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Einfiihrung

1. Titel und Art des Buches

Jeremia ist das Buch des leidenden Propheten in einer Zeit des nationalen Umbruchs. Das Buch
trigt den Namen des Propheten Jeremia, der zur Zeit des Niedergangs Judas und vor dem
babylonischen Exil wirkte. Es ist ein prophetisches Werk mit biografischen, poetischen und narrativen
Elementen. Die Botschaft ist geprdgt von Gericht, Aufruf zur BuBle und Hoffnung auf
Wiederherstellung. Jeremia wird als der ,,weinende Prophet* bezeichnet, weil er den geistlichen
Zustand des Volkes tief empfand und treu Gottes Wort verkiindete. Das Buch zeigt eine intensive
Verbindung zwischen dem personlichen Leiden des Propheten und dem Herzen Gottes fiir sein Volk.

(Jeremia 1,1-10; Jeremia 9,1)

Das Buch Jeremia verbindet Gerichtsbotschaft mit heilsgeschichtlicher Hoffnung. Jeremia
kiindigt nicht nur das kommende Gericht liber Juda an, sondern enthélt auch Verheilungen eines
Neuen Bundes. Die literarische Struktur verbindet Erzdhlungen aus Jeremias Leben mit klaren
prophetischen Aussagen. Dadurch entsteht ein theologisches Dokument, das Gottes Gerechtigkeit wie
auch seine Gnade betont. Inmitten von Ablehnung und nationaler Katastrophe bleibt Gottes Wort das

bestimmende Element. (Jeremia 31,31-34; Jeremia 36,1-32)

Seite 9 von 146



2. Autor, Zeit und Abfassung

Jeremia selbst ist der Hauptautor, unterstiitzt durch seinen Schreiber Baruch. Das Buch Jeremia
enthilt autobiografische Abschnitte, prophetische Reden und historische Erzdhlungen, die groBtenteils
auf Jeremia selbst zuriickgehen. Baruch, sein treuer Schreiber, schrieb die Worte nieder, als Jeremia sie
diktierte - selbst unter Lebensgefahr. Diese enge Zusammenarbeit wird im Buch ausdriicklich erwihnt
und zeigt die sorgfiltige Weitergabe der Offenbarung Gottes. Jeremia war ein Zeuge der
entscheidenden Umbruchzeit im Siidreich Juda. (Jeremia 36,4-8; 36,32)

Die Botschaften Jeremias entstanden vor und wihrend des babylonischen Exils. Jeremia wirkte
von etwa 627 bis 586 v. Chr. - also wihrend der letzten Jahrzehnte Judas vor dem Exil. Er sah den
Untergang Jerusalems, die Wegfiihrung nach Babylon und den geistlichen Abfall des Volkes. Die
endgiiltige Niederschrift erfolgte wohl nach der Zerstérung Jerusalems, als viele Prophezeiungen
erfiillt waren. Die zeitgeschichtliche Ndhe zu den Ereignissen verleiht dem Buch eine besondere
Authentizitdt und emotionale Tiefe. (Jeremia 1,2-3; 39,1-7)
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3. Empfianger, Hintergrund und Umfeld

Jeremias Botschaft richtet sich an ein abtriinniges Volk in einer Zeit des Niedergangs. Der
Prophet Jeremia sprach zum Volk Juda in einer Phase tiefgreifender politischer, moralischer und
geistlicher Krise. Die Menschen setzten ihr Vertrauen auf religiose Formen, politische Biindnisse und
falsche Propheten, anstatt sich Gott zuzuwenden. Trotz drohenden Gerichts und konkreter Warnungen
verharrte das Volk in Gotzendienst, Ungerechtigkeit und Bundestreue gegeniiber Agypten oder Babel.
Jeremias Berufung war es, gegen diesen Strom zu stehen und zur Umkehr zu rufen. Seine Botschaft

war nicht populdr, stiel aber auf Gottes Autoritét. (Jeremia 2,11-13; 6,13-19)

Jeremia ruft zur Bulle, wihrend das Gericht vor der Tiir steht. Der historische Kontext ist durch
das Vordringen des babylonischen Reiches geprigt. Jeremia sieht in den politischen Erschiitterungen
Gottes Gerichtshandeln - aber auch einen Ruf zur Rettung. Er betont, dass nicht militdrische Stirke,
sondern geistliche Erneuerung die einzige Hoffnung fiir das Volk ist. Diese Botschaft bleibt trotz
Widerstands konstant: Nur Riickkehr zu Gott bringt Bestand. Inmitten nationaler Katastrophe wird

Jeremia zur Stimme Gottes. (Jeremia 4,1-4; 7,1-15)
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4. Historische und theologische Themen

4.1. Historische Themen

Der Untergang Judas markiert das Ende einer ungehorsamen Generation. Jeremia ist
Augenzeuge des moralischen Verfalls und der politischen Katastrophe, die Juda heimsuchen. Trotz
zahlreicher Warnungen durch Gottes Propheten verharrte das Volk im Gotzendienst, in sozialer
Ungerechtigkeit und religiosem Schein. Der Fall Jerusalems im Jahr 586 v. Chr. und die Zerstérung
des Tempels waren die Konsequenz des kollektiven Ungehorsams. Jeremia betrauerte nicht nur das
Geschehen, sondern verkiindigte es im Voraus - als gottlich bestimmtes Gericht. Seine Worte erwiesen
sich als zuverldssig, auch wenn sie abgelehnt wurden. Die Exilfithrung bestétigte, dass Gottes Geduld
nicht grenzenlos ist. (Jeremia 39,1-10; 52,1-30)

Jeremias Botschaft stofit auf Widerstand, aber er bleibt standhaft. Jeremia verkiindigte
unbequeme Wahrheiten, die den religiosen und politischen Eliten widersprachen. Er wurde ffentlich
verspottet, gefangen genommen, korperlich misshandelt und in eine Zisterne geworfen. Doch trotz
aller Zuriickweisung blieb er seinem Auftrag treu. Sein Leiden spiegelt das Leiden des Wortes Gottes
in einer rebellischen Welt wider. Der Prophet war bereit, sich selbst zu verleugnen, um Gottes
Wahrheit zu verkiinden. Seine Standhaftigkeit macht ihn zu einem Vorbild geistlicher Treue. (Jeremia
20,1-2; 37,15-16; 38,6)

Baruch dient als treuer Uberlieferer gottlicher Offenbarung. Baruch, Jeremias Schreiber, ist ein
stiller, aber bedeutender Mitarbeiter im Dienst des Propheten. Unter Gefahr fiir sein eigenes Leben
schrieb er die prophetischen Worte nieder und las sie 6ffentlich vor. Selbst als die Rollen verbrannt
wurden, schrieb er sie erneut - Zeichen seines Glaubens und Gehorsams. Er bewahrte Gottes Wort, als
die politischen Machthaber es ausloschen wollten. Sein Dienst macht deutlich, wie wichtig treue
Ubermittlung der géttlichen Botschaft ist. (Jeremia 36,4-32)

Das Gericht trifft nicht nur Juda, sondern auch die Nationen. Jeremia kiindigte das Gericht nicht
nur iiber das eigene Volk an, sondern auch iiber die umliegenden Nationen wie Agypten, Moab,
Ammon, Edom und Babylon. Diese universale Perspektive zeigt, dass Gottes Souverdnitdt nicht auf
Israel begrenzt ist. Sein Handeln betrifft die ganze Welt, denn alle Voilker unterstehen seinem

gerechten Maf3stab. Die Gerichtsworte zeigen, dass kein Volk sich vor Gottes Gerechtigkeit verstecken
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kann. Zugleich wird Hoffnung angedeutet: Auch unter den Nationen bleibt Gottes Heil nicht

ausgeschlossen. (Jeremia 46-51)

4.2. Theologische Themen

Gottes Bundestreue bleibt bestehen - auch im Gericht. Trotz des tiefgreifenden Abfalls des Volkes
bleibt Gott seinem Bund mit Israel treu. Das Gericht iiber Juda war gerecht und notwendig, aber es
bedeutete nicht das Ende der Beziehung zwischen Gott und seinem Volk. Jeremia verkiindigt, dass
Gottes Heilshandeln weitergeht - sogar mitten im Exil. Der Prophet spricht von einer kiinftigen
Wiederherstellung, bei der Israel neu gepflanzt wird. Gottes Treue iiberdauert die Untreue der

Menschen, denn seine VerheiBungen sind unwiderruflich. (Jeremia 31,35-37)

Der Neue Bund verheifit ein neues Herz und bleibende Beziehung. Jeremia kiindigt einen Bund an,
der nicht wie der alte auf steinernen Tafeln basiert, sondern in das Herz geschrieben wird. Diese
prophetische Vorausschau verweist auf ein inneres Werk Gottes durch den Heiligen Geist. Die
Beziehung zu Gott wird nicht mehr durch duBlere Rituale definiert, sondern durch personliche
Erkenntnis und Vergebung. Dieser Neue Bund wird im Neuen Testament in Christus erfiillt - er ist der
Mittler dieser bleibenden Verbindung. Der Neue Bund bedeutet Gnade, Erneuerung und bleibende
Gemeinschaft mit Gott. (Jeremia 31,31-34; Hebréer 8,8-12)

Echte Umkehr beginnt im Herzen, nicht nur in der Religion. Jeremia betont, dass duferliche
Formen des Glaubens nicht geniigen. Der Ruf Gottes richtet sich an das Herz - zu echter Reue,
Gehorsam und Vertrauen. Tempel, Opfer oder Lippenbekenntnisse ohne Verianderung des Inneren
werden von Gott verworfen. Wahre Umkehr ist mehr als religiose Aktivitit - sie ist eine radikale
Riickkehr zu Gott selbst. Jeremia ruft mit Dringlichkeit zur BuBle, weil nur sie Rettung bringt. Nur ein
zerbrochenes Herz erfdahrt Gottes Erbarmen. (Jeremia 3,12-14; 4,1-4)

Gottes Gnade steht neben seinem gerechten Gericht. Der Prophet Jeremia verkorpert den Spagat
zwischen goéttlicher Gerechtigkeit und Barmherzigkeit. Gott kiindigt Gericht an - und fiihrt es auch aus
-, aber er bleibt gleichzeitig der Barmherzige, der zur Umkehr einlddt. Seine Langmut ist groB3, aber
nicht unbegrenzt. Das Bild des Topfers zeigt, dass Gott bereit ist, das Urteil zurlickzunehmen, wenn
das Volk umkehrt. Jeremia offenbart: Gott ist weder gleichgiiltig noch hartherzig - seine Gnade ist real,
aber nicht billig. (Jeremia 18,1-10; 15,15-21)
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5. Biblische Lehre des Buches

5.1. Die Schrift

Gottes Wort hat schopferische, richtende und heilende Kraft. Jeremia beschreibt das Wort Gottes
als Feuer, das verzehrt, und als Hammer, der Felsen zerschldgt. Diese Bilder machen deutlich, dass
Gottes Wort nicht neutral ist, sondern immer Wirkung zeigt - sei es in Form von Gericht oder
Verianderung. Es entlarvt falsche Lehre, riittelt Gewissen auf und bringt Licht in geistliche Dunkelheit.
Gleichzeitig trostet es die Zerbrochenen, ermutigt die Treuen und richtet den Gefallenen wieder auf. Es

wirkt mit Autoritdt und Macht, weil es von Gott selbst ausgeht. (Jeremia 23,29)

Prophetie ist Gottes direkte Selbstoffenbarung in einer Zeit des Abfalls. Jeremia empfingt Gottes
Wort als unmittelbare Weisung, die er unverfilscht weitergeben muss - oft unter groem personlichen
Leid. In einer Zeit religioser Liige und falscher Sicherheit ist das wahre Wort Gottes unbequem, aber
lebenswichtig. Es unterscheidet zwischen Schein und Wirklichkeit, zwischen frommer Form und
echter Beziehung zu Gott. Die schriftliche Fixierung der prophetischen Botschaft (Jeremia 36) zeigt
zudem, wie wichtig die bleibende Giiltigkeit des offenbarten Wortes ist. Es ist kein Zeitwort, sondern

ein ewig wirksames Wort. (Jeremia 36,1-32)

5.2. Gott der Vater

Gott offenbart sich als gerechter Richter und treuer Bundesvater. Jeremia stellt Gott als den dar,
der Gericht iibt - aber nicht aus Willkiir, sondern weil sein Volk den Bund gebrochen hat. Seine
Heiligkeit ldsst Stinde nicht ungestraft, doch seine véterliche Liebe ruft immer wieder zur Umkehr.
Selbst nach Jahrhunderten der Rebellion bleibt seine Tiir offen fiir Riickkehr. Seine Erziehung ist
streng, aber nie lieblos - sie dient der Wiederherstellung. Gott will Beziehung, nicht bloBen Gehorsam.
(Jeremia 3,19-22)

Gottes Erbarmen ist grofler als das Ausmall menschlicher Schuld. Obwohl das Volk Schuld auf
Schuld héuft, bleibt Gott bereit zu vergeben. Seine Gnade ist keine automatische Entschuldigung,
sondern eine Antwort auf echte Reue. Jeremia zeigt, dass Gottes Herz zum Erbarmen neigt, wenn
Menschen sich wirklich ihm zuwenden. Diese Gnade griindet nicht auf menschlichem Verdienst,
sondern auf Gottes Wesen selbst. So wird Gott in Jeremia zugleich als der gerechte und der

barmherzige Vater erfahrbar. (Jeremia 32,17-19)
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5.3. Gott der Sohn

Der gerechte Spross ist ein prophetischer Hinweis auf Christus. Jeremia kiindigt einen kommenden
Konig an, der ,,gerecht heiflen wird - im Kontrast zu den versagenden Konigen Judas. Dieser Spross
aus der Linie Davids wird in Gerechtigkeit regieren und das Volk in Sicherheit fithren. Die
Beschreibung weist iiber Zedekia hinaus auf den Messias hin, der Gottes Gerechtigkeit selbst ist. Diese
VerheiBung findet ihre Erfiillung in Jesus Christus, der als wahrer Konig, Richter und Hirte fiir Israel

und die Nationen gekommen ist. Seine Herrschaft ist ewig, gerecht und voller Gnade. (Jeremia 23,5-6)

Christus ist der Mittler des Neuen Bundes. Die Ankiindigung des Neuen Bundes verweist auf eine
zukiinftige Realitét, in der Gott das Herz des Menschen verdndert. Dieser Bund wird nicht mehr auf
Gesetzestafeln beruhen, sondern auf innerer Erneuerung - durch den Geist und durch Vergebung. Das
Neue Testament zeigt, dass Jesus Christus dieser Mittler ist, der durch sein Blut den Bund besiegelt
hat. In ihm erfiillt sich das, was Jeremia voraussah: innige Gemeinschaft mit Gott, Versohnung und
bleibende Gerechtigkeit. Der Sohn Gottes bringt, was das Gesetz allein nie bewirken konnte. (Jeremia
31,31-34; Hebréer 8,6)

5.4. Gott der Heilige Geist

Der Heilige Geist erneuert das Herz und macht Gehorsam moglich. Im Rahmen des Neuen
Bundes verheift Gott, sein Gesetz in das Herz zu schreiben - nicht mehr duBerlich, sondern innerlich
wirkend. Diese innere Erneuerung geschieht durch den Geist Gottes, der Einsicht, Bullfertigkeit und
Gehorsam bewirkt. Der Mensch wird nicht durch duleren Zwang verdndert, sondern durch eine neue
Gesinnung, die vom Geist gewirkt ist. Dieses Wirken ist personlich, tiefgreifend und dauerhaft.
Jeremia antizipiert damit, was in Hesekiel 36 und in Apostelgeschichte 2 erfiillt wird: Geistgewirkte

Erneuerung. (Jeremia 31,33)

Der Geist Gottes bewirkt bleibende Gemeinschaft mit Gott. Wihrend das alte Bundesvolk immer
wieder in Untreue fiel, verheifit der Neue Bund eine dauerhafte Verbindung zu Gott. Diese entsteht
durch das Wirken des Heiligen Geistes, der im Herzen Wohnung nimmt. Er erinnert an Gottes Wort,
befdhigt zum Gehorsam und hilt die Beziehung lebendig. Die Umkehr wird dadurch nicht bloB eine
emotionale Bewegung, sondern eine geistliche Umgestaltung. Diese innere Verbindung ist das

Fundament echter Bundesgemeinschaft. (Jeremia 31,33; Hesekiel 36,27)
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5.5. Der Mensch und die Siinde

Das menschliche Herz ist tief verdorben und von sich aus nicht heilbar. Jeremia beschreibt das
Herz des Menschen als triigerisch und verderbt - eine niichterne Diagnose der menschlichen Natur. Es
geht nicht nur um einzelne Taten, sondern um das Zentrum des Denkens, Wollens und Fiihlens. Der
Mensch ist nicht in der Lage, sich selbst zu dndern oder aus eigener Kraft gut zu leben. Diese Realitit
macht deutlich, dass Erlosung nur durch gottliches Eingreifen moglich ist. Erkenntnis der eigenen
Ohnmacht ist der erste Schritt zur Gnade. (Jeremia 17,9-10)

Siinde ist tief verwurzelt und zeigt sich in Unfihigkeit zur Umkehr. Der Mensch ist nicht nur
moralisch schwach, sondern geistlich gefangen - unfdhig, sich selbst aus dem Zustand der Siinde zu
befreien. Jeremia stellt fest, dass der Athiopier seine Haut nicht indern kann, so wenig wie der Mensch
seine siindige Natur. Die Siinde hat den Menschen durchdrungen und macht ihn widerstindig gegen
Gottes Ruf. Diese Sicht betont die Notwendigkeit gottlicher Gnade und Erneuerung - ohne diese bleibt

der Mensch verloren. (Jeremia 13,23)

5.6. Die Erlosung

Erlosung zeigt sich in der Wiederherstellung des Volkes Gottes. Trotz des Gerichts {iber Juda
verheifit Gott eine kiinftige Sammlung und Riickfiihrung seines Volkes. Diese Riickkehr ist mehr als
geografisch - sie ist geistlich motiviert. Gott selbst wird sein Volk heilen, sammeln, segnen und in
Frieden fithren. Diese Wiederherstellung wird zum Bild fiir die umfassende Erlosung, die in Christus
geschieht. Erlosung bedeutet daher Wiederherstellung von Beziehung, Identitit und Bestimmung.
(Jeremia 30,10-11)

Der Neue Bund bringt endgiiltige Erlosung durch Vergebung und Erneuerung. Die Verheilung
des Neuen Bundes markiert einen Wendepunkt: Gott vergibt die Schuld und verindert das Herz. Diese
Erlosung ist nicht an duBlere Rituale gebunden, sondern an eine innere Beziehung, gegriindet auf
Gnade. Sie erfiillt sich in Jesus Christus, dem Mittler dieses Bundes, durch dessen Opfer vollstindige
Vergebung moglich wird. Die Botschaft Jeremias weist damit klar auf die neutestamentliche Erlésung

hin. Sie ist umfassend, dauerhaft und allein von Gott gewirkt. (Jeremia 31,31-34)
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5.7. Das Volk Israel und die Nationen

Gottes Volk ist trotz dullerem Zerbruch zur Treue im Bund berufen. Jeremia zeigt, dass das Volk
Israel durch Siinde und Gotzendienst die dulleren Zeichen des Bundes verloren hat - Tempel, Land und
Konig. Doch Gottes Berufung bleibt bestehen: Er will sich ein Volk bewahren, das ithn von Herzen
sucht. Diese Treue griindet nicht im Verdienst des Volkes, sondern in Gottes Zusage und Plan. Auch im
Exil spricht Gott von einer kiinftigen Wiederherstellung, in der das Herz erneuert und das Volk
gesegnet wird. Die Berufung zur Heiligung und Treue bleibt auch in der Zerstreuung giiltig. (Jeremia
24,6-7)

Die Zukunft Israels ist verheifien trotz Gericht. Gottes Gericht iiber Juda bedeutete nicht das Ende
seiner VerheiBungen. Vielmehr spricht Jeremia von einem neuen Anfang: einem gereinigten,
erneuerten Volk. Diese VerheiBung umfasst geistliche Wiederherstellung, Sammlung aus den Nationen
und eine innige Beziehung zu Gott. Die Erwidhlung Israels bleibt bestehen - nicht trotz, sondern durch
das Gericht hindurch. Damit bezeugt das Buch Gottes souveridne Gnade und Treue gegeniiber seinem
Volk. (Jeremia 31,31-37)

5.8. Engel, Satan und Damonen

Gottes Wort iiberragt jeden geistlichen Widerstand. Auch wenn Jeremia nicht direkt iiber Engel
oder Ddamonen spricht, schildert er einen intensiven geistlichen Kampf. Der Prophet steht allein gegen
Liige, Verfolgung und innere Versuchung. In all dem wird sichtbar: Das Wort Gottes trdgt und steht
iber jedem Widerstand. Jeremia erfidhrt Gottes Nidhe als eine schiitzende Kraft gegen menschliche und
geistliche Angriffe. Die geistliche Dimension wird nicht benannt, ist aber erkennbar in der

Auseinandersetzung mit Wahrheit und Téuschung. (Jeremia 1,17-19)

Gott steht iiber allen finsteren Miichten. Jeremia erlebt Intrigen, Anfeindung und Einsamkeit -
Ausdruck einer geistlich feindlichen Atmosphére. Dennoch bekennt er, dass der Herr mit ihm ist ,,wie
ein gewaltiger Held“. Diese Aussage verdeutlicht: Kein Feind, kein Widerstand ist groBBer als Gottes
Beistand. Der geistliche Kampf wird nicht theologisch entfaltet, aber praktisch erfahren. Jeremia

bezeugt die Uberlegenheit Gottes inmitten geistlicher Bedriingnis. (Jeremia 20,11)
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5.9. Die Lehre von den letzten Dingen

Der Neue Bund weist auf die endgiiltige Wiederherstellung durch Christus. Jeremia verkiindet
eine Zukunft, in der Gott einen Neuen Bund mit seinem Volk schlieBen wird - einen Bund, der im
Herzen wirkt und nicht gebrochen werden kann. Diese VerheiBung reicht iiber die Geschichte Judas
hinaus und zielt auf die messianische Zukunft. In Jesus Christus erfiillt sich dieser Bund: durch
Vergebung, Geist und Gemeinschaft mit Gott. Die endgiiltige Wiederherstellung beginnt im ersten
Kommen Christi und wird im Reich Gottes vollendet. Jeremia 6ffnet so den Blick fiir Gottes
Heilsgeschichte in Ewigkeit. (Jeremia 31,31-34)

Die Herrschaft des gerechten Konigs bringt das Reich Gottes. Jeremia kiindigt den ,,Spross
Davids* an - einen gerechten Konig, der flir Recht und Gerechtigkeit sorgt. Diese VerheiBung weist auf
den kommenden Messias, dessen Herrschaft ewig ist. Sie erfiillt sich nicht in einem menschlichen
Herrscher, sondern in Christus, der das Reich Gottes bringt. Damit verbindet Jeremia Gericht,
Hoffnung und Ewigkeit. Die Wiederherstellung Israels ist Teil des groeren Plans Gottes fiir die ganze
Welt. (Jeremia 23,5-6; 33,14-26)
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6. Grobgliederung

Jeremia - Gericht iiber Juda und die Verheilung des Neuen Bundes

Teil 1: Berufung Jeremias und erste Gerichtsbotschaften (Jeremia 1-10)
1. Jeremias Berufung und Gottes Zusage (1,1-19)

1.1. Berufung vor der Geburt - Gottes Erwéhlung (1,1-10)

1.2. Zwei Visionen - Mandelzweig und siedender Topf (1,11-16)

1.3. Zusage gottlichen Schutzes (1,17-19)

2. Anklage gegen Juda wegen Untreue (2,1-3,5)
2.1. Israels frithere Treue und jetziger Abfall (2,1-13)
2.2. Sucht nach Biindnissen statt Gottesfurcht (2,14-37)

2.3. Treulosigkeit in der Ehe als Bild fiir Gotzendienst (3,1-5)

3. Ruf zur Umkehr und Warnung vor Gericht (3,6-6,30)
3.1. Riickruf an das abtriinnige Israel (3,6-25)
3.2. Die Gefahr des Feindes aus dem Norden (4,1-31)
3.3. Siinden des Volkes und kommende Verwiistung (5,1-31)
3.4. Gericht iiber Jerusalem - Unheil durch Ungehorsam (6,1-30)

4. Gerichtsworte gegen den religiosen Formalismus (7,1-10,25)
4.1. Tempelrede: Sicherheit im Tempel ist triigerisch (7,1-34)
4.2. Gotzendienst und das verhdrtete Herz des Volkes (8,1-9,26)

4.3. Warnung vor dem Gericht - Gottes Macht iiber die Nationen (10,1-25)

Teil 2: Jeremias Konflikte und Zeichenhandlungen (Jeremia 11-29)
5. Der zerbrochene Bund und Mordanschlage (11,1-12,17)

5.1. Erinnerung an den Bund und seine Bedingungen (11,1-17)
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5.2. Mordanschlidge gegen Jeremia aus Anatot (11,18-12,17)

6. Gericht und Hoffnung - Bilder und Zeichenhandlungen (13,1-20,18)
6.1. Der leinene Giirtel und das verderbte Volk (13,1-27)
6.2. Diirre und Jeremia als Fiirbitter (14,1-15,21)
6.3. Verbot zu heiraten - Zeichen fiir kommendes Leid (16,1-18)
6.4. Das triigerische Herz und die Hoffnung auf Heilung (17,1-27)
6.5. Der Topfer und der zerbrochene Krug (18,1-19,15)
6.6. Verfolgung Jeremias durch Paschhur (20,1-18)

7. Gerichtsworte an die Konige Judas (21,1-23,40)
7.1. Zedekias Anfrage und Gottes Antwort (21,1-14)
7.2. Gericht iiber Konige: Schallum, Jojakim, Jechonja (22,1-30)
7.3. Verheillung des gerechten Messias-Konigs (23,1-8)
7.4. Anklage gegen falsche Propheten und Priester (23,9-40)

8. Zeichenhandlungen und Auseinandersetzungen (24,1-29,32)
8.1. Zwei Feigenkorbe - Hoffnung fiir die Weggefiihrten (24,1-10)
8.2. Ankiindigung des 70-jdhrigen Exils (25,1-38)
8.3. Jochsymbol und Konflikt mit Hananja (26,1-28,17)

8.4. Brief an die Exilierten - Hoffnung und Zukunft (29,1-32)

Teil 3: Hoffnung auf den Neuen Bund und kommende Erlosung (Jeremia 30-33)
9. Das ,,Trostbuch* - Verheiflung fiir Israel und Juda (30,1-31,40)
9.1. Riickkehr und Wiederherstellung des Volkes (30,1-24)

9.2. Der neue Bund - innere Erneuerung durch Gottes Geist (31,1-40)

10. Zeichenhandlungen und Bestiitigung des Bundes (32,1-33,26)
10.1. Kauf eines Feldes - Zeichen der zukiinftigen Riickkehr (32,1-44)
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10.2. Bestitigung der davidischen Konigslinie und levitischen Dienste (33,1-26)

Teil 4: Die letzten Gerichtsankiindigungen und Jeremias Leiden (Jeremia 34-45)
11. Gericht iiber die Konige und das ungehorsame Volk (34,1-36,32)

11.1. Freilassung und Wiederversklavung der Knechte (34,1-22)

11.2. Das Gerichtswort iiber die Rechabiter und ihre Treue (35,1-19)

11.3. Jeremias Rolle als Prophet - Rollenlesung und Verfolgung (36,1-32)

12. Jeremias Leiden unter den letzten Konigen (37,1-39,18)
12.1. Jeremias Verfolgung und Gefangenschaft (37,1-38,28)

12.2. Fall Jerusalems und Jeremias Bewahrung (39,1-18)

13. Nach dem Fall - weitere Botschaften (40,1-45,5)
13.1. Gedalja als Statthalter und sein Mord (40,1-41,18)
13.2. Flucht nach Agypten gegen Gottes Willen (42,1-43,13)
13.3. Gerichtsworte an die Juden in Agypten (44,1-30)
13.4. Trostwort fiir Baruch - Gottes Schutz (45,1-5)

Teil 5: Gericht iiber die Nationen und Ausblick auf Gottes Sieg (Jeremia 46-52)
14. Gericht iiber die Nationen (46,1-51,64)
14.1. Agypten, Philistia, Moab, Ammon, Edom, Damaskus (46,1-49,39)

14.2. Elam und umfassendes Gericht iiber Babylon (50,1-51,64)
15. Der Fall Jerusalems und Exil (52,1-34)

15.1. Zerstorung Jerusalems und Tempel (52,1-30)

15.2. Begnadigung Jehojachins - Hoffnung auf die Fortsetzung des Bundes (52,31-34)
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7. Zusammenfassung und Anwendungen

7.1. Zusammenfassung

Das Buch Jeremia ist das Zeugnis eines treuen Propheten, der inmitten geistlichen Verfalls das Wort
Gottes ohne Kompromiss verkiindet. Es zeigt das Ringen Gottes mit einem ungehorsamen Volk, das
zur Umkehr gerufen wird - verbunden mit der Mahnung, dass Gottes Geduld Grenzen hat. Trotz aller
Gerichtsbotschaften bleibt die Hoffnung bestehen: Gott verheif3t Wiederherstellung, einen Neuen Bund
und einen gerechten Konig aus Davids Linie. Jeremia verkorpert eine leidende, standhafte Treue, die
den Preis des Dienstes kennt. Das Buch thematisiert die Spannung zwischen Gericht und Gnade,
menschlichem Versagen und gottlicher Treue. Es richtet den Blick auf das Herz des Menschen - und

auf den Gott, der Herzen erncuern kann.

7.2. Anwendungen

Gottes Ruf zur Umkehr ist ernst - und gnidig. Das Buch Jeremia macht deutlich, dass Gott Siinde
nicht {ibersieht. Doch seine Warnungen entspringen nicht Zorn, sondern der Sehnsucht nach Umkehr.

Wer auf seine Stimme hort, findet Gnade - auch in Zeiten des Gerichts.

Treue im Dienst verlangt Standhaftigkeit. Jeremias Leben zeigt: Gottestreue bedeutet nicht Beifall,
sondern oft Ablehnung. Doch echte Berufung hélt durch - getragen vom Bewusstsein, Gottes Wort zu

dienen, nicht menschlichen Erwartungen.

Hoffnung liegt im Neuen Bund in Christus. Die Verheilung eines neuen Herzens und eines neuen
Bundes erfiillt sich in Jesus Christus. Diese Hoffnung tridgt durch jede Krise - weil Gottes Gnade

starker ist als das Versagen seines Volkes.
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8. Studienfragen zum Weiterdenken

1. Was ist der Hauptzweck des Buches Jeremia?

Antwort: Die Verkiindigung von Gericht, BuBBe und Hoffnung fiir Juda angesichts seines

geistlichen Verfalls - verbunden mit der VerheiSung des Neuen Bundes.

2. Wer ist der Autor des Buches Jeremia?

Antwort: Der Prophet Jeremia, unterstiitzt durch seinen Schreiber Baruch, der seine Worte

aufzeichnete und weitergab (Jeremia 36,4).

3. In welcher Zeit wirkte Jeremia?

Antwort: Von etwa 627 bis 586 v. Chr., also in den Jahrzehnten vor und wihrend des

babylonischen Exils Judas.

4. Welche historischen Ereignisse prigen das Buch?

Antwort: Der moralische Verfall Judas, der Fall Jerusalems, die Gefangennahme des Volkes

und die prophetische Ankiindigung des Neuen Bundes.

5. Was ist die Botschaft Jeremias an das Volk?

Antwort: Ein dringender Ruf zur Umkehr, verbunden mit der Warnung vor Gericht - aber auch

mit der Hoffnung auf Wiederherstellung.

6. Was bedeutet der Neue Bund in Jeremia 31,31-34?

Antwort: Eine innere Erneuerung durch Gottes Geist - das Gesetz wird ins Herz geschrieben,

Schuld vergeben, und die Beziehung zu Gott erneuert.

7. Welche Rolle spielt das Herz im Buch Jeremia?

Antwort: Das Herz gilt als triigerisch und siindig (Jeremia 17,9), doch Gott verheifit, es zu

erneuern und ein neues Herz zu schenken (Jeremia 24,7).

8. Warum wird Jeremia der ,,weinende Prophet* genannt?
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Antwort: Weil er mit groBer innerer Not das Gericht Gottes verkiindete und unter der

geistlichen Verstockung seines Volkes litt (Jeremia 9,1).

9. Welche Bedeutung hat Jeremia fiir den Neuen Bund?

Antwort: Jeremia ist der Prophet, der den Neuen Bund ankiindigt - eine der zentralen

heilsgeschichtlichen VerheiBungen, die in Christus erfiillt werden.

10. Was lernen Gliubige heute aus dem Buch Jeremia?

Antwort: Dass Gott gerecht und gnédig ist, Umkehr segnet, aber auch Treue in schweren

Zeiten fordert - und dass wahre Hoffnung nur in Christus liegt.
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Kommentierung

Teil 1: Berufung Jeremias und erste Gerichtsbotschaften
(Jeremia 1-10)

1. Jeremias Berufung und Gottes Zusage (1,1-19)

1.1. Berufung vor der Geburt - Gottes Erwihlung (1,1-10)

Gottes Berufung reicht iiber die Zeit des natiirlichen Lebens hinaus. Die Erwdhlung Jeremias wird
nicht an ein Ereignis innerhalb seines Lebens gebunden, sondern beginnt bereits vor seiner Geburt.
Gott offenbart, dass Jeremia im Mutterleib geheiligt und zum Propheten fiir die Nationen bestimmt
wurde. Diese Aussage zeigt die gottliche Souverénitit, die unabhingig vom menschlichen Willen oder
Verdienst handelt. Die Berufung geschieht nicht aufgrund eines vorausgesetzten Charakters, sondern
aus dem ewigen Ratschluss Gottes. Damit wird deutlich, dass geistlicher Dienst keine rein
menschliche Entscheidung ist, sondern auf gottlicher Initiative basiert. Die Erwéhlung vor der Geburt
verweist auf die souverdne Erwédhlung zum Dienst im Rahmen gottlicher Heilsabsichten. Jeremia steht
damit exemplarisch fiir das Handeln Gottes, das vor aller menschlichen Einflussnahme wirksam ist.
Die Heiligung bezieht sich auf eine Aussonderung fiir den gottlichen Auftrag, nicht auf moralische
Vollkommenheit. Die prophetische Sendung wird nicht aus einer religiosen Entwicklung heraus
erworben, sondern durch gottlichen Willensakt verliehen. Dieses Verstindnis betont die Prioritét
gottlichen Wirkens vor jeder menschlichen Reaktion. Der Prophet wird nicht zum Sprecher Gottes
durch eigene Leistung, sondern durch géttliche Bestimmung. (Jeremia 1,4-5; Jesaja 49,1; Galater 1,15;
Epheser 1,4)

John Calvin, der Reformator und Bibelausleger, erklirt zu Jeremia 1,1, dass die Berufung
Jeremias aus dem priesterlichen Geschlecht ein stiller Tadel an die damalige Priesterschaft
war. Gott setzte Propheten aus den Reihen der Priester ein, um deren geistliche Trdgheit
blofszustellen. Zwar waren nicht alle Priester zugleich Propheten, doch sollte das priesterliche
Amt eigentlich eine Schule der Prophetie sein — ein Ort, an dem geistliche Berufung wachsen

kann. Dass Gott dennoch aus diesem miiden Stand einen treuen Propheten berief, zeigt seine
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Gnade trotz des Versagens der geistlichen Leiter (Calvin, Commentary on Jeremiah, zitiert
nach Crossway, 2023, S. 1094).

Gottliche Berufung iiberwindet menschliche Einwiinde. Jeremia reagiert auf Gottes Berufung mit
dem Hinweis auf seine Jugend und mangelnde Redegewandtheit. Dieser Einwand spiegelt das
Bewusstsein menschlicher Begrenztheit angesichts gottlicher Aufgaben. Doch Gott begegnet diesem
Einwand mit einem direkten Befehl: Jeremia soll nicht sagen, er sei zu jung. Die Autoritit der
gottlichen Sendung liegt nicht in der Kompetenz des Berufenen, sondern in der Beauftragung durch
den Herrn. Gottes Befehl schlieB3t eine umfassende Bevollméchtigung ein, die unabhéngig von Alter,
Erfahrung oder Begabung ist. Der Auftrag wird nicht diskutiert, sondern verbindlich zugesprochen.
Jeremia muss gehen, wohin Gott ihn sendet, und sprechen, was Gott ihm gebietet. In dieser Klarheit
liegt der Schutz gegen jede Form von Selbstzweifel oder Riickzug. Die gottliche Berufung erhebt den
Beauftragten iiber seine natiirlichen Grenzen hinaus. Was vor Menschen als Schwiche erscheint, wird
durch Gottes Gegenwart zur Stirke verwandelt. Der Berufene wird nicht durch sich selbst fahig
gemacht, sondern durch die Gegenwart des Berufenden. (Jeremia 1,6-7; 2. Mose 4,10-12; Jesaja 6,5-7;
1. Korinther 1,27)

Der Dienst am Wort Gottes steht unter gottlichem Schutz. Gott versichert Jeremia, dass er mit ihm
sein und ihn retten werde, wenn er seinen Dienst ausfiihrt. Diese Zusage hebt die fundamentale
Verbindung zwischen Berufung und géttlicher Bewahrung hervor. Der Dienst des Propheten ist nicht
frei von Gefahren, sondern wird gerade inmitten von Widerstand und Anfeindung ausgefiihrt. Die
VerheiBung der Gegenwart Gottes garantiert jedoch, dass der Prophet seinem Auftrag treu bleiben
kann. Der gottliche Schutz ist nicht die Abwesenheit von Bedrohung, sondern die Zusicherung
gottlicher Gegenwart inmitten der Bedrohung. Jeremia soll sich nicht fiirchten, weil Gott selbst ihn
bewahren wird. Dies zeigt, dass die Autoritit und Kraft des Dienstes nicht im Menschen selbst liegen,
sondern in dem Gott, der sendet. Die gottliche Zusage wird zur Grundlage fiir Treue und Ausdauer im
Dienst. Der Prophet steht nicht allein, sondern unter dem besonderen Schutz des Herrn, der ihn erwihlt
hat. Diese Wahrheit gibt Hoffnung in Zeiten der Ablehnung und Mut in Momenten der Unsicherheit.
(Jeremia 1,8; Josua 1,5; Psalm 23,4; Matthéus 10,28)

J. Vernon McGee, der Bibellehrer und Radio-Prediger, erldutert zur Ermahnung ,, Fiirchtet
euch nicht vor ihrem Angesicht* (Jeremia 1,8), dass der Verkiindiger des Wortes Gottes mutig
und ohne Furcht sprechen soll, auch wenn die Botschaft Menschen missfallen konnte. McGee
erzdhlt, wie ein Horer aus Oakland, Kalifornien, anfangs wiitend wurde, weil McGee in seinem
Rundfunkprogramm wiederholt Siinde und Bufsfertigkeit thematisierte — so sehr, dass der Mann

zugab, er habe ihn am liebsten geschlagen. Dennoch hérte dieser Zuhorer weiter zu und wurde
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schlieflich Christ, indem er anerkannte: ,, Ich bin ein Siinder, rette mich.“ McGee betont, dass
das Wort Gottes niemals leer zuriickkehrt, sondern Gottes Ziel erfiillt. Er ruft dazu auf, von den
Kanzeln heute mit der Autoritit dessen zu sprechen, was Gott in seinem Wort geschrieben hat:
die klare Botschaft von Gericht iiber Siinde und zugleich von befreiender Errettung in Christus
(McGee, 1991, S. 20-21).

Gott selbst riistet zum Dienst durch sein Wort. Die Bevollmichtigung Jeremias geschieht nicht nur
durch Berufung, sondern auch durch das Handeln Gottes, der seine Hand ausstreckt und den Mund des
Propheten beriihrt. Dieses Symbol unterstreicht, dass Jeremia nicht mit eigenen Worten sprechen soll,
sondern mit Worten, die von Gott kommen. Der géttliche Eingriff markiert den Ubergang von der
natlirlichen zur geistlichen Befdhigung. Die Hand Gottes steht in der Schrift oft fiir seine wirkende
Kraft, und das Beriihren des Mundes bedeutet eine unmittelbare Ausriistung mit gottlicher Botschaft.
Der Prophet wird nicht nur gesandt, sondern auch befdhigt, den Auftrag auszufiihren. Die gottliche
Initiative umfasst damit sowohl die Bestimmung als auch die Ausriistung zum Dienst. Jeremia
empfangt nicht nur Worte, sondern ein Mandat, das in gottlicher Autoritét griindet. Der Auftrag lautet,
iiber Nationen und Konigreiche zu sprechen, was die Reichweite seines Dienstes verdeutlicht. Diese
Sendung hat weltweiten Charakter und reicht iiber Juda hinaus. Die Worte des Propheten wirken
gemal gottlichem Willen, indem sie pflanzen und ausreilen, bauen und zerstéren. (Jeremia 1,9-10;
Jesaja 6,6-9; 5. Mose 18,18; 2. Timotheus 3,16-17)

1.2. Zwei Visionen - Mandelzweig und siedender Topf (1,11-16)

Gottes Wort ist wachsam und erfiillt sich zuverliissig. Die erste Vision zeigt Jeremia einen
Mandelzweig, auf Hebréisch ,,schaked”, was lautsprachlich an das Wort ,,schoked* erinnert, das
,wachen* bedeutet. Diese Wortverbindung bildet die Grundlage fiir Gottes Auslegung der Vision: Er
wacht tiber seinem Wort, dass er es ausfithre. Der Mandelbaum ist der erste Baum, der im Friihling
bliiht, was ihn zu einem Bild fiir Wachsamkeit und rasches Handeln macht. Gottes Worte sind nicht
leer, sondern stehen unter gottlicher Beobachtung und sind bestimmt zur Erfiillung. Die Prophetie ist
kein menschlicher Wunsch, sondern Ausdruck gottlicher Planung, die prizise umgesetzt wird. Die
Vision stirkt Jeremias Vertrauen, dass das, was Gott ankiindigt, auch geschehen wird. Besonders
angesichts des bevorstehenden Gerichts ist diese Vergewisserung zentral. Jeremias Berufung erhilt
dadurch ein festes Fundament: Nicht seine Worte, sondern Gottes Wort wird geschehen. Die Aussage
ist zugleich Trost und Warnung, denn sie bekriftigt sowohl Gottes Treue zur VerheiBung als auch zur
Ausfiihrung des Gerichts. Diese Wachsamkeit Gottes hebt die Autoritit der Schrift hervor und fordert
zur Beachtung gottlicher Worte auf. (Jeremia 1,11-12; Jesaja 55,10-11; Hesekiel 12,25-28; Matthédus
5,18)
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Gottes Gericht kommt aus dem Norden und ist unausweichlich. Die zweite Vision zeigt einen
siedenden Topf, dessen Offnung sich vom Norden her nach Siiden neigt. Gott erklirt, dass von Norden
her das Unbheil liber Juda ausgegossen werden soll. Diese bildhafte Darstellung verweist auf das
herannahende babylonische Heer, das Gericht {iber das abtriinnige Volk bringen wird. Der siedende
Topf symbolisiert einen Zustand hochster Erhitzung, der sich nicht mehr zuriickhalten ldsst. Die
Bewegung des Gerichts ist gerichtet, konkret und iibernatiirlich gelenkt. Das Bild macht deutlich, dass
das Gericht nicht zufillig kommt, sondern von Gott selbst geplant und angekiindigt ist. Die
geographische Richtung entspricht dem politischen Geschehen der damaligen Zeit, da Invasionen aus
Babylon stets iiber den Norden Israels erfolgten. Durch dieses Bild wird der unauthaltsame Charakter
des Gerichtes betont. Jeremia soll die Vision nicht nur sehen, sondern verkiindigen, was sie bedeutet.
Der siedende Topf driickt damit sowohl die Nihe als auch die Intensitdt des kommenden Gerichts aus.
Die prophetische Botschaft gewinnt dadurch an Dringlichkeit und Glaubwiirdigkeit. (Jeremia 1,13-14;
Jeremia 4,6; Hesekiel 24,3-13; Daniel 1,1-2)

Das gottliche Gericht ist Antwort auf kollektive Gottlosigkeit. Gott nennt als Begriindung fiir das
angekiindigte Unheil die Bosheit des Volkes, ihren Gotzendienst und das Verlassen des Bundes. Das
Gericht kommt nicht willkiirlich, sondern ist die Folge anhaltender Siinde und Abkehr von Gott. Die
Aufzihlung des Gotzendienstes, des Opferns fremder Gotter und der Anbetung von Werken ihrer
Hénde zeigt die Tiefe des Abfalls. Diese Formulierungen machen deutlich, dass das Gericht moralisch
und geistlich begriindet ist. Die Erwdhnung aller Bewohner des Nordens weist darauf hin, dass Gottes
Plan auch politische Méchte einschliefit, um seine Gerichte auszufiihren. Das Gericht betrifft nicht nur
Einzelne, sondern die Nation als Ganzes, weil der Abfall kollektiv geworden ist. Der Prophet wird so
zum Verkiindiger eines Gerichtes, das nicht mehr abgewendet werden kann, sondern bevorsteht. Die
Diagnose ist umfassend, die Reaktion gottlich gerecht. Gottes Zorn richtet sich nicht gegen
Unschuldige, sondern gegen ein Volk, das seine Gnade verworfen hat. Damit wird die Bedeutung von
Bundesgehorsam und exklusiver Gottesverehrung erneut betont. (Jeremia 1,15-16; Jeremia 2,11-13; 2.
Konige 21,10-15; 2. Chronik 36,15-17)

Die Prophetie richtet sich an Nationen und Konige. Gott kiindigt an, dass die Konige aus dem
Norden ihre Throne am Eingang der Tore Jerusalems aufstellen werden, was auf eine konkrete
Belagerung und Besatzung der Stadt hinweist. Die Formulierung beschreibt nicht nur militirisches
Vorgehen, sondern symbolisiert auch ein gottliches Gerichtsurteil, das 6ffentlich und unumkehrbar
vollzogen wird. Der Eingang des Tores war im Alten Israel der Ort der Rechtsprechung, was die
Gerichtsdimension der Vision unterstreicht. Damit wird klar: Das Gericht ist nicht nur ein politisches

Ereignis, sondern eine theologisch begriindete Strafmafinahme Gottes. Die Ankiindigung richtet sich
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dabei nicht nur an Juda, sondern hat Auswirkungen auf Volker und Reiche. Jeremias Dienst wird auf
diese Weise als iibernational und heilsgeschichtlich relevant dargestellt. Der Prophet spricht im Auftrag
Gottes nicht nur zu seinem Volk, sondern zu den Nationen. Seine Sendung greift iiber nationale
Grenzen hinaus und wird Teil der gottlichen Heilsgeschichte. Der Prophet wird dadurch in eine Linie
mit den groBBen Gerichtspropheten des Alten Testaments gestellt. (Jeremia 1,15; Amos 1,3-2,3; Jesaja
13,1-11; Obadja 1,15)

1.3. Zusage gottlichen Schutzes (1,17-19)

Gottes Auftrag verlangt Entschlossenheit trotz Widerstand. Jeremia wird von Gott aufgefordert,
sich zu giirten, aufzustehen und alles zu reden, was Gott ihm gebietet. Diese dreifache Aufforderung
verdeutlicht die Dringlichkeit und Entschlossenheit, die im prophetischen Dienst erforderlich ist. Die
Selbstermutigung des Propheten ist dabei kein psychologischer Akt, sondern ein Akt des Gehorsams
gegeniiber dem gottlichen Befehl. Jeremia soll sich nicht vor den Menschen fiirchten, sondern mutig
auftreten, denn der Inhalt seiner Botschaft wird nicht populdr sein. Der Prophet wird auf Widerstand
stoBen, doch Gottes Auftrag bleibt bestehen. Die Furcht vor Menschen darf nicht zur
Kompromissbereitschaft fiihren. Gottes Warnung, dass Jeremia sonst selbst beschidmt wiirde,
unterstreicht die Notwendigkeit treuen Gehorsams. Der Dienst am Wort Gottes verlangt einen klaren
Stand inmitten eines feindlich gesinnten Umfelds. Jeremia soll nicht schweigen, auch wenn das, was er
sagt, Ablehnung erzeugt. Der prophetische Auftrag erfordert nicht nur das Reden, sondern auch eine
Haltung der geistlichen Wachsamkeit und Standhaftigkeit. (Jeremia 1,17; Hesekiel 2,6-7; Matthdus
10,28; Apostelgeschichte 4,19-20)

Gott stirkt seinen Diener iibernatiirlich fiir den Auftrag. Jeremia erhilt von Gott die Zusage, dass
er ithn wie eine feste Stadt, eine eiserne Sdule und eine eherne Mauer machen wird. Diese drei Bilder
beschreiben Stdrke, Stabilitdt und Unerschiitterlichkeit angesichts duBlerer Angriffe. Die gottliche
Verstiarkung zielt darauf ab, dass der Prophet dem kollektiven Widerstand des Volkes, der Priester,
Konige und Beamten entgegentreten kann. Diese Gruppen stehen fiir die gesamte gesellschaftliche und
religiose Filihrungsschicht, die sich gegen die Botschaft Jeremias stellen wird. Die geistliche Kraft des
Propheten wird nicht in seiner Personlichkeit begriindet, sondern in der gottlichen Zusage. Gott
verspricht keine Abwesenheit von Konflikten, sondern Standhaftigkeit inmitten der Bedrohung. Der
Auftrag bleibt menschlich unméglich, doch gottlich moglich gemacht. Die Bilder betonen, dass der
Prophet nicht weich oder wankelmiitig sein darf, sondern fest gegriindet im Willen Gottes. Diese
Verstiarkung erfolgt nicht dullerlich, sondern in der inneren Haltung und Ausriistung durch Gott selbst.
Der Prophet wird dadurch zum Werkzeug in Gottes Hand, das trotz Widerstand standhalten kann.
(Jeremia 1,18; Jesaja 50,7; Epheser 6,10-13; 2. Timotheus 1,7-8)
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Der Beistand Gottes garantiert Standhaftigkeit bis zum Ende. Die abschlieBende Zusage in diesem
Abschnitt lautet, dass man Jeremia zwar bekdmpfen wird, ihn aber nicht iiberwéltigen kann, denn Gott
ist mit ihm, um ihn zu retten. Dieser gottliche Beistand bildet das Fundament fiir den gesamten
prophetischen Dienst Jeremias. Die Betonung liegt nicht auf der Vermeidung von Kémpfen, sondern
auf der VerheiBung des Sieges trotz der Kdmpfe. Gottes Gegenwart sichert nicht Popularitit, sondern
Bewahrung. Die Ankiindigung der Kédmpfe ist realistisch, doch ebenso real ist die Verheilung des
gottlichen Eingreifens. Die Sicherheit liegt nicht in politischen Allianzen oder menschlicher
Unterstiitzung, sondern im personlichen Beistand des lebendigen Gottes. Damit wird klar, dass der
prophetische Dienst auf der Grundlage gottlicher Treue geschieht. Jeremia kann seine Aufgabe nur
erfiillen, weil Gott selbst sein Schutz und seine Rettung ist. Diese Verheilung erinnert an Gottes Wesen
als Retter, der mitten im Gericht seine Knechte nicht im Stich ldsst. Die Erfahrung des Widerstandes
wird von der Erfahrung der Treue Gottes begleitet. (Jeremia 1,19; Psalm 46,2; Jesaja 41,10; Romer
8,31)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Jeremia 1,11-19, dass die
Berufungsvision des Propheten auf einem hebrdischen Wortspiel basiert. Jeremia sieht einen
»Mandelzweig “ (shaked), worauf Gott antwortet, dass er iiber sein Wort ,,wacht* (shoked), um
es auszufiihren. Die klangliche Ahnlichkeit dieser beiden Begriffe unterstreicht die
prophetische Botschaft: So wie der Mandelbaum der erste ist, der im Friihling bliiht, so wacht
Gott friihzeitig und aufmerksam tiber die Erfiillung seiner Worte (Rubin, 2016, S. 608).
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 1.1-19)

Zusammenfassung:

Jeremia 1,1-19 eroftnet das Buch mit der Berufung des Propheten und verankert seinen Dienst fest im
souverdnen Handeln Gottes. Jeremia wird als von Gott erwihlt vorgestellt, noch bevor er geboren
wurde, was die gottliche Initiative und Vorherbestimmung seines Auftrags unterstreicht. Seine
Sendung richtet sich nicht nur an Juda, sondern an Nationen und Konigreiche, wodurch der Dienst von
Anfang an eine umfassende heilsgeschichtliche Dimension erhélt. Jeremias Einwand wegen seiner
Jugend und Unfihigkeit wird von Gott nicht akzeptiert, sondern durch goéttliche Zusage und
Bevollmichtigung beantwortet. Gott selbst legt seine Worte in den Mund des Propheten und
ibernimmt die Verantwortung fiir Inhalt und Wirkung der Verkiindigung. Der doppelte Auftrag,
auszureiflen und niederzureiflen sowie aufzubauen und zu pflanzen, zeigt, dass Jeremias Dienst sowohl
Gericht als auch Wiederherstellung umfasst. Die Vision vom Mandelzweig betont Gottes Wachsamkeit
iiber seinem Wort, das zuverldssig zur Ausfiihrung kommt. Der kochende Topf aus dem Norden
kiindigt das kommende Gericht an, das historisch durch fremde Méchte erfolgen wird. Jeremia wird
auf Widerstand vorbereitet, der von politischen, religiosen und gesellschaftlichen Autoritdten ausgehen
wird. Dennoch wird ihm géttlicher Schutz zugesagt, da Gott selbst mit ihm ist. Der Abschnitt macht
deutlich, dass prophetischer Dienst im Spannungsfeld von Berufung, Ablehnung und gottlicher
Bewahrung steht.

Anwendungen:

Gottes Berufung geht menschlicher Fihigkeit voraus. Der Text zeigt, dass Gottes Erwdhlung nicht
auf Eignung oder Reife griindet. Jeremia wird trotz seiner Schwiche in den Dienst gestellt. Diese

Einsicht betont Gottes souverdne Initiative im heilsgeschichtlichen Handeln.

Gottes Wort tragt Autoritit und Wirkung. Jeremia verkiindigt nicht eigene Gedanken, sondern das
ihm anvertraute Wort Gottes. Gott wacht selbst iiber dessen Erfiillung. Diese Wahrheit unterstreicht die
Verlasslichkeit gottlicher Offenbarung.

Gehorsam schliefit Widerstand und Bewahrung ein. Der prophetische Auftrag ist von Ablehnung
begleitet, aber nicht von Verlassenheit. Gott verspricht seine Gegenwart und seinen Schutz. Diese

Perspektive verbindet Dienst, Leiden und gottliche Treue.
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2. Anklage gegen Juda wegen Untreue (2,1-3,5)

2.1. Israels friihere Treue und jetziger Abfall (2,1-13)

Gottes Erinnerung an friihere Treue ist Ausdruck seiner Bundesliebe. Zu Beginn des Kapitels 14sst
Gott Jeremia dem Volk Juda seine frithere Hingabe in Erinnerung rufen. Die Worte verweisen auf die
Zeit der Wiistenwanderung, als Israel dem Herrn folgte wie eine Braut ihrem Briutigam. Diese
Beschreibung ist keine Idealisierung, sondern betont die Exklusivitdt und Reinheit der damaligen
Beziehung. Gottes Liebe war initiierend und Israel antwortete mit einer gewissen Treue, die sich in
Abhingigkeit und Gehorsam &duflerte. Die Erwdhnung dieser Zeit dient nicht nur der Riickschau,
sondern stellt einen Kontrast zur gegenwirtigen Untreue dar. Gott spricht durch den Propheten mit der
Leidenschaft eines verschméhten Ehemanns. Die Erinnerung ist theologisch fundiert: Sie basiert auf
dem Bund und der Heiligkeit, die Israel damals auszeichnete. Das Volk war dem Herrn geweiht und
unter besonderem Schutz. Diese Friihzeit wird zum Mafstab fiir das, was verloren gegangen ist. Der
Riickblick dient nicht der Sentimentalitit, sondern ist Teil der Anklage Gottes. Er zeigt, wie weit sich
das Volk vom urspriinglichen Vertrauen entfernt hat. (Jeremia 2,1-3; 2. Mose 19,4-6; Hosea 2,16-17;
Amos 3,2)

Der Abfall Israels ist ohne Beispiel unter den Nationen. Gott stellt seinem Volk die rhetorische
Frage, ob je ein anderes Volk seine Gotter ausgetauscht habe, selbst wenn diese Gotter nicht real sind.
Israel jedoch hat die Ehre Gottes gegen Nichtigkeiten eingetauscht. Dieser Vergleich zeigt die
Einzigartigkeit des Abfalls: Kein heidnisches Volk wechselt seine Gottheiten aus, selbst wenn sie
wirkungslos sind, wihrend Israel den lebendigen Gott verlassen hat. Das Urteil Gottes fillt scharf aus,
denn die Siinde ist nicht nur ein moralischer Verfall, sondern ein Bruch der exklusiven Beziehung zum
Schopfer. Die Redeweise ist von Emporung durchzogen, die den Ernst der Lage deutlich macht. Der
Tausch der Quelle lebendigen Wassers gegen zerbrochene Zisternen beschreibt die Absurditit der
Entscheidung. Israel hat nicht einfach versagt, sondern sich bewusst von Gott abgewandt. Diese
bewusste Abkehr wird als unvergleichlicher Treuebruch dargestellt. Der Abfall ist damit nicht nur
ethisch, sondern theologisch eine Selbstzerstorung. Die Reaktion Gottes ist dementsprechend nicht nur
Zorn, sondern tiefes Erschrecken. (Jeremia 2,11-13; 5. Mose 32,15-18; Jesaja 1,2-4; Hosea 11,1-2)

Gotzendienst bedeutet aktive Abkehr vom lebendigen Gott. Die Anklage Gottes richtet sich nicht
nur gegen das Verhalten des Volkes, sondern gegen eine bewusste Entscheidung, andere Quellen der
Sicherheit und Hoffnung zu suchen. Die Goétter, denen Israel dient, haben weder Macht noch Leben,

doch das Volk gibt ihnen Vorrang vor dem Herrn. Dieser Akt ist mehr als ein religidser Fehler, er ist
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ein direkter Angriff auf die Ehre Gottes. Der Go6tzendienst wird nicht als naive Verirrung, sondern als
bewusster Bundesbruch dargestellt. Die Wahl fremder Gétter ist ein geistlicher Ehebruch, der das Herz
Gottes tief verletzt. Das Bild der verlassenen Quelle lebendigen Wassers ist besonders eindriicklich:
Gott selbst bietet Leben, doch das Volk entscheidet sich fiir briichige, menschengemachte Systeme.
Diese Entscheidung wird zur Wurzel aller weiteren Verirrungen. Sie zeigt, dass der Mensch lieber
selbstbestimmt leben will, als in Abhdngigkeit vom lebendigen Gott. Gotzendienst ist deshalb nicht nur
falsche Religion, sondern Ausdruck tiefer Rebellion. (Jeremia 2,5; Psalm 115,4-8; Jesaja 44,9-20; 1.
Korinther 10,14-22)

Die geistliche Blindheit des Volkes hat zur Gottvergessenheit gefiihrt. Gott fragt das Volk, warum
es ihn vergessen hat, obwohl er es aus Agypten gefiihrt und durch die Wiiste gebracht hat. Diese
rhetorische Frage offenbart die geistliche Blindheit, die durch Undankbarkeit und Hochmut gewachsen
ist. Der Riickblick auf die Befreiung aus Agypten dient als Erinnerung an Gottes rettendes Handeln.
Doch diese Taten sind in Vergessenheit geraten, weil das Herz sich anderen zugewandt hat. Der Abfall
beginnt im Inneren und duBert sich spéter im Kult und Verhalten. Die Undankbarkeit des Volkes ist
nicht zufdllig, sondern Folge geistlicher Trdgheit. Die Erinnerung an Gottes Wohltaten wird
systematisch verdringt, um selbstbestimmt handeln zu konnen. Die Gottvergessenheit ist damit kein
passiver Zustand, sondern Ergebnis aktiver Verdrangung. Dieser Prozess offenbart die Verdorbenheit
des Herzens, das nicht mehr nach Gott fragt. Die Geschichte des Volkes wird zur Geschichte des
Abfalls, wenn das Gedachtnis der Gnade schwindet. (Jeremia 2,6-7; 5. Mose 8,11-14; Psalm 106,7-21;
Romer 1,21)

Das priesterliche und prophetische Amt ist seiner Aufgabe untreu geworden. In der Klage Gottes
wird deutlich, dass nicht nur das Volk, sondern auch seine geistlichen Leiter versagt haben. Die
Priester fragten nicht mehr nach dem Herrn, die Gesetzeskundigen kannten ihn nicht mehr, und die
Propheten weissagten im Namen Baals. Diese Aussage beschreibt eine tiefgreifende Krise der
geistlichen Leitung. Die Verantwortungstrdger haben nicht nur ihre Aufgabe vernachldssigt, sondern
sind selbst zu Forderern des Gotzendienstes geworden. Dadurch wird das Volk in die Irre gefiihrt,
anstatt zur Umkehr geleitet zu werden. Der Verfall ist institutionell und betrifft alle geistlichen Ebenen
der Gesellschaft. Die Entfremdung von Gott ist nicht nur individuell, sondern strukturell geworden.
Die Erwédhnung der Fiihrer verdeutlicht, dass Reformation nicht von oben zu erwarten war. Das
geistliche System war durchsetzt von Untreue und Abkehr. Diese Situation erklart auch die
Dringlichkeit und Isolation der Berufung Jeremias. (Jeremia 2,8; 5. Mose 31,16-21; Jesaja 56,10-12;
Matthius 15,14)
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Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erldutert zu Jeremia 2,13, dass der
Begriff , lebendiges Wasser (mayim chaim) eine technische Bezeichnung fiir frisches,
flieffendes Wasser ist, das rituell zur Mikveh — also zur rituellen Untertauung — verwendet
werden kann. Im Kontrast dazu stehen Zisternen, die in felsigen Regionen als Wasserreservoirs
dienten. Solche unterirdischen Kammern konnten jedoch durch Erdbeben oder Alterung Risse
bekommen, sodass das Wasser versickerte. In diesem Bild steht Gott als Quelle des lebendigen
Wassers den nutzlosen ,,zerbrochenen Zisternen“ menschlicher Selbstversorgung gegeniiber —
eine ernste geistliche Mahnung (Rubin, 2016, S. 610).

2.2. Sucht nach Biindnissen statt Gottesfurcht (2,14-37)

Politische Abhiingigkeit ersetzt das Vertrauen auf Gott. Gott stellt dem Volk Juda die Frage, warum
es zum Knecht geworden sei, obwohl es doch als Erstling Gottes auserwihlt wurde. Die Antwort liegt
in der bewussten Abkehr von der Gottesfurcht hin zu politischen Biindnissen mit Agypten und
Assyrien. Anstatt die Sicherheit in der Treue Gottes zu suchen, wendet sich das Volk fremden Méchten
zu, in der Hoffnung auf Schutz und Stabilitit. Diese strategische Orientierung offenbart ein tiefes
geistliches Problem: Vertrauen wird nicht mehr auf den Herrn gesetzt, sondern auf menschliche
Allianzen. Die Geschichte Israels zeigt jedoch, dass solche Biindnisse stets zum Fall fiihrten, weil sie
Zeichen des Misstrauens gegeniiber Gott waren. In der Sprache der Prophetie bedeutet das: Man hat
sich von lebendigem Wasser abgewandt und trinkt aus verschmutzten Zisternen. Die politische
Strategie ist Ausdruck geistlicher Unreife und fiihrt zur Unterdriickung. Die Feinde jubeln iiber das
geschlagene Volk, weil es sich selbst ins Ungliick gefiihrt hat. Die Unfreiheit ist nicht Folge gottlicher
Willkiir, sondern selbst verschuldete Konsequenz. (Jeremia 2,14-16; Jesaja 30,1-3; Hosea 5,13;
Klagelieder 4,17)

Der Preis der Rebellion ist innere und f#uflere Zerstorung. Gott konfrontiert das Volk mit der Frage,
ob es nicht selbst erkannt habe, wie bitter es sei, den Herrn zu verlassen. Der Ausdruck ,,bitter
beschreibt nicht nur die Erfahrung von Leid, sondern eine geistlich-moralische Realitdt, die durch den
Bruch mit Gott entsteht. Die Rebellion fiihrt nicht zur Freiheit, sondern zu Zerbruch und Erniedrigung.
Der Schmerz liegt nicht allein in der politischen Unterwerfung, sondern in der geistlichen Leere, die
zuriickbleibt. Das Verlassen des lebendigen Gottes bringt nicht Erfiillung, sondern innere
Trostlosigkeit. Diese Bitterkeit ist kein Zufall, sondern géttlich zugelassene Folge einer verkehrten
Lebensrichtung. Die Erfahrung des Gerichts soll zur Erkenntnis und Umkehr fiihren. Doch das Volk
bleibt blind gegeniiber der Quelle seines Elends. Die SiiBe des Gotzendienstes erweist sich als
Trugbild. Gott ruft sein Volk zur Einsicht: Nur wer den Herrn fiirchtet, findet wahres Leben. Die
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Trennung von Gott ist nicht nur ein theologisches Problem, sondern ein existenzieller Zustand des
Verlorenseins. (Jeremia 2,17-19; Spriiche 1,29-31; Hosea 4,6-10; Lukas 15,14-17)

Gotzendienst ist tief in das Wesen des Volkes eingedrungen. Gott klagt, dass Israel schon von friih
an den Jochbalken abgeworfen hat und sich selbst zum Herrn gemacht hat. Diese Formulierung zeigt,
dass die Rebellion nicht oberflachlich oder situativ ist, sondern strukturell im Herzen des Volkes
verankert. Das Volk hat nicht nur gesiindigt, sondern jede gottliche Ordnung verworfen. Die
Ablehnung der gottlichen Autoritdt geschieht unter dem Vorwand von Freiheit, ist aber in Wirklichkeit
Ausdruck geistlicher Anarchie. Die Erwédhnung des hohen Baumes und der Hurerei mit Gotzen
beschreibt die bewusste Wahl fremder Religionen und Praktiken. Die Hurerei ist dabei nicht korperlich
zu verstehen, sondern geistlich: Es geht um die Verfélschung der exklusiven Beziehung zum Herrn.
Der Gotzendienst durchzieht Kult, Ethik und Weltanschauung des Volkes. Damit ist das Volk nicht
mehr nur verfiihrbar, sondern aktiv im Dienst falscher Gotter engagiert. Dieser Zustand erklért die
Unumkehrbarkeit des Gerichtes. Die Verurteilung des Gotzendienstes ist daher nicht nur eine religidse,
sondern eine zutiefst moralische Anklage. (Jeremia 2,20; 2. Mose 32,1-8; Hosea 4,12-14; Offenbarung
2,20-23)

Die Verleugnung Gottes zeigt sich in religiosem Zynismus. Gott stellt fest, dass das Volk ihn trotz
aller Zeichen seiner Gegenwart leugnet. Es sagt: ,.Ich habe nicht gesiindigt”, obwohl die Beweise des
Gotzendienstes offensichtlich sind. Diese Haltung zeugt von geistlichem Zynismus und bewusster
Verdringung der Wahrheit. Die Ablehnung Gottes wird nicht mehr verteidigt, sondern mit Liige
verschleiert. Das Volk bekennt sich duBerlich zur Religion, verleugnet aber innerlich den Gott des
Bundes. Diese Doppelmoral ist nicht nur Ausdruck geistlicher Blindheit, sondern auch Rebellion
gegen das gottliche Gericht. Wer die Schuld nicht anerkennt, kann keine Vergebung empfangen. Die
Leugnung ist Teil der Verhértung, die das Volk fiir die Umkehr unfdahig macht. Gott konfrontiert diese
Haltung, weil sie zur groBten Form der Gottlosigkeit wird: Siinde ohne Schuldbewusstsein. Der
Prophet entlarvt diese Haltung als Irrweg, der nicht zum Frieden fiihrt. Wahre Umkehr beginnt mit
dem Eingestindnis der Schuld. (Jeremia 2,22-23; Jesaja 29,13-15; Johannes 9,39-41; 1. Johannes
1,8-10)

Jonathan Edwards, der Puritaner und Theologe, erkldrt zu Jeremia 2,32, dass alle wahre
geistliche Schonheit ausschlieflich aus Gott stammt. Die Gerechtigkeit des Gldaubigen ist nichts
anderes als das Licht Gottes, das sich in seiner Seele widerspiegelt. Jede Gnade ist das Wirken
des Heiligen Geistes in uns, und alle geistlichen Zierden, die das Herz schmiicken wie ein

Gewand den Leib, sind Ausdruck der Gegenwart Christi im Innern. Deshalb fordert uns die
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Schrift auf, ,, Christus anzuziehen*, denn in Wahrheit ist er selbst unsere Heiligkeit und unser
Schmuck (Edwards, Notes on the Bible, zitiert nach Crossway, 2023, S. 1097).

Fremde Biindnisse werden zum Spott vor Gott und Menschen. Die Rede Jeremias betont, dass
Juda bald von Agypten zu Assyrien wechselt, in der Hoffnung auf Hilfe. Diese politische
Wankelmiitigkeit ist ein Bild fiir geistliche Untreue. Wer sich von Gott entfernt, sucht Sicherheit im
Wechsel der Allianzen, doch wird nirgendwo festen Halt finden. Die Suche nach Hilfe bei fremden
Volkern ist Ausdruck des Misstrauens gegeniiber Gottes Schutz. Die Folge ist nicht nur politische
Instabilitdt, sondern auch Spott und Schande. Die Partner dieser Biindnisse werden Juda nicht retten,
sondern es ausnutzen und spéter verlassen. Die Beschdmung ist nicht nur duBerlich, sondern auch
innerlich: Das Volk hat seine Wiirde verloren. Die wankende AufBlenpolitik spiegelt eine wankende
Theologie wider. Wer Gott verlésst, wird auch von Menschen verlassen. Diese Lehre zieht sich durch
die Geschichte Israels und findet im babylonischen Exil ihre Erfiillung. Die Scham ist damit nicht nur
eine politische, sondern eine geistliche Konsequenz. (Jeremia 2,36-37; Hosea 7,11-13; Jesaja 31,1-3;
Klagelieder 1,1-2)

Religiose Formen konnen wahre Gottesbeziehung nicht ersetzen. Trotz ihrer Gotzendienste reinigt
sich das Volk duBlerlich und meint, dadurch angenommen zu sein. Gott weist jedoch darauf hin, dass
Seife und Lauge die Siinde nicht abwaschen kdnnen. Die Betonung liegt darauf, dass duflere Rituale
keine innere Umkehr ersetzen. Das Problem liegt nicht in der Erscheinung, sondern im Herzen. Die
Reinigung ist oberflachlich und dient der Selbstrechtfertigung. Doch Gott sieht das Herz und erkennt
den Betrug. Die Prophetie macht deutlich, dass formale Religion ohne echte Bufle keine Wirkung hat.
Der duBlere Kult tduscht das Gewissen, aber veridndert nicht das Leben. Der Versuch, Siinde kosmetisch
zu behandeln, endet in Selbsttduschung. Gott fordert Wahrheit im Innersten, nicht bloB religidse
Aktivitdat. Die Gegeniiberstellung von duflerer Reinheit und innerer Schuld ist ein Grundthema der
prophetischen Kritik. Nur der Herr selbst kann durch seinen Geist wahre Reinigung schaffen. (Jeremia
2,22; Psalm 51,9-12; Jesaja 1,11-18; Hebrder 9,13-14)

2.3. Treulosigkeit in der Ehe als Bild fiir Gotzendienst (3,1-5)

Gotzendienst ist geistlicher Ehebruch und verletzt den Bund mit Gott. Gott beginnt die Anklage
mit dem Bild einer geschiedenen Frau, die zu ihrem ersten Mann zuriickkehrt — ein Szenario, das nach
dem Gesetz als Unreinheit gilt. Dieses Bild verwendet der Herr, um die Untreue Israels darzustellen,
das sich mit vielen Liebhabern, also Gotzen, eingelassen hat. Die Ehe steht hier fiir den exklusiven

Bund zwischen Gott und seinem Volk, wihrend der Gotzendienst als Ehebruch gedeutet wird. Die
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Mehrzahl der Liebhaber unterstreicht, dass die Abkehr nicht punktuell war, sondern umfassend. Der
Ausdruck ,,auf jedem Hiigel* und ,unter jedem griinen Baum* verweist auf kultische Praktiken, die
flichendeckend im Land verbreitet waren. Diese Formulierungen verdeutlichen, dass das Volk
systematisch und bewusst die Treue zu Gott gebrochen hat. Der Bund wurde nicht nur verletzt,
sondern aktiv verworfen. Die geistliche Ehebrecherin Israel hat ihre Berufung verraten und sich selbst
entheiligt. Die Frage, ob eine Riickkehr iiberhaupt moglich sei, bleibt in der Schwebe und betont die
Ernsthaftigkeit des Zustands. (Jeremia 3,1-2; 5. Mose 24,1-4; Hosea 1,2; Hesekiel 16,30-34)

Die geistliche Verunreinigung betrifft das ganze Land. Die Prophetie beschreibt nicht nur
individuelles Fehlverhalten, sondern eine landesweite moralische und geistliche Verunreinigung. Die
Redeweise ,,du hast das Land mit deiner Hurerei entweiht” macht deutlich, dass die Siinde nicht ohne
Auswirkungen auf das Gemeinwesen bleibt. Gotzendienst zieht Unmoral, Gesetzesverachtung und
geistlichen Verfall nach sich. Das Land, das Gott gegeben hat, wird durch die Taten des Volkes entehrt.
Diese Entehrung ist nicht nur symbolisch zu verstehen, sondern wird in konkreten Folgen sichtbar, wie
Diirre, soziale Ungerechtigkeit und Zerstorung. Das Bild des entweihten Landes verdeutlicht die
Unvereinbarkeit von Siinde und gottlicher Gegenwart. Wo Gotzendienst herrscht, kann der Segen
Gottes nicht bleiben. Die prophetische Sprache fiihrt zur Erkenntnis, dass geistliche Siinde kollektive
Konsequenzen hat. Die Trennung von Gott betrifft nicht nur die Beziehung zum Schopfer, sondern
auch die Struktur und Fruchtbarkeit des Lebens. Diese Verbindung von Goétzendienst und Landfluch
durchzieht die gesamte alttestamentliche Prophetie. (Jeremia 3,2-3; 3. Mose 18,24-28; Jesaja 24,5-6;
Amos 8,11-14)

Oberflichliche Bulle ohne Herzensinderung ist vor Gott wertlos. Gott stellt fest, dass Israel nach
all dem sagt: ,,Mein Vater!” und ,,Du bist der Fiihrer meiner Jugend!*, wiahrend das Herz sich nicht
gedndert hat. Diese frommen Worte klingen nach Umkehr, doch es fehlt die innere Ernsthaftigkeit. Die
Verwendung vertrauter Anredeformen suggeriert Ndhe, doch die Lebenspraxis widerspricht dem
Bekenntnis. Gott durchschaut diese Heuchelei und stellt klar, dass wahre Bufle nicht aus
Lippenbekenntnissen besteht. Die Frage, ob Gott flir immer ziirnt, offenbart das falsche Gottesbild des
Volkes: Es rechnet mit Gnade, ohne die Siinde aufzugeben. Diese Haltung steht im Widerspruch zum
Wesen des Bundes, der auf Wahrheit, Liebe und Treue gegriindet ist. Echte Umkehr verlangt ein
zerbrochenes Herz, nicht bloB religiose Floskeln. Die prophetische Kritik richtet sich gegen jede Form
duBerlicher Religion, die das Herz unberiihrt ldsst. Gott verlangt keine Worte, sondern Wahrheit im
Innersten. Die Ernsthaftigkeit gottlicher Gnade wird erst verstanden, wenn die Schuld wirklich erkannt
und bekannt wird. (Jeremia 3,4-5; Jesaja 29,13; Hosea 6,1-6; Lukas 6,46)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 2.1-3.5)

Zusammenfassung:

Jeremia 2,1-3,5 enthilt Gottes Anklage gegen Juda und zeichnet den geistlichen Abfall des Volkes in
eindringlichen Bildern nach. Gott erinnert zunéchst an die anfangliche Treue Israels, als das Volk ihm
in der Wiiste folgte und in einer exklusiven Bundesbeziechung zu ihm stand. Dieser friithe Gehorsam
wird dem spiteren Abfall scharf gegeniibergestellt. Juda hat den HERRN verlassen und sich nutzlosen
Gotzen zugewandt, wodurch es seine eigene Quelle lebendigen Wassers aufgegeben hat. Der Abfall
wird nicht als Unwissenheit, sondern als bewusste und schuldhafte Entscheidung beschrieben.
Politische Biindnisse und religiose Ersatzsysteme werden als Ausdruck geistlicher Untreue entlarvt.
Das Volk sucht Sicherheit bei fremden Michten, wihrend es die Nihe Gottes verwirft. Besonders
schwer wiegt, dass selbst priesterliche und prophetische Autorititen den Abfall mittragen. In Kapitel 3
wird die Untreue mit dem Bild einer ehebrecherischen Frau beschrieben, die trotz wiederholter
Abwendung weiterhin zur Umkehr gerufen wird. Gottes Ruf zur Riickkehr ist von Gnade geprigt,
bleibt jedoch unbeantwortet. Lippenbekenntnisse ersetzen keine echte Umkehr. Der Abschnitt endet
mit der ernsten Feststellung, dass Worte der Reue ohne Herzensénderung leer bleiben. Jeremia 2,1-3,5
zeigt die Tiefe geistlicher Untreue und zugleich die Geduld Gottes, der zur Umkehr ruft, bevor das
Gericht endgiiltig eintritt.

Anwendungen:

Vergangene Treue ersetzt keinen gegenwiirtigen Gehorsam. Der Text macht deutlich, dass frithere
Hingabe nicht vor spédterem Abfall schiitzt. Gottes Malistab ist aktueller, gelebter Bundestreue. Diese

Einsicht warnt vor geistlicher Selbstzufriedenheit.

Gotzen versprechen Leben, bringen aber Leere. Der Abfall Judas wird als Tausch der Quelle
lebendigen Wassers gegen leere Zisternen beschrieben. Ersatzsicherheiten konnen Gottes Wirken nicht

ersetzen. Diese Wahrheit entlarvt geistliche Fehlorientierung.

Umkehr verlangt mehr als fromme Worte. Der Abschnitt zeigt, dass Gott Lippenbekenntnisse ohne
Herzensénderung nicht akzeptiert. Wahre Umkehr betrifft Haltung, Richtung und Vertrauen. Diese

Perspektive unterstreicht den Ernst echter Buf3e.
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3. Ruf zur Umkehr und Warnung vor Gericht (3,6-6,30)

3.1. Riickruf an das abtriinnige Israel (3,6-25)

Gottes Riickruf erfolgt trotz tiefgreifenden Abfalls. Der Herr erinnert Juda an das Verhalten des
abtriinnigen Nordreichs Israel, das sich trotz mehrfacher Warnungen nicht von seiner Hurerei, also
seinem Gotzendienst, abwandte. Diese Erinnerung dient nicht nur zur historischen Belehrung, sondern
als Warnung fiir das Siidreich Juda. Trotz der offensichtlichen Abkehr wendet sich Gott nicht sofort
von Israel ab, sondern spricht es erneut an. Der Ausdruck ,sie kehrte nicht zuriick™ betont die
Verstockung, doch Gottes Reden beweist seine bleibende Gnade. Die gottliche Langmut wird sichtbar
in der wiederholten Einladung zur Umkehr, auch nach offenkundiger Untreue. Gottes Riickruf richtet
sich an ein Volk, das die Konsequenzen seines Handelns bereits erfahren hat, aber dennoch nicht zur
Einsicht kommt. Diese Haltung des Volkes steht in scharfem Kontrast zur Treue Gottes. Der Abfall
Israels ist umfassend, doch Gottes Hand bleibt ausgestreckt. Die Erinnerung an die Geschichte dient
der Belehrung, aber auch der Offenbarung goéttlicher Geduld. (Jeremia 3,6-7; 2. Konige 17,7-18; Hosea
11,1-4; Psalm 78,36-39)

Judas Reaktion ist scheinheilig und noch verwerflicher. Gott stellt fest, dass Juda trotz der
Warnung am Beispiel Israels nicht zur Umkehr bereit war, sondern mit vorgetduschter Riickkehr
agierte. Die Heuchelei Judas tbertrifft die offene Rebellion Israels, weil sie sich religios tarnt. Die
Unaufrichtigkeit in der Beziehung zu Gott wird zum Ausdruck besonderer Verachtung gegeniiber
seiner Heiligkeit. Juda fiihrte zwar den Kult weiter, doch das Herz war fern vom Herrn. Die
Unterscheidung zwischen echter und scheinbarer Bufle ist zentral fiir das prophetische Urteil. Die
duBere Treue zum Tempel und den Opfern konnte die innere Abkehr nicht aufwiegen. Diese Haltung
wird von Gott als Treulosigkeit bezeichnet, die den Bund verletzt. Die Verantwortung Judas wiegt
schwerer, weil es das Gericht iiber Israel gesehen hat und dennoch nicht umkehrt. Die Siinde wird
dadurch nicht nur zu einem moralischen, sondern zu einem geistlich verhdrteten Zustand. Die
Heuchelei wird zur letzten Stufe des Abfalls. (Jeremia 3,8-10; Jesaja 29,13; Matthidus 23,27-28;
Oftenbarung 3,15-17)

John F. Walvoord, der Bibellehrer und Prophetiekenner, erkldirt zu Jeremia 3,11-18, dass Gottes
Gericht nicht sein letztes Wort ist. Trotz Judas Untreue ruft der Herr zur Umkehr und verheifst,
in Barmherzigkeit anzunehmen, wer zuriickkehrt (Vers 12). In der messianischen Zukunft wird
Gott Hirten nach seinem Herzen einsetzen, die das Volk mit Erkenntnis und Einsicht leiten
(Vers 15). Jerusalem wird dann als ,, Thron des HERRN® bekannt sein, und alle Nationen
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werden dorthin kommen, um den Namen des Herrn zu ehven (Vers 17). In dieser Zeit werden
Juda und Israel wiedervereint in das verheiffene Land zuriickkehren — eine Verheiffung, die ihre
Erfiillung im Tausendjihrigen Reich finden wird (Walvoord, 1990, S. 122).

Gottes Gnade gilt zuerst dem ehrlichen Bekenntnis. Trotz der Untreue Israels ruft Gott das
Nordreich zur Riickkehr auf und bezeichnet sich selbst immer noch als ,,der Herr*. Die Bedingung ist
ein einfaches, aber aufrichtiges Bekenntnis der Schuld. Gott verlangt keine Leistungen oder Opfer,
sondern Anerkennung des eigenen Abfalls. Die Aussage ,,nur erkenne deine Schuld* offenbart das
Herz des Neuen Bundes, das auf innere Wahrheit und Umkehr gegriindet ist. Die Voraussetzung flir
Wiederherstellung ist nicht duflere Aktivitét, sondern innere Einsicht. Gott spricht sein ,,/ch will nicht
ziirnen ewiglich* als Antwort auf echte Bulle. Dieser Riickruf zeigt, dass selbst das verstof3ene Israel
nicht auBBerhalb gottlicher Gnade steht. Das Angebot der Versohnung bleibt bestehen, solange das Herz
zur Umkehr bereit ist. Die VerheiBung der Riickkehr zum Herrn beinhaltet auch die Wiederherstellung
der Beziehung. Die Umkehr ist kein Akt des Verdienstes, sondern eine Riickwendung zur gottlichen
Treue. (Jeremia 3,12-13; Psalm 32,5; Spriiche 28,13; 1. Johannes 1,9)

Gottes Herz zielt auf geistliche Wiederherstellung des Volkes. Der Herr verheif3t, dass er selbst
Hirten nach seinem Herzen geben wird, die das Volk mit Erkenntnis und Einsicht weiden. Diese
Ankiindigung offenbart das Ziel der Umkehr: nicht nur Vergebung, sondern geistliche Erneuerung. Die
alten Fiihrer hatten das Volk verfiihrt, doch Gott plant eine neue geistliche Leitung. Diese Hirten
entsprechen nicht menschlichen Erwartungen, sondern gottlichen MaB3stiaben. Erkenntnis und Einsicht
sind nicht nur Bildung, sondern geistlich verstandene Wahrheit. Die Wiederherstellung betrifft das
Herz und die Struktur des Volkes. Damit kiindigt sich eine heilsgeschichtliche Wende an, die in den
VerheiBungen des Neuen Bundes ihren Hoéhepunkt findet. Die Umkehr des Volkes fiihrt zur
Erneuerung seiner Berufung. Die neue Leitung ist Ausdruck der Gnade Gottes, nicht das Resultat
menschlicher Reformen. Die Zukunft des Volkes liegt nicht in politischen Programmen, sondern im
Wirken Gottes durch geistliche Fiihrer. (Jeremia 3,14-15; Hesekiel 34,11-16; Johannes 10,11-16;
Apostelgeschichte 20,28)

Wahre Anbetung iiberwindet kultische Fixierungen. Gott kiindigt an, dass in der kommenden Zeit
die Bundeslade keine zentrale Rolle mehr spielen wird. Sie wird nicht gesucht, erwidhnt oder vermisst
werden. Diese Aussage ist theologisch grundlegend, da die Bundeslade das Zeichen der Gegenwart
Gottes im alten Bund war. Thre Ablosung bedeutet nicht den Verlust der Gegenwart Gottes, sondern
deren neue Form. Die zukiinftige Anbetung wird nicht mehr an sichtbare Objekte gebunden sein,
sondern geistlich verstanden. Die Stadt Jerusalem wird nicht mehr wegen eines Kultobjekts bedeutend

sein, sondern weil sie Wohnort des Herrn ist. Diese Verschiebung weist auf eine geistliche Anbetung
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hin, die unabhingig von &dufleren Symbolen geschieht. Der Hinweis auf die Versammlung aller
Nationen betont den universalen Charakter der kommenden Heilszeit. Damit wird deutlich, dass
Gottes Heilsplan tiber Israel hinausreicht. Die geistliche Dimension der Beziehung zu Gott tritt an die
Stelle des Kults. (Jeremia 3,16-17; Jesaja 2,2-4; Johannes 4,21-24; Hebréer 8,13)

Die Reue Israels fiihrt zur Erkenntnis der viterlichen Gnade Gottes. In einer eindriicklichen
Schilderung beschreibt Gott die Umkehr Israels als Riickkehr von den Hiigeln der G6tzenanbetung hin
zum Herrn. Die Sprache ist geprigt von innerer Reue, dem Bekenntnis der Torheit und dem Wunsch
nach Wiederherstellung. Das Volk erkennt, dass nur beim Herrn das Heil Israels zu finden ist. Die
Einsicht kommt nicht durch Druck, sondern durch das Erkennen des wahren Zustands. Die Worte des
Volkes zeugen von tiefer Einsicht: ,,Unsere Schande hat unsere Viter gefressen, ein Bekenntnis
kollektiver Schuld. Die Riickkehr ist nicht triumphal, sondern demiitig. Sie offenbart ein Volk, das
seine Geschichte versteht und Gottes Gnade neu sucht. Die Reue ist nicht theoretisch, sondern
praktisch: Sie driickt sich im Wunsch nach Riickkehr aus. Der Glaube an Gottes Gnade wird zum
Motor echter Umkehr. Damit wird deutlich: Wahre Erkenntnis Gottes fiihrt immer zur Reue, aber auch
zur Hoffnung. (Jeremia 3,21-25; Jesaja 55,6-7; Klagelieder 3,40-41; Lukas 15,17-20)

3.2. Die Gefahr des Feindes aus dem Norden (4,1-31)

Wahre Umkehr ist Bedingung fiir geistliche Erneuerung. Gott fordert Israel auf, mit ganzem
Herzen zu ihm zuriickzukehren und das Griuelhafte aus seiner Mitte zu entfernen. Die Riickkehr soll
nicht oberfldchlich geschehen, sondern im tiefsten Inneren des Menschen. Die Bedingung fiir
Wiederherstellung ist klare Abkehr vom Goétzendienst und bewusste Ausrichtung auf den Herrn. Die
bloBe Riickkehr in die Heimat oder zum Kult reicht nicht aus, wenn das Herz sich nicht dem Herrn
zuwendet. Gott erwartet Wahrheit, Treue und Gerechtigkeit — also eine Frucht echter Umkehr. Erst
wenn das geschieht, kann Israel wieder ein Segen unter den Volkern sein. Die VerheiBung kniipft sich
direkt an die Bereitschaft zur Umkehr: Dann werden sich die Nationen durch Israel segnen und iiber
seinen Gott rithmen. Damit wird erneut deutlich, dass Israels Berufung zur Segensquelle nur
aufrechterhalten wird, wenn es in der Bundesbeziehung lebt. Der geistliche Zustand Israels hat direkte
Auswirkungen auf sein Zeugnis unter den Volkern. Umkehr ist nicht nur personlich notwendig,
sondern heilsgeschichtlich bedeutsam. (Jeremia 4,1-2; 5. Mose 30,1-10; Hosea 6,1-3; Sacharja 1,3)

Gottes Gericht beginnt mit dem Herzen seines Volkes. Die Aufforderung zur Beschneidung des
Herzens richtet sich an Juda und Jerusalem als Zentrum des Volkes. Diese bildhafte Rede zeigt, dass

nicht der duflere Ritus, sondern die innere Haltung entscheidend ist. Die Beschneidung war das
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Zeichen des Bundes, doch Gott verlangt mehr als &duflere Zeichen. Ein unbeschnittenes Herz ist
Ausdruck geistlicher Hartherzigkeit und Rebellion. Die Warnung vor dem Entbrennen des gottlichen
Zorns zeigt, dass Gottes Geduld Grenzen hat. Der Zorn Gottes richtet sich gegen ein Volk, das sein
Herz nicht demiitigt, sondern in Siinde verharrt. Die Ankiindigung betrifft nicht nur Einzelne, sondern
das kollektive Herz der Nation. Wenn keine Umkehr erfolgt, wird das Gericht unausweichlich. Diese
Warnung ist Ausdruck der Heiligkeit Gottes, der Siinde nicht duldet. Die prophetische Botschaft
konfrontiert das Volk mit der Notwendigkeit einer radikalen inneren Erneuerung. Wahre
Bundesgemeinschaft ist nur durch geistliche Beschneidung moglich. (Jeremia 4,3-4; 5. Mose 10,16;
Jesaja 1,16-20; Romer 2,28-29)

Die Bedrohung aus dem Norden ist Teil gottlicher Gerichtsvollstreckung. Gott ldsst durch den
Propheten ein heraufziehendes Unheil vom Norden ankiindigen, das sich in militirischer Bedrohung
duBert. Die Beschreibung des kommenden Feindes ist drastisch: er ist schnell, grausam und
unaufhaltsam. Diese Bedrohung ist nicht zufillig, sondern Ausdruck des gottlichen Gerichtshandelns.
Der Feind aus dem Norden steht unter Gottes Kontrolle, auch wenn er sich dessen nicht bewusst ist.
Die Warnung ist klar: Wenn das Volk nicht umkehrt, wird Gott den Feind senden. Diese
Gerichtsbotschaft offenbart die Souverénitit Gottes iiber Geschichte und Nationen. Der Norden als
geografischer Bezugspunkt ist auch theologisch aufgeladen: Von dort kommt nicht nur Gefahr, sondern
auch Priifung. Die Ankiindigung des Feindes ist Ausdruck gottlicher Geduld, die zur Umkehr ruft,
bevor das Gericht eintritt. Die Prophetie erfiillt sich historisch durch Babylon, bleibt jedoch auch ein
Typus fiir gottliches Gericht iiber Siinde. (Jeremia 4,5-8; Jeremia 1,14-16; Habakuk 1,6-11; Jesaja
10,5-6)

Das Volk reagiert mit Angst, aber ohne geistliche Einsicht. Die Reaktion des Volkes auf die
Botschatft ist nicht Umkehr, sondern Bestiirzung. Die Krieger zittern, das Herz verflie3t wie Wasser,
doch keine BuBle erfolgt. Diese Beschreibung zeigt, dass Furcht allein keine geistliche Erneuerung
bewirkt. Das Volk fiirchtet das Unheil, aber nicht den Gott, der es sendet. Diese Form der Angst ist
nutzlos, weil sie nicht zur Umkehr fiihrt. Sie bleibt in der Ebene der Emotionen und verfehlt die
geistliche Dimension. Die prophetische Diagnose ist klar: Es fehlt an Einsicht und geistlichem
Unterscheidungsvermdgen. Das Herz bleibt ungebrochen, obwohl der Schrecken nahe ist. Diese
Haltung offenbart die geistliche Blindheit des Volkes, das Zeichen sieht, aber nicht versteht. Die
prophetische Rede zeigt damit: Ohne Erkenntnis Gottes gibt es keine rettende Reaktion auf das
Gericht. Die Furcht vor dem Feind ist stark, aber die Gottesfurcht fehlt. (Jeremia 4,9-10; Jesaja
22,12-14; Amos 4,6-11; Lukas 23,28-31)
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Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Jeremia 4,10, dass der Prophet
zutiefst erschiittert war iiber die bevorstehende Katastrophe, die vom Norden — also durch
Babylon — kommen sollte. Jeremia greift damit erneut die Vision vom siedenden Topf auf
(Jeremia 1,13-14), in der das Unheil aus dem Norden angekiindigt wurde. Rabbi David Kimchi
deutet diese Spannung so, dass Gott — aus Jeremias Sicht — indirekt Verantwortung trdgt, weil
die falschen Propheten ungestraft Frieden verkiindeten, obwohl das Gericht unmittelbar
bevorstand. Jeremias Schmerz riihrt daher, dass das Volk durch falsche Sicherheiten getduscht

wurde, wihrend das Schwert der Invasion bereits an seiner Kehle stand (Rubin, 2016, S. 615).

Die Erde selbst leidet unter der Siinde des Volkes. In einer dramatischen Vision beschreibt Jeremia
eine Erde ohne Licht, Berge, die erbeben, und Stidte, die zerstort sind. Diese kosmische Sprache
erinnert an die Schopfungserzdhlung, wird jedoch hier zur Beschreibung einer Umkehrung: Aus
Ordnung wird Chaos, aus Leben Zerstorung. Die Erde leidet, weil der Mensch silindigt. Diese
Sichtweise zeigt die enge Verbindung zwischen geistlicher Ordnung und der Schopfung. Der Abfall
des Volkes zieht nicht nur geistliche, sondern auch physische Folgen nach sich. Die ganze Schopfung
ist betroffen vom Gericht Gottes iiber die Siinde. Die apokalyptischen Bilder zeigen, dass das Gericht
nicht nur symbolisch, sondern real ist. Die Prophetie offenbart damit auch das Wesen gottlichen
Gerichts als tiefgreifend, umfassend und gerecht. Diese Perspektive erinnert daran, dass der Mensch
Verantwortung tragt fiir den Zustand der Welt. Der Fluch des Bundes betrifft nicht nur den Menschen,
sondern auch das Land. (Jeremia 4,23-26; 1. Mose 1,1-2; Jesaja 24,1-6; Romer §8,20-22)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erklirt zu Jeremia 4,23, dass die
Formulierung ,,unformig und leer” (tohu va’vohu) bewusst an 1. Mose 1 erinnert. Die
Verwiistung, die durch die babylonische Invasion iiber das Land kommt, wird so umfassend
sein, dass sie wie eine Umkehrung der Schopfung wirkt: Die Erde kehrt in einen chaotischen
Urzustand zuriick, und selbst das Licht — das erste Element, das Gott in der Schopfung
hervorbrachte — scheint verschwunden. Diese drastische Bildsprache unterstreicht die Tiefe
des kommenden Gerichts (Rubin, 2016, S. 616).

Gottes Langmut ist keine Schwiiche, sondern Gnadenzeit. Trotz der Schwere des angekiindigten
Gerichts erkliart Gott, dass er nicht ganz vernichten wird. Diese Aussage zeigt das Spannungsfeld
zwischen gottlicher Gerechtigkeit und gottlicher Gnade. Das Gericht ist real, doch nicht absolut. Gott
lasst Raum fiir Umkehr, selbst im Angesicht des Unheils. Diese Haltung offenbart das Wesen Gottes,
der langsam zum Zorn, aber gro3 an Gnade ist. Die Ankiindigung der teilweisen Verschonung ist kein
Relativieren des Gerichts, sondern Ausdruck seiner Bundesliebe. Gott handelt nicht aus Impuls,

sondern aus gerechtem Entschluss. Die Einschrinkung des Gerichts zeigt: Die Geschichte Israels ist
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nicht zu Ende, sondern unterliegt einem gottlichen Plan. Die Gnadenzeit bleibt bestehen, auch wenn
das Gericht unausweichlich scheint. Diese Hoffnung mitten im Gericht ist typisch fiir die Prophetie
Jeremias. Sie 1ddt zur BuBle ein, solange noch Zeit ist. (Jeremia 4,27-31; Klagelieder 3,22-23; Jesaja
10,22; Joel 2,12-14)

3.3. Siinden des Volkes und kommende Verwiistung (5,1-31)

Gottes Gericht beginnt mit der Suche nach wahrer Gerechtigkeit. Zu Beginn des Kapitels fordert
Gott, dass man durch die Stralen Jerusalems gehe und nach einem einzigen Gerechten suche, der
Wahrheit {ibt. Diese Forderung erinnert an die Fiirbitte Abrahams fiir Sodom und macht deutlich, wie
tief der moralische Verfall in Juda bereits fortgeschritten ist. Die Tatsache, dass selbst ein Einzelner
nicht gefunden wird, offenbart die umfassende Verderbtheit der Gesellschaft. Wahrheit und
Gerechtigkeit sind nicht mehr auffindbar, obwohl sie Grundlage des Bundes mit Gott sein sollten. Das
Gericht wird deshalb nicht willkiirlich ausgesprochen, sondern basiert auf einer gerechten Priifung.
Die prophetische Botschaft klagt nicht nur einzelne Missstinde an, sondern stellt die ganze Ordnung in
Frage. Wenn kein Gerechter mehr da ist, kann Gottes Geduld nicht weiter bestehen. Die Anklage ist
nicht nur juristisch, sondern theologisch: Ohne Wahrheit kann keine Beziehung zu Gott bestehen. Die
Suche nach Gerechtigkeit zeigt Gottes Langmut, doch auch seine Entschlossenheit zum Gericht, wenn
keine Umkehr erfolgt. (Jeremia 5,1; 1. Mose 18,23-32; Psalm 14,2-3; Hesekiel 22,30)

Die religiosen Bekenntnisse des Volkes sind inhaltsleer geworden. Gott stellt fest, dass das Volk
zwar sagt ,,So wahr der Herr lebt!”, aber dabei Falsches schwort. Diese Feststellung zeigt, dass
religiose Sprache im Volk noch vorhanden ist, doch ohne Verbindung zur Wahrheit. Der Name Gottes
wird missbraucht, um Liige und Betrug zu verschleiern. Die Beziehung zu Gott ist durch Heuchelei
verdorben, was die Siinde noch schwerwiegender macht. Das Bekenntnis zum lebendigen Gott ist
keine Garantie fiir geistliche Realitdt. Wahre Gottesfurcht zeigt sich in Wahrheit und Gerechtigkeit,
nicht in frommen Worten. Die Prophetie entlarvt eine Gesellschaft, die Religion zur Tarnung ihrer
Schuld benutzt. Der duBlere Gottesdienst besteht weiter, doch das Herz ist weit entfernt. Der
Missbrauch des gottlichen Namens stellt einen Bundesbruch dar und zieht Gericht nach sich. Die
Anklage ist ein Ruf zur Umkehr, nicht nur zu einem besseren Verhalten, sondern zu echter
Gottesbeziehung. (Jeremia 5,2-3; Jesaja 29,13; Matthius 7,21-23; Jakobus 1,26)

Gottes Ziichtigung bleibt wirkungslos, wo das Herz verhiirtet ist. Jeremia beklagt, dass das Volk
trotz Ziichtigung nicht zur Einsicht kommt. Die Rute Gottes hat das Volk geschlagen, doch es weigert

sich, Korrektur anzunehmen. Diese Haltung zeigt eine tiefgehende Verstockung, die nicht auf
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mangelndes Wissen, sondern auf bewusste Ablehnung zuriickgeht. Die Hérte des Herzens macht jede
gottliche Erziehung wirkungslos. Der Prophet erkennt, dass das Problem nicht bei den ,,K/einen‘ allein
liegt, sondern auch bei den Groflen, also den fiihrenden Personlichkeiten des Volkes. Diese doppelte
Verantwortung verstdrkt die Schuld. Die Verachtung der Erziehung Gottes ist Ausdruck geistlichen
Hochmuts. Sie zeigt, dass das Volk nicht nur gefallen, sondern verstockt ist. Gottes Gericht ist nicht
vorschnell, sondern folgt einer langen Geschichte der vergeblichen Ziichtigung. Die Einsichtslosigkeit
wird zur letzten Anklage. Der Prophet stellt fest: Das Volk hat sein Herz hérter gemacht als Fels.
(Jeremia 5,3-5; Jesaja 1,5-6; Amos 4,6-12; Hebrder 3,12-15)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Jeremia 5,3, dass das Volk
Juda sich durch eine unnachgiebige Herzenshdrte auszeichnete — eine Haltung, die an den
Pharao zur Zeit des Exodus erinnert. Trotz mehrfacher gottlicher Warnungen weigerten sie
sich, Tschuva — also Umkehr und Bufle — zu iiben. Diese Verstockung steht im direkten
Zusammenhang mit dem Gericht, das Jeremia angekiindigt wurde: Er sollte pflanzen und
aufbauen, aber auch zerstoren und niederreifien (Jeremia 1,10). Die angekiindigte Verwiistung
wird mit der chaotischen Urerde (Jeremia 4,23) und den Wehen einer Geburt (Jeremia 4,31)
verglichen. Die Ursache dafiir war die anhaltende Siinde des Volkes, wie Jeremia mehrfach
aufzeigt (Jeremia 5,1.7-8.25-31). Weil die Menschen jede Zurechtweisung ablehnten, blieb
Gottes Gericht unausweichlich. Rabbi Schimon ben Lakisch kommentiert im Midrasch Rabbah,
dass Gott dem Menschen mehrfach Gelegenheit zur Umkehr gibt. Wenn dieser aber dauerhaft
verweigert, wird das Herz verschlossen, um das gerechte Gericht vollziehen zu konnen — wie im
Fall des Pharao. Diese rabbinische Sicht deckt sich mit Jeremias Botschaft: hartes Herz fiihrt
unausweichlich zum Gericht (Rubin, 2016, S. 617).

Gottes Gericht wird durch fremde Voélker vollzogen. Gott kiindigt an, dass er ein entferntes, starkes
Volk gegen Juda bringen wird. Diese Nation spricht eine fremde Sprache und ist unerbittlich im Krieg.
Die Beschreibung erinnert an Babylon und betont die Unauthaltsamkeit des gottlichen Gerichtes. Die
Gerichtswerkzeuge sind nicht zufillig, sondern durch Gottes Plan eingesetzt. Der Feind kommt nicht
einfach als politische Bedrohung, sondern als Ausfiihrer des gottlichen Strafurteils. Die Sprache der
Prophetie macht deutlich, dass Israel keinen natiirlichen Schutz hat, wenn es sich von Gott entfernt hat.
Die Angst vor dem Feind ist begriindet, weil er mit gottlicher Vollmacht kommt. Die angekiindigte
Zerstorung ist umfassend und betrifft Ernte, Versorgung und Stadte. Diese Ankiindigung ist nicht nur
Drohung, sondern Realitdt im Rahmen des Bundes. Wer den Bund bricht, verliert den gottlichen
Schutz. Die Instrumente des Gerichts stehen unter Gottes Verfiigung. (Jeremia 5,15-17; 5. Mose
28,49-52; Jesaja 10,5-7; Klagelieder 2,1-9)
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Gottes Gericht ist gerecht und mafivoll zugleich. Trotz der Schwere des angekiindigten Gerichts
versichert Gott, dass er sein Volk nicht vollig vernichten wird. Diese Zusage erinnert an das Prinzip
gottlicher Treue, auch im Gericht. Der Herr bleibt seinem Bund verpflichtet, selbst wenn das Volk ihn
gebrochen hat. Das Gericht hat ein Ziel: Bule und Wiederherstellung. Die Aussage ,,doch ich will ihm
nicht ein volliges Ende machen* steht im Zentrum prophetischer Hoffnung. Gottes Zorn ist real, aber
nicht absolut. Die Malistdbe Gottes sind gerecht, aber auch gnadig. Der Restgedanke zieht sich wie ein
roter Faden durch das Alte Testament: Ein Uberrest wird bewahrt bleiben. Diese Zusage ist Anker fiir
die Zukunft des Volkes. Selbst im Gericht bleibt Raum fiir Hoftnung. Das Volk wird gepriift, aber nicht
aufgegeben. Gott straft, aber vernichtet nicht. Diese Spannung zwischen Gerechtigkeit und Gnade
offenbart das Wesen Gottes in seinem Umgang mit dem siindigen Volk. (Jeremia 5,18; Jesaja 10,20-22;
Hosea 11,8-9; Romer 11,5)

Die geistliche Fiihrung des Volkes hat versagt. Der Abschnitt schlieBt mit einer scharfen Anklage
gegen die Propheten und Priester, die Liige weissagen und das Volk durch triigerische Worte tduschen.
Die Fiihrer lehren nicht Umkehr, sondern Frieden, wo kein Frieden ist. Das Volk liebt diese Botschaft,
weil sie keine Verdnderung verlangt. Diese Komplizenschaft zwischen Fiihrern und Volk zeigt die
Tiefe des geistlichen Zerfalls. Der Prophet stellt die rhetorische Frage: Was wollt ihr tun, wenn das
Ende kommt? Damit wird deutlich, dass keine Ausflucht mehr moglich ist. Der Zorn Gottes richtet
sich nicht nur gegen das Volk, sondern besonders gegen die, die geistliche Verantwortung tragen. Die
Verfdlschung der Botschaft Gottes ist ein schweres Vergehen, das das Gericht beschleunigt. Falsche
Prophetie ist nicht harmlos, sondern zerstorerisch. Die geistliche Verantwortung ist grof3, besonders
wenn sie missbraucht wird. Das Ende wird kommen — und niemand wird sich entschuldigen konnen.
(Jeremia 5,30-31; Jesaja 56,10-12; Klagelieder 4,13; 2. Petrus 2,1-3)

3.4. Gericht uber Jerusalem - Unheil durch Ungehorsam (6,1-30)

Die Warnung vor dem Gericht richtet sich an ganz Jerusalem. Zu Beginn dieses Abschnitts wird
die Bevolkerung Jerusalems aufgerufen, sich zu retten, weil das Unheil aus dem Norden heranriickt.
Die prophetische Sprache ist bildhaft und eindringlich: Das Horn erschallt, das Banner wird gehisst,
die Belagerung beginnt. Der Feind kommt nicht {iberraschend, sondern als angekiindigte Konsequenz
des Ungehorsams. Die Warnung richtet sich nicht nur an Einzelne, sondern an die gesamte Stadkt.
Jerusalem, das Zentrum des Kultes und der koniglichen Macht, steht im Fokus des kommenden
Gerichtes. Die Erwdhnung des Nordens verbindet sich mit fritheren Prophezeiungen und verdeutlicht
die Einheit des prophetischen Zeugnisses. Die Rettung liegt nicht in militdrischen Mallnahmen,
sondern allein in der Umkehr zu Gott. Die Prophetie zeigt: Wer Gottes Wort verwirft, verliert den

Schutz seiner Gegenwart. Die Stadt, die als heilig galt, wird zum Ziel des gottlichen Strafgerichtes.
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Die Mahnung erfolgt aus Liebe — doch sie wird nicht gehdrt. (Jeremia 6,1-5; Jeremia 1,13-15; Amos
3,6; Lukas 19,41-44)

Gott straft, weil der moralische Verfall unumkehrbar geworden ist. Die Beschreibung Jerusalems
gleicht einem Weinberg, dessen Frucht verdorben ist. Gott spricht zu Jeremia, dass er das Volk lesen
soll wie ein Winzer, der schlechte Trauben entfernt. Die Ernte ist dabei nicht die Freude tiber Frucht,
sondern Ausdruck des Gerichtes. Die Botschaft richtet sich an das ,,Restvolk Israels*, was deutlich
macht, dass selbst der Uberrest nicht frei von Schuld ist. Der moralische Verfall ist so weit
fortgeschritten, dass kein Unterschied mehr zwischen Einzelnen und der Masse gemacht wird. Die
Stinde ist nicht punktuell, sondern durchdringt das ganze Volk. Diese Diagnose rechtfertigt das
umfassende Gericht. Der Prophet empfindet Schmerzen und Unruhe, weil das Volk nicht horen will.
Die prophetische Rede zeigt: Die Grenze gottlicher Geduld ist erreicht. Wo das Wort Gottes verachtet
wird, bleibt nur noch das Schwert des Gerichtes. Die Umkehr ist nicht mehr mdoglich, weil das Herz
verstockt ist. (Jeremia 6,6-11; Jesaja 5,1-7; Hosea 9,10-17; Matthéus 21,33-44)

Materieller Reichtum ersetzt geistliche Wahrheit. Die Prophetie beklagt, dass von Klein bis Grof3
alle nach Gewinn trachten. Habgier ist nicht nur ein individuelles Problem, sondern strukturell
geworden. Auch die geistlichen Fiihrer — Propheten und Priester — handeln aus Eigeninteresse und
behandeln die Wunde des Volkes oberflachlich. Die Diagnose des Propheten ist scharf: Friede wird
verkiindigt, wo kein Friede ist. Diese Aussage zeigt, dass falsche Sicherheit das Volk in die Irre fiihrt.
Die Botschaft der Heilung ohne Umkehr ist nicht trostlich, sondern zerstorerisch. Sie verhindert wahre
Bulle und macht das Gericht unausweichlich. Der Reichtum dient nicht dem Dienst am Néchsten,
sondern der Selbstbereicherung. Die Missachtung géttlicher Gerechtigkeit hat wirtschaftliche, soziale
und geistliche Konsequenzen. Wer Wahrheit gegen Gewinn eintauscht, verliert beides. Die
Gerichtsworte zeigen: Ein solches System kann Gott nicht segnen, sondern muss es richten. (Jeremia
6,12-14; Micha 3,11; Jesaja 56,11; 1. Timotheus 6,9-10)

Die geistliche Unempfindlichkeit des Volkes fiihrt zur Ablehnung des Wortes Gottes. Gott beklagt,
dass sein Wort dem Volk zu einem Spott geworden ist. Es hat kein Gefallen an der goéttlichen Weisung.
Diese Haltung zeigt die vollkommene Entfremdung zwischen Gott und seinem Volk. Der Abfall ist
nicht nur moralisch, sondern betrifft das Zentrum des Glaubenslebens: das Wort Gottes. Die
Verachtung des Wortes ist der Grund, warum keine Umkehr mehr moglich ist. Ohne das Wort gibt es
keine Erkenntnis, keinen Glauben und keine Erneuerung. Die Prophetie macht deutlich, dass das
Gericht nicht kommt, weil das Volk unwissend ist, sondern weil es wissentlich verwirft, was Gott

spricht. Die Unempfénglichkeit fiir das Wort zeigt ein Herz, das verstockt ist. Damit ist das Gericht
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nicht nur gerecht, sondern unausweichlich. Das Wort Gottes sollte Leben spenden, doch wird es
abgelehnt, bleibt nur noch Tod. (Jeremia 6,10; Hosea 4,6; Jesaja 30,9-11; Hebréer 4,12)

Das kommende Gericht wird umfassend und erschiitternd sein. Die Prophetie beschreibt den
heranziehenden Feind als grausam, méchtig und furchteinfloBend. Er gleicht dem Sturm, der alles mit
sich reifit. Frauen und Kinder, Greise und Ménner — niemand wird verschont. Die Ausléschung betriftt
alle sozialen Schichten, was die Ernsthaftigkeit des Gerichtes unterstreicht. Die Schreie aus Jerusalem
werden weithin horbar sein, doch sie bleiben unbeantwortet. Das Gericht erfolgt ohne Gnade, weil
keine BuBle vorhanden ist. Die Beschreibung dient nicht der Sensation, sondern der letzten Warnung.
Sie zeigt, dass Gott nicht gleichgiiltig gegeniiber der Siinde ist. Die Furcht vor dem Gericht ist
berechtigt, weil es Ausdruck gottlicher Heiligkeit ist. Der Prophet wird aufgefordert, sich nicht in
[llusionen zu wiegen, sondern das Unheil deutlich zu verkiindigen. Die Zeit des Erbarmens ist
vergangen — das Gericht ist beschlossen. (Jeremia 6,22-26; 5. Mose 28,49-52; Jesaja 13,6-9;
Offenbarung 6,12-17)

Das Volk hat die Probe gottlicher Priifung nicht bestanden. Am Ende des Kapitels verwendet Gott
das Bild des Lauterofens, um den Zustand des Volkes zu beschreiben. Er hat es gepriift wie Silber im
Schmelztiegel, doch es hat sich als Schlacke erwiesen. Diese Metapher zeigt, dass Gottes Gericht nicht
blind ist, sondern Teil eines Priifungsprozesses. Doch das Ergebnis ist negativ: Keine Reinheit, keine
Substanz, nur Verunreinigung. Das Volk wird deshalb als ,,verworfenes Silber* bezeichnet. Diese
Bezeichnung ist das Urteil Gottes iiber eine Nation, die allen gottlichen MaBBnahmen widerstanden hat.
Der Prophet soll das Volk so nennen, um die endgiiltige Verwerfung sichtbar zu machen. Die
Liuterung, die zur Heiligung fiihren sollte, hat keine Frucht gebracht. Gottes Geduld ist aufgebraucht.
Der Léuterofen wurde heill gemacht, doch es kam keine Bufle. Das Gericht ist deshalb nicht nur Strafe,
sondern das Ergebnis eines endgiiltigen Priifungsverfahrens. (Jeremia 6,27-30; Jesaja 1,25; Maleachi
3,2-3; 1. Petrus 1,6-7)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 3.6-6.30)

Zusammenfassung:

Jeremia 3,6-6,30 entfaltet eine umfassende Gerichtsbotschaft, die den geistlichen Zustand Israels und
Judas analysiert und die Unausweichlichkeit des kommenden Gerichts begriindet. Ausgangspunkt ist
der Vergleich zwischen dem Nordreich Israel und dem Siidreich Juda, wobei deutlich wird, dass Juda
trotz des sichtbaren Gerichts an Israel nicht zur Umkehr bereit war. Gottes Ruf zur Riickkehr bleibt
bestehen und ist von echter Gnade geprégt, doch er stoit auf ein geteiltes Herz und oberflachliche
Reue. Der Text macht klar, dass wahre Umkehr eine innere Erneuerung und nicht nur formale
Bekenntnisse erfordert. In den folgenden Kapiteln verschirft sich der Ton: Das Gericht aus dem
Norden wird angekiindigt, und die Dringlichkeit der Warnung nimmt zu. Die Fiihrungsschichten
werden als blind und unbelehrbar beschrieben, da sie Frieden verkiinden, wo keiner ist. Religiose
Praxis besteht fort, ist jedoch innerlich leer und von Gott verworfen. Gewalt, Betrug und soziale
Ungerechtigkeit prigen das Leben des Volkes. Der Prophet wird zum Wéchter eingesetzt, dessen
Warnungen jedoch konsequent ignoriert werden. Am Ende steht das Bild eines misslungenen
Lauterungsprozesses, bei dem das Volk trotz intensiver Priifung unrein bleibt. Jeremia 3,6-6,30 zeigt,

dass anhaltende Verstockung selbst unter geduldiger gottlicher Mahnung schlielich zum Gericht fiihrt.

Anwendungen:

Vergangenes Gericht ist eine Warnung fiir die Gegenwart. Der Text zeigt, dass Juda aus dem
Gericht an Israel hitte lernen konnen, es aber nicht tat. Gottes Handeln in der Geschichte tragt
belehrenden Charakter. Diese Einsicht unterstreicht die Verantwortung, aus gottlichen Warnungen

Konsequenzen zu ziehen.

AuBere Religiositiit ersetzt keine innere Umkehr. Religidse Formen, Opfer und Friedensparolen
werden scharf kritisiert, weil sie das Herz nicht verdndern. Gott sucht Wahrheit im Inneren, nicht

bloBen Kult. Diese Wahrheit entlarvt fromme Selbsttduschung.

Verstockung macht Gericht unausweichlich. Die fortgesetzte Ablehnung des prophetischen Wortes
fiihrt schlieBlich zum Ende gottlicher Geduld. Warnung verwandelt sich in Vollzug. Diese Perspektive

zeigt den Ernst dauerhaften Ungehorsams.
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4. Gerichtsworte gegen den religiosen Formalismus (7,1-10,25)

4.1. Tempelrede: Sicherheit im Tempel ist trigerisch (7,1-34)

Der Ort der Anbetung schiitzt nicht vor dem Gericht, wenn das Herz fern von Gott ist. Gott
beauftragt Jeremia, sich am Eingang des Tempels aufzustellen und das Wort des Herrn zu verkiinden.
Die Botschaft richtet sich an die Anbeter, die den Tempel betreten, aber nicht in Ubereinstimmung mit
Gottes Willen leben. Die Eroffnung der sogenannten Tempelrede stellt klar: Der Tempel allein
garantiert keine Sicherheit. Die Berufung auf das ,,Haus des Herrn* ersetzt nicht Gehorsam. Das Volk
wiegt sich in triigerischer Sicherheit, weil es glaubt, dass die bloBe Gegenwart des Heiligtums Schutz
bietet. Doch der Herr entlarvt diesen Glauben als Aberglauben, der seine Heiligkeit verhéhnt. Der
Tempel wird nicht als Ort der Gnade, sondern als Ort des Gerichts angekiindigt, wenn keine Umkehr
erfolgt. Die Ndhe zum Kult ersetzt keine echte Bundesbeziehung. Gott richtet nicht nach dem Ort,
sondern nach dem Herzen. Die Botschaft am Tempelportal ist zugleich Einladung und letzte Warnung.
(Jeremia 7,1-4; Micha 3,11; Matthéus 3,9-10; Lukas 19,45-46)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Jeremia 7,2, dass es sich bei
der folgenden Rede um die sogenannte , Tempelpredigt” handelt, da Jeremia sie am
Eingangstor des Tempels verkiindigte. Rashi weist darauf hin, dass Vers 4 sich auf die drei
Regalim — die jihrlichen Pilgerfeste — bezieht: Pessach, Schawuot und Sukkot. Diese Predigt
konnte zu Beginn der Herrschaft Jojakims gehalten worden sein (vgl. Jeremia 26,1). Inhaltlich
umfasst sie mehrere zentrale Botschaften: die Aufforderung zur Umkehr (7,4-16), die
Verurteilung des Gotzendienstes (7,17-31), die Ankiindigung des unausweichlichen Gerichts
(7,32-8,17), Jeremias personliche Klage und Verzweiflung (8,18-9,5), die Warnung vor dem
Gericht aufgrund der Unbuffertigkeit (9,6-26), den Kontrast zwischen Gott und Gotzen
(10,1-18) sowie das ehrliche Ringen Jeremias mit Gott inmitten des kommenden Gerichts

(10,19-25) (Rubin, 2016, S. 623).

Gottes Forderung ist echte Lebensverinderung, nicht religiose Formalitiat. Die Rede des Herrn
macht deutlich, dass wahres Heil nur in einem Leben geschieht, das mit Gottes Ordnungen
iibereinstimmt. Es geniigt nicht, den Tempel zu besuchen, wenn zugleich Unrecht getan, Unschuldiges
unterdriickt und fremden Goéttern gedient wird. Gott stellt eine klare Verbindung her zwischen
moralischem Verhalten und geistlicher Giiltigkeit der Anbetung. Der Kult verliert seinen Wert, wenn er
nicht aus einem gerechten Leben heraus geschieht. Die Forderung nach ,,guten Wegen* umfasst soziale
Gerechtigkeit, Rechtschaffenheit, Wahrhaftigkeit und Treue. Die Siinde wird nicht durch Opfer
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neutralisiert, sondern durch BuBle iiberwunden. Wer glaubt, Gottes Gegenwart durch Rituale
manipulieren zu konnen, verkennt sein Wesen. Der Herr ldsst sich nicht durch duflere Formen
beeindrucken, sondern sucht ein gereinigtes Herz. Die wahre Begegnung mit Gott beginnt mit
Gehorsam. (Jeremia 7,5-7; Psalm 51,18-19; Jesaja 1,11-17; Matthaus 23,23)

Gotzendienst und moralischer Verfall gehoren untrennbar zusammen. Gott klagt, dass sein Volk
zugleich in seinem Haus ist und doch anderen Goéttern opfert. Die Trennung zwischen heilig und
unheilig ist aufgehoben. Die Siinde wird nicht mehr verborgen, sondern offen vollzogen. Das
Heiligtum ist entweiht, weil die Herzen verdorben sind. Die Verbindung von Mord, Ehebruch, Meineid
und Gotzendienst zeigt die Tiefe des moralischen Verfalls. Der Prophet entlarvt diese Lebensweise als
Verhohnung Gottes. Es handelt sich nicht um Schwiche, sondern um bewusste Entscheidung gegen
den Bund. Die Gleichzeitigkeit von Kult und Unrecht macht die Anbetung ungiiltig. Die Siinde ist
systemisch und durchdringt alle Bereiche. Das Haus des Herrn wird dadurch zur ,,Rduberhohle®, ein
Ort, an dem man Gottesfurcht vortduscht, um eigenes Unrecht zu verschleiern. Diese Diagnose ist
schockierend, aber gerecht. Der Prophet ruft zur Umkehr, bevor das Gericht unwiderruflich eintritt.
(Jeremia 7,8-11; Hosea 4,1-2; Matthéus 21,12-13; Offenbarung 2,14-16)

Die Erinnerung an Schilo dient als warnendes Beispiel. Gott verweist auf Schilo, die einstige
Kultstitte, wo sein Name wohnte, aber die wegen der Siinde Israels zerstort wurde. Dieser Hinweis
entlarvt die Annahme, dass der Tempel in Jerusalem unantastbar sei. Schilo war ebenfalls ein Ort
gottlicher Gegenwart, doch wurde er verworfen, als das Volk ungehorsam wurde. Diese historische
Parallele ist eine ernste Warnung: Auch Jerusalem kann verworfen werden. Gottes Geduld ist grof,
aber nicht unbegrenzt. Die Berufung auf vergangene Erwihlung schiitzt nicht vor dem Gericht, wenn
der Bund verletzt wird. Der Prophet macht deutlich, dass Gott nicht an Orte, sondern an seinen Willen
gebunden ist. Wer Gottes Wort verwirft, verliert seine Gegenwart. Der Hinweis auf Schilo zeigt: Die
Geschichte wiederholt sich, wenn keine Umkehr erfolgt. Das Gericht {iber Schilo ist ein Schatten
dessen, was iiber Jerusalem kommen wird. (Jeremia 7,12-15; 1. Samuel 4,3-11; Psalm 78,60-64;
Klagelieder 2,7)

Gottes Langmut ist erschopft, wenn keine Umkehr erfolgt. Gott gebietet Jeremia, nicht mehr fiir
das Volk zu bitten. Diese Anweisung zeigt, dass die Grenze der Fiirbitte erreicht ist. Die Verweigerung
weiterer Fiirsprache ist ein dramatischer Ausdruck goéttlicher Entschlossenheit. Die Ablehnung betrifft
nicht die Liebe Gottes, sondern die Unfdhigkeit des Volkes, auf seine Gnade zu reagieren. Die
prophetische Botschaft war klar, doch sie wurde verworfen. Nun folgt das Gericht. Die Ausiibung des
Gerichtes ist Ausdruck gottlicher Heiligkeit, nicht Willkiir. Gott zeigt: Auch seine Geduld hat ein Ende.

Die Fiirbitte eines Propheten kann keine wahre Umkehr ersetzen. Diese Schwelle markiert den
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Ubergang von der Einladung zur Entscheidung. Das Volk hat die Gnadenzeit missachtet. Das Gericht
ist nicht abrupt, sondern wohlbegriindet. Jeremia wird nicht als Vermittler eingesetzt, sondern als Bote
des Unheils. (Jeremia 7,16; 1. Samuel 16,1; Hosea 4,17; Johannes 12,40)

Gottes Gericht trifft die ganze religiose Praxis, wenn sie vom Goétzendienst durchzogen ist. Die
Anklage richtet sich gegen das ganze Volk, das in der Hinnom-Tal-Gegend Kinder opfert und fremden
Gottern dient. Diese Griuel verunreinigen nicht nur das Land, sondern entehren Gottes Namen. Der
Gotzendienst ist nicht nebensédchlich, sondern zentral geworden. Die Erwdhnung des Baal-Kultes
zeigt, wie tief die Verirrung reicht. Der Herr stellt klar: Solche Dinge hat er nie geboten, sie sind ihm
ein Greuel. Die Verwerfung ist total. Der Ort des Gotzendienstes wird ,, Taltit™ genannt, Zeichen fiir das
kommende Gericht. Die Prophetie macht deutlich: Wer Gotzen dient, kann sich nicht gleichzeitig auf
Gottes Schutz berufen. Die religiése Praxis ist verkommen und dient nicht mehr der Anbetung,
sondern der Selbstverwirklichung. Das Gericht trifft den Kult, weil er Ausdruck tiefster Rebellion ist.
Die Verirrung ist vollstandig, das Urteil unausweichlich. (Jeremia 7,30-34; 2. Konige 21,1-6; Psalm
106,37-38; Hesekiel 20,30-31)

Die Verwerfung des Tempels bedeutet das Ende des Bundesprivilegs. Am Ende der Tempelrede
verkiindet Gott, dass Juda wie Schilo werden wird und Jerusalem zur Verwiistung gemacht wird. Die
Stadt, die Gottes Namen tragt, wird zum Bild des Gerichts. Der Ausdruck ,,ich habe sie verworfen* ist
das endgiiltige Urteil iiber einen Bund, der gebrochen wurde. Die Erwéhlung verliert ihre
Wirksamkeit, wenn sie nicht in Gehorsam gelebt wird. Gottes Néhe kann nicht bewahrt werden durch
Namen oder Orte, sondern nur durch Treue. Die Verwerfung des Tempels ist ein heilsgeschichtlicher
Wendepunkt. Sie zeigt, dass der Bund keine leere Form ist, sondern einen Inhalt braucht. Wo dieser
fehlt, bleibt nur Gericht. Der Herr wird sein Haus nicht gegen seinen Willen verteidigen. Die
Zerstorung Jerusalems ist nicht politische Tragddie, sondern theologische Notwendigkeit. Sie bezeugt
Gottes Gerechtigkeit. (Jeremia 7,13-15.30-34; Hesekiel 8,6; Matthdus 24,1-2; Hebrder 10,29-31)

4.2. Gotzendienst und das verhirtete Herz des Volkes (8,1-9,26)
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4.2.1. Gericht iiber die Toten und Verstockung der Lebenden
(8,1-12)

Das Gericht trifft die Totenehre als Spiegel des lebenden Gétzendienstes. Gott kiindigt an, dass die
Gebeine der Konige, Priester, Propheten und Bewohner Jerusalems aus ihren Griabern geholt und der
Sonne, dem Mond und dem ganzen Heer des Himmels ausgesetzt werden. Diese Handlung ist im Alten
Testament ein Zeichen grofiter Schande und Entweihung. Die Verachtung des Grabes ist Ausdruck des
gottlichen Gerichts iiber das gottlose Leben der Verstorbenen. Die Erwdhnung der Himmelskorper als
Jjene, die sie geliebt und verehrt haben‘ macht deutlich, dass der Gotzendienst nicht nur oberflachlich
war, sondern das Zentrum ihrer Anbetung bildete. Selbst im Tod erfahren die Gotzendiener keine
Ruhe, weil ihr Glaube nicht auf den lebendigen Gott gegriindet war. Die Entweihung der Griber ist
nicht willkiirlich, sondern Folge des Biindnisbruchs. Die Toten werden 6ffentlich bloBgestellt, weil
ihre Anbetung falsch war. Gottes Gericht betrifft nicht nur das Leben, sondern auch das Andenken. Die
Schande tiberdauert den Tod. (Jeremia 8,1-2; 5. Mose 28,26; 2. Konige 23,16-20; Amos 2,1)

Wer das Leben ohne Gott wihlt, wird den Tod dem Leben vorziehen. Gott erklart, dass die
Uberlebenden dieses Gerichts den Tod dem Leben vorziehen werden. Diese Aussage zeigt, wie
tiefgreifend das kommende Unheil sein wird. Der Zustand des Volkes wird so erbdrmlich, dass der Tod
als Erlosung empfunden wird. Doch der Tod ist keine Ldsung, sondern Ausdruck der
Hoftnungslosigkeit eines Lebens ohne Umkehr. Wer den lebendigen Gott verwirft, verliert auch das
Leben. Die Wahl des Todes steht sinnbildlich fiir geistliche Verzweiflung. Diese Perspektive macht
deutlich, dass das Gericht nicht nur physisch, sondern auch seelisch erdriickend sein wird. Der Wunsch
nach dem Tod zeigt die vollige Abwesenheit von Trost und Hoffnung. Es bleibt keine Flucht, weil Gott
selbst das Gericht vollzieht. Die Prophetie ruft dazu auf, das Leben zu suchen, solange es noch Zeit ist.
Die Entscheidung gegen Gott ist immer eine Entscheidung gegen das Leben. (Jeremia 8,3; 5. Mose
30,19; Spriiche 8,36; Johannes 5,40)

Das Volk verweigert Umkehr trotz sichtbarer Zerstorung. Gott stellt die rhetorische Frage:
»Warum fillt dieses Volk denn bestindig zuriick?** Diese Frage zielt nicht auf Unwissen, sondern auf
bewusste Verweigerung. Die Menschen klammern sich an Betrug und wollen sich nicht bekehren. Die
Formulierung ,,sie halten fest am Betrug® zeigt, dass die Siinde nicht nur toleriert, sondern geliebt
wird. Die prophetische Mahnung wird ignoriert, obwohl die Folgen sichtbar sind. Es fehlt nicht an
Information, sondern an Bereitschaft. Der Riickfall ist nicht aus Schwiche, sondern aus Trotz. Die
Weigerung zur Umkehr macht jedes gottliche Reden wirkungslos. Der Prophet staunt iiber die
Unvernunft: Selbst Stérche und Schwalben kennen ihre Zeit, aber das Volk kennt nicht die

Rechtsordnung des Herrn. Diese Bildsprache zeigt: Die Natur gehorcht dem Schopfer, der Mensch
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aber nicht. Der Riickfall ist kein Ausrutscher, sondern systemischer Abfall. (Jeremia 8,4-7; Jesaja
1,3-4; Hosea 11,5-7; Matthéus 23,37)

Die geistliche Fiihrung hat Wahrheit durch Liige ersetzt. Die Propheten und Schriftgelehrten
behaupten, sie besidBen das Gesetz des Herrn, doch sie haben es durch Liige entstellt. Die Weisheit ist
verloren gegangen, weil das Wort Gottes verfialscht wurde. Die Aussage ,,siche, sie haben die Feder der
Liigner zur Liige gemacht“ zeigt, dass die Schriftgelehrten nicht Unwissende, sondern bewusste
Verdreher sind. Die Wahrheit wird ersetzt durch eine triigerische Sicherheit. Der Anspruch, das Gesetz
zu besitzen, ist nutzlos, wenn es nicht befolgt wird. Die Verantwortung liegt besonders bei denen, die
das Volk lehren sollen. Die Liige betrifft nicht nur das Wort, sondern auch die Anwendung. Diese
Anklage ist schwerwiegend, weil sie das Zentrum der geistlichen Ordnung betrifft. Wer das Wort
Gottes manipuliert, zerstort die Grundlage des Glaubens. Die Folge ist eine Kultur der Tduschung, in
der niemand mehr die Wahrheit kennt. Das Gericht trifft deshalb zuerst die geistliche Elite. (Jeremia
8,8-12; Jesaja 5,20-24; Hesekiel 22,26; Jakobus 3,1)

4.2.2. Gericht iiber das Land und Gottes Zuriickweisung (8,13-9,9)

Gottes Gericht zeigt sich in der Unfruchtbarkeit des Landes. Der Herr kiindigt an, dass kein
Traube am Weinstock und keine Feige am Feigenbaum mehr zu finden sein wird. Diese bildhafte
Sprache steht fiir das Ausbleiben von Segen und die Aufhebung der gottlichen Versorgung. Der
fruchtbare Boden Israels, der Ausdruck gottlicher Gnade war, wird durch das Gericht verwiistet. Die
Fruchtlosigkeit ist nicht nur wirtschaftliche Not, sondern geistliches Zeichen. Die Ernte bleibt aus,
weil das Volk geistlich verdorrt ist. Die Landwirtschaft als Bundessegen wird zum Bundesfluch. Die
verdnderte Naturordnung ist Spiegel der gestdrten Gottesbeziehung. Wenn kein Gehorsam geschieht,
kann auch kein Segen flieBen. Das verheilene Land trigt keine Frucht mehr, weil es seine Bewohner
nicht mehr trdgt. Der duflere Zustand reflektiert die innere Leere. Wer Gottes Ordnung verldsst, wird
selbst zur Wiiste. (Jeremia 8,13; 5. Mose 28,38-42; Hosea 9,16; Matthéus 21,19)

Die militirische Bedrohung ist Gottes gerechtes Strafgericht. Das Volk erkennt, dass das Gerdusch
der Rosse und das Heranriicken des Feindes mit Angst und Flucht beantwortet wird. Die Furcht ist
nicht unbegriindet, sondern Ausdruck eines geistlich verlorenen Zustands. Der Feind kommt nicht
zufdllig, sondern als Werkzeug des gottlichen Gerichts. Die Angst ldhmt, weil das Gewissen belastet
ist. Die Beschreibung des Krieges zeigt die Machtlosigkeit der Menschen, die sich von Gott entfernt

haben. Die Belagerung trifft nicht nur Stadte, sondern auch das Herz der Nation. Die Fragen des
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Volkes — ,,Warum sitzen wir da?* — zeigen Orientierungslosigkeit. Es fehlt an Einsicht, weil die
geistliche Grundlage verloren gegangen ist. Die militdrische Niederlage ist Folge der geistlichen
Kapitulation. Der Gott Israels, der einst den Sieg schenkte, wird jetzt zum Gegner. Die
Gerichtswirklichkeit ist umfassend. (Jeremia 8,14-17; 3. Mose 26,17; Jesaja 10,5-6; Amos 3,6)

Jeremia leidet unter dem Zustand seines Volkes. Der Prophet duflert eine tiefe Klage iiber die
Verwundung der Tochter seines Volkes. Seine Worte zeigen, dass er sich nicht {iber das Gericht freut,
sondern unter dem Zustand der Nation zerbricht. Der Ausruf ,,Ist denn kein Balsam in Gilead?* zeigt
die Verzweiflung iiber die geistliche Heilungslosigkeit. Jeremia wird zum Bild eines wahren Hirten,
der nicht das Volk beschuldigt, sondern mit ihm leidet. Seine Klage richtet sich nicht gegen Gott,
sondern gegen den unheilbaren Zustand der Herzen. Der Wunsch nach Tridnenquellen zeigt die
seelsorgerliche Tiefe seines Auftrags. Der Prophet steht im Riss, obwohl das Gericht unausweichlich
ist. Die Trennung von prophetischer Wahrheit und menschlichem Mitgefiihl ist ihm fremd. Jeremias
Schmerz offenbart die Ernsthaftigkeit der gottlichen Botschaft. Seine Klage wird Teil der gottlichen
Offenbarung. (Jeremia 8,18-9,2; Klagelieder 1,16; Matthéus 23,37; Romer 9,2-3)

Liige, Betrug und Gewalt beherrschen das gesellschaftliche Leben. Gott beschreibt das Volk als
geistlich verseucht: Ein Bruder traut dem anderen nicht, jeder betriigt, verleumdet und {ibt Gewalt. Die
Wabhrheit ist verschwunden, und die Liige ist zur gesellschaftlichen Norm geworden. Die Siinde ist
nicht verborgen, sondern 6ffentlich und systemisch. Diese Zustandsbeschreibung zeigt: Das Gericht ist
nicht willkiirlich, sondern notwendig. Wer Wahrheit verwirft, zerstort das Fundament des
Zusammenlebens. Der Herr sieht, dass das Volk nicht von seinem Weg umkehrt, sondern sich im
Bosen stérkt. Die Sprache ist klar: Sie haben sich geiibt, Liigen zu reden. Das ist Ausdruck eines festen
Willens zur Rebellion. Die sozialen Verhiltnisse zeigen den Zustand der Gottesbeziehung. Die
Auflosung der Wahrheit ist die Wurzel des Untergangs. Wo keine Wahrheit ist, kann auch kein Bund
bestehen. (Jeremia 9,3-6; Psalm 12,2-5; Micha 7,5-6; Johannes 8,44)

Gott selbst wird Gericht und Priifung vollziehen. Der Herr erklért, dass er das Volk schmelzen und
priifen will. Diese Aussage macht deutlich, dass das Gericht nicht nur Strafe, sondern Lauterung sein
soll. Der Schmelzofen ist ein Bild fiir Gottes zielgerichtetes Handeln. Die Lauterung betrifft nicht nur
AuBeres, sondern das Innere des Volkes. Die Wahrheit soll wiederhergestellt werden durch das Feuer
der Ziichtigung. Der Prophet hat die Aufgabe, das Urteil zu verkiindigen. Er steht nicht auBerhalb,
sondern mitten in diesem Prozess. Die Worte des Herrn sind klar: Das Volk ist hartndckig, betriigt und
verleumdet. Die Liuterung ist notwendig, weil keine andere Verdnderung mdglich ist. Gottes Gericht
ist daher nicht nur Reaktion, sondern Heilsweg. Die Lauterung soll das zuriickbringen, was verloren
ging: Wahrheit, Gerechtigkeit und Treue. (Jeremia 9,7-9; Jesaja 1,25; Maleachi 3,2-3; 1. Petrus 4,17)
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4.2.3. Klage, Warnung und das wahre Rithmen (9,10-26)

Gottes Klage iiber das verheerte Land offenbart seinen Schmerz iiber die Siinde. Der Herr stimmt
eine Klage iiber die Verwiistung der Berge und Stddte an. Die Beschreibung ist eindringlich: keine
Menschen, keine Tiere, nur Ruinen und 6de Landschaft. Diese Darstellung offenbart nicht nur den
physischen Zustand, sondern spiegelt auch den geistlichen Bankrott wider. Die Verlassenheit des
Landes ist Folge des Bundesbruchs. Die Klage Gottes ist nicht bloe Ankiindigung, sondern Ausdruck
seines gebrochenen Herzens iiber die Verirrung seines Volkes. Der Herr trauert {iber das, was aus
seinem Erbteil geworden ist. Diese gottliche Klage zeigt: Das Gericht ist nicht emotionslos, sondern
geht aus dem inneren Schmerz Gottes hervor. Wer Gottes Wort verlésst, ruiniert nicht nur seine eigene
Existenz, sondern verwiistet auch das von Gott gegebene Erbe. Die Prophetie macht deutlich: Der
Zustand des Landes ist geistlich, nicht nur politisch. Das Gericht ist Antwort auf eine tiefgreifende
Entfremdung. (Jeremia 9,10-11; Hosea 4,1-3; Klagelieder 1,1; Matthius 23,37-38)

Die Ursache des Gerichts ist das bewusste Verlassen des gottlichen Gesetzes. Gott stellt die direkte
Verbindung zwischen dem Unheil und dem Verlassen seiner Weisung her. Die Ursache des Zorns liegt
nicht in politischen Verhéltnissen, sondern in der Ablehnung des gottlichen Wortes. Das Volk lebt nicht
nur ohne das Gesetz, sondern widersetzt sich aktiv dem Willen Gottes. Die Folge ist, dass sie in eigene
Wege und den fremder Gotzen gehen. Diese Entscheidung ist nicht neutral, sondern Rebellion. Gott ist
nicht gleichgiiltig gegeniiber dieser Abkehr, sondern straft sie mit Entschiedenheit. Die Riickkehr zu
heidnischen Briuchen ist Zeichen eines umfassenden Abfalls. Das Gericht ist keine Uberraschung,
sondern angekiindigte Konsequenz. Die Prophetie ruft zur Riickbesinnung auf das offenbarte Wort.
Ohne das Gesetz gibt es keine Wahrheit, keine Gerechtigkeit und keine Hoffnung. Wer das Gesetz
verldsst, verldsst den Bund. (Jeremia 9,12-14; 5. Mose 28,15; Hosea 4,6; Galater 1,6-9)

Gottes Gericht zeigt sich auch in der Verwirrung der Gedanken und im bitteren Trank. Gott
kiindigt an, dass er dem Volk Wermut zu trinken geben wird und es unter die Volker zerstreuen wird.
Die Sprache ist symbolisch, aber eindeutig: Der bittere Trank steht fiir das unausweichliche Gericht,
das sowohl innerlich als auch duBerlich zerstort. Die Zerstreuung ist Zeichen der Bundesverwerfung.
Die Nation, die einst als Licht unter den Volkern gedacht war, wird nun selbst unter die Heiden
gestreut. Der Verlust des Landes ist Spiegel des Verlustes der gottlichen Ordnung. Der Wermut wirkt
im Innersten, er zeigt, dass das Gericht nicht nur duferlich, sondern auch seelisch wirkt. Gott selbst
sendet diese Strafe — nicht aus Willkiir, sondern aus heiliger Gerechtigkeit. Die Prophetie entlarvt jedes

Sicherheitsgefiihl als triigerisch, wenn das Herz nicht mehr bei Gott ist. Wer bitter trinkt, weil er bitter
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gesiindigt hat, erlebt die Konsequenz gottlichen Gerichts. (Jeremia 9,15-16; 5. Mose 29,17-28;
Klagelieder 3,15; Offenbarung 8,11)

Klage ist angemessene Antwort auf das kommende Unheil. Gott ruft die klagenden Frauen
zusammen, um iiber das Gericht zu weinen und zu klagen. Diese Aufforderung zeigt, dass das Ausmaf}
des Unheils nicht ignoriert oder verharmlost werden darf. Die Klage ist nicht ritualisiert, sondern echt.
Der Schmerz ist real und soll 6ffentlich zum Ausdruck kommen. Die Frauen werden zu Lehrenden der
ndchsten Generation, um das Bewusstsein fiir das Gericht wachzuhalten. Die Rolle der Klage ist
prophetisch: Sie macht deutlich, dass etwas zerbrochen ist. Das AusmaBl des Gerichtes betrifft
Familien, Kinder und die Grundlagen des gesellschaftlichen Lebens. Die Prophetie fordert, dass der
Schmerz nicht verdringt, sondern ausgesprochen wird. Klage ist Teil der Bulle, ein Ausdruck echter
geistlicher Reaktion. Das Weinen iiber die Siinde ist der erste Schritt zur Einsicht. Wer klagen kann,
hat das Gericht verstanden. (Jeremia 9,17-22; Amos 5,16-17; Klagelieder 2,18-19; Matthéus 5,4)

Gottes Maflstab ist nicht menschliche Leistung, sondern Erkenntnis seiner selbst. Gott spricht:
Wer sich rithmen will, der rithme sich dessen, dass er mich erkennt und weif3, dass ich der Herr bin.
Diese Aussage stellt alle menschlichen Werte — Weisheit, Macht, Reichtum — in Frage. Was vor
Menschen gilt, hat bei Gott keinen Bestand. Erkenntnis Gottes ist kein intellektuelles Wissen, sondern
gelebte Beziehung. Der Herr liebt Gnade, Recht und Gerechtigkeit — und daran misst er sein Volk.
Diese Aussage ist grundlegend fiir wahre Frommigkeit. Wer sich Gottes riihmt, lebt nicht fiir sich
selbst, sondern aus seiner Gnade. Die Prophetie ruft zur Umkehr von &uf3erlicher Religion hin zur
wahren Gottesbeziehung. Die Unbeschnittenen an Herz und Fleisch werden gleichermallen verworfen.
Nur wer ein beschnittenes Herz hat, steht im Bund. Diese Wahrheit ist zeitlos: Das Entscheidende ist
nicht die duBere Form, sondern das innere Erkanntsein von Gott. (Jeremia 9,23-26; 1. Samuel 16,7;
Hosea 6,6; Galater 6,14-15)

4.3. Warnung vor dem Gericht - Gottes Macht uiiber die Nationen
(10,1-25)

Gotzen sind Menschenwerk und besitzen keinerlei Macht. Gott fordert sein Volk auf, sich nicht an
den Wegen der Heiden zu orientieren, die sich vor Zeichen am Himmel fiirchten und sich von
Gotzenbildern leiten lassen. Diese Gotzen sind von Menschenhénden gemacht, bestehen aus Holz, das
aus dem Wald geholt und mit Silber und Gold geschmiickt wird. Sie miissen getragen werden, denn sie
konnen sich nicht selbst bewegen. Die Prophetie zeigt den absoluten Kontrast zwischen dem

lebendigen Gott und den toten Go6tzen. Diese Bilder sind nutzlos, sprechen nicht, handeln nicht, helfen
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nicht. Thre Anbetung ist Ausdruck geistlicher Blindheit und kultureller Verirrung. Der Spott {iber ihre
Unbeweglichkeit offenbart ihre Ohnmacht. Die Orientierung an ihnen fiihrt nicht zu Sicherheit,
sondern in den Irrtum. Der wahre Gott ldsst sich nicht darstellen, weil er ewig, allmachtig und
souverdn ist. Der Gotzendienst ist nicht nur falsch, sondern sinnlos. (Jeremia 10,1-5; Psalm 115,4-8;
Jesaja 44,9-20; Apostelgeschichte 17,29)

Der Herr ist einzigartig in seiner Macht, Weisheit und Groflie. Im Gegensatz zu den Gotzen steht
der Herr, der Schopfer des Himmels und der Erde. Er ist der wahre Konig der Nationen, der allein
Ehrfurcht verdient. Seine Weisheit iibersteigt alles menschliche Verstindnis. Er macht den Donner
horbar, ldsst Wolken aufsteigen, sendet Regen und Blitze und bringt den Wind hervor. Diese
Beschreibung betont die gottliche Allmacht {iber Natur und Geschichte. Kein Gotze, kein Mensch,
kein Volk kann sich mit ihm vergleichen. Die Prophetie stellt heraus: Wer den Herrn kennt, erkennt
seine Einzigartigkeit. Der Kontrast zu den Gotzen ist nicht nur theologisch, sondern existenziell. Wer
den Schopfer ehrt, lebt in der Wahrheit. Wer ihn ablehnt, lebt im Trug. Der Herr ist nicht ein Gott unter
vielen, sondern der Eine. Seine Majestdt {iberragt alle Bilder. Seine Herrschaft ist unverginglich.
(Jeremia 10,6-13; Psalm 96,4-5; Jesaja 40,25-26; Offenbarung 15,3-4)

Das Gericht beginnt mit der Zerstreuung und trifft auch das Eigentum. Gott spricht von der
Zerstreuung seines Eigentums — das Zelt wird zerstort, die Seile sind zerrissen, die Kinder sind fort.
Dieses Bild zeigt den Zustand volliger Verwiistung und Ohnmacht. Das Eigentum Gottes, das er sich
erwdhlt hat, wird auseinandergerissen. Die Hirten haben versagt, die Herde ist zerstreut. Die Prophetie
zeigt, dass der geistliche Schaden konkrete Folgen im nationalen Leben hat. Die Fiihrer des Volkes
haben das Gericht nicht abgewendet, sondern mitverursacht. Die Verantwortung liegt nicht bei duleren
Umstédnden, sondern bei innerer Untreue. Die Zerstorung des Zeltes symbolisiert den Verlust der
gottlichen Gegenwart. Was einst Ort der Begegnung war, wird zum Ort der Verwiistung. Die
Zerstreuung ist Zeichen des Gerichts, aber auch Vorbereitung fiir kiinftige Wiederherstellung. Gott
straft sein Eigentum, weil es ungehorsam war. (Jeremia 10,17-21; Klagelieder 2,6-9; Hesekiel 34,2-10;
Sacharja 13,7)

Die Macht Gottes iiber alle Nationen ist Zeichen seiner Souverinitiit. Gott hat nicht nur Israel im
Blick, sondern auch die Heidenvolker. Die Prophetie spricht von der kommenden Ziichtigung der
Nationen, die Gott nicht erkannt haben. Seine Gerechtigkeit ist universal. Er richtet nicht nach
Herkunft, sondern nach Wahrheit. Die Nationen, die seinen Namen nicht anrufen, werden verworfen.
Diese Perspektive zeigt: Gottes Herrschaft ist weltumspannend. Israel ist nicht Mittelpunkt der Welt,
sondern Werkzeug gottlicher Offenbarung. Der Herr erwartet auch von den Nationen Anerkennung

seiner Autoritdt. Seine Gerichtsbotschaft gilt allen Volkern — sie sind nicht frei von Verantwortung.
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Diese universale Sicht betont die Einheit von Schopfung und Gericht. Gott regiert iiber alles, was lebt.
Die Nationen sind ihm rechenschaftspflichtig. (Jeremia 10,24-25; Psalm 2,8-12; Amos 1,3-2,3;
Matthaus 25,31-32)

Der Prophet erkennt Gottes Gerechtigkeit im Gericht an und bittet zugleich um MifBigung.
Jeremia beendet diesen Abschnitt mit einem Gebet, in dem er bekennt, dass der Mensch seinen Weg
nicht selbst lenken kann. Diese Erkenntnis betont die Abhingigkeit des Menschen vom gottlichen
Willen. Der Prophet bittet, dass die Ziichtigung in Gerechtigkeit geschehe, nicht im Zorn, damit das
Volk nicht vernichtet werde. Diese Bitte zeigt das Vertrauen auf Gottes Gnade auch im Gericht.
Jeremia erkennt an, dass das Gericht notwendig ist, doch er ruft zugleich zur MaBigung auf. Das Herz
des Propheten bleibt bei seinem Volk, selbst wenn es Gottes Zorn verdient. Die Spannung zwischen
Gerechtigkeit und Gnade wird in diesem Gebet deutlich. Der Gott, der straft, ist derselbe, der rettet.
Die Bitte um Erbarmen ist Ausdruck echten Glaubens. Das Gericht ist nicht das letzte Wort, sondern
Teil des Heilsplans. (Jeremia 10,23-25; Psalm 6,1; Habakuk 3,2; Hebrder 12,5-11)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 7.1-10.25)

Zusammenfassung:

Jeremia 7,1-10,25 vereint mehrere Gerichtsbotschaften, die den religiosen Selbstbetrug Judas entlarven
und die Zerstorung Jerusalems begriinden. Im Zentrum steht die sogenannte Tempelrede, in der Gott
den falschen Sicherheitsglauben angreift, der sich auf den Tempel und kultische Formen stiitzt, ohne
den Lebenswandel zu @ndern. Der Tempel wird nicht als Garant gottlichen Schutzes anerkannt, solange
Gewalt, Gotzendienst und soziale Ungerechtigkeit den Alltag pragen. Besonders scharf wird der Bruch
des Bundes aufgezeigt, da Juda trotz besserer Erkenntnis schlimmer handelt als frithere Generationen.
Der Abfall wird nicht nur moralisch, sondern heilsgeschichtlich bewertet, da das Volk die Stimme
Gottes beharrlich verweigert. Die Kapitel 8 und 9 vertiefen die Anklage durch Klage und Trauer iiber
die Unheilbarkeit des Volkes. Weisheit, Macht und Reichtum werden als triigerische Grundlagen
entlarvt, wahrend allein die Erkenntnis des HERRN Bestand hat. Kapitel 10 kontrastiert den
lebendigen Gott mit den toten Gotzen der Nationen und bekriftigt Gottes Einzigartigkeit als Schopfer
und Lenker der Geschichte. Zugleich wird die kommende Verwiistung Judas erneut angekiindigt.
Jeremia steht zwischen Gottes Wort und einem unbelehrbaren Volk und trigt die Last dieser Botschaft
sichtbar mit. Der Abschnitt zeigt, dass religiose Institutionen ohne Gehorsam nicht bewahren, sondern
das Gericht sogar verschirfen. Gottes Geduld findet dort ihr Ende, wo Wahrheit dauerhaft verdrangt

wird.

Anwendungen:

Religiose Sicherheit ohne Gehorsam ist triigerisch. Der Text macht deutlich, dass &duflere
Zugehorigkeit zu heilsgeschichtlichen Orten oder Formen keinen Schutz garantiert. Vertrauen auf

religiose Strukturen ersetzt keine Umkehr. Diese Einsicht warnt vor geistlicher Selbstsicherheit.

Gottes Wort misst den Zustand des Herzens. Jeremia zeigt, dass Gottes Bewertung tiefer geht als
duBeres Verhalten. Weisheit, Stirke und Erfolg verlieren ihren Wert, wenn die Erkenntnis Gottes fehlt.

Diese Wahrheit richtet den MaRstab geistlicher Beurteilung neu aus.

Ablehnung der Wahrheit fiihrt zur Unheilbarkeit. Der Abschnitt beschreibt ein Volk, das sich
wiederholt der Korrektur entzieht. Dauerhafte Verweigerung macht Heilung unmoglich. Diese

Perspektive unterstreicht den Ernst fortgesetzten Widerstands gegen Gottes Reden.
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Teil 2: Jeremias Konflikte und Zeichenhandlungen (Jeremia
11-29)

S. Der zerbrochene Bund und Mordanschlage (11,1-12,17)

5.1. Erinnerung an den Bund und seine Bedingungen (11,1-17)

Der Bund mit Israel war ein Gehorsamsbund mit klaren Bedingungen. Gott erinnert durch
Jeremia an den Bund, den er mit den Vitern beim Auszug aus Agypten geschlossen hat. Dieser Bund
war nicht vage oder offen, sondern beinhaltete klare Forderungen und VerheiBungen. Der Herr gebot,
seine Stimme zu horen und nach seinen Worten zu handeln, dann wiirde Israel sein Volk sein. Diese
Formulierung zeigt, dass der Bund auf Gehorsam gegriindet war, nicht auf bloBer Zugehorigkeit. Die
Erwiahlung Israels war kein Freibrief, sondern verpflichtete zu einem heiligen Wandel. Der Gehorsam
war nicht optional, sondern Voraussetzung fiir den Bundessegen. Die Erinnerung an Agypten dient als
geschichtliche Verankerung und unterstreicht Gottes Treue. Doch der Riickblick hat eine gegenwirtige
StoBrichtung: Der Bund ist immer noch giiltig. Wer ihn {bertritt, stellt sich unter den Fluch. Die
Bundesformel ,,so sollt ihr mein Volk sein* bleibt Mafistab. (Jeremia 11,1-5; 2. Mose 19,5-6; 5. Mose
28,1-2; 1. Samuel 12,14-15)

Der Fluch des Bundes ist die gerechte Folge anhaltenden Ungehorsams. Gott befiehlt Jeremia, die
Worte des Bundes in den Stddten Judas und auf den Straflen Jerusalems laut zu verkiindigen. Der
Auftrag lautet nicht nur, an den Bund zu erinnern, sondern auch den Fluch anzukiindigen, der iiber den
Ubertretern liegt. Die Formulierung ,,verflucht ist der Mann, der nicht gehorcht* erinnert an die
Bundesfluchformeln in Deuteronomium. Die Prophetie zeigt: Der Fluch ist nicht willkiirlich, sondern
Teil der Bundesverpflichtung. Wer Gottes Wort missachtet, ruft das Gericht auf sich. Das Volk hat den
Bund nicht gehalten, obwohl Gott sie immer wieder durch seine Propheten gewarnt hat. Diese
beharrliche Weigerung, zu horen, macht das Gericht unausweichlich. Die Gerechtigkeit Gottes wird
sichtbar darin, dass er genau das tut, was er angekiindigt hat. Der Segen war real — doch der Fluch
ebenso. (Jeremia 11,6-8; 5. Mose 27,26; 2. Konige 17,13-15; Galater 3,10)

Gotzendienst ist Bundesbruch und fiihrt zur Verwerfung. Der Herr erkldrt, dass das Haus Israel
und das Haus Juda den Bund gebrochen haben. Die Formulierung ist eindeutig: Es handelt sich um

einen bewussten Vertragsbruch. Die Folge ist, dass Gott das Unheil iiber sie bringen wird, das er als
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Strafe vorgesehen hat. Der Gotzendienst — das Dienen anderer Gotter — ist der zentrale Ausdruck
dieses Bundesbruchs. Die Anbetung fremder Gotter steht im Widerspruch zur Exklusivitdt des Bundes.
Israel hat nicht nur gegen einzelne Gebote verstoBen, sondern die gesamte Bundesstruktur verworfen.
Die Strafe trifft daher das gesamte Volk, nicht nur einzelne Siinder. Die Siinde hat kollektiven
Charakter angenommen. Die prophetische Botschaft ist klar: Es gibt keinen Bund ohne Treue. Der
Gotzendienst ist nicht nur religidse Verirrung, sondern juristisch ein Vertragsbruch mit dem lebendigen
Gott. (Jeremia 11,9-11; 5. Mose 6,14-15; Hosea 6,7; Matthaus 6,24)

Gott erhort kein Gebet, wo keine Bufle vorhanden ist. Der Herr kiindigt an, dass er keine Gebete
mehr fiir das Volk horen wird, wenn das Gericht beginnt. Auch wenn sie zu ihm rufen, wird er nicht
antworten. Diese Aussage zeigt die ernste Konsequenz anhaltender Siinde. Die Grenze der Gnade ist
dort erreicht, wo die Siinde zur Lebenshaltung geworden ist. Die Gotzen, denen das Volk geopfert hat,
werden ihnen nicht helfen konnen. Gott weist auf die Vielzahl von Altdren hin, die dem Baal geweiht
wurden — als Beweis fiir den umfassenden Abfall. Die Vermehrung des Kultes ist kein Zeichen von
Frommigkeit, sondern von Rebellion. Selbst wenn das Volk in dufBlerliche BuBBhandlungen verfillt,
ohne das Herz zu dndern, wird Gott nicht reagieren. Der Glaube wird hier nicht durch Form, sondern
durch Wahrheit bestimmt. Die Verwerfung des Gebets ist Ausdruck gottlicher Gerechtigkeit. (Jeremia
11,12-17; Spriiche 28,9; Jesaja 1,15; Klagelieder 3,44)

5.2. Mordanschlige gegen Jeremia aus Anatot (11,18-12,17)

Gott offenbart dem Propheten verborgene Feindschaft aus dem eigenen Umfeld. Jeremia
berichtet, dass der Herr ihm die Absichten seiner Widersacher offenbarte, bevor er selbst etwas ahnte.
Die Verschworung gegen ihn war heimlich, listig und tédlich. Die Ménner aus Anatot, seiner eigenen
Heimatstadt, planten, ihn zu toten, weil er im Namen des Herrn prophezeite. Die Feindschaft gegen
den Propheten entspringt nicht aus personlichen Griinden, sondern aus Ablehnung der goéttlichen
Botschaft. Jeremia ist Ziel des Hasses, weil er das Wort Gottes treu verkiindet. Die Offenbarung durch
Gott zeigt, dass nichts verborgen bleibt, was gegen seinen Knecht gerichtet ist. Der Prophet erkennt,
dass er wie ein zahmes Lamm zur Schlachtung gefiihrt wurde. Diese Erkenntnis offenbart den
geistlichen Kampf, in dem sich der Diener Gottes befindet. Der Widerstand ist nicht zuféllig, sondern
Ausdruck des geistlichen Zustands des Volkes. (Jeremia 11,18-19; Psalm 64,2-7; Matthidus 10,21-22;
Johannes 15,18-20)

Gottes Gerechtigkeit wird sichtbar im Gericht iiber die Widersacher. Der Prophet ruft zu Gott um

Recht, weil er verfolgt wird, obwohl er treu handelt. Jeremia iiberldsst das Urteil dem Herrn, der die
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Herzen priift und auf die innersten Beweggriinde sieht. Der Wunsch nach gottlichem Eingreifen ist
kein Ausdruck von Rache, sondern von Vertrauen auf Gottes Gerechtigkeit. Der Herr antwortet und
kiindigt das Gericht iiber die Ménner von Anatot an: Thre Nachkommen werden den Tod durch
Schwert und Hunger erleben. Diese Strafe zeigt, dass Gott seine Propheten schiitzt und gegen
ungerechte Verfolger aufsteht. Das Gericht betrifft nicht nur Einzelne, sondern ganze Familien — ein
Zeichen fir den Ernst des Angriffs gegen den goéttlichen Auftrag. Wer sich dem Wort Gottes
widersetzt, widersetzt sich Gott selbst. Die Verfolgung des Propheten ist keine Kleinigkeit, sondern
eine Rebellion gegen den Herrn. (Jeremia 11,20-23; 5. Mose 32,35; Psalm 7,9; 2. Thessalonicher
1,6-8)

Die Klage des Propheten spiegelt die Spannung zwischen Gottes Gerechtigkeit und der Realitit
des Bosen. Jeremia stellt die Frage, warum der Weg der Gottlosen gelingt. Diese Klage erinnert an
dhnliche Ausrufe in den Psalmen. Der Prophet erkennt die Souverdnitit Gottes, stellt aber die Frage
nach der gegenwirtigen Unordnung. Die Gerechten leiden, wahrend die Bosen gedeihen. Diese
Spannung ist nicht Unglaube, sondern Ausdruck geistlicher Auseinandersetzung. Jeremia bekennt, dass
Gott die Herzen priift, und dennoch bleibt das Erleben unverstindlich. Die Klage ist Teil echter
Gottesbeziehung. Der Prophet bittet, dass die Gottlosen wie Schafe zur Schlachtung gefiihrt werden.
Die Hoffnung liegt nicht in menschlicher Vergeltung, sondern in Gottes Eingreifen. Die Existenz des
Bosen wird nicht geleugnet, sondern im Licht gottlicher Gerechtigkeit betrachtet. Der Glaube fragt,
ohne zu zweifeln. (Jeremia 12,1-4; Psalm 73,1-12; Habakuk 1,13; Jakobus 5,11)

Gott weist den Propheten zurecht und offenbart die Tiefe des kommenden Leides. Gott antwortet
Jeremia mit einer bildhaften Rede: Wenn schon der Wettlauf mit Fulgdngern anstrengend ist, wie will
er mit Pferden wetteifern? Diese Aussage ist eine gottliche Zurechtweisung und Ermutigung zugleich.
Jeremia hat erst den Anfang der Schwierigkeiten erlebt — das Kommende wird noch schwerer. Der
Dienst des Propheten ist kein leichter Weg, sondern ein Ruf in tiefes Leiden. Die Sicherheit, die
Jeremia im Haus seines Vaters suchte, existiert nicht. Selbst aus der Familie kommt Verrat. Gott
bereitet ihn auf einen Weg vor, der menschlich nicht zu bewiltigen ist. Diese Vorbereitung ist
Ausdruck gottlicher Fiirsorge. Der Prophet soll nicht verzagen, sondern wachsen. Die Antwort Gottes
zeigt: Berufung bedeutet Teilnahme am Leiden. Doch sie geschieht unter Gottes Augen. (Jeremia
12,5-6; Jesaja 50,7; Matthius 10,36; 2. Korinther 4,8-9)

Trotz des Gerichtes verheifit Gott letztlich Wiederherstellung und Einbindung der Nationen.
Gott beschreibt das Gericht {iber sein Erbteil, das entweiht wurde, und kiindigt an, dass er es zerstreuen
und das Land verwiisten wird. Doch am Ende verhei3t er Wiederherstellung: Wenn die Nationen, die

Israel bisher zum Bosen verfiihrten, den Namen des Herrn annehmen, werden sie inmitten seines
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Volkes aufgebaut werden. Diese Perspektive offenbart die heilsgeschichtliche Weite des gottlichen
Handelns. Das Gericht hat ein Ziel: Umkehr und zukiinftige Einbindung auch der Heiden. Die
Zugehorigkeit zu Gott wird nicht iiber Herkunft, sondern {iber Erkenntnis seines Namens definiert. Die
Bedingung bleibt: Wenn sie nicht horen, wird der Herr sie ausreiBen. Gnade und Gericht stehen
nebeneinander. Die Zukunft gehort denen, die den Herrn anerkennen. Gott bleibt seinem Plan treu —
auch im Gericht wirkt er auf Erneuerung hin. (Jeremia 12,7-17; Jesaja 19,24-25; Sacharja 2,11; Romer
11,11-15)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 11.1-12.17)

Zusammenfassung:

Jeremia 11,1-12,17 vertieft die Bundesanklage gegen Juda und zeigt zugleich die personliche
Betroffenheit des Propheten in seinem Dienst. Ausgangspunkt ist die Erinnerung an den Sinai-Bund,
dessen Forderungen Juda bewusst und wiederholt missachtet hat. Gehorsam hétte Segen bedeutet,
Ungehorsam fiihrt nun konsequent ins Gericht. Der Bund wird nicht als formale Tradition, sondern als
verbindliche Beziehung verstanden, deren Bruch reale Folgen hat. Juda hat sich verschworen, zum
Gotzendienst zuriickzukehren, sodass selbst Fiirbitte nicht mehr wirksam sein soll. Besonders
schmerzhaft ist der Widerstand aus Jeremias eigener Heimat, wo man seinen Tod plant. Der Prophet
wird als leidender Knecht gezeigt, der Gottes Wort treu verkiindigt und dafiir Verfolgung erleidet. In
Kapitel 12 bringt Jeremia seine innere Spannung offen vor Gott zum Ausdruck und fragt nach der
scheinbaren Ungerechtigkeit, dass Gottlose gedeihen. Gottes Antwort relativiert Jeremias Perspektive
und macht deutlich, dass groBere Priifungen noch bevorstehen. Zugleich wird Gottes langfristige
Gerechtigkeit bekréftigt, die sich nicht an menschlicher Ungeduld misst. Am Ende weitet sich der
Blick auf die Nationen, die Juda bedringen: Auch sie unterliegen Gottes Gericht, doch fiir Umkehr
wird eine zukiinftige Hoffnung erdffnet. Der Abschnitt verbindet Bundesbruch, prophetisches Leiden

und gottliche Souverinitit zu einer geschlossenen Einheit.

Anwendungen:

Bundestreue ist keine Formsache. Der Text macht deutlich, dass Gottes Bund Gehorsam verlangt
und nicht auf Tradition reduziert werden kann. Bewusster Ungehorsam hat unausweichliche

Konsequenzen. Diese Einsicht unterstreicht die Ernsthaftigkeit geistlicher Verantwortung.

Gottesdiener stehen oft allein. Jeremias Erfahrung zeigt, dass Treue zu Gottes Wort Widerstand selbst
aus dem engsten Umfeld hervorruft. Berufung schiitzt nicht vor personlichem Leid. Diese Wahrheit

verleiht dem Dienst eine realistische Perspektive.

Gottes Gerechtigkeit wirkt langfristig. Der Abschnitt zeigt, dass Gottes Handeln nicht immer sofort
sichtbar ist. Geduld und Vertrauen sind gefordert, auch wenn das Bose voriibergehend Erfolg hat.

Diese Perspektive ordnet Zweifel und Klage unter Gottes Souverinitit ein.
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6. Gericht und Hoffnung - Bilder und Zeichenhandlungen
(13,1-20,18)

6.1. Der leinene Giirtel und das verderbte Volk (13,1-27)

Der leinene Giirtel symbolisiert Israels urspriingliche Nihe zu Gott und seinen Abfall. Gott
befiehlt Jeremia, einen leinenen Giirtel zu kaufen, ihn um seine Hiiften zu legen und ihn nicht in
Wasser zu tauchen. Spéter soll er ihn an einem Felsspalt am Euphrat verstecken. Nach vielen Tagen
kehrt Jeremia zuriick und findet den Giirtel verdorben und zu nichts mehr niitze. Dieses Zeichen steht
fiir das enge Verhiltnis, das Israel urspriinglich zu Gott hatte. Der Giirtel liegt direkt am Korper — so
sollte das Volk Gott nahe sein. Doch durch ihren Ungehorsam und ihren Stolz haben sie diese Néhe
verdorben. Die Entfernung zum Euphrat symbolisiert die geografische wie geistliche Entfernung des
Volkes von seinem Gott. Der Giirtel, der einst zu Ehre und Schmuck diente, ist unbrauchbar geworden
— ebenso Israel durch seinen Abfall. Gottes Enttduschung iiber sein Eigentumsvolk wird in diesem Bild
sichtbar. (Jeremia 13,1-7; 2. Mose 19,5-6; 5. Mose 32,5; Hosea 8,8)

Gott hat Israel zur Ehre und zum Ruhm bestimmt — doch das Volk hat sich verweigert. Der Herr
erklért, dass er Juda und Israel zu einem Volk gemacht hat, das ihm zum Namen, Lob und Ruhm
dienen sollte. Diese Berufung hatte missionarischen Charakter: Israel sollte inmitten der Nationen
Gottes Wesen widerspiegeln. Doch das Volk wollte nicht horen. Die Verweigerung ist nicht zufillig,
sondern Ausdruck bewussten Ungehorsams. Die gottliche Absicht wurde zuriickgewiesen. Der leinene
Girtel war zu etwas Herrlichem bestimmt, wurde aber durch Schmutz und Missachtung wertlos. Das
Bild zeigt: Die Erwihlung allein geniigt nicht — sie muss durch Gehorsam gelebt werden. Gottes
Berufung ist real, aber sie verlangt Antwort. Die Prophetie ruft zuriick zur urspriinglichen
Bestimmung. Das Gericht ist die Folge der Verweigerung, nicht des Scheiterns des gottlichen Plans.
(Jeremia 13,8-11; 5. Mose 26,18-19; Psalm 81,12-13; Jesaja 43,21)

Hochmut fiihrt zur geistlichen Trunkenheit und Unféihigkeit zur Umkehr. Gott kiindigt an, dass er
alle Kriige mit Wein fiillen wird — und das Volk antwortet spdttisch, als wére dies eine Binsenweisheit.
Doch der Herr erklart, dass der Wein die Trunkenheit des Gerichtes symbolisiert, das {iber alle
kommen wird: Konige, Priester, Propheten und das ganze Volk. Die geistliche Trunkenheit steht fiir
Verblendung, Verwirrung und volligen Verlust der Urteilsfdhigkeit. Der Hochmut des Volkes hat sie
unfdhig gemacht, Gottes Reden zu erkennen. Thre Verachtung des prophetischen Wortes wird zur

Ursache ihrer geistlichen Blindheit. Der Wein ist nicht ein Bild des Segens, sondern des gottlichen
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Zorns. Wer sich seinem Hochmut hingibt, wird vom Gericht ibermannt. Gott spricht: ,,Zerschmettere
sie gegeneinander.”“ Das Gericht ist heftig, doch gerecht. Die Prophetie konfrontiert mit der Realitét
eines heiligen Gottes. (Jeremia 13,12-14; Jesaja 28,7-8; Hosea 7,10-16; Offenbarung 14,10)

Ohne Demut gibt es keine Hoffnung auf Bewahrung. Der Herr ruft sein Volk zur Umkehr auf, bevor
die Finsternis kommt und ihre Fiile sich auf dunklen Bergen verirren. Das Bild ist eindriicklich: Wer
nicht hort, wird das Licht verlieren. Der Prophet ruft zur Demut, zum Niederfallen vor dem Herrn, der
Licht geben will. Doch die Weigerung fiihrt dazu, dass selbst das Licht sich in Todesschatten
verwandelt. Die Warnung erfolgt aus Gnade. Noch ist Zeit. Doch ohne Demut ist keine Hilfe mdglich.
Der Hochmut Judas steht Gottes Hilfe im Weg. Der Ruf zur BuB3e wird jedoch nicht beantwortet. Die
Weigerung ist hartnickig, die Herzen verstockt. Die Prophetie fordert nicht nur Handlung, sondern
Herzensveridnderung. Gott ist bereit, zu vergeben, aber nicht bereit, den Hochmut zu dulden. Der Weg
des Stolzes endet im Gericht. (Jeremia 13,15-17; Spriiche 16,18; Micha 6,8; Jakobus 4,6-10)

Die Scham iiber das kommende Gericht ist Folge der geistlichen Verwirrung. Die Prophetie endet
mit einer drastischen Beschreibung: Die Konigin wird erniedrigt, Jerusalem beschimt, das Land
verwiistet. Der Herr spricht: ,,Was wirst du sagen, wenn die du selbst grof3igezogen hast, als Herrscher
tiber dich gesetzt werden?* Diese Umkehr der Rollen zeigt die vollige Desorientierung des Volkes. Die
Stadt, die stolz war auf ihre Fiihrer und Priester, erkennt, dass ihre eigene Erziehung ins Verderben
fiihrte. Das Gericht ist nicht fremd, sondern hausgemacht. Der Prophet stellt die rhetorische Frage, ob
ein Kuschit seine Haut oder ein Leopard seine Flecken dndern kann — und beantwortet damit die
Unfahigkeit des Volkes zur Umkehr. Das Volk ist so an das Bose gewohnt, dass Verdnderung
unmoglich scheint. Die Folge ist totale Entbl6Bung und Schande. Die Prophetie zeigt: Wer sich dem
Bosen hingibt, verliert am Ende selbst jede Wiirde. (Jeremia 13,18-27; Jesaja 47,1-3; Klagelieder
1,8-9; Johannes 3,19-20)

6.2. Diirre und Jeremia als Furbitter (14,1-15,21)

Die Diirre ist sichtbarer Ausdruck des gottlichen Gerichts. Die Beschreibung der Diirre in Juda
zeigt ein Bild tiefster Not: Die Erde ist rissig, das Feld vertrocknet, das Wild verendet vor Durst. Diese
duBeren Zustdnde spiegeln den geistlichen Zustand des Volkes wider. Die Natur leidet unter der Siinde
der Menschen, denn Gott hat seinen Regen zuriickgehalten. Die Diirre ist kein Zufall, sondern Folge
des Bundesbruchs. Die Propheten hatten davor gewarnt, dass Ungehorsam den Segen aufhebt. Jetzt
erfiillt sich das Wort sichtbar. Die Ausweglosigkeit der Situation ruft zur Bufle, doch das Volk erkennt

den Zusammenhang nicht. Die Schopfung selbst wird zum Zeugen gegen Israel. Die Zeichen des
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Gerichts sind deutlich, aber das Herz bleibt verstockt. Die Diirre ist Mahnung und Offenbarung
zugleich. Wer das Gericht Gottes ignoriert, verkennt seine Wirklichkeit. (Jeremia 14,1-6; 5. Mose
28,23-24; Joel 1,10-20; Amos 4,7-8)

Jeremia tritt fiir das Volk ein — trotz seiner Schuld. Der Prophet bringt das Elend vor Gott und
bekennt zugleich die Schuld des Volkes. Seine Fiirbitte ist nicht oberflachlich, sondern tief
durchdrungen von der Realitit der Siinde. Jeremia appelliert an Gottes Wesen: ,,Verwirf uns nicht um
deines Namens willen.* Er bittet nicht aufgrund der Frommigkeit des Volkes, sondern aufgrund der
Ehre Gottes. Die Klage wird zur Bitte um Gnade, obwohl das Gericht gerecht ist. Der Prophet erkennt
die Not und die Schuld zugleich. Diese Form der Fiirbitte ist geprigt von tiefer geistlicher Reife.
Jeremia weil3: Wenn Gott nicht eingreift, gibt es keine Hoffnung. Dennoch stellt er sich zwischen Volk
und Gott — nicht als Vermittler, sondern als Beter. Die Fiirbitte ist Ausdruck geistlicher Verantwortung.
(Jeremia 14,7-9; 2. Mose 32,11-14; Psalm 106,23; Romer 9,3)

Gott weist die Fiirbitte zuriick — der Zeitpunkt der Gnade ist iiberschritten. Trotz Jeremias Flehen
erklart Gott, dass er das Volk nicht erhoren wird. Selbst wenn Mose und Samuel vor ihm stiinden,
wiirde er sich nicht erbarmen. Diese Aussage unterstreicht die Tiefe des Gerichts. Der Punkt, an dem
Umkehr moglich war, ist tiberschritten. Die Beharrlichkeit in der Siinde hat die Tiir der Gnade
verschlossen. Gottes Langmut ist grof3, aber nicht unbegrenzt. Die Zuriickweisung der Fiirbitte zeigt:
Das Gericht ist jetzt unumkehrbar. Der Prophet muss erkennen, dass sein Gebet die gottliche
Entscheidung nicht dndern kann. Diese Reaktion Gottes ist nicht Hirte, sondern Ausdruck seiner
Heiligkeit. Wer Gottes Geduld verspottet, wird seine Gerechtigkeit erfahren. Das Volk hat sich selbst
unter das Gericht gestellt. (Jeremia 15,1-2; 1. Samuel 12,22-23; Jesaja 1,15; Lukas 13,34-35)

Die falschen Propheten verfiihren das Volk mit Liigenbotschaften. Gott beklagt, dass falsche
Propheten im Namen des Herrn sprechen, obwohl er sie nicht gesandt hat. Sie verkiindigen Frieden,
Schalom, wihrend Gott das Gericht angekiindigt hat. Diese Botschaften sind nicht nur falsch, sondern
gefdhrlich. Sie nédhren ein triigerisches Sicherheitsgefiihl. Das Volk vertraut den Liigen, weil sie
angenehmer klingen als die Wahrheit. Die Verantwortung liegt sowohl bei den Propheten als auch bei
denen, die ihnen glauben. Der Herr kiindigt an, dass diese Propheten durch Schwert und Hunger
umkommen werden. Thre Liigen haben Konsequenzen. Die Prophetie macht deutlich: Wer im Namen
Gottes spricht, steht unter besonderem Gericht. Verfalschung gottlicher Wahrheit ist keine Kleinigkeit.
Sie fiihrt zur Verwerfung. (Jeremia 14,13-16; 5. Mose 18,20-22; Hesekiel 13,1-10; 2. Timotheus 4,3-4)
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Jeremia leidet unter dem Gericht und klagt seine Not vor Gott. Der Prophet ist innerlich zerrissen
zwischen der Treue zum Wort Gottes und der Ablehnung durch das Volk. Seine Worte wurden von ihm
gegessen — Ausdruck tiefer Aneignung —, doch sie brachten Einsamkeit und Schmerz. Jeremia fiihlt
sich wie ein Mann, der allein sitzt, weil Gottes Hand auf ihm liegt. Er empfindet Gottes Zorn wie einen
unaufhorlichen Schmerz. Diese Klage ist kein Zweifel, sondern Ausdruck gelebter Berufung. Der
Prophet ringt mit seinem Auftrag. Er wiinscht sich, geheilt und bestétigt zu werden, obwohl er den
Zorn Gottes verkiindigt. Seine innere Not zeigt die Tiefe seines Dienstes. Jeremia ist kein distanzierter
Beobachter, sondern leidender Bote. Die Klage wird zum Gebet. Der Schmerz treibt ihn zu Gott.
(Jeremia 15,10-18; Klagelieder 3,1-20; Matthdus 5,11-12; 2. Korinther 6,4-10)

Gottes Antwort an Jeremia ist Ermutigung und Erneuerung der Berufung. Der Herr fordert den
Propheten auf, umzukehren, damit er wieder vor Gottes Angesicht stehen kann. Diese Umkehr ist nicht
moralisch gemeint, sondern geistlich: Jeremia soll die Sicht Gottes wieder voll einnehmen. Wenn er
Edles vom Unedlen trennt, wird er wie Gottes Mund sein. Gott verspricht Schutz, nicht Entfernung
vom Auftrag. Die Menschen sollen zu Jeremia zuriickkehren, nicht er zu ihnen. Diese Umkehr der
Richtung ist entscheidend. Der Herr verspricht, dass Jeremia wie eine eiserne Mauer sein wird —
unerschiitterlich. Gottes Zusage steht: ,,Ich bin mit dir. Inmitten des Leidens wird der Prophet neu
gesandt. Die gottliche Berufung ist nicht widerrufen, sondern bekriftigt. Der Weg bleibt schwer, doch
Gottes Nihe bleibt bestehen. (Jeremia 15,19-21; Jesaja 41,10; Hesekiel 3,8-9; Matthéus 10,28)

Gottes Treue bewahrt den Diener auch im Gericht. Die Zusage Gottes an Jeremia endet mit der
VerheiBung: ,,Ich will dich retten und erlosen.” Trotz aller Bedringnis und der Héarte des Gerichts
bleibt Gottes Schutz {iber seinem Diener. Die Rettung bedeutet nicht Freistellung vom Leiden, sondern
Bewahrung im Leiden. Gott kennt die Feinde und verspricht, Jeremia aus ihrer Hand zu befreien. Die
Grundlage dieser Zusage ist Gottes eigene Treue. Der Prophet darf wissen: Der Herr hat ihn erwihlt,
getragen und wird ihn vollenden. Die gottliche Bewahrung ist personlich und konkret. Wer Gottes
Wort verkiindigt, steht nicht allein. Gottes Schutz umfasst Leib und Seele. Die Zusage ,,ich bin mit dir
ist das Fundament des prophetischen Dienstes. (Jeremia 15,20-21; Psalm 91,14-16; Jesaja 43,1-2; 2.
Timotheus 4,17-18)

6.3. Verbot zu heiraten - Zeichen fiir kommendes Leid (16,1-18)

Das Heiratsverbot fiir Jeremia ist ein prophetisches Zeichen des kommenden Gerichts. Gott
gebietet Jeremia, keine Frau zu nehmen und keine Sohne oder Tochter zu zeugen. Dieses personliche

Verbot ist nicht nur privater Lebensstil, sondern ein 6ffentliches Zeichen. Die kommende Not wird so
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grof3 sein, dass Ehe und Familie nicht mehr sinnvoll erscheinen. Kinder, die geboren wiirden, wiren
zum Tod bestimmt. Die Normalitit des sozialen Lebens wird durch das Gericht aufgehoben. Das
Verbot verweist auf eine Zeit, in der Beziehungen keine Zukunft mehr haben. Der Prophet lebt vor,
was bald alle betrifft: Verlust, Einsamkeit und Verwiistung. Diese Symbolhandlung betont die
Dringlichkeit der Botschaft. Das Heiratsverbot ist kein moralisches Urteil, sondern eine dramatische
Warnung. Wer den Ernst der Stunde erkennt, sieht in Jeremias Leben den Spiegel des kommenden
Unheils. (Jeremia 16,1-4; Hosea 1,2-4; Matthdus 24,19; 1. Korinther 7,29-31)

Feiern, Trauern und das alltiigliche Leben verlieren angesichts des Gerichts ihre Bedeutung. Gott
verbietet Jeremia, an Trauer- und Freudenfesten teilzunehmen. Die Gemeinschaft, die sonst Ausdruck
von Leben ist, wird bedeutungslos angesichts des kommenden Gerichts. Das Volk soll durch Jeremias
Verhalten erkennen, dass die gewohnten Lebensvollziige unterbrochen werden. Keine Klage, kein
Trost, kein Beileid wird mehr ausgesprochen. Ebenso werden Freude, Jubel, Hochzeit und Gesang
verstummen. Das 6ffentliche Leben wird zum Schweigen gebracht. Der Prophet lebt prophetisch das
Ende der gewohnten Welt. Diese Anordnung ist radikal: Sie zerstort alle Illusion, dass alles
weitergehen konnte wie bisher. Die Entfremdung des Propheten vom Volk ist kein Akt der Arroganz,
sondern der Verkiindigung. Jeremias Isolation zeigt die Tiefe des Gerichtes. (Jeremia 16,5-9; Prediger
3,1-4; Amos 8,10; Offenbarung 18,22-23)

Die Ursache des Gerichts ist der hartniickige Gotzendienst der Viter und Kinder. Gott erklért,
dass die Viter des Volkes ihn verlassen, fremden Gottern nachgelaufen und seine Weisung verworfen
haben. Doch die Kinder haben es noch schlimmer gemacht: Sie sind dem Beispiel nicht nur gefolgt,
sondern haben sich noch weiter von Gott entfernt. Die Siinde ist generationsiibergreifend und hat sich
verfestigt. Die Anbetung fremder Gotter ist kein Einzelphdnomen, sondern durchdringt das gesamte
Volk. Die Prophetie offenbart, dass das Gericht nicht ohne Ursache kommt. Die Ablehnung Gottes ist
tief verwurzelt. Die Erinnerung an die Siinden der Viter ist nicht nur Riickblick, sondern Begriindung
fiir das aktuelle Gericht. Gottes Zorn trifft nicht das Unschuldige, sondern das bestidndig Rebellische.
Der Gotzendienst ist das Gegenteil von Bundestreue. Wer andere Gotter dient, lehnt Gottes
Konigsherrschaft ab. (Jeremia 16,10-13; 2. Mose 20,3-5; Psalm 106,6-7; Apostelgeschichte 7,39-43)

Gottes Gericht bereitet die Biihne fiir eine zukiinftige Wiederherstellung. Trotz aller
Gerichtsworte verheilit Gott, dass die Zeit kommen wird, in der man nicht mehr vom Auszug aus
Agypten spricht, sondern vom Auszug aus dem Land des Nordens. Diese VerheiBung stellt das
kommende Heil tiber das frithere hinaus. Gott wird sein Volk aus allen Lidndern sammeln, wohin er es
zerstreut hat. Die Riickkehr ist keine menschliche Leistung, sondern goéttlicher Akt. Die Sammlung

Israels ist Ausdruck seiner Treue. Das Gericht ist real, aber nicht endgiiltig. Es 6ffnet Raum fiir eine
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neue Zeit. Die VerheiBung ist nicht an Bedingungen gekniipft, sondern Ausdruck gottlicher Gnade. Die
Betonung liegt auf Gottes Handeln — er fiihrt zuriick, er erbaut, er pflanzt. Die Zukunft Israels liegt
nicht in seiner Leistung, sondern in Gottes Bundestreue. (Jeremia 16,14-16; 5. Mose 30,3-5; Jesaja
11,11-12; Hesekiel 36,24)

John F. Walvoord betont zu Jeremia 16,14-15, dass Gottes Verheifsung der Wiederherstellung
Israels trotz des aktuellen Abfalls giiltig bleibt. Auch wenn Israel das Gericht verdient hatte,
spricht Gott eine feste Zusage aus: Er wird das Volk aus dem Norden und aus allen Lindern,
wohin es verstofien wurde, zuriick in das Land ihrer Viter bringen. Diese Riickkehr wird so
bedeutsam sein, dass sie den Auszug aus Agypten in den Schatten stellt. Zwei Aspekte sind laut
Walvoord entscheidend: Erstens wurde die Verheiffung in einer Zeit tiefster Rebellion gegeben
— sie ist also reine Gnade. Zweitens wird die Riickfiihrung wortlich verstanden, wie auch die
Zerstreuung wortlich geschah. Ihre Erfiillung sieht Walvoord bei der Wiederkunft Christi, wenn

Israel zum FEintritt in das messianische Reich gesammelt wird (Walvoord, 1990, S. 128).

6.4. Das trugerische Herz und die Hoffnung auf Heilung (17,1-27)

Das Herz des Menschen ist triigerisch und schwer zu erforschen. Jeremia beginnt diesen Abschnitt
mit der Aussage, dass die Siinde Judas wie mit eisernem Stift in das Herz gegraben ist. Diese Metapher
zeigt, wie tief verwurzelt und dauerhaft die Siinde im Innern des Volkes sitzt. Gottes Urteil richtet sich
zuerst gegen die innere Verfasstheit des Volkes, nicht nur gegen duflere Handlungen. Das menschliche
Herz neigt von Jugend an zum Abfall, und keine Heilmittel aus eigener Kraft konnen diese Neigung
andern. Der Prophet stellt fest, dass die Priifung des Herzens allein Gottes Werk ist, weil nur er die
versteckten Motive kennt. Die Triigerie des Herzens fiihrt zu Unheil, weil sie sich in duBeren
Entscheidungen manifestiert. Diese Selbsttduschung ist nicht oberflachlich, sondern wurzelt in einer
Haltung des Misstrauens gegeniiber Gott. Der HERR allein kann dieses Herz erforschen und reinigen.
Die Schrift macht klar, dass der Mensch nicht in der Lage ist, sich selbst zu heilen oder zu verbessern.
Ohne gottliche Intervention bleibt das Herz widerspriichlich und instabil. Der Prophet ruft damit zur
demiitigen Einsicht ein, dass Gottes Urteil gerecht und notwendig ist. (Jeremia 17,1; Psalm 51,6;
Jeremia 17,9; Hebrier 4,12)

Vertrauen auf den Menschen fithrt zu Verderben, Vertrauen auf den HERRN bringt Leben.
Jeremia stellt einen scharfen Kontrast zwischen dem, der auf Menschen vertraut, und dem, der auf den
HERRN vertraut. Der Text erklért, dass derjenige, der sein Vertrauen auf Menschen setzt und sein

Fleisch zu seiner Stirke macht, wie ein Dornengestriipp in der Wiiste ist. Diese Pflanze findet keinen
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dauerhaften Halt und erlebt in der Diirre keinen Segen. Der Mensch, der sich von Gottes Allmacht
abwendet, setzt auf ein instabiles Fundament. Andererseits wird der Mensch beschrieben, der sein
Vertrauen auf den HERRN setzt: Er ist wie ein Baum, der am Wasser gepflanzt ist und seine Wurzeln
zum Bach ausstreckt. Er fiirchtet sich nicht, wenn die Hitze kommt, und sein Laub bleibt griin — ein
Bild fiir Bestidndigkeit und gottlichen Segen trotz duflerer Widrigkeiten. Diese Dichotomie macht
deutlich, dass die Quelle des Lebens und der Stabilitdt allein in der personlichen Bindung zu Gott liegt.
Gottes Weisung und Nihe sind wesentliche Voraussetzungen fiir geistliches Uberleben. Der, der auf
Gott vertraut, erlebt nicht nur physisches, sondern auch geistliches Leben. Diese Aussagen fordern den
Horer auf, sein Vertrauen nicht auf menschliche Stirke, sondern auf Gottes Treue zu griinden. (Jeremia
17,5-8; Psalm 1,3; Jesaja 26,3; Matthéus 7,24-27)

Gottes Gebote sind Priifung und Heilmittel zugleich. Die folgenden Verse fiihren in eine reflexive
Gebetsszene hinein: Der Prophet betet ,,Heile mich, HERR, und ich werde heil sein.* Diese Bitte zeigt,
dass Heilung nicht aus eigener Anstrengung kommt, sondern aus gottlicher Gnade. Gott selbst ist der
Urheber des Lebens und der Wiederherstellung, und nur er kann tiefe seelische und geistliche Wunden
heilen. Jeremia erkennt, dass seine Hoffnung allein im Namen des HERRN liegt, dem Schopfer der
Krifte des Menschen. Dieses Gebet offenbart keine Selbstgerechtigkeit, sondern die Einsicht in die
Notwendigkeit gottlicher Hilfe. Der Prophet verbindet Heilung mit Gehorsam gegeniiber Gottes Wort.
Es geht nicht um oberflichliche Besserung, sondern um eine Wurzelverdnderung, die nur Gott
schenken kann. Wer Gottes Wege verlédsst, wird in tiefer Not sein, doch Gott selbst bietet den Weg
zuriick an. Diese Passage weist darauf hin, dass Gebet mitten im Gerichtstatbestand ein Ausdruck des
Glaubens und der Abhéngigkeit von Gottes Barmherzigkeit ist. Die Hoffnung auf Heilung ist nicht
bloBe menschliche Sehnsucht, sondern vertrauensvolle Ausrichtung auf Gottes Zusagen. (Jeremia
17,14; Psalm 30,2; Jesaja 38,3; Lukas 18,41)

Die Sabbatregelung als Priifung des Vertrauens und Zeichen der Treue. Im weiteren Verlauf des
Kapitels richtet Jeremia eine starke Ermahnung an das Volk, den Sabbat zu halten: ,,Hiitet den Sabbat,
dass ihr ihn heiligt.” Die Sabbatordnung ist nicht bloB ein Ritual, sondern ein konkreter Priifstein
gottlichen Gehorsams. Gottes Weisung, einen Tag der Ruhe zu halten, fordert den Menschen heraus,
seine Abhédngigkeit von Gottes Fiirsorge anzuerkennen. Die Sabbatruhe ist ein Zeichen des Vertrauens
in Gottes Vorsehung und ein Ausdruck der Heiligkeit seines Namens. Wer diese Ordnung missachtet,
verletzt nicht nur ein Gebot, sondern setzt sich {iber Gottes Charakter hinweg. Das Halten des Sabbats
ist ein praktischer Indikator geistlicher Treue und gesellschaftlicher Integritdt. Jeremia verkniipft die
Sabbatbeachtung mit dem allgemeinen Ruf zur Umkehr und zur Gottesfurcht. Der Tag des Sabbats
erinnert an Gottes Schopfungsordnung, aber auch an seine fortdauernde Herrschaft {iber Zeit und

Leben. In einer Zeit, in der das Volk soziale Verpflichtungen tliber Gottes Gebote stellt, ruft der Prophet
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zu einer Riickbesinnung auf gottliche Priorititen. Sabbatheilung ist daher nicht eine nostalgische
Forderung, sondern ein konkreter Ausdruck des Vertrauens auf Gottes treue Versorgung. (Jeremia
17,21-22; 2. Mose 20,8-11; Haggai 1,5-7; Markus 2,27)

Gottes Segen und Gericht werden am Ende offenbar. Jeremia schliet diesen Abschnitt mit einer
universellen Perspektive: Gottes Segen ist denen verheiflen, die gerecht wandeln, und Gericht denen,
die Unrecht tun. Der Prophet benutzt das Bild der Posaune und des Tempels, um darauf hinzuweisen,
dass Gottes Wort offentlich und offen ausgesprochen werden soll. Gott selbst ist der Richter, der
Herzen erwégt und auf die Wege schaut. Der, der Gerechtigkeit {ibt, soll in Frieden wohnen; der, der
Boses sit, wird Not sehen. Diese Zuspitzung zeigt, dass Gottes Urteil nicht willkiirlich, sondern
gerecht und wohlbegriindet ist. Gottes Weisheit wirkt nicht nur im Stillen, sondern tritt uniibersehbar
hervor, wenn Geschichte und Gericht zusammentreffen. Der Aufruf ist klar: Kehrt um zum HERRN —
bevor das offentliche Gericht Gottes offenbar wird. Diese Schlussaussage ruft dazu auf, Gottes Wege
jetzt zu wihlen, nicht erst im Endgericht. Gottes Gerechtigkeit bleibt sein Charakterzug, und sein
Segen begleitet die, die auf seine Wahrheit horen. (Jeremia 17,24-27; Psalm 1,5-6; Amos 5,15; Romer
2,6-8)

6.5. Der Topfer und der zerbrochene Krug (18,1-19,15)

6.5.1. Der Topfer und die Freiheit Gottes zum Handeln (18,1-17)

Die Souverinitit Gottes als Topfer iiber Sein Volk. Die Szene zeigt, wie Jeremia in das Haus des
Topfers gesandt wird, um Gottes Wort zu horen, wihrend der Topfer mit Ton am Werk ist. Das
missratene Gefall verdeutlicht, dass das Material (der Ton) nicht allein iiber sein Schicksal bestimmt,
sondern durch den Willen und die Gestaltung Gottes geformt wird. Gott zieht das Bild auf Israel: Wie
der Topfer den Ton, so hilt Er Israel in Seiner Hand. Diese Metapher betont, dass Gott absolute
Autoritdt iiber Nationen und Konigreiche besitzt. Gleichzeitig liegt hier keine Willkiir, sondern eine
ordnende, bewusste Freiheit Gottes vor. Israel ist nicht Opfer bloBer Umstinde, sondern tragt
Verantwortung in der Beziehung zu einem formenden Gott. Die prophetische Berufung zeigt beides:
Gottes Freiheit und menschlich gebotene Antwort. (Jeremia 18,1-6; Hiob 10,9; Jesaja 45,9; Romer
9,20-21)
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John F. Walvoord erklirt Jeremia 18,1-10 als ein anschauliches Bild fiir Gottes souverdne
Handlungsfreiheit mit den Nationen. Wie der Topfer das missratene Gefdf3 neu formen kann, so
kann Gott auch iiber Vélker Gericht bringen oder Gnade gewdihren — abhdngig von ihrem
Verhalten. Entscheidend ist, dass Gottes Ankiindigungen nicht unabdnderlich sind: Reue kann
Gericht abwenden, Ungehorsam hingegen geplanten Segen verhindern. Dieses Prinzip, das auf

dem mosaischen Bund griindet, findet laut Walvoord seine Erfiillung in der Geschichte Israels
(Walvoord, 1990, S. 129).

Die Moglichkeit der Umkehr verindert gottliche Entscheide. Gott spricht zuerst vom Zorn {iber ein
Volk, das Er auszurotten gedenkt, kiindigt dann aber an, dass Er sich des Ubels reuen kann, wenn jenes
Volk seine Bosheit aufgibt. Damit wird deutlich, dass gottlicher Vorsatz nicht in Stein gemeifelt ist,
sondern dynamisch mit menschlicher Reaktion verflochten. Ebenso verhilt es sich mit dem Guten, das
Gott zu schenken wiinscht: Wenn ein Volk sich aber dem Bdsen zuwendet, so kann auch das Gute
ausbleiben. Diese Wechselbeziehung zeigt: Gottes Gerechtigkeit bleibt bestehen, aber sie operiert im
Rahmen der Verantwortung. Jeremia wird damit beauftragt, den Menschen diese Moglichkeit
aufzuzeigen. Bufle ist nicht Illusion, sondern biblische Realitdt mit praktischer Wirkung. (Jeremia
18,7-10; 2. Mose 34,6-7; Ezechiel 18,23; Hosea 11,8)

Die Gerichtsbotschaft fordert konkretes Handeln und echte Verinderung. Jeremia soll zu Juda
und Jerusalem sagen, dass Gott Unheil bereitet hat und zu Umkehr ruft: jeder soll von seinem bdsen
Weg abkehren und Wege und Taten bessern. Diese Aufforderung geht {iber bloe Lippenbekenntnisse
hinaus. Es ist ein Aufruf zur Umkehr, die Lebensweise, Verhalten und Entscheidungen umfasst. Der
Wandel muss umfassend sein; Taten sollen Zeugnis davon ablegen, dass der Wille verdndert wurde.
Diese Forderung zeigt, dass der Weg zur Wiederherstellung konkret und praktisch ist. Ein echtes
Umkehren ist mit Gebet, Gerechtigkeit und gelebtem Gehorsam verkniipft. (Jeremia 18,11-12;
Matthéaus 3,8; Amos 5,24)

Die Verstocktheit des Herzens leugnet Gottes Angebot. Trotz der warnenden Ankiindigung
antwortet das Volk: ,,Daraus wird nichts, denn unseren Gedanken wollen wir nachgehen und jeder
nach der Verstocktheit seines bosen Herzens handeln!* Dies zeigt, dass geistliche Blindheit und Stolz
vorhanden sind. Nicht die dullere Situation, sondern der innere Wille und die Herzen entscheiden
dariiber, ob Gottes Gericht zum Anlass zur Bufle oder zum Verderben wird. Die Antwort des Volkes
offenbart, dass Wissen um Gottes Wort allein nicht geniigt. Es muss eine Herzensentscheidung folgen.
Die Selbstbehauptung gegen Gottes Angebot ist Teil des Gerichtes. (Jeremia 18,12; Rémer 2,5;
Hebréer 3,13)
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Gottes Gericht reflektiert das Versagen des Volkes und zeigt die Ernsthaftigkeit des Abfalls.
Nachdem das Volk Gottes Ruf zur Umkehr ignoriert, fillt Gottes Urteil: Er betrachtet Israels Zustand
als anstofig unter den Volkern, spricht von Schmach, Vergessen Gottes, Gotzenverehrung und
Verirrung auf ungebahnten Wegen. Das Land soll zum Gespott werden. Der prophetische Blick richtet
sich nicht nur auf spirituelle Aspekte, sondern auf das 6ffentliche Zeugnis und die nationale Identitét.
Das Gericht wirkt sich auf das 6ffentliche Leben und die Umwelt aus — das Land, die Nachkommen,
das Ansehen Israels unter den Volkern. Die Bilder von Verzweiflung, Schande und Zerstreuung
verdeutlichen: Abfall hat weitreichende Folgen, nicht nur fiir einzelne, sondern fiir das ganze Volk.
(Jeremia 18,13-17; 5. Mose 28,37; Psalm 106,36-41; Ezechiel 22,12)

6.5.2. Ablehnung des Propheten und Jeremias Klage (18,18-23)

Der Plan gegen Jeremia zeigt die tiefe Ablehnung gottlicher Autoritit. Die Ménner Jerusalems
beraten sich, um Jeremia zum Schweigen zu bringen. Ihre Worte zeigen eine Verachtung sowohl des
prophetischen Amtes als auch der Wahrheit: ,,Kommt, wir wollen ihn mit der Zunge schlagen und auf
keines seiner Worte achten.” Damit machen sie deutlich, dass sie sich nicht gegen einen Menschen,
sondern gegen Gottes Wort selbst stellen. Die Ablehnung ist nicht rein passiv, sondern aktiv feindlich.
Sie erkennen die Autoritdt Jeremias, lehnen sie aber bewusst ab. Der Versuch, die prophetische Stimme
zu unterdriicken, ist Ausdruck geistlicher Rebellion. Es ist der Wille, ungestort in der Siinde verharren
zu konnen. Gottes Botschafter wird als Storung empfunden, nicht als Warnung. (Jeremia 18,18; 2.
Chronik 36,16; Amos 7,12-13; Johannes 3,20)

Jeremias Klage zeigt das Ringen eines treuen Dieners mit gottlicher Gerechtigkeit. Der Prophet
betet inmitten der Bedréngnis und erinnert Gott daran, dass er fiir seine Widersacher Fiirbitte getan hat.
Er stellt die Frage: ,,Soll man Gutes mit Bésem vergelten? Dieses Gebet offenbart Jeremias
Herzenslage — nicht Selbstgerechtigkeit, sondern Schmerz iiber die Undankbarkeit und Bosheit seiner
Gegner. Die Klage ist nicht Vergeltungslust, sondern ein Ruf nach Gerechtigkeit. Jeremia fiihlt sich
verraten und ausgenutzt. Seine Bitten gegen seine Widersacher zeigen seine menschliche Seite, ohne
dass er die gottliche Berufung aufgibt. Der Prophet vertraut Gottes Urteil mehr als dem eigenen
Schmerz. Die Klage wird zum Teil des prophetischen Dienstes. (Jeremia 18,19-20; Psalm 35,11-14;
Hiob 30,26; Matthéus 23,37)
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Die Feindschaft gegen den Propheten bringt das gerechte Gericht iiber die Widersacher. Jeremia
bittet, dass ihre Kinder der Hungersnot iiberlassen und ihre Ménner vom Schwert getroffen werden.
Diese harten Worte offenbaren die Tiefe seines Leidens und die Ernsthaftigkeit der Feindschaft gegen
Gottes Wort. Die Strafe, um die der Prophet bittet, ist nicht willkiirlich, sondern entspricht dem
gottlichen Gericht liber jene, die das Wort verwerfen. Die Schuld der Verfolger ist nicht nur personlich,
sondern kollektiv. Wer den Boten Gottes verwirft, verwirft den, der ihn gesandt hat. Jeremia iiberldsst
das Urteil Gott, doch er benennt die Gerechtigkeit klar. Der Zorn Gottes gegen das Bdse zeigt sich
auch im Schutz Seiner Diener. (Jeremia 18,21-23; Psalm 109,6-20; Romer 12,19; 2. Thessalonicher
1,6)

6.5.3. Der zerbrochene Krug als Zeichen unumkehrbaren Gerichts
(19,1-15)

Die Handlung mit dem Krug ist ein symbolisches Gerichtswort an das Volk. Gott befiehlt Jeremia,
einen irdenen Krug zu kaufen und Alteste des Volkes mit in das Tal Ben-Hinnom zu nehmen, um dort
ein Gerichtswort zu verkiinden. Diese prophetische Handlung ist 6ffentlich und eindriicklich: Der Ort
ist bewusst gewéhlt — das Tal, wo Kinder dem Moloch geopfert wurden. Der Tonkrug symbolisiert das
Volk, das — wie der Krug — aus Ton gemacht, aber nun durch seine Verstockung unbrauchbar geworden
ist. Der Krug wird nicht wihrend der Rede, sondern danach zerbrochen, was die Endgiiltigkeit des
angekiindigten Gerichts betont. Diese Zeichenhandlung steht nicht isoliert, sondern im Zusammenhang
mit der Botschaft vom Topfer: Doch anders als beim Ton, der noch formbar war, ist der Krug nun
gebrannt — eine Umkehr ist nicht mehr moglich. (Jeremia 19,1-3; 2. Konige 23,10; Jesaja 30,14;
Matthius 21,44)

Die Verwerfung Gottes fiihrt zur Entweihung Jerusalems und zur Verwiistung. Der Herr erklirt,
dass er an diesem Ort ein solches Unheil bringen wird, dass allen Horenden die Ohren gellen werden.
Der Grund ist der Gotzendienst, besonders das Blut unschuldiger Kinder, das vergossen wurde. Diese
Anklage ist prizise: Nicht nur wurde das Gesetz iibertreten, sondern das Gewissen vergewaltigt. Die
Opferpraktiken im Hinnomtal stehen exemplarisch fiir die Tiefe des moralischen Verfalls. Die Folge:
Der Ort, der einst filir heidnische Anbetung genutzt wurde, wird zum Ort des Gerichts und der Schande.
Der Name wird verdndert — von Topheth zu ,,7al des Schlachtens. Die Umbenennung ist Teil der
Gerichtsbotschaft. Wo Gotzen geehrt wurden, wird nun Verderben sein. Gott heiligt seinen Namen
durch Gericht. (Jeremia 19,4-6; 3. Mose 18,21; Psalm 106,37-38; Jeremia 7,31-32)

Seite 76 von 146



Das Zerbrechen des Kruges verkiindet das unumkehrbare Gericht iiber Juda. Jeremia zerbricht
vor den Augen der Altesten den Krug mit den Worten: ,.So will ich dieses Volk und diese Stadt
zerbrechen.” Das Bild ist unmissverstdndlich. Anders als Ton, der noch geformt werden kann, ist ein
gebrannter Krug endgiiltig — was zerbrochen ist, kann nicht mehr heil werden. Diese Handlung zeigt
die Endgiiltigkeit des angekiindigten Gerichts. Es ist keine symbolische Warnung mehr, sondern eine
versiegelte Realitit. Die Toten werden mangels Platz nicht mehr bestattet werden kdnnen, die Stadt
wird zum Ort des Schreckens. Das Gericht ist nicht nur angekiindigt, sondern bereits in seiner
Unumkehrbarkeit bestdtigt. Die Zeichenhandlung unterstreicht die Ernsthaftigkeit des gottlichen
Zorns. Der Krug ist nicht beschidigt — er ist zerschmettert. (Jeremia 19,10-13; Prediger 12,6-7; Jesaja
22,14; Lukas 19,44)

Die Riickkehr in den Tempel macht klar: Gottes Haus schiitzt nicht vor Gericht. Nach dem
Zerbrechen des Kruges kehrt Jeremia in den Vorhof des Hauses des Herrn zuriick und wiederholt dort
das Gerichtswort. Dies zeigt, dass die Botschaft nicht nur an das Volk drauBlen, sondern auch an die
geistliche Fithrung im Tempel gerichtet ist. Der Ort ist bedeutungsvoll: Der Tempel war das Zentrum
der religiosen Hoffnung. Doch jetzt wird deutlich, dass er kein Schutzschild ist, wenn das Volk sich
gegen Gott stellt. Die gottliche Gegenwart wohnt nicht in Mauern, sondern bei den Demiitigen. Der
Tempel wird nicht retten, sondern wird selbst Teil des Gerichts. Die Prophetie entlarvt die religidse
Fassade und ruft zur echten Umkehr. Gottes Heiligtum wird zum Ort der Anklage. (Jeremia 19,14-15;
1. Samuel 4,3-11; Hesekiel 8,6; Matthéus 24,2)

6.6. Verfolgung Jeremias durch Paschhur (20,1-18)

Die Misshandlung durch Paschhur offenbart die Feindschaft gegeniiber Gottes Wort. Paschhur,
der oberste Aufseher im Haus des Herrn, ldsst Jeremia schlagen und in den Block legen. Diese
Reaktion erfolgt nicht von auflen, sondern aus dem religiésen Zentrum selbst. Die Gewalt gegen
Jeremia ist kein politischer Akt, sondern ein geistlicher Angriff. Der Prophet wird korperlich
gedemiitigt, weil er das Wort des Herrn unerschrocken verkiindet hat. Dies zeigt, dass das religiose
Establishment nicht nur gleichgiiltig, sondern feindlich gegeniiber gottlicher Wahrheit eingestellt ist.
Die sogenannte Frommigkeit reagiert mit Hérte, wenn sie durch das wahre Wort Gottes entlarvt wird.
Die Misshandlung des Propheten erfiillt sich im Neuen Testament in dhnlicher Weise an den Aposteln.
Wer das Licht bringt, wird von der Finsternis bekédmpft. Die Verfolgung Jeremias ist Teil seiner
Berufung. (Jeremia 20,1-2; 2. Chronik 24,20-21; Matthius 23,34; Apostelgeschichte 5,40)
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Gott indert den Namen Paschhurs, um seine zukiinftige Rolle im Gericht zu offenbaren. Jeremia
nennt Paschhur nicht mehr bei seinem alten Namen, sondern gibt ihm im Auftrag Gottes den Namen
,Magor-Missabib®, was ,,Schrecken ringsum® bedeutet. Dieser Namenswechsel ist prophetisch
bedeutsam. Er offenbart, dass Paschhur kiinftig nicht mehr als religiose Autoritit, sondern als Objekt
des Schreckens gesehen werden wird. Die Verdnderung des Namens verweist auf eine verdnderte
Stellung vor Gott. Der Mann, der den Propheten zum Schweigen bringen wollte, wird selbst zum
Zeichen gottlichen Gerichts. Jeremia kiindigt an, dass Paschhur die babylonische Gefangenschaft nicht
iberleben wird. Der Name, der einst mit Autoritdt verbunden war, wird nun mit Gericht verkniipft.
Gott schreibt Geschichte durch Worte. (Jeremia 20,3-6; Jesaja 8,3-4; Hosea 1,4-6; Offenbarung 2,17)

Jeremia ringt mit seinem Dienst und klagt iiber die Last der Berufung. Nach dem Erlebnis mit
Paschhur bricht Jeremia in eine tiefe Klage aus. Er fiihlt sich betrogen, iiberwéltigt und verspottet.
Seine Berufung scheint ihm zur Last geworden zu sein. Diese Klage ist ehrlich und ungeschont. Der
Prophet beschreibt den inneren Konflikt zwischen dem Drang zu schweigen und dem Feuer in seinen
Gebeinen, das ihn zum Reden zwingt. Die geistliche Spannung zwischen Auftrag und Anfechtung wird
hier sichtbar. Jeremia ist nicht verbittert, aber erschopft. Er kennt das Leiden des Gehorsams. Die
Erfahrung der Ablehnung driickt ihn, aber 16scht das Feuer nicht. Der Prophet ist nicht gleichgiiltig,
sondern zutiefst bewegt. Die Klage ist keine Abkehr, sondern Ausdruck tiefer Hingabe. (Jeremia
20,7-9; 1. Konige 19,4-10; Psalm 39,3; Apostelgeschichte 4,19-20)

Trotz Verzweiflung vertraut Jeremia auf den Herrn als seinen Helfer. Inmitten der Klage erhebt
Jeremia einen Lobpreis: ,,Der HERR ist bei mir wie ein gewaltiger Held.* Diese Wendung zeigt, dass
der Glaube nicht in der Emotion griindet, sondern in der Erkenntnis Gottes. Jeremia erkennt, dass seine
Feinde zwar méchtig erscheinen, aber dem lebendigen Gott nicht standhalten konnen. Er spricht ein
Gerichtswort {iber sie aus, nicht aus Hass, sondern im Wissen um Gottes Gerechtigkeit. Gleichzeitig
lobt er Gott, der den Bediirftigen errettet aus der Hand der Ubeltiter. Dieser Wechsel von Klage zu Lob
zeigt die geistliche Reife des Propheten. Der Schmerz bleibt, aber der Blick richtet sich auf den Herrn.
Das Vertrauen in Gottes Hilfe trdgt durch das Leiden. (Jeremia 20,10-13; Psalm 31,14-16; Jesaja
50,7-9; 2. Korinther 4,8-10)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 13.1-20.18)

Zusammenfassung:

Jeremia 13,1-20,18 biindelt Zeichenhandlungen, Gerichtsworte und personliche Klagen des Propheten
zu einem eindringlichen Bild der geistlichen Verfassung Judas. Durch symbolische Handlungen, wie
den verdorbenen Giirtel und die zerbrochenen Kriige, macht Gott den unheilbaren Hochmut und die
innere Verderbnis des Volkes sichtbar. Juda weigert sich beharrlich, auf Gottes Wort zu horen, und
klammert sich weiterhin an falsche Sicherheiten, religiose Selbsttduschung und politische Illusionen.
Die angekiindigten Gerichte werden zunehmend konkret und unausweichlich, da Umkehr ausbleibt.
Zugleich wird deutlich, dass selbst Konige, Priester und Propheten Teil des Abfalls sind und das Volk
in falscher Sicherheit wiegen. In Kapitel 18-19 wird Gott als souverdner Topfer beschrieben, der das
Recht hat, ein widerspenstiges Gefdl zu verwerfen, nachdem es sich nicht formen ldsst. Die
offentliche Verkiindigung dieser Botschaft flihrt zu wachsender Feindschaft gegen Jeremia. Kapitel 20
zeigt den inneren Zusammenbruch des Propheten nach Misshandlung und Spott, aber auch seine
Unfahigkeit, Gottes Wort zu verschweigen. Jeremias Klage offenbart die menschliche Seite des
prophetischen Dienstes, der zwischen gottlichem Auftrag und personlichem Leid steht. Trotz
Verzweiflung bleibt Gottes Wort wirksam und unausweichlich. Der Abschnitt macht deutlich, dass
Gericht, Ablehnung und inneres Ringen untrennbar mit Jeremias Sendung verbunden sind. Gottes

Heiligkeit und Wahrhaftigkeit setzen sich auch dann durch, wenn der Bote daran zerbricht.

Anwendungen:

Gott lésst sich nicht dauerhaft tiuschen. Der Text zeigt, dass religiose Formen und fromme Sprache
den inneren Zustand nicht verdecken konnen. Anhaltender Hochmut fiihrt zur Verwerfung, nicht zur

Bewahrung. Diese Einsicht entlarvt geistliche Selbsttauschung.

Gottliche Geduld hat eine Grenze. Jeremia macht deutlich, dass wiederholte Warnungen nicht
unbegrenzt folgen. Wenn Umkehr verweigert wird, setzt Gott Gericht in Gang. Diese Wahrheit

unterstreicht den Ernst fortgesetzten Ungehorsams.

Treuer Dienst kann innerlich zerreillen. Jeremias Klagen zeigen, dass Gehorsam gegeniiber Gott
nicht vor Erschopfung oder Verzweiflung schiitzt. Gottes Wort bleibt jedoch stirker als menschliche
Schwiche. Diese Perspektive gibt leidendem Dienst biblische Tiefe.
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7. Gerichtsworte an die Konige Judas (21,1-23,40)

7.1. Zedekias Anfrage und Gottes Antwort (21,1-14)

Zedekias Anfrage offenbart Hoffnung auf Gottes Hilfe trotz andauernden Ungehorsams. Zedekia
sendet Paschhur und einen weiteren Boten zu Jeremia, um den Propheten um Fiirbitte zu bitten. Anlass
ist die Bedrohung durch Nebukadnezar, der gegen Juda Krieg fiihrt. Der Konig hofft, dass Gott wie in
fritheren Zeiten fiir Israel Wunder tut. Doch diese Anfrage kommt nicht aus echter Bulle oder Umkehr,
sondern aus politischer Not. Zedekia behandelt Gott wie eine taktische Option, nicht als Herrn des
Volkes. Diese Haltung zeigt den geistlichen Zustand der Fiihrung: Hilfesuche ohne Gehorsam. Die
duBere Frommigkeit verbirgt nicht die innere Rebellion. Der Prophet ldsst sich auf keine Vermittlung
ein, sondern verkiindigt konsequent das Wort des Herrn. (Jeremia 21,1-2; Jesaja 1,15; Hosea 7,14;
Lukas 6,46)

Gottes Antwort ist eine klare Absage an jegliche Hoffnung auf militirischen Erfolg. Der Herr
verkiindet durch Jeremia, dass er selbst gegen Juda kdmpfen wird. Die Waffen des Volkes, auf die es
hofft, wird Gott in die Hand des babylonischen Konigs legen. Diese Botschaft ist radikal: Gott steht
nicht mehr auf der Seite Jerusalems. Statt Rettung kiindigt Er Gericht an. Die Hoffnung auf goéttliches
Eingreifen wird zerschlagen, weil das Volk sich dauerhaft gegen Gott gestellt hat. Die Worte zeigen,
dass gottlicher Beistand nicht automatisch gegeben ist. Wenn der Bund gebrochen wird, wird auch der
Schutz aufgehoben. Das Gericht ist nicht fremd, sondern Ausdruck der Heiligkeit Gottes. (Jeremia
21,3-7; 3. Mose 26,17; Klagelieder 2,5; Amos 3,2)

Der Ruf zur Entscheidung zwischen Leben und Tod steht im Zentrum der Botschaft. Jeremia
richtet eine deutliche Botschaft an das Volk: Wer in der Stadt bleibt, wird durch Schwert, Hunger und
Pest sterben; wer sich jedoch den Chaldédern ergibt, wird leben. Diese Aufforderung wirkt paradox:
Das Leben liegt nicht im Widerstand, sondern in der Unterwerfung. Doch dieser Weg ist Ausdruck
gottlichen Gerichts. Die Entscheidung zwischen Leben und Tod erinnert an friihere
Bundesformulierungen. Jetzt ist der Gehorsam gegeniiber Gottes Gericht der Weg zur Bewahrung. Die
Prophetie stellt klar: Es gibt Hoffnung — aber nur auf dem Weg der Demut und Anerkennung von
Gottes Handeln. (Jeremia 21,8-10; 5. Mose 30,15-20; Klagelieder 3,39-41; Matthdus 10,39)

Die Ankiindigung des Gerichts iiber das konigliche Haus Judas unterstreicht Gottes

Gerechtigkeit. Jeremia richtet sein Wort nun direkt an das Haus des Konigs. Die Verantwortung der
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Regierung liegt in der Rechtsprechung, insbesondere im Schutz der Schwachen. Doch weil das
konigliche Haus sich weigert, Recht zu iiben, kiindigt Gott dessen Fall an. Die Vorstellung, dass
Jerusalem uneinnehmbar sei, wird als Illusion entlarvt. Selbst wenn es wie ein bewaldetes Gebirge
erscheint, wird es in Brand gesetzt werden. Diese Warnung zeigt: Keine politische oder religiose
Stellung schiitzt vor dem Gericht, wenn Gerechtigkeit verachtet wird. Gottes MaBstab bleibt bestehen.
Das Gericht beginnt beim Haus des Konigs. (Jeremia 21,11-14; Jesaja 10,33-34; Amos 5,24; 1. Petrus
4,17)

7.2. Gericht iiber Konige: Schallum, Jojakim, Jechonja (22,1-30)

Das Haus Davids wird zur Gerechtigkeit aufgerufen, um das kommende Gericht abzuwenden.
Der Herr sendet Jeremia zum Konig von Juda mit der eindringlichen Botschaft, Gerechtigkeit zu tiben,
dem Bedriickten zu helfen und kein unschuldiges Blut zu vergieBen. Diese Aufforderung an das
davidische Konigtum erinnert an die Bundesverpflichtungen aus 2. Samuel 7 und 5. Mose 17. Die
Verantwortung der Konige ist nicht politisch, sondern vor allem geistlich definiert. Wenn sie dieser
Verantwortung nachkommen, soll das Konigtum bestehen. Wenn nicht, wird das Haus des Konigs wie
Gilead oder Libanon verwiistet werden — Orte, die fiir Fruchtbarkeit standen, aber nun zur Eindde
werden. Die Botschaft zeigt: Gottes Verheilungen entbinden nicht von Gehorsam. Die Linie Davids
bleibt bestehen, doch einzelne Konige konnen verworfen werden. (Jeremia 22,1-9; Psalm 89,30-34; 5.
Mose 17,18-20; Micha 6,8)

Schallum wird als Beispiel fiir eine plotzliche und endgiiltige Verwerfung genannt. Der Herr
kiindigt an, dass Schallum, auch bekannt als Joahas, der nach Josia Konig wurde, nie mehr in das Land
zuriickkehren wird, aus dem er in die Verbannung gefiihrt wurde. Diese Botschaft ist Ausdruck des
Bundesgerichtes: Ein Konig aus dem Hause David wird abgesetzt und stirbt in der Fremde. Die
Prophetie iiber Schallum zeigt, dass konigliche Herkunft nicht vor gottlichem Gericht schiitzt. Das
politische Scheitern ist geistlich begriindet. Der Konig, der nicht nach Gottes Geboten handelt, verliert
seinen Thron und seine Heimat. Das Exil wird zur Bestitigung der Verwerfung. Schallum dient als
warnendes Beispiel fiir nachfolgende Konige. (Jeremia 22,10-12; 2. Konige 23,31-34; Hosea 13,11;
Spriiche 29,14)

Jojakim wird wegen seiner Gewalttat, Unterdriickung und Gétzendienst verurteilt. Jojakim baute
prachtige Hé&user mit Zedernholz, unterdriickte dabei aber seine Arbeiter und verachtete die
Gerechtigkeit. Der Herr fragt provokant, ob Zedern den wahren Wert eines Konigs ausmachen. Im

Gegensatz zu seinem Vater Josia, der Recht und Gerechtigkeit iibte, herrschte Jojakim mit Gewalt. Die
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Verwerfung erfolgt deshalb 6ffentlich: Niemand wird um ihn weinen, und sein Leichnam wird wie ein
Esel hinausgeworfen. Diese Verachtung ist nicht zufallig, sondern das Ergebnis geistlicher Rebellion.
Der Prophet zeigt: Wer Gottes MaBstab verwirft, wird auch vom Volk nicht mehr geachtet. Konigliche
Ehre ohne gottlichen Gehorsam ist Illusion. (Jeremia 22,13-19; 2. K&nige 23,35-24,6; Psalm 72,1-4;
Amos 5,11-12)

Die Propheten mahnen: Wer aus Gottes Hand trinkt, muss auch nach Seinen Wegen leben.
Jeremia ruft Juda auf, sich an das Beispiel von Josia zu erinnern, der sich um Recht und Gerechtigkeit
bemiihte und deshalb in Frieden lebte. Die prophetische Mahnung verbindet Geschichte und
Gegenwart. Die Erinnerung an gerechte Herrschaft soll zur Umkehr bewegen. Doch das Volk und
seine Fithrer haben weder Ohren noch Herz fiir diese Erinnerung. Statt der Gerechtigkeit folgt
Habsucht, statt Gottesfurcht Arroganz. Die Verantwortung liegt nicht im Unwissen, sondern im
willentlichen Ignorieren der Wahrheit. Die Prophetie legt offen, dass das Gericht nicht iiberraschend,
sondern Folge stindiger Warnung ist. (Jeremia 22,15-17; 2. Konige 22,1-2; Jesaja 1,17; Sacharja
7,9-12)

Jechonja wird als letzter Konig endgiiltig verworfen — seine Nachkommen werden nicht
regieren. Gott vergleicht Jechonja, auch Konja genannt, mit einem wertlosen Siegelring, den er von
seiner Hand reifit. Obwohl Jechonja aus der davidischen Linie stammt, wird seine Konigswiirde
verworfen. Seine Nachkommenschaft wird ausdriicklich ausgeschlossen von der Herrschaft auf dem
Thron Davids. Diese Aussage hat messianische Bedeutung: Der Fluch iiber Jechonja kann nur durch
gottliches Eingreifen aufgehoben werden. Matthdus zeigt in seinem Stammbaum, dass Jesus durch
Josef von Jechonja abstammt, aber nicht durch Geburt in seine Linie tritt. Der Messias kommt aus
David, aber nicht aus Jechonjas koniglicher Linie — ein Akt gottlicher Weisheit. (Jeremia 22,24-30;
Matthéus 1,11-16; Haggai 2,23; Lukas 3,31)

Das Wehklagen iiber das verkommene Konigtum zeigt die Notwendigkeit des wahren Hirten.
Der Abschnitt endet mit einem doppelten Weheruf: iiber den Konig, iiber das ganze Geschlecht, das
sich dem Gericht Gottes nicht entziechen kann. Die Perspektive des Propheten ist nicht nur historisch,
sondern auch eschatologisch. Die Verwerfung der untreuen Konige macht den Weg frei fiir die
Ankiindigung des kommenden gerechten Konigs aus Kapitel 23. Die Klage dient der Vorbereitung:
Wer erkennt, dass menschliches Konigtum versagt hat, wird fahig, die wahre Konigsherrschaft Gottes
zu empfangen. Die Entthronung ist nicht das Ende, sondern die Voraussetzung fiir das Kommen des
Messias. (Jeremia 22,29-30; Klagelieder 4,20; Hesekiel 21,25-27; Oftenbarung 19,16)
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7.3. Verheilung des gerechten Messias-Konigs (23,1-8)

Die falschen Hirten Israels haben das Volk in die Zerstreuung gefiihrt. Gott erhebt sein Wehe iiber
die Hirten, die das Volk zerstort und zerstreut haben. Die Verantwortung der Leiter war es, das Volk im
Bund Gottes zu weiden, doch stattdessen haben sie es vernachldssigt, verfiihrt und ins Unheil gefiihrt.
Die geistliche Leitung war korrumpiert, sodass statt Schutz und Leitung Verfiihrung und Gericht
kamen. Die Zerstreuung des Volkes ist nicht nur politisches, sondern geistliches Ergebnis. Gott sieht
die Zerstorung Seines Volkes nicht gleichgiiltig, sondern kiindigt Gericht {iber die untreuen Hirten an.
Die Sprache zeigt, dass es sich um eine vollstindige Verwerfung handelt. Die menschliche
Hirtenherrschaft hat versagt und offenbart die Notwendigkeit gottlicher Fithrung. (Jeremia 23,1-2;
Hesekiel 34,1-10; Sacharja 10,2-3; Matthédus 9,36)

Gott verheifit das Aufrichten treuer Hirten, die in Seinem Namen weiden werden. Nach dem
Gericht iiber die falschen Hirten kiindigt Gott an, dass er selbst Hirten einsetzen wird, die das Volk
weiden, bewahren und wieder sammeln werden. Diese neue Fiihrung ist Ausdruck gottlicher Treue und
Gnade. Die Zerstreuten sollen nicht nur gerettet, sondern auch zuriickgebracht werden. Die neue
Weide ist Sicherheit, nicht Angst; Ordnung, nicht Verwirrung. Die Prophezeiung erinnert an die
VerheiBBung aus 5. Mose 30 und Hesekiel 34, wo Gott selbst als Hirte handelt. Diese neue Phase wird
nicht durch menschliche Leistung, sondern durch gottliches Eingreifen eingeleitet. Das Hirtenmotiv
deutet auf einen kommenden, vollkommenen Konig. (Jeremia 23,3-4; Hesekiel 34,11-16; Psalm
23,1-4; Johannes 10,11)

John F. Walvoord sieht in Jeremia 23,1-4 sowohl ein Gerichtswort iiber die untreuen
geistlichen Leiter Israels als auch eine Verheiffjung der Wiederherstellung. Die schlechten
, Hirten” haben das Volk zerstreut, doch Gott kiindigt an, selbst die zerstreute Herde zu
sammeln und neue Hirten einzusetzen, die verantwortungsvoll fiir sie sorgen werden. Diese
Verheiffung verortet Walvoord im Zusammenhang der Wiederkunft Christi und sieht sie erfiillt
in der zukiinftigen messianischen Konigsherrschaft (Walvoord, 1990, S. 132).

Der gerechte Spross aus Davids Haus wird als Konig herrschen. Gott verheif3it, dass er einen
gerechten Spross aus Davids Linie erwecken wird, der als Konig weise regiert und Recht und
Gerechtigkeit iibt. Diese VerheiBung ist messianisch und erfiillt sich nicht in irgendeinem irdischen
Konig, sondern in dem zukiinftigen Gesalbten. Der Begriff ,,Spross* verbindet sich mit Jesaja und
Sacharja und zeigt, dass aus dem scheinbar toten Stamm Isais neues Leben hervorgeht. Die Herrschaft

dieses Konigs ist gerecht, weise, sicher — im Gegensatz zur bisherigen Herrschaft in Juda. Diese
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Prophetie stellt die Hoffnung auf Wiederherstellung in eine Person, nicht in ein System. Die Zukunft
Israels liegt im Messias, nicht in politischen Reformen. (Jeremia 23,5; Jesaja 11,1-5; Sacharja 6,12-13;
Lukas 1,31-33)

Der Name des Messias offenbart seine gottliche Identitit und sein rettendes Werk. Der
verheilene Konig wird genannt: ,,Der HERR, unsere Gerechtigkeit.” Dieser Name ist theologisch
zentral. Er zeigt, dass die Gerechtigkeit des Volkes nicht in sich selbst, sondern in Gott liegt. Der
Messias wird nicht nur gerecht handeln, sondern Gerechtigkeit sein. Damit wird deutlich: Diese
VerheiBung geht tiber einen bloBen politischen Herrscher hinaus. Sie kiindigt den an, der Gottes
Gerechtigkeit fiir das Volk wird — ein Gedanke, der im Neuen Testament in Christus erfiillt wird. Der
Name verweist auf stellvertretende Gerechtigkeit und auf die Rechtfertigung des Volkes vor Gott.
Israel wird durch diesen Konig vor Gott bestehen kdnnen. (Jeremia 23,6; Jesaja 45,24-25; 1. Korinther
1,30; 2. Korinther 5,21)

John F. Walvoord deutet Jeremia 23,5-8 als eine messianische Verheiffung, in der Gott die
Wiederherstellung der davidischen Konigsherrschaft ankiindigt. Der gerechte Konig, ein
Nachkomme Davids, wird in Gerechtigkeit regieren — eine klare Anspielung auf den Messias
Jesus Christus, der hier als ,,der HERR unsere Gerechtigkeit* bezeichnet wird. Walvoord
betont, dass diese Verheiffung weder in der Vergangenheit noch in der Gegenwart erfiillt
wurde, sondern sich erst mit der Wiederkunft Christi und der damit verbundenen

messianischen Herrschaft iiber ganz Israel vollends verwirklichen wird (Walvoord, 1990, S.
132).

7.4. Anklage gegen falsche Propheten und Priester (23,9-40)

Die geistliche Finsternis unter den Propheten und Priestern erschiittert das Land. Jeremia
beginnt diesen Abschnitt mit einer personlichen Reaktion: Seine Knochen zittern, sein Herz ist
zerbrochen wegen der Propheten. Diese Beschreibung verdeutlicht den tiefen geistlichen Verfall unter
den geistlichen Leitern des Volkes. Das Land ist durchzogen von Ehebruch, Liige, Gottlosigkeit und
Missbrauch geistlicher Autoritét. Die geistliche Verantwortung, das Volk zu lehren und zur Umkehr zu
fiihren, ist ins Gegenteil verkehrt worden. Statt Licht ist Finsternis; statt Wahrheit Verfithrung. Die
Prophetie zeigt, dass der Zustand der Fiihrer direkte Auswirkungen auf das ganze Land hat. Wo der
geistliche Kompass zerstort ist, herrscht moralischer und geistlicher Zerfall. Jeremia trauert nicht nur
iber Siinde, sondern iiber das, was sie im Heiligtum angerichtet hat. (Jeremia 23,9-11; Hosea 4,1-9;
Jesaja 3,12; Matthéus 23,27-28)
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Falsche Propheten stirken die Hiinde der Bosen und verachten Gottes Wort. Die Propheten in
Samaria prophezeiten durch den Baal, aber die Propheten in Jerusalem tun noch Schlimmeres: Sie
stirken die Hinde der Ubeltiter, damit niemand umkehrt von seiner Bosheit. Diese Diagnose ist
prézise: Falsche Prophetie hat immer eine moralische Dimension. Sie verschleiert Siinde, anstatt sie
aufzudecken. Gottesfurcht wird durch eine falsche Sicherheit ersetzt. Die Fiihrer predigen Frieden, wo
kein Friede ist, und verwirren das Volk durch eigene Traume. Damit verachten sie Gottes Wort und
setzen ihre eigenen Eingebungen an seine Stelle. Die Verfiihrung ist nicht neutral, sondern todlich. Sie
untergrabt BuBBe und Wahrheit. (Jeremia 23,13-17; Jesaja 5,20; Klagelieder 2,14; 2. Timotheus 4,3-4)

Gott distanziert sich deutlich von selbstberufenen Propheten. Der Herr stellt klar: ,,/ch habe die
Propheten nicht gesandt, und doch laufen sie; ich habe nicht zu ihnen geredet, und doch weissagen
sie. Diese Worte entlarven die Eigenmaéchtigkeit der falschen Fiihrer. Sie beanspruchen gottliche
Autoritéit, ohne gottliche Sendung. Der Mallstab fiir wahre Prophetie ist nicht Charisma, sondern
Gehorsam und Inhalt. Wenn sie Gottes Wort gehort hitten, hitten sie das Volk zur Umkehr gerufen.
Doch da sie nur eigene Gedanken weitergeben, sind sie nicht Sprecher Gottes, sondern Werkzeuge der
Verwirrung. Die Prophetie betont die Notwendigkeit gottlicher Berufung und das
Unterscheidungsvermdgen des Volkes. (Jeremia 23,18-22; 5. Mose 18,20-22; Hesekiel 13,6-9; Galater
1,6-9)

Gottes Wort ist kraftvoll, richtet und durchdringt — im Gegensatz zu leeren Triumen. Der Herr
fragt: ,,Was hat das Stroh mit dem Korn zu tun?* und stellt dem Getrdumten sein Wort entgegen, das
wie Feuer und wie ein Hammer ist, der Felsen zerschmettert. Diese Aussage unterstreicht die Qualitdt
gottlicher Offenbarung. Wahres Wort Gottes wirkt: es brennt, es zerbricht, es verdndert. Im Gegensatz
dazu sind menschliche Trdume wie Stroh — leicht, bedeutungslos und ohne Kraft. Diese Kontrastierung
macht deutlich, dass nicht jede religiose Rede gottlich ist. Die Unterscheidung liegt in der Wirkung
und im Ursprung. Gottes Wort ist nicht harmlos, sondern heilig. Es richtet nicht nur, es schafft auch
neues Leben. (Jeremia 23,28-29; Hebréer 4,12; Jesaja 55,10-11; Johannes 17,17)

Die selbstgemachten Prophetenspriiche entwerten Gottes Offenbarung. Der Herr spricht ein
Gerichtswort iiber die Redeweise ,,Ausspruch des HERRN* — denn diese wird von den falschen
Propheten gedankenlos und inflationdr gebraucht. Was eigentlich ein Kennzeichen gottlicher Autoritét
sein sollte, wird zur leeren Formel. Damit wird Gottes Offenbarung entheiligt. Der Herr sagt: ,,/ch
werde euch vergessen und euch verwerfen.* Dies ist das schlimmste Gericht — geistliche Verwerfung.

Die Verwechslung von eigenem Geist mit Gottes Geist ist eine Entweihung seines Namens. Die
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Prophetie stellt klar, dass Worte nicht nur oberfldchlich beurteilt werden, sondern geistlich. Wer Gottes
Wort missbraucht, verliert den Zugang zur Wahrheit. (Jeremia 23,30-33; 3. Mose 10,3; Hesekiel 22,28;
2. Petrus 2,1-3)

Die Entheiligung des prophetischen Amtes fithrt zur Verwerfung der Sprecher. Die falschen
Propheten, die Gottes Wort mit ihren Trdumen vermischen und Seine Rede vergessen, werden nicht
mehr als Triager der Offenbarung anerkannt. Thre eigene Botschaft wird zur Last, die sie tragen miissen.
Das Gericht ist nicht nur gegen den Inhalt ihrer Worte, sondern gegen ihre Person. Die Prophetie endet
mit einer Mahnung: Wer Gottes Wort hat, soll es in Wahrheit reden. Dies zeigt, dass Gottes Wort nicht
abgeschafft wird, sondern reingestellt werden muss. Inmitten der falschen Stimmen bleibt die Wahrheit
bestehen. Doch wer sich gegen sie erhebt, trigt Verantwortung — nicht nur fiir sich, sondern fiir das
ganze Volk. (Jeremia 23,34-40; 5. Mose 13,1-5; Offenbarung 22,18-19; 1. Thessalonicher 5,20-21)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 21.1-23.40)

Zusammenfassung:

Jeremia 21,1-23,40 biindelt Gerichtsbotschaften gegen die politische und geistliche Fiihrung Judas und
legt die Verantwortung der Leiter fiir den nationalen Niedergang offen. Die Anfrage Konig Zedekias
markiert den historischen Ernst der Lage, doch Gottes Antwort macht deutlich, dass das Gericht iiber
Jerusalem unabwendbar geworden ist. Falsche Hoffnung auf militdrische Rettung wird
zuriickgewiesen, da Gott selbst gegen die Stadt kdmpft. In den folgenden Kapiteln richtet sich die
prophetische Anklage besonders gegen Konige, Hirten und Propheten, die ihre Macht missbrauchen
und das Volk irrefithren. Statt Recht und Gerechtigkeit zu fordern, haben sie sich selbst gesucht und
das Volk zerstreut. Demgegeniiber verheilit Gott einen kommenden gerechten Spross aus dem Haus
Davids, der als wahrer Konig in Gerechtigkeit regieren wird. Diese messianische Verheiung setzt
einen heilsgeschichtlichen Kontrapunkt zur gegenwértigen Verderbtheit der Fiihrung. Die falschen
Propheten werden scharf verurteilt, da sie Visionen aus ihrem eigenen Herzen verkiinden und Frieden
versprechen, wo keiner ist. Gottes Wort wird demgegeniiber als lebendig, durchdringend und richtend
beschrieben. Der Missbrauch des prophetischen Amtes fithrt zur volligen Entwertung geistlicher
Autoritdt. Der Abschnitt endet mit der Ankiindigung, dass Gott selbst iiber seine Wortverkiindiger
Gericht halten wird. Jeremia 21-23 zeigt, dass Gottes Heil nicht durch menschliche Fiithrung, sondern

allein durch sein eigenes Eingreifen und den kommenden Messias gesichert wird.

Anwendungen:

Geistliche Verantwortung wiegt schwer. Der Text macht deutlich, dass Leiter besonderen Mal3stdben
unterliegen. Fehlleitung hat weitreichende Folgen fiir das ganze Volk. Diese Einsicht unterstreicht die

Ernsthaftigkeit geistlicher Autoritét.

Falscher Trost verschirft das Gericht. Die falschen Propheten verkiindigen Sicherheit, wo Umkehr
ndtig wire. Solche Botschaften betiduben statt zu heilen. Diese Wahrheit warnt vor religidser

Beschwichtigung ohne Wahrheit.

Gottes Hoffnung liegt im gerechten Konig. Mitten im Gericht richtet sich der Blick auf den
kommenden Spross Davids. Gottes Heil griindet nicht in Reform, sondern in messianischer

Erneuerung. Diese Perspektive verankert Hoffnung heilsgeschichtlich.

Seite 87 von 146



8. Zeichenhandlungen und Auseinandersetzungen (24,1-29,32)

8.1. Zwei Feigenkorbe - Hoffnung fiir die Weggefiihrten (24,1-10)

Die Vision der Feigenkorbe verdeutlicht Gottes Unterscheidung im Gericht. Jeremia sieht zwei
Korbe mit Feigen vor dem Tempel: der eine mit sehr guten, der andere mit sehr schlechten,
ungeniefbaren Friichten. Diese bildhafte Offenbarung zeigt, dass Gott nicht pauschal richtet, sondern
unterscheidet. Das Gericht iiber Juda ist nicht blind, sondern gerecht. Die Guten werden als solche
erkannt, auch wenn sie ins Exil gefiihrt wurden. Die Schlechten bleiben trotz ihrer Ndhe zum Tempel
unter Gottes Zorn. Die Ndhe zum Heiligtum garantiert keine Gnade. Umgekehrt bedeutet die
Verbannung nicht zwangsldufig Gottes Ablehnung. Die gottliche Bewertung richtet sich nach dem
Herzen, nicht nach dem Ort. (Jeremia 24,1-3; 1. Samuel 16,7; Psalm 1,6; Matthaus 13,47-49)

Die Weggefiihrten werden als die Guten bezeichnet — ihnen gilt Gottes Verheilung. Gott erklért,
dass die guten Feigen die Weggefiihrten aus Juda darstellen, die er ins Land der Chaldéer geschickt
hat. Thnen verheift er Gutes: Er wird sie ansehen, zuriickbringen, aufbauen und pflanzen. Diese
Wendung offenbart Gottes Gnade mitten im Gericht. Die Deportation ist nicht das Ende, sondern Teil
seines heilsgeschichtlichen Plans. Die Wegfiihrung wird zum Mittel der Bewahrung und Erziehung.
Der Bund bleibt bestehen, und das Werk der Wiederherstellung beginnt bereits im Exil. Gottes Blick
auf die Weggefiihrten ist liebevoll, zielgerichtet und treu. Die VerheiBung zeigt: Auch im Gericht bleibt
der Bundestrager bestehen. (Jeremia 24,4-7; 5. Mose 30,1-6; Hesekiel 11,16-20; Sacharja 10,9)

Die im Land Verbliebenen stehen unter dem Gericht — ihr Ende ist Verwiistung. Die schlechten
Feigen stehen fiir Zedekia, die Fiirsten und das iibrige Volk, das in Jerusalem verblieben ist. Uber sie
kiindigt Gott Verwiistung, Schande und Zerstreuung an. Der scheinbare Vorteil, im Land geblieben zu
sein, erweist sich als triigerisch. Die Ndhe zum Tempel schiitzt nicht vor gottlichem Zorn. Das Volk
wird umhergeworfen unter allen Konigreichen der Erde, zum Spott und Fluch gemacht. Der Kontrast
zu den Weggefiihrten ist scharf: Wéhrend jene Bewahrung erleben, erwartet diese vollstindige
Zerstorung. Die prophetische Botschaft macht deutlich: Gottes Gunst richtet sich nicht nach
geographischer Position, sondern nach geistlicher Haltung. (Jeremia 24,8-10; Amos 9,1-4; Lukas
21,20-24; Romer 11,7)

Seite 88 von 146



8.2. Ankiindigung des 70-jahrigen Exils (25,1-38)

Jeremias langjihriger Dienst blieb unbeachtet — das Volk verschloss Herz und Ohr. Im 23. Jahr
seines Dienstes richtet Jeremia erneut das Wort des Herrn an Juda. Er erinnert das Volk daran, dass er
seit Jahren unermiidlich gewarnt hat, doch sie haben nicht gehoért. Auch andere Propheten wurden
gesandt, doch ihre Botschaft wurde ebenso ignoriert. Diese Riickschau zeigt, dass das kommende
Gericht nicht Folge plotzlicher Willkiir, sondern langanhaltender Rebellion ist. Die Geduld Gottes war
groB3, doch das Volk war unbelehrbar. Die prophetische Sendung war klar: Umkehr von bosen Wegen,
Abkehr von Gétzendienst. Doch die Verstockung wurde zum Markenzeichen Judas. Das Volk hat nicht
aus Unkenntnis, sondern aus Hartnickigkeit gesilindigt. (Jeremia 25,1-7; Nehemia 9,26-30; 2. Chronik
36,15-16; Matthaus 23,37)

Das Gericht kommt durch Babylon als Werkzeug in Gottes Hand. Der Herr kiindigt an, dass
Nebukadnezar, Konig von Babel, gegen Juda und die umliegenden Voélker gesandt wird. Er nennt ihn
»mein Knecht“ — eine Bezeichnung, die sonst fiir treue Diener Gottes verwendet wird. Damit zeigt
Gott, dass sogar heidnische Herrscher in seinem souverdnen Plan Werkzeuge sein konnen. Babylon
wird Verwlistung bringen, Stddte werden zur Ruine, zur ewigen Wiiste. Das Land wird ohne Jubel und
ohne Licht sein. Die Ankiindigung unterstreicht, dass das Gericht umfassend, tiefgreifend und
langanhaltend sein wird. Die Gerichtsbotschaft betrifft nicht nur Juda, sondern auch die Nationen —
denn Gottes Heiligkeit macht vor keiner Grenze Halt. (Jeremia 25,8-11; Jesaja 10,5-7; Habakuk
1,5-11; Daniel 4,17)

Das Exil wird siebzig Jahre dauern — das Gericht ist befristet, aber unumkehrbar. Gott bestimmt
die Dauer des Exils: siebzig Jahre. Diese Zahl zeigt, dass das Gericht zwar schwer ist, aber begrenzt
bleibt. Es dient der Ziichtigung, nicht der endgiiltigen Verwerfung. Nach Ablauf dieser Zeit wird Gott
Babylon selbst richten und das Volk zuriickfiihren. Die zeitliche Begrenzung verweist auf den Bund:
Strafe ist Teil der Treue Gottes, nicht Ausdruck seiner Ablehnung. Die Siebzig ist moglicherweise
symbolisch und verweist auf Sabbatjahre, die das Volk nicht gehalten hatte. Der Ablauf des Gerichts
liegt nicht im Willen Babylons, sondern im Plan Gottes. Die Wiederherstellung ist ebenso gewiss wie
das Gericht. (Jeremia 25,11-12; 2. Chronik 36,21; Daniel 9,2; Sacharja 1,12)

Gottes Gericht beginnt bei Juda, weitet sich aber auf alle Nationen aus. Gott gibt Jeremia einen
Becher mit dem Wein seines Zorns und befiehlt ihm, alle Volker davon trinken zu lassen. Die
symbolische Handlung zeigt, dass kein Volk von Gottes Gericht ausgenommen ist. Juda beginnt, doch
die Nationen folgen. Die Reihenfolge ist geordnet: Juda, dann Nachbarvdlker, dann ferne Nationen.

Der Wein symbolisiert Gottes Heiligkeit, die sich gegen jede Siinde richtet. Der Befehl zu trinken
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zeigt: Die Volker haben keine Wahl. Wer sich Gott widersetzt, wird Gericht erfahren. Diese universale
Dimension des Gerichts kiindigt an, dass die Zeit der Nationen unter Gottes Kontrolle steht. (Jeremia
25,15-29; Jesaja 51,17-23; Obadja 15-16; Offenbarung 14,10)

Gott selbst erscheint als Kimpfer — der Tag des Herrn ist ein Tag des Schreckens. Jeremia
beschreibt Gottes Gericht wie das Briillen eines Lowen, das Erheben gegen alle Bewohner der Erde.
Der Herr streitet mit den Nationen und richtet alles Fleisch. Der Tag des Herrn ist kein verborgenes
Ereignis, sondern offen, furchtbar und durchdringend. Die Beschreibung ist apokalyptisch: Hirten
heulen, Felder verwiisten, der Zorn des Herrn ist unausweichlich. Die Gerichtsbotschaft betont, dass
Gottes Geduld ein Ende hat. Die Erde wird nicht durch menschliche Entscheidungen gerichtet, sondern
durch das Eingreifen des Herrn. Der Tag ist kein Tag der Hoffnung, sondern der Erschiitterung fiir alle,
die gegen Gott stehen. (Jeremia 25,30-33; Joel 2,1-11; Zefanja 1,14-18; Offenbarung 6,16-17)

Das Gericht bringt Schande iiber die Fiihrer und bringt globale Erschiitterung. Die Hirten und
Edlen des Volkes verlieren ihre Herde, ihre Stellung, ihre Ehre. Gott richtet nicht nur einfache
Menschen, sondern beginnt beim Haupt. Der Ausdruck ,,Hirten* bezieht sich sowohl auf geistliche als
auch auf politische Fiihrer. Ihre Macht schiitzt sie nicht; ihre Stellung wird ihnen zum Fall. Das
Gericht erfasst das ganze Erdreich — wie ein gewaltiger Sturm. Die Prophetie zeigt: In Gottes Gericht
gibt es keine menschlichen Riickzugsrdume. Die globalen Auswirkungen weisen iiber das historische
Babylon hinaus auf das endzeitliche Handeln Gottes. Das Gericht iiber die Nationen ist der Weg zur
Offenbarung seiner Herrlichkeit. (Jeremia 25,34-38; Jesaja 24,1-6; Hesekiel 34,10; Matthdus 25,31-33)

8.3. Jochsymbol und Konflikt mit Hananja (26,1-28,17)

8.3.1. Die Tempelrede und Rettung durch Bufle — Reaktion der
Oberen (26,1-24)

Die Tempelrede ruft eindringlich zur Umkehr als Bedingung fiir Rettung auf. Jeremia wird vom
Herrn beauftragt, im Vorhof des Tempels zu predigen — nicht im inneren Heiligtum, sondern dort, wo
das Volk und die Verantwortlichen zusammenkommen. Seine Botschaft ist klar: Wenn Juda auf Gottes
Worte hort und umkehrt, wird der Herr das angekiindigte Unheil abwenden. Die Betonung liegt auf
Bedingtheit — Gericht ist nicht zwangslaufig, wenn Bufle erfolgt. Dies zeigt die anhaltende Gnade
Gottes trotz tiefgreifender Rebellion. Die Botschaft enthélt sowohl Warnung als auch Hoffnung. Gottes
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Gericht ist gerecht, aber nicht unerbittlich. Die Predigt an diesem Ort unterstreicht, dass dullerer
Gottesdienst keinen Schutz vor goéttlichem Zorn bietet, wenn das Herz sich nicht beugt. (Jeremia
26,1-6; Jesaja 1,11-20; Amos 5,21-24; Lukas 13,3)

Die Reaktion der religiosen Elite offenbart Ablehnung gegeniiber wahrer BuBlpredigt. Die
Priester, Propheten und das Volk horen die Worte Jeremias, aber statt Bulle folgt Entriistung. Sie
ergreifen ihn mit dem Vorwurf, des Todes schuldig zu sein, weil er gegen die Stadt geweissagt habe.
Die geistlichen Fiihrer behandeln die Tempelrede nicht als goéttlichen Ruf zur Umkehr, sondern als
Bedrohung ihrer religiosen Ordnung. Diese Ablehnung zeigt die geistliche Blindheit derer, die
eigentlich das Gesetz lehren sollten. Sie erkennen nicht, dass Jeremia im Auftrag des Herrn redet,
sondern sehen in ihm einen Aufriihrer. Die Szene zeigt, wie religiose Macht das wahre Wort Gottes
bekdmpft, wenn es die Siinde beim Namen nennt. (Jeremia 26,7-11; 2. Chronik 24,20-21; Johannes
8,40; Apostelgeschichte 7,51-52)

Jeremias Verteidigung stellt Gehorsam iiber Selbsterhaltung — und findet Gehor. Jeremia
antwortet ohne Furcht: Er habe im Auftrag des Herrn gesprochen und fordert das Volk auf, seine Wege
zu bessern. Er legt sein Leben bewusst in die Hiande seiner Zuhorer, doch betont, dass ein gewaltsames
Urteil an ihm unschuldiges Blut wire. Diese Verteidigung ist keine Rechtfertigung, sondern ein
weiterer prophetischer Ruf. Das Erstaunliche: Die Fiirsten und das Volk stellen sich gegen die
Forderung der Priester und sagen, dass Jeremia nicht des Todes schuldig sei. Besonders ein dlterer
Mann, Ahikam, schiitzt Jeremia. Diese Wendung zeigt, dass Gottes Wort trotz Widerstand auch Gehor
finden kann. Der Gehorsam des Propheten wird durch Gottes Eingreifen bewahrt. (Jeremia 26,12-24;
Micha 3,12; Psalm 118,6; Apostelgeschichte 23,9-10)

8.3.2. Das Jochsymbol und der Aufruf zur Unterwerfung unter
Babel (27,1-22)

Das Jochsymbol zeigt Gottes souverine Herrschaft iiber die Nationen. Gott befiehlt Jeremia, ein
hélzernes Joch auf seinen Nacken zu legen und es offentlich zu tragen. Diese symbolische Handlung
richtet sich nicht nur an Juda, sondern auch an benachbarte Konigreiche. Die Botschaft ist klar: Gott
hat Nebukadnezar, den Konig von Babel, zum Herrscher tiber die Volker gemacht. Diese Herrschaft ist
nicht das Werk babylonischer Stirke, sondern gottlicher Entscheidung. Der Herr erklért, dass selbst
Tiere unter sein Joch gegeben sind — was seine absolute Souverénitéit unterstreicht. Die Volker sollen

das Joch annehmen, um zu leben. Wer sich aber widersetzt, wird untergehen. Das Zeichen macht
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deutlich, dass wahre Freiheit nur im Gehorsam gegeniiber Gottes Ordnung liegt. (Jeremia 27,1-8;
Daniel 2,37-38; Psalm 75,7-8; Jesaja 45,1-5)

Gott warnt vor falschen Propheten, die zum Widerstand gegen Babylon aufrufen. Jeremia richtet
sich direkt gegen die Propheten, die Befreiung verheiflen und raten, das Joch Babels nicht zu tragen.
Diese Minner sprechen nicht im Auftrag Gottes, sondern verfithren das Volk zur Rebellion — sowohl
politisch als auch geistlich. Der Herr warnt: Wer ihnen glaubt, wird untergehen. Die Botschaft ist
eindeutig: Nicht Widerstand, sondern Unterwerfung entspricht dem Willen Gottes. Die falschen
Propheten geben dem Volk, was es horen will, doch ihre Worte fithren ins Verderben. Jeremia ruft die
Verantwortungstrager zur Unterscheidung auf. Wer liigt, wird am Ergebnis erkannt. Die Prophetie
macht klar, dass falsche Hoffnung todlich ist. (Jeremia 27,9-15; 5. Mose 13,1-5; Klagelieder 2,14;
Matthius 7,15-20)

Die Hoffnung auf Tempelgerite wird zerschlagen — Gottes Plan umfasst Verlust und
Wiederherstellung. Die falschen Propheten verkiinden, dass die nach Babel verschleppten
Tempelgerite bald zuriickkehren wiirden. Jeremia widerspricht entschieden: Sie werden dort bleiben,
bis Gott sie zurilickfiihrt. Diese Aussage bricht mit der Illusion, dass duflere Heiligtiimer Bestand
haben, wenn das Herz sich nicht beugt. Der Verlust der Tempelgerite ist Teil des Gerichtes, das Gott
iber Juda verhédngt hat. Der Tempel wird nicht beschiitzt, weil er missbraucht wurde. Doch gleichzeitig
liegt in der Aussage eine zukiinftige Hoffnung: Gott wird die Gefédlle zurlickbringen, wenn seine Zeit
gekommen ist. Die Botschaft verbindet Gericht und Wiederherstellung — in Gottes Ordnung, nicht in
menschlichem Wunschdenken. (Jeremia 27,16-22; 2. Konige 24,13; Jesaja 39,6; Esra 1,7-11)

8.3.3. Der Konflikt mit Hananja und das zerbrochene Joch
(28,1-17)

Hananja verkiindet eine falsche Hoffnung und zerstort Jeremias Jochsymbol. Im Tempel tritt der
Prophet Hananja offentlich auf und widerspricht Jeremia. Er kiindigt an, dass innerhalb von zwei
Jahren die Gefdlle des Hauses des Herrn und die Weggefiihrten zuriickkehren werden. Als Zeichen
seiner Botschaft zerbricht er das holzerne Joch vom Nacken Jeremias. Diese Handlung wirkt kraftvoll
und symboltrichtig, doch sie steht im Widerspruch zum Wort Gottes. Hananja spricht nicht im Auftrag
des Herrn, sondern aus eigenem Wunschdenken. Er nutzt religidse Sprache und kultische Symbolik,

um seine Botschaft zu legitimieren. Doch seine Hoffnung ist triigerisch. Die prophetische

Seite 92 von 146



Konfrontation macht deutlich, wie gefdhrlich es ist, menschlichen Trost iiber gottliche Wahrheit zu
stellen. (Jeremia 28,1-4,10; Klagelieder 2,14; Matthdus 24,11; 2. Timotheus 4,3-4)

Jeremia begegnet der Liige mit geduldiger Wahrheit — Gottes Wort wird sich bestitigen. Jeremia
antwortet zundchst mit einem ,,Amen* — nicht im Sinne der Zustimmung, sondern als Ausdruck des
Wunsches, dass Hananjas Worte wahr wéren. Doch er stellt niichtern klar: Wahre Propheten kiindigen
Gericht an, nicht nur Frieden. Ihre Glaubwiirdigkeit zeigt sich daran, ob ihre Worte eintreffen. Jeremia
verldsst zundchst die Szene, doch das Wort des Herrn folgt: Hananja hat das holzerne Joch zerbrochen,
Gott wird es durch ein eisernes ersetzen. Diese Antwort zeigt, dass der Widerstand gegen Gottes Plan
das Gericht nicht aufhebt, sondern verschérft. Jeremias Haltung ist ruhig, aber entschieden. Der wahre
Prophet ist nicht laut, sondern treu. (Jeremia 28,5-14; 5. Mose 18,21-22; Hesekiel 13,1-9; 2. Korinther
13,8)

Hananja stirbt infolge seiner Liige — Gottes Gericht trifft den falschen Propheten. Gott kiindigt
durch Jeremia an, dass Hananja noch in diesem Jahr sterben werde, weil er das Volk zur Rebellion
gegen den Herrn verfiihrt hat. Zwei Monate spéter erfiillt sich das Wort: Hananja stirbt. Diese
Bestitigung macht deutlich, dass Gott seine Ehre nicht mit falscher Prophetie teilt. Der Tod des
Propheten ist kein privates Schicksal, sondern ein offentliches Zeichen. Wer im Namen des Herrn
spricht, trdgt Verantwortung. Hananjas Tod ist Gericht und Warnung zugleich. Die Gemeinde Gottes
soll lernen, zu unterscheiden zwischen echtem und falschem Wort. Die Prophetie endet mit einer
Bestitigung der Wahrheit Jeremias — nicht durch Applaus, sondern durch das Eingreifen Gottes selbst.
(Jeremia 28,15-17; 3. Mose 10,1-3; Apostelgeschichte 5,1-11; Offenbarung 2,20-23)

8.4. Brief an die Exilierten - Hoffnung und Zukunft (29,1-32)

Gottes Weisung an die Weggefiihrten fordert zur Treue im Exil auf. Jeremia sendet einen Brief an
die Verbannten in Babel, in dem er sie auffordert, Hauser zu bauen, Gérten zu pflanzen, Familien zu
griinden und fiir den Frieden der Stadt zu beten. Diese Anweisung widerspricht der Erwartung vieler,
bald zuriickzukehren. Stattdessen sollen sie das Exil als von Gott verordnet akzeptieren und dort in
Treue leben. Die Botschaft zeigt, dass Gottes Volk nicht nur im verheiflenen Land, sondern auch in der
Zerstreuung unter seiner Fiirsorge steht. Die duflere Zerstreuung soll zur inneren Sammlung fiihren.
Gehorsam in der Fremde ist ebenso bedeutsam wie Gehorsam im Land. Der Glaube zeigt sich in der
Bereitschaft, Gottes Zeitplan zu akzeptieren. (Jeremia 29,1-7; Psalm 137,1-6; Daniel 1,8-21; Titus
3,1-2)
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Falsche Propheten in Babel néihren triigerische Hoffnung auf schnelle Riickkehr. Jeremia warnt
die Exilierten vor Propheten, die in Babel selbst auftreten und baldige Befreiung verkiinden. Diese
Minner sprechen Trdume, die nicht von Gott stammen. Ihre Botschaft bietet Hoffnung ohne Bufle und
Zukunft ohne Umkehr. Der Herr stellt klar: Sie sind nicht gesandt worden und verfiihren das Volk. Thre
Worte mogen angenehm klingen, aber sie fithren ins Verderben. Diese Warnung zeigt, dass Verfiihrung
nicht nur im Zentrum, sondern auch in der Zerstreuung auftreten kann. Wahre Prophetie unterscheidet
sich nicht durch Popularitit, sondern durch Treue zum Wort Gottes. Der Brief ruft zur geistlichen
Niichternheit auf. (Jeremia 29,8-9; 5. Mose 13,1-5; Matthaus 24,24; 2. Thessalonicher 2,9-11)

Gott verheifit eine Zukunft voller Hoffnung — in seinem festgesetzten Zeitrahmen. Gott erklért,
dass er nach siebzig Jahren die Gefangenschaft wenden und das Volk zuriickfiihren wird. Er betont:
,Ich kenne die Gedanken, die ich tiber euch denke — Gedanken des Friedens und nicht des Unheils.*
Diese Worte gehoren zu den bekanntesten VerheiBungen im Buch Jeremia und verbinden Gericht mit
Hoffnung. Die Zukunft liegt nicht im menschlichen Wunsch, sondern im Plan Gottes. Sie ist geprigt
von Frieden, Wiederherstellung und Gemeinschaft. Die Voraussetzung ist: Suche nach Gott mit
ganzem Herzen. Der Weg zurlick ist geistlich — tiber Gebet, Umkehr und Gottesfurcht. Die VerheifBung
zeigt, dass Hoffnung nicht in Umsténden, sondern in Gottes Treue griindet. (Jeremia 29,10-14; 5. Mose
4,29-31; Psalm 40,2-4; Hebréder 11,13-16)

Die Verwerfung der Verfiihrten im Exil bestiitigt Gottes Gericht auch fern des Landes. Der Herr
spricht ein Gerichtswort {iber zwei Ménner unter den Weggefiihrten: Ahab und Zedekia, die falsche
Prophetie mit moralischem Verfall verbinden. Sie werden vom Konig von Babel getotet, und ihr Tod
wird zum Sprichwort. Diese Strafe zeigt, dass Gottes Gericht nicht auf das Land beschrénkt ist. Auch
im Exil gelten seine Malistibe. Die Heiligkeit Gottes macht keinen Unterschied zwischen Zentrum und
Zerstreuung. Ahab und Zedekia stehen exemplarisch fiir einen gefdhrlichen Missbrauch geistlicher
Autoritét. Thre Verfiihrung endet in offenbarem Gericht. Der Name des Herrn darf nicht missbraucht
werden — weder im Tempel noch in der Fremde. (Jeremia 29,15-23; 3. Mose 18,24-30; Judas 4-7;
Oftenbarung 2,20-23)

Die Rebellion des Schemaja zeigt, dass geistlicher Widerstand auch schriftlich erfolgen kann. Ein
gewisser Schemaja sendet einen Brief aus Babel zuriick nach Jerusalem, in dem er Jeremia anklagt und
den Priester Zefanja auffordert, Jeremia zum Schweigen zu bringen. Doch Gottes Wort trifft auch ihn:
Weil er zur Rebellion aufruft, wird keiner seiner Nachkommen das Heil sehen. Diese Episode zeigt,
dass Widerstand gegen Gottes Wort nicht immer 6ffentlich oder laut sein muss — auch schriftliche
Intrigen und versteckte Opposition werden vom Herrn geahndet. Der Briefverkehr wird zum Medium
des Gerichts. Die Prophetie unterstreicht: Gott kennt jedes Wort, jede Absicht, jede Tauschung. Er
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richtet nicht nur das Gesprochene, sondern auch das Geschriebene. (Jeremia 29,24-32; Psalm 94,7-11;
Lukas 12,2-3; Offenbarung 3,9)

Seite 95 von 146



Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 24.1-29.32)

Zusammenfassung:

Jeremia 24,1-29,32 behandelt die Zeit unmittelbar vor und nach der ersten Wegfiihrung nach Babylon
und ordnet das Exil heilsgeschichtlich ein. Mit dem Bild der guten und schlechten Feigen macht Gott
deutlich, dass nicht alle Weggefiihrten unter seinem Gericht stehen, sondern dass gerade die Exilierten
Gegenstand seiner zukiinftigen Gnade sind. Die in Jerusalem Verbliebenen hingegen bleiben in
geistlicher Verstockung und werden dem Gericht preisgegeben. Gott zeigt, dass das Exil nicht das
Ende, sondern ein von ihm bestimmter Zucht- und Lauterungsweg ist. In Kapitel 25 wird der Zeitraum
der babylonischen Herrschaft klar festgelegt, wodurch Gottes souverdne Kontrolle iiber Geschichte
sichtbar wird. Kapitel 26-28 schildern den Konflikt zwischen wahrer und falscher Prophetie,
insbesondere im Gegensatz zwischen Jeremia und Hananja. Falsche Heilszusagen werden als
gefdhrlicher Betrug entlarvt, da sie Gottes Wort widersprechen. In Kapitel 29 richtet Jeremia einen
Brief an die Weggefiihrten und ruft sie dazu auf, das Exil als von Gott gegebenen Aufenthaltsort
anzunehmen. Hoffnung wird nicht in schneller Riickkehr verankert, sondern in Gottes langfristigem
Heilsplan. Gott verheilit eine zukiinftige Wiederherstellung nach Ablauf der bestimmten Zeit. Der
Abschnitt endet mit dem Gericht iiber falsche Propheten auch im Exil. Jeremia 24-29 zeigt, dass wahre

Hoffnung immer an Gottes Wort und Zeitplan gebunden ist.

Anwendungen:

Gottes Gericht schlieft Fiirsorge nicht aus. Der Text macht deutlich, dass Wegfiihrung nicht
Verwerfung bedeutet. Gott gebraucht das Exil zur Bewahrung und Vorbereitung zukiinftigen Segens.

Diese Einsicht ordnet leidvolle Umsténde unter Gottes heilsgeschichtliches Handeln ein.

Falsche Hoffnung ist geistlich zerstorerisch. Die Auseinandersetzung mit falschen Propheten zeigt,
dass trostende Botschaften ohne gottliche Grundlage gefdhrlich sind. Wahrheit bleibt wichtiger als

kurzfristiger Zuspruch. Diese Wahrheit schiitzt vor geistlicher Irrefiihrung.

Gottes Zeitplan bestimmt wahre Hoffnung. Jeremia macht klar, dass Wiederherstellung nicht
beschleunigt werden kann. Hoffnung richtet sich auf Gottes festgesetzte Zeit, nicht auf menschliche

Erwartungen. Diese Perspektive verankert Geduld und Vertrauen im Glauben.
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Teil 3: Hoffnung auf den Neuen Bund und kommende Erlosung
(Jeremia 30-33)

9. Das ,,Trostbuch* - Verheillung fiir Israel und Juda
(30,1-31,40)

9.1. Riickkehr und Wiederherstellung des Volkes (30,1-24)

Gott verheif3t die Riickkehr und Wiederherstellung Israels und Judas als Ausdruck seiner Treue.
Jeremia wird beauftragt, alle Worte aufzuschreiben, die Gott ihm gesagt hat — ein Zeichen, dass die
kommende Botschaft fest und unverinderlich ist. Der Herr spricht vom Ende der Gefangenschaft
seines Volkes: Juda und Israel werden zuriickkehren in das Land, das ihren Vétern gegeben wurde.
Diese Riickkehr ist mehr als politische Heimkehr, sie ist Ausdruck gottlicher Bundesgnade. Der
doppelte Name Juda und Israel betont, dass beide Teile des zerrissenen Volkes in die Verheilung
einbezogen sind. Die Wiederherstellung ist kein Verdienst des Volkes, sondern Gnade Gottes. Die
prophetische Botschaft kiindigt den Anfang der endgiiltigen Sammlung an — nicht nur geografisch,
sondern geistlich. (Jeremia 30,1-3; Jesaja 11,11-12; Hosea 1,10-11; Romer 11,26-27)

Die Zeit der Drangsal wird grof3 sein, doch sie fiihrt zum Heil fiir Jakob. Der Herr kiindigt einen
einzigartigen Tag der Drangsal an — die sogenannte ,.Zeit der Drangsal Jakobs*“. Es ist ein Tag
ohnegleichen, geprdgt von Angst, Erschiitterung und Not. Doch mitten in dieser Zeit steht die
VerheiBung: ,,Doch er wird daraus gerettet werden.* Die Prophetie macht deutlich, dass das Heil nicht
ohne Gericht, die Wiederherstellung nicht ohne Erschiitterung kommt. Diese Drangsal verweist
prophetisch auf die endzeitliche Not Israels, aus der Gott letztlich Rettung schaffen wird. Die Errettung
Jakobs ist nicht das Ausweichen vor Leid, sondern das Durchtragen hindurch. Gottes Plan schlief3t
auch Gericht ein, doch sein Ziel ist Rettung und Bundestreue. (Jeremia 30,4-7; Daniel 12,1; Matthdus
24,21-22; Offenbarung 7,14)

Gottes Gericht ist mafivoll — Er ziichtigt, aber verwirft nicht. Gott spricht: ,,/ch will dein Joch
zerbrechen und deine Fesseln zerreiffen.” Die Knechtschaft soll ein Ende finden, und das Volk wird
nicht mehr fremden Herren dienen. Gleichzeitig wird betont, dass Gottes Gericht gerecht und

zielgerichtet ist: Er ziichtigt, um zu heilen. Die Feinde werden vollkommen vernichtet, Israel aber wird
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nicht ungestraft bleiben. Diese Spannung zeigt das Wesen des gottlichen Handelns: Gericht und Gnade
gehoren zusammen. Die Gnade duBert sich nicht in Straflosigkeit, sondern in Barmherzigkeit trotz
Schuld. Gott verwirft nicht, sondern erzieht. Diese Sicht bewahrt sowohl Gottes Heiligkeit als auch
seine Treue. (Jeremia 30,8-11; Psalm 94,12-15; Klagelieder 3,31-33; Hebrder 12,6-11)

Am Ende steht Heilung, Erneuerung und die Riickkehr in die Bundesgemeinschaft. Gott verheif3t,
die Wunden Israels zu verbinden und die Verworfenen wieder anzunehmen. Was lange als verloren
galt, wird neu aufgebaut. Die Stadt wird auf ihrem Hiigel wiedererrichtet, Lobpreis und Freude werden
zuriickkehren. Die Kinder Jakobs werden zahlreich sein, und Gott wird ihr Gott sein, und sie sein Volk.
Diese Sprache erinnert an die Bundesformel aus 2. Mose 6. Der Bund wird neu bestétigt, nicht durch
menschliches Bemiihen, sondern durch gottliches Handeln. Die Wiederherstellung ist umfassend:
geistlich, sozial, national. Am Ende steht die Gegenwart Gottes inmitten seines Volkes. Die Prophetie
weist weit iiber das babylonische Exil hinaus — hin zum messianischen Reich. (Jeremia 30,17-24;
Sacharja 8,3-8; Offenbarung 21,3; Hosea 2,21-22)

9.2. Der neue Bund - innere Erneuerung durch Gottes Geist
(31,1-40)

Gottes Liebe zu Israel ist ewig — Seine Treue iiberdauert das Gericht. Der Herr erklért, dass Er
Israel von ferne erschienen ist und mit ewiger Liebe geliebt hat. Diese Aussage steht am Beginn einer
der zentralsten VerheiBungen im Alten Testament. Trotz Rebellion, Gericht und Exil bleibt Gottes
Bundestreue bestehen. Die Grundlage der Wiederherstellung ist nicht Israels Reue, sondern Gottes
Gnade. Seine Liebe ist nicht an Bedingungen gekniipft, sondern griindet in Seinem ewigen Wesen. Das
Wort ,,von ferne* umfasst sowohl die geografische als auch die geistliche Entfernung. Selbst in
Zerstreuung bleibt Gottes Blick auf Sein Volk gerichtet. Diese Treue ist Anker und Hoffnhung der
gesamten prophetischen Botschaft. (Jeremia 31,1-3; 5. Mose 7,7-9; Jesaja 54,10; Romer 11,28-29)

Gott verheifit Wiederaufbau, Freude und sichere Riickkehr fiir Israel. Die Prophetie kiindigt an,
dass Israel wieder aufgebaut wird, jungfréulich genannt wird und mit Freuden tanzen wird. Weinberge
sollen gepflanzt und Ernte eingefahren werden — Zeichen fiir bleibenden Segen und Heimat. Der Ruf
zur Sammlung geht nach Ephraim aus: ,,Kommt, wir wollen hinaufziehen zum Herrn.* Diese Verse
zeigen, dass Gottes Wiederherstellung nicht nur duB8erlich, sondern von Freude durchdrungen ist. Die
Riickkehr ist nicht mithsame Reparation, sondern geistliches Fest. Israel wird als Braut beschrieben —

erneuert, geliebt, geschiitzt. Die Wiederherstellung hat kultische, nationale und personliche
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Dimensionen. Gott handelt umfassend an seinem Volk. (Jeremia 31,4-6; Jesaja 35,10; Hosea 2,21-22;
Oftenbarung 19,7)

Die Sammlung Israels geschieht durch Gottes Initiative und umfasst alle Schichten. Gott spricht
davon, wie Er sein Volk aus dem Norden sammelt, unter ihnen Blinde, Lahme, Schwangere — ein
grofles Volk kehrt mit Weinen und Flehen zuriick. Diese Beschreibung zeigt, dass Gottes Sammlung
nicht selektiv ist, sondern barmherzig. Selbst Schwache, Unfihige, Bedringte werden nicht
ausgeschlossen. Der Riickweg ist nicht stolz, sondern demiitig. Der Herr handelt als Vater Israels, und
Ephraim ist sein Erstgeborener. Die Beziehung ist nicht nur national, sondern familidr. Die Sammlung
erfolgt nicht durch politische Mallnahmen, sondern durch Gottes Wort und Macht. Die Prophetie
kiindigt die Wiederherstellung aus Gnade an. (Jeremia 31,7-9; Jesaja 43,5-7; Sacharja 10,8-10;
Johannes 11,52)

Die Trauer iiber den Verlust wird in bleibende Freude verwandelt. Gott spricht: ,,Sie werden
kommen und jubeln auf der Hohe Zions, stromen zu den Segnungen des Herrn.* Es wird Freude iiber
Korn, Most, Ol, iiber Schafe und Rinder geben. Die Seele wird wie ein bewisserter Garten sein. Dies
ist mehr als materielle Fiille — es ist Bild fiir geistliche Erneuerung. Die Jungfrauen, die Jungen und
Alten werden sich freuen. Die Trauer wird in Freude verwandelt, das Klagen in Jubel. Gottes Trost ist
nicht abstrakt, sondern real. Er gibt nicht nur Frieden, sondern Fiille. Die Wiederherstellung umfasst
das ganze Leben. Die Freude kommt nicht aus der Situation, sondern aus der Gegenwart Gottes.
(Jeremia 31,10-14; Psalm 126,5-6; Jesaja 61,1-3; Johannes 16,20)

Die Klage Rahels iiber den Verlust wird durch Hoffnung beantwortet. Die Stimme Rahels, die
iiber ihre Kinder weint, beschreibt symbolisch die Trauer iiber das verlorene Israel. Doch Gott
antwortet: ,,Dein Werk soll belohnt werden.* Es gibt Hoffnung fiir deine Zukunft — die Kinder werden
in ihre Heimat zuriickkehren. Diese prophetische Szene verbindet tiefe Trauer mit gottlicher Hoffnung.
Die Mutter Israels klagt, aber Gott verspricht Riickkehr. Die Prophetie zeigt, dass auch tiefste Verluste
von Gottes Gnade umfasst sind. Hoffnung ist nicht psychologische Aufmunterung, sondern
VerheiBung des Herrn. Der Trost ist nicht: es war nicht schlimm, sondern: Gott wird es wenden.
(Jeremia 31,15-17; Matthdus 2,17-18; Jesaja 49,13-15; Offenbarung 21,4)

Gott schliefit einen neuen Bund — innerlich, dauerhaft, geistgewirkt. Der Herr kiindigt an, einen
neuen Bund mit dem Haus Israel und dem Haus Juda zu schlieBen — nicht wie den am Sinai, der
gebrochen wurde. Dieser neue Bund wird in das Herz geschrieben, nicht auf steinerne Tafeln. Gott

selbst gibt Erkenntnis und bewirkt Gehorsam. Alle sollen Ihn kennen — von Klein bis Grof3. Siinden
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werden vergeben, an Ungerechtigkeit wird nicht mehr gedacht. Diese VerheiBung ist grundlegend fiir
das neutestamentliche Verstindnis: In Christus wird der neue Bund gestiftet. Die Erneuerung erfolgt
durch den Heiligen Geist, nicht durch Gesetzeswerke. Der neue Bund erfiillt, was der alte verheillen
hat: innere Verwandlung, bleibende Gemeinschaft, vollkommene Vergebung. (Jeremia 31,31-34;
Hesekiel 36,25-27; Lukas 22,20; Hebraer 8,6-13)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erldiutert zu Jeremia
31,31-40, dass der dort angekiindigte ,,neue Bund“ zu den zentralen Biindnissen der Heiligen
Schrift gehort. Dieser Bund wird in mehreren Aspekten entfaltet: seine zeitliche Verortung, die
beteiligten Parteien (insbesondere das Haus Israel), der bewusste Gegensatz zum Sinai-Bund,
seine geistlichen Bestimmungen, die universelle Erkennbarkeit Gottes, die Vergebung der
Siinden, das fortbestehende Volk Gottes und die Zusicherung eines endzeitlichen
Wiederaufbaus Jerusalems. Auch wenn einzelne Elemente dieses Bundes — etwa die persénliche
Gotteserkenntnis und die Siindenvergebung — bereits jetzt geistlich im Leben der Gldubigen der
Gemeindezeit wirksam sind, bleibt der eigentliche Abschluss und die vollstindige Erfiillung
dieses Bundes Israel vorbehalten. Der neue Bund ist bedingungslos und griindet auf Gottes
Souverdnitit (,,Ich werde” statt ,,wenn ihr...", vgl. Hebrder 8,10.12). Er basiert auf
vollbrachter Erlosung und verheifst Israels zukiinftige Bekehrung und Segen im messianischen
Reich (Scofield, 2015, S. 909).
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 30.1-31.40)

Zusammenfassung:

Jeremia 30,1-31,40 bildet das sogenannte Trostbuch Jeremias und stellt einen zentralen
heilsgeschichtlichen Hohepunkt des Buches dar. Der Abschnitt richtet den Blick iiber das Gericht
hinaus auf die zukiinftige Wiederherstellung Israels und Judas. Gott kiindigt eine Zeit der Drangsal an,
die jedoch nicht zur Vernichtung, sondern zur Befreiung seines Volkes fiihrt. Die Zerstreuung wird
nicht das letzte Wort behalten, sondern miindet in Riickfiihrung, Heilung und erneute Freude.
Besonders betont wird die endgiiltige Beendigung fremder Herrschaft tber Israel und die
Wiederherstellung unter géttlicher Fiihrung. Inmitten dieser VerheiBungen erscheint die Ankiindigung
des neuen Bundes als theologische Mitte des Abschnitts. Dieser neue Bund unterscheidet sich
grundlegend vom Sinai-Bund, da Gottes Gesetz nicht mehr duBlerlich, sondern innerlich ins Herz
geschrieben wird. Vergebung der Schuld und dauerhafte Gottesgemeinschaft stehen im Zentrum dieser
Zusage. Die Treue Gottes wird mit der Bestdndigkeit der Schopfungsordnung begriindet, wodurch die
Zukunft Israels als unverbriichlich gesichert dargestellt wird. Kapitel 31 verbindet personliche
Heilung, nationale Wiederherstellung und geistliche Erneuerung zu einer Einheit. Der Abschnitt endet
mit der Zusage, dass Jerusalem neu gebaut und dauerhaft bewohnt werden wird. Jeremia 30-31 zeigt,

dass Gottes Gericht immer dem Ziel einer erneuerten Bundesbeziehung dient.

Anwendungen:

Gottes Gericht zielt auf Wiederherstellung. Der Text macht deutlich, dass selbst schwere Drangsal
nicht Gottes endgiiltige Absicht widerspiegelt. Gericht bereitet den Weg fiir Heilung und Erneuerung.
Diese Einsicht verankert Hoffnung im heilsgeschichtlichen Handeln Gottes.

Der neue Bund griindet auf gottlicher Initiative. Die VerheiBung des neuen Bundes zeigt, dass
wahre Erneuerung nicht aus menschlicher Anstrengung entsteht. Gott selbst schafft neues Herz, neues

Wissen und echte Vergebung. Diese Wahrheit betont die Gnade als Grundlage des Heils.

Gottes Treue sichert Israels Zukunft. Die Bestindigkeit der Schopfung wird als Garantie fiir Gottes
VerheiBBungen herangezogen. Israels Erwdhlung wird nicht aufgehoben. Diese Perspektive ordnet

Geschichte unter Gottes unwiderrufliche Zusagen ein.
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10. Zeichenhandlungen und Bestatigung des Bundes (32,1-33,26)

10.1. Kauf eines Feldes - Zeichen der zukiinftigen Riickkehr
(32,1-44)

Jeremia kauft ein Feld mitten im Belagerungszustand — ein Zeichen des Glaubens an Gottes
Verheiflung. Der Herr gebietet Jeremia, ein Feld in Anatot zu kaufen, obwohl Jerusalem belagert ist
und das Land praktisch schon unter babylonischer Kontrolle steht. Dieser Kauf ist menschlich
unverniinftig, doch gottlich geboten. Der Besitzkauf wird sorgfiltig dokumentiert, versiegelt und
aufbewahrt — als Offentliches Zeugnis. Die Handlung zeigt, dass trotz duflerer Hoffnungslosigkeit
Gottes VerheiBungen Bestand haben. Der Erwerb des Feldes ist ein prophetisches Zeichen: Héauser,
Felder und Weinberge werden wieder gekauft werden. Glaube bedeutet hier: Vertrauen auf Gottes Wort
gegen jede gegenwirtige Realitdt. Jeremia handelt im Glauben, obwohl er selbst die Erfiillung nicht
sehen wird. (Jeremia 32,1-15; 3. Mose 25,25; Hebrder 11,1; Romer 4,18-21)

Jeremias Gebet bekennt Gottes Grofle und fragt nach dem Sinn des Auftrags. Nach dem Kauf
betet Jeremia und bekennt Gottes Macht: ,.Ach, Herr HERR! Siehe, du hast den Himmel und die Evrde
gemacht durch deine grofie Kraft.“ Er erinnert an Gottes Rettung aus Agypten, an Gericht und Gnade,
und anerkennt, dass Gott die Siinde nicht iibersieht. Doch er stellt auch eine Frage: Warum sollte ein
Feld gekauft werden, wenn das Land doch dem Feind ausgeliefert ist? Das Gebet ist Ausdruck von
Glauben und menschlichem Ringen zugleich. Jeremia zweifelt nicht an Gottes Macht, aber an der
Bedeutung des Zeichens. Die Prophetie erlaubt ein ehrliches Fragen im Vertrauen — nicht aus
Unglauben, sondern aus Suche nach Verstindnis. (Jeremia 32,16-25; Psalm 77,12-15; Jesaja 55,8-9;
Markus 9,24)

Gottes Antwort betont seine Allmacht und bekriftigt die kiinftige Wiederherstellung. Der Herr
antwortet: ,,Siehe, ich bin der HERR, der Gott allen Fleisches — sollte mir etwas unmoglich sein?*
Dann beschreibt Er das gegenwirtige Gericht: Jerusalem wird in die Hand der Chaldder gegeben.
Doch am Ende kiindigt Gott an: ,,Ich will sie aus allen Lindern sammeln... und sie in dieses Land
zurtickbringen.* Das Gericht ist real, doch nicht endgiiltig. Die Wiederherstellung wird umfassend
sein: geistlich, national, materiell. Gott gibt ein neues Herz, legt seine Furcht in sie und schliefit einen
ewigen Bund. Die VerheiBung ist nicht nur Riickkehr, sondern bleibende Erneuerung. Die Prophetie
zeigt: Gottes Pldne sind heilsgeschichtlich und {ibersteigen die Gegenwart. (Jeremia 32,26-44;
Sacharja 8,7-8; Hesekiel 11,17-20; 2. Korinther 1,20)
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Der Kauf des Feldes wird zum Zeugnis gottlicher Treue iiber Generationen hinweg. Am Ende des
Kapitels wird nochmals betont, dass Felder gekauft, Vertridge geschrieben, Siegel angelegt und Zeugen
hinzugezogen werden. Diese juristische Sprache ist ungewohnlich fiir eine Prophetie, aber Ausdruck
der Realitit des gottlichen Handelns. Gottes VerheiBung ist nicht nur geistlich, sondern greifbar. Die
Riickkehr wird konkrete Auswirkungen haben. Was jetzt verloren scheint, wird wiederhergestellt —
durch Gottes Treue. Das Dokument im Tonkrug wird zum Zeichen: Gottes Wort ist bewahrt, seine
Pléne sind fest. Die Prophetie verbindet geistliche Wahrheit mit historischer Verankerung. (Jeremia
32,43-44; Jesaja 44,26; Romer 15,4; Offenbarung 21,5)

10.2. Bestitigung der davidischen Konigslinie und levitischen
Dienste (33,1-26)

Gott verheifit Heil und Wiederaufbau — trotz gegenwirtiger Verwiistung. Jeremia erhélt Gottes
Wort ein zweites Mal, wihrend er noch im Gefiangnishof festgehalten wird. Der Herr bekréftigt:
Hauser, die durch Belagerung zerstort wurden, werden wieder aufgebaut. Das Gericht iiber Jerusalem
ist real und sichtbar, doch nicht das letzte Wort. Gott kiindigt an, Wunden zu verbinden, Schuld zu
vergeben und Heil zu schaffen. Die Stadt wird ein Ort des Jubels, des Dankes und des Friedens
werden. Diese Wiederherstellung geschieht nicht durch menschliches Bemiihen, sondern durch
gottliche Gnade. Die Gegenwart des Gerichts ist der Hintergrund fiir die GroBe der VerheiBung. Gottes
Treue liberwindet die tiefste Zerstdrung. (Jeremia 33,1-11; Psalm 85,7-11; Jesaja 40,1-5; Offenbarung
21,1-4)

Der Herr erneuert die VerheiBung an das Haus David — ein gerechter Spross wird regieren. Gott
bekriftigt die Zusage, dass aus dem Hause Davids ein Konig hervorgehen wird, der Recht und
Gerechtigkeit iibt. Diese Zusage kniipft an Jeremia 23 an und betont erneut: Der Spross ist gerecht,
seine Herrschaft ist weise. Das Heil ist personifiziert — nicht nur Wiederherstellung eines Systems,
sondern Aufrichtung eines gottlich eingesetzten Konigs. Die Verheiung erfiillt die Bundeszusage an
David, dass sein Thron ewig bestehen wird. Im Licht der babylonischen Bedrohung wirkt diese
Botschaft wie ein Widerspruch — doch sie zeigt: Gottes Pldne stehen iiber politischen Realititen. Der
Messias kommt aus dem Stamm Davids, nicht aus militidrischer Macht. (Jeremia 33,14-17; 2. Samuel
7,12-16; Jesaja 11,1-5; Lukas 1,32-33)

Die priesterlichen Dienste werden ebenfalls bestitigt — Gottes Ordnung bleibt bestehen. Gott

spricht nicht nur liber den Konig, sondern auch iiber die Leviten: Die priesterlichen Dienste werden
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fortbestehen, Opfer und Gaben werden wieder dargebracht. Diese Zusage sichert die Wiederautnahme
des Kultus nach der Riickkehr. Der priesterliche Dienst ist Teil der gottlichen Ordnung, die mit dem
neuen Bund nicht aufgehoben, sondern erfiillt wird. Der Dienst der Leviten im kommenden Reich wird
nicht mehr durch Siinde entweiht, sondern durch Gottes Geist erneuert. Der Zusammenhang zwischen
koniglichem und priesterlichem Amt betont: Die Wiederherstellung betrifft alle Bereiche des
Bundesvolkes. Gott vergisst keinen Aspekt seiner VerheiBung. (Jeremia 33,18; 4. Mose 25,12-13;
Hesekiel 44,15-16; Maleachi 3,3)

Gottes Bund mit David und Levi ist so sicher wie die Ordnung von Tag und Nacht. Der Herr
vergleicht die Verlésslichkeit seiner Verheilung mit dem festen Wechsel von Tag und Nacht. Wenn
dieser Rhythmus aufhorte, konnte auch der Bund mit David und den Leviten gebrochen werden — eine
rhetorische Zuspitzung, die Unmoglichkeit ausdriickt. Selbst wenn das Volk sagt, dass Gott Juda
verworfen habe, erklart der Herr: ,,So gewiss wie mein Bund mit dem Tag.“ Diese Bestitigung schlief3t
die Prophetie ab mit einem kréftigen Bekenntnis zu Gottes Unwandelbarkeit. Der neue Bund hebt die
alten VerheiBungen nicht auf, sondern erfiillt sie in libernatiirlicher Weise. Die Treue Gottes steht {iber
allem Versagen des Volkes. (Jeremia 33,19-26; Psalm 89,29-38; Romer 11,1-2; Hebréer 6,17-18)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 32.1-33.26)

Zusammenfassung:

Jeremia 32,1-33,26 verbindet historische Bedriangnis mit machtvollen Heilszusagen und vertieft die
Botschaft des Trostbuches. Wéhrend Jerusalem kurz vor dem Fall steht und Jeremia im Geféngnis
sitzt, fordert Gott ihn auf, ein Feld zu kaufen, was als prophetisches Zeichen zukiinftiger
Wiederherstellung dient. Trotz des unmittelbar bevorstehenden Gerichts bekréftigt Gott, dass Héuser,
Felder und Weinberge wieder im Land erworben werden sollen. Das Gericht iiber Juda wird klar als
Folge des langanhaltenden Ungehorsams benannt, zugleich aber nicht als endgiiltige Verwerfung
verstanden. Gott verheifit eine umfassende Sammlung seines Volkes, innere Erneuerung und
dauerhafte Gemeinschaft. Kapitel 33 vertieft diese Hoffnung durch Zusagen von Heilung, Frieden und
Freude fiir Jerusalem. Besonders hervorgehoben wird die Bestindigkeit der davidischen Verheiflung
und des priesterlichen Dienstes, die trotz des nationalen Zusammenbruchs nicht aufgehoben werden.
Gottes Bundestreue wird mit der Unverénderlichkeit der Schopfungsordnungen verglichen und damit
als unerschiitterlich dargestellt. Der kommende Spross aus dem Hause Davids wird als Garant von
Gerechtigkeit und Sicherheit angekiindigt. Der Abschnitt zeigt, dass Gottes Heilsplan weder durch
Gefangenschaft noch durch politische Katastrophen zunichtegemacht wird. Hoffnung wird nicht aus
den Umsténden, sondern aus Gottes Wort gewonnen. Jeremia 32-33 macht deutlich, dass Gottes

Zusagen gerade im Moment groBter Aussichtslosigkeit ihre Kraft entfalten.

Anwendungen:

Gottes Verheilungen gelten auch in Zeiten des Niedergangs. Der Text zeigt, dass Hoffnung nicht
an sichtbare Stabilitét gebunden ist. Selbst im Angesicht des Untergangs bestétigt Gott seine Zusagen.

Diese Einsicht starkt Vertrauen jenseits der Umstidnde.

Glaube handelt auf Grundlage von Gottes Wort. Der Kauf des Feldes verdeutlicht, dass echter
Glaube konkrete Schritte wagt, obwohl die Situation dagegen spricht. Gottes Wort bestimmt Handeln,
nicht die aktuelle Lage. Diese Wahrheit verleiht Glauben praktische Gestalt.

Gottes Bundestreue ist unverbriichlich. Die Verheilungen an David und den priesterlichen Dienst
bleiben bestehen. Gott bindet seine Zusagen an sein eigenes Wesen. Diese Perspektive verankert
Zukunftshoffnung heilsgeschichtlich.
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Teil 4: Die letzten Gerichtsankiindigungen und Jeremias Leiden
(Jeremia 34-45)

11. Gericht uber die Konige und das ungehorsame Volk
(34,1-36,32)

11.1. Freilassung und Wiederversklavung der Knechte (34,1-22)

Zedekia erhilt eine personliche Botschaft — Rettung trotz politischer Niederlage. Der Konig von
Juda, Zedekia, steht im Mittelpunkt der gottlichen Ansprache: Babylon wird Jerusalem einnehmen,
doch Zedekia selbst wird nicht durch das Schwert sterben, sondern in Frieden. Diese Verheilung ist
bemerkenswert, da sie Gnade inmitten des Gerichts zeigt. Obwohl Zedekia in Ungehorsam lebt, wird
ithm ein ehrenvolles Ende gewidhrt — als Zeichen der Geduld und Langmut Gottes. Die Zusage zeigt,
dass selbst in Zeiten des Untergangs einzelne Personen gottliche Barmherzigkeit erfahren konnen.
Gottes Handeln ist differenziert: Das Kollektiv wird gerichtet, das Individuum kann bewahrt werden.
Seine Treue iiberdauert politische Umwélzungen. (Jeremia 34,1-7; 2. Konige 25,6-7; Jeremia 52,11;
Klagelieder 3,22)

Die Freilassung der hebriischen Knechte war ein Schritt des Gehorsams — und wurde
riickgingig gemacht. In einer Zeit der Not beschlossen die Oberen Jerusalems, die hebrdischen
Sklaven freizulassen — ein Akt, der im Gesetz verankert war. Doch kurze Zeit spéter machten sie
diesen Entschluss riickgdngig und zwangen die Freigelassenen zuriick in die Knechtschaft. Dieser
Riickschritt war mehr als nur sozialer Missbrauch — er bedeutete direkte Rebellion gegen Gottes
ausdriicklichen Willen. Der Herr hatte geboten, dass hebrdische Sklaven im siebten Jahr freigelassen
werden sollten. Die vorlibergehende Gehorsamkeit entlarvt sich als duBerlicher Aktionismus ohne
bleibende Herzenseinstellung. Gottes Maf3stab bleibt: Gehorsam muss bestdndig und ganzheitlich sein.
(Jeremia 34,8-11; 2. Mose 21,2; 5. Mose 15,12-15; Jesaja 58,6)

Gottes Gericht trifft die Treulosen — die Umkehr ohne Herz bringt Verwerfung. Der Herr erklart
durch Jeremia, dass die Riicknahme der Freilassung ein Bundsbruch ist. Der Bund war im Tempel
unterzeichnet worden — mit feierlicher Zeremonie. Die Mianner hatten das Kalb zerschnitten, durch

dessen Teile sie gingen — ein Zeichen volliger Bindung. Doch ihre Riickkehr zur Unterdriickung macht
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sie schuldig. Deshalb kiindigt Gott an, sie dem Schwert, der Pest und dem Hunger zu iibergeben. Thre
Leichname sollen zum FraB fiir die Vogel des Himmels werden. Die Heiligkeit Gottes duldet keine
Heuchelei. Wer duBerlich handelt, aber innerlich nicht veréndert ist, wird gerichtet. Gottes Bund ist
nicht bloBe Formalie, sondern geistliche Realitét. (Jeremia 34,12-22; 1. Mose 15,10-18; Hosea 6,4-7;
Hebréer 10,26-31)

11.2. Das Gerichtswort tiber die Rechabiter und ihre Treue
(35,1-19)

Die Rechabiter lehnen den Weingenuss konsequent ab — aus Gehorsam gegeniiber ihren Vitern.
Jeremia erhélt den Auftrag, die Rechabiter ins Haus des Herrn zu fiihren und ihnen Wein anzubieten.
Doch sie lehnen dies entschieden ab mit der Begriindung, dass ihr Stammvater Jonadab, der Sohn
Rechabs, ihnen geboten habe, keinen Wein zu trinken, keine Hauser zu bauen und keine Felder zu
bebauen. Diese Lebensweise praktizieren sie seit Generationen — konsequent und unbeirrt. Thre
Ablehnung erfolgt nicht aus Eigensinn, sondern aus Gehorsam gegeniiber dem Wort ihrer Viter. Die
Rechabiter sind ein Nomadenvolk, das freiwillig auf sesshaften Wohlstand verzichtet, um die Linie
threr Vorfahren zu ehren. Ihr Beispiel steht im scharfen Kontrast zum Verhalten Judas. (Jeremia
35,1-10; 2. Konige 10,15-16; Epheser 6,1-3; Spriiche 1,8)

Gott stellt den Gehorsam der Rechabiter dem Ungehorsam Judas gegeniiber. Der Herr gebraucht
die Rechabiter als lebendiges Beispiel und richtet seine Botschaft an das Haus Juda: Die Rechabiter
gehorchen seit Generationen den Anweisungen eines menschlichen Vorfahren, doch das Volk Juda
verweigert dem lebendigen Gott den Gehorsam. Immer wieder hat Gott Propheten gesandt, um
Umkehr zu fordern — vergeblich. Die Gegeniiberstellung ist beschdmend: Menschen zeigen Treue
gegeniiber menschlicher Tradition, wihrend das Bundesvolk gottliches Reden ignoriert. Die
Rechabiter werden zum stillen Gericht iiber die Untreue Judas. Thre Treue ist nicht perfekt, aber sie ist
echt — und damit lehrreich. (Jeremia 35,12-15; Matthaus 21,28-32; Hesekiel 2,3-7; Lukas 11,31-32)

Der Ungehorsam Judas zeigt sich in der bewussten Verweigerung gegeniiber prophetischem
Reden. Gott erinnert das Volk daran, dass Er seine Knechte, die Propheten, friith und unermiidlich
gesandt habe. Thre Botschaft war klar: Kehrt um von euren bosen Wegen. Doch Juda horte nicht und
neigte sein Ohr nicht. Die Rechabiter dagegen horten und taten, was ihnen geboten wurde. Der
Kontrast zeigt, dass das Problem Judas nicht Unwissenheit, sondern Trotz war. Der Gehorsam der
Rechabiter ist in der Praxis sichtbar, der Ungehorsam Judas ebenso. Die Prophetie offenbart:
Geistliche Verhdrtung entsteht durch wiederholte Ablehnung des gottlichen Wortes. Der Unterschied
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liegt nicht im Umfang der Offenbarung, sondern in der Reaktion darauf. (Jeremia 35,15-16; Jesaja
30,9-11; Sacharja 7,11-13; Hebréer 3,12-15)

Gottes Gericht folgt auf beharrliche Ablehnung — Ungehorsam bleibt nicht folgenlos. Der Herr
kiindigt Gericht iiber das Haus Juda und Jerusalem an, weil sie auf seine Warnungen nicht gehort
haben. Das Gericht ist nicht willkiirlich, sondern Konsequenz eines lang anhaltenden Widerstands. Die
wiederholte Weigerung, auf Gottes Wort zu reagieren, hat ein Mal} erreicht, das keine Verschonung
mehr zuldsst. Die Rechabiter stehen nicht nur als Vorbild, sondern als Maf3stab da. Ihre Existenz macht
deutlich, dass Gehorsam moglich gewesen wire. Doch Juda wollte nicht. Damit ist das Gericht
gerecht. Die Prophetie zeigt, dass Gott nicht vorschnell richtet, aber schlieBlich doch richten muss.
(Jeremia 35,17; Amos 3,2; Matthaus 23,37-38; Romer 2,5-8)

Gott belohnt die Treue der Rechabiter mit bleibender Verheilung. Am Ende der Begebenheit
spricht Gott eine VerheiBBung liber das Haus der Rechabiter: ,,Jonadab, der Sohn Rechabs, soll nicht
fehlen, dass jemand vor mir steht alle Tage.* Diese Zusage ist einzigartig — eine bleibende Linie, nicht
aufgrund nationaler Zugehorigkeit, sondern wegen praktizierten Gehorsams. Die Rechabiter erhalten
Anteil an Gottes Segen, obwohl sie kein Teil der zwolf Stimme Israels im engeren Sinn sind. Thre
Treue gegeniiber einem menschlichen Gebot wird von Gott geachtet und geehrt. Diese Verheillung
zeigt: Gott sieht auf das Herz und ehrt Treue, wo sie sich in Gehorsam ausdriickt. (Jeremia 35,18-19; 1.
Samuel 2,30; Psalm 25,12-14; Offenbarung 3,10-12)

11.3. Jeremias Rolle als Prophet - Rollenlesung und Verfolgung
(36,1-32)

Jeremia erhilt den Auftrag, alle bisherigen Worte des Herrn aufzuschreiben — ein Akt geistlicher
Bewahrung. Im vierten Jahr Jojakims befiehlt der Herr Jeremia, alle Worte, die Er gegen Israel, Juda
und alle Volker gesprochen hat, in eine Buchrolle zu schreiben. Der Zweck dieses schriftlichen
Zeugnisses ist klar: Vielleicht wird das Haus Juda horen und umkehren, damit Gott das angekiindigte
Unheil abwendet. Die Schriftform dient nicht nur der Erinnerung, sondern auch der Bestitigung
gottlicher Ernsthaftigkeit. Das geschriebene Wort wirkt als bleibendes Zeugnis und ruft zur Umkehr. In
einer Zeit zunehmender Ablehnung wird das prophetische Reden konserviert, nicht als Archiv, sondern
als Ruf zur Bufle. Die Prophetie wird damit 6ffentlich und tiberpriifbar. (Jeremia 36,1-3; 2. Mose
17,14; Jesaja 30,8; Johannes 20,31)
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Baruch schreibt die Worte Jeremias nieder und trigt sie dem Volk vor — verkiindigte Wahrheit
in schwerer Zeit. Jeremia kann die Botschaft nicht selbst verkiinden, da er am Tempel gehindert ist.
Deshalb diktiert er Baruch die Worte, und dieser liest sie im Tempel vor — zur Zeit des Fastens, wo
viele Menschen zusammenkommen. Die Szene zeigt, dass das prophetische Wort Wege findet, selbst
wenn menschliche Einschrinkungen es behindern wollen. Baruch handelt nicht eigenmichtig, sondern
in Beauftragung und im Geist des Propheten. Die Verlesung erfolgt mit Ernst, im Rahmen des
Gottesdienstes, vor den versammelten Juddern. Die prophetische Verkiindigung bleibt zentrales Mittel
gottlicher Kommunikation — unabhdngig von dufBleren Umstdnden. (Jeremia 36,4-10;
Apostelgeschichte 5,29; 2. Timotheus 4,2; 2. Petrus 1,19-21)

Die Rolle gelangt vor die Fiirsten — eine Mischung aus Furcht, Interesse und Weiterleitung. Die
Nachricht iiber Baruchs Vorlesung erreicht die Fiirsten. Sie lassen sich die Worte erneut vorlesen und
reagieren mit Furcht — sowohl wegen des Inhalts als auch wegen der mdglichen Reaktion des Konigs.
Sie beraten, was zu tun sei, und entscheiden, den Konig zu informieren, aber Baruch und Jeremia zu
verbergen. Diese Reaktion zeigt, dass das Wort Gottes nicht ohne Wirkung bleibt. Die Fiirsten
erkennen die Ernsthaftigkeit der Botschaft, ohne jedoch klare Bulle zu zeigen. Sie sind bewegt, aber
nicht verdndert. Die Prophetie erreicht das Zentrum der Macht, doch die Herzen bleiben
unentschlossen. (Jeremia 36,11-19; Hesekiel 33,30-33; Apostelgeschichte 24,24-25; Hebrder 4,12-13)

Konig Jojakim verbrennt die Rolle — ein Akt gezielter Ablehnung gottlicher Autoritit. Als die
Rolle dem Konig vorgelesen wird, schneidet dieser Abschnitt fiir Abschnitt ab und verbrennt sie im
Kamin. Dies geschieht 6ffentlich und mit demonstrativer Gleichgiiltigkeit. Der Konig reagiert weder
mit Furcht noch mit Reue, sondern mit Trotz. Dieser Akt ist nicht nur Ablehnung des Textes, sondern
Gottes selbst. Die Verbrennung zeigt den Versuch, das prophetische Reden zum Schweigen zu bringen
— durch Vernichtung des Mediums. Doch Gottes Wort bleibt nicht gebunden. Das Verbrennen ist nicht
das Ende der Prophetie, sondern der Ausldser fiir erneutes Reden und Gericht. (Jeremia 36,20-26; 2.
Chronik 36,15-16; Amos 7,10-13; Johannes 15,22-25)

Gott lisst die Rolle neu aufschreiben — Sein Wort ist unzerstorbar. Der Herr befiehlt Jeremia, alle
Worte erneut aufzuschreiben, und fiigt noch viele dhnliche hinzu. Die neue Rolle enthilt nicht nur die
urspriingliche Botschaft, sondern auch das Gerichtswort {iber Jojakim: Er soll keine Nachkommen auf
dem Thron haben, sein Leichnam wird dem Frost ausgeliefert. Diese Erginzung zeigt, dass Ablehnung
des Wortes nicht dessen Wirkung authebt, sondern das Gericht verschirft. Die Prophetie wird erneut
bestitigt: Gottes Wort ist ewig, Menschen sind vergénglich. Die Schrift bleibt bestehen, auch wenn sie
verbrannt wird — weil ihr Ursprung gottlich ist. (Jeremia 36,27-32; Psalm 119,89; Matthius 24,35;
Offenbarung 10,9-11)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 34.1-36.32)

Zusammenfassung:

Jeremia 34,1-36,32 beschreibt die fortschreitende Verhdrtung Judas angesichts klarer gottlicher
Warnungen und macht die bewusste Ablehnung des Wortes Gottes sichtbar. Zundchst wird Konig
Zedekia mit der Gewissheit konfrontiert, dass die Ubergabe Jerusalems an Babel unausweichlich ist,
zugleich aber eine personliche Zusage erhilt, die Gottes differenziertes Handeln selbst im Gericht
zeigt. Die Authebung und anschlieBende Riicknahme der Freilassung hebrdischer Sklaven offenbart
die Unaufrichtigkeit des Volkes und seinen Missbrauch des Bundes zu eigenen Zwecken. In Kapitel 35
wird dem ungehorsamen Juda die Treue der Rekabiter gegeniiber den Anweisungen ihres Stammvaters
gegentibergestellt, wodurch Judas Schuld weiter verschirft wird. Kapitel 36 markiert einen
entscheidenden Wendepunkt, indem das geschriebene Wort Gottes in den Mittelpunkt riickt. Die
Niederschrift der prophetischen Botschaft macht deutlich, dass Gottes Offenbarung dauerhaft und
iiberpriifbar ist. Die bewusste Verbrennung der Schriftrolle durch Konig Jojakim stellt eine offene
Verachtung gottlicher Autoritdt dar. Trotz dieses Aktes der Ablehnung wird Gottes Wort nicht
aufgehoben, sondern erneut verkiindet und sogar erweitert. Jeremia selbst bleibt unter gottlichem
Schutz, wihrend das Gericht {iber den Konig bestdtigt wird. Der Abschnitt zeigt, dass menschlicher
Widerstand Gottes Reden nicht aufhalten kann. Gottes Wort bleibt wirksam, auch wenn es verworfen
wird. Jeremia 34-36 macht deutlich, dass das Gericht nicht aus Mangel an Offenbarung, sondern aus

bewusster Zuriickweisung der Wahrheit erfolgt.

Anwendungen:

Gehorsam zeigt sich in Bestindigkeit. Der Text macht deutlich, dass kurzfristige religidose Einsicht
ohne Treue wertlos bleibt. Judas Verhalten offenbart ein Herz ohne bleibenden Gehorsam. Diese

Einsicht unterstreicht den Ernst verbindlicher Nachfolge.

Gottes Wort liisst sich nicht zum Schweigen bringen. Die Verbrennung der Schriftrolle verdeutlicht
menschliche Ablehnung, aber auch géttliche Uberlegenheit. Gottes Offenbarung bleibt bestehen und
gewinnt sogar an Klarheit. Diese Wahrheit stirkt das Vertrauen in die Bestdndigkeit des Wortes Gottes.

Ablehnung der Wahrheit verschirft das Gericht. Der bewusste Umgang Jojakims mit Gottes Wort
zeigt eine Haltung der Verachtung. Gericht folgt nicht aus Unkenntnis, sondern aus absichtlicher

Zuriickweisung. Diese Perspektive betont die Verantwortung gegeniiber empfangener Offenbarung.
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12. Jeremias Leiden unter den letzten Konigen (37,1-39,18)

12.1. Jeremias Verfolgung und Gefangenschaft (37,1-38,28)

12.1.1. Jeremia kiindigt Gericht an und wird gefangen genommen
(37,1-15)

Zedekia herrscht, aber hort nicht auf das Wort des Herrn — politische Macht ersetzt keine
geistliche Autoritit. Obwohl Zedekia vom Konig von Babel zum Konig gemacht wurde, hort er nicht
auf das Wort, das durch Jeremia kommt. Auch das Volk bleibt im Widerstand gegen das Reden Gottes.
Diese Ausgangslage macht deutlich, dass formale Herrschaft nicht mit geistlicher Fiihrung
gleichzusetzen ist. Zedekia steht dulerlich an der Spitze, doch innerlich ist er abhéngig von politischen
Kriften und unfahig zur geistlichen Leitung. Der Prophet Jeremia dagegen bleibt konsequent im
Dienst, trotz wachsender Opposition. Die Ablehnung des prophetischen Wortes in Krisenzeiten zeigt
den geistlichen Zustand des Volkes. (Jeremia 37,1-2; 2. Konige 24,17; Spriiche 29,18; Hosea 4,6)

Die Bitte um Fiirbitte steht im Widerspruch zum tatsichlichen Verhalten gegeniiber dem
Propheten. Zedekia schickt Boten zu Jeremia mit der Bitte, fiir das Volk zum Herrn zu beten. Dieser
Wunsch nach Fiirbitte wirkt fromm, doch er bleibt oberflachlich. Der Konig bittet um geistliche Hilfe,
ohne bereit zu sein, dem Wort Gottes zu gehorchen. Das zeigt die Ambivalenz seiner Haltung:
duBerlich interessiert, innerlich ungehorsam. Der Wunsch nach Gebet ersetzt nicht die notwendige
Umkehr. Die Prophetie offenbart, dass Flirbitte keine Wirkung entfaltet, wenn sie nicht mit
Bereitschaft zur BuB3e verbunden ist. Der Glaube zeigt sich nicht in der Bitte um Hilfe, sondern in der
Bereitschaft zur Unterordnung unter Gottes Willen. (Jeremia 37,3; Jesaja 1,15-17; Lukas 6,46; Jakobus
1,22)

Jeremia wird zu Unrecht verhaftet — Treue zum Wort Gottes fiihrt zur Verfolgung. Als Jeremia
die Stadt verlassen will, wird er vom Wachposten festgehalten und beschuldigt, zu den Chalddern
iiberlaufen zu wollen. Trotz seines Widerspruchs wird er geschlagen und ins Gefingnis gebracht. Diese
Szene offenbart die Verleumdung und Gewalt, die einem treuen Diener Gottes begegnen kann. Jeremia
wird nicht wegen Schuld, sondern wegen seiner Botschaft verfolgt. Die politische Unsicherheit fiihrt

zur Kriminalisierung geistlicher Standhaftigkeit. Das Gefdngnis steht symbolisch fiir die Verwerfung
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des gottlichen Redens. Treue zum Herrn bringt nicht Anerkennung, sondern Ablehnung — besonders in
Zeiten nationaler Krise. (Jeremia 37,11-15; Psalm 69,8-10; Apostelgeschichte 5,40-42; 2. Timotheus
3,12)

12.1.2. Jeremia im Gefingnis — Gesprich mit Zedekia (37,16-21)

Jeremia bleibt treu in Gefangenschaft — geistliche Klarheit trotz korperlicher Schwiche. Im Haus
Jonathan, das zum Gefingnis umfunktioniert wurde, bleibt Jeremia viele Tage eingesperrt. Trotz der
widrigen Umsténde verliert er nicht seine prophetische Klarheit. Als Konig Zedekia ihn heimlich
befragen ldsst, spricht Jeremia unerschrocken die Wahrheit: Der Konig wird in die Hand des
babylonischen Konigs gegeben. Die Verborgenheit des Gesprichs zeigt die Unsicherheit Zedekias — er
sucht Orientierung, will sich aber nicht offen zum Propheten bekennen. Jeremia nutzt die Gelegenheit
nicht zur Klage, sondern zur erneuten Verkiindigung gottlicher Wahrheit. Auch im Geféngnis bleibt der
Auftrag des Propheten ungebrochen. (Jeremia 37,16-17; Psalm 119,46; Micha 3,8; Apostelgeschichte
4,19-20)

Zedekia lisst Jeremia im Kerker belassen, gewidhrt ihm aber ein tigliches Brot — halbherzige
Gnade. Auf Jeremias Bitte hin, nicht wieder ins Haus Jonathan zuriickgebracht zu werden, trifft
Zedekia eine Zwischenentscheidung: Jeremia wird in den Wachhof verlegt und erhélt tiglich Brot,
solange es welches gibt. Diese Entscheidung schiitzt den Propheten vor dem Tod, ist aber kein Zeichen
echter Anerkennung. Der Konig versucht, einen Mittelweg zwischen politischem Druck und innerer
Uberzeugung zu finden — ohne klaren Standpunkt. Jeremia bleibt eingesperrt, aber am Leben. Die
Szene zeigt: Menschliche Macht ist schwankend, gottliches Wort bleibt fest. Der Prophet lebt nicht
durch die Gunst des Konigs, sondern durch die Treue Gottes. (Jeremia 37,18-21; Spriiche 29,25;
Matthéus 10,28; Hebréer 13,6)

12.1.3. Jeremia im Schlammloch — Rettung durch Ebed-Melech
(38,1-13)

Jeremias Botschaft vom Untergang ruft offenen Widerstand hervor — Wahrheit wird
kriminalisiert. Die Fiirsten horen, dass Jeremia zur Aufgabe und Unterwerfung unter die Chaldéer
auffordert, um das Leben zu retten. Diese Botschaft wird als Schwichung der Moral ausgelegt, nicht

als gottliche Weisung. Die Fiirsten fordern Jeremias Tod, weil er das Volk entmutige. Die Wahrheit
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Gottes wird als Verrat bezeichnet. Der Konig stimmt der Forderung stillschweigend zu und iiberlésst
Jeremia ihrer Gewalt. Diese Reaktion zeigt, wie geistliche Verkiindigung zum Angriffspunkt wird,
wenn sie den Erwartungen widerspricht. Die Ablehnung des Wortes Gottes nimmt institutionelle
Formen an. (Jeremia 38,1-5; Jesaja 30,9-10; Amos 7,12-13; Johannes 8,40)

Jeremia wird in eine Zisterne geworfen — ein Bild Auflerster Isolation und Lebensgefahr. Die
Fiirsten nehmen Jeremia und werfen ihn in eine leere Zisterne, in der kein Wasser, sondern Schlamm
ist. Dort sinkt er ein — allein, geschwédcht und dem Tod nahe. Diese Handlung ist kein einfacher
Gefangnisaufenthalt, sondern versuchter Mord durch Unterlassung. Die Prophetie zeigt: Wer Gottes
Wahrheit verkiindigt, wird nicht selten in Einsamkeit und Verachtung gestoBen. Die Zisterne steht
symbolisch fiir die tiefste Ablehnung geistlicher Wahrheit. Doch Jeremia schweigt nicht aus Furcht,
sondern wird zum Leidenszeugen inmitten einer gottlosen Gesellschaft. (Jeremia 38,6; Psalm 40,3;
Klagelieder 3,52-55; Hebréer 11,36-38)

Ebed-Melech tritt fiir Jeremia ein — Gott gebraucht den Fremden zum Schutz des Propheten. Ein
Kuschiter namens Ebed-Melech, ein Hofbeamter des Konigs, erfahrt von der Tat und tritt mutig vor
Zedekia. Er bezeichnet das Vorgehen als bose und bittet um Erlaubnis, Jeremia zu retten. Zedekia
erlaubt es, und Ebed-Melech holt Jeremia mit Seilen und alten Lumpen aus dem Schlamm. Diese
Rettung ist nicht nur eine humane Tat, sondern Ausdruck gottlicher Fiirsorge. Der Kuschiter, ein
Fremder, erweist sich als furchtloser Gerechter. Gott gebraucht, wen Er will, um Seine Diener zu
bewahren. Der Fremde wird zum Werkzeug der Gnade, wéhrend die eigenen Fiirsten zum Instrument
des Gerichts werden. (Jeremia 38,7-13; 2. Mose 2,19; Matthdus 8,11; Apostelgeschichte 8,27-39)

12.1.4. Letztes Gespriach mit Zedekia — Aufruf zur Unterwerfung
(38,14-28)

Zedekia sucht erneut heimlich Rat bei Jeremia — doch sein Herz bleibt unentschlossen. Der
Konig l4sst Jeremia erneut zu sich kommen — heimlich und abseits der Offentlichkeit. Er will wissen,
ob ein Wort vom Herrn da ist. Jeremia bekennt treu: ,,Wenn ich es dir sage, wirst du mich nicht héren,
und wenn ich dich warne, wirst du mich toten.* Dennoch wiederholt der Prophet die Botschaft Gottes.
Der heimliche Charakter des Treffens offenbart die Furcht des Konigs vor den Menschen. Zedekia will
das Wort Gottes horen, aber ohne sich offentlich zu ihm zu bekennen. Diese Haltung steht sinnbildlich
fiir viele religiose Fiihrer, die Wahrheit anerkennen, aber nicht umsetzen wollen. (Jeremia 38,14-16;
Johannes 3,1-2; Galater 1,10; Jakobus 1,22-24)
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Jeremia ruft zur Unterwerfung unter Babel auf — Gehorsam hitte Rettung gebracht. Der Prophet
spricht unmissverstdndlich: Wenn Zedekia sich dem Konig von Babel ergibt, wird Jerusalem
verschont, und Zedekia selbst und seine Familie bleiben am Leben. Doch wenn er sich weigert, wird
die Stadt in Brand gesteckt und seine Frauen werden verspottet. Jeremia hélt die Gnade Gottes offen,
obwohl das Gericht naht. Der Aufruf zur Unterwerfung ist kein politischer Defdtismus, sondern
Ausdruck des gottlichen Plans. Gehorsam gegeniiber Gottes Wort hitte nicht nur Zedekia, sondern die
Stadt bewahrt. Die Prophetie macht deutlich: Umkehr ist selbst im Gericht mdglich — solange das Wort
Gottes gehort wird. (Jeremia 38,17-23; Spriiche 1,24-33; Jesaja 55,6-7; Apostelgeschichte 3,19)

Zedekia verweigert den Weg der Rettung und verpflichtet Jeremia zum Schweigen. Trotz klarer
VerheiBung der Rettung entscheidet sich Zedekia gegen die Unterwerfung. Er flirchtet die Verachtung
der Judéer, die bereits zu den Chaldédern libergegangen sind. Statt Umkehr folgt politische Kalkulation.
Zedekia entlédsst Jeremia mit der Anweisung, tiber das Gesprich zu schweigen, falls die Fiirsten fragen.
Die Angst vor Menschen {iberlagert das Vertrauen auf Gott. Der Prophet bleibt im Wachhof — bewabhrt,
aber ohne Veridnderung des politischen Kurses. Diese letzte Begegnung zeigt das tragische Scheitern
eines Konigs, der Gottes Wort kennt, aber nicht danach handelt. (Jeremia 38,24-28; Johannes
12,42-43; Spriiche 29,25; Hebrder 10,26-27)

12.2. Fall Jerusalems und Jeremias Bewahrung (39,1-18)

Jerusalems Fall erfiillt Gottes Wort — Gericht kommt trotz aller Verdringung. Im neunten Jahr
Zedekias beginnt die Belagerung Jerusalems durch Nebukadnezar. Im elften Jahr wird die Stadt
durchbrochen. Die Fiirsten Babels setzen sich ins Mitteltor — ein Zeichen vollstindiger Kontrolle. Alles
geschieht exakt, wie Jeremia es mehrfach angekiindigt hatte. Der Fall Jerusalems ist nicht blof3
politisch bedingt, sondern Ausdruck gottlichen Gerichts tliber fortwdhrenden Ungehorsam. Die
Prophetie erfiillt sich im Detail, auch wenn sie lange verdringt wurde. Die Stadt, die meinte, durch
Tradition und Tempel gesichert zu sein, féllt unter das Gericht Gottes. Die Erfiillung géttlichen Wortes
ist unaufhaltbar. (Jeremia 39,1-3; 2. Konige 25,1-4; Klagelieder 1,1; Matthdus 24,2)

Zedekia wird gefangen genommen — personliches Gericht folgt auf éffentlichen Ungehorsam.
Zedekia versucht zu fliehen, wird aber bei Jericho gefasst und zu Nebukadnezar nach Ribla gebracht.
Dort muss er mit ansehen, wie seine Sohne hingerichtet werden — dann wird ihm die Sicht genommen.
So bleibt das Letzte, was er sieht, der Tod seiner Erben. Diese grausame Vollstreckung erfiillt das Wort

Jeremias: ,,Du wirst nach Babel kommen, aber den Konig nicht sehen.” Der Konig, der Gottes Wort
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ignorierte, erfahrt ein doppeltes Gericht — personlich und familidr. Die Flucht zeigt: Wer sich dem
Gericht Gottes entziehen will, wird dennoch eingeholt. Verheilung und Warnung erfiillen sich beide.
(Jeremia 39,4-7; Hesekiel 12,13; 2. Konige 25,6-7; Spriiche 11,21)

Jeremia wird verschont — Gottes Treue gilt seinem Diener auch im Gericht. Nebukadnezar erteilt
Nebusaradan den Befehl, Jeremia zu schiitzen, ihn nicht zu verletzen und ithm das Leben zu lassen.
Jeremia wird aus dem Wachhof geholt und dem Gedalja libergeben. Diese Bewahrung ist keine
politische Ausnahme, sondern Ausdruck goéttlicher Fiirsorge. Wahrend die Stadt féllt und der Konig
gerichtet wird, bleibt der Prophet behiitet. Die Treue zum Wort Gottes bringt am Ende Sicherheit, auch
wenn sie zuvor Ablehnung einbrachte. Gottes Gericht unterscheidet zwischen Gerechten und Gottlosen
— nicht nach Status, sondern nach Treue. (Jeremia 39,11-14; Psalm 91,7-10; Maleachi 3,18; 2. Petrus
2,9)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 37.1-39.18)

Zusammenfassung:

Jeremia 37,1-39,18 schildert den historischen Zusammenbruch Judas und die Eroberung Jerusalems als
Erfillung der lang angekiindigten Gerichte Gottes. Trotz wiederholter Warnungen sucht Konig
Zedekia kurzfristige Hilfe und religiosen Beistand, ohne zu echter Umkehr bereit zu sein. Jeremias
klare Botschaft, dass Widerstand gegen Babel zwecklos ist, wird als Defédtismus missverstanden und
fiihrt zu seiner Verhaftung und Misshandlung. Politische Hoffnungsschimmer erweisen sich als
triigerisch, da Gottes Wort unverdndert Bestand hat. Die Belagerung Jerusalems endet schlieBlich mit
dem Fall der Stadt, der Zerstérung des Tempels und der Wegfiihrung der Bevdlkerung. Zedekias
Versuch zur Flucht scheitert, und das angekiindigte personliche Gericht liber ihn erfiillt sich genau. Im
Kontrast dazu steht Jeremias Bewahrung durch Gottes Hand, der ihn trotz Ablehnung schiitzt. Auch
Ebed-Melech, der Jeremias Leben bewahrt hatte, erhilt eine besondere Zusage gottlicher Rettung. Der
Abschnitt zeigt, dass Gottes Gericht prézise, gerecht und unumkehrbar eintritt, wenn Umkehr
dauerhaft verweigert wird. Gleichzeitig bleibt Gottes Fiirsorge fiir Einzelne sichtbar, die ihm vertrauen.
Geschichte und Prophetie greifen hier unmittelbar ineinander. Jeremia 37-39 macht deutlich, dass

Gottes Wort sich unabhingig von menschlichen Entscheidungen erfiillt.

Anwendungen:

Gottes Wort bleibt verlisslich trotz menschlicher Ablehnung. Der Text zeigt, dass politische
Strategien und religiose Gesten Gottes Urteil nicht autheben kénnen. Gottes Zusagen und Warnungen
erfiillen sich unabhédngig von Zustimmung oder Widerpruch. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in die

Zuverlassigkeit gottlicher Offenbarung.

Halbherzige Frommigkeit ersetzt keine Umkehr. Zedekias Verhalten verdeutlicht, dass geistliches
Interesse ohne Gehorsam wirkungslos bleibt. Suche nach Hilfe ohne Unterordnung unter Gottes Willen

fiihrt in die Irre. Diese Wahrheit warnt vor religiosem Opportunismus.

Gott bewahrt die Seinen im Gericht. Jeremias Schutz und die Zusage an Ebed-Melech zeigen Gottes
personliche Fiirsorge. Auch im nationalen Gericht verliert Gott den Einzelnen nicht aus dem Blick.

Diese Perspektive verbindet Ernst und Trost im heilsgeschichtlichen Handeln Gottes.
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13. Nach dem Fall - weitere Botschaften (40,1-45,5)

13.1. Gedalja als Statthalter und sein Mord (40,1-41,18)

13.1.1. Jeremia bleibt in Juda und Gedalja wird Statthalter (40,1-6)

Jeremia wird von der babylonischen Obermacht freigelassen — Gottes Wort bewahrt auch im
Gericht. Nachdem Jerusalem gefallen ist, wird Jeremia aus dem Wachhof entlassen. Nebusaradan, der
oberste Heerfiihrer, spricht ihn an und bestétigt, dass das Gericht iiber die Stadt der Stinde wegen kam
— ganz gemil dem Wort des Herrn. Diese Aussage aus dem Mund eines heidnischen Heerfiihrers
unterstreicht die Autoritdt der prophetischen Botschaft. Jeremia wird nicht nur freigelassen, sondern
mit Achtung behandelt. Diese Szene zeigt, wie Gottes Wort selbst unter fremden Miéchten
Anerkennung findet. Wéhrend die Mehrheit Judas im Elend versinkt, erfahrt der Prophet gottliche
Bewahrung und Respekt. (Jeremia 40,1-3; 1. Konige 8,46; Psalm 105,14-15; Daniel 6,26)

Jeremia erhilt die Wahlfreiheit und entscheidet sich fiir den Dienst unter dem einfachen Volk.
Nabusaradan bietet Jeremia an, entweder mit nach Babel zu ziehen und dort versorgt zu werden oder
in Juda zu bleiben, wo er wolle. Jeremia wihlt bewusst den Weg der Nihe zum Uberrest des Volkes
und schliefit sich Gedalja in Mizpa an. Diese Entscheidung zeigt das priesterlich-prophetische Herz
des Dieners Gottes: nicht Distanz zur Not, sondern Dienst in der Mitte des Elends. Jeremia sucht keine
Bequemlichkeit, sondern die geistliche Verantwortung. Die Prophetie verweist damit auf die Berufung
treuer Ménner Gottes, selbst in Zeiten des Zusammenbruchs bei den Schwachen zu bleiben. (Jeremia
40,4-6; Hesekiel 3,15; Philipper 2,20-21; Johannes 10,11)

Gedalja wird Statthalter — ein politischer Neuanfang mit geistlichem Potential. Nebukadnezar
setzt Gedalja, den Sohn Achikams, als Statthalter iiber die im Land verbliebenen Judder ein. Diese
Entscheidung bringt kurzfristig Hoffnung auf Stabilitit. Gedalja stammt aus einer Familie, die Jeremia
unterstiitzte und sich nicht der Verfolgung anschloss. Seine Ernennung signalisiert den Versuch, mit
gemafiigten und gottesfiirchtigen Kriften einen Wiederaufbau zu ermdoglichen. Die Prophetie ladsst
erkennen, dass Gott selbst im Gericht Raum fiir Neuanfang gibt. Doch dieser Neuanfang bleibt
gefdhrdet durch politische Intrigen und fehlende geistliche Umkehr. (Jeremia 40,5-6; 2. Konige 22,12;
Psalm 75,7; Spriiche 16,12)
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13.1.2. Gedaljas Verwaltung in Mizpa — Hoffnung auf Stabilit:t
(40,7-16)

Die Riickkehr der versprengten Heerfiihrer deutet auf einen moglichen Wiederaufbau unter
Gedaljas Fiihrung. Als die verbliebenen jiidischen Heerfiihrer, darunter Johanan und Ismael, horen,
dass Gedalja als Statthalter eingesetzt wurde, kehren sie mit ihren Méannern nach Mizpa zuriick. Diese
Bewegung zeigt, dass inmitten des Triimmerfelds noch Hoftnung auf eine gewisse Ordnung bestand.
Gedalja empfingt sie mit Offenheit und ermutigt sie, im Land zu bleiben, die babylonische
Oberherrschaft zu akzeptieren und vom Ertrag des Landes zu leben. Diese Worte zeugen von
Weitsicht, Besonnenheit und einem Versuch, das Volk zur Ruhe zu flihren. Die Prophetie verdeutlicht,
dass auch nach dem Gericht Momente der Stabilisierung und des Trostes durch Gottes Fiihrung
moglich sind. (Jeremia 40,7-10; 3. Mose 26,34-35; Klagelieder 3,26-27; Amos 9,8-15)

Gedalja appelliert an Gehorsam und Mitarbeit — Stabilitit hingt vom Herzen des Volkes ab. Der
neue Statthalter fordert die Heerfiihrer und ihre Ménner auf, sich nicht weiter gegen Babel zu erheben,
sondern treu im Land zu bleiben, Felder zu bebauen und Frucht zu sammeln. Sein Appell ist von
Realismus und Hoffnung geprégt. Er erkennt die neue Lage an, ohne sich gegen Gottes Wort zu
stellen. Diese Haltung steht im Kontrast zu fritherem Stolz und Widerstand im Volk. Gedalja
reprasentiert einen Rest, der bereit ist, sich unter Gottes Hand zu demiitigen. Die Prophetie betont:
Nach dem Gericht ist Gehorsam der Weg zur Erhaltung. Stabilitdt ist keine politische, sondern eine
geistliche Frage. (Jeremia 40,9-10; Spriiche 14,34; Jesaja 30,15; Klagelieder 3,40)

Warnung vor Ismaels Mordplan — Gedalja verweigert den Schutz aus Naivitit oder Vertrauen.
Johanan, einer der Heerfiihrer, warnt Gedalja, dass Ismael, ein Nachkomme des koniglichen Hauses,
von Baalis, dem Konig der Ammoniter, zum Mord an ihm angestiftet wurde. Johanan bietet an, Ismael
heimlich zu téten, um das drohende Unheil abzuwenden. Doch Gedalja lehnt ab — er glaubt dem
Bericht nicht und verbietet eine verdeckte Totung. Diese Entscheidung ist tragisch, denn sie ebnet den
Weg fiir den kommenden Mord. Die Prophetie zeigt, wie gefdhrlich es ist, menschliche Absichten zu
verkennen und gottliche Warnungen zu liberhdren. Gedaljas edle Haltung wird ihm zum Verhéngnis.
(Jeremia 40,13-16; Spriiche 27,12; Matthius 10,16-17; Apostelgeschichte 20,29-30)
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13.1.3. Mord an Gedalja durch Ismael und erste Folgen (41,1-10)

Ismael ermordet Gedalja — Gottes Warnung wird missachtet, der Neuanfang zerschlagen. Im
siebten Monat kommt Ismael mit zehn Ménnern nach Mizpa und isst mit Gedalja gemeinsam.
Wihrend des Mahls erschlagen sie den Statthalter, der ihnen vertraut hatte. Diese Tat ist nicht nur
personlicher Verrat, sondern ein gezielter Angriff auf Gottes Ordnung und den letzten Versuch einer
politischen Stabilitdt in Juda. Gedalja stirbt, obwohl er Gottesfurcht und Weisheit gezeigt hatte. Der
Mord erfiillt die Warnung an Johanan, die Gedalja abgelehnt hatte. Die Prophetie unterstreicht, dass
geistliche Naivitdt in Zeiten politischer Umbriiche zerstorerische Folgen haben kann. Ein
Hoffnungstrager wird beseitigt, bevor Frucht wachsen konnte. (Jeremia 41,1-3; Spriiche 26,25;
Matthéus 10,17-18; Johannes 13,18)

Ismael totet auch die Soldaten und Babylonier in Mizpa — der Aufstand richtet sich gegen Gottes
Ordnung. Nach dem Mord an Gedalja bringt Ismael auch die anwesenden Juden und die
babylonischen Soldaten im Lager um. Diese Taten zeigen, dass es Ismael nicht nur um politische
Rache geht, sondern um die vollstindige Zerstorung der neuen Ordnung unter babylonischer
Oberherrschaft. Die Ermordung der Chaldder ist zugleich ein Akt der Rebellion gegen die von Gott
eingesetzte Strafherrschaft. Ismael stellt sich gegen Gottes Gericht und gegen seine prophetische
Ordnung. Die Prophetie macht klar: Wer das Joch Gottes zerbrechen will, zerbricht an seinem
Widerstand. Gewalt gegen Gottes Ordnung fiihrt zu Fluch, nicht zu Freiheit. (Jeremia 41,3; Jeremia
27,8; Psalm 2,1-4; Romer 13,1-2)

Pilger aus Sichem, Silo und Samaria werden getiiuscht und getotet — frommes AuBeres schiitzt
nicht vor Gewalttitern. Achtzig Méanner kommen mit rituellen Zeichen der Trauer nach Mizpa,
vermutlich um zum zerstérten Tempel zu pilgern oder Opfer darzubringen. Ismael geht ihnen
entgegen, weint scheinheilig und 14dt sie ein — dann totet er sie. Nur zehn werden verschont, weil sie
Vorréte anbieten. Diese Szene zeigt die Heuchelei Ismaels und die Grausamkeit seines Herzens. Die
fromme Maske dient der Tduschung, um Gewalt zu veriiben. Die Prophetie stellt dem geistlichen
Uberrest eine bittere Realitiit vor Augen: AuBerliche Frommigkeit schiitzt nicht vor geistlicher
Tauschung. Das Bose tarnt sich oft mit religioser Geste. (Jeremia 41,4-9; 2. Timotheus 3,5; Matthédus
7,15; 2. Thessalonicher 2,9-10)
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13.1.4. Ismaels Flucht und die Reaktion des Volkes (41,11-18)

Johanan greift ein — Gottes Fiirsorge wirkt durch mutige Minner in der Not. Als Johanan von
Ismaels Verbrechen erfahrt, sammelt er die verbliebenen Truppen und verfolgt ihn. Am groBBen Wasser
bei Gibeon kommt es zur Konfrontation. Die Gefangenen, die Ismael mit sich fiihrte, wenden sich
wieder zu Johanan, sobald sie ihn sehen. Ismael selbst kann mit acht Mannern entkommen. Diese
Szene zeigt: Trotz Gewalt und Chaos wirkt Gottes Hand durch entschlossene und gerechte Fiihrer.
Johanan wird zum Werkzeug, um einen Rest zu retten. Die Prophetie verdeutlicht, dass auch in Zeiten
grofiter Verwirrung Menschen aufstehen, um Gottes Ordnung wiederherzustellen. (Jeremia 41,11-15;
Richter 2,16-18; Nehemia 4,9; Psalm 31,24)

Die Geretteten fiirchten die Babylonier — menschliche Angst verdringt das Vertrauen in Gottes
Wort. Johanan fiihrt die Uberlebenden, darunter Frauen, Kinder und Eunuchen, von Gibeon fort und
zieht in Richtung Agypten. Der Grund ist Furcht vor der Reaktion Babylons wegen der Ermordung
Gedaljas durch Ismael. Obwohl sie nicht die Téter sind, flirchten sie das Gericht der Besatzungsmacht.
Diese Angst zeigt, wie tief das Vertrauen in Gottes Souverdnitdt erschiittert ist. Die Prophetie ldsst
erkennen: Wer Gottes Wort nicht vollstindig annimmt, wird von den Umstdnden bestimmt. Furcht vor
Menschen ersetzt die Ruhe im Wort Gottes. Der Weg nach Agypten ist nicht Sicherheit, sondern
Zeichen geistlicher Flucht. (Jeremia 41,16-18; Jesaja 30,1-2; Psalm 56,4; Johannes 14,27)

Die Flucht nach Agypten nimmt ihren Anfang — aus Ungewissheit entsteht eine gefihrliche
Entscheidung. Die Gruppe macht Halt bei Kimhams Herberge bei Bethlehem, um sich zu sammeln,
bevor sie nach Agypten weiterziehen. Dieser Zwischenstopp markiert den Wendepunkt zwischen
bleibender Hoffnung im Land und endgiiltiger Abkehr. Die Erwédhnung dieses Ortes verweist
symbolisch auf Davidische VerheiBung und géttliche Gegenwart — doch die Menschen entscheiden
sich gegen das Land der Verheilung. Die Prophetie stellt diese Entscheidung als tragischen
Wendepunkt dar. Der Ort geistlicher Geschichte wird verlassen zugunsten vermeintlicher Sicherheit.
Geistliche Tragik liegt oft im scheinbar klugen Entschluss. (Jeremia 41,17-18; Rut 1,1-2; Hosea 11,5;
Hebrier 10,38-39)

13.2. Flucht nach Agypten gegen Gottes Willen (42,1-43,13)

Das Volk bittet um Gottes Fiihrung — doch die Bitte ist nur duflerlich. Nach der Ermordung
Gedaljas und der Angst vor den Chalddern kommen Johanan und die fiihrenden Ménner zu Jeremia.
Sie bitten ihn, den Herrn zu befragen, was sie tun sollen, und versprechen Gehorsam — ganz gleich,

was Gott antwortet. Ihre Worte klingen demiitig und entschieden, doch ihre Haltung zeigt spiter das
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Gegenteil. Die Bitte um gottliche Weisung ist ernsthaft formuliert, doch nicht ernsthaft gemeint. Die
Prophetie stellt klar: Wahre Gehorsamsbereitschaft zeigt sich nicht im Gebet, sondern in der Annahme
des Ergebnisses. Die Priifung geistlicher Reife liegt nicht in der Frage, sondern in der Reaktion.
(Jeremia 42,1-6; Psalm 25,4-5; Matthius 21,28-31; Lukas 6,46)

Jeremia empfingt das Wort des Herrn — Bleiben im Land bringt Schutz und Gnade. Zehn Tage
wartet Jeremia, bis das Wort des Herrn zu ihm kommt. Die Antwort ist eindeutig: Wenn das Volk in
Juda bleibt, wird Gott es bauen, nicht niederreilen. Er wird sie vor dem Konig von Babel retten und
ihm Erbarmen schenken. Das Verbleiben im Land, trotz Furcht, ist der Weg des Segens. Diese Zusage
offenbart Gottes Bereitschaft zur Wiederherstellung — selbst nach schwerem Gericht. Doch sie fordert
Vertrauen und Glauben an Gottes VerheiBBung. Die Prophetie zeigt: Sicherheit entsteht nicht durch
Flucht, sondern durch Gehorsam. (Jeremia 42,7-12; Psalm 37,3; Jesaja 30,15; Hebréer 11,6)

Die Flucht nach Agypten wird als Rebellion bezeichnet — Gottes Warnung ist
unmissverstindlich. Jeremia spricht mit géttlicher Autoritit: Wenn das Volk nach Agypten zieht, wird
es dort genau das finden, wovor es flieht — Schwert, Hunger und Pest. Der Ort scheinbarer Sicherheit
wird zum Ort des Gerichts. Die Prophetie entlarvt die vermeintliche Klugheit menschlicher Strategien
als todlichen Irrweg. Die Entscheidung gegen Gottes Wort wird zur Entscheidung gegen Gottes
Schutz. Die Worte sind klar: Wer Agypten wiihlt, stirbt. Diese Ernsthaftigkeit macht deutlich, dass die
Konsequenzen geistlicher Unabhingigkeit schwerwiegend sind. (Jeremia 42,13-18; 5. Mose 30,19-20;
Jesaja 31,1; Hebrder 10,26-27)

Jeremia deckt die wahre Herzenshaltung des Volkes auf — Gehorsam war nie beabsichtigt.
Jeremia beschuldigt die Anfiihrer offen, dass sie ihn befragt hitten, ohne bereit zu sein, auf Gottes
Wort zu horen. Die Entscheidung zur Flucht war bereits gefallen. Das Gebet war nur Fassade. Die
Prophetie stellt die innere Rebellion bloB: Das Herz war lingst auf dem Weg nach Agypten, bevor die
Fiile es waren. Diese Einsicht zeigt: Geistliche Verirrung beginnt nicht mit Taten, sondern mit der
Haltung. Heuchelei wird zum geistlichen Selbstbetrug. Gott erkennt nicht nur die Handlungen, sondern
priift das Herz. (Jeremia 42,19-22; Jesaja 29,13; Matthdus 15,8-9; Offenbarung 2,23)

Das Volk zieht trotz Warnung nach Agypten — Jeremia wird gegen seinen Willen mitgenommen.
Trotz aller klaren Worte fiihren Johanan und die Heerfiihrer das Volk nach Agypten — Frauen, Kinder,
der Uberrest aus Juda, selbst Jeremia und Baruch. Die Prophet wird verschleppt, obwohl er gewarnt
hatte. Diese Tat vollendet den geistlichen Abfall: Aus Angst wird Ungehorsam, aus Ungehorsam

Rebellion. Die Prophetie zeigt, wie schnell sich Hoffnung in Gericht verwandelt, wenn das Wort
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Gottes missachtet wird. Auch der Prophet leidet mit dem Volk — nicht als Schuldiger, sondern als
Zeuge gottlicher Wahrheit. (Jeremia 43,1-7; Klagelieder 3,1-3; Matthédus 23,37; Romer 2,5-6)

13.3. Gerichtsworte an die Juden in Agypten (44,1-30)

Gottes Wort erreicht die Juden in Agypten — Entfernung vom Land bedeutet keine Entfernung
von der Verantwortung. Der Herr richtet durch Jeremia eine Botschaft an die in Agypten lebenden
Juden, die sich in Stddten wie Migdol, Tachpanches und Noph niedergelassen haben. Obwohl sie das
Land Juda verlassen haben, spricht Gott sie direkt an. Die geografische Distanz hebt ihre geistliche
Verantwortung nicht auf. Sie sind nicht auBlerhalb der Reichweite des gottlichen Gerichts. Die
Prophetie betont, dass Flucht nicht vor Gottes Augen schiitzt. Der Herr erinnert an das Unheil iiber
Jerusalem, das aufgrund des Gotzendienstes kam, und stellt klar: dieselben Siinden werden nun auch in
Agypten fortgesetzt. Das Gericht, das sie in Juda erleben mussten, wird sie auch im Ausland treffen.
Die Worte offenbaren Gottes umfassende Autoritdt iiber Sein Volk — unabhingig vom Aufenthaltsort.
Der Bund ist nicht an den Boden gekniipft, sondern an die Herzen. Die Heidenldnder sind kein Ort der
Neutralitit, sondern werden zum Gerichtsschauplatz fiir fortgesetzte Rebellion. (Jeremia 44,1-6; Amos
9,2-4; Psalm 139,7-12; 3. Mose 26,33-39)

Die Warnung vor erneutem Gotzendienst wird ausgesprochen — doch das Volk verweigert
Gehorsam. Gott fordert das Volk durch Jeremia eindringlich zur Umkehr auf: Sie sollen den Gotzen in
Agypten nicht dienen, sich nicht mehr selbst schaden und den Namen des Herrn nicht entheiligen.
Doch die Reaktion ist Ablehnung. Die Ménner und besonders auch die Frauen bestehen darauf,
weiterhin der ,,Himmelskénigin® zu opfern, wie sie es bereits in Juda getan hatten. Sie behaupten
sogar, dass ihnen frither dabei alles besser ergangen sei. Diese Haltung zeigt eine tief verwurzelte
Verkehrung geistlicher Wahrheit. Sie machen nicht Siinde, sondern Gehorsam fiir ihr Ungliick
verantwortlich. Die Prophetie entlarvt eine Spiritualitit, die nicht auf Wahrheit, sondern auf Erfahrung
und Irrtum beruht. Der G6tzendienst wird nicht nur fortgefiihrt, sondern offen verteidigt. Es findet kein
geistlicher Lernprozess statt, sondern Verstockung. (Jeremia 44,7-19; 2. Mose 20,3-5; 2.
Thessalonicher 2,11-12; Romer 1,25)

Gottes Antwort ist endgiiltig — das Gericht wird vollstreckt, und nur ein Uberrest bleibt iibrig.
Weil das Volk auf die Mahnung nicht hort, kiindigt Gott ein unwiderrufliches Gericht an. Das Schwert,
der Hunger und die Pest werden auch in Agypten die Juden treffen. Nur ein kleiner Uberrest wird
entrinnen und nach Juda zuriickkehren, damit deutlich wird, wessen Wort sich erfiillt: Gottes oder das

des Volkes. Die Prophetie markiert eine klare Grenze: Wer Gottes Autoritit leugnet, erlebt Seine
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Wahrheit im Gericht. Die Ablehnung Seines Wortes bedeutet nicht dessen Ungiiltigkeit, sondern
dessen Verschirfung. Auch wenn viele dem Gericht entgehen wollen, erreicht es sie genau dort, wo sie
sich sicher flihlen. Die Wahrheit Gottes triumphiert iiber jede menschliche Arroganz. (Jeremia
44,20-29; Jesaja 55,11; Klagelieder 2,17; Hesekiel 6,8-10)

Ein Zeichen fiir das Gericht: Pharao Hofra wird fallen — der Gotze der Sicherheit zerbricht. Als
Zeichen der kommenden Katastrophe kiindigt Gott durch Jeremia den Sturz des dgyptischen Konigs
Hofra an, der den Juden Schutz bieten sollte. Dieser Sturz wird parallel gesetzt zum Untergang
Zedekias — der Konig Judas, der Babylon trotzte, und der Kénig Agyptens, der nun selbst fillt. Diese
symbolische Verkniipfung zeigt, dass menschliche Biindnisse und politische Zuflucht keinen Bestand
haben. Wer sich auf irdische Macht verldsst, wird mit ihr zu Boden gehen. Die Prophetie entlarvt
Agypten als falsche Zuflucht. Das Zeichen ist ein Gericht iiber die geistliche Blindheit des Volkes. Der
vermeintliche Schutz wird zur Quelle des Untergangs. (Jeremia 44,30; Jesaja 31,1-3; Hesekiel 29,2-6;
Psalm 146,3-4)

13.4. Trostwort fiir Baruch - Gottes Schutz (45,1-5)

Baruch erlebt die Last des Dienstes — Gott erkennt seine Not, aber lenkt seinen Blick auf das
Wesentliche. Baruch, der Schreiber Jeremias, erhilt eine personliche Botschaft vom Herrn, als er nach
der Verlesung der Schriftrolle innerlich zusammenbricht. Er klagt iiber seine Erschopfung, seine
Enttduschung und die Aussichtslosigkeit seines Dienstes. Doch Gottes Antwort lenkt den Blick weg
von der Selbstwahrnehmung hin zur gottlichen Perspektive: Inmitten des Gerichts {iber das Land soll
Baruch nicht nach groflen Dingen fiir sich trachten. Die Prophetie stellt klar, dass der Dienst in Zeiten
des Gerichtes nicht mit dulerem Erfolg, sondern mit Treue gemessen wird. Baruch darf nicht erwarten,
aus der allgemeinen Not herausgehoben zu werden, aber Gott verspricht ihm sein Leben als Beute —
ein Ausdruck gottlicher Gnade inmitten des Verderbens. Die Ermutigung liegt nicht im Wegfall des
Leids, sondern in der Zusage gottlicher Bewahrung. Baruch steht exemplarisch fiir alle, die treu
dienen, aber keine sichtbaren Friichte sehen. (Jeremia 45,1-5; 1. Korinther 15,58; Matthaus 16,24-26;
Oftenbarung 2,10)

Gottes Treue zu den Seinen steht iiber den Zeitumstinden — personlicher Schutz trotz
allgemeinem Gericht. Baruch wird nicht verurteilt fiir seine Schwachheit, sondern in seiner inneren
Erschiitterung ernst genommen. Dennoch bleibt der Malistab Gottes bestehen: Treue im Kleinen,
Verzicht auf Selbstverwirklichung, Ausrichtung auf das Ewige. Die Prophetie betont, dass Gottes

VerheiBungen nicht an dufleren Umstidnden, sondern an Seinem Wesen hdngen. Auch wenn Stidte
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zerbrochen und Nationen vernichtet werden, bleibt Er treu gegeniiber dem Einzelnen, der auf Ihn
vertraut. Diese VerheiBung an Baruch hat exemplarischen Charakter: Personlicher Schutz ist nicht von
der Situation abhingig, sondern vom Stand in Gott. Inmitten des Chaos gilt: Wer dem Herrn dient, ist
nie vergessen. (Jeremia 45,5; Psalm 91,1-4; Johannes 10,27-29; 2. Timotheus 4,18)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 40.1-45.5)

Zusammenfassung:

Jeremia 40,1-45,5 beschreibt die Zeit nach der Zerstorung Jerusalems und zeigt, wie das Volk auch
nach dem Gericht anhaltend falsche Entscheidungen trifft. Jeremia wird von den Babyloniern
freigelassen und bewusst in Juda zuriickgelassen, was Gottes Anerkennung seines treuen Dienstes
unterstreicht. Unter Gedalja entsteht eine kurze Phase relativer Ordnung, die durch Vertrauen auf
Gottes Zusage hitte Bestand haben konnen. Doch politische Angst, Misstrauen und Machtintrigen
fihren zur Ermordung Gedaljas und zerstéren die fragile Stabilitdt. Trotz klarer Warnung durch
Jeremia entscheidet sich der verbliebene Rest Judas, nach Agypten zu flichen. Diese Entscheidung
wird ausdriicklich als Ungehorsam gegeniiber Gottes Wort entlarvt. Die Flucht nach Agypten stellt
eine bewusste Riickkehr zu alten Sicherheiten dar und wiederholt frithere heilsgeschichtliche
Fehlentscheidungen. Gottes Gericht folgt auch dort, da geografische Distanz keinen Schutz vor
gottlicher Autoritdt bietet. Inmitten dieser nationalen Verirrung erhélt Baruch, Jeremias Schreiber, eine
personliche Zusage. Gott verspricht ihm Bewahrung seines Lebens, nicht Erfolg oder Ruhe. Der
Abschnitt kontrastiert kollektiven Ungehorsam mit individueller Treue. Jeremia 40-45 macht deutlich,
dass das Gericht zwar vollzogen ist, die geistliche Entscheidung des Volkes jedoch weiterhin offenbart

wird. Gottes Wort bleibt auch nach der Katastrophe richtungsweisend.

Anwendungen:

Gottes Wort gilt auch nach dem Gericht. Der Text zeigt, dass gottliche Weisung nicht mit der
Katastrophe endet. Auch im Neuanfang bleibt Gehorsam entscheidend. Diese Einsicht unterstreicht die
bleibende Autoritit von Gottes Wort.

Angst fiihrt zu falschen Sicherheiten. Die Flucht nach Agypten entspringt nicht Glauben, sondern
Furcht. Alte Muster werden reaktiviert, obwohl Gott klar gesprochen hat. Diese Wahrheit entlarvt

angstgetriebene Entscheidungen.

Treue wird personlich gewiirdigt. Baruchs Zusage zeigt, dass Gott den Einzelnen sieht, auch wenn
das Ganze scheitert. Bewahrung ersetzt dabei duleren Erfolg. Diese Perspektive ermutigt zu stillem,

treuem Dienst.
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Teil S: Gericht iiber die Nationen und Ausblick auf Gottes Sieg
(Jeremia 46-52)

14. Gericht iiber die Nationen (46,1-51,64)

14.1. Agypten, Philistia, Moab, Ammon, Edom, Damaskus
(46,1-49,39)

14.1.1. Gericht iiber Agypten (46,1-28)

Agyptens Stolz wird gebrochen — die Niederlage bei Karkemisch offenbart Gottes Gericht iiber
die GroBmacht. Jeremia kiindigt das Gericht iiber Agypten an, beginnend mit der Niederlage gegen
Nebukadnezar bei Karkemisch. Diese Schlacht symbolisiert das Ende dgyptischer Vormachtstellung
und den Beginn babylonischer Dominanz. Das stolze Heer des Pharao wird zerstreut, die Soldaten
flichen in Panik, ohne zuriickzublicken. Agypten, das sich als unbesiegbar wihnte, wird durch Gottes
Hand gestiirzt. Die Prophetie entlarvt menschliche Macht als vergidnglich, wenn sie sich gegen Gottes
Pline erhebt. Die Niederlage Agyptens dient zugleich als Warnung fiir Juda, sich nicht auf irdische
Allianzen zu verlassen. Der Untergang einer Weltmacht zeigt: Keine Nation ist auferhalb des
gottlichen Gerichts. Gott gebraucht Babylon als Werkzeug, um Sein weltweites Gericht durchzusetzen.
(Jeremia 46,1-6; Jesaja 31,1; Psalm 20,8; Daniel 2,21)

Der Stolz Pharaos wird verspottet — Agyptens Hoffnung ist triigerisch wie ein schéner, nutzloser
Stier. In drastischen Bildern beschreibt Jeremia Pharao Necho als einen ,,prachtigen jungen Stier*, der
aber scheitert. Agyptens Riistungen, Vorbereitungen und Biindnisse helfen nicht, wenn Gott selbst
gegen das Land kimpft. Die Volker, die mit Agypten verbiindet waren, wenden sich ab oder werden
ebenfalls getroffen. Die Prophetie enthélt Spott iiber das Scheitern Pharaos — nicht aus Hohn, sondern
als Ausdruck gottlicher Gerichtsrede. Wer sich selbst erhebt, wird erniedrigt. Die Entlarvung falscher
Sicherheit ist ein wiederkehrendes Thema im Gericht iiber die Nationen. Agypten, das sich seit
Jahrhunderten durch politische Macht hielt, erfdhrt seine Ohnmacht vor dem ewigen Gott. (Jeremia
46,7-12; Jesaja 19,1-3; Hesekiel 29,2-6; Spriiche 16,18)
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Agyptens kommende Verwiistung ist umfassend — doch Gottes Plan mit Israel bleibt bestehen.
Im zweiten Teil des Kapitels richtet sich das Wort gegen die zukiinftige Zerschlagung Agyptens, nicht
nur gegen die Vergangenheit. Nebukadnezar wird auch nach der Schlacht bei Karkemisch als
Vollstrecker des Gerichts genannt. Das Schwert des Herrn wird Agypten durchdringen, seine Gotzen
werden fallen, seine Stddte entvolkert. Doch mitten in diesen Gerichtsworten steht eine Zusage an
Israel: Fiirchte dich nicht, Jakob. Gott verheillt Bewahrung und Riickfiihrung — nicht wegen Israels
GroBe, sondern wegen Seiner Bundestreue. Die Prophetie betont: Gottes Gericht kennt
Unterscheidung. Wihrend die Nationen fallen, wird Israel geziichtigt, aber nicht vernichtet. (Jeremia
46,13-28; Hosea 11,8-9; Amos 3,2; Romer 11,1-2)

Die Angst der Vélker und die Flucht aus Agypten offenbaren das Ende eines Systems — Gottes
Sieg ist global. Die Botschaft iiber Agypten endet mit Bildern der Flucht, Angst und Verwiistung.
Fremde in Agypten und seine Einwohner flichen gemeinsam, weil sie erkennen, dass sich gegen das
gottliche Gericht niemand stellen kann. Die Prophetie zieht eine Linie von Karkemisch bis hin zur
kiinftigen Niederlage Agyptens unter Nebukadnezar. Agypten, oft Symbol fiir Welt und Gotzendienst,
wird zum Mahnmal fiir das Ende gottloser Systeme. Der Fluch trifft nicht nur die Religion, sondern die
gesamte Lebensordnung. Doch iiber allem steht die Gewissheit: Der Herr der Heerscharen lenkt die
Geschichte. Sein Plan richtet, aber auch bewahrt. (Jeremia 46,19-26; Jesaja 2,17-21; Psalm 96,10;
Oftenbarung 18,2-3)

14.1.2. Gericht iiber Philistia (47,1-7)

Das Gericht iiber Philistiia kommt wie eine iiberflutende Welle — Gottes Hand kennt keine
Grenzen. Das Wort des Herrn gegen die Philister kommt vor dem Angriff auf Gaza durch den Pharao,
was den Text historisch tief verankert. Dennoch richtet sich die Prophetie nicht primér gegen Agypten,
sondern zeigt, dass auch die Feinde Israels nicht auBerhalb gottlicher Gerechtigkeit stehen. Die
kommenden Schlidge werden mit einer Wasserflut verglichen, die alles tiberrollt. Das Aufstampfen der
Hufe und das Rattern der Wagen symbolisieren die Unausweichlichkeit des Gerichts. Der Schrecken
ergreift nicht nur die Soldaten, sondern auch Viter, die ihre Kinder verlassen. Die Prophetie
verdeutlicht: Wenn Gott richtet, verstummen alle menschlichen Sicherheiten. Selbst die traditionellen
Feinde Israels, die lange als Bedrohung galten, werden nun zu Empfangern des gottlichen Gerichts.
(Jeremia 47,1-4; Jesaja 14,29-31; Joel 4,4-8; Amos 1,6-8)
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Gott spricht von Seinem Schwert — das Gericht kommt nicht willkiirlich, sondern gezielt. Am
Ende des Abschnitts wird das Schwert des Herrn fast personifiziert: Es ruht nicht, weil es noch nicht
vollendet hat, wozu es gesandt wurde. Der Ruf nach Ruhe bleibt ungehort, solange der Befehl Gottes
besteht. Diese Darstellung macht deutlich, dass das Gericht nicht blind oder chaotisch ist, sondern
gottlich gesteuert. Das Schwert richtet genau dort, wo der Herr es befohlen hat. Die Prophetie
vermittelt eine tiefe geistliche Wahrheit: Gottes Gericht ist gerecht, gezielt und unumkehrbar, bis Sein
Wille vollbracht ist. Der Ruf nach Gnade kann nur gehdrt werden, solange noch Zeit zur Umkehr ist.
(Jeremia 47,5-7; Jesaja 34,5; Hesekiel 21,8-13; Hebréder 10,30-31)

14.1.3. Gericht iiber Moab (48,1-47)

Moabs Hochmut wird gerichtet — das Gericht beginnt mit der Zerschlagung seiner Stidte. Die
Prophetie gegen Moab beginnt mit dem Fall seiner bedeutendsten Stddte: Nebo, Kirjathajim,
Heschbon und andere. Ihre Namen stehen symbolisch fiir den Stolz und die politische Struktur Moabs.
Die Zerstorung dieser Orte ist nicht zufdllig, sondern Ausdruck goéttlicher Vergeltung. Moabs
Sicherheit griindete sich auf befestigte Stddte, Allianzen und kulturelle Eigenstindigkeit. Doch nun
wird das Land erniedrigt, seine Bewohner schreien um Hilfe. Der Fall dieser Stidte zeigt, wie Gottes
Gericht zuerst dort ansetzt, wo der Mensch am meisten Vertrauen gesetzt hat. Die Prophetie macht
deutlich, dass kein Bollwerk gegen das gerechte Gericht Gottes bestehen kann. Die politische Ordnung
Moabs wird systematisch gebrochen, denn es hat sich gegen den Herrn erhoben. (Jeremia 48,1-9;
Jesaja 15,1-16,14; 5. Mose 2,9; Psalm 60,10)

Moabs Stolz ist seine Siinde — Selbstverherrlichung wird zur Ursache des Untergangs. Immer
wieder betont der Herr, dass Moab hochmiitig war — stolz auf seine Stéarke, seine Kultur, seine Gétzen.
Dieser Hochmut ist kein duBerlicher Fehler, sondern ein geistlicher Zustand, der Gott widersteht.
Moab war ruhig gewesen seit seiner Jugend, wie Wein, der nicht umgegossen wurde. Diese
Bildsprache deutet auf Unverdnderlichkeit und Beharren im Eigenwillen. Doch nun wird dieser Wein
umgegossen, das heillt: Moab wird erschiittert, damit es erkennt, dass es nicht autark existieren kann.
Die Prophetie macht klar, dass Hochmut eine direkte Herausforderung an Gottes Herrschaft darstellt.
Moabs Sicherheit in sich selbst wird zum Grund seines Falles. (Jeremia 48,10-17; Spriiche 16,18;
Jesaja 2,11; Jakobus 4,6)

Die Gotter Moabs versagen — Kamosch wird mit seinem Volk in die Gefangenschaft gefiihrt.

Besonderes Gewicht legt die Prophetie auf die Entmachtung des Gottes Kamosch, des Nationalgottes
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Moabs. Der Herr erklirt, dass Kamosch samt seinen Priestern und Fiirsten in die Gefangenschaft geht.
Diese Darstellung verdeutlicht, dass das Gericht nicht nur politisch, sondern geistlich motiviert ist. Es
geht um die Entthronung falscher Gotzen und die Offenbarung des wahren Gottes. Moabs Glaube an
Kamosch erweist sich als Trugschluss, wenn der Gott selbst nicht retten kann. Die Entlarvung falscher
Religion steht im Zentrum dieses Gerichts. Gott zeigt sich als Herr {liber die Gotter der Volker, nicht
nur liber Israel. (Jeremia 48,18-28; Jesaja 46,1-2; Psalm 96,4-5; Offenbarung 18,2)

Gott weint iitber Moab — Gericht und Mitleid schlielen sich im Herzen Gottes nicht aus. Trotz
aller Ankiindigungen des Gerichts spricht Jeremia im Namen Gottes Worte des Mitleids. Mehrfach
heiit es: ,,Mein Herz weint iiber Moab.* Die Prophetie nimmt Anteil am Untergang eines Volkes, das
einst mit Israel verwandt war. Gottes Gericht ist nicht kalt oder gefiihllos. Er straft nicht aus Lust,
sondern in Gerechtigkeit und mit Schmerz. Moab hatte lange die Gelegenheit zur Umkehr, doch nun
muss es das Gericht tragen. Dennoch bleibt die Haltung Gottes geprigt von einer barmherzigen
Ernsthaftigkeit. Die Trénen Jeremias sind Ausdruck gottlicher Trauer iiber den Fall eines Volkes, das
sich selbst gegen den Segen entschied. (Jeremia 48,29-39; Hesekiel 33,11; Lukas 19,41-44; 2. Petrus
3,9)

14.1.4. Gericht iiber Ammon (49,1-6)

Ammon iibernimmt Erbe, das ihm nicht gehort — Gottes Gericht folgt auf widerrechtliche
Aneignung. Die Prophetie gegen Ammon beginnt mit einer rhetorischen Frage: ,,Hat Israel keine
Kinder?“ Gemeint ist die Ubernahme israelitischer Gebiete durch die Ammoniter, insbesondere
wihrend der Wegfiihrung der Israeliten. Gad war das angestammte Gebiet Israels, doch Ammon nutzte
die Gelegenheit des Exils, um es sich anzueignen. Der Herr macht klar, dass dieser Besitzanspruch
nicht rechtméBig ist. Die Prophetie stellt Gerechtigkeit {iber politische Gelegenheiten. Es ist nicht
erlaubt, sich das Erbe Gottes durch eigene Macht zu sichern. Gottes Ordnung gilt auch dann, wenn sie
duBlerlich verloren scheint. Ammon wird deshalb das erleben, was es Israel antat: Vertreibung,
Zerstorung, Schande. (Jeremia 49,1-2; 5. Mose 2,19; Amos 1,13-15; Obadja 10-15)

Trotz Gericht verheifit Gott Wiederherstellung — Barmherzigkeit iiberwindet nationale
Feindschaft. Nach der Ankiindigung des Gerichts iiber Rabba, der Hauptstadt Ammons, endet die
Prophetie mit einem erstaunlichen Ausblick: ,,Aber danach will ich die Gefangenschaft der Kinder
Ammons wenden. Diese Zusage steht in bemerkenswerter Spannung zur Schirfe des zuvor

angekiindigten Gerichts. Die gottliche Barmherzigkeit macht nicht an nationalen Grenzen halt. Selbst
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einem traditionellen Feind Israels wie Ammon wird in der Endzeit Wiederherstellung in Aussicht
gestellt. Diese Perspektive zeigt, dass Gottes Zorn nicht ewig wéhrt und dass Seine Gnade groBer ist
als das Mal} menschlicher Schuld. Die Prophetie unterstreicht: Auch in der Strafe bleibt Gott der Gott
des Erbarmens. (Jeremia 49,3-6; Jesaja 19,23-25; Psalm 86,15; Micha 7,18-20)

14.1.5. Gericht iiber Edom (49,7-22)

Edoms Weisheit versagt — der Stolz der Nachkommen Esaus fiihrt in die vollige Verblendung.
Die Prophetie beginnt mit der Frage: ,,Ist denn keine Weisheit mehr in Teman?* Teman, bekannt flir
seine Weisen, steht exemplarisch fiir Edoms Stolz auf iiberlegene Erkenntnis. Doch der Herr erklirt,
dass diese Weisheit versiegt ist. Edoms Selbstsicherheit, gegriindet auf geografische Sicherheit,
strategisches Denken und iiberlieferte Klugheit, wird zunichte gemacht. Die Prophetie zeigt: Wenn
Gott das Verstindnis eines Volkes verwirrt, hilft keine irdische Klugheit mehr. Edom steht nicht nur fiir
menschliche Arroganz, sondern fiir eine Haltung, die sich bewusst gegen Gottes Erwéhlung stellt. Der
Untergang beginnt mit dem Versagen jener Eigenschaften, auf die man sich am meisten verldsst.
(Jeremia 49,7-10; Obadja 1-9; Jesaja 29,14; 1. Korinther 1,19)

Die Vernichtung Edoms ist umfassend — der Stolz iiber Felsenburgen schiitzt nicht vor
gottlichem Gericht. Edom, das in den Bergen wohnt und sich durch seine natiirlichen Festungen
unbesiegbar fiihlt, wird dennoch gestiirzt. Der Herr kiindigt an, dass auch diese Hohen hinabgestiirzt
werden. Die Sprache erinnert an den Fall Satans: Hochmut vor dem Fall. Petra, die Hauptstadt Edoms,
galt als uneinnehmbar. Doch Gott kiindigt an, dass selbst der Adler, der sich dort einnistet, von Thm
gestiirzt wird. Die Prophetie zeigt, dass kein Ort so sicher ist, dass Gottes Gericht ihn nicht erreichen
konnte. Wer sich im Sichtbaren festmacht, verliert im Unsichtbaren. Die Hohen, auf denen Edom
thront, werden zum Ort seines Falles. (Jeremia 49,14-16; Obadja 1-4; Jesaja 14,12-15; Psalm 139,8)

Gottes Gericht iiber Edom wird wie ein Lowe sein — unerwartet, unaufhaltsam und endgiiltig.
Der Herr spricht, dass jemand wie ein Lowe aus dem Dickicht kommt, um Edom anzugreifen. Dieses
Bild zeigt, wie plotzlich und gewaltsam das Gericht Gottes Edom trifft. Kein Hirte wird in der Lage
sein, die Herde zu retten. Gott selbst hat beschlossen, Edom zu richten, und niemand kann Seinen Plan
vereiteln. Die Prophetie betont: Gottes Ratschluss ist unwandelbar. Wenn das Mal3 der Schuld voll ist,
kommt das Gericht mit gottlicher Entschlossenheit. Es gibt keine Berufung, keine Flucht, keine

Verteidigung. Die vollige Entvolkerung Edoms ist Ausdruck des goéttlichen Zorns {iber
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jahrhundertelange Feindschaft gegen Israel. (Jeremia 49,17-22; Jesaja 34,5-10; Klagelieder 4,21-22;
Romer 9,13)

14.1.6. Gericht iiber Damaskus (49,23-27)

Damaskus erzittert — der Herr bringt Angst und Ohnmacht iiber eine jahrhundertealte Stadt.
Die Prophetie beginnt mit der Nennung zweier Stadte: Hamat und Arpad. Diese Stddte in Nordsyrien
stehen stellvertretend fiir das syrische Reich mit Damaskus als Zentrum. Angst hat sie ergriffen, sie
sind wie das Meer, das sich nicht beruhigen kann. Die bildhafte Sprache zeigt, wie selbst befestigte
und traditionsreiche Stiddte ins Wanken geraten, wenn der Herr das Gericht bringt. Damaskus, eine der
dltesten durchgehend bewohnten Stddte der Welt, wird zur Stétte der Flucht und des Schreckens. Der
Stolz der syrischen Hauptstadt wird erschiittert, ihre Helden fallen, ihre Macht zerbricht. Die Prophetie
bezeugt: Kein Ruhm der Geschichte schiitzt vor dem Zorn Gottes, wenn die Siinde iiberhandnimmt.
(Jeremia 49,23-25; Jesaja 17,1-3; Amos 1,3-5; Psalm 33,10-11)

Das Feuer Gottes trifft Palast und Volk — Gericht iiber Selbstsicherheit und Gewalt. Gott kiindigt
an, dass Er Feuer an die Mauern von Ben-Hadad legt — ein Hinweis auf die Dynastie und das
Machtzentrum von Damaskus. Der Name Ben-Hadad steht fiir eine Reihe syrischer Konige, deren
Herrschaft auf Gewalt, Gotzendienst und Arroganz gegriindet war. Das Feuer ist nicht nur wortlich zu
verstehen, sondern symbolisiert die vollige Auflésung von Ordnung, Herrschaft und Schutz. Die
Prophetie richtet sich gegen die Selbstsicherheit einer Stadt, die sich iiber viele Jahrhunderte gegen
Israel erhoben hatte. Gottes Gericht bedeutet, dass menschliche Macht durch gottliches Eingreifen
erschiittert wird. Kein politisches System, keine militdrische Strategie kann Thm widerstehen. (Jeremia
49,26-27; Amos 1,4; Jesaja 10,5-7; Maleachi 4,1)

14.1.7. Gericht iiber Kedar und Hazor (49,28-33)

Kedar und Hazor werden iiberfallen — das Gericht trifft auch die Volker der Wiiste. Gott richtet
durch Jeremia sein Wort nun an die Beduinenstimme von Kedar und an das Volk von Hazor. Diese
Nomaden lebten abseits grofer Stddte und hielten sich fiir sicher durch ihre bewegliche Lebensweise
und abgelegenen Wohnorte. Doch Nebukadnezar wird von Gott als Werkzeug geschickt, um auch
diese Volker zu schlagen. Die Beschreibung des Uberfalls ist deutlich: Thre Zelte, Herden, Giiter und

Kamele werden geraubt, Panik bricht aus. Die Prophetie betont: Kein Volk, so verborgen und mobil es

Seite 132 von 146



auch sein mag, entgeht der Reichweite des gottlichen Gerichts. Gottes Gericht kennt keine
geographischen oder gesellschaftlichen Grenzen. Der Herr ist Konig {iber alle Lebensrdume. (Jeremia
49,28-29; Jesaja 21,13-17; Psalm 83,6-12; Offenbarung 6,15-17)

Hazors Sicherheit ist triigerisch — Einsamkeit schiitzt nicht vor gottlicher Gerechtigkeit. Hazor,
das als ruhiges und sorgloses Volk beschrieben wird, lebt ohne Mauern, fern von anderen. Diese
Isolation wird ihnen jedoch zum Verhdngnis, weil sie darin eine falsche Sicherheit gefunden haben.
Gott selbst kiindigt an, dass sie ein Bild ewiger Verwiistung werden. Die Prophetie zeigt: Sicherheit,
die nicht auf Gottes Wort griindet, ist Illusion. Die Ruhe, die Hazor genoss, war keine Frucht des
Friedens mit Gott, sondern eine triigerische Stille vor dem Gericht. Wer sich auf Abgeschiedenheit
verldsst, wird durch gottliche Realitdt erschiittert. Das Gericht trifft auch die, die sich aus den
Weltgeschehnissen heraushalten wollen, aber Gottes Herrschaft nicht anerkennen. (Jeremia 49,30-33;
Psalm 139,7-10; Obadja 3-4; Hebréer 4,13)

14.1.8. Gericht iiber Elam (49,34-39)

Elams Bogen wird zerbrochen — Gottes Gericht trifft militirische Stirke im Zentrum ihrer
Macht. Elam, ein méchtiges Volk Ostlich von Babylon, war bekannt fiir seine kriegerische Stérke,
besonders fiir seine Bogenschiitzen. Der Herr kiindigt durch Jeremia an, dass Er ,,den Bogen Elams
zerbrechen wird, den Inbegriff seiner militdrischen Kraft. Gottes Gericht beginnt mit der
Entmachtung des Stolzes — in diesem Fall der Waffe, auf die sich Elam verldsst. Die Zerschlagung
beginnt nicht an den Réndern, sondern im Herzen ithrer Macht. Die Prophetie zeigt: Kein Volk kann
seine eigene Sicherheit durch militdrische Stirke garantieren, wenn es nicht im Einklang mit Gottes
Ordnung lebt. Elam wird zerstreut unter alle Nationen, seine Bewohner flichen vor dem Schwert, das
Gott hinter ihnen her sendet. Die Zerstreuung ist Ausdruck des gottlichen Zorns und der Auflésung
nationaler Identitét. (Jeremia 49,34-36; Jesaja 22,6-8; Psalm 33,16-17; Amos 1,11-15)

Trotz Gericht verheifit Gott Wiederherstellung — auch fernste Volker sind in Seinem Heilsplan
eingeschlossen. Die Prophetie iiber Elam endet mit einem Hoffnungsschimmer: ,,4ber es wird
geschehen am Ende der Tage, da will ich die Gefangenschaft Elams wenden.“ Diese Wendung ist
Ausdruck gottlicher Langmut und zeigt, dass das Gericht nie das letzte Wort behélt, wenn Gottes
Gnade ins Spiel kommt. Selbst Elam, das geografisch, kulturell und religids weit von Israel entfernt
liegt, wird in Gottes endzeitlichen Plan eingeschlossen. Die Prophetie erweitert den Horizont: Gottes

Heilsabsichten reichen tiber Israel hinaus bis zu den fernsten Volkern. Gericht und Gnade liegen nicht
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in Konkurrenz, sondern im Dienst des gottlichen Gesamtplans. (Jeremia 49,37-39; Jesaja 19,24-25;
Apostelgeschichte 2,9; Romer 11,32)

14.2. Elam und umfassendes Gericht iiber Babylon (50,1-51,64)

14.2.1. Ankiindigung des Gerichts iiber Babylon und Befreiung
Israels (50,1-20)

Babylons Fall wird verkiindet — Gottes Gericht trifft die Weltmacht mit prophetischer
Gewissheit. Jeremia richtet ein gottliches Wort gegen Babylon und beschreibt seinen kommenden
Untergang mit groBer Deutlichkeit. Die Gotzen Bel und Merodach werden zuschanden, das ganze
Land gerdt in Unruhe. Die Prophetie betont, dass Gottes Gericht nicht nur Israel trifft, sondern auch
die Heidenmaéchte, die Er zuvor als Werkzeuge benutzte. Babylon war das Instrument im Gericht an
Juda, doch nun wird es selbst zum Objekt des Zorns. Gottes Handlungen sind gerecht: Kein Werkzeug
bleibt ungestraft, wenn es sich gegen den Herrn erhebt. Der Sturz Babylons wird 6ffentlich verkiindet,
als Zeichen der kommenden Befreiung. Die Prophetie zeigt, dass weltliche Macht und religiose
Verblendung keinen Bestand haben, wenn Gott Sein Gericht ausfiihrt. (Jeremia 50,1-3; Jesaja 21,9;
Oftenbarung 18,2; Nahum 1,14)

Israel wird aus der Zerstreuung zuriickgefithrt — Gottes Bund erweist sich als unverginglich.
Parallel zur Ankiindigung des Gerichts liber Babylon verheifit Gott die Sammlung Israels aus den
Nationen. Juda und Israel werden gemeinsam zuriickkehren, weinend und suchend nach dem Herrn.
Die Prophetie verbindet Gericht und Gnade: Wéhrend Babylon fillt, wird Israel wiederhergestellt. Der
geistliche Hunger nach dem Herrn fiihrt das Volk zurtick. Die Herde, die einst zerstreut war, findet nun
einen gerechten Hirten. Dies unterstreicht die Bundestreue Gottes, der Sein Volk nicht fiir immer
verwirft. Die Riickfithrung wird begleitet von echter Bue und Umkehr. Der Weg nach Zion ist mehr

als geographisch — er ist geistlich. (Jeremia 50,4-7; Jesaja 11,11-12; Hosea 3,5; Sacharja 8,7-8)

Babylons Schuld ist grofl — das Gericht erfolgt wegen seines Stolzes, seiner Gewalt und seiner
Gotzen. Babylon wird als ein ,,goldener Kelch* beschrieben, der die Nationen betrunken gemacht hat.
Doch nun fillt es selbst und zerbricht. Die Prophetie macht deutlich, dass Babylon nicht nur Werkzeug
war, sondern selbst Schuld auf sich geladen hat. Seine Gewalt, sein Hochmut, sein Gétzendienst rufen

das Gericht Gottes hervor. Babylon wird nicht nur als politische Macht, sondern als geistliches
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Zentrum der Rebellion gegen Gott dargestellt. Seine Siinden erreichen den Himmel. Die Prophetie legt
offen: Keine Nation ist zu groB3, als dass sie nicht durch Gottes Hand gestiirzt werden konnte. Das Maf}
der Schuld fiihrt unausweichlich zur Strafe. (Jeremia 50,8-16; Offenbarung 14,8; Jesaja 47,1-11;
Daniel 5,23)

Der Bund Gottes mit Israel wird erneuert — Schuld wird vergeben, Vergangenheit iiberwunden.
Die Prophetie endet in diesem Abschnitt mit einer erstaunlichen Aussage: ,,Die Schuld Israels wird
gesucht, aber es ist keine da.* Gott spricht von Vergebung, Reinigung und Neuanfang. Der einstige
Zorn wandelt sich in Gnade, nicht aufgrund der Werke Israels, sondern wegen des ewigen Bundes. Der
Kontrast zu Babylon konnte nicht grofer sein: Wahrend Babylon untergeht, wird Israel aufgerichtet.
Die Prophetie unterstreicht, dass Gottes Ziel immer Wiederherstellung ist — nicht Vernichtung. Die
Entfernung der Schuld ist Ausdruck Seiner heilsgeschichtlichen Treue. (Jeremia 50,17-20; Jesaja
44,22; Micha 7,18-19; Hebrider 8,12)

14.2.2. Babylon wird zur Wiiste — Gottes Vergeltung an einer
stolzen Nation (50,21-46)

Gottes Befehl zur Vergeltung — Babylon soll vollstindig zerstort werden. Der Herr sendet den
prophetischen Befehl: ,,Zieht herauf gegen das Land Merataim.* Dieser doppeldeutige Name —
moglicherweise ein Wortspiel fiir ,,Doppel-Rebellion* — kennzeichnet Babylon als besonders schuldig.
Der Befehl zur Vernichtung ist nicht nur eine militirische Anordnung, sondern ein gottliches
Gerichtsurteil. Alle Vorratskammern sollen gedffnet, alles Volk erschlagen, keine Gnade gewihrt
werden. Die Prophetie zeigt: Wer sich in seiner Macht erhebt und Gott widersteht, wird im Gericht
vollstindig vernichtet. Es ist ein Gericht iiber die Siinde, nicht iiber Zufall oder Geschichte. Babylon,
Symbol menschlicher Selbstverherrlichung, wird zu einem Bild fiir den vollstindigen Fall der
Weltmacht unter Gottes Hand. (Jeremia 50,21-27; Jesaja 13,1-22; Offenbarung 18,6-8; Habakuk
2,8-17)

Die Zerschlagung Babylons ist endgiiltig — sein Name wird zu einem Schreckensbild. Jeremia
beschreibt die Wirkung des kommenden Gerichts: Babylon wird wie ein verlassener Triimmerhaufen,
ein Ort des Erschreckens, ohne Bewohner. Die einstige Schonheit und Stirke wird ausgeldscht. Die
Prophetie gebraucht drastische Bilder: Die Erde erzittert, ein Geschrei geht unter den Nationen. Was
einst als Zentrum von Macht und Kultur galt, wird zur Wiiste. Gott richtet Babylon nicht nur, Er

verwirft es als Ort menschlicher Hybris. Seine Mauern werden umgestiirzt, seine Fiirsten fallen, seine
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Stiddte brennen. Die vollstindige Zerstdrung zeigt, dass niemand Gottes Gericht entkommt, wenn der
Hochmut iiberhandnimmt. Babylon wird nicht nur militdrisch besiegt, sondern geistlich gedemiitigt.
(Jeremia 50,28-32; Jesaja 14,4-23; Daniel 5,30-31; Offenbarung 18,21)

Gott ist Israels Erloser — die Rache an Babylon dient der Rechtfertigung des Volkes Gottes.
Mitten im Gericht {iber Babylon spricht der Herr: ,,Ihr Erl6ser ist stark, HERR der Heerscharen ist sein
Name.“ Diese Aussage bringt Hoffnung inmitten der Katastrophe. Der Sturz Babylons ist nicht nur
Strafe fiir Schuld, sondern Teil des gottlichen Plans zur Erlosung Israels. Gott kimpft fiir Sein Volk
und fiihrt es heraus aus der Hand des Unterdriickers. Die Prophetie stellt klar: Die gottliche Vergeltung
ist nicht blind, sondern zielgerichtet. Babylon wird gestiirzt, damit Israel auferstehen kann. Der Herr
stellt wieder Gerechtigkeit her, indem Er das Mal3 der Bosheit voll macht und Seinem Volk das Erbe
zuriickgibt. (Jeremia 50,33-46; Jesaja 43,14; Nahum 1,2-3; Romer 12,19)

14.2.3. Gott gebraucht Meder als Werkzeug Seines Zorns (51,1-33)

Gott entfacht einen Geist der Vernichtung — die Meder werden zu Werkzeugen des gottlichen
Gerichts. Der Herr kiindigt an, einen zerstorerischen Wind gegen Babylon zu senden, indem Er einen
,»Verderber* ins Land bringt. Dieser Wind ist kein Naturphdnomen, sondern ein Bild fiir ein gottlich
gesteuertes Gericht. Die Meder, ein Volk aus dem Norden, werden ausdriicklich als Instrument in
Gottes Hand benannt. Sie sollen das Land reinigen und nichts {ibrig lassen. Babylon, das selbst viele
Volker unterjocht hatte, wird nun selbst zur geernteten Ernte. Die Prophetie zeigt, dass Gottes Zorn
nicht willkiirlich ist, sondern in gerechter Erwiderung auf anhaltende Rebellion erfolgt. Die Erwdhlung
der Meder unterstreicht, dass Gott sogar heidnische Volker gebraucht, um Seine heiligen Absichten
auszufiihren. (Jeremia 51,1-4; Jesaja 13,17-19; Daniel 5,28-31; Habakuk 1,6-11)

Flieht aus Babel — Gottes Gericht ist unwiderruflich und trifft das Zentrum des Gotzendienstes.
Die Prophetie ruft das Volk Gottes erneut zur Flucht auf: Wer in Babel lebt, soll das Land verlassen,
um nicht Teilhaber an seinen Siinden und am kommenden Gericht zu werden. Dieser Aufruf ist sowohl
physisch als auch geistlich zu verstehen. Babel steht fiir ein System der Rebellion gegen Gott, eine
Stadt der Gotzen und der Verwirrung. Die Mahnung zeigt: Wer an Babel festhélt, wird in seinem
Gericht mituntergehen. Das Gericht betrifft nicht nur die politische Ordnung, sondern auch die
religiose Verblendung, die Babel verkdrpert. Es ist ein Ruf zur Absonderung, zum Herausgehen und
zur BuB3e. (Jeremia 51,5-10; Jesaja 52,11; Offenbarung 18,4-5; 2. Korinther 6,17-18)
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Babylons Fall wird wie ein Becher voller Wut — Nationen taumeln unter dem Gewicht seiner
Schuld. Die Prophetie beschreibt Babylon als ,,goldenen Kelch* in der Hand des Herrn, mit dem Er
die Nationen trunken machte. Dieser Becher symbolisiert sowohl Macht als auch Gericht. Babylon
wurde von Gott benutzt, um Gericht {iber andere zu bringen, doch nun wird dieser Kelch selbst fiir
Babylon zum Verderben. Die Nationen taumeln, weil sie unter dem Einfluss dieser Macht standen,
doch nun erleidet Babylon selbst den endgiiltigen Sturz. Die Umkehr des Bildes zeigt, dass Gott die
Geschichte lenkt: Wer andere durch Ungerechtigkeit zu Fall bringt, wird selbst zum Objekt gottlicher
Gerechtigkeit. (Jeremia 51,11-13; Psalm 75,9; Jesaja 51,22-23; Offenbarung 17,4-6)

Gott ruft die Meder zum Kampf — die Pliine Babylons scheitern an Gottes Entschlossenheit. Der
Herr lenkt das Herz der medischen Konige, damit sie Babylon zerstéren. IThre Handlungen geschehen
nicht aus politischem Kalkiil, sondern weil Gott es ihnen ins Herz gegeben hat, Seinen Plan
auszufiihren. Babylon wird als ,,wohnende Lowin‘ beschrieben, stolz und gewaltbereit, doch nun wird
ihr Briillen verstummen. Die Prophetie legt offen, dass Gott souverin {iber den Willen der Nationen
steht. Keine militérische Stirke und kein kluger Ratschluss kann verhindern, was der Herr beschlossen
hat. Der Fall Babylons ist keine menschliche Revolution, sondern Ausdruck goéttlicher Regierung.
(Jeremia 51,20-24; Spriiche 21,1; Daniel 4,32-35; Psalm 2,1-4)

Die Zeit der Ernte ist gekommen — Babylon wird abgeschnitten wie reife Ahren auf dem Feld.
Am Ende dieses Abschnitts verwendet Jeremia das Bild der Ernte: Die Zeit ist gekommen, Babylon
abzuschneiden wie reifes Getreide. Diese Metapher zeigt, dass das Gericht nicht willkiirlich oder
voreilig geschieht. Es folgt einer langen Reifung — das Mal3 der Siinde ist voll. Gott ist geduldig, aber
nicht gleichgiiltig. Wenn die Zeit erfiillt ist, folgt die Ernte des Gerichts. Die Prophetie zeigt: Wer die
Geduld Gottes missversteht, als ob es keine Konsequenz gébe, wird am Tag der Abrechnung
iiberrascht sein. Babylon, einst reich und méchtig, wird wie Stroh auf dem Dreschplatz untergehen.
(Jeremia 51,25-33; Matthaus 13,30; Joel 4,13; Galater 6,7-8)

14.2.4. Die vollige Vernichtung Babylons — Bild der endzeitlichen
Zerstorung (51,34-64)

Babylon wird zermalmt wie ein Drache — Gott fordert Rechenschaft fiir Israels Leid. Die
Prophetie beginnt mit einem Bild, das Babylons Grausamkeit verdeutlicht: Es hat Israel verschlungen
wie ein Drache, verschluckt, zerrissen und ausgespien. Der Herr nimmt diesen Zustand nicht hin,

sondern erhebt Israels Klage und bringt es zur Sprache. Die Bilder erinnern an den Exodus, doch
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diesmal ist es Babylon, das Israel unterdriickt, nicht Agypten. Gott verspricht, Sein Volk zu richen und
sein Land zu reinigen. Der Drache, Sinnbild fiir Macht und Zerstérung, wird selbst durch goéttliches
Gericht bezwungen. Die Prophetie betont: Gott ist ein Gott des Ausgleichs. Er vergilt dem
Unterdriicker, was dieser dem Volk Gottes angetan hat. (Jeremia 51,34-36; Jesaja 51,22-23; Psalm
137,8-9; Offenbarung 12,9)

Babylon wird zur Wiiste — der Sitz der Macht wird zum Ort des Entsetzens. Gott erkldrt, dass Er
Babel und seine Bewohner ,,trinken® lassen wird, bis sie wie Betrunkene taumeln und fallen, ohne
aufzustehen. Dieses Bild zeigt nicht nur die Verwirrung Babylons, sondern seine vollige
Handlungsunfahigkeit unter Gottes Zorn. Die Stiddte werden verwiistet, das Land 6de, ohne Bewohner.
Tiere und Menschen werden verschwinden. Was einst als Zentrum der Kultur und des Handels galt,
wird zum Sinnbild der Gottesferne. Die Verwiistung ist so total, dass niemand mehr dort wohnen will.
Die Prophetie zeigt, dass Reichtum, Pracht und Geschichte kein Schutzschild gegen gottliches Gericht
sind. (Jeremia 51,37-43; Jesaja 13,19-22; Offenbarung 18,2-3; Psalm 9,6)

Babylon kiampft vergeblich — seine Krieger, Waffen und Mauern zerbrechen unter Gottes Hand.
Der Herr wendet sich gegen Babylons militdrische Stirke. Die ,,Helden* horen auf zu kdmpfen, ihre
Wohnsitze brennen, ihre Kriegswaffen versagen. Die Bollwerke fallen, die Stadtmauern werden
geschleift. Die Zeit der Strafe ist gekommen, die Stunde der Vergeltung schligt. Gott versammelt
Nationen gegen Babylon und entfaltet eine genaue Strategie zur Zerschlagung der Stadt. Diese
detaillierte Ankiindigung zeigt, dass das Gericht nicht spontan, sondern planvoll und gerecht ist.
Babylon, das sich auf militdrische Sicherheit verlieB3, wird erkennen miissen, dass menschliche Stérke
nichts gegen den gottlichen Arm ausrichten kann. (Jeremia 51,44-58; Jesaja 47,10-11; Psalm 33,16-17;
Offenbarung 18,8-10)

Ein prophetisches Zeichen — das Buch wird ins Wasser geworfen, als Zeugnis der
Unumkehrbarkeit des Gerichts. Der Abschnitt endet mit einem symbolischen Akt: Jeremia
beauftragt Seraja, die Schriftrollen mit der Gerichtsankiindigung zu lesen und sie anschliefend in den
Euphrat zu werfen. Mit dem Zusatz: ,,So wird Babel versinken und nicht mehr aufstehen. Dieses
Zeichen ist mehr als ein symbolischer Akt. Es ist eine prophetische Handlung, die das Ende Babylons
versiegelt. Die Prophetie verbindet Wort und Tat, Lehre und Zeichen. Das Versinken des Buches zeigt:
Wenn Gott richtet, ist das Urteil unwiderruflich. Babylon wird nicht wieder aufgebaut. Es bleibt ein
Denkmal gottlicher Gerechtigkeit. (Jeremia 51,59-64; Offenbarung 18,21; 2. Mose 15,1-5; Nahum
3,18-19)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 46.1-51.64)

Zusammenfassung:

Jeremia 46,1-51,64 enthilt die Gerichtsworte {iber die Nationen und zeigt, dass Gottes Herrschaft nicht
auf Juda beschrinkt ist, sondern die gesamte Volkerwelt umfasst. Beginnend mit Agypten bis hin zu
Babylon wird deutlich, dass politische Macht, militirische Stirke und religidse Selbstsicherheit dem
Gericht Gottes nicht standhalten konnen. Die Nationen werden nicht willkiirlich gerichtet, sondern
entsprechend ihrer Uberheblichkeit, Gewalt und ihres Widerstands gegen Gottes Ordnung. Besonders
Babylon steht im Zentrum als Werkzeug des gottlichen Gerichts und zugleich als Objekt des
endgiiltigen Gerichts. Damit wird ein zentrales heilsgeschichtliches Prinzip sichtbar: Gott gebraucht
Nationen zu seinem Zweck, macht sie aber fir ihren Hochmut verantwortlich. Die ausfiihrlichen
Gerichtsworte gegen Babylon zeigen, dass keine Weltmacht dauerhaft bestehen bleibt. Gleichzeitig
enthalten diese Kapitel trostende Elemente fiir Israel, da der Sturz der feindlichen Michte mit der
Befreiung des Volkes Gottes verbunden ist. Israels Zukunft wird trotz der Macht der Nationen als
gesichert dargestellt. Gott erweist sich als der Herr der Geschichte, der Aufstieg und Fall von Reichen
lenkt. Die symbolische Handlung am Ende, bei der die Schriftrolle im Euphrat versenkt wird, besiegelt
die Unumkehrbarkeit des Gerichts liber Babylon. Der Abschnitt macht deutlich, dass Gottes Wort nicht
nur ankiindigt, sondern geschichtlich wirksam wird. Jeremia 46-51 spannt den Bogen von

zeitgeschichtlichem Gericht bis zu grundsétzlichen Aussagen iiber Gottes souverdne Weltherrschaft.

Anwendungen:

Gott regiert auch iiber die Nationen. Der Text zeigt, dass keine politische Macht aullerhalb von
Gottes Kontrolle steht. Geschichte verldauft nicht autonom, sondern unter gottlicher Leitung. Diese

Einsicht relativiert menschliche Machtanspriiche.

Werkzeuge Gottes bleiben verantwortlich. Babylon wird sowohl gebraucht als auch gerichtet.
Gottliche Berufung rechtfertigt keinen Hochmut oder Gewalt. Diese Wahrheit verbindet Gottes

Souverénitit mit moralischer Verantwortung.

Gottes Wort erfiillt sich unausweichlich. Die angekiindigten Gerichte werden als sicher und
endgiiltig dargestellt. Gottes Reden bleibt nicht theoretisch, sondern wird geschichtlich Realitdt. Diese
Perspektive starkt Vertrauen in die Verldsslichkeit gottlicher Offenbarung.
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15. Der Fall Jerusalems und Exil (52,1-34)

15.1. Zerstorung Jerusalems und Tempel (52,1-30)

Zedekia widersetzt sich dem Herrn — die Missachtung des prophetischen Wortes fithrt zur
Katastrophe. Die letzte historische Riickschau beginnt mit einer Erinnerung an Zedekia, der als letzter
Konig Judas eingesetzt war. Obwohl Jeremia ihn mehrfach warnte, lehnte er sich gegen den Konig von
Babel auf. Diese Rebellion war nicht nur politisch, sondern geistlich motiviert, da sie Gottes Willen
widersprach. Der Prophet hatte das Gericht angekiindigt, doch Zedekia vertraute auf falsche
Biindnisse. Die Konsequenz war die Belagerung Jerusalems durch Nebukadnezar. Die Prophetie zeigt,
dass geistlicher Ungehorsam, auch wenn er sich politisch tarnt, letztlich zur Zerstérung fiihrt. Wer sich
Gottes Gericht widersetzt, wird nicht bestehen. (Jeremia 52,1-3; Jeremia 37,1-2; 2. Chronik 36,11-16;
Hesekiel 17,12-20)

Jerusalem wird belagert — der Hunger offenbart die ganze Not des Gerichts. Die Belagerung
Jerusalems dauerte iiber anderthalb Jahre und fiihrte zu groBer Hungersnot in der Stadt. Die Bewohner,
eingeschlossen und verzweifelt, litten unter dem fortschreitenden Gericht Gottes. Die Versorgung
brach zusammen, Hoffnungslosigkeit breitete sich aus. Diese Szene erinnert an die Fliiche des Bundes,
die Gott Mose ankiindigte, falls das Volk in Siinde verharrt. Die Hungersnot ist nicht nur ein
militdrischer Nebeneffekt, sondern Teil des gottlich angekiindigten Gerichts iiber ein widerspenstiges
Volk. Die Prophetie zeigt, dass Gott Sein Wort erfiillt, sowohl im Segen als auch im Gericht. (Jeremia
52,4-6; 5. Mose 28,52-57; Klagelieder 4,9-10; Hesekiel 5,10-12)

Zedekia wird gefangen, geblendet und nach Babel gefiihrt — personliche Konsequenzen des
Ungehorsams. Als die Stadtmauer durchbrochen wurde, floh Zedekia mit einigen Méannern, doch die
Chaldéer holten ihn bei Jericho ein. Er wurde zu Nebukadnezar gebracht, der ihm seine S6hne vor den
Augen hinrichten lie§ und ihn dann blenden lie3. Diese Szene ist besonders eindriicklich: Das Letzte,
was Zedekia sah, war der Tod seiner Kinder. Danach verbrachte er sein Leben blind in der
babylonischen Gefangenschaft. Die Prophetie erinnert daran, dass geistlicher Ungehorsam nicht ohne
Folgen bleibt. Besonders Verantwortungstriger tragen schweres Gericht, wenn sie sich gegen Gottes
Wort stellen. (Jeremia 52,7-11; 2. Konige 25,4-7; Hesekiel 12,12-13; Galater 6,7)

Der Tempel wird zerstort — das Herzstiick des Kultes fillt unter das Gericht Gottes. Die Chaldéer

brannten den Tempel des Herrn nieder, ebenso wie den Konigspalast und alle Hauser Jerusalems. Die
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Mauern wurden eingerissen, die Schitze geraubt, die heiligen Gerdte nach Babel gebracht. Diese Tat
ist der Tiefpunkt der nationalen und geistlichen Geschichte Judas. Der Ort, an dem Gottes Gegenwart
wohnte, wird zerstort, weil das Volk Seinen Namen entweiht hatte. Die Zerstdrung zeigt, dass kein Ort,
selbst wenn er heilig ist, Schutz bietet, wenn die Beziechung zu Gott zerbrochen ist. Die Prophetie
offenbart, dass Gott nicht an Formen, sondern an Wahrheit und Gehorsam interessiert ist. (Jeremia
52,12-23; 2. Konige 25,8-17; Klagelieder 2,1-9; Matthdus 23,37-38)

15.2. Begnadigung Jehojachins - Hoffnung auf die Fortsetzung des
Bundes (52,31-34)

Jehojachin wird aus dem Gefingnis geholt — Gnade inmitten des Exils weist auf Gottes Treue. Im
siebenunddreifligsten Jahr der Gefangenschaft Jehojachins erbarmt sich der neue Konig von Babel,
Evil-Merodach, iiber ihn und holt ihn aus dem Gefingnis. Diese plotzliche Wendung ist
bemerkenswert: Der Konig, der lange vergessen war, erhilt Ehren und einen Platz an der Tafel des
Konigs. Diese Szene steht im scharfen Kontrast zur vorausgehenden Zerstérung Jerusalems und des
Tempels. Hier zeigt sich, dass Gottes Plidne trotz des Gerichts weitergehen. Die Begnadigung
Jehojachins ist ein Hinweis auf die Fortsetzung der davidischen Linie. Gott hat Seine Verheilungen
nicht vergessen, auch wenn das Gericht schwer gefallen ist. (Jeremia 52,31-32; 2. Konige 25,27-30;
Psalm 89,29-38; Lukas 1,32)

Ein tigliches Mahl und konigliche Ehre — Hoffnung bleibt auch im Gericht bestehen. Jehojachin
erhdlt nicht nur Freiheit, sondern auch eine bestindige Versorgung: ,,Tdglich ein Teil von der Tafel des
Konigs.“ Diese Aussage erinnert an Gottes Fiirsorge selbst in der Fremde. Der gefallene Konig erlebt
eine Wiederherstellung in der Fremde — nicht vollstindig, aber doch trostlich. Die Prophetie zeigt, dass
Gottes Gnade iiber das Gericht hinausreicht. Die Versorgung Jehojachins ist ein Zeichen dafiir, dass
Gott Sein Konigshaus nicht vollig verworfen hat. Inmitten der Dunkelheit leuchtet ein
Hoffnungsschimmer auf die kommende Erfiillung des messianischen Bundes. (Jeremia 52,33-34;
Jesaja 11,1; Hesekiel 37,24-25; Matthdus 1,11-12)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Jeremia 52.1-34)

Zusammenfassung:

Jeremia 52,1-34 bildet den historischen Abschluss des Buches und bestitigt die Erfiillung der zuvor
angekiindigten Gerichte Gottes liber Juda und Jerusalem. Der Abschnitt schildert den Fall Jerusalems,
die Zerstorung des Tempels und die Wegfiihrung des Volkes nach Babylon in niichterner,
chronistischer Form. Konig Zedekia erscheint als letzter Reprisentant des davidischen Konigtums vor
dem Exil, dessen Ungehorsam das endgiiltige Gericht nach sich zieht. Die systematische Demontage
Jerusalems verdeutlicht die vollstindige Aufhebung nationaler, religiéser und politischer Strukturen.
Die Wegfithrung der Bevolkerung zeigt, dass Gottes Gericht nicht symbolisch, sondern real und
umfassend ist. Zugleich wird deutlich, dass die Katastrophe nicht iiberraschend eintritt, sondern die
konsequente Folge langanhaltender Verweigerung gegeniiber Gottes Wort ist. Der Abschnitt endet
jedoch nicht im vdlligen Dunkel. Die Begnadigung Jojachins in Babylon bildet einen leisen
Hoffnungsschimmer innerhalb des Gerichts. Trotz Exil und Verlust bleibt die davidische Linie
bestehen. Damit wird angedeutet, dass Gottes VerheiBungen nicht aufgehoben, sondern voriibergehend
zuriickgestellt sind. Jeremia schlieBt mit der Spannung zwischen vollzogenem Gericht und
fortbestehender Hoffnung. Das Buch endet nicht mit dem letzten Wort des Gerichts, sondern mit einem

offenen Ausblick auf Gottes Treue.

Anwendungen:

Gottes Gericht ist real und geschichtlich. Der Text zeigt, dass gottliche Warnungen konkrete
Erfiillung finden. Gericht ist nicht nur prophetische Sprache, sondern greift sichtbar in die Geschichte

ein. Diese Einsicht unterstreicht den Ernst gottlicher Offenbarung.

Ungehorsam trigt langfristige Folgen. Der Fall Jerusalems ist das Ergebnis jahrzehntelanger
Verweigerung gegeniiber Gottes Wort. Entscheidungen entfalten ihre Wirkung oft verzogert, aber

unumkehrbar. Diese Perspektive macht geistliche Verantwortung deutlich.

Gottes Verheilungen bleiben trotz Gericht bestehen. Die Begnadigung Jojachins zeigt, dass Gottes
Bundestreue nicht ausgeloscht ist. Gericht bedeutet nicht das Ende der Heilsgeschichte. Diese

Wabhrheit hilt Hoffnung auch in Zeiten des Verlustes wach.
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In diesem Sinne,
Soli Deo Gloria,
allein GOTT die Ehre.
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