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Einfiihrung

1. Titel und Art des Buches

Jesus Christus wird im Matthiusevangelium als der verheillene Messias dargestellt. Matthius
beginnt sein Evangelium mit der Abstammung Jesu, um die Verbindung zum Alten Testament und zur
Linie Davids deutlich zu machen. Damit wird gezeigt, dass Jesus der erwartete Messias ist, der die
VerheiBungen an Abraham und David erfiillt. Durch zahlreiche alttestamentliche Beziige untermauert
Matthédus die messianische Identitit Jesu. Das Evangelium betont, dass in Jesus Christus das Reich
Gottes in die Welt gekommen ist. Diese Botschaft richtet sich besonders an Juden, die mit den
Schriften des Alten Testaments vertraut waren. (Matthdus 1,1; 1,22-23; 2,5-6; 4,14-17)

Das Matthausevangelium gehort zur Gattung der lehrhaften Biografie. Matthidus beschreibt nicht
nur das Leben und Wirken Jesu, sondern betont besonders seine Lehre. Die fiinf grolen Redebldcke,
darunter die Bergpredigt und die Endzeitrede, strukturieren das Evangelium didaktisch. Jesu
Gleichnisse und Anweisungen bilden den geistlichen Kern fiir die Nachfolge. Diese literarische
Struktur erinnert an die flinf Biicher Mose und hebt Jesus als den neuen Lehrer und Gesetzgeber
hervor. Das Evangelium ist also nicht nur Erzihlung, sondern Anleitung zum Leben im Reich Gottes.
(Matthdus 5-7; 10; 13; 18; 24-25)

Der Zweck des Matthiusevangeliums ist die Darstellung Jesu als Konig und Lehrer des Reiches
Gottes. Matthdus zeigt, dass Jesus gekommen ist, um das Reich Gottes aufzurichten - ein Reich, das
nicht politisch, sondern geistlich ist. Der Autor will seinen Lesern helfen, Jesus als den erwarteten
Konig zu erkennen und ihm nachzufolgen. Dieses Reich ist geprigt von Gerechtigkeit, Demut und
Barmbherzigkeit und steht im Gegensatz zu menschlichen Machtanspriichen. Der Aufruf zur BuBle und
zur Nachfolge zieht sich als roter Faden durch das Evangelium. (Matthaus 4,17; 5,3-10; 6,33;
28,18-20)
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2. Autor, Zeit und Abfassung

Der Verfasser des Matthiusevangeliums ist der Apostel Matthius, ein Augenzeuge des Lebens
Jesu. Matthdus, auch Levi genannt, war ein ehemaliger Zollner, der von Jesus in die Nachfolge
berufen wurde. Als einer der zwdlf Apostel begleitete er Jesus wéhrend seines Dienstes und war Zeuge
seiner Lehren, Wunder und Auferstehung. Die friihe Kirche bestdtigte Matthdus als Verfasser, was
durch interne Hinweise und die altkirchliche Uberlieferung gestiitzt wird. Seine Vergangenheit als
Zollner erklart die genaue Kenntnis wirtschaftlicher und gesellschaftlicher Verhiltnisse im
Evangelium. Matthius richtet sich in besonderer Weise an Judenchristen, indem er die Erfiillung
alttestamentlicher Prophezeiungen durch Jesus betont. (Matthdus 9,9; Markus 2,14; Lukas 5,27-28)

Das Matthiusevangelium wurde vor dem Hintergrund der jiidischen Erwartungshaltung
zwischen 60 und 70 n. Chr. verfasst. Die Datierung vor der Zerstorung Jerusalems 70 n. Chr. ergibt
sich aus den prophetischen Aussagen Jesu iiber den Tempel, die keinen Hinweis auf ein bereits
erfolgtes Ereignis geben. Der Abfassungsort war wahrscheinlich eine Region mit starker jiidisch-
christlicher Pragung, wie Syrien oder Israel. Das Evangelium spricht eine Gemeinschaft an, die
zwischen der Treue zur alttestamentlichen Offenbarung und dem neuen Bund in Christus stand.
Matthius will seine Leser stirken, indem er zeigt, dass Jesus der verheilene Messias ist, der alle
Schriften erfiillt. Die Struktur des Evangeliums legt nahe, dass es zur Lehre und zum Gemeindebau
diente. (Matthaus 24,1-2; Matthéus 5,17; Matthaus 28,19-20)
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3. Empfianger, Hintergrund und Umfeld

Das Matthiusevangelium richtet sich primir an eine jiidische Leserschaft mit messianischer
Erwartung. Die Empfinger waren Juden, die sich entweder bereits zu Christus bekehrt hatten oder
mit der Frage rangen, ob Jesus der verheilene Messias sei. Matthdus greift hidufig alttestamentliche
Prophezeiungen auf und zeigt deren Erflillung im Leben Jesu auf. Die Formulierungen ,.damit erfiillt
wiirde, was durch den Propheten gesagt ist* unterstreichen diese Absicht. Viele Empfanger lebten in
einem Spannungsfeld zwischen jiidischer Tradition und dem neuen Glauben an Christus. Das
Evangelium mdchte Briicken schlagen, indem es die Kontinuitét zwischen Altem und Neuem Bund
verdeutlicht. (Matthius 1,22; Matthéus 2,15; Matthéus 5,17)

Matthius schreibt in eine Zeit religioser Ungewissheit, um Orientierung und Bestitigung im
Glauben zu geben. Die Adressaten standen unter innerem und &uflerem Druck: Einerseits die
Ablehnung durch das jiidische Establishment, andererseits die Herausforderung der rdmischen
Besatzung. Matthidus ermutigt, an Christus festzuhalten, und stellt Jesus als den wahren Erfiiller der
VerheiBungen dar. Der gesellschaftliche Umbruch nach Jesu Tod und Auferstehung erforderte
theologische Einordnung und praktische Anleitung. In dieser Situation vermittelt das Evangelium eine
klare Botschaft: Die Geschichte Israels findet ihre Erfiillung in Jesus, und das Reich Gottes hat bereits
begonnen. (Matthdus 10,16-23; Matthdus 23,34-39; Matthaus 24,1-2)
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4. Historische und theologische Themen

4.1. Historische Themen

Das Matthiusevangelium schildert das offentliche Wirken Jesu im jiidischen Raum Galildas und
Judaas. Matthius beschreibt, wie Jesus in Galilda zu wirken beginnt, Menschen heilt, lehrt und zur
Umkehr ruft. Besonders die Bergpredigt fasst zentrale Lehren Jesu zusammen und gibt Einblick in
seine ethische Ausrichtung. Sein Weg fiihrt ihn schlieBlich nach Jerusalem, wo es zur Konfrontation
mit den religiésen Fiihrern kommt. Diese Reise miindet in der Kreuzigung, die nicht als Scheitern,
sondern als gottlicher Plan verstanden wird. Die Orte, Ereignisse und Reden verankern das
Evangelium fest in der Geschichte Israels. Matthdus zeigt so, dass Gottes Heilshandeln im konkreten
historischen Kontext geschieht. (Matthdus 4,12-25; Matthdus 21,1-11; Matthdus 27,33-50)

Das Evangelium offenbart die zunehmende Spannung zwischen Jesus und den religiosen
Autorititen. Die Auseinandersetzungen mit den Pharisdern, Sadduzéern und Schriftgelehrten nehmen
im Verlauf des Evangeliums zu. Jesus kritisiert ihre Heuchelei und das Festhalten an duBerer
Gesetzlichkeit ohne echte Herzensverdnderung. Diese Konflikte fithren schlieBlich zur Verwerfung
Jesu durch die religiosen Fiihrer. Matthdus betont dabei, dass Jesus nicht gegen das Gesetz war,
sondern seine wahre Erfiillung brachte. Die Opposition gegen Jesus ist ein wiederkehrendes Motiv und
kulminiert in seinem Tod. Diese Ablehnung durch die fithrenden Kreise steht im Kontrast zur positiven
Aufnahme durch einfache Menschen. (Matthius 5,17-20; Matthédus 23,1-36; Matthéus 26,3-5)

4.2. Theologische Themen

Jesus wird im Matthiusevangelium als der Messias und Konig Israels geoffenbart. Bereits die
Genealogie zeigt seine Abstammung von Abraham und David, was seine konigliche und prophetische
Berufung unterstreicht. Matthdus weist wiederholt auf alttestamentliche Verheiungen hin, die sich in
Jesus erfiillen. Als Konig predigt Jesus das Reich Gottes, wirkt mit gottlicher Vollmacht und
beansprucht gottliche Autoritit. Sein Einzug in Jerusalem auf einem Esel erfiillt bewusst die
messianische Erwartung aus Sacharja. Doch dieser Konig kommt nicht mit Macht und Gewalt,
sondern in Demut und zur Rettung. Die Krone, die er trdgt, ist die des Leidens, nicht des irdischen
Triumphes. (Matthdus 1,1; Matthaus 21,4-5; Matthéus 27,29)
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Das Reich Gottes ist ein zentrales Thema der Verkiindigung Jesu im Matthiusevangelium. Jesus
beginnt seinen Dienst mit dem Aufruf zur Umkehr, weil das Reich nahe herbeigekommen ist. In
Gleichnissen erklirt er die verborgene, aber wirkungsvolle Realitit dieses Reiches. Es wichst im
Verborgenen, wirkt durch das Herz und bringt Frucht, wo Menschen sich Gott unterordnen. Das Reich
ist bereits jetzt gegenwirtig durch den Glauben, wird aber erst mit Jesu Wiederkunft vollendet.
Matthidus betont, dass der Eintritt in das Reich eine geistliche Entscheidung erfordert, die
Gerechtigkeit, Demut und Barmherzigkeit umfasst. Die Einladung gilt allen, aber nicht jeder nimmt sie
an. (Matthaus 4,17; Matthdus 13,1-52; Matthdus 25,31-46)
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5. Biblische Lehre des Buches

5.1. Die Schrift

Die Schrift wird im Matthiusevangelium als gottlich autoritativ und erfiillt angesehen. Matthidus
zeigt, dass das Leben und Wirken Jesu direkt mit den Prophezeiungen des Alten Testaments verbunden
ist. Immer wieder betont er, dass bestimmte Ereignisse geschahen, ,,damit erfiillt wiirde, was durch den
Propheten gesagt ist“. Diese Formulierung unterstreicht die Kontinuitdt zwischen dem Alten und
Neuen Bund. Die Heilige Schrift wird nicht nur als historische Quelle, sondern als lebendige
Offenbarung Gottes betrachtet. Sie ist kein menschliches Dokument, sondern Ausdruck gottlicher
Wahrheit und Planung. Matthdus bezeugt so, dass Gottes Wort zuverldssig und vollkommen
vertrauenswiirdig ist. (Matthdus 1,22; Matthéus 2,15; Matthius 26,54)

Die Schrift dient im Matthausevangelium als Grundlage fiir Lehre und ethisches Handeln. Jesus
selbst bezieht sich auf die Schrift, wenn er lehrt, korrigiert und herausfordert. In der Bergpredigt macht
er deutlich, dass er nicht gekommen ist, das Gesetz aufzuldsen, sondern es zu erfiillen. Er fordert nicht
nur duBerliche Befolgung, sondern die Erfiillung der Schrift im Herzen. Die Autoritét der Schrift zeigt
sich auch in Jesu Auseinandersetzung mit Versuchung und falscher Auslegung. Er begegnet dem
Widersacher mit dem Wort Gottes, das unverriickbar gilt. Die Schrift ist somit MafBstab fiir Wahrheit,
Leben und Gottesfurcht. (Matthaus 5,17-19; Matthaus 4,1-11; Matthaus 22,29)

5.2. Gott der Vater

Gott der Vater wird im Matthiusevangelium als fiirsorglicher und heiliger Vater dargestellt.
Jesus lehrt seine Jiinger, zu Gott als ,,unser Vater im Himmel*“ zu beten, was die Nidhe und Beziehung
zwischen dem Glaubigen und Gott betont. Gleichzeitig bleibt Gott der Heilige und Erhabene, dessen
Name geheiligt werden soll. Der Vater kennt die Bediirfnisse seiner Kinder, noch bevor sie bitten, und
sorgt fiir sie mit Giite und Weisheit. Diese vaterliche Fiirsorge zeigt sich in der Einladung, sich nicht zu
sorgen, sondern auf Gottes Versorgung zu vertrauen. Gott handelt nicht willkiirlich, sondern ist gerecht
und vollkommen in seinem Handeln. Die Darstellung des Vaters 1adt zur vertrauensvollen Beziehung
und zum Gehorsam ein. (Matthdus 6,9-13; Matthaus 6,25-34)

Der Vater wird als derjenige gezeigt, der seinen Plan in Christus verwirklicht. Matthdus macht

deutlich, dass Gott der Ursprung des Erlosungsplans ist und Jesus als seinen Sohn gesandt hat, um
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diesen Plan zu erfiillen. Die Zeugung Jesu durch den Heiligen Geist und die Sendung des Sohnes
zeigen Gottes souverdnes Handeln. In den Gleichnissen Jesu wird deutlich, dass der Vater seine Gnade
anbietet, aber auch Gericht iibt, wenn Menschen sie verwerfen. Gott ist nicht nur der liebende Vater,
sondern auch der gerechte Richter, der mit Autoritdt iiber das Reich Gottes regiert. Diese doppelte
Darstellung von Barmherzigkeit und Heiligkeit fordert zu einem ehrfiirchtigen und liebenden
Gehorsam heraus. (Matthéus 1,20-23; Matthéaus 21,33-43; Matthius 22,2-14)

5.3. Gott der Sohn

Jesus Christus wird im Matthausevangelium als der verheilene Messias und Sohn Gottes
offenbart. Matthdus betont die Abstammung Jesu aus dem Haus Davids, um seine rechtmifige
Konigswiirde nachzuweisen. Durch die Jungfrauengeburt erfiillt sich die Prophetie Jesajas, dass der
Messias Immanuel - ,,Gott mit uns* - sein wird. Jesus wird als Konig der Juden geboren, doch sein
Reich ist nicht von dieser Welt. Seine Autoritét zeigt sich in seinen Wundern, seinen Lehren und in der
Macht, Siinden zu vergeben. Er wird wiederholt als ,,Sohn Gottes* bezeugt, insbesondere bei seiner
Taufe und Verkldrung, wo Gott selbst seine gottliche Sohnschaft bestétigt. Damit offenbart Matthéus,
dass Jesus nicht nur ein Lehrer, sondern der gottliche Retter ist. (Matthdus 1,1-23; Matthdus 3,17;
Matthéus 17,5)

Jesus wird als leidender Messias und endzeitlicher Richter dargestellt. Matthius schildert den Weg
Jesu ans Kreuz als Erfiillung gottlicher Vorsehung und prophetischer Ankiindigungen. Jesus stirbt
stellvertretend flir die Stinden der Menschen und bringt durch sein Blut die Vergebung. Gleichzeitig
kiindigt Jesus in seinen Endzeitreden seine Wiederkunft als Richter der Welt an. Er wird alle Nationen
versammeln und iiber ihr Tun richten, wobei Gerechtigkeit und Barmherzigkeit MaBlstab des Urteils
sind. Diese doppelte Rolle als Erloser und Richter betont sowohl die Gnade als auch die Autoritit
Christi. Die Gldubigen werden aufgerufen, in Treue und Wachsamkeit zu leben, um bereit fiir sein
Kommen zu sein. (Matthéus 20,28; Matthius 25,31-46; Matthédus 26,28)

5.4. Gott der Heilige Geist

Der Heilige Geist spielt eine zentrale Rolle im Leben und Wirken Jesu. Schon bei der Empféngnis
Jesu wird der Heilige Geist als gottlicher Ursprung genannt, wodurch seine iibernatiirliche Herkunft
bestitigt wird. Bei der Taufe Jesu kommt der Geist in Gestalt einer Taube auf ihn herab, was seine
gottliche Salbung zum Dienst kennzeichnet. Der Geist fiihrt Jesus in die Wiiste, um dort versucht zu

werden, was zeigt, dass sein Leben vollkommen vom Geist geleitet wird. Diese Ereignisse machen
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deutlich, dass der Heilige Geist von Anfang an aktiv im messianischen Werk Jesu involviert ist. Auch
im offentlichen Wirken Jesu wird die Kraft des Geistes sichtbar, insbesondere in seinen Heilungen und
seiner Verkiindigung. (Matthdus 1,18; Matthdus 3,16; Matthéus 4,1)

Der Heilige Geist wirkt durch die Jiinger und verheifit gottliche Leitung. Jesus verheiflit seinen
Nachfolgern, dass der Geist durch sie reden wird, wenn sie verfolgt und vor Gerichte gestellt werden.
Diese Zusage zeigt, dass der Geist nicht nur in Jesus, sondern auch in seinen Jiingern wirkt. Der Geist
ist es, der Mut, Weisheit und Klarheit im Zeugnis schenkt, besonders in Situationen von Anfeindung.
Matthiaus macht deutlich, dass der Heilige Geist nicht nur eine Kraft ist, sondern eine gottliche Person,
die im Leben der Gliubigen aktiv handelt. Die enge Verbindung zwischen dem Geist und der Mission
der Jiinger unterstreicht seine bleibende Gegenwart im Dienst der Gemeinde. (Matthdus 10,19-20;
Matthaus 28,19)

5.5. Der Mensch und die Siinde

Der Mensch ist von Natur aus siindig und braucht Umkehr. Im Matthdusevangelium wird deutlich,
dass der Mensch in einem verlorenen Zustand lebt und Gottes Gericht verdient. Jesus ruft die
Menschen zur Buf3e auf und verkiindet, dass das Reich Gottes nahe ist. Die Siinde betrifft nicht nur
duBere Taten, sondern auch die inneren Haltungen wie Zorn, Lust und Heuchelei. Besonders in der
Bergpredigt zeigt Jesus, dass die Forderung Gottes tiefer reicht als duBerliche Gesetzeserfiillung. Der
Mensch kann Gottes Mafstéiben aus eigener Kraft nicht geniigen und steht unter dem Urteil Gottes.
Nur durch Umkehr und Glauben an Christus kann Vergebung erlangt werden. (Matthidus 4,17;
Matthéaus 5,21-30)

Die Konsequenzen der Siinde sind ernst und fiihren ins Gericht. Jesus spricht mehrfach von der
ewigen Trennung von Gott als Folge ungeklérter Schuld. Gleichnisse wie das vom Unkraut unter dem
Weizen oder die Rede vom ewigen Feuer machen deutlich, dass es ein zukiinftiges Gericht iiber die
Siinde geben wird. Die Siinde zeigt sich oft in Selbstgerechtigkeit, religiosem Stolz oder in der
Ablehnung Jesu als Messias. Christus warnt eindringlich vor der Verlorenheit und ruft zu einer
Entscheidung auf. Wer seine Siinde erkennt und umkehrt, findet in Jesus Rettung und neues Leben.
(Matthdus 13,41-42; Matthédus 23,27-28; Matthdus 25,41)

Seite 23 von 327



5.6. Die Erlosung

Die Erlosung erfolgt durch das stellvertretende Opfer Jesu. Jesus macht im Matthdusevangelium
deutlich, dass sein Tod am Kreuz der Hohepunkt gottlicher Erlosung ist. In der Einsetzung des
Abendmahls erklirt er, dass sein Blut zur Vergebung der Siinden vergossen wird - ein direkter Hinweis
auf seinen stellvertretenden Opfertod. Dieses Opfer erfiillt die alttestamentlichen Vorbilder,
insbesondere das Passahlamm, das fiir die Rettung des Volkes Israel stand. Die Erlosung ist keine
menschliche Leistung, sondern ein Gnadenwerk Gottes, das durch Glauben empfangen wird. Sie
befreit nicht nur von der Schuld, sondern fiihrt zur Gemeinschaft mit Gott und zur Hoffnung auf das
kommende Reich. Das Kreuz steht im Zentrum des Heilsplans Gottes, weil dort Gerechtigkeit und

Liebe vollkommen zusammenkommen. (Matthéaus 26,28; Matthius 20,28)

Die Erlosung ist eine Einladung zur personlichen Nachfolge. Jesus ruft die Menschen nicht nur zur
Erkenntnis ihrer Schuld, sondern auch zur bewussten Entscheidung fiir ithn als Retter. Wer erlost ist,
soll nicht im alten Leben verbleiben, sondern in der Nachfolge wachsen und sich an den Mafstiben
des Reiches Gottes orientieren. Erlosung bedeutet Verdnderung - ein neues Herz, neue Prioritdten und
ein Leben, das sich an der Gerechtigkeit Christi ausrichtet. Der Glaube an Jesus fiihrt zu einem
gehorsamen Lebensstil, der Friichte bringt und Gottes Herrschaft widerspiegelt. In der Nachfolge zeigt
sich, ob die Erlosung angenommen und im Alltag wirksam geworden ist. So verbindet Matthius die
Heilsbotschaft mit dem konkreten Ruf zur Lebenshingabe. (Matthédus 7,21-23; Matthius 16,24-25)

5.7. Die Gemeinde

Die Gemeinde ist die von Christus gegriindete Gemeinschaft der Glaubigen. Im
Matthdusevangelium findet sich eine der frithesten direkten Aussagen iiber die Gemeinde im Neuen
Testament, als Jesus erklirt: ,,/ch werde meine Gemeinde bauen* (Matthidus 16,18). Diese Aussage
zeigt, dass die Gemeinde kein menschliches Konstrukt ist, sondern auf dem Bekenntnis zu Jesus als
dem Christus gegriindet ist. Die Gemeinde besteht aus Menschen, die Jesus als Herrn anerkennen und
ithm nachfolgen. Sie ist berufen, seine Herrschaft in der Welt zu bezeugen und im Glauben zu wachsen.
Christus selbst ist das Fundament, das alle Glaubigen miteinander verbindet. Die Pforten des
Totenreiches sollen sie nicht {liberwiltigen, was ihre Bestindigkeit und gottliche Bewahrung
unterstreicht. (Matthius 16,18)

Die Gemeinde ist berufen, Salz und Licht in der Welt zu sein. Jesus beschreibt in der Bergpredigt
die Gemeinde als ,,das Salz der Erde* und ,das Licht der Welt“ (Matthdus 5,13-14). Diese Bilder

betonen die transformative Kraft, die von einer lebendigen Glaubensgemeinschaft ausgehen soll. Die
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Glaubigen sollen durch ihre Werke und ihren Lebensstil Zeugnis von Gottes Gerechtigkeit und Liebe
geben. Das Licht darf nicht verborgen bleiben, sondern soll leuchten, damit Menschen den Vater im
Himmel verherrlichen. So wird die Gemeinde zum sichtbaren Zeichen des Reiches Gottes in einer
dunklen und verlorenen Welt. IThre Aufgabe besteht darin, durch Wort und Tat den Charakter Gottes
widerzuspiegeln und Hoffnung zu verbreiten. (Matthdus 5,13-16)

5.8. Engel, Satan und Damonen

Engel sind Boten Gottes und dienen seinem Heilsplan. Im Matthdusevangelium erscheinen Engel
mehrfach als aktive Diener Gottes, insbesondere in der Geburtsgeschichte Jesu. Ein Engel verkiindet
Josef im Traum, dass Maria durch den Heiligen Geist schwanger ist, und weist ihn an, das Kind Jesus
zu nennen. Engel treten auch nach der Versuchung Jesu auf, um ihm zu dienen, sowie in der
Auferstehungserzdhlung, wo sie die Frauen am Grab trosten und iiber Jesu Auferstehung berichten.
Diese Botschafter Gottes zeigen, dass die himmlische Welt aktiv am Heilswerk beteiligt ist. Engel
haben die Aufgabe, Gottes Willen auszufiihren, Gldaubige zu beschiitzen und seine Herrlichkeit zu
verkiinden. Thre Gegenwart unterstreicht, dass Gottes Reich nicht nur irdisch, sondern auch
tibernatiirlich real ist. (Matthéus 1,20-21; 4,11; 28,2-6)

Satan und Dimonen versuchen, Gottes Werk zu untergraben. Matthdus beschreibt Satan als den
Versucher, der Jesus in der Wiiste herausfordert, um ihn von seinem gottlichen Auftrag abzubringen.
Diese Episode macht deutlich, dass der geistliche Kampf real ist und Satan gezielt versucht, Gottes
Pléne zu durchkreuzen. Jesus begegnet ihm mit der Autoritdt der Schrift, was die Macht des gottlichen
Wortes im geistlichen Kampf zeigt. Auch Ddamonen treten im Evangelium auf, oft als zerstorerische
Kréfte, die Menschen beherrschen und leiden lassen. Jesus treibt Ddmonen mit gottlicher Vollmacht
aus und zeigt damit seine Uberlegenheit iiber alle finsteren Michte. Die Konfrontationen mit
ddmonischen Kriften belegen, dass das Reich Gottes in direkter Auseinandersetzung mit dem Reich
der Finsternis steht. Der Sieg Jesu liber diese Méchte bekriftigt seine gottliche Autoritdt und seine
Mission, das Bose zu iiberwinden. (Matthaus 4,1-11; 8,28-32)

5.9. Die Lehre von den letzten Dingen

Jesus lehrt iiber die Endzeit und seine Wiederkunft in Herrlichkeit. Das Matthdausevangelium
enthilt eine ausfiihrliche Rede Jesu iiber die Endzeit, besonders in Kapitel 24 und 25. Jesus beschreibt
Zeichen der Zeit, wie Kriege, Hungersnéte und Verfolgung, die dem Ende vorausgehen werden. Er

warnt vor falschen Propheten und mahnt zur Wachsamkeit, da niemand den genauen Zeitpunkt seiner
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Wiederkunft kennt. Die Rede iiber das Kommen des Menschensohnes in Macht und Herrlichkeit zeigt,
dass Jesus als Richter iiber alle Volker zuriickkehren wird. Die Gladubigen werden dazu aufgefordert,
bereit zu sein und ein treues Leben zu fiihren. Die Gleichnisse von den klugen Jungfrauen, den
Talenten und dem Weltgericht unterstreichen die Notwendigkeit von Wachsamkeit, Treue und titiger
Néchstenliebe. Jesu Wiederkunft ist der Hohepunkt der Heilsgeschichte und das Tor zur endgiiltigen
Gerechtigkeit Gottes. (Matthdus 24,6-44; 25,1-46)

Das endgiiltige Gericht bringt Belohnung und Strafe. In der Lehre Jesu tiber die letzten Dinge wird
deutlich, dass es eine klare Scheidung zwischen Gerechten und Ungerechten geben wird. Im Gleichnis
vom Weltgericht trennt der Menschensohn die Volker wie ein Hirte die Schafe von den Bocken und
richtet nach dem Tun gegeniiber den Bediirftigen. Dieses Tun ist Ausdruck echter Nachfolge, nicht
Ursache des Heils. Die Gerechten werden in das Reich eingehen, das ihnen bereitet ist, wihrend die
Ungerechten in die ewige Strafe gehen. Die Lehre von Gericht und Belohnung betont die
Verantwortung des Einzelnen vor Gott. Sie zeigt, dass Glaube nicht abstrakt ist, sondern sich im
konkreten Leben bewihren muss. Jesus offenbart mit dieser Lehre Gottes Gerechtigkeit und Heiligkeit,

aber auch seine Barmherzigkeit gegeniiber denen, die thm treu nachfolgen. (Matthius 25,31-46)
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6. Grobgliederung

Matthéus - Der Konig Israels und das Reich Gottes

Teil 1. Die Herkunft und Vorbereitung des Konigs (Matthius 1-4)
1. Die konigliche Abstammung Jesu (1,1-17)

2. Die Geburt des Messias - Gottes VerheiBung erfiillt sich (1,18-25)
3. Die Weisen, Herodes und die Bewahrung Jesu (2,1-23)

4. Johannes der Téaufer - Der Wegbereiter des Messias (3,1-12)

5. Die Taufe Jesu - Die Bestitigung durch den Vater (3,13-17)

6. Die Versuchung Jesu - Der Kampf gegen Satan (4,1-11)

7. Der Beginn des Dienstes Jesu in Galilda (4,12-25)

Teil 2. Die Verkiindigung des Konigreichs (Matthéus 5-9)

8. Seligpreisungen - Die Werte des Himmelreichs (5,1-12)

9. Salz und Licht - Die Berufung der Jiinger (5,13-16)

10. Die Erfiillung des Gesetzes in Christus (5,17-20)

11. Wahre Gerechtigkeit - Jesu Lehre tiber das Leben im Reich Gottes (5,21-48)
12. Gebet, Fasten und wahre Nachfolge (6,1-18)

13. Schétze im Himmel - Die richtige Prioritdt setzen (6,19-34)

14. Richtiger Umgang mit anderen und die Goldene Regel (7,1-12)

15. Der schmale und der breite Weg - Die Entscheidung fiir Christus (7,13-29)
16. Jesu Wunder und Heilungen - Zeichen der Konigsherrschaft (8,1-9,38)

Teil 3. Die Aussendung und Ablehnung des Konigs (Matthius 10-12)

17. Die Aussendung der zwolf Apostel (10,1-42)

18. Reaktionen auf Jesu Dienst - Zweifel, Annahme und Ablehnung (11,1-30)
19. Jesu Herrschaft unter Kritik - Die Opposition wéchst (12,1-50)
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Teil 4. Die Geheimnisse des Konigreichs (Matthius 13)
20. Die Gleichnisse iiber das Himmelreich - Das verborgene und kommende Reich (13,1-52)

21. Die Ablehnung Jesu in Nazareth (13,53-58)

Teil 5. Weitere Offenbarung des Konigreichs (Matthius 14-17)

22. Die Speisung der 5.000 und Jesu Herrschaft {iber die Natur (14,1-36)

23. Reinheit des Herzens - Was den Menschen wirklich unrein macht (15,1-20)
24. Glauben, Heilung und Speisung der 4.000 (15,21-39)

25. Das Bekenntnis des Petrus - Die Offenbarung von Jesu Identitét (16,1-20)
26. Die erste Leidensankiindigung und die Verklarung Jesu (16,21-17,13)

27. Glauben und Versorgung - Jesu Lehre durch Wunder (17,14-27)

Teil 6. Belehrungen iiber das Leben im Konigreich (Matthaus 18-20)

28. Demut und Vergebung als Grundprinzipien des Reiches Gottes (18,1-35)

29. Ehe, Reichtum und das ewige Leben (19,1-30)

30. Das Gleichnis von den Arbeitern im Weinberg - Gottes Gnade im Kdnigreich (20,1-16)

31. Jesu letzte Reise nach Jerusalem - Die dritte Leidensankiindigung (20,17-34)

Teil 7. Die Prasentation und Ablehnung des Konigs (Matthéus 21-23)

32. Der triumphale Einzug in Jerusalem - Die Ankiindigung des Messias (21,1-11)

33. Reinigung des Tempels und Jesu Konfrontation mit den religiosen Fiihrern (21,12-27)
34. Gleichnisse tiber Israels Ablehnung des Konigs (21,28-22,14)

35. Die letzte 6ftentliche Auseinandersetzung mit den Pharisdern (22,15-46)

36. Die sieben Weherufe gegen die Pharisder und Schriftgelehrten (23,1-39)
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Teil 8. Die Endzeitrede und das Kommen des Konigreichs (Matthéius 24-25)
37. Die Zeichen der Endzeit und die grof3e Triibsal (24,1-31)

38. Der Aufruf zur Wachsamkeit - Gleichnisse iiber die Wiederkunft Jesu (24,32-25,30)

39. Das Gericht iiber die Nationen bei der Wiederkunft Christi (25,31-46)

Teil 9. Das Leiden, der Tod und die Auferstehung des Konigs (Kapitel 26-28)
40. Das letzte Passahmahl und Jesu Vorbereitung auf das Kreuz (26,1-35)

41. Jesu Gebet in Gethsemane und seine Verhaftung (26,36-56)

42. Der Prozess gegen Jesus vor dem Hohen Rat, Pilatus und Herodes (26,57-27,26)
43. Die Kreuzigung und der Tod Jesu (27,27-66)

44. Die Auferstehung Jesu - Der Sieg tiber den Tod (28,1-15)

45. Der Missionsbefehl und die VerheiBung seiner Gegenwart (28,16-20)
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7. Zusammenfassung und Anwendungen

7.1. Zusammenfassung

Das Matthidusevangelium stellt Jesus als den verheilenen Messias und Konig dar, der das Reich Gottes
auf Erden verkiindigt. Matthdus verbindet das Wirken Jesu eng mit den alttestamentlichen
VerheiBungen und betont die Erfiillung der prophetischen Schrift. Das Evangelium enthilt zentrale
Lehren wie die Bergpredigt und Gleichnisse, die das Wesen des Reiches Gottes verdeutlichen. Es zeigt
Jesus als Lehrer, Retter und zukiinftigen Richter, dessen Auftrag universale Bedeutung hat. Das
Evangelium ruft zur Umkehr, zur Nachfolge und zu einem Leben in Gerechtigkeit auf. Die Gemeinde
Jesu wird gegriindet, und der Auftrag zur weltweiten Jiingerschaft erteilt. Damit ist Matthdus sowohl

eine Darstellung des Lebens Jesu als auch eine Wegweisung fiir das Leben der Glaubigen.

7.2. Anwendungen

Jesus als Messias und Herrn anerkennen. Glaubige sind aufgerufen, Jesus als den verheilenen Sohn
Gottes anzunehmen und ihm mit ganzem Herzen zu vertrauen. Sein Anspruch als Konig bedeutet, ihm
gehorsam zu folgen und sein Wort ernst zu nehmen. Diese Haltung pragt Denken, Reden und Handeln

im Alltag.

Das Reich Gottes im Alltag leben. Die Werte des Reiches Gottes wie Barmherzigkeit, Gerechtigkeit
und Demut sollen das Leben der Gldubigen bestimmen. Jesus lehrte, dass das Reich Gottes bereits jetzt
mitten unter den Menschen gegenwirtig ist. Wer dazu gehort, lebt versohnt mit Gott und seinem
Néchsten.

Wachsam auf die Wiederkunft Jesu warten. Das Matthdusevangelium mahnt zu einem Leben in
Bereitschaft. Die Wiederkunft Christi wird plétzlich geschehen, deshalb sollen Gldubige wachsam und
treu bleiben. Diese Hoffnung motiviert zu einem heiligen Lebensstil und zu geistlicher

Entschlossenheit.

Den Missionsauftrag Jesu ernst nehmen. Der Auftrag, Jiinger zu machen, gilt der ganzen Gemeinde.

Evangelisation und Jiingerschaft sind keine Sonderaufgaben einzelner, sondern ein gemeinsames
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Anliegen aller Gldubigen. Der Blick auf die Nationen weitet das Herz und motiviert zu

missionarischem Leben.

Nachfolge konsequent leben. Jesus nachzufolgen bedeutet, das eigene Kreuz auf sich zu nehmen und
ihm téglich nachzugehen. Diese Nachfolge ist mit Verzicht, aber auch mit grofer Freude verbunden.

Sie verlangt Gehorsam, Hingabe und Vertrauen - auch in schwierigen Zeiten.
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8. Studienfragen zum Weiterdenken

1. Was ist das Hauptanliegen des Matthiusevangeliums?

Antwort: Das Evangelium will zeigen, dass Jesus der verheilene Messias ist, der das Reich

Gottes verkiindigt und erfiillt hat.

2. Wer war der Verfasser des Evangeliums und wann wurde es geschrieben?

Antwort: Der Verfasser war der Apostel Matthidus; das Evangelium wurde vermutlich

zwischen 60 und 70 n. Chr. verfasst, moglicherweise noch vor der Zerstorung Jerusalems.

3. An welche Zielgruppe richtete sich das Evangelium besonders?

Antwort: Es richtete sich vor allem an jiidische Leser, um ihnen zu zeigen, dass Jesus der

erfillte Messias und der Sohn Davids ist.

4. Wie stellt Matthiaus die Verbindung zum Alten Testament her?

Antwort: Durch iiber 60 direkte Zitate und viele Anspielungen, die zeigen, dass Jesus das

erfiillt hat, was die Propheten vorhergesagt haben.

5. Was ist die Bedeutung des Reiches Gottes im Matthiusevangelium?

Antwort: Das Reich Gottes ist bereits mit Jesu Kommen angebrochen, wird aber erst bei seiner
Wiederkunft in Vollendung sichtbar.

6. Welche Rolle spielt Jesus als Lehrer im Matthiusevangelium?

Antwort: Er ist der gottliche Lehrer, der mit Autoritdt spricht, besonders sichtbar in der

Bergpredigt und den Gleichnissen iiber das Reich Gottes.

7. Was bedeutet Nachfolge im Matthiusevangelium?

Antwort: Nachfolge bedeutet, Jesus kompromisslos zu folgen, das eigene Kreuz auf sich zu

nehmen und ihm in allem treu zu bleiben.

8. Welche Warnungen spricht Jesus an die religiosen Fiithrer aus?
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Antwort: Er kritisiert Heuchelei, Gesetzlichkeit und geistliche Blindheit der Pharisder und
Schriftgelehrten scharf und ruft zur echten Bufle auf.

9. Was sagt Matthéus iiber das kommende Gericht?

Antwort: Jesus wird als der kommende Richter dargestellt, der die Glaubigen belohnt und die
Gottlosen richtet (Matthéus 25).

10. Was ist der Auftrag Jesu an seine Jiinger am Ende des Evangeliums?

Antwort: Der Missionsbefehl in Matthdus 28,19-20 ruft dazu auf, alle Vélker zu Jiingern zu

machen, sie zu taufen und sie zu lehren, alles zu halten, was Jesus geboten hat.
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Kommentierung

Teil 1. Die Herkunft und Vorbereitung des Konigs (Matthius
1-4)

1. Die konigliche Abstammung Jesu (1,1-17)

1.1. Die Bedeutung der Genealogie — Jesus als Sohn Davids und
Abrahams (1,1)

Jesus ist der rechtméiflige Erbe der davidischen Konigslinie. Die Bezeichnung ,,Sohn Davids* zu
Beginn der Genealogie verdeutlicht, dass Jesus als Nachkomme Davids den Anspruch auf das
Konigtum tiber Israel erfiillt. Die messianische VerheiBung aus dem Alten Testament sieht vor, dass ein
Nachkomme Davids auf seinem Thron sitzen und ewig herrschen wird. Diese VerheiBung verbindet
sich mit der Hoffnung Israels auf die Wiederherstellung des Konigreichs unter einem gerechten Konig.
Matthéus stellt Jesus durch diese Titelgebung unmittelbar in die Tradition des davidischen Bundes. Die
Genealogie ist daher nicht nur historischer Hintergrund, sondern theologische Bestitigung des

messianischen Anspruchs Jesu. (Matthius 1,1; 2. Samuel 7,12-16; Jesaja 9,6-7; Jeremia 23,5)

Jesus ist der verheillene Same Abrahams zur Segnung aller Vilker. Die Bezeichnung ,,Sohn
Abrahams* verbindet Jesus mit der SegensverheiBung, die Abraham gegeben wurde: dass durch seinen
Nachkommen alle Nationen der Erde gesegnet werden. Diese Perspektive weitet die VerheiBung iiber
das Volk Israel hinaus und betont die universale Dimension der messianischen Sendung. Die Linie
Abrahams ist damit nicht nur Trager der BundesverheiBungen, sondern Kanal des Heils fiir die ganze
Menschheit. In Jesus erfiillt sich diese Zusage in vollkommenem Sinn, da er als der wahre Same
Abrahams die Heilsabsicht Gottes fiir die Welt verwirklicht. (Matthdus 1,1; 1. Mose 12,3; Galater 3,16;
Romer 4,13-17)

C. I. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erliutert zu Matthdus 1,1,
dass es zwei Geschlechtsregister Jesu gibt: eines bei Matthdus, das mit Abraham beginnt und

mit Josef, dem Mann Marias, endet, und eines bei Lukas, das mit Josef ansetzt und die Linie bis
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zu Adam zuriickverfolgt. Matthdus legt Wert auf historische Gliederung und teilt die Liste in
drei Abschnitte, wihrend Lukas eine kontinuierliche Linie darstellt. Scofield betont, dass beide
Listen in Serubbabel als letzter alttestamentlich bezeugter Name zusammentreffen. Matthdus
weicht zudem von der tiblichen genealogischen Praxis ab, indem er auch Frauen erwdihnt — ein
bemerkenswerter Bruch mit der Tradition der Chroniken (Scofield, 2015, S. 1169).

Die doppelte Nennung von David und Abraham verankert Jesus in der heilsgeschichtlichen
Linie. Indem Matthdus Jesus zugleich als Sohn Davids und Sohn Abrahams bezeichnet, schligt er eine
Briicke zwischen Konigsherrschaft und Bundesverheilung. Beide Titel sind theologisch aufgeladen
und verdeutlichen, dass Jesus der Mittelpunkt gottlicher Heilsgeschichte ist. Die Geschichte Israels
wird dadurch nicht unterbrochen, sondern in Christus erfiillt und weitergefiihrt. Matthdus zeigt, dass
das Kommen Jesu weder Zufall noch Neuerfindung ist, sondern die konsequente Fortsetzung gottlicher
VerheiBung und Planung. Die Genealogie ist damit ein theologisches Bekenntnis zur Kontinuitét
zwischen Altem und Neuem Bund. (Matthdus 1,1; Lukas 1,32-33; Psalm 89,3-4; Apostelgeschichte
3,25-26)

1.2. Die Gliederung der Abstammungslinie in drei Abschnitte
(1,2-6; 1,7-11; 1,12-16)

Die erste Gruppe von Abraham bis David betont Gottes Gnadenwahl und seine souverine
Fiihrung. Der Stammbaum beginnt mit Abraham, dem Trager der Verheilung, und fiihrt bis zu David,
dem Ko6nig nach dem Herzen Gottes. Diese Linie umfasst bedeutende Namen wie Isaak, Jakob, Juda,
Boas und Obed — Minner, durch die Gottes Pldne trotz menschlicher Schwachheit sichtbar
vorangebracht wurden. Die Auswahl dieser Personen verweist auf Gottes freie und gnadige
Erwiéhlung, denn viele von ihnen waren durch Lebensumstinde, Herkunft oder personliche Schuld
menschlich ungeeignet. Doch Gottes Berufung ist nicht von menschlicher Leistung abhingig, sondern
Ausdruck seiner souveridnen Gnade. Besonders hervorzuheben ist Boas, der mit Ruth, einer
Moabiterin, verbunden ist — ein Hinweis auf die Einbeziehung der Heiden in Gottes Heilsplan. Die
erste Gliederungseinheit markiert den Aufstieg Israels und den Aufbau koniglicher Herrschaft durch
gottliches Eingreifen. Sie zeigt, dass Gottes Berufung immer zielgerichtet auf die Erflillung seiner
VerheiBBungen ausgerichtet ist. (Matthdus 1,2-6; 1. Mose 12,1-3; Rut 4,13-22; 1. Samuel 13,14)

John F. MacArthur, der Bibellehrer und Kommentator, erkldrt zu Matthdus 1,3, dass es
ungewohnlich ist, Frauen in biblischen Geschlechtsregistern zu nennen, Matthdus jedoch

bewusst fiinf Frauen auffiihrt. Tamar war eine Kanaaniterin, die sich als Prostituierte ausgab,
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um Juda zu verfiihren (1. Mose 38,13-30). Rahab war eine Heidin und Prostituierte (Josua
2,1). Ruth stammte aus Moab, einem Volk mit heidnischem Hintergrund, und war urspriinglich
Gotzendienerin (Ruth 1,3). Batseba, als , die Frau Urias‘ bezeichnet, wurde durch Ehebruch
mit David Teil dieser Linie (2. Samuel 11). Maria schlieflich trug in den Augen der Menschen
den Makel einer Schwangerschaft aufserhalb der Ehe (Matthdus 1,16). MacArthur betont, dass
jede dieser Frauen beispielhaft zeigt, wie Gottes Gnade trotz Siinde, moralischer Schuld oder

gesellschaftlicher Schande wirksam wird und souverdn seinen Heilsplan voranbringt (John F.
MacArthur, 2005, S. Mt 1,3).

Die zweite Gruppe von David bis zur babylonischen Gefangenschaft zeigt den moralischen und
politischen Niedergang des Konigtums. Die Linie umfasst die Zeit der Monarchie in Israel und Juda
und spiegelt die zunehmende Abkehr des Volkes von Gott wider. Namen wie Rehabeam, Ahas und
Manasse stehen exemplarisch flir Gotzendienst, Ungerechtigkeit und Verwerfung der gottlichen
Gebote. Obwohl das Konigtum formal weiterbesteht, zeigt sich in dieser Phase ein tiefer geistlicher
Zerfall, der letztlich im Exil kulminiert. Matthdus verschweigt nicht die dunklen Seiten der
Geschichte, sondern integriert sie bewusst, um die Tiefe menschlichen Versagens im Kontrast zur
Treue Gottes sichtbar zu machen. Die babylonische Gefangenschaft markiert den Hohepunkt des
Gerichts iiber das abtriinnige Volk. Doch selbst in dieser Zeit bleibt die Linie des Messias bestehen,
was die bleibende Wirksamkeit des davidischen Bundes unterstreicht. Gottes Plan wird auch durch
menschliches Scheitern nicht aufgehalten, sondern schreitet trotz allem unbeirrbar voran. (Matthéus
1,7-11; 2. Konige 21,1-16; 2. Chronik 36,15-21; Jeremia 25,11-12)

C. I. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 1,8,
dass Usija (auch Asarja genannt, vgl. 2. Kéonige 14,21) nicht der direkte Sohn, sondern der Ur-
Urenkel von Joram war. Matthdus ldsst mehrere Namen in der Geschlechtslinie aus, was
jedoch dem hebrdischen Sprachgebrauch entspricht: Dort kann auch ein entfernter
Nachkomme als ,,gezeugt” gelten, sofern die mdnnliche Abstammungslinie gewahrt bleibt.

Dies zeigt, dass es sich bei der Genealogie weniger um eine vollstindige Liste als vielmehr um
eine theologisch strukturierte Darstellung handelt (Scofield, 2015, S. 1169).

Die dritte Gruppe von der Gefangenschaft bis zu Christus betont Hoffnung, Wiederherstellung
und Vorbereitung auf den Messias. Nach dem Gericht der babylonischen Gefangenschaft bleibt die
Linie nicht unterbrochen, sondern wird weitergefiihrt — ein deutliches Zeichen fiir die Treue Gottes.
Namen wie Serubbabel und Schealtiel verweisen auf die Riickkehr aus dem Exil und die
Wiederherstellung Jerusalems. Diese Zeit war geprigt von geistlicher Neuorientierung und wachsender

messianischer Erwartung. Auch wenn viele der Genannten in dieser dritten Phase unbekannt sind, tragt
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jeder einzelne den Heilsplan weiter, was die Bedeutung scheinbar unscheinbarer Glieder im Werk
Gottes zeigt. Der Abschnitt endet mit Josef, dem rechtlichen Vater Jesu, und miindet in die
Offenbarung des Messias. Damit wird deutlich: Gottes VerheiBungen werden nicht nur erhalten,
sondern zur Erfiillung gefiihrt — selbst durch unsichtbare Wege und unbekannte Triger. Diese dritte
Gruppe verkorpert die Kontinuitit der Hoffnung Israels und die gottliche Vorbereitung auf das
Kommen Christi. (Matthéus 1,12-16; Haggai 2,23; Sacharja 4,6-10; Lukas 3,23-27)

1.3. Die Bedeutung von Josefs rechtlicher Vaterschaft fiir Jesu
messianischen Anspruch (1,16)

Die rechtliche Vaterschaft Josefs verbindet Jesus mit der koniglichen Linie Davids. Obwohl Jesus
nicht leiblich von Josef abstammt, sondern durch den Heiligen Geist empfangen wurde, wird er durch
Josefs rechtliche Annahme als Sohn in die davidische Linie eingegliedert. In der jiidischen Kultur war
die rechtliche Vaterschaft entscheidend fiir die Zugehorigkeit zu einem Stamm oder einer Familie.
Matthéus betont bewusst, dass Josef der ,,Mann Marias* ist, ,,yvon welcher Jesus geboren ist*, um zu
zeigen, dass Jesus nicht aus menschlicher Zeugung hervorgeht, aber dennoch alle Voraussetzungen fiir
die Thronfolge erfiillt. Diese rechtliche Verbindung ist keine bloBe Formalitit, sondern wesentlich fiir
den Anspruch Jesu, der verheilene Konig Israels zu sein. Der Stammbaum stellt daher nicht Jesu
biologische Herkunft, sondern seine konigliche Legitimation dar. So wird Jesus rechtmifig als
derjenige anerkannt, auf den sich die VerheiBung an David bezieht. (Matthdus 1,16; Lukas 2,4; Jesaja
11,1; Romer 1,3)

Die Erwihnung Marias unterstreicht die gottliche Dimension der Geburt Jesu. Matthius
verwendet in Vers 16 eine ungewohnliche Ausdrucksweise, indem er Maria als die Mutter nennt, ,,von
welcher Jesus geboren ist, und nicht Josef als den Erzeuger. Damit wird die Jungfrauengeburt
sprachlich vorbereitet und zugleich die gottliche Herkunft Jesu betont. Die klare Abgrenzung vom
iblichen Schema der Vater-Sohn-Beziehungen im Stammbaum hebt Jesus von allen anderen ab. Dies
weist darauf hin, dass seine Geburt zwar in die menschliche Geschichte eingebettet ist, aber in ihrer
Art einzigartig bleibt. Die Verbindung zu Josef dient nicht der biologischen Herkunft, sondern der
rechtlichen Anerkennung, wihrend die wahre Herkunft Jesu von Gott selbst kommt. Diese Spannung
zwischen rechtlicher Legitimitdt und tibernatiirlicher Herkunft ist grundlegend fiir das Verstéindnis

seiner Person und seines Anspruchs als Messias. (Matthius 1,16; Jesaja 7,14; Galater 4,4; Lukas 1,35)
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1.4. Die Zahl 14 und ihre Verbindung zu David (1,17)

Die Zahl 14 ist ein symbolischer Hinweis auf die konigliche Abstammung Jesu von David.
Matthius strukturiert den Stammbaum Jesu bewusst in drei Gruppen zu jeweils vierzehn Generationen,
was keine rein genealogische, sondern eine theologisch-symbolische Ordnung darstellt. Im
hebrdischen Alphabet entspricht der Name ,,David*“ dem Zahlenwert 14 (4 = 7,6 =1 ,4 = 7). Diese
gematrische Verbindung hebt hervor, dass Jesus in einzigartiger Weise mit David identifiziert wird. Die
dreifache Wiederholung der Zahl 14 verdeutlicht, dass die Konigswiirde Jesu keine zufillige
Abstammung, sondern eine gottlich orchestrierte Linie ist. Matthdus will damit nicht nur eine
historische Ubersicht bieten, sondern die zentrale Botschaft seines Evangeliums gleich zu Beginn
unterstreichen: Jesus ist der verheiBene Sohn Davids, der rechtméfBige Konig iiber Israel. (Matthdus
1,17; 2. Samuel 7,12-14; Psalm 89,4; Jesaja 9,6-7)

Die Dreiteilung der Genealogie betont Gottes souverine Fiihrung in der Heilsgeschichte. Die
Unterteilung in die Abschnitte von Abraham bis David, von David bis zur babylonischen
Gefangenschaft und von dort bis Christus zeigt den roten Faden der gottlichen Geschichte: Erwdhlung,
Gericht und Wiederherstellung. Matthdus verwendet die Zahl 14 als Strukturmittel, um die
Vollstindigkeit und Zielgerichtetheit des gottlichen Handelns zu betonen. Selbst wenn die historische
Reihenfolge nicht liickenlos ist, macht die gewahlte Gliederung deutlich, dass Gott seine Verheilungen
trotz menschlicher Untreue konsequent verwirklicht. Die Geschichte Israels ist somit nicht zufillig
verlaufen, sondern wurde in jeder Phase auf das Kommen des Messias hin ausgerichtet. Die
symbolische Ordnung dient als theologisches Gertist, das Gottes Treue, Weisheit und Kontrolle iiber
die Geschichte sichtbar macht. (Matthédus 1,17; Jesaja 46,10; Galater 4,4; Apostelgeschichte 13,22-23)

C. 1. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erliutert zu Matthdus 1,17,
dass — wie in anderen Geschlechtsregistern des Alten Testaments (z. B. 1. Mose 5; 1. Chronik
1-9) — bewusst Generationen ausgelassen wurden, um eine geordnete Struktur zu schaffen.
Diese Dreiteilung der Genealogie erleichterte vermutlich das Auswendiglernen. Jede Gruppe
von 14 Generationen schlief3t mit einem bedeutenden Abschnitt in der Heilsgeschichte Israels:
der Regierung Davids, der babylonischen Gefangenschaft und dem Kommen des Messias.
Damit verbindet Matthdus Geschichte und Theologie auf eindriickliche Weise (Scofield, 20135,
S. 1169).
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 1.1-17)

Zusammenfassung:

Matthius 1,1-17 eroffnet das Evangelium mit dem Geschlechtsregister Jesu Christi und verankert ihn
heilsgeschichtlich eindeutig in der Geschichte Israels. Jesus wird als Sohn Davids und Sohn Abrahams
vorgestellt und damit als rechtméBiger Trdger der messianischen VerheiBungen ausgewiesen. Die
Genealogie betont die konigliche Linie Davids und stellt Jesu Anspruch auf das davidische Konigtum
heraus. Zugleich wird die Verbindung zu Abraham hervorgehoben, wodurch die Verheilung des
Segens fiir die Nationen eingeschlossen ist. Die Gliederung in drei Abschnitte zu je vierzehn
Generationen zeigt die souverdne Ordnung Gottes in der Geschichte. Zeiten des Aufstiegs, des Verfalls
und der Erwartung werden bewusst miteinander verbunden. Auch Phasen des Gerichts, insbesondere
das Exil, sind Teil der gottlichen Heilsgeschichte. Auffillig ist die Aufnahme von Frauen mit
gebrochener oder ungewohnlicher Lebensgeschichte, wodurch Gottes Gnade und souverdnes Handeln
betont werden. Gottes Plan setzt sich trotz menschlicher Schuld und Schwachheit fort. Die Linie
miindet in Jesus, den Messias, als Zielpunkt der VerheiBungen. Menschliche Geschichte wird hier als
Trager gottlicher VerheiBung verstanden. Matthdus 1,1-17 miindet in die Feststellung, dass Gott seine
Zusagen durch die Geschichte hindurch zuverldssig erfiillt hat und Jesus der verheilene Konig Israels

ist.

Anwendungen:

Gott handelt souverin in der Geschichte. Die Genealogie zeigt Gottes ordnendes Handeln iiber
Generationen hinweg. Hohen und Tiefen dienen seinem Heilsplan. Diese Einsicht starkt Vertrauen in

Gottes Filihrung auch in uniibersichtlichen Zeiten.

Gottes Verheilungen bleiben verbindlich. Die Zusagen an Abraham und David finden ihre Erfiillung
in Jesus. Gottes Wort wird nicht durch menschliches Versagen aufgehoben. Diese Wahrheit

unterstreicht die Zuverléssigkeit gottlicher VerheiBung.

Gnade wirkt trotz menschlicher Schwiiche. Die Einbindung gebrochener Lebensgeschichten zeigt
Gottes freies Handeln. Gott gebraucht Unvollkommenes zur Erfiillung seines Plans. Diese Einsicht

gibt Hoffnung angesichts menschlicher Begrenztheit.
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2. Die Geburt des Messias — Gottes Verheillung erfiillt sich
(1,18-25)

2.1. Maria wird durch den Heiligen Geist schwanger — Die
iibernatiirliche Empfangnis (1,18)

Die Empfingnis Jesu geschieht nicht durch einen menschlichen Vater, sondern durch den
Heiligen Geist. Matthius betont ausdriicklich, dass Maria ,,vom Heiligen Geist schwanger war, noch
bevor sie mit Josef zusammengekommen war. Damit wird die {ibernatiirliche Dimension der Geburt
Jesu hervorgehoben und jeglicher Zweifel an einer natiirlichen Abstammung ausgeschlossen. Diese
Formulierung stellt klar, dass es sich um ein einmaliges, gottliches Eingreifen handelt, das auflerhalb
menschlicher Fortpflanzung liegt. Die Jungfrauengeburt ist kein mythologisches Motiv, sondern
Ausdruck der gottlichen Initiative zur Menschwerdung seines Sohnes. Die Empfangnis durch den
Geist bezeugt die vollige Reinheit, Siindlosigkeit und géttliche Herkunft Jesu. Diese Wahrheit ist
grundlegend fiir die Inkarnation: Der ewige Sohn Gottes wird Mensch, ohne seine gottliche Natur zu
verlieren. Die Menschwerdung beginnt nicht mit menschlicher Zeugung, sondern mit gottlichem
Wirken in Maria. (Matthdus 1,18; Lukas 1,34-35; Johannes 1,14; Galater 4,4)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 1,18, dass die
Verlobung von Mirjam und Josef im jiidischen Kontext als kidduschin bezeichnet wird. Dieser
hebrdisch-aramdische Begriff bedeutet ,, Heiligung* oder ,,Absonderung“ und beschreibt die
rechtlich verbindliche Bindung einer bestimmten Frau an einen bestimmten Mann. Rubin
betont, dass diese Phase bereits einen rechtsgiiltigen Status hatte, obwohl die Ehe noch nicht
vollzogen war. Nach der Mischna galt Ehebruch wdhrend der Verlobungszeit als
schwerwiegender als Ehebruch nach der Eheschliefung (Sanhedrin 7,4). Dadurch wird
deutlich, wie ernst die Situation um Marias Schwangerschaft aus jiidischer Sicht war und
welches soziale und rechtliche Risiko damit verbunden war (Rubin, 2016, S. 1381).

Die Jungfrauengeburt ist ein Erweis von Gottes Macht und Treue. Durch die Empfingnis ohne
mannlichen Anteil erfiillt Gott eine lange angekiindigte VerheiBung und demonstriert seine Fahigkeit,
das Unmogliche zu tun. Bereits in Jesaja 7,14 war angekiindigt worden, dass eine Jungfrau einen Sohn
gebdren wiirde, der ,,/mmanuel* heillt. Diese Prophetie wird durch das gottliche Eingreifen in Maria
buchstéblich erfiillt. Gottes Eingreifen in die natiirliche Ordnung zeigt, dass Heil nicht durch
menschliche Fahigkeit, sondern durch gottliche Gnade geschieht. Die Geburt Jesu durch eine Jungfrau
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steht am Beginn einer neuen Schopfung, die im Gegensatz zum alten, durch Siinde geprigten
Menschengeschlecht steht. So markiert die Jungfrauengeburt einen heilsgeschichtlichen Neubeginn, in
dem Gott selbst Mensch wird, um die gefallene Menschheit zu erlésen. (Matthius 1,18; Jesaja 7,14;
Lukas 1,26-38; Jeremia 31,22)

Die Reinheit Marias schiitzt das Zeugnis der Inkarnation vor menschlichem Verdacht. Maria war
mit Josef verlobt, was im jiidischen Kontext bereits als rechtlich verbindlich galt, doch sie lebten noch
nicht zusammen. Die Erwdhnung dieses Umstands dient dazu, die Unversehrtheit und moralische
Integritdt Marias zu bezeugen. Indem die Schrift betont, dass Josef nichts mit ihrer Schwangerschaft
zu tun hatte, wird jede Annahme natiirlicher Zeugung zuriickgewiesen. Gleichzeitig wird die
Glaubwiirdigkeit der gottlichen Offenbarung gewahrt, denn ein moralisch fragwiirdiger Hintergrund
hétte das Zeugnis der Geburt Jesu untergraben. Die Erwidhlung einer keuschen, gottesfiirchtigen Frau
wie Maria steht im Einklang mit Gottes heiligem Charakter und seinem Heilswirken. Die Unschuld
Marias ist nicht nur ein moralischer Umstand, sondern ein theologisches Bekenntnis zur Siindlosigkeit
des Sohnes Gottes. (Matthédus 1,18; Lukas 1,27; 2. Korinther 5,21; Hebréer 7,26)

2.2. Josefs Reaktion und die gottliche Offenbarung im Traum
(1,19-21)

Josef wird als gerechter Mann beschrieben, der Barmherzigkeit iiber das Gesetz stellt. Als Josef
von der Schwangerschaft Marias erfahrt, weil3 er zunéchst nichts von der géttlichen Herkunft des
Kindes. Dennoch reagiert er nicht mit 6ffentlicher Anklage, wie es das mosaische Gesetz erlaubt hitte,
sondern wihlt den Weg der stillen Trennung. Diese Entscheidung zeigt seinen Charakter: Er ist gerecht
im Sinn der Treue zum Gesetz, aber auch barmherzig im Umgang mit dem, was ithm als moralisches
Versagen erscheint. Diese Haltung macht ihn zu einem glaubwiirdigen und wiirdigen Werkzeug in
Gottes Plan. Seine Gerechtigkeit ist keine kalte Gesetzlichkeit, sondern geprdgt von Gnade und
Riicksicht. Damit wird deutlich, dass wahre Gerechtigkeit im Sinne Gottes immer auch das Erbarmen
sucht, selbst wenn menschlich gesehen ein schwerwiegender Bruch vorzuliegen scheint. (Matthius
1,19; 5. Mose 24,1; Micha 6,8; Psalm 112,4-5)

Gott greift ein und offenbart Josef im Traum seinen Plan zur Rettung. Noch bevor Josef seine
Entscheidung umsetzen kann, begegnet ihm ein Engel im Traum. Diese iibernatiirliche Offenbarung
korrigiert seine Sichtweise und bringt gottliches Licht in seine innere Krise. Josef erfdhrt, dass das
Kind in Maria vom Heiligen Geist empfangen wurde, und erhélt den Auftrag, Maria als seine Frau zu

sich zu nehmen. Gleichzeitig wird ihm der Name des Kindes offenbart: Jesus — ,,der Herr rettet*.
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Diese Offenbarung zeigt, dass Gott nicht nur in das Weltgeschehen eingreift, sondern auch in
personliche Lebensentscheidungen, wenn sie heilsgeschichtlich bedeutsam sind. Die gottliche Fiihrung
erfolgt klar, eindeutig und zweckgerichtet: Josef soll der rechtliche Vater des Messias sein und damit
dessen Anspruch legitimieren. Der Engel tritt nicht als moralischer Mahner auf, sondern als Bote der
Gnade und Wegweiser im Heilsplan Gottes. (Matthdus 1,20-21; Lukas 1,30-35; Psalm 25,12; Daniel
2,19-23)

Der Name ,,Jesus“ offenbart die zentrale Sendung des kommenden Messias. Dem Kind wird der
Name ,Jesus* zugewiesen, was ,,Der Herr ist Rettung* bedeutet. Diese Namensgebung ist kein
kultureller Zufall, sondern géttlich bestimmt und theologisch aufgeladen. Sie beschreibt das Wesen
und die Sendung Jesu — er wird sein Volk retten, nicht primér von politischen Feinden, sondern ,,von
ihren Siinden®. Damit wird die Tiefe der Erlosung deutlich, die weit iiber duflere Umsténde hinausgeht.
Der Heilsplan Gottes zielt auf die innere, geistliche Wiederherstellung des Menschen. Durch diesen
Namen wird auch klar: Jesus ist mehr als ein Lehrer oder Vorbild — er ist der von Gott gesandte
Erloser. Die Bezeichnung ,,sein Volk* verweist zunédchst auf Israel, doch der weitere Verlauf des
Evangeliums zeigt, dass diese Rettung alle betrifft, die an ihn glauben. Der Name selbst ist eine
VerheiBung und ein Programm gottlicher Gnade. (Matthius 1,21; Lukas 2,11; Apostelgeschichte 4,12;
Johannes 1,29)

2.3. Die Erfiilllung der Prophezeiung aus Jesaja 7,14 — ,,Gott mit
uns* (1,22-23)

Die Geburt Jesu erfiillt die messianische Verheilung aus Jesaja wortlich und endgiiltig. Matthéus
stellt klar, dass das, was mit Maria geschieht, nicht zufédllig oder {liberraschend ist, sondern in direkter
Verbindung zu einer alttestamentlichen Prophezeiung steht. Jesaja hatte iiber siebenhundert Jahre
zuvor angekiindigt, dass eine Jungfrau einen Sohn gebdren und ihm den Namen ,,/mmanuel” geben
werde. Die Formulierung ,dies alles aber ist geschehen, damit erfiillt wiirde” zeigt die
heilsgeschichtliche Bedeutung des Geschehens. Widhrend die urspriingliche Prophezeiung im
historischen Kontext Jesajas teilweise bereits Anwendung fand, erreicht sie in der Geburt Jesu ihre
vollstindige und endgiiltige Erfiillung. Matthdus gebraucht die Prophetie nicht als symbolische
Parallele, sondern als gottlich inspirierte Vorankiindigung eines konkreten Wunders. Damit wird die
Glaubwiirdigkeit und Einheit der Schrift unterstrichen — das Alte und Neue Testament sprechen
tibereinstimmend von dem einen gottlichen Erlésungsplan. (Matthdus 1,22-23; Jesaja 7,14; Lukas
1,31-33; Johannes 5,39)
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Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 1,23, dass der
Einwand gegen die Jungfrauengeburt meist auf drei Argumente zuriickgefiihrt wird, die er
einzeln beantwortet. Erstens wird behauptet, eine Jungfrauengeburt sei unmaoglich, was jedoch
voraussetzt, dass es kein tibernatiirliches Handeln gebe; Rubin betont demgegeniiber, dass
ADONALI iiber der Natur steht, da er selbst die Natur und ihre Gesetze geschaffen hat. Zweitens
wird eingewandt, Jesaja habe mit dem hebrdischen Wort almah lediglich eine ,,junge Frau"
gemeint und nicht eine Jungfrau, Rubin erkldrt jedoch, dass almah in der Bibel stets eine
unverheiratete Frau von untadeligem Ruf bezeichnet und damit den Gedanken der
Jungfrdaulichkeit einschliefit. Drittens wird bestritten, dass Jesaja ein Ereignis etwa
siebenhundert Jahre im Voraus ankiindigen konnte; Rubin weist darauf hin, dass sich das
Zeichen in Jesaja 7 nicht nur an Konig Ahas richtet, sondern an das gesamte ,, Haus Davids “,
was der Wechsel von der Einzahl zur Mehrzahl in der Anrede deutlich macht (Jesaja
7,11-14.16-17). Damit wird die Verheiffung ausdriicklich messianisch verstanden und auf eine
zukiinftige Erfiillung ausgerichtet (Barry Rubin, 2016, S. 1382).

Der Name ,/mmanuel“ bezeugt die bleibende Gegenwart Gottes in der Person Christi.
~Immanuel bedeutet ,,Gott mit uns* und bringt die theologische Tiefe der Inkarnation zum Ausdruck:
In Jesus ist Gott selbst in Menschengestalt gegenwirtig. Dies ist nicht nur eine symbolische Aussage
iiber Ndhe oder Mitgefiihl, sondern die reale Gegenwart Gottes unter den Menschen. Jesus ist nicht nur
ein von Gott gesandter Prophet, sondern Gott selbst, der in menschlicher Natur wohnt. Der ewige Gott
tritt in Raum und Zeit ein, um unter den Menschen zu leben, zu wirken und zu retten. Die
Menschwerdung Christi ist der Hohepunkt gottlicher Selbstoffenbarung, in der das Unsichtbare
sichtbar wird. Die Verheiung ,,Gott mit uns* wird nicht nur in der Geburt Jesu eingeldst, sondern
bleibt durch sein gesamtes Wirken hindurch bestehen — bis zur Zusage am Ende des Evangeliums: ,,/ch
bin bei euch alle Tage.* (Matthéus 1,23; Johannes 1,14; Kolosser 2,9; Matthius 28,20)

2.4. Josefs Gehorsam und die Bewahrung der Jungfrauengeburt
(1,24-25)

Josef handelt in voller Ubereinstimmung mit dem gottlichen Auftrag und zeigt dadurch
geistliche Reife. Nachdem er durch den Engel im Traum die gottliche Offenbarung erhalten hatte,
zogerte Josef nicht, sondern handelte unverziiglich. Er nahm Maria zu sich, was im jlidischen Recht
die endgiiltige Bestitigung der EheschlieBung bedeutete. Dieses Gehorsamshandeln geschieht nicht
aus Zwang, sondern aus Glauben und Vertrauen in Gottes Wort. Josef stellt personliche Bedenken und
gesellschaftliche Erwartungen zuriick und ordnet sich bereitwillig dem Willen Gottes unter. Durch

seine Entscheidung schiitzt er Maria vor offentlicher Schande und sichert die rechtliche Grundlage fiir
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Jesu Abstammung aus dem Haus Davids. Josef wird so zum aktiven Teilhaber am Heilsplan Gottes,
obwohl er selbst keine biologisch-viterliche Rolle einnimmt. Sein Gehorsam bezeugt eine Haltung, die
Gottes Berufung iiber menschliche Konvention stellt. (Matthdus 1,24; Psalm 112,1; Hebrder 11,7-8;
Lukas 1,38)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erklirt zu Matthdus 1,24-25, dass Josef
dem Auftrag des Engels des HERRN gehorsam folgte und Maria zu sich nahm. Rubin verweist
darauf, dass nach der Mischna die rechtliche Anerkennung eines Sohnes durch den Vater
verbindlich ist, wenn dieser erkldirt: , Dies ist mein Sohn‘ (Bava Batra 8,6). Der Talmud
erldutert, dass diese Anerkennung insbesondere das Erbrecht betrifft (Bava Batra 134a).
Dadurch wurde Jeschua rechtlich als Sohn Josefs anerkannt. Rubin betont, dass Jeschua damit
Anspruch auf das davidische Konigtum hat, da Josef ein Nachkomme Davids war (Matthdus
1,8) (Barry Rubin, 2016, S. 1383).

Die Enthaltung Josefs bis zur Geburt Jesu bezeugt die Realitit der Jungfrauengeburt. Matthdus
betont ausdriicklich, dass Josef Maria ,nicht erkannte, bis sie ihren erstgeborenen Sohn geboren
hatte*“. Diese Formulierung dient nicht als Nebensatz, sondern als theologische Bekréftigung der
Jungfrauengeburt. Der Evangelist unterstreicht damit, dass Jesu Geburt nicht das Resultat ehelicher
Gemeinschaft war, sondern ausschlielich das Werk des Heiligen Geistes. Die Betonung auf die
Enthaltung Josefs schiitzt das Wunder der Inkarnation vor jedem Verdacht menschlicher Beteiligung.
Gleichzeitig bezeugt diese Aussage die Heiligkeit des Geschehens und hebt die Einzigartigkeit des
Sohnes hervor, der nicht in der natiirlichen Ordnung gezeugt wurde. Die Formulierung ,,erstgeborener
Sohn* verweist zudem auf Jesu Stellung und Vorrang, nicht notwendigerweise auf weitere Kinder. Der
Text dient somit sowohl der Verteidigung der Jungfrauengeburt als auch der Darstellung der
einzigartigen gdttlichen Herkunft des Messias. (Matthédus 1,25; Lukas 2,7; Jesaja 7,14; Johannes 1,13)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 1.18-25)

Zusammenfassung:

Matthius 1,18-25 beschreibt die Umstédnde der Geburt Jesu und entfaltet ihre theologische Bedeutung.
Maria wird als schwanger vom Heiligen Geist vorgestellt, wodurch die gottliche Herkunft des Kindes
klar bezeugt wird. Josef reagiert zunichst gerecht und barmherzig, indem er eine stille Trennung
erwégt. Durch gottliche Offenbarung wird ihm der wahre Ursprung der Schwangerschaft erklirt. Josef
wird aufgefordert, Maria zu sich zu nehmen und Verantwortung zu iibernehmen. Das Kind erhélt den
Namen Jesus, der seine rettende Aufgabe klar benennt. Seine Sendung ist ausdriicklich auf die
Erlosung seines Volkes von den Siinden ausgerichtet. Damit wird die heilsgeschichtliche Mission des
Messias prézisiert. Die Ereignisse werden als Erfiillung prophetischer VerheiBung gedeutet. Der
verheilene Immanuel wird als Gegenwart Gottes unter seinem Volk verstanden. Josef handelt im
Gehorsam gegeniiber Gottes Wort und bestitigt Jesu rechtliche Stellung in der davidischen Linie.
Matthdus 1,18-25 miindet in die Gewissheit, dass Gottes Heilsplan durch gottliches Eingreifen und

menschlichen Gehorsam verwirklicht wird.

Anwendungen:

Gottes Handeln iibersteigt menschliches Verstehen. Die Geburt Jesu geschieht jenseits natiirlicher
Erklarung. Gottes Wirken folgt nicht menschlichen Erwartungen. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in

Gottes souveridne Wege.

Gehorsam geschieht im Vertrauen auf Gottes Wort. Josef handelt entgegen personlicher Planung
und gesellschaftlicher Logik. Gehorsam griindet sich auf Gottes Offenbarung. Diese Wahrheit betont

die Bedeutung horenden Vertrauens.

Jesu Sendung ist auf Rettung ausgerichtet. Der Name Jesu benennt klar seine Aufgabe. Erlésung
von Siinde steht im Zentrum seines Kommens. Diese Einsicht richtet den Blick auf den Kern des

Evangeliums.
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3. Die Weisen, Herodes und die Bewahrung Jesu (2,1-23)

3.1. Die Weisen aus dem Morgenland und die Suche nach dem
neugeborenen Konig (2,1-2)

Die Ankunft der Weisen zeigt, dass Jesu Geburt iiber Israel hinaus Bedeutung hat. Die Weisen,
vermutlich Gelehrte aus dem persischen oder babylonischen Raum, kommen aus dem Osten nach
Jerusalem und bezeugen damit eine internationale Dimension des Kommens Christi. Obwohl sie selbst
keine Israeliten sind, erkennen sie durch himmlische Zeichen, dass ein konigliches Kind geboren
wurde, das Anbetung verdient. Diese Tatsache unterstreicht, dass die Geburt Jesu nicht nur eine
nationale Hoffnung Israels erfiillt, sondern auch eine globale Bedeutung hat. Schon bei seiner Geburt
zeigt sich, dass der Messias nicht nur Konig der Juden, sondern auch Hoffnung fiir die Heidenwelt ist.
Ihre Suche nach dem Konig offenbart ein Verlangen nach Wahrheit und Erkenntnis, das Gott selbst
durch tibernatiirliche Fiithrung beantwortet. Die Weisen stehen damit im Kontrast zu vielen in Israel,
die zwar Zugang zur Offenbarung hatten, aber das Kommen des Messias nicht erkannten. (Matthédus
2,1-2; Jesaja 60,1-6; Psalm 72,10-11; Johannes 1,11-12)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 2,1 den
historischen Hintergrund der christlichen Zeitrechnung. Im Jahr 46 v. Chr. fiihrte Julius Cdsar
den julianischen Kalender ein, der das Jahr am 1. Januar beginnen lief. Erst im 6.
Jahrhundert n. Chr. begann Dionysius Exiguus, ein skythischer Monch in Rom, die Jahre ab
der Geburt Christi zu zdhlen — ein System, das sich nach und nach durchsetzte, insbesondere
seit der Synode von Whitby (664). Papst Gregor XIII. reformierte diesen Kalender 1582.
Moderne Forschung zeigt jedoch, dass Jesus wahrscheinlich nicht im Jahr 1, sondern um 6 bis
4v. Chr. geboren wurde (Scofield, 2015, S. 1169).

Der Stern wird zum Zeichen gottlicher Offenbarung und Fithrung. Die Weisen folgen einem
Stern, der thnen das Kommen eines bedeutenden Konigs anzeigt. Dieser Stern ist kein gewo6hnliches
Himmelsphdnomen, sondern ein iibernatiirliches Zeichen, das Gottes Eingreifen in die Geschichte
bezeugt. Die Erscheinung und Bewegung des Sterns offenbart Gottes Bereitschaft, sich auch den
Heiden zu offenbaren, wenn sie aufrichtig nach Wahrheit suchen. Das Licht des Sterns steht
symbolisch fiir das Licht Gottes, das in die Welt kommt, um den Weg zu Christus zu weisen. Die
Weisen reagieren mit Glauben und Gehorsam, indem sie weite Wege auf sich nehmen, um dem

neugeborenen Konig zu begegnen. Dieses gottlich gelenkte Zeichen offenbart sowohl die Souverénitat
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Gottes als auch seine Initiative, Menschen aus allen Nationen zu sich zu ziehen. (Matthdus 2,2; 4.
Mose 24,17; Jesaja 9,1; Johannes 8,12)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 2,2, dass der Titel
, Konig der Juden im griechischen Urtext das Wort Iloudaioi verwendet, das im
Zusammenhang mit dem Land Israel sachgemdfs mit ,,Judder‘ wiederzugeben ist. Damit wird
der geografisch-ethnische Bezug auf Judda betont und nicht allgemein das Judentum als
Religionsgemeinschaft. Rubin weist weiter darauf hin, dass der Ausdruck ,,sein Stern* auf die
messianische Weissagung Bileams in 4. Mose 24,17 anspielt, wo von einem Stern die Rede ist,
der aus Jakob hervorgeht. In der jiidischen Auslegungstradition wird dieser Stern eindeutig
messianisch verstanden und mit dem Kommen des Messias verbunden. Matthdus greift diese
bekannte Erwartung auf, um zu zeigen, dass die Geburt Jesu in direkter Linie zu den
alttestamentlichen Verheiffungen steht (Rubin, 2016, S. 1383).

Die Weisen bezeugen durch ihre Frage die Geburt eines wahren Konigs. Thre Frage: ,,Wo ist der
neugeborene Konig der Juden?* macht deutlich, dass sie sich nicht von symbolischer Religiositit
leiten lassen, sondern vom Glauben an eine konkrete Person. Die Formulierung ,,geboren als Konig*
unterstreicht, dass seine Herrschaft nicht verliehen, sondern durch Geburt legitim ist. Im Unterschied
zu Herodes, dessen Herrschaft durch romische Machtpolitik gesichert war, ist Jesus von Anfang an der
rechtméfBige Konig. Die Weisen kommen nicht als politische Delegierte, sondern als Anbeter — ihre
Suche ist geistlich motiviert. Thre Erwartung richtet sich nicht auf einen gewoéhnlichen Herrscher,
sondern auf einen gottlich verheiBenen Konig, der angebetet werden soll. Thre Frage ist somit auch ein
Zeugnis: Der Messias ist geboren, und seine Herrschaft betrifft alle Menschen. (Matthédus 2,2; Sacharja
9,9; Psalm 2,6-12; Offenbarung 15,4)

3.2. Herodes’ Angst vor dem Messias und seine Tiduschung (2,3-8)

Die Nachricht von der Geburt des wahren Konigs erschiittert die bestehende Machtordnung. Als
Herodes von der Ankunft der Weisen und ihrer Frage nach dem neugeborenen Konig hort, reagiert er
nicht mit Freude, sondern mit Unruhe. Seine Angst zeigt, dass er die Geburt Jesu als Bedrohung fiir
seine eigene politische Macht versteht. Diese Reaktion ist bemerkenswert, denn sie zeigt, dass selbst
weltliche Herrscher die Autoritidt und den Anspruch des gottlichen Messias ernst nehmen. Herodes
steht exemplarisch fiir die Ablehnung des wahren Konigs durch die irdische Macht. Auch Jerusalem
wird als ,,mit ihm erschiittert* beschrieben — ein Hinweis auf die geistliche Blindheit und die
Abwehrhaltung selbst innerhalb des auserwdhlten Volkes. Die Ankunft Jesu bringt Licht, das
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verborgene Motive aufdeckt und Menschen zur Entscheidung stellt: entweder zur Anbetung oder zur
Ablehnung. (Matthdus 2,3; Johannes 1,11; Lukas 2,34; Psalm 2,1-2)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erldutert zu Matthdus 2,1,
dass es sich bei dem hier genannten Herodes um Herodes den Grofsen handelt. Obwohl seine
Familie sich formell als jiidisch verstand, war sie tatsdchlich idumdischer Herkunft — also
Nachkommen Edoms (vgl. 1. Mose 36,1). Herodes’ Grofivater Antipas wurde von den Romern
zum Herrscher iiber ldumda eingesetzt, und Julius Cdsar ernannte seinen Vater Antipater zum
Statthalter von Judda. Spdter wurde Herodes selbst im Jahr 37 v. Chr. von Marcus Antonius

zum Tetrarchen von Galilda ernannt.

Herodes der Grofle war bekannt fiir seine prachtvollen Bauprojekte, besonders den
Ausbau des Tempels in Jerusalem. Zugleich war er fiir seine Brutalitit gefiirchtet — die
Ermordung der Kinder in Bethlehem (Matthdus 2,16) entspricht laut Scofield seinem bekannten
Charakter. Herodes starb im Mdrz des Jahres 4 v. Chr.; ihm folgte sein Sohn Archelaus nach
(Matthéiius 2,22). Scofield gibt zudem einen Uberblick iiber die weiteren Mitglieder der
herodianischen Dynastie, die im Neuen Testament eine Rolle spielen, einschliefslich Herodes
Antipas, Herodes Philippus, Herodes Agrippa I. und Il. sowie Drusilla und Berenike (Scofield,
2015, S. 1169).

Herodes lisst sich iiber die messianische Verheilung genau informieren, ohne echtes Interesse an
der Wahrheit zu zeigen. Obwohl Herodes die Schriftgelehrten und Priester zusammenruft und sich
nach dem Geburtsort des Messias erkundigt, tut er dies nicht aus geistlicher Erwartung, sondern aus
taktischem Kalkiil. Die religidse Elite nennt ihm korrekt Bethlehem als Ort der Geburt, gestiitzt auf
Micha 5,1, doch weder Herodes noch die geistlichen Fiihrer machen sich auf den Weg. Diese Passivitit
und Gleichgiiltigkeit gegeniiber der Erfilillung einer zentralen Prophetie offenbaren die geistliche Kiélte
der damaligen Fiihrungsschicht. Herodes’ scheinbare Frommigkeit dient nur der Tarnung seiner
wahren Absicht: die Vernichtung des gottlichen Konigs. Der Kontrast zwischen dem eifrigen Suchen
der Weisen und der triigerischen Informationssuche des Herodes offenbart die verschiedenen
Herzenshaltungen, die Jesus schon bei seiner Geburt provoziert. (Matthdus 2,4-6; Micha 5,1; Johannes
3,19-20; Matthéus 23,13)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 2,4,
dass die Schriftgelehrten urspriinglich damit beauftragt waren, die Heilige Schrift sorgfiltig
abzuschreiben und zu lehren. Dabei achteten sie mit grofser Genauigkeit auf jeden einzelnen

Buchstaben des alttestamentlichen Textes. Mit der Zeit erweiterten sie ihre Aufgabe jedoch um
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die Sammlung miindlicher Uberlieferungen — rabbinische Auslegungen und Vorschriften —, die
spdter in der Mischna zusammengefasst wurden. Diese Mischna bildet die Grundlage des
Talmud, der in zwei Teilen besteht: der Mischna selbst und der Gemara, einem Kommentar zur
Mischna. Hinzu kamen weitere jiidische Literaturformen wie der Midrasch, eine Sammlung von
Auslegungen und Erkldrungen zur Schrift, und die Haggada, die erzdihlerische und moralisch-
lehrhafte Anteile enthdlt. Im 12. Jahrhundert kam die Kabbala hinzu, eine mystische
Deutungstradition mit stark allegorischen Ansdtzen. Scofield betont, dass die Pharisder zur
Zeit Jesu diese miindlichen Uberlieferungen als ebenso verbindlich ansahen wie das
geschriebene Wort Gottes — eine Haltung, die Jesus mehrfach scharf tadelte (Scofield, 2015, S.
1169).

Herodes verbirgt seine feindliche Absicht hinter religiéser Sprache. Indem er die Weisen heimlich
ruft und vorgibt, selbst den neugeborenen Konig anbeten zu wollen, bedient sich Herodes religioser
Sprache, um einen morderischen Plan zu tarnen. Diese Strategie zeigt, wie religiose Formen zur
Manipulation missbraucht werden konnen, wenn das Herz dem Wort Gottes feindlich gesinnt ist.
Herodes stellt sich duBerlich gottesfiirchtig dar, handelt aber innerlich aus Angst, Stolz und
Machterhalt. Seine Worte klingen ehrenhaft, sein Motiv jedoch ist Verrat und Gewalt. Diese Heuchelei
wird im Matthdusevangelium spiter zur charakteristischen Haltung der Pharisder — Herodes ist damit
ein frither Vertreter religioser Téduschung. Die Warnung liegt nahe: Nicht jeder, der geistlich redet,
sucht wirklich den Konig. Wahre Anbetung erkennt man nicht an Worten, sondern am Gehorsam
gegeniiber Gottes Offenbarung. (Matthéus 2,7-8; Spriiche 26,24-26; Matthédus 7,21-23; Johannes §,44)

3.3. Die Anbetung Jesu durch die Weisen und ihre Geschenke
(2,9-12)

Die gottliche Fiihrung bringt die Suchenden sicher zum Ziel ihrer Anbetung. Nachdem die Weisen
aus dem Haus Herodes fortgegangen sind, erscheint ihnen der Stern erneut und fiihrt sie bis zum Ort,
wo das Kind ist. Dieses erneute Eingreifen Gottes unterstreicht seine Treue, die den aufrichtigen
Glauben belohnt und zu Christus fiihrt. Der Stern bleibt stehen, was auf ein tibernatiirliches Phdnomen
hindeutet — moglicherweise ein Lichtzeichen, das sich gezielt liber dem Aufenthaltsort Jesu
positioniert. Die Weisen empfinden grof3e Freude iiber diese Fiihrung, was zeigt, dass wahre Freude im
Finden Christi liegt. Die gottliche Leitung zielt nicht auf Information, sondern auf Anbetung. Wer sich
nach dem Messias ausrichtet, wird nicht im Dunkeln gelassen. Gott ist bereit, denen, die ihn aufrichtig
suchen, Licht zu geben, das direkt zu Christus fiihrt. (Matthdus 2,9-10; Jeremia 29,13; Psalm 43,3;
Johannes 8,12)
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Die Weisen erkennen in dem Kind den wahren Konig und erweisen ihm Ehre. Als sie das Kind
mit Maria sehen, fallen sie nieder und beten es an. Dieser Akt der Anbetung ist auBBergewdhnlich, weil
er einem kleinen Kind in einem unscheinbaren Haus gilt — nicht einem méichtigen Herrscher im Palast.
Die Haltung der Weisen zeigt, dass sie den wahren Charakter Jesu erkannt haben: Er ist mehr als ein
Mensch, er ist wiirdig gottlicher Verehrung. Thre Anbetung ist nicht symbolisch oder hoflich, sondern
Ausdruck echter Hingabe. In ihrer Ehrfurcht und ihrem Gehorsam zeigen sich Glaube, Demut und
geistliches Verstdndnis. Sie knien nicht vor Maria, sondern vor dem Kind — ein feiner, aber wichtiger
Hinweis auf den Fokus der Anbetung. Die Szene zeigt: Wahre Anbetung erkennt Christus selbst dann
als Herrn an, wenn seine Herrlichkeit noch verborgen ist. (Matthdus 2,11; Johannes 20,28; Hebréer
1,6; Offenbarung 5,12-13)

Die Gaben der Weisen sind theologisch bedeutsame Hinweise auf die Identitit und Sendung
Jesu. Gold, Weihrauch und Myrrhe sind nicht blo3 wertvolle Geschenke, sondern tragen symbolische
Bedeutung. Gold steht fiir konigliche Wiirde, Weihrauch verweist auf die priesterliche Vermittlung,
und Myrrhe — ein kostbares Salbol — deutet prophetisch auf sein Leiden und seinen Tod hin. Diese drei
Gaben umreilen die wesentlichen Aspekte der Person Jesu: Konig, Priester und Opfer. Schon bei
seiner Geburt wird sichtbar, dass Jesus nicht nur gekommen ist, um zu herrschen, sondern auch um zu
dienen und zu sterben. Die Weisen bringen ihm diese Gaben nicht als Gegenleistung, sondern aus
Anbetung — ein Hinweis darauf, dass Christus nicht durch Leistung verdient, sondern durch Gnade
erkannt und geehrt wird. Thre Gaben sind Ausdruck einer tiefen theologischen Wahrheit, die spéter im
Evangelium weiter entfaltet wird. (Matthédus 2,11; Jesaja 60,6; Johannes 19,39-40; Hebrder 9,11-14)

3.4. Die Flucht nach Agypten — Gottes Schutz fiir seinen Sohn
(2,13-15)

Gott greift durch einen Engel ein, um den Messias vor dem Zugriff des Bosen zu bewahren. Noch
in der Nacht erscheint Josef erneut ein Engel im Traum und befiehlt ihm, mit Maria und dem Kind
nach Agypten zu flichen. Diese géttliche Warnung kommt nicht durch menschliche Hinweise, sondern
direkt durch {bernatiirliche Offenbarung. Die Eile der Aufforderung zeigt die Dringlichkeit des
gottlichen Schutzes. Herodes, der duBlerlich Konig der Juden ist, stellt in Wahrheit eine tédliche
Bedrohung fiir den wahren Konig dar. Gottes souverdne Leitung iiberwindet jedoch alle Intrigen der
Michtigen dieser Welt. Josef gehorcht ohne Zégern, was erneut seine geistliche Empfanglichkeit unter

Beweis stellt. Die Flucht nach Agypten macht deutlich, dass der Sohn Gottes von Beginn an dem Hass
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dieser Welt ausgesetzt ist. Dennoch bleibt er unter dem Schutz des Vaters, dessen Plan nicht
durchkreuzt werden kann. (Matthéus 2,13-14; Psalm 91,1-4; Spriiche 21,30; Offenbarung 12,4-6)

Die Riickkehr aus Agypten erfiillt ein prophetisches Muster heilsgeschichtlicher Bedeutung.
Matthiius sieht in der Riickkehr Jesu aus Agypten die Erfiilllung des Wortes aus Hosea 11,1: ,,dus
Agypten habe ich meinen Sohn gerufen.” Damit wird ein heilsgeschichtlicher Bogen gespannt: Wie
Israel einst aus Agypten befreit wurde, so kehrt auch Jesus aus dem Ort der Zuflucht zuriick. Doch
wihrend Israel als Volk oft untreu war, wird Jesus als der wahre Sohn Gottes vollkommen gehorsam
sein. Der Evangelist zeigt damit, dass Jesus nicht nur aus Israel stammt, sondern in sich selbst das
wahre Israel verkorpert. Die Parallele ist nicht historisch, sondern theologisch begriindet. Durch Jesus
wird der Exodusgedanke erfiillt und iiberhoht: Gott ruft seinen Sohn aus der Fremde, um den
endgiiltigen Heilsplan auszufiihren. Matthdus unterstreicht so erneut, dass jedes Detail der Geschichte
Jesu in der Linie gottlicher Vorausschau steht. (Matthaus 2,15; Hosea 11,1; 2. Mose 4,22-23; Johannes
6,38-40)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 2,15, dass das
Verstindnis dieser Stelle durch die vier grundlegenden jiidischen Auslegungsmethoden
erleichtert wird, die unter dem Akronym PaRDeS zusammengefasst sind. Erstens bezeichnet
Pschat den einfachen, wortlichen Sinn des Textes, der dem entspricht, was heute als
grammatisch-historische Auslegung verstanden wird und Wortlaut sowie historischen Kontext
beriicksichtigt. Zweitens meint Remez einen , Hinweis“, bei dem einzelne Worte oder
Formulierungen auf friihere Schriftstellen oder tiefere Gedanken verweisen, die iiber den
blofien Wortsinn hinausgehen. Drittens beschreibt Drasch oder Midrasch eine auslegende und
anwendende Entfaltung des Textes, wie sie hdufig in Predigten vorkommt und auch im Neuen
Testament begegnet. Viertens steht Sod fiir eine verborgene oder geheimnisvolle Bedeutung, die
durch besondere Beobachtungen wie Zahlenwerte hebrdischer Buchstaben, ungewohnliche
Schreibweisen oder Wortverbindungen erschlossen wird. Rubin macht deutlich, dass Matthdus
bei der Verwendung alttestamentlicher Zitate, wie in Matthdus 2,15, nicht ausschlieflich auf
der Ebene des wortlichen Sinns argumentiert, sondern innerhalb dieses jiidischen

Auslegungsspektrums arbeitet (Barry Rubin, 2016, S. 1385).

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldirt zu Matthdus 2,15, dass Matthdus
mit dem Zitat ,, Aus Agypten habe ich meinen Sohn gerufen‘* bewusst auf der Ebene des remez,
also eines Hinweises, argumentiert. In der jiidischen Auslegung wird Israel selbst als Gottes
Sohn bezeichnet (2. Mose 4,22). Zugleich wird der Messias im unmittelbaren Zusammenhang

als Sohn Gottes vorgestellt, im Einklang mit alttestamentlichen Aussagen iiber den kommenden
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Konig und Erloser (Jesaja 9,5-6, Psalm 2,7; Spriiche 30,4). Rubin betont, dass Matthdus hier
zeigt, wie der Messias und die Nation Israel eng miteinander verbunden sind. Indem Jeschuas
Flucht nach Agypten als ,, Erfiillung“ von Hosea 11,1 bezeichnet wird, wird deutlich gemacht,
dass Jeschua Israel in einzigartiger Weise verkorpert. Sein Herauskommen aus Agypten stellt
eine geistlich bedeutsame Wiederholung des Exodus Israels dar. Aus diesem Grund sehen viele

Ausleger in Jeschua den ,,neuen Mose* oder den Fiihrer eines ,,neuen Exodus*“, der das
Heilshandeln Gottes fiir sein Volk zusammenfasst und erfiillt (Barry Rubin, 2016, S. 1385).

3.5. Herodes’ grausamer Kindermord und die Erfiillung biblischer
Prophezeiungen (2,16-18)

Herodes offenbart sein wahres Wesen in einem Akt brutaler Gewalt gegen unschuldiges Leben.
Als Herodes erkennt, dass er von den Weisen getiuscht wurde, reagiert er mit iiberaus groB3er Wut und
lasst in Bethlehem alle Knaben bis zum Alter von zwei Jahren toten. Dieses grausame Vorgehen zeigt
die ganze Harte eines Herrschers, der bereit ist, Unschuldige zu toten, um seine Macht zu erhalten. Die
Tat ist Ausdruck von Angst, Kontrolle und Gewissensverblendung — typische Merkmale gottloser
Herrschaft. Herodes handelt aus eigenem Interesse und im volligen Gegensatz zur Gerechtigkeit
Gottes. Die Geschichte zeigt, wie tief der Hass gegen Gottes Erwéhlten gehen kann, noch bevor dieser
Offentlich auftritt. Der Kindermord wird so zum prophetischen Vorschatten der Ablehnung und
Verfolgung, die Jesus spéter selbst erleiden wird. (Matthédus 2,16; Psalm 94,20-23; Johannes 15,18-20;
Apostelgeschichte 4,25-28)

Die Trauer in Rama zeigt das bleibende Leid unter der gefallenen Weltordnung. Matthaus zitiert
Jeremia 31,15, um das Geschehen in Bethlehem einzuordnen. Die Klage in Rama steht urspriinglich
im Kontext des babylonischen Exils und symbolisiert das Weinen Israels iiber verlorene Kinder. Nun
wird dieses Weinen erneut horbar, denn unter Herodes’ Befehl werden unschuldige Kinder getotet.
Rahel, die symbolisch fiir die Miitter Israels steht, wird als Figur der Trauer iiber das entsetzliche
Unrecht dargestellt. Der Text nimmt das unermessliche Leid ernst, ohne es zu relativieren. Die Schrift
bezeugt damit nicht nur Gottes Heilsplan, sondern auch seine Kenntnis des Leids in einer von Siinde
gepriagten Welt. Die Verbindung zur Prophetie zeigt: Nichts geschieht auBerhalb von Gottes Wissen —
auch nicht das Leid. (Matthdus 2,17-18; Jeremia 31,15; Psalm 56,9; Offenbarung 6,10)

Die Erfiillung dieser Prophetie offenbart, dass Gottes Plan auch Leid und Ungerechtigkeit mit
einbezieht. Die Aufnahme von Jeremia 31,15 in den Bericht i{iber den Kindermord macht deutlich,

dass selbst schreckliche Ereignisse nicht auflerhalb von Gottes souverdnem Handeln stehen. Die
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Prophetie ist nicht bloB riickblickend passend, sondern Teil einer umfassenden heilsgeschichtlichen
Perspektive. Matthdus verwendet die alttestamentliche Klage nicht, um Leid zu erkldren oder zu
entschuldigen, sondern um zu zeigen, dass Gott selbst das tiefste menschliche Leid sieht, benennt und
in seinen Heilsplan einbindet. Die Schrift blendet das Bose nicht aus, sondern stellt es in das Licht
einer groferen Hoffnung: Das Kind, das verschont wurde, ist gekommen, um Tod und Ungerechtigkeit
endgiiltig zu iberwinden. Die dunkle Episode wird so zum Hintergrund fiir das aufstrahlende Licht des
Messias. (Matthdus 2,17-18; Romer 8,28; Jesaja 53,3-5; Offenbarung 21,4)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 2,18, dass der
wortliche Sinn (pschat) der zitierten Stelle aus Jeremia urspriinglich nicht auf den Messias
bezogen ist, sondern auf die Verschleppung und das Leid der nérdlichen Stimme Israels durch
die Assyrer. Matthdus greift diese Schriftstelle jedoch auf der Ebene des remez, also eines
Hinweises, auf. Rubin weist darauf hin, dass Rachel nach jiidischer Uberlieferung in Rama,
nahe bei Bethlehem, begraben ist. So wie Rachel bildhaft um ihre Nachkommen trauert, so
trauern nun die Frauen von Bethlehem tiber ihre ermordeten Sohne. Matthdus verbindet damit
das friihere Leid Israels mit dem gegenwdrtigen Geschehen, ohne den urspriinglichen Sinn der
Jeremiastelle aufzuheben (Barry Rubin, 2016, S. 1386).

3.6. Die Riickkehr nach Nazareth — Jesus wiichst in Demut auf
(2,19-23)

Gottes Fithrung bringt die Familie Jesu sicher zuriick ins verheillene Land. Nach dem Tod des
Herodes erscheint Josef erneut ein Engel des Herrn im Traum und gibt ihm den Auftrag, mit dem Kind
und seiner Mutter nach Israel zuriickzukehren. Diese Riickkehr steht nicht nur fiir Sicherheit, sondern
markiert auch die niachste Etappe im gottlichen Heilsplan. Josef gehorcht wieder ohne Zogern, was
seine geistliche Haltung und Bereitschaft zur Nachfolge unterstreicht. Als er jedoch erfahrt, dass
Archelaus — ein ebenso grausamer Sohn Herodes’ — iiber Judda herrscht, wird er durch eine weitere
gottliche Weisung nach Galilda gefiihrt. Dieses prizise Eingreifen Gottes zeigt, dass keine politische
Situation seine Pldne aufhalten kann. Die Riickkehr nach Nazareth geschieht nicht zufillig, sondern
folgt gottlicher Voraussicht, wodurch sich eine weitere Prophetie erfiillt. (Matthdus 2,19-22; Spriiche
16,9; Hosea 11,1; Lukas 2,39)

Nazareth wird zum unscheinbaren Ort gottlicher Vorbereitung und prophetischer Erfiillung.
Matthius betont, dass Jesus in Nazareth wohnen sollte, ,,damit erfiillt wiirde, was durch die Propheten

gesagt ist: Er wird Nazarener genannt werden.* Diese Aussage bezieht sich nicht auf ein direktes
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Zitat, sondern auf das Gesamtzeugnis der Propheten, die das Kommen eines verachteten und
unscheinbaren Messias ankiindigten. Nazareth war ein unbedeutender Ort mit geringem Ansehen, was
spéter in der Frage Nathanaels deutlich wird: ,,Kann aus Nazareth etwas Gutes kommen?* Gerade hier,
im Verborgenen und ohne konigliche Pracht, wichst der wahre Konig heran. Die Demut seines
Umfeldes steht in bewusster Spannung zur Majestit seiner Person. Nazareth wird zum Symbol fiir das
Prinzip, dass Gottes Wege nicht den Erwartungen der Menschen entsprechen, sondern seine
Herrlichkeit in Schwachheit und Niedrigkeit offenbar wird. (Matthdus 2,23; Jesaja 11,1; Jesaja 53,2-3;
Johannes 1,46)

C. 1. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 2,23,
dass die Aussage ,,Er wird Nazorder genannt werden“ vermutlich auf Jesaja 11,1 anspielt.
Dort wird der Messias als ,,ein Spross* (hebrdisch: nézér) beschrieben, der aus dem ,, Stumpf
Isais““ hervorgeht. Scofield deutet diese Verbindung so, dass Matthdus hier eine prophetische
Wortspielerei aufgreift: Jesus, der aus Nazareth kam, wird mit dem ,, Spross *“ des Hauses David

identifiziert — ein Hinweis auf seine messianische Herkunft und Erfiillung alttestamentlicher
Verheiffung (Scofield, 2015, S. 1169).
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 2.1-23)

Zusammenfassung:

Matthius 2,1-23 schildert die frithen Ereignisse im Leben Jesu und stellt den Kontrast zwischen
gottlicher Flihrung und menschlicher Ablehnung heraus. Die Weisen aus dem Osten erkennen im
neugeborenen Kind den Koénig der Juden und suchen ihn in Jerusalem. Herodes reagiert mit Furcht
und Feindschaft, da er seine eigene Macht bedroht sieht. Die religiosen Fiihrer konnen die Schrift
richtig auslegen, handeln jedoch nicht im Glauben. Gottes Offenbarung fiihrt die Weisen zum Ziel,
wiahrend menschliche Macht mit Tauschung und Gewalt reagiert. Die Anbetung des Kindes steht im
Gegensatz zur morderischen Absicht Herodes’. Durch gottliche Weisung wird die Familie vor der
Gefahr bewahrt. Die Flucht nach Agypten zeigt Gottes schiitzendes Eingreifen und erfiillt
heilsgeschichtliche Linien. Der Kindermord in Bethlehem offenbart die Tiefe menschlicher Bosheit
gegeniliber Gottes Heilsplan. Zugleich wird deutlich, dass Gottes Absichten durch Widerstand nicht
aufgehalten werden. Nach dem Tod Herodes’ fiihrt Gott die Familie zuriick, jedoch nicht nach Judaa,
sondern nach Galilda. Die Ansiedlung in Nazareth ordnet Jesu Leben weiter in den prophetischen
Rahmen ein. Matthdus 2,1-23 miindet in die Gewissheit, dass Gottes Heilsplan trotz politischer Macht,

Gewalt und Ablehnung sicher voranschreitet.

Anwendungen:

Gottes Fiihrung schiitzt seinen Heilsplan. Gott leitet durch Offenbarung und bewahrt vor Gefahr.
Kein menschlicher Widerstand kann sein Ziel verhindern. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in Gottes

souverdne Fiihrung.

Ablehnung des Messias entspringt oft Machtverlustangst. Herodes reagiert nicht aus Unwissenheit,
sondern aus Furcht. Gottes Herrschaft stellt menschliche Anspriiche infrage. Diese Wahrheit erklart

den Widerstand gegen Gottes Wirken.

Wahre Anbetung erkennt Gottes Handeln. Die Weisen reagieren mit Ehrfurcht und Hingabe.
Erkenntnis allein geniigt nicht ohne Glaubensantwort. Diese Einsicht betont den Unterschied zwischen

Wissen und Anbetung.
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4. Johannes der Taufer — Der Wegbereiter des Messias (3,1-12)

4.1. Johannes’ Botschaft (3,1-2)

Johannes der Tiaufer tritt als endzeitlicher Prophet mit klarer Berufung auf. Johannes erscheint
plotzlich in der Wiiste Juddas und ruft 6ffentlich zur Umkehr auf. Sein Auftreten erinnert an die
alttestamentlichen Propheten, besonders an Elia, mit dem er auch in Erscheinung und Botschaft
verglichen wird. Die Wiiste als Ort seines Wirkens steht symbolisch fiir Reinigung, Vorbereitung und
geistliche Neuorientierung. Johannes’ Auftreten ist kein religidses Spektakel, sondern Ausdruck
gottlicher Sendung zur Vorbereitung des kommenden Messias. Er reprédsentiert das prophetische
Schweigen, das mit Maleachi geendet hatte, und schlidgt die Briicke vom Alten zum Neuen Bund. Sein
offentlicher Aufruf zur BuBe konfrontiert das Volk Israel mit der Notwendigkeit geistlicher
Erneuerung. Johannes steht damit an der Schwelle zur Erfiillung der VerheiBungen des Alten
Testaments und bereitet das Volk auf das unmittelbare Kommen des Reiches Gottes vor. (Matthéus 3,1;
Jesaja 40,3; Maleachi 3,1; Markus 1,4-6)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 3,1, dass Johannes
der Tdufer im jiidischen Kontext als der Eintaucher zu verstehen ist und der Begriff ,, taufen
nur aus diesem Zusammenhang heraus richtig erfasst werden kann. Nach der Tora war rituelle
Reinheit Voraussetzung, um die Stiftshiitte oder spdter den Tempel zu betreten. Diese Reinheit
konnte auf vielfdltige Weise verloren gehen. Die wichtigste Moglichkeit zur Wiederherstellung
bestand im Mikwe, also im rituellen Untertauchen oder Waschen. Rubin betont, dass Johannes’
Taufe vor diesem Hintergrund nicht als neuartige Handlung zu verstehen ist, sondern an
bekannte jiidische Reinheitsvorschriften ankniipft. Sie steht damit in der Linie der im Gesetz
vorgesehenen Waschungen zur Wiederherstellung ritueller Reinheit (3. Mose 14,1-9) (Barry
Rubin, 2016, S. 1386).

Die zentrale Botschaft Johannes’ ist die Bulie — als Vorbereitung auf das Reich. Johannes predigt:
»Tut Bufle, denn das Reich der Himmel ist nahe herbeigekommen. Damit richtet er einen direkten
Aufruf an das Gewissen der Menschen. Bul3e bedeutet nicht nur Reue tiber falsches Verhalten, sondern
eine grundlegende Umkehr im Denken und Handeln, die sich in echter Lebensverdnderung zeigt. Die
Néhe des Reiches macht diese Umkehr dringend notwendig. Das Reich der Himmel meint nicht den
Himmel selbst, sondern die Konigsherrschaft Gottes, die sich mit dem Auftreten des Messias auf
Erden zu manifestieren beginnt. Johannes’ Botschaft zeigt: Wer am kommenden Reich teilhaben will,

muss sich jetzt innerlich darauf vorbereiten. Seine Verkiindigung ruft zur Trennung von &uBerlicher

Seite 57 von 327



Religion und zu echter Herzenshaltung gegeniiber Gott. (Matthdus 3,2; Apostelgeschichte 3,19;
Matthéus 4,17; Lukas 3,8)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 3,2, dass der
Ausdruck ,,Reich der Himmel“ eine besondere Formulierung im Matthdusevangelium ist, die sich auf
die Herrschaft Gottes des Himmels iiber die Erde bezieht. Dieser Begriff ist zwar in vieler Hinsicht
gleichbedeutend mit dem ,,Reich Gottes ", betont jedoch stirker die irdische Sphdre und das Zeugnis
Gottes unter den Menschen. Scofield unterscheidet hier: Das Reich der Himmel umfasst die sichtbare,
gemischte Wirklichkeit auf Erden — mit wahren Gldubigen (,, Weizen*) und falschen Bekennern
(., Unkraut“, vgl. Matthdus 13,41). Ebenso wird es mit einem Netz verglichen, das gute und schlechte
Fische enthdlt, die spdter getrennt werden (Matthdus 13,47).

Scofield beschreibt drei Offenbarungsstufen des Reiches der Himmel im Matthdusevangelium:

1. Als nahe gekommen — durch das offentliche Wirken Jesu und die Verkiindigung Johannes des
Tdufers (Matthdus 3,1, 4,17).

2. In geheimnisvoller Form — zwischen dem ersten und zweiten Kommen Jesu, dargestellt in
den sieben Gleichnissen des Kapitels 13. Diese Phase beschreibt das gegenwdrtige Zeitalter

der Gemeinde, in dem das Reich verborgen und nicht in Macht aufgerichtet ist.

3. In vollendeter Form — nach der Wiederkunft Christi, wenn das Reich auf Erden als das
Tausendjihrige Reich gemdfs den Verheiffungen an David (2. Samuel 7,12-16) und den Visionen
Daniels (Daniel 2,34-36.44-45) aufgerichtet wird. Diese zukiinftige Phase ist sichtbar,
machtvoll und ausschlieflich durch den wiederkommenden Messias regiert (Matthdus
24,29-25,46).

Scofield zeigt zudem die Beziehung zum allgemeinen Reich Gottes auf, das als umfassender verstanden
wird: Es umfasst alle Zeiten, alle Orte und alle Wesen — einschlieflich Engel und Schopfung (vgl.
Psalm 103,19). Wihrend das Reich Gottes den Zustand der Erlosung durch neue Geburt (Johannes
3,5-7) beschreibt, kann das Reich der Himmel auch solche umfassen, die nur dufSerlich bekennen.
Beide Reiche haben Uberschneidungen, unterscheiden sich aber in ihrer konkreten Anwendung
(Scofield, 2015, S. 1169).

Die Botschaft des Johannes ist sowohl Einladung als auch Warnung. Der Ruf zur Bufle ist nicht
nur eine freundliche Einladung, sondern tragt den Charakter eines prophetischen Gerichtsaufrufs. Wer
sich dem Ruf verschlief3t, zeigt, dass er nicht bereit ist fiir die Ankunft des Konigs. Gleichzeitig ist
dieser Ruf Ausdruck goéttlicher Gnade, da Gott seinem Volk eine letzte Gelegenheit zur Umkehr gibt,

bevor das Reich in Gerechtigkeit offenbart wird. Johannes positioniert sich somit als Wachter und
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Wegbereiter: Er konfrontiert, aber ladt auch ein. Der Ernst seiner Botschaft liegt darin, dass die Zeit
begrenzt ist — das Reich ist nahe, nicht irgendwann, sondern jetzt. Die Menschen miissen Stellung
beziehen, ob sie bereit sind, sich unter Gottes Herrschaft zu stellen. Johannes kiindigt damit nichts
weniger als die entscheidende Zisur der Heilsgeschichte an. (Matthdus 3,2; Hesekiel 33,7-11;
Matthius 11,10; Hebrder 3,7-8)

4.2. Johannes als Erfiillung der Prophezeiung aus Jesaja 40,3 (3,3)

Johannes erfiillt die Rolle des angekiindigten Wegbereiters fiir den kommenden Herrn. Matthéus
identifiziert Johannes ausdriicklich als den, von dem durch den Propheten Jesaja gesprochen wurde:
,wtimme eines Rufenden in der Wiiste: Bereitet den Weg des Herrn, macht seine Pfade gerade.” Diese
Aussage macht deutlich, dass Johannes nicht aus sich selbst handelt, sondern in Erfiillung géttlicher
VerheiBBung auftritt. Jesaja 40,3 steht urspriinglich im Kontext der Riickkehr Israels aus dem Exil, wird
hier jedoch auf den endzeitlichen Beginn des messianischen Heils bezogen. Johannes ist damit Teil des
gottlichen Erldsungsplans, der in der Person Jesu seine Erfiillung findet. Seine Aufgabe besteht darin,
geistlich ,,Straflen zu ebnen* — durch BuBlpredigt, Umkehrforderung und die Vorbereitung des Herzens.
Die Anwendung dieser Prophetie zeigt, dass das Kommen des Messias keinen Bruch mit dem Alten
Testament darstellt, sondern dessen Erfiillung und Hohepunkt ist. (Matthéus 3,3; Jesaja 40,3; Lukas
1,76; Johannes 1,23)

Die Berufung Johannes’ unterstreicht die gottliche Autoritiit seines Dienstes. Indem Matthdus
Johannes mit der ,,Stimme in der Wiiste* identifiziert, wird seine Botschaft als von Gott autorisiert
bestitigt. Johannes tritt nicht als religidoser Erneuerer im eigenen Namen auf, sondern als Sprachrohr
Gottes in der Tradition der Propheten. Sein Ruf ist nicht beliebig, sondern heilsnotwendig, denn er

3

kiindigt den Konig an, der Anspruch auf Herrschaft erhebt. Die Beschreibung als ,,Stimme* macht
deutlich, dass Johannes sich selbst nicht in den Mittelpunkt stellt, sondern auf den Kommenden
hinweist. Der Ort der Wiiste verstirkt die Botschaft der Reinigung und der Neuorientierung: Fern vom
Tempel und religiosem Betrieb ruft Gott zur Umkehr. Damit positioniert sich Johannes als Bruch mit
duBerlicher Religion und zugleich als Erfiillung der alttestamentlichen Erwartung des Vorldufers.

(Matthaus 3,3; Johannes 1,6-8; Maleachi 3,1; Markus 1,2-4)

4.3. Johannes’ Erscheinung und seine asketische Lebensweise (3,4)

Johannes’ dufleres Erscheinungsbild ist bewusst prophetisch und verweist auf seine gottliche

Sendung. Matthdus beschreibt Johannes in einem Gewand aus Kamelhaaren mit einem ledernen
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Giirte] um seine Lenden — eine bewusste Anspielung auf das prophetische Auftreten Elias. Diese
duBerliche Gestaltung ist kein Zufall, sondern ein theologisch bedeutsames Zeichen. Johannes
identifiziert sich damit sichtbar als der angekiindigte Prophet in der Art des Elia, wie es Maleachi im
Blick auf den Tag des Herrn angekiindigt hatte. Seine Kleidung ist Ausdruck von Entschiedenheit,
Absonderung und dem Bruch mit jeder Form religioser Oberflachlichkeit. Der asketische Lebensstil
steht im Kontrast zum Leben der religiésen Elite Jerusalems und dient als lebendige Mahnung zur
Umbkehr. Er trigt seine Botschaft nicht nur mit Worten, sondern verkorpert sie in seiner ganzen Person.
Dadurch wird deutlich: Der wahre Wegbereiter des Messias ist kein Teil des Systems, sondern steht im
Dienst Gottes — ganz und gar. (Matthdus 3,4; 2. Konige 1,8; Maleachi 3,1; Matthdus 11,14)

David H. Stern, der messianisch-jiidische Bibelausleger, erkldrt zu Matthdus 3,4, dass die
Kleidung und Nahrung Johannes’ des Tdufers bewusst seine soziale und geistliche Stellung
widerspiegeln. Das Gewand aus Kamelhaar war grober Stoff, den sich vor allem arme
Menschen leisten konnten, wdihrend wohlhabende Personen feine Wollkleidung und verzierte
Giirtel trugen. Der lederne Giirtel kennzeichnet Johannes daher als einen Mann der einfachen
Leute und stellt zugleich eine bewusste Verbindung zum Propheten Elia her, der in dhnlicher
Weise beschrieben wird (2. Konige 1,8). Stern erldutert weiter, dass Heuschrecken nach dem
mosaischen Gesetz als reine Speise galten und ausdriicklich erlaubt waren (3. Mose 11,21-22).
In der jiidischen Auslegungstradition werden ihre Merkmale ausfiihrlich behandelt, und sie
galten zur Zeit Jesu als typische Nahrung armer Bevolkerungsschichten. Der wilde Honig
stammt von frei lebenden Bienen und unterstreicht zusdtzlich, dass Johannes auflerhalb der
tiblichen wirtschaftlichen Strukturen lebte. Nach Stern zeigt diese Lebensweise, dass Johannes
sich vollstindig seinem prophetischen Auftrag widmete und bewusst auf materiellen Wohlstand
verzichtete (David H. Stern, 1996, S. Mt 3,4).

Die Lebensweise des Johannes unterstreicht die Dringlichkeit und Ernsthaftigkeit seiner
Botschaft. Johannes erndhrt sich von Heuschrecken und wildem Honig — Nahrung, die sowohl einfach
als auch von der Schopfung direkt verfiigbar ist. Diese radikale Lebensweise ist nicht Ausdruck
religioser Selbstinszenierung, sondern ein Zeichen vollkommener Unabhédngigkeit von
gesellschaftlichem Wohlstand und menschlicher Anerkennung. Er steht vollig unter dem Einfluss
gottlicher Berufung und ist damit frei, das Evangelium des Reiches kompromisslos zu verkiinden.
Seine Askese ist ein prophetisches Zeichen gegen jede Form religioser Bequemlichkeit oder falscher
Sicherheit. Johannes ruft nicht nur zur Buf3e, er lebt sie. Die Einfachheit seines Lebens bringt zum
Ausdruck, dass geistlicher Einfluss nicht durch AuBerlichkeiten, sondern durch géttliche Autoritit
entsteht. (Matthdus 3,4; Lukas 1,15; Matthdus 11,8-9; 1. Korinther 4,11-13)
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4.4. Seine Taufe als Zeichen der Bulle und Vorbereitung auf den
Messias (3,5-6)

Die Taufe des Johannes ruft das Volk zu einem radikalen Umdenken im Angesicht der nahen
Konigsherrschaft Gottes. Menschen aus Jerusalem, ganz Judda und der Umgebung des Jordan
stromen zu Johannes, um sich im Jordan taufen zu lassen. Die Taufe ist ein 6ffentliches Zeichen der
Umkehr, keine blofe religiose Handlung. Sie richtet sich nicht nur an Heiden, sondern gerade an Israel
— an Gottes auserwéhltes Volk, das zur BuBle und Erneuerung aufgerufen wird. Damit steht die Taufe
des Johannes im Kontrast zu traditionellen jiidischen Reinigungsritualen. Sie fordert nicht duerliche
Reinheit, sondern innere Umkehr. Die Taufe ist Ausdruck einer grundlegenden geistlichen
Neuorientierung, weil das Reich der Himmel unmittelbar bevorsteht. In diesem Zeichen kiindigt sich
ein neuer heilsgeschichtlicher Abschnitt an, in dem personliche Bu3e zur Voraussetzung wird, um den
kommenden Konig in rechter Weise zu empfangen. (Matthdus 3,5-6; Markus 1,4; Lukas 3,3;
Apostelgeschichte 19,4)

Die offentliche Taufe bekriftigt die personliche Siindenerkenntnis und das Bediirfnis nach
Reinigung. Die Menschen bekennen beim Empfang der Taufe ihre Siinden. Dieses offentliche
Bekenntnis ist ein Akt tiefer geistlicher Demut und Anerkennung der eigenen Schuld. Es widerspricht
jeder Selbstgerechtigkeit und betont: Niemand kann durch eigene Leistung oder Herkunft vor Gott
bestehen. Die Tatsache, dass viele Juden aus verschiedenen Regionen kommen, zeigt eine geistliche
Bewegung im Volk, das durch den Dienst Johannes’ neu zum Hoéren auf Gott gebracht wird. Die Taufe
stellt nicht das Zentrum dar, sondern dient als Zeichen der Herzensverdanderung. Das Bekenntnis von
Schuld und Siinde geschieht in Erwartung auf den, der nach Johannes kommen wird. Es ist ein
bewusster Schritt der Vorbereitung — nicht als Endziel, sondern als Beginn eines Weges, der auf den
Messias hinfiihrt. (Matthéus 3,6; Psalm 32,5; Spriiche 28,13; Lukas 18,13-14)

Johannes fungiert mit seiner Taufe als Schwelle vom Alten zum Neuen Bund. Die Taufe, wie
Johannes sie praktiziert, ist heilsgeschichtlich einzigartig. Sie verbindet Elemente der
alttestamentlichen BuBlbotschaft mit der Erwartung des messianischen Zeitalters. Johannes steht als
letzter Prophet des Alten Bundes und zugleich als Vorldufer des neuen Heilszeitalters. Seine Taufe
weist iiber ihn selbst hinaus — sie ist nicht Ziel, sondern Vorbereitung. Johannes ist sich bewusst, dass
er nur mit Wasser tauft, der Kommende aber mit Heiligem Geist und Feuer. Die Taufhandlung
bekommt dadurch eine vorldufige, aber zugleich tief prophetische Bedeutung. Sie markiert den
Ubergang vom Schatten zur Erfiillung, vom Warten zur Offenbarung, von der Gesetzesordnung zur
Person des kommenden Konigs. (Matthius 3,6; Johannes 1,26-27; Apostelgeschichte 13,24; Matthdus
11,13)
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4.5. Die scharfe Warnung an die Pharisider und Sadduzier (3,7-10)

Johannes deckt die geistliche Selbsttiuschung religioser Fiihrer schonungslos auf. Als Johannes
sieht, dass viele Pharisder und Sadduzier zu seiner Taufe kommen, konfrontiert er sie direkt und nennt
sie eine ,,Otternbrut“. Diese scharfe Bezeichnung offenbart nicht nur seine prophetische Klarheit,
sondern auch die Ernsthaftigkeit des gottlichen Gerichts, das ihnen droht. Sie kommen nicht in echter
BuBgesinnung, sondern in duBerlicher Frommigkeit, ohne innere Umkehr. Johannes stellt nicht ihre
religiose Stellung in Frage, sondern ihre Herzenseinstellung. Der Ausdruck ,,Otternbrut zeigt, dass
thre Frommigkeit triigerisch und ihr geistlicher Einfluss sogar giftig ist. Die Téuschung iiber sich
selbst und das Verlassen auf religiose Formen statt auf echte BuBle werden hier als besonders
gefdhrlich entlarvt. (Matthédus 3,7; Johannes 8,44; Matthdus 23,27-28; Romer 2,17-24)

C. I. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 3,7,
dass das Wort ,, Pharisder“ vom hebrdischen parasch stammt und ,,sich absondern‘ bedeutet.
Die Bewegung der Pharisder ging aus den Chassidim hervor — frommen Mdnnern nach dem
babylonischen Exil, die die Ehrfurcht vor dem Gesetz bewahren wollten. Die Pharisder hielten
sich nicht nur streng an das geschriebene Gesetz, sondern betrachteten auch die miindlichen
Uberlieferungen — rabbinische Auslegungen, die spdter in die Mischna eingingen — als géttlich
offenbart. Diese miindlichen Traditionen, so glaubten sie, seien Mose am Sinai mitgegeben
worden und hdtten daher dieselbe Autoritiit wie das schriftliche Gesetz (vgl. Matthdus 15,2-3;
Markus 7,8-13; Galater 1,14). Ein Mitglied der pharisdischen Bewegung wurde chaver
genannt — ein ,, Verbiindeter im Sinne eines religiosen Bundesgefihrten (hebrdisch: chdvdr).
Die Pharisder galten als eifrig, selbstverleugnend und moralisch streng, standen aber oft in
der Gefahr der Selbstgerechtigkeit (Lukas 18,9) und verloren mitunter das Empfinden fiir
personliche Schuld (Lukas 7,39). Sie traten Jesus wiederholt entgegen und wurden zum Ziel
seiner schdrfsten Kritik, insbesondere in Matthdus 23 und Lukas 11, wo ihre Heuchelei und
gesetzliche Uberheblichkeit entlarvt werden (Scofield, 2015, S. 1169).

C. I. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erliutert zu Matthdus 3,7,
dass die Sadduzdier eine weitere einflussreiche jiidische Gruppe zur Zeit Jesu waren. Im
Gegensatz zu den Pharisdern lehnten sie iibernatiirliche Elemente des Glaubens vollstindig ab
— einschlieflich der Existenz von Engeln, Geistern und insbesondere der leiblichen
Auferstehung. Sie vertraten keine ausgeprdgte theologische Lehre, sondern galten als religiose
Rationalisten ihrer Zeit (vgl. Markus 12,18-23; Apostelgeschichte 23,8). Im Hohen Rat

(Sanhedrin) sowie im jiidischen Priestertum nahmen sie bedeutende Positionen ein und hatten

Seite 62 von 327



somit erheblichen Einfluss auf das religiése Leben (Apostelgeschichte 4,1-2; 5,17) (Scofield,
2015, S. 1169).

Wahre Bufle zeigt sich in Friichten — nicht in Herkunft oder frommen Gesten. Johannes fordert:
»Bringt nun Frucht, die der Bufle wiirdig ist!* Damit macht er deutlich, dass Bufle nicht nur ein
Lippenbekenntnis oder ritueller Akt sein kann. Sie muss sich im Leben sichtbar und konkret
auswirken. Besonders religiose Menschen neigen dazu, sich auf ihre Zugehorigkeit zu einer geistlichen
Tradition zu verlassen — so wie die Pharisder auf Abraham als Vater. Johannes entlarvt dieses Vertrauen
auf Abstammung als triigerisch. Gott ist souverdn und konnte selbst aus Steinen Nachkommen
Abrahams erwecken. Entscheidend ist nicht, von wem man abstammt, sondern ob man Frucht bringt,
die aus echter Umkehr stammt. Bul3e ist kein theoretisches Konzept, sondern eine sichtbare Wende im
Leben. (Matthaus 3,8-9; Lukas 6,43-44; Jakobus 2,17-18; Galater 5,22-23)

Die Ankiindigung des Gerichts verdeutlicht die Dringlichkeit echter Umkehr. Mit dem Bild der
Axt, die an die Wurzel der Baume gelegt ist, kiindigt Johannes das bevorstehende Gericht Gottes an.
Dieses Bild ist eine prophetische Warnung: Béaume, die keine Frucht bringen, werden abgehauen und
ins Feuer geworfen. Die Zeit der Gnade ist nicht unbegrenzt — das Gericht steht unmittelbar bevor.
Diese Warnung richtet sich besonders an jene, die meinen, sie stiinden durch religiose Leistung oder
Zugehorigkeit sicher. Johannes unterstreicht, dass es keine neutrale Haltung gegeniiber Gottes Reich
geben kann. Fruchtlosigkeit ist nicht einfach ein Mangel, sondern ein Zeichen innerer
Unverédnderlichkeit, das das Gericht nach sich zieht. Die Bildsprache verdeutlicht die Ernsthaftigkeit
des kommenden Konigs, der sowohl rettet als auch richtet. (Matthdus 3,10; Johannes 15,2-6; Hebrder
10,26-27; Offenbarung 20,12-15)

4.6. Der Unterschied zwischen der Taufe des Johannes und der
Taufe mit Feuer und Geist (3,11-12)

Johannes kiindigt den Kommenden an, der weit grofler ist als er selbst. Obwohl Johannes eine
zentrale prophetische Rolle innehat, weist er in Demut auf den hin, der nach ihm kommt. Er beschreibt
sich als unwiirdig, dessen Schuhe zu tragen — eine Formulierung, die im jiidischen Kontext tiefste
Unterordnung ausdriickt. Diese Haltung macht deutlich, dass Johannes seine Berufung nicht
missbraucht, um sich selbst in den Mittelpunkt zu stellen. Vielmehr bereitet er den Weg fiir den
Messias, dessen Macht und Herrschaft weit {iber die eigene Wirksamkeit hinausreichen. Der
Kommende wird nicht nur predigen, sondern mit Geist und Feuer taufen — eine Aussage, die sowohl

VerheiBBung als auch Gericht beinhaltet. Johannes positioniert sich somit eindeutig als Wegbereiter,
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nicht als Ziel, und fiihrt seine Zuhdrer an die Schwelle zum entscheidenden heilsgeschichtlichen
Umbruch. (Matthéus 3,11; Johannes 1,27; Lukas 3,16; Jesaja 40,3)

Die Taufe mit dem Heiligen Geist ist Zeichen der Erneuerung und Teilhabe an Gottes Reich. Im
Gegensatz zu Johannes’ Taufe mit Wasser bringt der Messias eine Taufe mit dem Heiligen Geist. Diese
steht fiir geistliche Neugeburt und die Ausriistung mit gottlicher Kraft. Sie markiert den Beginn eines
neuen Bundes, in dem Gldubige dauerhaft mit Gottes Geist erfiillt werden — eine Verheilung, die
schon durch die Propheten angekiindigt wurde. Die Geistestaufe ist nicht lediglich ein Erlebnis,
sondern ein heilsgeschichtlicher Akt: Sie verbindet den Gldubigen mit Christus und versetzt ihn in die
neue Wirklichkeit des Reiches Gottes. In der AusgieBung des Geistes an Pfingsten erfiillt sich diese
VerheiBBung sichtbar. Damit beginnt das Zeitalter der Gemeinde, in dem der Heilige Geist Glaubige
heiligt, leitet und zur Nachfolge befdhigt. (Matthdus 3,11; Joel 3,1-2; Apostelgeschichte 1,5; 1.
Korinther 12,13)

Die Taufe mit Feuer verweist auf das kommende Gericht iiber die Gottlosen. Neben der Taufe mit
dem Heiligen Geist kiindigt Johannes eine Taufe mit Feuer an, die im Kontext von Matthius 3 als Bild
fiir das gottliche Gericht zu verstehen ist. Wéhrend die Geistestaufe die Glaubigen aufnimmt, trennt
das Feuer die Unfruchtbaren von den Fruchttragenden. Das Bild der Worfschaufel und des Getreides
verdeutlicht: Der Messias wird die Spreu vom Weizen trennen. Die Spreu wird in unauslschlichem
Feuer verbrannt — eine klare Ankiindigung des endzeitlichen Gerichts. Damit zeigt Johannes, dass der
kommende Konig nicht nur Retter ist, sondern auch Richter. Seine Ankunft bringt sowohl Rettung fiir
die BuBfertigen als auch Gericht fiir die Unbuflfertigen. Die Botschaft ruft zur Entscheidung auf: Die
Zeit der Neutralitdt ist vorbei, das Reich Gottes steht unmittelbar bevor. (Matthdus 3,12; Jesaja
66,15-16; Maleachi 3,2-3; Offenbarung 20,11-15)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 3.1-12)

Zusammenfassung:

Matthdus 3,1-12 fiihrt den Dienst Johannes des Téufers ein und bereitet das offentliche Auftreten Jesu
vor. Johannes tritt in der Wiiste auf und verkiindet die nahegekommene Konigsherrschaft der Himmel.
Seine Botschaft ist ein eindeutiger Ruf zur Umkehr und richtet sich an ganz Israel. Die Erfiillung
prophetischer VerheiBung wird hervorgehoben, indem Johannes als die angekiindigte Stimme in der
Wiiste identifiziert wird. Sein Auftreten ist bewusst schlicht und unterstreicht den Ernst seiner
Sendung. Viele aus Judda und Jerusalem reagieren auf seine Predigt und lassen sich taufen, wobei
Stindenbekenntnis eine zentrale Rolle spielt. Gleichzeitig richtet Johannes scharfe Worte an die
religiosen Fiihrer, die ohne echte Umkehr auftreten. Abstammung von Abraham wird als unzureichend
fiir Annahme vor Gott zuriickgewiesen. Wahre Umkehr muss sich in entsprechender Frucht zeigen.
Das kommende Gericht wird mit eindringlichen Bildern angekiindigt. Der Stirkere nach Johannes
wird als Richter und Vollstrecker gottlichen Gerichts vorgestellt. Matthdus 3,1-12 miindet in die
Feststellung, dass die Vorbereitung auf das Kommen des Messias echte Umkehr und veréndertes
Leben erfordert.

Anwendungen:

Umkehr ist Voraussetzung fiir Gottes Reich. Die Verkiindigung des Reiches beginnt mit dem Ruf
zur Umkehr. Ndhe zu religioser Tradition ersetzt keine innere Verdnderung. Diese Einsicht betont die

Notwendigkeit echter Herzenswende.

Religiose Stellung schiitzt nicht vor Gottes Gericht. Johannes weist falsche Sicherheit durch
Herkunft oder Position zuriick. Gottes Mafstab richtet sich nach Frucht, nicht nach Anspruch. Diese

Wahrheit warnt vor duBerlicher Frommigkeit.

Gottes Handeln fordert Entscheidung. Die Ankiindigung des kommenden Messias bringt Gericht
und Rettung zugleich. Neutralitét ist nicht vorgesehen. Diese Einsicht ruft zur klaren Ausrichtung auf
Gottes Handeln.
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5. Die Taufe Jesu — Die Bestatigung durch den Vater (3,13-17)

5.1. Warum Jesus sich taufen lief (3,13-15)

Die Taufe Jesu markiert den Beginn seines o6ffentlichen Dienstes als demiitiger und gehorsamer
Messias. Jesus erscheint bei Johannes am Jordan, nicht als ein gewdhnlicher Siinder, sondern als der
Siindlose, der sich dennoch unter die Taufe stellt. Johannes ist dariiber erstaunt und erkennt die
Unangemessenheit, Jesus zu taufen, da er selbst auf den Kommenden wartet. Doch Jesus besteht auf
der Taufe, um ,,alle Gerechtigkeit zu erfiillen*. Damit zeigt er, dass er sich vollstdndig mit dem Willen
Gottes identifiziert. Seine Taufe ist keine Reinigung von Schuld, sondern Ausdruck von Gehorsam,
Hingabe und der Bereitschaft, den gottlichen Plan auf sich zu nehmen. Dieser Schritt ist der bewusste
Auftakt seines Weges zum Kreuz und damit Teil seines stellvertretenden Dienstes. (Matthius 3,13-15;
2. Korinther 5,21; Jesaja 53,11; Johannes 1,29)

Jesu Taufe ist ein Akt der Identifikation mit dem siindigen Volk, das er erlésen wird. Obwohl
Jesus keine eigene Siinde hat, stellt er sich unter dieselbe Taufe, die zur BuBe aufruft. Damit
signalisiert er: Er ist gekommen, um an die Stelle der Siinder zu treten und ihre Last auf sich zu
nehmen. Seine Taufe ist ein prophetisches Zeichen seiner solidarischen Stellvertretung, die sich am
Kreuz vollenden wird. In ihr kiindigt sich das Prinzip des Siihnopfers an — der Gerechte ldsst sich mit
den Ungerechten gleichsetzen, um sie zur Gerechtigkeit Gottes zu fiihren. Diese Handlung Jesu
widerspricht jeder Vorstellung eines distanzierten Konigs. Er zeigt, dass wahre konigliche Autoritét
durch Demut und Opferbereitschaft gekennzeichnet ist. (Matthdus 3,15; Jesaja 53,12; Hebréder 2,17,
Philipper 2,7-8)

Die Taufe Jesu erfiillt prophetische Erwartungen und bereitet die messianische Offenbarung vor.
Jesu Taufe ist kein symbolischer Akt ohne Bedeutung, sondern erfiillt die gottliche Ordnung und
bereitet seine Offentliche Bestitigung durch den Vater und den Heiligen Geist vor. In diesem Akt
verbindet sich der Gehorsam des Sohnes mit dem Wohlgefallen des Vaters und der Salbung durch den
Geist. Die Taufe steht somit am Schnittpunkt von prophetischer Ankiindigung, priesterlicher Weihe
und koniglicher Bestitigung. Sie zeigt, dass Jesus in allen drei Amtern — Prophet, Priester und Kénig —
durch den Vater selbst bestétigt wird. Seine Bereitschaft, sich taufen zu lassen, ist nicht nur ein
Vorbild, sondern auch eine theologische Notwendigkeit im Rahmen des gottlichen Erlosungsplans.
(Matthdus 3,15; Psalm 2,7; Jesaja 42,1; Hebréer 5,8-10)
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5.2. Der Heilige Geist kommt auf Jesus herab (3,16)

Die Herabkunft des Heiligen Geistes bestiitigt Jesus als den von Gott gesandten Messias. Nach
seiner Taufe steigt Jesus aus dem Wasser, und in diesem Moment 6ffnet sich der Himmel. Der Geist
Gottes kommt in sichtbarer Gestalt wie eine Taube auf ihn herab. Diese Erscheinung ist keine bloB3e
Vision, sondern ein historisches Ereignis, das Gottes Zustimmung und Berufung offentlich bezeugt.
Die Form der Taube erinnert an Reinheit, Frieden und gottliche Gegenwart — ein symboltrachtiges
Bild, das die gottliche Sendung Jesu unterstreicht. Der Heilige Geist bestdtigt ihn damit als den, der
nicht nur von Gott kommt, sondern auch in der Kraft Gottes wirken wird. Diese Salbung ist nicht ein
Beginn der Gottessohnschaft, sondern eine Bestitigung dessen, was er immer war: der ewige Sohn,
nun bereit zum Dienst im Fleisch. (Matthéus 3,16; Jesaja 11,2; Lukas 4,18; Johannes 1,32-34)

Die Geist-Salbung kennzeichnet Jesus als den Konig, auf dem der Geist Gottes dauerhaft ruht.
Die Herabkunft des Geistes bei der Taufe Jesu erfiillt die prophetischen Erwartungen an den Messias,
auf dem der Geist des Herrn ruht — nicht voriibergehend, sondern bleibend. Damit wird Jesus als der
angekiindigte Knecht des Herrn identifiziert, der nicht aus eigener Kraft, sondern in volliger
Abhéngigkeit vom Geist Gottes handelt. Die sichtbare Salbung mit dem Geist erinnert zugleich an die
konigliche Einsetzung im Alten Testament, wie sie bei David und anderen geschehen war. Hier jedoch
geschieht sie in vollkommener Form: Nicht durch einen Propheten, sondern direkt durch den Geist
selbst. Diese gottliche Bestédtigung hebt Jesus hervor als den einzigen wahren Gesalbten, den Christus.
Seine gesamte Wirksamkeit — Verkiindigung, Wunder, Kreuz und Auferstehung — wird in der Kraft des
Geistes geschehen. (Matthdus 3,16; Jesaja 42,1; Jesaja 61,1; Apostelgeschichte 10,38)

5.3. Die Stimme des Vaters (3,17)

Die Stimme aus dem Himmel bestitigt Jesus offentlich als den geliebten Sohn Gottes. Nach der
Taufe Jesu und dem Herabkommen des Geistes ertont eine Stimme aus dem Himmel, die sagt: ,,Dies
ist mein geliebter Sohn, an dem ich Wohlgefallen habe.* Diese gottliche Erklarung ist ein einzigartiger
Akt der Offenbarung: Der Vater bezeugt die Identitit des Sohnes vor Zeugen. Die Aussage vereint
konigliche, priesterliche und prophetische Linien des Alten Testaments — der ,,geliebte Sohn* verweist
auf Psalm 2, der ,,Knecht, an dem ich Wohlgefallen habe*, auf Jesaja 42. Damit offenbart sich Jesus als
der verheiflene Messias, Sohn Davids und leidender Knecht zugleich. Diese Bestdtigung steht am
Anfang seines Offentlichen Wirkens und unterstreicht, dass sein Weg durch das Kreuz im
vollkommenen Einklang mit Gottes Willen steht. (Matthdus 3,17; Psalm 2,7; Jesaja 42,1; Johannes
5,37)
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Der Vater offenbart durch seine Stimme die innige Beziehung und gottliche Sendung Jesu. Die
himmlische Stimme gibt nicht nur ein theologisches Bekenntnis ab, sondern ldsst einen einzigartigen
Einblick in die ewige Beziehung zwischen Vater und Sohn zu. Diese Offenbarung macht deutlich, dass
der Dienst Jesu nicht aus menschlichem Antrieb, sondern aus goéttlicher Initiative hervorgeht. Der
Ausdruck ,,Wohlgefallen* zeigt, dass alles, was Jesus tut, in volliger Ubereinstimmung mit dem Wesen
und dem Willen des Vaters steht. Diese gottliche Bestédtigung ist nicht an Bedingungen gekniipft,
sondern Ausdruck vollkommener Liebe und Zustimmung. Jesus wird nicht erst durch Taten anerkannt,
sondern ist von Anfang an in gottlicher Gemeinschaft und Sendung. Die Stimme Gottes bestdtigt: Der
Messias ist gekommen — autorisiert, gesalbt und geliebt vom Vater selbst. (Matthdus 3,17; Johannes
3,35; Matthdus 17,5; Hebréer 1,5)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 3.13-17)

Zusammenfassung:

Matthdus 3,13-17 schildert die Taufe Jesu als entscheidenden Wendepunkt am Beginn seines
offentlichen Dienstes. Jesus tritt bewusst zu Johannes an den Jordan und stellt sich unter dessen
Taufdienst. Johannes erkennt die Unangemessenheit dieses Handelns und widerspricht zunéchst. Jesus
begriindet sein Handeln mit der Notwendigkeit, alle Gerechtigkeit zu erfiillen. Damit wird seine
bewusste Identifikation mit dem Volk Israel deutlich. Die Taufe dient nicht der Umkehr Jesu, sondern
der Erfiillung des gottlichen Heilsplans. Beim Auftauchen aus dem Wasser 6ffnen sich die Himmel.
Der Geist Gottes kommt sichtbar auf Jesus herab. Gleichzeitig ertont die Stimme des Vaters aus dem
Himmel. Jesus wird als geliebter Sohn und Gegenstand gottlichen Wohlgefallens bestétigt. Vater, Sohn
und Heiliger Geist treten gemeinsam in Erscheinung. Die gottliche Legitimation Jesu wird 6ffentlich

bezeugt. Matthéus 3,13-17 miindet in die Offenbarung Jesu als von Gott bestétigter Messias und Sohn.

Anwendungen:

Jesus erfiillt Gottes Plan vollkommen. Jesu Handeln folgt nicht menschlicher Erwartung, sondern
gottlicher Ordnung. Seine Unterordnung geschieht bewusst und freiwillig. Diese Einsicht vertieft das

Versténdnis seines gehorsamen Dienstes.

Gott bestiitigt seinen Sohn 6ffentlich. Die gottliche Stimme bezeugt Jesu Identitdt eindeutig. Jesu
Sendung griindet sich auf Gottes Anerkennung. Diese Wahrheit stirkt Vertrauen in Jesu gottliche
Autoritét.

Gottes Handeln ist trinitarisch. Vater, Sohn und Geist wirken gemeinsam. Gottes Offenbarung ist in

sich geeint. Diese Einsicht vertieft das Verstdndnis von Gottes Wesen und Wirken.
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6. Die Versuchung Jesu — Der Kampf gegen Satan (4,1-11)

6.1. Jesu Fasten und die erste Versuchung — Brot statt Vertrauen
(4,1-4)

Der Geist fiihrt Jesus bewusst in die Wiiste, um den Gehorsam des Sohnes unter Priifung zu
stellen. Unmittelbar nach der Taufe wird Jesus vom Geist Gottes in die Wiiste gefiihrt. Dieser Schritt
ist kein Zufall, sondern géttlich initiiert. Die Wiiste steht in der Schrift oft fiir Priifung, Reinigung und
Vorbereitung. Anders als das Volk Israel, das in der Wiiste versagte, begegnet Jesus dort der
Versuchung in vollkommener Treue. Er fastet vierzig Tage und Néchte, was sowohl auf Mose als auch
auf Elia verweist, die in dhnlicher Weise auf entscheidende Begegnungen mit Gott vorbereitet wurden.
Dieses Fasten offenbart nicht nur Jesu vollige Hingabe, sondern auch seine vollige Abhdngigkeit vom
Vater. Die Wiiste wird zum Ort der geistlichen Auseinandersetzung, in der sich sein gehorsamer
Charakter unter Beweis stellt. (Matthdus 4,1-2; 2. Mose 34,28; 1. Konige 19,8; Hebréer 5,8)

Hermann L. Strack und Paul Billerbeck, die jiidisch-christlichen Gelehrten und Herausgeber
des Kommentars zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch, erldiutern zu Matthdus 4,1
den Begriff der Versuchung vor dem Hintergrund rabbinischer Theologie. Nach rabbinischer
Auffassung dienen Versuchungen nicht dem Fall des Menschen, sondern der Bewdhrung des
Gerechten und der Verherrlichung der gottlichen Gerechtigkeit. Anhand von Genesis 22,1 wird
gezeigt, dass Gott Abraham priifte, um seine Treue offentlich sichtbar zu machen, wobei jede
Priifung mit einer entsprechenden Erhohung verbunden ist (Psalm 60,6). Die Rabbinen
erkldiren, dass Gott nur diejenigen priift, die bestehen kénnen, dhnlich wie ein Flachshdndler
nur guten Flachs krdftig schldgt oder ein Topfer nur feste Gefdfe priift (Psalm 11,5). Gottlose
wiirden nicht gepriift, da sie an der Versuchung zerbrechen wiirden (Jesaja 57,20). Weitere
Gleichnisse verdeutlichen, dass Gott den Gerechten Priifungen auferlegt, um sie fiir hohere
Aufgaben vorzubereiten, etwa fiir Herrschaft oder besondere Verantwortung. Auch Reiche und
Arme werden gepriift: die Reichen im Umgang mit Barmherzigkeit, die Armen im standhaften
Ertragen ihrer Lage, wobei beiden ein zukiinftiger Lohn verheifien ist (Jesaja 58,8; Psalm
41,2; Psalm 18,28). Insgesamt wird Versuchung als géttliches Mittel verstanden, durch das sich
Gerechtigkeit bewdhrt und Gottes Handeln vor der Welt gerechtfertigt wird (Strack/Billerbeck,
1922-1926, Bd. I, zu Mt 4,1).

Satan greift Jesus an seiner natiirlichen Schwachstelle an — doch der Sohn bleibt dem Wort

Gottes treu. Die erste Versuchung richtet sich an den Hunger Jesu. Satan fordert ihn auf, Steine in
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Brot zu verwandeln — eine scheinbar harmlose Handlung, die in Wahrheit ein Misstrauensakt
gegentiber Gottes Flirsorge wiére. Hinter dem Angebot verbirgt sich die Frage: Reicht Gottes Wort,
oder braucht es mehr? Doch Jesus antwortet mit einem Zitat aus dem Buch Deuteronomium und macht
deutlich, dass der Mensch nicht vom Brot allein lebt, sondern von jedem Wort, das aus Gottes Mund
kommt. Er lehnt es ab, seine gottliche Macht zur Selbstversorgung einzusetzen und unterwirft sich
vollstindig dem Willen des Vaters. Diese Antwort entlarvt die Versuchung als einen Angriff auf das
Vertrauen in Gottes genugsame Versorgung. (Matthdus 4,3-4; 5. Mose 8,3; Johannes 4,34; Hebréer
4,15)

Jesu Antwort offenbart das absolute Primat des Wortes Gottes in geistlichen Kimpfen. Indem
Jesus dem Teufel nicht mit Wundern oder Zeichen begegnet, sondern mit der Schrift, zeigt er, dass das
Wort Gottes das wirksamste Mittel im geistlichen Kampf ist. Seine Verwendung der Thora ist nicht
mechanisch, sondern tief verinnerlicht und zielgerichtet. Die Schrift ist fiir ihn nicht bloBes Zitat,
sondern Lebensgrundlage. Dies steht in direktem Kontrast zur Versuchung, Gottes Versorgung selbst in
die Hand zu nehmen. Jesu Gehorsam und Vertrauen auf das geschriebene Wort zeigen, dass wahre
geistliche Stirke in der Unterordnung unter Gottes Offenbarung liegt. Diese erste Priifung bildet das
Muster fiir den gesamten Dienst Jesu — er wird sich nie auf eigene Initiative verlassen, sondern stets
den Willen Gottes ausfiihren. (Matthédus 4,4; Epheser 6,17; Psalm 119,11; Jesaja 50,4-5)

6.2. Die zweite Versuchung — Gottes Verheilung auf die Probe
stellen (4,5-7)

Satan benutzt die Heilige Schrift, um Jesus zu einer geistlich verfialschten Handlung zu verleiten.
In der zweiten Versuchung nimmt der Teufel Jesus mit auf die Zinne des Tempels in Jerusalem und
fordert ihn auf, sich hinabzustiirzen. Dabei zitiert er bewusst Psalm 91, um Jesu Vertrauen auf Gottes
VerheiBBung zu manipulieren. Doch die Schrift wird hier aus dem Zusammenhang gerissen und in einen
Kontext gestellt, der nicht der Absicht Gottes entspricht. Satan erkennt zwar die Autoritdt der Schrift,
missbraucht sie jedoch, um Ungehorsam zu provozieren. Diese Taktik offenbart, wie gefdhrlich es ist,
Bibelverse isoliert und ohne geistliches Verstdndnis anzuwenden. Jesus durchschaut die Tauschung
und zeigt, dass das wahre Verstdndnis der Schrift nicht im Anspruch, sondern im Gehorsam gegeniiber
Gottes Willen besteht. (Matthdus 4,5-6; Psalm 91,11-12; 2. Korinther 11,14; 2. Timotheus 2,15)

Glauben bedeutet, Gottes Verheilungen nicht durch eigenwillige Aktionen zu erzwingen. Satan
fordert Jesus heraus, durch einen Offentlichen Sprung vom Tempel seine gottliche Identitit zu

beweisen. Doch wahres Vertrauen auf Gott besteht nicht darin, ihn herauszufordern oder zur Handlung
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zu zwingen. Jesus verweigert jede spektakuldre Selbstdarstellung, die von Gottes Plan abweicht.
Indem er aus 5. Mose 6 zitiert, macht er deutlich, dass Gott nicht gepriift werden darf. Glauben heif3t,
Gott auch dann zu vertrauen, wenn er nicht sofort sichtbar handelt. Wer Gottes Macht missbrauchen
will, um eigene Ziele zu erreichen, stellt ihn letztlich auf die Probe und handelt im Unglauben. Der
wahre Messias offenbart sich nicht durch Selbstinszenierung, sondern durch stille Treue. (Matthéus
4,7; 5. Mose 6,16; Johannes 6,38; Jesaja 42,2)

Jesu Weigerung, Gott zu testen, offenbart seine vollkommene Unterordnung unter den Vater.
Der Kern dieser Versuchung liegt in der Frage, ob Jesus bereit ist, Gottes Zeitplan und Methode
vollstdndig zu akzeptieren. Seine Ablehnung, sich vom Tempel zu stiirzen, ist ein klares Bekenntnis
zur Souverdnitidt Gottes. Er vertraut dem Vater, auch ohne sichtbare Bestdtigung oder dramatische
Beweise. Damit durchkreuzt er ein weiteres Mal die Strategie Satans, ihn von einem selbstbestimmten,
menschlich beeindruckenden Messiasbild zu iiberzeugen. Die wahre Sohnschaft Jesu zeigt sich gerade
darin, dass er keinen Beweis sucht, sondern im verborgenen Gehorsam wandelt. Diese Haltung macht
thn zum vollkommenen Vorbild und legt den Grundstein fiir seine Sendung bis zum Kreuz. (Matthaus
4,7; Johannes 5,30; Hebrder 4,15; Philipper 2,8)

Hermann L. Strack und Paul Billerbeck, die jiidisch-christlichen Gelehrten und Herausgeber
des Kommentars zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch, erldutern zu Matthdus 4,7
(,,Du sollst den Herrn, deinen Gott, nicht versuchen*), dass dieses Gebot im Judentum als
grundlegendes Prinzip gilt. Rabbinische Uberlieferungen betonen, dass der Mensch Gott nicht
absichtlich auf die Probe stellen darf, etwa indem er sich bewusst in Gefahr begibt und mit
einem Wunder rechnet (5. Mose 6,16; Schabbat 32a). Gleichzeitig wird jedoch eine
ausdriicklich genannte Ausnahme hervorgehoben: Beim Zehnten erlaubt Gott selbst, ihn zu
,priifen”, indem er Verheiffungen an den treuen Gehorsam kniipft (Maleachi 3,10). Die
Rabbinen erkldren, dass dieses Gebot auch praktische Konsequenzen hatte, etwa
Vorsichtsmafsnahmen, um nicht leichtfertig auf gottlichen Schutz zu bauen. Insgesamt zeigen
die rabbinischen Texte, dass das Verbot, Gott zu versuchen, der Haltung der Demut und des
Vertrauens dient, wihrend bewusste Selbstgefihrdung oder Forderungen nach Zeichen als
unzuldssig gelten (Strack/Billerbeck, 1922—1926, Bd. I, zu Mt 4,7).
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6.3. Die dritte Versuchung — Das Angebot der Konigreiche dieser
Welt (4,8-10)

Satan bietet Jesus weltweite Herrschaft unter der Bedingung der Anbetung — ein direkter
Angriff auf Gottes Alleinverehrung. In der dritten Versuchung zeigt der Teufel Jesus alle Reiche der
Welt und bietet sie ihm an, wenn er ihn anbetet. Dieses Angebot ist nicht nur eine Versuchung zur
Macht, sondern vor allem ein Aufruf zum Abfall vom wahren Gott. Satan beansprucht die Autoritét
tiber die Weltreiche — eine Realitét, die durch den Siindenfall temporéir geduldet wird —, doch seine
Macht steht in keinem Fall {iber der Gottes. Das Angebot ist ein verfiihrerischer Weg zum Ziel:
Herrschaft ohne Kreuz, Krone ohne Gehorsam, Ehre ohne Leiden. Doch eine solche Herrschaft ware
nicht gottlich, sondern satanisch. Der wahre Messias wird das Reich Gottes nicht durch Kompromiss
oder Unterwerfung unter das Bdse errichten, sondern durch Gehorsam und Leiden. (Matthius 4,8-9;
Johannes 18,36; Offenbarung 11,15; Lukas 4,5-6)

Jesus weist das satanische Angebot entschieden zuriick und bekriftigt die ausschliefiliche
Anbetung Gottes. Mit einem klaren ,,Weiche, Satan!* antwortet Jesus auf das Angebot der
Weltherrschaft. Er zitiert 5. Mose 6 und stellt damit die Autoritit des Wortes Gottes erneut iiber jedes
verfiihrerische Angebot. Die Forderung Satans verletzt das erste Gebot: Gott allein gebiihrt Anbetung
und Dienst. In dieser Entscheidung Jesu wird deutlich, dass das Reich Gottes nicht durch fremde
Mittel oder feindliche Wege errichtet wird. Anbetung ist kein verhandelbares Gut, sondern der
Ausdruck des absoluten Gehorsams gegeniiber dem Schopfer. Jeder Kompromiss an dieser Stelle wire
ein Bruch in der vollkommenen Mission des Messias gewesen. Jesus bleibt treu, nicht nur in Worten,
sondern in seiner tiefsten inneren Haltung. (Matthéus 4,10; 5. Mose 6,13; Jesaja 45,22-23; Matthéus
6,24)

Die Verweigerung der Weltherrschaft zu unrechten Bedingungen bestitigt Jesu Sendung als
leidender Messias. Die dritte Versuchung fasst die tiefste geistliche Priifung zusammen: Macht oder
Gehorsam, Glanz oder Leiden, Selbstverwirklichung oder Kreuz. Jesus entscheidet sich bewusst gegen
die sofortige Ausiibung von Herrschaft und fiir den Weg der Hingabe. Damit offenbart er den wahren
Charakter des Reiches Gottes, das nicht auf menschlicher Kraft oder politischer Gewalt beruht,
sondern auf geistlicher Wahrheit, Gerechtigkeit und Gehorsam gegeniiber dem Vater. Jesu Antwort
markiert die endgiiltige Zuriickweisung aller satanischen Angebote und unterstreicht seinen Gehorsam
bis zum Tod. Seine Herrschaft wird kommen, aber erst nach dem Kreuz. Damit wird das Muster fiir
jede Nachfolge gelegt: kein Reich ohne Kreuz, keine Krone ohne Gehorsam. (Matthéus 4,10; Philipper
2,5-11; Hebréer 2,9-10; Offenbarung 5,9-10)
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6.4. Der Sieg Jesu iiber den Teufel und die Engel, die ihm dienen
(4,11)

Nach der bestandenen Versuchung weicht der Teufel, und Gottes Hilfe tritt sichtbar hervor.
Nachdem Jesus allen drei Versuchungen widerstanden hat, verldsst ihn der Teufel. Diese Wendung
zeigt, dass der Widersacher keine Macht iiber den gehorsamen Sohn Gottes hat. Der Sieg Jesu ist
vollkommen — nicht durch Gewalt, sondern durch Treue zum Wort Gottes. In diesem Moment
erscheinen Engel und dienen ihm. Damit wird deutlich, dass Gottes Versorgung nicht durch Selbsthilfe
oder Ubertretung, sondern durch Vertrauen und Gehorsam erfolgt. Die Hilfe kommt nicht in der
Versuchung, sondern nach dem bestandenen Test — zur rechten Zeit, auf gottlichem Weg. Dieser
himmlische Beistand ist Ausdruck von Gottes Anerkennung und Zuwendung, und zugleich ein
Vorblick auf die gottliche Versorgung im gesamten Dienst Jesu. (Matthdus 4,11; Psalm 91,11; Hebréer
1,14; Lukas 22,43)

Der Gehorsam Jesu in der Wiiste markiert seinen moralischen und geistlichen Triumph als
zweiter Adam. Im Gegensatz zu Adam, der der Versuchung im Garten erlag, widersteht Jesus der
Versuchung in der Wiiste. Dieser Kontrast hebt die vollkommene Gerechtigkeit des Messias hervor.
Wo der erste Mensch versagte, bleibt der zweite Mensch siegreich. Der Teufel muss weichen, weil er
keine Angriffsfliche findet. Jesu Sieg ist nicht nur personlich, sondern représentativ: Er erringt den
ersten entscheidenden Sieg liber Satan im Rahmen der Heilsgeschichte. Dieser Moment bereitet den
Weg fiir seinen gesamten Dienst und sein spéiteres Werk am Kreuz, das die endgiiltige Niederlage des
Bosen besiegeln wird. Durch diesen Gehorsam zeigt Jesus, dass er wiirdig ist, der Erléser und Konig
zu sein. (Matthdus 4,11; Romer 5,18-19; 1. Korinther 15,45-47; Hebrier 4,15)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 4.1-11)

Zusammenfassung:

Matthius 4,1-11 beschreibt die Versuchung Jesu in der Wiiste unmittelbar nach seiner Taufe. Jesus
wird vom Geist in die Einsamkeit gefiihrt, um vom Teufel versucht zu werden. Die Versuchungen
erfolgen nach vierzig Tagen des Fastens und richten sich gezielt gegen Jesu Identitdt als Sohn Gottes.
Der Versucher fordert Jesus heraus, seine Sohnschaft unabhingig vom Willen des Vaters zu
gebrauchen. Jede Versuchung zielt darauf ab, den Weg des Gehorsams zu umgehen. Jesus begegnet
allen Angriffen ausschlieBlich mit dem geschriebenen Wort Gottes. Er unterstellt sich vollstindig der
Autoritdt der Schrift. Materielle Versorgung, spektakuldre Selbstbestitigung und weltliche Macht
werden bewusst zuriickgewiesen. Der Gegensatz zwischen Gottes Reich und satanischer Herrschaft
wird deutlich. Am Ende weicht der Teufel, und géttliche Hilfe tritt ein. Jesu Sieg geschieht nicht durch
Macht, sondern durch Gehorsam. Matthdus 4,1-11 miindet in die Bestéitigung, dass der Messias als

gehorsamer Sohn den Weg des Leidens bewusst annimmt.

Anwendungen:

Gehorsam steht iiber Selbstverwirklichung. Jesu Versuchungen zielen auf einen eigenstindigen
Weg abseits des Vaters. Gehorsam definiert wahre Sohnschaft. Diese Einsicht ordnet geistliches Leben

unter Gottes Willen ein.

Gottes Wort ist entscheidende Waffe. Jesus begegnet jeder Versuchung mit der Schrift. Autoritét
liegt im geoffenbarten Wort Gottes. Diese Wahrheit unterstreicht die Bedeutung biblischer

Verankerung.

Der Weg zum Reich fiihrt iiber Leiden. Jesus lehnt Abkiirzungen zur Herrschaft ab. Gottes Plan
schlieBt Leid und Geduld ein. Diese Einsicht hilft, Gottes Wege realistisch zu verstehen.
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7. Der Beginn des Dienstes Jesu in Galilia (4,12-25)

7.1. Jesu Riickkehr nach Galilida und die Erfiilllung der Prophetie
aus Jesaja 9,1-2 (4,12-17)

Jesu Riickzug nach Galildia markiert nicht Schwiche, sondern strategische Erfiillung gottlicher
Verheiflung. Als Jesus hort, dass Johannes der Téufer gefangen genommen wurde, zieht er sich nach
Galilda zuriick. Dieser Schritt ist kein Ausdruck von Angst oder Flucht, sondern bewusstes Handeln im
Rahmen des gottlichen Heilsplans. Galilda, das als kulturell durchmischte und religids verachtete
Region galt, wird nun zum Ausgangspunkt des messianischen Wirkens. Gerade dort, wo geistliche
Dunkelheit herrschte, beginnt das Licht Gottes zu leuchten. Damit wird Jesaja 9 erfiillt, das verheilt,
dass das Volk, das im Finstern sitzt, ein grofles Licht sehen wird. Jesu Riickzug ist ein gezielter Schritt
zur Offenbarung seines Konigreiches — nicht in religidsem Zentrum, sondern in der geistlichen
Peripherie. (Matthdus 4,12-13; Jesaja 9,1-2; Johannes 1,46; Lukas 4,14)

Die Wahl Kapernaums als Wirkungsort bestiitigt das heilsgeschichtliche Handeln Gottes. Jesus
verldsst Nazareth und ldsst sich in Kapernaum nieder, einer Stadt am See Genezareth. Diese
Entscheidung ist kein Zufall, sondern erfiillt exakt die Prophetie Jesajas iiber das Gebiet Sebulon und
Naphtali. Diese Regionen galten als besonders vom Heidentum beeinflusst und hatten im Alten
Testament unter dem Gericht Gottes gelitten. Nun beginnt gerade dort das Wirken des wahren Lichtes.
Die gottliche Logik steht im Kontrast zur menschlichen Erwartung: Nicht in Jerusalem, sondern im
kulturell gemischten Norden beginnt die Verkiindigung des Reiches. Jesus macht damit deutlich, dass
Gottes Gnade nicht an religidose oder nationale Grenzen gebunden ist. (Matthius 4,13-15; Jesaja 9,1;
Johannes 8,12; Matthéus 11,20-24)

Jesu erste 6ffentliche Botschaft ruft zur Umkehr angesichts der Nihe des Konigreichs. Mit den
Worten ,,Tut Bufse, denn das Reich der Himmel ist nahe herbeigekommen® beginnt Jesus seine
Verkiindigung. Dieser Aufruf zur Umkehr ist kein moralischer Appell, sondern eine Antwort auf die
hereinbrechende gottliche Wirklichkeit. Das Konigreich Gottes ist nicht mehr fern, sondern steht
unmittelbar bevor, weil der Konig selbst anwesend ist. BuBle bedeutet hier eine radikale
Neuausrichtung — weg vom Selbstvertrauen hin zu Gottvertrauen, weg vom alten Denken hin zur
Erwartung des kommenden Reiches. Jesus setzt damit die Botschaft Johannes des Taufers fort, doch
mit groBerer Autoritét, da er selbst der angekiindigte Konig ist. Die Dringlichkeit des Aufrufs macht
deutlich, dass die Entscheidung nicht aufgeschoben werden kann. (Matthius 4,17; Markus 1,15;
Apostelgeschichte 17,30-31; Matthdus 3,2)
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7.2. Die Berufung der ersten Jiinger — Petrus, Andreas, Jakobus
und Johannes (4,18-22)

Jesus ruft einfache Fischer in seine Nachfolge und zeigt damit das Wesen seines Reiches. Jesus
begegnet am See Genezareth einfachen Ménnern, die bei ihrer alltdglichen Arbeit sind. Er spricht sie
nicht aufgrund gesellschaftlicher Stellung oder religioser Bildung an, sondern allein aus souverdner
Gnade. Die Erwéhlung von Fischern wie Simon Petrus und Andreas zeigt, dass Gottes Berufung nicht
menschlichen MaBstédben folgt. Thre Arbeit — das Fangen von Fischen — wird zum Bild fiir ihren
kiinftigen geistlichen Dienst: Menschenfischer zu sein im Dienst des kommenden Konigreichs. Jesus
offenbart damit ein zentrales Prinzip seines Reiches: Gott gebraucht das Schwache, um das Starke zu
beschimen. Berufung geschieht nicht auf Grundlage von Qualifikation, sondern durch die Autoritit
des Rufenden. (Matthéus 4,18-19; 1. Korinther 1,26-29; Johannes 15,16; Lukas 5,10)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Bibelausleger, hilt fest, dass Petrus und Johannes bereits
zuvor Jiinger Jesu waren. Er betont, dass sie hier nicht zum Glauben berufen werden, sondern
ausdriicklich zum Dienst gerufen sind (Scofield, 2015, S. 1169).

Der Ruf Jesu fordert radikale Bereitschaft und sofortige Nachfolge. Die Reaktion der ersten
Jinger ist von bemerkenswerter Entschlossenheit geprégt: Sie lassen ihre Netze sofort liegen und
folgen Jesus nach. Diese unmittelbare Entscheidung verdeutlicht die Autoritdt Jesu und die Kraft
seines Wortes. Nachfolge ist nicht verhandelbar oder auf spéter verschiebbar, sondern ein Ruf zur
ganzen Hingabe. Wer berufen wird, ldsst das Alte zurlick — nicht aus Zwang, sondern im Vertrauen auf
den, der ruft. In dieser Szene wird ein zentrales Kennzeichen der Jiingerschaft sichtbar: echte
Nachfolge kostet den bisherigen Lebensentwurf, doch sie fiihrt in eine neue Berufung mit ewigem
Gewicht. (Matthdus 4,20; Lukas 9,23; Markus 10,28-30; Matthius 16,24-25)

Jesu Berufung gilt nicht nur Einzelnen, sondern formt eine Gemeinschaft fiir den Dienst im
Reich Gottes. Kurz nach Petrus und Andreas ruft Jesus auch Jakobus und Johannes, die mit ithrem
Vater am Boot arbeiten. Damit wird sichtbar, dass Nachfolge auch familidre Bindungen und
wirtschaftliche Sicherheiten zuriickldsst. Die Berufung der ersten vier Jiinger legt den Grundstein fiir
eine geistliche Gemeinschaft, die nicht auf Blutsverwandtschaft oder Beruf basiert, sondern auf dem
Ruf des Konigs. Diese neue Gemeinschaft wird zur Keimzelle fiir die spatere Gemeinde und fiir die

Verkiindigung des Evangeliums. Jesus ruft nicht zu individualistischer Frommigkeit, sondern zu einem
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gemeinsamen Auftrag im Dienst des Reiches. (Matthdus 4,21-22; Epheser 2,19-22; Markus 3,14;
Apostelgeschichte 1,8)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Bibelausleger, erkldrt, dass im Neuen Testament vier
verschiedene Personen den Namen Jakobus tragen. Er beschreibt Jakobus, den Sohn des
Zebeddus, als Apostel und Bruder des Johannes, der zusammen mit Petrus eine besondere
Ndhe zu Jesus hatte, wie sie unter anderem bei der Verkldrung deutlich wird (Matthdus 17,1),
und der spdter durch Herodes den Mdrtyrertod erlitt (Apostelgeschichte 12,2). Weiter nennt er
Jakobus, den Sohn des Alphdus, einen der Zwolf, der auch als , Jakobus der Kleine*
bezeichnet wird (Matthdus 10,3; Markus 15,40). Drittens fiihrt Scofield Jakobus, den Bruder
des Herrn, an, der wdihrend des irdischen Wirkens Jesu zundchst nicht glaubte (Johannes 7,5),
nach der Auferstehung jedoch eine fiihrende Rolle in der Jerusalemer Gemeinde iibernahm
(Apostelgeschichte 15,13) und den Jakobusbrief verfasste. Schliefslich erwdihnt er Jakobus als
Vater oder Bruder des Apostels Judas, der in den Jiingerlisten genannt wird (Lukas 6,16,
Apostelgeschichte 1,13) (Scofield, 2015, S. 1169).

7.3. Jesu Predigt- und Heilungsdienst breitet sich aus (4,23-25)

Jesu Dienst verbindet Lehre, Verkiindigung und Heilung als Zeichen der messianischen
Sendung. Jesus durchzieht ganz Galilda, lehrt in den Synagogen, verkiindigt das Evangelium vom
Reich und heilt alle Arten von Krankheiten. Diese Dreifachform — Lehre, Verkiindigung, Heilung —
bildet das zentrale Muster seines Offentlichen Dienstes. Die Lehre erklart den Willen Gottes, die
Verkiindigung ruft zur Umkehr und zum Glauben, und die Heilungen bestditigen seine gottliche
Autoritdt. Jesu Wirken ist damit sowohl geistlich als auch korperlich heilsam. Seine
Zeichenhandlungen verweisen auf die bevorstehende Aufrichtung des Reiches Gottes, in dem keine
Krankheit und kein Leid mehr sein werden. Die Kombination aus Wort und Tat bestétigt, dass der
verheilene Messias gekommen ist. (Matthéus 4,23; Jesaja 35,5—6; Matthdus 9,35; Lukas 4,18-21)

Die Ausbreitung von Jesu Ruhm zeigt die Anziehungskraft des wahren Messias. Die Nachricht
tiber Jesu Wirken verbreitet sich rasch in ganz Syrien, und viele bringen ihre Kranken und Besessenen
zu ithm. Diese schnelle Verbreitung zeigt nicht nur die Not der Menschen, sondern auch die Hoffnung,
die durch Jesus geweckt wird. Der Messias tritt nicht verborgen auf, sondern offenbart sich durch
machtvolle Zeichen und barmherzigen Dienst. In einer Welt voller Dunkelheit und Bedringnis wird
Jesus zum Zentrum der Hoffnung. Doch diese Popularitét dient nicht dem persénlichen Ruhm, sondern

der Bestitigung seines gottlichen Auftrags. Menschen aus verschiedenen Regionen — Judéa, Dekapolis,
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jenseits des Jordan — kommen zu ihm, was auf die zukiinftige Ausweitung seines Wirkens tiber Israel
hinaus hinweist. (Matthédus 4,24; Markus 1,28; Jesaja 42,6-7; Matthdus 12,21)

Jesu Dienst in Galilida bildet die Vorschau auf das umfassende Heil im kommenden Reich. Die
groBe Volksmenge, die Jesus folgt, steht stellvertretend fiir das geistlich hungrige und korperlich
leidende Volk Israel. Der Dienst Jesu in Galilda ist ein heilsgeschichtlicher Auftakt: Der Konig ist
gekommen, um zu retten, zu heilen und zu lehren. Seine Zeichen sind Vorschattungen des kommenden
messianischen Friedensreichs, in dem Gerechtigkeit, Heilung und Wahrheit regieren. Die grofle
Anziehungskraft Jesu bereitet zudem die Biihne fiir die Bergpredigt, in der er das Wesen des Reiches
offenbart. Galilda, die verachtete Region, wird so zum ersten Ort, an dem das Licht des Reiches
aufleuchtet — als Einladung zur Bufle, zum Glauben und zur Nachfolge. (Matthdus 4,25; Jesaja 9,1-2;
Matthéaus 5,1-2; Lukas 7,22)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 4.12-25)

Zusammenfassung:

Matthiaus 4,12-25 beschreibt den Beginn des offentlichen Wirkens Jesu in Galilda nach der
Gefangennahme Johannes des Téufers. Jesus zieht sich bewusst in den galildischen Raum zuriick und
lasst sich in Kapernaum nieder. Dieser Ortswechsel wird ausdriicklich als Erfiillung prophetischer
VerheiBBung verstanden. Das Licht Gottes erreicht eine Region, die zuvor als geistlich fern galt.
Inhaltlich beginnt Jesu Verkiindigung mit dem Ruf zur Umkehr angesichts der nahegekommenen
Konigsherrschaft der Himmel. Damit kniipft er an die Botschaft Johannes’ an, fiihrt sie jedoch mit
eigener Autoritdt fort. Jesus ruft erste Jiinger in seine Nachfolge und fordert sie zu einer radikalen
Neuorientierung ihres Lebens auf. Die Berufung geschieht souverdn und unmittelbar. Die Nachfolge
beinhaltet die Ausrichtung auf einen neuen Auftrag. Jesu Wirken umfasst Lehre, Verkiindigung und
Heilung. Krankheit, Leid und ddmonische Bindung werden durch seine Vollmacht iiberwunden. Seine
Wirkung breitet sich iiber Galilda hinaus aus und zieht groBle Volksmengen an. Matthius 4,12-25
miindet in die Darstellung Jesu als verheilener Messias, der mit gottlicher Autoritét das Reich Gottes

sichtbar macht.

Anwendungen:

Gottes Licht erreicht geistliche Randgebiete. Jesu Wirken beginnt nicht im religidsen Zentrum,
sondern in Galilda. Gottes Heil richtet sich auch an scheinbar entfernte Regionen. Diese Einsicht

weitet den Blick fiir Gottes souverdne Wege.

Nachfolge bedeutet entschlossene Neuorientierung. Die Berufung der Jiinger fordert unmittelbare
Reaktion. Nachfolge schlieBt Loslassen und neue Ausrichtung ein. Diese Wahrheit betont den

Anspruch Jesu auf das ganze Leben.

Jesu Reich zeigt sich in Wort und Tat. Verkiindigung, Lehre und Heilung gehoren zusammen. Gottes

Herrschaft wird konkret erfahrbar. Diese Einsicht hilft, das Wirken Jesu ganzheitlich zu verstehen.
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Teil 2. Die Verkiindigung des Konigreichs (Matthius 5-9)

8. Seligpreisungen — Die Werte des Himmelreichs (5,1-12)

8.1. Jesus lehrt die Jiinger auf dem Berg — Die Bergpredigt beginnt
(5,1-2)

Die Bergpredigt beginnt mit einer bewussten Hinwendung Jesu zu seinen Jiingern — als Konig
lehrt er das Volk Gottes. Jesus steigt auf einen Berg, setzt sich und beginnt zu lehren. Diese Szene ist
bewusst gewéhlt und in ihrer Symbolik tief verwurzelt in der alttestamentlichen Offenbarung. Wie
Mose auf dem Berg Sinai das Gesetz empfing, offenbart Jesus auf einem Berg die Verfassung des
Reiches Gottes. Der Sitz des Lehrers driickt Autoritdt aus, seine Zielgruppe sind primér die Jiinger,
doch auch die Volksmenge hort mit. Die Bergpredigt ist daher keine ethische Allgemeinrede, sondern
eine Beschreibung der Lebensweise derer, die zum Reich gehoren. Es ist der Konig selbst, der seine
Unterweisung gibt — nicht mit politischen Parolen, sondern mit geistlicher Autoritdt. (Matthdus 5,1-2;
2. Mose 19,3-6; Matthius 7,28-29; Lukas 6,20)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erldutert zur Bergpredigt in
Matthdus 5-7, dass Jesus nach der Verkiindigung der Nihe des Reiches der Himmel seinen
Jiingern die grundlegenden Prinzipien dieses kommenden Reiches offenbart. Scofield betont,
dass das mosaische Gesetz, das im Alten Testament dem theokratischen Reich Israels zugrunde
lag, auch im zukiinftigen messianischen Reich auf Erden mafsgeblich sein wird (Matthdus
5,17). Die Haltung des Menschen gegeniiber diesem Gesetz entscheidet nach Jesu Worten iiber
seinen Platz im Reich (Matthdus 5,19). Christus macht zugleich deutlich, dass er gekommen ist,
um das Gesetz zu erfiillen, und beginnt dies bereits in der Bergpredigt, indem er zeigt, dass das
Gesetz nicht nur dufere Taten, sondern auch Gedanken und Motive beurteilt (Matthdus
5,27-28; 6,1-6). Dariiber hinaus hebt er bestimmte Zugestindnisse auf, die wegen der
Herzenshdrte des Menschen erlaubt worden waren, etwa im Bereich der FEhescheidung
(Matthdus 5,31-32; vgl. Matthdus 19,8). Scofield erkldrt weiter, dass Christus mit der
Forderung nach vollkommener Gerechtigkeit (Matthdus 5,48) die Unfihigkeit aller Menschen
offenlegt, Gottes Maf3stab aus eigener Kraft zu erfiillen, wodurch deutlich wird, dass eine
Rechtfertigung durch Gesetzeswerke unmaoglich ist. Obwohl das Gesetz Siinder nicht retten

kann (Romer 3,20) und die Gldubigen des gegenwdrtigen Zeitalters nicht unter dem Gesetz
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stehen (Romer 6,14), bleiben sowohl das mosaische Gesetz als auch die Bergpredigt als
inspiriertes Wort Gottes fiir alle Erlosten lehrreich und erziehend in der Gerechtigkeit (2.
Timotheus 3,16) (C. L. Scofield, 2015, S. 1169).

Die Rede Jesu auf dem Berg offenbart das Wesen und die Werte seines Reiches. Die Einleitung
der Bergpredigt markiert einen entscheidenden Ubergang in Jesu offentlichem Wirken. Nach
Verkiindigung und Heilung folgt nun die vertiefende Lehre iiber das Leben im Reich der Himmel.
Jesus richtet seinen Blick auf die Jiinger — nicht nur auf die Zwolf, sondern auf alle, die ihm folgen.
Seine Worte definieren nicht, wie man in das Reich hineinkommt, sondern wie man darin lebt. Die
Seligpreisungen, die unmittelbar folgen, bilden die Grundlage dieser Lehre: ein Lebensstil, der im
Widerspruch zur Welt steht, aber im Einklang mit Gottes Charakter. Die Bergpredigt zeigt, dass
geistliche Realitdt wichtiger ist als dulere Macht, und dass wahre Gerechtigkeit von innen kommt.
(Matthdus 5,1-2; Johannes 18,36; Romer 14,17; Jesaja 66,2)

8.2. Selig sind die geistlich Armen — Die Abhiingigkeit von Gott
(3,3)

Die erste Seligpreisung beschreibt den Eingang in das Reich Gottes durch geistliche Armut. Jesus
beginnt seine Lehre mit einem Paradoxon: Gliickselig sind die geistlich Armen. Gemeint ist nicht
wirtschaftliche Armut, sondern die innere Erkenntnis der eigenen geistlichen Bediirftigkeit vor Gott.
Der geistlich Arme weil3, dass er vor Gott nichts vorzuweisen hat, dass er keine eigene Gerechtigkeit
besitzt und vollkommen auf Gottes Gnade angewiesen ist. Diese Haltung steht im Gegensatz zum
religidsen Stolz der Pharisder, die sich durch Werke zu rechtfertigen suchten. Wer arm im Geist ist,
erkennt seine vollige Abhidngigkeit und fliichtet sich in Gottes Erbarmen. Diese Demut ist keine
Schwiche, sondern der erste Schritt in das Konigreich der Himmel. (Matthéus 5,3; Jesaja 57,15; Lukas
18,13-14; Psalm 34,19)

Das Reich der Himmel gehort denen, die auf Gott angewiesen sind, nicht den Selbstgerechten.
Jesus verheif3t das Reich der Himmel nicht den Einflussreichen oder moralisch Selbstsicheren, sondern
denen, die sich geistlich leer erkennen. Diese Zusage ist revolutionér: Der Eintritt in das Reich basiert
nicht auf Verdiensten, sondern auf Bediirftigkeit. Das ,,ihinen ist das Reich der Himmel*“ steht im
Prisens und unterstreicht, dass die Zugehdorigkeit bereits jetzt beginnt — nicht erst in der Zukunft. Das
Reich Gottes gehort denen, die anerkennen, dass sie es nicht verdienen. Diese Wahrheit steht im
Zentrum des Evangeliums der Gnade: Erlosung ist ein Geschenk, das nur empfangen werden kann,

wenn alles Eigene losgelassen wird. (Matthaus 5,3; Epheser 2,8-9; Jesaja 66,2; Romer 3,23-24)
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Geistliche Armut ist der Beginn eines neuen Lebens im Konigreich — sie bleibt Grundlage echter
Jiingerschaft. Der Zustand der geistlichen Armut ist nicht nur der Eingang ins Reich, sondern auch
die Haltung, die Jiingerschaft dauerhaft pragen soll. Ein Jiinger bleibt abhéngig, bleibt empfangsbereit
und bleibt demiitig vor Gott. Geistliche Armut fiihrt zu Gebet, zu Horen auf das Wort und zu einem
Lebensstil der Gnade. Sie schiitzt vor Hochmut, fordert Dankbarkeit und macht bereit flir geistliches
Wachstum. Diese Grundhaltung unterscheidet das Reich Gottes radikal von den Reichen dieser Welt,
in denen Stdrke, Leistung und Selbstbehauptung zdhlen. Im Reich der Himmel beginnt alles mit einer
leeren Hand, die Gott fiillt. (Matthdus 5,3; Johannes 15,5; Psalm 51,19; Offenbarung 3,17-18)

8.3. Selig sind die Trauernden — Der Trost Gottes (5,4)

Gott verheilit Trost denen, die iiber Schuld, Siinde und geistlichen Zerbruch trauern. Die zweite
Seligpreisung spricht von Menschen, die trauern — nicht vorrangig tiber duflere Verluste, sondern iiber
die geistliche Realitdt der Siinde. Diese Trauer ist Ausdruck echter Bufle und eines zerbrochenen
Herzens vor Gott. Sie entsteht aus dem Bewusstsein, dass die eigene Siinde Gottes Ehre verfehlt hat
und dass die Welt durch Siinde geprigt ist. Der Trauernde blickt nicht selbstmitleidig auf sich, sondern
erkennt die Schwere des Bosen aus Gottes Perspektive. Diese geistliche Trauer ist heilsam, weil sie zur
Gnade fiihrt. Jesus verheifit solchen Menschen gottlichen Trost — einen Trost, der aus der Vergebung,
der Gemeinschaft mit Gott und der Hoffnung auf seine Wiederherstellung erwéchst. (Matthaus 5.,4; 2.
Korinther 7,10; Psalm 34,19; Jesaja 61,1-3)

Der Trost Gottes ist nicht oberfliachlich, sondern tief und heilend — er griindet in der Verheilung
des Reiches. Wer geistlich trauert, empfangt keinen billigen Zuspruch, sondern wird von Gott selbst
getrostet. Dieser Trost kommt nicht aus der Welt, sondern durch den Geist Gottes, der die Herzen
starkt und durch das Wort belehrt. Die Zusage ,,sie sollen getréstet werden® steht in der Passivform
und weist auf Gott als den Handelnden hin. Der Trost beginnt bereits im Hier und Jetzt durch
Vergebung und inneren Frieden, wird aber im Reich Gottes vollendet, wo Trédnen abgewischt und alle
Dinge neu gemacht werden. Die Trauernden sind somit Menschen, die mit Gott fithlen und leiden —
und darum Anteil an seinem Trost haben. (Matthdus 5,4; Jesaja 40,1; Offenbarung 21,4; Johannes
14,16-18)

Seite 83 von 327



8.4. Selig sind die Sanftmiitigen — Das Erbe der Erde (5,5)

Sanftmut ist keine Schwiche, sondern Ausdruck geistlicher Stirke unter Gottes Herrschaft.
Sanftmiitigkeit beschreibt eine Haltung der inneren Ruhe, der Geduld und der Selbstbeherrschung, die
sich nicht durch Zorn oder Gewalt behauptet, sondern durch Vertrauen auf Gottes Gerechtigkeit. Der
Sanftmiitige iibt keine Vergeltung aus, sondern iiberldsst das Recht dem Herrn. Diese Haltung steht im
direkten Gegensatz zur Welt, die Stirke mit Durchsetzungsvermdégen und Macht verbindet. Sanftmut
erwéchst aus der Einsicht, dass Gott souverdn handelt — auch wenn Ungerechtigkeit voriibergehend
herrscht. Jesus selbst bezeichnet sich als sanftmiitig und demiitig von Herzen, und fordert dadurch
Nachfolge in diesem Charakterzug. Die Sanftmiitigen nehmen Gottes Willen an, auch wenn er mit
Verzicht oder Leid verbunden ist, und gerade deshalb werden sie Anteil am kommenden Reich
erhalten. (Matthdus 5,5; Psalm 37,11; Matthédus 11,29; 1. Petrus 2,23)

Gott verheilit den Sanftmiitigen das Erbe der Erde — als Teil der messianischen Zukunft. Das
Versprechen, die Erde zu erben, hat eine tief heilsgeschichtliche Dimension. Es greift die
alttestamentliche Hoffnung auf das Land auf und erweitert sie auf das kiinftige Friedensreich Christi.
In einer Welt, in der die Méachtigen scheinbar herrschen, verhei3t Gott das wahre Erbe denen, die in
Abhéngigkeit und Demut leben. Dieses Erbe ist nicht nur geistlich zu verstehen, sondern beinhaltet
auch die zukiinftige Mitregentschaft der Glaubigen im messianischen Reich auf Erden. Die
Sanftmiitigen verzichten auf irdische Macht, aber sie werden koniglich belohnt — nicht durch eigene
Kraft, sondern durch Gottes VerheiBung. Damit steht die Sanftmut im Zentrum des Lebenswandels,
den das Reich Gottes pragt. (Matthéus 5,5; Offenbarung 20,4-6; Romer 8,17; 2. Timotheus 2,12)

8.5. Selig sind, die nach Gerechtigkeit hungern und diirsten (5,6)

Der Wunsch nach Gerechtigkeit ist ein Kennzeichen wahrer geistlicher Wiedergeburt. Jesus
preist nicht die Selbstgerechten selig, sondern die, die hungern und diirsten nach Gerechtigkeit. Das
Bild von Hunger und Durst beschreibt ein existenzielles Verlangen, das nicht oberflachlich, sondern
tief im Inneren verwurzelt ist. Gerechtigkeit meint in diesem Zusammenhang nicht nur moralisches
Verhalten, sondern eine von Gott geschenkte Stellung und ein Leben im Einklang mit seinem Willen.
Wer diesen Hunger kennt, hat verstanden, dass eigene Werke nicht ausreichen, sondern dass Gottes
Gerechtigkeit notwendig ist. Dieses Verlangen ist Ausdruck geistlicher Regeneration — ein von Gott
gewirkter Durst nach dem, was er als gerecht ansieht. (Matthdus 5,6; Psalm 42,2-3; Romer 3,21-22;
Jesaja 55,1-2)
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Die Verheilung der Sattigung zeigt Gottes Bereitschaft, geistlichen Hunger zu stillen. Jesus
verspricht nicht nur Anerkennung, sondern die tatsichliche Erfiillung: ,,sie werden satt werden.* Dies
ist keine symbolische Hoffnhung, sondern eine gottliche Zusage. Die geistlich Hungernden werden
durch das Wort Gottes, durch den Geist und durch die Gemeinschaft mit Christus genédhrt. Schon im
Hier und Jetzt beginnt diese Sattigung durch Vergebung, durch Heiligung und durch die Gegenwart des
Heiligen Geistes. Vollendet wird sie im kommenden Reich, wenn Gerechtigkeit vollstindig herrscht.
Der Gott, der den Durst nach sich selbst weckt, ist auch der Gott, der diesen Durst stillt. (Matthéus 5,6;
Jesaja 58,10-11; Johannes 6,35; Offenbarung 7,16-17)

Der Hunger nach Gerechtigkeit fiithrt zu einem Lebensstil der Christusihnlichkeit. Wer nach
Gerechtigkeit verlangt, wird durch dieses Verlangen in seinem ganzen Leben veréndert. Es préagt die
Entscheidungen, das Verhalten, die Beziehungen und das Denken. Dieser Hunger ldsst keinen Raum
fiir Selbstzufriedenheit oder Gleichgiiltigkeit gegeniiber Siinde. Er fiihrt zu einer tieferen Liebe zu
Gottes Wort, zu einer stirkeren Sehnsucht nach Heiligkeit und zu einem klaren Zeugnis in einer
ungerechten Welt. Die Gerechtigkeit, die empfangen wird, bleibt nicht passiv, sondern zeigt sich aktiv
in Liebe, Barmherzigkeit und Wahrheit. So wird die Gnade, die sittigt, auch zur Kraft, die veridndert.
(Matthdus 5,6; Romer 12,1-2; Philipper 1,11; Galater 5,22-23)

8.6. Selig sind die Barmherzigen — Sie werden Barmherzigkeit
erlangen (5,7)

Barmbherzigkeit ist ein Merkmal wahrer Jiingerschaft und Ausdruck gottlichen Wesens im
Leben eines Gliubigen. Barmherzigkeit beschreibt die Haltung, mit der jemand dem Elenden,
Schwachen oder Schuldigen begegnet — nicht mit Héarte, sondern mit Mitgefiihl und aktiver Hilfe.
Jesus stellt diese Herzenshaltung in das Zentrum seiner Reichsverfassung, denn wer zum Reich gehort,
spiegelt Gottes Charakter wider. Barmherzigkeit ist mehr als emotionale Anteilnahme — sie ist das
praktische Wirken von Gnade im Alltag. Diese Haltung setzt voraus, dass die eigene Bediirftigkeit vor
Gott erkannt wurde und aus empfangener Gnade nun Gnade weitergegeben wird. Der barmherzige
Mensch handelt nicht aus Uberlegenheit, sondern aus dem Bewusstsein der eigenen Vergebung. In
einer Welt, die oft von Kilte, Hérte und Leistungsdenken geprégt ist, erscheint echte Barmherzigkeit
als radikal und gottgeméR. Sie driickt sich im Vergeben, im Helfen und im geduldigen Ertragen der
Schwichen anderer aus. Sie ist kein Zeichen von Schwiche, sondern von innerer Stirke und
geistlicher Reife. Die Barmherzigen offenbaren, dass sie das Wesen des Konigs verstanden haben.
(Matthidus 5,7; Lukas 6,36; Micha 6,8; Kolosser 3,12-13)
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Gottes Verheilung an die Barmherzigen zeigt, dass gottliche Prinzipien auf Gegenseitigkeit
beruhen. Jesus verbindet Barmherzigkeit mit einer klaren Zusage: Diejenigen, die Barmherzigkeit
iben, werden selbst Barmherzigkeit erfahren. Diese gottliche Vergeltung steht nicht im Widerspruch
zur Gnade, sondern beschreibt den Weg, auf dem der Glaubige die Tiefe gottlichen Handelns erlebt.
Wer anderen Barmherzigkeit gewéhrt, zeigt, dass er selbst aus Barmherzigkeit lebt. Dabei ist nicht
gemeint, dass der Mensch sich Gottes Erbarmen verdient, sondern dass das Erbarmen Gottes im Leben
des Menschen wirksam und sichtbar geworden ist. Diese Haltung offtnet das Herz fiir weiteren
gottlichen Trost, Geduld und Fiirsorge. Besonders im kommenden Reich wird Gottes Barmherzigkeit
in ihrer ganzen Fiille offenbar: Diejenigen, die durch Sanftmut, Gerechtigkeit und Barmherzigkeit
gelebt haben, werden ewigen Trost und gottliche Belohnung empfangen. Wer in der jetzigen Welt den
Weg der Barmherzigkeit geht, bezeugt, dass er zur kommenden Welt gehort. (Matthaus 5,7; Jakobus
2,13; Psalm 18,26; Matthdus 6,14-15)

8.7. Selig sind, die reinen Herzens sind — Sie werden Gott schauen
(5,8)

Herzensreinheit ist keine duflere Religiositit, sondern ein innerer Zustand, den Gott sieht und
segnet. Jesus spricht hier nicht von ritueller oder zeremonieller Reinheit, sondern von einer inneren
Lauterkeit, die durch gottliches Wirken entsteht. Ein reines Herz ist ungeteilt, aufrichtig und
wahrhaftig — frei von Heuchelei, Doppelgesinnung und verborgener Siinde. Der Begrift greift
alttestamentliche Aussagen auf, wonach Gott nicht das AuBere, sondern das Herz des Menschen
betrachtet. Diese Reinheit ist nicht das Produkt menschlicher Anstrengung, sondern das Ergebnis
gottlicher Reinigung durch das Wort und den Geist. Gleichzeitig ist sie ein Aufruf zur praktischen
Heiligung und zur taglichen Umkehr, denn nur ein geheiligtes Leben ermdglicht tiefe Gemeinschaft
mit Gott. Wer Gott gefallen will, beginnt nicht mit AuBerlichkeiten, sondern mit der Reinigung des
Herzens. Die Bergpredigt offenbart damit, dass das Reich der Himmel ein Reich der inneren Wahrheit
ist, nicht duBerer Form. (Matthéus 5,8; Psalm 24,3-4; Spriiche 4,23; Johannes 15,3)

Die VerheiBung, Gott zu schauen, ist der Hohepunkt aller geistlichen Sehnsucht. Das
Versprechen, Gott zu sehen, ist in der gesamten Schrift Ausdruck hochster Nihe, Erkenntnis und
Herrlichkeit. Im Alten Testament wurde Gott in seiner Heiligkeit als der Unsichtbare und
Unerreichbare beschrieben — nur wenigen war es gegeben, eine begrenzte Offenbarung seiner
Gegenwart zu erfahren. Doch Jesus verheif3t, dass die Reinen im Herzen Gott selbst schauen werden.
Diese Schau beginnt bereits in der Gegenwart durch den Glauben und das Wirken des Heiligen
Geistes, wird aber erst in der zukiinftigen Herrlichkeit vollendet, wenn Gldubige den Herrn von

Angesicht zu Angesicht sehen. Dieses Ziel iibersteigt alle irdischen Hoffnungen: Die tiefste Sehnsucht
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des Herzens erfiillt sich in der unmittelbaren Gemeinschaft mit Gott. Reinheit ist daher kein
Selbstzweck, sondern der Weg zur wahren Gotteserkenntnis. (Matthdus 5,8; 1. Johannes 3,2-3;
Offenbarung 22.4; 2. Korinther 4,6)

8.8. Selig sind die Friedfertigen — Sie werden Kinder Gottes heiffen
(5,9)

Friedfertigkeit ist ein aktives Streben nach Versohnung, gegriindet im Charakter Gottes selbst.
Jesus preist diejenigen selig, die Frieden stiften — nicht nur die, die Konflikten ausweichen, sondern
die aktiv nach Versohnung und Einheit streben. Friedfertigkeit ist ein Ausdruck von Gottes Wesen,
denn Gott selbst ist der groBe Friedensstifter, der den Menschen durch Christus mit sich versdhnt hat.
Wer in diesem Geist lebt, handelt nicht aus menschlichem Harmoniebediirfnis, sondern als Werkzeug
gottlicher Vermittlung. Die Friedfertigen suchen den Frieden nicht um jeden Preis, sondern im Rahmen
gottlicher Wahrheit und Gerechtigkeit. Diese Haltung widerspricht der menschlichen Neigung zur
Vergeltung, zur Rechthaberei und zur Spaltung. Friedfertigkeit zeigt sich in Geduld, in der Bereitschaft
zum Zuhdren, in der Vergebungsbereitschaft und im Wunsch, Beziehungen im Licht Gottes zu
gestalten. In einer zerrissenen Welt wirken Friedensstifter prophetisch: Sie verweisen auf das
kommende Reich des Friedens und tragen dessen Werte bereits jetzt sichtbar in sich. (Matthédus 5,9;
Romer 12,18; Jakobus 3,17-18; 2. Korinther 5,18-20)

Friedensstifter werden Kinder Gottes genannt, weil sie seinem Wesen und seinem Handeln
entsprechen. Die VerheifBung, Kinder Gottes genannt zu werden, ist mehr als ein Titel — sie driickt
Zugehdrigkeit, Identitit und Ahnlichkeit mit dem Vater aus. Wer Frieden stiftet, offenbart, dass er vom
Frieden Gottes ergriffen und durch ihn geprégt ist. In der Schrift wird die Kindschaft nicht nur durch
Glaube definiert, sondern auch durch ein Leben, das das Wesen Gottes widerspiegelt. Friedensstifter
handeln im Namen Gottes, und ihr Leben bezeugt, dass sie Teil seiner Familie sind. Diese geistliche
Identitét wird durch Gott selbst anerkannt, nicht durch duflere Merkmale oder religiose Leistung. In
einer Welt, die Konflikte ndhrt und von Eigeninteresse geprigt ist, stehen die Kinder Gottes als Zeugen
eines anderen Reiches — eines Reiches, in dem der Friede Gottes regiert. Die endgiiltige Bestitigung
dieser Kindschaft wird im kommenden Reich offenbar, wenn Gott seine S6hne und Tochter
verherrlicht. (Matthéus 5,9; Romer 8,14-17; Philipper 2,15; 1. Johannes 3,10)
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8.9. Selig sind die um der Gerechtigkeit willen Verfolgten (5,10-12)

Verfolgung um der Gerechtigkeit willen ist kein Widerspruch zum Segen Gottes, sondern
Zeichen echter Reichszugehorigkeit. Jesus erkldrt diejenigen selig, die wegen ihres Strebens nach
Gerechtigkeit leiden — nicht wegen eigenen Fehlverhaltens, sondern weil sie im Licht Gottes leben.
Die Welt, die in der Finsternis liegt, lehnt goéttliche Malstabe ab und begegnet der Gerechtigkeit oft
mit Feindschaft. Verfolgung kann sich in Spott, Ausgrenzung, Unterdriickung oder physischer Gewalt
zeigen — je nach Kontext und Zeitepoche. Doch in allen Formen ist sie Ausdruck der Spannung
zwischen Gottes Reich und der gefallenen Welt. Jesus lehrt, dass solche Leiden nicht unerwartet sind,
sondern zu echter Nachfolge dazugehoren. Die Verfolgten werden nicht als Opfer dargestellt, sondern
als Erben des Himmelreichs — sie tragen ein unsichtbares Siegel gottlicher Anerkennung. Damit wird
deutlich, dass das Kreuz kein Ausnahmefall, sondern ein Wegzeichen des Reiches ist. (Matthdus 5,10;
2. Timotheus 3,12; Johannes 15,18-20; 1. Petrus 4,12-14)

Die Verheillung .ihrer ist das Reich der Himmel“ bekriftigt die bleibende Sicherheit der
Verfolgten in Gottes Heilsplan. Im Unterschied zu anderen Seligpreisungen wird hier im Présens
formuliert: Das Reich der Himmel gehort bereits jetzt den Verfolgten. Diese Formulierung zeigt, dass
sie Anteil an der gegenwartigen Herrschaft Gottes haben, auch wenn sie von der Welt abgelehnt
werden. Thre Zugehorigkeit zum Reich ist nicht abhéngig von duBleren Umstédnden, sondern griindet in
Gottes Zuspruch. Der Trost liegt nicht in der Vermeidung von Leid, sondern in der Zusicherung ewiger
Perspektive. Dieses Reich ist nicht nur ein zukiinftiges Ziel, sondern eine gegenwartige Wirklichkeit
im Leben der Glaubigen. Thre Standhaftigkeit im Leiden ist Ausdruck lebendigen Glaubens und ein
Zeugnis fiir die Kraft Gottes. Die Verfolgung kann den Besitz nicht nehmen, der durch goéttliche
VerheilBung gesichert ist. (Matthéus 5,10; Matthius 13,44; Hebréer 10,34; Kolosser 1,13)

Die Verfolgung um Christi willen fiihrt zu himmlischem Lohn und stellt in eine Linie mit den
alttestamentlichen Propheten. Jesus erweitert die VerheiBung, indem er die Jiinger direkt anspricht:
Wer um seines Namens willen verspottet, verfolgt und verleumdet wird, darf sich freuen. Diese Freude
ist kein Gefiihl, sondern ein Ausdruck des Glaubens, der sich an Gottes VerheiBungen festhélt. Der
Lohn im Himmel ist sicher, weil er nicht von Menschen, sondern von Gott selbst kommt. Solche
Verfolgung stellt die Glaubigen in eine heilsgeschichtliche Kontinuitét: Sie stehen auf der Seite der
Propheten, die ebenfalls um der Wahrheit willen gelitten haben. Diese Verbindung ehrt die Verfolgten
und zeigt, dass ihr Leiden kein Zufall, sondern Teil gottlicher Berufung ist. Im Gegensatz zur zeitlich
begrenzten Not steht die ewige Herrlichkeit, die Gott bereitet hat. Diese Perspektive gibt Kraft, auch
unter Druck standhaft zu bleiben. (Matthdus 5,11-12; Apostelgeschichte 5,41; Romer 8,18; Hebréer
11,35-38)
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C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erklirt zu Matthdus 5,11,
dass der Wechsel von der dritten Person Plural , sie” in den Versen 3-10 zur zweiten Person
,ihr beziehungsweise ,,du‘ in den Versen 11-16 von besonderer Bedeutung ist. Dieser
Wechsel zeigt nach Scofield, dass sich Jesus nun unmittelbar an seine Jiinger wendet. Der
grofste Teil der Bergpredigt ist damit direkt an die Jiinger als Untertanen des Reiches der
Himmel gerichtet (C. 1. Scofield, 2015, S. 1169).
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 5.1-12)

Zusammenfassung:

Matthius 5,1-12 erdffnet die Bergpredigt und stellt die grundlegenden Kennzeichen derer vor, die zum
Reich der Himmel gehoren. Jesus tritt als Lehrer mit gottlicher Autoritdt auf und richtet sich gezielt an
seine Jiinger. Die Seligpreisungen beschreiben keine ethischen Ideale, sondern geistliche Realitéiten.
Sie definieren nicht Voraussetzungen fiir den Eintritt in das Reich, sondern Eigenschaften derer, die
unter seiner Herrschaft stehen. Armut im Geist, Sanftmut und Hunger nach Gerechtigkeit
kennzeichnen eine Haltung der Abhéngigkeit von Gott. Leiden, Verfolgung und Zuriickweisung
werden nicht als Widerspruch, sondern als Teil der Reichszugehdrigkeit dargestellt. Der Blick richtet
sich weg von duflerem Erfolg hin zu innerer Ausrichtung. Gottes Zusagen stehen im Mittelpunkt jeder
Seligpreisung. Die VerheiBungen sind iiberwiegend zukiinftig und weisen auf die kommende
Vollendung des Reiches hin. Gegenwiértige Not wird im Licht zukiinftiger Herrlichkeit interpretiert.
Die Jiinger werden damit auf einen Weg vorbereitet, der sich deutlich von weltlichen MaBstidben
unterscheidet. Matthius 5,1-12 miindet in die Feststellung, dass wahres Gliick aus der Zugehorigkeit

zum Reich Gottes und aus der Hoffnung auf seine zukiinftige Erfiillung erwéchst.

Anwendungen:

Reichszugehorigkeit prigt innere Haltung. Die Seligpreisungen beschreiben geistliche Ausrichtung,
nicht dullere Leistung. Abhingigkeit von Gott steht im Zentrum. Diese Einsicht hilft, geistliches Leben

richtig einzuordnen.

Leiden widerspricht Gottes Segen nicht. Verfolgung wird ausdriicklich mit Verheiung verbunden.
Gottes Anerkennung folgt nicht weltlichen MaBstiben. Diese Wahrheit stirkt Standhaftigkeit in
Widerstand und Ablehnung.

Zukunftshoffnung trigt die Gegenwart. Die VerheiBungen verweisen auf kommende Erfiillung.
Gegenwirtige Not wird im Licht gottlicher Zusage verstanden. Diese Einsicht schenkt Perspektive fiir

ein Leben im Vertrauen auf Gottes Reich.
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9. Salz und Licht — Die Berufung der Jiinger (5,13-16)

9.1. Ihr seid das Salz der Erde — Die Verantwortung der Glidubigen
(5,13)

Geistliche Wirkung ist nicht selbstverstindlich — Untreue fithrt zur Wirkungslosigkeit im
Zeugnis. Jesus warnt davor, dass Salz seine Kraft verlieren kann, und macht damit deutlich, dass
geistliche Wirksamkeit nicht automatisch bestehen bleibt. Wenn Glaubige ihre Unterscheidungskraft
aufgeben, ihre Reinheit kompromittieren oder sich der Welt anpassen, verlieren sie ihre geistliche
Funktion. Ein kraftloser Glaube kann weder bewahren noch beeinflussen, sondern wird nutzlos fiir das
Reich Gottes. Die drastische Aussage, dass dieses Salz ,,zu nichts mehr taugt, als hinausgeworfen und
von den Menschen zertreten zu werden®, weist auf den Verlust der Glaubwiirdigkeit in der Welt hin.
Gott entfernt nicht die Identitdt als sein Volk, aber das Zeugnis kann verdunkelt und wirkungslos
werden. Die Entwertung geistlichen Einflusses geschieht schleichend, wenn die Gemeinde ihre
Sendung vernachléssigt. Diese Aussage Jesu ist eine ernste Mahnung, geistliche Integritdt und
Unterscheidung zu bewahren. Das Reich Gottes verlangt Treue im alltidglichen Wandel, damit die
beauftragte Wirkung des Evangeliums nicht untergraben wird. Die Ehre Gottes wird sichtbar, wenn
seine Kinder in der Kraft seiner Wahrheit leben. (Matthdus 5,13; Lukas 14,34-35; Offenbarung
3,15-16; Romer 12,2)

Salz verweist auch auf Bundesverpflichtung - eine Lebensfiihrung in Treue und
Opferbereitschaft. Im Alten Testament hatte Salz eine symbolische Bedeutung im Zusammenhang
mit Opfern und Bundesschliissen. Es stand fiir Bestdndigkeit, Treue und Unvergénglichkeit in der
Beziehung zu Gott. Wenn Jesus seine Jiinger als das Salz der Erde bezeichnet, kniipft er an diese
heilsgeschichtliche Linie an: Die Jiinger leben nicht fiir sich selbst, sondern als Reprédsentanten des
Bundes Gottes mit seinem Volk. Thre Berufung zur Heiligkeit und Wahrhaftigkeit ist Ausdruck dieser
Verpflichtung. Salz symbolisiert daher auch ein Leben, das durch geistliches Opfer gekennzeichnet ist
— hingegeben an Gott, rein im Wandel, verlédsslich im Zeugnis. In einer Welt, die Wahrheit relativiert
und Gottes Gebote missachtet, sind die Jiinger berufen, als Menschen des Bundes zu leben. Diese
Berufung ist kein Privileg ohne Verpflichtung, sondern Ausdruck einer tiefen Bundesbindung. So wird
ihr Leben zum geistlichen Opfer, das Gott wohlgefillig ist. (Matthdus 5,13; 3. Mose 2,13; Markus
9,49-50; Romer 12,1)
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9.2. Thr seid das Licht der Welt — Die Juinger als Zeugnis fiir
Christus (5,14-15)

Licht steht fiir gottliche Wahrheit, die durch das Leben der Gliaubigen sichtbar wird. Jesus
bezeichnet seine Jiinger als das Licht der Welt und nimmt damit ein Bild auf, das im Alten Testament
auf Gott selbst bezogen war. Licht steht fiir Offenbarung, Reinheit, Orientierung und Leben — alles
Eigenschaften, die im Wesen Gottes verankert sind. Diese Berufung bedeutet, dass Glaubige Triger
gottlicher Wahrheit in einer finsteren Welt sind. Thr Leben soll Licht ausstrahlen, nicht durch Worte
allein, sondern durch Charakter, Verhalten und gelebte Gerechtigkeit. Der Gegensatz zur Finsternis
macht deutlich, dass das Licht nicht in der Welt aufgeht, sondern durch Gottes Volk. Diese Berufung
ist nicht fakultativ, sondern Ausdruck der Identitit im Reich Gottes. So wie eine Stadt auf einem Berg
nicht verborgen bleiben kann, soll das Leben der Jiinger sichtbar die Wahrheit Gottes bezeugen. Diese
Sichtbarkeit ist kein Stolz, sondern Konsequenz eines geheiligten Lebens. (Matthdus 5,14; Jesaja
60,1-3; Epheser 5,8-10; Johannes 8,12)

Licht soll nicht verborgen, sondern sichtbar und wirksam gelebt werden. Jesus vergleicht die
Jinger mit einer Lampe, die nicht unter einen Scheffel gestellt, sondern auf einen Leuchter gesetzt
wird. Dieses Bild warnt davor, das Licht des Evangeliums zu verstecken oder aus Angst und
Anpassung zu verbergen. Die Berufung zur Sichtbarkeit ist kein Aufruf zur Selbstinszenierung,
sondern zur geistlichen Klarheit in allen Lebensbereichen. Licht entfaltet seine Wirkung nur dann,
wenn es leuchtet — zuriickhaltender Glaube ohne Zeugnis verliert seine Wirkungskraft. Jesu Aussage
stellt die Verantwortung heraus, Lichttriger aktiv zu sein: durch Wahrheit, Mut, Liebe und
Standhaftigkeit. Die Welt soll die Werke der Jiinger sehen und dadurch erkennen, dass Gott handelt.
Diese Sichtbarkeit fiihrt nicht zur Ehre des Menschen, sondern zur Verherrlichung des himmlischen
Vaters. Der Platz auf dem Leuchter ist daher keine Auszeichnung, sondern eine Sendung. (Matthdus
5,15; Philipper 2,14-16; Johannes 3,21; 1. Petrus 2,12)

9.3. Die Herrlichkeit Gottes reflektieren (5,16)

Gute Werke sind sichtbarer Ausdruck gottlicher Wahrheit und sollen zur Ehre Gottes fiihren.
Jesus fordert dazu auf, das Licht nicht nur innerlich zu tragen, sondern durch gute Werke nach auflen
sichtbar werden zu lassen. Diese Werke sind nicht Grundlage des Heils, sondern Frucht eines
verdnderten Lebens im Reich Gottes. In einer Welt voller Dunkelheit und Selbstbezogenheit sollen die
Werke der Glaubigen den Charakter Gottes widerspiegeln. Gute Werke im Sinne Jesu sind nicht
lediglich moralisches Verhalten, sondern Ausdruck einer durch Gnade erneuerten Gesinnung. Sie

zeigen Barmherzigkeit, Gerechtigkeit, Wahrheit und dienen der Wiederherstellung dessen, was
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zerbrochen ist. Die Menschen, die diese Werke sehen, werden dadurch nicht auf den Handelnden,
sondern auf Gott hingewiesen. Echte Frommigkeit lenkt den Blick weg vom Menschen hin zu Gottes
Wesen. Ziel aller geistlichen Sichtbarkeit ist die Verherrlichung des Vaters im Himmel, nicht der Ruhm
der Jiinger. (Matthéus 5,16; Titus 2,7; Johannes 15,8; Epheser 2,10)

Die Verherrlichung Gottes durch das Leben der Jiinger steht im Zentrum ihrer Berufung. Jesus
stellt klar, dass das Ziel des Lichtseins nicht Anerkennung oder Einfluss ist, sondern die Ehre Gottes.
Gott wird verherrlicht, wenn sein Wesen im Leben der Glaubigen sichtbar wird und Menschen dadurch
zu einem Verstdndnis seiner GroBe, Heiligkeit und Liebe gefiihrt werden. Diese Verherrlichung
geschieht nicht abstrakt, sondern konkret durch das tdgliche Leben, in Entscheidungen, Umgang,
Beziehungen und im Dienst. Jeder Bereich des Lebens wird zur Biihne, auf der Gottes Charakter
reflektiert wird. Das Licht weist nicht auf sich selbst hin, sondern auf die Quelle — so weist das Leben
der Jiinger auf ihren himmlischen Vater. Dieses Verstandnis bewahrt vor Stolz und motiviert zu Demut,
Treue und Dankbarkeit. Die Ehre Gottes ist nicht nur Ziel, sondern auch Inhalt des christlichen
Lebens. (Matthéus 5,16; 1. Korinther 10,31; 2. Korinther 4,6; 1. Petrus 2,9)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 5.13-16)

Zusammenfassung:

Matthdus 5,13-16 beschreibt die offentliche Wirkung der Jinger im Zusammenhang mit ihrer
Zugehorigkeit zum Reich der Himmel. Jesus bezeichnet seine Jiinger als Salz der Erde und Licht der
Welt. Beide Bilder verdeutlichen eine dienende und wirkungsvolle Aufgabe inmitten der Welt. Salz
steht fiir Bewahrung vor Verderb und fiir pragende Kraft. Licht weist auf Orientierung, Sichtbarkeit
und Offenbarung hin. Die Jiinger besitzen diese Rolle nicht aus sich selbst, sondern aufgrund ihrer
Beziehung zum Messias. Verlust der salzenden Kraft wird als ernsthafte Gefahr dargestellt. Licht ist
seiner Natur nach nicht zur Verborgenheit bestimmt. Die Wirkung der Jiinger soll offentlich
wahrnehmbar sein. Ziel dieser Sichtbarkeit ist nicht Selbstverherrlichung. Gute Werke sollen auf Gott
hinweisen. Die Ehre gilt allein dem Vater im Himmel. Matthdus 5,13-16 miindet in die Bestimmung

der Jiinger als sichtbares Zeugnis fiir Gottes Herrschaft in der Welt.

Anwendungen:

Reichszugehorigkeit hat 6ffentliche Wirkung. Jiingerschaft bleibt nicht privat. Gottes Wirken zeigt

sich im Umfeld. Diese Einsicht betont die Verantwortung geistlichen Zeugnisses.

Zeugnis dient Gottes Ehre. Sichtbares Handeln soll auf Gott verweisen. Selbstinszenierung

widerspricht dem Ziel. Diese Wahrheit ordnet christliches Handeln richtig ein.

Verlust geistlicher Wirkung ist méglich. Jesus warnt vor Wirkungslosigkeit. Geistliche Identitit

muss bewahrt werden. Diese Einsicht mahnt zur Wachsamkeit im Glauben.
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10. Die Erfullung des Gesetzes in Christus (5,17-20)

10.1. ,,Ich bin nicht gekommen, das Geset; aufzulosen, sondern zu
erfiillen* (5,17)

Jesus bestitigt die Autoritit des Alten Testaments, indem er dessen bleibende Giiltigkeit
unterstreicht. Mit der Aussage, er sei nicht gekommen, das Gesetz oder die Propheten aufzuldsen,
sondern zu erfiillen, stellt Jesus klar, dass er nicht im Widerspruch zum Alten Bund steht. Vielmehr
erkennt er die gottliche Autoritét der hebrdischen Schriften vollstindig an. Die Formulierung ,,Gesetz
und Propheten umfasst das gesamte Alte Testament, das die Grundlage géttlicher Offenbarung bildet.
Jesu Sendung besteht nicht darin, das bestehende Gesetz aufzuheben, sondern es zur vollen Bedeutung
zu bringen. Damit weist er jede antinomistische Sicht zuriick, die das Gesetz als iiberholt ansieht. Er
offenbart seinen Gehorsam gegeniiber der gottlichen Ordnung und positioniert sich als derjenige, der
das Gesetz nicht ersetzt, sondern vollendet. Die Einheit zwischen dem Alten und Neuen Bund wird
hier deutlich: Christus ist die Briicke, die beide heilsgeschichtlich miteinander verbindet. Diese
Aussage verteidigt die Heiligkeit und Dauerhaftigkeit von Gottes Wort in einer Zeit religidser
Umdeutung. (Matthdus 5,17; Lukas 24,27; Johannes 5,46-47; Romer 3,31)

Die Erfiillung des Gesetzes durch Jesus umfasst Lehre, Leben und Erlosungswerk. Das Wort
»erfiillen’ bedeutet mehr als bloBes Einhalten — es zielt auf die Vollendung der Absicht und Tiefe des
Gesetzes. Jesus erfiillt das Gesetz durch seine vollkommen siindlose Lebensweise, die jedes gottliche
Gebot in Liebe und Wahrheit verwirklicht. Dariiber hinaus bringt er die prophetischen Ankiindigungen
des Messias zur Erfiillung, indem er ihre konkrete Realisierung in Person und Werk offenbart.
Besonders im Hinblick auf das zeremonielle Gesetz wird sichtbar, dass er nicht gegen die Formen
handelt, sondern ihren eigentlichen Sinn offenlegt. In seinem stellvertretenden Tod erfiillt er die
alttestamentlichen Opfervorschriften, die auf das endgiiltige Opfer hinwiesen. Auch die ethischen
Gebote hebt er nicht auf, sondern bringt sie in der Bergpredigt zu einer neuen Tiefe. In Christus wird
das Gesetz nicht abgeschafft, sondern erhélt seine Erfiillung im Licht des Evangeliums. (Matthdus
5,17; Hebréer 10,1-10; Romer 10,4; Galater 4,4-5)

Jesu Erfiillung des Gesetzes bildet die Grundlage fiir die Gerechtigkeit im Reich Gottes. Durch
seine vollkommene Erflillung des Gesetzes qualifiziert sich Jesus nicht nur als Lehrer, sondern als
Mittler des Neuen Bundes. Seine Gerechtigkeit wird denen zugerechnet, die an ihn glauben, weil er
stellvertretend das Gesetz erfiillt hat. Damit wird deutlich, dass Gerechtigkeit im Reich Gottes nicht

durch menschliches Halten des Gesetzes erreicht wird, sondern durch Christus selbst. Dennoch bleibt
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die sittliche und geistliche Dimension des Gesetzes auch fiir die Glaubigen verbindlich, nicht als Weg
zum Heil, sondern als Ausdruck der Heiligung. Das Gesetz wird nicht abgeschaftt, sondern in Christus
in Kraft gesetzt — transformiert durch seine Erfiillung. Wer Christus nachfolgt, ehrt das Gesetz, indem
er in seiner Kraft lebt. Die bleibende Giiltigkeit des gottlichen Malstabs steht im Dienst der
Verherrlichung Gottes durch ein Leben, das Christus dhnlicher wird. (Matthius 5,17; Romer 8,3-4; 2.
Korinther 5,21; Johannes 1,17)

10.2. Kein Buchstabe des Gesetzes wird vergehen — Gottes Wort
bleibt bestehen (5,18)

Gottes Wort ist unverginglich und bleibt in jeder Einzelheit zuverlissig bestehen. Jesus erklért,
dass nicht ein Buchstabe oder ein Hikchen des Gesetzes vergehen wird, bis alles geschehen ist. Mit
dieser Aussage betont er die absolute Verldsslichkeit der Heiligen Schrift in ihrer Gesamtheit. Jeder
kleinste Bestandteil — im Hebrdischen etwa der Buchstabe Jod oder die kleinsten Schriftzeichen —
bleibt bestehen, solange Gottes Heilsplan noch nicht vollendet ist. Diese Aussage unterstreicht nicht
nur die Autoritdt, sondern auch die Préizision gottlicher Offenbarung. In einer Welt, in der Worte
relativiert und Bedeutungen verschoben werden, stellt Jesus die Ewigkeit von Gottes Wort in den
Mittelpunkt. Kein Teil der gottlichen Offenbarung ist nebensdchlich oder iiberholt — alles ist
durchdrungen von géttlichem Sinn. Die Giiltigkeit des Wortes steht unter gottlicher Bewahrung und
nicht menschlicher Auslegung. Wer sich auf Gottes Wort griindet, steht auf festem Fundament, das sich
nicht verdndert. (Matthius 5,18; Jesaja 40,8; Psalm 119,89; Lukas 16,17)

Die bleibende Giiltigkeit des Gesetzes verweist auf die fortlaufende Wirksamkeit gottlicher
Offenbarung. Indem Jesus sagt, dass das Gesetz bleibt, bis Himmel und Erde vergehen, macht er klar,
dass Gottes Wort eine zeitiibergreifende Autoritit besitzt. Die Schopfung selbst wird eher vergehen als
die gottliche Offenbarung, was die bleibende Relevanz der Schrift betont. Auch wenn bestimmte
Zeremonialgesetze durch Christus erfiillt wurden, bleibt das moralische Prinzip Gottes giiltig und
wirksam. Die Aussagen Jesu rufen zur Ehrfurcht vor der Schrift auf, nicht nur im Groflen, sondern
auch im Detail. Dies ist eine Zurlickweisung aller Versuche, einzelne Aussagen der Bibel zu
relativieren oder kulturell zu entkriften. Wer Gottes Wort geringachtet, stellt sich gegen dessen
bleibenden Anspruch. Die bleibende Giiltigkeit des Gesetzes wird nicht durch das Ende des Alten
Bundes aufgehoben, sondern durch seine Erfiillung in Christus bestétigt. Damit wird das Wort Gottes
zur bleibenden Richtschnur fiir Lehre, Leben und Gemeinde. (Matthdus 5,18; Johannes 10,35; 2.
Timotheus 3,16; 1. Petrus 1,23-25)

Seite 96 von 327



10.3. Die wahre Gerechtigkeit uibertrifft die der Phariséer (5,19-20)

Gottes Malistab fiir Gerechtigkeit erfordert Achtung vor seinem ganzen Wort — auch in der
Lehre. Jesus warnt eindringlich davor, auch nur eines der geringsten Gebote zu brechen oder andere
zu lehren, es zu missachten. Damit macht er deutlich, dass jedes Wort Gottes verbindlich ist —
unabhdngig davon, wie gro3 oder klein es menschlich erscheinen mag. Wer Gottes Wort relativiert
oder selektiv weitergibt, entwertet seine Autoritdt und wird im Reich der Himmel gering genannt. Die
Verantwortung, Gottes Gebote ernst zu nehmen, gilt nicht nur fiir das personliche Leben, sondern auch
fiir die Lehre, die weitergegeben wird. Lehrer tragen dabei eine besondere Verantwortung, da sie das
Verstindnis anderer pragen. Jesus betont hier die Ernsthaftigkeit, mit der er die Schrift behandelt — sie
ist nicht verhandelbar, sondern bindend. Selbst das scheinbar Nebensdchliche hat in Gottes Augen
Gewicht. Das Reich Gottes fordert Ehrfurcht vor dem Wort und Treue in der Anwendung. Lehre, die
Gottes Mallstab untergribt, entzieht sich der Zustimmung des Himmels. (Matthéus 5,19; Jakobus 3,1;
5. Mose 4,2; Spriiche 30,5-6)

Gerechtigkeit im Reich Gottes verlangt mehr als duflerliche Gesetzestreue — sie griindet in einem
erneuerten Herzen. Jesus sagt, dass die Gerechtigkeit der Jiinger groBer sein muss als die der
Schriftgelehrten und Pharisder, um in das Reich der Himmel einzugehen. Diese Aussage ist radikal, da
die Pharisder in den Augen der Menschen als Inbegriff gesetzestreuer Frommigkeit galten. Doch ihre
Gerechtigkeit war duflerlich, formell und oft von Heuchelei gepragt. Das Reich Gottes verlangt keine
ritualisierte Frommigkeit, sondern eine echte, von Gott gewirkte Gerechtigkeit. Diese Gerechtigkeit ist
nicht menschlich produzierbar, sondern wird durch Glauben an Christus empfangen. Sie beginnt im
Herzen und zeigt sich in einem geheiligten Leben, das auf Gottes Ehre ausgerichtet ist. Jesus stellt
damit eine Gerechtigkeit vor, die nicht von Leistung, sondern von Beziehung bestimmt ist. Nur wer
diese neue Gerechtigkeit besitzt, gehort wirklich zum Reich Gottes. (Matthdus 5,20; Philipper 3,9;
Romer 3,21-22; Hesekiel 36,26-27)

Die Gerechtigkeit des Reiches ist Christus-gemidfl und heilsgeschichtlich begriindet — nicht
pharisdisch gesetzlich. Die Pharisder verfehlten die eigentliche Absicht des Gesetzes, weil sie es als
Mittel zum Eigenverdienst missbrauchten. Thre Gerechtigkeit beruhte auf Regelkatalogen, Traditionen
und menschlicher Anstrengung, nicht auf Vertrauen und Gehorsam gegeniiber Gott. Jesus konfrontiert
dieses System, indem er eine Gerechtigkeit fordert, die durch seine Person erfiillt und verkorpert wird.
Die Gerechtigkeit, die Christus vermittelt, ist eine gottliche Gerechtigkeit, die durch Gnade gegeben
und durch den Geist gewirkt wird. Sie ist nicht gegen das Gesetz gerichtet, sondern erfiillt dessen
tiefsten Sinn in Liebe, Demut und Treue. Diese Gerechtigkeit ist zugleich eschatologisch — sie gehort

denen, die im Reich leben und dessen Herrschaft anerkennen. In Christus wird das Gesetz nicht
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entkréftet, sondern zu seiner geistlichen Vollendung gefiihrt. Die Gerechtigkeit des Reiches ist ein
Geschenk, das zur Heiligung verpflichtet. (Matthdus 5,20; Romer 8,3-4; Galater 2,21; Titus 2,11-14)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 5.17-20)

Zusammenfassung:

Matthdus 5,17-20 klért Jesu Verhiltnis zum Gesetz und zu den Propheten und bildet eine grundlegende
hermeneutische Aussage der Bergpredigt. Jesus stellt unmissverstindlich klar, dass er nicht gekommen
ist, um das Gesetz aufzulosen. Sein Kommen bedeutet vielmehr die Erfiillung dessen, was Gott zuvor
offenbart hat. Gesetz und Propheten behalten ihre volle Giiltigkeit bis zur Vollendung aller goéttlichen
Heilsabsichten. Kein Bestandteil der gottlichen Offenbarung verliert vorzeitig seine Bedeutung. Jesu
Autoritét steht nicht im Gegensatz zum Alten Testament, sondern bestdtigt es. Gleichzeitig verscharft
Jesus den MaBstab fiir Gerechtigkeit. AuBerlicher Gesetzesgehorsam wird als unzureichend entlarvt.
Die Gerechtigkeit der Schriftgelehrten und Phariséder bleibt auf dulerliche Erfiillung beschrinkt. Jesus
fordert eine tiefere, innere Gerechtigkeit, die dem Wesen Gottes entspricht. Diese Gerechtigkeit ist
Voraussetzung fiir die Teilhabe am Reich der Himmel. Damit wird deutlich, dass wahre
Gesetzeserfiillung nicht formal, sondern geistlich ist. Matthdus 5,17-20 miindet in die Feststellung,
dass Jesus das Gesetz vollendet und eine Gerechtigkeit fordert, die aus innerer Ubereinstimmung mit
Gottes Willen hervorgeht.

Anwendungen:

Jesus bestiitigt die Autoritit der Schrift. Gesetz und Propheten behalten ihre gottliche Giiltigkeit.

Jesu Dienst steht in Kontinuitdt zur Offenbarung Gottes. Diese Einsicht starkt Vertrauen in die Einheit
der Schrift.

AuBerliche Frommigkeit geniigt nicht. Formaler Gehorsam verfehlt Gottes MaBstab. Wahre
Gerechtigkeit reicht tiefer als sichtbares Verhalten. Diese Wahrheit korrigiert ein reduziertes

Verstindnis von Gehorsam.

Gottes Reich fordert innere Gerechtigkeit. Teilnahme am Reich ist an eine verdnderte innere
Haltung gebunden. Gottes Wille soll das Herz pragen. Diese Einsicht richtet den Blick auf geistliche
Echtheit statt bloe Regelbefolgung.
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11. Wahre Gerechtigkeit — Jesu Lehre uiiber das Leben im Reich
Gottes (5,21-48)

11.1. Mord beginnt im Herzen — Die Gefahr von Zorn und Hass
(5,21-26)

Zorn ist im Reich Gottes nicht blo3 eine emotionale Schwiche, sondern Ausdruck innerer
Schuld. Jesus bezieht sich auf das Gebot ,,Du sollst nicht téten* und legt dessen geistliche Tiefe aus. In
der gottlichen Perspektive beginnt Mord nicht erst bei der duleren Tat, sondern bereits im Herzen,
wenn unkontrollierter Zorn gegen eine Person aufkommt. Die innere Einstellung wird zum Mafstab
gottlicher Beurteilung, nicht nur das sichtbare Verhalten. Wer im Zorn handelt, verletzt nicht nur
zwischenmenschliche Beziehungen, sondern missachtet den Schopferwert des anderen. Der Gebrauch
abwertender Worte wie ,,Raka* oder ,,Narr zeigt, dass das Bose im Herzen beginnt und sich durch
Sprache Bahn bricht. Jesus stellt klar, dass bereits solche inneren Haltungen das Gericht Gottes
heraufbeschworen. Diese Sichtweise iiberfiihrt selbstgerechte Selbstwahrnehmung und ruft zur inneren
Heiligung. Gerechtigkeit im Reich Gottes misst sich am Zustand des Herzens, nicht an der bloBen
Einhaltung duerer Normen. (Matthdus 5,21-22; 1. Johannes 3,15; Spriiche 14,29; Epheser 4,26-27)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 5,22,
dass das griechische Wort Gehenna vom hebrdischen Ausdruck ge hinnom stammt und das Tal
Hinnom bezeichnet. Dieser Ort war im Alten Testament dafiir bekannt, dass dort
Menschenopfer dargebracht wurden (2. Chronik 33,6, Jeremia 7,31). Spdter wurde dort
standig Unrat verbrannt, was fiir das jiidische Volk ein anschauliches Bild des unaufhorlichen
Gerichts iiber die Gottlosen darstellte. Scofield weist darauf hin, dass Jesus den Begriff
Gehenna in den Evangelien wiederholt gebraucht und ihn fast immer als duflerst ernste
Warnung vor den Folgen der Siinde verwendet (Matthdus 5,22.29.30; 10,28, 18,9; 23,15.33;
Markus 9,43.45.47; Lukas 12,5). Christus beschreibt diesen Ort als einen Zustand endender
Qual, ,,wo ihr Wurm nicht stirbt und das Feuer nicht erlischt* (Markus 9,44 ff). Nach Scofield
ist die Gehenna dem Sinn nach identisch mit dem Feuersee, der das endgiiltige Gericht iiber
die Bésen darstellt (Offenbarung 19,20, 20,10.14.15) (C. I. Scofield, 2015, S. 1169).

Versohnung hat im Reich Gottes Vorrang vor religiosen Handlungen. Jesus fordert dazu auf, vor
der Darbringung einer Opfergabe im Tempel Versohnung mit dem Bruder oder der Schwester zu

suchen. Diese radikale Anweisung betont, dass zwischenmenschliche Beziehungen nicht vom
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Gottesdienst getrennt werden konnen. Wahre Anbetung geschieht nur auf dem Boden eines versohnten
Herzens. Das Opfer war im Alten Bund zentral, doch Jesus stellt klar, dass eine ungeklirte
Schuldbeziehung geistliche Gemeinschaft mit Gott unterbricht. Die Prioritdt liegt auf dem Frieden,
nicht auf dem religidsen Vollzug. Das bedeutet nicht, dass Anbetung zweitrangig ist, sondern dass sie
durch Heuchelei entweiht wird. Versohnung ist keine Option, sondern ein gottlicher Imperativ fiir alle,
die in Gemeinschaft mit Gott leben wollen. Die Aufforderung, den Gottesdienst zu unterbrechen,
unterstreicht die Dringlichkeit und Wichtigkeit der Versohnung. (Matthdus 5,23-24; Markus 11,25;
Psalm 66,18; Romer 12,18)

Unversohnlichkeit offnet die Tiir fiir Gericht — schnelles Handeln bewahrt vor ernsten
Konsequenzen. Im Bild des Gldubigers, der seinen Gegner vor Gericht bringt, warnt Jesus vor der
Haltung, ungeloste Konflikte aufzuschieben. Die Sprache des Gleichnisses verdeutlicht die
Ernsthaftigkeit der Situation: Wer nicht zur Einigung bereit ist, riskiert eine Eskalation, die nicht nur
zwischenmenschliche, sondern auch gottliche Konsequenzen nach sich zieht. Die Betonung liegt auf
der Dringlichkeit: ,,Einig dich mit deinem Widersacher schnell.* Aufgeschobene Versohnung kann in
Verhdrtung und Gericht enden. Auch wenn Jesus hier nicht von rechtlicher Schuld im engeren Sinn
spricht, so ist die Anwendung geistlich: Der Mensch soll nicht auf das Gericht Gottes warten, sondern
in BufBle handeln. Die Warnung vor dem Gefingnisbild steht fiir das gottliche Gericht iiber
Unversohnlichkeit. Wer sich dieser Warnung entzieht, zeigt ein Herz, das Gottes Gnade nicht
verstanden hat. (Matthédus 5,25-26; Spriiche 6,1-5; Hebréer 3,15; Jakobus 2,13)

C. 1. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erliutert zu Matthdus 5,26
die Miinzverhdltnisse zur Zeit des Neuen Testaments. Er erkldrt, dass damals neben romischen
auch griechische, syrische und dgyptische Miinzen im Umlauf waren, von denen es zudem
ortliche Nachprdigungen mit unterschiedlichem Wert gab. Deshalb schwanken heutige
Schiéitzungen stark, da sie je nach Gold- oder Silberwert oder nach Kaufkraft berechnet
werden. Die gebrduchlichste Miinze war der romische Denar, eine Silbermiinze im Wert eines
tiblichen Tageslohns (Matthdus 18,28; 20,2). Das griechische Gegenstiick war die Drachme
(Lukas 15,8), daneben gab es die Doppeldrachme als Abgabengeld fiir die Tempelsteuer
(Matthdus 17,24). Die sogenannten Silberlinge waren vermutlich Vierdrachmenstiicke und
entsprachen dem alttestamentlichen Schekel (Matthdus 26,15). Der Stater, ebenfalls eine
Silbermiinze, hatte den Wert von vier Drachmen oder einem Schekel und deckte genau die
Tempelsteuer fiir zwei Personen ab (Matthdus 17,27). Daneben waren auch sehr geringwertige
Kupfer- oder Bronzemiinzen im Gebrauch, etwa der Quadrans, das Lepton und der Assarion,
die in verschiedenen neutestamentlichen Stellen erwdhnt werden (Matthdus 5,26, Markus
12,42; Lukas 12,59) (C. I Scofield, 2015, S. 1169).

Seite 101 von 327



11.2. Ehebruch beginnt im Herzen — Reinheit der Gedanken
(5,27-30)

Gedanklicher Ehebruch ist vor Gott ebenso verwerflich wie die Tat. Jesus greift das siebte Gebot
»Du sollst nicht ehebrechen® auf und vertieft dessen Bedeutung, indem er die Siinde bereits im
begehrlichen Blick ansiedelt. In Gottes Augen beginnt die Unreinheit nicht mit korperlichem Kontakt,
sondern mit der absichtlichen inneren Ausrichtung des Herzens auf eine andere Person als den eigenen
Ehepartner. Der Blick, der mit Begierde fesselt, verrdt bereits einen inneren Ehebruch, auch wenn
auBerlich keine Handlung folgt. Diese Sichtweise deckt die Illusion einer duBerlichen Gerechtigkeit
auf, die das Herz vernachléssigt. Jesus richtet den Fokus auf die Wurzel der Siinde — das Herz —, das
als Quelle aller Unreinheit entlarvt wird. Auch in Gedanken und Vorstellung wird der Wille Gottes
verletzt, wenn das Begehren zur Lust wird. Die ethische Norm des Reiches Gottes geht daher iiber das
Gesetz hinaus, indem sie die Reinheit des Herzens als Mal3stab setzt. Heiligung geschieht nicht priméar
durch Verhalten, sondern durch die Erneuerung des Denkens. (Matthdus 5,27-28; 2. Mose 20,14; Hiob
31,1; Markus 7,21-23)

Radikale Reinheit ist notwendig, um geistlich nicht zu Fall zu kommen. Jesus ruft in drastischer
Sprache dazu auf, das Auge auszureilen oder die Hand abzuhauen, wenn sie zur Siinde verfiihren.
Diese Worte sind nicht wortlich gemeint, sondern verdeutlichen die Radikalitit, mit der Siinde
behandelt werden muss. Der Ruf zur geistlichen Selbstdisziplin zielt auf eine kompromisslose Abkehr
von allem, was zum inneren oder duBleren Fallstrick wird. In einer Kultur der Toleranz gegeniiber
innerer Unreinheit macht Jesus deutlich, dass das Reich Gottes radikale Entscheidungen verlangt. Es
geht nicht um korperliche Verstimmelung, sondern um die bewusste Ablehnung jeder Gelegenheit zur
Sitinde — insbesondere in Bezug auf sexuelle Reinheit. Das Ziel ist es, das ewige Leben nicht durch die
schleichende Macht der Siinde zu verlieren. Der Kontrast zwischen dem Verlust eines Korperteils und
dem Verlust des ganzen Menschen im ewigen Gericht unterstreicht den Ernst gottlicher Heiligkeit. Wer
in Jesu Reich leben will, muss bereit sein, das aufzugeben, was ihn vom Gehorsam gegeniiber Gott
trennt. (Matthdus 5,29-30; Romer 6,12-14; Kolosser 3,5; 1. Thessalonicher 4,3-7)

11.3. Gottes urspriinglicher Plan fir die Ehe — Treue und
Scheidung (5,31-32)

Jesu Lehre stellt die urspriingliche Bestimmung der Ehe als unauflosliche Einheit wieder her.

Mit Bezug auf die Praxis der Scheidung zur Zeit Moses kritisiert Jesus die damals verbreitete liberale
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Auffassung, dass eine Ehe mit einem Scheidebrief beendet werden konne, ohne Gottes Willen zu
verletzen. Seine Antwort verweist auf die gottliche Schopfungsordnung, in der Ehe als lebenslange
Verbindung zwischen einem Mann und einer Frau angelegt ist. Diese Einheit ist keine menschliche
Ubereinkunft, sondern eine geistliche Realitit, die Gott selbst stiftet. Jesu Worte entlarven die
menschliche Hirte des Herzens als Ursache fiir die Scheidungspraxis und setzen dagegen Gottes
unverdanderten Malistab der Treue. Der Ehebund ist Ausdruck eines Bundescharakters, der in der
verbindlichen Liebe Gottes zu seinem Volk griindet. Jesu Lehre steht im direkten Gegensatz zur
Kasuistik der Pharisder, die sich auf Erlaubnistexte statt auf die urspriingliche Intention Gottes
beriefen. Wer sich im Reich Gottes bewegt, ist aufgerufen, die Ehe in Heiligkeit und Treue zu leben —
als Zeugnis der bleibenden Gnade Gottes. (Matthdus 5,31-32; 1. Mose 2,24; Maleachi 2,13-16;
Matthius 19,3-8)

Ehebruch beginnt nicht erst bei der neuen Verbindung, sondern bei einer leichtfertigen
Entlassung. Jesus betont, dass jeder, der seine Frau entldsst — auBer im Fall sexueller Unmoral — sie
zum Ehebruch verfiihrt, weil sie ohne legitimen Grund zur Wiederverheiratung gezwungen wird.
Damit verurteilt er nicht nur den Ehebruch selbst, sondern auch die Verantwortung des Mannes fiir die
geistlichen Folgen seiner Handlung. Die Wiederverheiratung ohne legitimen Scheidungsgrund gilt
nach Jesu Lehre als Ehebruch, weil die urspriingliche Ehe in Gottes Augen noch besteht. Damit
widerspricht er der verbreiteten Vorstellung, dass der Scheidebrief einen sauberen Abschluss darstellt.
Die Entlassung wird zur Ursache von Siinde, weil sie Gottes Maf3stab fiir Treue missachtet und andere
in moralische Verstrickung fiihrt. Jesu Lehre ruft zu einer Ethik der Verantwortung, nicht der
Bequemlichkeit. Treue in der Ehe ist nicht nur ein sozialer Wert, sondern ein Spiegelbild des
Charakters Gottes. Im Reich Gottes ist die Ehe heilig, weil sie auf Gottes Bundestreue verweist.
(Matthaus 5,32; Lukas 16,18; Markus 10,11-12; Romer 7,2-3)

11.4. Ehrliche Worte statt unnotiger Schwiire (5,33-37)

Wahrhaftigkeit macht Schwiire iiberfliissig — das Reich Gottes griindet auf glaubwiirdiger
Sprache. Jesus verweist auf das alttestamentliche Gebot, bei einem Eid den Namen Gottes nicht
missbrauchlich zu verwenden, und geht dariiber hinaus, indem er das Prinzip der Wahrheit auf jedes
gesprochene Wort anwendet. Die Praxis, alltigliche Aussagen mit religiosen Schwiiren zu
untermauern, wurde von den Phariséern als Mittel genutzt, um Wahrheit und Verpflichtung flexibel zu
gestalten. Jesus deckt diese Taktik auf und stellt klar, dass im Reich Gottes Integritit im Reden
selbstverstidndlich sein muss. Die Verwendung von Schwiiren, die auf den Himmel, die Erde oder
Jerusalem verweisen, bleibt in Wahrheit immer auf Gott bezogen, da ihm alles gehort. Der Versuch,

Gott aus dem Spiel zu lassen, ist ein triigerischer Selbstbetrug. Wer klar Ja sagt und Ja meint, braucht
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keine Zusatzformeln. Jedes dariiber hinausgehende Wort kann zur Siinde fiihren, weil es aus dem
Bosen entspringt. Die Ethik des Reiches fordert eine Sprache, die fest, verldsslich und unbestechlich
ist. (Matthéus 5,33-37; 3. Mose 19,12; Prediger 5,3-5; Jakobus 5,12)

Gottes Wahrheit verlangt schlichte Klarheit statt manipulativer Rede. Jesus unterscheidet
zwischen dem einfachen Ja und Nein und allen weiterfiihrenden Bekréftigungsformen, die aus einem
Mangel an Vertrauen und Wahrheit entstehen. In einer Welt, in der Sprache hédufig zur Tduschung,
Kontrolle oder Selbstabsicherung missbraucht wird, setzt das Reich Gottes auf Einfachheit und
Wabhrhaftigkeit. Die Ablehnung von Schwiiren bedeutet nicht, dass Jesu Jiinger sich der Verantwortung
entziehen, sondern dass sie so reden, dass kein Zweifel an ihrer Integritit besteht. Der Verzicht auf
rhetorische Absicherungen schiitzt vor Heuchelei und fordert eine Kultur der Verldsslichkeit. Wer das
Evangelium bekennt, lebt in einem Bund mit dem Gott der Wahrheit — seine Sprache soll dieses Wesen
widerspiegeln. Redlichkeit im Alltag ist ein Ausdruck von Heiligkeit, weil sie Gottes Charakter
nachahmt. Jesu Forderung zielt damit nicht nur auf ethisches Verhalten, sondern auf die
Wiederherstellung einer Sprache, die Gott ehrt. (Matthdus 5,37; Psalm 15,1-4; Spriiche 10,19;
Johannes 17,17)

11.5. Vergeltung und Feindesliebe — Das neue Verstandnis von
Gerechtigkeit (5,38-48)

Vergeltung ist nicht das Ziel gottlicher Gerechtigkeit, sondern Ausdruck menschlicher Hirte.
Jesus zitiert das alttestamentliche Prinzip ,,Auge um Auge und Zahn um Zahn*, das urspriinglich der
Begrenzung von Rache diente und eine gerechte Rechtsprechung ermdglichen sollte. In der Praxis
jedoch wurde dieses Prinzip zur Legitimation personlicher Vergeltung missbraucht, was der
urspriinglichen Intention widerspricht. Jesus widerspricht nicht dem Gesetz selbst, sondern dessen
fehlerhafter Anwendung auf zwischenmenschliche Beziehungen auflerhalb richterlicher Autoritit. Die
Gerechtigkeit des Reiches Gottes beginnt mit der Bereitschaft, auf personliche Vergeltung zu
verzichten. Diese Haltung ist kein Zeichen von Schwiche, sondern Ausdruck von geistlicher Reife und
Vertrauen in Gottes Gericht. Statt auf das Recht der Vergeltung zu pochen, ruft Jesus dazu auf, Unrecht
nicht mit Gegengewalt zu begegnen. Der Verzicht auf Gegenschlag 6ffnet Raum fiir Gnade und
verdndert den Charakter menschlicher Beziehungen grundlegend. (Matthdus 5,38-39; 2. Mose 21,24;
Spriiche 20,22; Romer 12,17-19)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 5,38, dass der

Ausdruck ,,Auge um Auge und Zahn um Zahn* nicht zur personlichen Rache auffordert,
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sondern der Begrenzung von Vergeltung dient (2. Mose 21,24, 5. Mose 19,21). Der lateinische
Ausdruck lex talionis bedeutet dabei ,, Gesetz der gleichen Vergeltung“ und beschreibt das
Prinzip, dass eine Strafe dem verursachten Schaden entsprechen, ihn aber nicht iibersteigen
darf. Rubin weist darauf hin, dass die rabbinische Auslegung dieses Prinzips nicht auf
korperliche Vergeltung zielt, sondern auf gerechte Entschidigung. Die Mischna fordert bei
einer Verletzung Ersatz fiir Schaden, Schmerz, Heilungskosten, Arbeitsausfall und Beleidigung.
Auch Raschi erkldrt, dass nicht das tatsédchliche Auge genommen wird, sondern ein finanzieller
Ausgleich in angemessener Hohe zu leisten ist. Damit wird deutlich, dass das lex talionis im
biblisch-jiidischen Verstdndnis der Begrenzung von Unrecht und der Herstellung von
Gerechtigkeit dient (Barry Rubin, 2016, S. 1392).

Die Bereitschaft, Unrecht zu erdulden, offenbart das Wesen der Barmherzigkeit. Jesus nennt
konkrete Beispiele, in denen ein Jiinger lieber das Unrecht hinnimmt als es mit gleicher Miinze
heimzuzahlen — etwa die andere Wange hinzuhalten oder den Mantel zusétzlich zum Hemd zu geben.
Diese Handlungsweise widerspricht dem natiirlichen menschlichen Impuls zur Selbstverteidigung und
setzt stattdessen auf gottlich motivierte Sanftmut. Es geht nicht um passiven Fatalismus, sondern um
aktiven Verzicht zugunsten des Friedens. Diese Haltung nimmt dem Angreifer die Macht iiber die
Situation und bezeugt eine hohere Ordnung gottlicher Gerechtigkeit. Die Ethik des Reiches tiberwindet
das Prinzip ,,wie du mir, so ich dir* durch eine Haltung, die sogar dem Angreifer die Moglichkeit zur
Umkehr gibt. Gehorsam gegeniiber dieser Lehre ist nur moglich durch das Wirken des Heiligen
Geistes im Herzen des Gldubigen. So wird das Evangelium sichtbar — nicht durch Macht, sondern
durch Geduld und Giite. (Matthéus 5,39-40; Klagelieder 3,30; 1. Petrus 2,20-23; Spriiche 25,21-22)

Selbst in alltiiglichen Forderungen soll Grofiziigigkeit statt Widerstand regieren. Jesus verweist
auf das romische Recht, nach dem ein Soldat einen Zivilisten zwingen konnte, seine Last eine Meile
weit zu tragen. Seine Forderung, in einem solchen Fall freiwillig zwei Meilen zu gehen, stellt
gesellschaftliche Konventionen auf den Kopf. Die Ethik des Reiches Gottes verlangt eine Haltung, die
bereit ist, mehr zu geben, als erwartet wird — nicht aus Zwang, sondern aus Liebe. GroBziigigkeit wird
so zum Zeugnis der inneren Freiheit und des Vertrauens in Gottes Versorgung. Wer gibt, ohne zu
fordern, spiegelt das Wesen Gottes wider, der selbst dem Undankbaren gegeniiber giitig ist. Diese
Haltung zielt nicht auf das eigene Recht, sondern auf das Wohl des anderen und den Frieden in der
Beziehung. Jedes freiwillige Opfer ist ein Ausdruck von Nachfolge und ein Hinweis auf den, der sich
selbst vollig hingegeben hat. (Matthius 5,41-42; Lukas 6,30-31; 2. Korinther 9,6-8; Galater 6,2)

Feindesliebe ist das Markenzeichen der Gerechtigkeit im Reich Gottes. Jesus geht iiber jede

bekannte ethische Norm hinaus, indem er fordert: ,,Liebt eure Feinde und betet fiir die, die euch
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verfolgen.“ Diese radikale Lehre sprengt die Grenzen menschlicher Moral und stellt das Wesen
gottlicher Liebe in den Mittelpunkt. Wéhrend natiirliche Liebe denen gilt, die freundlich und
wohlwollend sind, ist die Liebe Gottes selbst den Feindseligen zugewandt. Wer seine Feinde liebt,
handelt nicht aus menschlicher Kraft, sondern als Kind des himmlischen Vaters, dessen Giite auch iiber
den Bosen scheint. Diese Haltung ist kein Idealismus, sondern ein Kennzeichen echter Jiingerschaft
und ein Spiegel der Gnade, die Gott selbst denen erweist, die ihn ablehnen. Feindesliebe bedeutet nicht
Billigung von Bosheit, sondern das Uberwinden des Bdsen durch das Gute. Nur durch diese Liebe
wird das Evangelium sichtbar und die Unterscheidung zwischen Reich Gottes und Welt deutlich.
(Matthdus 5,43-48; Romer 5,8-10; Lukas 6,27-36; Spriiche 24,17)

Seite 106 von 327



Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 5.21-48)

Zusammenfassung:

Matthius 5,21-48 entfaltet Jesu autoritative Auslegung des Gesetzes und konkretisiert die geforderte
innere Gerechtigkeit. Jesus greift zentrale Gebote auf und fiihrt sie auf ihre tiefere, innere Bedeutung
zuriick. Mord beginnt nicht erst mit der Tat, sondern mit Zorn und Verachtung im Herzen. Ehebruch
wird nicht auf dulleres Verhalten begrenzt, sondern schlie3t begehrliches Denken ein. Radikale Bilder
unterstreichen den Ernst geistlicher Verantwortung. Versohnung erhédlt Vorrang vor kultischer
Handlung. Wahrheit soll nicht durch Schwiire abgesichert werden, sondern durch verldssliche Rede
bestehen. Vergeltung wird durch den Verzicht auf Gegenwehr relativiert. Jesu Lehre zielt nicht auf
rechtliche Gleichheit, sondern auf eine neue Haltung. Feindesliebe wird als Ausdruck gottlichen
Wesens gefordert. Gott selbst wird als Mallstab genannt, der seine Giite auch den Ungerechten erweist.
Die Vollkommenheit, zu der Jesus aufruft, orientiert sich am Charakter des himmlischen Vaters.
Matthius 5,21-48 miindet in die Offenbarung einer Reichsgerechtigkeit, die das Herz erneuert und

Gottes Wesen widerspiegelt.

Anwendungen:

Gott richtet das Herz, nicht nur das Verhalten. Jesu Auslegung fiihrt hinter duere Taten zuriick.
Innere Motive stehen im Zentrum gottlicher Bewertung. Diese Einsicht schirft das Verstindnis wahrer

Gerechtigkeit.

Versohnung hat Vorrang vor religioser Praxis. Bezichungsklirung wird hoher gewichtet als
kultische Handlung. Gemeinschaft ist Teil geistlicher Echtheit. Diese Wahrheit ordnet Glauben und
Alltag neu.

Gottes Wesen ist Malistab des Handelns. Feindesliebe spiegelt Gottes eigene Giite wider.
Reichsgerechtigkeit orientiert sich an Gottes Charakter. Diese Einsicht zeigt das Ziel geistlicher Reife.
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12. Gebet, Fasten und wahre Nachfolge (6,1-18)

12.1. Gute Werke nicht zur Selbstdarstellung tun (6,1-4)

Gottes Anerkennung gilt nicht duflierem Eindruck, sondern innerer Aufrichtigkeit. Jesus warnt
eindringlich davor, gute Werke — wie das Almosengeben — mit dem Ziel zu verrichten, von anderen
gesehen und anerkannt zu werden. Eine Frommigkeit, die auf Sichtbarkeit und Anerkennung durch
Menschen ausgerichtet ist, verliert ithren Lohn bei Gott. Solche duferliche Religiositit steht im
Widerspruch zur Absicht gottlicher Gerechtigkeit, die auf Herzenshaltung und nicht auf 6ffentliche
Wirkung zielt. Der Mensch sieht, was vor Augen ist, aber Gott sieht das Herz. Diejenigen, die mit
ihren Taten auf menschlichen Beifall zielen, haben ihren Lohn bereits vollstindig erhalten — in der
vergdnglichen Ehre von Menschen. Wahre Gerechtigkeit hingegen lebt aus dem Bewusstsein der
Gegenwart Gottes und bleibt unabhédngig von menschlicher Reaktion. Im Reich Gottes zdhlt nicht der
duBere Eindruck, sondern das lautere Motiv der Hingabe. Wer in verborgener Treue handelt, ehrt Gott
—und wird von ihm belohnt. (Matthdus 6,1; 1. Samuel 16,7; Galater 1,10; Kolosser 3,23-24)

Gott sieht das Verborgene und belohnt geheime Treue mit ewiger Wertschitzung. Jesus ermutigt
dazu, Almosen so zu geben, dass die linke Hand nicht weil3, was die rechte tut — ein Bild fiir diskrete,
uneigenniitzige Barmherzigkeit. Diese bewusste Zuriickhaltung dient nicht der Verkleidung, sondern
der Wahrung der geistlichen Echtheit. Im Gegensatz zu den Heuchlern, die auf oOffentliche
Anerkennung setzen, sucht der Jiinger Gottes Anerkennung allein im Verborgenen. Dieses Handeln
offenbart ein Herz, das allein auf Gott ausgerichtet ist und dessen Ehre iiber alles stellt. Der Vater im
Himmel sieht jedes stille Werk, jede verborgene Gabe, jedes unscheinbare Opfer — und er vergisst
keines davon. Die Belohnung Gottes ist nicht automatisch materieller Art, sondern besteht oft in
geistlichem Wachstum, innerer Freude und letztlich ewiger Ehre bei Gott. So entsteht eine neue Kultur
der Gerechtigkeit, die nicht auf Biihne und Applaus beruht, sondern auf Vertrauen in die verborgene
Wirksamkeit gottlicher Anerkennung. (Matthéus 6,2-4; Spriiche 19,17; 2. Korinther 9,7-11; Hebréer
6,10)

12.2. Das Vaterunser — Die richtige Herzenshaltung im Gebet
(6,5-15)

Gebet ist keine Biihne fiir fromme Selbstdarstellung, sondern Ausdruck vertrauter Beziehung zu

Gott. Jesus kritisiert die Praxis der Heuchler, die beten, um von Menschen gesehen zu werden. Solches
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Verhalten entstellt den Sinn des Gebets und macht es zu einem Mittel der Selbstinszenierung. Im
Gegensatz dazu fordert Jesus dazu auf, sich ins Verborgene zuriickzuziehen, um dort in der Stille mit
dem Vater zu sprechen. Diese Zuriickgezogenheit ist nicht Isolation, sondern Ausdruck echter
Gottesbeziehung, die nicht auf den Applaus der Menge, sondern auf die Ndhe Gottes zielt. Der Vater,
der im Verborgenen ist, sieht nicht nur die Worte, sondern auch das Herz. Gebet ist keine Pflichtiibung
oder rhetorische Leistung, sondern Ausdruck eines Kindes, das mit seinem Vater redet. Die Grundlage
wahrer Gebetsgemeinschaft ist nicht duflerer Eindruck, sondern inneres Vertrauen. Im Reich Gottes
zahlt die Realitit der Beziehung mehr als die Form. (Matthaus 6,5-6; Psalm 145,18; Lukas 18,9-14;
Hebrier 4,16)

Worte im Gebet sind nicht wirksam durch Wiederholung, sondern durch Vertrauen. Jesus warnt
vor plappernden Wiederholungen, wie sie bei den Heiden iiblich waren, die meinten, durch viele Worte
erhort zu werden. Dieses Denken beruht auf einem missverstandenen Gottesbild, das Gott wie einen
schwer zuginglichen Richter behandelt, der durch Ausdauer beeindruckt werden muss. Der Vater im
Himmel aber kennt die Bediirfnisse seiner Kinder schon vor ihrer Bitte. Diese Wahrheit befreit von der
Last, durch intensive Formulierungen Gottes Aufmerksamkeit erzwingen zu miissen. Echtes Gebet
ruht in dem Wissen, dass Gott nahe, fiirsorglich und souverén ist. Wer betet, muss nicht manipulieren,
sondern darf vertrauen. Die Qualitit des Gebets liegt nicht in seiner Lange oder Wortwahl, sondern in
der Beziehung zu dem, der hort. Glaubensvolles Beten ist keine Leistung, sondern Ausdruck des
Vertrauens in die viterliche Liebe Gottes. (Matthdus 6,7-8; Prediger 5,1-2; Romer 8,26-27; Philipper
4,6)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 6,7, dass Jesu
Warnung vor gedankenlosem Beten eine enge Parallele in der jiidischen Uberlieferung hat. In
der Mischna wird tiberliefert, dass Rabbi Schimon lehrte, man solle das Gebet nicht zu einer
festen, mechanischen Wiederholung machen, sondern es als Bitte um Erbarmen und als
demiitige Flehruf an den allgegenwdrtigen Gott richten (Pirge Avot 2,13). Rubin macht
deutlich, dass Jesus damit keine jiidische Gebetspraxis verwirft, sondern eine Haltung des
Herzens fordert, die auf aufrichtiger Hinwendung zu Gott beruht und nicht auf formelhafter
Wiederholung (Rubin, 2016, S. 1394).

Das Vaterunser zeigt, wie Gebet ausgerichtet ist — auf Gottes Ehre und gottliche Ordnung. Jesus
lehrt seine Jiinger ein Mustergebet, das mit der Anrede ,,Unser Vater im Himmel* beginnt und damit
die doppelte Dimension der Gottesbeziehung offenbart: Ndhe und Heiligkeit. Gottes Name soll
geheiligt werden — das bedeutet, dass sein Wesen in allen Lebensbereichen als ehrwiirdig und

einzigartig anerkannt wird. Das Gebet richtet sich zuerst nicht auf menschliche Bediirfnisse, sondern
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auf Gottes Herrschaft und seinen Willen. Es bittet darum, dass Gottes Reich komme — sowohl in der
Gegenwart durch Glaubensgehorsam als auch in der Zukunft durch die sichtbare Wiederkunft Christi.
Die Bitte um den Willen Gottes schliet das eigene Leben vollsténdig ein und bekennt, dass Gottes
Weg besser ist als der eigene. Dieses Gebet formt das Herz und richtet es an Gottes Zielen aus. Im
Zentrum steht nicht der Mensch, sondern der Kénig des Himmels. (Matthdus 6,9-10; Lukas 11,1-2;
Jesaja 29,23; Offenbarung 11,15)

Gott versorgt tiglich — das Gebet um das tiigliche Brot bekennt vollige Abhéingigkeit. Die Bitte
um das tégliche Brot verweist auf Gottes bestindige Fiirsorge fiir die Grundbediirfnisse des Lebens.
Sie schliefit nicht nur Nahrung ein, sondern alles, was zur Erhaltung des Lebens notwendig ist —
geistlich wie materiell. Diese Formulierung macht deutlich, dass die Jiinger Jesu nicht im Geist der
Selbstversorgung leben, sondern in tdglichem Vertrauen auf Gottes Giite. Gleichzeitig schlieft sie jede
iibertriebene Zukunftssorge aus und fordert eine Haltung der Dankbarkeit im Heute. Die tdgliche Bitte
schiitzt vor Habsucht und vor der Illusion eigener Unabhingigkeit. Gott gibt, was wirklich gebraucht
wird — nicht immer, was gewiinscht ist. Diese Haltung des Empfangens schult Demut und erwartet
Versorgung nicht vom Menschen, sondern vom Schopfer. Im Reich Gottes lebt der Glaube im
Rhythmus tiglicher Abhingigkeit. (Matthdus 6,11; Spriiche 30,8-9; 5. Mose 8,3; Jakobus 1,17)

Vergebung empfangen und gewihren sind untrennbar verbunden im Reich Gottes. Jesus
verbindet die Bitte um Vergebung mit der Bereitschaft, selbst zu vergeben. Diese Verbindung zeigt,
dass es keinen geistlichen Zustand geben kann, in dem Vergebung empfangen wird, ohne dass sie auch
weitergegeben wird. Wer Gottes Gnade erlebt hat, zeigt sie anderen gegeniiber — nicht als Leistung,
sondern als Frucht eines erneuerten Herzens. Das Gebet macht deutlich, dass die vertikale Beziehung
zu Gott untrennbar mit der horizontalen zu den Menschen verkniipft ist. Bitterkeit und Groll
blockieren nicht nur zwischenmenschliche Beziehungen, sondern auch die geistliche Gemeinschaft mit
Gott. Die abschlieBenden Worte Jesu unterstreichen die Dringlichkeit dieser Wahrheit: Wer nicht
vergibt, kann keine Gemeinschaft mit dem Gott der Vergebung haben. Diese Lehre ist kein
Werkegerechtigkeit, sondern Ausdruck echter Umkehr. (Matthdus 6,12-15; Epheser 4,32; Kolosser
3,13; Markus 11,25)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 6,13,
dass die Verse 9-13 das Gebet enthalten, das als ,,das Gebet des Herrn* bekannt ist. Es ist sein
Gebet, weil er selbst dessen Urheber ist, und es soll als Vorbild fiir das Gebet der Jiinger
dienen, wie die Aufforderung ,, Betet ihr nun so “ zeigt (Matthdus 6,9; vgl. Lukas 11,2). Scofield
weist darauf hin, dass die sogenannte Doxologie am Ende des Gebets in spdteren

Handschriften hinzugefiigt wurde. Sie fehlt in den dltesten und zuverldissigsten griechischen
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Handschriften und wird auch im Lukasevangelium nicht iiberliefert (Lukas 11,2-4). Nach
Scofield gehen viele bedeutende Bibeltextforscher davon aus, dass diese Worte spdter eingefiigt
wurden, um das Gebet fiir den offentlichen Gottesdienst zu erweitern. Inhaltlich spiegeln die
Gedanken der Doxologie jedoch ein Gebet Davids wider, wie es in 1. Chronik 29,11 bezeugt ist
(C. I Scofield, 2015, S. 1169).

12.3. Echtes Fasten — Nicht vor Menschen, sondern vor Gott
(6,16-18)

Fasten ist ein geistlicher Akt der Demut — kein Mittel zur Selbstdarstellung. Jesus setzt voraus,
dass Fasten Teil der geistlichen Praxis seiner Jiinger ist, kritisiert jedoch die Art und Weise, wie es von
den Heuchlern praktiziert wird. Diese machen ihr Fasten offentlich sichtbar, indem sie ein diisteres
Gesicht zeigen und bewusst ungepflegt wirken, um von anderen als besonders fromm wahrgenommen
zu werden. Solches Verhalten entlarvt ein Herz, das nicht auf Gottes Anerkennung, sondern auf
menschlichen Beifall ausgerichtet ist. Doch Gott sieht nicht auf die dullere Erscheinung, sondern auf
die Absicht des Herzens. Echtes Fasten ist eine stille, demiitige Suche nach Gottes Nidhe und Gnade.
Es ist Ausdruck der Abhidngigkeit, nicht ein Werkzeug zur Selbsterhohung. Wer fastet, um von
Menschen gesehen zu werden, hat seinen Lohn bereits empfangen — der geistliche Nutzen bleibt aus.
(Matthédus 6,16; Jesaja 58,3-5; Sacharja 7,5-6; Lukas 18,11-14)

Gott ehrt verborgenes Fasten mit geistlicher Belohnung. Jesus ruft dazu auf, beim Fasten das
Gesicht zu salben und sich zu waschen — also gepflegt zu erscheinen, um das Fasten nicht 6ffentlich
zur Schau zu stellen. Diese Haltung bewahrt vor Heuchelei und fordert eine tiefe, personliche
Beziehung zu Gott. Fasten soll keine Einladung zur Anerkennung durch Menschen sein, sondern ein
stiller Ausdruck der Sehnsucht nach geistlicher Erneuerung. Der Vater im Himmel, der das Verborgene
sieht, belohnt eine solche Haltung mit seiner Gegenwart, Trost und Weisung. Diese Belohnung ist nicht
materiell oder spektakuldr, sondern geistlich tief und ewig wertvoll. Fasten in der richtigen Haltung
richtet das Herz neu auf Gottes Wahrheit aus und ldsst den inneren Menschen wachsen. Wer so fastet,
erkennt an, dass allein Gott das Zentrum geistlichen Lebens ist. (Matthdus 6,17-18; Joel 2,12-13;
Psalm 35,13; Jesaja 58,6-9)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 6.1-18)

Zusammenfassung:

Matthius 6,1-18 setzt die Bergpredigt fort und richtet den Blick auf die innere Motivation geistlicher
Praxis. Jesus warnt eindringlich davor, religiose Handlungen zur Selbstdarstellung vor Menschen
auszuiiben. Almosengeben, Gebet und Fasten werden als zentrale Ausdrucksformen der Frommigkeit
genannt. In allen drei Bereichen wird der Gegensatz zwischen duBerlicher Schaufrommigkeit und
verborgener Gottesbeziehung herausgestellt. Jesus macht deutlich, dass 6ffentliche Anerkennung der
einzige Lohn der Heuchler ist. Wahre Frommigkeit richtet sich hingegen auf Gott allein, der das
Verborgene sieht. Das Gebet wird nicht durch Linge oder Wiederholung wirksam, sondern durch
aufrichtige Beziehung. Das sogenannte Vaterunser ordnet das Beten theologisch und
heilsgeschichtlich, indem Gottes Ehre, Reich und Wille im Mittelpunkt stehen. Abhéngigkeit,
Vergebung und Bewahrung werden als legitime Anliegen benannt. Die Vergebung gegeniiber anderen
wird als untrennbar mit der eigenen Beziehung zu Gott verbunden dargestellt. Auch das Fasten soll
nicht zur Selbstdarstellung missbraucht werden. Matthius 6,1-18 miindet in die Feststellung, dass Gott

echte Frommigkeit am Herzen misst und verborgene Treue 6ffentlich belohnt.

Anwendungen:

Gott priift die Motivation geistlicher Praxis. Religiose Handlungen koénnen &uBerlich korrekt und
innerlich leer sein. Gott richtet auf das Herz und nicht auf die Wirkung vor Menschen. Diese Einsicht

schiitzt vor geistlicher Selbstinszenierung.

Beziehung ist wichtiger als religiose Technik. Gebet lebt aus Ndhe zu Gott, nicht aus formaler
Wiederholung. Vertrauen ersetzt religiose Leistung. Diese Wahrheit vertieft das Verstdndnis geistlicher

Gemeinschaft mit Gott.

Verborgenes Leben vor Gott trigt Frucht. Gott sieht und bewertet das Verborgene. Echte

Frommigkeit sucht Gottes Anerkennung. Diese Einsicht ermutigt zu treuem Leben ohne duflere Biihne.
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13. Schitze im Himmel — Die richtige Prioritiat setzen (6,19-34)

13.1. Die Verginglichkeit irdischer Giiter (6,19-21)

Irdischer Besitz ist vergéinglich und bietet keine bleibende Sicherheit. Jesus warnt davor, sich
Schitze auf Erden zu sammeln, weil sie durch Motten, Rost und Diebe zerstort oder entwendet werden
konnen. Alle materiellen Giiter sind dem Zerfall unterworfen und bieten keine echte Sicherheit.
Reichtum kann in kurzer Zeit verloren gehen und hat keine Bedeutung tiber das irdische Leben hinaus.
Wer auf das Sichtbare vertraut, lebt in einer Illusion von Stabilitét, die jederzeit erschiittert werden
kann. Diese Warnung richtet sich nicht gegen Besitz an sich, sondern gegen die falsche Hoffnung, die
Menschen darauf setzen. Materielle Dinge mogen kurzfristig niitzlich sein, aber sie konnen das Herz
fesseln und den Blick fiir das Ewige verstellen. Die Vergénglichkeit des Irdischen macht deutlich, dass
allein das, was in Gottes Reich investiert ist, bleibenden Wert hat. (Matthdus 6,19; Spriiche 23,4-5;
Prediger 5,9-13; 1. Timotheus 6,9-10)

Wahre Sicherheit liegt im Sammeln himmlischer Schiitze. Jesus fordert dazu auf, Schitze im
Himmel zu sammeln — geistliche Werte, die ewig bestehen und nicht von irdischer Verginglichkeit
betroffen sind. Diese Schétze umfassen unter anderem Gehorsam, Liebe, Barmherzigkeit,
Opferbereitschaft und Treue im Dienst fiir Gott. Sie sind unsichtbar, aber nicht unwirklich — denn sie
werden von Gott selbst bewahrt und belohnt. Die Orientierung auf das Himmlische zeigt sich im
taglichen Leben durch Prioritdten, Zeitverwendung und Umgang mit Ressourcen. Wer fiir das Reich
Gottes lebt, lebt nicht umsonst, selbst wenn weltliche Anerkennung ausbleibt. Diese himmlischen
Schitze sind Ausdruck einer Glaubenshaltung, die nicht auf das Jetzt, sondern auf die Ewigkeit
gerichtet ist. Gottes Lohn ist sicher, unverginglich und vollkommen. (Matthdus 6,20; Kolosser 3,1-4;
Lukas 12,33-34; Offenbarung 22,12)

Das Herz folgt dem Schatz — die Ausrichtung des Lebens wird durch das bestimmt, was
geschitzt wird. Jesus fasst seine Lehre mit dem Satz zusammen: ,,Wo dein Schatz ist, da wird auch
dein Herz sein.” Dieser Satz stellt eine geistliche Diagnose: Der Ort, an dem ein Mensch seine
Hoftnung, Freude und Sicherheit sucht, zeigt, was ithm wirklich wichtig ist. Es geht hier nicht um ein
bloBes Bekenntnis, sondern um die tiefste innere Ausrichtung. Wer irdischen Reichtum anhiuft, richtet
sein Herz auf Vergéngliches und lebt entsprechend. Wer aber das Reich Gottes zum Schatz macht, wird
mit seinem ganzen Wesen darauf ausgerichtet sein. Diese Wahrheit ist auch ein Priifstein geistlicher

Gesundheit: Die geistliche Richtung eines Lebens ldsst sich an den Priorititen erkennen. Das Herz ist
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nie neutral — es ist entweder auf das Irdische oder auf das Himmlische ausgerichtet. (Matthius 6,21;
Spriiche 4,23; Psalm 119,36-37; Philipper 3,7-8)

13.2. Das Auge als Licht des Korpers — Reine und unreine
Gedanken (6,22-23)

Das Auge beeinflusst das ganze Leben — geistliche Klarheit beginnt mit innerer Ausrichtung.
Jesus beschreibt das Auge als das ,,Licht des Leibes, also als das Organ, durch das geistliche
Wahrnehmung, Bewertung und Orientierung erfolgt. Ein ,,/autes* (bzw. gesundes, klares) Auge steht
fiir einen ungeteilten, auf Gott ausgerichteten Blick. Ist der Blick rein und auf das Reich Gottes
gerichtet, dann wird das ganze Leben vom Licht der Wahrheit erfiillt sein. In diesem Bild zeigt sich,
dass geistliche Gesundheit nicht bei &duBleren Handlungen beginnt, sondern bei der inneren
Blickrichtung — was angeschaut, geschétzt und begehrt wird. Ein klarer Blick fiihrt zu einem klaren
Leben, weil die geistliche Orientierung stimmt. Wo Gottes Wahrheit das Denken prégt, da werden auch
Entscheidungen und Lebensfiihrung davon beeinflusst. Der geistlich gesunde Mensch lebt aus der
Sichtweise Gottes. (Matthéus 6,22; Psalm 119,105; Spriiche 4,25; Kolosser 3,1-2)

Ein verdunkelter Blick fiihrt zu geistlicher Verirrung und Finsternis. Wenn das Auge ,,bose* oder
finster ist, verliert der ganze Mensch die Orientierung — geistlich, ethisch und existenziell. Ein
solches Auge ist auf das Irdische, Egoistische oder Verfiihrerische gerichtet, und dadurch wird das
Herz vom Licht der Wahrheit abgeschnitten. Die Folge ist nicht nur Unsicherheit, sondern eine innere
Finsternis, die alle Lebensbereiche durchdringt. Jesus warnt davor, dass diese Finsternis besonders
gefdhrlich ist, weil sie sich oft als Licht tarnt. Geistliche Verblendung ist nicht einfach Unwissenheit,
sondern eine bewusste Umkehrung von Wahrheit und Liige. Wo das Auge den Blick auf Gott verliert,
verliert der Mensch sich selbst. Die geistliche Krise beginnt mit einem falschen Fokus — die Heilung
aber durch die Riickkehr zum Licht Gottes. (Matthdus 6,23; Jesaja 5,20; Johannes 3,19-21; 2.
Korinther 4,4)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 6,22-23, dass Jesus
hier ein geldufiges jiidisches Sprichwort aufgreift und auslegt. Der Ausdruck ,,das Auge ist die
Lampe des Leibes* ist dabei bildhafte Sprache. In der jiidischen Redewendung bedeutet ein
., gutes Auge*“ (ajin tovah) Grofsziigigkeit und eine wohlwollende Haltung gegeniiber anderen,
wdhrend ein ,,boses Auge“ (ajin ra’ah) Geiz und eine negative, missgiinstige Einstellung
beschreibt. Rubin betont, dass es Jesus nicht um das physische Sehvermégen geht, sondern um

die innere Haltung des Menschen, besonders im Umgang mit Besitz und Mitmenschen. Wer
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grofsziigig ist, lebt innerlich im Licht, wihrend Geiz und Missgunst das innere Leben
verdunkeln. Damit wird deutlich, dass Jesu Worte tief im jiidischen Sprachgebrauch verwurzelt
sind und eine ethische Herzenshaltung ansprechen, nicht eine mystische Eigenschaft des Auges
(Barry Rubin, 2016, S. 1394-1395).

13.3. Die Entscheidung fir Gott (6,24)

Dienerschaft im Reich Gottes duldet keine Doppelbindung — Gott fordert ungeteilte Loyalit:it.
Jesus stellt unmissverstdandlich klar, dass niemand zwei Herren gleichzeitig dienen kann. Es ist
unmdglich, sowohl Gott als auch dem Mammon — dem personifizierten Reichtum — in gleicher Weise
zu dienen. Diese Aussage macht deutlich, dass das Herz des Menschen immer eine Hauptausrichtung
hat, und diese bestimmt, wem letztlich gedient wird. Zwischen Gott und Besitz besteht ein
grundsitzlicher Gegensatz, wenn Reichtum zum Ziel und zur Sicherheit des Lebens gemacht wird. Der
Mensch ist so geschaffen, dass seine Hingabe entweder Gott gehort oder einem Ersatzgott — ein
Dazwischen gibt es nicht. Wer meint, beides vereinen zu konnen, betriigt sich selbst. Geistliche
Loyalitét ist nicht teilbar, denn Gott beansprucht das ganze Herz. Dieser Ruf zur Entscheidung zeigt
die radikale Natur wahrer Nachfolge. (Matthdus 6,24; Josua 24,15; Lukas 16,13; Jakobus 4,4)

Der Mammon ist nicht neutral — Besitz kann zur geistlichen Konkurrenz Gottes werden. Jesus
verwendet flir ,,Mammon* nicht nur den Begriff fiir Geld oder Reichtum, sondern verleiht ihm eine fast
personifizierte Qualitét: als Herrschaftsinstanz, die mit Gott konkurriert. Wer dem Mammon dient, lebt
fiir den materiellen Gewinn, misst Erfolg in Besitz und sucht Sicherheit in wirtschaftlicher Stérke.
Diese Haltung fiihrt dazu, dass das Vertrauen auf Gott schwindet, Gebet schwiécher wird und geistliche
Wahrheiten relativiert werden. Der Mammon zieht das Herz weg von der ewigen Perspektive und
verankert es in der Gegenwart. Daher ist es nicht nur eine ethische, sondern eine geistliche
Entscheidung, wem gedient wird. Der Jiinger Jesu ist aufgerufen, Reichtum zu nutzen — aber nicht ihm
zu dienen. Die Freiheit von der Macht des Mammons ist Voraussetzung fiir wahre Jiingerschaft.
(Matthdus 6,24; 1. Timotheus 6,17-19; Spriiche 11,28; Markus 10,23-25)

13.4. Sorgt euch nicht — Gottes Fursorge fiir seine Kinder (6,25-34)

Sorge entspringt einem falschen Vertrauen — Gottes Fiirsorge macht angstfreies Leben moglich.
Jesus fordert dazu auf, sich nicht um das tagliche Leben zu sorgen — um Essen, Trinken und Kleidung
—, weil das Leben selbst mehr ist als seine duBeren Bestandteile. Diese Aussage stellt nicht das

Bediirfnis nach Versorgung infrage, sondern den {iberméfigen Fokus darauf. Wer sich sorgt, stellt

Seite 115 von 327



letztlich die Giite und Féahigkeit Gottes infrage, sich um seine Kinder zu kiimmern. Die Sorge zeigt ein
Herz, das versucht, durch Kontrolle Sicherheit zu gewinnen, anstatt auf die Treue Gottes zu vertrauen.
Jesus erinnert daran, dass das Leben ein Geschenk Gottes ist — und der, der das GréBere (das Leben)
gegeben hat, wird auch das Kleinere (Nahrung, Kleidung) nicht versagen. Sorgen ldhmen den Glauben
und rauben die Freude an Gottes Gegenwart. Vertrauen hingegen fiihrt zu innerem Frieden und
geistlicher Freiheit. (Matthéus 6,25; Psalm 55,23; Philipper 4,6-7; 1. Petrus 5,7)

Die Schopfung bezeugt Gottes Fiirsorge — Glaubende diirfen auf ihn vertrauen. Jesus verweist auf
die Vogel des Himmels und die Lilien des Feldes, um die Sorglosigkeit und Schonheit in Gottes
Schopfung zu illustrieren. Vogel sden und ernten nicht, und doch versorgt sie der himmlische Vater.
Die Blumen arbeiten nicht und weben nicht, und doch sind sie herrlicher gekleidet als Salomo in all
seiner Pracht. Diese Bilder zeigen, dass Gott in seiner Schdpfungsordnung mit Fiirsorge und Schonheit
wirkt — ohne dass menschliches Zutun notwendig ist. Der Mensch ist weit mehr wert als Vogel und
Blumen, und wer das anerkennt, darf sich auf Gottes {iiberlegene Fiirsorge verlassen. Diese
Argumentation zielt nicht auf Passivitdt, sondern auf Vertrauen. Wer Gott kennt, muss sich nicht in
Sorgen verlieren, sondern darf ruhig leben — in der Gewissheit, dass Gottes Hand auch das Unsichtbare
regelt. (Matthéus 6,26-30; Hiob 38,41; Psalm 104,10-15; Romer 8,32)

Sorge verindert nichts, Vertrauen veréindert alles. Jesus stellt eine rhetorische Frage: Wer kann
durch Sorgen sein Leben auch nur um eine Elle verldngern? Diese Aussage entlarvt die Nutzlosigkeit
von Sorge. Sie bringt keine Losungen, sondern schwicht das Herz und raubt geistliche Kraft. Wer sich
sorgt, tragt Lasten, die Gott nicht aufgetragen hat, und verpasst die Gelegenheit, im Glauben zu
wachsen. Die tigliche Fiirsorge Gottes steht {iber jeder Sorge — auch {liber der Sorge um den morgigen
Tag. Der Mensch ist nicht geschaffen, die Zukunft zu kontrollieren, sondern dem Schopfer zu
vertrauen, der die Zukunft kennt. Das Loslassen von Sorgen ist ein Akt des Glaubens, der Gott ehrt. Es
befreit von ldhmender Angst und 6ffnet das Herz fiir gottliche Perspektiven. (Matthius 6,27; Spriiche
3,5-6; Psalm 37,5; Lukas 12,25-26)

David H. Stern, der messianisch-jiidische Bibelausleger, erkldirt zu Matthdus 6,30, dass der
Ausdruck ,,wie viel mehr* eine in der rabbinischen Literatur fest verankerte
Argumentationsform bezeichnet, die kal va-chomer genannt wird. Dieser hebrdische Ausdruck
bedeutet wortlich ,,leicht und schwer“ und beschreibt ein Schlussverfahren, bei dem von einem
geringeren Sachverhalt auf einen umso gewisseren grofseren geschlossen wird, was der
philosophischen a-fortiori-Argumentation entspricht. Wenn also etwas fiir den weniger
gewichtigen Fall gilt, dann gilt es erst recht fiir den wichtigeren. Stern weist darauf hin, dass

diese Denkfigur im Neuen Testament hdufig verwendet wird und ein grundlegendes Element
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seiner Auslegung darstellt. Daraus wird deutlich, dass die neutestamentlichen Autoren,
einschlieflich Jesus selbst, in den jiidischen Denk- und Auslegungstraditionen ihrer Zeit
verwurzelt waren. Stern betont, dass diese hermeneutischen Regeln, die sogenannten middot,
nicht spdtere rabbinische Erfindungen sind, sondern bereits lange vor der Zeit Jesu allgemein
gebrduchlich waren. Es sei daher sachlich falsch, Jesu Lehre von ihrem jiidischen
Auslegungskontext zu losen oder anzunehmen, er habe sich bewusst von diesen Denkformen
distanziert. Vielmehr sind rabbinische Auslegungsprinzipien ein unverzichtbarer Schliissel zum
Verstindnis des Neuen Testaments (David H. Stern, 1996, S. Mt 6,30).

Die Suche nach Gottes Reich befreit vom Druck der Sorge. Jesus fasst seine Lehre mit dem Aufruf
zusammen: ,,Trachtet zuerst nach dem Reich Gottes und nach seiner Gerechtigkeit.“ Diese
Priorititensetzung steht im Gegensatz zum Streben der Welt nach materieller Sicherheit. Wer Gottes
Reich zum Mittelpunkt macht, erlebt, dass alle anderen Dinge — Nahrung, Kleidung, Versorgung —
,Hhinzugefiigt werden. Diese Verheiung ist kein Freibrief flir Passivitét, sondern eine Einladung zur
Vertrauenshaltung. Gottes Reich umfasst seine Herrschaft im Herzen des Glaubigen, seine Plidne mit
der Welt und seine Gerechtigkeit als Maf3stab. Wer sich darauf ausrichtet, wird erleben, dass Gott sich
um die praktischen Lebensbereiche kiimmert. Geistliche Ordnung bringt Frieden, geistliche
Orientierung bringt Freiheit von unndtigen Angsten. Das Leben im Reich Gottes kennt kein Chaos,
sondern Fiirsorge. (Matthius 6,31-34; Lukas 12,31; Psalm 34,10; Romer 14,17)

C. 1. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 6,33,
dass der Ausdruck ,,Reich Gottes* zwar hdufig mit dem ,,Reich der Himmel* gleichgesetzt
wird, jedoch in einigen Punkten davon zu unterscheiden ist. Meist bezeichnet das Reich Gottes
die ewige und umfassende Herrschaft des souverdnen Gottes iiber alles Geschaffene (Psalm
103,19, Daniel 3,33), wodurch es das Reich der Himmel einschliefft. Dariiber hinaus kann der
Begriff den Zustand der Erlosung beschreiben, in den ein Mensch nur durch die neue Geburt
gelangt (Johannes 3,5-7), im Unterschied zum Reich der Himmel, zu dem man durch ein
dufseres Bekenntnis gehoren kann, das sich als echt oder unecht erweisen mag (Matthdus 13,3;
25,1.11.12). Da das Reich der Himmel innerhalb der irdischen Sphdre des allgemeinen Reiches
Gottes liegt, haben beide viele Gemeinsamkeiten, sodass die Begriffe an manchen Stellen
austauschbar verwendet werden. Wie das Reich der Himmel wird auch das Reich Gottes bereits
im gegenwdrtigen Zeitalter durch Gottes Herrschaft verwirklicht, erreicht seine volle
Entfaltung im Tausendjihrigen Reich und setzt sich schliefflich im ewigen Reich fort (Daniel
3,33) (C. I Scofield, 2015, S. 1169).
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 6.19-34)

Zusammenfassung:

Matthdus 6,19-34 richtet den Blick der Jiinger auf die richtige Ausrichtung ihres Lebens im Rahmen
der Reichsgerechtigkeit. Jesus stellt einen klaren Gegensatz zwischen himmlischen und irdischen
Schitzen her. Vergingliche Sicherheit wird als triigerisch entlarvt, wahrend bleibender Wert nur bei
Gott zu finden ist. Das Herz folgt stets dem Ort des wahren Schatzes. Das Bild vom gesunden und
vom bosen Auge verdeutlicht, dass innere Ausrichtung die gesamte Lebensfiihrung bestimmt.
Ungeteilte Loyalitdt wird gefordert, da niemand zwei Herren dienen kann. Gott und Mammon stehen
in unauflosbarem Gegensatz. Daraus folgt die Warnung vor sorgenvoller Selbstabsicherung. Jesus
verweist auf Gottes fiirsorgliches Handeln in der Schopfung. Sorgen werden als Ausdruck mangelnden
Vertrauens beschrieben. Das Streben nach Gottes Reich erhdlt Vorrang vor materieller Absicherung.
Versorgung wird als géttliche Zusage verstanden, nicht als menschliche Leistung. Die Gegenwart soll
im Vertrauen gelebt werden, ohne sich von der Zukunft lihmen zu lassen. Matthdus 6,19-34 miindet in

die Aufforderung, das Leben konsequent an Gottes Reich und seiner Gerechtigkeit auszurichten.

Anwendungen:

Wahre Sicherheit liegt bei Gott. Irdische Sicherheiten sind vergidnglich. Vertrauen richtet sich auf

Gottes bleibende Fiirsorge. Diese Einsicht ordnet Prioritéten neu.

Geteilte Loyalitit ist unmoglich. Gott und Besitz beanspruchen das Herz. Reichszugehorigkeit

verlangt klare Ausrichtung. Diese Wahrheit fordert eindeutige Hingabe.

Vertrauen befreit von lihmender Sorge. Sorge widerspricht Gottes Zusage der Versorgung.

Reichsorientierung schenkt innere Freiheit. Diese Einsicht starkt Gelassenheit im Alltag.
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14. Richtiger Umgang mit anderen und die Goldene Regel
(7,1-12)

14.1. Das richtige Mal} beim Urteilen — Der Splitter und der Balken
(7,1-5)

Urteilen in Selbstgerechtigkeit widerspricht dem Wesen des Reiches Gottes. Jesus verbietet nicht
jede Form von Beurteilung, sondern verurteilt das verurteilende, iiberhebliche Richten, das den
anderen abwertet und sich selbst iiber ihn stellt. Wer mit solch harter Mallregel misst, stellt sich selbst
unter denselben Mallstab, den er anwendet. Ein solches Verhalten entspringt Stolz und fehlender
Selbsterkenntnis. Das Wesen des Reiches Gottes ist jedoch geprigt von Demut, Barmherzigkeit und
Wahrhaftigkeit. Wer vorschnell urteilt, lduft Gefahr, den eigenen geistlichen Zustand zu verkennen.
Die Warnung Jesu richtet sich gegen ein Herz, das sich iiber andere erhebt und die eigene Bediirftigkeit
vor Gott iibersieht. Solches Richten zerstort Gemeinschaft, fordert Heuchelei und widerspricht dem
Geist Christi. (Matthaus 7,1-2; Romer 2,1-3; Jakobus 2,12-13; Johannes 7,24)

Selbstkritik ist Voraussetzung fiir geistliches Unterscheiden. Jesus gebraucht das Bild vom Balken
im eigenen Auge und dem Splitter im Auge des Bruders, um die Diskrepanz zwischen eigener
Blindheit und fremder Fehlerwahrnehmung aufzuzeigen. Dieses Bild veranschaulicht drastisch, wie
leicht Menschen dazu neigen, die Fehler anderer scharf zu beurteilen, wahrend sie die eigenen
Schwichen iibersehen. Echte geistliche Reife beginnt mit dem Erkennen und Bekennen der eigenen
Verfehlungen. Wer den Balken im eigenen Auge beseitigt, erlangt klare Sicht und kann anderen in
Liebe helfen. Diese Reihenfolge ist entscheidend: Erst Reinigung des eigenen Herzens, dann Hilfe fiir
den Néachsten. Ohne diese Demut bleibt jede Korrektur unecht und gefahrlich. Die Bereitschaft zur
Selbstpriifung bewahrt vor Heuchelei und macht den Weg frei fiir echte Gemeinschaft. (Matthius
7,3-4; Galater 6,1; Psalm 139,23-24; 2. Korinther 13,5)

Geistliches Urteilsvermogen erfordert ein reines Herz. Jesus betont, dass erst nach der Beseitigung
des eigenen Balkens der Blick frei wird, um den Splitter im Auge des Bruders zu erkennen. Damit
zeigt er, dass geistliche Hilfe und Unterscheidung nicht aus Uberlegenheit, sondern aus Liuterung
heraus geschehen miissen. Der Dienst an anderen beginnt mit einem geheiligten Herz. Nur wer selbst
unter Gottes Licht lebt, kann anderen mit Milde und Klarheit begegnen. Die Reinheit des eigenen
Lebens ist Voraussetzung fiir eine glaubwiirdige Ermahnung. Dies bewahrt vor destruktiver Kritik und

erdffnet den Raum fiir geistliche Wiederherstellung. Wahres Unterscheiden geschieht in Liebe, nicht
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im Hochmut, und zielt auf Wiederherstellung, nicht auf Verurteilung. (Matthius 7,5; Spriiche 27,6;
Jakobus 3,17; 1. Thessalonicher 5,14)

14.2. Heilige Dinge nicht den Hunden geben — Weisheit in der
Weitergabe der Wahrheit (7,6)

Heilige Wahrheiten verlangen geistliches Unterscheidungsvermogen in ihrer Weitergabe. Jesus
warnt davor, das Heilige — das, was Gott gehort und offenbart hat — achtlos oder wahllos solchen
Menschen zu geben, die es verachten. Die Metapher von Hunden und Schweinen verweist auf solche,
die bewusst und hartnédckig gegeniiber Gottes Wort verstockt sind und es nicht nur ablehnen, sondern
verhohnen oder zerstdren. Es geht hier nicht um eine arrogante Zuriickhaltung, sondern um geistlich
verantwortungsvolle Zurlickhaltung. Wer Wahrheit ohne Weisheit weitergibt, riskiert, dass sie mit
FiiBen getreten wird und der Verkiindiger selbst zum Ziel feindseliger Reaktion wird. Dieses Prinzip
betrifft nicht die allgemeine Verkiindigung des Evangeliums, sondern den gezielten Umgang mit
geistlicher Wahrheit in schwierigen Situationen. Weisheit bedeutet zu erkennen, wann Reden geboten
ist — und wann Schweigen die groere Ehre fiir Gott bedeutet. (Matthius 7,6; Spriiche 9,7-8; Spriiche
23,9; Apostelgeschichte 13,45-46)

Der Umgang mit geistlicher Wahrheit ist ein Akt heiliger Verantwortung. Heilige Dinge, wie das
Evangelium, das Wort Gottes, geistliche Erkenntnis oder auch das Abendmahl, sind nicht beliebig oder
gewohnlich. Sie tragen das Siegel gottlicher Autoritdt und Wiirde und fordern daher Ehrfurcht und
Sorgfalt. Wenn Menschen diese Wahrheiten mutwillig ablehnen oder verspotten, fordert Jesus dazu
auf, nicht in naive Offenheit zu verfallen, sondern geistliche Unterscheidung zu {iben. Dies bedeutet
nicht, dass der Zugang zur Wahrheit kontrolliert wird, sondern dass die Heiligkeit der Botschaft
gewahrt bleibt. Wo der Respekt vor dem Heiligen fehlt, kann geistlicher Schaden entstehen — sowohl
beim Horer als auch beim Verkiindiger. Diese Worte Jesu mahnen zur Zurlickhaltung, zur Ehrfurcht
und zur Weisheit im Dienst des Wortes. (Matthdus 7,6; 2. Timotheus 2,23-26; 1. Korinther 2,14;
Johannes 6,60-66)

14.3. Das Vertrauen auf Gott (7,7-11)

Gott ladt zum vertrauensvollen, beharrlichen Gebet ein. Jesus fordert seine Horer dazu auf, zu
bitten, zu suchen und anzuklopfen — mit der VerheiBung, dass sie empfangen, finden und gedffnet
bekommen. Diese dreifache Aufforderung betont nicht nur die Dringlichkeit des Gebets, sondern auch

die Bereitschaft Gottes, zu antworten. Das Bitten zielt auf die Anerkennung der eigenen Abhingigkeit,
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das Suchen auf das aktive Verlangen nach Gottes Willen, und das Anklopfen auf das beharrliche
Festhalten im Glauben. Gebet ist nicht ein mechanisches Ritual, sondern Ausdruck lebendiger
Beziehung zu einem guten Vater. Die VerheiBung der Erhorung richtet sich nicht auf beliebige
Wiinsche, sondern auf das, was im Einklang mit Gottes Absichten steht. Jesus ruft dazu auf, Gott zu
vertrauen — in seiner Giite, Weisheit und Bereitschaft, zu handeln. (Matthdus 7,7-8; Lukas 11,9-10;
Johannes 15,7; Psalm 34,5)

Gott ist ein guter Vater, der in Liebe gibt. Jesus vergleicht Gottes Geben mit dem natiirlichen
Verhalten irdischer Viter, die ihren Kindern nichts Schidliches geben wiirden, wenn sie um Nahrung
bitten. Wenn schon gefallene Menschen wissen, was gut fiir ihre Kinder ist, wie viel mehr wird der
vollkommen gute Vater im Himmel seinen Kindern Gutes geben. Diese Gegeniiberstellung betont die
Fiirsorge, Giite und Bereitschaft Gottes, zu geben. Der Charakter Gottes ist entscheidend fiir das
Vertrauen im Gebet: Gott ist nicht geizig, gleichgiiltig oder distanziert, sondern liebevoll, weise und
zugewandt. Diese Gewissheit verdndert das Gebet — es wird vom Pflichtakt zur Begegnung mit dem
Vater. Jesu Worte laden dazu ein, mit Zuversicht zu kommen, nicht aus Verdienst, sondern aus
Beziehung. (Matthdus 7,9-11; Romer 8,32; Jakobus 1,17; Hebrder 4,16)

Gebet griindet im Wesen Gottes, nicht im Verdienst des Beters. Die Grundlage der Gebetserhorung
liegt nicht in der Wiirdigkeit oder Leistung des Beters, sondern in der Gnade und Giite Gottes. Wer
betet, tut das im Bewusstsein, dass Gott Vater ist — und dass dieser Vater sein Wesen nie verleugnet.
Jesus offenbart Gott als einen, der gerne gibt, der das Gute liebt und dessen Gaben heilig und
vollkommen sind. Diese Theologie des Gebets befreit von falscher Selbstzentriertheit und fiihrt zu
einem Gott-zentrierten Vertrauen. Der Beter kommt nicht als Befehlender, sondern als Kind.
Gleichzeitig macht Jesus deutlich: Gebet ohne Glauben ist leer. Die VerheiBung der Erhorung steht fest
— aber sie gilt denen, die im Vertrauen zu Gott kommen, nicht im Misstrauen. (Matthdus 7,11; Jakobus
1,5-6; Psalm 145,18-19; Johannes 14,13-14)

14.4. Die Goldene Regel (7,12)

Die Goldene Regel fasst den ethischen Kern des Gesetzes im Licht des Reiches Gottes zusammen.
Jesus formuliert mit der sogenannten ,,Goldenen Regel* ein grundlegendes Prinzip fiir
zwischenmenschliches Verhalten: Alles, was von anderen erwartet wird, soll auch selbst getan werden.
Diese positive Formulierung hebt sich von vielen zeitgendssischen Lehren ab, die dhnliche Aussagen
in negativer Weise trafen (,,Was du nicht willst, das man dir tu ...*"). Jesus geht dariiber hinaus und

fordert aktives Handeln aus einer Haltung der Liebe, nicht blo Unterlassung von Schaden. Dieses
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Gebot ist nicht eine bloBe Verhaltensregel, sondern Ausdruck der Gerechtigkeit des Reiches Gottes,
wie sie im Gesetz und den Propheten grundgelegt ist. Es geht nicht um subjektive Wiinsche, sondern
um das objektiv Gute, das dem anderen gemill Gottes MaBstab widerfahren soll. Die Goldene Regel
ist gelebte Gnade in menschlichen Beziehungen. (Matthdus 7,12; 3. Mose 19,18; Romer 13,8-10;
Galater 5,14)

Die Goldene Regel ist Ausdruck gelebter Gottesbeziehung. Jesu Worte stehen im Kontext der
vorhergehenden Abschnitte iiber Gebet, Vertrauen und das Wesen Gottes als Vater. Daraus folgt, dass
ethisches Verhalten gegeniiber Mitmenschen nicht aus Moralismus, sondern aus geistlicher
Gemeinschaft mit Gott entspringt. Wer selbst Gnade erfahren hat, wird bereit, auch anderen in Giite zu
begegnen. Die Goldene Regel ist nicht nur eine soziale Weisheit, sondern ein Spiegel der Gerechtigkeit
Gottes. Sie ist nicht verhandelbar, sondern verbindlich — denn sie bringt die Liebe Gottes in den Alltag.
Gehorsam gegeniiber diesem Gebot offenbart geistliche Reife und praktiziert die Werte des
Himmelreichs in konkreten Beziehungen. (Matthdus 7,12; Johannes 13,34-35; 1. Johannes 4,7-11;
Epheser 4,32)

David H. Stern, der messianisch-jiidische Bibelausleger, erkldrt zu Matthdus 7,12, dass die
sogenannte Goldene Regel tief in der jiidischen Tradition verwurzelt ist und lange vor der Zeit
Jesu bezeugt wird. Bereits im apokryphen Buch Tobit findet sich die negative Formulierung:
»Was du hasst, das tue auch keinem andern‘ (Tobit 4,15). Besonders bekannt ist die
rabbinische Uberlieferung, in der Rabbi Hillel diese Regel als Zusammenfassung der ganzen
Tora formuliert und sie auf 3. Mose 19,18 zuriickfiihrt, ndmlich auf das Gebot der
Ndchstenliebe. Stern betont, dass Jesus selbst dieses Gebot als das zweitgréfite bezeichnet hat
(Markus 12,28-31). Die Diskussion dariiber, ob Hillels negative Form (,,tu nicht*) oder Jesu
positive Form (,,tu*) iiberlegen sei, hdlt Stern fiir sachlich unbegriindet. Inhaltlich bestehe kein
wesentlicher Unterschied, da beide Ausdrucksweisen denselben ethischen Kern haben.
Entscheidend sei nicht die Formulierung, sondern der Geist der Ndchstenliebe, der sowohl
durch jiidische als auch durch Jesu Lehre klar zum Ausdruck kommt (David H. Stern, 1996, S.
Mt 7,12).
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 7.1-12)

Zusammenfassung:

Matthaus 7,1-12 fiihrt die Bergpredigt weiter und wendet sich dem Umgang der Jiinger miteinander
und mit Gott zu. Jesus warnt vor einem richtenden Urteil liber andere, das aus Selbstgerechtigkeit
entsteht. Maf3stabsloses Richten flihrt zur eigenen Verurteilung. Der Blick auf die Fehler anderer steht
im Kontrast zur Blindheit gegeniiber eigener Schuld. Wahre geistliche Klarheit beginnt mit
Selbstpriifung. Gleichzeitig wird zwischen geistlicher Unterscheidung und gedankenloser Preisgabe
des Heiligen unterschieden. Heiliges soll nicht entwertet werden, indem es unempfanglichen Herzen
iberlassen wird. Danach richtet Jesus den Blick auf das vertrauensvolle Gebet. Gott wird als guter
Vater vorgestellt, der auf Bitten antwortet. Bitten, Suchen und Anklopfen betonen die Bestidndigkeit
des Vertrauens. Gottes Antworten iibertreffen menschliche Mafstdbe von Gite. SchlieBlich fasst Jesus
das ethische Handeln im sogenannten goldenen Grundsatz zusammen. Liebevolles Verhalten
gegeniiber anderen entspricht Gottes offenbartem Willen. Matthius 7,1-12 miindet in die Verbindung

von demiitiger Selbstpriifung, geistlicher Unterscheidung und vertrauensvoller Beziehung zu Gott.

Anwendungen:

Selbstpriifung geht vor Beurteilung anderer. Jesu Warnung richtet sich gegen selbstgerechtes
Richten. Eigene Schuld muss zuerst erkannt werden. Diese Einsicht fordert Demut im Umgang

miteinander.

Geistliche Unterscheidung bleibt notwendig. Jesus verbietet nicht jedes Urteil, sondern
gedankenlose Weitergabe des Heiligen. Weisheit erkennt, wo Offenheit fehlt. Diese Wahrheit schiitzt

geistliche Inhalte vor Entwertung.

Vertrauen prigt den Umgang mit Gott und Menschen. Gebet griindet sich auf Gottes véterliche
Giite. Dieses Vertrauen formt auch das Verhalten gegeniiber anderen. Diese Einsicht verbindet Gebet

und gelebte Néchstenliebe.
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15. Der schmale und der breite Weg — Die Entscheidung fiir
Christus (7,13-29)

15.1. Die zwei Wege — Der breite Weg zum Verderben, der schmale
Weg zum Leben (7,13-14)

Der Eingang zum Reich Gottes ist eng — echte Nachfolge beginnt mit der bewussten
Entscheidung fiir Christus. Jesus beschreibt zwei Wege: einen breiten, leicht begehbaren Weg, der
zum Verderben fiihrt, und einen schmalen, schwer begehbaren Weg, der zum Leben fiihrt. Der breite
Weg steht fiir das natiirliche, bequeme Leben ohne geistliche Umkehr, das von der Masse begangen
wird. Der schmale Weg hingegen erfordert BuBle, Demut und das Verlassen der eigenen
Selbstgerechtigkeit. Dieser Weg beginnt mit dem engen Tor, das nur durch Glauben an Christus
passiert werden kann. Damit macht Jesus deutlich, dass wahre Nachfolge weder selbstverstindlich
noch kulturell vorgegeben ist. Sie ist eine bewusste Hinwendung zum Herrn, die den alten Weg
verldsst und auf die Wahrheit Gottes ausgerichtet ist. Das schmale Tor ist exklusiv, aber offen fiir alle,
die durch Gnade eintreten wollen. (Matthidus 7,13-14; Johannes 10,9; Lukas 13,24; Apostelgeschichte
4,12)

Der breite Weg tiuscht durch Leichtigkeit, fiihrt aber ins Gericht. Der breite Weg wirkt zunichst
einladend, tolerant und angenehm. Es ist der Weg des geringsten Widerstandes, der vielen folgt, was
das Umfeld vorgibt, und der keine geistliche Auseinandersetzung fordert. Doch seine Leichtigkeit ist
triigerisch, denn sein Ziel ist das Verderben — die ewige Trennung von Gott. Jesus warnt nicht vor dem
Weg, der offensichtlich bose erscheint, sondern vor dem Weg, der normal, sicher und gesellschaftlich
akzeptiert wirkt, aber in Wirklichkeit zur Verdammnis fiihrt. Diese Warnung richtet sich besonders an
die, die denken, ohne echte Umkehr Teil des Reiches zu sein. Die Tragik liegt in der Masse, die diesen
Weg geht, oft aus Bequemlichkeit oder religidser Selbsttiuschung. Der breite Weg fiihrt nicht zum
Frieden, sondern zum Verlust. (Matthdus 7,13; Spriiche 14,12; Jeremia 6,14; Hebréer 10,26-27)

Der schmale Weg fiihrt zum Leben, erfordert aber geistliche Entschiedenheit. Jesus macht
unmissverstindlich klar, dass der Weg zum Leben durch Enge, Herausforderung und geistliche
Wachsamkeit gekennzeichnet ist. Wer diesen Weg wihlt, stellt sich gegen den Strom der Welt, gegen
die eigene Siinde und gegen das triigerische Selbstvertrauen. Doch dieser Weg, so schwer er scheint,
fiihrt zum wahren Leben — zur Gemeinschaft mit Gott, zur inneren Freiheit und zur ewigen

Herrlichkeit. Der schmale Weg ist kein Werk des Menschen, sondern Frucht des Glaubens. Er verlangt
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Selbstverleugnung, aber belohnt mit Gnade. Es ist der Weg Jesu selbst, der voranging und seine Jiinger
ruft, thm nachzufolgen. Nur wenige finden diesen Weg, weil er verborgen ist fiir die, die nicht suchen.
Doch wer sucht, wird finden — und leben. (Matthdus 7,14; Johannes 14,6; Psalm 16,11; 2. Timotheus
4,7-8)

15.2. Die falschen Propheten (7,15-20)

Falsche Propheten tarnen sich als Teil der Herde, sind aber geistlich zerstorerisch. Jesus warnt
eindringlich vor falschen Propheten, die im Gewand von Schafen auftreten, innerlich aber reilende
Wélfe sind. Diese Personen wirken nach auflen fromm, bibeltreu oder {iberzeugend, tragen aber in
Wabhrheit eine andere Agenda: Sie verfiihren, zerstoren und hindern Menschen daran, den schmalen
Weg zu finden. Thre Tarnung ist Teil ihrer Tduschung — sie geben sich als geistliche Autoritdten aus,
doch ihre Botschaft weicht vom wahren Evangelium ab. Falsche Propheten sind keine Aufenseiter,
sondern bewegen sich oft mitten in der religidsen Gemeinschaft. Thre grofite Gefahr liegt in ihrer
scheinbaren Vertrautheit mit dem Wort Gottes, das sie verdrehen oder missbrauchen. Ihre
Verfiihrungskraft ist hoch, weil sie mit bekannten Begriffen arbeiten, aber die Wahrheit verfélschen.
(Matthdus 7,15; Apostelgeschichte 20,29-30; 2. Korinther 11,13-15; 2. Petrus 2,1-3)

Geistliche Unterscheidung erfolgt anhand der Frucht, nicht des dufleren Auftretens. Jesus gibt
seinen Jiingern ein klares Kriterium zur Erkennung falscher Propheten: ,,An ihren Friichten sollt ihr sie
erkennen.” Damit ist nicht das Charisma, die Eloquenz oder der Erfolg gemeint, sondern der
Charakter, das Verhalten und die geistlichen Auswirkungen ihres Wirkens. Gute Bdume bringen gute
Friichte hervor — d. h. eine Lehre, die zur Heiligung, Liebe und Wahrheit fiihrt. Schlechte Baume
hingegen bringen giftige Friichte: Verwirrung, Spaltung, Selbstverherrlichung oder moralischen
Verfall. Die Frucht offenbart die Wurzel. Die Beurteilung muss niichtern, aber entschlossen geschehen
— nicht nach dem ersten Eindruck, sondern im Licht des Wortes Gottes. Geistliche Reife zeigt sich
nicht in spektakuldren Taten, sondern in der Bestindigkeit des Lebenswandels. (Matthaus 7,16-18;
Galater 5,22-23; 1. Johannes 4,1; 1. Timotheus 4,16)

Falsche Lehre fiihrt ins Gericht — die geistliche Frucht ist eine Frage des ewigen Ausgangs. Jesus
endet seine Warnung mit einem ernsten Hinweis: Jeder Baum, der keine gute Frucht bringt, wird
abgehauen und ins Feuer geworfen. Dies verdeutlicht, dass es nicht um nebenséchliche Unterschiede,
sondern um ewige Konsequenzen geht. Falsche Lehrer stehen nicht einfach auf dem falschen
theologischen Standpunkt, sondern unter Gottes Gericht. Thre Lehre kann nicht neutral bleiben — sie

fiihrt Menschen in die Irre und entfernt sie vom Leben. Auch der eigene Dienst steht unter dieser

Seite 125 von 327



Priifung: Wo keine Frucht ist, wird Gericht folgen. Damit macht Jesus deutlich, dass Lehre und Leben
untrennbar miteinander verbunden sind. Die Warnung vor falschen Propheten ist zugleich ein Ruf zur
Selbstpriifung und zur Treue gegeniiber der Wahrheit. (Matthdus 7,19-20; 2. Petrus 2,17; Judas
1,12-13; Hebréer 10,27)

15.3. Wahre Jungerschaft (7,21-23)

Nicht jedes Bekenntnis zu Jesus ist ein Zeichen echter Jiingerschaft. Jesus macht deutlich, dass
nicht jeder, der ,,Herr, Herr sagt, auch tatsichlich in das Reich der Himmel eingehen wird. Das blof3e
Aussprechen des richtigen Namens oder das Bekenntnis zu seiner Autoritét geniigt nicht. Entscheidend
ist nicht das duflere Reden, sondern der innere Gehorsam gegeniiber dem Willen des Vaters im
Himmel. Es ist moglich, Christus mit den Lippen zu bekennen und doch kein Teil seines Reiches zu
sein. Diese Worte Jesu entlarven eine gefdhrliche Selbsttduschung, die religiose Aktivitdten mit echter
Nachfolge verwechselt. Der Mafstab gottlicher Anerkennung ist nicht, was Menschen sagen oder
fiihlen, sondern ob das Leben von echter Hingabe geprigt ist. Das Reich Gottes steht denen offen, die
Gottes Willen tun — nicht denen, die ihn nur benennen. (Matthdus 7,21; Lukas 6,46; Jakobus 1,22; 1.
Johannes 2,4-6)

Auch spektakulire geistliche Werke ersetzen nicht den Gehorsam gegeniiber Gott. In einer der
erschiitterndsten Passagen der Bergpredigt weist Jesus Menschen ab, die im Namen Jesu geweissagt,
Damonen ausgetrieben und viele Wunderwerke getan haben. Diese Werke wirken eindrucksvoll und
fromm, doch sie ersetzen nicht die personliche Beziehung und den Gehorsam gegeniiber Christus. Der
Name Jesu kann missbraucht werden — selbst in einer religiosen Umgebung. Jesus nennt diese
Menschen ,,Gesetzlose*, weil ihr Leben nicht von Gottes Wahrheit und Heiligkeit gepridgt war. Die
geistliche Autoritét liegt nicht in menschlicher Leistung, sondern im Horen und Tun des Wortes Gottes.
Wo das Herz nicht unter der Herrschaft Christi steht, helfen weder groBe Werke noch religioser Eifer.
Echte Jiingerschaft zeigt sich in der Ubereinstimmung von Glauben und Leben. (Matthius 7,22-23;
Titus 1,16; 1. Korinther 13,1-3; Johannes 15,5-6)

Der Herr selbst wird am Ende das wahre Urteil iiber das Leben jedes Menschen sprechen. Jesus
spricht nicht nur iiber das gegenwértige Leben, sondern iiber den Tag des Gerichts. Er selbst steht als
Richter tiber allen religiosen Bekenntnissen und Taten. Seine Worte ,,Ich habe euch nie gekannt*
zeigen, dass wahre Jiingerschaft nicht nur aus der menschlichen Perspektive, sondern vor allem aus
seiner Sicht beurteilt wird. Die Formulierung weist darauf hin, dass es nie eine echte Beziehung

gegeben hat — trotz religidser Aktivitit. Entscheidend ist, ob Christus den Menschen kennt — nicht nur,
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ob der Mensch Christus kennt. Diese Erkenntnis ruft zu Demut, zur Priifung des eigenen Herzens und
zu einer tiefen, echten Beziehung zu Jesus. Am Ende zdhlt nicht, was Menschen gesehen haben,
sondern was der Herr sagen wird. (Matthius 7,23; Johannes 10,27-28; 2. Korinther 5,10; Offenbarung
20,12-15)

15.4. Das Gleichnis vom Haus auf Fels und Sand — Gehorsam als
Fundament (7,24-29)

Gehorsam gegeniiber dem Wort Gottes ist das tragfihige Fundament des Lebens. Jesus vergleicht
den, der seine Worte hort und danach handelt, mit einem klugen Mann, der sein Haus auf Fels baut.
Dieses Bild zeigt, dass das Horen des Wortes allein nicht geniigt — erst der Gehorsam macht das
Fundament tragfahig. Der Fels steht fiir die bestindige Wahrheit Gottes, die allen Priifungen standhalt.
Wer auf diesen Felsen baut, lebt nicht nach Meinungen oder Gefiihlen, sondern nach dem objektiven
MafBstab gottlicher Offenbarung. Das Leben erhilt so eine geistliche Stabilitét, die weder von duferen
Umsténden noch von inneren Erschiitterungen zerstort werden kann. Jesu Wort ist nicht ein Ratgeber
unter vielen, sondern die entscheidende Grundlage fiir das ewige Leben. (Matthdus 7,24; Jakobus
1,22-25; Johannes 14,23; Psalm 18,3)

Ohne Gehorsam bleibt das Horen des Evangeliums ohne Wert. Wer Jesu Worte hort, aber nicht
danach handelt, gleicht einem torichten Mann, der sein Haus auf Sand baut. Auch dieser Mensch
empfingt das Wort, vielleicht sogar regelméfig, doch es bleibt ohne Auswirkung auf das Leben. Der
Sand steht fiir menschliche Ansichten, Selbsttduschung oder religiose Formalitit — alles, was im
Ernstfall keinen Bestand hat. Jesus zeigt, dass Verlorenheit nicht nur im offenen Widerstand gegen
Gott besteht, sondern auch in passivem Hoéren ohne Umsetzung. Der &duBlere Aufbau mag
beeindruckend wirken, doch ohne Fundament bricht das ganze Lebensgebidude zusammen. Diese
Warnung richtet sich besonders an religiose Menschen, die sich in der Ndhe des Wortes befinden, aber
ihm nicht gehorchen. (Matthius 7,26-27; Hesekiel 33,31-32; Lukas 6,49; Hebréer 4,2)

Jesu Lehre besitzt gottliche Autoritit — er spricht als der Koénig. Der Abschnitt endet mit der
Reaktion der Volksmenge, die iiber Jesu Lehre erstaunt ist, weil er mit Vollmacht spricht — nicht wie
ihre Schriftgelehrten. Jesus verkiindet nicht nur die Wahrheit Gottes, er ist selbst der Maf3stab dieser
Wabhrheit. Seine Worte tragen nicht menschliche Meinung, sondern gottliche Autoritit. Er spricht als
der Messias, der das Gesetz erfiillt und den Weg in das Reich Gottes offenbart. Diese Autoritét

erfordert eine Antwort: entweder Glauben und Gehorsam oder Ablehnung. Jesu Anspruch ist exklusiv,
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endgiiltig und verbindlich — seine Lehre duldet keinen neutralen Standpunkt. Wer seine Worte hort,
begegnet dem Konig selbst. (Matthdus 7,28-29; Johannes 7,46; Matthdus 5,17-18; Johannes 12,48-50)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 7.13-29)

Zusammenfassung:

Matthdus 7,13-29 bildet den abschlieBenden Teil der Bergpredigt und ruft zu einer klaren
Entscheidung angesichts der gehorten Lehre auf. Jesus stellt den schmalen Weg dem breiten Weg
gegeniiber und macht deutlich, dass nur wenige den Weg zum Leben finden. Die Zugehorigkeit zum
Reich Gottes ist nicht selbstverstidndlich, sondern verlangt bewusste Ausrichtung. Vor falschen
Propheten wird eindringlich gewarnt, da ihr Auftreten fromm wirkt, ihr Wesen jedoch zerstorerisch ist.
Wahre Zugehorigkeit zeigt sich an der Frucht des Lebens und nicht an dufleren Worten. Bekenntnis
ohne Gehorsam wird als unzureichend entlarvt. Selbst spektakulidre religiose Aktivitéten ersetzen keine
Beziehung zu Christus. Entscheidend ist das Tun des Willens des Vaters. Jesus vergleicht sein Wort mit
einem festen Fundament, auf dem ein Haus gebaut werden kann. Horen allein geniigt nicht, Gehorsam
ist erforderlich. Priifungen offenbaren, worauf ein Leben gegriindet ist. Am Ende wird Jesu
einzigartige Autoritdt hervorgehoben, die sich von der der Schriftgelehrten unterscheidet. Matthaus
7,13-29 miindet in die Feststellung, dass Jesu Worte verbindliche Wahrheit sind, die iiber Leben und

Gericht entscheiden.

Anwendungen:

Glaube verlangt Entscheidung. Der schmale Weg steht im Gegensatz zur breiten Mehrheit.

Nachfolge ist bewusst und nicht automatisch. Diese Einsicht ruft zu klarer geistlicher Ausrichtung auf.

Echter Glaube zeigt sich im Gehorsam. Worte und religiose Aktivitit ersetzen kein Leben nach
Gottes Willen. Frucht offenbart die Echtheit des Glaubens. Diese Wahrheit schitzt vor
Selbsttduschung.

Jesu Wort ist tragfihiges Fundament. Standfestigkeit entsteht durch Horen und Tun von Jesu
Worten. Priifungen offenbaren die Grundlage des Lebens. Diese Einsicht betont die verbindliche

Autoritit Christi.
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16. Jesu Wunder und Heilungen — Zeichen der Konigsherrschaft
(8,1-9,38)

16.1. Die Heilung eines Aussatzigen — Jesu Wille zur Reinigung
(8,1-4)

Jesu Beriihrung des Aussétzigen zeigt seine gottliche Autoritit iiber Reinheit und Unreinheit. Ein
Aussitziger kommt zu Jesus, fillt vor ihm nieder und bittet um Reinigung — nicht um Heilung im
allgemeinen Sinn, sondern konkret um rituelle Reinheit. In der jiidischen Gesellschaft galt Aussatz als
Zeichen duflerster Unreinheit und sozialer Isolation. Der Mann erkennt Jesu Macht an, indem er sagt:
»Wenn du willst, kannst du mich reinigen.“ Diese Aussage bezeugt sowohl Glauben an Jesu Féhigkeit
als auch Unterwerfung unter seinen Willen. Indem Jesus den Mann beriihrt, durchbricht er nicht nur
kulturelle Tabus, sondern offenbart, dass gottliche Heiligkeit nicht durch Unreinheit beschmutzt wird,
sondern selbst reinigend wirkt. Seine Berlihrung ist keine Schwiche, sondern ein Zeichen géttlicher
Autoritdt iber Krankheit, Gesetz und gesellschaftliche Trennung. (Matthéus 8,1-3; 3. Mose 13,45-46;
Markus 1,40-42; Lukas 5,12-13)

Die Reinigung des Aussitzigen illustriert Jesu Bereitschaft, Ausgestolene anzunehmen. Jesus
antwortet auf das demiitige Vertrauen des Aussitzigen mit den Worten: ,,/ch will — sei gereinigt.* Diese
kurze Antwort offenbart sowohl seine gottliche Autoritét als auch seine herzliche Bereitschaft. Der
Wille zur Heilung kommt nicht aus Mitleid allein, sondern aus der souverdnen Gnade dessen, der
gekommen ist, um das Verlorene zu retten. Damit zeigt Jesus, dass kein Mensch zu unrein ist, um von
Gottes Gnade beriihrt zu werden. Die Heilung geschieht sofort — ein Zeichen fiir Jesu Vollmacht {iber
das Sichtbare und Unsichtbare. Diese Szene ist nicht nur ein Wunderbericht, sondern ein Zeugnis fiir
das Wesen des Messias, der nicht nur heilt, sondern auch wiederherstellt. Der Aussétzige steht
stellvertretend fiir jeden Menschen, der durch Siinde isoliert ist und Reinigung bei Christus findet.
(Matthdus 8,3; Jesaja 53,4; Psalm 103,3; Hebrder 4,15-16)

Jesus respektiert das mosaische Gesetz, wihrend er es gleichzeitig iibertrifft. Nach der Heilung
fordert Jesus den Geheilten auf, zum Priester zu gehen und das vorgeschriebene Opfer darzubringen —
als Zeugnis fiir sie. Damit erkennt Jesus die gottliche Ordnung des mosaischen Gesetzes an, auch wenn
seine eigene Vollmacht dariiber hinausgeht. Er widersetzt sich nicht dem Gesetz, sondern erfiillt es —
sowohl im Gehorsam als auch in seiner reinigenden Macht. Das ,,Zeugnis fiir sie** dient nicht nur der

Bestitigung der Heilung, sondern auch als Konfrontation der religiésen Autoritdten mit der Realitét
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des Messias. Jesu Handeln vereint Gnade und Wahrheit, Macht und Unterordnung, Wunder und
Ordnung. Seine Wundertaten stehen nie im Widerspruch zur Heiligen Schrift, sondern bestétigen ihre
tiefste Bedeutung. (Matthius 8,4; 3. Mose 14,1-32; Matthéus 5,17; Johannes 5,36)

16.2. Der Hauptmann von Kapernaum — Ein Glaube, der Jesus
erstaunt (8,5-13)

Der Hauptmann erkennt Jesu Autoritit an, obwohl er kein Teil Israels ist. Als Jesus nach
Kapernaum kommt, tritt thm ein romischer Hauptmann entgegen, der um die Heilung seines kranken
Knechtes bittet. Obwohl er ein Heide und Vertreter der Besatzungsmacht ist, begegnet er Jesus mit
bemerkenswerter Demut und Ehrfurcht. Er bittet nicht fiir sich selbst, sondern fiir einen anderen — was
seine Herzenshaltung offenbart. Besonders auffdllig ist, dass er Jesus nicht um ko&rperliche
Anwesenheit bittet, sondern von der Kraft seines gesprochenen Wortes iiberzeugt ist. Diese Haltung
zeigt tiefes Vertrauen in Jesu Autoritdt, die nicht an Ort oder religiése Rituale gebunden ist. Der
Hauptmann versteht, dass wahre Autoritét sich in der Macht zum Befehl duflert — eine Einsicht, die
sogar im jiidischen Volk selten war. (Matthdus 8,5-9; Lukas 7,2-8; Johannes 4,46-50;
Apostelgeschichte 10,1-2)

Jesus lobt den Glauben eines Heiden als vorbildlich. Die Reaktion Jesu auf den Glauben des
Hauptmanns ist aullergewohnlich: Er wundert sich und erkldrt, dass er in Israel keinen solchen
Glauben gefunden hat. Damit stellt Jesus den Glauben dieses Nichtjuden iiber den der religiosen Elite
seines Volkes. Der Glaube des Hauptmanns ist nicht emotional oder spektakulér, sondern demiitig, klar
und auf Jesu Wort gegriindet. Er zeigt, dass echter Glaube nicht an Herkunft oder religiose
Zugehorigkeit gebunden ist, sondern an die innere Bereitschaft, Jesu Autoritdt anzuerkennen. Diese
Aussage Jesu ist zugleich Lob und Gericht — sie offenbart die geistliche Blindheit vieler, die sich fiir
das glaubige Volk hielten. Der Hauptmann wird so zu einem Vorboten der zukiinftigen Berufung der
Heiden. (Matthdus 8,10; Romer 9,30-32; Matthius 21,43; Lukas 18,13-14)

Jesu Ankiindigung iiber das Reich Gottes betont die universale Dimension seiner Herrschaft. Im
Anschluss an sein Lob spricht Jesus von einem zukiinftigen Ereignis: Viele werden von Osten und
Westen kommen und mit Abraham, Isaak und Jakob im Reich der Himmel sitzen. Damit macht er
deutlich, dass das Reich Gottes nicht auf Israel beschrankt ist, sondern Menschen aus allen Volkern
umfasst, die im Glauben zum Messias kommen. Gleichzeitig kiindigt er an, dass viele ,,S6hne des
Reiches* — also Angehorige Israels — draullen sein werden, in der Finsternis. Diese Umkehrung ist ein

ernstes Warnsignal: Abstammung und religise Tradition sichern keinen Zugang zum Reich Gottes.
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Entscheidend ist der Glaube an Christus. Die Szene ist heilsgeschichtlich bedeutsam, da sie den
Ubergang von der nationalen Berufung Israels zur weltweiten Einladung des Evangeliums
vorwegnimmt. (Matthéus 8,11-12; Lukas 13,28-29; Romer 10,12-13; Offenbarung 7,9)

Jesu Wort allein hat heilende Kraft — unabhéngig von Ort und Zeit. Auf das Vertrauen des
Hauptmanns hin spricht Jesus ein Wort der Heilung, und der Knecht wird noch in derselben Stunde
gesund. Dieses Wunder geschieht nicht durch Beriihrung, sondern allein durch das Wort Jesu — ein
Ausdruck seiner gottlichen Vollmacht. Die Entfernung zwischen Jesus und dem Kranken spielt keine
Rolle, denn der Sohn Gottes ist nicht an Raum oder menschliche Mittel gebunden. Der Gehorsam des
Hauptmanns und das sofortige Wirken Jesu verdeutlichen, dass Glauben und Heilung unmittelbar
verbunden sind. Gleichzeitig betont der Bericht, dass Jesu Wirken nicht auf sichtbare Zeichen
angewiesen ist, sondern auf das Vertrauen in seine VerheiBung. Diese Wahrheit ist grundlegend fiir das
Verstidndnis geistlichen Lebens im Neuen Bund. (Matthdus 8,13; Johannes 4,50-53; Psalm 107,20;
Hebréer 1,3)

16.3. Petrus’ Schwiegermutter und viele andere werden geheilt
(8,14-17)

Jesus heilt nicht nur spektakulir Kranke, sondern dient auch im Verborgenen. Als Jesus in das
Haus des Petrus kommt, sieht er dessen Schwiegermutter mit Fieber im Bett liegen. Ohne dass jemand
ausdriicklich um Heilung bittet, nimmt er sich ihrer an, beriihrt ihre Hand — und das Fieber weicht.
Dieses stille, personliche Wunder zeigt, dass Jesu Macht nicht nur auf 6ffentliche Zeichen beschrankt
ist. Seine Barmherzigkeit umfasst auch die unscheinbaren Situationen des Alltags. Die
Schwiegermutter steht nicht im Zentrum der Erzdhlung, doch sie wird durch Jesu Gegenwart
wiederhergestellt. Thre unmittelbare Bereitschaft, ihm zu dienen, ist Ausdruck echter Dankbarkeit und
ein stilles Zeugnis fiir das Wirken der Gnade. Jesu Heilswirken ist umfassend: es betrifft Korper, Seele
und die Berufung zum Dienst. (Matthéus 8,14-15; Markus 1,29-31; Lukas 4,38-39; 2. Korinther 5,15)

Jesu Heilungen am Abend offenbaren seine unbegrenzte Macht iiber korperliches und geistliches
Leid. Am Abend bringen viele Menschen ihre Kranken und Besessenen zu Jesus. Er treibt die
Déamonen durch ein Wort aus und heilt alle, die sich in korperlichem Leid befinden. Diese geballte
Zusammenfassung betont die Leichtigkeit, mit der Jesus sowohl geistliche als auch korperliche Not
iiberwindet. Kein Fall ist zu schwer, keine Krankheit zu unheilbar, kein Mensch zu weit entfernt. Die
Szene beschreibt nicht nur medizinische Wunder, sondern geistliche Befreiung in umfassendem Sinn.

Der Ausdruck ,,mit einem Wort* unterstreicht die schopferische und gottliche Autoritdt Jesu. Er muss
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nicht kiimpfen oder ringen — sein Wort allein geniigt. Damit wird deutlich: Der verheilene Konig des
Himmelreichs hat Macht iiber alle Bereiche des Daseins. (Matthdus 8,16; Psalm 107,20; Markus
1,32-34; Lukas 4,40-41)

Jesu Heilungen erfiillen die Prophetie iiber den leidenden Gottesknecht. Der Evangelist Matthéus
interpretiert das heilende Wirken Jesu als Erfiillung der Prophetie aus Jesaja: ,,Er hat unsere

13

Schwachheiten auf sich genommen und unsere Krankheiten getragen.“ Damit wird klar: Jesu
Heilungen sind mehr als einzelne Taten der Barmherzigkeit — sie sind heilsgeschichtliche Zeichen. Er
iibernimmt in seinem Dienst nicht nur symbolisch, sondern tatsdchlich die Last der menschlichen Not.
Jesaja 53 beschreibt den leidenden Messias, der sich an die Stelle der Gebrochenen stellt. Matthdus
macht deutlich, dass diese Verheilung bereits in Jesu irdischem Dienst begonnen hat, auch wenn ihre
volle Erfiillung erst am Kreuz geschieht. Die korperliche Heilung ist Vorgriff auf die geistliche
Erlosung, die durch Jesu stellvertretendes Leiden moglich wird. (Matthdus 8,17; Jesaja 53,4; 1. Petrus

2,24; Johannes 1,29)

16.4. Die Kosten der Nachfolge (8,18-22)

Nachfolge bedeutet Bereitschaft zur volligen Hingabe ohne Garantie auf irdische Sicherheit. Als
Jesus sieht, dass sich eine gro3e Volksmenge um ihn versammelt, ordnet er den Aufbruch an. In dieser
Situation tritt ein Schriftgelehrter an ihn heran und erklirt, er wolle ihm folgen, wohin er auch gehe.
Jesu Antwort macht jedoch deutlich, dass Nachfolge keine duflere Reise, sondern ein radikaler
Lebensweg ist. Der Menschensohn, also Jesus als verheilener Messias, hat keinen festen Ort, an dem
er sein Haupt niederlegen kann. Damit zeigt Jesus, dass wahre Nachfolge den Verzicht auf irdische
Sicherheiten, Komfort und soziale Absicherung einschliefft. Wer Jesus nachfolgt, entscheidet sich fiir
eine Lebensweise, die sich nicht auf Besitz oder Bequemlichkeit stiitzt, sondern auf Vertrauen und
Gehorsam. Nachfolge ist nicht romantisch, sondern ein bewusster Verzicht zugunsten der himmlischen
Berufung. (Matthéus 8,18-20; Lukas 9,57-58; Philipper 3,7-8; Hebraer 13,13-14)

C. 1. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 8,20,
dass der Titel ,,Sohn des Menschen“ seine Grundlage in der messianischen Vision von Daniel
7,13 hat. Jesus verwendet diese Selbstbezeichnung etwa achtzig Mal und kniipft damit bewusst
an die alttestamentliche Erwartung eines kommenden Menschensohnes an (Daniel 7,13; vgl.
Matthdus 16,28; 26,64). Nach Scofield ist ,,Sohn des Menschen* der Name Christi als
Vertreter der gesamten Menschheit im Gegensatz zu ,,Sohn Davids“, seinem jiidisch-

messianischen Titel, und ,, Sohn Gottes*, der seine gottliche Natur bezeichnet (1. Korinther
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15,45-47). Jesus gebraucht diesen Titel, weil er ausdriickt, dass seine Sendung, sein Leiden,
seine Auferstehung und sein zweites Kommen alle nationalen und jiidischen Begrenzungen
tiberschreiten und die ganze Menschheit betreffen (Matthdus 11,19; 12,40; 24,37-44). Scofield
weist darauf hin, dass Christus selbst diesen Namen auch mit dem endzeitlichen Gericht
verbindet, das ihm als Sohn des Menschen iibertragen ist (Johannes 5,22.27). Zugleich sieht
Scofield in diesem Titel die Erfiillung der alttestamentlichen Vorausschau auf einen
kommenden Mann, durch den gottlicher Segen iiber die Menschheit kommen soll (1. Mose
3,15; Psalm 8,5; Jesaja 9,5-6) (C. 1. Scofield, 2015, S. 1169).

Echte Jiingerschaft stellt die Treue zu Christus iiber alle familiiren und sozialen
Verpflichtungen. Ein anderer will Jesus ebenfalls folgen, aber erst seinen Vater begraben. Jesu
Antwort ist scharf und kompromisslos: ,,Lass die Toten ihre Toten begraben.* Damit meint er nicht die
Verachtung der Familie, sondern die Dringlichkeit geistlicher Prioritdten. Die geistlich Toten — also
solche, die keine Beziehung zu Gott haben — mdgen sich um die Dinge dieser Welt kiimmern. Doch
wer Jesus nachfolgen will, muss bereit sein, alle Bindungen, Traditionen und menschlichen
Erwartungen hintanzustellen. Die Nachfolge duldet keinen Aufschub, keine Verzogerung und keine
Bedingungen. Jesu Ruf ist absolut — er steht iiber kulturellen Normen, familidren Pflichten und
selbstbestimmten Lebenspldnen. Nachfolge ist kein Zusatz zum Leben, sondern ein radikaler
Neuanfang unter seiner Herrschaft. (Matthdus 8,21-22; Lukas 14,26-27; Matthdus 10,37-39; 2.
Korinther 5,15)

Jesu Antwort entlarvt das menschliche Herz, das Sicherheit und Kontrolle sucht. Beide Bewerber
fiir die Nachfolge zeigen duBerlich Interesse, doch Jesu Antworten decken die verborgenen Motive auf.
Der eine sehnt sich nach einer Verbindung mit dem charismatischen Lehrer, ohne die Konsequenzen zu
bedenken. Der andere will selbst entscheiden, wann er bereit ist, dem Ruf zu folgen. Jesu Antworten
sind weder hart noch unbarmherzig, sondern seelsorgerlich und kliarend. Er konfrontiert nicht, um
abzuschrecken, sondern um falsche Erwartungen zu berichtigen. Nachfolge ist nicht verhandelbar,
sondern eine Antwort auf den Ruf des Konigs. Sie erfordert die Bereitschaft, das eigene Leben ganz in
Gottes Hinde zu legen — ohne Bedingungen, ohne Aufschub und ohne Riickversicherung. Diese
kompromisslose Klarheit offenbart Jesu gottliche Weisheit und Liebe zugleich. (Matthédus 8,18-22;
Johannes 6,60-66; Matthdus 16,24-25; Lukas 9,23-24)
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16.5. Die Stillung des Sturms — Jesu Macht iiber die Natur
(8,23-27)

Jesu Ruhe im Sturm offenbart seine souverine Kontrolle iiber jede Lebenslage. Als Jesus mit
seinen Jiingern im Boot iiber den See fahrt, erhebt sich plotzlich ein heftiger Sturm. Wéhrend die
Wellen das Boot bedrohen und Angst um sich greift, schldft Jesus. Diese Szene stellt nicht seine
Erschopfung, sondern seine souverdne Ruhe in den Mittelpunkt. Inmitten des Chaos ist der
Menschensohn unerschiittert, denn er weill um seine gottliche Autoritdt. Der Schlaf Jesu ist kein
Zeichen von Gleichgiiltigkeit, sondern Ausdruck vollkommener Gelassenheit und Vertrauen. Die
Reaktion der Jiinger, geprdgt von Panik, steht im Kontrast zu Jesu innerem Frieden. Diese
Gegeniiberstellung zeigt, dass wahre Ruhe nicht in der Abwesenheit von Stiirmen liegt, sondern im
Vertrauen auf die Gegenwart des Herrn. (Matthéus 8,23-24; Psalm 4,9; Jesaja 26,3; Johannes 14,27)

Jesu Frage an die Jiinger entlarvt ihre Angst als Mangel an Glauben. Als die Jiinger Jesus wecken,
rufen sie in Angst: ,,Herr, rette uns, wir kommen um!*“ IThre Worte zeigen, dass sie Jesu Ndhe zwar
suchten, aber seiner Macht noch nicht vollig vertrauten. Jesu Reaktion beginnt nicht mit der Stillung
des Sturms, sondern mit einer Frage: ,,Warum seid ihr so furchtsam, ihr Kleingldubigen?* Diese Worte
sind keine Zurlickweisung, sondern ein liebevoller Tadel. Sie offenbaren, dass Angst nicht nur ein
emotionales Problem ist, sondern ein geistliches — ein Zeichen unzureichenden Vertrauens. Der Glaube
hitte erkennen miissen, dass Jesu Gegenwart ausreicht, um selbst den Sturm zu iiberstehen. In dieser
Frage Jesu liegt der Ruf zur Reifung im Vertrauen, das nicht auf duflere Umsténde, sondern auf seine
Person gegriindet ist. (Matthius 8,25-26; Matthius 6,30; Hebréer 11,6; Markus 4,40)

Jesu Befehl an Wind und Wellen offenbart seine gottliche Macht iiber die Schopfung. Nachdem
Jesus die Jiinger ermahnt hat, steht er auf und bedroht den Wind und das Meer — und es entsteht eine
grofe Stille. Kein Gebet, keine Beschworung, kein Umweg: Mit einem Befehl bringt er das Chaos zur
Ruhe. Diese Handlung offenbart seine Identitét als Herr {iber die Natur, wie sie in den Psalmen Gott
selbst zugeschrieben wird. Die Reaktion der Jiinger ist Staunen und Furcht: ,,Was ist das fiir ein
Mensch, dass ihm selbst Wind und Wellen gehorchen?* Damit wird deutlich, dass sie seine wahre
GroBe noch nicht vollig erkannt hatten. Doch in diesem Moment 6ftnet sich ihnen ein tieferer Einblick
in die Person Jesu — als derjenige, der nicht nur {iber Krankheit und Ddmonen, sondern iiber die ganze
Schopfung herrscht. (Matthdus 8,26-27; Psalm 89,9-10; Psalm 107,28-30; Kolosser 1,16-17)

Seite 135 von 327



16.6. Die Heilung der zwei besessenen Manner — Jesu Macht iiber
Damonen (8,28-34)

Die Begegnung mit den Besessenen zeigt die zerstorerische Realitit dimonischer Miichte. Als
Jesus in das Gebiet der Gadarener kommt, begegnen ihm zwei Ménner, die von Ddamonen besessen
sind. Thre Beschreibung ist eindriicklich: sie sind gewalttitig, leben unter Grdbern und sind so
gefdhrlich, dass niemand den Weg entlanggehen kann. Diese Szene verdeutlicht die Realitit
dédmonischer Bindung, die sich in Isolation, Aggression und geistlicher Finsternis duflert. Die Ménner
sind nicht nur korperlich, sondern geistlich gefangen — unfahig zur Selbstbestimmung. Das Leben in
Grabhohlen symbolisiert ihren Zustand des Todes im Leben. Thre Begegnung mit Jesus wird zum
Wendepunkt, denn der Sohn Gottes tritt in eine von Angst und Finsternis beherrschte Zone. Die Szene
zeigt, wie sehr der gefallene Mensch geistlich gebunden sein kann und wie sehr er der Befreiung
bedarf. (Matthéus 8,28; Markus 5,1-5; Epheser 2,1-2; Kolosser 1,13)

Die Dimonen erkennen Jesu Autoritit und seine kommende Herrschaft an. Trotz ihrer
Uberlegenheit iiber die Menschen beugen sich die Ddmonen vor Jesus. Sie sprechen ihn als ,,Sohn
Gottes* an und fragen, ob er gekommen sei, sie vor der Zeit zu quidlen. Diese Aussage ist
bedeutungsvoll, denn sie bekennen seine gottliche Identitidt und seine richterliche Vollmacht iiber das
Bose. Die Ddmonen wissen, dass ihre Zeit begrenzt ist und dass ein zukiinftiges Gericht
unausweichlich kommt. Der Ausdruck ,,vor der Zeit* verweist auf den kommenden Endgerichtstag, an
dem sie endgiiltig gerichtet werden. Die Szene macht deutlich, dass selbst das Reich der Finsternis um
Jesu Herrschaft weill. Doch im Gegensatz zum rettenden Glauben der Menschen ist dieses Wissen
verbunden mit Angst und Widerstand. (Matthdus 8,29; Jakobus 2,19; Offenbarung 20,10; Lukas 4,41)

Jesu Befreiung der Besessenen offenbart Gottes Barmherzigkeit und provoziert Ablehnung. Auf
das Bitten der Ddmonen hin erlaubt Jesus ihnen, in eine Herde Schweine zu fahren — woraufhin diese
sich in den See stiirzen und umkommen. Die geistliche Befreiung der Ménner ist radikal, sichtbar und
unumkehrbar. Doch die Reaktion der Stadtbewohner iiberrascht: Statt Jesus dankbar zu empfangen,
bitten sie ihn, ihre Gegend zu verlassen. Diese Ablehnung zeigt, dass der Verlust materieller Giiter — in
diesem Fall die Schweine — fiir sie schwerer wiegt als das Heil zweier Menschen. Die Szene stellt die
Frage nach Prioritdten: Was ist mehr wert — Besitz oder die Wiederherstellung eines zerstdrten Lebens?
Jesu Autoritit liber Damonen wird deutlich, aber auch die geistliche Blindheit derer, die sich lieber mit
dem Status quo abfinden als die Herrschaft Gottes anzunehmen. (Matthius 8,30-34; Markus 5,13-17;
Johannes 3,19; Apostelgeschichte 16,19-21)
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16.7. Die Heilung des Gelihmten — Jesus vergibt Siinden (9,1-8)

Jesu erste Reaktion auf den Gelihmten zeigt seine Prioritit: geistliche Heilung geht vor
korperlicher Wiederherstellung. Als Jesus nach Kapernaum zuriickkehrt, bringen einige Ménner
einen Geldhmten auf einer Trage zu ihm. Der Fokus liegt zundchst nicht auf der Krankheit des
Mannes, sondern auf dem Glauben seiner Freunde. Beeindruckt von diesem Glauben spricht Jesus dem
Geldhmten zu: ,,Sei getrost, mein Sohn, deine Siinden sind dir vergeben.* Diese Worte liberraschen,
denn dulerlich geht es um eine korperliche Notlage. Doch Jesus offenbart, dass das tiefere Problem im
Zustand des Herzens liegt. Die Vergebung der Siinden ist das vorrangige Ziel seiner Sendung, denn nur
sie bringt wahre Heilung. Durch diese Aussage macht Jesus deutlich, dass das Evangelium nicht
primdr auf duBerliche Besserung, sondern auf innere Erneuerung zielt. Der Geldhmte wird zuerst
geistlich wiederhergestellt, bevor er korperlich geheilt wird. (Matthdus 9,1-2; Markus 2,1-5; Psalm
32,1-2; Jesaja 1,18)

Die Gedanken der Schriftgelehrten offenbaren ihren Unglauben und ihre Ablehnung der
gottlichen Autoritit Jesu. Die religiosen Leiter reagieren innerlich emport, als Jesus dem Geldhmten
die Siinden vergibt. Sie denken bei sich, dass er lastert — denn nur Gott allein konne Siinden vergeben.
Ihre Reaktion zeigt, dass sie Jesu Anspruch nicht anerkennen, obwohl sie ihn begriffen haben. Jesus
erkennt ihre Gedanken und stellt sie zur Rede, indem er die Frage stellt: ,,Was ist leichter zu sagen:
Deine Siinden sind dir vergeben, oder: Steh auf und geh umher?* Damit entlarvt er ihr Unverstindnis
fiir die geistliche Dimension seines Wirkens. Die Schriftgelehrten stehen nicht neutral, sondern
feindlich gegeniiber. Thre theologische Ablehnung ist Ausdruck eines Herzens, das sich der Wahrheit
verschliefit, obwohl sie vor Augen steht. (Matthdus 9,3-4; Lukas 5,21-22; Johannes 5,18; 1. Korinther
2,14)

Jesu korperliche Heilung bestiitigt seine Autoritit zur Siindenvergebung. Um seinen Anspruch zu
untermauern, gebietet Jesus dem Geldhmten, aufzustehen, sein Bett zu nehmen und nach Hause zu
gehen. Der Geheilte tut dies sofort, was nicht nur seine korperliche Genesung, sondern Jesu gottliche
Vollmacht beweist. Die sichtbare Heilung ist das Zeichen fiir die unsichtbare Realitdt: Jesus hat die
Macht, Siinden zu vergeben. Damit wird deutlich, dass seine Autoritét nicht von Menschen abgeleitet
ist, sondern aus seiner gottlichen Natur stammt. Dieses Wunder ist mehr als eine Heilung — es ist eine
Offenbarung seiner messianischen Identitdt. Jesu Worte und Taten stehen in volliger Einheit und
bestitigen die Wahrheit seiner Mission. (Matthdus 9,5-7; Johannes 10,37-38; Jesaja 35,5-6; Psalm
103,3)
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Die Reaktion der Volksmenge zeigt Staunen, aber keine klare Entscheidung fiir Christus. Die
Menge sieht das Wunder und fiirchtet sich. Sie verherrlicht Gott, der solche Vollmacht den Menschen
gegeben hat. Diese Aussage ist zweideutig: Einerseits anerkennen sie, dass etwas Gottliches geschehen
ist, andererseits erkennen sie in Jesus offenbar nur einen Menschen, dem Gott Macht verliehen hat.
Ihre Reaktion bleibt an der Oberflaiche — Staunen ohne Nachfolge. Sie preisen zwar Gott, aber ein
klares Bekenntnis zu Jesus als dem Sohn Gottes bleibt aus. Diese Reaktion zeigt, dass auch grof3e
Zeichen nicht automatisch zum rettenden Glauben fiihren. Echte Jiingerschaft braucht mehr als
Bewunderung — sie erfordert Erkenntnis und Vertrauen in Jesu gottliche Person. (Matthdus 9,8;
Johannes 6,26; Markus 4,41; Lukas 17,15-18)

16.8. Die Berufung des Matthaus (9,9-13)

Jesu Ruf an Matthius zeigt, dass gottliche Berufung unabhiingig von sozialem Ansehen erfolgt.
Als Jesus an der Zollstelle vorbeigeht, sieht er Matthdus sitzen — einen Zollner, gesellschaftlich
verachtet und religios ausgeschlossen. Ohne Vorbedingung oder moralische Vorleistung ruft Jesus ihn
mit den schlichten Worten: ,,Folge mir nach.* Matthdus steht auf und folgt ihm sofort. Diese Szene
verdeutlicht, dass Jesus nicht nach duBlerer Wiirde oder religiosem Stand beruft, sondern nach
gottlichem Ratschluss. Die Berufung trifft Matthdus mitten in seiner bisherigen Lebensfithrung — ohne
Vorwarnung, aber mit unwiderstehlicher Autoritdt. Der Gehorsam des Matthdus wird zum Ausdruck
eines Herzens, das von Gnade getroffen wurde. In der Berufung eines Zollners offenbart sich die
Reichweite der Gnade Gottes, die selbst AusgestoBBene in den Jiingerkreis aufnimmt. (Matthéus 9,9;
Lukas 5,27-28; 1. Korinther 1,26-29; Romer 9,15-16)

Jesu Gemeinschaft mit Siindern ist kein Kompromiss, sondern Ausdruck seines Heilswillens. In
Matthdus’ Haus sitzt Jesus mit Zo6llnern und Siindern zu Tisch. Diese Tischgemeinschaft ist ein
bewusster Akt, kein Zufall. Sie stellt die religidsen Vorstellungen der Phariséder radikal infrage. Fiir sie
war Reinheit gleichbedeutend mit Absonderung, doch Jesus sucht die Ndhe zu denen, die als unrein
galten. Seine Anwesenheit bei ihnen bedeutet jedoch keine Billigung ihrer Lebensweise, sondern das
Angebot der Umkehr. Jesus kommt nicht, um Selbstgerechte zu bestétigen, sondern um Verlorene zu
retten. Seine Gegenwart ist konfrontierend und heilend zugleich. Sie driickt Gottes gnéadige Initiative
aus, Stindern nicht auszuweichen, sondern sie zur Bufle zu fiihren. (Matthédus 9,10-11; Lukas 15,1-2;
Markus 2,15-17; Jesaja 53,12)

Jesu Selbstverstindnis als Arzt macht deutlich, dass Siinde das eigentliche Problem des

Menschen ist. Jesus antwortet den Pharisdern mit einem klaren Bild: ,,Nicht die Gesunden brauchen
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den Arzt, sondern die Kranken.*“ Damit macht er deutlich, dass seine Sendung nicht den
Selbstgerechten gilt, sondern den geistlich Kranken. Die Aussage ,,Ich bin nicht gekommen, Gerechte
zu rufen, sondern Siinder* stellt eine fundamentale Wahrheit des Evangeliums heraus: Christus rettet
nicht auf der Basis menschlicher Leistung, sondern aufgrund der gottlichen Gnade. Die Pharisder
erkennen ihre Bediirftigkeit nicht, deshalb verschlieBen sie sich der heilenden Gegenwart Jesu. In
Wabhrheit sind alle Menschen krank durch die Siinde — doch nur wer seine Not erkennt, wird auch

Heilung empfangen. (Matthéus 9,12-13; Jesaja 1,5-6; Lukas 5,31-32; Romer 3,23-24)

16.9. Die Frage nach dem Fasten (9,14-17)

Jesu Antwort auf die Fastenfrage offenbart das neue geistliche Zeitalter, das mit ihm begonnen
hat. Als die Jiinger des Johannes und die Pharisder fragen, warum Jesu Jiinger nicht fasten, antwortet
Jesus mit dem Bild des Bréiutigams. Solange der Brautigam bei ihnen ist, sei es nicht angebracht zu
fasten. Fasten war in der jiidischen Tradition oft mit Trauer, Bule oder Sehnsucht nach Gottes
Eingreifen verbunden. Doch in Jesu Gegenwart ist das Ziel dieser Sehnsucht erfiillt — der Messias ist
da. Seine Antwort offenbart, dass mit seinem Kommen ein heilsgeschichtlicher Wendepunkt erreicht
ist. Die Jiinger leben in einer Zeit der Freude, nicht des Verzichts. Jesu Antwort verschiebt das
Zentrum religioser Praxis weg von @uBlerlicher Pflichterfiillung hin zur Erkenntnis seiner Person.
(Matthdus 9,14-15; Jesaja 61,10; Johannes 3,29; Sacharja 8,19)

Die Gleichnisse vom neuen Tuch und neuen Wein betonen die Unvereinbarkeit von alter und
neuer Ordnung. Jesus erginzt seine Antwort mit zwei Bildern: Niemand setzt einen neuen Flicken
auf ein altes Kleid und niemand fiillt neuen Wein in alte Schlduche. Beide Gleichnisse zeigen, dass das
Evangelium nicht blof3 eine Verbesserung des Alten Bundes ist, sondern etwas grundsétzlich Neues.
Das Neue — verkorpert durch Jesus und das kommende Reich Gottes — sprengt die alten Formen. Der
Versuch, Jesu Wirken in die bestehenden religiésen Strukturen zu pressen, wiirde beide zerstoren.
Diese Bilder lehren, dass echte Nachfolge Jesu eine neue geistliche Grundlage braucht, nicht blof3
duBerliche Reform. Es geht um ein neues Leben in einem neuen Bund, nicht um religidse
Nachbesserung des Alten. (Matthéus 9,16-17; Jeremia 31,31-34; Hebréer 8,13; 2. Korinther 5,17)

Jesu Bildsprache fordert zur Entscheidung auf: Entweder alte Formen oder neues Leben durch
Christus. Die Gleichnisse vom Kleid und vom Weinschlauch sind keine rein didaktischen Bilder,
sondern stellen den Horer vor eine Entscheidung. Entweder bleibt man in den alten religiosen
Strukturen, die durch Gesetzlichkeit und Eigenleistung geprigt sind, oder man lésst sich auf das neue

Leben in Christus ein. Es ist keine Mischung méglich, kein Ubergang in Kompromissen. Jesu Lehre
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verlangt geistliche Erneuerung, nicht bloB moralische Verbesserung. Wer das Evangelium annimmt,
muss bereit sein, alte Muster hinter sich zu lassen. Die Forderung zur Umkehr ist nicht optional,
sondern wesentlich fiir das Leben im Reich Gottes. (Matthiaus 9,17; Galater 2,21; Romer 7,6; Lukas
5,38-39)

David H. Stern, der messianisch-jiidische Bibelausleger, erkldrt zu Matthdus 9,17, dass das
Gleichnis vom neuen Wein und den Weinschlduchen das Verhdltnis zwischen messianischem
Glauben und Judentum beschreibt. Wiihrend in Vers 16 der messianische Glaube nicht einfach
an bestehende jiidische Formen angepasst werden kann, macht Vers 17 deutlich, dass auch das
Judentum erneuert werden muss, um den Glauben an Jeschua, den Messias, aufnehmen zu
konnen. Stern unterstreicht diese Aussage durch die Wortwahl im griechischen Text: , neuer*
Wein (neos) bezeichnet etwas zeitlich Neues, noch im Gdrungsprozess, wdhrend ,, frische“
Weinschlduche (kainos) qualitativ erneuert und wieder brauchbar sind. Alte, starre religiose
Formen konnen den dynamischen messianischen Glauben nicht tragen, wohl aber erneuerte
Formen, die wieder elastisch und aufnahmefihig gemacht wurden. Stern betont, dass Jesus
damit nicht das Judentum als solches verwirft, sondern eine Erneuerung fordert, sodass es den
Messias aufnehmen kann. Ziel ist ein erneuertes, messianisches Judentum, in dem sowohl der
Glaube an den Messias als auch die jiidische Identitit bewahrt werden, solange beides dem
Wort Gottes treu bleibt (David H. Stern, 1996, S. Mt 9,17).

16.10. Die Heilung der blutfliissigen Frau und die Auferweckung
eines Madchens (9,18-26)

Der Glaube des Synagogenvorstehers zeigt eine friihe Erkenntnis der Macht Jesu iiber Leben
und Tod. Ein Synagogenvorsteher tritt an Jesus heran und bittet ihn, seine gerade verstorbene Tochter
zu retten. Dieser Mann, obwohl Teil des religiosen Establishments, erkennt in Jesus mehr als einen
Lehrer oder Wundertiter. Seine Bitte zeigt, dass er an Jesu Féhigkeit glaubt, selbst den Tod zu
tiberwinden. Diese Haltung ist aulergewo6hnlich, denn der Glaube an eine korperliche Auferweckung
war im Judentum zwar bekannt, aber nicht selbstverstindlich. Der Vorsteher setzt sein 6ffentliches
Ansehen aufs Spiel und demiitigt sich vor Jesus. Seine Bitte offenbart eine tiefe Uberzeugung: Wenn
Jesus nur seine Hand auf das Kind legt, wird es leben. Der Tod hat nicht das letzte Wort — und dieser
Glaube offnet den Raum fiir gottliches Eingreifen. (Matthdus 9,18; Markus 5,22-23; Johannes
11,25-26; Hebréer 11,6)
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Die blutfliissige Frau erlebt durch ihren stillen Glauben personliche Heilung und offentliche
Wiederherstellung. Wihrend Jesus dem Synagogenvorsteher folgt, ndhert sich ihm eine Frau, die seit
zwOlf Jahren an Blutfluss leidet. Sie wagt es nicht, laut zu sprechen, sondern glaubt im Stillen, dass
schon eine Beriihrung seines Gewandes Heilung bringen kann. Thr Zustand bedeutete nicht nur
korperliches Leiden, sondern auch rituelle Unreinheit und soziale Isolation. Ihre Handlung ist ein Akt
des Glaubens, nicht des Aberglaubens — sie vertraut auf die Kraft und Heiligkeit Jesu. Jesus reagiert
nicht mit Tadel, sondern mit personlicher Zuwendung: ,,Sei getrost, Tochter, dein Glaube hat dich
geheilt.” Thre Heilung geschieht augenblicklich. Dabei wird deutlich, dass Jesu Kraft nicht mechanisch
wirkt, sondern auf Glauben antwortet. Die Frau wird nicht nur gesund, sondern in die Gemeinschaft
zuriickgefiihrt. (Matthéus 9,19-22; 3. Mose 15,25-27; Markus 5,25-34; Lukas 8,48)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 9,20, dass die Frau
bewusst die Zizit (fransenartigen Quasten) an Jesu Gewand beriihrte, die fromme jiidische
Mcdnner nach dem Gebot aus 4. Mose 15,37-41 trugen. Diese Fransen waren in besonderer
Weise gekniipft und dienten dazu, das Volk Gottes an seine Gebote zu erinnern. Rubin weist
darauf hin, dass die Frau aus ritueller Sicht unrein war und deshalb fiirchtete, durch ihre
Beriihrung einen Reinen zu verunreinigen (vgl. Haggai 2,11-13), weshalb sie sich von hinten
ndherte und zundchst schwieg. Das Beriihren der Zizit kann als stilles Flehen verstanden
werden, dass Jesus sich ihrer erinnern und eingreifen mége, wie es der Zweck der Zizit
nahelegt (4. Mose 15,39-41). Rubin betont jedoch ausdriicklich, dass nicht die Fransen selbst
heilten, sondern der Glaube der Frau an Jesus als den messianischen Heiler, was Jesus mit den
Worten bestdtigt. ,, Dein Glaube hat dich geheilt. “ Zugleich verweist Rubin auf zeitgendssische
Jjlidische Erwartungen, nach denen der Messias mit ,, Heilung in seinen Fliigeln “ kommen sollte
(Maleachi 3,20 [4,2]), wobei das hebrdische Wort fiir ,, Fliigel” auch die Gewandzipfel
bezeichnen kann. Die Frau brachte durch ihr Handeln somit ihr Vertrauen in Jesus als den
verheifsenen Messias zum Ausdruck (Barry Rubin, 2016, S. 1400).

Jesu Auferweckung des Midchens offenbart seine Herrschaft iiber den Tod und seine
barmherzige Nihe. Als Jesus das Haus des Synagogenvorstehers erreicht, sto3t er auf die iibliche
Klage und das Wehgeschrei. Doch er weist die Menge mit den Worten zuriick: ,,Das Mddchen ist nicht
gestorben, sondern schldift.” Diese Aussage ist kein medizinisches Urteil, sondern eine geistliche
Perspektive. Der Tod ist fiir Jesus kein endgiiltiger Zustand, sondern eine voriibergehende Phase, die
seiner Macht unterliegt. Nachdem die Menge ihn verlacht, geht er mit wenigen Auserwéhlten hinein,
nimmt das Méadchen bei der Hand — und es steht auf. Die Auferweckung geschieht wortlos, aber mit

souverdner Autoritit. Jesu Néahe bringt Leben zuriick. Seine Handlung ist Zeichen des kommenden
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Reiches, in dem der Tod keinen Platz mehr haben wird. (Matthaus 9,23-25; Markus 5,39-42; Johannes
11,43-44; Offenbarung 1,18)

Das Wunder verbreitet sich schnell, doch der Glaube bleibt nicht bei allen tief. Nach der
Auferweckung verbreitet sich die Nachricht im ganzen Land. Die Offentlichkeit wird auf Jesus
aufmerksam, doch der Text ldsst offen, ob diese Aufmerksamkeit in rettenden Glauben iibergeht.
Wunder allein fithren nicht notwendigerweise zu echter Nachfolge. Die Sensation zieht Menschen an,
aber nur wenige beugen sich wirklich unter Jesu Herrschaft. Die Reaktion der Volksmenge steht in
Kontrast zur stillen, personlichen Begegnung der Frau oder zum demiitigen Vertrauen des
Synagogenvorstehers. Es zeigt sich, dass die Zeichen des Reiches Gottes immer auch die Herzen
priifen: Geht es um Staunen oder um Umkehr? Die 6ffentliche Wirkung des Wunders ist gro3 — doch
die Frage nach personlichem Glauben bleibt bestehen. (Matthdus 9,26; Lukas 17,11-19; Johannes
2,23-25; Matthdus 13,58)

16.11. Die Heilung zweier Blinder und eines Stummen (9,27-34)

Der Ruf der Blinden nach dem ,,Sohn Davids* offenbart ihren Glauben an Jesu messianische
Identitit. Zwei Blinde folgen Jesus und rufen laut: ,,Erbarme dich unser, Sohn Davids!* Diese Anrede
ist theologisch bedeutsam — sie erkennt Jesus als den verheilenen Messias an, der aus der Linie Davids
stammt. Trotz ihrer korperlichen Blindheit besitzen sie geistliches Sehvermogen. Sie sehen in Jesus
den Erfiiller messianischer VerheiBungen, wie sie im Alten Testament angekiindigt wurden. IThre Bitte
1st nicht nur Ausdruck menschlicher Not, sondern auch Ausdruck ihres Glaubens an seine Heilsmacht.
Obwohl sie keine Zeichen sehen konnen, vertrauen sie seiner Person und seinem Erbarmen. Damit
stehen sie exemplarisch fiir eine Haltung des Glaubens, die auf VerheiBBung, nicht auf Sicht gegriindet
ist. (Matthéus 9,27; Jesaja 35,5; 2. Samuel 7,12-16; Psalm 146,8)

Jesu Frage und seine anschlieBende Heilung betonen den Zusammenhang zwischen Glaube und
gottlichem Eingreifen. Jesus fragt die beiden Blinden: ,,Glaubt ihr, dass ich dies tun kann? Diese
Frage ist kein rhetorisches Mittel, sondern fordert eine bewusste Antwort heraus. Die Blinden
bekennen klar: ,.Ja, Herr.* Daraufhin beriihrt Jesus ihre Augen und sagt: ,,Euch geschehe nach eurem
Glauben.* Der Glaube wird hier nicht als magische Kraft verstanden, sondern als Vertrauen in Jesu
Person und Macht. Die Heilung erfolgt nicht automatisch, sondern im Zusammenhang mit diesem
Vertrauen. Dadurch wird deutlich, dass Gottes Handeln nicht an menschliche Leistung gebunden ist,

aber auf echten Glauben antwortet. Die Wiederherstellung des Sehvermodgens bestitigt: Der Messias
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ist gekommen, um geistliche wie korperliche Blindheit zu {iberwinden. (Matthidus 9,28-30; Markus
10,51-52; Johannes 9,1-7; Hebréer 11,1)

Die Reaktion auf die Heilung des Stummen offenbart sowohl die Macht Gottes als auch den
wachsenden Widerstand. Nach der Heilung der Blinden wird ein stummer Besessener zu Jesus
gebracht. Jesus treibt den Ddmon aus, und der Mann kann sprechen. Die Volksmenge staunt iiber das,
was sie sieht, und sagt: ,,So etwas ist in Israel noch nie gesehen worden.* Doch die Phariséer reagieren
mit Ablehnung: ,,Durch den Obersten der Dimonen treibt er die Ddmonen aus.* Damit deuten sie das
gottliche Wunder als Werk Satans — eine schwerwiegende Verdrehung geistlicher Wirklichkeit. Diese
Reaktion kiindigt die spitere Eskalation des Konflikts an. Es wird deutlich: Die Offenbarung der
gottlichen Macht durch Jesus polarisiert. Wahrend die einfachen Menschen staunen, verhidrten sich die
religiosen Leiter in ihrem Widerstand. Der geistliche Kampf nimmt zu. (Matthius 9,32-34; Matthédus
12,24; Johannes 10,20-21; Lukas 11,14-23)

16.12. Jesu Mitleid mit den Verlorenen (9,35-38)

Jesu Dienst war geprigt von umfassender Verkiindigung, Heilung und tiefem Erbarmen. Jesus
durchzieht alle Stddte und Dorfer, lehrt in den Synagogen, predigt das Evangelium vom Reich und
heilt jede Krankheit und jedes Gebrechen. Diese Beschreibung zeigt die Ganzheitlichkeit seines
Dienstes — er betrifft Leib, Seele und Geist. Die Verkiindigung steht im Zentrum, doch sie wird
begleitet von sichtbaren Zeichen goéttlicher Vollmacht. Dabei geht es nicht nur um Mitleid im
menschlichen Sinn, sondern um goéttliche Barmherzigkeit, die sich aktiv dem Elend der Menschen
zuwendet. Jesu Wirken ist nicht selektiv, sondern umfassend — niemand wird ausgeschlossen. Die
Kombination von Wort und Tat macht deutlich: Das Reich Gottes ist nahe und es bringt Heil auf allen
Ebenen. (Matthéus 9,35; Jesaja 61,1-2; Lukas 4,18-19; Apostelgeschichte 10,38)

Jesu Mitleid mit der Volksmenge offenbart sein Hirtenherz und die geistliche Not Israels. Als
Jesus die Volksmenge sieht, ergreift ihn innerlich tiefes Erbarmen. Er beschreibt die Menschen als
»erschopft und zerstreut wie Schafe, die keinen Hirten haben‘. Diese Diagnose ist sowohl geistlich als
auch seelsorgerlich. Das Volk leidet nicht primédr an dueren Umstinden, sondern an der Abwesenheit
geistlicher Fiihrung. Die religiosen Leiter versagen in ihrer Verantwortung, das Volk zu lehren und zu
leiten. In dieser Situation tritt Jesus als der wahre Hirte auf — derjenige, der gekommen ist, um die
Verlorenen zu sammeln. Sein Mitleid ist keine fliichtige Emotion, sondern Ausdruck seines Wesens
und seiner Sendung. Die geistliche Leere ruft seinen Einsatz hervor. (Matthdus 9,36; Hesekiel 34,1-6;
Johannes 10,11-14; Sacharja 10,2)
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Jesu Ruf zur Gebetsbitte fiir Arbeiter im Reich Gottes zeigt, dass Mission gottlich initiiert ist.
Nachdem Jesus die geistliche Not erkannt hat, sagt er zu seinen Jiingern: ,,Die Ernte ist grofs, aber es
sind wenige Arbeiter.* Damit beschreibt er das geistliche Potenzial der Menschen, das bereit ist zur
Ernte — zur Sammlung in das Reich Gottes. Doch es fehlt an denen, die sich senden lassen. Jesus
fordert seine Jiinger nicht auf, sofort selbst zu gehen, sondern zuerst zu beten: ,,Bittet den Herrn der
Ernte, dass er Arbeiter in seine Ernte sende.” Diese Aufforderung betont: Mission beginnt im Gebet.
Es ist der Herr der Ernte, der beruft, sendet und bevollméchtigt. Menschen werden nicht aus eigener
Initiative, sondern aus gottlicher Berufung zu Arbeitern im Reich. (Matthdus 9,37-38; Jesaja 6,8;
Johannes 4,35-38; Romer 10,14-15)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 8.1-9.38)

Zusammenfassung:

Matthius 8,1-9,38 beschreibt eine zusammenhédngende Darstellung der messianischen Autoritét Jesu in
Wort und Tat nach der Bergpredigt. Jesus bestdtigt seine Lehre durch machtvolle Zeichen, die seine
Vollmacht tiber Krankheit, Natur, Ddmonen und Siinde offenbaren. Heilungen zeigen seine
Barmbherzigkeit und zugleich seine gottliche Autoritit. Reinheit wird nicht durch Distanz gewahrt,
sondern durch Jesu Beriihrung wiederhergestellt. Der Glaube einzelner, auch auflerhalb Israels, wird
ausdriicklich hervorgehoben. Gleichzeitig begegnet Jesus Missverstindnissen iiber Nachfolge und
macht deutlich, dass Nachfolge Verzicht und Hingabe verlangt. Seine Macht tiber Wind und Meer
offenbart ihn als Herrn der Schopfung. Ddmonische Michte erkennen seine Autoritdt und weichen
seinem Wort. Die Vergebung der Stinden macht deutlich, dass Jesu Wirken iiber korperliche Heilung
hinausgeht. Ablehnung durch religiose Fiihrer steht im Kontrast zur Annahme durch Ausgegrenzte. Die
Berufung des Matthius zeigt Jesu Auftrag gegeniiber Siindern. Abschlieend richtet sich der Blick auf
die Volksmengen, die orientierungslos wie Schafe ohne Hirten sind. Jesu Mitleid miindet in den
Auftrag zur Ernte. Matthdus 8,1-9,38 miindet in die Offenbarung Jesu als barmherziger und

autoritativer Messias, der Rettung bringt und zur Mitarbeit in Gottes Heilswerk ruft.

Anwendungen:

Jesu Autoritit ist umfassend. Jesu Macht erstreckt sich tiber Krankheit, Natur, Ddmonen und Siinde.
Kein Bereich entzieht sich seiner Herrschaft. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in Jesu gottliche
Vollmacht.

Glaube antwortet auf Jesu Ruf. Glaube zeigt sich im Vertrauen auf Jesu Wort und in der Bereitschaft
zur Nachfolge. Herkunft oder Stellung sind nicht entscheidend. Diese Wahrheit betont die personliche
Antwort auf Jesu Wirken.

Barmbherzigkeit prigt Gottes Auftrag. Jesu Mitleid richtet sich auf orientierungslose Menschen.
Gottes Werk zielt auf Rettung und Sammlung. Diese Einsicht unterstreicht die Verantwortung zur

Mitarbeit im Heilsplan Gottes.
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Teil 3. Die Aussendung und Ablehnung des Konigs (Matthaus
10-12)

17. Die Aussendung der zwolf Apostel (10,1-42)

17.1. Die Berufung der zwolf Junger und ihre Namen (10,1-4)

Die Berufung der zwolf Jiinger ist Ausdruck gottlicher Autoritit und souveriner Sendung. Jesus
ruft nicht zufillig zwolf Manner zusammen, sondern beruft sie gezielt und aus eigener Autoritit. Die
Zahl zwolf steht symbolisch fiir die zwolf Stamme Israels und weist auf die geistliche Erneuerung des
Volkes Gottes hin. Diese Berufung ist nicht das Ergebnis menschlicher Bewerbung oder religioser
Leistung, sondern Ausdruck gottlicher Initiative. Der Herr der Ernte erwdhlt seine Mitarbeiter, nicht
aus Prestige oder Machtstreben, sondern zur Nachfolge und zum Dienst. Die Jiinger werden aus der
anonymen Menge herausgerufen, um in enger Gemeinschaft mit Jesus zu stehen und seine Sendung
mitzutragen. Thre Berufung markiert den Ubergang vom reinen Horen zur aktiven Mitarbeit am
kommenden Reich Gottes. (Matthédus 10,1; Lukas 6,12-13; Markus 3,13-15; Johannes 15,16)

Jesus iibertrigt den Jiingern geistliche Vollmacht zur Verkiindigung und zur Uberwindung des
Bosen. Die zwolf erhalten Vollmacht iiber unreine Geister und iiber Krankheiten — eine Autorisierung,
die weit iiber menschliche Kompetenz hinausgeht. Diese Vollmacht ist nicht magisch, sondern
geistlich begriindet: Sie geht von der Person Jesu aus und dient der Bestétigung seiner Botschaft. Die
Verkiindigung des Reiches Gottes wird durch konkrete Zeichen begleitet, die die Wahrheit der Worte
unterstreichen. Diese Vollmacht ist keine personliche Gabe der Jiinger, sondern bleibt an die
Beziehung zu Christus gebunden. Sie demonstriert, dass das Reich Gottes sich nicht nur im Wort,
sondern auch in Tat und Macht entfaltet. Die Jiinger handeln nicht in eigener Kraft, sondern im Auftrag
des Messias. (Matthdus 10,1; Apostelgeschichte 1,8; Lukas 9,1-2; 1. Korinther 4,20)

Die Liste der zwolf Jiinger zeigt die Vielfalt und Unvollkommenheit der Werkzeuge Gottes. Die
namentliche Aufzdhlung der Jiinger unterstreicht ihre historische Realitdt und personliche Berufung.
Die Gruppe ist vielféltig: Fischer, ein Zollner, ein Zelot — Minner mit ganz unterschiedlichem
Hintergrund, Charakter und Temperament. Keiner ist durch Bildung, gesellschaftliche Stellung oder
geistliche Leistung hervorgetreten. Auch Judas Iskariot wird genannt — ein Hinweis darauf, dass

Berufung allein keine Garantie fiir Treue ist. Die Auswahl zeigt: Gott gebraucht unvollkommene
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Menschen fiir seine vollkommenen Plidne. Nicht Qualifikation, sondern Verfligbarkeit macht sie
brauchbar. Diese Liste steht am Beginn eines Weges, auf dem die Jiinger geformt, gepriift und letztlich
gesandt werden. (Matthdus 10,2-4; 1. Korinther 1,26-29; Johannes 6,70-71; Apostelgeschichte 4,13)

17.2. Der Auftrag: Verkiindet das Reich Gottes (10,5-8)

Der Auftrag Jesu beginnt mit einer bewussten Begrenzung — das Evangelium richtet sich zuerst
an Israel. Jesus sendet die zwolf mit dem klaren Auftrag, nicht zu den Heiden oder Samaritern zu
gehen, sondern ausschlieBlich zu den ,,verlorenen Schafen des Hauses Israel“. Diese Einschrinkung ist
heilsgeschichtlich begriindet. Der Messias ist zuerst zu seinem eigenen Volk gesandt worden, um die
VerheiBBungen an die Viter zu erfiillen. Der Fokus liegt auf der innerjiidischen Berufung zur Umkehr
und zur Anerkennung des Reiches Gottes. Dabei handelt es sich nicht um eine Ablehnung der
Heidenmission, sondern um eine zeitliche Prioritdt. Die Sendung an Israel entspricht Gottes Treue zu
seinem Bundesvolk. Erst nach der Auferstehung Jesu wird der universale Missionsbefehl
ausgesprochen. (Matthaus 10,5-6; Romer 1,16; Matthdus 15,24; Apostelgeschichte 3,25-26)

Die Botschaft der Jiinger ist klar und dringlich: Das Himmelreich ist nahe herbeigekommen. Mit
dem Ruf zur Umkehr und der Verkiindigung des nahen Reiches Gottes setzen die Jiinger das fort, was
Johannes der Téaufer und Jesus begonnen hatten. Diese Botschatft ist nicht theoretisch, sondern steht in
unmittelbarem Zusammenhang mit dem Auftreten des Messias. Das Reich Gottes ist nicht eine ferne
Hoffnung, sondern in der Person Jesu gegenwirtig. Die Jiinger sind Zeugen und Boten dieser Realitét.
Die Néhe des Reiches erfordert eine Entscheidung — Umkehr, Glauben und Nachfolge. Es ist eine
heilsgeschichtliche Zisur: Die Herrschaft Gottes bricht in die Welt ein und fordert eine klare Antwort.
Die Jiinger verkiinden kein menschliches System, sondern gottliche Souverénitit. (Matthiaus 10,7;
Matthéaus 3,2; Markus 1,14-15; Lukas 10,9)

Die Jiinger sollen nicht nur predigen, sondern durch Zeichen die Realitit des Reiches bestitigen.
Jesus befiehlt seinen Boten, Kranke zu heilen, Tote aufzuerwecken, Aussitzige zu reinigen und
Déamonen auszutreiben. Diese Zeichen sind nicht Selbstzweck, sondern Beleg der Gegenwart des
Reiches Gottes. Sie zeigen, dass das kommende Zeitalter bereits in die Gegenwart hineinwirkt. Die
Vollmacht dazu stammt nicht aus menschlicher Kraft, sondern aus dem Auftrag Jesu. Diese Wunder
sind Vorschattungen der zukiinftigen vollkommenen Heilung im messianischen Reich. Gleichzeitig
bezeugen sie Gottes Erbarmen mit den Leidenden und AusgestoBenen. Die Zeichen bekréftigen: Wo
Jesus regiert, weichen Krankheit, Tod und Unreinheit. Das Evangelium ist nicht nur Wort, sondern
Kraft. (Matthédus 10,8a; Lukas 9,6; Lukas 7,22; Jesaja 35,5-6)
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Der Dienst der Jiinger ist geprigt von Gnade, nicht von Berechnung — sie sollen umsonst geben,
was sie empfangen haben. Jesus beendet seine Anweisungen mit dem Hinweis: ,,Umsonst habt ihr
empfangen, umsonst gebt.* Diese Aussage stellt die richtige Haltung im Dienst klar. Die empfangene
Vollmacht, die Erkenntnis des Reiches und die Befdhigung zu heilen sind Gnadengaben — nicht
verdientes Eigentum. Daher darf daraus kein Geschift, kein Prestige und keine Abhédngigkeit gemacht
werden. Der Dienst im Reich Gottes ist gepragt von selbstloser Hingabe. Dies gilt besonders in einer
Zeit, in der religidse Autoritdt hdufig mit Machtmissbrauch oder finanzieller Bereicherung verbunden
war. Jesu Jinger sollen anders sein: demiitig, freigiebig, im Bewusstsein, dass alles, was sie
weitergeben, zuerst Gnade war. (Matthdus 10,8b; 2. Korinther 4,5; 1. Petrus 4,10-11;
Apostelgeschichte 20,33-35)

17.3. Gottes Versorgung — Keine Sorge um materielle Dinge
(10,9-15)

Jesu Jiinger sollen keine materiellen Vorriate mitnehmen — ihr Vertrauen gilt Gottes Versorgung.
Jesus verbietet den Jingern, Gold, Silber oder Kupfer in ihren Giirteln mitzunehmen, ebenso wenig
Vorratstasche, zwei Hemden, Schuhe oder einen Stab. Diese Anweisung fordert radikales Vertrauen:
Die Versorgung im Dienst soll nicht auf eigener Vorsorge, sondern auf Gottes Fiirsorge beruhen. Es
geht nicht um Askese, sondern um das bewusste Zeichen der Abhéngigkeit. Die Jiinger sollen nicht aus
eigener Sicherheit heraus predigen, sondern als Botschafter, die auf den Versorger vertrauen. Ihre
Geniigsamkeit und Unabhéngigkeit von materiellen Dingen soll das Evangelium glaubwiirdig machen.
Sie verkorpern, dass das Reich Gottes nicht mit weltlichen Mitteln aufgebaut wird. (Matthius 10,9-10;
Lukas 22,35; 2. Korinther 9,8-11; 1. Timotheus 6,6-8)

Der Diener des Evangeliums hat Anspruch auf Unterstiitzung — aber nicht auf Bereicherung.
Jesus begriindet seine Anweisung mit dem Satz: ,,Denn der Arbeiter ist seiner Nahrung wert.* Dies
bringt die Balance zwischen geistlicher Berufung und materieller Versorgung zum Ausdruck. Die
Jinger sollen nicht um Lohn bitten, aber auf Unterstiitzung durch die Horer des Evangeliums
vertrauen. Thre Versorgung wird durch die Bereitschaft der Gldubigen gesichert, die das geistliche
Werk wiirdigen. Diese Haltung bewahrt sowohl vor Unabhingigkeit als auch vor Ausbeutung. Die
Versorgung ist nicht Zweck des Dienstes, sondern Begleiterscheinung — Ausdruck gottlicher Fiirsorge
durch menschliche Kanile. Damit wird deutlich: Im Reich Gottes besteht eine geistliche Ordnung von
Geben und Empfangen. (Matthdus 10,10; 1. Korinther 9,11-14; Galater 6,6; Lukas 10,7)
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Die Jiinger sollen offene Hiuser suchen, aber wihlerisch sein im Umgang mit ihrer Zeit. Jesus
gebietet ihnen, in jede Stadt oder jedes Dorf zu gehen und sorgfiltig zu priifen, wer dort ,,wiirdig* ist,
und in diesem Haus zu bleiben. Es geht nicht um moralische Bewertung, sondern um geistliche
Oftfenheit gegeniiber der Botschaft des Reiches. Die Jiinger sollen nicht zwischen Hausern wechseln
oder von Angebot zu Angebot springen, sondern bei denen bleiben, die das Evangelium aufnehmen.
Dies schiitzt vor Gier, Unbestdandigkeit und dem Eindruck eines unsteten Wanderlebens. Die klare
Weisung fordert Stabilitdt, Zeugnis und Vertrauenswiirdigkeit in der Verkiindigung. Es zeigt: Der
Dienst ist keine Show, sondern lebt von Beziehung und Bestidndigkeit. (Matthdus 10,11;
Apostelgeschichte 16,15; Titus 1,8; Hebrder 13,2)

Der Friede, den die Jiinger bringen, ist geistlich — und seine Annahme oder Ablehnung hat
Folgen. Jesus spricht davon, dass der Friede auf einem Haus bleiben soll, wenn es wiirdig ist. Wird es
abgelehnt, soll der Friede zu den Jiingern zuriickkehren. Dieser Friede ist nicht menschlich, sondern
Ausdruck des kommenden Reiches — der Schalom Gottes. Die Jiinger bringen diesen Friede nicht aus
sich selbst, sondern als Gesandte Christi. Wer ihn empféngt, stellt sich unter Gottes Herrschaft. Wer
thn ablehnt, verweigert sich dem Heil. Das Abschiitteln des Staubes als Zeichen des Gerichts zeigt die
Ernsthaftigkeit der Entscheidung. Die Botschaft vom Reich Gottes ist ein Angebot — aber kein
beliebiges. Sie bringt Segen oder Gericht, je nach Reaktion. (Matthdus 10,12-15; Lukas 10,5-12;
Johannes 14,27; Jesaja 52,7)

17.4. Verfolgung wird kommen (10,16-25)

Jesus sendet seine Jiinger als Schafe unter Wolfe — die Realitit von Verfolgung ist Teil des
Auftrags. Die Jiinger werden nicht in eine geschiitzte Umgebung gesandt, sondern in eine feindliche
Welt. Jesus beschreibt sie bewusst als ,,Schafe unter Wolfen. Diese Metapher unterstreicht ihre
Verwundbarkeit, aber auch ihre Abhédngigkeit vom Hirten. Der Dienst fiir das Reich Gottes geschieht
inmitten geistlicher und gesellschaftlicher Feindschaft. Der Hinweis auf Schlangen und Tauben betont
die Notwendigkeit kluger Unterscheidung und gleichzeitig die Reinheit des Herzens. Die Jiinger sollen
weder naiv noch berechnend sein, sondern geistlich wachsam und ethisch integer. Der Weg der
Nachfolge ist kein Triumphzug, sondern oft ein Weg des Leidens. Doch gerade darin erweist sich die
Kraft Gottes. (Matthdus 10,16; Johannes 15,18-20; 2. Korinther 4,7-11; 1. Petrus 4,12-14)

Christus warnt vor staatlicher und religioser Verfolgung — der Glaube wird offentlich gepriift
werden. Die Jiinger sollen sich darauf einstellen, vor Gerichte geschleppt, geschlagen und verhort zu

werden — sowohl von religidsen als auch von weltlichen Autorititen. Die Botschaft vom Reich Gottes
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ist nicht neutral, sondern konfrontativ. Sie stellt bestehende Autorititsstrukturen infrage, weshalb sie
auf Widerstand trifft. Jesus bereitet seine Boten bewusst auf diese Realitidt vor, damit sie nicht
iberrascht oder enttiuscht sind. Die Verfolgung ist nicht Zeichen des Scheiterns, sondern Teil der
Treue zu Christus. Die Jiinger stehen in einer langen Linie von Propheten und Zeugen, deren Glaube
offentlich herausgefordert wurde. Ihr standhaftes Zeugnis wird zum Zeichen des Reiches. (Matthdus
10,17-18; Apostelgeschichte 5,40-42; 2. Timotheus 3,12; Offenbarung 2,10)

In Zeiten der Anklage wird der Heilige Geist den Jiingern Worte und Weisheit schenken. Jesus
verheift, dass die Jiinger sich nicht selbst vorbereiten miissen, was sie sagen sollen. Der Geist des
Vaters wird durch sie reden. Diese VerheiBung gilt nicht fiir jede Predigt, sondern speziell fiir
Notsituationen der Verfolgung. In diesen Momenten zeigt sich, dass der Dienst im Reich Gottes nicht
auf menschlicher Rhetorik beruht, sondern auf gottlicher Befdhigung. Die Abhéngigkeit vom Heiligen
Geist ist keine Schwiche, sondern Kraftquelle. In der Bedriangnis wird Gottes Treue erfahrbar, indem
er seinen Boten Worte schenkt, die nicht widerlegt werden konnen. Der Geist macht aus gewdhnlichen
Jingern mutige Zeugen. (Matthdus 10,19-20; Lukas 12,11-12; Apostelgeschichte 4,8-13; Markus
13,11)

Die Nachfolge Jesu kann selbst familiiire Beziehungen zerreiflen — Loyalitiit zum Konig hat
Vorrang. Jesus warnt, dass selbst engste Bindungen durch das Evangelium auf die Probe gestellt
werden. Bruder wird sich gegen Bruder wenden, Kinder gegen Eltern. Diese Aussagen sind keine
Aufrufe zur Spaltung, sondern realistische Beschreibung der Konsequenzen von Treue zu Christus.
Das Reich Gottes stellt die hochste Loyalitédt dar — selbst iiber familidren Bindungen. Die Jiinger sollen
nicht bewusst provozieren, aber auch keine Kompromisse eingehen, wenn ihre Berufung mit
Widerstand begegnet. Diese Realitdt verdeutlicht die Schirfe des geistlichen Kampfes: Licht und
Finsternis sind nicht harmonisierbar. Doch gerade im Leiden um Christi willen wird die Echtheit des
Glaubens sichtbar. (Matthéaus 10,21; Lukas 14,26-27; 1. Johannes 3,13; 2. Timotheus 1,8)

Standhaftigkeit bis zum Ende ist kein Nebenaspekt, sondern entscheidend fiir den Dienst. Jesus
sagt deutlich: ,,Wer bis ans Ende ausharrt, der wird gerettet werden.” Diese Aussage betont die
Notwendigkeit der Treue inmitten von Widerstand. Rettung meint hier nicht Werkgerechtigkeit,
sondern die bewahrende Gnade Gottes, die sich in durchgetragenem Glauben zeigt. Die Flucht aus
einer Stadt bedeutet kein Verrat, sondern kluge Strategie, um das Evangelium weiterzutragen. Die
Dringlichkeit ist gro — bevor der Menschensohn wiederkommt, soll das Evangelium allen Stadten
Israels verkiindet werden. Der Blick bleibt auf das Ziel gerichtet: Die Wiederkunft Christi. Der treue
Dienst ist Teil der Erwartung des kommenden Konigs. (Matthdus 10,22-23; Hebrder 10,36-39;
Offenbarung 3,10-11; Rémer 8,18)
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17.5. Fiirchtet euch nicht — Die Treue Gottes in Verfolgung
(10,26-31)

Die Wahrheit des Evangeliums wird ans Licht kommen — darum soll keine Furcht den Dienst
lihmen. Jesus ermutigt seine Jiinger mit der Gewissheit, dass nichts verborgen bleiben wird, was nicht
offenbar werden soll. Diese Aussage bezieht sich auf die Botschaft des Reiches, die moglicherweise im
Verborgenen beginnt, aber letztlich ans Licht tritt. Der scheinbare Misserfolg der Jiinger ist nicht das
letzte Wort. Gottes Wahrheit wird sich durchsetzen, auch wenn sie im Moment verschwiegen,
bekdmpft oder iibersehen wird. Diese Perspektive nimmt der Furcht den Raum. Der Dienst geschieht
im Vertrauen auf Gottes souverdne Offenbarung. Selbst wenn die Botschaft angezweifelt oder
abgelehnt wird, bleibt sie kraftvoll und wird ihren Weg in die Offentlichkeit finden. Das Reich Gottes
ist nicht aufzuhalten. (Matthéus 10,26-27; Markus 4,22; Lukas 12,2-3; Jesaja 55,11)

Die Furcht vor Menschen soll durch das groflere Bewusstsein fiir Gottes Autoritiit ersetzt
werden. Jesus sagt unmissverstandlich: ,,Fiirchtet euch nicht vor denen, die den Leib téten, die Seele
aber nicht toten konnen.* Diese Worte stellen die rechte Perspektive im Dienst wieder her. Menschen
konnen &uBeren Schaden zufligen, aber nicht liber das ewige Schicksal bestimmen. Die wahre
Ehrfurcht gilt dem, der Macht {iber Leben und Tod hat — Gott allein. Diese Gottesfurcht ist keine
lahmende Angst, sondern ehrfiirchtiges Vertrauen. Sie schenkt Freiheit vom Druck der menschlichen
Meinung und Kraft in Bedrohung. Die Jiinger sollen keine Kompromisse eingehen, um Ansehen oder
Sicherheit zu wahren. Thre Verantwortung liegt vor Gott, nicht vor Menschen. (Matthdus 10,28; Psalm
56,5; Spriiche 29,25; Lukas 12,4-5)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erldutert zu Matthdus 10,28 das jiidische
Verstindnis von Holle und Gericht. Er erkldrt, dass friihere jiidische Lehrer sehr wohl von
einem bewussten Leben nach dem Tod ausgingen, entweder in Seligkeit oder im Gericht. In der
rabbinischen Literatur wird die Holle meist als Gehenna bezeichnet und als realer Ort der
Bestrafung fiir Menschen verstanden, die nicht gerecht nach Gottes Weisungen lebten. Auch die
Pharisder glaubten fest an zukiinftigen Lohn und an ein ernstes Gericht iiber die Gottlosen, die
nach ihrer Auffassung in einem dauerhaften Zustand der Strafe festgehalten wiirden. Rubin
betont, dass Jesu Lehre in diesem Punkt eng an die pharisdische Theologie anschlief3it, wenn er
vor dem warnt, der Seele und Leib in der Gehenna verderben kann (Matthéus 10,28). Der
Begriff Gehenna geht auf das Tal Hinnom bei Jerusalem zuriick, das als Ort des Feuers, der

Unreinheit und friiherer Gétzenopfer bekannt war und zum Sinnbild des endzeitlichen Gerichts
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wurde. Uber Art und Dauer der Strafe bestanden im Judentum unterschiedliche Auffassungen.
Messianische Juden halten nach Rubin an der Realitdit des endgiiltigen Gerichts fest, sind sich
jedoch darin einig, dass das Vertrauen auf den Tod und die Auferstehung des Messias Jeschua
die Gewissheit des ewigen Lebens schenkt (Barry Rubin, 2016, S. 1403).

Gott kennt seine Jiinger bis ins kleinste Detail — sie sind unter seinem bestindigen Schutz. Jesus
gebraucht das Bild der Spatzen, um Gottes Fiirsorge zu illustrieren: Kein einziger fallt zur Erde ohne
den Willen des Vaters. Wenn schon scheinbar wertlose Tiere unter Gottes Aufsicht stehen, um wie viel
mehr dann seine Kinder. Selbst die Haare auf dem Haupt sind gezihlt — ein Ausdruck vollkommener
Kenntnis und personlicher Zuwendung. Diese Worte schenken Trost und Sicherheit inmitten duflerer
Gefahr. Der himmlische Vater iiberblickt jedes Detail des Lebens seiner Boten. Thr Leiden ist ihm nicht
gleichgiiltig, ihre Treue nicht unbeachtet. Diese Gewissheit macht mutig: Wer Gott gehort, ist niemals
verlassen. (Matthdus 10,29-31; Psalm 139,1-4; Jesaja 49,15-16; Johannes 10,28-29)

17.6. Das Bekenntnis zu Christus (10,32-33)

Das offentliche Bekenntnis zu Christus ist Kennzeichen wahrer Jiingerschaft. Jesus stellt klar,
dass jeder, der sich zu ihm bekennt, auch von ihm vor dem Vater bekannt werden wird. Dieses
Bekenntnis ist nicht blof3 eine verbale Zustimmung, sondern Ausdruck einer lebendigen Beziehung zu
Christus. Es zeigt sich im Leben, im Handeln und besonders unter Druck. Wer sich inmitten von
Verfolgung, Ablehnung oder Spott zu Jesus stellt, beweist die Echtheit seines Glaubens. Dieses mutige
Bekenntnis hat ewige Konsequenzen: Es fiihrt zur Anerkennung durch Christus selbst in der
himmlischen Welt. Die Verbindung zwischen dem Bekenntnis auf Erden und dem Bekenntnis im
Himmel betont den Ernst und die Wiirde dieses Bekenntnisses. (Matthdus 10,32; Romer 10,9-10; 2.
Timotheus 2,12; Offenbarung 3,5)

Wer Christus verleugnet, weist den einzigen Weg zur Gemeinschaft mit dem Vater zuriick. Jesu
Worte sind scharf und unmissverstiandlich: Wer ihn vor den Menschen verleugnet, wird auch von ihm
vor dem Vater verleugnet werden. Diese Aussage betont nicht ein gelegentliches Versagen — wie im
Fall des Petrus —, sondern ein bewusstes, dauerhaftes Abwenden von Christus aus Menschenfurcht
oder Ablehnung. Verleugnung bedeutet, sich vom Herrn der Erlésung zu distanzieren. Wer Christus
verwirft, verliert die Vermittlung zum Vater. Denn nur durch den Sohn ist Zugang zu Gott mdglich.
Diese Warnung ruft zur Priifung der Herzen und zur klaren Stellungnahme. In einer Zeit wachsender
Ablehnung gewinnt sie besondere Aktualitit. (Matthdus 10,33; 1. Johannes 2,23; Hebrder 10,38-39;
Matthéaus 7,23)
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17.7. Kosten der Nachfolge (10,34-39)

Jesus bringt keinen oberfléichlichen Frieden, sondern fordert eine klare Entscheidung fiir ihn.
Die Aussage Jesu, er sei nicht gekommen, Frieden zu bringen, sondern das Schwert, konfrontiert
giangige Erwartungen an den Messias. Gemeint ist kein wortliches Schwert, sondern die Trennschérfe
seiner Person. Wo das Evangelium verkiindigt wird, kommt es zu Spaltung — selbst in Familien und
engsten Beziehungen. Die Botschaft des Reiches ruft zur radikalen Umkehr und stellt jede
menschliche Bindung unter den Anspruch Christi. Es entsteht kein Frieden um jeden Preis, sondern
Wabhrheit, die trennt und heiligt. Der wahre Friede beginnt nicht in Harmonie mit Menschen, sondern
in der Versohnung mit Gott. Diese Klarheit ist Teil der Nachfolge. (Matthius 10,34-36; Lukas
12,51-53; Johannes 7,43; Micha 7,6)

Die Nachfolge Christi stellt alle anderen Loyalitiiten unter seinen Anspruch. Jesus fordert, dass
thn niemand geringer achten soll als Vater, Mutter, Sohn oder Tochter. Diese Worte betonen seine
absolute Autoritdt und Vorrangstellung. Nachfolge bedeutet nicht, Familie zu verachten, sondern Gott
uiber alles zu lieben. Wenn Familie zum Hindernis des Gehorsams wird, muss der Wille Gottes den
Vorrang haben. Dieser Anspruch ist hart, aber gerecht, weil Christus allein der Weg zum Leben ist. Die
Nachfolge kennt keine Halbherzigkeit. Wer an familidrer Sicherheit festhédlt und Christus verleugnet,
hat das Wesen des Reiches nicht verstanden. Der Glaube an Christus ordnet alle anderen Bindungen
neu. (Matthaus 10,37; Lukas 14,26-27; 5. Mose 6,5; Markus 10,29-30)

Das eigene Kreuz zu tragen bedeutet Selbstverleugnung — der Weg des Lebens fithrt durch den
Tod. Jesus spricht davon, dass Nachfolge nur méglich ist, wenn der Jiinger sein Kreuz auf sich nimmt.
Das Kreuz ist nicht ein personliches Schicksal, sondern das Symbol volliger Hingabe. Es bedeutet, mit
der alten Lebensweise zu brechen, den eigenen Willen aufzugeben und bereit zu sein, selbst das Leben
fiir Christus zu verlieren. Diese Haltung ist nicht optional, sondern Kennzeichen echter Nachfolge. Der
Versuch, das Leben zu bewahren, endet im Verlust. Doch wer es um Christi willen verliert, wird es
gewinnen. Das Paradox der Nachfolge lautet: Leben kommt durch Hingabe, Sieg durch Verlust,
Herrlichkeit durch Leiden. (Matthaus 10,38-39; Lukas 9,23-24; Galater 2,20; 2. Korinther 4,10-11)

17.8. Der Lohn fiir die, die die Jiinger aufnehmen (10,40-42)

Die Annahme der Jiinger ist gleichbedeutend mit der Annahme Christi selbst. Jesus erklart, dass

wer einen seiner Gesandten aufnimmt, ihn selbst aufnimmt — und damit auch den Vater, der ihn
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gesandt hat. Diese Aussage betont die enge Verbindung zwischen dem Herrn und seinen Boten. Der
Dienst im Reich Gottes ist nicht unabhéngig von Christus, sondern Ausdruck seiner Gegenwart und
Autoritdt. Die Annahme eines Jiingers ist daher mehr als Gastfreundschaft — sie ist geistliche
Solidaritdt mit dem Konig und seinem Reich. Es geht nicht um bloe Sympathie, sondern um echte
Identifikation mit der Botschaft. Wer einen Propheten oder Gerechten aufnimmt, bezeugt damit seine
geistliche Ausrichtung. Diese Verbundenheit mit Gottes Werk ist vor ihm kostbar und wird nicht
iibersehen. (Matthdus 10,40-41; Johannes 13,20; 2. Johannes 1,10-11; Hebrder 6,10)

Selbst kleine Zeichen der Unterstiitzung fiir einen Jiinger haben bleibenden Wert vor Gott. Jesus
macht deutlich, dass bereits ein Becher kalten Wassers, der einem Jiinger im Namen seiner
Zugehorigkeit zu Christus gegeben wird, nicht unbelohnt bleibt. Damit unterstreicht er, wie sehr Gott
auch auf das Kleinste achtet, das aus Liebe zu ihm getan wird. Die Bewertung durch den Himmel
richtet sich nicht nach dufBleren Malstdben, sondern nach der Herzenshaltung. Ein scheinbar
unbedeutender Dienst wird von Gott registriert, wenn er aus Treue zu Christus geschieht. Das Reich
Gottes funktioniert nicht nach dem Prinzip von Macht und Einfluss, sondern von Hingabe und Liebe.
Jeder Akt der Unterstiitzung wird Teil des himmlischen Lohns. Diese Verheilung macht Mut zu treuer
Hilfe, auch wenn sie unscheinbar erscheint. (Matthdus 10,42; Markus 9,41; Hebrder 13,16; 1.
Korinther 15,58)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 10.1-42)

Zusammenfassung:

Matthius 10,1-42 enthilt die umfassende Aussendungsrede Jesu an die zwolf Apostel und entfaltet die
Grundlinien ihres Dienstes. Jesus iibertragt ihnen seine Autoritét iiber unreine Geister und Krankheiten
und macht sie zu bevollmichtigten Gesandten. Der Auftrag richtet sich zunédchst bewusst an Israel und
unterstreicht den heilsgeschichtlichen Vorrang des Volkes Gottes. Inhaltlich steht die Verkiindigung der
nahegekommenen Konigsherrschaft im Zentrum. Der Dienst soll im Vertrauen auf Gottes Versorgung
geschehen und nicht auf eigene Absicherung bauen. Gleichzeitig bereitet Jesus die Jiinger realistisch
auf Widerstand, Verfolgung und Ablehnung vor. Feindschaft wird nicht als Ausnahme, sondern als
Folge der Zugehorigkeit zu Christus dargestellt. Jesus ordnet diese Leiden in den groBeren
Zusammenhang der Nachfolge ein. Furcht vor Menschen wird der Furcht vor Gott gegeniibergestellt.
Offenes Bekenntnis zu Christus erhélt ewige Bedeutung. Die Bindung an Jesus steht iiber allen
familidren und gesellschaftlichen Loyalitdten. Nachfolge wird als bewusste Selbstverleugnung und
Kreuzesbereitschaft beschrieben. Verheilungen des Lohnes und der gottlichen Anerkennung begleiten
den Dienst der Gesandten. Matthdus 10,1-42 miindet in die Feststellung, dass der Dienst im Reich

Gottes Autoritdt, Leidensbereitschaft und treue Bindung an Christus voraussetzt.

Anwendungen:

Jesu Auftrag geschieht in gottlicher Autoritit. Der Dienst der Jiinger griindet sich nicht auf eigene
Fahigkeit. Jesu Vollmacht triagt den Auftrag. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in Gottes Wirken durch

seine Gesandten.

Nachfolge schlieit Widerstand ein. Ablehnung und Verfolgung gehoren zur Sendung. Leid ist kein

Zeichen des Scheiterns. Diese Wahrheit bereitet auf realistische Jiingerschaft vor.

Treue zu Christus hat hochsten Vorrang. Bindung an Jesus steht iiber allen anderen Loyalititen.

Nachfolge fordert klare Entscheidung. Diese Einsicht betont den absoluten Anspruch Christi.
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18. Reaktionen auf Jesu Dienst — Zweifel, Annahme und
Ablehnung (11,1-30)

18.1. Johannes der Taufer zweifelt (11,1-6)

Die Zweifel des Johannes offenbaren das Spannungsfeld zwischen Erwartung und Wirklichkeit
im Reich Gottes. Johannes, der Wegbereiter des Messias, ldsst durch seine Jiinger fragen, ob Jesus
»der Kommende* sei oder ob ein anderer zu erwarten sei. Diese Frage entspringt nicht Unglauben,
sondern einer tiefen geistlichen Spannung. Johannes hatte Gericht angekiindigt, doch Jesus bringt
Gnade, heilt Kranke und predigt den Armen das Evangelium. In seiner Gefangenschaft kampft
Johannes mit dem scheinbaren Widerspruch zwischen seinem Verstindnis vom kommenden Ko6nig und
der sanften Art des Dienstes Jesu. Diese Szene zeigt, dass sogar treue Diener Gottes mit gottlichen
Zeitplanen und Wegen ringen konnen. Doch Zweifel werden nicht verurteilt, sondern zum Anlass, den
Blick auf die Erfiillung der Schrift zu lenken. (Matthdus 11,1-3; Lukas 7,18-20; Jesaja 35,5-6; Jesaja
61,1-2)

Jesus antwortet mit Schrift — seine Werke bezeugen seine Identitit als Messias. Auf die Frage des
Johannes antwortet Jesus nicht mit direkter Erkldrung, sondern weist auf die sichtbaren Zeichen seiner
messianischen Sendung hin. Blinde sehen, Lahme gehen, Aussitzige werden rein, Taube horen, Tote
stehen auf und Armen wird das Evangelium verkiindigt. Diese Werke stehen in direkter Verbindung zu
den prophetischen VerheiBungen iiber den kommenden Messias. Jesus zeigt: Die Schrift erfiillt sich
nicht immer in menschlicher Erwartung, aber stets in gottlicher Treue. Die Beweise sind eindeutig —
sie richten sich an das Verstindnis dessen, der die Propheten kennt. Damit beantwortet Jesus die Frage
nicht nur fiir Johannes, sondern fiir jeden, der ringt: Die Wahrheit ist erkennbar an dem, was Gott tut.
(Matthdus 11,4-5; Jesaja 29,18-19; Jesaja 35,5-6; Lukas 4,18-21)

Selig ist, wer sich nicht an Jesus stofit — das Reich Gottes fordert Vertrauen in Gottes Wege. Jesus
schlieBt mit dem Satz: ,,Gliickselig ist, wer sich nicht an mir drgert.* Dieser Ausdruck trifft den Kern
der Glaubensentscheidung. Wer an Jesus Ansto3 nimmt, weil er nicht den Erwartungen entspricht,
verpasst das wahre Wesen des Messias. Das Reich Gottes kommt nicht durch duflere Macht, sondern
durch geistliche Umkehr, Gnade und Heilung. Viele erwarteten einen politischen Retter — Jesus aber
bringt Versohnung mit Gott. Die Seligpreisung gilt denen, die sich demiitigen und Gottes Plan

akzeptieren, auch wenn er unverstindlich scheint. Echtes Vertrauen zeigt sich, wenn der Weg Gottes

Seite 156 von 327



nicht dem eigenen Bild entspricht. Glaube bedeutet: Gott zu vertrauen, selbst wenn er anders handelt,
als erwartet. (Matthdus 11,6; Jesaja 8,14-15; 1. Korinther 1,23-24; Johannes 6,66-69)

18.2. Jesu Zeugnis iiber Johannes (11,7-15)

Johannes war kein wankelmiitiger Mensch, sondern ein standhafter Zeuge der Wahrheit. Jesus
stellt den Zuhorern die rhetorische Frage, was sie in der Wiiste sehen wollten: Ein Rohr, das vom Wind
bewegt wird? Damit weist er jede Vorstellung zuriick, Johannes sei ein schwankender, unsicherer
Charakter. Vielmehr hebt Jesus seine Festigkeit hervor. Johannes lebte bewusst auBerhalb des
gesellschaftlichen Einflusses, war kein Opportunist und nicht von 6ffentlicher Meinung abhingig.
Seine Botschaft war klar, kompromisslos und auf Umkehr ausgerichtet. Das Bild des schwankenden
Rohrs dient der Abgrenzung gegen alle, die versuchen, Gottes Boten nach menschlichen Maf3staben zu
beurteilen. Johannes stand als Prophet fest, gerade in der Zeit geistlicher Verwirrung. Seine
Standhaftigkeit ist ein Vorbild wahrer geistlicher Integritit. (Matthdus 11,7; Epheser 4,14; Lukas
1,15-17; Maleachi 3,1)

Johannes lebte in bewusster Abkehr von iuflerem Glanz — seine Berufung lag in der
Vorbereitung auf den Messias. Jesus lenkt den Blick der Menge auf die &uleren Umsténde: Johannes
war kein Mann in weichen Kleidern, kein Bewohner von Paldsten. Damit wird deutlich, dass sein
Auftreten nicht der sozialen Norm entsprach. Er verkorperte in Leben und Botschaft die radikale
Absonderung vom religiésen und politischen Establishment. Johannes’ Berufung war prophetisch —
seine Lebensweise ein Spiegel seiner Botschaft. Er lebte Bule und Hingabe, nicht Ansehen und
Reichtum. Sein asketischer Lebensstil unterstrich die Dringlichkeit seiner Botschaft: Bereitet den Weg
des Herrn. Die Ablehnung durch das Volk war kein Zeichen seiner Bedeutungslosigkeit, sondern
Ausdruck ihrer Verblendung. (Matthéus 11,8; Matthéus 3.,4; Lukas 1,80; 2. Konige 1,8)

Jesus bezeugt, dass Johannes mehr ist als ein Prophet — er ist der verheillene Bote, der dem
Messias vorausgeht. Jesus zitiert aus Maleachi und identifiziert Johannes als den, der gesandt wurde,
um dem Herrn den Weg zu bereiten. Diese Einordnung macht deutlich, dass Johannes eine einzigartige
Rolle im Heilsplan Gottes einnimmt. Er ist nicht nur ein Prophet unter vielen, sondern erfiillt eine
spezifische SchriftverheiBung. Seine Sendung steht in direktem Zusammenhang mit dem Kommen des
Reiches Gottes. Durch ihn wird die Linie der Propheten abgeschlossen, und das Kommen des Konigs
unmittelbar vorbereitet. Jesus hebt damit Johannes’ geistliche Autoritit hervor — trotz seiner
Gefangenschaft und der Zweifel, die ihn bewegten. (Matthdus 11,9-10; Maleachi 3,1; Jesaja 40,3;
Lukas 1,76)
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Unter allen Menschen war keiner grofler als Johannes — und doch ist der Geringste im Reich
grofler als er. Mit dieser Aussage setzt Jesus einen markanten Kontrast. Johannes ist der gro3te unter
den von Frauen Geborenen — wegen seiner Berufung, Botschaft und Ndhe zum Messias. Doch der
Geringste im Reich Gottes ist groBer als er. Damit spricht Jesus nicht {iber moralische oder geistliche
Uberlegenheit, sondern iiber die heilsgeschichtliche Stellung. Johannes stand noch vor dem Kreuz, vor
der Offenbarung des vollen Evangeliums. Wer hingegen nach Golgatha an Christus glaubt, hat Anteil
an einer vollendeten Heilsoffenbarung. Diese Aussage wiirdigt Johannes’ GroB3e und zeigt zugleich die
Vorrechte des neutestamentlichen Gléubigen. Sie betont die Gnade, die jedem zukommt, der im Reich
geboren ist. (Matthius 11,11; Lukas 7,28; Johannes 1,29-34; Hebréer 11,39-40)

18.3. Das Urteil iiber die unbuf}fertigen Stidte (11,16-24)

Die Generation zur Zeit Jesu reagierte widerspriichlich auf Gottes Boten — Ablehnung war ihr
gemeinsames Merkmal. Jesus vergleicht seine Generation mit Kindern auf einem Markt, die weder
auf Tanz noch auf Klage reagieren wollten. Johannes kam in asketischer Weise, und man sagte: Er hat
einen Ddmon. Der Sohn des Menschen kam mit Offenheit und Freude, und man sagte: Ein Fresser und
Weinsdufer. Diese Gegensitze offenbaren, dass nicht die Art der Verkiindigung das Problem war,
sondern das Herz der Zuhorer. Weder Strenge noch Gnade bewegten sie zur Umkehr. Die religiose
Ablehnung ist Ausdruck geistlicher Rebellion. Das Urteil Jesu zeigt, dass duBlere Frommigkeit nicht
vor dem inneren Widerstand gegen die Wahrheit schiitzt. Die Reaktion auf die Verkiindigung entlarvt
den geistlichen Zustand. (Matthdus 11,16-19; Lukas 7,31-35; Johannes 5,39-40)

Die Stiidte, in denen Jesus die meisten Wunder getan hatte, bleiben unbeeindruckt — ihr Gericht
wird umso schwerer sein. Jesus beginnt, Chorazin, Bethsaida und Kapernaum zu tadeln — Stidte, in
denen viele seiner méchtigen Taten geschahen. Trotz der Wunder riefen sie nicht zur Bufle. Diese
Gleichgiiltigkeit ist kein Mangel an Information, sondern ein Ausdruck geistlicher Verhartung. Jesus
stellt ithnen heidnische Stidte wie Tyrus, Sidon und sogar Sodom gegeniiber und erklért, dass diese bei
gleichen Zeichen umgekehrt wiren. Das Mal3 des Lichts bestimmt das Mal3 der Verantwortung. Je
groBBer die Offenbarung, desto schwerwiegender die Ablehnung. Kapernaum, das scheinbar ,zum
Himmel erhoben‘ war, wird ,,bis zum Hades hinabgestofsen* — ein Bild fiir das kommende Gericht.
Diese Worte machen die Ernsthaftigkeit geistlicher Entscheidung deutlich. (Matthéus 11,20-24; Lukas
10,13-15; Johannes 12,37-40)
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Gottliche Weisheit erweist sich im Handeln — das Urteil der Menschen tiuscht, aber Gottes
Werke sind eindeutig. Jesus schliet seine Bewertung mit den Worten: ,,Doch die Weisheit ist
gerechtfertigt worden durch ihre Werke.” Damit sagt er, dass das Ergebnis gottlichen Handelns die
Richtigkeit des Weges bezeugt. Weder Johannes’ Askese noch Jesu Freimiitigkeit fanden Zustimmung
bei der Mehrheit — doch beide dienten Gottes Heilsplan. Die Gerechtigkeit gottlicher Weisheit wird
nicht durch dufleres Urteil, sondern durch ihre Frucht erkannt. Ablehnung durch Menschen ist kein
Malfstab fiir Wahrheit. Im Riickblick zeigt sich, dass sowohl der Vorldufer als auch der Messias selbst
den Plan Gottes erfiillten. Der Weg Gottes ist nicht immer populdr, aber er bleibt gerecht und
zielfithrend. (Matthdus 11,19b; 1. Korinther 1,23-24; Jesaja 55,8-9; Romer 11,33)

18.4. Die Einladung Jesu (11,25-30)

Gottes Wahrheit bleibt den Weisen verborgen und wird den Demiitigen offenbart. Jesus preist
den Vater, weil er geistliche Wahrheiten nicht den Klugen und Verstindigen offenbart hat, sondern den
Unmiindigen. Diese Aussage betont die souverdne Gnade Gottes und seine Entscheidung, sich jenen
zuzuwenden, die in kindlicher Abhdngigkeit leben. Weltliche Weisheit geniigt nicht, um das Reich
Gottes zu erfassen. Der Zugang zu goéttlicher Offenbarung ist nicht an Intellekt, sondern an Demut und
Glauben gebunden. Dies widerspricht den Erwartungen der religidsen Eliten, die sich durch Bildung
und Gesetzeskenntnis auszeichneten. Doch Gottes Plan ist es, denen Verstidndnis zu schenken, die ihn
im Vertrauen suchen. Die Offenbarung des Reiches ist Gnade, keine Leistung. (Matthdus 11,25; 1.
Korinther 1,26-29; Lukas 10,21; Psalm 25,9)

Die Beziehung zwischen Vater und Sohn ist einzigartig — Offenbarung geschieht nur durch den
Sohn. Jesus erklért, dass ihm vom Vater alle Dinge iibergeben worden sind. Niemand kennt den Sohn
als der Vater, und niemand kennt den Vater als der Sohn — und wem der Sohn ihn offenbaren will.
Diese Aussage offenbart die exklusive Beziehung zwischen Vater und Sohn, die gottliche Einheit und
gegenseitige Erkenntnis. Gleichzeitig wird deutlich, dass wahre Gotteserkenntnis nur durch den Sohn
moglich ist. Jesus ist nicht nur Mittler der Erlosung, sondern auch Mittler der Offenbarung. Menschen
konnen Gott nicht durch eigene Anstrengung erkennen, sondern nur durch die Offenbarung des
Sohnes. Diese Aussage bildet eine Grundlage fiir die Christologie des Neuen Testaments. (Matthius
11,27; Johannes 1,18; Johannes 14,6-9; Kolosser 1,15-19)

Die Einladung Jesu gilt allen Miiden und Beladenen — sie fiihrt zur wahren Ruhe. Jesus richtet
sich an alle, die miihselig und beladen sind, und bietet ihnen Ruhe fiir ihre Seelen. Diese Einladung

zeigt die Barmherzigkeit und Fiirsorge des Messias fiir die, die unter geistlicher Last, Gesetzesdruck
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und Lebensmiihe leiden. Seine Worte richten sich nicht an die Selbstsicheren, sondern an die, die ihre
Schwachheit erkennen. Ruhe bedeutet nicht nur Erleichterung von duerer Miihe, sondern tiefe innere
Entlastung. Im Kontrast zum schweren Joch religidser Vorschriften bietet Jesus ein sanftes Joch und
eine leichte Last. Wer sich seiner Leitung anvertraut, erfihrt Frieden mit Gott und geistliche
Erneuerung. Diese Ruhe ist nicht fliichtig, sondern dauerhaft. (Matthdus 11,28-29; Hebrder 4,9-11;
Jesaja 55,1-3; Psalm 23,1-3)

Jesu Joch ist sanft, seine Last ist leicht — echte Nachfolge bringt Befreiung, nicht Unterdriickung.
Jesus spricht von einem Joch, das getragen werden soll, und verbindet damit die Aufforderung: ,,Lernt
von mir, denn ich bin sanftmiitig und von Herzen demiitig.” Diese Beschreibung des Jochs steht im
Gegensatz zum driickenden Gesetzesjoch der religiosen Fiihrer. Jesu Nachfolge bedeutet nicht
Gesetzlichkeit, sondern Leben in Gemeinschaft mit ihm. Die Sanftmut und Demut Christi laden zur
Nachahmung ein. Wer sich seinem Joch unterstellt, wird nicht gebrochen, sondern getragen. Seine Last
ist leicht, weil sie von Liebe, Gnade und Vergebung getragen wird. Wahre Jiingerschaft ist nicht eine
Belastung, sondern ein Weg in die Freiheit der Gnade. (Matthédus 11,29-30; Galater 5,1; Micha 6,8;
Johannes 8,36)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 11.1-30)

Zusammenfassung:

Matthaus 11,1-30 zeigt die unterschiedlichen Reaktionen auf Jesu Wirken und offenbart zugleich sein
Selbstverstindnis. Johannes der Téufer gerét angesichts seiner Gefangenschaft in innere Spannung und
fragt nach der Identitét Jesu. Jesus beantwortet die Anfrage nicht theoretisch, sondern verweist auf sein
heilendes und rettendes Wirken als Erfiillung der Verheilungen. Zugleich wiirdigt er Johannes als den
grofften unter den Propheten des alten Bundes. Dennoch wird deutlich, dass mit dem Anbruch des
Reiches Gottes eine neue heilsgeschichtliche Phase begonnen hat. Die Generation Jesu reagiert
widerspriichlich und ablehnend, unabhéngig von der jeweiligen Form gottlichen Handelns. Stadte, die
Jesu Machttaten gesehen haben, bleiben dennoch unbuflifertig und ziehen dadurch Gericht auf sich.
Erkenntnis Gottes erweist sich nicht als Frage von Bildung oder religioser Stellung. Gott offenbart
seine Wahrheit den Unmiindigen und Verborgenen. Jesus beansprucht einzigartige Sohnschaft und
exklusive Gotteserkenntnis. Erkenntnis des Vaters ist nur durch den Sohn moglich. Der Abschnitt
endet mit dem einladenden Ruf Jesu an die Miihsamen und Beladenen. Ruhe wird nicht durch Gesetz
oder Leistung, sondern durch Beziehung zu Christus verheilen. Matthdus 11,1-30 miindet in die
Offenbarung Jesu als dem sanftmiitigen Messias, der gottliche Autoritdt mit rettender Einladung

verbindet.

Anwendungen:

Glaube ringt mit Erwartung und Wirklichkeit. Johannes erlebt Spannung zwischen Verheiung und
Erfahrung. Zweifel entstehen nicht aus Unglauben, sondern aus ungeklérter Erwartung. Diese Einsicht

hilft, geistliches Ringen realistisch einzuordnen.

Offenbarung ist Gabe Gottes. Erkenntnis Gottes beruht nicht auf menschlicher Klugheit. Gott
entscheidet souverdn, wem er sich offenbart. Diese Wahrheit fordert Demut im Umgang mit geistlicher

Erkenntnis.

Wahre Ruhe liegt in Christus. Jesu Einladung richtet sich an Erschopfte und Belastete. Ruhe entsteht
durch Beziehung, nicht durch Leistung. Diese Einsicht lenkt den Blick auf Christus als Quelle
geistlicher Entlastung.
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19. Jesu Herrschaft unter Kritik — Die Opposition wachst
(12,1-50)

19.1. Die Sabbatfrage — Jesu Autorit:t iiber den Sabbat (12,1-8)

Jesus zeigt, dass menschliche Bediirfnisse iiber rituelle Vorschriften gestellt sind. Als die Jiinger
am Sabbat Ahren pfliicken, greifen die Pharisder sie an und unterstellen ihnen Gesetzesbruch. Jesus
antwortet mit einem Hinweis auf David, der in einer Notsituation das geweihte Brot al3, das eigentlich
nur den Priestern zustand. Diese Bezugnahme zeigt, dass in auBergewdhnlichen Umstinden Gnade
iiber rituellem Gesetz steht. Gott ordnet nicht die Einhaltung von Vorschriften iiber das Leben und
Wohlergehen seiner Diener. Das Gesetz war zum Guten gegeben, nicht zur Versklavung. Jesu
Anwendung dieser Geschichte verdeutlicht, dass wahre Gerechtigkeit das Herz Gottes reflektiert, nicht
die buchstabengetreue Auslegung menschlicher Tradition. (Matthdus 12,1-4; 1. Samuel 21,2-7; Hosea
6,6; Markus 2,27)

Die priesterliche Sabbatarbeit im Tempel belegt, dass der Sabbat nicht absolut ist. Jesus bringt
das Beispiel der Priester, die am Sabbat im Tempel arbeiten und dennoch nicht schuldig sind. Diese
Tétigkeit widerspricht nicht dem Sabbatgebot, weil sie dem Dienst an Gott gewidmet ist. Damit stellt
Jesus klar, dass der Sabbat nicht in rigider Gesetzlichkeit verstanden werden darf. Heiligkeit im Dienst
Gottes relativiert bestimmte Rituale. Der Tempel selbst erlaubt bestimmte Ausnahmen — und Jesus fiigt
hinzu: Hier ist einer, der grofer ist als der Tempel. Damit offenbart er sich als der eigentliche
Mittelpunkt gottlicher Gegenwart. Die Sabbatfrage wird somit zu einer Christusfrage. Wer ithn erkennt,
erkennt auch den wahren Sinn des Sabbats. (Matthdaus 12,5-6; 4. Mose 28,9-10; Johannes 2,19-21;
Kolosser 2,16-17)

Barmbherzigkeit steht iiber duflerer Gesetzeserfiillung — Jesus ist Herr iiber den Sabbat. Jesus
zitiert Hosea 6,6: ,,Ich will Barmherzigkeit und nicht Opfer und fordert damit ein Umdenken der
pharisdischen Gesetzesauslegung. Rituelle Genauigkeit ohne barmherziges Herz ist Gott ein Gréuel.
Die Kritik Jesu trifft den Kern des Problems: Gesetzlichkeit ohne Liebe verfehlt Gottes Absicht. Der
Sabbat wurde als Geschenk fiir den Menschen geschaffen — nicht als Mittel zu religioser Kontrolle.
Abschlieend bekennt Jesus: Der Sohn des Menschen ist Herr liber den Sabbat. Diese Aussage
beansprucht gottliche Autoritét tiber die Zeitordnung Israels. Der Sabbat untersteht nicht der Kontrolle
religioser Fiihrer, sondern dem Messias selbst. (Matthdus 12,7-8; Hosea 6,6; Markus 2,28; Lukas 6,5)
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Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 12,1, dass der
Sabbat im vierten Gebot fest in der Schopfungsordnung Gottes verankert ist und an Gottes
Ruhe nach den sechs Schopfungstagen erinnert (2. Mose 20,8-11; 1. Mose 2,1-3). Der Sabbat
ist nach Rubin ein Tag der Heiligung und der Gleichheit, an dem alle Menschen unabhdngig
von ihrem Stand zur Ruhe berechtigt sind und Gott geehrt werden soll. Im Judentum zur Zeit
Jesu waren durch rabbinische Auslegung neununddreifyig Arten von Arbeit verboten, darunter
auch Ernten und Dreschen, weshalb die Pharisder das Verhalten der Jiinger Jesu als
Gesetzesbruch deuteten (Matthdus 12,1-2; vgl. Lukas 6,1). Rubin betont jedoch, dass Jesus
nicht das mosaische Gesetz aufhob, sondern menschliche Zusatzregeln korrigierte, die den
eigentlichen Sinn des Sabbats verdeckten. Mit der Aussage, dass der Sabbat um des Menschen
willen gemacht ist, stellte Jesus sich in Einklang mit einer bekannten jiidischen Tradition,
wonach der Sabbat dem Menschen dient und nicht der Mensch dem Sabbat (Markus 2,27).
Damit legte er den urspriinglichen, von der Tora intendierten Sinn des Sabbats aus, der
Barmherzigkeit, Leben und Gottes Ehre in den Mittelpunkt stellt (Barry Rubin, 2016, S. 1405—
1400).

19.2. Heilung am Sabbat und die Feindseligkeit der Pharisier
(12,9-14)

Die Frage der Pharisiier offenbart ihre Gesetzesstrenge und mangelndes Mitgefiihl. Jesus wird
von den Pharisdern gefragt, ob es erlaubt sei, am Sabbat zu heilen — nicht aus echtem Interesse,
sondern um ihn anzuklagen. Die Szene im Synagogengottesdienst offenbart das starre Denken der
Gesetzeslehrer, fiir die Regelkonformitit iiber Barmherzigkeit steht. Der Mensch mit der verdorrten
Hand wird zum Testfall degradiert. Diese Haltung verkennt sowohl den Wert der Person als auch den
Sinn des Sabbats. Die Pharisder stellen die Frage nicht aus Sorge um das Gesetz, sondern um ihre
Autoritdt zu wahren. Jesus begegnet dieser Herzenskélte mit geistlicher Klarheit. Die Sabbatfrage wird
so zum Spiegel geistlicher Blindheit. (Matthdus 12,9-10; Markus 3,1-2; Lukas 6,6-7)

Jesu Antwort stellt den Wert des Menschen iiber gesetzliche Prinzipien. Jesus verweist auf den
praktischen Umgang mit einem Schaf, das in eine Grube féllt — selbstverstdndlich wird es am Sabbat
herausgeholt. Dieser Vergleich dient nicht zur Banalisierung, sondern zur Verdeutlichung: Wenn selbst
ein Tier geholfen wird, wie viel mehr dann einem Menschen. Der Mensch ist wertvoller als ein Tier,
und der Sabbat darf nicht zum Hindernis fiir Mitgefithl werden. Die Gnade Gottes kennt keine

Pausenzeiten. Jesus definiert das Gesetz durch den Charakter Gottes: Wohltun am Sabbat ist nicht nur
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erlaubt, sondern geboten. Er offenbart dadurch den Sabbat als Tag des Segens, nicht der Kontrolle.
(Matthdus 12,11-12; Lukas 13,15-16; Johannes 7,23)

Die Heilung durch Jesus und die Reaktion der Pharisier zeigen die Kontraste geistlicher
Haltung. Jesus heilt den Mann mit einem einfachen Befehl: ,Strecke deine Hand aus.“ Ohne
Anstrengung, ohne Ritual geschieht Heilung — sichtbar, 6ffentlich und unbestreitbar. Die Reaktion der
Pharisder ist jedoch keine Bewunderung, sondern Planung zur Vernichtung. Sie gehen hinaus und
beraten, wie sie Jesus umbringen konnen. Diese Szene offenbart das Herz des Evangeliums im
Gegensatz zum Herzen der religiosen Elite. Wahrend Jesus Leben wiederherstellt, planen sie den Tod.
Die Ablehnung Jesu ist nicht rational, sondern tief verwurzelt in Stolz, Angst und Machtinteresse.
Heilung wird nicht anerkannt, weil sie nicht ins System passt. (Matthdus 12,13-14; Markus 3,5-6;
Johannes 11,47-53)

19.3. Jesu sanftmiitiger Dienst als Erfiilllung der Prophetie
(12,15-21)

Jesu Riickzug zeigt seine Demut und die geistliche Strategie seines Dienstes. Nachdem Jesus von
den Mordpldnen der Pharisder erfdhrt, zieht er sich zuriick, ohne Konfrontation zu suchen. Dieser
Riickzug ist kein Zeichen von Schwiche, sondern Ausdruck seiner Sendung und seines Timings im
Heilsplan Gottes. Er meidet offene Eskalation, weil seine Stunde noch nicht gekommen ist. Dennoch
folgen ihm viele, und er heilt sie alle — unbeeintrichtigt von Widerstand. Seine stille Kraft
demonstriert, dass Gottes Werk nicht durch politische Macht oder 6ffentliche Provokation geschieht,
sondern durch Gnade, Wahrheit und Hingabe. Der Riickzug ist Teil seines gottlichen Auftrags, nicht
Ausdruck von Angst. (Matthius 12,15-16; Johannes 6,15; Johannes 7,6; Jesaja 42,2)

Jesus erfiillt die Prophetie des Gottesknechts aus Jesaja — sein Dienst ist von Sanftmut geprigt.
Matthdus zitiert Jesaja 42,1-4 und verbindet diese messianische VerheiBung ausdriicklich mit Jesus.
Der erwihlte Knecht Gottes handelt nicht laut, streitsiichtig oder gewaltsam. Stattdessen bringt er das
Recht in Sanftmut und Geduld. Seine Zuriickhaltung zeigt, dass geistliche Autoritét nicht durch duflere
Macht, sondern durch innere Vollmacht wirksam ist. Der Messias zerstort nicht, sondern richtet auf.
Dies steht im Kontrast zu menschlichen Machthabern, die Schwéche ausnutzen. Jesu Dienst ist geprigt
von gottlicher Zustimmung, vom Geist erfiillt und auf Gerechtigkeit ausgerichtet — gemifl dem
Charakter Gottes selbst. (Matthdus 12,17-18; Jesaja 42,1; Johannes 3,34-35; Lukas 4,18)
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Der Messias bringt Hoffnung fiir die Volker — sein sanfter Dienst richtet Auf und bringt Heil. Die
Worte ,,ein geknicktes Rohr wird er nicht zerbrechen, und einen glimmenden Docht wird er nicht
ausloschen® zeigen Jesu Umgang mit Schwachen und Verwundeten. Er verachtet die Gebrochenen
nicht, sondern hebt sie auf. Der glimmende Docht symbolisiert Menschen, deren Glaube kaum noch
brennt — doch Jesus 16scht thn nicht, sondern entfacht neues Leben. Sein Dienst hat einen universalen
Horizont: ,,Auf seinen Namen werden die Nationen hoffen.* Dies verweist auf die kommende Heilszeit
fiir alle Volker. Die Sanftmut des Messias ist nicht Schwiche, sondern Kraft zur Erneuerung. In ihm
offenbart sich die barmherzige Herrschaft Gottes. (Matthidus 12,19-21; Jesaja 42,3-4; Romer 15,12;
Johannes 12,46)

19.4. Die Liasterung gegen den Heiligen Geist — Die unvergebbare
Siinde (12,22-32)

Die Heilung eines Besessenen offenbart Jesu Macht iiber die geistliche Welt. Jesus heilt einen
Menschen, der blind und stumm war und von einem Didmon besessen. Diese vollstindige
Wiederherstellung demonstriert die umfassende Autoritit Jesu iiber Krankheit, Gebrechen und
ddmonische Méchte. Die Heilung ist 6ffentlich, eindeutig und sichtbar. Damit wird erneut deutlich,
dass das Reich Gottes in Kraft gekommen ist. Die Menschen erkennen die Bedeutung dieses Wunders
und fragen, ob Jesus der Sohn Davids sei — ein messianischer Titel. Die Zeichen bekriftigen seine
Identitét als der verheiflene Messias, dessen Wirken durch gottliche Vollmacht geschieht. (Matthdus
12,22-23; Lukas 11,14; Jesaja 35,5-6)

Die Behauptung, Jesus wirke durch Beelzebul, offenbart tiefe geistliche Verblendung. Die
Pharisder weisen das Wunder nicht ab, sondern erkldren es mit dimonischer Macht. Diese Reaktion
offenbart ihre bewusste Verhirtung gegeniiber der Wahrheit. Sie anerkennen die {ibernatiirliche Natur
des Wunders, verleugnen aber dessen gottliche Quelle. Damit bezeichnen sie den Heiligen Geist, der
durch Jesus wirkt, als bose. Dies ist nicht bloBe Unkenntnis, sondern bewusste Ablehnung des
Offensichtlichen. Thre Aussage zeigt eine gefahrliche Stufe geistlicher Blindheit, die sich dem Wirken
Gottes bewusst verschlieB3t. (Matthdus 12,24; Markus 3,22; Johannes 9,34; Jesaja 5,20)

Jesus entlarvt die Absurditit der Pharisier und bekriftigt seine gottliche Sendung. Jesus
antwortet logisch: Ein Reich, das gegen sich selbst kimpft, kann nicht bestehen. Wenn Satan Damonen
austreibt, ist sein Reich am Ende. Diese Argumentation entlarvt die Unlogik der Pharisder. Zugleich
weist Jesus darauf hin, dass auch ihre eigenen Sohne Démonen austreiben — was sie nicht als

ddmonisch ansehen. Mit dieser Wendung stellt er sie blo und zeigt, dass ihre Vorwiirfe nicht aus
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Wabhrheitsliebe, sondern aus Feindschaft gegen ihn entstehen. Am Ende stellt er fest: Wenn er durch
den Geist Gottes Ddmonen austreibt, dann ist das Reich Gottes zu ihnen gekommen. (Matthdus
12,25-28; Lukas 11,17-20; Johannes 3,2)

Jesu Gleichnis vom starken Mann betont seine Uberlegenheit iiber den Satan. Jesus vergleicht
sich mit einem, der das Haus eines Starken beraubt — doch nur, wenn er ihn zuvor gebunden hat. Der
Starke steht fiir Satan, dessen Macht iiber den Menschen durch Jesus gebrochen wird. Die Heilung des
Besessenen wird so als geistlicher Sieg dargestellt. Jesus ist nicht in Satans Dienst, sondern sein
Uberwinder. Er nimmt dem Feind, was ihm unterworfen war. Das Gleichnis unterstreicht die Ankunft
des Reiches Gottes und die messianische Autoritédt Jesu. Es geht nicht um einen Machtkampf, sondern
um vollstindige Uberlegenheit. (Matthius 12,29; Kolosser 2,15; 1. Johannes 3,8; Lukas 10,18)

Die Listerung gegen den Heiligen Geist ist die bewusste Zuriickweisung gottlicher Offenbarung
— sie bleibt unvergeben. Jesus warnt eindringlich: Jede Siinde kann vergeben werden — selbst
Léasterung gegen den Sohn. Doch die Listerung gegen den Heiligen Geist bleibt unvergeben, weder in
diesem Zeitalter noch im zukiinftigen. Diese Siinde besteht nicht in einem einmaligen Ausruf, sondern
in einer hartndckigen, willentlichen Ablehnung des Heiligen Geistes, obwohl sein Wirken eindeutig
erkannt wird. Die Pharisder haben den klaren Beweis gottlicher Macht gesehen und dennoch erklart, es
sei das Werk Satans. Diese beispiellose Verhirtung verschlieBt dauerhaft den Zugang zur Gnade. Wer
sich bewusst gegen Licht entscheidet, bleibt in Finsternis. (Matthdus 12,31-32; Hebréer 10,29; Markus
3,28-30; Apostelgeschichte 7,51)

19.5. Gute und schlechte Friichte (12,33-37)

Der Baum wird an seiner Frucht erkannt — das Innere bestimmt das AuBere. Jesus greift ein
bekanntes Bild auf: Ein guter Baum bringt gute Frucht, ein schlechter Baum bringt schlechte Frucht.
Dieses Gleichnis zielt auf die Herzen der Pharisder, deren Worte und Taten deren wahres Wesen
offenbaren. Das Wesen eines Menschen entscheidet iiber seine Worte, nicht bloe duflere religidse
Form. Der Mensch kann sein Inneres nicht dauerhaft verbergen, denn was das Herz fiillt, pragt letztlich
das Verhalten. Die Pharisder offenbaren durch ihre Lésterung gegen den Heiligen Geist, dass ihr
Inneres nicht vom Geist Gottes geleitet ist. Die geistliche Qualitdt eines Lebens ldsst sich nicht an
Ritualen, sondern an gelebter Wahrheit erkennen. (Matthdus 12,33; Lukas 6,43-45; Spriiche 4,23)

Die Worte des Menschen offenbaren seinen geistlichen Zustand. Jesus bezeichnet die Phariséer als
Otternbrut — ein starkes Bild fiir geistliche Gefdhrlichkeit und Verdorbenheit. Er stellt die Frage, wie
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aus einem bosen Herzen Gutes hervorgehen kdnne. Worte sind nicht harmlos oder neutral, sondern
Ausdruck des Herzens. Aus dem Uberfluss des Herzens redet der Mund. Wer gottlose, anklagende oder
lasterliche Worte spricht, offenbart nicht blof einen Fehltritt, sondern ein geistliches Problem. Diese
Lehre betont die Ernsthaftigkeit der Zunge und den Zusammenhang zwischen innerem Zustand und
duBerer Rede. Die Sprache ist ein Spiegel des geistlichen Lebens. (Matthidus 12,34-35; Jakobus 3,6-12;
Psalm 19,15)

Am Tag des Gerichts werden auch die Worte beurteilt — sie haben ewige Konsequenzen. Jesus
warnt: Fiir jedes unniitze Wort wird der Mensch Rechenschaft geben miissen. Worte werden am Tag
des Gerichts nicht vergessen, sondern bewertet. Sie sind nicht nebenséichlich, sondern Ausdruck von
Glaube oder Unglaube, Wahrheit oder Tduschung. Der Mensch wird durch seine Worte gerechtfertigt
oder verurteilt — nicht im Sinne von Werkgerechtigkeit, sondern weil Worte das Herz widerspiegeln.
Diese Aussage unterstreicht die Bedeutung verantwortungsvoller Rede im Licht des kommenden
Gerichts. Das Gericht Gottes ist allumfassend und richtet auch iiber das, was beildufig oder
gedankenlos gesprochen wurde. (Matthédus 12,36-37; Prediger 12,14; Romer 2,16)

19.6. Das Zeichen Jonas und die Ablehnung Jesu durch seine
Generation (12,38-45)

Die Forderung nach einem Zeichen zeigt die Verweigerung des bereits Offenbarten. Die
Schriftgelehrten und Pharisder bitten Jesus um ein weiteres Zeichen, obwohl sie bereits viele
Wundertaten gesehen haben. Thre Bitte ist kein Ausdruck von echtem Glauben oder ehrlicher Suche,
sondern ein Vorwand, um ihn zu priifen. Sie fordern eine iibernatiirliche Bestétigung seiner Autoritit,
obwohl sie seine bisherigen Taten bewusst ignorieren. Jesus entlarvt die Heuchelei dieser Forderung,
indem er ihre Generation als ,,bose und ehebrecherisch® bezeichnet — geistlich untreu gegeniiber Gott.
Die Suche nach Zeichen ersetzt nicht den Glaubensgehorsam gegeniiber der offenbarten Wahrheit. Der
Wunsch nach Sensation tritt an die Stelle geistlicher Einsicht. (Matthdus 12,38-39; Lukas 11,29;
Johannes 6,30)

Das Zeichen Jonas verweist auf Jesu Tod, Begribnis und Auferstehung. Jesus verweist auf das
Zeichen des Propheten Jona, der drei Tage und drei Néchte im Bauch des groflen Fisches war. Dieses
Ereignis wird zum prophetischen Bild fiir Jesu Tod, sein Verweilen im Grab und seine Auferstehung.
Das eigentliche Zeichen fiir diese Generation ist nicht ein weiteres Wunder, sondern das zentrale
Ereignis des Evangeliums. Jesu Verweis auf Jona ist eine Ankiindigung seines eigenen Leidenswegs.

Die Auferstehung wird der ultimative Beweis seiner Messianitdt und der gottlichen Bestédtigung seines
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Dienstes. Wer dieses Zeichen ignoriert, verwirft den letzten und entscheidenden Ruf zur Umkehr.
(Matthdus 12,40; Jona 1,17; Romer 1,4; 1. Korinther 15,3-4)

Das Gericht iiber Ninive und die Konigin aus dem Siiden entlarvt Israels Unglauben. Jesus stellt
zwei Beispiele aus dem Alten Testament gegeniiber: Die Ménner von Ninive, die auf Jonas Predigt hin
BufBe taten, und die K6nigin von Saba, die Salomo suchte, um Weisheit zu horen. Beide reagierten auf
weit weniger Offenbarung mit groBerem Glauben als Jesu eigene Generation. Damit klagt er die
religiose Elite an: Sie haben mehr Licht empfangen und dennoch das Licht verworfen. Im Gericht wird
ihr Unglaube offenbar werden, weil andere Volker bereit waren, auf Gott zu horen. Die Gegenwart
Jesu iibertriftt sowohl Jona als auch Salomo — und doch wird sie abgelehnt. (Matthdus 12,41-42; Jona
3,5; 1. Konige 10,1-9)

Die Riickkehr eines unreinen Geistes verdeutlicht die Gefahr leerer, dufierlicher Umkehr. Jesus
beschreibt in einem Gleichnis, wie ein unreiner Geist aus einem Menschen ausfdhrt, aber spiter
zuriickkehrt — mit sieben anderen, schlimmeren Geistern. Der Mensch ist duBlerlich gereinigt, aber
innerlich leer geblieben. Dies steht sinnbildlich fiir Israel: Zwar hatten sie eine religiose Erneuerung
durch BuBBbewegungen erlebt, doch ohne echte Annahme des Messias bleibt alles leer. Der Zustand am
Ende wird schlimmer als zuvor, weil sie die entscheidende Wahrheit zuriickgewiesen haben. Ohne
wahre Erneuerung durch den Geist Gottes wird duBlere Moral zur Falle. Der Text warnt vor religioser
Form ohne geistliche Substanz. (Matthaus 12,43-45; Lukas 11,24-26; Hebréer 6,4-6)

19.7. Jesu wahre Familie (12,46-50)

Die wahre Gemeinschaft mit Jesus griindet sich auf Gehorsam gegeniiber Gottes Willen.
Wihrend Jesus lehrt, treten seine leibliche Mutter und seine Briider an ihn heran — doch er antwortet
unerwartet. Anstatt sie sofort zu empfangen, richtet er den Blick auf seine Jiinger und erklart: Wer den
Willen Gottes tut, ist seine wahre Familie. Diese Aussage relativiert nicht die Familie an sich, sondern
betont, dass geistliche Beziehungen iiber den natiirlichen Verbindungen stehen. Die Zugehdrigkeit zum
Reich Gottes beruht nicht auf Blutsverwandtschaft, sondern auf Hingabe an Gottes Willen. Jesus
definiert geistliche Gemeinschaft durch Gehorsam, nicht durch Herkunft. So wird die Nachfolge zum
Kennzeichen echter Beziehung zu ihm. (Matthdus 12,46-50; Johannes 1,12-13; Markus 3,35)

Jesu Antwort offenbart eine neue geistliche Familie, die durch Glauben entsteht. Mit seiner
Aussage stellt Jesus eine neue Gemeinschaft vor, in der der Gehorsam gegeniiber dem Vater im

Himmel das verbindende Element ist. Die wahre Familie Gottes besteht aus Menschen, die nicht nur
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horen, sondern auch tun. Diese geistliche Verbundenheit tibertrifft sogar natiirliche Bande. Der Zugang
zu dieser Familie steht allen offen, unabhédngig von Herkunft oder Status. Jesu Botschaft richtet sich
somit an alle, die bereit sind, sich unter Gottes Herrschaft zu stellen. Die Beziehung zum Messias ist
kein duBerliches Privileg, sondern Frucht des Glaubens und des Willens zur Nachfolge. (Matthdus
12,49-50; Lukas 8,21; Romer 8,14-17)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 12.1-50)

Zusammenfassung:

Matthius 12,1-50 zeigt die zunehmende Zuspitzung des Konflikts zwischen Jesus und den religiosen
Fiihrern Israels. Anlass sind Auseinandersetzungen iiber den Sabbat, in denen Jesus seine Autoritdt
iiber das Gesetz offenbart. Er macht deutlich, dass der Sabbat dem Menschen dient und dass der
Menschensohn Herr {iber den Sabbat ist. Die Heilung am Sabbat fiihrt zur offenen Feindschaft und zu
Mordpldnen gegen Jesus. Gleichzeitig zieht sich Jesus nicht in Machtentfaltung zuriick, sondern
handelt im Einklang mit der sanftmiitigen Knechtsgestalt. Die Befreiung eines Besessenen offenbart
seine messianische Vollmacht, wird jedoch von den Pharisdern als satanisch diffamiert. Damit erreicht
die Ablehnung einen neuen Hohepunkt. Jesus entlarvt diese Haltung als bewusste Verstockung und
spricht vom unvergebbaren Charakter der Lasterung gegen den Heiligen Geist. Worte und Taten
werden als Ausdruck des Herzens gewertet. Zeichenforderung wird zuriickgewiesen und auf das
kommende Gericht verwiesen. Die Generation wird als bdse und ehebrecherisch charakterisiert.
SchlieBlich relativiert Jesus natiirliche Verwandtschaft zugunsten geistlicher Zugehdrigkeit. Gehorsam
gegeniiber dem Willen des Vaters definiert wahre Gemeinschaft mit ihm. Matthdus 12,1-50 miindet in
die klare Trennung zwischen glaubender Annahme Jesu und verhérteter Verwerfung seiner

messianischen Autoritét.

Anwendungen:

Jesu Autoritiit fordert Entscheidung. Jesu Handeln offenbart gottliche Vollmacht. Neutralitdt wird
nicht zugelassen. Diese Einsicht macht deutlich, dass Begegnung mit Christus stets eine Reaktion

verlangt.

Verhiirtung entsteht durch bewusste Ablehnung. Die religiosen Fiihrer verwerfen trotz klarer
Offenbarung das Wirken Gottes. Wiederholte Zuriickweisung fiihrt zu geistlicher Blindheit. Diese

Wahrheit warnt vor vorsdtzlicher Verweigerung gegeniiber Gottes Reden.

Wahre Zugehorigkeit ist geistlich bestimmt. Familie Jesu wird durch Gehorsam gegeniiber Gott
definiert. AuBere Nihe ersetzt keine innere Beziehung. Diese Einsicht ordnet Gemeinschaft unter
Gottes Willen ein.
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Teil 4. Die Geheimnisse des Konigreichs (Matthaus 13)

20. Die Gleichnisse uiber das Himmelreich — Das verborgene und
kommende Reich (13,1-52)

C. 1. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 13,3,
dass die sieben Gleichnisse in diesem Kapitel die , Geheimnisse des Reiches der Himmel*
beschreiben und den Verlauf des Evangeliums im gegenwdrtigen Zeitalter darstellen (Matthdus
13,11). Sie schildern die Zeit des Sdens, die mit dem offentlichen Dienst Jesu begann und mit
der Ernte am Ende des Zeitalters abschliefsen wird (Matthdus 13,40-43). Das Ergebnis ist eine
gemischte Situation, in der echtes und unechtes Bekenntnis nebeneinander bestehen, dargestellt
durch Bilder wie Weizen und Unkraut oder gute und schlechte Fische. Das Gleichnis vom
Sdamann zeigt dabei einen neuen Anfang, da der Same des Wortes nicht mehr nur Israel gilt,
sondern in die ganze Welt gesdt wird (Matthdus 13,38, vgl. Matthdus 10,5). Nur ein Teil der
Saat bringt bleibende Frucht und steht fiir die ,,Sohne des Reiches* (Matthdus 13,23.38; 1.
Petrus 1,23). Nach Scofield bildet dieses Gleichnis die grundlegende FEinfiihrung zum
Verstdindnis aller weiteren Gleichnisse vom Reich der Himmel und wird von Jesus selbst erkldirt
(Matthdus 13,18-23) (C. 1. Scofield, 2015, S. 1169).

20.1. Das Gleichnis vom Simann und die vier Boden (13,1-9)

Das Gleichnis vom Simann stellt den Zustand des menschlichen Herzens in den Mittelpunkt.
Jesus spricht zu einer grolen Menschenmenge in Gleichnissen und beginnt mit einem Bild aus der
Landwirtschaft. Ein Sdmann streut Samen aus, die auf unterschiedlichen Boden landen. Dieses
Gleichnis illustriert nicht nur das Wirken des Wortes Gottes, sondern vor allem die Reaktion der
Menschen darauf. Der Fokus liegt nicht auf der Qualitit des Samens, sondern auf der Beschaffenheit
des Bodens, der das menschliche Herz symbolisiert. Verschiedene Bodenarten stehen fiir
unterschiedliche geistliche Haltungen — von Ablehnung bis zu fruchtbringendem Gehorsam. Das
Gleichnis legt den Schwerpunkt auf die Verantwortung des Horers und dessen innere Bereitschaft. Es
zeigt, dass der Zustand des Herzens iiber die Fruchtbarkeit des Wortes entscheidet. Jesu Verkiindigung
verlangt nicht nur Aufmerksamkeit, sondern Herzensoffenheit und Bereitschaft zur Verédnderung.
(Matthdus 13,1-4; Markus 4,1-9; Lukas 8,4-8)
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Die Wege-, Felsen- und Dornenbdden zeigen Hindernisse fiir geistliches Wachstum. Drei von vier
Bdden bringen keine bleibende Frucht. Der Samen, der auf den Weg fillt, wird von Vgeln gefressen —
ein Bild fiir das Bose, das das Wort sofort raubt. Der felsige Boden erlaubt nur oberflidchliches
Wachstum; bei Bedrdngnis und Verfolgung verdorrt die Saat. Der dornige Boden ldsst zwar Wachstum
zu, doch die Sorgen der Welt und der triigerische Reichtum ersticken das Wort. Diese drei Zustdnde
des Herzens stehen fiir Horer, die zwar etwas vom Wort aufnehmen, aber nicht zur echten, bleibenden
Frucht kommen. Das Gleichnis warnt vor geistlicher Oberfldchlichkeit, Kompromissbereitschaft und
dem FEinfluss irdischer Begierden. Die Wirkung des Wortes wird nicht durch seine Kraft begrenzt,
sondern durch den inneren Zustand des Horers. (Matthéus 13,4-7; Lukas 8,12-14; Markus 4,15-19)

Der gute Boden steht fiir ein vorbereitetes Herz, das Frucht im Reich Gottes bringt. Der Same,
der auf guten Boden fillt, bringt Frucht in unterschiedlichem MaB: dreiBig-, sechzig- oder hundertfach.
Diese Fruchtbarkeit symbolisiert nicht menschliche Leistung, sondern die Wirkung des Wortes Gottes
in einem empfanglichen, gehorsamen Herzen. Der gute Boden steht fiir Horer, die das Wort mit
Glauben aufnehmen, es bewahren und es durch Ausdauer zur Reife bringen. Es geht nicht nur um das
Horen allein, sondern um das Durchdringenlassen der Wahrheit in das gesamte Leben. Jesu Bild betont
die Vielfalt geistlicher Frucht und die Gnade Gottes, der Wachstum schenkt. Der Unterschied zur
Wirkungslosigkeit liegt in der inneren Bereitschaft, sich durch Gottes Wort formen zu lassen.
(Matthaus 13,8-9; Lukas 8,15; Johannes 15,5; Kolosser 1,10)

20.2. Die Bedeutung des Gleichnisses vom Simann (13,10-23)

Jesu Gebrauch von Gleichnissen trennt ernsthafte Horer von oberflichlichen Zuhoérern. Die
Jinger fragen Jesus, warum er in Gleichnissen redet, und erhalten eine iiberraschende Antwort. Die
Gleichnisse sind nicht nur didaktische Hilfen, sondern ein Mittel der Unterscheidung. Wer bereit ist zu
horen und geistlich zu verstehen, dem wird mehr gegeben. Wer aber oberfldchlich oder verstockt hort,
dem wird sogar das entzogen, was er zu haben meint. Diese Methode offenbart das Herz des Horers —
Gleichnisse fordern zum Nachdenken, nicht zum bloen Konsum. Die geistlichen Wahrheiten sind
verborgen fiir die, die ihr Herz verschlossen halten, aber erkennbar fiir die, die demiitig suchen. Die
Gleichnisse sind Ausdruck sowohl von Gericht als auch von Gnade. (Matthdus 13,10-13; Markus
4,10-12; Jesaja 6,9-10)

Die Erfiillung der Prophezeiung Jesajas zeigt die Verstockung der Generation Jesu. Jesus zitiert
Jesaja und erklért, dass das Volk zwar sieht, aber nicht erkennt, und zwar hort, aber nicht versteht.

Dieses Zitat betont nicht einen Mangel an Information, sondern einen Mangel an Bereitschaft zur
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Umkehr. Die Herzen sind verhértet, die Ohren schwerhorig und die Augen absichtlich verschlossen.
Diese Haltung ist das Ergebnis anhaltender Ablehnung gottlicher Wahrheit. Das Gericht Gottes besteht
nicht allein in duBeren Katastrophen, sondern auch in der Preisgabe an geistliche Blindheit. Die
Ablehnung des Messias ist keine intellektuelle, sondern eine moralische Entscheidung. Damit erfiillt
sich die alttestamentliche Prophetie in der Generation Jesu. (Matthdus 13,14-15; Jesaja 6,9-10;
Johannes 12,39-40)

Wahre Jiinger erkennen geistliche Wahrheiten durch gottliche Offenbarung. Jesus preist die
Jinger gliickselig, weil ihnen gegeben ist, zu sehen und zu horen. Thre Fahigkeit, geistliche Wahrheit
zu erfassen, ist nicht auf Intelligenz oder Bildung zuriickzufiihren, sondern auf das Wirken Gottes. Sie
erleben eine Erfiillung, nach der Propheten und Gerechte des Alten Bundes sich gesehnt haben. Diese
Aussage unterstreicht den heilsgeschichtlichen Ubergang: Mit Jesus ist das Reich Gottes gegenwiirtig,
und seine Jiinger haben Zugang zu diesen Geheimnissen. Die Offenbarung Gottes ist ein Geschenk
und zugleich ein Auftrag zur treuen Weitergabe. Erkenntnis ist nicht Selbstzweck, sondern fiihrt zur
Nachfolge und zur Frucht. (Matthius 13,16-17; Lukas 10,23-24; 1. Petrus 1,10-12)

Die Deutung des Gleichnisses macht deutlich: Der Umgang mit dem Wort entscheidet iiber
Frucht. Jesus erklédrt nun das Gleichnis vom Sdmann im Einzelnen. Der Same ist das Wort vom Reich
— nicht irgendein menschliches Wort, sondern Gottes Botschaft iiber sein kommendes Konigreich. Die
vier Boden stehen fiir vier Arten von Horern: Der Weg steht fiir jene, bei denen das Wort sofort vom
Bosen geraubt wird. Der felsige Boden beschreibt solche, die oberflichlich aufnehmen, aber bei
Anfechtung abfallen. Der dornige Boden steht fiir solche, bei denen Sorgen und Reichtum das Wort
ersticken. Nur der gute Boden bringt Frucht — mit Ausdauer und echter Umkehr. Die Deutung zeigt,
wie entscheidend das Herz fiir die Wirksamkeit des Wortes ist. (Matthdus 13,18-23; Markus 4,13-20;
Lukas 8,11-15)

20.3. Das Gleichnis vom Unkraut unter dem Weizen (13,24-30)

Das Gleichnis vom Unkraut unter dem Weizen beschreibt die vermischte Realitit des
gegenwirtigen Reiches. Jesus vergleicht das Reich der Himmel mit einem Mann, der guten Samen
auf seinem Acker sidt. Wiahrend die Menschen schlafen, sét jedoch ein Feind Unkraut mitten unter den
Weizen. Diese bildhafte Darstellung offenbart, dass im gegenwirtigen Stadium des Reiches sowohl
das Echte als auch das Falsche nebeneinander existieren. Es geht nicht um das zukiinftige, vollendete
Reich, sondern um die gegenwiértige geistliche Phase, in der sich Nachfolger Christi und Heuchler

auBerlich kaum unterscheiden lassen. Das Unkraut bleibt bis zur Ernte bestehen — das heif3t: bis zum
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Gericht bei der Wiederkunft Christi. Jesus betont die Geduld Gottes und seine souverdne Kontrolle
iiber den Prozess. (Matthdus 13,24-26; 2. Petrus 3,9; 1. Johannes 2,19)

Der Feind, der das Unkraut sit, steht fiir satanische Einflussnahme im religiosen Bereich. Jesus
macht deutlich, dass derjenige, der das Unkraut sét, der Feind ist — ein Hinweis auf den Teufel. Das
Unkraut gleicht dem Weizen dul8erlich, ist aber schiddlich und bringt keine Frucht. Diese Beschreibung
verweist auf falsche Glaubige, Irrlehrer und unechte Bekenner, die duBerlich Teil der Gemeinde sind,
aber innerlich nicht erneuert wurden. Satan arbeitet nicht nur durch offene Ablehnung, sondern auch
durch subtile Tduschung. Der Acker steht fiir die Welt, nicht nur fiir Israel oder die Gemeinde, und die
gemischte Realitdt bleibt bis zur Ernte bestehen. Diese Warnung richtet sich gegen jede Form
geistlicher Naivitdt oder falscher Reinheitsbestrebung in dieser Zwischenzeit. (Matthdus 13,27-28; 2.
Korinther 11,13-15; Judas 1,4)

Die Entscheidung iiber das Unkraut liegt allein bei Gott und wird am Ende der Zeit getroffen.
Die Knechte fragen, ob sie das Unkraut sofort ausreiflen sollen, doch der Hausherr antwortet: ,,Nein,
damit ihr nicht den Weizen mit ausrauft. “ Diese Reaktion zeigt Gottes Geduld und seine Weigerung,
vorschnell zu richten. Es ist nicht Aufgabe der Menschen, endgiiltig iiber das Herz anderer zu urteilen.
Erst bei der Ernte, also beim Endgericht, werden die Engel das Unkraut vom Weizen trennen. Das
Gleichnis enthilt eine deutliche Eschatologie: Das Gericht kommt sicher, aber nicht vor der von Gott
gesetzten Zeit. Die Vollendung des Reiches erfordert gottliches Eingreifen, nicht menschliche Eifer.
(Matthdus 13,28-30; Offenbarung 14,14-16; Romer 2,5-6)

20.4. Die Gleichnisse vom Senfkorn und vom Sauerteig — Das
Wachstum des Reiches (13,31-33)

Das Senfkorn-Gleichnis veranschaulicht das unerwartete Wachstum des Reiches Gottes. Jesus
beschreibt das Himmelreich als ein kleines Senfkorn, das zu einem groen Baum heranwéchst. Diese
Metapher betont die unscheinbaren Anfiange des Reiches in der gegenwirtigen Heilszeit. Das Reich
beginnt nicht mit dulerer Machtentfaltung, sondern in verborgener Weise durch das Wirken des Wortes
und der Nachfolger Christi. Obwohl es klein erscheint, entwickelt es liber die Zeit eine umfassende
Ausbreitung. Der Baum bietet den Vogeln des Himmels Platz, was in alttestamentlicher Bildsprache
auf politische oder geistliche Ausweitung hinweisen kann. Das Gleichnis lehrt, dass Gott seine Pline
souverdn entfaltet — oft verborgen, aber unaufhaltsam. (Matthdus 13,31-32; Daniel 4,10-12; Hesekiel
17,22-23)
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Das Gleichnis vom Sauerteig betont die durchdringende Kraft des Reiches in der Welt. Eine Frau
nimmt Sauerteig und vermischt ihn mit drei Mafl Mehl, bis die ganze Masse durchséuert ist. Dieses
Bild steht fiir die leise, aber wirksame Ausbreitung der gottlichen Wahrheit. Der Sauerteig durchdringt
das Ganze — ein Hinweis darauf, dass das Reich Gottes tief in das Leben einzelner Menschen sowie in
gesellschaftliche Strukturen hineinwirkt. Der Schwerpunkt liegt auf der Transformation von innen
heraus, nicht durch politische oder militirische Mittel. Anders als der Sauerteig im negativen Sinn fiir
Stinde oder Heuchelei gebraucht wird, steht er hier fiir den Einfluss der gottlichen Botschaft. Das
Gleichnis zeigt die Kraft der verborgenen Verdnderung, die Gott wirkt. (Matthdus 13,33; Lukas
13,20-21; Romer 1,16)

Beide Gleichnisse zusammen zeigen die paradoxe Natur des gegenwiirtigen Reiches. Sowohl das
Senfkorn als auch der Sauerteig illustrieren ein Reich, das unscheinbar beginnt und dennoch
umfassend wirkt. Der eine Vergleich betont das duBere Wachstum, der andere die innere
Durchdringung. Damit stellt Jesus die herrschende Erwartung eines sichtbaren messianischen Reiches
in Frage. Statt eines plotzlichen Triumphs entfaltet sich Gottes Plan in einer verborgenen und oft
unbemerkten Weise. Diese Zwischenphase des Reiches — zwischen dem ersten und dem zweiten
Kommen Christi — ist geprdgt von geistlichem Wirken und verborgenem Wachstum. Das Reich ist
gegenwartig, aber noch nicht vollendet. Diese Realitét verlangt geistliche Wachsamkeit und Ausdauer
im Glauben. (Matthdus 13,31-33; Markus 4,26-29; Kolosser 1,13)

20.5. Erfiillung prophetischer Worte — Warum Jesus in
Gleichnissen redet (13,34-35)

Jesu Gebrauch von Gleichnissen erfiillt die prophetische Vorhersage verborgener Offenbarung.
Matthius verweist auf Psalm 78,2 und zeigt, dass Jesus durch seine Gleichnisrede eine tiefere
heilsgeschichtliche Linie erfiillt. Dort spricht Asaph: ,,Ich will meinen Mund auftun zu einem Spruch,
ich will Rdtsel vortragen aus alter Zeit.“ Diese Aussage bezieht sich urspriinglich auf Gottes Handeln
in der Geschichte Israels, das oft nur durch geistliches Nachdenken zu verstehen war. Indem Jesus
Gleichnisse verwendet, offenbart er Geheimnisse iiber das Reich Gottes, die bisher verborgen waren.
Diese Form der Rede steht nicht im Gegensatz zur Wahrheit, sondern dient dazu, geistlich Suchenden
Zugang zur gottlichen Realitdt zu gewédhren. Die Gleichnisse sind daher Ausdruck sowohl géttlicher
Offenbarung als auch heilsgeschichtlicher Vollendung. (Matthdus 13,34-35; Psalm 78,2; Markus
4,33-34)
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Die Gleichnisse Jesu offenbaren neue Wahrheiten iiber das Reich, die zuvor verborgen waren.
Mit der Formulierung ,,was von Grundlegung der Welt an verborgen war* betont Matthius, dass die in
den Gleichnissen enthaltenen Wahrheiten nicht im Alten Testament offenbart wurden. Diese
verborgenen Dinge betreffen das gegenwartige Stadium des Reiches — zwischen Ablehnung des
Konigs und seiner Wiederkunft. Jesus spricht nicht in Rétseln, um Wahrheit zu verschleiern, sondern
um geistliche Tiefen in angemessener Weise zu vermitteln. Seine Zuhorer sind herausgefordert, iiber
die Bilder nachzudenken und sich geistlich zu 6ffnen. Damit zeigt sich, dass das Verstdndnis des
Reiches nicht nur von Verstand, sondern vor allem vom Herzen abhéingt. (Matthidus 13,35; Epheser
3,4-5; 1. Korinther 2,7-10)

20.6. Die Erkliarung des Gleichnisses vom Unkraut (13,36-43)

Jesus selbst deutet das Gleichnis vom Unkraut und gibt damit Einblick in das zukiinftige
Gericht. Nachdem er sich mit den Jiingern ins Haus zuriickgezogen hat, erklért Jesus ausfiihrlich die
Bedeutung des zuvor erzdhlten Gleichnisses. Der Acker ist die Welt, der gute Same sind die S6hne des
Reiches, das Unkraut aber sind die S6hne des Bosen. Der Feind ist der Teufel, die Ernte ist das Ende
der Weltzeit und die Schnitter sind Engel. Diese prizise Entschliisselung zeigt, dass es sich um ein
prophetisches Gleichnis mit eschatologischer Perspektive handelt. Jesus offenbart, dass in der
gegenwirtigen Weltordnung Gut und Bdse nebeneinander existieren und erst am Ende der Zeit
voneinander getrennt werden. Die Deutung verdeutlicht, dass das Reich Gottes trotz Gegenwart des
Bosen unaufhaltsam wéchst und sich schlielich in Herrlichkeit vollenden wird. (Matthéaus 13,36-39;
Offenbarung 14,14-16; 2. Thessalonicher 1,6-10)

Das Gericht am Ende der Weltzeit wird durch Engel ausgefiihrt und ist unwiderruflich. Jesus
beschreibt, dass die Engel das Unkraut einsammeln und in den Feuerofen werfen werden — ein Bild fiir
das endgiiltige Gericht iiber die Gottlosen. Die Formulierung ,,Weinen und Zihneknirschen*
unterstreicht den ernsten und furchtbaren Charakter dieses Gerichts. Das Ende des gegenwirtigen
Zeitalters bringt nicht sofort die sichtbare Aufrichtung des Reiches, sondern zunéchst eine Reinigung.
Gott iiberldsst das Gericht nicht den Menschen, sondern seinen himmlischen Boten. Damit betont
Jesus sowohl die Gerechtigkeit Gottes als auch die Heiligkeit des Reiches. Diese Szene widerspricht
jeder Vorstellung eines universellen Heils und macht deutlich, dass ewiges Gericht eine Realitét ist.
(Matthdus 13,40-42; Daniel 12,2; Offenbarung 20,11-15)

Die Gerechten werden im Reich ihres Vaters in Herrlichkeit leuchten. Jesus schlie3t die Erklarung

des Gleichnisses mit einem starken Bild der Herrlichkeit der Erlosten. Die Gerechten — jene, die zum
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Reich gehdren — werden leuchten wie die Sonne. Dieses Bild verweist auf ihre Verkldrung und die
thnen zugedachte Teilhabe an der Herrschaft Christi im messianischen Reich. Der Ausdruck ,,im Reich
ihres Vaters* zeigt, dass sie nicht nur Biirger, sondern Erben dieses Reiches sind. Thre Herrlichkeit
steht im volligen Kontrast zum Schicksal der Gottlosen. Die Worte ,,Wer Ohren hat, der hore!* fordern
zur ernsten Auseinandersetzung mit der eigenen Stellung vor Gott auf. Die endgiiltige Trennung in
Licht und Finsternis ist unausweichlich. (Matthius 13,43; Daniel 12,3; Romer 8,17)

20.7. Das Gleichnis vom verborgenen Schatz — Der Wert des
Reiches Gottes (13,44)

Das Gleichnis vom Schatz im Acker betont den unermesslichen Wert des Reiches Gottes. Jesus
vergleicht das Reich der Himmel mit einem Schatz, der in einem Acker verborgen ist. Ein Mann
entdeckt ihn, verbirgt ihn wieder und verkauft dann voller Freude alles, was er hat, um den Acker zu
kaufen. Der Fokus liegt auf der Reaktion des Finders: Er erkennt den Wert des Schatzes und handelt
konsequent. Diese Darstellung hebt hervor, dass das Reich Gottes von solch iiberragendem Wert ist,
dass jedes Opfer gerechtfertigt ist, um daran Anteil zu haben. Die Entdeckung geschieht unerwartet,
was auf das souverdne Wirken Gottes hinweist. Die Freude, mit der der Mann alles aufgibt, betont,
dass die Nachfolge nicht durch Zwang, sondern durch geistliches Erkennen und innere Uberzeugung
geschieht. (Matthius 13,44; Philipper 3,7-8; Lukas 14,33)

Der verborgene Charakter des Reiches verlangt geistliche Aufmerksamkeit und klare
Entscheidung. Der Schatz liegt im Acker — verborgen, nicht offen sichtbar. Damit verdeutlicht Jesus,
dass das gegenwirtige Reich in dieser Welt nicht mit weltlicher Macht oder duflerer Pracht auftritt. Es
erfordert geistliche Wahrnehmung, um seinen wahren Wert zu erkennen. Der Mann handelt mit
Entschiedenheit und gibt alles auf, um den Schatz zu gewinnen. Diese Bereitschaft symbolisiert eine
klare Prioritdtensetzung im Leben: Das Reich Gottes steht iiber allem anderen. Die Aussage hat keinen
soteriologischen Fokus im Sinne eines Werkeglaubens, sondern zeigt die radikale Ausrichtung, die das
Reich von seinen Biirgern verlangt. Es geht um die innere Bereitschaft, alles aufzugeben, um Anteil an
der Herrschaft Gottes zu erhalten. (Matthdus 13,44; Matthaus 6,33; Kolosser 3,1-2)

20.8. Das Gleichnis von der kostbaren Perle — Die Hingabe an das
Reich (13,45-46)

Die kostbare Perle steht fiir das Reich Gottes, das bewusst und entschlossen gesucht wird. Im

Gegensatz zum Gleichnis vom Schatz, der zufillig entdeckt wird, sucht der Kaufmann in diesem
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Gleichnis aktiv nach schonen Perlen. Als er eine von iiberragendem Wert findet, verkauft er alles, was
er hat, um sie zu erwerben. Jesus zeigt damit, dass das Reich Gottes sowohl {iberraschend als auch
Ergebnis zielgerichteten Suchens sein kann. Der Kaufmann symbolisiert eine Person, die geistlich
suchend ist und bereit, alles aufzugeben, wenn sie die Wahrheit erkennt. Der Fokus liegt auf dem
unvergleichlichen Wert des Reiches — nichts anderes kann ihm gleichgestellt werden. Die Perle
repriasentiert die Herrschaft Gottes in ihrer ganzen Schonheit und Vollkommenheit. Die bewusste
Entscheidung des Mannes zeigt, dass das Reich eine personliche und radikale Hingabe erfordert.
(Matthdus 13,45-46; Jeremia 29,13; Matthdus 10,37-39)

Die Entscheidung fiir das Reich verlangt kompromisslose Hingabe. Die Handlung des Kaufmanns
verdeutlicht ein Prinzip des Reiches: Wer Anteil daran haben will, muss bereit sein, alles aufzugeben.
Die Perle wird nicht neben anderem Besitz ergénzt, sondern ersetzt ihn vollstindig. Das zeigt, dass das
Reich nicht eine unter vielen Lebensmdoglichkeiten ist, sondern den absoluten Vorrang beansprucht.
Die Freude iiber den Fund wird zwar nicht explizit erwidhnt wie im vorherigen Gleichnis, ist aber
durch die entschlossene Handlung implizit vorhanden. Der Erwerb erfolgt nicht aus Pflichtgefiihl,
sondern aus Einsicht in den Wert des Gefundenen. Jesus lehrt hier, dass wahre Jiingerschaft nicht
halbherzig, sondern ganzherzig und mit klarer Prioritdt geschieht. (Matthdus 13,46; Lukas 14,26-27;
Matthéus 19,21)

20.9. Das Gleichnis vom Fischnetz — Das Endgericht (13,47-50)

Das Gleichnis vom Fischnetz zeigt die endgiiltige Trennung von Gerechten und Gottlosen am
Ende des Zeitalters. Jesus vergleicht das Himmelreich mit einem Netz, das ins Meer geworfen wird
und Fische aller Art fingt. Am Ende werden die guten Fische gesammelt, die schlechten aber
weggeworfen. Dieses Bild verdeutlicht, dass das Reich Gottes in seiner gegenwirtigen Form eine
gemischte Realitit ist — es umfasst sichtbare Zugehorigkeit, aber nicht notwendigerweise wahre
Errettung. Erst am Ende der Zeit wird durch gottliches Gericht offenbar, wer wahrhaft zum Reich
gehort. Das Netz steht dabei fiir die universelle Wirkung der Botschaft des Reiches, die Menschen aus
allen Lebensbereichen erreicht. Die Trennung erfolgt nicht durch menschliches Urteil, sondern durch
gottliche Vollmacht. (Matthius 13,47-48; Matthdus 22,10-14; 2. Korinther 5,10)

Die Engel sind Gottes Werkzeuge im letzten Gericht. Wie schon im Gleichnis vom Unkraut erklért
Jesus, dass Engel ausgesandt werden, um die Gottlosen von den Gerechten zu scheiden. Die Aussage
betont die aktive Rolle der Engel im Endgericht — sie fiihren Gottes Urteil aus, indem sie die Bdsen

aussondern. Der Ausdruck ,,in den Feuerofen werfen* verweist auf das ewige Gericht und macht
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deutlich, dass es keine neutrale Zone zwischen Rettung und Verdammnis gibt. Das Motiv des ,,Weinens
und Zdhneknirschens* kennzeichnet tiefe Reue, aber auch das bewusste Verharren in der Ablehnung
Gottes. Diese Aussagen Jesu machen deutlich, dass das kommende Reich nur durch geistliche
Wiedergeburt betreten werden kann. (Matthdus 13,49-50; Matthaus 25,31-33; Offenbarung 14,19-20)

Das Gleichnis unterstreicht die Ernsthaftigkeit der Entscheidung fiir das Reich. Jesus wiederholt
bewusst die Elemente von Gericht, Auswahl und Strafe, um seine Zuhorer zur Entscheidung zu rufen.
Das Gleichnis ist keine blofBe Beschreibung endzeitlicher Abldufe, sondern ein eindringlicher Ruf zur
Umkehr. Es fordert dazu auf, das gegenwirtige Stadium des Reiches als Gnadenzeit zu begreifen, in
der Umkehr noch moglich ist. Die Darstellung des Gerichts durch Engel betont die gottliche Autoritét
und Unbestechlichkeit des kommenden Tages. Niemand wird dem goéttlichen Urteil entkommen.
Durch die Gleichnisse des Netzes und des Unkrauts wird eine doppelte Bestitigung gegeben: Das
Reich wird vollendet, und niemand bleibt neutral. (Matthdus 13,47-50; Johannes 3,36; Hebrder 9,27)

20.10. Das Gleichnis vom Hausherrn — Altes und Neues im Reich
Gottes (13,51-52)

Der Hausherr im Gleichnis steht fiir den wahren Jiinger, der Altes und Neues aus der
Schatzkammer der Schrift weitergibt. Jesus vergleicht einen Schriftgelehrten, der im Reich
unterwiesen ist, mit einem Hausherrn, der aus seinem Schatz Altes und Neues hervorbringt. Diese
Aussage richtet sich insbesondere an jene, die durch Jesu Lehre Einsicht in die geistlichen Wahrheiten
des Konigreichs erhalten haben. Das ,,4/te* bezieht sich auf das bereits im Alten Testament Offenbarte,
wihrend das ,,Neue* die bislang verborgenen Geheimnisse des Himmelreichs umfasst, die durch Jesus
geoffenbart wurden. Ein echter Jiinger erkennt beide Linien — Kontinuitdt und Neuerung — und ist in
der Lage, sie verantwortungsvoll zu lehren. Die Rolle des Hausherrn betont zudem Verantwortung und
Autoritdt im Umgang mit geistlicher Wahrheit. Das Bild spricht von einem weisen Verwalter, der
sorgfdltig auswidhlt und weitergibt, was fiir das Haus notwendig ist. (Matthdus 13,52; 2. Timotheus
2,15; Lukas 12,42)

Die Unterweisung im Reich befihigt zur ausgewogenen geistlichen Lehrverantwortung. Jesus
fordert seine Jiinger dazu auf, sowohl das Alte als auch das Neue nicht gegeneinander auszuspielen,
sondern in ausgewogener Weise zu lehren und weiterzugeben. Das Verstindnis der Gleichnisse und der
damit verbundenen Geheimnisse ist kein Selbstzweck, sondern eine gottliche Beauftragung zum
Dienst. Wer im Reich unterrichtet ist, ibernimmt eine verantwortliche Aufgabe — nicht nur im

Empfang, sondern auch in der Weitergabe. Das Gleichnis betont, dass die neue Offenbarung durch

Seite 179 von 327



Christus nicht in Konflikt mit der bisherigen Schrift steht, sondern sie ergénzt und vertieft. Der Jiinger
als Hausherr ist nicht Besitzer, sondern Verwalter gottlicher Wahrheit und handelt im Auftrag des
Herrn. Das Gleichnis unterstreicht damit auch die Kontinuitit der Heilsoffenbarung Gottes. (Matthdus

13,52; Apostelgeschichte 20,27; 1. Korinther 4,1-2)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 13.1-52)

Zusammenfassung:

Matthdus 13,1-52 sammelt eine Reihe von Gleichnissen Jesu, die das Geheimnis des Reiches der
Himmel offenbaren. Jesus spricht erstmals in groBerem Umfang in Gleichnissen und reagiert damit auf
die zunehmende Ablehnung seiner messianischen Sendung. Die Gleichnisse trennen Horende in
solche, die verstehen, und solche, die verhidrtet bleiben. Das Gleichnis vom Sidmann zeigt
unterschiedliche Reaktionen auf das Wort des Reiches. Aufnahme und Frucht hdngen nicht vom Wort
selbst, sondern vom Zustand des Herzens ab. Weitere Gleichnisse verdeutlichen das gegenwértige
Wirken des Reiches in verborgener, unscheinbarer Form. Das Reich wichst trotz Widerstand und
vermischt sich voriibergehend mit falschen Elementen. Endgiiltige Scheidung wird erst am Ende des
Zeitalters vollzogen. Der hohe Wert des Reiches wird durch Gleichnisse vom Schatz und von der
kostbaren Perle betont. Hingabe und Entscheidung sind notwendige Antworten auf das Reich Gottes.
Die abschlieBende Belehrung iiber den Schriftgelehrten im Reich zeigt Kontinuitdt und Fortschritt in
Gottes Offenbarung. Altes und Neues stehen nicht im Widerspruch, sondern im heilsgeschichtlichen
Zusammenhang. Matthdus 13,1-52 miindet in die Offenbarung, dass das Reich Gottes gegenwirtig

verborgen wirkt und erst zukiinftig in voller Offenheit erscheinen wird.

Anwendungen:

Gottes Wort fordert unterschiedliche Reaktionen heraus. Das gleiche Wort trifft auf
unterschiedliche Herzen. Frucht entsteht nur bei aufnahmebereiter Haltung. Diese Einsicht

unterstreicht die Verantwortung des Horens.

Gottes Reich wirkt zunichst verborgen. Geringe Sichtbarkeit bedeutet nicht geringe Wirksamkeit.
Gottes Plan entfaltet sich nach seinem Zeitmal}. Diese Wahrheit hilft, geduldig mit Gottes Wirken

umzugehen.

Das Reich Gottes besitzt hochsten Wert. Alles andere tritt hinter seiner Bedeutung zuriick. Wahre
Hingabe erkennt den unvergleichlichen Wert des Reiches. Diese Einsicht richtet Prioritdten konsequent

aus.
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21. Die Ablehnung Jesu in Nazareth (13,53-58)

21.1. Jesu Riickkehr nach Nazareth — Sein Dienst in der
Heimatstadt (13,53-54)

Jesu Riickkehr nach Nazareth offenbart die Spannungen zwischen seiner gottlichen Berufung
und der menschlichen Wahrnehmung. Nachdem Jesus die Gleichnisse {liber das Reich gelehrt hat,
kehrt er in seine Heimatstadt zuriick. Dort beginnt er, in der Synagoge zu lehren, und seine Weisheit
sowie seine Wunderkraft erstaunen die Zuhorer. Diese Szene zeigt, dass Jesu Dienst nicht auf eine
Region beschrinkt war, sondern auch seine Heimat einschloss. Die Reaktion seiner Landsleute
verdeutlicht jedoch, dass die gottliche Berufung Jesu nicht automatisch zur Anerkennung fiihrte.
Obwohl seine Lehre aullergewohnlich ist, stolen viele an seiner bekannten Herkunft. Das zeigt, dass
geistliche Autoritdt nicht an dulere Herkunft, sondern an die gottliche Sendung gebunden ist. Die
Frage nach seiner Weisheit und seinen Wundern macht deutlich, dass seine goéttliche Vollmacht
unbestreitbar war, auch wenn sie nicht geglaubt wurde. (Matthdus 13,53-54; Lukas 4,22; Johannes
7,15-16)

Die Reaktion der Menschen in Nazareth offenbart die geistliche Blindheit gegeniiber der
Offenbarung Gottes. Trotz der offensichtlichen Weisheit und Wunderkraft Jesu reagieren viele
Bewohner Nazareths mit Skepsis und Unglauben. Thre Verwunderung schldgt nicht in Glauben um,
sondern in Ablehnung. Das zeigt, wie menschliche Voreingenommenheit geistliche Erkenntnis
verhindern kann. Die Menschen kennen Jesus als den Sohn des Zimmermanns und kdnnen sich nicht
vorstellen, dass aus threm Umfeld ein gottlich Berufener hervorgeht. Diese Haltung illustriert ein
grundlegendes Prinzip: Der Glaube ist nicht primédr eine Frage von Beweisen, sondern von
Offenbarung und Bereitschaft zur Annahme. Jesu Erfahrungen in Nazareth zeigen, dass selbst die
eindriicklichste Verkiindigung wirkungslos bleibt, wenn das Herz verschlossen ist. (Matthdus 13,54;
Johannes 1,11; 1. Korinther 2,14)

21.2. Der Unglaube der Menschen (13,55-57)

Der Unglaube der Menschen in Nazareth griindet sich auf die irdische Vertrautheit mit Jesus.
Die Einwohner Nazareths erkennen Jesus zwar als Lehrer und Wundertéter, lehnen ihn jedoch ab, weil
sie ihn als den Sohn Josefs und Marias sowie als Bruder bekannter Familienmitglieder kennen. Diese

Vertrautheit mit seiner irdischen Herkunft ldsst sie nicht zu der geistlichen Erkenntnis durchdringen,
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dass er der Messias ist. Die Formulierung ,.ist das nicht der Sohn des Zimmermanns?* zeigt eine
Haltung der Herabsetzung, die seine gottliche Berufung in Frage stellt. Jesus wird aufgrund seiner
gewohnlichen Herkunft nicht ernst genommen — ein Hinweis darauf, dass dullere Herkunft kein
Malfstab fiir gottliche Berufung ist. Diese Haltung offenbart ein tieferliegendes Problem: Geistliche
Blindheit verhindert die Annahme der Wahrheit, auch wenn sie unmittelbar vor Augen liegt. (Matthdus
13,55-56; Johannes 6,42; Jesaja 53,2-3)

Ablehnung entsteht nicht aus Mangel an Beweisen, sondern aus Herzenshérte. Die Menschen in
Nazareth erkennen Jesu Weisheit und seine Machttaten, lehnen ihn aber dennoch ab. Diese Ablehnung
zeigt, dass Unglaube nicht auf fehlender Information beruht, sondern auf innerem Widerstand
gegentliber der Wahrheit. Der Messias passt nicht in das Bild, das sie sich gemacht haben. Der Stolz,
jemanden aus dem eigenen Umfeld als Gesandten Gottes anzuerkennen, verhindert eine ehrliche
Auseinandersetzung mit seiner Botschaft. Diese Haltung illustriert die Schwierigkeit, geistliche
Wahrheiten anzunehmen, wenn sie mit vertrauten, alltdglichen Vorstellungen kollidieren. Es geht nicht
um ein intellektuelles Problem, sondern um ein geistliches. Der Unglaube ist daher Ausdruck der
Rebellion gegen die gottliche Offenbarung. (Matthédus 13,56-57; Johannes 3,19-20; Romer 10,21)

Jesu Aussage iiber einen Propheten ohne Ehre zeigt das Muster gottlicher Ablehnung. Jesus
antwortet auf die Ablehnung mit dem bekannten Wort, dass ein Prophet in seiner Heimat und unter
seinen Verwandten keine Ehre findet. Diese Aussage stellt ihn bewusst in die Linie alttestamentlicher
Propheten, die ebenfalls Ablehnung durch ihr eigenes Volk erfahren haben. Sie unterstreicht, dass
Ablehnung durch die eigenen Leute nicht die Wahrheit der Botschaft entkriftet, sondern vielmehr
deren Giltigkeit bestitigt. Jesu Identifikation als Prophet verdeutlicht seinen Dienst als Sprachrohr
Gottes, auch wenn er mehr als ein Prophet ist. Die Reaktion seiner Landsleute steht exemplarisch fiir
Israels Haltung gegeniiber gottlicher Offenbarung: Néhe erzeugt keine Offenheit, sondern kann zur
Verachtung fithren. (Matthéus 13,57; Lukas 4,24; Jeremia 20,2)

21.3. Der Einfluss des Unglaubens (13,58)

Der Unglaube der Menschen begrenzt nicht Jesu Macht, wohl aber seine Wirksamkeit unter
ihnen. Matthdus berichtet, dass Jesus in Nazareth nur wenige Wunder tat — nicht wegen eines Mangels
an gottlicher Kraft, sondern wegen des Unglaubens der Menschen. Dieser Unglaube stellt eine
geistliche Barriere dar, die den Segensfluss Gottes hemmt. Jesu Wunder dienten nicht vorrangig der
Schau, sondern der Bestéitigung des Glaubens und der gottlichen Botschaft. Wo Glaube verweigert

wird, zieht sich die gottliche Gnade zuriick. Diese Zuriickhaltung ist nicht Ausdruck von Schwiche,
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sondern von gottlichem Prinzip: Gott offenbart sich nicht denen, die ihn bewusst ablehnen. Der Text
macht deutlich, dass das Reich Gottes nicht auf Zwang, sondern auf freiwilliger Annahme basiert.
(Matthdus 13,58; Hebrder 11,6; Markus 6,5-6)

Unglaube fiihrt zur geistlichen Verarmung trotz der Gegenwart gottlicher Wahrheit. Obwohl der
Sohn Gottes selbst gegenwirtig ist, erleben die Menschen in Nazareth kaum seine heilende und
befreiende Macht. Diese paradoxe Situation offenbart die Tragweite geistlicher Blindheit: Wer sich
dem Licht verweigert, bleibt in der Finsternis — selbst wenn das Licht mitten unter ihnen leuchtet. Die
mangelnde Bereitschaft zur Annahme verhindert geistlichen Fortschritt, Trost und Erneuerung. Das
zeigt die ernste Konsequenz von Herzenshirte und Ablehnung. Wo Glauben fehlt, kann das Reich
Gottes nicht wirksam Gestalt gewinnen. Diese geistliche Blockade trifft nicht nur Einzelne, sondern
ganze Gemeinschaften. (Matthdus 13,58; Jesaja 6,9-10; Lukas 19,41-44)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéius 13.53-58)

Zusammenfassung:

Matthaus 13,53-58 beschreibt die Riickkehr Jesu in seine Heimatstadt und die dortige Reaktion auf
sein Wirken. Jesus lehrt in der Synagoge und erregt zunichst Staunen {iber seine Weisheit und seine
Machttaten. Dieses Staunen schldgt jedoch rasch in Ablehnung um. Die Menschen beurteilen Jesus
nicht nach seinem Wort, sondern nach seiner Herkunft. Seine Familie und sein fritheres Leben werden
als Argumente gegen seine Autoritit herangezogen. Vertrautheit wird zum Hindernis fiir Glauben. Die
Bewohner von Nazareth nehmen Anstof3 an Jesus und verweigern ihm Vertrauen. Dadurch bleibt sein
Wirken dort stark eingeschrankt. Nicht mangelnde Macht, sondern fehlender Glaube begrenzt die
Oftenbarung seiner Werke. Jesus stellt fest, dass ein Prophet im eigenen Vaterland gering geachtet ist.
Der Abschnitt zeigt die Spannung zwischen Offenbarung und menschlicher Erwartung. Verheiflene
Wahrheit wird verworfen, weil sie zu nahe kommt. Matthdus 13,53-58 miindet in die ernste
Feststellung, dass Vertrautheit mit religidser Sprache Glauben nicht ersetzt und Ablehnung den Zugang

zu Gottes Wirken versperrt.

Anwendungen:

Vertrautheit kann Glauben blockieren. Bekanntheit mit Jesus ersetzt kein Vertrauen. Vorannahmen

konnen Offenheit verhindern. Diese Einsicht warnt vor geistlicher Selbstsicherheit.

Glaube bestimmt die Erfahrung von Gottes Wirken. Jesu Macht wird nicht aufgehoben, aber ihre
Wirkung bleibt begrenzt. Unglaube verschlieft sich gottlichem Handeln. Diese Wahrheit unterstreicht

die Verantwortung des Glaubens.

Ablehnung entspringt falschen Erwartungen. Die Menschen messen Jesus an eigenen MalBstiben.
Gottes Handeln widerspricht menschlichen Kategorien. Diese Einsicht hilft, Offenbarung nicht an

Herkunft oder Gewohnheit zu binden.
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Teil 5. Weitere Offenbarung des Konigreichs (Matthéius 14-17)

22. Die Speisung der 5.000 und Jesu Herrschaft iiber die Natur
(14,1-36)

22.1. Herodes und der Tod Johannes des Taufers (14,1-12)

Herodes wird durch Jesu Wirken an Johannes den Tiufer erinnert, was seine innere Unruhe
offenbart. Als Herodes von Jesu Wirken hort, vermutet er, dass Johannes der Tdufer von den Toten
auferstanden sei. Diese Reaktion offenbart das schlechte Gewissen und die Furcht des Tetrarchen, der
zwar politische Macht besitzt, aber geistlich verunsichert ist. Herodes erkennt die geistliche Autoritit
in Jesu Wirken, ohne sie einordnen zu konnen. Seine Worte sind Ausdruck eines vom Gewissen
belasteten Herzens, das in der Gegenwart von Gottes Wirken die verdridngte Vergangenheit nicht
vergessen kann. Die Riickkehr der Erinnerung zeigt, dass Schuld, auch wenn sie lange zuriickliegt,
nicht durch Macht oder Vergessen neutralisiert werden kann. Das Wirken Gottes ruft immer auch zur
Abrechnung mit der Wahrheit. (Matthdus 14,1-2; Markus 6,14-16; Spriiche 28,1)

Johannes der Taufer wurde wegen seiner Treue zur gottlichen Wahrheit verfolgt. Die Riickblende
im Text zeigt, dass Herodes Johannes gefangen genommen hatte, weil dieser Offentlich seine
ungesetzliche Ehe mit Herodias verurteilt hatte. Johannes scheute sich nicht, die moralischen
Verfehlungen eines Herrschers beim Namen zu nennen, auch wenn das personliche Konsequenzen
bedeutete. Er steht stellvertretend fiir den prophetischen Dienst, der nicht auf Zustimmung, sondern
auf Treue zur gottlichen Ordnung zielt. Seine Inhaftierung ist ein Zeugnis fiir den geistlichen Konflikt
zwischen Wahrheit und Machtmissbrauch. Der Text unterstreicht, dass das Reich Gottes nicht durch
Kompromiss oder politische Anpassung wichst, sondern durch mutige Verkiindigung der Wahrheit.
(Matthdus 14,3-4; Lukas 3,19-20; Amos 5,10)

Herodes handelt wider besseres Wissen aus Menschenfurcht und Selbstbindung. Obwohl Herodes
Johannes fiirchtete und ihn urspriinglich am Leben lie3, geriet er durch ein uniiberlegtes Versprechen
und den Druck von Herodias in eine Situation, in der er den Tod Johannes zulie3. Seine Entscheidung

zeigt die Macht von Menschenfurcht, gesellschaftlichem Ansehen und der Angst vor Gesichtsverlust.

Seite 186 von 327



Der Tetrarch steht exemplarisch fiir Menschen, die Wahrheit erkennen, aber nicht bereit sind, ihr zu
folgen, weil sie sich mehr vor Menschen als vor Gott flirchten. Das Schworen eines iibereilten Eides
und dessen todliche Konsequenz demonstrieren, wie leicht Siinde sich durch einen Moment der
Schwiche und Eitelkeit Bahn brechen kann. (Matthéus 14,5-9; Spriiche 29,25; Jakobus 1,14-15)

Der Tod Johannes’ ist zugleich ein Zeugnis fiir die Kosten der Treue und die Bosheit
menschlicher Herrschaft. Johannes stirbt als Martyrer flir die Wahrheit, ohne menschlichen Beistand
oder Rettung. Seine Enthauptung auf Wunsch von Herodias’ Tochter zeigt die Abgriindigkeit
menschlicher Bosheit, wenn Macht mit personlicher Rachsucht verbunden ist. Gleichzeitig offenbart
sich im stillen Tod des Propheten die Realitdt eines geistlichen Kampfes, der weit iiber politische
Intrigen hinausgeht. Die Jiinger bestatten seinen Leichnam und berichten Jesus davon — ein stiller, aber
bedeutsamer Akt der Ehre. Johannes’ Tod steht nicht fiir ein Scheitern, sondern fiir den Triumph treuer
Verkiindigung bis zuletzt. Der Himmel misst Erfolg nicht an Einfluss, sondern an Treue. (Matthdus
14,10-12; Offenbarung 6,9-11; Matthius 5,11-12)

22.2. Die Speisung der 5.000 — Jesu Versorgungskraft (14,13-21)

Jesu Riickzug in die Einsamkeit zeigt sein wahres Menschsein, aber auch seine gottliche
Barmherzigkeit. Nach dem Bericht vom Tod Johannes’ zieht sich Jesus in eine einsame Gegend
zuriick. Diese Reaktion macht deutlich, dass auch der Sohn Gottes Trauer empfindet und Raum fiir
Stille sucht. Gleichzeitig zeigt sich, dass seine gottliche Barmherzigkeit liberwiegt: Als er die
Volksmengen sieht, hat er Mitleid mit ithnen und beginnt, ithre Kranken zu heilen. Jesu Riickzug wird
zur Gelegenheit fiir eine neue Offenbarung seiner Liebe. Trotz des personlichen Schmerzes bleibt er
dem Dienst am Volk zugewandt. Der Text illustriert die Verbindung von echtem Menschsein und
gottlicher Sendung, wie sie nur im Messias zu finden ist. In seiner Barmherzigkeit offenbart sich das
Herz des Konigs, der gekommen ist, um zu dienen. (Matthdus 14,13-14; Hebrder 4,15; Markus
6,31-34)

Jesu Versorgung beginnt mit dem Mangel der Jiinger und fiihrt zur Offenbarung seiner Macht.
Die Jinger erkennen den Bedarf der Menschen, aber ihre Losung besteht darin, die Menge
wegzuschicken. Jesus hingegen antwortet mit einem Auftrag: ,,Gebt ihr ihnen zu essen.“ Diese
Aussage stellt den Glauben der Jiinger auf die Probe und betont, dass wahre Versorgung nicht aus
menschlichen Ressourcen, sondern aus gottlicher Vollmacht kommt. Die fiinf Brote und zwei Fische
stehen sinnbildlich fiir menschliche Begrenztheit, wihrend das Wunder der Speisung die unbegrenzte

Macht Jesu demonstriert. Der Text macht deutlich, dass Jesus seine Jinger in den Prozess der
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Versorgung einbezieht, um ihren Glauben zu stirken. Die gottliche Versorgung beginnt oft dort, wo
menschliche Mittel enden. (Matthdus 14,15-17; 2. Korinther 12,9; Johannes 6,5-9)

Jesu Anweisung zur Ordnung ist Teil seiner gottlichen Fiirsorge. Bevor das Wunder geschieht,
ordnet Jesus die Menge und schafft Raum fiir geordnete Verteilung. Diese Struktur ist kein
nebensichliches Detail, sondern Ausdruck gottlicher Weisheit. Sie zeigt, dass gottliches Handeln nicht
chaotisch, sondern durchdacht und fiirsorglich geschieht. Die Menschen sollen sich setzen, um in Ruhe
empfangen zu konnen — eine Geste, die auf Gottes Bereitschaft zur Versorgung in Ruhe und Vertrauen
hinweist. Jesu Handeln offenbart ein Konigreich, das nicht nur speist, sondern lehrt, fiihrt und ordnet.
Ordnung und Versorgung stehen nicht im Widerspruch, sondern gehdren im Reich Gottes untrennbar
zusammen. (Matthdus 14,18-19; 1. Korinther 14,33; Psalm 23,2)

Das Wunder der Brotvermehrung ist ein Zeichen fiir Jesu messianische Autoritit und seine
Versorgungskraft. Jesus nimmt die wenigen vorhandenen Gaben, blickt zum Himmel und dankt —
dann geschieht die Vermehrung. Dieses Wunder offenbart seine gottliche Souverénitét {iber natiirliche
Grenzen hinweg. Die Speisung ist nicht nur ein Akt der Barmherzigkeit, sondern ein messianisches
Zeichen, das an die Versorgung Israels mit Manna in der Wiiste erinnert. Die géttliche Autoritét Jesu
wird durch das Wunder offentlich bestitigt. Gleichzeitig deutet dieses Zeichen auf die kommende
geistliche Speisung durch Jesus als das Brot des Lebens hin. Das Wunder zeigt, dass der Messias nicht
nur fir das Geistliche, sondern auch fiir das Irdische sorgt. (Matthdus 14,19-20; 2. Mose 16.,4;
Johannes 6,32-35)

Jesu Wunder iibersteigt den Bedarf und zeigt die Fiille gottlicher Versorgung. Am Ende der
Speisung bleiben zwolf Korbe mit Resten iibrig — ein {iberreiches Mall im Kontrast zur anfédnglichen
Knappheit. Diese Uberfiille zeigt, dass Gottes Versorgung nicht nur das Notigste liefert, sondern in
seiner Gnade iiberflieBend ist. Die Zahl zwolf erinnert symbolisch an die zwolf Stamme Israels und
deutet auf die umfassende Versorgung des Volkes Gottes hin. Niemand geht leer aus, und nichts wird
verschwendet — beides zeigt gottliche Weisheit und Gnade zugleich. Jesu Handeln widerspricht dem
Geist des Mangels und offenbart die GroB3ziigigkeit des himmlischen Vaters. Die Fiille der Reste ist ein
stilles Zeugnis seiner Allmacht. (Matthius 14,20-21; Psalm 132,15; Epheser 3,20)
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22.3. Jesus geht auf dem Wasser — Petrus’ Herausforderung des
Glaubens (14,22-33)

Jesu Riickzug zum Gebet offenbart die Abhingigkeit des Sohnes vom Vater inmitten gottlicher
Vollmacht. Nachdem Jesus die Menge verabschiedet hat, zieht er sich auf einen Berg zuriick, um
allein zu beten. Dieses Verhalten zeigt, dass selbst der Sohn Gottes in stindiger Gemeinschaft mit dem
Vater lebt. Die Stille und Abgeschiedenheit nach einem groflen Wunder betont den geistlichen
Rhythmus zwischen Dienst und Gebet. Jesus handelt nicht unabhédngig, sondern im Einklang mit dem
Willen des Vaters. In der Einsamkeit des Gebets wird seine geistliche Prioritét sichtbar: Beziehung
geht dem Handeln voraus. Diese Szene offenbart zugleich die geistliche Stirke, die in der
Abhingigkeit von Gott griindet, nicht in 6ffentlichem Erfolg. Die Verbindung zum Vater bleibt Quelle
aller Vollmacht und geistlicher Klarheit. (Matthdus 14,22-23; Lukas 5,16; Johannes 5,19)

Jesus begegnet seinen Jiingern mitten im Sturm und offenbart seine gottliche Souverinitiit iiber
Naturgewalten. Die Jiinger kaimpfen mit den Wellen, wihrend Jesus in der vierten Nachtwache auf
dem See erscheint — ein Zeichen seiner Uberlegenheit iiber Zeit, Raum und Natur. Die Tatsache, dass
er auf dem Wasser geht, hebt ihn als den Schopfer und Herrn der Elemente hervor. Seine Erscheinung
im Sturm zeigt, dass er nicht nur im Frieden, sondern gerade im Chaos présent ist. Angst erfiillt die
Jinger, weil sie seine Gegenwart nicht erkennen — erst sein Wort ,,Ich bin es* vertreibt ihre Furcht. Die
gottliche Selbstoffenbarung ,./ch bin* erinnert an den Gottesnamen in 2. Mose 3,14 und unterstreicht
Jesu Identitét als der Ewige. Jesu Macht im Sturm offenbart sein Wesen als Herr liber die Schopfung.
(Matthdus 14,24-27; Psalm 77,20; Johannes 6,20)

Petrus’ Bitte zu kommen ist Ausdruck echten Glaubens, aber auch menschlicher Schwiche.
Petrus erkennt Jesus und bittet um die Erlaubnis, ebenfalls auf dem Wasser zu gehen. Diese Bitte zeigt
sein Vertrauen, aber auch seine Unreife. Solange sein Blick auf Jesus gerichtet ist, trdgt ihn der Glaube
— als er jedoch auf Wind und Wellen achtet, beginnt er zu sinken. Dieses Geschehen veranschaulicht
die Spannung zwischen gelebtem Glauben und der Macht der Umstinde. Jesu Eingreifen ist
unmittelbar, seine Hand greift Petrus, noch bevor dieser untergeht. Die Szene zeigt, dass Jesus auch im
wankenden Glauben gegenwirtig bleibt und rettet. Sie lehrt, dass echter Glaube zwar schwanken kann,
aber nicht verloren geht, solange Jesus das Ziel bleibt. (Matthdus 14,28-31; Hebréder 12,2; Psalm
94,18)

Jesus stillt nicht nur die dufleren Stiirme, sondern auch die inneren Kimpfe des Herzens.
Nachdem er Petrus rettet, steigt Jesus mit ihm ins Boot — und in dem Moment legt sich der Sturm.

Diese Handlung bezeugt, dass Jesu Gegenwart nicht nur Frieden mit Gott schenkt, sondern auch
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Frieden inmitten dulerer Umsténde. Der Sturm war real, aber seine Macht endet mit der Offenbarung
Jesu. Die Jiinger erleben, dass Sicherheit nicht von dufleren Bedingungen, sondern von der Néhe Jesu
abhéngt. Die Stille nach dem Sturm ist mehr als meteorologischer Zustand — sie ist Ausdruck der tiefen
Ruhe, die nur der Messias geben kann. Jesu Macht ist nicht spektakuldres Schauspiel, sondern
heilsames Eingreifen. (Matthédus 14,32; Psalm 107,28-30; Jesaja 26,3)

Die Anbetung der Jiinger ist die angemessene Reaktion auf die Offenbarung von Jesu gottlicher
Identitdt. Nach dem Wunder fallen die Jiinger vor Jesus nieder und bekennen: ,,Wahrhaftig, du bist
Gottes Sohn.“ Dieses Bekenntnis ist die erste kollektive Anerkennung seiner Gottessohnschaft durch
die Jiinger. Es entsteht nicht aus theologischer Spekulation, sondern aus der unmittelbaren Erfahrung
seiner Macht und Gegenwart. Die Anbetung ist keine religiose Pflicht, sondern eine natiirliche
Reaktion auf das Erleben des Heiligen. Damit wird deutlich: Erkenntnis iiber Jesus wichst im Kontext
gelebten Glaubens und rettender Erfahrung. Die Szene fiihrt von Furcht zur Anbetung — ein Weg, den
alle echten Jiinger gehen miissen. (Matthéus 14,33; Johannes 20,28-31; 1. Johannes 4,15)

22.4. Die Kranken in Genezareth werden geheilt (14,34-36)

Die Reaktion der Menschen in Genezareth zeigt ein starkes Bewusstsein fiir Jesu heilende
Autoritit. Sobald Jesus das Gebiet von Genezareth betritt, erkennen ihn die Menschen und bringen
alle Kranken zu ihm. Diese unmittelbare und kollektive Reaktion offenbart sowohl die Bekanntheit
Jesu als auch das Vertrauen in seine heilende Kraft. Der Glaube der Bevolkerung zeigt sich in ihrem
Handeln — sie suchen nicht nur Hilfe fiir sich selbst, sondern auch fiir andere. Diese Szene verdeutlicht,
dass Jesu Ruf als Heiler mit seiner messianischen Berufung in Verbindung steht. Die kdrperliche
Heilung, die er gewihrt, dient dabei als Zeichen seiner geistlichen Vollmacht. Jesu Anwesenheit
verdndert eine ganze Region und macht deutlich, dass das Reich Gottes konkrete Auswirkungen auf
das Leben der Menschen hat. (Matthius 14,34-35; Markus 6,53-55; Apostelgeschichte 10,38)

Schon die Beriihrung seines Gewandes wird zur Briicke des Glaubens und der Heilung. Die
Kranken baten nur, den Saum seines Gewandes berithren zu diirfen — und alle, die ihn beriihrten,
wurden geheilt. Diese Beriihrung ist nicht magisch, sondern Ausdruck tiefen Vertrauens in seine
Person. Der Text macht deutlich, dass Jesus nicht aktiv alle anspricht, sondern dass Heilung im
Vertrauen auf seine Kraft geschieht. Der Glaube der Menschen richtet sich nicht auf das Kleid an sich,
sondern auf den, der es trdgt. Diese Szene unterstreicht die Bedeutung des personlichen

Glaubenskontakts mit Jesus. Die korperliche Ndhe zum Messias wird zur geistlichen Begegnung mit
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gottlicher Gnade. Wer sich im Vertrauen an ihn wendet, erfiahrt Verdnderung. (Matthédus 14,36; Markus
5,28-34; Lukas 6,19)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 14.1-36)

Zusammenfassung:

Matthius 14,1-36 verbindet unterschiedliche Ereignisse und zeigt sowohl die Ablehnung als auch die
Offenbarung der messianischen Autoritdt Jesu. Der Tod Johannes des Taufers macht deutlich, wie
feindlich die politische Macht auf Gottes Boten reagiert. Jesu Riickzug nach dieser Nachricht dient
nicht der Flucht, sondern der Sammlung. Trotz eigener Trauer wendet sich Jesus den Volksmengen zu
und handelt aus tiefem Erbarmen. Die Speisung der Fiinftausend offenbart Jesu schopferische
Vollmacht und seine Fiirsorge fiir das Volk. Gleichzeitig wird die begrenzte Perspektive der Jiinger
sichtbar, die auf menschliche Mittel fixiert bleibt. Jesu Gang auf dem Wasser zeigt seine Herrschaft
iiber die Naturgewalten. Die Furcht der Jiinger steht im Kontrast zu Jesu beruhigender Gegenwart.
Petrus’ kurzzeitiger Glaube und sein Sinken verdeutlichen die Spannung zwischen Vertrauen und
Zweifel. Jesu rettendes Eingreifen bestétigt seine Geduld und Macht. Die Jiinger bekennen ihn als
Sohn Gottes. Abschlielend breitet sich Jesu heilendes Wirken weiter aus, wo Menschen ithm im
Glauben begegnen. Matthdus 14,1-36 miindet in die Offenbarung Jesu als mitfiilhlenden und

souverdanen Messias, der iiber Tod, Mangel und Chaos herrscht.

Anwendungen:

Gottes Wirken bleibt trotz Widerstand bestehen. Der Tod Johannes’ zeigt menschliche Ablehnung
gegeniiber Gottes Wahrheit. Jesu Dienst geht dennoch unaufhaltsam weiter. Diese Einsicht stirkt

Vertrauen in Gottes souverianen Plan.

Jesu Mitgefiihl verbindet Macht und Nihe. Jesu Handeln entspringt Erbarmen und nicht bloBer
Autoritdt. Gottliche Macht dient der Rettung. Diese Wahrheit vertieft das Verstdndnis von Jesu Wesen.

Glaube wichst im Blick auf Christus. Petrus scheitert, als er den Blick von Jesus abwendet.
Vertrauen trigt nur in bestdndiger Ausrichtung auf Christus. Diese Einsicht ermutigt zu bleibendem

Glauben auch in Bedrangnis.
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23. Reinheit des Herzens — Was den Menschen wirklich unrein
macht (15,1-20)

23.1. Die Traditionen der Pharisider und die Gebote Gottes (15,1-9)

Die Frage der Pharisier offenbart ihre Uberbetonung menschlicher Uberlieferungen gegeniiber
gottlichen Geboten. Die Pharisder und Schriftgelehrten kritisieren die Jiinger Jesu, weil sie sich vor
dem Essen nicht nach der Uberlieferung der Alten die Hinde waschen. Diese Beschwerde offenbart
ein tieferes Problem: das Erheben menschlicher Traditionen auf die Ebene gottlicher Autoritét. Es geht
nicht um Hygiene, sondern um religiose Reinheit nach rabbinischer Auslegung. Durch ihre Frage
zeigen die Pharisder, dass sie AuBerlichkeiten hoher gewichten als innere Herzenshaltung. Jesu
Reaktion macht deutlich, dass echte Frommigkeit nicht in duBleren Formen besteht, sondern in der
Treue zu Gottes Wort. Die religiose Elite legt Wert auf Vorschriften, aber iibersieht dabei das Zentrum
der Offenbarung Gottes. (Matthius 15,1-2; Kolosser 2,8; Markus 7,1-5)

Jesu Gegenfrage entlarvt den Gegensatz zwischen menschlicher Tradition und gottlichem Gebot.
Jesus stellt die Frage zuriick: Warum iibertretet ihr Gottes Gebot um eurer Uberlieferung willen?
Damit bringt er die eigentliche Problematik ans Licht. Er zeigt, dass menschliche Traditionen dann zur
Gefahr werden, wenn sie im Widerspruch zu Gottes offenbartem Willen stehen. Anstatt das Gesetz zu
ehren, untergraben die Pharisder es mit ihren Regelwerken. Jesu Reaktion verdeutlicht, dass wahre
Autoritdt nur dem Wort Gottes zusteht. Traditionen sind nicht per se falsch, doch sie diirfen nie an die
Stelle des gottlichen Willens treten. Die Kritik Jesu richtet sich nicht gegen die Praxis an sich, sondern
gegen deren Erhebung tiber das Gebot Gottes. (Matthdus 15,3; Jesaja 29,13; Galater 1,14)

Das Beispiel vom Korban deckt auf, wie religiose Systeme das Gebot Gottes aufheben konnen.
Jesus zitiert das Gebot, Vater und Mutter zu ehren, und konfrontiert die Pharisder mit ihrer Praxis,
dieses Gebot durch ein Traditionsgesetz zu umgehen. Wer seine Mittel ,,dem Tempel weiht* (Korban),
konnte sich der Fiirsorgepflicht gegeniiber den Eltern entziehen. Damit wurde die Verpflichtung
gegeniiber Gott gegen die Verantwortung gegeniiber den Néchsten ausgespielt. Diese Praxis verkehrt
das Gesetz in sein Gegenteil und offenbart die Herzenshérte hinter religiosem Deckmantel. Jesus zeigt,
dass wahre Frommigkeit sich in gelebter Liebe ausdriickt, nicht in formalen Verpflichtungen. Wer
gottliche Gebote durch fromme Regeln ersetzt, entheiligt das Heilige. (Matthdus 15,4-6; 2. Mose
20,12; 1. Timotheus 5,8)
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Echte Anbetung ist nicht duflerlich, sondern Ausdruck eines Herzens, das dem Wort Gottes
gehorcht. Jesus zitiert abschlieBend Jesaja, um die Heuchelei der Pharisder zu entlarven. Sie ehren
Gott mit den Lippen, doch ihr Herz ist fern von ihm. Thre Gottesverehrung ist vergeblich, weil sie
Menschengebote lehren. Diese Aussage macht deutlich, dass Anbetung, die sich nicht in gehorsamem
Leben duBlert, wertlos ist. Das Problem liegt nicht in der Form, sondern im Herzen — ein duBerlich
korrektes Verhalten kann geistlich leer sein. Der Text zeigt, dass Gott an innerer Hingabe interessiert
ist, nicht an religiéser Fassade. Der Glaube, der nur im Mund stattfindet, ist tot. Wahre Anbetung
erfordert geistliche Echtheit. (Matthius 15,7-9; Jesaja 29,13; Johannes 4,23-24)

23.2. Was aus dem Herzen kommt, verunreinigt den Menschen
(15,10-20)

Jesus korrigiert das Missverstindnis iiber Reinheit und richtet den Blick auf das Herz als Quelle
des Handelns. Inmitten der Diskussion mit den Phariséern ruft Jesus die Volksmenge zu sich und
spricht klar und o6ffentlich: Nicht das, was in den Mund hineingeht, verunreinigt den Menschen,
sondern das, was aus dem Mund herauskommt. Damit stellt er eine grundlegende Wahrheit {iber
Reinheit auf, die die damalige jiidische Vorstellung herausfordert. Die kultischen Speisegebote waren
nie als Mittel zur moralischen Reinheit gedacht, sondern als Zeichen der Absonderung Israels. Jesus
offenbart, dass die wahre Quelle der Unreinheit nicht im AuBeren liegt, sondern im Herzen. Diese
Aussage verschiebt den Fokus von rituellen Formen hin zur inneren Beschaffenheit des Menschen.
Reinheit vor Gott beginnt nicht beim Teller, sondern beim Herzen. (Matthdus 15,10-11; Markus
7,14-15; Spriiche 4,23)

Die Entriistung der Pharisiier zeigt ihre geistliche Blindheit gegeniiber dem wahren Zustand des
Menschen. Die Jiinger weisen Jesus darauf hin, dass seine Aussage die Pharisder emport habe. Doch
Jesus zeigt, dass diese Empdrung nur das wahre Problem offenbart: Die Phariséder sind blind gegeniiber
der geistlichen Wirklichkeit. Er vergleicht sie mit Pflanzen, die nicht vom Vater gepflanzt wurden — sie
werden ausgerissen werden. Thre religidse Autoritét ist ohne gottliche Grundlage. Der Vergleich mit
Blinden, die Blinde fiihren, zeigt die Gefahr einer religiosen Leitung ohne geistliche Einsicht. Wer
Menschen geistlich fiihren will, muss selbst sehend sein. Geistliche Blindheit bei den Leitern fiihrt
unweigerlich zu Verfiihrung und Absturz. (Matthédus 15,12-14; Jesaja 9,15-16; Johannes 9,39-41)

Jesu Erklirung gegeniiber Petrus offenbart die Bedeutung geistlichen Verstindnisses jenseits
dAuBerer Praktiken. Auf die Bitte des Petrus hin erklart Jesus, dass das, was in den Mund hineingeht,

durch den Magen geht und ausgeschieden wird — es verunreinigt nicht das Herz. Damit trennt er
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bewusst zwischen dem physischen und dem moralisch-geistlichen Bereich. Der Mensch wird nicht
durch duBere Speisen oder Rituale vor Gott unrein, sondern durch die Ausfliisse seines eigenen
Herzens. Diese Lehre ist zentral fiir das Verstdndnis echter Heiligung: Sie geschieht nicht durch duflere
Vorschriften, sondern durch innere Erneuerung. Jesu Worte entziehen dem religiésen Formalismus die
Grundlage und lenken den Blick auf die eigentliche Quelle des Problems — das menschliche Herz.
(Matthdus 15,15-17; Romer 14,17; Hebrder 9,9-10)

Das Herz ist Ursprung aller moralischen Verfehlungen — nicht Umstiinde oder duflere Einfliisse.
Jesus zédhlt konkrete Siinden auf, die aus dem Herzen hervorkommen: bose Gedanken, Mord,
Ehebruch, Unzucht, Diebstahl, falsche Zeugnisse, Liasterungen. Diese Liste macht deutlich, dass
moralisches Fehlverhalten keine Frage der Umgebung, Kultur oder Erziehung ist, sondern aus dem
Innersten des Menschen entspringt. Damit wird jede religiose Hoffnung auf &uBere Korrektur als
Losung fiir das Siindenproblem widerlegt. Es geht nicht um Verhaltensanpassung, sondern um
Herzensverdnderung. Der Mensch braucht kein besseres System, sondern ein neues Herz. Jesu
Diagnose ist radikal, weil sie alle menschliche Selbstrechtfertigung ausschliet und die Notwendigkeit
gottlicher Gnade unterstreicht. (Matthdus 15,18-20; Jeremia 17,9; Markus 7,20-23)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 15.1-20)

Zusammenfassung:

Matthdus 15,1-20 schildert die Auseinandersetzung Jesu mit den Pharisdern und Schriftgelehrten iiber
Reinheit und Tradition. Die religiésen Fiihrer kritisieren Jesus wegen der Ubertretung iiberlieferter
Waschrituale. Jesus reagiert, indem er den Gegensatz zwischen menschlicher Tradition und gottlichem
Gebot offenlegt. Er macht deutlich, dass religiose Uberlieferung Gottes Wort nicht auer Kraft setzen
darf. Am Beispiel des Umgangs mit Eltern zeigt er, wie Tradition zur Rechtfertigung von Ungehorsam
missbraucht wird. AuBerliche Frommigkeit wird als unzureichend entlarvt, wenn das Herz Gott fern
bleibt. Jesus zitiert die Propheten, um die Herzensferne des Volkes zu benennen. Danach richtet er
seine Belehrung an die Volksmenge und an die Jiinger. Wahre Unreinheit entsteht nicht durch duBere
Einfliisse, sondern aus dem Inneren des Menschen. Worte und Taten offenbaren den Zustand des
Herzens. Reinheit wird damit geistlich und nicht rituell definiert. Die religiosen Fiihrer erweisen sich
als blind fiir diese Wahrheit. Matthdus 15,1-20 miindet in die Feststellung, dass wahre Gottesbeziechung

aus innerer Ausrichtung auf Gott und nicht aus dufBerlicher Gesetzesbeobachtung entsteht.

Anwendungen:

Gottes Wort steht iiber menschlicher Tradition. Religiose Uberlieferung kann Gottes Gebot
verdringen. Maf3stab bleibt allein Gottes Wort. Diese Einsicht schiitzt vor geistlicher Verformung

durch Tradition.

Innere Haltung bestimmt geistliche Reinheit. Reinheit entsteht im Herzen und nicht durch duflere
Rituale. Verhalten spiegelt innere Ausrichtung wider. Diese Wahrheit korrigiert ein formales

Verstidndnis von Frommigkeit.

Herzensferne entwertet religiose Praxis. AuBerliche Gottesverehrung ohne innere Hingabe bleibt

wirkungslos. Gott sucht echte Beziehung. Diese Einsicht mahnt zu geistlicher Echtheit.
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24. Glauben, Heilung und Speisung der 4.000 (15,21-39)

24.1. Die kanaanaische Frau — Glaube tiberwindet Barrieren
(15,21-28)

Der Glaube der kanaaniischen Frau iiberwindet ethnische und kulturelle Schranken. Die
Begegnung Jesu mit der kanaanéischen Frau zeigt eine bemerkenswerte geistliche Dynamik: Obwohl
sie eine Heidin ist, sucht sie den jiidischen Messias auf, weil sie seine Autoritét iiber Krankheit und
Déamonen anerkennt. Sie ruft ihn mit den Worten ,,Herr, du Sohn Davids* an — ein messianischer Titel,
den selbst viele Israeliten ablehnten. lhre Herkunft aus der phonizischen Region hitte sie nach
jiidischem Versténdnis disqualifiziert, doch ihr Glaube bricht durch diese Schranken hindurch. In ihr
wird sichtbar, dass Gott nicht nach dulerer Zugehorigkeit urteilt, sondern nach dem Herzen. Diese
Episode kiindigt bereits die Ausweitung des Heils iiber Israel hinaus an. Der Zugang zum Segen Gottes
ist nicht an Volkszugehdrigkeit, sondern an den Glauben gebunden. (Matthaus 15,21-22; Jesaja 56,6-7;
Romer 10,12-13)

Jesu anfingliches Schweigen stellt den Glauben der Frau auf die Probe. Als die Frau Jesus um
Hilfe bittet, antwortet er ihr zundchst nicht. Dieses Schweigen ist keine Ablehnung, sondern ein Test
ihrer Beharrlichkeit. Gleichzeitig ist es eine Lektion fiir die Jiinger, die sie wegschicken wollen. Jesus
konfrontiert die vorherrschenden jiidischen Vorstellungen, indem er sie scheinbar bestétigt, nur um sie
spater zu durchbrechen. Das Schweigen dient der Offenbarung: Es zeigt den tiefen Ernst, mit dem
echter Glaube Gott sucht. In der Schrift ist Gottes Schweigen nie gleichbedeutend mit Abwesenheit,
sondern oft Teil seiner erzieherischen Absicht. Die Frau bleibt standhaft und zeigt damit ein Vertrauen,
das stérker ist als jede kulturelle Hiirde. (Matthdus 15,23; Psalm 13,2-3; Lukas 18,1-8)

Jesu Aussage ,,Ich bin nur gesandt zu den verlorenen Schafen des Hauses Israel* betont seinen
heilsgeschichtlichen Auftrag. Mit dieser Aussage unterstreicht Jesus die besondere Berufung seines
Dienstes in der ersten Phase seines Kommens: Er richtet sich zundchst an Israel. Dies steht im
Einklang mit den prophetischen VerheiBungen, die das messianische Heil durch das Volk Israel
ankiindigen. Dennoch bereitet diese Aussage die Ausweitung des Segens auf die Nationen vor. Jesu
Wirken an einer Heidin steht nicht im Widerspruch zu seiner Sendung, sondern erweitert deren
Wirkung in einer heilsgeschichtlichen Perspektive. Das Heil kommt aus den Juden, aber es bleibt nicht
bei ihnen. Die Frau akzeptiert diesen Vorrang Israels, ohne den Anspruch auf Gottes Gnade
aufzugeben. (Matthdus 15,24; Johannes 4,22; Romer 15,8-9)
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Die Demut der Frau offenbart eine geistliche Tiefe, die von wahrem Glauben geprigt ist. Trotz
der scheinbaren Ablehnung féllt die Frau vor Jesus nieder und betet ihn an. Ihre Haltung ist keine
Forderung, sondern Ausdruck ehrfiirchtiger Bitte. Selbst als Jesus das Gleichnis vom Brot und den
Hunden gebraucht, widerspricht sie nicht, sondern greift es auf: Auch Hunde essen von den
Brotkrumen, die vom Tisch ihrer Herren fallen. Thre Antwort zeigt eine tiefe Demut, die weder auf
Leistung noch auf Anspruch baut, sondern allein auf die Barmherzigkeit Gottes. Diese Frau versteht
mehr von Gnade als viele Schriftgelehrte. Sie akzeptiert ihre Stellung als AuBenseiterin — und
empfangt dennoch den Segen, weil sie auf den Charakter dessen vertraut, den sie bittet. (Matthdus
15,25-27; Jesaja 66,2; Lukas 7,6-9)

Jesus belohnt ihren Glauben mit Heilung und Lob — sie wird zum Vorbild echten Vertrauens. Am
Ende dieser Begegnung spricht Jesus das Urteil: ,,Frau, dein Glaube ist grofs.“ Dieses Lob ist
bemerkenswert, denn es gilt einer Heidin — in scharfem Kontrast zum ,kleinen Glauben‘ vieler in
Israel. Thr Glaube duBlert sich nicht nur im Bitten, sondern auch im Durchhalten und in einer Theologie
der Gnade. Thre Tochter wird in derselben Stunde geheilt, was die unmittelbare und kraftvolle Wirkung
Jesu bestitigt. Die Geschichte endet nicht mit Belehrung, sondern mit Lob und Heilung. Diese Frau
wird zum Zeugnis dafiir, dass der Glaube nicht an Herkunft oder Status gebunden ist, sondern an das
Vertrauen auf den wahren Messias. (Matthdus 15,28; Hebréder 11,6; Markus 7,29-30)

24.2. Jesus heilt viele Menschen am See von Galilida (15,29-31)

Jesu Riickzug an den See offenbart seine zugiingliche und heilende Gegenwart fiir das einfache
Volk. Nachdem Jesus das Gebiet Tyrus und Sidon verlassen hat, geht er zum See von Galilda, besteigt
einen Berg und setzt sich dort. Diese Handlung zeigt sowohl eine gewisse Zuriickgezogenheit als auch
eine stille Einladung. Der Berg wird zur Biihne fiir gottliches Handeln, fernab vom Tempel oder
religidsen Institutionen. Das Volk strdomt nicht wegen eines spektakuldren Wunders herbei, sondern
weil Jesu Gegenwart heilend wirkt. Diese Szene spiegelt eine tiefe geistliche Realitdt wider: Wo der
Messias verweilt, dort wird Heil erfahrbar. Er braucht keine duferen Inszenierungen, um Menschen
anzuziehen — seine Gnade geniigt. Die Néhe Jesu bringt Menschen ins Licht gottlicher Gnade.
(Matthdus 15,29; Markus 7,31-32; Jesaja 30,18)

Die Vielzahl an Heilungen zeigt Jesu barmherzige Macht iiber alle Formen menschlichen Leids.
Die Menschen bringen Lahme, Blinde, Stumme, Kriippel und viele andere zu Jesus. Diese Aufzdhlung

ist nicht zufillig, sondern betont die ganze Bandbreite korperlicher Gebrechen. Jesus heilt sie alle —
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ohne Einschrinkung oder Auswahl. Diese Heilungen geschehen nicht im Verborgenen, sondern vor
den Augen der Volksmenge. Seine Macht ist nicht selektiv, sondern umfassend und barmherzig. Die
Zeichen der messianischen Zeit, wie sie von den Propheten angekiindigt wurden, erfiillen sich sichtbar.
Der Dienst Jesu bestitigt, dass das Reich Gottes bereits angebrochen ist — sichtbar im Erbarmen tiiber
das korperlich und geistlich Zerbrochene. (Matthius 15,30; Jesaja 35,5-6; Lukas 7,22)

Die Reaktion der Volksmenge zeigt Anbetung und Anerkennung der gottlichen Herrlichkeit. Die
Menschen staunen iiber das, was sie sehen: Stumme sprechen, Kriippel werden gesund, Lahme gehen,
und Blinde sehen. Thre Reaktion ist kein bloBes Erstaunen, sondern echte Verherrlichung Gottes
Israels. Damit wird deutlich, dass Jesu Wunder nicht nur korperliche Heilung bringen, sondern
geistliche Erkenntnis fordern. Die Menge erkennt, dass hier nicht einfach ein Heiler wirkt, sondern der
Messias, der im Auftrag des Gottes Israels handelt. Lobpreis ist die angemessene Antwort auf
geoffenbarte Herrlichkeit. Diese Szene zeigt, wie das Volk durch das Erleben von Gnade in wahre
Anbetung geflihrt wird. (Matthius 15,31; Psalm 103,2-3; Johannes 9,25-38)

24.3. Die Speisung der 4.000 — Jesu Versorgung wiederholt sich
(15,32-39)

Jesu Mitleid mit der Volksmenge zeigt seine fiirsorgliche Natur als guter Hirte. Jesus sicht die
Volksmenge, die ihm seit drei Tagen folgt, ohne etwas zu essen zu haben, und wird innerlich bewegt.
Seine Reaktion ist kein strategisches Kalkiil, sondern echtes Erbarmen. Er kennt nicht nur den
geistlichen, sondern auch den korperlichen Zustand der Menschen. Der Ausdruck ,.es jammert mich*
beschreibt eine tiefe, gottliche Regung des Mitleids, wie sie mehrfach in den Evangelien Jesu Herz
beschreibt. Diese Fiirsorge ist ein Kennzeichen des messianischen Hirten, der sich um alle Bediirtnisse
seines Volkes kiimmert. Der wahre Hirte 14sst seine Herde nicht hungrig zuriick. In Jesus offenbart sich
ein Gott, der nicht fern und theoretisch ist, sondern nahe und praktisch sorgend. (Matthdus 15,32;
Hesekiel 34,15-16; Johannes 10,11)

Jesu Frage an die Jiinger offenbart ihren fortwihrenden Mangel an geistlichem Verstindnis.
Obwohl die Jiinger bereits eine wundersame Brotvermehrung erlebt haben, antworten sie erneut mit
Unsicherheit: ,,Woher sollen wir in der Eindde so viele Brote nehmen?* Diese Reaktion zeigt, dass sie
den eigentlichen Charakter Jesu noch nicht vollkommen verstanden haben. Der Glaube, der auf bereits
Erlebtem aufbauen sollte, bleibt schwach. Jesus nutzt diese Gelegenheit zur Schulung ihrer geistlichen

Wahrnehmung. Die Jiinger sehen die Umstdnde, Jesus sieht die Moglichkeiten. Die wiederholte
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Brotvermehrung dient nicht nur der Versorgung der Menge, sondern der Schulung der Jiinger in Bezug
auf seine Identitdt und Vollmacht. (Matthdus 15,33; Matthius 14,15-21; Markus 8,17-18)

Jesu Wundertat zeigt erneut seine schopferische Macht und seine gottliche Vollversorgung. Jesus
nimmt die sieben Brote und wenige Fische, dankt, bricht sie und gibt sie den Jiingern — und diese der
Menge. Der Ablauf ist fast identisch mit der Speisung der 5.000, was die Bedeutung der Wiederholung
unterstreicht. Die Handlung ist nicht nur ein Wunder der Versorgung, sondern auch ein Hinweis auf
Jesu gottliche Autoritit, die dem Schopfer gleicht, der aus wenigem Uberfluss schafft. Dass alle satt
wurden und sieben Korbe iibrig blieben, zeigt nicht nur Quantitit, sondern Qualitdt gottlicher
Versorgung. Jesus gibt nicht knapp, sondern reichlich. Dieses Wunder ist ein Zeichen des kommenden
messianischen Reiches, in dem Mangel keine Rolle mehr spielen wird. (Matthdus 15,34-37; Psalm
145,15-16; Johannes 6,35)

Die Speisung der 4.000 richtet sich insbesondere an ein heidnisches Umfeld — ein Hinweis auf den
universalen Charakter des Evangeliums. Die geografische Angabe und der Kontext deuten darauf
hin, dass Jesus sich in einem mehrheitlich heidnischen Gebiet befindet. Dass er auch hier speist, zeigt:
Seine Versorgung gilt nicht nur dem jiidischen Volk, sondern auch den Nationen. Der Messias Israels
wird zum Brot des Lebens fiir die Welt. Die Jiinger nehmen aktiv an der Verteilung teil — eine
Vorbereitung auf ihre zukiinftige Aufgabe, das Evangelium an alle Vilker weiterzugeben. Die sieben
Korbe konnten symbolisch auf die Vollstindigkeit gottlicher Gnade gegeniiber den Nationen
hindeuten. Damit erweitert sich der Horizont der Jiinger iiber die Grenzen Israels hinaus. (Matthdus
15,38-39; Jesaja 49,6; Markus 7,31-8,10)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 15.21-39)

Zusammenfassung:

Matthius 15,21-39 zeigt Jesu Wirken auBlerhalb des jiidischen Kerngebietes und erweitert den Blick
auf den Umfang seiner messianischen Sendung. Die Begegnung mit der kanaandischen Frau macht
deutlich, dass Glaube nicht an ethnische Zugehorigkeit gebunden ist. Trotz anfanglicher Zuriickhaltung
Jesu erweist sich ihr Vertrauen als beharrlich und demiitig. Ihr Glaube erkennt Jesu Autoritit und sucht
allein seine Hilfe. Jesus bestdtigt ihren Glauben und handelt rettend. Damit wird ein
heilsgeschichtlicher Ausblick auf den Segen fiir die Nationen sichtbar, ohne Israels Vorrang
aufzuheben. Im Anschluss heilt Jesus viele Kranke in der heidnischen Region. Die Volksmenge
erkennt Gottes Wirken und verherrlicht den Gott Israels. Die erneute Speisung einer groflen Menge
zeigt Jesu fortdauernde Fiirsorge. Er nimmt die Not der Menschen wahr und handelt aus Mitleid. Die
Jinger erleben erneut Jesu iibernatiirliche Versorgungskraft. Die Fiille der Reste unterstreicht die
Uberlegenheit géttlicher Versorgung. Matthius 15,21-39 miindet in die Offenbarung eines Messias, der

rettend, versorgend und barmherzig handelt und dessen Wirken {iber Israel hinausreicht.

Anwendungen:

Glaube iiberwindet duflere Grenzen. Die kanaandische Frau vertraut Jesu Autoritit trotz duflerer
Distanz. Glaube richtet sich auf Christus und nicht auf Herkunft. Diese Einsicht betont die
Zuginglichkeit gottlicher Gnade.

Beharrlicher Glaube wird bestitigt. Die Bitte der Frau bleibt trotz Priifung bestehen. Vertrauen

wichst durch Festhalten an Jesus. Diese Wahrheit ermutigt zu standhaftem Glauben.

Jesu Barmherzigkeit sorgt umfassend. Jesu Wirken schlieft Heilung und Versorgung ein. Gottes

Fiirsorge gilt dem ganzen Menschen. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in Jesu mitfiihlende Autoritit.
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25. Das Bekenntnis des Petrus — Die Offenbarung von Jesu
Identitat (16,1-20)

25.1. Die Phariséer fordern ein Zeichen — Jesu Warnung vor dem
Sauerteig (16,1-12)

Die Forderung der Pharisier nach einem Zeichen offenbart ihren Unglauben und ihre
Ablehnung des Messias. Die Phariséer und Sadduzier verlangen von Jesus ein Zeichen vom Himmel
— nicht aus echter Sehnsucht nach Wahrheit, sondern um ihn zu versuchen. Obwohl sie bereits viele
Wunder gesehen haben, reicht thnen das nicht. Sie verlangen ein himmlisches Zeichen, das ihren
Vorstellungen entspricht. Diese Haltung zeigt, dass es ihnen nicht um Erkenntnis, sondern um
Ablehnung geht. Glaube, der auf Beweisen besteht, ist kein Glaube im biblischen Sinn. Die Forderung
nach einem Zeichen entlarvt die geistliche Blindheit der religiosen Elite, die nicht bereit ist, den Sohn
Gottes anzuerkennen, obwohl er mitten unter ihnen wirkt. (Matthdus 16,1; Johannes 12,37-40; 1.
Korinther 1,22-24)

Jesus weist die Zeichenforderung zuriick und verurteilt die geistliche Blindheit der Generation.
Jesus verweist darauf, dass die Menschen zwar die Zeichen des Wetters deuten konnen, aber unfihig
sind, die geistlichen Zeichen der Zeit zu erkennen. Diese Kritik trifft eine Generation, die von Gottes
Offenbarung umgeben ist und doch blind bleibt fiir das Entscheidende. Das Kommen Jesu, seine
Werke und Worte sind die klaren Hinweise auf das Reich Gottes — doch die geistliche Wahrnehmung
fehlt. Jesus bezeichnet sie als ,.bose und ehebrecherisch®, was auf den Abfall von Gott und die
Unfahigkeit zur Treue gegeniiber dem Bund hinweist. Diese Generation wird keine weiteren Zeichen
bekommen auller dem Zeichen des Jona — ein Hinweis auf Jesu Tod und Auferstehung. (Matthdus
16,2-4; Lukas 11,29-30; Hosea 4,1-2)

Das Zeichen des Jona verweist auf Jesu Tod und Auferstehung als zentrales
Offenbarungszeichen. Jesus sagt, dass das einzige Zeichen, das dieser Generation gegeben wird, das
Zeichen des Propheten Jona sei. Wie Jona drei Tage im Bauch des Fisches war, so wird der Sohn des
Menschen drei Tage im Herzen der Erde sein. Damit wird die Auferstehung zum entscheidenden und
letzten Zeichen, das die gottliche Autoritit Jesu bestitigt. Wer dieses Zeichen verwirft, verwirft das
Zentrum des Evangeliums. Der Hinweis auf Jona ist zugleich ein Aufruf zur Umkehr, denn die

Niniviten glaubten auf Jonas Predigt hin — im Gegensatz zu vielen seiner Zeitgenossen. Die
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Auferstehung wird zum Wendepunkt heilsgeschichtlicher Offenbarung. (Matthdus 16,4; Matthdus
12,39-41; Romer 1,4)

Jesu Warnung vor dem Sauerteig richtet sich gegen die verderbliche Lehre der Pharisier und
Sadduzéer. Nach der Begegnung mit den religidsen Fiihrern warnt Jesus seine Jiinger vor dem
Sauerteig der Pharisder und Sadduzder. Der Sauerteig steht hier sinnbildlich fiir ihre Lehre — eine
Mischung aus Gesetzlichkeit, Unglauben und Selbstgerechtigkeit. Diese Lehre durchdringt
schleichend das Denken und fiihrt vom Weg der Wahrheit weg. Die Jiinger verstehen die Warnung
zundchst wortlich, doch Jesus klért sie liber den geistlichen Sinn auf. Falsche Lehre ist gefahrlich, weil
sie die Gesinnung und das Vertrauen in Gottes Wort untergrébt. Die Warnung bleibt auch heute aktuell:
Wo das Wort Gottes relativiert oder ergénzt wird, da breitet sich geistliche Tauschung aus. (Matthdus
16,5-6.11-12; Galater 5,9; 2. Petrus 2,1-2)

Die Reaktion der Jiinger zeigt ihre geistliche Unreife und den Erziehungsstil Jesu. Die Jiinger
missverstehen Jesu Warnung zunéchst vollig und meinen, es gehe um das tatsdchliche Brot. Diese
Verwechslung offenbart ihre mangelnde geistliche Wahrnehmung trotz der erlebten Wunder. Jesus
reagiert nicht mit Zorn, sondern mit Fragen, die zum Nachdenken anregen. Er erinnert sie an die
Speisung der 5.000 und 4.000, um ihren Glauben zu stirken. Diese Szene zeigt, dass geistliches
Versténdnis ein Prozess ist, in dem Jesus seine Jiinger geduldig anleitet. Jesu Lehre zielt auf Herz und
Verstand — nicht nur auf duBerliches Mitgehen. Geistliche Reife wichst durch Belehrung, Erinnerung
und personliche Erfahrung. (Matthdus 16,7-10; Markus 8,17-21; Johannes 14,26)

25.2. Jesu Frage an die Jiinger (16,13-16)

Jesu Frage nach seiner Identitiit offenbart den geistlichen Zustand der Gesellschaft. Als Jesus
seine Jiinger fragt, fir wen die Menschen ihn halten, antworten sie mit unterschiedlichen
Vorstellungen: Johannes der Tédufer, Elia, Jeremia oder ein anderer Prophet. Diese Antworten spiegeln
eine allgemeine religiose Unsicherheit wider, trotz der Zeichen und Lehren, die Jesus offenbart hatte.
Die Menschen erkennen zwar etwas Besonderes in ihm, verfehlen jedoch seine wahre Identitét. Thre
Deutungen bleiben innerhalb des Rahmens alttestamentlicher Prophetie, ohne den Messias in seiner
Einzigartigkeit zu erkennen. Diese Reaktion zeigt, dass dullere Beobachtung ohne Offenbarung nicht
ausreicht. Es braucht mehr als Tradition und Religion, um Christus als den Sohn Gottes zu erkennen.
(Matthdus 16,13-14; Johannes 1,10-11; 1. Korinther 2,14)
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Jesu personliche Frage fiihrt zur entscheidenden Glaubensentscheidung. Nachdem er die
Meinung der Menge gehort hat, richtet Jesus die Frage direkt an seine Jiinger: ,./hr aber, fiir wen haltet
ihr mich?* Diese Wendung markiert einen Wendepunkt im Evangelium, denn jetzt geht es nicht mehr
um die Meinung der anderen, sondern um personliches Bekenntnis. Jesus fordert nicht blo Wissen,
sondern eine Antwort des Glaubens. Diese Frage bleibt iiber alle Zeiten hinweg zentral: Jeder Mensch
steht vor der Entscheidung, wer Jesus Christus fiir ihn ist. Nicht die religiose Umgebung, sondern die
personliche Erkenntnis bestimmt das Verhédltnis zum Messias. Damit zeigt Jesus, dass Nachfolge eine

personliche Glaubensentscheidung voraussetzt. (Matthdus 16,15; Johannes 6,68-69; Romer 10,9-10)

Petrus’ Bekenntnis ist ein geoffenbarter Hohepunkt des messianischen Verstindnisses. Petrus
antwortet mit klaren Worten: ,,Du bist der Christus, der Sohn des lebendigen Gottes.* Dieses
Bekenntnis ist nicht blo eine theologische Formel, sondern Ausdruck geoffenbarter Wahrheit. Er
erkennt in Jesus nicht nur den erwarteten Messias, sondern den Sohn Gottes in einzigartiger Beziehung
zum Vater. Dieses Bekenntnis steht im Zentrum des neutestamentlichen Glaubens und wird zum
Fundament der Gemeinde. Es ist nicht Ergebnis menschlicher Logik, sondern gottlicher Offenbarung.
Inmitten religiéser Verwirrung leuchtet hier die Wahrheit durch den Glauben eines Jiingers auf — ein
Bekenntnis, das auch heute die Grundlage fiir wahre Nachfolge bildet. (Matthius 16,16-17; Johannes
1,49; 1. Johannes 5,1)

25.3. Petrus’ Bekenntnis (16,17-20)

Jesu Antwort auf das Bekenntnis des Petrus betont den Ursprung geistlicher Erkenntnis in
gottlicher Offenbarung. Jesus erkldrt, dass Petrus diese Erkenntnis nicht aus sich selbst gewonnen
hat, sondern dass sie ihm von Gott, dem Vater im Himmel, offenbart wurde. Damit wird deutlich, dass
die wahre Erkenntnis Jesu Christi nicht das Ergebnis menschlicher Uberlegung oder religioser
Tradition ist. Geistliche Wahrheit kann nur durch das Wirken Gottes selbst erkannt werden. Dieses
Prinzip zieht sich durch die gesamte Schrift: Erkenntnis des Sohnes geschieht durch das Wirken des
Vaters. Die Theologie der Offenbarung steht hier im Zentrum: Der Mensch kann Gott nicht durch
Intellekt oder Erfahrung erfassen, sondern nur durch das Licht, das Gott selbst schenkt. (Matthdus
16,17; Johannes 6,44; 1. Korinther 2,10-14)

Jesus bezeichnet Petrus als ,,Felsen“ und offenbart damit den zukiinftigen Aufbau seiner
Gemeinde. In der Aussage ,,Du bist Petrus, und auf diesen Felsen will ich meine Gemeinde bauen‘
zeigt Jesus eine entscheidende heilsgeschichtliche Wendung: Der Messias selbst griindet eine neue

geistliche Gemeinschaft — die Gemeinde. Die Formulierung deutet auf ein Wortspiel zwischen
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»Petros* (kleiner Stein) und ,petra“ (Fels), wobei sich der ,,Fels* auf das Bekenntnis zu Christus als
dem Sohn Gottes bezieht. Petrus wird nicht als Papst eingesetzt, sondern als Vertreter derer, die diese
Wahrheit bezeugen. Die Gemeinde ist keine menschliche Institution, sondern ein goéttlicher Bau,
gegriindet auf das Christusbekenntnis. Der Bauherr ist Christus selbst. (Matthdus 16,18; Epheser 2,20;
1. Korinther 3,11)

Jesu Verheiflung, dass die Pforten des Hades die Gemeinde nicht iiberwiiltigen werden, betont
ihre ewige Sicherheit. Die Gemeinde, die auf Christus gebaut ist, wird in ihrem Wesen nicht
untergehen. Die ,,Pforten des Hades* stehen bildlich fiir den Bereich des Todes — doch weder Tod noch
Hoélle konnen die Gemeinde Jesu besiegen. Diese Zusage gibt Gewissheit: Die Gemeinde ist ein
unzerstorbares Werk Gottes. Sie steht unter dem Schutz gottlicher Autoritdt und wird nicht durch
duBere Verfolgung oder innere Schwiche iliberwunden. Die Sicherheit der Gemeinde ist nicht in
menschlicher Kraft begriindet, sondern im Triumph Christi {iber Tod und Teufel. Diese Zusage ist auch
eine Ermutigung fiir alle Glaubigen in Zeiten der Bedringnis. (Matthdus 16,18; Offenbarung 1,18;
Johannes 10,28-29)

Die ,,Schliissel des Himmelreichs*“ verweisen auf apostolische Autoritit zur Verkiindigung des
Evangeliums. Jesus gibt Petrus die Schliissel des Himmelreichs — ein Bild fiir Autoritdt im Dienst.
Diese Vollmacht bedeutet nicht, dass Petrus iiber das Heil entscheidet, sondern dass er als erster das
Evangelium sowohl den Juden (Apostelgeschichte 2) als auch den Heiden (Apostelgeschichte 10)
offnet. Das ,,Binden und Losen* verweist auf die Verkiindigung der gottlichen Wahrheit, die Menschen
an das Reich Gottes bindet oder von ihm ausschlieft — je nachdem, wie sie auf das Evangelium
reagieren. Diese Autoritdt wird spéter auf alle Apostel ausgedehnt und bleibt in der Lehre der Schrift
erhalten. Es geht um das klare Bekenntnis und die treue Verkiindigung der Offenbarung Gottes.
(Matthdus 16,19; Johannes 20,23; Apostelgeschichte 2,38-39)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 16.1-20)

Zusammenfassung:

Matthius 16,1-20 zeigt die Zuspitzung der Auseinandersetzung um Jesu Identitdt und die notwendige
geistliche Erkenntnis. Pharisder und Sadduzder fordern ein Zeichen vom Himmel und offenbaren
damit ihren Unglauben trotz bereits geschehener Machttaten. Jesus weist die Forderung zuriick und
kiindigt allein das Zeichen Jonas an, das auf Tod und Auferstehung verweist. Die religiosen Fiihrer
erweisen sich als unfdhig, die Zeichen der Zeit geistlich zu deuten. Anschliefend warnt Jesus seine
Jinger vor dem Sauerteig der Pharisder und Sadduzier, womit ihre falsche Lehre gemeint ist. Die
Jiinger reagieren zundchst verstidndnislos und zeigen ihre noch begrenzte Einsicht. Jesus erinnert sie an
friihere Wunder und macht deutlich, dass geistliches Verstindnis mehr als duflere Wahrnehmung
erfordert. In Césarea Philippi stellt Jesus die entscheidende Frage nach seiner Identitdt. Die Meinungen
der Menschen bleiben unzureichend und widerspriichlich. Petrus bekennt Jesus als den Christus, den
Sohn des lebendigen Gottes. Dieses Bekenntnis wird als Ergebnis gottlicher Offenbarung gewiirdigt.
Jesus verheif3t auf dieser Grundlage den Aufbau seiner Gemeinde und {ibertrdgt Petrus eine besondere
reprasentative Rolle. Matthdus 16,1-20 miindet in die Offenbarung, dass wahre Erkenntnis Jesu nicht
aus menschlicher Logik, sondern aus gottlicher Offenbarung hervorgeht und Grundlage fiir Gottes
Heilshandeln ist.

Anwendungen:

Geistliche Blindheit sucht Zeichen statt Wahrheit. Die religiosen Fiihrer fordern Beweise trotz
klarer Offenbarung. Unglaube tarnt sich als geistliches Interesse. Diese Einsicht warnt vor einem

suchenden Herzen ohne Bereitschaft zur Umkehr.

Falsche Lehre wirkt schleichend. Der Sauerteig der Pharisder steht fiir verderbliche Denkweisen.
Geistliche Irrefiihrung beginnt oft unauftillig. Diese Wahrheit mahnt zur Wachsamkeit im Umgang mit
Lehre.

Wahre Erkenntnis Jesu ist Offenbarung Gottes. Petrus erkennt Jesu Identitdt nicht aus eigener
Einsicht. Gott selbst offenbart die Wahrheit iiber Christus. Diese Einsicht unterstreicht die
Abhingigkeit von Gottes Wirken fiir echten Glauben.
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26. Die erste Leidensankiindigung und die Verkliarung Jesu
(16,21-17,13)

26.1. Jesus spricht erstmals iiber sein Leiden und seine
Auferstehung (16,21-23)

Jesu erste Leidensankiindigung markiert einen Wendepunkt im Dienst des Messias. Zum ersten
Mal offenbart Jesus seinen Jiingern offen, dass er nach Jerusalem gehen muss, um dort zu leiden,
getdtet zu werden und am dritten Tag aufzuerstehen. Diese Ankiindigung stellt einen klaren Kontrast
zu den Erwartungen der Jiinger dar, die einen triumphierenden Messias erwarteten. Stattdessen
prasentiert Jesus den Weg des Leidens, der sich im Plan Gottes erfiillt. Das ,,muss* zeigt die gottliche
Notwendigkeit dieses Weges, der durch die Propheten vorhergesagt wurde. Die Erlésung der
Menschheit ist an das stellvertretende Leiden und die Auferstehung Jesu gebunden. Seine
Ankiindigung ist kein Zeichen der Schwiche, sondern Ausdruck gottlicher Souverdnitit. (Matthdus
16,21; Jesaja 53,3-5; Lukas 24,25-27)

Petrus widerspricht Jesus aus menschlicher Sicht und verkennt den Heilsplan Gottes. Die
Reaktion des Petrus auf Jesu Leidensankiindigung zeigt, wie sehr sein Denken noch von menschlichen
Vorstellungen geprégt ist. Er will den Leidensweg verhindern und widerspricht dem Herrn mit den
Worten: ,,Gott behiite dich, Herr! Das widerfahre dir nur nicht!* Damit stellt er sich unbewusst gegen
den gottlichen Erlosungsplan. Obwohl Petrus gerade zuvor Jesus als Sohn Gottes bekannt hat,
verkennt er nun das Wesen der messianischen Sendung. Sein Widerspruch entspringt wohl ehrlicher
Zuneigung, offenbart aber ein falsches Verstindnis von Gottes Wegen. Die Perspektive der Jiinger ist
noch nicht vom Kreuz geformt. (Matthéus 16,22; Jesaja 55,8-9; Johannes 13,6-8)

Jesu scharfe Zurechtweisung an Petrus macht den geistlichen Kampf hinter falschem Denken
sichtbar. Jesus nennt Petrus ,,Satan* und erklart, dass dieser ihm ein Argernis sei. Damit macht er
deutlich, dass hinter menschlich wohlmeinenden Gedanken geistlicher Widerstand gegen den Willen
Gottes stehen kann. Jesus sieht in Petrus’ Worten eine Versuchung — dhnlich wie in der Wiiste, wo der
Teufel ihm einen Weg ohne Kreuz anbot. Die Schérfe der Worte zeigt, wie ernst der Angriff ist: Jeder
Versuch, den Weg des Kreuzes zu umgehen, ist letztlich ein Werk des Widersachers. Jesu Mission
besteht im Gehorsam gegeniiber dem Willen des Vaters, auch wenn dieser Weg durch Leiden fiihrt.
Wer ihn davon abbringen will, steht im Gegensatz zum Reich Gottes. (Matthdus 16,23; Hebréer 5,8-9;
Lukas 4,5-8)

Seite 207 von 327



26.2. Der Ruf zur Nachfolge (16,24-28)

Nachfolge Jesu bedeutet bewusste Selbstverleugnung und Bereitschaft zum Leiden. Jesus fordert
jeden, der ihm nachfolgen will, dazu auf; sich selbst zu verleugnen, sein Kreuz auf sich zu nehmen und
thm zu folgen. Diese Aussage steht in direktem Zusammenhang mit seiner Ankiindigung von Leiden
und Kreuz. Nachfolge ist kein Weg des personlichen Gewinns oder der Selbstverwirklichung, sondern
des bewussten Gehorsams, selbst unter Leidensbedingungen. Die Selbstverleugnung betrifft nicht blof3
duBlere Opfer, sondern die Abkehr vom Eigenwillen und die vollige Unterordnung unter Christus. Das
Kreuz ist dabei kein Symbol fiir allgemeine Schwierigkeiten, sondern fiir die Bereitschaft, den Weg
des Gehorsams bis in den Tod zu gehen. Jesu Nachfolge erfordert klare Entscheidung und
Standhaftigkeit. (Matthéus 16,24; Galater 2,20; Lukas 14,27)

Wer sein Leben retten will, verliert es — Nachfolge fordert eine neue Werteordnung. Jesus erklirt,
dass derjenige, der sein Leben bewahren will, es verlieren wird, aber wer es um seinetwillen verliert,
wird es finden. Diese paradoxe Aussage stellt die weltliche Denkweise vom Selbsterhalt auf den Kopf.
In Gottes Reich geht es nicht um Selbstsicherung, sondern um Hingabe. Wer das irdische Leben
festhélt und sich vom Leiden Christi distanziert, verliert am Ende alles. Doch wer bereit ist, das eigene
Leben in den Dienst Jesu zu stellen, empfingt das wahre, ewige Leben. Die Entscheidung fiir Christus
hat immer einen Preis — aber der Gewinn iibersteigt den Verlust unermesslich. (Matthidus 16,25;
Johannes 12,25-26; Philipper 3,7-8)

Die Frage nach dem wahren Gewinn konfrontiert mit der Ewigkeitsperspektive. Jesus stellt die
eindringliche Frage: ,,Was hilft es dem Menschen, wenn er die ganze Welt gewinnt, aber seine Seele
verliert? Diese Worte zeigen, wie unvereinbar irdischer Gewinn und geistlicher Verlust sein konnen.
Der Wert der Seele iibersteigt jeden materiellen Besitz oder menschlichen Erfolg. Kein duBerer
Gewinn kann den Verlust der ewigen Gemeinschaft mit Gott aufwiegen. Die Nachfolge Jesu richtet
den Blick weg von temporiren Sicherheiten hin zu ewiger Wirklichkeit. Wer nur fiir das Sichtbare lebt,
verpasst das Wesentliche. Diese Aussage fordert zur Umkehr und zur Neubewertung der Lebensziele
auf. (Matthdus 16,26; Psalm 49,7-9; 1. Timotheus 6,7)

Jesu Wiederkunft bringt gerechten Lohn fiir gelebte Nachfolge. Jesus kiindigt an, dass der
Menschensohn mit den Engeln in der Herrlichkeit seines Vaters wiederkommen wird, um jedem zu
vergelten nach seinem Tun. Diese VerheiBung verbindet die gegenwértige Nachfolge mit einer

zukiinftigen Hoffnung. Nachfolge bleibt nicht unbemerkt oder unbelohnt. Auch wenn sie mit Leiden
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und Verzicht verbunden ist, wird sie bei der Wiederkunft Christi in Gerechtigkeit belohnt. Dieses
Gericht betrifft nicht das ewige Heil als Gnadengeschenk, sondern den Lohn fiir gelebte Treue. Jesu
Wiederkunft ist nicht nur Hoffnung, sondern auch Ernst: Jeder wird Rechenschaft {iber sein Leben
geben miissen. (Matthéus 16,27; 2. Korinther 5,10; Offenbarung 22,12)

26.3. Die Verklarung Jesu — Seine Herrlichkeit wird offenbart
(17,1-8)

Die Verklirung Jesu offenbart seine wahre gottliche Herrlichkeit. Auf einem hohen Berg wird
Jesus vor den Augen dreier Jiinger in eine strahlende Gestalt verwandelt, sein Gesicht leuchtet wie die
Sonne, seine Kleider werden weill wie das Licht. Diese Verwandlung ist kein duBerlicher Effekt,
sondern eine Offenbarung seines inneren Wesens. Der Messias, der eben noch vom Kreuz gesprochen
hatte, zeigt nun seine gottliche Majestit. Die Verkldarung bestitigt, dass Jesus nicht nur leidender
Diener, sondern auch der verherrlichte Sohn Gottes ist. Damit wird deutlich, dass Kreuz und
Herrlichkeit zusammengehdren. Der Sohn Gottes verbirgt seine Majestdt nicht, sondern offenbart sie

zeitweise zur Stirkung seiner Jiinger. (Matthdus 17,1-2; Johannes 1,14; 2. Petrus 1,16-18)

Das Erscheinen von Mose und Elia symbolisiert die Einheit von Gesetz, Propheten und Christus.
Bei der Verkldrung erscheinen Mose und Elia und reden mit Jesus. Mose steht fiir das Gesetz, Elia fiir
die Propheten — gemeinsam verweisen sie auf das Zeugnis der gesamten alttestamentlichen
Oftenbarung. Thr Erscheinen bekriftigt, dass sich in Jesus die Verheilungen des Alten Bundes erfiillen.
Das Gespriach zwischen ihnen und Jesus unterstreicht, dass das Leiden und die Herrlichkeit Christi Teil
des gottlichen Heilsplans sind. In der Gegenwart von Mose und Elia wird sichtbar, dass Jesus nicht im
Widerspruch zum Alten Testament steht, sondern dessen Erfiillung ist. Der Christus ist das Zentrum
der gesamten Schrift. (Matthius 17,3; Lukas 24,27; Johannes 5,46)

Petrus’ Reaktion offenbart das menschliche Bediirfnis, geistliche Hohepunkte festzuhalten —
doch Gottes Plan ist anders. Petrus schldgt vor, drei Hiitten zu bauen — fiir Jesus, Mose und Elia. Er
mochte diesen heiligen Moment bewahren und festhalten. Doch sein Vorschlag verkennt die
heilsgeschichtliche Bedeutung des Ereignisses. Das Reich Gottes lésst sich nicht in irdische Strukturen
pressen. Statt Hiitten zu bauen, fiihrt der Weg weiter zum Kreuz. Die Herrlichkeit des Messias ist real,
aber sie wird durch das Leiden hindurch offenbart. Gottes Plan besteht nicht darin, geistliche
Hohepunkte zu konservieren, sondern in der Ausfiihrung seines Erlosungsplans. (Matthaus 17.,4;
Johannes 12,23-24; Markus 9,5-7)
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Die Stimme des Vaters bestiitigt die einzigartige Sohnschaft und Autoritit Jesu. Eine Wolke
iiberschattet die Szene, und eine Stimme aus der Wolke erklart: ,,Dies ist mein geliebter Sohn, an dem
ich Wohlgefallen habe; auf ihn sollt ihr héren!* Diese Worte wiederholen die Aussage aus der Taufe
Jesu und unterstreichen erneut seine gottliche Autoritdt. Der Vater bekréftigt vor den Jiingern, dass
Jesus nicht nur ein Prophet unter anderen ist, sondern der einzigartige Sohn Gottes. Die Aufforderung,
auf ihn zu horen, hebt ihn {iber Mose und Elia hinaus. Jesus ist der endgiiltige Offenbarer Gottes. Diese
gottliche Bestitigung ruft zu Glauben, Gehorsam und Nachfolge auf. (Matthdus 17,5; Hebrder 1,1-2; 5.
Mose 18,15)

26.4. Die Bedeutung von Elia und Johannes dem Taufer (17,9-13)

Jesus erklirt die symbolische Erfiillung der Elia-Verheilung in Johannes dem Téufer. Nachdem
die Jiinger von der Verkldrung herabsteigen, sprechen sie Jesus auf die prophetische Erwartung an,
dass Elia vor dem Messias kommen miisse. Jesus bestitigt diese Erwartung, verweist jedoch darauf,
dass Elia bereits gekommen sei — in der Person Johannes des Taufers. Damit deutet Jesus die
VerheiBBung aus Maleachi geistlich-typologisch. Johannes kam im ,,Geist und in der Kraft Elias* und
erfiillte damit die Funktion des Wegbereiters. Sein Dienst war ein Aufruf zur Bufle und zur
Vorbereitung auf das Kommen des Herrn. Die religiosen Fiihrer jedoch erkannten ihn nicht und
behandelten ihn wie einen gewohnlichen Menschen — bis hin zu seiner Ermordung. (Matthéus
17,10-12; Lukas 1,17; Maleachi 3,1; 4,5)

Die Ablehnung von Johannes dem Tiufer ist ein Vorzeichen fiir das Leiden des Messias. Jesus
zieht eine direkte Parallele zwischen der Ablehnung Johannes des Téufers und dem, was ihm selbst
bevorsteht. Die religiosen Fiihrer haben Johannes verworfen — ebenso werden sie den Messias
verwerfen. Die Parallele zwischen dem Wegbereiter und dem Gesalbten unterstreicht, dass das Leiden
Bestandteil des gottlichen Plans ist. Die Jiinger beginnen zu erkennen, dass Herrlichkeit nicht ohne
Verwerfung kommt. Gottes Plan erfiillt sich nicht trotz, sondern durch das Leiden hindurch. Die
Schriftzeugen werden abgelehnt — doch Gottes Wort bleibt bestehen. (Matthius 17,12-13;
Apostelgeschichte 7,52; Johannes 1,11)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 16.21-17.13)

Zusammenfassung:

Matthius 16,21-17,13 markiert einen entscheidenden Wendepunkt im Wirken Jesu, an dem der Weg
des Leidens offen angekiindigt wird. Jesus beginnt, seine Jiinger ausdriicklich iiber sein
bevorstehendes Leiden, seinen Tod und seine Auferstehung zu unterrichten. Petrus reagiert mit
Widerstand, da sein messianisches Erwartungsbild keinen leidenden Christus zulésst. Jesus weist ihn
scharf zurecht und macht deutlich, dass menschliches Denken dem gottlichen Heilsplan
entgegenstehen kann. Nachfolge wird untrennbar mit Selbstverleugnung und Kreuzesbereitschaft
verbunden. Das kommende Reich wird nicht durch Machtentfaltung, sondern durch den Weg des
Gehorsams erdffnet. Vor diesem Hintergrund folgt die Verkldrung Jesu auf dem Berg. Petrus, Jakobus
und Johannes erhalten einen einzigartigen Einblick in Jesu zukiinftige Herrlichkeit. Mose und Elia
erscheinen als Reprdsentanten von Gesetz und Propheten und bezeugen Jesu zentrale Stellung. Die
gottliche Stimme bestitigt Jesus erneut als geliebten Sohn und fordert zum Horen auf ihn auf. Die
Herrlichkeit ist real, aber zeitlich begrenzt, da der Weg des Leidens noch bevorsteht. Jesus erklért
anschlielend die heilsgeschichtliche Rolle Elias im Zusammenhang mit Johannes dem Téufer. Damit
wird das Zusammenspiel von Verheiung, Erfiillung und Ablehnung deutlich. Matthéus 16,21-17,13
miindet in die Offenbarung, dass Herrlichkeit und Leiden untrennbar zum messianischen Weg gehoren
und Gottes Plan durch den Weg des Kreuzes zur Vollendung fiihrt.

Anwendungen:

Gottes Plan widerspricht menschlichen Erwartungen. Der leidende Messias sprengt gingige
Messiasbilder. Gottes Weg fiihrt nicht {iber Macht, sondern iiber Gehorsam. Diese Einsicht korrigiert
falsche Erwartungen an Gottes Handeln.

Nachfolge schliefit Kreuz und Verzicht ein. Jesu Ruf zur Selbstverleugnung ist grundlegend fiir
Jingerschaft. Reichszugehorigkeit ist nicht ohne Opfer. Diese Wahrheit ordnet Nachfolge realistisch

ein.

Herrlichkeit stirkt fiir den Weg des Leidens. Die Verklarung bestétigt Jesu Identitit vor dem Kreuz.
Gottes Offenbarung gibt Orientierung und Halt. Diese Einsicht zeigt, dass Hoffnung und Leid

zusammengehdren.
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27. Glauben und Versorgung — Jesu Lehre durch Wunder
(17,14-27)

27.1. Die Heilung eines mondsiichtigen Jungen — Der Mangel an
Glauben (17,14-21)

Die Ohnmacht der Jiinger macht den Mangel an Glauben sichtbar. Ein Mann bringt seinen
schwer leidenden Sohn zu Jesus, nachdem die Jiinger ihn nicht heilen konnten. Die Szene offenbart
nicht nur das Leiden des Kindes, sondern vor allem die Schwiche der Jiinger, obwohl sie bereits mit
Vollmacht ausgesandt worden waren. Thr Unvermégen zeigt, dass geistliche Autoritdt nicht
automatisch wirksam ist, sondern auf lebendigem Vertrauen in Gott beruht. Jesu Reaktion ist ein
Ausdruck géttlicher Enttduschung liber den allgemeinen Unglauben der Generation, dem selbst die
Jinger nicht entkommen. Die Nachfolge Christi erfordert ein unerschiitterliches Vertrauen, das sich
auch in geistlicher Autoritét zeigt. Ohne Glauben bleibt selbst gottgegebene Vollmacht wirkungslos.
(Matthdus 17,14-17; Matthéus 10,1; Hebréder 11,6)

Jesus demonstriert seine Autoritiit iiber dimonische Michte — sofort und vollstiindig. Nachdem
die Jiinger versagt haben, tritt Jesus selbst in die Situation ein. Er spricht das Wort und der Damon
fihrt aus — der Junge wird augenblicklich geheilt. Jesu Eingreifen zeigt die absolute Uberlegenheit
seiner Macht gegeniiber dimonischen Kréften. Anders als menschliche Bemiihungen geniigt bei ihm
das gesprochene Wort. Seine Autoritét ist gottlich, nicht abgeleitet. Die sofortige Heilung zeigt, dass
Jesus nicht nur theoretisch der Messias ist, sondern mit tatsdchlicher, heilvoller Macht wirkt. Sein
Eingreifen schafft Wiederherstellung und Ordnung. (Matthdus 17,18; Markus 1,27; Lukas 4,36)

Glaube ist nicht blo Uberzeugung — er ist Vertrauen mit Konsequenz. Als die Jiinger Jesus spiter
fragen, warum sie den Ddamon nicht austreiben konnten, erklért er es mit ihrem Kleinglauben. Jesus
macht deutlich, dass geistliche Wirksamkeit nicht aus Ritual oder Technik kommt, sondern aus einer
tiefen Verbindung zu Gott im Glauben. Selbst ein kleiner Glaube — so groB3 wie ein Senfkorn — kann
Berge versetzen, wenn er wirklich Gott vertraut. Diese Aussage betont nicht die GroB3e des Glaubens
an sich, sondern den méchtigen Gott, dem geglaubt wird. Gebet und Fasten sind dabei nicht mystische
Praktiken, sondern Ausdruck intensiver Gottesabhingigkeit. (Matthdus 17,19-21; Markus 9,29;
Jakobus 1,6-8)

Seite 212 von 327



27.2. Die zweite Leidensankiindigung — Jesu Weg zum Kreuz
(17,22-23)

Jesus kiindigt erneut sein Leiden und Sterben an — bewusst und souverin. Zum zweiten Mal
spricht Jesus in aller Deutlichkeit dariiber, dass der Sohn des Menschen in die Hinde von Menschen
gegeben und getotet werden wird. Diese Worte zeigen, dass sein Weg ans Kreuz kein tragischer Zufall,
sondern gottlich gewollt ist. Jesus handelt nicht reaktiv, sondern mit vollstindiger Kenntnis der
kommenden Ereignisse. Die Passivform ,.er wird iiberliefert werden* deutet auf Gottes Handeln im
Hintergrund hin. Doch Jesus nimmt diesen Weg freiwillig an, wissend, dass er zur Erlosung fiihrt.
Auch der Hinweis auf die Auferstehung am dritten Tag unterstreicht, dass das Leiden nicht das Ende
ist, sondern der Beginn von Gottes Sieg. (Matthidus 17,22-23; Johannes 10,17-18; Apostelgeschichte
2,23-24)

Die Jiinger reagieren mit tiefer Traurigkeit — das Kreuz bleibt ein Anstof3. Trotz der Ankiindigung
der Auferstehung bleiben die Jiinger in tiefer Traurigkeit. Ihre Reaktion zeigt, dass sie den
Leidensaspekt stirker wahrnehmen als die verheilene Hoftnung. Die Vorstellung eines leidenden und
sterbenden Messias widerspricht ihren Erwartungen und erschiittert ihr Gottesbild. Der Weg zur
Herrlichkeit durch Leiden bleibt fiir sie schwer zu begreifen. Damit steht ihre Reaktion exemplarisch
fiir das menschliche Denken, das oft die Notwendigkeit des Kreuzes verkennt. Jesu Offenheit dient
nicht nur der Information, sondern der Vorbereitung auf das, was kommt. (Matthdus 17,23; 1.
Korinther 1,23-24; Markus 9,31-32)

27.3. Die Tempelsteuer und das Wunder mit dem Fisch (17,24-27)

Jesu Frage zur Tempelsteuer offenbart seine gottliche Sohnschaft und Freiheit. Als man Petrus
fragt, ob Jesus die Tempelsteuer zahle, antwortet dieser spontan mit ,,Ja*“. Doch Jesus greift die
Situation auf und fragt ihn, ob Konige von ihren Sohnen oder von Fremden Steuern nehmen. Die
Implikation ist deutlich: Als Sohn Gottes ist Jesus vom Tempeldienst nicht steuerpflichtig, denn der
Tempel ist das Haus seines Vaters. Diese Aussage macht Jesu gottliche Identitét sichtbar und grenzt ihn
von allen anderen Menschen ab. Er ist nicht nur Lehrer oder Prophet, sondern der wahre Sohn des
lebendigen Gottes. Aus dieser Stellung ergibt sich seine Freiheit — und gleichzeitig seine bewusste
Bereitschaft zur Demut. (Matthius 17,24-26; Johannes 2,16-19; Hebréer 3,6)

Jesus verzichtet freiwillig auf seine Rechte — aus Riicksicht auf andere. Obwohl Jesus keine
Verpflichtung hat, die Tempelsteuer zu zahlen, entscheidet er sich dennoch dazu, ,,damit wir sie nicht

drgern*. Diese Haltung ist Ausdruck wahrer Demut und Riicksichtnahme. Jesus nutzt seine Freiheit
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nicht zum eigenen Vorteil, sondern unterordnet sie dem hoheren Ziel des Zeugnisses. Der Dienst in der
Welt verlangt nicht immer die Durchsetzung berechtigter Rechte, sondern oft deren freiwillige
Aufopferung. Der Messias lebt das Prinzip der Selbstverleugnung vor, das auch seine Jiinger priagen
soll. So wird seine gottliche Freiheit zur praktischen Lehre iiber dienende Liebe. (Matthdus 17,27; 1.
Korinther 9,19-23; Philipper 2,5-8)

Das Miinzwunder bezeugt Gottes Versorgung und Jesu Herrschaft iiber die Schopfung. Jesus
sendet Petrus zum See mit der Anweisung, den ersten Fisch zu fangen — in dessen Maul befindet sich
das benoétigte Geldstiick flir die Steuer. Dieses Wunder ist nicht spektakuldr im Stil groBer Zeichen,
sondern leise, gezielt und doch tiefgriindig. Es zeigt, dass Jesus souverdn iiber alle natiirlichen
Gegebenheiten herrscht — selbst {iber Fische und Miinzen. Die punktgenaue Versorgung offenbart
Gottes Fiirsorge im Detail und unterstreicht Jesu Autoritét. Hier verbindet sich gottliche Macht mit
liebevoller Fiirsorge — fiir Gott ist keine Situation zu klein oder unwichtig. (Matthdus 17,27; Psalm
24,1; Kolosser 1,16-17)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 17.14-27)

Zusammenfassung:

Matthius 17,14-27 zeigt den Kontrast zwischen Jesu gottlicher Autoritit und der begrenzten Kraft der
Jinger. Die Heilung des besessenen Jungen offenbart den Unglauben der Generation und die
Unfahigkeit der Jiinger, ohne volles Vertrauen zu handeln. Jesus weist den Mangel an Glauben scharf
zurecht und macht deutlich, dass geistliche Wirksamkeit von Abhdngigkeit von Gott geprigt sein
muss. Der Glaube wird nicht als menschliche Leistung, sondern als vertrauende Ausrichtung
verstanden. Anschliefend kiindigt Jesus erneut sein Leiden, seinen Tod und seine Auferstehung an. Die
Jiinger reagieren mit Traurigkeit und zeigen ihr fortbestehendes Unverstindnis fiir den gottlichen
Heilsweg. Im letzten Abschnitt wird die Frage der Tempelsteuer aufgegriffen. Jesus erkldrt seine
Freiheit als Sohn, ordnet sich jedoch freiwillig unter, um keinen Ansto3 zu geben. Das Wunder der
Miinze im Fischmaul verbindet gottliche Souverénitdt mit freiwilliger Demut. Jesu Handeln zeigt, dass
Freiheit und Unterordnung kein Widerspruch sind. Der Abschnitt verbindet Glauben, Leiden und
Demut zu einer Einheit. Matthdus 17,14-27 miindet in die Offenbarung, dass Jesu Sohnschaft sowohl

gottliche Vollmacht als auch freiwillige Selbsterniedrigung einschlief3t.

Anwendungen:

Glaube wirkt aus Abhiingigkeit von Gott. Die Ohnmacht der Jiinger macht den Unterschied
zwischen Aktivitdt und Vertrauen sichtbar. Geistliche Wirksamkeit entspringt echter Abhingigkeit.

Diese Einsicht ordnet Glauben unter Gottes Wirken ein.

Jesu Weg fiihrt bewusst durch Leiden. Die erneute Leidensankiindigung steht im Zentrum des
Abschnitts. Gottes Heil vollzieht sich nicht ohne Opfer. Diese Wahrheit vertieft das Verstdndnis des

messianischen Weges.

Freiheit zeigt sich in freiwilliger Unterordnung. Jesu Umgang mit der Tempelsteuer verbindet
Sohnschaft und Demut. Rechte werden nicht eingefordert, sondern zuriickgestellt. Diese Einsicht zeigt

geistliche Reife im Handeln Jesu.
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Teil 6. Belehrungen iiber das Leben im Konigreich (Matthéus
18-20)

28. Demut und Vergebung als Grundprinzipien des Reiches
Gottes (18,1-35)

28.1. Die Jiinger fragen (18,1-5)

Wahre Grofie im Reich Gottes wird nicht durch Macht, sondern durch Demut definiert. Dic
Frage der Jiinger nach dem Grofiten im Reich der Himmel offenbart ein irdisch-ambitioniertes Denken,
das auf Rang und Ansehen ausgerichtet ist. Jesus begegnet dieser Haltung nicht mit Tadel, sondern mit
einer Umkehr der Malstdbe: Er stellt ein Kind in die Mitte und erkldrt es zum Vorbild. Im Reich
Gottes gilt nicht, wer sich erhebt, sondern wer sich erniedrigt. Diese Sichtweise widerspricht allen
menschlichen Erwartungen und zeigt die himmlische Perspektive auf wahre Grofle. Die Demut eines
Kindes — offen, abhédngig und ohne Anspruch — wird zum MaBstab geistlicher Reife. Gott ehrt den, der
sich selbst gering achtet. (Matthdus 18,1-4; Spriiche 29,23; Jakobus 4,6)

Die Umkehr zu kindlicher Gesinnung ist Voraussetzung fiir den Eintritt ins Reich. Jesus sagt
nicht nur, dass Demut Grofle bedeutet, sondern dass ohne sie niemand in das Reich der Himmel
eingehen kann. Damit geht es nicht um eine bloBe ethische Empfehlung, sondern um eine
grundlegende geistliche Bedingung. Die Umkehr zu kindlicher Herzenshaltung bedeutet, sich selbst
nicht als bedeutend zu betrachten und alles von Gott zu erwarten. Wer sich auf eigene Verdienste oder
Rang beruft, verfehlt das Wesen des Reiches Gottes. Der Eingang in das Reich ist nur moglich durch
BuBle, Selbstverleugnung und vollige Abhédngigkeit von Gottes Gnade. Jesus ruft zu einer bewussten

Abkehr vom Stolz und zur inneren Erneuerung. (Matthéus 18,3; Matthaus 5,3; Lukas 18,17)

Wer ein solches Kind um Jesu willen aufnimmt, handelt im Einklang mit Gottes Herzen. Jesus
erweitert das Bild: Wer ein solches Kind in seinem Namen aufnimmt, nimmt in Wahrheit ihn selbst
auf. Diese Aussage verleiht jeder liebevollen Zuwendung an die Geringen eine tiefe geistliche
Bedeutung. Es geht nicht allein um den sozialen Akt, sondern um ein geistliches Prinzip: Wer die
Demiitigen ehrt, ehrt Christus selbst. Damit wird auch das Verhiltnis zu Mitmenschen zur Priifung der

Gottesbeziehung. Jesus identifiziert sich mit den Niedrigen und stellt ihre Annahme auf eine Stufe mit
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der Annahme seiner eigenen Person. Das Reich Gottes ist nicht nur durch kindliche Demut
gekennzeichnet, sondern auch durch einen liebevollen Umgang mit denen, die als gering gelten.
(Matthdus 18,5; Matthéus 25,40; Markus 9,37)

28.2. Warnung vor Verfithrung — Besser, eine Siinde radikal zu
meiden (18,6-9)

Die Verfithrung der Schwachen ist eine ernste Siinde mit schwerwiegenden Konsequenzen. Jesus
spricht eine ernste Warnung aus gegeniiber denen, die ,.einen dieser Kleinen* zur Siinde verfiihren.
Gemeint sind nicht nur Kinder im biologischen Sinn, sondern auch Glaubige mit kindlichem Glauben.
Ihre Schwachheit macht sie besonders schutzbediirftig. Wer sie bewusst zu Siinde verfiihrt oder in die
Irre fiihrt, stellt sich gegen Gottes Willen und riskiert schweres Gericht. Die drastische Aussage Jesu —
dass es besser wire, mit einem Mihlstein im Meer zu versinken — zeigt die Schwere der
Verantwortung im Umgang mit geistlich Schwachen. Das Gericht Gottes trifft besonders jene, die
andere aktiv vom Glauben abbringen. (Matthéus 18,6; Markus 9,42; Romer 14,13)

Die Welt bleibt eine Realitiit voller Versuchung — doch die Schuld liegt beim Verfiihrer. Jesus
erkennt die Existenz von Verfiihrungen als Teil der gefallenen Welt an. Dennoch macht er deutlich,
dass das blofle Vorhandensein von Versuchung niemanden entschuldigt. ,,Wehe dem Menschen, durch
den die Versuchung kommt!* — dieser Ausruf hebt die personliche Verantwortung hervor. Es gibt keine
neutrale Rolle, wenn es um geistliche Verfiihrung geht. Jeder Mensch trdgt Verantwortung fiir sein
Handeln, besonders wenn es andere zu Fall bringt. Die Realitit der Versuchung darf nie zur
Rechtfertigung der Siinde werden. Jesus macht deutlich, dass geistlicher Einfluss nie leichtfertig
behandelt werden darf. (Matthaus 18,7; Lukas 17,1-2; Galater 5,9)

Radikale geistliche Selbstreinigung ist notwendig, um ewiges Verderben zu vermeiden. Jesus
gebraucht das Bild vom Abschneiden der Hand oder dem Ausreiflen des Auges, um die Notwendigkeit
radikaler Abkehr von der Siinde zu verdeutlichen. Diese drastische Sprache meint keine wortliche
Selbstverstiimmelung, sondern eine geistliche Entscheidung: Was immer zur Siinde verleitet, muss
kompromisslos entfernt werden. Siinde ist nicht harmlos oder nebensdchlich, sondern hat ewige
Konsequenzen. Wer bereit ist, sich von Gewohnheiten, Bindungen oder Dingen zu trennen, die zur
Stinde fiihren, zeigt geistliche Entschlossenheit. Der Preis der Selbstverleugnung wiegt im Licht der
Ewigkeit gering. (Matthéus 18,8; Matthdus 5,29-30; Kolosser 3,5)
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Die Entscheidung gegen die Siinde betrifft das ganze Wesen — in Blick auf das ewige Leben. Jesus
spricht von Hand, Full und Auge — Elemente des Handelns, Gehens und Sehens. Damit wird deutlich:
Die Herausforderung betrifft das ganze Leben. Kein Bereich des Lebens ist von geistlicher
Selbstpriifung ausgenommen. Jesu Ernst liegt im Kontrast: besser verstimmelt ins Leben eingehen als
vollstindig in das ewige Feuer geworfen werden. Diese Worte sollen aufriitteln und zur Buf3e fiihren.
Das Leben im Reich Gottes ist nur moglich, wenn die Siinde konsequent bekdmpft wird. Jesus stellt
hier keinen asketischen Lebensstil vor, sondern einen geistlichen Realismus, der das ewige Ziel im
Blick behilt. (Matthaus 18,9; Romer 8,13; 1. Korinther 9,27)

28.3. Das Gleichnis vom verlorenen Schaf — Gottes Liebe zu den
Verirrten (18,10-14)

Gott misst den Geringen im Reich der Himmel hochsten Wert bei. Jesus warnt davor, ,,einen dieser
Kleinen zu verachten®, und stellt damit die verbreitete menschliche Einschidtzung in Frage. In Gottes
Augen sind die Schwachen, Unsicheren und Unscheinbaren nicht weniger wert, sondern besonders
geschiitzt. Thr Wert ergibt sich nicht aus Leistung oder Bedeutung, sondern aus ihrer Zugehorigkeit zu
Gott. Die Erwdhnung der Engel, die das Angesicht des Vaters sehen, unterstreicht ihre geistliche
Bedeutung und ihren gottlichen Schutz. Der Himmel ist sich der Schwachen bewusst und dient ihnen
in besonderer Weise. Wer sie verachtet, stellt sich gegen Gottes Herz. (Matthédus 18,10; Psalm 34.,8;
Hebréer 1,14)

Das Gleichnis vom verlorenen Schaf offenbart Gottes personliche und suchende Liebe. Jesus
beschreibt einen Hirten, der die neunundneunzig Schafe zuriickldsst, um einem einzigen verlorenen
nachzugehen. Dieses Bild verdeutlicht die aktive Liebe Gottes, der nicht wartet, bis der Mensch
zuriickkehrt, sondern selbst sucht. Der Einzelne ist ihm nicht gleichgiiltig — seine Liebe richtet sich auf
den einen, der abgeirrt ist. In einer Welt, die den Wert nach Masse und Nutzen misst, betont Jesus die
individuelle Bedeutung jeder Seele. Die Freude iiber die Riickkehr des einen ist groBer als iiber die, die
nicht abgeirrt sind. Gottes Liebe ist suchend, leidenschaftlich und personlich. (Matthidus 18,12-13;
Hesekiel 34,11-16; Lukas 15,4-7)

Gott will nicht, dass auch nur einer der Kleinen verloren geht. Jesu abschlieBende Aussage bringt
den gottlichen Willen klar zum Ausdruck: Es ist nicht der Wille des Vaters, dass auch nur ein einziger
dieser Geringen verloren geht. Der Wille Gottes ist erhaltend, rettend und voller Barmherzigkeit. Diese
Aussage hat sowohl trostenden als auch verpflichtenden Charakter. Sie macht Mut, auch bei geistlicher

Abirrung nicht zu resignieren, sondern zu hoffen. Gleichzeitig ist sie ein Ruf zur Nachahmung: Wer
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Gottes Herz kennt, wird sich ebenfalls um die Verlorenen bemiihen. Das Reich Gottes wird nicht durch

Ausschluss, sondern durch Riickfithrung geprigt. (Matthdus 18,14; Johannes 6,39; 2. Petrus 3,9)

28.4. Wie man mit Siinde in der Gemeinde umgehen soll (18,15-20)

Der Umgang mit Siinde in der Gemeinde beginnt mit personlicher, diskreter Zurechtweisung.
Jesus lehrt, dass der erste Schritt bei begangener Siinde darin besteht, unter vier Augen auf den Bruder
zuzugehen. Diese Vorgehensweise schiitzt die Wiirde des anderen und bewahrt die Gemeinde vor
unndtigem Streit. Ziel ist nicht die BloBstellung, sondern die Wiederherstellung der Gemeinschaft
durch Bufle und Verséhnung. Der Einzelne trigt Verantwortung, aktiv auf den Siinder zuzugehen,
anstatt passiv iiber ihn zu urteilen. Diese Form der Zurechtweisung lebt von Liebe, Demut und
Wabhrheitsliebe. Wenn die Zurechtweisung angenommen wird, ist das Ziel bereits erreicht: der Bruder
ist gewonnen. (Matthédus 18,15; Galater 6,1; Spriiche 27,5-6)

Wird die Siinde nicht erkannt, folgt ein gestufter Weg der Klirung in der Gemeinschaft. Wenn
die personliche Ermahnung keine Frucht bringt, sollen ein oder zwei Zeugen hinzugezogen werden.
Dieses Prinzip basiert auf dem mosaischen Gesetz, das bei rechtlicher Kldrung auf die Aussage von
zwei oder drei Zeugen bestand. Ziel ist nicht die Anklage, sondern die Bestitigung des Sachverhalts.
Durch Zeugen wird das Gesprich objektiviert und die Ernsthaftigkeit des Anliegens betont. Gelingt
auch auf dieser Stufe keine Umkehr, wird die Gemeinde eingeschaltet — nicht um zu verurteilen,
sondern um zur Umkehr zu rufen. Jeder Schritt ist Ausdruck eines heiligen und barmherzigen
Umgangs mit Schuld. (Matthéus 18,16-17; 5. Mose 19,15; 1. Timotheus 5,19-20)

Beharrliche UnbuBlfertigkeit fiihrt zur Gemeinschaftstrennung — aber nicht zur Verachtung.
Wenn der Siinder auch auf die Stimme der Gemeinde nicht hort, soll er wie ein Heide und Zollner
angesehen werden. Diese Formulierung bedeutet keine Verachtung, sondern die Beendigung
geistlicher Gemeinschaft. Sie hat das Ziel, den Ernst der Lage sichtbar zu machen und Raum fiir echte
BuBle zu schaffen. Der Ausgeschlossene bleibt ein Mensch mit evangelistischer Perspektive, nicht ein
Objekt des Zorns. Gemeindezucht ist kein Akt der Hérte, sondern Ausdruck heiliger Liebe, die Gottes
MaBstébe ernst nimmt. Der Gemeindeauftrag beinhaltet nicht nur Aufnahme, sondern auch Bewahrung
in Heiligkeit. (Matthédus 18,17; 1. Korinther 5,1-5; 2. Thessalonicher 3,14-15)

Geistliche Gemeindezucht ist durch den Himmel autorisiert und in der Einheit wirksam. Jesus
betont, dass Entscheidungen {iber Bindung und Losung auf Erden vor Gott Bedeutung haben. Wenn sie

in Ubereinstimmung mit Gottes Wort und Geist getroffen werden, haben sie himmlische Bestitigung.
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Dies unterstreicht die Autoritidt und Verantwortung geistlicher Leitung in der Gemeinde. Wo Glidubige
in Einheit handeln, besonders im Gebet, ist Christus in ihrer Mitte. Diese Zusage betrifft insbesondere
schwierige Entscheidungen in der Gemeindezucht und fordert Mut zur geistlichen Klarheit. Die
Prasenz Christi unter den Versammelten ist keine leere Formel, sondern Realitit, die das Handeln
segnet. (Matthdus 18,18-20; Johannes 20,23; 1. Korinther 5,4)

28.5. Das Gleichnis vom unbarmherzigen Knecht — Die
Notwendigkeit der Vergebung (18,21-35)

Vergebung kennt keine numerische Begrenzung, sondern ist Ausdruck des gottlichen
Charakters. Petrus’ Frage nach der Anzahl der Vergebungen offenbart ein menschliches Bediirfnis
nach Klarheit und Grenzen. Doch Jesus durchbricht diese Logik und spricht von ,,siebzigmal sieben* —
einer Zahl, die nicht zur Berechnung, sondern zur Uberforderung des Rechnens gedacht ist. Vergebung
ist nicht quantifizierbar, sondern soll zur inneren Haltung werden. Der Malistab fiir menschliche
Vergebung ist nicht die Schuld des anderen, sondern Gottes unbegrenzte Gnade. Wer im Reich Gottes
lebt, lebt in einer Kultur der Vergebung, nicht der Abrechnung. Jesu Antwort ruft zu einem Lebensstil
der Vers6hnung auf. (Matthdus 18,21-22; Lukas 17,3-4; Epheser 4,32)

Das Gleichnis zeigt die UnverhiltnismiiBigkeit zwischen gottlicher und menschlicher Schuld. Der
Konig erlédsst seinem Knecht eine unvorstellbar groe Schuld — zehntausende Talente, eine Summe, die
ein Arbeiter in vielen Leben nicht hitte zurlickzahlen konnen. Diese Schuld steht sinnbildlich fiir die
Stindenschuld des Menschen vor Gott. Der Schulderlass erfolgt allein aus Mitleid, nicht auf Grundlage
der Riickzahlungsfdhigkeit. Der Knecht erfdhrt einen radikalen Neuanfang, einen vollstindigen
Gnadenakt. Dieses Bild macht deutlich, wie grof3 das gottliche Erbarmen ist und wie grundlegend es
das Verhiltnis zwischen Gott und Mensch prigt. (Matthdus 18,23-27; Psalm 130,3-4; Kolosser
2,13-14)

Wer Vergebung empfangen hat, muss sie auch gewihren — sonst widerspricht er dem
Evangelium. Kaum erlst von seiner Schuld, begegnet der Knecht einem Mitknecht, der ihm eine
vergleichsweise kleine Summe schuldet — hundert Denare. Doch statt mit derselben Barmherzigkeit zu
handeln, greift er zu Gewalt und ldsst ihn ins Gefangnis werfen. Das Verhalten zeigt, wie tief das
Evangelium im Herzen verankert sein muss, um das Handeln zu verdndern. Wer Gnade erlebt hat, aber
keine Gnade weitergibt, hat ihre Bedeutung nicht erfasst. Jesus entlarvt damit jede Haltung religioser
Selbstgerechtigkeit, die zwar Gottes Vergebung beansprucht, aber anderen keine zugesteht. (Matthius
18,28-30; Jakobus 2,13; Titus 3,2-3)
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Die Reaktion des Konigs macht deutlich: Unbarmherzigkeit hat geistliche Konsequenzen. Als der
Konig vom Verhalten seines Knechts erfahrt, zieht er sein Urteil zuriick und {bergibt ihn den
Folterknechten. Dieses harte Bild zeigt, dass empfangene Gnade Verantwortung schafft. Die
Vergebung Gottes ist nicht billig, sondern will im Leben des Begnadigten Frucht bringen. Wer die
Barmbherzigkeit Gottes verachtet, verliert den Schutzraum seiner Gnade. Die Botschaft ist nicht, dass
Vergebung verdient werden muss, sondern dass sie ein verdndertes Leben hervorbringen soll. Fehlende
Vergebung offenbart ein Herz, das Gottes Barmherzigkeit nicht wirklich erkannt hat. (Matthéus
18,31-34; Hebréer 10,26-27; Matthéus 6,15)

Jesus ruft zu einer Herzenshaltung der Vergebung, die vor Gott bestehen kann. Die
Schlussfolgerung Jesu richtet sich an alle Jiinger: Wer seinem Bruder nicht von Herzen vergibt, wird
das Gericht Gottes erfahren. Vergebung ist nicht nur eine duflerliche Handlung, sondern eine innere
Entscheidung. Sie bedeutet, auf Vergeltung zu verzichten, das Unrecht loszulassen und dem anderen
Gnade zu gewdéhren. Diese Herzenshaltung spiegelt Gottes Wesen wider und ist ein Kennzeichen
echter Jiingerschaft. Im Reich Gottes zdhlt nicht Gerechtigkeit nach menschlichem Mal, sondern das
Evangelium der Gnade. Vergebung ist keine Option, sondern ein Gebot, das das Wesen des
Evangeliums sichtbar macht. (Matthaus 18,35; Markus 11,25; Romer 12,17-21)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 18.1-35)

Zusammenfassung:

Matthaus 18,1-35 enthélt die vierte groBe Rede Jesu und entfaltet zentrale Prinzipien fiir das Leben in
der Gemeinschaft des Reiches der Himmel. Ausgangspunkt ist die Frage nach GréBe im Reich, die
Jesus durch das Bild des Kindes grundlegend korrigiert. Grofle wird nicht durch Stellung, sondern
durch Demut und Abhéngigkeit von Gott bestimmt. Der Schutz der Geringen erhélt hohes Gewicht, da
ithr Wert vor Gott grof3 ist. Verfilhrung und geistlicher Schaden werden als schwerwiegende
Verantwortung dargestellt. Gottes Sorge gilt besonders den Verlorenen, was im Gleichnis vom
verlorenen Schaf sichtbar wird. Danach regelt Jesus den Umgang mit Schuld innerhalb der
Gemeinschaft. Zurechtweisung dient der Wiedergewinnung und nicht der Ausgrenzung. Die Gemeinde
erhilt Verantwortung fiir bindende und 16sende Entscheidungen unter gottlicher Autoritit. Gebet und
Einmiitigkeit stehen im Zusammenhang mit geistlicher Verantwortung. Im Gleichnis vom
unbarmherzigen Knecht wird Vergebung als unverzichtbare Konsequenz empfangener Gnade entfaltet.
Verweigerte Vergebung widerspricht dem Wesen des Reiches. Gottes Mallstab flir Gemeinschaft ist
Barmherzigkeit aus erkannter Schuldvergebung. Matthdus 18,1-35 miindet in die Offenbarung, dass
demiitige Haltung, verantwortlicher Umgang miteinander und unbegrenzte Vergebungsbereitschaft

wesentliche Kennzeichen der Reichsgemeinschaft sind.

Anwendungen:

Demut ist Mafistab geistlicher Grofie. GroBe im Reich Gottes wird neu definiert. Abhéngigkeit von

Gott ersetzt Machtstreben. Diese Einsicht korrigiert menschliche Vorstellungen geistlicher Bedeutung.

Gemeinschaft verlangt verantwortlichen Umgang mit Schuld. Zurechtweisung dient der
Wiederherstellung und nicht der Verurteilung. Geistliche Verantwortung geschieht im Rahmen

gottlicher Autoritdt. Diese Wahrheit ordnet Gemeinde unter Gottes Mal3stab ein.

Vergebung ist unverzichtbar. Empfangene Gnade verpflichtet zur Weitergabe.
Unvergebungsbereitschaft widerspricht Gottes Wesen. Diese Einsicht macht Vergebung zum Kern

gelebter Reichsgemeinschaft.
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29. Ehe, Reichtum und das ewige Leben (19,1-30)

29.1. Jesu Lehre iiber Ehe und Scheidung — Gottes urspriinglicher
Plan (19,1-12)

Jesu Lehre zur Ehe verweist auf Gottes urspriingliche Ordnung der Schopfung. Als die Phariséer
Jesus zur Scheidung befragen, antwortet er nicht mit einer juristischen Debatte, sondern mit einem
Riickgriff auf die Schopfungsordnung. Der Mensch wurde als Mann und Frau geschaffen, und die Ehe
ist das Band, das diese beiden zu einer neuen Einheit verbindet. Diese gottliche Vereinigung ist nicht
bloB ein Vertrag, sondern ein von Gott gestiftetes Einssein. Jesu Antwort betont, dass der Wille Gottes
nicht Trennung, sondern lebenslange Gemeinschaft ist. Die Ehe ist keine menschliche Konstruktion,
sondern Ausdruck gottlicher Absicht und Berufung. (Matthéus 19,4-6; 1. Mose 2,24; Markus 10,6-9)

Scheidung ist eine Folge der Herzenshérte des Menschen — nicht Gottes urspriinglicher Wille.
Jesus erkennt an, dass Mose aus Riicksicht auf die Verstockung des menschlichen Herzens die
Scheidung erlaubt hat. Diese Erlaubnis war nicht Ausdruck gottlicher Billigung, sondern eine
Notregelung zum Schutz der Betroffenen. Indem Jesus den Blick auf den Anfang richtet, macht er
deutlich, dass Gott keine Scheidung wollte. Die Hérte des Herzens fiihrt zu zerstdrten Beziehungen,
doch der Wille Gottes strebt Verséhnung, nicht Trennung an. Das Gesetz war an die Realitit der Siinde
angepasst, doch das Ideal des Schopfers bleibt bestehen. (Matthidus 19,7-8; 5. Mose 24,1-4; Maleachi
2,16)

Ehebruch durch einen Partner ist der einzige von Jesus genannte legitime Grund zur Scheidung.
In seiner Lehre nennt Jesus ausdriicklich nur einen Ausnahmefall: die Unzucht. Das griechische Wort
wporneia® umfasst sexuelle Untreue, die das eheliche Band zerstort. In einem solchen Fall wird der
Treuebruch als so gravierend verstanden, dass die Ehe rechtlich und geistlich aufgelost werden darf.
Doch selbst in dieser Situation ist die Scheidung nicht geboten, sondern erlaubt. Vergebung und
Versohnung bleiben moglich, aber Jesus rdumt dem unschuldig Betroffenen das Recht ein, sich zu
trennen. Diese Ausnahme bestdtigt die grundsitzliche Bestdandigkeit der Ehe. (Matthdus 19,9;
Matthéus 5,32; 1. Korinther 7,10-11)

Jesu Anspruch an die Ehe erscheint radikal, offenbart aber den Ernst des gottlichen Bundes. Die
Jiinger reagieren iiberrascht auf Jesu Aussagen und ziehen daraus den Schluss, dass es besser sei, gar

nicht zu heiraten. Thre Reaktion zeigt, wie sehr sich die damalige Kultur an die Praxis der Scheidung
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gewOhnt hatte. Jesus aber setzt einen MaB3stab, der tiber die gesellschaftliche Realitdt hinausgeht und
den Bund der Ehe als unaufloslich darstellt. Die Ehe ist mehr als ein zwischenmenschliches
Arrangement — sie ist Zeugnis fiir Gottes Treue. Wer sie eingeht, stellt sich unter einen heiligen Ruf.
Jesu Wort fordert heraus, aber es entspricht der Heiligkeit Gottes. (Matthiaus 19,10; Epheser 5,31-32;
Hebréer 13,4)

Ehelosigkeit kann ein gottlicher Ruf sein, wenn sie um des Reiches Gottes willen gelebt wird.
Jesus spricht von Menschen, die freiwillig auf die Ehe verzichten, nicht aus Ablehnung, sondern aus
Hingabe. Die Ehelosigkeit ist in diesem Zusammenhang kein Defizit, sondern eine Berufung. Wer um
des Himmelreichs willen auf eine Ehe verzichtet, stellt Gott in den Mittelpunkt seines Lebens. Diese
Lebensform verlangt Gnade und geistliche Reife, sie ist nicht fiir jeden bestimmt. Jesus betont, dass sie
nur von denen verstanden werden kann, denen es gegeben ist. So wiirdigt er sowohl die Ehe als auch
das zolibatire Leben als gottgegebene Wege. (Matthdus 19,11-12; 1. Korinther 7,7-9; Matthaus 13,11)

29.2. Jesus segnet die Kinder — Das Reich Gottes gehort den
Demiitigen (19,13-15)

Jesus nimmt Kinder an und stellt sie als Vorbilder fiir den Zugang zum Reich Gottes heraus. Als
Kinder zu Jesus gebracht werden, um von ithm gesegnet zu werden, reagieren die Jiinger abweisend —
vermutlich im Denken, dass Kinder zu unwichtig seien fiir einen groflen Lehrer. Doch Jesus korrigiert
diese Haltung und stellt die Kinder selbst in den Mittelpunkt seiner Botschaft. Thre Abhéngigkeit, ihr
Vertrauen und ihre Unmittelbarkeit stehen sinnbildlich fiir die Haltung, mit der Menschen das Reich
Gottes empfangen sollen. Kinder bringen keine Leistung, sie nehmen in Einfachheit an. Diese
Herzenshaltung ist es, die Gott im Menschen sucht. Nicht GroB3e oder Leistung 6ffnen den Zugang
zum Reich, sondern Demut. (Matthdus 19,13-14; Markus 10,14-15; Lukas 18,17)

Die segnende Beriihrung Jesu verdeutlicht seine Liebe, Fiirsorge und geistliche Autoritat. Jesus
legt den Kindern die Hidnde auf und segnet sie, womit er ihnen Zuwendung, Wertschitzung und
gottlichen Schutz zuspricht. Diese Handlung ist keine bloe Geste, sondern ein Akt geistlicher Kraft
und Fiirsorge. Der Segen Jesu bedeutet Teilnahme am Heil Gottes und weist auf die bleibende
Giltigkeit gottlicher Fiirsorge auch flir die Schwichsten hin. Kinder werden dadurch nicht nur
willkommen geheilen, sondern aktiv in das Heilsgeschehen einbezogen. Wer Kinder in Jesu Namen
aufnimmt, empfangt nicht nur sie, sondern den Herrn selbst. (Matthdus 19,15; Markus 9,36-37; Psalm
127,3)
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29.3. Der reiche junge Mann (19,16-22)

Der reiche junge Mann fragt nach dem ewigen Leben, doch seine Vorstellung von Gerechtigkeit
ist gesetzlich geprigt. Die Frage des Mannes nach dem ,.,guten Werk®, das er tun miisse, zeigt ein
verbreitetes Denken: dass ewiges Leben durch menschliche Leistung erreichbar sei. Jesus nimmt ihn
zundchst in seiner Denkwelt ernst und verweist ihn auf die Gebote. Dabei wird deutlich, dass der
Mann sich bemiiht hat, das Gesetz duBlerlich ecinzuhalten. Doch Jesu Antwort zielt tiefer: Sie
konfrontiert ihn mit seiner Selbsteinschitzung und dem eigentlichen Mangel. Das Gespréch offenbart,
dass moralisches Verhalten und religioser Eifer nicht ausreichen, um Gottes Malistab zu erfiillen. Die
wahre Frage ist nicht, was getan werden muss, sondern wem das Herz gehort. (Matthdus 19,16-17;
Lukas 18,18-20; Galater 2,16)

C. 1. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 19,20,
dass der reiche Jiingling von vier grundlegenden falschen Auffassungen geprdigt war, denen
Jesus mit vollkommener Weisheit begegnete. Erstens hatte er eine falsche Sicht von der Person
Christi, da er Jesus lediglich als guten Lehrer betrachtete und vor die Entscheidung gestellt
wurde, Christus entweder als Gott anzuerkennen oder ihn nicht einmal als wahrhaft gut zu
verstehen (Matthdus 19,17). Zweitens irrte er iiber den Weg zum ewigen Leben, da er meinte,
dieses durch Werke verdienen zu kénnen, was durch die hohen Anforderungen des gottlichen
Gesetzes als unmoglich erwiesen wurde (Matthdus 19,17). Drittens hatte er eine falsche
Einschdtzung seiner selbst, indem er glaubte, das Gesetz gehalten zu haben, bis die Forderung
nach vollstindiger Hingabe seinen tatsdchlichen Mangel offenbarte (Matthdus 19,20-22).
Viertens bestand sein tragischer Fehler darin, dem Ruf Jesu ,,Komm, folge mir nach* nicht zu
folgen, obwohl ihm darin die einzige Hoffnung der Gnade angeboten wurde (Matthdus 19,21).
Scofield fiigt hinzu, dass Jesus im anschlieffenden Gesprdch mit den Jiingern deutlich machte,
dass Erlosung niemals durch menschliche Anstrengung erreicht wird, sondern allein durch
Gottes Handeln mdéglich ist, selbst bei Menschen, die am Reichtum hdingen (Matthdus
19,24-26) (C. I. Scofield, 2015, S. 1169).

Jesus offenbart dem Mann, dass Nachfolge eine vollige Hingabe erfordert — nicht nur moralische
Korrektheit. Als der junge Mann sich als gesetzestreu bezeichnet, fordert Jesus ihn zu einem
radikalen Schritt auf: den Verkauf seines Besitzes und das Folgen nach. Damit greift Jesus nicht ein
zusitzliches Werk auf, sondern das Herz des Mannes — seine Bindung an Reichtum. Es geht nicht um
Armut als Tugend, sondern um die Bereitschaft, alles fiir das Reich Gottes loszulassen. Jesu

Aufforderung zeigt, dass Nachfolge mehr ist als Gebotserfiillung — sie bedeutet Ubergabe, Vertrauen
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und ein neues Lebenszentrum. Wer Jesus nachfolgen will, muss ihn iiber Besitz, Sicherheit und
Selbstverwirklichung stellen. (Matthédus 19,21; Lukas 14,33; Philipper 3,7-8)

Der Reichtum des jungen Mannes wird zum Hindernis auf dem Weg zur Nachfolge. Der Mann
geht traurig weg, weil er viele Giiter besitzt — ein stilles, aber kraftvolles Zeugnis dariiber, wie stark
materielle Dinge das Herz binden konnen. Reichtum an sich ist nicht das Problem, doch die Liebe zum
Besitz verhindert oft die Bereitschaft zur volligen Hingabe an Gott. Die Geschichte illustriert, wie
schwer es Menschen fallt, sich von ihrer Selbstsicherheit zu 16sen, wenn sie materiell abgesichert sind.
Der Reiche steht hier exemplarisch fiir viele, die duBerlich religids sind, aber innerlich nicht bereit, ihr
Vertrauen allein auf Christus zu setzen. Das Reich Gottes fordert eine neue Prioritdtensetzung.
(Matthdus 19,22; 1. Timotheus 6,9-10; Markus 10,22)

Jesu Gesprich mit dem jungen Mann ist kein moralischer Appell, sondern eine Einladung zur
radikalen Umkehr. Die Aufforderung, alles zu verkaufen und Jesus zu folgen, ist nicht als
allgemeines Gebot fiir alle Jiinger gedacht, sondern zielt auf das spezielle Herzproblem des Mannes.
Jesus sieht, wo die wahre Hiirde liegt, und legt sie offen. Der Ruf zur Nachfolge ist personlich, konkret
und fordernd. Der junge Mann wird damit nicht verurteilt, sondern liebevoll eingeladen, in eine neue
Beziehung zum Herrn zu treten — jenseits von Leistung und Besitz. Die Szene zeigt: Ewiges Leben ist
kein Verdienst, sondern eine Gnadengabe, die nur empfangen werden kann, wenn alles andere
losgelassen wird. (Matthdus 19,21-22; Johannes 6,68-69; Romer 3,24)

29.4. ,,Wie schwer ist es fiir einen Reichen, ins Reich Gottes zu
kommen* (19,23-26)

Jesus warnt vor der Macht des Reichtums, das Herz vom Reich Gottes abzulenken. Nach dem
Weggang des jungen Mannes spricht Jesus eine allgemeine Wahrheit aus: Reichtum kann ein grof3es
Hindernis fiir den Eintritt ins Reich Gottes sein. Besitz bringt nicht nur Sicherheit, sondern auch Stolz
und Unabhéngigkeit — Eigenschaften, die der demiitigen Haltung widersprechen, die fiir das Reich
Gottes notig ist. Der Reiche verldsst sich leicht auf seine Mittel und verliert das Bewusstsein fiir seine
geistliche Bediirftigkeit. Jesu Worte entlarven die subtile Gefahr, dass irdische Giiter den Blick fiir das
Ewige verstellen. Reichtum ist nicht neutral — er fordert das Herz. (Matthdus 19,23; Spriiche 11,28;
Markus 10,23-24)

Das Bild vom Kamel und dem Nadelohr betont die Unmoglichkeit menschlicher Selbsterlosung.

Mit dem bekannten Bild veranschaulicht Jesus die Schwere, mit der Reichtum den Weg in das Reich
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Gottes versperrt. Ein Kamel, das durch ein Nadelohr geht — das ist nicht nur schwierig, sondern
unméglich. Diese bildhafte Sprache soll nicht relativiert, sondern als bewusste Ubertreibung
verstanden werden, die die Absurditdt menschlicher Selbstgerechtigkeit offenbart. Die Jiinger sind tief
erschiittert, weil sie im Reichtum bis dahin ein Zeichen gottlichen Segens sahen. Doch Jesus dreht die
Perspektive um: Was vor Menschen als Vorteil gilt, kann vor Gott zur Barriere werden. (Matthdus
19,24-25; Markus 10,25-26; 1. Korinther 1,27-29)

Was fiir Menschen unmaoglich ist, wird durch Gottes Gnade mdoglich. Jesu Antwort auf die
Bestiirzung der Jiinger enthélt eine zentrale Aussage des Evangeliums: Die Errettung héngt nicht vom
Menschen ab, sondern allein von Gott. Die Unmoglichkeit, durch Leistung oder Reichtum in das Reich
Gottes zu gelangen, wird durch die Allmacht Gottes iiberwunden. Gnade bedeutet, dass Gott das
Unmogliche moglich macht — dass Siinder, ob reich oder arm, durch den Glauben an Christus errettet
werden konnen. Der Weg zu Gott ist nicht durch menschliche Anstrengung begehbar, sondern nur
durch gottliches Erbarmen. (Matthdus 19,26; Epheser 2,8-9; Titus 3,5-6)

29.5. Die Belohnung fiir die Nachfolge — Die Jiinger und das
zukiinftige Reich (19,27-30)

Jesus verspricht seinen Jiingern einen Lohn fiir ihre radikale Nachfolge. Petrus erinnert daran,
dass die Jiinger alles verlassen haben, um Jesus zu folgen — Familie, Beruf und Heimat. Diese Aussage
erfolgt nicht aus Stolz, sondern aus aufrichtiger Hoffnung auf Sinn und Lohn. Jesus bekréftigt, dass
solche Hingabe nicht iibersehen wird. In der ,,Wiedergeburt”, also im zukiinftigen messianischen
Reich, werden die Jinger auf zwolf Thronen sitzen und Israel richten. Dies zeigt, dass ihre
gegenwartige Opferbereitschaft in direktem Zusammenhang mit der zukiinftigen Herrlichkeit steht.
Die Treue in der gegenwértigen Zeit fithrt zu Mitregentschaft in der kommenden Zeit. Das irdische
Verlassen wird durch himmlische Teilhabe aufgewogen. (Matthdus 19,27-28; Lukas 22,28-30;
Offenbarung 20,6)

Die Nachfolge Christi bringt nicht nur geistliche, sondern auch konkrete Belohnung. Jesus macht
deutlich, dass jeder, der um seinetwillen Hauser, Familie oder Besitz verldsst, dafiir hundertfachen
Lohn empfangen wird — in geistlicher Gemeinschaft, Fiirsorge und Versorgung durch das Volk Gottes.
Der zukiinftige Lohn ist real, aber auch das gegenwirtige Leben im Reich Gottes ist bereits reich
gesegnet. Die Entbehrungen der Nachfolge stehen nicht im Widerspruch zur Freude an Gottes

Versorgung. Die neue geistliche Familie ersetzt nicht nur das Verlorene, sondern iibertrifft es in
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Qualitit und Bestdndigkeit. Dies ist Ausdruck gottlicher GroBziigigkeit und Treue. (Matthius 19,29;
Markus 10,29-30; Psalm 84,11)

Im Reich Gottes gelten andere MaBstibe — der Letzte wird Erster sein. Jesus beendet diese
Unterweisung mit einer paradoxen Aussage: Viele Erste werden Letzte sein, und Letzte Erste. Dies
bedeutet, dass Gottes Belohnung nicht an duBleren Mallstaben wie Leistung, Ansehen oder Reichtum
gemessen wird. In Gottes Reich entscheidet nicht die Stellung im Diesseits, sondern die
Herzenshaltung, Treue und Bereitschaft zum Dienen. Diese Umwertung aller Werte zeigt sich
exemplarisch in der Nachfolge, die auf Selbstverleugnung griindet. Die Letzten im menschlichen
Urteil konnen im Reich Gottes groB3e Ehre empfangen, wenn sie in Demut und Hingabe gelebt haben.
(Matthdus 19,30; Matthdus 20,16; 1. Samuel 16,7)

Seite 228 von 327



Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 19.1-30)

Zusammenfassung:

Matthdus 19,1-30 beschreibt Jesu Lehre iiber Ehe, Nachfolge und den Preis der Reichszugehorigkeit
im Angesicht menschlicher Erwartungen. Jesus bestitigt die urspriingliche Schopfungsordnung Gottes
fiir die Ehe und weist Scheidung als Folge menschlicher Herzenshérte aus. Die Ehe wird nicht
pragmatisch, sondern heilsgeschichtlich begriindet. Jesu hohe Sicht von Ehe iiberfordert seine Zuhorer
und macht die radikale Forderung géttlicher Ordnung deutlich. Kinder werden als Beispiel fiir
unverdiente Annahme im Reich Gottes hervorgehoben. Der Zugang zum Reich geschieht nicht durch
Leistung, sondern durch empfangende Haltung. Im Gesprich mit dem reichen Jiingling wird die
Bindung an Besitz als Hindernis fiir Nachfolge entlarvt. AuBerliche Gesetzestreue erweist sich als
unzureichend, wenn das Herz an anderem héngt. Jesu Forderung legt offen, was den Menschen
wirklich bindet. Die Unmoglichkeit menschlicher Selbsterlosung wird klar benannt. Gottes rettendes
Handeln steht im Gegensatz zu menschlicher Unféhigkeit. Die Jiinger fragen nach ihrem eigenen Lohn
und erhalten eine eschatologische Perspektive auf zukiinftige Herrlichkeit und Mitregentschaft.
Gleichzeitig wird vor einem leistungsorientierten Denken im Reich Gottes gewarnt. Matthdus 19,1-30
miindet in die Feststellung, dass Nachfolge vollige Hingabe verlangt und Gottes Gnade menschliche
MaBstibe umkehrt.

Anwendungen:

Gottes Ordnung ist verbindlich. Jesu Lehre iliber Ehe griindet in Gottes Schopfungswillen.
Menschliche Anpassung relativiert gottliche Wahrheit nicht. Diese Einsicht betont die bleibende
Autoritét gottlicher Ordnung.

Nachfolge fordert innere Loslosung. Der reiche Jiingling scheitert nicht an Geboten, sondern an

Bindungen. Nachfolge betrifft das Herz. Diese Wahrheit deckt verborgene Abhéngigkeiten auf.

Gnade iibersteigt menschliche Leistung. Rettung ist fiir Menschen unmoglich, fiir Gott jedoch
moglich. Gottes Reich folgt nicht dem Prinzip des Verdienstes. Diese Einsicht lenkt den Blick auf

Gottes souverdne Gnade.
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30. Das Gleichnis von den Arbeitern im Weinberg — Gottes
Gnade im Konigreich (20,1-16)

30.1. Der Gutsbesitzer stellt Arbeiter fiir seinen Weinberg ein
(20,1-7)

Gott ruft Menschen zu verschiedenen Zeiten in seinen Dienst. Im Gleichnis geht der Gutsbesitzer
zu unterschiedlichen Stunden des Tages hinaus, um Arbeiter zu berufen. Diese Handlung verdeutlicht,
dass Gottes Einladung nicht auf eine bestimmte Lebensphase oder einen bestimmten Zeitpunkt
beschriankt ist. Sowohl die am frithen Morgen als auch die kurz vor Feierabend Berufenen sind Teil
seines Werkes. Die Initiative geht immer vom Gutsbesitzer aus, was Gottes souverdne Gnade und sein
Handeln im Leben des Menschen zeigt. Der Ruf in den Dienst hidngt nicht von der Bereitschaft der
Menschen ab, sondern von Gottes Entschluss, sie einzusetzen. Die Verschiedenheit der
Berufungszeitpunkte betont, dass Gottes Plan individuell und weise gestaltet ist. Alle, die er ruft,
werden in den gleichen Auftrag gestellt, unabhingig davon, wann sie gerufen werden. Diese Wahrheit
erinnert daran, dass kein Zeitpunkt zu spét ist, um in Gottes Reich zu wirken. (Jesaja 55,6; Johannes
15,16; 1. Korinther 3,9)

Gottes Auftrag beinhaltet klare Verbindlichkeit. Im Gleichnis vereinbart der Gutsbesitzer mit den
ersten Arbeitern einen festen Lohn und verpflichtet sich zur gerechten Entlohnung der spiteren
Arbeiter. Dies zeigt, dass der Dienst flir Gott auf klaren Verheilungen und Zusagen gegriindet ist. Wer
in Gottes Reich arbeitet, darf sich auf seine Treue verlassen. Die Vereinbarung mit den Arbeitern
verdeutlicht, dass Gott sowohl gerecht als auch verlésslich ist. Die Abmachung zwischen Gutsbesitzer
und Arbeitern spiegelt das biblische Prinzip wider, dass Gottes Verheilungen sicher und verlésslich
sind. Zugleich wird deutlich, dass Gottes Lohn nicht willkiirlich, sondern in Ubereinstimmung mit
seiner Gerechtigkeit gegeben wird. Dies schafft Vertrauen und Motivation fiir den Dienst. Gott
verpflichtet sich selbst zu seinem Wort, und wer ihm dient, darf darauf bauen. (4. Mose 23,19;
Matthéaus 6,33; 1. Korinther 15,58)

Gottes Ruf erreicht auch die Ungebrauchten. Die spiter berufenen Arbeiter standen untitig auf dem
Marktplatz, weil sie keine Anstellung gefunden hatten. Der Gutsbesitzer ignoriert sie nicht, sondern
bietet ihnen eine Aufgabe in seinem Weinberg an. Dies verdeutlicht, dass Gottes Gnade gerade
diejenigen einschliet, die bisher ungenutzt und unbeachtet waren. Niemand ist zu unbedeutend oder

zu spat dran, um von Gott gebraucht zu werden. Die Aufnahme dieser Arbeiter unterstreicht Gottes
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Bereitschaft, jeden, der willig ist, in seinen Dienst zu nehmen. Auch wenn die Zeit fiir ihren Einsatz
kurz ist, ist er dennoch wertvoll in Gottes Augen. Der Ruf Gottes macht aus Untétigkeit fruchtbaren
Dienst. Wer Gottes Ruf annimmt, findet Sinn und Aufgabe. (1. Samuel 16,11-13; Matthaus 9,37-38;
Epheser 2,10)

30.2. Die Arbeiter erhalten denselben Lohn — Die Gnade Gottes ist
souveran (20,8-16)

Gottes Lohn ist Ausdruck seiner Gnade, nicht menschlicher Leistung. Im Gleichnis erhalten alle
Arbeiter denselben Lohn, ungeachtet der unterschiedlichen Arbeitszeit. Dies widerspricht
menschlichen Mafstdben von Leistungsgerechtigkeit und verdeutlicht, dass Gottes Belohnung auf
seiner Gnade beruht. Der gleiche Lohn symbolisiert das ewige Leben, das allen Gléubigen ohne
Unterschied zuteilwird. Gottes Handeln wird nicht durch menschliche Erwartungen begrenzt, sondern
bestimmt sich allein durch seinen Willen. Die Gleichbehandlung der Arbeiter zeigt, dass im Reich
Gottes nicht die Dauer des Dienstes, sondern die Zugehorigkeit zu Christus entscheidend ist. Diese
Perspektive entlastet von dem Druck, sich durch mehr Leistung vor Gott Anerkennung zu verdienen.
Die Grundlage der Belohnung ist allein die Zugehorigkeit zum Herrn und seine unverdiente Gnade.
(Romer 6,23; Epheser 2,8-9; Titus 3,5-7)

Gottes Gerechtigkeit steht nicht im Widerspruch zu seiner Grofiziigigkeit. Der Gutsbesitzer
betont, dass er niemandem Unrecht tut, weil er den mit den ersten Arbeitern vereinbarten Lohn
vollstindig einhélt. Die Unzufriedenheit der frithen Arbeiter entspringt nicht einer tatsdchlichen
Ungerechtigkeit, sondern dem Vergleich mit anderen. Dies macht deutlich, dass Neid und Missgunst
im Reich Gottes fehl am Platz sind. Gottes Souverdnitit erlaubt ihm, groBziligiger zu sein, als
Menschen es erwarten oder fiir ,fair* halten wiirden. Seine Gerechtigkeit schlieBt die Freiheit ein, iiber
das vereinbarte Mal} hinaus Gnade zu erweisen. Das Gleichnis konfrontiert die Horer mit der Frage, ob
sie Gottes Giite auch dann anerkennen, wenn sie nicht zu ihrem eigenen Vorteil geschieht. So wird
deutlich, dass gottliche Gerechtigkeit immer von seiner Gnade durchdrungen ist. (Psalm 145,17; Jesaja
55,8-9; Matthdus 5,45)

Gottes Souverinitit bestimmt die MaBstibe im Reich Gottes. Der Gutsbesitzer erinnert daran, dass
es sein gutes Recht ist, mit dem Seinigen zu tun, was er will. Diese Aussage betont Gottes absolute
Souverdnitdt in allen Angelegenheiten, auch in der Frage der Belohnung. Menschen neigen dazu,
gottliche Entscheidungen nach ihren eigenen MaBstiben zu bewerten, doch Gott ist an keine
menschlichen Vorstellungen gebunden. Seine MaBstébe sind Ausdruck seiner vollkommenen Weisheit

und seines vollkommenen Charakters. Das Gleichnis lddt dazu ein, Gottes Handeln aus der Perspektive
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seiner Souverdnitdt zu betrachten, nicht aus der begrenzten Sicht menschlicher Gerechtigkeit. Wer
Gottes Herrschaft anerkennt, lernt, seine Entscheidungen auch dann zu akzeptieren, wenn sie nicht
dem eigenen Vorteil dienen. (Daniel 4,32; Romer 9,20-21; Epheser 1,11)

Im Reich Gottes werden menschliche Mafistibe umgekehrt. Die abschlieBende Aussage ,,Die
Letzten werden Erste sein und die Ersten Letzte* fasst das Prinzip der gottlichen Umkehrung
zusammen. Dies bedeutet nicht, dass menschliche Anstrengung unwichtig ist, sondern dass Gottes
Wertmalstibe nicht denen dieser Welt entsprechen. Ehre und Stellung im Reich Gottes hidngen nicht
von der Dauer oder Menge der Arbeit ab, sondern von der Treue und dem Gehorsam gegeniiber Gottes
Ruf. Die géttliche Umkehrung macht deutlich, dass menschliche Vorstellungen von Rang und Ansehen
im Reich Gottes keine Bedeutung haben. Dieses Prinzip fordert dazu heraus, sich nicht an
menschlichen Malstdben zu orientieren, sondern Gottes Bewertung zu suchen. So wird die
Herzenseinstellung wichtiger als die dullere Leistung. (Matthdus 19,30; Markus 10,31; Lukas 14,11)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 20.1-16)

Zusammenfassung:

Matthdus 20,1-16 enthilt das Gleichnis von den Arbeitern im Weinberg und korrigiert menschliche
Vorstellungen von Gerechtigkeit im Reich der Himmel. Jesus beschreibt einen Hausherrn, der Arbeiter
zu unterschiedlichen Zeiten des Tages einstellt. Am Ende erhalten alle denselben Lohn, unabhingig
von Dauer und Miihe ihrer Arbeit. Diese Vorgehensweise provoziert Unmut bei denen, die ldnger
gearbeitet haben. Der Hausherr weist die Beschwerde zurilick und betont seine Freiheit im Umgang mit
dem eigenen Besitz. Niemand wird benachteiligt, da der vereinbarte Lohn eingehalten wird. Das
Gleichnis richtet den Blick weg von Leistung hin zur Gnade des Gebers. Mafstab ist nicht
menschlicher Vergleich, sondern géttliche Grofziigigkeit. Neid wird als Ursache der Unzufriedenheit
entlarvt. Gottes Handeln entzieht sich menschlichen Leistungsrechnungen. Die Ordnung des Reiches
kehrt gewohnte Erwartungen um. Vorrang und Anspruch verlieren ihre Bedeutung. Matthédus 20,1-16
miindet in die Feststellung, dass Gottes Gnade souverdn ist und menschliche Leistung nicht der

Malfstab fiir seinen Segen ist.

Anwendungen:

Gottes Gnade entzieht sich Leistungsdenken. Der Lohn im Gleichnis folgt nicht menschlicher
Rechnung. Gottes Handeln griindet in freier Gnade. Diese Einsicht korrigiert leistungsorientierte

Frommigkeit.

Vergleich fithrt zu Unzufriedenheit. Unmut entsteht durch den Blick auf andere. Dankbarkeit weicht

Neid bei falschem Vergleich. Diese Wahrheit warnt vor selbstbezogenem Anspruchsdenken.

Gott handelt souverin und gerecht. Gottes Gerechtigkeit widerspricht nicht seiner Giite. Sein

Handeln bleibt frei und zuverléssig. Diese Einsicht starkt Vertrauen in Gottes Maf3stab.
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31. Jesu letzte Reise nach Jerusalem — Die dritte
Leidensankiindigung (20,17-34)

31.1. Jesus sagt zum dritten Mal seinen Tod und seine
Auferstehung voraus (20,17-19)

Jesu Leiden und Tod sind Teil des gottlichen Heilsplans. Jesus kiindigt seinen Jiingern erneut an,
dass er in Jerusalem den fithrenden Priestern und Schriftgelehrten ausgeliefert wird, die ihn zum Tod
verurteilen werden. Diese Vorhersage verdeutlicht, dass sein Leiden kein tragischer Unfall, sondern der
von Gott festgelegte Weg zur Erlosung ist. Die Auslieferung an die Heiden und die damit verbundenen
Misshandlungen zeigen die Tiefe der Verachtung, die er erleiden wird. Trotz der bevorstehenden
Qualen geht Jesus diesen Weg bewusst und gehorsam. Sein Gehorsam gegeniiber dem Vater erfiillt die
prophetischen Ankiindigungen des Alten Testaments. Dadurch wird deutlich, dass das Kreuz der
zentrale Bestandteil von Gottes Rettungswerk ist. Der Hinweis auf sein Leiden offenbart die
Ernsthaftigkeit und Zielgerichtetheit seines Weges. (Jesaja 53,3-7; Lukas 24,26-27; Johannes
10,17-18)

Jesu Ankiindigung seiner Auferstehung bringt Hoffnung inmitten des Leidens. Trotz der klaren
Worte iiber die bevorstehenden Qualen endet Jesu Vorhersage mit der Zusage seiner Auferstehung am
dritten Tag. Diese Hoffnungsperspektive stellt sicher, dass sein Tod nicht das Ende, sondern der
Durchbruch zu neuem Leben ist. Die Auferstehung bestdtigt seine Gottessohnschaft und die Wahrheit
seines Auftrags. Sie ist die Grundlage fiir den Glauben der Jiinger und aller kiinftigen Nachfolger. Jesu
Sieg tliber den Tod macht deutlich, dass selbst das tiefste Leid von Gottes Macht iiberboten wird. Diese
Zusage zeigt, dass Gottes Plan immer das Ziel der Herrlichkeit im Blick hat. Die Ankiindigung der
Auferstehung soll Mut und Standhaftigkeit in schwierigen Zeiten wecken. (Psalm 16,10; Johannes
11,25-26; 1. Korinther 15,20-22)

31.2. Die Bitte der Sohne des Zebedius — Wer ist der Grof3te im
Reich? (20,20-28)
Menschliche Vorstellungen von Grofle widersprechen oft Gottes MaBstiben. Die Mutter der
Zebeddussohne bittet Jesus um besondere Ehrenplitze fiir ihre S6hne in seinem Reich. Diese Bitte

entspringt einem Verstdndnis von Grofle, das an weltlicher Macht und Ansehen orientiert ist. Jesus

macht jedoch deutlich, dass solche Vorstellungen im Reich Gottes fehl am Platz sind. Wahre Grof3e
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wird nicht durch Position, sondern durch Dienst gemessen. Der Wunsch nach Vorrang offenbart eine
noch unreife Sicht auf die Werte des Reiches. Jesu Antwort zeigt, dass wahre Ehre nicht erbeten,
sondern durch Treue im Dienst empfangen wird. Die Szene macht deutlich, dass Nachfolge nicht um
eigener Vorteile willen geschieht, sondern um Gottes Willen zu erfiillen. (Spriiche 16,18; Lukas
22,24-26; 1. Petrus 5,5-6)

Teilnahme an Jesu Herrlichkeit erfordert Bereitschaft zum Leiden. Jesus fragt die Briider, ob sie
bereit sind, den Kelch zu trinken, den er trinken wird, und sie antworten bejahend. Der ,,Kelch* steht
fiir Leiden, Opfer und Hingabe bis in den Tod. Damit zeigt Jesus, dass Herrlichkeit im Reich Gottes
nicht ohne den Weg des Kreuzes zu erreichen ist. Die Bereitschaft, diesen Weg zu gehen, bedeutet,
Gottes Plan iiber die eigenen Wiinsche zu stellen. Jesu eigene Hingabe bis zum Tod wird zum Vorbild
fiir alle, die ihm nachfolgen. Wer Anteil an seiner Herrlichkeit haben will, muss auch bereit sein,
seinen Weg des Leidens zu teilen. Die Jiinger mussten lernen, dass Ehre nicht ohne Opfer kommt.
(Jesaja 53,10-12; Matthdus 16,24-25; 2. Timotheus 2,11-12)

Gott allein bestimmt Positionen im Reich. Jesus betont, dass die Plitze zu seiner Rechten und
Linken nicht durch menschliche Bitten vergeben werden, sondern vom Vater fiir die bestimmt sind, die
er daflir erwihlt hat. Dies unterstreicht Gottes Souverénitit in der Vergabe von Ehren und Aufgaben.
Kein Mensch kann sich durch Ehrgeiz oder Beziehungen eine besondere Stellung sichern. Die
Anerkennung im Reich Gottes basiert auf gottlicher Berufung und Treue, nicht auf Eigeninitiative.
Diese Aussage korrigiert den menschlichen Drang, Kontrolle iiber die eigene Stellung im Reich Gottes
zu erlangen. Wer Gottes Souverdnitdt anerkennt, tiberldsst ihm die Entscheidung iiber Rang und Ehre.
(Jeremia 45,5; Matthius 25,21; Romer 9,16)

Grofie im Reich Gottes zeigt sich im Dienen. Jesus fasst seine Lehre zusammen, indem er die
Herrschaftsstrukturen der Welt mit den Prinzipien des Reiches Gottes vergleicht. Wahrend weltliche
Herrscher ihre Macht ausnutzen, soll im Reich Gottes der Grof3te der Diener aller sein. Er selbst ist das
hochste Beispiel dafiir, indem er nicht kam, um sich dienen zu lassen, sondern um zu dienen und sein
Leben als Losegeld fiir viele zu geben. Diese Haltung des Dienens ist die wahre Grofle in Gottes
Augen. Die Selbsthingabe Jesu wird zum MaBstab fiir alle, die in seinem Reich Verantwortung tragen.
Wahre Autoritét flieBt aus Opferbereitschaft und Liebe, nicht aus Machtstreben. (Johannes 13,14-15;
Philipper 2,5-8; 1. Johannes 3,16)
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31.3. Die Heilung der zwei Blinden bei Jericho (20,29-34)

Glaube erkennt Jesus als den verheilenen Messias. Die beiden Blinden rufen Jesus mit dem
messianischen Titel ,,Sohn Davids* an und bekennen damit ihr Vertrauen, dass er der verheiflene Retter
ist. Obwohl sie physisch blind sind, besitzen sie geistliche Einsicht in seine wahre Identitéit. Thr Ruf
zeigt, dass echter Glaube nicht von dufleren Umstidnden oder korperlichen Einschrinkungen abhédngt.
In ihrer Not wenden sie sich an den Einzigen, der helfen kann. Thre Anrede bezeugt sowohl ihre
Hoffnung auf Heilung als auch ihre Anerkennung seiner koniglichen Autoritit. Damit werden sie zu
einem Beispiel fiir den Glauben, der auf Gottes VerheiBungen gegriindet ist. (Jesaja 35,5-6; Matthdus
9,27; Romer 10,13)

Beharrlichkeit im Gebet iiberwindet Widerstiinde. Trotz der Ermahnung der Menge, still zu sein,
rufen die Blinden umso lauter nach Jesus. Diese Beharrlichkeit zeigt, dass wahrer Glaube nicht leicht
entmutigt wird. Die Entschlossenheit, gehort zu werden, entspringt dem festen Vertrauen, dass Jesus
helfen will und helfen kann. Hindernisse und Ablehnung fiihren nicht zur Resignation, sondern zu
noch groBerer Dringlichkeit. Thr Verhalten ermutigt dazu, im Gebet auszuharren, auch wenn die
Umsténde oder andere Menschen entmutigen wollen. Gott ehrt den Glauben, der nicht aufgibt. (Psalm
40,2; Lukas 18,1-7; Kolosser 4,2)

Jesu Mitgefiihl fiihrt zu heilender Tat. Jesus bleibt stehen, ruft die Blinden zu sich und fragt, was sie
wollen. Thre klare Bitte um Wiederherstellung des Augenlichts wird von seinem Erbarmen
beantwortet. Seine Berlihrung bringt sofortige Heilung, und die Blinden folgen ihm nach. Damit wird
deutlich, dass Jesu Wunder nicht nur seine Macht, sondern vor allem sein mitfithlendes Herz
offenbaren. Heilung ist Ausdruck seiner Liebe und Barmherzigkeit gegeniiber denen, die ihm
vertrauen. Das Wunder fiihrt zu Jiingerschaft, denn die Geheilten schlieen sich ithm an. (Psalm
103,2-4; Matthius 14,14; Hebréer 4,15-16)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 20.17-34)

Zusammenfassung:

Matthius 20,17-34 verbindet die erneute Leidensankiindigung Jesu mit Belehrung {iber wahre Grof3e
und einem machtvollen Heilungswunder. Jesus kiindigt auf dem Weg nach Jerusalem zum dritten Mal
sein Leiden, seinen Tod und seine Auferstehung an. Der Heilsweg wird klar benannt und schlieB3t
bewusste Selbsthingabe ein. Unmittelbar danach offenbart die Bitte der Mutter der Zebeddusséhne ein
fortbestehendes Missverstindnis messianischer Herrschaft. Macht und Rang werden nach
menschlichen Kategorien erbeten. Jesus korrigiert diese Sicht und stellt Leiden und Dienst in den
Mittelpunkt wahrer GroBe. Herrschaft im Reich Gottes wird nicht durch Macht, sondern durch
dienende Hingabe bestimmt. Der Menschensohn selbst wird als Vorbild vorgestellt, der gekommen ist,
um zu dienen und sein Leben als Losegeld zu geben. Damit wird der soteriologische Kern seines
Auftrags hervorgehoben. Auf dem weiteren Weg heilt Jesus zwei blinde Mianner bei Jericho. IThr
beharrlicher Ruf zeigt Glauben trotz Widerstands. Jesus reagiert mit Erbarmen und stellt ihr
Augenlicht wieder her. Die Geheilten folgen ihm nach. Matthius 20,17-34 miindet in die Offenbarung,

dass Jesu Weg zum Kreuz zugleich der Weg wahrer Herrschaft, Erlosung und barmherziger Macht ist.

Anwendungen:

Jesu Weg fiihrt bewusst zum Kreuz. Leiden und Tod sind kein Unfall, sondern Teil des gottlichen
Plans. Jesus geht diesen Weg wissentlich und freiwillig. Diese Einsicht vertieft das Versténdnis seines

Erlosungswerks.

Grofie im Reich zeigt sich im Dienen. Machtdenken wird durch Dienerschaft ersetzt. Wahre Grof3e
folgt dem Vorbild Christi. Diese Wahrheit korrigiert menschliche Vorstellungen von geistlicher
Bedeutung.

Glaube ruft beharrlich nach Jesus. Die Blinden lassen sich nicht zum Schweigen bringen. Vertrauen

sucht Jesu Nihe trotz Widerstands. Diese Einsicht ermutigt zu standhaftem Glauben.
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Teil 7. Die Prasentation und Ablehnung des Konigs (Matthaus
21-23)

32. Der triumphale Einzug in Jerusalem — Die Ankiindigung des
Messias (21,1-11)

32.1. Jesus sendet zwei Jiinger, um das Eselfiillen zu holen (21,1-3)

Jesus handelt bewusst, um seinen Einzug in Jerusalem vorzubereiten. Als Jesus mit seinen
Jingern in die Ndhe von Jerusalem kommt, gibt er zwei von ihnen einen klaren Auftrag. Sie sollen in
das nédchste Dorf gehen und dort sofort eine Eselin und ihr Fohlen finden. Diese prizise Anweisung
zeigt, dass Jesus die Kontrolle iiber die bevorstehenden Ereignisse hat und sein Handeln bewusst auf
die Erfiillung der Schrift ausgerichtet ist. Die Wahl eines Esels anstelle eines Pferdes verdeutlicht sein
Selbstverstindnis als demiitiger Friedenskonig und nicht als militirischer Herrscher. Seine Worte
beinhalten auch die Ankiindigung, dass die Besitzer die Tiere freiwillig herausgeben werden, sobald
sie horen, dass der Herr sie bendtigt. Diese Details unterstreichen sowohl seine gottliche Voraussicht
als auch seine Autoritdt. Der Auftrag an die Jiinger ist ein Ausdruck praktischen Gehorsams, der im
Vertrauen auf Jesu Wort umgesetzt werden soll. (Matthéus 21,1-3; Sacharja 9,9; Lukas 19,30-31)

Jesu prizise Anweisungen offenbaren seine gottliche Allwissenheit. Die genaue Ortsbeschreibung,
die Art der Tiere und die erwartete Reaktion der Besitzer machen deutlich, dass Jesus nicht nur
menschlich plant, sondern gottlich voraussieht. Nichts geschieht zufillig, sondern alles ist Teil des
souverdnen Heilsplans. Diese Allwissenheit entspricht dem Bild des Messias, der den Ablauf der
Ereignisse kennt und lenkt. Fiir die Jiinger wird diese Erfahrung zu einer praktischen Lektion iiber Jesu
Herrschaft und Treue. Der Gehorsam, den sie in dieser Situation iiben, bereitet sie auf zukiinftige
Aufgaben im Reich Gottes vor. Die Situation zeigt auch, dass Gott Menschenherzen lenken kann,
damit sein Wille erfiillt wird, selbst in scheinbar alltiglichen Umstidnden. (Matthédus 21,1-3; Spriiche
21,1; Johannes 2,24-25)

Der Auftrag an die Jiinger verdeutlicht den Zusammenhang zwischen Gehorsam und Erfiillung
der Prophetie. Indem die Jiinger Jesu Anweisung folgen, tragen sie direkt dazu bei, dass eine

messianische Prophezeiung aus dem Alten Testament in Erfiillung geht. Thre Handlung, so unscheinbar
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sie auch wirkt, wird Teil der groten Heilsgeschichte. Der Einzug auf einem Esel wird spéter von der
Volksmenge als Erfiillung von Gottes VerheiBung wahrgenommen. Dies zeigt, dass auch kleine
Schritte des Glaubens im Gesamtplan Gottes eine gro3e Bedeutung haben konnen. Der Gehorsam der
Jinger ist daher nicht nur eine praktische Hilfe, sondern auch ein Glaubenszeugnis, das iliber ihren

eigenen Moment hinaus Bedeutung hat. (Matthius 21,1-3; Sacharja 9,9; Hebrder 11,8)

32.2. Die Erfiilllung der Prophezeiung aus Sacharja 9,9 (21,4-5)

Der Einzug Jesu erfiillt bewusst die messianische Prophezeiung aus Sacharja 9,9. Matthius
betont, dass die Vorbereitung des Esels und seines Fohlens geschah, damit sich das durch den
Propheten Gesagte erfiillt. Sacharja 9,9 kiindigt an, dass der Konig Israels demiitig und sanftmiitig
kommt, reitend auf einem Esel, auf einem Fohlen, dem Jungen einer Lasttiere. Jesus gestaltet seinen
Einzug bewusst so, dass er dieser Prophetie entspricht, und macht damit deutlich, dass er der
verheilene Messias ist. Die Demut des Konigs wird dadurch sichtbar, dass er nicht auf einem
Kriegspferd, sondern auf einem Lasttier kommt. Diese Handlung kontrastiert mit den Erwartungen
vieler, die einen politischen Befreier erwarteten. Der Evangelist zeigt hier, dass Gottes Konigreich
nicht durch Gewalt, sondern durch Demut und Gerechtigkeit kommt. (Matthius 21,4-5; Sacharja 9,9;
Johannes 12,14-15)

Jesu Handeln verbindet prophetische Verheilung mit gelebter Demut. Der Einzug auf einem Esel
ist nicht nur ein Zeichen der Erfiillung, sondern auch ein Ausdruck seines Wesens. Er kommt nicht als
stolzer Eroberer, sondern als sanftmiitiger Retter. Diese Haltung steht im FEinklang mit anderen
Aussagen Jesu iiber sein Herz, das sanftmiitig und von Demut geprégt ist. Damit offenbart er das
wahre Wesen des Messias: nicht Macht im irdischen Sinn, sondern die Herrschaft Gottes, die Herzen
verandert. Durch die Erflillung dieser Prophezeiung zeigt er, dass Gott seinen Plan souverén umsetzt,
selbst wenn er menschlichen Erwartungen widerspricht. Der Einzug ist somit ein stilles, aber
kraftvolles Zeugnis seiner Identitdt. (Matthdus 21,4-5; Matthdus 11,29; Jesaja 42,1-4)

32.3. Der Einzug in die Stadt (21,6-9)

Jesu Einzug in die Stadt wird zu einem o6ffentlichen Bekenntnis seiner Messianitit. Die Jiinger
gehorchen den Anweisungen Jesu, bringen die Eselin und das Fohlen und legen ihre Kleider auf die
Tiere, damit er darauf sitzen kann. Diese Geste driickt Ehrerbietung und Anerkennung aus, da Kleider
in biblischen Zeiten als wertvoller Besitz galten. Eine grofle Volksmenge breitet ihre Kleider auf dem

Weg aus und legt Zweige von den Bdaumen auf die Strale. Solche Handlungen erinnern an konigliche
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Empfinge und ehrenwiirdige Siegesziige. Die Atmosphdre wird von Freude, Erwartung und
offentlicher Anerkennung bestimmt. Das Volk bezeugt damit, dass es in Jesus den angekiindigten
Konig sieht. Diese Szene ist nicht zuféllig, sondern bewusst von Gott gelenkt, um die messianische
Identitét Jesu zu offenbaren. (Matthius 21,6-8; 2. Konige 9,13; Johannes 12,12-13)

Die Menge bekennt Jesus mit den Worten ,,Hosanna dem Sohn Davids“. ,,Hosanna* bedeutet ,,Hilf
doch® oder ,,Rette doch® und wird hier zu einem Ausdruck messianischer Anbetung. Die Bezeichnung
»ohn Davids* bezieht sich direkt auf die alttestamentliche Verheilung eines ewigen Konigs aus der
Linie Davids. Damit anerkennt die Volksmenge offentlich, dass Jesus der verheilene Messias ist. Sie
preisen ihn als den, der ,,kommt im Namen des Herrn* und erfiillen damit Worte aus Psalm 118, der im
Tempelgottesdienst als Lobgesang auf Gottes Rettung gesungen wurde. Die Verbindung von Lobpreis
und messianischer Erwartung macht deutlich, dass Jesus an diesem Tag nicht mehr im Verborgenen
wirkt, sondern sein Konigtum sichtbar macht. (Matthdus 21,9; Psalm 118,25-26; Lukas 19,37-38)

Der Einzug Jesu stellt einen Hohepunkt seines éffentlichen Wirkens dar. Bis zu diesem Zeitpunkt
hatte Jesus oft geboten, seine Wunder und Identitét nicht 6ffentlich zu verbreiten, doch hier tritt er
offen als Konig auf. Die Reaktion der Volksmenge zeigt die Spannung zwischen der geistlichen
Wahrheit und den politischen Hoffnungen, die viele mit ihm verbinden. Wahrend einige ihn als
geistlichen Retter verstehen, erwarten andere einen Befreier von der romischen Herrschaft. Diese
Mischung aus Glauben, Hoffnung und Missverstindnis bereitet den Boden fiir die kommenden
dramatischen Ereignisse der Passionswoche. Der Einzug ist daher sowohl ein Triumph als auch eine
Vorbereitung auf Ablehnung und Kreuzigung. (Matthédus 21,6-9; Markus 11,9-10; Johannes 12,16)

32.4. Die Stadt ist aufgewiihlt (21,10-11)

Die Ankunft Jesu lost grole Aufregung in der Stadt aus. Als Jesus in Jerusalem einzieht, gerét die
ganze Stadt in Bewegung. Das verwendete griechische Wort deutet auf ein starkes Erschiittern oder
Aufwiihlen hin, dhnlich wie bei einem Erdbeben. Diese Reaktion zeigt, dass sein 6ffentliches Auftreten
als Messias nicht unbeachtet bleibt. Die Pilgerstrome zum Passahfest, die Gerlichte iiber seine
Wundertaten und die lauten Rufe der Menge verstirken die Spannung. Viele sind {iberrascht, andere
verunsichert, und einige sind neugierig, mehr iiber ihn zu erfahren. Diese Unruhe macht deutlich, dass
Jesu Kommen nicht neutral aufgenommen werden kann. (Matthdus 21,10; Matthédus 2,3; Johannes
11,55-57)
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Die Frage ,,Wer ist dieser?* offenbart geistliche Blindheit und Unkenntnis. Die Volksmenge
antwortet, dass Jesus der Prophet aus Nazareth in Galilda sei. Diese Antwort erkennt zwar seine
prophetische Berufung an, bleibt jedoch hinter der vollen Wahrheit zuriick. Ihn lediglich als Propheten
zu sehen, verfehlt seine Identitit als der Sohn Gottes und Messias. Diese eingeschrinkte Sichtweise ist
ein Spiegel dafiir, wie Menschen damals und heute Jesus auf bestimmte Aspekte reduzieren, ohne ihn
in seiner ganzen gottlichen Autoritdt anzuerkennen. Der Gegensatz zwischen der jubelnden Menge und
der oberflichlichen Antwort zeigt die Spannung, die sich in den kommenden Tagen in offener
Ablehnung entladen wird. (Matthdus 21,11; Lukas 7,16; Johannes 6,14-15)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 21.1-11)

Zusammenfassung:

Matthius 21,1-11 beschreibt den feierlichen Einzug Jesu in Jerusalem und markiert den bewussten
Beginn der letzten Phase seines offentlichen Wirkens. Jesus organisiert den Einzug gezielt und erfiillt
damit eine alttestamentliche Verhei3ung iiber den kommenden Konig. Die Wahl des Esels unterstreicht
den Charakter seiner Herrschaft als sanftmiitig und friedvoll. Jesus tritt nicht als politischer Befreier
auf, sondern als verheiflener messianischer Konig. Die Volksmenge reagiert mit Jubel und ruft ihm
messianische Titel zu. Ihre Erwartungen sind jedoch stark von nationaler Hoffnung geprigt. AuBere
Begeisterung ersetzt noch kein geistliches Verstindnis. Die Stadt Jerusalem wird in Bewegung versetzt
und fragt nach der Identitit Jesu. Jesus wird als Prophet aus Galilda bezeichnet, was seine
messianische Wiirde nur unzureichend erfasst. Der Gegensatz zwischen goéttlicher Offenbarung und
menschlicher Wahrnehmung wird sichtbar. Der Einzug offenbart sowohl Anerkennung als auch
Missverstindnis. Matthdus 21,1-11 miindet in die Darstellung Jesu als rechtméBigen Konig, dessen

Herrschaft anders ist als erwartet und dessen Weg iiber Leiden zur Vollendung fiihrt.

Anwendungen:

Jesus ist der verheiflene Konig. Der Einzug erfiillt Gottes Zusagen bewusst und offentlich. Jesu
Konigtum folgt gottlichem Plan. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in die Zuverldssigkeit biblischer
Verheifung.

Gottes Wege widersprechen menschlichen Erwartungen. Jesu sanftmiitiges Auftreten steht im
Gegensatz zu politischen Hoffnungen. Gottes Reich kommt anders als erwartet. Diese Wahrheit

korrigiert falsche Messiasbilder.

AuBerliche Begeisterung ersetzt keinen Glauben. Der Jubel der Menge bleibt oberflichlich. Wahre
Nachfolge erfordert geistliches Erkennen. Diese Einsicht mahnt zur inneren Auseinandersetzung mit

Jesu Anspruch.
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33. Reinigung des Tempels und Jesu Konfrontation mit den
religiosen Fuhrern (21,12-27)

33.1. Jesus treibt die Handler aus dem Tempel (21,12-13)

Jesu Tempelreinigung zeigt seine Autoritit iiber Gottes Haus. Als Jesus den Tempel betritt, findet
er dort Hiandler und Geldwechsler, die den Vorhof fiir geschiftliche Zwecke missbrauchen. Diese
Héndler hatten den Bereich fiir die Heiden, der eigentlich dem Gebet dienen sollte, in einen Marktplatz
verwandelt. Jesu Handeln ist keine spontane Wautreaktion, sondern ein gezielter und gerechter
Ausdruck seiner Heiligkeit und Autoritit. Er vertreibt die Verkaufer und Kéaufer und st6f8t die Tische
der Geldwechsler um, um den Tempel von dieser Entweihung zu reinigen. Diese Handlung erinnert an
die alttestamentlichen Forderungen nach Reinheit im Heiligtum und zeigt, dass wahre Anbetung nicht
mit Gewinnsucht vermischt werden darf. Damit beansprucht Jesus die Rolle des Herrn iiber das Haus
Gottes. (Matthdus 21,12; Jesaja 56,7; Maleachi 3,1-3)

Jesu Zitat aus der Schrift offenbart den geistlichen Missbrauch im Tempel. Er ruft die Worte aus
Jesaja 56,7 in Erinnerung: ,,Mein Haus soll ein Bethaus genannt werden* und verbindet sie mit
Jeremia 7,11, wo Gott den Tempel eine ,,Rduberhohle nennt. Damit entlarvt er die Hiandler nicht nur
als Geschiftsleute, sondern als solche, die Gottes Haus fiir eigenniitzige Zwecke missbrauchen. Dieser
Missbrauch verhindert den eigentlichen Zweck des Tempels, ndmlich die Begegnung zwischen Gott
und seinem Volk. Jesu scharfe Worte richten sich besonders an die religiosen Fiihrer, die diesen
Zustand zugelassen und unterstiitzt haben. Er stellt damit klar, dass wahre Anbetung Heiligkeit und
Ehrfurcht erfordert und dass Gott gegen jede Form von religidsem Geschéftstreiben ist. (Matthéus
21,13; Jesaja 56,7; Jeremia 7,11)

Die Tempelreinigung ist ein prophetisches Zeichen fiir das kommende Gericht. Jesu Handeln
weist liber die damalige Situation hinaus auf das zukiinftige Gericht Gottes hin. Die Entweihung des
Tempels ist ein Bild fiir den geistlichen Verfall Israels, der schlieBlich in der Zerstérung Jerusalems im
Jahr 70 n. Chr. gipfeln wird. Indem er den Tempel reinigt, macht Jesus deutlich, dass Gott seine
Heiligkeit nicht dauerhaft mit Stinde und Heuchelei vermischen wird. Gleichzeitig ist die Reinigung
ein Hinweis darauf, dass im kommenden messianischen Reich wahre Anbetung in Reinheit und
Wabhrheit stattfinden wird. Die Tempelreinigung ist damit sowohl eine ernste Warnung als auch ein
Ausblick auf Gottes zukiinftige Herrschaft. (Matthdus 21,12-13; Johannes 2,13-17; Maleachi 3,1-3)
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33.2. Die Heilung der Blinden und Lahmen im Tempel — Die
Kinder loben Jesus (21,14-16)

Jesu Heilungen im Tempel bestiitigen seine messianische Autoritit. Unmittelbar nach der
Tempelreinigung wendet sich Jesus den Bediirftigen zu und heilt Blinde und Lahme. Diese
Handlungen sind mehr als Akte des Mitgefiihls — sie sind messianische Zeichen, wie sie in den
Schriften vorhergesagt wurden. Jesaja spricht davon, dass in den Tagen des Messias die Augen der
Blinden gedffnet und die Lahmen geheilt werden. Indem Jesus dies im Tempel tut, beansprucht er
nicht nur die Autoritdt, Gottes Haus zu reinigen, sondern auch die Vollmacht, als verheilener Messias
Heil und Wiederherstellung zu bringen. Diese Heilungen sind ein sichtbarer Beweis dafiir, dass mit
thm die Zeit des Heils angebrochen ist. (Matthdus 21,14; Jesaja 35,5-6; Matthdus 11,4-5)

Das Lob der Kinder ist ein Werk des Geistes Gottes. Die Kinder im Tempel rufen: ,,Hosianna dem
Sohn Davids!* und setzen damit die Messias-Ausrufe der Volksmenge vom Einzug Jesu fort. Dass
ausgerechnet Kinder diese Wahrheit bekennen, zeigt, wie Gott das Einfache gebraucht, um das Grof3e
zu offenbaren. Thre Rufe sind nicht zuféllig, sondern stehen in einer Linie mit Gottes Plan, Lob aus den
Miindern der Unmiindigen zu bereiten, wie es Psalm 8 beschreibt. Wahrend die religiésen Fiihrer sich
an diesem Lob stoBen, freut sich Gott iiber die Reinheit und Wahrheit dieser Worte. Das zeigt, dass
geistliche Einsicht nicht vom Alter oder vom intellektuellen Stand abhingt, sondern von Gottes
Oftenbarung. (Matthdus 21,15-16; Psalm 8,3; Matthéus 11,25)

Die Reaktion der religiosen Fiihrer offenbart ihre geistliche Blindheit. Anstatt sich iiber die
Heilungen und das Lob Gottes zu freuen, reagieren die obersten Priester und Schriftgelehrten mit
Emporung. Sie erkennen weder in den Wundern noch in den Lobgesdngen der Kinder den Beweis fiir
Jesu messianische Identitdt. Thre Empdrung entspringt nicht nur Unglauben, sondern auch Stolz und
Eifersucht, da Jesus die Aufmerksamkeit des Volkes auf sich zieht. Diese Haltung steht in scharfem
Kontrast zur Demut der Kinder und zeigt die Kluft zwischen &uBlerer Religiositit und wahrer
Gotteserkenntnis. Jesu Antwort, die Psalm 8 zitiert, ist eine klare Bestitigung, dass dieses Lob von
Gott selbst inspiriert ist. (Matthdus 21,15-16; Johannes 9,39-41; 1. Korinther 1,27-29)

33.3. Der verfluchte Feigenbaum — Ein Bild fiir Israel (21,17-22)

Der Feigenbaum steht symbolisch fiir das geistliche Leben Israels. Als Jesus am Morgen einen
Feigenbaum sieht, der Blétter trigt, aber keine Friichte, benutzt er dieses Bild, um die geistliche

Realitit Israels aufzuzeigen. Der Feigenbaum ist im Alten Testament oft ein Symbol fiir das Volk
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Israel. Die Blitter deuten auf duBlere Frommigkeit und religiose Aktivitdt hin, wihrend die fehlenden
Friichte die Abwesenheit von echter Gerechtigkeit und Bufle zeigen. Diese duflere Fiille ohne innere
Frucht entspricht der Haltung vieler damaliger religioser Fiihrer. Jesu Reaktion macht deutlich, dass
Gott nicht an duBerlichen Formen interessiert ist, sondern an geistlicher Frucht, die aus echter
Beziehung zu ihm entsteht. (Matthdus 21,18-19; Hosea 9,10; Jeremia 8,13)

Das sofortige Verdorren des Baumes ist ein Zeichen des kommenden Gerichts. Als Jesus den
Baum verflucht, verdorrt er augenblicklich. Dieses plotzliche Geschehen ist nicht nur ein Wunder,
sondern eine prophetische Handlung mit klarer Botschaft. Es deutet auf das bevorstehende Gericht
tiber Israel hin, das die duBerliche Religiositét pflegt, aber die Frucht echter Bufle und Gerechtigkeit
vermissen ldsst. Das Verdorren symbolisiert den geistlichen Tod, der unvermeidlich ist, wenn Gottes
Wort und seine Herrschaft abgelehnt werden. In dieser Handlung vereint sich Warnung und Gericht,
denn Gottes Geduld hat Grenzen. (Matthdus 21,19; Lukas 13,6-9; Micha 7,1-6)

Jesu Zeichenhandlung unterstreicht die Notwendigkeit echter Frucht. Die Jiinger sehen das
Verdorren und sind erstaunt tiber die Geschwindigkeit, mit der es geschieht. Dies verdeutlicht, dass
geistliche Frucht nicht aufgeschoben werden kann, sondern eine stindige Notwendigkeit im Leben des
Glaubenden ist. Wahre Frucht zeigt sich in Gehorsam, Liebe zu Gott und im Tun seines Willens. Die
Szene fordert dazu auf, sich nicht mit religidser Fassade zufriedenzugeben, sondern Gottes Gnade zur
inneren Erneuerung wirken zu lassen. Der Feigenbaum bleibt somit ein eindringliches Bild dafiir, dass
ohne innere Verdnderung auch &uBlerer Schein vergeht. (Matthdus 21,20; Johannes 15,1-8; Galater
5,22-23)

Das Geschehen verbindet die Lektion iiber Frucht mit dem Glauben im Gebet. In der
anschlieBenden Unterweisung erkldrt Jesus, dass echter Glaube im Gebet Berge versetzen kann. Der
Bezug zur Zeichenhandlung zeigt, dass geistliche Frucht nicht aus eigener Kraft entsteht, sondern aus
dem Vertrauen auf Gottes Wirken. Wer im Glauben betet, richtet sich auf Gottes Willen aus und
empfingt Kraft, seinen Auftrag zu erfiillen. Der verdorrte Feigenbaum wird so zu einem Lehrbeispiel
dafiir, dass Glauben und Frucht untrennbar miteinander verbunden sind. Gebet im Glauben ist nicht
magisch, sondern Ausdruck voélliger Abhingigkeit von Gott, der Frucht hervorbringt. (Matthéus
21,21-22; Markus 11,22-24; Jakobus 5,16)
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33.4. Die Autoritat Jesu wird infrage gestellt (21,23-27)

Die Frage nach Jesu Autoritiit zielt auf seine Legitimation. Als Jesus im Tempel lehrt, treten die
obersten Priester und Altesten an ihn heran und verlangen zu wissen, in wessen Vollmacht er handelt.
Diese Frage ist nicht neutral, sondern soll ihn in eine Falle locken, um ihn 6ffentlich zu diskreditieren.
Sie zielt auf die Grundlage seines Wirkens ab, insbesondere auf seine Tempelreinigung und seine
Lehre. Die religiosen Fiihrer erkennen an, dass seine Werke aufergewdhnlich sind, wollen aber nicht
akzeptieren, dass seine Vollmacht von Gott selbst kommt. Thre Haltung offenbart den Widerstand
gegen die klare Offenbarung Gottes, die sich in Jesu Dienst zeigt. Hinter der Frage steht der Wunsch,
Kontrolle iiber die geistliche Autoritit auszuiiben und Jesus unter ihre Bewertung zu stellen. Das zeigt,
dass geistlicher Widerstand oft aus Angst vor dem Verlust eigener Macht herriihrt. (Matthaus 21,23;
Johannes 2,18; Apostelgeschichte 4,7)

Jesu Gegenfrage entlarvt die Absicht seiner Gegner. Anstatt direkt zu antworten, stellt Jesus eine
Frage tlber die Taufe des Johannes: ob sie vom Himmel oder von Menschen kam. Damit zwingt er
seine Gegner, Stellung zu einer allgemein bekannten und angesehenen geistlichen Bewegung zu
beziehen. Wenn sie zugeben wiirden, dass Johannes’ Taufe vom Himmel kam, miissten sie anerkennen,
dass auch Jesu Dienst gottlich legitimiert ist, da Johannes ihn bezeugte. Wenn sie aber sagen wiirden,
sie sei nur von Menschen gewesen, wiirden sie das Volk gegen sich aufbringen, das Johannes als
Propheten achtete. Jesu Frage ist kein Ausweichen, sondern eine weise Strategie, die Heuchelei und
Berechnung der Fragenden offenlegt. Dadurch zeigt er, dass wahre geistliche Autoritdt nicht von
Menschen verlichen wird, sondern direkt von Gott stammt. (Matthdus 21,24-25; Lukas 20,3-6;
Spriiche 26,4-5)

Die Weigerung zu antworten offenbart geistliche Blindheit. Die religiosen Fiihrer entscheiden sich,
keine Antwort zu geben, um ihre eigene Position nicht zu gefdhrden. Diese Entscheidung zeigt, dass es
thnen nicht um Wahrheitssuche, sondern um Machterhalt geht. Anstatt sich der klaren Beweislage zu
stellen, fliehen sie in Unentschlossenheit und taktisches Schweigen. Jesus reagiert, indem er ihnen
ebenfalls die Antwort verweigert — nicht aus Unwissenheit, sondern weil ihre Herzen verhértet sind.
Die Szene macht deutlich, dass fehlende Bereitschaft zur Wahrheit auch den Zugang zu weiterer
Offenbarung verschlieft. Wer Gottes Zeugnis ignoriert, verpasst die Moglichkeit, seine Herrschaft zu
erkennen und anzunehmen. Diese Haltung ist ein warnendes Beispiel dafiir, wie Stolz und Unglaube
den Weg zu Gott blockieren. (Matthdus 21,26-27; Johannes 5,39-40; 2. Thessalonicher 2,10-12)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 21.12-27)

Zusammenfassung:

Matthdus 21,12-27 zeigt die messianische Autoritéit Jesu im Zentrum des religiosen Lebens Israels und
die zunehmende Konfrontation mit den fiihrenden Autorititen. Jesus reinigt den Tempel und entlarvt
den Missbrauch des Hauses Gottes als Ort religioser Geschédftemacherei. Der Tempel wird von Jesus
als Haus des Gebets fiir die Nationen definiert, nicht als Zentrum selbstbezogener Frommigkeit. Die
Heilungen im Tempel bestédtigen seine gottliche Vollmacht und seine barmherzige Sendung. Der
Lobpreis der Kinder ruft messianische Wahrheit aus, wihrend die religiosen Fiihrer daran Anstof
nehmen. Jesu Annahme des Lobes unterstreicht seinen messianischen Anspruch. Die Verfluchung des
unfruchtbaren Feigenbaums dient als prophetisches Zeichen gerichtlicher Beurteilung duBerlich
religioser, aber geistlich fruchtloser Existenz. Der Glaube wird als vertrauende Ausrichtung auf Gottes
Macht dargestellt. In der folgenden Auseinandersetzung stellen die Hohenpriester und Altesten Jesu
Autoritéit infrage. Thre Frage zielt nicht auf Erkenntnis, sondern auf Kontrolle. Jesus entlarvt ihre
Unehrlichkeit durch die Gegenfrage nach der Herkunft der Taufe des Johannes. Thre Verweigerung
einer klaren Antwort offenbart geistliche Verantwortungslosigkeit. Matthdus 21,12-27 miindet in die
Offenbarung, dass Jesu Autoritdt gottlichen Ursprungs ist und religiose Macht ohne
Wahrheitsbereitschaft unter Gericht steht.

Anwendungen:

Gottes Heiligkeit duldet keinen Missbrauch. Der Tempel wird von Jesus gereinigt. Gottes
Gegenwart widerspricht religidser Selbstverwertung. Diese Einsicht betont die Ernsthaftigkeit

geistlicher Verantwortung.

AuBere Frommigkeit ohne Frucht bleibt leer. Der Feigenbaum steht fiir sichtbare Religiositit ohne
geistliche Wirkung. Gott sucht Frucht, nicht Fassade. Diese Wahrheit warnt vor geistlicher
Selbsttduschung.

Jesu Autoritit fordert ehrliche Antwort. Die Fiihrer weichen der Wahrheit aus, um ihre Position zu
schiitzen. Verweigerte Entscheidung ist ebenfalls eine Entscheidung. Diese Einsicht macht deutlich,

dass Neutralitit gegeniiber Jesu Anspruch nicht moglich ist.
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34. Gleichnisse iiber Israels Ablehnung des Konigs (21,28-22,14)

34.1. Das Gleichnis von den zwei Sohnen — Wer tut den Willen des
Vaters? (21,28-32)

Das Gleichnis der zwei Sohne macht den Unterschied zwischen Worten und Taten deutlich. Jesus
erzdhlt von einem Vater, der zwei Sohne bittet, im Weinberg zu arbeiten. Der erste lehnt zunéchst ab,
geht aber spater doch, wihrend der zweite zustimmt, jedoch nicht handelt. Damit wird der Unterschied
zwischen duBlerem Bekenntnis und tatsdchlichem Gehorsam deutlich. Der erste Sohn steht fiir
Menschen, die zunéchst in Siinde und Ungehorsam leben, sich aber durch Bulle Gott zuwenden. Der
zweite Sohn repréisentiert diejenigen, die religiés wirken und duBlerlich zustimmen, aber innerlich nicht
bereit sind, Gottes Willen auszufiihren. Das Gleichnis stellt die Frage, wer wirklich den Willen des
Vaters tut, und legt den Schwerpunkt auf gelebten Gehorsam statt auf leere Worte. Jesu Zuhorer
werden so zu einer ehrlichen Selbstpriifung herausgefordert. (Matthdus 21,28-29; Jakobus 1,22; 1.
Johannes 3,18)

Bufie und Glaube fiithren zu wahrer Gerechtigkeit. In der Auslegung des Gleichnisses erklért Jesus,
dass Zollner und Huren dem Reich Gottes ndherstehen als die religidsen Fiihrer. Der Grund liegt darin,
dass diese Siinder Johannes’ Ruf zur Bufle annahmen und glaubten, wéhrend die selbstgerechten Leiter
ablehnten. Dies zeigt, dass der Eintritt ins Reich Gottes nicht durch religiose Herkunft oder duflere
Frommigkeit geschieht, sondern durch Umkehr und Glauben. Diejenigen, die ihre Schuld erkennen,
sind eher bereit, Gottes Gnade zu empfangen. Das Beispiel macht deutlich, dass Gott auf ein
verdndertes Herz schaut, nicht auf duf3ere religiose Position. Es ist ein Aufruf, sich nicht auf die eigene
Moral zu verlassen, sondern Gottes Einladung im Glauben anzunehmen. (Matthdus 21,30-32; Lukas
18,13-14; Apostelgeschichte 3,19)

Religiose Privilegien schiitzen nicht vor Gericht. Die obersten Priester und Altesten hatten das
Vorrecht, Gottes Wort zu kennen und zu lehren, doch sie verweigerten sich der Botschaft, die Gott
durch Johannes und Jesus brachte. Ihre geistliche Blindheit wird umso schwerer wiegen, weil sie die
Wahrheit bewusst ablehnten. Das Gleichnis zeigt, dass religiose Traditionen und Wissen ohne gelebten
Gehorsam wertlos sind. Gott beurteilt nicht die Position, sondern die Bereitschaft, seinem Willen zu
folgen. Die religiosen Fiihrer stehen hier als warnendes Beispiel fiir Menschen, die zwar viel wissen,
aber nicht handeln. Das Gericht Gottes richtet sich besonders gegen bewusste Ablehnung seiner klaren
Offenbarung. (Matthéus 21,32; Lukas 12,47-48; Jakobus 4,17)
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34.2. Das Gleichnis von den bosen Weingirtnern — Ablehnung der
Propheten und des Sohnes (21,33-46)

Das Gleichnis von den bosen Weingirtnern zeigt die Geduld und Gerechtigkeit Gottes. Jesus
erzdhlt von einem Hausherrn, der einen Weinberg an Weingértner verpachtet und zur Erntezeit
Knechte sendet, um die Frucht zu holen. Die Weingéirtner misshandeln und toten diese Knechte, was
den Ungehorsam und die Feindschaft gegeniiber dem rechtméfBigen Besitzer offenbart. Der Hausherr
steht flir Gott, der sein Volk mit geistlichen Segnungen ausgestattet und Propheten gesandt hat. Die
Weingértner symbolisieren die geistlichen Leiter Israels, die Gottes Botschafter ablehnten. Trotz
wiederholter Ablehnung zeigt Gott Geduld und sendet erneut Boten. Diese Geduld ist Ausdruck seiner
Gnade, doch die fortgesetzte Auflehnung bringt unweigerlich sein gerechtes Gericht. Das Gleichnis
verdeutlicht, dass Gottes Langmut nicht grenzenlos ist. (Matthdus 21,33-36; Jesaja 5,1-7; Jeremia
7,25-26)

Die Sendung des Sohnes ist der Hohepunkt der gottlichen Offenbarung. SchlieBlich sendet der
Hausherr seinen eigenen Sohn in der Erwartung, dass man ihn ehren werde. Dies weist klar auf Jesus
als den Sohn Gottes hin, der als letzte und hochste Offenbarung gesandt wurde. Anstatt ihn
anzunehmen, beschlieBen die Weingértner, ihn zu téten, um das Erbe an sich zu reilen. Diese
Entscheidung offenbart den tief verwurzelten Widerstand und die Selbstherrlichkeit der geistlichen
Fiihrer Israels. Der Mord am Sohn symbolisiert die Kreuzigung Jesu, die aus Hass und Machtgier
begangen wurde. Damit wird deutlich, dass die Ablehnung Jesu nicht auf Unwissenheit, sondern auf
bewusster Verwerfung griindet. Die Reaktion der Weingértner zeigt, wie weit Menschen gehen, um
thre Herrschaft zu sichern und Gottes Herrschaft zu verhindern. (Matthiaus 21,37-39; Johannes 1,11;
Hebréer 1,1-2)

Das Gericht iiber die untreuen Verwalter ist gerecht und unumgénglich. Jesus fragt seine Zuhorer,
was der Weinbergbesitzer tun wird, und sie antworten, dass er die Bosewichter umbringen und den
Weinberg anderen geben wird. Damit verurteilen sie sich selbst, da sie erkennen, dass Treulosigkeit
gegeniiber Gott Konsequenzen hat. Jesus bestitigt dieses Urteil und zeigt, dass Gott sein Reich denen
geben wird, die die Frucht bringen. Das bedeutet, dass das geistliche Vorrecht Israels voriibergehend
auf ein Volk tibergeht, das bereit ist, Gott zu gehorchen. Dieses Gericht ist nicht Willkiir, sondern eine
notwendige Reaktion auf fortgesetzte Rebellion. Gottes Reich bleibt, aber seine Verwalter konnen
ausgetauscht werden. (Matthdus 21,40-43; Romer 11,17-21; 1. Petrus 2,9-10)
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Christus ist der Eckstein, den die Bauleute verworfen haben. Jesus zitiert Psalm 118, um zu zeigen,
dass seine Ablehnung im gottlichen Plan vorhergesagt ist. Der ,,Stein, den die Bauleute verworfen
haben®, ist zum Eckstein geworden, dem Fundament von Gottes Reich. Wer auf diesen Stein fillt, wird
zerschmettert, und auf wen er féllt, den wird er zermalmen — ein Bild fiir das endgiiltige Gericht.
Christus ist der einzige tragfdhige Grund fiir Gottes Heilshandeln, und wer ihn verwirft, zerstort seine
eigene Zukunft. Die Reaktion der Fiihrer, die das Gleichnis auf sich beziehen und ihn deshalb noch
mehr toten wollen, zeigt, wie sehr ihr Herz gegen Gottes Plan verhirtet ist. Diese prophetische
Warnung bleibt aktuell: Ablehnung Christi fithrt unweigerlich zum Gericht, Annahme zu ewigem Heil.
(Matthdus 21,42-46; Apostelgeschichte 4,11-12; 1. Korinther 3,11)

C. 1. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 21,43,
dass Matthdus hier bewusst den Ausdruck ,,Reich Gottes“ verwendet und damit den Bereich
echten Glaubens an Gott bezeichnet, im Unterschied zum sonst tiblichen Ausdruck ,,Reich der
Himmel”. Nach Scofield bedeutet die Aussage, dass das Reich Gottes ,,von euch

¢

weggenommen“ wird, dass es den Schriftgelehrten und Pharisdern entzogen wird, die im
Gleichnis als die bosen Weingdrtner erscheinen. Es wird einer anderen ,, Nation* gegeben, das
heifit einem Volk, das die Friichte der Erlosung hervorbringt. Diese Stelle macht deutlich, dass
die ungldubigen Schrifigelehrten und Pharisder nicht gerettet werden konnten, weil sie den
Sohn verworfen haben. An ihre Stelle treten andere, die die Friichte der Erlosung
hervorbringen. Scofield betont abschliefSend, dass weder im gegenwdrtigen Zeitalter noch im
zukiinftigen Tausendjdhrigen Reich das Reich Gottes der ausschliefliche Besitz Israels oder

der Nationen ist (C. I. Scofield, 2015, S. 1169).

34.3. Das Gleichnis vom koniglichen Hochzeitsmahl — Die
Einladung des Konigs (22,1-14)

Die Einladung zum Hochzeitsmahl zeigt Gottes grofiziigige Gnade. Jesus beschreibt einen Konig,
der ein Hochzeitsmahl fiir seinen Sohn vorbereitet und viele einlddt. Das Hochzeitsmahl steht fiir die
Segnungen des kommenden Reiches Gottes, und der Konig symbolisiert Gott, der in seiner Gnade
Menschen zur Gemeinschaft mit Christus ruft. Die Einladung wird zunédchst an das Volk Israel
gerichtet, das von Gott besonders beglinstigt worden war. Die vorbereiteten Speisen zeigen, dass alles
fiir die Teilhabe am Reich bereit ist — es fehlt nur die Annahme der Einladung. Diese Darstellung
unterstreicht, dass der Eintritt in Gottes Reich nicht auf menschlicher Leistung, sondern auf gottlicher
Vorbereitung beruht. Wer eingeladen ist, steht vor einer Entscheidung, die ewige Konsequenzen hat.
(Matthdus 22,1-4; Jesaja 25,6-9; Lukas 14,16-17)
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Die Ablehnung der Einladung offenbart Herz verhirteten Unglaubens. Die Geladenen reagieren
gleichgiiltig oder feindselig auf die Einladung, indem sie ihren Geschéften nachgehen oder die Boten
misshandeln. Diese Reaktion steht fiir Israels wiederholte Ablehnung der Propheten und letztlich des
Messias selbst. Gleichgiiltigkeit zeigt sich darin, dass weltliche Interessen hoher bewertet werden als
die Gemeinschaft mit Gott. Feindseligkeit gegeniiber den Boten ist ein Ausdruck der Rebellion gegen
Gottes Autoritdt. Die Missachtung der Einladung ist nicht nur ein gesellschaftlicher Affront, sondern
eine geistliche Beleidigung des Konigs. Damit wird deutlich, dass Ablehnung des Evangeliums nicht
aus Informationsmangel geschieht, sondern aus bewusster Zuriickweisung. (Matthidus 22,5-6; 2.
Chronik 36,15-16; Johannes 5,39-40)

Das Gericht iiber die Ablehnenden ist Ausdruck gottlicher Gerechtigkeit. Der Konig reagiert auf
die Misshandlung seiner Boten mit einem gerechten Gericht, indem er die Morder vernichtet und ihre
Stadt niederbrennt. Dieses Bild weist prophetisch auf die Zerstorung Jerusalems im Jahr 70 n. Chr. hin,
die eine direkte Folge der Verwerfung des Messias war. Gottes Geduld ist groB3, doch fortgesetzte
Ablehnung fiihrt zu Konsequenzen. Die Strafe zeigt, dass Gottes Heiligkeit und Gerechtigkeit ebenso
real sind wie seine Gnade. Der Ernst dieses Gerichts macht deutlich, dass die Einladung zum Reich
nicht folgenlos ausgeschlagen werden kann. Das Gleichnis verbindet die Realitit der Gnade mit der
Notwendigkeit des Gehorsams. (Matthius 22,7; Lukas 19,41-44; Hebréer 2,3)

Die Einladung wird nun an alle ausgeweitet — doch es gibt Bedingungen. Nachdem die
urspriinglich Geladenen nicht wiirdig befunden werden, sendet der Konig seine Diener auf die Straflen,
um alle einzuladen, die sie finden — Gute wie Bose. Dies zeigt die weltweite Ausbreitung des
Evangeliums iiber die Grenzen Israels hinaus. Dennoch bleibt die Teilnahme am Mahl an eine
Voraussetzung gebunden: das Tragen des Hochzeitskleides, das fiir die Gerechtigkeit Christi steht. Der
Mann ohne Hochzeitskleid wird hinausgeworfen, was verdeutlicht, dass niemand aufgrund eigener
Verdienste oder duBerer Zugehorigkeit gerettet wird. Die Aussage ,,Viele sind berufen, aber wenige
auserwdhlt unterstreicht, dass die Einladung weit reicht, doch nur diejenigen gerettet werden, die
Gottes Bedingungen annehmen. (Matthédus 22,8-14; Jesaja 61,10; Offenbarung 19,7-9)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 21.28-22.14)

Zusammenfassung:

Matthius 21,28-22,14 vereint mehrere Gleichnisse Jesu, die das Verhalten Israels gegeniiber Gottes
Ruf beurteilen und das kommende Gericht ankiindigen. Im Gleichnis von den zwei Séhnen wird der
Unterschied zwischen bloBem Bekenntnis und tatsdchlichem Gehorsam herausgestellt. Religiose
Selbstsicherheit erweist sich als triigerisch, wihrend Umkehr und Gehorsam entscheidend sind. Das
Gleichnis von den bosen Weingirtnern beschreibt die fortgesetzte Ablehnung der von Gott gesandten
Knechte. SchlieBlich richtet sich der Widerstand sogar gegen den Sohn selbst. Damit wird die
Verantwortung Israels fiir die Verwerfung des Messias offengelegt. Gottes Gericht erscheint als
gerechte Konsequenz dieser Ablehnung. Zugleich wird angekiindigt, dass das Reich Gottes anderen
gegeben wird, die Frucht bringen. Im Gleichnis vom koniglichen Hochzeitsmahl wird Gottes
Einladung weit liber den urspriinglichen Adressatenkreis hinaus ausgedehnt. Die Einladung wird
groBzligig ausgesprochen, doch nicht alle reagieren angemessen. Die Notwendigkeit angemessener
Vorbereitung wird betont. Zugehorigkeit zum Reich erfordert nicht nur Einladung, sondern auch
entsprechende Annahme. Matthédus 21,28-22,14 miindet in die ernste Feststellung, dass Gottes Gnade
angeboten wird, aber Verantwortung und Gericht untrennbar mit der Antwort des Menschen verbunden

sind.

Anwendungen:

Gehorsam zihlt mehr als Worte. Bekenntnis ohne Handeln bleibt wirkungslos. Gott sucht gelebte

Antwort auf seinen Ruf. Diese Einsicht korrigiert dullerliche Religiositét.

Ablehnung gottlicher Sendung hat Folgen. Die Verwerfung der Boten gipfelt in der Ablehnung des
Sohnes. Gericht ist die Konsequenz fortgesetzter Verweigerung. Diese Wahrheit unterstreicht die

Ernsthaftigkeit geistlicher Verantwortung.

Gottes Einladung verlangt angemessene Antwort. Die Einladung zum Reich ist weit und gnédig.

Zugehorigkeit setzt jedoch echte Annahme voraus. Diese Einsicht verbindet Gnade mit
Verbindlichkeit.
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35. Die letzte offentliche Auseinandersetzung mit den
Pharisiern (22,15-46)

35.1. Die Fangfrage iiber die Steuern (22,15-22)

Die Frage nach der Steuerzahlung soll Jesus in eine Falle fiihren. Die Phariséer und die Herodianer
verbiinden sich, um Jesus 6ffentlich zu diskreditieren. Sie stellen ihm die Frage, ob es erlaubt sei, dem
romischen Kaiser Steuern zu zahlen. Diese Frage ist eine sorgfaltig konstruierte Falle: Bejaht Jesus die
Zahlung, konnte er als Freund der romischen Besatzung verachtet werden; verneint er sie, konnte er als
Aufriihrer gegen Rom angeklagt werden. Die Zusammenarbeit zwischen Pharisdern und Herodianern,
die sonst verfeindet waren, zeigt, wie gro3 ihr gemeinsames Interesse war, Jesus zu Fall zu bringen.
Ihre scheinbare Wertschitzung (,,Meister, wir wissen, dass du die Wahrheit lehrst...«) ist Heuchelei,
um ihn in Sicherheit zu wiegen. Doch Jesus erkennt ihre bosen Absichten sofort. (Matthdus 22,15-18;
Psalm 55,21; Spriiche 26,23-26)

Jesu Antwort trennt gottliche und staatliche Autoritit klar. Jesus fordert sie auf, ihm eine Denar-
Miinze zu zeigen, und fragt, wessen Bild und Aufschrift darauf zu sehen sind. Als sie ,,des Kaisers*
antworten, zieht er daraus die Lehre: ,,So gebt dem Kaiser, was des Kaisers ist, und Gott, was Gottes
ist.* Diese Aussage macht deutlich, dass staatliche Autoritét von Gott eingesetzt ist und eine legitime
Forderung an die Biirger stellt. Gleichzeitig bleibt Gottes Anspruch auf das Leben und die Anbetung
des Menschen unangefochten. Mit wenigen Worten entzieht Jesus der Falle jede Grundlage und
offenbart eine grundlegende Wahrheit iiber die doppelte Verantwortung des Menschen — gegentiber der
Regierung und gegeniiber Gott. (Matthédus 22,19-21; Romer 13,1-7; Apostelgeschichte 5,29)

Die Reaktion der Fragesteller zeigt Jesu Weisheit und Autoritit. Als die Pharisder und Herodianer
Jesu Antwort horen, staunen sie iiber seine Weisheit. Sie erkennen, dass ihre Falle ins Leere gelaufen
ist, und ziehen sich zuriick. Die Tatsache, dass sie keine weitere Gegenfrage stellen, deutet darauf hin,
dass sie die Uberlegenheit seiner Antwort nicht anfechten konnen. Jesu Fihigkeit, Wahrheit klar und
unerschiitterlich zu verkiinden, bestétigt seine gottliche Autoritdt. Gleichzeitig bleibt er frei von
politischer Vereinnahmung, da er sowohl Gottes Reich als auch die rechtméiBige Ordnung der Welt
respektiert. Diese Szene zeigt, dass keine menschliche List Gottes Weisheit tiberlisten kann. (Matthdus
22,22; Jesaja 11,2-4; 1. Korinther 1,24-25)
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35.2. Die Sadduzéaer und die Auferstehung (22,23-33)

Die Sadduzier stellen eine hypothetische Frage, um die Auferstehung zu widerlegen. Die
Sadduzéer, die die Auferstehung leugnen, treten mit einer konstruierten Fallgeschichte an Jesus heran.
Sie berufen sich auf das mosaische Gesetz der Schwagerehe, wonach ein Mann die Witwe seines
verstorbenen Bruders heiraten soll, um dessen Namen zu erhalten. In ihrer Frage stirbt nacheinander
jeder der sieben Briider, ohne Kinder zu hinterlassen, bis schlieBlich auch die Frau stirbt. Mit dieser
ibertriebenen Darstellung wollen sie die Vorstellung einer leiblichen Auferstehung ins Lacherliche
ziehen. Thre Absicht ist nicht ernsthafte Kliarung, sondern der Versuch, Jesu Lehre zu diskreditieren.
Damit offenbaren sie, dass sie zwar das Gesetz kennen, aber weder dessen tiefere Bedeutung noch die
Macht Gottes verstehen. (Matthdus 22,23-28; 5. Mose 25,5-6; Apostelgeschichte 23,8)

Jesus korrigiert ihre falsche Annahme iiber das Leben nach der Auferstehung. Er macht deutlich,
dass ihre Frage auf einem grundlegenden Irrtum beruht: Sie kennen weder die Schrift noch die Kraft
Gottes. In der Auferstehung werden die Menschen nicht mehr heiraten, sondern wie die Engel im
Himmel sein, ohne eheliche Bindungen. Damit entkriftet er die Grundlage ihrer Argumentation, die
von irdischen Kategorien ausgeht. Jesus lehrt, dass die zukiinftige Herrlichkeit nicht einfach eine
Fortsetzung des irdischen Lebens ist, sondern eine vollig neue Existenzweise, die frei von den
Begrenzungen und Notwendigkeiten des jetzigen Lebens ist. Diese Aussage hebt die Auferstehung auf
eine geistliche Ebene, die Gottes unendliche Schopferkraft widerspiegelt. (Matthidus 22,29-30; 1.
Korinther 15,42-44; Philipper 3,20-21)

Jesus bestiitigt die Realitit der Auferstehung mit der Autoritit der Schrift. Er verweist auf die
Worte Gottes an Mose im brennenden Dornbusch: ,,/ch bin der Gott Abrahams, der Gott Isaaks und
der Gott Jakobs.” Da Gott nicht ein Gott von Toten, sondern von Lebenden ist, zeigt diese
Selbstoffenbarung, dass die Patriarchen auch nach ihrem physischen Tod in Gottes Gegenwart leben.
Jesus benutzt hier den Pentateuch, den die Sadduzder anerkannten, um ihre eigene Leugnung der
Auferstehung zu widerlegen. Seine Auslegung macht deutlich, dass die Hoffnung auf ein Leben nach
dem Tod fest in Gottes Wort verankert ist. Die Menge, die dies hort, ist tief beeindruckt von seiner
Lehre, wéahrend die Sadduzéer keine Antwort mehr haben. (Matthidus 22,31-33; 2. Mose 3,6; Hebrder
11,13-16)

35.3. Das hochste Gebot (22,34-40)

Ein Gesetzeslehrer testet Jesus mit einer Kernfrage des Gesetzes. Nachdem die Sadduzier durch

Jesu Antwort zum Schweigen gebracht wurden, treten die Pharisder wieder hervor. Einer von ihnen,
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ein Gesetzeslehrer, stellt die Frage, welches Gebot im Gesetz das grofite sei. Diese Frage ist nicht nur
theologisch, sondern auch strategisch motiviert. Die Diskussion {iber das hochste Gebot war unter den
jiidischen Lehrern ein wiederkehrendes Thema, da das mosaische Gesetz iiber 600 Gebote enthilt, die
unterschiedlich gewichtet wurden. Indem der Fragesteller Jesus zu einer klaren Priorisierung zwingt,
will er priifen, ob Jesus eine unvollstindige oder angreifbare Antwort gibt. Der Hintergrund ist ein
Versuch, seine Autoritdt und sein Verstindnis der Schrift zu testen, wie schon mehrfach zuvor.
(Matthdus 22,34-36; 5. Mose 6,4-5; 3. Mose 19,18)

Jesus fasst das gesamte Gesetz in der Liebe zu Gott und dem Nichsten zusammen. Er antwortet,
dass das grofite und erste Gebot ist, Gott von ganzem Herzen, ganzer Seele und ganzem Denken zu
lieben. Dies ist ein Zitat aus dem Sch’ma Israel, dem téglichen Bekenntnis des gldubigen Israeliten,
und stellt die ungeteilte Hingabe an Gott in den Mittelpunkt. Das zweite Gebot, ihm gleichwertig, ist
die Liebe zum Néichsten wie zu sich selbst. Mit dieser Antwort macht Jesus deutlich, dass wahre
Gesetzeserfiillung nicht primér in &uBleren Ritualen, sondern in einer inneren Haltung der Liebe
besteht. Die beiden Gebote sind untrennbar miteinander verbunden: Liebe zu Gott fiihrt unweigerlich
zur Liebe zum Mitmenschen. Damit fasst er das gesamte mosaische Gesetz und die prophetischen
Schriften in zwei fundamentalen Prinzipien zusammen. (Matthdus 22,37-39; 5. Mose 6,5; 3. Mose
19,18)

Die Liebe ist das Fundament aller gottlichen Gebote. Jesus betont, dass an diesen beiden Geboten
»das ganze Gesetz und die Propheten® hingen. Das bedeutet, dass jede einzelne Anweisung der Schrift
eine Auspriagung dieser doppelten Liebe ist. Ohne Liebe wird jede Gesetzeserfiillung leer und
bedeutungslos. In Gottes Reich sind alle moralischen und geistlichen Pflichten von diesem zentralen
Prinzip abhédngig. Damit gibt Jesus den Mafstab fiir jede Auslegung und Anwendung der Schrift:
Alles, was nicht aus Liebe zu Gott und dem Nichsten geschieht, verfehlt den Sinn des Gesetzes. Diese
Aussage unterstreicht die geistliche Einheit der Schrift und die Unverdnderlichkeit von Gottes
moralischem Wesen. (Matthius 22,40; Romer 13,8-10; Galater 5,14)

35.4. Jesu Frage an die Pharisaer (22,41-46)

Jesus stellt den Pharisiern eine Frage zur Identitit des Messias. Wihrend die Pharisder
versammelt sind, wendet sich Jesus an sie und fragt, was sie von dem Christus denken und wessen
Sohn er sei. Die Antwort der Pharisder, dass er der Sohn Davids sei, entspricht der gingigen
messianischen Erwartung Israels. Diese Antwort ist biblisch korrekt, greift aber zu kurz, da sie den

Messias nur als einen menschlichen Nachkommen Davids versteht. Jesus nutzt diese Gelegenheit, um
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ithr Verstindnis zu vertiefen und auf die gottliche Natur des Messias hinzuweisen. Damit lenkt er das
Gespriach bewusst auf eine Frage, die ihre Auslegung der Schrift und ihr theologisches Verstdndnis
herausfordert. (Matthdus 22,41-42; Jesaja 11,1-2; Jeremia 23,5-6)

Jesus zeigt anhand von Psalm 110, dass der Messias mehr ist als nur Davids Sohn. Er erinnert die
Pharisder daran, dass David im Geist den Messias ,,Herr* nennt: ,,Der HERR sprach zu meinem
Herrn: Setze dich zu meiner Rechten, bis ich deine Feinde hinlege als Schemel fiir deine Fiifse.* Diese
Aussage macht deutlich, dass der Messias nicht nur ein menschlicher Nachkomme ist, sondern eine
Person, die iiber David steht und gottliche Autoritét besitzt. Indem David seinen eigenen Nachkommen
»Herr* nennt, bezeugt er, dass dieser zugleich wahrer Mensch und wahrer Gott ist. Jesus konfrontiert
die Pharisder mit einer Schriftstelle, die ihre rein irdische Vorstellung vom Messias sprengt. (Matthdus
22,43-44; Psalm 110,1; Apostelgeschichte 2,34-36)

Die Phariséer sind sprachlos vor der giottlichen Weisheit Jesu. Mit dieser Frage und der Auslegung
von Psalm 110 bringt Jesus die Pharisder an einen Punkt, an dem sie keine Antwort mehr geben
konnen. Thre Unfédhigkeit, zu entgegnen, zeigt, dass sie weder die volle Tragweite der Schrift noch die
Identitdt des vor ihnen stehenden Messias erkennen. Von diesem Tag an wagt niemand mehr, ihn mit
Fangfragen zu priifen, weil seine Antworten unantastbar und von gottlicher Autoritdt getragen sind.
Die Szene offenbart, dass wahre Erkenntnis des Messias nur durch Offenbarung Gottes kommt und
nicht durch rein menschliche Gelehrsamkeit. (Matthdus 22,45-46; Johannes 7,46; Kolosser 2,2-3)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéius 22.15-46)

Zusammenfassung:

Matthius 22,15-46 zeigt eine Serie gezielter Angriffe der religiosen Fiihrer auf Jesus mit dem Ziel, ihn
zu diskreditieren. Pharisder und Herodianer versuchen, Jesus durch eine politische Fangfrage zur
Steuerzahlung in eine Falle zu locken. Jesus entlarvt ihre Heuchelei und stellt die richtige Ordnung
zwischen gottlicher und staatlicher Autoritit her. Sadduzéer konfrontieren ihn anschlieBend mit einer
konstruierten Frage zur Auferstehung und offenbaren damit ihr fehlendes Verstindnis der Schrift und
der Macht Gottes. Jesus weist ihre Argumentation zuriick und bekréftigt die Realitét der Auferstehung.
Ein Schriftgelehrter fragt nach dem hdchsten Gebot, worauf Jesus Liebe zu Gott und zum Néchsten als
zusammenfassenden Mafstab des Gesetzes nennt. Damit wird die innere Einheit von Gesetz und
Propheten betont. AbschlieBend stellt Jesus selbst eine Frage nach der Identitit des Messias. Er zeigt
anhand der Schrift, dass der Messias mehr als ein bloBer Sohn Davids ist. Seine gottliche Wiirde wird
implizit offenbart. Die Gegner verstummen und wagen keine weiteren Fragen. Jesu Autoritét bleibt
unangetastet. Matthdus 22,15-46 miindet in die Offenbarung Jesu als derjenige, der gottliche Weisheit

besitzt und dessen messianische Identitdt menschliche Kategorien iibersteigt.

Anwendungen:

Gottliche Weisheit entlarvt menschliche Heuchelei. Jesu Antworten durchschauen verborgene

Motive. Wahrheit 1dsst sich nicht manipulieren. Diese Einsicht starkt Vertrauen in Jesu Autoritét.

Unkenntnis der Schrift fithrt zu Irrtum. Die Sadduzéer scheitern an mangelndem Verstdndnis von
Gottes Wort. Schriftkenntnis und Gotteserkenntnis gehoren zusammen. Diese Wahrheit betont die

Notwendigkeit biblischer Verankerung.

Liebe ist der Kern gottlicher Gebote. Jesu Zusammenfassung des Gesetzes ordnet alle Gebote unter
die Liebe. Beziehung steht tiber Formalismus. Diese Einsicht richtet geistliches Leben auf Gottes Herz

aus.
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36. Die sicben Weherufe gegen die Pharisaer und
Schriftgelehrten (23,1-39)

36.1. Jesus warnt das Volk vor der Heuchelei der Pharisiaer
(23,1-12)

Jesus spricht offentlich zu den Volksmengen und seinen Jiingern iiber die Schriftgelehrten und
Pharisder. Er anerkennt, dass sie auf dem ,,Stuhl des Mose* sitzen und damit eine gewisse Lehr- und
Auslegungsautoritidt im Volk Israel innehaben. Zugleich warnt er, dass ihre Lehre nicht immer mit
threm Handeln iibereinstimmt. Sie verkiinden das Gesetz, leben es jedoch nicht konsequent aus. Diese
Diskrepanz macht deutlich, dass &uflerliche Position und religidse Bildung nicht automatisch geistliche
Echtheit bedeuten. Jesu Worte rufen dazu auf, die Wahrheit des Gesetzes ernst zu nehmen, ohne den
falschen Lebensstil derer zu iibernehmen, die es nur mit den Lippen ehren. (Matthdus 23,1-3; Nehemia
8,1-8; Jesaja 29,13)

Die Pharisder biirden anderen schwere religiose Lasten auf, ohne selbst zu helfen. Jesus
beschreibt, wie sie detaillierte Vorschriften auferlegen, die das Leben unnétig erschweren. Diese
Lasten entspringen oft menschlichen Traditionen und nicht direkt der Tora. Sie selbst zeigen jedoch
weder Bereitschaft noch Mitgefiihl, um den Menschen unter diesen Lasten beizustehen. Dadurch
offenbart sich ein Mangel an echter Liebe und ein falsches Verstindnis geistlicher Leitung. Wahre
geistliche Autoritéit sollte Erleichterung und Orientierung bringen, nicht Unterdriickung. (Matthédus
23,4; Apostelgeschichte 15,10; Micha 6,8)

Ihre Werke dienen der Selbstdarstellung statt der Ehre Gottes. Jesus kritisiert, dass sie ihre
Gebetsriemen vergroBern und die Quasten an ihren Kleidern verlingern, um vor den Menschen als
besonders fromm zu erscheinen. Diese dufleren Zeichen, die urspriinglich an Gottes Gebote erinnern
sollten, sind zu Werkzeugen religioser Selbstinszenierung geworden. Sie suchen die besten Plitze bei
Festmihlern und in den Synagogen, um gesehen und geehrt zu werden. Dieses Verhalten zeigt, dass ihr
Herz mehr auf menschliche Anerkennung als auf Gottes Wohlgefallen ausgerichtet ist. (Matthéus
23,5-6; 4. Mose 15,38-40; Johannes 12,43)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 23,5, dass T fillin
kleine lederne Gebetskapseln sind, auch Phylakterien genannt, die Pergamentstreifen mit
Schriftstellen aus der Tora enthalten (5. Mose 6,4-9; 11,13-20; 2. Mose 13,1-16). Fromme
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jlidische Mdnner legen sie ab dem Alter der religiosen Miindigkeit beim morgendlichen
Werktagsgebet am linken Arm und am Kopf an. Rubin betont, dass Jesus den Gebrauch der
T’fillin nicht verurteilt, da sie ein von Gott gegebenes Zeichen der Bindung an sein Wort sind.
Seine Kritik richtet sich vielmehr gegen den missbrduchlichen Umgang damit, wenn religiose
Fiihrer ihre T fillin absichtlich vergrofsern, um von anderen gesehen zu werden. Damit entlarvt
Jesus Heuchelei und dufsere Frommigkeit ohne innere Hingabe. Nach Rubin erfiillt Jesus hier
eine messianische Aufgabe, indem er das Volk zur eigentlichen geistlichen Absicht der Tora
zuriickruft und nicht menschliche Selbstdarstellung, sondern echte Gottesfurcht einfordert
(Barry Rubin, 2016, S. 1424-1426).

Wahre GroBle zeigt sich in Demut und Dienstbereitschaft. Jesus mahnt, sich nicht nach ehrenvollen
Titeln wie ,,Rabbi*“ zu sehnen, sondern den Blick auf den einen Lehrer und Vater im Himmel zu
richten. Unter seinen Nachfolgern soll kein Machtstreben herrschen, sondern dienende Liebe. Wer
grof} sein will, muss ein Diener sein, und wer sich selbst erhoht, wird erniedrigt werden. Damit kehrt
Jesus das gingige Verstindnis von Grof8e und Ansehen radikal um. Er setzt Demut und Hingabe als
Malstab fiir wahre Leiterschaft im Reich Gottes. (Matthaus 23,7-12; Markus 10,43-45; 1. Petrus
5,5-6)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 23,8-10, dass Jesus
hier nicht pauschal die Verwendung bestimmter Titel verbietet, sondern vor dem Annehmen
unverdienter Ehren warnt. Der Zusammenhang zeigt, dass es Jesus um die innere Haltung von
Leitern geht, nicht um ein formales Titelverbot. Fiihrung soll durch Demut und dienende
Haltung gekennzeichnet sein und nicht durch Selbstiiberhohung oder Distanz zum Volk
(Matthdus 20,25-28). Rubin betont, dass Jesus keine bestimmte Gruppe oder den Berufsstand
der Rabbiner verurteilt, da weder konkrete Personen noch der griechische Fachbegriff fiir
Rabbiner genannt werden. Entscheidend ist vielmehr die Mahnung aus Matthdus 23,12, dass
wahre Grofie vor Gott in Demut besteht. Titel wie ,,Rabbi*, ,, Vater‘ oder ,, Lehrer‘* sind daher
nicht an sich problematisch, sondern werden dann verfehlt gebraucht, wenn sie Ausdruck von
Stolz, Machtstreben oder geistlicher Abgrenzung sind. Jesu Ziel ist es, Leiter zur selbstlosen
Dienerschaft zuriickzufiihren und nicht eine historische oder gegenwdrtige jiidische oder
christliche Amtstradition grundsdtzlich in Frage zu stellen (Barry Rubin, 2016, S. 1424—1427).
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36.2. Das erste Wehe (23,13)

Das erste Wehe richtet sich gegen die religiosen Fiihrer, die den Zugang zum Reich der Himmel
versperren. Jesus prangert an, dass die Schriftgelehrten und Pharisder den Menschen den Weg zu Gott
nicht nur nicht er6ffnen, sondern aktiv verschlieBen. Thre falsche Lehre, ihre Selbstgerechtigkeit und
ihre Ablehnung des Messias verhindern, dass Suchende zur rettenden Erkenntnis gelangen. Indem sie
sich selbst weigern, einzugehen, und gleichzeitig andere davon abhalten, zeigen sie die Tiefe ihrer
geistlichen Blindheit. Diese Haltung ist besonders verwerflich, weil sie als geistliche Leiter eine
Verantwortung gegeniiber dem Volk tragen. Wer Gottes Wort kennt, aber nicht befolgt, und zudem
noch andere tduscht, steht in schwerer Schuld vor Gott. Jesu Urteil iiber diese geistliche Blockade ist
scharf, weil es ewige Konsequenzen hat. Das Reich der Himmel steht fiir die Herrschaft Gottes, die in
der Person des Messias gekommen ist, und es abzulehnen, bedeutet, Gottes Angebot der Rettung zu
verwerfen. Diese Warnung richtet sich auch an jede Form von Leitung, die Menschen vom wahren
Evangelium fernhilt. (Matthéus 23,13; Jesaja 5,20; Lukas 11,52)

Religiose Heuchelei hindert Menschen daran, Gottes Wahrheit zu erkennen. Die Haltung der
Phariséder offenbart, dass frommes Auftreten nicht vor Gott gilt, wenn es nicht mit echter Bufle und
Glauben verbunden ist. Thre Autoritdt stiitzen sie auf Traditionen und menschliche Vorschriften,
wodurch Gottes Wort verdrangt wird. Menschen, die ihnen folgen, werden in dieselbe Sackgasse
gefiihrt, weil sie das Licht des Evangeliums nicht sehen. Heuchelei erzeugt eine geistliche Nebelwand,
hinter der Gottes Wahrheit verborgen bleibt. Jesus macht deutlich, dass diese Haltung nicht nur
personliche Konsequenzen hat, sondern auch andere in die Irre fiihrt. Geistliche Fiihrer tragen eine
hohe Verantwortung fiir das, was sie lehren und wie sie leben. Wahre Leiter sollen Menschen zu
Christus fithren und nicht von ihm weg. Der scharfe Ton Jesu zeigt, wie ernst Gott jede Form
geistlicher Irrefiihrung nimmt. Dies verdeutlicht, dass jede Verkiindigung und jede Lehre am Mafstab
der Schrift gepriift werden muss. (Matthédus 23,13; 2. Timotheus 4,3-4; Jakobus 3,1)

36.3. Das zweite Wehe (23,14)

Das zweite Wehe verurteilt die Ausnutzung von Schwachen fiir personlichen Gewinn. Jesus wirft
den Schriftgelehrten und Pharisdern vor, dass sie die Hiuser der Witwen verschlingen, wihrend sie
nach auflen hin lange Gebete sprechen. Dieser Gegensatz zeigt die Tiefe ihrer Heuchelei: nach auflen
Frommigkeit, im Herzen Habgier und Ungerechtigkeit. Witwen gehorten in Israel zu den
Schutzbediirftigsten, und das Gesetz gebot, sie besonders zu ehren und zu versorgen. Statt ihrer
Verantwortung nachzukommen, nutzten die religidosen Fiihrer ihre Position aus, um finanziellen oder

materiellen Vorteil zu erlangen. Die langen Gebete dienten nicht Gott, sondern dem eigenen Ansehen,
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um Frommigkeit vorzutduschen. Jesus macht deutlich, dass ein solches Verhalten nicht nur moralisch
verwerflich, sondern auch unter Gottes gerechtem Gericht steht. Die Strafe fiir diese geistliche
Ausbeutung wird besonders schwer sein, weil sie im Namen Gottes begangen wurde. Dieses Wehe
zeigt, dass Gott Heuchelei und Unterdriickung der Schwachen nicht ungestraft ldsst. Es erinnert daran,
dass wahre Frommigkeit immer mit Liebe und Gerechtigkeit verbunden ist. (Matthdus 23,14; 5. Mose
27,19; Jesaja 10,1-2)

Scheinfrommigkeit kann eine Form geistlicher TiAuschung sein, die Gottes Gericht
heraufbeschwort. Die langen Gebete der Pharisder waren nicht Ausdruck echter Hingabe, sondern
eine sorgfiltig inszenierte Show, um das Vertrauen der Menschen zu gewinnen. Wer das Vertrauen der
Schwachen ausnutzt, handelt in direktem Widerspruch zu Gottes Charakter. Diese Art von geistlicher
Manipulation macht das Herz hart gegeniiber Gottes Wahrheit. Jesus stellt klar, dass solche Heuchelei
nicht nur eine Frage des Charakters, sondern eine Frage der Ewigkeit ist. Das Gericht, von dem er
spricht, ist nicht voriibergehend, sondern hat ewige Konsequenzen. Scheinfrommigkeit kann
kurzfristig beeindrucken, fiihrt aber langfristig ins Verderben. Gott priift das Herz und erkennt die
wahren Motive hinter jedem religiosen Handeln. Die Strenge von Jesu Worten zeigt, dass geistliche
Leiter nicht nur fiir ihre Worte, sondern auch fiir ihre Taten und Motive zur Rechenschaft gezogen
werden. Wer wirklich Gott dient, wird nie das eigene Wohl {iber das der Bediirftigen stellen. (Matthdus
23,14; Jeremia 7,4-11; Jakobus 1,27)

36.4. Das dritte Wehe (23,15)

Das dritte Wehe deckt den falschen Eifer der religiosen Fiihrer bei der Gewinnung von
Anhingern auf. Jesus kritisiert, dass die Schriftgelehrten und Pharisder weite Reisen unternehmen,
um einen einzigen Proselyten zu gewinnen, ihn jedoch zu einem ,,Kind der Hélle* machen, das doppelt
so schlimm ist wie sie selbst. Ihr missionarischer Eifer ist nicht auf Gottes Wahrheit, sondern auf die
Verbreitung ihrer eigenen, gesetzlich gepragten Lehre ausgerichtet. Anstatt den Menschen die Gnade
Gottes nahezubringen, binden sie ihnen zusitzliche Lasten menschlicher Vorschriften auf. Das
Ergebnis ist nicht geistliches Leben, sondern tiefere Bindung an ein System, das Gottes Herrschaft
ablehnt. Diese Form der Bekehrung produziert Menschen, die religios, aber nicht erlost sind. Der
scharfe Ausdruck ,.Kind der Holle* verdeutlicht das ewige Ausmal} dieses Irrweges. Jesu Worte zeigen,
dass nicht jede religiose Aktivitit Gottes Werk ist, auch wenn sie duBlerlich beeindruckend erscheint.
Die Gefahr besteht, dass falsche Lehre schneller wéchst als das wahre Evangelium, wenn sie mit Eifer,
aber ohne Wahrheit verkiindet wird. Wahre Evangelisation fithrt Menschen zu Christus, nicht zu einem
religiosen System. (Matthéus 23,15; Galater 1,6-9; 2. Korinther 11,3-4)
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Falscher missionarischer Eifer kann Menschen tiefer ins Verderben fiihren als offene
Gottlosigkeit. Wer ohne die Wahrheit des Evangeliums wirbt, bietet eine triigerische Sicherheit, die
die Notwendigkeit echter BuBBe und des Glaubens an Christus verschleiert. Die Pharisder bekehrten
Menschen zu einer Form duBBerer Religiositét, die weder Siinden vergibt noch das Herz verdndert. Ein
solcher Konvertit iibernimmt nicht nur die falsche Lehre, sondern oft auch die Hérte und
Selbstgerechtigkeit seiner Lehrer. Jesus macht deutlich, dass die Verantwortung derer, die lehren,
besonders hoch ist, da sie nicht nur ihr eigenes, sondern auch das geistliche Schicksal anderer
beeinflussen. Falsche Leiter konnen so die Nachfolger noch tiefer in die geistliche Blindheit fiihren als
sie selbst. Dieses Wehe zeigt, dass Eifer allein vor Gott keinen Wert hat, wenn er nicht mit der
Wabhrheit iibereinstimmt. Wahre Jiingerschaft entsteht aus der Verkiindigung von Gottes Wort in der
Kraft des Heiligen Geistes, nicht aus dem bloen Nachahmen religidser Formen. Gott sucht nicht blof3
Bekenntnisse, sondern verdnderte Herzen. (Matthdus 23,15; Titus 1,10-11; Jakobus 3,1)

36.5. Das vierte Wehe (23,16-24)

Das vierte Wehe prangert die geistliche Blindheit der religiosen Fiihrer an. Jesus nennt die
Pharisder ,,blinde Fiihrer, weil sie im Gesetz Nebensichlichkeiten iiberbetonen, wihrend sie die
zentralen Grundsitze von Gerechtigkeit, Barmherzigkeit und Treue vernachlédssigen. Sie entwickelten
komplizierte Schwurregelungen, um ihre Worte flexibel zu gestalten und Verpflichtungen zu umgehen.
Dabei unterschied man, ob man beim Tempel oder beim Gold des Tempels schwor, und erklirte
Letzteres fiir verbindlich — eine klare Verdrehung der gottlichen MaBstébe. Diese Unterscheidungen
offenbaren eine Herzenshaltung, die mehr an materiellen Werten héngt als an Gott selbst. Jesus macht
deutlich, dass ein Schwur nicht durch duBlere Faktoren, sondern durch die Heiligkeit Gottes bindend
ist. Die Blindheit der Pharisder bestand darin, dass sie Gottes Wesen aus den Augen verloren hatten
und sich an formalistischen Spitzfindigkeiten festhielten. Wer geistlich blind ist, kann andere nicht in
der Wahrheit leiten. Diese Blindheit fiihrt dazu, dass duBlerer Schein wichtiger wird als innere Treue.
Gott beurteilt jedoch das Herz, nicht nur die formale Erfiillung menschlicher Regeln. (Matthdus
23,16-19; 3. Mose 19,12; Jakobus 5,12)

Geistliche Blindheit verkehrt Gottes Priorititen und schwicht das Zeugnis. Die Pharisder legten
groBBen Wert auf duflerliche religiose Handlungen, wéhrend sie die tiefere geistliche Bedeutung des
Gesetzes verkannten. Sie waren bereit, enorme Miihen in Details zu investieren, jedoch nicht, um
Gottes Herz zu verstehen. Jesus illustriert diese Verdrehung mit dem Bild, dass sie Miicken aus einem
Getrank herausfiltern, aber ein Kamel verschlucken — ein humorvolles, aber scharfes Bild fiir ihre
Priorititen. Wer kleine Fehler akribisch korrigiert, aber grofBe Siinden {ibersieht, handelt in

Widerspruch zu Gottes MaBstdben. Diese Haltung schwécht das geistliche Zeugnis, weil sie Menschen

Seite 262 von 327



von einer lebendigen Beziehung zu Gott wegfiihrt. Die Vernachldssigung von Gerechtigkeit,
Barmherzigkeit und Treue fiihrt zu einer Religion, die zwar korrekt wirkt, aber ohne geistliche Kraft
ist. Jesu Wehe zeigt, dass wahre geistliche Leitung immer die Hauptsache zur Hauptsache macht. Nur
wer Gottes Herz kennt, kann Gottes Willen recht lehren. (Matthdus 23,23-24; Micha 6,8; Hosea 6,6)

Falsche Unterscheidungen im Schworen offenbaren ein verdorbenes Herz. Die Praxis, den Wert
eines Schwurs an duflere Dinge zu binden, zeigt eine bewusste Flucht vor wahrhaftiger Integritit. Die
Phariséer lehrten, dass ein Schwur beim Tempel nicht bindend sei, wohl aber beim Gold des Tempels —
ein Hinweis auf ihre materialistische Gesinnung. Jesus deckt auf, dass der Tempel heiliger ist als sein
Gold, weil er Gottes Gegenwart reprasentiert. Das Problem lag nicht nur in der falschen Lehre,
sondern in der dahinterstehenden Motivation, sich moralische Schlupfldcher zu schaffen. Ein Herz, das
nach Wegen sucht, um Verpflichtungen zu umgehen, ist nicht von Gottes Wahrheit erfiillt. Die wahre
Bindungskraft eines Schwurs liegt nicht in der Formel, sondern in der Ehrfurcht vor Gott, der Zeuge
jedes Wortes ist. Ein solches falsches System zerstort Vertrauen und verdunkelt Gottes Heiligkeit vor
den Menschen. Jesus zeigt damit, dass geistliche Fithrung ohne Wahrhaftigkeit unweigerlich ins
Verderben fiihrt. (Matthaus 23,16-22; Psalm 15,1-4; Prediger 5,3-4)

36.6. Das fiinfte Wehe (23,25-26)

AuBere Reinheit ohne innere Erneuerung ist wertlos vor Gott. Jesus vergleicht die Pharisder mit
Bechern und Schiisseln, die duBerlich sauber, aber innen voller Raub und MaBlosigkeit sind. Dieses
Bild verdeutlicht, dass religiose Formen und &uBerliche Moral ohne eine innere Verdnderung des
Herzens keine wahre Heiligkeit darstellen. Die Pharisder legten Wert auf strikte Reinheitsgebote und
zeremonielle Sauberkeit, wahrend ihre Herzen von Habgier und Selbstsucht erfiillt waren. Damit
offenbart sich ein Gottesdienst, der auf Schein beruht, nicht auf Wahrheit. Wahre Reinheit beginnt im
Herzen, das von Gottes Wort und Geist erneuert wird. Wenn das Innere durch BuB3e und Gehorsam
gereinigt ist, wird auch das duBere Verhalten Gott wohlgefillig sein. Jesu Kritik macht deutlich, dass
Gottes MaBstab nicht bei der duBleren Erscheinung stehenbleibt, sondern die tiefsten Beweggriinde
beurteilt. Geistliche Leiter, die nur auf den du3eren Eindruck achten, fiihren sich selbst und andere in
Heuchelei. Eine echte Beziehung zu Gott verdndert den Menschen von innen nach aulen. (Matthéus
23,25-26; Psalm 51,12; Spriiche 4,23)

Wahre Heiligkeit wichst aus einem gereinigten Herzen. Das fiinfte Wehe Jesu zeigt, dass dullere
Ordnung und fromme Disziplin ohne innere Umkehr eine leere Hiille sind. Die Pharisder hielten sich

an minutiése Reinigungsrituale, um vor Menschen untadelig zu erscheinen, vernachléssigten jedoch
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Gerechtigkeit, Barmherzigkeit und Demut. Diese Diskrepanz offenbart eine tiefe Trennung zwischen
duBerem Verhalten und innerem Zustand. Jesus fordert auf, zuerst das Innere zu reinigen — ein Hinweis
auf BuBle, Selbstpriifung und Unterordnung unter Gottes Wort. Nur so kann das &uBlere Leben den
Charakter Gottes widerspiegeln. Ein reines Herz bringt Taten hervor, die in Gottes Augen wertvoll
sind, wahrend ein unreines Herz trotz dul3erer Perfektion unrein bleibt. Diese Wahrheit erinnert daran,
dass wahre Heiligkeit nicht durch religiose Vorschriften, sondern durch Gottes Gnade und die Wirkung
des Heiligen Geistes entsteht. (Matthdus 23,26; Jesaja 1,16-17; 2. Korinther 7,1)

36.7. Das sechste Wehe (23,27-28)

Heuchelei ist wie ein Grab — schon von aullen, doch voller Tod im Inneren. Jesus vergleicht die
Schriftgelehrten und Pharisder mit tibertiinchten Grédbern, die dulerlich schon erscheinen, aber innen
voller Totengebeine und Unreinheit sind. Dieses Bild macht deutlich, dass religidser Schein den
wahren geistlichen Zustand nicht verdndert. Die Phariséer pflegten ein makelloses duleres Auftreten
und hielten sich an Zeremonien, wiahrend ihre Herzen von Siinde und geistlichem Tod beherrscht
wurden. Heuchelei ist deshalb so geféhrlich, weil sie sowohl den Betroffenen als auch andere tiber die
wahre geistliche Lage tiduscht. Vor Gott zdhlen nicht die Fassaden, sondern die Reinheit des Herzens,
die aus Bulle und Glauben kommt. Ein Leben, das duflerlich fromm wirkt, aber innerlich nicht erneuert
ist, bleibt geistlich tot. Die Metapher Jesu verdeutlicht, dass wahre Heiligkeit nicht auf dem Anschein,
sondern auf der Realitét einer verdnderten Natur griindet. Gott sieht durch jede Maske hindurch und
richtet nach Wahrheit. (Matthdus 23,27; 1. Samuel 16,7; Psalm 51,8-12)

Wahre Gerechtigkeit entsteht durch innere Erneuerung, nicht durch duflere Formalitit. Jesus
erklart, dass die Pharisder vor den Menschen als gerecht erscheinen, innerlich jedoch voller Heuchelei
und Gesetzlosigkeit sind. Diese Worte entlarven das Problem einer Religion, die sich auf die
Zustimmung von Menschen statt auf die Anerkennung Gottes stiitzt. Ein Mensch kann duBerlich
moralisch handeln und dennoch in Gottes Augen unrein sein, wenn seine Taten nicht aus einem von
Gott gereinigten Herzen kommen. Die Phariséer verkorperten eine Form der Frommigkeit, die keinen
wahren Gehorsam gegeniiber Gottes Geboten hervorbrachte. Statt Demut und Barmherzigkeit
herrschte Selbstgerechtigkeit und Stolz. Wahre Gerechtigkeit beginnt im Herzen, das durch Gottes
Wort tiberfiihrt und durch den Heiligen Geist erneuert wird. Sie duert sich dann in einem Leben, das
Gott ehrt und dem Néchsten dient. Wer nur den duBleren Eindruck pflegt, baut auf Sand und wird im
Gericht nicht bestehen. (Matthius 23,28; Jesaja 29,13; Titus 1,15-16)
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36.8. Das siebte Wehe (23,29-36)

Selbstgerechte Ehrung der Propheten ohne wahre BufBle ist geistliche Blindheit. Jesus klagt die
Schriftgelehrten und Pharisder an, weil sie die Gridber der Propheten schmiicken und die Gerechten
ehren, wihrend sie dieselbe Herzenshaltung zeigen wie jene, die diese Propheten getitet haben. Die
dulere Ehrung verstorbener Boten Gottes ersetzt nicht die innere Bereitschaft, deren Botschaft
anzunehmen und zu gehorchen. Indem sie behaupten, sie hdtten nicht an den Taten ihrer Viter
teilgehabt, verkennen sie ihre eigene Schuld, denn sie lehnen den groften aller Gesandten, Jesus selbst,
ab. Diese Selbsttauschung fiihrt dazu, dass sie duferlich fromm wirken, aber in Wahrheit denselben
Widerstand gegen Gottes Wort zeigen. Die Ehrung der Vergangenheit wird wertlos, wenn sie nicht zu
Gehorsam in der Gegenwart fiihrt. Geistliche Blindheit verhindert, dass der wahre Zustand des
Herzens erkannt wird. Gott sieht nicht auf das geschmiickte Grab, sondern auf die Bereitschaft, seine
Wahrheit anzunehmen. (Matthéus 23,29-30; Apostelgeschichte 7,51-52; Jeremia 7,25-26)

Die Ablehnung von Gottes Boten zieht fortgesetztes Gericht nach sich. Jesus macht deutlich, dass
die Pharisder und Schriftgelehrten in der Tradition ihrer Vorfahren stehen, indem sie Gottes Gesandte
verfolgen und toten. Er sagt voraus, dass sie auch kiinftig Propheten, Weise und Schriftgelehrte
verwerfen und verfolgen werden. Diese Haltung zeigt eine fortgesetzte Rebellion gegen Gott, die nicht
auf einen Einzelfall beschrinkt ist, sondern ein Muster darstellt. Das Gericht, das auf dieser Schuld
lastet, wird sich iiber sie hdufen, weil sie das MaB ihrer Viter voll machen. Gott handelt gerecht, wenn
er diejenigen richtet, die seine Boten mutwillig ablehnen. Die Geschichte Israels zeigt, dass solche
Verweigerung immer geistlichen Niedergang und gottliche Ziichtigung nach sich zieht. Wer Gottes
Wort verwirft, verwirft letztlich Gott selbst und ladt sein gerechtes Gericht auf sich. Diese Worte Jesu
sind sowohl Warnung als auch Bestétigung der Gerechtigkeit Gottes. (Matthius 23,31-34; 2. Chronik
36,15-16; Hebréer 11,36-38)

Die Verantwortung fiir vergossenes Blut ist vor Gott unausweichlich. Jesus erklirt, dass tliber diese
Generation alles gerechte Blut kommen wird, das seit Abel bis zum Propheten Sacharja vergossen
wurde. Diese Aussage zeigt die ernste Konsequenz kollektiver Schuld, wenn eine Generation bewusst
den Hohepunkt der Ablehnung Gottes erreicht. Das Tdten der Propheten war nicht nur ein
geschichtlicher Unfall, sondern Ausdruck eines Herzens, das Gottes Wahrheit hasst. Mit der
Ablehnung und Kreuzigung Jesu wird diese Schuld in ihrer schwersten Form offenbar. Gott vergisst
das vergossene Blut der Gerechten nicht, sondern er wird es vergelten. Jesu Worte sind zugleich
Anklage und eine Ankiindigung, dass das angekiindigte Gericht gewiss kommen wird. Die gottliche
Gerechtigkeit sorgt dafiir, dass keine Siinde ungesiihnt bleibt, wenn sie nicht durch Bufle und Glauben
an Christus vergeben wird. (Matthédus 23,35-36; 1. Mose 4,10; Offenbarung 6,9-10)
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36.9. Die Klage iiber Jerusalem (23,37-39)

Gottes sehnsuchtsvolle Fiirsorge wird durch menschliche Ablehnung zuriickgewiesen. Jesus
beschreibt Jerusalem als Stadt, die die Propheten totet und die zu ihr Gesandten steinigt. Diese Worte
zeigen die langanhaltende und wiederholte Ablehnung goéttlicher Botschaft durch das Volk. In einem
eindriicklichen Bild vergleicht er seine Fiirsorge mit einer Henne, die ihre Kiiken unter ihre Fliigel
sammelt, um sie zu schiitzen. Dieses Bild verdeutlicht seine liebevolle, rettende Absicht, die jedoch
immer wieder durch den Widerstand der Menschen vereitelt wird. Die Ablehnung ist nicht auf
Unkenntnis zuriickzufiithren, sondern auf den bewussten Willen, sich Gottes Ruf zu widersetzen. Die
Worte Jesu machen deutlich, dass Gottes Gericht nicht aus Mangel an Liebe erfolgt, sondern als
Konsequenz anhaltender Verweigerung. Diese Ablehnung offenbart das verhértete Herz, das selbst vor
Gottes groBter Gnade zuriickschreckt. (Matthédus 23,37; Jesaja 65,2; Lukas 13,34)

Die Verlassenheit Jerusalems ist eine Folge geistlicher Verstockung. Jesus kiindigt an, dass das
Haus der Stadt 6de gelassen werden wird, was auf den kommenden Verlust der gottlichen Gegenwart
und den Untergang Jerusalems hinweist. Diese Ankiindigung erfiillt sich historisch im Jahr 70 n. Chr.
durch die Zerstorung des Tempels, ist aber zugleich ein geistlicher Hinweis auf die Abwendung Gottes
von einem Volk, das seinen Messias verworfen hat. Die Leere des ,,Hauses* bedeutet, dass alle
religidsen Strukturen ohne die Gegenwart Gottes wirkungslos bleiben. Jesu Worte zeigen, dass duflere
Frommigkeit nicht ausreicht, wenn das Herz nicht in Ubereinstimmung mit Gottes Willen steht. Diese
Warnung richtet sich nicht nur an die damaligen Horer, sondern gilt fiir jede Generation, die glaubt,
ohne Gottes Gegenwart bestehen zu konnen. Nur die Annahme des Messias kann diese Verlassenheit
beenden. (Matthéus 23,38; Jeremia 12,7; Hosea 9,12)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 23.1-39)

Zusammenfassung:

Matthius 23,1-39 enthilt Jesu 6ffentliche Weherede gegen die Schriftgelehrten und Pharisder und stellt
den Hohepunkt der Auseinandersetzung mit der religiosen Fiihrung Israels dar. Jesus unterscheidet
zwischen der Lehrautoritdt des mosaischen Gesetzes und dem heuchlerischen Verhalten derer, die es
vertreten. Die religiosen Fiihrer fordern von anderen, was sie selbst nicht leben. Thr Handeln ist von
Selbstdarstellung, Ehrstreben und geistlichem Machtmissbrauch gepréigt. Jesus entlarvt ihre
Frommigkeit als duBerlich und innerlich leer. Mehrfach spricht er Weherufe aus, die ihre Verblendung,
Gesetzesverdrehung und Verantwortungslosigkeit benennen. Sie verschlieBen den Zugang zum Reich
Gottes sowohl fiir sich selbst als auch fiir andere. AuBerliche Reinheit wird gepflegt, wihrend innere
Ungerechtigkeit bestehen bleibt. Religiose Genauigkeit ersetzt nicht Gerechtigkeit, Barmherzigkeit
und Treue. Die Fiihrer tragen Verantwortung fiir die fortgesetzte Ablehnung der von Gott gesandten
Boten. Jesus kiindigt Gericht liber diese Generation an. Zugleich beklagt er Jerusalem mit tiefer Trauer
liber seine wiederholte Verweigerung gottlichen Schutzes. Die Verwerfung des Messias flihrt zu
zeitweiliger Verlassenheit. Matthdus 23,1-39 miindet in die ernste Feststellung, dass religiose
Heuchelei Gericht nach sich zieht und Israels Hoffnung an die zukiinftige Anerkennung des Messias

gebunden ist.

Anwendungen:

Religiose Heuchelei zerstort geistliche Glaubwiirdigkeit. AuBerliche Frommigkeit ersetzt kein
gehorsames Leben. Geistliche Autoritit verlangt Ubereinstimmung von Lehre und Praxis. Diese

Einsicht warnt vor geistlichem Machtmissbrauch.

Verantwortung wichst mit geistlicher Stellung. Die Fiihrer werden fiir ihre Vorbildfunktion zur
Rechenschaft gezogen. Einfluss bringt erhohte Verantwortung vor Gott. Diese Wahrheit unterstreicht

die Ernsthaftigkeit geistlicher Leitung.

Ablehnung des Messias fiihrt zu Verlust des Segens. Jerusalems Geschichte zeigt wiederholte
Verweigerung gottlicher Gnade. Gottes Schutz wird nicht aufgezwungen. Diese Einsicht mahnt zur

rechtzeitigen Antwort auf Gottes Ruf.
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Teil 8. Die Endzeitrede und das Kommen des Konigreichs
(Matthaus 24-25)

37. Die Zeichen der Endzeit und die grofle Trubsal (24,1-31)

37.1. Die Jiinger fragen nach dem Zeichen seiner Wiederkunft
(24,1-3)

AuBere Bewunderung fiir das Heiligtum kann den kommenden Gerichtsblick Jesu nicht
aufhalten. Die Jiinger weisen Jesus auf die priachtigen Gebdude des Tempels hin, beeindruckt von
seiner GroBe und Schonheit. Fiir sie war der Tempel das Zentrum der Gegenwart Gottes und der
nationale Stolz Israels. Jesus aber kiindigt an, dass kein Stein auf dem anderen bleiben wird, womit er
das vollstindige Gericht iiber diesen Ort vorhersagt. Diese Ankiindigung stellt die damalige
Vorstellung infrage, dass der Tempel ein Garant fiir Gottes fortwihrende Gunst sei. Das Gericht iiber
den Tempel war nicht ein Zeichen gottlicher Schwéche, sondern Ausdruck seiner Heiligkeit, die Siinde
nicht ungestraft 14sst. Damit verdeutlicht Jesus, dass wahre Anbetung nicht an ein Gebdude gebunden
ist, sondern an die Gemeinschaft mit Gott durch den Glauben. Die Zerstorung des Tempels sollte ein
Wendepunkt sein, der die Augen auf die himmlische Realitét lenkt. (Matthdus 24,1-2; Jeremia 7,4-14;
Johannes 4,21-24)

Die Fragen der Jiinger entspringen einer Sehnsucht nach Verstindnis gottlicher Pléine. Nachdem
Jesus seine Ankiindigung vom Untergang des Tempels ausgesprochen hat, ziehen sich die Jiinger mit
ihm auf den Olberg zuriick und stellen ihm drei Fragen: nach dem Zeitpunkt dieser Ereignisse, nach
dem Zeichen seiner Wiederkunft und nach dem Ende der Weltzeit. IThre Fragen zeigen sowohl den
Schock iiber das eben Gehorte als auch ein tiefes Verlangen, Gottes Heilsplan zu verstehen. Die Jiinger
verkniipfen die Zerstérung des Tempels mit dem Ende der Welt, was ihre endzeitliche Erwartung
widerspiegelt. Jesus nimmt diese Fragen als Anlass, um ihnen eine umfassende Prophetie zu geben, die
nicht nur ihre Zeit, sondern auch die zukiinftige Generation betrifft. Dieses Gesprich bildet den
Rahmen fiir die sogenannte Endzeitrede, die zentrale Wahrheiten {iber die Wiederkunft Christi
offenbart. (Matthéus 24,3; Apostelgeschichte 1,6-7; Daniel 12,8-9)
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Die Endzeitrede Jesu verbindet unmittelbare historische Ereignisse mit zukiinftigen
prophetischen Erfiillungen. Indem die Jiinger ihre Fragen stellen, erdffnen sie die Mdoglichkeit, dass
Jesus sowohl auf die nah bevorstehende Zerstorung Jerusalems als auch auf seine zukiinftige
Wiederkunft eingeht. Diese Verbindung verdeutlicht, dass biblische Prophetie oft mehrere Zeitebenen
umfasst. Der Untergang des Tempels im Jahr 70 n. Chr. war ein Vorschatten des endgiiltigen Gerichts,
das bei seiner Wiederkunft erfolgen wird. Die Worte Jesu fordern daher zur Wachsamkeit und zur
Bereitschaft in allen Zeiten auf. Die Offenbarung dieser Dinge war nicht dazu gedacht, Neugier zu
befriedigen, sondern zur Heiligung und Treue im Glauben anzuspornen. Durch die Einbettung des
Nahen und Fernen in einer Rede zeigt Jesus, dass Gottes Plan souverdn und umfassend ist. (Matthdus
24,2-3; Lukas 21,20-28; 1. Thessalonicher 5,1-6)

C. 1. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 24,3,
dass Jesus hier eine doppelte Frage beantwortet, die in den Parallelstellen besonders durch
Lukas 21,20-24 deutlich wird. Die erste Frage lautet: ,, Wann wird das geschehen?“ und
bezieht sich auf die Zerstérung Jerusalems und des Tempels; die Antwort darauf findet sich in
Lukas 21,20-24. Die zweite Frage betrifft das Zeichen der Wiederkunft Christi und die
Vollendung des Zeitalters, deren Beantwortung Matthdus 24,4-33 umfasst. Scofield weist
darauf hin, dass die Verse 4—14 eine doppelte Bedeutung haben: Sie beschreiben zum einen den
allgemeinen Charakter des gegenwdrtigen Zeitalters mit Kriegen, Hungersnoten, Verfolgungen
und falschen Christussen (vgl. Daniel 9,26), zum anderen verdichten sich diese Kennzeichen in
besonderer Intensitit am Ende des Zeitalters, ndmlich in der siebzigsten Woche Daniels
(Daniel 9,24). Vers 14 bezieht sich besonders auf die erneute Verkiindigung der guten
Botschaft, dass das Reich nahe gekommen ist (Offenbarung 14,6-7). Mit Vers 15 wird durch
den ,, Grduel der Verwiistung* die Grofie Bedringnis eingeleitet, die dreieinhalb Jahre dauert
und im Wiederkommen Christi und im endgiiltigen Gericht iiber die gottfeindlichen Mcdchte
gipfelt (Daniel 9,27; Matthdus 24,15-31; Offenbarung 19,19-21). AbschliefSend enthdlt das
Kapitel ernste Warnungen zur Wachsamkeit fiir das gegenwdrtige Zeitalter (Matthdus
24,34-51) (C. I. Scofield, 2015, S. 1169).

37.2. Die Geburtswehen — Anfang der Endzeitzeichen (24,4-8)

Die ersten Zeichen der Endzeit sind wie die Anfinge von Geburtswehen. Jesus beginnt seine
Antwort mit einer Warnung vor Verfiihrung und nennt erste Ereignisse, die den Beginn der Endzeit
markieren. Er spricht von Kriegen, Kriegsgeriichten, Hungersnoten, Seuchen und Erdbeben. Diese
Ereignisse sind nicht das Ende selbst, sondern Vorboten, die wie Wehen einer schwangeren Frau in

steigender Intensitdt und Haufigkeit auftreten. Sie erinnern daran, dass das Kommen des Endes ein
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geordneter, von Gott festgelegter Prozess ist, der nicht durch menschliche Berechnungen verkiirzt oder
verldngert werden kann. Die Geburtswehen deuten auf eine neue Zeit hin, die durch die Wiederkunft
Christi eingeleitet wird. Diese Perspektive soll nicht Angst erzeugen, sondern zur Vorbereitung und
geistlichen Wachsamkeit fiihren. Wer die Zeichen erkennt, versteht, dass Gott seine Verheilungen
zuverldssig erfiillt. (Matthius 24,4-8; Markus 13,7-8; 1. Thessalonicher 5,3)

Verfiihrung ist das erste und zentrale Warnzeichen der Endzeit. Jesus warnt eindringlich davor,
dass viele kommen und sich als Christus ausgeben werden, um viele zu tduschen. Diese geistliche
Verfiihrung ist gefdhrlicher als duflere Bedrohungen, da sie das Herz und den Glauben angreift.
Falsche Christusse und falsche Propheten nutzen das Verlangen nach Hoffnung und Rettung aus, um
Menschen von der Wahrheit abzubringen. Der Schwerpunkt der Warnung liegt nicht auf der Furcht vor
den Verfithrern, sondern auf der Klarheit iber die wahre Person und das wahre Werk Jesu. Wer in
Gottes Wort verwurzelt ist, kann die Liigen erkennen und der Wahrheit treu bleiben. Die wiederholte
Betonung dieses Punktes in der Endzeitrede unterstreicht seine Dringlichkeit. (Matthidus 24.,4-5; 2.
Petrus 2,1-2; 1. Johannes 4,1)

Kriege und Katastrophen sind Teil der gefallenen Welt, aber nicht das Endziel Gottes. Jesus
macht deutlich, dass Kriege und Unruhen unvermeidbar sind, doch sie bedeuten nicht, dass das Ende
unmittelbar bevorsteht. Diese Ereignisse sind Ausdruck der fortbestehenden Siinde und Rebellion in
der Welt, aber Gott bleibt in seiner Vorsehung souverdn. Glaubige sollen nicht in Panik geraten,
sondern in der Gewissheit leben, dass Gott alle Dinge unter Kontrolle hat. Auch Naturkatastrophen wie
Erdbeben und Hungersnote zeigen die Vergédnglichkeit der Schopfung und die Notwendigkeit ihrer
Erneuerung. Durch diese Krisen erinnert Gott die Menschheit an ihre Abhingigkeit von ihm und ruft
zur Umkehr. Die Glaubigen werden dadurch angehalten, ihre Hoffnung nicht in irdischen Sicherheiten,
sondern im kommenden Reich Christi zu verankern. (Matthdus 24,6-8; Psalm 46,2-4; Romer 8,19-22)

37.3. Verfolgung, Irrlehren und die Zunahme der Gesetzlosigkeit
(24,9-14)

Verfolgung ist ein fest eingeplantes Element im Leben der Jiinger in der Endzeit. Jesus kiindigt
an, dass seine Nachfolger um seines Namens willen verfolgt, gehasst und getotet werden. Diese
Ankiindigung zeigt, dass die Welt denjenigen feindlich gegeniibersteht, die Christus treu nachfolgen.
Verfolgung ist nicht nur ein zufélliges Ereignis, sondern Teil des geistlichen Kampfes zwischen Licht
und Finsternis. Der Hass der Welt richtet sich letztlich nicht gegen die Person der Glaubigen, sondern

gegen den Herrn, den sie bekennen. Diese Realitét soll nicht entmutigen, sondern zur Standhaftigkeit
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ermutigen, da Gott inmitten von Leiden gegenwirtig ist und sein Ziel durchsetzt. Wer in Zeiten der
Verfolgung am Glauben festhélt, gibt ein kraftvolles Zeugnis fiir die Wahrheit des Evangeliums.
Verfolgung dient in Gottes Plan auch dazu, den Glauben zu ldutern und zu vertiefen. (Matthius 24,9;
Johannes 15,18-20; 2. Timotheus 3,12)

Abfall vom Glauben wird in der Endzeit eine ernste Herausforderung sein. Jesus spricht von
vielen, die inmitten der Drangsale abfallen werden. Diese Abkehr geschieht nicht plétzlich, sondern ist
das Ergebnis eines Herzens, das nicht tief in Gottes Wahrheit verwurzelt ist. Unter duBerem Druck
zeigt sich, ob der Glaube echt oder nur oberfléchlich war. Verrat und gegenseitiger Hass innerhalb der
Glaubensgemeinschaft werden zunehmen, was das Zeugnis der Gemeinde schwicht. Dieser geistliche
Abfall unterstreicht die Notwendigkeit, jetzt eine tiefe Beziehung zu Christus zu pflegen und in seiner
Wabhrheit gegriindet zu sein. Wahre Jiinger erkennen, dass Nachfolge keine kurzfristige Entscheidung
ist, sondern ein bestdndiger Weg, auch unter widrigen Umstédnden. Wer standhaft bleibt, offenbart die
Echtheit seines Glaubens. (Matthius 24,10; 1. Timotheus 4,1; Hebrder 3,12-14)

Falsche Propheten werden in Krisenzeiten ihre grofite Wirkung entfalten. Jesus warnt, dass viele
falsche Propheten auftreten und viele verfithren werden. Diese Personen sprechen im Namen Gottes,
ohne von ihm gesandt zu sein, und verdrehen die Wahrheit, um ihre eigenen Ziele zu erreichen. Sie
passen ihre Botschaften an die Erwartungen und Sehnsiichte der Menschen an, wodurch sie besonders
in Zeiten von Not und Unsicherheit Gehor finden. Die Gefahr liegt darin, dass ihre Worte oft religios
klingen und oberflachlich Hoffnung vermitteln, jedoch nicht auf Gottes Wahrheit gegriindet sind. Das
Erkennen falscher Lehrer erfordert geistliche Unterscheidung und griindliche Kenntnis der Schrift. Der
Mafistab bleibt immer das unveridnderliche Wort Gottes, das auch in der Endzeit Maf} und Richtschnur
ist. (Matthdus 24,11; Jeremia 14,14; 2. Petrus 2,1-3)

Die Zunahme der Gesetzlosigkeit wird die Liebe in vielen erkalten lassen. Jesus beschreibt, dass
die Ausbreitung der Siinde in der Endzeit eine Verhartung des Herzens bewirkt. Die Liebe zu Gott und
zum Nichsten wird bei vielen nachlassen, weil egoistische Interessen und Selbstschutz dominieren.
Diese geistliche Abkiihlung ist ein Symptom einer Welt, die Gottes Gebote verwirft und ihre eigenen
Malstidbe setzt. Fiir Jiinger Christi bedeutet das, bewusst an der Liebe festzuhalten, auch wenn die
Umgebung kalt und feindlich wird. Die bewusste Pflege von Liebe, Barmherzigkeit und Treue zu Gott
wird zu einem klaren Gegenzeugnis in einer verrohten Welt. Wer in dieser Zeit standhaft bleibt, wird
erleben, wie Gott die Herzen bewahrt und stirkt. (Matthdus 24,12; 2. Timotheus 3,1-4; Judas 21)
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37.4. Die grof3e Triibsal — Das Grauel der Verwiistung im Tempel
(24,15-22)

Das ,,Griuel der Verwiistung® ist ein zentrales prophetisches Zeichen in der Endzeit. Jesus
verweist auf die Worte des Propheten Daniel, um die Jiinger auf ein klar erkennbares Ereignis
vorzubereiten. Dieser ,,Grduel” bezeichnet eine entweihende Handlung im Tempel, bei der ein
Gotzenbild oder etwas Abscheuliches an den Ort gestellt wird, der allein Gott gehort. Dieses Zeichen
markiert den Beginn der grofiten Drangsalszeit, die es je gegeben hat. Fiir die damaligen Zuhdrer war
der Hinweis auf Daniel ein Aufruf, die Schriften zu studieren und zu verstehen. Prophetisch zeigt dies
auf den zukiinftigen Antichristen, der sich selbst an Gottes Stelle setzen wird. Wer diese Ankiindigung
erkennt, weill, dass Gottes Plan unaufhaltsam voranschreitet. Die Erwdhnung dieses Zeichens
unterstreicht die Autoritdt und Zuverldssigkeit von Gottes Wort. (Matthdus 24,15; Daniel 9,27; 2.
Thessalonicher 2,3-4)

C. I. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erklirt zu Matthdus 24,15
durch den Vergleich mit Lukas 21,20-24, dass hier zwei verschiedene, wenn auch dhnliche
Ereignisse beschrieben werden. Die Stelle im Lukasevangelium berichtet kurz iiber die
Zerstorung Jerusalems im Jahr 70 n. Chr. durch Titus. Dagegen bezieht sich Matthdus 24,15
auf eine noch zukiinftige Krise in Jerusalem, die nach dem Auftreten des , Grdiuels der
Verwiistung “ eintreten wird. Scofield betont, dass die dufleren Umstdinde in beiden Situationen
vergleichbar sind, weshalb auch die Warnungen dhnlich formuliert sind. Wihrend jedoch im
ersten Fall Jerusalem zerstort wurde, wird es im zweiten Fall durch ein direktes gottliches
Eingreifen befreit werden. Diese zukiinftige Krise steht im Zusammenhang mit dem Auftreten
des , Tieres” und den Ereignissen von Harmagedon (Daniel 7,8; Offenbarung 16,13-16;
19,17-20) (C. I. Scofield, 2015, S. 1169).

Flucht wird in dieser Zeit keine Option, sondern ein Gebot Gottes sein. Jesus ruft die Menschen,
die in Judia leben, auf, sofort in die Berge zu flichen, wenn das ,,Grduel der Verwiistung* auftritt. Die
Dringlichkeit seiner Worte zeigt, dass es keine Zeit fiir Zogern oder fiir das Sammeln personlicher
Habe geben wird. Das Uberleben hiingt davon ab, Gottes Warnung sofort zu befolgen. Diese
Anweisung ist ein Ausdruck von Gottes Fiirsorge, denn er gibt seinen Leuten im Voraus die ndtigen
Schritte. In dieser Zeit ist das Festhalten an irdischen Dingen eine gefihrliche Ablenkung, die das
Leben kosten kann. Das Bild der Flucht macht deutlich, dass Sicherheit nicht in menschlichen
SchutzmaBnahmen, sondern im Gehorsam gegeniiber Gottes Wort liegt. (Matthdus 24,16-18; Lukas
17,31-33; Jesaja 26,20)
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Die Endzeit wird durch eine Drangsal geprigt sein, die alles bisher Dagewesene iibertrifft. Jesus
beschreibt diese Zeit als beispiellos in ihrer Héirte und in ihrem weltweiten Ausmal3. Keine friihere
Notlage kann mit der Intensitdt und Dauer dieser Drangsalszeit verglichen werden. Das Ziel des
Feindes ist die Vernichtung des Volkes Gottes und die Unterdriickung jeglicher Wahrheit. Gleichzeitig
zeigt sich Gottes Souverénitit darin, dass diese Zeit begrenzt ist. Die Schilderung macht deutlich, dass
menschliche Kraft allein nicht ausreichen wird, um zu bestehen. Nur durch Gottes Eingreifen kann
sein Volk diese Zeit iiberstehen. Diese Aussage dient sowohl als Warnung als auch als Ermutigung zur
Standhaftigkeit. (Matthéus 24,21; Daniel 12,1; Offenbarung 7,14)

Gottes Eingreifen verkiirzt die Drangsal, um sein Volk zu bewahren. Jesus macht deutlich, dass
diese Zeit um der Auserwidhlten willen verkiirzt wird. Ohne diese gottliche Begrenzung wiirde
niemand {iiberleben. Dies offenbart die Barmherzigkeit und Treue Gottes selbst inmitten seines
Gerichts. Er ist der Herr der Zeit und setzt die Grenzen des Bosen. Fiir die Glaubigen ist dies eine
Zusicherung, dass Gott sie nicht vergisst und seine Verheilungen erfiillt. Die Verkiirzung ist ein
Ausdruck seiner Liebe und seiner Treue zu seinem Bund. Sie zeigt, dass selbst die dunkelsten Stunden
unter Gottes Kontrolle stehen. (Matthdus 24,22; Jesaja 65,8-9; Markus 13,20)

37.5. Falsche Propheten und Zeichen — Warnung vor Verfithrung
(24,23-28)

Falsche Propheten werden in der Endzeit versuchen, die Auserwihlten zu verfithren. Jesus warnt
ausdriicklich vor Personen, die behaupten, der Christus zu sein oder direkte Offenbarungen von ihm zu
haben. Diese Tduschung ist nicht zuféllig, sondern Teil eines gezielten Plans Satans, um Menschen von
der Wahrheit wegzufiihren. Falsche Propheten werden nicht nur mit Worten arbeiten, sondern auch mit
spektakuldren Zeichen und Wundern, die iiberzeugend wirken. Thre Botschaften werden sich oft an
biblische Begriffe anlehnen, um Glaubwiirdigkeit zu gewinnen. Die Gefahr liegt darin, dass diese
Zeichen emotional ansprechen und den Eindruck echter gottlicher Macht erwecken. Dennoch macht
Jesus deutlich, dass duBlere Sensationen nicht das entscheidende Kriterium fiir Wahrheit sind. Die
Glaubigen sollen die Stimme des wahren Hirten kennen, um nicht verfiihrt zu werden. Diese Warnung
verdeutlicht die Notwendigkeit, Gottes Wort fest im Herzen zu verankern. (Matthdus 24,23-24; 2.
Petrus 2,1-3; 1. Johannes 4,1)

Die Verfiihrung durch falsche Zeichen wird so iiberzeugend sein, dass selbst Auserwihlte fast
irregefiihrt wiirden. Jesus spricht hier von einer Téduschung, die in ihrer Intensitét einzigartig ist. Sie

wird nicht nur oberflachlich wirken, sondern selbst Menschen, die Gottes Wort kennen, in Gefahr
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bringen. Dies zeigt, wie subtil und gezielt die Liigen Satans sind. Die Beschreibung ,,wenn moglich*
macht deutlich, dass Gott seine Auserwihlten bewahren wird, aber nicht ohne ihren aktiven geistlichen
Widerstand. Die Tduschung richtet sich besonders gegen die, die nach geistlicher Wahrheit suchen. Die
Vorstellung, dass sogar standhafte Gldaubige ins Wanken geraten konnten, unterstreicht die
Dringlichkeit stindiger Wachsamkeit. Wer Gottes Wahrheit verinnerlicht, kann Liige und Wahrheit klar
unterscheiden. Der geistliche Schutz liegt nicht in eigener Stirke, sondern in der Bindung an Christus
und sein Wort. (Matthdus 24,24; Markus 13,22; Johannes 10,27-28)

Das Kommen des Messias wird nicht verborgen oder geheim sein, sondern fiir alle sichtbar.
Jesus vergleicht sein Wiederkommen mit einem Blitz, der den Himmel von Osten bis Westen erhellt.
Damit widerspricht er jeder Vorstellung einer unsichtbaren oder nur fiir wenige erkennbaren
Wiederkunft. Diese bildhafte Beschreibung betont die plotzliche, uniibersehbare und weltweite
Sichtbarkeit des Ereignisses. Niemand wird dariiber spekulieren miissen, ob Christus gekommen ist —
es wird allen klar sein. Diese Aussage entlarvt jede Lehre, die von einer ,,geheimen Ankunft” in dieser
Phase der Endzeit spricht, als falsch. Der Vergleich mit dem Aas, um das sich Geier sammeln,
verdeutlicht, dass sein Kommen ein untriigliches, eindeutiges Zeichen sein wird. So wie in der Natur
bestimmte Erscheinungen unweigerlich auf eine Realitdt hinweisen, wird auch sein Kommen
unmissverstidndlich erkennbar sein. Diese Gewissheit schiitzt Glaubige vor falschen Erwartungen und
Tauschungen. (Matthius 24,27-28; Offenbarung 1,7; Sacharja 14,4-5)

37.6. Die Wiederkunft Jesu mit Macht und Herrlichkeit (24,29-31)

Die kosmischen Zeichen kiindigen das unmittelbare Kommen des Menschensohnes an.
Unmittelbar nach der Drangsal werden aullergewohnliche Verdnderungen im Universum stattfinden.
Die Sonne wird sich verfinstern, der Mond sein Licht nicht geben, und Sterne werden vom Himmel
fallen. Diese Ereignisse sind nicht symbolisch, sondern reale, von Gott bestimmte Zeichen, die die
ganze Welt erschiittern werden. Sie stehen im direkten Zusammenhang mit prophetischen
Ankiindigungen aus dem Alten Testament und zeigen Gottes Eingreifen in die Schopfung. Die Méchte
des Himmels werden erschiittert, was die absolute Souverdnitit Gottes iiber das Weltgeschehen
bezeugt. Diese kosmischen Zeichen sind uniibersehbar und dienen als unmissverstindliche
Vorankiindigung der Ankunft Jesu. Sie markieren den Ubergang vom Gericht zur sichtbaren
Aufrichtung seiner Herrschaft. Kein Mensch auf der Erde wird sie iibersehen oder ignorieren konnen.
(Matthdus 24,29; Jesaja 13,10; Joel 3,3-4; Offenbarung 6,12-13)
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Das Erscheinen des Zeichens des Menschensohnes bringt weltweites Erschrecken. Nachdem die
kosmischen Zeichen geschehen sind, wird das Zeichen des Menschensohnes am Himmel erscheinen.
Die Schrift beschreibt nicht im Detail, wie dieses Zeichen aussehen wird, aber es wird eindeutig auf
Christus hinweisen. Alle Stimme der Erde werden dariiber wehklagen, weil sie erkennen, dass der
Richter kommt. Dieses Wehklagen entspringt nicht aus Freude, sondern aus Angst und Verzweiflung
tiber das kommende Gericht. Fiir die Ungldubigen ist es die Bestitigung, dass jede Ablehnung Christi
Konsequenzen hat. Fiir die Glaubigen hingegen ist es die ersehnte Erfiillung der Verheilungen. Das
Erscheinen des Zeichens markiert den Beginn der offenen Offenbarung Jesu in Macht und
Herrlichkeit. Die Welt wird auf einmal verstehen, dass Gottes Plan unwiderruflich ist. (Matthdus
24,30; Offenbarung 1,7; Sacharja 12,10-12)

Jesus wird in Macht und Herrlichkeit sichtbar fiir alle Menschen wiederkommen. Der Herr wird
auf den Wolken des Himmels erscheinen, begleitet von groBer Macht und Herrlichkeit. Dies ist nicht
ein lokales oder unsichtbares Ereignis, sondern fiir alle Volker gleichzeitig sichtbar. Seine Herrlichkeit
wird die Finsternis der Drangsal durchbrechen und das Ende der Herrschaft des Bosen einleiten. Diese
Erscheinung ist der Hohepunkt der prophetischen Erwartung und die Erfiillung zahlreicher
alttestamentlicher VerheiBungen. Die Engel werden ihn begleiten, und seine Gegenwart wird das
gesamte Weltgeschehen verdandern. Fiir die Glaubigen ist dies der Moment der endgiiltigen Befreiung.
Fiir die Ungldubigen bedeutet es das Ende aller Rebellion. Es wird keine Moglichkeit mehr geben, sich
seiner Herrschaft zu entziehen. (Matthédus 24,30; Daniel 7,13-14; Offenbarung 19,11-16)

Die Auserwiihlten werden durch Engel von allen Enden der Erde gesammelt. Jesus wird seine
Engel aussenden mit starkem Posaunenschall, um die Auserwihlten zu versammeln. Dies geschieht
von einem Ende des Himmels bis zum anderen und umfasst alle, die ihm gehdren. Die Sammlung ist
ein Ausdruck seiner Fiirsorge und Treue gegeniiber seinem Volk. Kein Glaubiger wird vergessen oder
zuriickgelassen. Diese Handlung bestitigt, dass Gott seine Zusagen erfiillt und sein Volk sicher in sein
Reich bringt. Die Engel sind ausfiihrende Boten seines souverdnen Willens und handeln in
vollkommener Ubereinstimmung mit seinem Plan. Dieses Ereignis ist der endgiiltige Beweis seiner
Macht iiber Raum, Zeit und Geschichte. Fiir die Auserwihlten ist es der Beginn der Herrschaft mit
Christus in seinem Reich. (Matthaus 24,31; Jesaja 27,13; 1. Thessalonicher 4,16-17)

Barry Rubin, der messianisch-jiidische Kommentator, erkldrt zu Matthdus 24,31, dass der hier
genannte Schofar ein Widderhorn ist, das im Judentum besonders an den Hohen Feiertagen
geblasen wird, vor allem an Rosch ha-Schana und Jom Kippur. Rubin betont, dass der Schofar
traditionell mit Gericht, Sammlung und gottlichem Eingreifen verbunden ist. In der jiidischen

Erwartung kiindigt der Schofar den zukiinftigen Tag des Gerichts an und steht zugleich im
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Zusammenhang mit der endzeitlichen Sammlung des Volkes Gottes. Klassische rabbinische
Texte verbinden Rosch ha-Schana mit dem Messias, der die Sammlung Israels einleitet, wobei
der Schofar eine zentrale Rolle spielt. Rubin weist darauf hin, dass auch das Neue Testament
diese Vorstellung aufgreift, wenn die Wiederkunft des Messias und die Sammlung der
Gldubigen mit dem Schall des Schofars verbunden werden (Matthdus 24,31, 1. Thessalonicher
4,16). Besonders Jesaja 27,12—13 bezeugt eine zukiinftige Sammlung des gliubigen Uberrests
Israels durch den Klang eines ,,groffen Schofars“. Damit wird der Schofar zum Zeichen der
messianischen Hoffnung, der Wiederherstellung Israels und der endgiiltigen Erfiillung von
Gottes Heilsplan (Barry Rubin, 2016, S. 1429).
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 24.1-31)

Zusammenfassung:

Matthius 24,1-31 erdffnet die sogenannte Olbergrede Jesu und richtet den Blick auf zukiinftige
endzeitliche Ereignisse. Ausgangspunkt ist Jesu Ankiindigung der vollstindigen Zerstérung des
Tempels, die bei den Jiingern Fragen nach dem Zeitpunkt und den Zeichen seiner Wiederkunft auslost.
Jesus unterscheidet klar zwischen gegenwirtigen Entwicklungen und dem eigentlichen Ende. Er warnt
vor falschen Messiasgestalten und irrefithrenden Zeichen. Kriege, Hungersnote und Erdbeben werden
als Anfang der Wehen beschrieben, nicht als unmittelbares Ende. Verfolgung der Jiinger und weltweite
Verkiindigung des Evangeliums gehdren zum Verlauf dieser Zeit. Ein zentraler Wendepunkt ist der
Grauel der Verwiistung, der groBe Bedridngnis fiir Israel einleitet. Diese Drangsalszeit wird als
einzigartig und beispiellos beschrieben. Gott begrenzt diese Zeit um der Erwéhlten willen. Falsche
Christusse und falsche Propheten werden nochmals hervorgehoben als besondere Gefahr. Die
Wiederkunft des Menschensohnes geschieht sichtbar, machtvoll und unverkennbar. Kosmische
Erschiitterungen begleiten sein Erscheinen. Der Menschensohn sammelt seine Erwiéhlten aus allen
Richtungen. Matthius 24,1-31 miindet in die Offenbarung, dass Gottes Heilsplan zielgerichtet auf die
sichtbare Wiederkunft Christi und die Rettung seines Volkes zulduft.

Anwendungen:

Gottes Plan entfaltet sich nach festem Zeitrahmen. Ereignisse folgen gottlicher Ordnung und nicht
menschlicher Spekulation. Endzeitliche Entwicklungen dienen der Vorbereitung, nicht der Panik.

Diese Einsicht fordert niichterne Wachsamkeit.

Verfithrung ist eine zentrale endzeitliche Gefahr. Falsche Christusse und Zeichen tduschen viele.
Geistliche Unterscheidung bleibt unverzichtbar. Diese Wahrheit mahnt zur festen Bindung an Gottes
Wort.

Christi Wiederkunft ist sichtbar und gewiss. Jesu Kommen geschieht 6ffentlich und machtvoll.
Gottes Eingreifen beendet Leid und Bedringnis. Diese Einsicht stirkt Hoffnung auf die endgiiltige
Vollendung.
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38. Der Aufruf zur Wachsamkeit — Gleichnisse tiber die
Wiederkunft Jesu (24,32-25,30)

38.1. Das Gleichnis vom Feigenbaum — Erkennt die Zeichen der
Zeit (24,32-35)

Das Gleichnis vom Feigenbaum lehrt das Erkennen der prophetischen Zeichen. Jesus gebraucht
den Feigenbaum als anschauliches Bild, um geistliche Wachsamkeit zu lehren. Wenn seine Zweige
weich werden und Blitter treiben, wissen die Menschen, dass der Sommer nahe ist. Ebenso sollen die
Jinger, wenn sie alle vorhergesagten Ereignisse sehen, erkennen, dass seine Wiederkunft unmittelbar
bevorsteht. Dieses Erkennen ist nicht spekulativ, sondern basiert auf den klaren Zeichen, die er
genannt hat. Das Bild vom Feigenbaum betont, dass geistliche Aufmerksamkeit notwendig ist, um
Gottes Handeln in der Geschichte zu verstehen. Es ruft dazu auf, die Schrift zu kennen und die
Zeichen der Zeit richtig einzuordnen. Wer aufmerksam ist, wird nicht iiberrascht, sondern vorbereitet
sein. Das Gleichnis verbindet Alltagserfahrung mit geistlicher Wahrheit, um die Dringlichkeit der
Botschaft zu verdeutlichen. (Matthaus 24,32-33; Lukas 21,29-31)

Jesu Worte sind absolut zuverlissig und unverinderlich. Nachdem Jesus zur Wachsamkeit
aufgerufen hat, bekréftigt er die Unfehlbarkeit seiner Worte. Er versichert, dass Himmel und Erde
vergehen werden, seine Worte jedoch niemals vergehen. Diese Aussage unterstreicht die gottliche
Autoritdt seiner Lehre. Die Vergédnglichkeit der Schopfung steht im starken Kontrast zur Bestidndigkeit
seines Wortes. Damit wird deutlich, dass jede seiner Verheilungen und Warnungen erfiillt werden
wird. Fiir die Jiinger bedeutet dies, dass sie sich uneingeschrinkt auf seine Worte verlassen konnen.
Diese Zusicherung ist eine Quelle der Hoffnung inmitten von Verfolgung und Triibsal. Sie bekréftigt,
dass der Plan Gottes nicht von menschlichen Umstdnden abhéngig ist. Wer sich an sein Wort hélt, steht
auf einem unerschiitterlichen Fundament. (Matthdus 24,34-35; Jesaja 40,8; Psalm 119,89)

38.2. Niemand kennt den Tag oder die Stunde — Die Zeit bleibt
verborgen (24,36-44)
Der genaue Zeitpunkt von Jesu Wiederkunft ist allein Gott bekannt. Jesus stellt klar, dass weder
Engel noch Menschen den Tag oder die Stunde seiner Wiederkunft kennen. Selbst der Sohn, in seiner

freiwilligen Selbsterniedrigung wihrend seines irdischen Dienstes, wusste diesen Zeitpunkt nicht,

sondern allein der Vater. Diese Aussage bewahrt vor Spekulationen und falschen Berechnungen iiber
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das Ende der Zeit. Sie unterstreicht, dass die Wiederkunft nicht durch menschliche Vorhersagen
kontrolliert oder beschleunigt werden kann. Die Unsicherheit des Zeitpunkts ist von Gott gewollt,
damit die Glaubigen in stdndiger Wachsamkeit leben. Statt neugierig den Zeitpunkt zu erforschen,
sollen die Jiinger bereit sein, jederzeit Christus zu begegnen. Diese Haltung der Erwartung ist ein
Ausdruck des Glaubens und der Treue zu seinem Wort. (Matthdus 24,36; Apostelgeschichte 1,7;
Markus 13,32)

Die Tage Noahs veranschaulichen die plotzliche und unerwartete Wiederkunft Jesu. Jesus
vergleicht die Zeit seiner Wiederkunft mit den Tagen Noahs. Vor der Flut lebten die Menschen in
normalem Alltag — sie aBen, tranken, heirateten — ohne auf die géttliche Warnung zu reagieren. Erst als
die Flut kam, erkannten sie das Gericht, doch es war zu spit. Dieses Bild zeigt, wie Menschen in
geistlicher Gleichgiiltigkeit gefangen sein konnen, wihrend Gottes Plan sich erfiillt. Die Welt wird im
Zustand der Selbstzufriedenheit und moralischen Blindheit iiberrascht werden. Der Vergleich mit Noah
verdeutlicht, dass das entscheidende Problem nicht das Nichtwissen, sondern das Nichtachten auf
Gottes Warnung ist. Wachsamkeit bedeutet, das Kommen des Herrn ernst zu nehmen und in seinem
Licht zu leben. (Matthédus 24,37-39; 1. Mose 6,5-13; Hebréer 11,7)

Jesu Wiederkunft trennt Menschen unwiderruflich. In den Versen 40-41 beschreibt Jesus, wie zwei
Menschen zusammen arbeiten oder leben, doch einer wird genommen und der andere zuriickgelassen.
Diese Bilder betonen die plotzliche Trennung, die seine Wiederkunft bewirken wird. Der
entscheidende Unterschied zwischen den beiden liegt nicht in ihren duBeren Tétigkeiten, sondern in
ihrer Beziehung zu Christus. Das Gericht wird nicht nach menschlicher Néhe oder gemeinsamer Arbeit
richten, sondern nach der Zugehorigkeit zum Herrn. Diese Trennung ist endgiiltig und unumkehrbar.
Deshalb ruft Jesus die Jiinger dazu auf, stindig bereit zu sein. Die Unsichtbarkeit des genauen
Zeitpunkts verstarkt die Notwendigkeit, in Heiligkeit und Treue zu leben. (Matthédus 24,40-42; Lukas
17,34-36; 1. Thessalonicher 5,2-6)

38.3. Das Gleichnis vom treuen und bosen Knecht — Wachsamkeit
und Treue (24,45-51)

Gott erwartet treue Haushalterschaft bis zur Wiederkunft Christi. Jesus beschreibt einen Knecht,
den sein Herr liber das Haus gesetzt hat, um zur rechten Zeit Speise zu geben. Dieser treue Knecht
handelt im Auftrag des Herrn und bleibt in seiner Abwesenheit gewissenhaft. Das Bild verdeutlicht die
Verantwortung, die Gott seinen Dienern anvertraut hat, besonders in Bezug auf die geistliche

Versorgung der Glaubigen. Treue zeigt sich nicht in spektakuldren Handlungen, sondern in bestandiger
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Erfiillung der anvertrauten Aufgaben. Die Freude des Herrn iiber den treuen Knecht miindet in
Belohnung und groerer Verantwortung im kommenden Reich. Diese Treue wurzelt in der Hoffnung
auf die baldige Wiederkunft und der Ehrfurcht vor dem Herrn. (Matthius 24,45-47; 1. Korinther 4,1-2;
Lukas 12,42-44)

Untreue entspringt einem Herzen ohne Erwartung des Herrn. Der bose Knecht sagt in seinem
Herzen, dass der Herr noch lange nicht kommt, und beginnt, seine Mitknechte zu schlagen und sich
dem ausschweifenden Leben hinzugeben. Dieses Verhalten entspringt einem Mangel an Gottesfurcht
und dem Verlust der ewigen Perspektive. Wer den Herrn nicht erwartet, vernachléssigt seine
Verantwortung und lebt nach eigenen MaBstiben. Die Verzogerung der Wiederkunft wird zum
Vorwand fiir Siinde und Selbstsucht. Diese Untreue ist nicht nur ein moralisches Versagen, sondern ein
Ausdruck der Rebellion gegen den Auftrag des Herrn. Jesus warnt, dass ein solches Herz den
plotzlichen Tag des Gerichts erleben wird. (Matthdus 24,48-49; 2. Petrus 3,3-4; Spriiche 29,18)

Das Gericht iiber den untreuen Knecht ist endgiiltig und ernst. Der Herr kommt zu einer Stunde,
in der der untreue Knecht es nicht erwartet, und richtet ihn mit Hérte. Jesus beschreibt, dass dieser
Knecht sein Teil mit den Heuchlern haben wird, was auf ewige Trennung von Gott hinweist. Dieses
Gericht ist nicht eine Disziplin fiir Glaubige, sondern eine endgiiltige Abweisung, die zeigt, dass der
Knecht kein wahrer Diener des Herrn war. Die Bilder von Heulen und Zdhneknirschen betonen die
Schwere des Gerichts. Die Warnung soll die Zuhorer zu stindiger Wachsamkeit und zur Treue im
Dienst motivieren. Wer dem Herrn gehort, lebt in Erwartung seiner Wiederkunft und richtet sein Leben
danach aus. (Matthédus 24,50-51; Lukas 12,45-46; Matthaus 25,30)

38.4. Das Gleichnis von den zehn Jungfrauen — Bereit sein fiir die
Ankunft des Brautigams (25,1-13)

Die Einladung des Briutigams erfordert stiindige Bereitschaft. Jesus vergleicht das Himmelreich
mit zehn Jungfrauen, die mit ihren Lampen dem Brdutigam entgegengingen. Dieses Bild greift die
damaligen Hochzeitsbrauche auf, bei denen die Brautjungfern dem Briutigam bei seiner Ankunft
entgegenzogen. Die Lampen symbolisieren die duBlere Form der Erwartung, wihrend das Ol auf die
innere geistliche Vorbereitung hinweist. Die Einladung des Briutigams steht fiir den Ruf Christi an
seine Gemeinde, bereit zu sein, wenn er wiederkommt. Diese Bereitschaft ist nicht punktuell, sondern
eine anhaltende geistliche Haltung. Die Entscheidung zur Vorbereitung kann nicht im letzten Moment
erzwungen werden, sondern muss vorher getroffen werden. (Matthdus 25,1; Offenbarung 19,7-9;
Lukas 12,35-36)
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Weisheit zeigt sich in der Vorratshaltung geistlicher Ressourcen. Fiinf Jungfrauen werden als klug
bezeichnet, weil sie zusitzliches Ol mitnahmen, wihrend die anderen fiinf toricht waren und nur das
Ol in ihren Lampen hatten. Diese Unterscheidung betont, dass wahre Erwartung nicht nur in duBerem
Bekenntnis, sondern in innerer geistlicher Realitiit besteht. Das zusitzliche Ol steht fiir anhaltende
Gemeinschaft mit Gott, geistliche Ausdauer und echtes Heil. Weisheit erkennt, dass die Zeit bis zum
Kommen des Herrn langer dauern kann als erwartet, und riistet sich entsprechend. Die Torheit der
anderen bestand darin, die Dringlichkeit der Vorbereitung zu unterschitzen. (Matthédus 25,2-4; Spriiche
21,20; Kolosser 3,16)

Die Riickkehr Christi wird fiir viele unerwartet sein. Als der Brautigam auf sich warten lief3,
wurden alle schlifrig und schliefen ein. In der Nacht erschallte der Ruf, dass der Briautigam komme,
und alle machten sich auf. Der néchtliche Zeitpunkt verdeutlicht die pl6tzliche und liberraschende Art
der Wiederkunft. Auch die Klugen waren eingeschlafen, was zeigt, dass menschliche Schwachheit
nicht gleichbedeutend mit geistlicher Untreue ist. Entscheidend ist, ob bei Erscheinen des Herrn die
ndtige Vorbereitung vorhanden ist. Der Ruf in der Mitternacht wird keine Zeit mehr lassen, Ol zu
beschaffen, was die Endgiiltigkeit des Moments betont. (Matthdus 25,5-7; 1. Thessalonicher 5,2-4;
Oftenbarung 16,15)

Das Versidumen der Vorbereitung fiihrt zu endgiiltigem Ausschluss. Die torichten Jungfrauen baten
die Klugen um Ol, erhielten aber keines, da jede fiir ihre eigene Vorbereitung verantwortlich ist.
Wihrend sie neues Ol besorgten, kam der Briutigam, und die Bereiten gingen mit ihm zur Hochzeit
hinein. Danach wurde die Tiir verschlossen, und die Zuriickgebliebenen riefen vergeblich um Einlass.
Jesus schlieBt das Gleichnis mit der Mahnung, zu wachen, da Tag und Stunde unbekannt sind. Der
Ausschluss ist nicht nur ein Verlust von Gelegenheit, sondern der Verlust des ewigen Lebens. Dieses
Bild ruft zu personlicher Glaubenspriifung und besténdiger geistlicher Wachsamkeit auf. (Matthéus
25,8-13; Lukas 13,25-27; 2. Korinther 13,5)

38.5. Das Gleichnis von den anvertrauten Talenten — Treue im
Dienst (25,14-30)

Gott vertraut jedem Diener Gaben nach seiner Fiahigkeit an. In dem Gleichnis iiberldsst ein Herr
seinen Knechten verschiedene Mengen an Talenten, bevor er auf Reisen geht. Die Menge, die jeder
erhilt, richtet sich nach der personlichen Fahigkeit, sie zu verwalten. Talente stehen hier nicht nur fiir

natlirliche Begabungen, sondern fiir alle anvertrauten Moglichkeiten, Aufgaben und geistlichen
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Ressourcen. Diese Verteilung zeigt, dass Gott niemandem mehr auferlegt, als er zu tragen vermag, und
dass jede Verantwortung individuell angepasst ist. Das Mal} der Gabe ist nicht entscheidend, sondern
die Treue im Umgang damit. Unterschiedliche Zuteilungen sind kein Ausdruck von Ungerechtigkeit,
sondern von gottlicher Weisheit. Die Erwartung Gottes ist, dass jeder entsprechend dem Empfangenen
tatig wird und Frucht bringt. (Matthéus 25,14-15; Romer 12,6-8; 1. Petrus 4,10)

Treue im Dienst fiihrt zu Mehrung und Anerkennung. Die beiden Knechte, die ihre Talente
verdoppelten, handelten sofort und setzten das ihnen Anvertraute ein. Thr Fleil und ihre
Zielgerichtetheit fithrten zu einer deutlichen Mehrung. Die Reaktion des Herrn zeigt, dass Gott Freude
daran hat, wenn seine Diener aktiv und verantwortungsbewusst mit dem umgehen, was er ihnen gibt.
Die Belohnung bestand nicht nur in Lob, sondern auch in groferer Verantwortung und der Einladung,
an der Freude des Herrn teilzuhaben. Dies verdeutlicht, dass Treue im Kleinen zu groflerem Auftrag
fiihrt und dass die ewige Belohnung in enger Gemeinschaft mit Christus besteht. Der Gewinn ist nicht
in erster Linie materiell, sondern geistlich. (Matthdus 25,16-23; Lukas 16,10; 2. Timotheus 4,7-8)

Furcht und Untiitigkeit fiihren zu Verlust und Tadel. Der Knecht mit dem einen Talent vergrub es
aus Angst vor dem Herrn, den er als streng und fordernd wahrnahm. Seine Ausrede offenbarte ein
falsches Gottesbild, das zu Passivitidt fithrte. Statt das Anvertraute zu nutzen, bewahrte er es
unproduktiv auf und erfiillte damit weder die Absicht noch den Auftrag. Die Reaktion des Herrn zeigt,
dass Untdtigkeit nicht neutral, sondern schuldig macht. Wer seine Moglichkeiten nicht im Glauben
einsetzt, verfehlt den Zweck der anvertrauten Gabe. Die Furcht vor Versagen darf nicht zur Untreue
fiihren, denn Gott erwartet Glaubensgehorsam, nicht Ausreden. (Matthdus 25,24-28; Spriiche 18,9;
Hebréer 11,6)

Ungetreue Verwaltung fiihrt zu endgiiltigem Verlust. Das eine Talent des untitigen Knechtes wurde
dem mit den zehn Talenten gegeben, was den Grundsatz verdeutlicht, dass der Treue mehr anvertraut
wird. Der untreue Knecht wurde als unniitz bezeichnet und in die duferste Finsternis geworfen, ein
Bild fiir das ewige Gericht. Damit macht Jesus deutlich, dass es nicht ausreicht, nur zu bewahren, was
gegeben wurde, ohne es fiir den Auftrag des Herrn einzusetzen. Fehlender Frucht bringt das gleiche
Urteil wie offene Rebellion, weil beide den Willen Gottes verwerfen. Dieses Gleichnis schirft die
Verantwortung, mit allen anvertrauten Moglichkeiten fiir Gottes Reich zu arbeiten. Am Ende zdhlt
nicht, wie viel jemand bekommen hat, sondern was er daraus gemacht hat. (Matthdus 25,28-30;
Johannes 15,2; Offenbarung 22,12)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 24.32-25.30)

Zusammenfassung:

Matthéus 24,32-25,30 setzt die Olbergrede fort und richtet den Fokus auf Wachsamkeit, Verantwortung
und Treue bis zur Wiederkunft Christi. Mit dem Gleichnis vom Feigenbaum macht Jesus deutlich, dass
die Zeichen der Zeit erkannt werden konnen, auch wenn der genaue Zeitpunkt verborgen bleibt. Die
Bestindigkeit seiner Worte wird der Verginglichkeit der Welt gegeniibergestellt. Die Ungewissheit des
Zeitpunktes fordert standige Bereitschaft. Gleichnisse vom treuen und untreuen Knecht verdeutlichen
die Verantwortung im Dienst wihrend der Abwesenheit des Herrn. Die Haltung der Wachsamkeit wird
weiter im Gleichnis von den zehn Jungfrauen entfaltet. Vorbereitung und geistliche Bereitschaft lassen
sich nicht kurzfristig ersetzen. Das Gleichnis von den anvertrauten Talenten betont verantwortlichen
Umgang mit dem, was Gott anvertraut. Treue wird nicht an Gréfe des Auftrags, sondern an Gehorsam
gemessen. Untétigkeit wird als schuldhafte Verweigerung gewertet. Belohnung und Gericht stehen in
direktem Zusammenhang mit dem Verhalten wihrend der Wartezeit. Jesu Wiederkunft bringt
Offenlegung und Bewertung des gelebten Lebens. Matthdus 24,32-25,30 miindet in die ernste

Mahnung, die Zeit bis zur Wiederkunft Christi wachsam, treu und verantwortungsvoll zu leben.

Anwendungen:

Wachsamkeit ist bleibender Auftrag. Die Wiederkunft Christi bleibt zeitlich verborgen.

Ungewissheit fordert dauerhafte Bereitschaft. Diese Einsicht schiitzt vor geistlicher Nachldssigkeit.

Treue zeigt sich im verantwortlichen Handeln. Anvertrautes verlangt Einsatz und Gehorsam.
Untétigkeit widerspricht dem Willen des Herrn. Diese Wahrheit betont personliche Verantwortung im

Dienst.

Gottes Bewertung folgt geistlicher Treue. Belohnung richtet sich nach Treue, nicht nach Umfang.
Gottes Mallstab unterscheidet zuverldssig. Diese Einsicht richtet den Blick auf ein verantwortliches
Leben vor Gott.
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39. Das Gericht iiber die Nationen bei der Wiederkunft Christi
(25,31-46)

39.1. Der Menschensohn setzt sich auf den Thron seiner
Herrlichkeit (25,31)

Jesu Wiederkunft geschieht in Herrlichkeit und mit gottlicher Autoritit. Jesus beschreibt seine
Wiederkunft als das Kommen des Menschensohnes in Herrlichkeit, begleitet von allen heiligen
Engeln. Dieses Bild unterstreicht seine gottliche Majestét und seine Stellung als Richter der Welt. Der
Ausdruck ,,Menschensohn erinnert an Daniel 7,13-14, wo der Messias ewige Herrschaft empfingt.
Die Wiederkunft Jesu steht im Gegensatz zu seinem ersten Kommen in Demut, denn nun erscheint er
in sichtbarer Macht. Die Engel bezeugen und begleiten seine Herrschaftsausiibung, was seine
ibernatiirliche Autoritéit bestdtigt. Diese Szene erfiillt die prophetische Erwartung Israels und zeigt
zugleich die endgiiltige Aufrichtung des Reiches. Kein Mensch wird seiner Gegenwart entkommen,
denn seine Herrlichkeit wird weltweit sichtbar sein. (Matthdus 25,31; Daniel 7,13-14; Offenbarung
1,7)

Jesus nimmt als Konig auf dem Thron des Gerichts Platz. Nach seiner Wiederkunft setzt sich der
Menschensohn auf den Thron seiner Herrlichkeit, um Gericht zu halten. Dieser Thron symbolisiert
seine rechtmdfige und endgiiltige Autoritdt tiber alle Nationen. Es ist der Moment, in dem die
Herrschaft Gottes 6ffentlich und unangefochten sichtbar wird. Der Thron des Menschensohnes ist kein
irdischer Regierungssitz, sondern Ausdruck seiner messianischen Konigsherrschaft in Gerechtigkeit.
Dieses Gericht ist nicht vor einem menschlichen Gremium, sondern vor dem souveridnen Herrscher des
Universums. Die Tatsache, dass Jesus selbst richtet, bestitigt seine Einheit mit dem Vater im Vollzug
des gottlichen Rechts. Die Aufrichtung dieses Thrones markiert den Beginn des messianischen
Friedensreiches auf Erden. (Matthdus 25,31; Johannes 5,22-27; Psalm 72,1-4)

39.2. Die Trennung von Schafen und Bocken — Das Endgericht
(25,32-33)
Das Endgericht umfasst alle Nationen vor dem Thron Christi. Jesus beschreibt, dass alle Nationen
vor ihm versammelt werden, wenn er als Menschensohn auf seinem Thron sitzt. Dies ist kein

begrenztes Gericht, sondern ein universaler Akt, bei dem alle Volker der Erde erscheinen miissen. Der

Begrift ,,alle Nationen* schlieBt jede ethnische, kulturelle und politische Gruppierung ein und
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verdeutlicht die umfassende Autoritdt Christi. Die Szene betont, dass niemand dem Gericht
entkommen kann, unabhingig von Macht, Reichtum oder Ansehen. Christus steht als unbestechlicher
Richter da, dessen Maf3stab gottliche Gerechtigkeit ist. Dieses Gericht geschieht nach vollkommenem
Wissen und ohne menschliche Irrtlimer. Es zeigt die Erfiillung der prophetischen Worte, dass Gott
durch seinen Gesalbten die Welt richten wird. (Matthius 25,32; Apostelgeschichte 17,31; Psalm 96,13)

C. I Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erkldrt zu Matthdus 25,32,
dass dieses Gericht iiber die Nationen klar von anderen Gerichten der Heiligen Schrift zu
unterscheiden ist, etwa vom Gericht iiber die Gemeinde (2. Korinther 5,10-11), dem Gericht
tiber Israel (Hesekiel 20,33-38) oder dem Gericht vor dem grofien weifsen Thron nach dem
Tausendjdhrigen Reich (Offenbarung 20,11-15). Der Zeitpunkt dieses Gerichts ist das zweite
Kommen Christi in Herrlichkeit nach der Groffen Bedrdngnis, wenn der Sohn des Menschen
sichtbar auf die Erde zuriickkehrt. Gerichtete sind ,,alle Nationen* (griechisch éthné), also die
zu diesem Zeitpunkt lebenden Heidenvélker. Scofield unterscheidet dabei drei Gruppen: die
Schafe als gerettete Heiden, die Bocke als ungerettete Heiden und die ,, Briider, womit Israel
gemeint ist. Das Gericht findet auf der Erde statt, betrifft ausschlieflich Lebende und erfolgt
ohne Offnung von Biichern. Mafstab ist, wie die Nationen wihrend der Groffen Bedriingnis
Israel behandelt haben, das von Christus als ,, meine Briider* bezeichnet wird (vgl. 1. Mose
12,3). Die genannten guten Werke sind nach Scofield nicht Grundlage, sondern Beweis des
Glaubens. Die notwendige Trennung von Gerechten und Ungerechten nach der Aufrichtung des

Thrones zeigt zudem, dass die Entriickung der Gemeinde nicht mit dem Kommen Christi zur
Erde nach der Bedrdngnis identisch sein kann (C. 1. Scofield, 2015, S. 1169).

Die Trennung ist ein bewusster und gerechter Akt. Jesus verwendet das Bild eines Hirten, der
Schafe von Bocken trennt, um die Genauigkeit und Absicht seines Gerichts zu verdeutlichen. In der
damaligen Kultur wurden Schafe und Bocke oft gemeinsam gehiitet, mussten aber am Ende des Tages
getrennt werden, da ihre Bediirfnisse und ihr Verhalten unterschiedlich waren. Diese bildhafte Sprache
zeigt, dass Christus nicht willkiirlich urteilt, sondern jeden Menschen nach seinem wahren geistlichen
Zustand beurteilt. Die Schafe stehen fiir die Gerechten, die im Glauben und Gehorsam leben, wihrend
die Bocke die Gottlosen darstellen, die den Willen Gottes ablehnen. Die Trennung erfolgt auf
Grundlage von Glauben und Taten, die den Glauben bezeugen. Dies ist ein unwiderruflicher Vorgang
ohne Moglichkeit der Umkehr. (Matthdus 25,32; Hesekiel 34,17-22; Johannes 10,27)

Die Stellung rechts oder links vor dem Richter hat ewige Bedeutung. Das Platzieren der Schafe zu
seiner Rechten und der Bocke zu seiner Linken ist nicht nur eine praktische Handlung, sondern ein
Ausdruck von Ehre oder Schande. In der biblischen Symbolik steht die rechte Seite fiir Annahme,
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Schutz und Segnung, wihrend die linke Seite Abweisung und Gericht signalisiert. Die Gerechten, die
zu seiner Rechten stehen, werden in das Reich eingehen, das von Anbeginn der Welt fiir sie bereitet ist.
Die Gottlosen zu seiner Linken werden in ewige Strafe gehen. Diese symbolische Geste verdeutlicht,
dass das Urteil endgiiltig und gerecht ist. Niemand wird an der falschen Stelle stehen, da Christus
absolute Kenntnis des Herzens besitzt. (Matthdus 25,33; Psalm 110,1; Prediger 10,2)

39.3. Das Urteil uiber die Gerechten (25,34-40)

Die Gerechten werden zur ewigen Segnung eingeladen. Der Konig spricht die zu seiner Rechten an
und 14dt sie ein, das Reich in Besitz zu nehmen, das von Grundlegung der Welt an fiir sie bereitet
wurde. Diese Einladung ist Ausdruck der vollkommenen Annahme und bestétigt ihre Zugehorigkeit
zum Reich Gottes. Das Reich ist nicht eine nachtrigliche Einrichtung, sondern Teil des ewigen
Ratschlusses Gottes, der schon vor Erschaffung der Welt bestand. Die Formulierung betont, dass die
Gerechten nicht durch eigene Verdienste, sondern durch Gottes souverdne Gnade hineingefiihrt
werden. Thre Stellung ist ein Ergebnis gottlicher Erwdhlung und Gerechtsprechung, die auf dem Werk
Christi basiert. Das Erbe wird ihnen nicht erkdmpft, sondern als Geschenk verlichen, was die
Dimension géttlicher Liebe verdeutlicht. Die Einladung zeigt, dass Gottes Plan fiir sein Volk von
Ewigkeit her feststeht. (Matthius 25,34; Epheser 1,4-5; Hebrder 12,28)

Die Anerkennung der Gerechten griindet auf ihren Taten der Barmherzigkeit. Jesus erklért, dass
die Gerechten ihm gedient haben, indem sie den Hungrigen zu essen, den Durstigen zu trinken gaben,
Fremde aufgenommen, Nackte bekleidet, Kranke besucht und Gefangene unterstiitzt haben. Diese
Handlungen sind nicht die Ursache, sondern der Beweis ihres rettenden Glaubens. Solche Taten
entspringen einem Herzen, das von Gottes Liebe erfiillt ist und diese Liebe praktisch auslebt. Die
Aufzdhlung umfasst grundlegende Ausdrucksformen christlicher Nichstenliebe, die auch im Alten
Testament gefordert werden. Die Barmherzigkeit gegeniiber den Bediirftigen wird von Christus als
personlicher Dienst an ihm selbst betrachtet. Diese Sichtweise macht deutlich, dass die Beziehung zu
Christus untrennbar mit der Liebe zum Nachsten verbunden ist. (Matthius 25,35-36; Jakobus 2,14-17;
Spriiche 19,17)

Christus identifiziert sich mit den geringsten seiner Briider. Die Gerechten sind {iberrascht, dass
sie dem Konig selbst gedient haben, da sie ihre Taten nicht als Dienst an ihm wahrgenommen hatten.
Jesus erklart, dass alles, was sie einem seiner geringsten Briider getan haben, sie ihm getan haben. Mit
»geringste Briider sind jene gemeint, die zu Christus gehdren, oft schwach, verfolgt oder in Not.

Diese Identifikation verdeutlicht die innige Einheit zwischen Christus und den Seinen, die auch an

Seite 286 von 327



anderen Stellen der Schrift bezeugt wird. Es zeigt, dass wahre Liebe zu Gott sich im praktischen
Handeln gegeniiber den Gldubigen erweist. Wer dem Bediirftigen hilft, ehrt damit Christus selbst.
Diese Wahrheit ruft dazu auf, im Alltag die Augen fiir die Not der Heiligen offen zu halten. (Matthéus
25,40; Apostelgeschichte 9,4-5; 1. Johannes 3,17-18)

39.4. Das Urteil iiber die Ungerechten (25,41-46)

Die Ungerechten werden in das ewige Feuer verbannt. Der Konig spricht zu denen zu seiner Linken
und verurteilt sie, in das ewige Feuer zu gehen, das fiir den Teufel und seine Engel bereitet ist. Dieses
Feuer ist nicht urspriinglich fiir Menschen bestimmt, sondern fiir die gefallenen Engel, doch wer
Gottes Gnade ablehnt, teilt ihr Schicksal. Die Formulierung macht deutlich, dass das Gericht endgiiltig
und unumkehrbar ist. Die Strafe basiert auf dem gerechten Charakter Gottes, der Siinde nicht
ungestraft 1dsst. Es handelt sich um die bewusste Trennung von Gott, die alle triftt, die den Messias
ablehnen. Diese Aussage verdeutlicht sowohl die Realitét als auch die Dauer der Holle. Sie zeigt, dass
Gottes Heiligkeit eine ewige Konsequenz fiir unerloste Siinde fordert. (Matthdus 25,41; Offenbarung
20,10; 2. Thessalonicher 1,8-9)

Der Grund fiir das Urteil liegt im unterlassenen Dienst an Christus. Jesus erklért, dass die
Verurteilten ihm nicht dienten, als er hungrig, durstig, fremd, nackt, krank oder gefangen war. IThr
Verhalten ist das genaue Gegenteil der Gerechten. Das Versdumnis, Barmherzigkeit zu {iben, wird als
Beweis fiir das Fehlen einer rettenden Beziehung zu Christus gewertet. Diese Untétigkeit entspringt
nicht aus Unwissenheit, sondern aus einem Herzen, das nicht durch Gottes Gnade verdandert wurde.
Auch wenn sie vielleicht duflerlich religios erschienen, offenbarte sich ihr wahrer Zustand in der
Gleichgiiltigkeit gegeniiber den Bediirftigen. Die Abwesenheit guter Werke zeigt, dass kein lebendiger
Glaube vorhanden war. (Matthéus 25,42-43; Jakobus 2,15-17; Spriiche 21,13)

Die Strafe ist ewig und unterscheidet sich klar vom ewigen Leben. Die Ungerechten gehen in die
ewige Strafe, wihrend die Gerechten in das ewige Leben eingehen. Jesus stellt hier eine
uniiberbriickbare Trennung zwischen beiden Gruppen her. Der Begriff ,,ewig* wird in beiden Fillen
gleich verwendet, was die Dauer sowohl der Strafe als auch des Lebens unterstreicht. Die Betonung
liegt darauf, dass es keinen zweiten Ausweg nach dem Gericht gibt. Das ewige Leben ist die
Gemeinschaft mit Gott, die ewige Strafe die Trennung von ihm. Diese endgiiltige Entscheidung erfolgt
auf der Grundlage des Verhiltnisses zu Christus und ist Ausdruck von Gottes vollkommener
Gerechtigkeit. (Matthéus 25,46; Johannes 3,36; Offenbarung 21,7-8)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéius 25.31-46)

Zusammenfassung:

Matthius 25,31-46 beschreibt das endzeitliche Gericht des Menschensohnes bei seiner Wiederkunft in
Herrlichkeit. Der Menschensohn erscheint als Konig und Richter und versammelt alle Nationen vor
seinem Thron. Eine klare Scheidung wird vorgenommen, vergleichbar mit der Trennung von Schafen
und Bocken. Mafistab dieses Gerichts ist das Verhalten gegeniiber den ,.geringsten Briidern des
Konigs. Die Gerechten erben das fiir sie bereitete Reich, das von Grundlegung der Welt an vorgesehen
ist. IThr Handeln offenbart eine innere Zugehorigkeit zum Konig. Die Werke werden nicht als Verdienst,
sondern als Ausdruck echter Beziehung gewertet. Die Verurteilten haben Christus in den Bediirftigen
nicht erkannt und ithm nicht gedient. Unterlassene Barmherzigkeit wird als Verweigerung gegeniiber
dem Konig selbst verstanden. Das Gericht ist gerecht und unumkehrbar. Ewiges Leben und ewige
Strafe werden einander gegeniibergestellt. Der Abschnitt macht die Ernsthaftigkeit der Entscheidung
deutlich. Matthdus 25,31-46 miindet in die Offenbarung, dass die Wiederkunft Christi endgiiltige

Scheidung bringt und gelebte Beziehung zu ihm sich im Handeln gegeniiber anderen zeigt.

Anwendungen:

Christus ist der endzeitliche Richter. Das Gericht liegt allein in der Hand des Menschensohnes.
Seine Autoritdt ist umfassend und endgiiltig. Diese Einsicht unterstreicht die Ernsthaftigkeit der
Wiederkunft Christi.

Glaube zeigt sich im konkreten Handeln. Barmherzigkeit offenbart innere Zugehdrigkeit zu
Christus. Werke sind Ausdruck, nicht Grundlage der Rettung. Diese Wahrheit verbindet Glauben und
Verantwortung.

Entscheidung hat ewige Konsequenzen. Ewiges Leben und ewige Strafe stehen einander gegeniiber.
Gottes Gericht ist endgiiltig und gerecht. Diese Einsicht ruft zu verantwortlichem Leben im Licht der

Ewigkeit auf.
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Teil 9. Das Leiden, der Tod und die Auferstehung des Konigs
(Matthaus 26-28)

40. Das letzte Passahmahl und Jesu Vorbereitung auf das Kreuz
(26,1-35)

40.1. Die Ankiindigung von Jesu Leiden — Der Plan der Obersten
Priester (26,1-5)

Jesus kiindigt sein Leiden mit gottlicher Gewissheit an. Nachdem Jesus seine Endzeitrede beendet
hatte, richtete er den Blick seiner Jiinger auf das bevorstehende Passah. Er erkldrte unmissverstindlich,
dass der Menschensohn tiberliefert und gekreuzigt werden wiirde. Diese Ankiindigung zeigt, dass Jesu
Tod kein unvorhergesehenes Ereignis war, sondern Teil von Gottes souverdnem Plan. Der Zeitpunkt —
direkt zum Passah — verdeutlicht die Verbindung zwischen Jesus und dem Passahlamm, das
stellvertretend fiir das Volk geopfert wurde. Indem er diesen Zeitpunkt betont, weist er auf die
Erfillung heilsgeschichtlicher Typologie hin. Fiir die Jinger muss diese Ankiindigung sowohl
schockierend als auch schwer zu begreifen gewesen sein. Sie unterstreicht, dass der Weg zum
Konigreich iiber das Kreuz fiihrt. Jesu Worte enthalten keine Unsicherheit, sondern absolute
Gewissheit liber das, was kommen wird. (Matthdus 26,1-2; 2. Mose 12,5-14; 1. Korinther 5,7)

Der Plan der religiosen Fiihrer wird im Geheimen geschmiedet. Parallel zu Jesu Ankiindigung
berieten sich die obersten Priester und Altesten im Palast des Hohenpriesters Kaiphas. Ihr Ziel war es,
Jesus mit List zu ergreifen und zu tdten. Sie fiirchteten jedoch die Menge und wollten eine
Festtagsunruhe vermeiden. Diese Furcht vor den Menschen offenbarte, dass ihre Pldne nicht aus echter
Gerechtigkeit, sondern aus Machterhalt und Angst motiviert waren. Statt sich mit den Worten Jesu
auseinanderzusetzen, suchten sie nach einem Weg, ihn zum Schweigen zu bringen. Thre Verschworung
zeigt den Hohepunkt der Ablehnung, die im Laufe des Evangeliums zugenommen hatte. Die
Geheimhaltung verdeutlicht die Skrupellosigkeit und den moralischen Verfall dieser Fiihrer. In ihrem
Versuch, den Messias zu beseitigen, erfiillten sie unwissentlich den Ratschluss Gottes. (Matthdus
26,3-4; Psalm 2,1-3; Apostelgeschichte 4,27-28)
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Gottes Plan erfiillt sich trotz menschlicher Intrigen. Obwohl die religiosen Fiihrer beschlossen
hatten, Jesus nicht wiahrend des Festes zu verhaften, kam es genau dann zu seiner Gefangennahme.
Dies zeigt, dass Gottes Zeitplan nicht durch menschliche Vorsitze gedndert werden kann. Die
Kreuzigung fand im Rahmen des Passah statt, um die geistliche Bedeutung dieses Festes zu erfiillen.
Die Spannungen zwischen gottlicher Vorsehung und menschlicher Verantwortung treten hier deutlich
hervor. Menschen handelten aus eigenem Antrieb bdse, doch Gott gebrauchte ihre Taten, um Erlosung
zu bewirken. Diese Wahrheit stirkt das Vertrauen in Gottes Souverdnitit auch angesichts von
Ungerechtigkeit. Der Kontrast zwischen Jesu bewusster Hingabe und der heimlichen List seiner
Gegner unterstreicht die moralische Reinheit des Messias. Die Szene zeigt, dass der Weg des Heils
durch das Leiden des Gerechten gehen musste. (Matthéus 26,5; Apostelgeschichte 2,23; Jesaja 53,10)

40.2. Die Salbung in Bethanien — Maria ehrt Jesus vor seinem Tod
(26,6-13)

Maria bringt ein kostbares Opfer als Ausdruck ihrer Liebe zu Jesus. Wahrend Jesus im Haus
Simons, des Aussétzigen, in Bethanien zu Tisch lag, nahm Maria ein Alabastergefdl mit sehr
kostbarem Salb6l und goss es auf sein Haupt. Diese Handlung war nicht oberfldchlich, sondern
Ausdruck tiefster Hingabe und Ehrfurcht. Das Salbdl aus Narde war extrem wertvoll und entsprach
einem Jahreslohn, was die GroBe ihres Opfers verdeutlicht. Maria zeigte damit, dass Jesus fiir sie von
unschétzbarem Wert war und dass kein materieller Besitz wichtiger war als seine Ehre. Die Salbung
war ein bewusster Akt der Anbetung und nicht von &ufleren Zwéngen motiviert. In einer Zeit, in der
viele Jesus ablehnten, offenbarte sie offentlich ihre Wertschédtzung fiir ihn. Diese Tat wurde zu einem
bleibenden Zeugnis ihrer Liebe. (Matthéus 26,6-7; Johannes 12,3; Philipper 3,8)

Die Kritik der Jiinger offenbart ein falsches Werteverstindnis. Einige Jiinger, besonders Judas
Iskariot, reagierten mit Unverstindnis und Arger iiber Marias Handlung. Sie sahen den materiellen
Wert des Salbdls und hielten es fiir besser, den Erlos den Armen zu geben. Diese Reaktion zeigt, dass
selbst nahe Jiinger die Priorititen Jesu noch nicht vollstindig verstanden hatten. Ihre Kritik blendete
die geistliche Bedeutung der Tat aus und richtete sich auf rein praktische Uberlegungen. Hinter diesem
scheinbaren Eifer fiir die Armen verbarg sich bei Judas Habgier und Heuchelei. Jesu Antwort macht
deutlich, dass wahre Anbetung Vorrang vor duflerlich frommen, aber herzlosen Taten hat. Die Jiinger
mussten lernen, dass es Momente gibt, in denen die Ehre Gottes iiber allen anderen Verpflichtungen
steht. (Matthdus 26,8-9; Johannes 12,4-6; Markus 14,4-5)
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Jesus deutet die Salbung als Vorbereitung auf sein Begribnis. Jesus verteidigte Maria und erklirte,
dass sie ein gutes Werk an ihm getan habe. Er deutete ithre Handlung prophetisch als Salbung fiir
seinen bevorstehenden Tod und das Begréibnis. Damit bestitigte er erneut, dass sein Leiden und
Sterben unmittelbar bevorstanden. Maria handelte offenbar aus einem tieferen Verstindnis fiir Jesu
Weg, das selbst den Jiingern in diesem Moment noch verschlossen war. Diese Verbindung zwischen
Salbung und Begrdbnis unterstreicht, dass Jesu Tod nicht tragischer Zufall, sondern Teil des gottlichen
Erlosungsplans war. Die Salbung wurde so zu einem symbolischen Vorgriff auf die Ereignisse des
Kreuzes. Jesus machte klar, dass dieser Augenblick eine einmalige Gelegenheit fiir solch eine Tat war.
(Matthdus 26,10-12; Johannes 12,7; Jesaja 53,9)

Das Andenken an Marias Tat bleibt ein weltweites Zeugnis. Jesus erklarte, dass tliberall, wo das
Evangelium verkiindet wird, auch von dieser Tat Marias gesprochen werden wiirde. Damit verlieh er
ithrem Werk einen bleibenden Platz in der Heilsgeschichte. Die Erinnerung an diese Begebenheit soll
Glaubige aller Zeiten inspirieren, hingegebene und selbstlose Anbetung zu {iben. Jesu Worte zeigen,
dass nicht die Grofe im duleren Mafistab zdhlt, sondern die Herzenshaltung vor Gott. Marias
Handlung wird zur Ermutigung, die Ehre Christi iiber alle eigenen Interessen zu stellen. Diese
bleibende Erinnerung ist zugleich eine Aufforderung, Gelegenheiten zur Anbetung bewusst zu
ergreifen. So wurde eine einzelne Tat zu einem ewigen Zeugnis der Hingabe an den Messias.
(Matthéus 26,13; Markus 14,9; 1. Korinther 15,58)

40.3. Der Verrat des Judas — Dreiflig Silberlinge fiir den Messias
(26,14-16)

Judas sucht bewusst die Gelegenheit, Jesus zu verraten. Judas Iskariot, einer der Zwolf, ging von
sich aus zu den obersten Priestern, um Jesus auszuliefern. Sein Handeln war nicht das Ergebnis eines
plotzlichen Impulses, sondern einer bewussten Entscheidung. Der Verrat kam aus dem Herzen eines
Mannes, der drei Jahre lang Zeuge der Worte und Werke des Messias gewesen war. Judas’ Schritt
zeigt, dass duflerliche Nédhe zu Christus kein Garant fiir innere Hingabe ist. Er suchte nicht Vers6hnung
oder Kldrung, sondern plante aktiv, den Sohn Gottes in die Hénde seiner Feinde zu geben. Diese
Initiative des Judas offenbarte die moralische und geistliche Verdorbenheit seines Herzens. Es ist ein
warnendes Beispiel, wie ein Mensch duflerlich Teil der Jiingerschaft sein kann und dennoch geistlich
tot bleibt. (Matthius 26,14; Johannes 13,2; Hebrder 3,12)

Der Preis des Verrats erfiillt prophetische Ankiindigungen. Die obersten Priester boten Judas

dreiBBig Silberlinge fiir seine Tat. Diese Summe entsprach dem Preis eines Sklaven nach dem
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mosaischen Gesetz und unterstreicht die Verachtung, mit der sie Jesus behandelten. Die Annahme
dieses Preises erfiillte unbewusst die Prophezeiung aus Sacharja, wo der verworfene Hirte fiir dreiflig
Silberstiicke ,.geschdtzt wurde. Dass Judas bereit war, fiir diesen geringen Betrag den Messias zu
verraten, offenbart die Tiefe seiner inneren Entfremdung von Gott. Es verdeutlicht auch, wie gering die
geistlichen Werte in seinen Augen waren. Hier treffen menschliche Gier und géttliche Vorsehung in
dramatischer Weise zusammen. (Matthius 26,15; 2. Mose 21,32; Sacharja 11,12-13)

Der Verrat wird planvoll vorbereitet. Nachdem Judas das Geld angenommen hatte, suchte er gezielt
nach einer giinstigen Gelegenheit, Jesus ohne Aufsehen zu tiberliefern. Er wollte dies fern der Menge
tun, um Aufruhr zu vermeiden — ganz im Sinne der Priester. Diese planvolle Vorbereitung zeigt, dass
der Verrat kein spontaner Fehltritt war, sondern ein bewusstes, durchdachtes Handeln. Die Verbindung
von innerer Entschlossenheit, dulerer Gelegenheit und satanischer Beeinflussung machte diesen Verrat
moglich. Inmitten dieser finsteren Machenschaften blieb Gottes Plan unerschiittert, denn durch diesen
Verrat wurde der Weg zum Kreuz geoffnet. Judas’ Handeln steht als mahnendes Beispiel fiir die
zerstorerische Macht ungeziigelter Siinde. (Matthdus 26,16; Lukas 22,3-6; Apostelgeschichte 1,16)

40.4. Das letzte Passahmahl — Jesu Offenbarung als Opferlamm
(26,17-25)

Das Passahfest wird bewusst vorbereitet. Am ersten Tag der ungesduerten Brote fragten die Jiinger,
wo Jesus das Passah essen wolle. Jesus gab genaue Anweisungen, um den Ort in Jerusalem
vorzubereiten. Diese Vorbereitung war nicht zufdllig, sondern stand im Zusammenhang mit der
gottlichen Ordnung, die das Passahfest vorschrieb. Das Fest erinnerte an die Befreiung Israels aus
Agypten durch das Blut des Lammes, das an die Tiirpfosten gestrichen wurde. Die bewusste Planung
zeigt, dass Jesus Herr {iber die Ereignisse war und nichts dem Zufall iiberlie8. Er wollte das Passah mit
seinen Jiingern feiern, bevor er als das wahre Passahlamm geopfert werden wiirde. Diese Handlung
verband die alttestamentliche Vorschattung direkt mit der bevorstehenden Kreuzigung. (Matthdus
26,17-19; 2. Mose 12,1-14; 1. Korinther 5,7)

Jesus offenbart seine Kenntnis der Ereignisse. Wihrend des Mabhls erklirte Jesus, dass einer der
Jinger ihn verraten werde. Diese Aussage schockierte die Jiinger und 16ste tiefe Bestiirzung aus. Jeder
begann zu fragen, ob er es sei, was ihre Unsicherheit und ihr Bewusstsein der eigenen Schwachheit
zeigt. Jesus sprach dieses Thema nicht an, um sie zu beschdmen, sondern um seine Souverénitit iiber
die bevorstehenden Ereignisse zu unterstreichen. Er wusste genau, was geschehen wiirde, und doch

ging er den Weg des Gehorsams bis zum Kreuz. Seine Kenntnis des Verrats belegt, dass sein Tod nicht
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das Ergebnis menschlicher Intrigen allein war, sondern Teil des gottlichen Erlosungsplans. (Matthaus
26,20-22; Johannes 13,19; Psalm 41,10)

Der Verriter wird identifiziert. Jesus erklirte, dass der Verriter einer sei, der mit ihm die Hand in die
Schiissel tauche. Damit zeigte er, dass der Verrat aus dem innersten Kreis kommen wiirde. Dieses
Zeichen verdeutlichte die Heuchelei des Judas, der duBBerlich Gemeinschaft pflegte, innerlich jedoch
bereits den Verrat plante. Das Teilen des Mahls war ein Ausdruck enger Verbundenheit, was den Verrat
besonders abscheulich macht. Judas’ Anwesenheit und Teilnahme an dieser Mahlgemeinschaft
enthiillen, wie tief die Kluft zwischen duferer Frommigkeit und innerer Realitét sein kann. Die Szene
verdeutlicht, dass wahre Gemeinschaft mit Christus nur auf echter Hingabe basiert. (Matthius 26,23;
Psalm 55,13-15; Johannes 13,26-27)

Der Verrat erfiillt die Schrift und bringt Gericht. Jesus sagte, dass der Menschensohn zwar
hingehe, wie von Gott bestimmt, aber wehe dem, durch den er verraten werde. Damit machte er
deutlich, dass die gottliche Vorsehung und die menschliche Verantwortung nebeneinander stehen. Der
Verrat war vorhergesagt, aber Judas handelte aus eigenem Willen und trug die volle Schuld. Die
Aussage ,,Es wdre fiir diesen Menschen besser, wenn er nicht geboren wdre* unterstreicht die Schwere
seiner Tat und die Ewigkeit der Konsequenzen. Diese Worte offenbaren die Tragweite, wie ernst Gott
Stinde und Verrat nimmt. Gleichzeitig wird die Erfiillung alttestamentlicher Prophezeiungen sichtbar,
die den Weg des Messias beschrieben. (Matthius 26,24; Apostelgeschichte 2,23; Sacharja 11,12-13)

Judas reagiert mit Heuchelei. Schlie8lich fragte Judas, ob er der Verriter sei, und redete Jesus dabei
scheinbar respektvoll als ,,Rabbi* an. Diese Anrede, im Gegensatz zu ,,Herr*, deutet auf seine fehlende
personliche Hingabe hin. Jesus bestitigte indirekt seine Schuld, ohne die Situation vorzeitig eskalieren
zu lassen. Judas’ Frage war nicht Ausdruck von echter Unkenntnis, sondern Teil seiner Doppelmoral.
Seine Worte kontrastieren scharf mit den Herzen der anderen Jiinger, die in echter Selbstpriifung
fragten. Hier zeigt sich, dass Heuchelei oft religiose Sprache benutzt, um innere Rebellion zu
verschleiern. Dieser Moment leitet iiber zu den zentralen Erldsungsereignissen, in denen Jesus als
wahres Passahlamm fiir die Siinden der Welt sterben wird. (Matthdus 26,25; Johannes 6,70-71;
Spriiche 26,24-26)

40.5. Die Einsetzung des Abendmabhls (26,26-30)

Das Brot als Zeichen des geopferten Leibes Christi. Wihrend des Mahls nahm Jesus das Brot,

dankte und brach es, um es den Jiingern zu geben. Er sagte, dass dieses Brot seinen Leib darstellt, der
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fiir sie gegeben wird. Damit deutete er auf seinen bevorstehenden Tod hin, der stellvertretend fiir die
Stinden der Menschen geschehen wiirde. Das Brechen des Brotes veranschaulicht das Opfer, das
notwendig war, um die Gemeinschaft zwischen Gott und Mensch wiederherzustellen. Die Handlung
war nicht symbolisch im leeren Sinn, sondern ein heiliges Zeichen mit tiefem geistlichen Gehalt. Hier
offenbarte Jesus, dass sein Leib freiwillig hingegeben wird und nicht durch duleren Zwang. Das Brot
im Abendmahl erinnert fortan die Glaubigen an den Preis ihrer Erlosung. (Matthéus 26,26; Jesaja 53,5;
Lukas 22,19)

Der Kelch als Zeichen des neuen Bundes in Jesu Blut. Jesus nahm auch den Kelch, dankte und gab
ihn den Jiingern mit der Erklarung, dass sein Blut den neuen Bund besiegelt. Dieser Bund war in den
Schriften angekiindigt und sollte die Vergebung der Siinden bringen, die das Gesetz nicht bewirken
konnte. Das Blut, das vergossen wird, steht fiir das endgiiltige und vollkommene Opfer, das alle
vorherigen Opfer ersetzt. Jesu Worte zeigen, dass sein Tod nicht nur ein tragisches Ereignis, sondern
der Hohepunkt von Gottes Heilsplan ist. Der neue Bund bringt nicht nur Vergebung, sondern auch eine
neue Herzenseinstellung und eine innere Erneuerung, wie die Propheten es vorhergesagt hatten. Das
Trinken aus dem Kelch verbindet die Gldubigen in der gemeinsamen Teilnahme an diesem Opfer.
(Matthdus 26,27-28; Jeremia 31,31-34; Hebréer 9,14-15)

Das Abendmahl als fortwihrende Erinnerung. Die Einsetzung des Abendmahls war nicht als
einmalige Handlung gedacht, sondern als bleibende Erinnerung an das Erlosungswerk Christi. Jede
Teilnahme ist eine Verkiindigung seines Todes, bis er wiederkommt. Dadurch bleibt das Zentrum des
christlichen Glaubens — das Kreuz — stéindig vor Augen. Das Mabhl ist keine bloBe Zeremonie, sondern
eine geistliche Gemeinschaft mit dem Herrn, bei der sein Opfer gegenwiértig bedacht und verkiindigt
wird. Die wiederholte Feier bewahrt vor dem Vergessen und stellt sicher, dass die Gemeinde auf
Christus ausgerichtet bleibt. Das Abendmahl ruft zur Selbstpriifung, damit es in rechter
Herzenshaltung empfangen wird. (1. Korinther 11,23-26; Matthéus 26,29; 2. Korinther 13,5)

Die Erwartung der zukiinftigen Gemeinschaft im Reich Gottes. Jesus erklirte, dass er vom
Gewichs des Weinstocks nicht mehr trinken werde, bis er es neu mit seinen Jiingern im Reich seines
Vaters trinkt. Diese Aussage verbindet das Abendmahl mit der zukiinftigen Hoffnung der Glaubigen.
Der Ausblick auf das messianische Reich zeigt, dass das Opfer nicht das Ende, sondern der Beginn
einer neuen Heilszeit ist. Hier wird die Verbindung zwischen der gegenwértigen Erinnerung und der
zukiinftigen Erflillung sichtbar. Das Abendmahl weist somit nach hinten auf das Kreuz und nach vorne
auf das Reich. Es ist sowohl Erinnerung als auch VerheiBBung. Der Lobgesang, mit dem das Mahl
abgeschlossen wurde, driickt diese Hoffnung in Anbetung aus. (Matthidus 26,29-30; Jesaja 25,6-9;
Offenbarung 19,9)
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40.6. Die Ankiindigung der Verleugnung durch Petrus (26,31-35)

Jesu Vorhersage der Zerstreuung der Jiinger. Jesus erklirte den Jiingern, dass sie in dieser Nacht
alle an ithm AnstoB3 nehmen wiirden. Er verwies auf die prophetische Schrift, die sagt, dass der Hirte
geschlagen und die Schafe zerstreut werden. Damit zeigte er, dass das, was bevorstand, nicht zufallig,
sondern Teil von Gottes Plan war. Die Jiinger sollten wissen, dass ihre kommende Schwiche nicht
auBBerhalb von Gottes Vorsehung lag. Diese Ankiindigung stellte zugleich eine Warnung und eine
Vorbereitung dar, damit sie spédter den Zusammenhang verstehen wiirden. Sie machte deutlich, dass
auch nahe Nachfolger in Momenten groBer Priifung versagen konnen. Das Wort ,.Anstoff nehmen*
zeigt die innere Erschiitterung, die der Verrat und die Verhaftung Jesu hervorrufen wiirden. (Matthdus
26,31; Sacharja 13,7; Johannes 16,32)

Jesu Zusicherung seiner Auferstehung und Wiederbegegnung. Noch bevor die Ereignisse ihren
Lauf nahmen, gab Jesus die Verheilung, dass er nach seiner Auferstehung den Jiingern nach Galilda
vorausgehen werde. Dies unterstreicht, dass sein Tod nicht das Ende, sondern der Durchgang zur
Herrlichkeit sein wiirde. Die Zusicherung einer Wiederbegegnung war ein Trost inmitten der
bevorstehenden Verwirrung und Angst. Sie sollte den Jiingern Hoffnung geben, auch wenn sie diese
Worte in der Stunde der Priifung nicht ganz verstanden. Die Erwdhnung von Galilda weist darauf hin,
dass der Auftrag des Herrn nach der Auferstehung in derselben Region fortgesetzt wird, wo vieles
begonnen hatte. Damit verband Jesus die kommende Niederlage der Jiinger mit der VerheiBung ihrer
Wiederherstellung. (Matthius 26,32; Markus 14,28; Matthaus 28,7)

Petrus’ Selbstvertrauen und Jesu genaue Vorhersage. Petrus widersprach der Ankiindigung Jesu
und erklidrte, dass er niemals an ihm Ansto3 nehmen wiirde, selbst wenn alle anderen versagten. Sein
Bekenntnis war von aufrichtigem Eifer, aber auch von Selbstiiberschitzung geprigt. Jesus antwortete
mit einer genauen und zeitlich festgelegten Vorhersage: Noch in dieser Nacht, bevor der Hahn kriht,
werde Petrus ihn dreimal verleugnen. Diese prizise Voraussage zeigt das vollkommene Wissen Jesu
iiber zukiinftige Ereignisse und iiber das Herz des Menschen. Petrus beharrte dennoch auf seiner
Loyalitét und erklérte, dass er sogar bereit sei, mit Jesus zu sterben. Auch die anderen Jiinger schlossen
sich dieser Versicherung an, was ihre Unterschiatzung der bevorstehenden Anfechtung offenbarte.
(Matthdus 26,33-35; Lukas 22,31-34; Johannes 13,37-38)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 26.1-35)

Zusammenfassung:

Matthius 26,1-35 leitet den Leidensbericht ein und zeigt die bewusste Ausrichtung Jesu auf das
bevorstehende Passionsgeschehen. Jesus kiindigt seinen Jiingern klar an, dass er ausgeliefert und
gekreuzigt werden wird. Gleichzeitig beraten die religiosen Fiihrer iiber seine Totung, wobei sie ihre
Pléne zunéichst zeitlich begrenzen wollen. Die Salbung Jesu in Bethanien deutet sein nahes Begribnis
voraus und wird von Jesus als prophetische Handlung gedeutet. Der Kontrast zwischen
hingebungsvoller Anbetung und berechnendem Widerstand tritt deutlich hervor. Judas entscheidet sich
bewusst zum Verrat und ordnet sich dem Plan der Gegner Jesu unter. Beim Passahmahl setzt Jesus das
Gedéchtnismahl ein und deutet Brot und Kelch auf seinen bevorstehenden Opfertod. Sein Tod wird als
Bundeshinwendung und als vergossenes Blut zur Siindenvergebung erkldrt. Gemeinschaft und Verrat
stehen nebeneinander am selben Tisch. Jesus kiindigt an, dass alle Jiinger Anstol an ihm nehmen
werden. Petrus widerspricht selbstsicher und tiiberschétzt seine eigene Standfestigkeit. Jesus sagt
Petrus’ Verleugnung konkret voraus. Menschliche Entschlossenheit erweist sich als unzuverldssig.
Matthdus 26,1-35 miindet in die Offenbarung, dass Gottes Heilsplan sich trotz menschlicher

Schwiche, Verrat und Selbstiiberschdtzung unaufhaltsam erfiillt.

Anwendungen:

Gottes Heilsplan schreitet unbeirrbar voran. Jesu Leiden ist kein Zufall, sondern géttlich bestimmt.
Menschliche Intrigen kénnen Gottes Plan nicht verhindern. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in Gottes

souverdne Fiihrung.

Wahre Hingabe erkennt dem Wert Christi. Die Salbung Jesu steht fiir aufrichtige Anbetung.
Hingabe unterscheidet sich klar von berechnender Religiositit. Diese Wahrheit richtet den Blick auf

echte Christusverehrung.

Menschliche Stiirke ist begrenzt. Petrus’ Selbstvertrauen zerbricht an der Realitdt. Standhaftigkeit
griindet nicht in Selbstsicherheit. Diese Einsicht mahnt zu geistlicher Abhéngigkeit von Gott.
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41. Jesu Gebet in Gethsemane und seine Verhaftung (26,36-56)

41.1. Jesu Gebet in Gethsemane (26,36-46)

Jesu Riickzug zum Gebet in Gethsemane. Jesus ging mit seinen Jiingern an einen Ort namens
Gethsemane, um dort zu beten. Er wihlte diesen Ort bewusst, da er abseits lag und Raum fiir
ungestorte Gemeinschaft mit dem Vater bot. Dort bat er die Jiinger, sich zu setzen, wéahrend er sich
zum Gebet zuriickzog. Drei Jiinger — Petrus, Jakobus und Johannes — nahm er in besondere Néihe zu
sich, um sie als Zeugen seiner tiefen seelischen Not zu haben. Diese Auswahl erinnert an frithere
Gelegenheiten, in denen dieselben Jiinger besondere Offenbarungen miterlebten, wie bei der
Verkldarung. Seine seelische Erschiitterung wird als ,fraurig bis zum Tod* beschrieben, was den
Hoéhepunkt innerer Qual ausdriickt. In dieser Stunde zeigte sich die wahre Menschheit Jesu, die den
Weg des Leidens voll bewusst vor Augen hatte. Der Riickzug zum Gebet war Ausdruck seiner volligen
Abhingigkeit vom Vater in einer Situation von hdchster Belastung. (Matthdus 26,36-38; Markus
14,32-34)

Jesu erste Bitte um die Entfernung des Kelches. Jesus ging ein Stiick weiter, fiel auf sein Angesicht
und betete, dass der Kelch, den er zu trinken hatte, an ihm voriibergehen mdge, wenn es moglich sei.
Der Kelch steht hier sinnbildlich fiir das bevorstehende Leiden und die stellvertretende Siihne unter
dem Zorn Gottes. Er bat um einen anderen Weg, falls dieser im Rahmen des gottlichen Willens
moglich wire. Zugleich unterstellte er seine Bitte dem Willen des Vaters und machte deutlich, dass
Gehorsam Vorrang vor eigener Erleichterung hat. Diese Spannung zwischen menschlichem Empfinden
und gottlichem Auftrag zeigt die Tiefe seines Opfers. Der Ausdruck ,,nicht wie ich will, sondern wie du
willst* ist ein Vorbild fiir vollige Hingabe im Gebet. Damit offenbarte er, dass wahre Hingabe nicht das
eigene Wohl, sondern Gottes Willen sucht. (Matthéus 26,39; Johannes 12,27; Hebréer 5,7-8)

Jesu Aufforderung zur Wachsamkeit. Als Jesus zu den Jiingern zuriickkam, fand er sie schlafend,
obwohl er sie gebeten hatte, mit ihm zu wachen. Er sprach Petrus direkt an und fragte, ob er nicht eine
Stunde wachen konne. Diese Frage enthiillte die geistliche Schwachheit selbst der eifrigsten Jiinger.
Jesus ermahnte sie, zu wachen und zu beten, damit sie nicht in Versuchung gerieten. Der Geist ist zwar
willig, aber das Fleisch ist schwach — eine Aussage, die die Spannung zwischen geistlichem Eifer und
menschlicher Schwiche zusammenfasst. Diese Ermahnung gilt als bleibende Mahnung an alle
Nachfolger, geistlich wachsam zu sein. Sie zeigt, dass geistliche Vorbereitung nicht in Selbstvertrauen,
sondern in Abhéngigkeit vom Gebet liegt. (Matthaus 26,40-41; 1. Korinther 10,12-13)
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Jesu erneutes Gebet in tiefer Unterwerfung. Jesus entfernte sich ein zweites Mal und wiederholte
im Kern seine Bitte, jedoch mit noch deutlicherer Unterordnung unter den Willen des Vaters. Er
sprach, dass der Kelch nicht voriibergehen werde, wenn dies Gottes Wille sei, und bekréftigte damit
seine Bereitschaft, ihn zu trinken. Diese Wiederholung verdeutlicht die anhaltende innere Not und
zugleich den fortschreitenden Prozess der Hingabe. Seine Gebete waren kein Ausdruck von
Unglauben, sondern ein ehrliches Ringen vor Gott. Indem er immer wieder in die Gegenwart des
Vaters zuriickkehrte, zeigte er, dass Ausdauer im Gebet auch in aussichtslosen Situationen
entscheidend ist. Die Antwort des Vaters bestand nicht in der Entfernung des Leidens, sondern in der
Starkung fiir dessen Durchstehen. (Matthaus 26,42-43; Lukas 22,42-43)

Jesu Entschlossenheit zum Gang ans Kreuz. Nach dem dritten Gebet kehrte Jesus zu den Jiingern
zuriick und fand sie erneut schlafend. Er sprach, dass die Stunde gekommen sei, in der der
Menschensohn in die Hande der Siinder iiberliefert werde. Mit den Worten ,,Steht auf, lasst uns gehen*
zeigte er, dass er das bevorstehende Leiden nicht mehr mied, sondern ihm entschlossen entgegenging.
Das Gebet hatte ihn gestérkt, sodass er nun dem Verrat und der Verhaftung mit innerer Festigkeit
begegnete. Sein Vorbild lehrt, dass Gebet nicht nur zur Verdnderung der Umstinde dient, sondern vor
allem zur Ausrichtung des Herzens auf Gottes Willen. Diese Haltung macht deutlich, dass der Weg

zum Kreuz von bewusster Hingabe gepréagt war. (Matthius 26,44-46; Johannes 18,4)

41.2. Judas verrit Jesus mit einem Kuss — Die Verhaftung Jesu
(26,47-56)

Das Erscheinen der Menge unter Judas’ Fiihrung. Noch wihrend Jesus zu den Jiingern sprach,
erschien Judas, einer der Zwolf, mit einer groen Schar von Bewaffneten. Diese waren mit Schwertern
und Stdcken ausgeriistet, geschickt von den Hohenpriestern und Altesten des Volkes. Die bewaffnete
Menge verdeutlicht die Feindseligkeit und Angst der religidsen Fiihrer gegeniiber Jesus, obwohl er nie
zu Gewalt aufgerufen hatte. Der Kontrast zwischen der friedlichen Natur Jesu und dem aggressiven
Vorgehen der Anklédger ist uniibersehbar. Die Gegenwart eines so groBen Aufgebots fiir einen
unbewaffneten Rabbi enthiillt die Hérte ihrer Herzen. Judas hatte sich bereitwillig zum Werkzeug der
religiosen Elite gemacht, indem er den Ort und die Zeit verriet, zu der Jesus allein und verwundbar
war. Dies zeigt, wie weit Verrat gehen kann, wenn das Herz sich vom Licht abwendet. (Matthidus
26,47; Johannes 18,3)

Das verabredete Zeichen des Verrats. Judas hatte mit den Anfiihrern ein Erkennungszeichen

vereinbart: Denjenigen, den er kiissen wiirde, sollten sie festnehmen. Dieses Zeichen war besonders
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hinterhéltig, da der Kuss im jiidischen Kontext ein Ausdruck von Respekt und Zuneigung war. Durch
die Wahl dieses Symbols machte Judas seinen Verrat noch verwerflicher, da er die Geste der
Freundschaft missbrauchte, um seinen Meister zu iiberliefern. Als er zu Jesus trat, begriifite er ihn mit
el gegriifit, Rabbi!* und kiisste ihn. Jesus wusste um die Absicht hinter dieser Tat, doch er reagierte
ohne Zorn und nannte Judas dennoch ,,Freund. Diese Antwort zeigt die Souverinitit und Gnade Jesu,
selbst im Angesicht des Verrats. Der Verrat durch einen engen Vertrauten erfiillte alttestamentliche
Prophezeiungen, wie sie in Psalm 41,10 angedeutet werden. (Matthédus 26,48-50; Lukas 22,47-48)

Die uniiberlegte Gegenwehr eines Jiingers. Einer der Jiinger zog in der Aufregung sein Schwert und
schlug einem Knecht des Hohenpriesters das Ohr ab. Johannes berichtet, dass es sich um Petrus
handelte und der Knecht Malchus hie. Dieser impulsive Akt entsprang menschlichem Eifer, der
jedoch nicht im Einklang mit Gottes Plan stand. Jesus wies den Jiinger zurecht und befahl, das Schwert
wegzustecken, denn wer zum Schwert greift, wird durch das Schwert umkommen. Damit lehrte er ein
wichtiges Prinzip: Das Reich Gottes wird nicht mit menschlicher Gewalt, sondern durch geistliche
Mittel vorangebracht. Zudem erinnerte er daran, dass er den Vater um Legionen von Engeln bitten
konnte, wenn es sein Wille wire. Seine Bereitschaft, den Leidensweg anzunehmen, offenbarte sein
volliges Vertrauen in den gottlichen Plan. (Matthius 26,51-54; Johannes 18,10-11)

Jesu Unterwerfung unter den gottlichen Plan. Jesus erklirte der Menge, dass ihr Handeln Teil der
Erfiillung der Schrift sei. Er stellte die Frage, warum sie ihn wie einen Réuber mit Schwertern und
Stocken festndhmen, obwohl er tdglich im Tempel gelehrt hatte. Dieses Verhalten zeigte die Furcht und
die Verblendung seiner Gegner, die ihn im Verborgenen festnehmen wollten, um Aufsehen zu
vermeiden. Jesus akzeptierte den Moment seiner Verhaftung nicht aus Schwéche, sondern in bewusster
Hingabe an den Willen des Vaters. Er machte deutlich, dass alle Prophezeiungen iiber das Leiden des
Messias erflillt werden miissten. Als er gefangen genommen wurde, flohen alle Jiinger, was die
Einsamkeit seiner letzten Stunden unterstrich. Dennoch blieb er in volliger Kontrolle iiber die
Situation, da er wusste, dass dieser Weg zur Erlosung fithren wiirde. (Matthdus 26,55-56; Markus
14,48-50)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéius 26.36-56)

Zusammenfassung:

Matthius 26,36-56 schildert Jesu Gebet in Gethsemane und seine bewusste Hingabe an den Willen des
Vaters. Jesus zieht sich mit seinen Jiingern zuriick und offenbart seine tiefe innere Bedringnis
angesichts des bevorstehenden Leidens. Er fordert die Jiinger zum Wachen und Beten auf, doch sie
versagen in ihrer Wachsamkeit. Im Gebet ringt Jesus mit dem Leiden, ordnet jedoch seinen Willen
vollstindig dem Willen des Vaters unter. Der Gehorsam gegeniiber Gottes Heilsplan steht {iber dem
Waunsch nach Leidensvermeidung. Die dreifache Wiederholung des Gebets unterstreicht den Ernst der
Entscheidung. Wiahrend Jesus bereit ist, handeln die Jiinger weiter in Schwiche. Mit dem Eintreffen
Judas und der Bewaffneten beginnt die Auslieferung. Der Verrat geschieht durch ein Zeichen der Nidhe
und Freundschaft. Jesu Reaktion ist keine Gegenwehr, sondern bewusste Hingabe. Er weist
gewaltsamen Widerstand zuriick und betont die Erfiillung der Schrift. Die Machtmittel der Welt stehen
der freiwilligen Selbsthingabe Jesu gegeniiber. Die Jiinger verlassen ihn und flichen. Matthdus
26,36-56 miindet in die Offenbarung, dass Jesu Leiden kein Scheitern, sondern gehorsame

Selbsthingabe im Einklang mit Gottes Heilsplan ist.

Anwendungen:

Gehorsam geschieht im Ringen mit Gott. Jesu Gebet zeigt ehrliches Ringen vor Gott. Gehorsam
entsteht nicht aus Gefiihl, sondern aus Unterordnung. Diese Einsicht vertieft das Verstindnis

geistlicher Hingabe.

Wachsamkeit ist geistlich notwendig. Das Versagen der Jinger macht die Gefahr geistlicher
Miidigkeit sichtbar. Gebet schiitzt vor Versuchung. Diese Wahrheit mahnt zur geistlichen
Wachsamkeit.

Gottes Plan vollzieht sich ohne Gewalt. Jesus verweigert den Einsatz menschlicher Machtmittel.
Gottes Reich wird durch Hingabe verwirklicht. Diese Einsicht korrigiert falsche Vorstellungen von

geistlicher Durchsetzung.
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42. Der Prozess gegen Jesus vor dem Hohen Rat, Pilatus und
Herodes (26,57-27,26)

42.1 Jesus vor dem Hohen Rat — Die falschen Zeugen (26,57-68)

Die Gefangennahme und Uberfiihrung zu den religiésen Autorititen. Nachdem Jesus im Garten
Gethsemane verhaftet worden war, wurde er zu Kaiphas, dem Hohenpriester, gebracht. Dort hatten
sich die Schriftgelehrten und Altesten versammelt, um {iber ihn zu richten. Diese nichtliche
Gerichtsverhandlung war unrechtméfig, da das jiidische Gesetz keine Verhandlungen bei Nacht zulieB3.
Der Hohenrat, der eigentlich Gerechtigkeit wahren sollte, handelte aus vorgefasster Feindschaft und
suchte einen Grund, Jesus zu verurteilen. Petrus folgte in einiger Entfernung bis in den Hof des
Hohenpriesters, was seine innere Zerrissenheit zwischen Angst und Loyalitit zeigt. Die Szenerie
verdeutlicht die Spannung zwischen gottlicher Gerechtigkeit und menschlicher Ungerechtigkeit.
Bereits hier wird klar, dass das Urteil nicht auf Wahrheit, sondern auf Voreingenommenheit beruhen
wiirde. (Matthaus 26,57-58; Johannes 18,13-15)

Die Suche nach einer Anklage durch falsche Zeugen. Die fiithrenden Priester und der gesamte Hohe
Rat suchten falsches Zeugnis gegen Jesus, um ihn zum Tod zu verurteilen. Viele traten auf und sagten
gegen ihn aus, doch ihre Aussagen widersprachen sich. Das Gesetz verlangte iibereinstimmende
Zeugenaussagen, doch es fand sich keine glaubwiirdige Anklage. SchlieBlich traten zwei falsche
Zeugen auf, die behaupteten, Jesus habe gesagt, er konne den Tempel Gottes zerstdren und in drei
Tagen wieder autbauen. Diese Aussage verdrehte die Worte Jesu aus Johannes 2,19, wo er prophetisch
von seinem Leib als dem Tempel sprach. Die manipulative Auslegung zeigt die Bereitschaft der
Anklager, Wahrheit zu verfdlschen, um ihre Ziele zu erreichen. Dies erfiillt prophetische Aussagen
iber den leidenden Messias, der durch Liigen bedriangt wird. (Matthius 26,59-61; Psalm 27,12)

Das Schweigen Jesu und die Frage des Hohenpriesters. Der Hohepriester stand auf und fragte
Jesus, ob er nichts zu den gegen ihn erhobenen Anklagen zu sagen habe. Doch Jesus schwieg, was
seine Selbstbeherrschung und seine Unterordnung unter den Plan des Vaters zeigt. Dieses Schweigen
erfiilllte die Prophezeiung aus Jesaja 53,7, wonach der Messias wie ein Lamm vor seinen Scherern
verstummen wiirde. Als der Hohepriester ihn beschwor, vor dem lebendigen Gott zu sagen, ob er der
Christus, der Sohn Gottes sei, antwortete Jesus klar und bejahend. Er fiigte hinzu, dass sie den

Menschensohn zur Rechten der Macht sitzen und auf den Wolken des Himmels kommen sehen
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wiirden. Diese Aussage war ein direkter Bezug auf Daniel 7,13-14 und stellte seinen Anspruch auf
gottliche Autoritit unmissverstiandlich heraus. (Matthius 26,62-64)

Die Verurteilung wegen angeblicher Gotteslisterung. Nach Jesu Bekenntnis zerriss der
Hohepriester seine Kleider, was im jiidischen Kontext ein Zeichen der Empdrung war. Er erklérte, dass
nun kein weiteres Zeugnis notig sei, da Jesus sich selbst der Gottesldsterung bezichtigt habe. Der Hohe
Rat stimmte dem Urteil zu und erkldrte ihn fiir schuldig des Todes. Darauthin begannen sie, ihn
anzuspucken, ithm ins Gesicht zu schlagen und ihn zu verspotten. Sie verhiillten sein Gesicht und
forderten ihn heraus, den Téter prophetisch zu benennen. Diese Misshandlungen offenbaren den
moralischen Verfall derer, die sich als Hiiter des Gesetzes sahen. Gleichzeitig erfiillten sie
Prophezeiungen wie Jesaja 50,6, in denen der Knecht Gottes Schmach und Schlédge ertragt. (Matthdus
26,65-68; Markus 14,63-65)

42.2. Die Verleugnung des Petrus — Der Hahn kraht (26,69-75)

Die erste Verleugnung im Hof des Hohenpriesters. Wihrend Jesus im Inneren verhdrt wurde, saf3
Petrus drauflen im Hof, vermutlich im Schein eines Feuers, um sich zu wiarmen. Eine Dienerin
erkannte ihn und sagte, dass auch er mit Jesus aus Galilda gewesen sei. Aus Angst vor mdglicher
Verhaftung oder Gewalt leugnete Petrus vor allen Anwesenden, den Herrn zu kennen. Diese erste
Verleugnung zeigt, wie schnell menschliche Standhaftigkeit unter duferem Druck weichen kann.
Petrus, der zuvor noch versprochen hatte, selbst in den Tod mit Jesus zu gehen, wich jetzt vor der
Anklage einer einfachen Magd zuriick. Das Herz war hin- und hergerissen zwischen Liebe zum Herrn
und Furcht vor den Folgen. Diese Situation illustriert die Schwiche des Menschen, wenn er aus
eigener Kraft standhalten will. (Matthéus 26,69-70; Johannes 18,17)

Die zweite Verleugnung vor einer grofleren Zuhorerschaft. Kurz darauf sah ihn eine andere
Dienerin und sprach ebenfalls anwesende Personen an, dass dieser Mann zu Jesus von Nazareth
gehore. Petrus leugnete diesmal noch entschiedener und unterstrich seine Aussage mit einem Schwur,
dass er diesen Menschen nicht kenne. Die Intensitét seiner Ablehnung wuchs, was eine zunehmende
Verstrickung in die Siinde zeigt. Jede weitere Verleugnung machte den Schritt zuriick schwerer und das
Gewissen stumpfer. Petrus begann, sich immer weiter von der Wahrheit zu entfernen, um seine eigene
Sicherheit zu wahren. Dieser Verlauf zeigt, wie kleine Kompromisse zu groferen Abweichungen
fiihren konnen, wenn die Furcht vor Menschen die Gottesfurcht verdrangt. (Matthdus 26,71-72;
Markus 14,69-70)
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Die dritte Verleugnung und der bittere Zusammenbruch. Nach einer Weile traten mehrere
Umstehende auf Petrus zu und sagten, dass er sicherlich einer von ihnen sei, da auch sein galildischer
Dialekt ihn verrate. In Panik begann Petrus, sich zu verfluchen und zu schworen, dass er Jesus nicht
kenne. In diesem Moment krdhte der Hahn, und Petrus erinnerte sich an die Worte Jesu, dass er ihn
dreimal verleugnen wiirde, bevor der Hahn krdht. Diese Erinnerung traf ihn tief ins Herz, und er ging
hinaus und weinte bitterlich. Der Zusammenbruch zeigt die Wirkung echter Reue, die nicht in
Ausreden, sondern in zerbrochener BuBle vor Gott miindet. Zugleich deutet diese Szene auf die
Wiederherstellung hin, die Jesus Petrus spéter schenken wiirde, und offenbart Gottes Gnade fiir
gefallene Jiinger. (Matthéus 26,73-75; Lukas 22,60-62)

42.3. Judas bereut seinen Verrat und nimmt sich das Leben
(27,1-10)

Die Reue des Judas und der Versuch der Wiedergutmachung. Am Morgen nach der Verurteilung
Jesu wurde Judas von tiefer Reue iiber seinen Verrat ergriffen. Er erkannte, dass er unschuldiges Blut
ausgeliefert hatte, und brachte die dreiBig Silberstiicke zu den Oberpriestern und Altesten zuriick. Sein
Schuldbewusstsein war real, aber es fiihrte nicht zu echter Bulle vor Gott, sondern zu einem
menschlich motivierten Versuch, den Schaden zu begrenzen. Die religiosen Fiihrer wiesen sein Geld
und seine Gewissensqualen kalt zurlick und machten deutlich, dass sie keine Verantwortung dafiir
iibernehmen wiirden. Diese Szene zeigt, dass Reue ohne Glauben und Hinwendung zu Gottes Gnade
nicht zur Vergebung fiihrt. Judas sah seine Schuld klar, aber er wandte sich nicht an den einzigen, der
thm hatte vergeben konnen. (Matthdus 27,3-4; Apostelgeschichte 1,16-17)

Die Ablehnung durch die religiosen Fiihrer und ihre Heuchelei. Die Oberpriester erklirten Judas,
dass seine Schuld allein seine Sache sei, und nahmen das Geld nicht zuriick in den Tempelschatz, da es
als ,,Blutgeld galt. Diese Haltung offenbart ihre religiose Heuchelei: Sie hatten kein Problem damit,
einen Unschuldigen zu verurteilen, waren aber skrupulds in einer duBerlichen Anwendung des
Gesetzes. Thre Ablehnung verstirkte Judas’ Verzweiflung, da er nun nicht nur von der Volksmenge,
sondern auch von den geistlichen Autoritdten isoliert war. Hier wird sichtbar, wie gesetzliche
Gerechtigkeit ohne Gnade zur Verhdrtung fithrt und keinen Raum fiir Wiederherstellung ldsst. Die
Oberpriester entlarven sich selbst als blind fiir die wahre Siinde und unfdhig, den Weg der
Barmherzigkeit zu gehen. (Matthius 27,5-6; Johannes 11,49-53)

Judas’ tragisches Ende und die Erfiillung der Schrift. Von Verzweiflung iiberwiltigt, ging Judas

weg und erhingte sich, was seinen volligen geistlichen und emotionalen Zusammenbruch zeigt. Die
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Oberpriester verwendeten das Silber, um den Topferacker als Begrébnisplatz fiir Fremde zu kaufen,
wodurch sich eine Prophezeiung aus den Schriften erfiillte. Matthdus verbindet dieses Geschehen mit
Worten aus Jeremia und Sacharja, die auf den Verrat des Messias und die Verwendung des
Verrdterlohns hinweisen. Judas’ Ende steht als ernste Warnung vor der zerstorerischen Kraft
ungeheilter Schuld und der Verzweiflung ohne Hoffnung in Christus. Trotz seiner Néhe zu Jesus
verpasste Judas die rettende Gnade, weil er den Weg des Glaubens nicht ging. Diese Begebenheit
macht deutlich, dass wahre Umkehr nicht nur im Bedauern, sondern im Vertrauen auf den Erloser
besteht. (Matthdus 27,7-10; Sacharja 11,12-13; Jeremia 19,1-4)

42.4. Jesus vor Pilatus (27,11-14)

Jesu Bekenntnis vor Pilatus als Konig der Juden. Pilatus stellte Jesus die direkte Frage, ob er der
Konig der Juden sei. Jesus antwortete mit den Worten: ,,Du sagst es*, womit er die Wahrheit seiner
koniglichen Identitit bestitigte, ohne sich in lange Verteidigungsreden zu verlieren. Diese knappe
Antwort zeigte sowohl seine Autoritit als auch seine Bereitschaft, den Weg des Leidens zu gehen, den
der Vater bestimmt hatte. Pilatus erkannte, dass die Anklage gegen Jesus mehr politisch motiviert als
kriminell war, und dennoch blieb Jesus in Ruhe und Selbstbeherrschung. Seine Antwort erfiillte
alttestamentliche Prophezeiungen iiber den Messias, der vor seinen Ankldgern schweigen wiirde.
Dieses Schweigen ist nicht Ausdruck von Schwiche, sondern von bewusster Unterordnung unter
Gottes Plan. Es macht deutlich, dass Jesu Konigtum nicht von dieser Welt ist und sich nicht auf
politische Macht griindet. (Matthéus 27,11; Johannes 18,36-37; Jesaja 53,7)

Das Schweigen Jesu vor den Anklagen der religiosen Fiihrer. Die Oberpriester und Altesten
erhoben zahlreiche Anschuldigungen, doch Jesus antwortete darauf nicht. Dieses Schweigen erstaunte
Pilatus zutiefst, da Angeklagte in der Regel ihre Unschuld beteuerten oder um Gnade baten. Jesus
zeigte damit volliges Vertrauen in den Vater und machte klar, dass er nicht gegkommen war, um sich aus
menschlicher Hand zu retten. Sein Schweigen war Teil seiner freiwilligen Hingabe, die den Opfertod
am Kreuz einschloss. Die religidsen Fiihrer entlarvten durch ihre haltlosen Anklagen ihre eigene
Bosheit und ihre Angst vor Jesu Autoritit. So wurde die Ungerechtigkeit des Prozesses noch
deutlicher, wihrend Jesus die wahre Gerechtigkeit verkorperte. Dieses Verhalten bekréftigt, dass er das
Lamm Gottes ist, das ohne Widerrede zur Schlachtbank gefiihrt wird. (Matthdus 27,12-13; 1. Petrus
2,22-23; Jesaja 53,7)

Pilatus’ Verwunderung und die besondere Wiirde Jesu. Pilatus war nicht nur erstaunt, sondern auch

beeindruckt von der Haltung Jesu. Er hatte viele Angeklagte gesehen, aber keiner hatte so auf
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Vorwiirfe reagiert wie Jesus. Diese Selbstbeherrschung und stille Autoritét zeugten von einer inneren
Gewissheit, die nicht von menschlichen Umstinden abhéngig war. Pilatus erkannte, dass Jesus kein
gewohnlicher Angeklagter war, und seine Verwunderung war der Beginn eines inneren Konflikts, der
sich durch den weiteren Prozess ziehen wiirde. Die Szene zeigt, dass Jesus nicht aus Schwiche
schwieg, sondern aus bewusster Hingabe an den gottlichen Erldsungsplan. Hier offenbart sich die
Wiirde des Konigs, der bereit ist, fiir die Schuld anderer zu sterben. Sein Schweigen spricht mehr als
viele Worte und wird zu einem starken Zeugnis fiir alle Generationen. (Matthdus 27,14; Johannes
19,10-11; Philipper 2,6-8)

42.5. Die Freilassung des Barabbas und die Verurteilung Jesu
(27,15-26)

Die Wahl zwischen Barabbas und Jesus. Zum Passahfest hatte der romische Statthalter die
Gewohnbheit, einen Gefangenen freizulassen, den das Volk wihlte. Pilatus stellte den Menschen die
Entscheidung zwischen Jesus, dem unschuldigen Messias, und Barabbas, einem beriichtigten
Aufriihrer und Morder. Diese Gegeniiberstellung war inhaltlich scharf: Auf der einen Seite der
Gerechte, der Leben rettete, auf der anderen ein Verbrecher, der Leben zerstorte. Pilatus hoffte, dass
das Volk die offensichtliche Wahl treffen wiirde und Jesus freigeben lie8. Doch der Kontrast zwischen
den beiden offenbarte die geistliche Blindheit und Verdorbenheit der Menge. Die Entscheidung
spiegelte nicht nur eine juristische, sondern auch eine tief geistliche Realitdt wider: Die Menschheit
bevorzugt oft den Weg der Rebellion statt der Gerechtigkeit Gottes. So wird schon hier sichtbar, dass
Jesus den Platz des Schuldigen einnimmt, um Siinder zu erlésen. (Matthdus 27,15-17; Markus 15,6-7;
Apostelgeschichte 3,14-15)

Die Einflussnahme der religiésen Fiihrer auf die Menge. Die Oberpriester und Altesten iiberredeten
die Volksmenge, die Freilassung von Barabbas zu fordern und die Kreuzigung Jesu zu verlangen. Hier
wird deutlich, wie leicht Menschenmengen durch manipulative Fiihrung in die Irre gefiihrt werden
konnen. Die religiosen Leiter handelten nicht aus Unwissenheit, sondern aus Neid und der Angst um
thren eigenen Einfluss. Thr Handeln war die Erfiillung der prophetischen Worte, dass der Messias von
seinem eigenen Volk verworfen werden wiirde. Die Masse, die noch wenige Tage zuvor ,,Hosanna‘
gerufen hatte, schloss sich nun dem Ruf ,,Kreuzige ihn“ an. Diese plotzliche Wandlung zeigt die
Unbestindigkeit menschlicher Zustimmung, wenn sie nicht in Wahrheit gegriindet ist. Die Ereignisse
offenbaren die Tiefe der Siinde, die sich gegen Gottes Gesalbten erhebt. (Matthidus 27,20-22; Psalm
118,22; Johannes 19,14-15)
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Pilatus’ innerer Konflikt und seine symbolische Handlung. Pilatus erkannte, dass Jesus unschuldig
war, und suchte mehrfach nach einem Weg, ihn freizulassen. Doch der Druck der Menge und die
Drohung mit politischer Anklage setzten ihn unter massiven Zwang. Um seine Unschuld zu betonen,
wusch er offentlich seine Hiande vor der Volksmenge — ein symbolischer Akt, der aus jiidischen
Traditionen bekannt war. Dennoch entband ihn diese Geste nicht von seiner Verantwortung, denn er
hatte die Macht, das Urteil zu stoppen. Pilatus wollte einen Aufstand verhindern und opferte dafiir die
Gerechtigkeit. Sein Handeln zeigt, wie die Furcht vor Menschen und politischem Verlust zu
moralischem Versagen fiihrt. Die Szene macht deutlich, dass weltliche Macht ohne géttliche Wahrheit
zu Ungerechtigkeit neigt. (Matthdus 27,23-24; 5. Mose 21,6-9; Johannes 19,12)

Die Entscheidung fiir Jesu Kreuzigung. Trotz aller erkennbaren Unschuld iibergab Pilatus Jesus der
GeiBBelung und Kreuzigung. Er tat dies, um den Forderungen der Menge nachzugeben, und wéhlte
damit den Weg des geringsten Widerstands. Damit wurde die gottliche Vorsehung erfiillt, nach der der
Messias als das Passahlamm geopfert werden musste. Die Menge nahm bereitwillig die Verantwortung
auf sich, indem sie rief: ,,Sein Blut komme tiber uns und unsere Kinder.* Diese Worte sind Ausdruck
einer tragischen Selbstverfluchung, die in der Geschichte Israels tiefe Spuren hinterlieB. Jesus nahm
dieses Urteil in volliger Hingabe an den Willen des Vaters an. Hier wird die stellvertretende Natur
seines Opfers sichtbar: Der Schuldlose leidet fiir die Schuldigen. Diese Entscheidung fiihrte den
Heilsplan Gottes zur Vollendung. (Matthius 27,25-26; Jesaja 53,4-6; Apostelgeschichte 2,23)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 26.57-27.26)

Zusammenfassung:

Matthdus 26,57-27,26 beschreibt die gerichtliche Auslieferung Jesu durch religiose und politische
Instanzen. Jesus wird vor den Hohen Rat gefiihrt, wo falsche Zeugen gegen ihn auftreten, deren
Aussagen sich widersprechen. SchlieBlich wird Jesus wegen seines messianischen Selbstzeugnisses
verurteilt. Sein Schweigen und sein klares Bekenntnis unterstreichen seine bewusste Hingabe. Parallel
dazu wird Petrus’ dreifache Verleugnung geschildert, die Jesu Vorhersage bestitigt und menschliche
Schwiche offenlegt. Die religiosen Fiihrer fithren Jesus anschlieend zu Pilatus, da sie selbst keine
romische Hinrichtung vollziehen diirfen. Judas erkennt die Tragweite seines Verrats, doch seine Reue
fiihrt nicht zur Umkehr, sondern zur Verzweiflung. Pilatus erkennt die Unschuld Jesu, scheut jedoch
die Konsequenzen einer gerechten Entscheidung. Die Anklagen Jesu werden politisch umgedeutet, um
seine Hinrichtung zu erzwingen. Die Menge entscheidet sich bewusst gegen Jesus und fiir Barabbas.
Verantwortung wird von sich gewiesen und auf das Volk abgeladen. Pilatus gibt dem Druck nach und
liberantwortet Jesus zur Geiflelung. Matthius 26,57-27,26 miindet in die Offenbarung, dass Jesus trotz
erkannter Unschuld verworfen wird und Gottes Heilsplan sich durch menschliche Ungerechtigkeit
hindurch vollzieht.

Anwendungen:

Unschuld schiitzt nicht vor Verwerfung. Jesus wird trotz klarer Unschuld verurteilt. Wahrheit
garantiert keine menschliche Gerechtigkeit. Diese Einsicht bereitet auf Widerstand im Dienst Gottes

Vor.

Menschliche Verantwortung kann nicht delegiert werden. Pilatus erkennt die Wahrheit, handelt
aber nicht danach. Schuld entsteht auch durch Unterlassung. Diese Wahrheit mahnt zu

verantwortlichem Entscheiden.

Gottes Plan erfiillt sich trotz menschlicher Schuld. Verrat, Feigheit und Ungerechtigkeit verhindern
Gottes Ziel nicht. Gottes Heilsweg bleibt souverdn wirksam. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in Gottes

iibergeordnetes Handeln.
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43. Die Kreuzigung und der Tod Jesu (27,27-66)

43.1. Die Verspottung Jesu durch die Soldaten (27,27-31)

Die Versammlung der Soldaten zur Verspottung Jesu. Nachdem Pilatus Jesus zur Kreuzigung
ibergeben hatte, fiihrten die romischen Soldaten ihn in das Préatorium, die Residenz des Statthalters.
Dort versammelte sich die gesamte Kohorte, um Zeuge einer grausamen Verspottung zu werden. Es
handelte sich nicht um eine spontane Tat Einzelner, sondern um ein bewusst organisiertes Schauspiel
der Verhohnung. Die Soldaten kannten Jesus nicht personlich, doch sie griffen die Anklage auf, er sei
der ,,Konig der Juden“. Aus dieser Behauptung machten sie eine Gelegenheit zur sadistischen
Belustigung. Dieses Vorgehen zeigt, wie tief Menschen in der Lage sind, Unschuldige zu entehren,
wenn Gruppendruck und Spottkultur vorherrschen. Damit erfiillten sie unbewusst alttestamentliche
Prophezeiungen tiber den leidenden Messias, der verachtet und verspottet werden wiirde. (Matthdus
27,27; Jesaja 50,6; Psalm 22,7-8)

Das Anlegen koniglicher Spottgewinder. Um den Anspruch Jesu auf das Konigtum ins Lacherliche
zu ziehen, legten die Soldaten ithm einen scharlachroten Mantel um, wie er Konigen oder hohen
Offizieren vorbehalten war. Dieser Mantel sollte nicht ehren, sondern demiitigen. Sie setzten ithm eine
aus Dornen geflochtene Krone auf, die nicht nur schmerzhaft in die Haut drang, sondern symbolisch
die Hérte und Ablehnung seines Volkes ausdriickte. In seiner Hand hielten sie ihm ein Rohr, das ein
Zepter darstellen sollte, ein weiteres Spottelement. Mit diesen Requisiten stellten sie eine groteske
Karikatur eines Herrschers dar. Doch in Gottes Plan spiegelte sich in diesem Bild die Wahrheit wider:
Der wahre Konig nahm freiwillig Schmach und Leiden auf sich, um sein Reich zu griinden. (Matthéus
27,28-29; Johannes 19,2-3; Jesaja 53,3)

Die korperliche und verbale Misshandlung Jesu. Die Soldaten knieten vor Jesus nieder, riefen
spottisch ,,Sei gegriifst, Konig der Juden!* und schlugen ihn mit dem Rohr auf den Kopf. Jeder Schlag
driickte die Dornenkrone tiefer in sein Fleisch, was die Qualen verstdrkte. Dazu spuckten sie ithn an —
ein Ausdruck duBerster Verachtung in der damaligen Kultur. Diese entwiirdigende Behandlung entlarvt
die Verrohung menschlicher Herzen, wenn Gewalt und Spott miteinander verbunden werden. Der
Messias ertrug diese Schmach schweigend, ohne zuriickzuschlagen, und erfiillte damit die
Prophezeiung des leidenden Knechtes, der wie ein Lamm zur Schlachtbank gefiihrt wird. Nach der
Demiitigung zogen sie ihm den Mantel aus, legten ihm seine eigenen Kleider an und fiihrten ihn hinaus
zur Kreuzigung. In all dem wird deutlich, dass Jesus seinen Leidensweg in volliger Hingabe an den
Willen des Vaters ging. (Matthédus 27,29-31; Jesaja 53,7; 1. Petrus 2,23)
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43.2. Der Weg nach Golgatha — Simon von Kyrene trigt das Kreuz
(27,32-34)

Die Begegnung mit Simon von Kyrene. Auf dem Weg zur Hinrichtungsstitte Golgatha war Jesus
nach den Misshandlungen korperlich stark geschwicht. Das Tragen des schweren Kreuzbalkens war
fiir den gepeinigten Korper kaum moglich. Deshalb zwangen die Soldaten einen zufillig
vorbeikommenden Mann, Simon aus Kyrene, dazu, das Kreuz fiir Jesus zu tragen. Kyrene lag in
Nordafrika, was darauf hinweist, dass Simon moglicherweise ein jlidischer Pilger war, der zum
Passahfest nach Jerusalem gekommen war. Diese unfreiwillige Begegnung fiihrte dazu, dass sein
Name in den Evangelien iiberliefert wurde, was nahelegt, dass er spéter als Glaubiger bekannt war.
Das Geschehen zeigt, wie Gott selbst in Momenten menschlicher Willkiir seine Vorsehung wirken
lasst, um Menschen in die Geschichte des Heils hineinzustellen. Simon wurde, ohne es zu ahnen, zum
Trager des Kreuzes des Messias — ein Bild dafiir, was es bedeutet, Jesus nachzufolgen. (Matthdus
27,32; Markus 15,21; Lukas 23,26)

Die Ankunft an Golgatha und das Angebot des Betiubungsgetrinks. Golgatha, ,,Schddelstdtte
genannt, lag auflerhalb der Stadtmauern Jerusalems und war der Ort rdmischer Hinrichtungen. Dort
boten sie Jesus Wein, der mit Galle vermischt war, an — ein Getrink, das als Betdubungsmittel dienen
konnte, um die Schmerzen der Kreuzigung zu lindern. Jesus kostete davon, lehnte es jedoch ab, weil er
das volle MaB des Leidens bewusst und niichtern tragen wollte. Diese Entscheidung unterstreicht seine
vollige Hingabe an den Willen des Vaters und seine Bereitschaft, den Zorn Gottes fiir die Siinde der
Welt ohne Erleichterung zu ertragen. Er wich weder der kdrperlichen Qual noch der seelischen Not
aus, um das Erlosungswerk vollstdndig zu vollbringen. Golgatha wurde so zum Ort des grofiten Leids,
aber auch des grofiten Sieges, den die Weltgeschichte kennt. (Matthdus 27,33-34; Psalm 69,22;
Johannes 19,28-30)

43.3. Die Kreuzigung (27,35-50)

Die grausame Vollstreckung der Kreuzigung. Die Kreuzigung war eine der grausamsten und
qualvollsten Hinrichtungsarten der Antike, von den Romern zur Abschreckung eingesetzt. Jesu Hande
und Fiile wurden mit Nageln durchbohrt und an den Holzbalken befestigt, sodass er zwischen Himmel
und Erde hing. Die korperlichen Schmerzen waren unermesslich, doch noch schwerer wog die
geistliche Last, die er trug. Er hing dort nicht fiir eigene Schuld, sondern fiir die Siinden der Welt, wie

es Jesaja 53 bereits prophezeit hatte. Die Soldaten teilten seine Kleider unter sich und losten um das
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ungendhte Obergewand, wodurch sich die Schrift erfiillte. Dieses Detail zeigt, dass selbst im Moment
duBerster Grausamkeit Gottes Plan bis ins Kleinste erfiillt wurde. Die Kreuzigung wurde so zum
Mittelpunkt des gottlichen Erlosungsplans, in dem Gerechtigkeit und Gnade zusammentreffen.
(Matthdus 27,35; Psalm 22,19; Jesaja 53,4-6)

Die Schmihungen der Voriibergehenden und der religiosen Fiihrer. Wihrend Jesus am Kreuz
hing, lasterten die Voriibergehenden und schiittelten hohnisch ihre Kopfe. Sie forderten, er solle, wenn
er der Sohn Gottes sei, vom Kreuz herabsteigen. Auch die filhrenden Priester, Schriftgelehrten und
Altesten verspotteten ihn und sagten, er habe anderen geholfen, kdnne sich aber selbst nicht helfen. In
diesen Spottreden wird die geistliche Blindheit deutlich, die das Herz verhértet und die gottliche
Wahrheit verkennt. Jesus blieb jedoch am Kreuz, weil er nicht gegkommen war, um sich selbst zu
retten, sondern um die Welt zu retten. Seine Weigerung, auf die Provokationen zu reagieren, offenbarte
seine vollkommene Hingabe an den Auftrag des Vaters. So wurde die Ohnmacht vor Menschen zur
Offenbarung der groften gottlichen Macht. (Matthédus 27,39-43; Psalm 22,8-9; Johannes 10,17-18)

Die Finsternis iiber dem Land. Von der sechsten bis zur neunten Stunde legte sich eine
iibernatiirliche Finsternis iiber das ganze Land. Dieses Ereignis war kein gewdhnliches
Naturphdnomen wie eine Sonnenfinsternis, denn es ereignete sich wahrend des Passahfestes, das bei
Vollmond stattfand. Die Finsternis symbolisierte das Gericht Gottes iiber die Siinde, das nun auf
Christus fiel. In dieser Zeit erlebte Jesus die volle Trennung von der Gemeinschaft mit dem Vater,
wihrend er stellvertretend die Siinden der Welt trug. Das Licht der Welt hing am Kreuz, wéhrend
geistliche und physische Finsternis die Szene umhiillten. So wurde sichtbar, dass das Kreuz nicht nur
ein Ort menschlicher Grausamkeit, sondern vor allem der gottlichen Heiligkeit und des gerechten
Zorns war. (Matthéaus 27,45; Amos 8,9-10; Johannes 8,12)

Der Schrei der Gottverlassenheit. In der neunten Stunde rief Jesus mit lauter Stimme: ,,Mein Gott,
mein Gott, warum hast du mich verlassen?* Mit diesen Worten aus Psalm 22,2 driickte er das
unfassbare Erleben der Trennung vom Vater aus. Dies war nicht ein Bruch in der Gottheit, sondern das
Erfahren des Gerichts liber die Siinde, bei dem der Heilige Gott sein Angesicht von dem einen
wegwandte, der zur Siinde gemacht wurde. Jesus trug in diesem Moment die volle Last der gottlichen
Gerechtigkeit und wurde zum Fluch an unserer Stelle. Sein Ruf offenbarte die Tiefe des Leidens, aber
auch die Erfiillung der prophetischen Schrift. Er blieb dennoch im Vertrauen, indem er Gott als ,,Mein
Gott ansprach, selbst im tiefsten Dunkel. (Matthdus 27,46; Psalm 22,2; 2. Korinther 5,21; Galater
3,13)
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Jesu letzter Ruf und sein Tod. Kurz vor seinem Tod rief Jesus nochmals mit lauter Stimme, was in
Johannes 19,30 als ,,Es ist vollbracht* bezeugt wird. Damit erklédrte er, dass das Erlosungswerk
vollstindig abgeschlossen war. Dann gab er seinen Geist freiwillig in die Hiande des Vaters, womit er
zeigte, dass sein Leben nicht von Menschen genommen, sondern bewusst hingegeben wurde. Sein Tod
war der Hohepunkt des Heilsplans, in dem das Opfer des vollkommenen Lammes Gottes vollbracht
wurde. Dieser Moment markierte den endgiiltigen Sieg iiber Siinde und Tod, auch wenn er fiir die
Anwesenden duBerlich wie eine Niederlage erschien. Das Kreuz wurde so zum Symbol des Sieges, der
durch Hingabe errungen wurde. (Matthéus 27,50; Johannes 19,30; Lukas 23,46; Hebrder 9,26-28)

43.4. Das Zerreiflen des Vorhangs im Tempel — Der Tod Jesu
verandert alles (27,51-56)

Das Zerreiflen des Vorhangs als Zeichen des neuen Zugangs zu Gott. In dem Moment, als Jesus
starb, zerriss der Vorhang im Tempel von oben bis unten. Dieser Vorhang trennte das Heiligtum vom
Allerheiligsten, wo die Gegenwart Gottes wohnte und nur der Hohepriester einmal im Jahr am
Versohnungstag eintreten durfte. Dass der Riss von oben nach unten verlief, zeigt, dass Gott selbst
diesen Schritt vollzog und nicht ein menschlicher Eingriff vorlag. Dieses Ereignis symbolisiert, dass
durch Jesu Tod der direkte Zugang zu Gott nun fiir alle Glaubigen offensteht. Das Opfer Christi
machte die priesterliche Vermittlung iiberfliissig, da er selbst der Mittler des neuen Bundes ist. Damit
wurde ein grundlegender Wechsel in der Heilsordnung eingeleitet: von der Schattenhaftigkeit des
Gesetzes hin zur Erfiillung in Christus. (Matthius 27,51; Hebréder 9,11-12; Hebrder 10,19-20)

Die Erschiitterung der Erde und das Zeugnis der Auferstehung. Zeitgleich mit dem Tod Jesu bebte
die Erde, und Felsen spalteten sich. Dieses Erdbeben war nicht nur ein Naturereignis, sondern ein
gottliches Zeichen, dass ein entscheidender Wendepunkt in der Heilsgeschichte erreicht war. Auch
wurden Graber gedffnet, und viele Leiber der entschlafenen Heiligen wurden auferweckt. Nach Jesu
Auferstehung traten diese in die heilige Stadt und erschienen vielen, wodurch die Macht Gottes und
der Sieg tiber den Tod deutlich wurden. Dieses Geschehen war ein Vorausblick auf die zukiinftige
Auferstehung aller Glaubigen, wenn Christus wiederkommt. Die Verbindung von Tod und
Auferstehung in diesem Augenblick unterstreicht, dass das Kreuz nicht das Ende, sondern der Anfang
des ewigen Lebens ist. (Matthaus 27,51-53; Johannes 11,25-26; 1. Korinther 15,20-23)

Das Bekenntnis des Hauptmanns und die Reaktion der Zeugen. Der romische Hauptmann und die
Soldaten, die Jesus bewachten, erschraken angesichts der Naturereignisse und des Todes Jesu. Der

Hauptmann bekannte: ,,Wahrlich, dieser war Gottes Sohn!* Dieses Zeugnis aus dem Mund eines
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Heiden war bemerkenswert und deutete darauf hin, dass das Evangelium alle Volker erreichen wiirde.
Auch die anwesenden Frauen, die Jesus von Galilda aus nachgefolgt waren, sahen das Geschehen aus
der Ferne. Sie hatten seinen Dienst begleitet und blieben ihm treu bis zu seinem Tod, wahrend viele
andere geflohen waren. Dieses Bild macht deutlich, dass die wahre Nachfolge nicht an duBeren
Umstidnden hingt, sondern an einer Herzenseinstellung, die auch im Leid bei Christus bleibt.
(Matthdus 27,54-56; Markus 15,39-41; Johannes 19,25-27)

43.5. Die Grablegung Jesu durch Josef von Arimathaa (27,57-61)

Josef von Arimathia handelt mutig fiir Jesus. Josef von Arimathda wird als reicher Mann und
Jinger Jesu beschrieben, der zugleich Mitglied des Hohen Rates (Sanhedrim) war. Trotz der
Feindschaft vieler seiner Kollegen wagte er es, 6ffentlich zu Pilatus zu gehen und um den Leib Jesu zu
bitten. Dieser Schritt erforderte Mut, da er sich dadurch klar als Anhénger Jesu bekannte und sich dem
Verdacht und Spott der jlidischen Fiihrer aussetzte. Sein Handeln erfiillte die Prophetie aus Jesaja 53,9,
dass der Messias bei einem Reichen begraben werden wiirde. Josef stellte fiir die Bestattung sein
eigenes, neu angelegtes Grab zur Verfiigung, das in einen Felsen gehauen war. Damit ehrte er den
Herrn, indem er ihm den besten Platz gab, den er besal. (Matthdus 27,57-60; Jesaja 53,9; Markus
15,43)

Die wiirdige Bestattung des Leibes Jesu. Josef wickelte den Leib Jesu in reine Leinwand und legte
ihn in das neue Grab. Diese sorgsame und respektvolle Behandlung zeigt die tiefe Wertschédtzung, die
er fiir den Herrn hatte. Obwohl Jesu Korper gezeichnet war von Folter und Kreuzigung, behandelte
Josef ihn mit hochstem Respekt. Diese Bestattung war nicht prunkvoll, aber sie war wiirdevoll und in
Ubereinstimmung mit jiidischen Sitten. Gleichzeitig lag darin ein Hinweis auf die baldige
Auferstehung, da kein Verwesungsprozess vollstindig einsetzen wiirde. Das sorgféltige Verschlieen
des Grabes mit einem grolen Stein erfiillte nicht nur praktische Zwecke, sondern war Teil des
gottlichen Plans, um die Realitidt der spiteren Auferstehung zu bestitigen. (Matthius 27,59-60;
Johannes 19,38-40; Psalm 16,10)

Die Frauen als treue Zeuginnen der Grablegung. Maria Magdalena und die andere Maria sal3en
dem Grab gegeniiber und beobachteten genau, wo Jesus beigesetzt wurde. Thre Anwesenheit war von
entscheidender Bedeutung, da sie spiter als erste Zeuginnen der Auferstehung auftreten wiirden. Ihre

stille Treue kontrastiert mit der Flucht vieler mannlicher Jiinger in dieser Stunde. Sie blieben in der
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Néhe, auch wenn ihre Herzen von Trauer erfiillt waren. Dieses Bild zeigt, dass wahre Hingabe nicht
von dufleren Umstidnden abhingt, sondern von Liebe und Glauben, die auch im Dunkel ausharren. Thre
genaue Kenntnis des Ortes widerlegt spdter den Einwand, die Frauen hétten am falschen Grab
gestanden. Gott gebrauchte diese treuen Zeuginnen, um die Wahrheit der Auferstehung zu bekréftigen.
(Matthdus 27,61; Markus 15,47; Lukas 23,55)

43.6. Die Bewachung des Grabes — Die Angst der Phariséder vor
Betrug (27,62-66)

Die religiosen Fiihrer fiirchten eine Tduschung. Am Tag nach der Vorbereitung, also am Sabbat,
gingen die Hohenpriester und Pharisder zu Pilatus. Thre Sorge galt nicht mehr der Kreuzigung, sondern
dem leeren Grab, das sie fiirchteten. Sie erinnerten sich daran, dass Jesus vorausgesagt hatte, nach drei
Tagen aufzuerstehen. Aus ihrer Sicht bestand nun die Gefahr, dass seine Jiinger den Leib stehlen und
behaupten konnten, er sei auferstanden. lhre Angst beruhte nicht auf Glauben, sondern auf dem
Wunsch, jede Moglichkeit einer Bestitigung seiner Worte zu verhindern. Diese Haltung zeigt die
Verstockung ihres Herzens: Selbst angesichts der Erfiillung gottlicher Prophetie wollten sie die
Wahrheit unterdriicken. Statt sich zu fragen, ob Jesu Worte wahr waren, planten sie Maflnahmen, um
die Verkiindigung seiner Auferstehung zu blockieren. (Matthius 27,62-64; Johannes 11,47-53)

Pilatus genehmigt die Sicherung des Grabes. Auf die Bitte der religiésen Fiihrer hin gab Pilatus die
Anweisung, das Grab zu sichern. Er erlaubte ihnen, Wachen aufzustellen, um den Eingang zu
schiitzen. Diese romische Autoritét unterstrich, dass die Sicherung offiziell und verbindlich war. Das
Siegel, das am Grab angebracht wurde, symbolisierte die Macht Roms und sollte jeden Versuch, es zu
Offnen, unter Todesstrafe stellen. Ironischerweise wurde durch diese Mallnahmen die spétere
Auferstehung noch eindeutiger bestitigt: Niemand konnte behaupten, der Leib sei heimlich entfernt
worden. Gott gebrauchte sogar die Vorsicht und Feindseligkeit der Gegner Jesu, um die Beweiskraft
der Auferstehung zu verstirken. (Matthius 27,65-66; Daniel 6,17)

Gottes Souverinitit iiber menschliche Pline. Die Gegner Jesu handelten in der Uberzeugung, sie
konnten Gottes Plan vereiteln. In Wirklichkeit erfiillten sie unbewusst einen Teil des gottlichen
Zeugnisses. Die versiegelte Gruft und die romischen Wachen machten es unmdglich, die Auferstehung
als Tduschung abzutun. Anstatt Jesu Anspruch zu schwichen, verstirkten diese Maflnahmen den
Beweis seiner gottlichen Autoritdt. Die Auferstehung wiirde dadurch nicht nur bestétigt, sondern in

ithrer Glaubwiirdigkeit erhoht. Dies zeigt, dass Gottes Plan auch durch den Widerstand der Menschen
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unaufhaltsam voranschreitet. Die menschliche Vorsicht wurde zum Werkzeug, um die Herrlichkeit
Christi umso klarer sichtbar zu machen. (Psalm 2,1-4; Apostelgeschichte 4,27-28; Matthdus 28,11-15)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 27.27-66)

Zusammenfassung:

Matthius 27,27-66 beschreibt die Kreuzigung Jesu als Hohepunkt des Leidensweges und zugleich als
Erfiillung gottlicher Heilsabsicht. Jesus wird von den romischen Soldaten verspottet, misshandelt und
symbolisch als falscher Konig verhohnt. Die Kreuzigung erfolgt oOffentlich und unter grofter
Erniedrigung. Voriibergehende und religiose Fiihrer verspotten ihn und fordern einen machtvollen
Selbstbeweis. Jesus bleibt schweigend und hidlt am Weg des Leidens fest. Die Finsternis zur
Mittagszeit unterstreicht den kosmischen Charakter des Geschehens. Jesu Schrei zeigt die Tiefe seines
Leidens und die Realitdt der Gottverlassenheit. Mit seinem Tod ereignen sich auflergewdhnliche
Zeichen, die auf gottliches Eingreifen hinweisen. Der zerrissene Tempelvorhang markiert eine neue
heilsgeschichtliche Situation im Zugang zu Gott. Der Hauptmann erkennt Jesu besondere Stellung an.
Frauen bleiben als treue Zeuginnen in der Nidhe des Kreuzes. Die Grablegung durch Josef von
Arimathda bestétigt den realen Tod Jesu. Die religiosen Fiihrer sichern das Grab aus Angst vor
Tauschung. Matthdus 27,27-66 miindet in die Offenbarung, dass Jesu Tod zugleich Gericht, Opfer und
gottliche Heilsvollendung ist.

Anwendungen:

Jesu Leiden ist bewusste Hingabe. Spott und Gewalt bestimmen den Weg ans Kreuz. Jesus weicht
nicht aus, sondern erfiillt Gottes Willen. Diese Einsicht vertieft das Verstandnis seines stellvertretenden

Opfers.

Das Kreuz offenbart Gottes Heilsplan. Der Tod Jesu ist nicht Niederlage, sondern Erfiillung.
Gottliche Zeichen bestdtigen die heilsgeschichtliche Bedeutung. Diese Wahrheit richtet den Blick auf

das Kreuz als Zentrum des Heils.

Gottes Handeln iiberwindet menschliche Ablehnung. Widerstand und SicherungsmaBnahmen
konnen Gottes Plan nicht aufhalten. Selbst im Tod bleibt Jesus der Handelnde. Diese Einsicht starkt

Vertrauen in Gottes souverdne Fiihrung.
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44. Die Auferstehung Jesu — Der Sieg iiber den Tod (28,1-15)

44.1. Der Engel verkiindet die Auferstehung (28,1-7)

Die Frauen kommen friih am Morgen zum Grab. Am ersten Tag der Woche, noch in der
Morgendimmerung, machten sich Maria Magdalena und die andere Maria auf den Weg, um das Grab
zu sehen. Thre Liebe und Treue zu Jesus brachten sie dorthin, obwohl sie keine menschliche Hoffnung
auf eine Auferstehung hatten. Ihre Absicht war nicht, den Auferstandenen zu begriilen, sondern den
Leichnam zu ehren. Die Schilderung betont, dass gerade Frauen die ersten Zeugen des leeren Grabes
wurden, was in der damaligen Kultur als ungewdhnlich und schwer erfindbar galt. Gott wéhlte sie aus,
um den Beginn der gréfiten Botschaft der Geschichte zu erleben. Ihre stille Treue wurde mit der Ehre
belohnt, als Erste den Sieg liber den Tod zu bezeugen. (Matthaus 28,1; Markus 16,1-2; Johannes 20,1)

Ein grofies Erdbeben und die Erscheinung des Engels. Pl16tzlich erschiitterte ein starkes Erdbeben
den Ort. Ein Engel des Herrn kam vom Himmel herab, trat hinzu und wélzte den Stein vom Eingang
des Grabes weg. Sein Aussehen war wie ein Blitz, und sein Gewand weill wie Schnee, was seine
himmlische Herkunft und Autoritit unterstrich. Der Stein wurde nicht weggerollt, um Jesus
hinauszulassen, sondern um den Frauen und spéter den Jiingern den Blick ins leere Grab zu
ermdglichen. Die Begleitung dieser Handlung durch ein Erdbeben verweist auf Gottes machtvolles
Eingreifen in die Geschichte. Die Szene macht deutlich, dass kein menschliches oder irdisches
Hindernis Gottes Plan authalten kann. (Matthéus 28,2-3; Psalm 97,4-5)

Die Wachen erstarren vor Furcht. Die romischen Soldaten, die das Grab bewachten, zitterten vor
Angst angesichts der Erscheinung des Engels und des Erdbebens. Sie fielen wie tot zu Boden, unfihig,
zu handeln. Diese Reaktion zeigt den liberwéltigenden Unterschied zwischen menschlicher Macht und
gottlicher Herrlichkeit. Die Wachen waren kampferprobte Manner, die keine Furcht vor menschlichen
Gegnern hatten, aber hier standen sie vor einer Macht, der sie nicht standhalten konnten. Ihre
Hilflosigkeit wurde ein stiller Beweis fiir die Realitdt des Geschehens. Gott entwaffnet menschliche

Starke, um seine eigene liberragende Autoritét zu offenbaren. (Matthius 28,4; 2. Mose 15,16)

Die Botschaft des Engels: Jesus ist auferstanden. Der Engel sprach die Frauen an und forderte sie
auf, sich nicht zu fiirchten. Er wusste, dass sie Jesus, den Gekreuzigten, suchten, und verkiindete die
entscheidende Wahrheit: ,,Er ist nicht hier; er ist auferstanden, wie er gesagt hat.* Mit diesen Worten

bestitigte der Engel die Zuverldssigkeit von Jesu eigener Ankiindigung. Dann forderte er sie auf, das
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Grab zu betrachten, um sich von der Wirklichkeit des leeren Ortes zu liberzeugen. Diese Einladung
zum Sehen und Uberpriifen macht deutlich, dass der christliche Glaube nicht auf Wunschdenken,
sondern auf historische Tatsachen gegriindet ist. SchlieBlich erhielten die Frauen den Auftrag, den
Jiingern die Nachricht zu bringen. (Matthéus 28,5-7; Lukas 24,5-7; 1. Korinther 15,3-4)

44.2. Die Frauen begegnen dem auferstandenen Jesus (28,8-10)

Die eilige und zugleich von Furcht und Freude erfiillte Riickkehr. Nachdem die Frauen die
Botschaft des Engels empfangen hatten, verlieBen sie das Grab in grofler Eile. IThre Herzen waren
gleichzeitig von heiliger Furcht und iiberstromender Freude erfiillt. Furcht entstand aus der Begegnung
mit der gottlichen Macht und der Unbegreiflichkeit des Geschehens, Freude aus der Gewissheit, dass
Jesus tatsdchlich lebt. Diese Verbindung von Furcht und Freude zeigt die Tiefe der geistlichen
Erfahrung, die sie machten. Es war nicht nur eine emotionale Reaktion, sondern eine Begegnung mit
einer neuen Realitit, die alles verdnderte. Sie hatten den Auftrag, den Jiingern die Auferstehung zu
verkiinden, und handelten sofort danach. In diesem Augenblick begann der Auftrag der ersten Boten
des Evangeliums. (Matthéus 28,8; Markus 16,8; Psalm 126,5-6)

Die unerwartete Begegnung mit Jesus selbst. Auf ihrem Weg trat plotzlich Jesus selbst ihnen
entgegen und begriifite sie. Sein einfaches ,,Seid gegriifst!* war mehr als eine gewohnliche Begriilung
— es war die Bestitigung, dass er leibhaftig und in derselben Person vor ihnen stand, die sie am Kreuz
gesehen hatten. Die Initiative ging von Jesus aus, was zeigt, dass er seine Auferstehung nicht im
Verborgenen halten wollte. Die Frauen erkannten ihn sofort, was die Kontinuitdt zwischen dem
gekreuzigten und dem auferstandenen Herrn unterstreicht. Dieses personliche Erscheinen war eine
Gnade, die ihre Furcht in Gewissheit verwandelte. Die Realitit der Auferstehung wurde damit nicht
nur verkiindet, sondern auch sichtbar und greifbar gemacht. (Matthéus 28,9; Johannes 20,14-16; Lukas
24,15)

Anbetung und erneuter Auftrag. Die Frauen fielen vor Jesus nieder, umfassten seine Fiile und
beteten ihn an. Diese Handlung zeigt, dass sie ihn nicht nur als den wiedergekehrten Rabbi sahen,
sondern als den auferstandenen Herrn, der gottliche Verehrung verdient. Jesus bestétigte ihre
Anbetung, ohne sie zuriickzuweisen, und wiederholte den Auftrag, den sie vom Engel erhalten hatten.
Er wies sie an, den Jiingern zu sagen, dass sie nach Galilda gehen sollten, wo sie ihn sehen wiirden.
Damit unterstreicht Jesus selbst den nédchsten Schritt in Gottes Plan, ndmlich die bevorstehende

Begegnung mit allen Jiingern in Galilda. Die Frauen waren nicht nur Zeuginnen, sondern auch
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Tragerinnen der entscheidenden Botschaft, die das Fundament der christlichen Hoffnung bildet.
(Matthdus 28,9-10; Johannes 20,17-18; Hebréer 1,6)

44.3. Die Soldaten berichten den Pharisiern — Der Versuch, die
Auferstehung zu leugnen (28,11-15)

Die Riickkehr der Wachen mit ihrem Bericht. Einige der Soldaten, die das Grab bewacht hatten,
gingen in die Stadt und berichteten den obersten Priestern alles, was geschehen war. Thr Bericht musste
die ganze Kette von Ereignissen umfassen — das Erdbeben, die Erscheinung des Engels, das Wegrollen
des Steins und das leere Grab. Diese Méanner waren keine Jiinger Jesu, sondern romische Soldaten, die
im Auftrag der religidsen Fiihrer gehandelt hatten. Ihre Aussage war somit unvoreingenommen und
daher schwer zu bestreiten. Dass sie direkt zu den Priestern gingen und nicht zu Pilatus, zeigt, dass ihr
Auftraggeber in dieser Angelegenheit die jiidische Fiihrung war. Diese Meldung stellte die obersten
Priester vor ein massives Problem, da sie nun aus erster Hand wussten, dass etwas Ubernatiirliches
geschehen war. Statt die Wahrheit anzuerkennen, begann jedoch sofort die Uberlegung, wie man die
Fakten unterdriicken konnte. (Matthdus 28,11; Matthdus 27,62-66; Apostelgeschichte 4,16-17)

Die Beratung mit den Altesten. Die obersten Priester riefen die Altesten zusammen, um gemeinsam
iiber das weitere Vorgehen zu beraten. Diese Beratung war nicht etwa der Versuch, die Wahrheit zu
ermitteln, sondern diente allein der strategischen Verschleierung. Thre Haltung gegeniiber Jesus hatte
sich auch nach seiner Auferstehung nicht gedndert — der Plan war, die eigene Position zu sichern und
die Botschaft Jesu zu unterdriicken. Die Tatsache, dass sie trotz der glaubwiirdigen Zeugenaussage der
Soldaten sofort einen Vertuschungsplan ausarbeiteten, offenbart den Grad ihrer Verstockung. Anstatt
vor Gott Bulle zu tun, vereinten sie ihre Krifte, um gegen die gottliche Wahrheit zu arbeiten. Dieses
Verhalten steht im scharfen Gegensatz zu der Freude und dem Glauben der Frauen, die die
Auferstehung bezeugten. (Matthaus 28,12; Psalm 2,1-3; Johannes 11,47-53)

Das Bestechungsgeld und die Liige. Die Priester gaben den Soldaten eine groe Geldsumme und
wiesen sie an, die Geschichte zu verbreiten, die Jiinger hétten den Leichnam Jesu bei Nacht gestohlen,
wihrend sie schliefen. Diese Version war in sich widerspriichlich, denn ein schlafender Zeuge kann
nicht wissen, wer etwas getan hat. Dennoch war die Liige so gestaltet, dass sie den Verdacht auf die
Jinger lenkte und die Auferstehung als Téuschung erscheinen lie. Das hohe Bestechungsgeld zeigt,
wie ernst die Priester diese Vertuschung nahmen. Die Soldaten wurden damit zu aktiven Teilnehmern

einer gezielten Falschmeldung, um die wahre Begebenheit zu verdrangen. Hier wird deutlich, wie
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menschliche Intrigen versuchen, Gottes souverdne Taten zu untergraben — ein Versuch, der letztlich
immer scheitert. (Matthdus 28,13-14; Spriiche 6,16-19; Apostelgeschichte 5,27-28)

Die Verbreitung der Falschmeldung. Die Soldaten nahmen das Geld an und taten, wie ihnen gesagt
wurde. Diese erfundene Geschichte verbreitete sich unter den Juden und hielt sich iiber viele Jahre
hinweg. Matthdus fiigt an, dass diese Version ,,bis zum heutigen Tag* unter den Juden verbreitet war,
was zeigt, wie wirkungsvoll die gezielte Falschinformation in der 6ffentlichen Meinung sein kann.
Doch obwohl diese Liige weit verbreitet wurde, konnte sie den Aufstieg des christlichen Zeugnisses
nicht verhindern. Die Realitdt der Auferstehung erwies sich in den Begegnungen des auferstandenen
Christus mit vielen Zeugen als uniibersehbar. Die Verbreitung der Liige verdeutlicht zugleich, dass
Ablehnung der Wahrheit nicht auf Mangel an Beweisen beruht, sondern auf einer bewussten
Entscheidung des Herzens gegen Gott. (Matthius 28,15; Apostelgeschichte 6,7; 2. Korinther 13,8)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 28.1-15)

Zusammenfassung:

Matthaus 28,1-15 bezeugt die Auferstehung Jesu als zentrales heilsgeschichtliches Ereignis und
konfrontiert unterschiedliche Reaktionen darauf. Frauen kommen am ersten Tag der Woche zum Grab
und erleben ein machtvolles gottliches Eingreifen. Ein Engel verkiindet, dass Jesus nicht unter den
Toten ist, sondern auferstanden ist, wie er es angekiindigt hatte. Das leere Grab bestétigt die Realitit
der Auferstehung. Die Frauen reagieren mit Furcht und groBer Freude und werden zu ersten Zeuginnen
der Auferstehung. Jesus selbst begegnet ihnen und bestitigt den Auftrag zur Verkiindigung.
Gleichzeitig werden die Wéchter von Furcht iiberwiltigt und berichten den religiosen Fiithrern von
dem Geschehen. Diese reagieren nicht mit Glauben, sondern mit gezielter Vertuschung. Durch
Bestechung wird eine alternative Erklarung verbreitet, um die Auferstehung zu leugnen. Wahrheit und
Liige stehen sich scharf gegeniiber. Gottes Handeln lésst sich jedoch nicht aufhalten. Die Auferstehung
erweist sich als unwiderlegbare Realitdt. Matthdus 28,1-15 miindet in die Offenbarung, dass Gottes

Sieg tiber den Tod verkiindet wird, wihrend menschlicher Widerstand nur Tduschung hervorbringt.

Anwendungen:

Die Auferstehung ist Grundlage des Heils. Jesu Sieg iiber den Tod bestitigt seine messianische
Sendung. Gottes Macht erweist sich stirker als Tod und Grab. Diese Einsicht bildet das Zentrum
christlicher Hoffnung.

Gottes Wahrheit ruft zur Verkiindigung. Die Frauen werden zu ersten Zeuginnen gesandt.
Offenbarung verlangt Weitergabe. Diese Wahrheit unterstreicht den missionarischen Charakter der

Auferstehung.

Widerstand kann Wahrheit nicht aufheben. Gezielte Tauschung versucht Gottes Handeln zu

leugnen. Wahrheit bleibt dennoch bestehen. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in Gottes endgiiltigen Sieg.
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45. Der Missionsbefehl und die Verheillung seiner Gegenwart
(28,16-20)

45.1. Die Erscheinung Jesu auf dem Berg in Galilaa (28,16-17)

Die Berufung der Jiinger nach Galilda. Die elf Jiinger gingen gemill der Anweisung Jesu nach
Galilda, zu dem Berg, den er ihnen bestimmt hatte. Diese Anweisung war bereits vor seiner
Kreuzigung gegeben worden und wurde durch die Botschaft des Engels am leeren Grab bestitigt.
Galilda war der Ort, an dem Jesus seinen Offentlichen Dienst begonnen hatte und wo viele seiner
Jinger berufen worden waren. Die Wahl Galildas fiir diese Erscheinung unterstreicht den Neubeginn
und die Kontinuitit des Auftrags Jesu an seine Nachfolger. Die Jiinger folgten gehorsam, obwohl sie
die vollkommene Tragweite der Ereignisse noch nicht verstanden. Die Begegnung auf dem Berg ist
bewusst als kollektives, offentliches Ereignis gestaltet, um die Authentizitdt des Zeugnisses zu sichern.
Sie zeigt, dass Jesu Auferstehung nicht nur ein privates Erlebnis einzelner, sondern eine bestdtigte
Realitdt war. Diese Zusammenkunft legt den Grundstein fiir die feierliche Beauftragung, die im
Anschluss folgt. (Matthéus 28,16; Matthédus 26,32; Markus 16,7)

Anbetung und Zweifel zugleich. Als die Jiinger Jesus sahen, fielen sie vor ihm nieder und beteten ihn
an. Thre Reaktion macht deutlich, dass sie ihn als den auferstandenen Herrn erkannten und seine
gottliche Autoritdt anerkannten. Gleichzeitig berichtet Matthdus ehrlich, dass einige zweifelten —
vermutlich im Sinn von Unsicherheit oder innerem Ringen, nicht im voélligen Unglauben. Dieser
Hinweis zeigt, dass die Auferstehung zwar real, aber fiir den menschlichen Verstand herausfordernd
war. Die Anwesenheit von Zweifel neben Anbetung verdeutlicht, dass echter Glaube oft inmitten von
Fragen wichst. Jesus wies ihre Zweifel nicht scharf zurecht, sondern begegnete ihnen mit der
Bestétigung seiner Autoritéit im néchsten Abschnitt. Diese Szene macht Mut, dass Nachfolge nicht das
vollige Fehlen von Fragen, sondern das Vertrauen auf die Wahrheit trotz offener Fragen bedeutet.
(Matthéus 28,17; Lukas 24,36-41; Johannes 20,24-29)

45.2. Der grofle Missionsbefehl (28,18-19)

Die universale Autoritit Jesu. Jesus beginnt den Missionsbefehl mit der Erkldrung, dass ihm alle
Gewalt im Himmel und auf Erden gegeben ist. Diese Aussage kniipft an die alttestamentlichen
Verheiungen an, in denen der Messias als Konig {iber alle Nationen angekiindigt wird. Die Vollmacht

Jesu umfasst sowohl die geistliche als auch die irdische Sphére und ist ein Ergebnis seines vollendeten
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Werkes am Kreuz und seiner Auferstehung. Damit wird deutlich, dass der Auftrag an die Jiinger nicht
aus menschlicher Initiative, sondern aus gottlicher Autoritit ergeht. Diese Autoritdt stellt sicher, dass
der Missionsbefehl unauthaltsam ist, ungeachtet menschlicher oder satanischer Widerstinde. Jesu
Herrschaft umfasst nicht nur das Reich der Erldsten, sondern auch die endgiiltige Unterordnung aller
feindlichen Méchte unter seine Herrschaft. Diese Erklarung schafft das Fundament, auf dem der
weltweite Auftrag ruht, und sichert den Jiingern zu, dass sie im Namen des hochsten Herrschers
handeln. (Matthaus 28,18; Daniel 7,13-14; Epheser 1,20-22)

Der Auftrag zur Jiingerschaft. Der Befehl Jesu lautet nicht nur, Menschen zu bekehren, sondern
Jiinger zu machen. Jiingerschaft beinhaltet eine bewusste und anhaltende Beziehung zu Christus, die
durch Lehre, Gehorsam und Nachfolge gekennzeichnet ist. Das ,,Hingehen* im Text trdgt den Sinn
einer kontinuierlichen Bewegung in die Welt hinein, unabhéngig von kulturellen, sprachlichen oder
geografischen Grenzen. Der Auftrag umfasst alle Nationen, was eine deutliche Erweiterung iiber den
bisherigen Dienst an Israel hinaus bedeutet. Die Jiinger sollen das Evangelium verkiinden, Menschen
im Glauben unterweisen und sie in den Lebensstil des Reiches Gottes hineinfiihren. Dieses Ziel geht
iiber punktuelle Evangelisation hinaus und erfordert geistliche Begleitung und Unterweisung. Es ist ein
Auftrag, der sowohl personliche Begegnung als auch langfristige Nacharbeit einschliet. (Matthéus
28,19; Markus 16,15; Apostelgeschichte 1,8)

Die Taufe als Zeichen der Zugehorigkeit. Ein wesentlicher Bestandteil der Jiingerschaft ist die Taufe
auf den Namen des Vaters, des Sohnes und des Heiligen Geistes. Die Dreieinigkeit wird hier in ihrer
Einheit und Gleichheit betont, was die Gottheit des Sohnes und des Geistes bestitigt. Die Taufe ist
nicht nur ein &uBlerliches Ritual, sondern ein Offentliches Bekenntnis des Glaubens und der
Zugehorigkeit zu Christus. Sie symbolisiert die Reinigung von Siinden, die Vereinigung mit Christus
im Tod und in der Auferstehung und den Eintritt in die Gemeinschaft der Glaubigen. Indem die Jiinger
diesen Akt vollziechen, bekennen sie sich zur Herrschaft Jesu und zum Wirken des Geistes. Die
Formulierung ,,auf den Namen* betont die personliche Beziehung und den verbindlichen Charakter
dieses Bundes. Diese Praxis sollte alle Nationen gleichermallen erreichen, ohne kulturelle oder
ethnische Ausschliisse. (Matthéus 28,19; Romer 6,3-4; Galater 3,27)

45.3. Die Verheilung seiner Gegenwart (28,20)

Lehren im Gehorsam gegeniiber Christus. Jesus beauftragt seine Jiinger, die Glaubigen nicht nur zu
unterweisen, sondern sie zu lehren, alles zu halten, was er geboten hat. Das Ziel ist nicht rein

intellektuelle Belehrung, sondern gelebter Gehorsam, der aus Liebe und Hingabe zu Christus erwéchst.
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Die Gebote Jesu fassen die Lehre des Alten Testaments in ihrer wahren Erfiillung zusammen und
zeigen, wie das Leben im Reich Gottes aussieht. Dabei steht die Herzenseinstellung im Vordergrund,
nicht bloB die duBerliche Einhaltung von Regeln. Die Belehrung schlieit die Weitergabe der gesunden
Lehre, die Ermahnung und die geistliche Begleitung ein, damit das Leben der Glaubigen dem Willen
Gottes entspricht. Dieses ,,alles halten‘ ist ein umfassender Anspruch, der alle Lebensbereiche betrifft
und nicht auf einzelne religiose Handlungen beschrinkt ist. Wer Christus nachfolgt, ordnet sein
Denken, Reden und Handeln seiner Herrschaft unter. Somit wird Jiingerschaft zu einem lebenslangen
Prozess der Verdnderung durch das Wort Gottes und den Heiligen Geist. (Matthdus 28,20; Johannes
14,15; Jakobus 1,22-25)

Die bleibende Gegenwart Christi. Jesus schlieft den Missionsbefehl mit der Zusage: ,,Und siehe, ich
bin bei euch alle Tage bis an das Ende der Weltzeit.* Diese Verheiung gibt den Jiingern Mut, da ihre
Aufgabe gro3 und herausfordernd ist. Die Gegenwart Christi ist nicht auf die Zeit seiner leiblichen
Erscheinung beschrinkt, sondern wird durch den Heiligen Geist in jedem Glaubigen wirksam. Sie
bedeutet Fithrung, Trost, Schutz und Befdhigung im Dienst, unabhingig von dufleren Umstédnden oder
Widerstinden. Die Formulierung ,alle Tage* betont die ununterbrochene Kontinuitit seiner
Gegenwart, sowohl in Zeiten des Erfolgs als auch in Zeiten der Verfolgung. Das ,,Ende der Weltzeit*
verweist auf die Vollendung des Zeitalters, wenn Christus wiederkommt, um sein Reich sichtbar
aufzurichten. Bis dahin diirfen die Glaubigen sicher sein, dass sie in seiner Kraft handeln und nicht auf
sich allein gestellt sind. Diese Zusage verbindet den Auftrag untrennbar mit der Person Jesu, der der
eigentliche Herr der Mission ist. (Matthdus 28,20; Johannes 14,16-18; Apostelgeschichte 18,9-10)
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Zusammenfassung und Anwendungen (Matthéus 28.16-20)

Zusammenfassung:

Matthdus 28,16-20 bildet den Abschluss des Evangeliums und fasst Jesu Auftrag an seine Jiinger
zusammen. Die Jiinger begegnen dem auferstandenen Jesus auf dem von ihm bestimmten Berg in
Galilda. Anbetung und Zweifel stehen dabei nebeneinander und spiegeln die Spannung menschlicher
Wahrnehmung angesichts gottlicher Offenbarung wider. Jesus tritt mit umfassender Autoritit auf und
erklart, dass ihm alle Macht im Himmel und auf Erden gegeben ist. Diese Autoritdt bildet die
Grundlage des folgenden Auftrags. Die Jiinger werden gesandt, um Menschen aus allen Nationen zu
Jingern zu machen. Der Auftrag umfasst Taufe und fortlaufende Unterweisung im Gehorsam
gegeniiber Jesu Worten. Damit wird ein dauerhafter Lehr- und Lebensprozess beschrieben. Der Auftrag
ist nicht auf Israel begrenzt, sondern hat universale Reichweite. Jesu Sendung setzt die
heilsgeschichtliche Ausweitung des Heilsplans fort. AbschlieBend verheifit Jesus seine bleibende
Gegenwart bei den Seinen. Diese Zusage gilt flir die gesamte Zeit bis zur Vollendung des Zeitalters.
Matthius 28,16-20 miindet in die Feststellung, dass der auferstandene Christus seine weltweite

Mission auf der Grundlage seiner gottlichen Autoritédt und seiner bleibenden Gegenwart anvertraut.

Anwendungen:

Jesu Autoritiit begriindet den Auftrag. Der Missionsauftrag ruht auf der umfassenden Macht Christi.

Sendung ist keine menschliche Initiative. Diese Einsicht stirkt Vertrauen in Jesu souveridne Herrschaft.

Jiingerschaft ist ein fortlaufender Prozess. Der Auftrag umfasst Taufe und Lehre gleichermalen.
Nachfolge zielt auf gelebten Gehorsam. Diese Wahrheit ordnet Mission als langfristige geistliche
Aufgabe ein.

Christi Gegenwart trigt den Dienst. Jesu Zusage gilt bis zur Vollendung des Zeitalters. Gottes Nihe
begleitet seinen Auftrag. Diese Einsicht gibt Zuversicht fiir den Dienst im Reich Gottes.
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In diesem Sinne,
Soli Deo Gloria,
allein GOTT die Ehre.
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