,7) tvoří olemování existenciální zpovědi v 18,5-6. Současně text 18,7 představuje rozvinuté a duplikované sdělení o tom, co je vzývání Hospodina (je to volání o pomoc) a dvojí výpověď o tom, jaké to má následky (kauzalita). Nyní je ovšem reakce na Davidovu modlitbu popsána konkrétně a adresně (předtím v 18,4 byl Hospodin skrytý za pasivem divinem): Hospodin volání slyší. To je Davidova reflexe Hospodinovy přítomnosti v jeho životě (Hospodin jej slyší a David Hospodina vidí). David tak opakovaně ujišťuje posluchače o Hospodinově naslouchání (povzbuzuje k víře): volání o pomoc (hebr. š-v-a je zde dvakrát!) dojde Hospodinova sluchu
. Současně zde David vyjadřuje i svou naději: „budu volat … a on uslyší“. Vzhledem k tomu, že takové prosby Hospodin slyší a má vyslýchat v chrámě (viz také 1 Kr 8,30.32.34), pak by se celé dění odehrávalo ve svatyni. To (stejně jako počátek nadpisu v 18,1) ukazuje k liturgickému zasazení žalmu. Ovšem v kontextu Davidovy řeči je výraz „chrám“ jako místo, kde Hospodin přebývá, označením pro nebe (vit 18,10). Motiv volání o pomoc a vyslyšení má také Jon 2,3.
2 S 22,7 nemá volání o pomoc (hebr. š-v-a), ale jen volání (hebr. q-r-a) a schází zde zmínka o tváři Hospodinově
.

18,8 Není zcela jisté, zda David popisuje sled událostí, nebo zda jde o neuspořádanou mozaiku. Pokud jde o útržky vzpomínek, pak je teofanie v 18,9-15 popis (metafora) Hospodinovy záchrany (viz 18,4). Pokud ale David popisuje události tak, jak nastupují za sebou, je zpráva o pohybu země (jsou zde použita čtyři slovesa, která upozorňují na chvění, třesení
) výpovědí 
- o reakci na Davidovu modlitbu (pak by objektivní dění potvrzovalo Davidovu víru a naději);

- o reakci na stav, v němž se David nachází (celá země se otřásá z toho, kde se David nachází);

- o následku (projevu) Hospodinova naslouchání. Chvění země jako výraz Hospodinova projevení se, přibližování se, tzn., jde o reakci přírody na Hospodinovu aktivitu (blízkost)
. Země, která avizuje Hospodinovu aktivitu (blízkost), se stává znamením jeho příchodu (kvůli Davidovi);

- o začátku vítězné teofanie Hospodinovy
 (zachránil Davida a zjevil se), což je předzvěst Hospodinova projevení se (popisovaného v 18,9nn), nástupu mocného Boha, Božího zásahu (soudu - hněvu);

- o předzvěsti (vzdálené hřmění) dalších významných událostí (uvedení Davida na trůn – nastolení jej králem), které představují další etapu zvratu v dění (nastupujícího otřesu v průběhu společenských událostí);

- o tom, že se události daly do pohybu komplexně – něco se pohnulo v samotných hlubinách. V Ž 96,9 a 98,7-9 žalmista k takové reakci na Hospodinovo přibližování se vyzývá.  
Popis reakce stvoření na Hospodinovu přítomnost pokračuje v 18,16a (zde jsou následky), kde je také duplikován výraz „základy“: v 18,8 jsou základy hor, v 18,16 základy světa (hebr. tebel). Ve 2 S 22,8 se mluví o základech nebes.

Vzhledem k použitým slovesným tvarům může počátek 8. verše být formulován jako modlitba „ty chvěješ a třeseš zemí“.

18,9 následkem Hospodinova zásahu do Davidova života je zásadní a trvalé obrácení pozornosti k Hospodinu, které je výrazem Davidovy fascinace Hospodinem (David je jeho blízkosti plný). David zde maluje obraz Boha (jeho tváře – o ní již v 18,7) velmi expresivně (viz také 18,16b): popis Hospodinova rozhněvání (i v 18,16a; podobně 2 Moj 15,7. 2 Moj 32,22. Ž 97,3): „řežavé uhlí hoří z něj“. Motiv ohně ve spojení s Hospodinem také Ž 97,3. Není jisté, zda dým vychází z chřípí (nosu) Hospodinova, nebo naopak do nosu vchází (hebr. předložka umožňuje obojí pojetí).
18,10 Zde začíná katalog objektivních Hospodinových činů (předtím David o Bohu řekl jen to, že slyší – 18,7), který je rozvinutím žalmistovy charakteristiky Hospodinova jednání slovesem „vysvobodil“ (hebr. hiccíl) v nadpise (18,1). Prvním ve výčtu je sloveso popisující Hospodinovu moc („naklonil“) a druhým sloveso vyjadřující jeho pohyb, resp. směr jeho pohybu, jeho směřování („sestoupil“). Výpověď o Hospodinově sestupování vyjadřuje jeho přibližování se (blízkost) člověku. Pohyb seshora dolů bude v 18,17 vyvážen pohybem zezdola nahoru.  Hebr. výraz jerad (sestoupil) může být odvozen od slovesa panovat, ve smyslu – ovládl se: „naklonil nebesa a vládne“ (že v nebesích zůstává, potvrzuje 18,14). Hospodin má „mračna pod nohama svýma“. Na tuto výpověď Hospodinovy převahy (vyjádřené přeložkou „pod“) a nadřazenosti zřejmě navazuje v 18,39.40.48 David, aby ukázal, že je ve stejné pozici jako Bůh. Současně výraz „mračna“ odkazuje ke chrámu, kde podle 1 Kr 8,12 přebývá Bůh. Tato souvislost by celou epifanii lokalizovala do svatyně.
18,11 Další tři slovesa katalogu objektivních Hospodinových činů popisují Hospodinův pohyb, jeho let nad zemí a současně i dopravní prostředek, na němž se pohybuje. Pro něj jsou zde dva paralelní výrazy: „cherub“ a „křídla Ducha“ (jde patrně o dvojí výpověď o jednom a témže). Zmínka o cherubech může současně odkazovat k cherubům na truhle smlouvy
, nebo souviset s cheruby viděnými Ezechielem (Ez 10 a 1,5.10). Výpověď o jedoucím Bohu je také v 5 Moj 33,26 a v Ž 68,5. 
2 S 22,11 nesděluje o Bohu, že se vznášel, nýbrž že se ukázal (záměna hebr. písmen dálet a réš).

18,12 Další sloveso katalogu Božích činů popisuje Hospodinovu tvorbu jeho příbytku (chrámu – viz 18,7). Dvojí zmínka o temnotě a naznačuje, že přicházející Hospodin není vidět. Současně je výraz „temno“ metaforou pro Hospodinovu skrýš. Mračna prachu (srov. Na 1,3b) mohou avizovat (předjímat) smrt. Podobně „oblak a mrákota“ v 5 Moj 4,11. Vody jsou zmíněny ještě v 18,16-17. Jako Hospodinův příbytek je uveden stan (podobně Jb 36,29), zatímco v Ž 18,7 je to palác a v 18,3 „nedobytný hrad“. 
18,13 duplikuje motiv z 18,8, tedy jevy jako předzvěst Hospodinova příchodu na scénu. „Mračna a krupobití“ schází v 2 S 22,13.
18,14 // Ž 29 (o hlasu Hospodinově). Vizuální vjemy jsou vystřídány akustickými: Hospodin je nyní slyšet. Projevuje se silným zvukem (hlukem). Katalog zde tvoří dvě slovesa popisující Hospodinovo hlučení (vydávání zvuků, mluvení). Tak, jako zvuk od Hospodina (srov. 2 Moj 19,19. Jb 36,29.30), je patrně vnímáno hromobití (Ž 18,14-15. 77,18-19). O Hospodinově slově pak Ž 18,31.
Na jednu skutečnost je upozorněno výrazněji: fráze „krupobití a hořící uhlí“ 18,14b (ve 2 S 22,14 schází) je duplikována (viz 18,13b). Bouře (srov. Nah 1,3b). 
Duplikace zmínky o nebesích z 18,10.

18,15 Poslední tři slovesa katalogu Hospodinových objektivních činů souvisejících s jeho teofanií popisují Hospodinovo ovlivňování jeho okolí. Co je tím okolím míněno, není zcela jasné. Mohou to být „mračna, krupobití a hořící uhlí“, nebo Davidovi nepřátelé. Zpráva o Bohu, který cosi posílá (hází) je také v 18,17 a v Joz 10,11. „Šípy“ – asi blesky (srov. Ž 77,18. Ak 3,11).
18,16 duplikace výpovědi o Hospodinově hněvu (hebr. af) z 18,9. Zatímco v 18,8 jde o předzvěst Hospodinova zjevení, zde jde o následky. Popis epifanie Hospodinovy končí tam, kde začal – na zemi. Obnažení země může být metafora pro začátek soudního procesu. Vysušené řeky jako návrat do doby před stvoření člověka (1 Moj 1,9-10), nebo aluze přechodu Rudého moře a Jordánu
 jako připomínka Hospodinova provedení Izraele skrze nepřekonatelnou překážku. Výpověď o základech země je duplikací z 18,8.
Přechod z řeči o Hospodinu do řeči k Hospodinu (do modlitby) představuje sdílení se se svým poznáním Hospodina, s Hospodinem a je druhým následkem Hospodinova vysvobození. O Hospodinově jednání zde David vypovídá podstatnými jmény slovesnými popisujícími spíše následky Hospodinova dýchání (dechu, Ducha), než činů. Zmínka o Hospodinově hněvivém dechu (dosl. „dech nosu tvého“) je odkaz na 18,9 a současně synonymum výrazu „útočení tvé“ (zde, v 18,16).
18,17 David zde popisuje Hospodinovo působení třemi slovesy, jimiž zahajuje výčet (katalog) Hospodinova subjektivního (protože vůči Davidovi zaměřeného – tak již v 18,7) jednání, jímž dochází ke změně Davidova stavu a postavení (role). Podruhé David používá sloveso š-l-k (poslat – 18,15). Znovu zde proznívá centrální motiv (charakteristický rys žalmu): dva pohyby (ponížení a povýšení) korelují se dvěma pohyby Hospodinovými (sestoupení a vystoupení) – tak i v nadpisu a v 18,4-7. Pro Hospodina je David tak důležitý, že kvůli němu přišel a za ním sestoupil (18,10). Zmínka o vodách navazuje na 18,12 a na 18,16. Vysvobození z vod má také 69,2.
18,18 David se zde podruhé zmiňuje o svém problému („nepřítel“, zatímco v 18,4 mluvil o nepřátelích) avizovaném v nadpise (18,1; dále 18,38.41.49). Nepřítel (stejně jako nepřátelé v 18,4) je Hospodinem již poražen – David je mimo nebezpečí (podobně 89,23). V nepříteli (18,5) jakoby se sjednotili všichni nepřátelé, popisováni mýtopoetickou řečí (vodstvo – 18,17). Historie tak přechází v mytologii (mytologie je forma, nositel, slupka) a nabývá apokalyptických rozměrů. Na základě zmínky o nepřátelích a Saulovi v nadpisu, je tento nepřítel zřejmě personifikován v Saulovi (hebr. šaúl – š-ól). Saul představuje typ nebezpečí (srov. 18,18), jemuž musí David čelit. V pozadí však může být také Davidova osobní zkušenost, o níž referuje Saulovi před porážkou Golijáše (1 S 17,37). Vedle nepřítele jsou zde však také zmíněni ti, kdo Davida nenávidí.
Hospodinovo jednání je popsáno slovesem vysvobodit (hebr. n-c-l je již druhý odkaz na nadpis v tomto verši; viz také 18,49). Kromě toho, že se toto (motivové) sloveso zde opakuje, je zde také vyzdviženo tím, že je ještě zdůvodněno (dvakrát je na tento druh Hospodinova jednání zde upozorněno): Hospodin vysvobozuje Davida od nenávidících jej proto, že jsou zdatnější, než David. Jejich zdatnost je tedy argument, vysvětlení Hospodinova jednání.

18,19 Jednání nepřátel (18,19a) je popisováno ještě v 18,42. Hospodin zmařil nepřátelské úmysly. Sloveso q-d-m (jít napřed, být vpředu, předcházet) bylo použito již v 18,6 (duplikace) - „předcházejí mě v den běd mých“. Sloveso a-š-n již v 18,9.
O Hospodinu vypovídá David tak, že se stal Davidovi oporou (předtím nebyl?).

Den pohromy (hebr. jóm éd) se objevuje i v Abd 13.
18,20 Hospodinovo jednání vůči Davidovi vyjadřuje David opět (jako v 18,17) třemi slovesy. První z nich „vyvedl mě“ terminologicky odkazuje k vyvedení z Egypta: David používá obraz této události pro popis své osobní zkušenosti - změna jeho stavu je vlastně analogie vyvedení z Egypta (David to na sobě prožil). Slovesa „vyvedl mě“ a „ubránil mě“
 jsou vyzdvižena tím, že jsou zdůvodněna. Argumentem neboli zdůvodněním Hospodinovy intervence (po 18,18 jde o již druhé zdůvodnění toho, proč Hospodin zasáhl), je vztah Hospodina k Davidovi, vyjádřený opět slovesem: „protože ve mně našel zalíbení“. Argument obsahuje dva důrazy

a) samotné Hospodinovo zalíbení (hebr. chafec), tzn., Hospodin chtěl, Davida si oblíbil, zajímá se o něj, záleží mu na něm;

b) těsné spojení s Davidem „ve mně“. David předpokládá, že nemá Boha vedle sebe, ale v sobě. Tuto sounáležitost vyjadřoval předtím obráceně: schoulením se v Bohu (18,3.30.31). Totéž avizuje žalmista v nadpise výrazem „služebník Hospodinův“, tj. „zástupce a zplnomocněnec Boží na zemi“ (PřV 88).
18,21 Dalšími dvěma slovesy (g-m-l, j-š-b, jenž bude duplikováno v 18,25) rozšiřuje David popis Hospodinova působení vůči sobě. Je zde o třetí výpověď (po 18,4 a 18,7) o tom, že Hospodinovo jednání je reakcí na jednání Davida (zákon kauzality). To, že David není jen příjemce (konzument) jednání Hospodinova, bude zopakováno (duplikací akcentováno) v 18,25. Svou „spravedlnost“ (tj. život v řádu Hospodinově, soulad s Hospodinem a de facto i volání, vzývání Hospodina) prezentuje David jako tak zásadní, že na ní Hospodin reaguje
 (o tom také 1 Kr 15,4-5 a 2 Kr 8,19). Proto ji také David v 18,22-24 konkretizuje, rozvíjí. David tak vysvětluje příčinu Hospodinova zásahu (vysvobození), resp. příčinu Hospodinova jednání popisovaného v 18,17-20. Toto výrazné upozornění na vliv vlastní spravedlnosti má být návodné: tak se to má dělat. Na Hospodinově díle je třeba se podílet, snažit se. Spravedlnost má perspektivu (budoucnost). Je-li Davidovo jednání tak silné (výrazné), že jej Hospodin nenechá bez povšimnutí (reaguje na něj), pak by jej neměl nechat bez povšimnutí ani posluchač žalmu. Pro něj by mělo být Davidovo jednání kvůli Hospodinově reakci modelové (vzorové). Z faktu, že David mluví o Hospodinu a o sobě, vyplývá, že nějakého posluchače, jemuž to říká (jehož formuje, ovlivňuje), mít musel.
18,22 celý verš je postaven jako argument. Představuje (po 18,18.20) již třetí zdůvodnění Hospodinova jednání, tedy vysvětlení toho, proč Hospodin vůči Davidovi jedná tak, jak David popisuje v 18,21. Příčinou Hospodinova jednání je podle 18,21 Davidova spravedlnost, která je zde (v 18,22) definována antitetickým paralelismem jako střežení cest Hospodinových a nečinění svévole „od Boha mého“. Uvědomění se své hodnoty (sebevědomí) je třetí následek Hospodinova vysvobození. Projev této spravedlnosti pak David vyjádří snahou nastolit právo potrestáním vinných (18,38-39.43.44c-45).
Zpovědí (autoreferát, ich-forma) zde David navazuje na své svědectví o sobě samém (o svém jednání) z 18,2-4.7 (sebecharakteristika). Jde tedy o pokračování výčtu (katalogu) toho, co David dělá
.
18,23 celý verš je opět postaven jako argument. Také zdůvodňuje Hospodinovo jednání popsané v 18,21 – jde o druhé zdůvodnění tohoto jednání a to stejným způsobem, jakým bylo zdůvodněno v 18,22. Argument je tedy duplikován – sdělení z 18,22 je tím umocněno, což znamená, že David opakovaně (po 18,22 ještě v 18,24) vysvětluje (vždy pomocí antitetického paralelismu), co je spravedlnost: neodvrhnout zákony, mít Hospodinovy soudy proti sobě (být jimi obviňován). David tedy zdůvodňuje Hospodinovu aktivitu (po 18,18.20.22) již počtvrté. 
18,26 David zde dvojitě formuluje princip: „s milosrdným ty se rozmilosrdňuješ, s dokonalým hrdinou se zdokonaluješ“. Jde o Davidovu výpověď o sobě samém, o svědectví o jeho osobní zkušenosti, neboť tím dokonalým (hebr. tamím) je podle 18,33 učiněn Hospodinem (jeho cesty jsou dokonalé – 18,31) David (a podle 18,51 i milosrdným). Současně zde David formuluje princip: Hospodin přitakává tomu, kdo se o něco snaží, resp. navazuje na to, co se sebou tvoří člověk (podobně Ježíš: „Neboť každému, kdo má, bude dáno a přidáno; kdo nemá, tomu bude odňato i to, co má“ Mt 13,12. 25,28-29). Jinými slovy: zralého formuješ ke zralosti. Ale sem výpověď nemíří. Jde ještě dál. Těžiště není položeno na člověka (jeho kvalitu), ale na Hospodina: díky milosrdnému a dokonalému člověku se podle Davida něco děje i se samotným Hospodinem (slovesa jsou v hitpaelu - reflexiv). Člověk má vliv na Hospodina, nejen Hospodin na člověka. Jakoby se Hospodin měnil, jakoby sám sebe uváděl do souladu s člověkem. Z Davidovy zkušenosti a perspektivy to vypovídá o tom, že kvalitní člověk ovlivňuje, tj. zkvalitňuje Hospodina.
18,27 Další dva paralelismy se slovesy v hitpaelu násobí sdělení o Hospodinu z předchozího verše (18,26). Obecnou formulací o Hospodinově jednání s čistým (protříbeným) mluví David o sobě, neboť o čistotě (ryzosti, hebr. bar) svých rukou mluvil již dvakrát (18,21.25). Toto druhé Davidovo svědectví o sobě je znovu třeba číst v souvislosti vypravěčovy výpovědi o vlivu mrtvého Davida na zacházení s nehodnými judskými králi (1 Kr 11,36. 15,4-5. 2 Kr 8,19). „S neupřímným se rozzápasíš“ – jde o jedinou výpověď o negativní postavě a jejím vlivu na Hospodinovo jednání.
V 18,26-27 mluví David o Hospodinově jednání se čtyřmi typy jedinců, v 18,28 pak již jde o komunitu.

18,28 potřetí (po 18,22.23) je celý verš postaven jako argument. David zde popáté (po 18,18.20.22.23) zdůvodňuje Hospodinovu aktivitu, a sice Hospodinovo rozdílné zacházení s poníženým a s povýšeným. S každým sice Hospodin jedná jinak, ale na základě stejného principu: Bůh jedná s každým tak, jak zasluhuje. Nyní však David Hospodinovu aktivitu zdůvodňuje jinou Hospodinovou aktivitou: jeho jednáním s člověkem s ryzím a s neupřímným (18,27). Argumentem jen duplikuje a tím umocňuje stejný motiv: způsob Hospodinova nastolování spravedlnosti + Hospodinova reakce na jednání lidí. Výpověď o záchraně lidu poníženého je nepřímo výpovědí o záchraně Davida. David totiž používá toto sloveso pro svou zkušenost v 18,4 a tím se s poníženým lidem identifikuje.
18,29 počtvrté (po 18,22.23.28) je celý verš postaven jako argument. David zde pošesté (po 18,18.20.22.23.28) zdůvodňuje Hospodinovu aktivitu, a sice Hospodinovo zacházení s povýšeným. S ním se David identifikuje: „povýšeného nutíš sklopit oči, neboť ty rozsvěcuješ světlo mé“ (o spojitosti Hospodina se světlem také 89,16). Davidova situace, jeho osobní zkušenost, resp. Hospodinovo jednání ve prospěch Davida je tedy argument, zdůvodňující princip Hospodinova obecného jednání, prosazování spravedlnosti. Jinými slovy: David zde stejně jako v 18,28 zdůvodňuje jednu Hospodinovu aktivitu jinou Hospodinovou aktivitou (obecnou aktivitu zdůvodňuje aktivitou privátní a osobní).
Přechod z obecné do osobní výpovědi o modlitbě vyjadřuje existenciální rozměr Davidova svědectví. Tím ve své modlitbě navazuje na svou existenciální zpověď v 18,17-20 a předjímá pokračování podobné zpovědi v 18,33-35, neboli ve své následující zpovědi a modlitbách (18,36-37.40-41) bude David na tuto modlitbu navazovat. 
Zmínka o „mojí temnotě“ (kterou „Bůh můj rozzáří“) může odkazovat na 18,12, kde David vypovídá o tom, že Hospodin se v temnotě skrývá (je tedy Davidovi blízko).

Výpověď o tom, že Hospodin Davidovi „rozsvěcuje světlo“ má 2 S 22,29 v podobě, že Hospodin je Davidovým světlem.

18,30 má dvě části: vyznání víry (výpověď o Bohu) a modlitbu. Obě části 
a) sdělují, že přítomnost Hospodinova dodává Davidovi sílu (v tobě prolamuji opevnění
);

b) obsahují předjímku dalšího posilování Hospodinem, které bude popsáno a rozvedeno v 18,38-39.41b.43. 
Za zprávou o zdolání hradeb stojí patrně konkrétní historická zkušenost s dobitím měst popsaná v 1 S 30,1 a 2 S 5,6-8.
c) vypovídají o změně perspektivy (ta je následkem vyřešení existenciálního ohrožení): výpověď o vysvobození se změní ve výpověď o Hospodinově posílení a uschopnění. To představuje avízo další změny (zvratu) v žalmu;

d) jsou postaveny jako argument – je to popáté v žalmu (po 18,22.23.28.29). David zde již posedmé (po 18,18.20.22.23.28.29) zdůvodňuje Hospodinovu aktivitu, a sice nyní Hospodinovo záření do Davidových temnot (18,29). A zdůvodňuje to slovy: „neboť v tobě proběhnu vřavou“, tedy následkem, jaké Hospodinovo záření má v jeho životě. Davidova schopnost proběhnout vřavou je tedy argument, resp. důkaz Hospodinova záření: v Davidovi se záření transformovalo v pohyb, v sílu.

18,31 „Bůh, jehož cesta je dokonalá“ (dosl. právě tento Bůh – dokonalý svou cestou), činí „dokonalou cestu“ Davidovu (jak David vzápětí vyzná v 18,33), neboli Hospodin Davidovi zkvalitňuje život a uvádí jej do souladu se sebou samým. Boha zde poprvé označuje výrazem háel (staré kanaánské nomen proprium se členem), podobně jako v 18,33 a 18,48. Tímto výrazem zřejmě uvádí zásadní sdělení o Bohu.
„Výrok Hospodinův je vyzkoušený (protříbený). On je štítem všem choulícím se v něm“. Zde David navazuje na svou předchozí výpověď o Hospodinu (vyznání), že je „můj štít“ (18,3). Jeho pojetí Hospodina jako jeho osobního Boha se poněkud změnilo: David se vnímá jako součást širšího celku (již není s Bohem sám a nemá je jen pro sebe). Sdílí Boha s ostatními. Již nemá svého soukromého Boha vnímaného optikou svých problémů. Ví o něm, že je štítem všech, kteří se v něm choulí. David tedy není schoulen v Bohu sám (to je korekce výpovědi o jeho choulení se v Bohu z 18,3).
Zde kulminuje Davidova existenciální výpověď. Ve formulacích „v tobě“ a „v něm“ (18,30.31; také v 18,3 a podobně 18,20), popisujících cíl existence Hospodinova vyznavače (život v Bohu) je vrchol Davidovy spirituality (jak ostatně David vyjádřil na samém počátku své řeči v 18,3): Bůh a vyznavač nejsou dva nezávislé subjekty, vyznavač není vně (mimo) Boha. V tomto kontextu (že David není nezávislá existence) je třeba číst následující Davidovo svědectví.
18,32 dvě otázky po Bohu (podobně Ž 89,7), z nich první klade za sebe a druhou za komunitu („náš“) 
a) přesouvají pozornost více na posluchače – vtahují posluchače do popisovaného dění – mobilizují jej, nutí jej k zaujetí stanoviska, k angažování se, ke vstupu do výpovědi o Bohu, k přitakání této výpovědi, k navázání kontaktu (vztahu) s tímto Bohem. Nutí jej uvědomit si pozici Hospodina a jeho význam pro svůj život. Na otázky se očekává jedna a jednoznačná odpověď;

b) posouvají Ž 18 do liturgické polohy;

c) dělí žalm na dvě části - po nich už David mluví jako král; 
d) mohou být odezvou (variací) Hospodinova výroku z Mojžíšovy písně (5 Moj 32,39) a otázky z Iz 44,8;
e) obsahují čtyři Boží jména, tzn., že cíleně a soustředěně směřují posluchačovu pozornost výlučně na Hospodina;
f) jsou postaveny jako argument. Je to již pošesté v žalmu (po 18,22.23.28.29.30). David zde poosmé (po 18,18.20.22.23.28.29.30) zdůvodňuje Hospodinovu aktivitu, a to nyní Hospodinovu ochranu, tj. fakt, že Hospodin je štítem (18,31). Argumentem je otázka, resp. dvě otázky po Bohu, po jeho vyvýšenosti a nesouměřitelnosti. Nepřímo se tedy argumentuje opět Hospodinem, a sice jeho postavením: Hospodin je štítem, protože není nikdo jiný, jako on. 
18,33 Zde Davidova výpověď o sobě i o Hospodinu přestává mít jen existenciální rozměr. Vyznání „Bůh mě opásává silou“ 

a) je nakročením do jiného typu svědectví o Bohu, o jeho jednání ve prospěch Davida. David zde vyznává, že si jej Bůh připravuje (začíná připravovat) pro uskutečnění úkolu, který David má: vysvobodil (zachránil) jej proto, aby David mohl realizovat Hospodinovy záměry. David si uvědomuje, že vysvobození není samoúčelné, že byl vysvobozen k nějakému úkolu. Davidova výpověď o Bohu se tedy týká role, do které jej Hospodin postupně uvádí a které se má David ujmout (ustavení Davida králem popisuje i Ž 89,20-38). David se nechává Hospodinem vést a z jeho slov vyplývá, čeho si je o Bohu vědom: že mu důvěřuje. 
b) je po vyznání v 18,31 druhým zásadním sdělením o Bohu, označeném zde výrazem háel (právě tento Bůh);

c) se v 18,40 objeví (bude duplikováno) jako modlitba;
d) představuje předěl – přechod od náboženské k vojenské terminologii (válka je ostatně součástí bohoslužby v té době). Tato následující část žalmu (18,33nn) se bude od předchozí lišit bitevní, bojovou terminologií. Válečná terminologie v náboženském (bohoslužebném) textu avizuje, že vítězná válka, kterou David se svými nepřáteli svede (18,35-43), bude mít rysy války svaté.
Druhá část Davidova svědectví o Bohu má jiný záměr. Bůh, jehož „cesta je dokonalá“ (18,31) „činí dokonalou cestu“ Davidovu. Dělá to, čím sám je a současně uvádí Davida do souladu se sebou samým.

18,33 má v 2 S 22,33 poněkud jiné znění: „Bůh je má záštita pevná a vodí mě cestou dokonalou“.
18,34 „na mých posvátných návrších mě staví do pozoru“. Posvátná návrší jsou Davidova (nikoli Hospodinova). To vyvolává určité rozpaky. Kdyby šlo jen o posvátná návrší (nikoli Davidova), pak zde lze slyšet odezvu Mojžíšovy písně (5 Moj 32,13) a Abakukova žalmu (Ak 3,19, + Iz 58,14). Posvátná návrší je bohoslužebný prostor, často spojený s úctou jiným bohům (v Izraeli na nich probíhal heterodoxní nehospodinovský kult – 1 Kr 11,7. 15,14 aj.). Předložka al může znamenat i „nad“. To by znamenalo, že David je mimo náboženský prostor a zde Hospodin Davida připravuje na přijetí rozkazu, tj. úkolu, který má pro něj připravený a k němuž jej cvičí (o tom Ž 18,33-37). Hebr. sloveso a-m-d (stát v pozoru) patří do vojenské terminologie a opět evokuje svatou válku.
Zmínka o lani zase odkazuje mimo hospodinovský kult: laň představuje posvátné zvíře chetitské bohyně lovu Rutaš, nebo posvátné zvíře Měsíce. 
18,35 další (po 18,33) doklad toho, že si je David vědom své role (výrazem této role je jednání s nepřáteli – 18,38-39), že si je vědom Hospodinova jednání, kterým jej do této role uvádí. Hospodin Davida činí být schopný svést svatou válku, eschatologickou (tj. poslední) bitvu (viz 18,35-43).
18,36 potřetí mluví David o štítu (18,3.31) v souvislosti s Bohem: Bůh, který je štítem, také štít dává, tj. chrání Davida svou spásou. Spása je zde slovem s širokým a mnohovrstevnatým obsahem: není to jen záchrana (tedy zkušenost přežití smrti), ale také ochrana, nový stav (postavení) a metafora pro budoucnost.
Místo slova „tvá mírnost“ má 2 S 22,36 „tvá péče“.

18,37 poprvé David pomocí předložky „pod“, hebr. tachat vyjadřuje, že již se cítí být nahoře. Navazuje tím na svou předchozí výpověď z 18,20 o Hospodinu, že jej vyvedl k šíři (volnosti, oboje hebr. r-ch-b). Předtím (18,20) to o Hospodinu konstatuje, nyní to s Hospodinem sdílí: „rozšiřuješ pode mnou mé kráčení“, ve smyslu, že mu Hospodin dává (vytvořil) prostor, v němž se může pohybovat. To znamená, že to přijal za své.
18,38 David referuje o tom, že začal jednat
 (až dosud referoval jen o jednání Hospodinově vůči sobě) a to se zvláštní razancí (demonstruje, že má sílu). Kuráž, bojovnost a snaha o satisfakci (pomstu) je nový tón v Davidově řeči. Jde o čtvrtý následek Hospodinova vysvobození: Hospodinova intervence dodala Davidovi sílu (jak následně David vyjadřuje ve své modlitbě – 18,40-41), začít s nepřáteli jednat, nastolit právo a spravedlnost, neboli ujmout se vlády, vzít věci do svých rukou (realizovat Boží soud – den Hospodinův). Ten, kdo prosazuje spravedlnost, je vládce (vláda = zajištění spravedlnosti). V kontextu Ž 2,8-9.12 je to však také následek Hospodinova zaslíbení, realizace úkolu (Ž 18 je odezvou Ž 2). David získal nad nepřáteli převahu (to avizoval již v Ž 18,30). Už jim není vydán napospas, již není bezmocný. Získal sebevědomí a je schopen poradit si sám (vzít věci do svých rukou) – osamostatnil se. Je tedy schopen (v moci Hospodinova vysvobození) se svým nepřátelům postavit. To je třeba interpretovat nikoli nutně jako pomstychtivost (srov. 18,48), nýbrž tak, že David se chystá (pokouší) projevit svou spravedlnost, vyvodit z rozpoznání své spravedlnosti (viz 18,21-25) následky. A vzhledem k tomu, že podobně prosazuje spravedlnost Bůh vůči svému lidu (viz 5 Moj 32,23-25.41.43), tak David jedná jako Bůh (vždyť Bůh je v něm a on v Bohu). Likvidace nepřátel patří do kompetence krále. To znamená, že David začíná vládnout – ujal se vlády. Změna Davidova postoje (obrat) je tedy projev jeho spravedlnosti (prosazení práva, potrestání vinných) jako krále. Ovšem v posledu jde o další výraz Hospodinova jednání (srov. 18,40b-41), nyní však již projevovaného prostřednictvím člověka (krále). 
Potřetí v žalmu (po 18,4.18) David zmiňuje svůj problém – nepřátele. Nyní svou předchozí výpověď o nich násobí. Předtím sdělil, že nad nimi má převahu Hospodin (18,4.18), nyní už tu převahu má sám David, který je vůči nepřátelům ve stejné pozici, jako Hospodin (je na straně Hospodinově, s Hospodinem v souladu). Tuto svou převahu vyjadřuje David útokem na ně. Na to jej připravil Hospodin. Kvůli tomu jej Hospodin opásal statečností a naučil bojovat (18,33.35.40). David zde popisuje svůj boj, resp. výsledek tohoto boje, své vítězství. Boj, který David jako král (mesiáš) vede, je svatá válka. Davidova řeč o sobě (autoreferát, ichforma) prozrazuje sebevědomí, ovšem jiného druhu, než David projevil v 18,21-25.

18,39 duplikace (násobení) Davidovy výpovědi o jeho nepřátelích představuje umocnění svědectví o síle a převaze, kterou Hospodinovým vysvobozením David získal. Tento motiv, který bude ještě v 18,41b, v 18,43 a v 18,44c-45 opakován, má rysy věštby: David spatřuje budoucnost nepřátel, zná jejich perspektivu (a opakovaně to dosvědčuje – 18,41c.43.44c-46). Současně je tento motiv předzvěstí eschatologické doby – konečného mesiášova vítězství nad nepřáteli jako symptomu Boží vlády (Božího království).
Podruhé David vyjadřuje svou nadřazenost pomocí předložky „pod“, hebr. tachat: má pod sebou („pod nohama“ – nohy viz také 18,34.37) své nepřátele. Ilustruje tak výpověď o Hospodinově jednání, jak ji formuluje Channa v 1 S 2,8-9 (předtím byl David v opačné pozici – pod svými nepřáteli). V zápětí (18,40) pomocí téže předložky sdělí, „pode mnou jsou ti povstávající“ (o nich ještě v 18,49). Tím zprávu o své převaze duplikuje (umocňuje). Naposled předložku použije v 18,48 v pohrdavé větě: „národy hovoří pode mnou“. Možná tím znovu vyjadřuje, že je ve stejném postavení, jako Bůh (že je s Bohem v souladu), který má „mračna pod nohama svýma“ (18,10).
18,40 David opakuje Hospodinu to, co o něm předtím sám řekl: „opásals mě statečností“ (18,33). Duplikací a modlitbou tuto skutečnost vyzdvihuje. David ve své modlitbě vyjadřuje, že zdrojem jeho kuráže (subjektem jeho jednání) je Hospodin, ba že potrestání nepřátel (svatou válku) vlastně provede Hospodin (skrze Davida – viz 18,41) sám. I satisfakce (viz 18,38-39) je tedy Hospodinovo dílo: modlitba tedy obsahuje výpověď o Hospodinu (vyznání víry) jako vůdci (rozhodujícím činiteli) ve svaté válce. O válce mluví David podruhé (18,35 – na obou místech je hebr. l-milchamá) – podruhé tedy (nyní v modlitbě Hospodinu) David sděluje, že si je vědom svého úkolu vést svatou válku.
18,41 Davidovo svědectví o Hospodinově jednání je zde spojeno se svědectvím o své vlastní odvaze a schopnostech založených na tomto Hospodinově jednání. To nevypovídá jen o souladu Davidova jednání s Hospodinovým, ale také o jejich spojení. David zde v modlitbě propojuje předchozí výpovědi o nepřátelích, tedy vyznání, že Hospodin má nad nimi převahu (18,4.18) a své svědectví o své převaze (18,38). Z tohoto spojení vyplývá, že Davidova převaha je výrazem převahy Hospodinovy: převahu nad nepřáteli dal Davidovi (do této pozice nad nimi jej uvedl) Hospodin. To pak duplikuje v 18,49 (podobně 89,23-24). Zpráva o postavení nepřátel je pozadím, na kterém se zobrazuje Davidův vzestup.
Výpověď o Hospodinu přechází ve výpověď o Davidovi (modlitba přechází v autoreferát – ichformu), která je pokračováním jeho slov z 18,38-39 a bude pokračovat ještě v 18,43. Je to další upozornění na součinnost Davida s Hospodinem. David ve své modlitbě sdílí s Hospodinem to, že s ním Hospodin počítá, že jej Hospodin učinil králem (18,41a). To vyjadřuje metaforou, že mu Hospodin podmaňuje lidi, použitou ještě v 18,48. Současně znovu (po 18,38-39) vyjadřuje, že se svého úkolu ujímá (18,41b).
Tato modlitba představuje další zvrat v žalmu. Až dosud David v modlitbě s Hospodinem sdílel to, že je příjemce (objekt) Hospodinova působení (tak i 18,40-41a
). Nyní mu sděluje, že jej postavil na nohy (18,41b) a stal se subjektem jeho vlastního jednání (18,40b): v této modlitbě David dává najevo, že přestává být pouhým konzumentem Hospodinovy intervence (vysvobození). Dostává sílu samostatně jednat (vládnout) a jeho jednání bude následkem jednání Hospodinova (18,40b.41a). Sděluje Hospodinu, že zná Hospodinovo postavení i svou roli, svůj úkol a že jej uskuteční (uskutečňuje). David si je vědom toho, že Hospodin s ním počítá (viz 18,33.35.36.40), tzn. i toho, k čemu jej Hospodin volá a co skrze něj Hospodin uskutečňuje. Zjištění o tom, že Hospodin Davida připravil k jeho vlastnímu jednání, tzn., že se stal subjektem jeho jednání (jedná v něm a skrze něj) sdílí David s Hospodinem ještě v následující modlitbě (18,44).

18,42 text má povahu věštby. Je to doklad toho, že David svůj úkol (18,41) vykoná pečlivě, důkladně, pořádně (viz také 18,43). Následkem svaté války je, že nepřátelé již nemají žádnou šanci. Zásah proti nim (18,38-39.41b) znamená jejich definitivní konec (18,42-43) a je předzvěstí, symptomem eschatologické doby. Kromě toho, že David ví o perspektivě, budoucnosti, údělu nepřátel, rozumí také jednání (reakci) Hospodinově – ví, co Hospodin učiní. Konkrétně ví, že Hospodin bude s Davidem jednat v souladu: když nepřátelé nic nepořídí s Davidem, tak ani s Hospodinem.

18,43 navazuje na 18,41b a 18,38-39 (opakované zdůrazňování následků svaté války) jako realizace zaslíbení plynoucí z Hospodinova výroku v 2,9.12. Formulace „roztluču je jako prach na tváři Ducha“ opět naznačuje, že nejde o pouhou likvidaci, ale o výraz Hospodinova soudu, součinnost s Hospodinem, o Hospodinovu blízkost v tomto dění. 
Místo slovesa „smetu“ má 2 S 22,43 „pošlapu a podupu je“.

18,44 Davidova modlitba navazuje důrazem na Hospodina jako subjekt svého jednání na předchozí modlitbu v 18,40-41. Modlitba představuje Davidovu první rekapitulaci. Je výpovědi o Hospodinově jednání, o jeho dvou činech
 vyjádřených dvěma slovesy („vyprošťuješ mě a kladeš mě“). Má proto dvě části: vyznání o Hospodinově vysvobození (týká se Davida jako člověka, má existenciální rozměr a David je pasivní) a ustanovení Davida vládcem národů (týká se Davida jako krále, má politický rozměr a David je aktivní, srov. Ž 2,8-9), které má analogii v Ž 89,28.

Věta o tom, že Davidovi slouží (budou sloužit) neznámé národy, je paralelní k předchozí větě o tom, že David má postavení hlavy pronárodů. Obě věty představují další posun ve výpovědi žalmu – jeho eschatologizaci (podobně také 18,45), byť v pozadí může být narážka na konkrétní historickou situaci (viz 2 S 8,1-14). David se stává králem světa, eschatologickým vládcem (modelem, předjímkou tohoto vládce - mesiáše). To bude znovu připomenuto v 18,45 a v 18,51. 
Výpověď o lidu je v 2 S 22,44 konkrétní: zde je „lidu mého“, což je narážka na Izrael jako nepřítele Davida! Ve 2 S 22,44 se také nemluví o ustanovení Davida, ale o jeho střežení.
18,45 Davidovo svědectví o jeho postavení představuje další rozvinutí (násobení) výpovědi o jeho nové pozici vládce (viz 18,43 a 18,38-39) vůči svému okolí, konkrétně vysvětlení toho, co znamená, že mu budou sloužit národy, které nezná (18,44c). Vysvětluje tak svým posluchačům, co předtím v modlitbě (18,44b) řekl Bohu a završuje tím svou předchozí řeč o své spravedlnosti (18,21.25) a jejích projevech (18.38-39.43). Je to však svědectví o jiném (novém) rozměru jeho (nad)vlády, než byl ten v 18.38-39.43. Zatímco předtím hovořil jen o likvidaci nepřátel, nyní hovoří o subordinaci cizinců, resp. o své pozici (převaze) nad nimi. Jeho řeč je sebevědomá (podobně jako v 18,21-25). David mluví s autoritou a svrchovaně. Zmínka o cizincích podtrhuje eschatologickou povahu Davidovy vlády, tedy jeho univerzální vládu jako mesiáše nad celým světem.
V 2 S 22,45 jsou oproti Ž 18,45 prohozené věty.
18,46 duplikace motivu z 18,42 (věštba): David zná perspektivu nepřátel (tedy to, že nemají budoucnost) a cizinců (jsou bezmocní a Davidovi vydaní napospas). Řeč má zde opět charakter věštby, soudního ortelu a současně vypovídá o Davidově jasnozřivosti: on totiž cizince ovládá (18,44c-45).

18,47 Vyznání víry může být odezvou Hospodinova výroku z 5 Moj 32,40. Obsahuje motivy z Ž 18,3 – duplikuje slova „skála má, spása má“. Ke slovu „skála“ doplňuje 2 S 22,47 výraz „spásná“ (že bude David Hospodina nazývat výrazem „spásná skála“ formuluje Hospodin v Ž 89,27). David zde mluví již jako král a vypovídá tím o sobě, jakým bude králem – na Hospodina zaměřeným vyznavačem a ctitelem Hospodinovým: svým kralováním bude vypovídat o Hospodinu, vyvyšovat jej.
18,48 David jako král formuluje svůj program, tj. úkol, k němuž jej Hospodin povolal: „Bůh mě pověřil vykonáním pomsty“. Zde David vysvětluje, proč v 18,38-39 a v 18,43 začal mluvit bojovně, proč spustil svatou válku. Znovu tak označuje Boha za subjekt (zdroj) svého jednání a popisuje jej termínem háel (právě tento Bůh) stejně jako v 18,33 a v 18,31. Toto vyznání víry tak patří mezi stěžejní výpovědi o Bohu v Ž 18. Spojitost Boha s pomstou formuluje Bůh v Mojžíšově písni (5 Moj 32,35.41.43) a zejména v Nahumově žalmu (Nah 1,2). Větu „a říká (že) národy (jsou) pode mnou“ nebo „on rozmluví národy pode mnou“ (ČEP: „národy mi podrobuje“) má 2 S 22,48 v podobě „způsobuje sestoupení národů pode mě“. Tato formulace je bližší výpovědi v Ž 18,41 (oba verše spojuje formulace „dal mně“), kterou David vyjadřuje, že to byl Hospodin, kdo jej ustanovil vládcem (dal mu převahu).
18,49 Druhá Davidova rekapitulace (po 18,44) má opět podobu modlitby (je určena Hospodinu). David Hospodinovo jednání vůči sobě shrnuje (je to jednání, které má na Davida existenciální dopad) a opět charakterizuje dvěma slovesy
, ovšem jinými a v jiném pořadí, než užil v 18,44: 

a) nejprve použije sloveso, jímž charakterizuje svou roli (úkol). Je to sloveso r-v-m, jímž popisuje změnu svého společenského postavení – pozvednutí a jímž předtím (18,47) charakterizoval Hospodina jako Boha vyvýšeného. Vyvýšený Bůh vyvyšuje Davida, tj. uvádí jej k sobě, na svou úroveň a do souladu se sebou. Současně je David Bohem pozvednut nad ty, kdo proti němu povstávají (hebr. qamaj), je tedy nad nimi (o nich již v 18,40). Žalmista pak tutéž skutečnost (vyvýšení Davidovo) vyjádří (podtrhne) ve svém závěru slovesem zvětšit (hebr. g-d-l 18,51);

b) pak použije sloveso, jímž popisuje svou existenciální zkušenost (hebr. n-c-l), tedy stejné sloveso jakým žalmista v 18,1 a jakým sám David v 18,18 popsal Hospodinovo vysvobození (svou záchranu). Žalmista pak opět tutéž skutečnost vyjádří ve svém závěru formulací „prokazuje milosrdenství“ (18,51).
Hospodina samotného oslovuje stejným slovem jako ve své první modlitbě: „vysvoboditeli můj“ (hebr. m-paltí), protože dal Davidovi vyváznout (hebr. p-l-t 18,44). Je to po 18,47 další připomenutí (zdůraznění) této modlitby v závěru Davidovy písně. Na tomto Hospodinově činu (hebr. p-l-t) je všechno působení Davida jako krále postaveno.
David zde znovu (naposled) připomíná svůj problém – tím jsou ti (nepřátelé), kdo proti němu povstávají (viz 18,40). Nepřipomíná to ovšem jako problém, ale jako doklad Hospodinova vítězství a moci.
18,50 závěr Davidovy poslední modlitby je postaven jako následek (začíná spojkou „proto“): Příčinou Davidova vzdávání chvály a zpívání je Hospodinovo jednání (Hospodin je subjekt Davidova počínání), konkrétně toho, že Hospodin Davida vysvobodil, pozvedl a zachránil (18,49). David zde znovu (po 18,47) představuje svůj program: jeho vláda bude mít podobu bohoslužby. Cílem jeho vlády je opěvování jména Hospodinova a vzdávání díků Hospodinu (hebr. j-d-h). David, který zde není sám za sebe, ale za Hospodina, vládne tak, že vyvyšuje Hospodina a současně šíří povědomí (známost) o Hospodinu. Obě věty „chválu vzdávám Hospodinu“ a „budu zpívat žalmy tvému jménu“ se objevují již v závěru Ž 7 (7,18). Ž 18,50 je citován v Ř 15,9 jako doklad působení Krista krále mezi pohany, resp. doklad toho, že působením Krista pohanské národy budou slavit Boha. Pavel patrně vnímá Ž 18 v christologickém smyslu. 
18,51 žalm končí žalmistovou (spíše, než Davidovou) výpovědí o Hospodinu (teologie), o jeho jednání vůči Davidovi
 (o Davidovi jako objektu Hospodinova jednání) – charakteristikou Hospodinova jednání vůči svému mesiáši. Hospodinovo jednání shrnuje dvěma slovesy: „on způsobuje zvětšení záchrany krále svého a tvoří milosrdenství pro svého mesiáše“ (srov. 20,7). Těmito slovesy opět spojuje dvě témata žalmu: úkol a existenciální záchranu. Žalmista tak opakuje rekapitulaci Davidovu z 18,49. Výpověď o tom, že Hospodin „tvoří milosrdenství pro svého mesiáše“ je třeba číst v návaznosti na slova Davidovy modlitby „s milosrdným ty se rozmilosrdňuješ“ (18,26). Obě věty jsou paralelní. Žalmista zde sděluje nejen to, že tím milosrdným je David (mesiáš) – Hospodin jej činí milosrdným, ale také to, že mesiáš bude nalézat kolem sebe (sklízet) milosrdenství Hospodinem vytvořené.. 
Poslední slova „a k potomku jeho až navěky“ vypovídají o eschatologickém nasměrování výpovědi žalmu, o namíření do budoucnosti, o zacílení na mesiášova (Davidova) potomka (hebr. zera). Mesiášský závěr navazuje na eschatologizaci v 18,44-45 a je odezvou zaslíbení z 2 S 7,12 a z Ž 89,29-30.37-38.

Postupné upřesňování výrazu „král Hospodinův“ = „mesiáš Hospodinův“ (srov. 2,2.6) = „David a potomek jeho“. Zatímco v nadpisu je zmínka o Davidovi na počátku a pak teprve o Hospodinově vysvobození jej, v závěru je to naopak: nejprve o Hospodinově aktivitě a nakonec o Davidovi jako modelovém a eschatologickém králi. O novém Davidovi jako mesiáši, viz Ez 34,23-24. 37,24-25.

Teologie. Jak David o Bohu mluví? Jako o vládci – tak jej vnímá. Boží vláda je líčena obrazy boje. Hospodinova teofanie má podobu zásahu do života (ve prospěch) toho, v němž našel zalíbení a to proto, aby jej uvedl do pozice, v níž bude prosazovat spravedlnost, tedy vládnout (do pozice vládce). V tomto smyslu představuje Ž 18 intronizaci mesiáše, který zde (podobně v Ez 34,23-24. 37,24-25) má jméno David.

Výpověď o králi je zde jiného druhu, než je v královských zákonech (5 Moj 17,14-20. 1 S 8,11-18. Je to výpověď vycházející ze svědectví o Hospodinově činu, tedy jakási teologie krále: hospodinovský král je postava vzešlá z Hospodinova činu. Jeho existence je jednak výpovědí o moci Hospodinova činu, jednak tato postava vybočuje ze souřadnic společensko – politických a stává se postavou mesiášskou. V tomto smyslu jde o teologii mesiáše. Král, resp. mesiáš jsou ilustrací Hospodinova činu – vysvobození.

Starý zákon. Překlad s výkladem (PřV), svazek 9. Praha 1975.
SEDLÁČEK Jaroslav: Výklad posvátných žalmů. Praha 1900.
Jeruzalémská Bible. Karmelitánské nakladatelství Kostelní Vydří 2009.

� 18,3 (moje skála, můj vysvoboditel – 18,47.49); 18,4.7; 18,5a.6a; 18,13b.14b; 18,20.37; 18,21.25; 18,33.40; 18,34.37; 18,38.41. Na další duplikace slov je upozorněno v rozboru.


� Triumfální óda (tak Jeruzalémská Bible 898).


� Žalm tak slouží posluchači ke konfrontaci s Hospodinovým jednáním, k posílení ve víře i jako prostředek pro identifikaci mesiáše.


� Později bude bouře již jen suplementem Hospodinova zjevení (viz 1 Kr 19,11).


� Jiné typy teofanie: 2 Moj 24,15-17. 


� 18,16b. Obdobu lze nalézt v 1 S 2,10. Ž 29. 96,11-13. 97,1-6. Ž 114, v Nahumově (Nah 1,2-6) a Abakukově (Ak 3,3-13) žalmu, v Debořině písni (Sd 5,4-5) a v podobě modlitby i v Ž 77,17-20. 144,5-7 (+ Ak 3,8-13) a v Mojžíšově písni (2 Moj 15,6-12). Tyto texty mají společnou terminologii.


� staroorientální představy o zápasu boha stvořitele s chaotickými mocnostmi (PřV 89).


� 2 S 22 je Ž 18 a 2 S 23 jsou Davidova poslední slova.


� v 18,21.25.29.33-37.40.41.44.48.49.51. Analogií je popis Hospodinovy aktivity vůči jeho lidu v Mojžíšově písni (5 Moj 32,9-14).


� Tím začíná katalog toho, co David dělá (dále v 18,3.4.7.22.23.30.38-39.41.43.44.50).


� Tím pokračuje katalog Davidových činů (dále v 18,4.7.22.23.30.38-39.41.43.44.50).


� neboli pomocí zákona kauzality, ale také s teleologickou perspektivou (Bůh to udělal, aby …).


� 2 S 22,5 má „vlny smrti“.


� Vody jsou metaforou pro nebezpečí, ohrožení smrtí: Jon 2,6. Ž 32,6. 40,3. 42,8. 66,12. 69,2-3.15-16. 88,18. 130,1.


� v žalmu je to však již potřetí – poprvé tak učinil žalmista v nadpisu viz 18,1.


� podobně Ž 116,1-2. Zde je naslouchání hlasu, výpověď o uchu jako v 18,7 a dvojí volání Hospodina jako v 18,4 a 18,7.


� zmínka o tváři Hospodinově je v Ž 89,16.


� g-a-š, r-a-š (paronomasie), r-g-z. Sloveso g-a-š je zde dokonce dvakrát! Podobně: srov. Sd 5,4. Iz 13,3. 24,18. Jr 10,10. 51,29. Jl 4,16. Nah 1,5. Ak 3,6. Ž 77,19. 97,5. Možná je v pozadí zemětřesení (kataklyzma).


� také 18,13, srov. Ž 68,8-9. 77,17-19. 97,5. Sd 5,4-5.


� Jeruzalémská Bible, str. 898.


� 1 S 4,4. Ž 80,2. 99,1. 2 Moj 25,18-22. 37,7-9 – to by znovu celé dění lokalizovalo do chrámu.


� srov. 2 Moj 14,16. 15,8. Na 1,4. Ž 66,6. 74,15. 77,17. 106,9.


� hifíl tohoto slovesa (hebr. ch-l-c) také v Ž 116,8 ovšem v modlitbě.


� O Hospodinově odplatě (hebr. g-m-l) také Ž 116,7.


� Katalog toho, co David dělá, tvoří slovesa v 1.os. imperfekta v 18,2-4.7.22.23.30.38-39.41.43.44.50


� poběhnu za vetřelci. Na každý den 1955, str. 187.


� své jednání zde popisuje třemi imperfekty.


� O povstávajících (hebr. qamqj) také v 18,49.


� podobně v 1 S 2,8. Tyto dva základní Hospodinovy činy také dělí žalm na dvě části: vysvobození 18,2-31 a vyvýšení 18,32-50.


� Jak již bylo uvedeno u 18,44, tyto dva základní Hospodinovy činy také dělí žalm na dvě části: vysvobození 18,2-31 a vyvýšení 18,32-50.


� Liturgický závěr připomíná sliby vítězství a záchrany dané davidovské dynastii Ž 89,2-3.29-30. 1 S 2,10. Jeruzalémská Bible 901.
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