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Einführung  

1. Titel und Art des Buches 
Das Buch 2. Könige setzt die heilsgeschichtliche Erzählung der Königszeit Israels und Judas fort. 
Es bildet zusammen mit 1. Könige ursprünglich eine literarische Einheit und behandelt den Zerfall der 
beiden Königreiche. Inhaltlich liegt der Schwerpunkt auf dem fortschreitenden Abfall vom Glauben 
und den daraus resultierenden Gerichten. Die geistlichen und politischen Entwicklungen werden 
anhand der Könige und Propheten dargestellt. Das Buch gehört zur theologischen 
Geschichtsschreibung und stellt Gottes Handeln in der Geschichte in den Vordergrund. Es offenbart, 
dass Gehorsam Segen bringt, während Rebellion unweigerlich zum Gericht führt. (2. Könige 17,7-23) 

Der inhaltliche Fokus des Buches liegt auf Gericht, Umkehr und Gottes Treue trotz nationalem 
Versagen. Der Niedergang Israels und Judas wird detailliert beschrieben, wobei besondere 
Aufmerksamkeit auf den Götzendienst gelegt wird. Immer wieder sendet Gott Propheten, um zur 
Umkehr zu rufen, doch das Volk verhärtet sich zunehmend. Der Fall Samarias und Jerusalems zeigt, 
dass Gottes Langmut nicht grenzenlos ist. Gleichzeitig bleibt Gottes Verheißung bestehen, was in der 
Begnadigung Jojachins angedeutet wird. Das Buch endet trotz allem mit einem leisen 
Hoffnungszeichen auf eine zukünftige Wiederherstellung. (2. Könige 25,27-30) 
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2. Autor, Zeit und Abfassung 
Der Verfasser des Buches 2. Könige bleibt anonym, doch seine Perspektive ist geprägt von 
prophetischer Deutung. Die jüdische Überlieferung bringt Jeremia als möglichen Autor ins Gespräch, 
ohne dass dies sicher bestätigt werden kann. Wahrscheinlich stützte sich der Verfasser auf staatliche 
Chroniken, prophetische Überlieferungen und mündliche Berichte. Die Entstehung erfolgte vermutlich 
während des babylonischen Exils, als Israel seine nationale Existenz verloren hatte. Die Erzählweise 
verbindet präzise Geschichtsschreibung mit theologischer Reflexion über das Handeln Gottes. Das 
Buch soll dem Volk im Exil helfen, seine Geschichte aus geistlicher Sicht zu verstehen. (2. Könige 
17,13; 25,27-30) 

Das Buch wurde zur Ermutigung und Ermahnung Israels im Exil verfasst. Der Zeitraum, den das 
Buch umfasst, reicht vom Wirken Elias und Elischas bis zur Begnadigung Jojachins in Babylon. Die 
Geschehnisse deuten auf eine nationale Tragödie, die letztlich auf geistliche Untreue zurückgeht. Der 
Autor will dem Volk zeigen, dass ihr Schicksal kein Zufall, sondern die gerechte Folge ihrer Abkehr 
von Gott ist. Trotzdem vermittelt der Schluss einen Hoffnungsschimmer: Gottes Bund mit David bleibt 
bestehen. Die Abfassung diente der Aufarbeitung und geistlichen Orientierung im Exil. (2. Könige 
25,27-30) 
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3. Empfänger, Hintergrund und Umfeld 
Das Buch richtet sich an Israeliten im babylonischen Exil, die ihre nationale Katastrophe 
verstehen sollen. Die Exilsgeneration sollte erkennen, dass der Verlust des Landes und des Tempels 
die Folge jahrhundertelanger Rebellion gegen Gott war. Immer wieder hatten Propheten vor Gericht 
gewarnt, doch das Volk verharrte im Götzendienst und politischer Eigenwilligkeit. Das Buch ruft zur 
Einsicht, Umkehr und Hoffnung auf Gottes bleibende Treue. Es erklärt die Katastrophe nicht als 
Versagen Gottes, sondern als Konsequenz menschlicher Schuld. Der Blick wird auf Gottes zukünftiges 
Heil gelenkt, das trotz allem bestehen bleibt. (2. Könige 17,7-23; 25,27-30) 

Das geistliche Umfeld des Buches ist von Abfall, Warnung und Gericht geprägt. Israel und Juda 
hatten sich zunehmend von den Ordnungen des Bundes entfernt und andere Götter verehrt. Gottes 
Geduld zeigte sich in jahrhundertelanger Warnung durch Propheten, aber am Ende kam das 
angekündigte Gericht. Die Leser sollten verstehen, dass Umkehr und Demut der einzige Weg zurück 
zu Gottes Segen sind. Das Exil war nicht das Ende, sondern eine Züchtigung mit dem Ziel künftiger 
Wiederherstellung. Die Berufung des Volkes bleibt bestehen, trotz seines zeitweiligen Scheiterns. (2. 
Könige 17,13-18) 

Seite  von 10 111



4. Historische und theologische Themen 

4.1. Historische Themen 
Elisas Dienst bestätigt Gottes fortdauerndes Wirken in einer abtrünnigen Zeit. Durch Zeichen, 
Wunder und prophetische Führung zeigt Elisa, dass Gott auch in Zeiten des allgemeinen Abfalls treu 
bleibt. Seine Heilungen, Totenauferweckungen und politischen Eingriffe sind Ausdruck von Gottes 
Barmherzigkeit und Gericht. Elisa wird damit zum sichtbaren Zeichen göttlicher Gegenwart und Treue 
gegenüber dem Überrest des Volkes. Seine Taten stärken den Glauben der Treuen und rufen die 
Abgefallenen zur Umkehr. Elisas Wirken zeigt, dass Gottes Handeln nicht an äußere Umstände 
gebunden ist. (2. Könige 2-9) 

Elisas Wirken bezeugt, dass Gott Einzelne in dunkler Zeit bewahrt und segnet. Viele seiner 
Wundertaten betreffen nicht große politische Systeme, sondern einzelne Glaubende, die auf Gottes 
Eingreifen hoffen. Elisa zeigt, dass Gottes Barmherzigkeit nicht an nationale Größe, sondern an den 
Glauben Einzelner gebunden ist. Er steht als Prophet stellvertretend für Gottes Treue trotz allgemeiner 
Untreue. Die persönliche Dimension seines Dienstes ist ein Hinweis auf Gottes fürsorgliche Nähe. 
Selbst in Zeiten des Verfalls bleibt Gottes Gegenwart real und erfahrbar. (2. Könige 4,1-37) 

Der Fall des Nordreichs ist die direkte Folge anhaltender Rebellion gegen Gottes Wort. Trotz 
jahrzehntelanger Warnungen durch Propheten verharrte Israel im Götzendienst und der Missachtung 
des Bundes. Der politische und militärische Niedergang war eine Folge geistlicher Abkehr und 
moralischer Auflösung. Gott zögerte das Gericht über viele Generationen hinaus, doch schließlich 
vollzog sich das angekündigte Exil. Der Untergang Samarias zeigt, dass Gott seine Verheißungen und 
Warnungen ernst nimmt. Das Exil war nicht Gottes Versagen, sondern Israels Konsequenz aus 
beharrlicher Sünde. (2. Könige 17,7-23) 

Der Fall Samarias offenbart, dass geistliche Untreue unweigerlich Gericht nach sich zieht. Israel 
hatte sich zunehmend von Gottes Maßstäben entfernt und fremden Göttern nachgefolgt. Kein 
politisches Bündnis und keine militärische Stärke konnten das geistliche Versagen kompensieren. Der 
Exilgang in Assyrien war das unvermeidliche Ergebnis dieses Abfalls. Gott hatte lange Geduld 
bewiesen, doch das Maß der Sünde war voll. Der Untergang Israels bleibt eine bleibende Warnung für 
alle Zeiten. (2. Könige 17,13-20) 
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Geistliche Reformen unter Hiskia und Josia bezeugen Gottes Bereitschaft, Umkehr zu segnen. 
Hiskia und Josia wagten mutige Schritte, um Götzendienst zu beseitigen und das Volk zur Rückkehr zu 
Gott aufzurufen. Ihre Reformen brachten zeitweilige Erneuerung und bewahrten Juda vor schnellem 
Untergang. Besonders Hiskias Vertrauen auf den HERRN führte zu Wundern und Rettung. Dennoch 
blieben die Erneuerungen äußerlich begrenzt und veränderten nicht dauerhaft das Herz des Volkes. Die 
Reformen zeigen Gottes Bereitschaft, jede Umkehr zu belohnen. (2. Könige 18-23) 

Die Rückfälle nach den Reformen verdeutlichen die Tiefe des geistlichen Verfalls in Juda. Nach 
den Reformen verfiel Juda schnell wieder in heidnische Praktiken und verwarf Gottes Gebote. Echte 
Erneuerung verlangt mehr als äußere Änderungen - sie erfordert eine Herzensumkehr. Politische 
Programme konnten den geistlichen Zerfall nicht aufhalten. Gottes Gericht blieb unausweichlich, weil 
das Volk nur oberflächlich zurückgekehrt war. Wahre Umkehr muss das ganze Leben erfassen. (2. 
Könige 21,1-9; 23,26-27) 

Der Fall Jerusalems war die letzte Konsequenz anhaltender Sünde und Ignoranz gegenüber 
Gottes Wort. Trotz wiederholter Warnungen durch Propheten blieb Juda im Götzendienst und in 
politischem Eigenwillen verstrickt. Nebukadnezars Eroberung und die Zerstörung des Tempels waren 
die äußeren Zeichen von Gottes Gericht. Der Verlust Jerusalems zeigte die endgültige Folge 
unbußfertiger Rebellion. Gottes Geduld war erschöpft, aber seine Verheißung an David blieb bestehen. 
Das Gericht öffnete zugleich die Tür für eine zukünftige Wiederherstellung. (2. Könige 25) 

Der Untergang Judas zeigt, dass nationale Größe geistliche Treue voraussetzt. Ohne Treue zum 
Bund war auch das Königtum Davids nicht mehr zu retten. Die Zerstörung Jerusalems ist ein 
Mahnmal, dass Gott Gerechtigkeit fordert und Sünde richtet. Dennoch endet das Buch mit der 
Begnadigung Jojachins - ein leiser Hinweis auf Gottes bleibende Verheißung. Selbst im tiefsten 
Gericht bewahrt Gott einen Hoffnungsschimmer. Sein Bund bleibt bestehen, auch wenn äußere 
Strukturen fallen. (2. Könige 25,27-30) 

4.2. Theologische Themen 
Prophetie bleibt das zentrale Mittel göttlicher Offenbarung und Führung. Propheten wie Elia, 
Elisa und andere treten als Gottes Sprachrohr auf, um Könige und Volk zur Umkehr zu rufen. Sie 
handeln unabhängig von politischer Macht und stehen oft im direkten Gegensatz zu den Herrschenden. 
Ihre Botschaft ist nicht an Popularität oder Erfolg gebunden, sondern allein an die Wahrheit Gottes. 
Prophetie im 2. Könige zeigt, dass Gottes Wort immer autoritativ bleibt, selbst wenn es missachtet 
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wird. Der prophetische Dienst offenbart Gottes Treue inmitten von nationalem Verfall. (2. Könige 
1,3-4; 4,1-7; 17,13-15) 

Die konsequente Missachtung der Prophetie führt unweigerlich zum Gericht. Israel und Juda 
hören nicht auf die Warnungen der Propheten, sondern verwerfen sie systematisch. Diese Ablehnung 
des Wortes Gottes ist der Hauptgrund für den Untergang der Reiche. Prophetische Mahnungen sind 
nicht nur moralische Appelle, sondern tragen göttliche Autorität und Konsequenz. Wo Gottes Wort 
ignoriert wird, folgt Gericht unvermeidlich. Die Geschichte Israels bestätigt die Ernsthaftigkeit der 
göttlichen Weisungen. (2. Könige 17,13-20) 

Gottes Langmut zeigt seine große Barmherzigkeit gegenüber seinem Volk. Über Jahrhunderte 
hinweg sandte Gott immer wieder Propheten, um Israel und Juda zur Umkehr zu rufen. Selbst 
angesichts schwerster Sünden wartete Gott geduldig und gab Gelegenheiten zur Buße. Die späte 
Vollstreckung des Gerichts unterstreicht, dass Gott nicht willkürlich oder schnell zum Strafen bereit 
ist. Seine Gerechtigkeit wird erst nach wiederholter Ablehnung und anhaltender Rebellion wirksam. 
Gottes Langmut ist ein Ausdruck seiner Liebe und Heiligkeit zugleich. (2. Könige 17,7-23; 21,10-15) 

Das endliche Gericht Gottes ist Ausdruck seiner Gerechtigkeit, nicht seines Versagens. Der Fall 
Samarias und Jerusalems zeigt, dass Gottes Geduld Grenzen hat, wenn sein Wort dauerhaft missachtet 
wird. Gericht ist nicht Gottes primäres Ziel, sondern die notwendige Antwort auf anhaltende Sünde. 
Durch das Gericht wird deutlich, dass Gottes Maßstäbe unverrückbar sind. Seine Heiligkeit erfordert 
Rechenschaft, seine Gnade eröffnet jedoch immer neue Chancen zur Umkehr. Gericht und 
Barmherzigkeit gehören zusammen im Handeln Gottes. (2. Könige 25,1-21) 

Götzendienst ist die Wurzel allen nationalen und geistlichen Niedergangs. Die Einführung fremder 
Kulte durch Könige wie Ahas und Manasse zerstörte die geistliche Grundlage Israels und Judas. 
Götzendienst bedeutete nicht nur religiöse Abirrung, sondern auch moralischen und gesellschaftlichen 
Zerfall. Gottes Warnungen gegen den Götzendienst waren eindeutig, doch sie wurden in Hochmut und 
Selbstbestimmung missachtet. Götzendienst zieht immer Gottes Gericht nach sich, weil er die Treue 
des Volkes zerbricht. Die Geschichte Israels ist ein mahnendes Beispiel für die Folgen geistlicher 
Untreue. (2. Könige 16,3-4; 21,6) 

Die Ausbreitung von Götzendienst zeigt die Macht der geistlichen Verführung. Selbst Reformen 
konnten den tief verwurzelten Einfluss fremder Religionen nicht dauerhaft beseitigen. Der Mensch ist 
von Natur aus geneigt, sich selbst und fremden Göttern zuzuwenden. Ohne feste Bindung an Gottes 
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Wort breitet sich Götzendienst schnell und zerstörerisch aus. Der geistliche Verfall beginnt im Herzen 
und führt zur vollständigen Entfremdung von Gott. Nur ständige Wachsamkeit und bewusste Hingabe 
an den HERRN bewahren vor dem Abfall. (2. Könige 17,15-17) 

Gottes Bundestreue bleibt bestehen, auch im Gericht. Trotz des Untergangs Jerusalems bleibt 
Gottes Zusage an David erhalten. Die Begnadigung Jojachins am Ende des Buches ist ein sichtbares 
Zeichen dafür, dass Gottes Gnade größer ist als das menschliche Versagen. Der Überrest Israels bleibt 
Träger göttlicher Verheißungen. Gottes Heilsgeschichte wird trotz des äußeren Zusammenbruchs 
weitergeführt. Die Treue Gottes steht über der Untreue seines Volkes. (2. Könige 25,27-30) 

Der Bund mit David ist Grundlage für die zukünftige Hoffnung Israels. Auch wenn das Königtum 
in Israel zerbrochen scheint, bleibt die Linie Davids bestehen. Der verheißene König, der auf Davids 
Thron ewig herrschen wird, ist weiterhin erwartet. Gottes Verheißungen sind unerschütterlich und 
werden letztlich in Christus erfüllt. Selbst im Exil bleibt die Perspektive auf die kommende Erlösung 
bestehen. Gottes Plan der Rettung setzt sich trotz menschlicher Untreue durch. (2. Samuel 7,13-16; 2. 
Könige 25,27-30) 
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5. Biblische Lehre des Buches 

5.1. Die Schrift 
Das prophetische Wort ist Gottes verbindliche Offenbarung und der Maßstab für das Handeln. 
Die Propheten im Buch 2. Könige übermitteln nicht bloß menschliche Warnungen, sondern tragen 
Gottes autoritative Botschaft. Ihr Wort ist unmittelbar an den Bund gebunden und fordert Gehorsam. 
Wer auf das Wort hört, erfährt Segen und Bewahrung; wer es verwirft, geht dem Gericht entgegen. Das 
prophetische Wort ist nicht nur rückblickend gültig, sondern bleibt fortdauernde Richtschnur. Gottes 
Offenbarung durch Propheten ist zentral für das geistliche Leben des Volkes. (2. Könige 17,13; 
22,8-13) 

Missachtung des prophetischen Wortes führt unweigerlich zum Untergang. Weder königliche 
Macht noch religiöse Aktivitäten konnten den Zerfall aufhalten, wenn das prophetische Wort ignoriert 
wurde. Propheten waren von Gott eingesetzt, das Volk zu rufen, zu warnen und zur Umkehr zu leiten. 
Ihre Ablehnung bedeutete nicht nur Respektlosigkeit gegenüber Menschen, sondern Auflehnung gegen 
Gott selbst. Der Verfall Israels und Judas illustriert die ernsten Konsequenzen dieser Rebellion. Treue 
zum Wort ist lebenswichtig für die geistliche Existenz des Volkes. (2. Könige 17,14-20) 

5.2. Gott der Vater 
Gott offenbart sich als geduldiger, aber gerechter Vater. Er sendet immer wieder Propheten und 
gibt viele Gelegenheiten zur Umkehr, bevor er das Gericht vollzieht. Seine Langmut zeigt seine 
Barmherzigkeit und sein beständiges Werben um die Herzen seines Volkes. Doch wenn Umkehr 
ausbleibt, setzt er konsequent sein gerechtes Urteil durch. Gottes Wesen bleibt in Gnade und 
Gerechtigkeit vollkommen im Einklang. Seine väterliche Führung ist geprägt von Liebe, aber auch von 
heiliger Konsequenz. (2. Könige 17,18-23; 22,19-20) 

Gottes Heiligkeit verlangt Rechenschaft und richtet die Untreuen. Sein Charakter als gerechter 
Richter tritt besonders in den Gerichtshandlungen über Israel und Juda hervor. Gottes Heiligkeit kann 
Sünde nicht dauerhaft dulden, ohne sein eigenes Wesen zu verleugnen. Gericht ist deshalb kein 
Widerspruch zu Gottes Liebe, sondern eine notwendige Konsequenz seines Wesens. Gottes Zorn gegen 
Sünde zeigt seine absolute Ernsthaftigkeit gegenüber seinem Bund. Doch auch im Gericht bleibt seine 
Gnade sichtbar, indem ein Überrest bewahrt wird. (2. Könige 25,1-21) 
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5.3. Gott der Sohn 
Die Hoffnung auf den Sohn Davids bleibt trotz Gericht bestehen. Obwohl das Königtum Israels 
zusammenbricht, bleibt die Linie Davids bewahrt. Gottes Zusage eines ewigen Thrones wird nicht 
aufgehoben durch das Versagen einzelner Könige. Die Verheißung eines kommenden Messias aus 
Davids Haus bleibt lebendig. Diese Hoffnung auf den wahren König erfüllt sich letztlich in Jesus 
Christus. Gottes Treue überdauert menschliche Katastrophen und bringt Erlösung hervor. (2. Könige 
19,34; Matthäus 1,6-11) 

Der verheißene König bringt endgültige Erlösung und Herrschaft. Die Bücher der Könige enden 
nicht in Hoffnungslosigkeit, sondern weisen prophetisch auf den wahren König hin. Der Sohn Davids 
wird nicht nur ein politischer Herrscher, sondern der Erretter seines Volkes sein. Die Linie, die durch 
Jojachin bewahrt bleibt, erfüllt sich im Kommen Christi. Die Erwartungen des Alten Testaments 
konzentrieren sich auf ihn als den endgültigen Erfüller aller Verheißungen. In ihm wird das wahre, 
ewige Reich Gottes aufgerichtet. (2. Samuel 7,13-16; Matthäus 1,20-23) 

5.4. Gott der Heilige Geist 
Der Geist Gottes wirkt durch die Propheten zur Bestätigung und Vollmacht ihrer Botschaft. Im 
Dienst Elisas wird sichtbar, dass der Heilige Geist nicht nur inspiriert, sondern auch mit Kraft zur 
Wundertätigkeit und zur Heilung befähigt. Die übernatürlichen Zeichen bestätigen die göttliche 
Herkunft der prophetischen Botschaft. Der Geist steht im Zentrum des prophetischen Wirkens, auch 
wenn er nicht immer ausdrücklich genannt wird. Ohne den Geist wären weder die Wunder noch die 
Autorität der Propheten denkbar. Gottes Geist bleibt die treibende Kraft hinter seiner Offenbarung. (2. 
Könige 2,9.15; 4,34) 

Der Geist Gottes bewirkt geistliche Wiederherstellung und Führung. Besonders bei Elisa zeigt 
sich, dass der Geist nicht nur Zeichen schenkt, sondern das Volk zur Umkehr und Gottesfurcht führen 
will. Die Heilungen und Errettungen dienen nicht bloßer Sensation, sondern sollen Glauben wecken. 
Der Heilige Geist arbeitet daran, Herz und Denken des Volkes zu erneuern. Sein Wirken zielt auf 
echte, tiefgreifende geistliche Veränderung ab. Die prophetische Zeit kündigt bereits das umfassendere 
Wirken des Geistes im Neuen Bund an. (2. Könige 5,14-17) 
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5.5. Der Mensch und die Sünde 
Die Menschen verwerfen systematisch Gottes Weisungen und bleiben in Rebellion. Trotz klarer 
prophetischer Warnungen und Zeichen bleibt Israel verstockt und verharrt im Götzendienst. Die Sünde 
wird bewusst gewählt und verteidigt, obwohl Gottes Geduld über Generationen andauert. Die 
Geschichte Israels illustriert, wie tief die Neigung des Menschen zur Auflehnung gegen Gott reicht. 
Selbst äußere religiöse Formen können das innere Abweichen nicht überdecken. Ohne innere 
Erneuerung bleibt der Mensch unfähig zur Treue gegenüber Gott. (2. Könige 17,7-17) 

Sünde führt unweigerlich zu geistlichem, moralischem und politischem Zerfall. Der Abfall von 
Gott hat nicht nur individuelle, sondern kollektive Auswirkungen auf Gesellschaft und Nation. 
Götzendienst, Ungerechtigkeit und Blutvergießen zerstören die innere Grundlage des Volkes. Der 
Niedergang Israels und Judas zeigt die zerstörerische Macht der Sünde auf allen Ebenen. Der Mensch, 
der sich von Gott löst, verliert auch den Halt im Leben und in der Gemeinschaft. Sünde bringt Gericht 
und Entfremdung - persönlich wie national. (2. Könige 21,1-16) 

5.6. Die Erlösung 
Erlösung geschieht immer durch Gnade und Umkehr, nicht durch äußere Werke. Beispiele wie 
Hiskias Gebet zeigen, dass echte Umkehr Gott bewegt und Rettung bewirken kann. Es geht nicht um 
religiöse Leistungen, sondern um demütiges Vertrauen auf Gottes Gnade. Gottes Bereitschaft zur 
Rettung bleibt auch in dunklen Zeiten offen für die, die sich aufrichtig an ihn wenden. Erlösung ist ein 
Geschenk, keine Errungenschaft menschlicher Anstrengung. Sie basiert allein auf Gottes 
Barmherzigkeit. (2. Könige 19,14-20) 

Vollkommene Erlösung bleibt eine zukünftige Verheißung. Auch wenn einzelne Rettungen erlebt 
werden, deutet das Buch 2. Könige auf eine endgültige Erlösung hin, die erst noch kommen wird. Der 
Fortbestand der Davidslinie bewahrt die Hoffnung auf den Messias. Letztlich kann nur der verheißene 
König vollkommene Befreiung und Wiederherstellung bringen. Erlösung ist sowohl gegenwärtige 
Erfahrung als auch zukünftige Erwartung. In Christus erfüllt sich diese doppelte Hoffnung vollständig. 
(2. Könige 25,27-30) 
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5.7. Das Volk Israel und die Nationen 
Israel bleibt trotz Abfall Träger der göttlichen Verheißung. Obwohl das Volk Gottes mehrfach im 
Glauben und Gehorsam versagt, verwirft Gott seinen Bund nicht völlig. Er bewahrt einen Überrest, 
durch den seine Verheißungen bestehen bleiben. Das geistliche Leben Israels zeigt, dass wahre 
Zugehörigkeit nicht äußerlicher Abstammung, sondern Treue zu Gottes Wort entspringt. Die Nationen 
beobachten Israels Aufstieg und Fall als Zeugnis für Gottes Heiligkeit und Treue. Gottes Plan schließt 
letztlich die Wiederherstellung Israels und die Segnung aller Völker mit ein. (2. Könige 23,2-3) 

Das Volk wird zur Warnung und Hoffnung zugleich für die Nationen. Der Untergang Israels und 
Judas dient als Mahnung an alle Völker: Gott nimmt Sünde ernst und richtet gerecht. Gleichzeitig 
bleibt das verheißene Heil nicht auf Israel beschränkt, sondern reicht zu den Nationen hinaus. Die 
Rettungslinie, die durch Israel bewahrt wird, mündet in eine weltweite Segensverheißung. Gottes 
Heilshandeln ist universal angelegt, auch wenn es historisch durch Israel geführt wird. Das Scheitern 
Israels hebt die Notwendigkeit göttlicher Gnade hervor. (2. Könige 25,27-30) 

5.8. Engel, Satan und Dämonen 
Engel treten als ausführende Werkzeuge göttlichen Gerichts auf. Im Kampf gegen Assyrien zeigt 
sich, dass Engel Gottes Gerichtsvollstrecker sein können. Die Vernichtung des assyrischen Heeres 
durch einen Engel verdeutlicht Gottes Macht über unsichtbare und sichtbare Welten. Engel handeln 
ausschließlich im Auftrag Gottes, nicht unabhängig oder aus eigenem Willen. Ihr Wirken demonstriert 
die Souveränität Gottes im sichtbaren und unsichtbaren Bereich. Engel stehen vollständig im Dienst 
von Gottes heiligem Plan. (2. Könige 19,35) 

Geistliche Mächte stehen unter Gottes absoluter Kontrolle. Selbst wenn Geistwesen in die irdische 
Geschichte eingreifen, geschieht dies unter der Aufsicht Gottes. Gott setzt geistliche Mächte zu 
Gericht oder Rettung ein, je nach seiner Weisung. Keine übernatürliche Macht kann Gottes Pläne 
vereiteln oder eigenständig handeln. Der geistliche Kampf gehört zum umfassenden Heilsplan Gottes 
und wird von ihm souverän gelenkt. Diese Wahrheit gibt Sicherheit und stärkt das Vertrauen auf Gottes 
letztendlichen Sieg. (2. Könige 22,19-23) 
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5.9. Die Lehre von den letzten Dingen 
Der Fall Jerusalems ist ein Vorschatten des endgültigen Gerichts. Die Zerstörung Jerusalems zeigt, 
dass Gottes Geduld begrenzt ist und unbußfertige Sünde schließlich zum Gericht führt. Das historische 
Ereignis weist prophetisch auf das zukünftige endzeitliche Gericht über alle Nationen hin. Gottes 
Gericht ist nicht willkürlich, sondern gerecht und durch langes Werben vorbereitet. Der Fall 
Jerusalems mahnt zur Ernsthaftigkeit im Glauben und zur Treue gegenüber Gottes Wort. Gleichzeitig 
bewahrt Gott immer einen Hoffnungsschimmer für die Zukunft. (2. Könige 25,1-21) 

Gottes Treue überdauert das Gericht und sichert die Zukunft. Trotz des Untergangs bewahrt Gott 
die Linie Davids und hält die Verheißung eines kommenden Königs aufrecht. Die Begnadigung 
Jojachins im Exil ist ein Zeichen, dass Gottes Plan weitergeht. Die Hoffnung auf das Reich Gottes 
bleibt lebendig, auch wenn äußere Strukturen zusammenbrechen. Die Verheißung des kommenden 
Messias überwindet das Gericht und öffnet die Tür zur endgültigen Wiederherstellung. Gottes letzte 
Worte sind nicht Gericht, sondern Gnade. (2. Könige 25,27-30) 
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6. Grobgliederung 
2. Könige - Der fortschreitende Verfall bis zum Exil 

Teil 1: Der Dienst Elias und das Ende Ahabs Hauses (2. Könige 1-2) 

1. Ahasjas Tod und Elia als Gottes Bote (1,1-18) 

1.1. Ahasjas Götzendienst und Gerichtswort Elias (1,1-8) 

1.2. Feuer vom Himmel - Bestätigung göttlicher Autorität (1,9-18) 

2. Elia wird entrückt - Elisa übernimmt den Dienst (2,1-25) 

2.1. Elisas Treue und Elias Entrückung (2,1-14) 

2.2. Elisas erste Wunder als bestätigter Prophet (2,15-25) 

Teil 2: Der Dienst Elisas in einer zerrissenen Zeit (2. Könige 3-8) 

3. Siege, Zeichen und Versorgung - Gottes Wirken durch Elisa (3,1-4,44) 

3.1. Sieg über Moab durch Gottes Eingreifen (3,1-27) 

3.2. Ölvermehrung und die Frau von Schunem (4,1-37) 

3.3. Brotvermehrung und Reinigung (4,38-44) 

4. Naemans Heilung und Gehasis Gier (5,1-27) 

4.1. Heilung des syrischen Feldhauptmanns durch Glauben (5,1-19) 

4.2. Gericht über Gehasi - Missbrauch geistlicher Autorität (5,20-27) 

5. Zeichen, Gericht und Rettung im Nordreich (6,1-8,29) 

5.1. Eisen schwimmt - Gottes Macht im Alltäglichen (6,1-7) 

5.2. Schutz vor den Aramäern - unsichtbare Heerscharen (6,8-23) 

5.3. Belagerung Samarias und Gottes Eingreifen (6,24-7,20) 

5.4. Elisas prophetische Autorität vor dem König (8,1-15) 

5.5. Bericht über Joram und Ahasja in Juda (8,16-29) 
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Teil 3: Jehus Gericht und das Ende Ahabs Dynastie (2. Könige 9-10) 

6. Jehu wird gesalbt zum Vollstrecker des Gerichts (9,1-37) 

6.1. Salbung zum König - Gottes Berufung (9,1-13) 

6.2. Ermordung Jorams, Ahasjas und Isebels Sturz (9,14-37) 

7. Vollständiges Gericht über Ahabs Haus und Baalsdienst (10,1-36) 

7.1. Beseitigung der Nachkommen Ahabs (10,1-17) 

7.2. Ausrottung des Baalkults in Israel (10,18-36) 

Teil 4: Verfall beider Reiche - trotz gelegentlicher Reformation (2. Könige 11-17) 

8. Athalja und Joasch - Bewahrung der davidischen Linie (11,1-12,21) 

8.1. Athaljas Usurpation und Joaschs Rettung (11,1-21) 

8.2. Joaschs Regierung und Tempelreparatur (12,1-21) 

9. Israel und Juda im moralischen Abstieg (13,1-14,29) 

9.1. Jehoahas und Joas - Gnade trotz Gericht (13,1-25) 

9.2. Amazja - Siege und Niederlagen durch Stolz (14,1-29) 

10. Kurze Herrschaften und Instabilität in Israel (15,1-38) 

10.1. Asarja (Usija) - äußerer Erfolg, innerer Verfall (15,1-7) 

10.2. Sechs Könige in Israel - Mord, Chaos, Abkehr von Gott (15,8-38) 

11. Der Untergang Israels - das Nordreich wird verschleppt (16,1-17,41) 

11.1. Ahas - Götzendienst in Juda (16,1-20) 

11.2. Hoschea - letzter König Israels (17,1-6) 

11.3. Ursachen des Exils - Götzendienst und Ungehorsam (17,7-23) 

11.4. Mischreligion der Samariter - Verfall ohne Wahrheit (17,24-41) 
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Teil 5: Die letzten Jahre Judas bis zum babylonischen Exil (2. Könige 18-25) 

12. Hiskia - Vertrauen auf den HERRN bringt Rettung (18,1-20,21) 

12.1. Hiskias Reformation und Vertrauen auf Gott (18,1-12) 

12.2. Belagerung Jerusalems durch Sanherib - Gebet und Rettung (18,13-19,37) 

12.3. Hiskias Krankheit und Wunderzeichen (20,1-21) 

13. Manasse bis Josia - Tiefpunkt und letzte Reformation (21,1-23,30) 

13.1. Manasse - Höhepunkt des Götzendienstes (21,1-18) 

13.2. Amon - kurzer Herrschaftsbericht (21,19-26) 

13.3. Josia - Reformator mit treuem Herzen (22,1-23,30) 

14. Der Fall Jerusalems und das babylonische Exil (23,31-25,30) 

14.1. Letzte Könige Judas - Unterwerfung unter Babel (23,31-24,20) 

14.2. Zerstörung Jerusalems und Tempels (25,1-21) 

14.3. Hoffnungsschimmer: Jehojakin wird begnadigt (25,22-30) 
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7. Zusammenfassung und Anwendungen 

7.1. Zusammenfassung 
Das Buch 2. Könige beschreibt die fortschreitende geistliche und politische Katastrophe Israels und 
Judas. Trotz wiederholter Warnungen durch Propheten wie Elia und Elisa verharren die Könige und 
das Volk im Götzendienst und in der Ablehnung Gottes. Der schrittweise Zerfall mündet in den Fall 
Samarias und Jerusalems - ein Zeichen von Gottes konsequenter Gerechtigkeit. Gleichzeitig wird die 
Treue Gottes sichtbar, indem er einen Überrest bewahrt und seine Verheißung an David nicht aufgibt. 
Die Geschichte zeigt, dass Gehorsam Leben bringt, Abkehr aber Gericht. Am Ende bleibt Hoffnung 
bestehen: Gott ist fähig, nach dem Gericht Wiederherstellung und Erlösung zu schenken. Die Linie 
Davids wird nicht abgebrochen, sondern erhält ihre Erfüllung im kommenden Messias. 

7.2. Anwendungen 
Gottes Geduld darf nicht missverstanden werden. Gott handelt nicht sofort mit Gericht, sondern 
wartet in Langmut auf Umkehr. Doch anhaltende Sünde bleibt nicht ungestraft und führt unweigerlich 
zum Gericht. Es ist weise, seine Warnungen ernst zu nehmen und frühzeitig echte Buße zu tun. 

Wahre Umkehr ist jederzeit möglich. Auch in dunklen Zeiten ist es nicht zu spät, sich Gott 
zuzuwenden. Demut, Buße und das Vertrauen auf Gottes Gnade öffnen die Tür zur Erneuerung. 
Beispiele wie Hiskia zeigen, dass Gott aufrichtiges Gebet erhört und rettet. 

Gottes Verheißungen sind unerschütterlich. Selbst wenn menschliche Pläne scheitern und Gericht 
eintritt, bleibt Gottes Wort bestehen. Die Bewahrung der Davidslinie trotz Exil bezeugt seine Treue. 
Hoffnung auf den kommenden Messias bleibt die feste Zuversicht auch in schwierigen Zeiten. 
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8. Studienfragen zum Weiterdenken 
1. Warum wird das Buch 2. Könige als eine Fortsetzung des 1. Könige betrachtet? 

Antwort: Weil es die Geschichte Israels und Judas nahtlos weiterführt - von der geteilten 
Monarchie bis zum Fall Jerusalems. 

2. Welche Rolle spielt der Prophet Elisa im 2. Könige? 

Antwort: Elisa setzt das Werk Elias fort und dient als geistlicher Führer durch Zeichen, 
Wunder und prophetische Worte. 

3. Was war die Hauptursache für den Fall des Nordreiches Israel? 

Antwort: Anhaltender Götzendienst, Missachtung der Propheten und Bundestreue führten zum 
Untergang unter assyrischer Herrschaft. 

4. Warum ging trotz Reformen wie unter Josia letztlich auch Juda ins Exil? 

Antwort: Weil die Umkehr nur oberflächlich war und die grundlegende Abkehr von Gott nicht 
dauerhaft überwunden wurde. 

5. Welche zentrale Lehre vermittelt das Buch 2. Könige in Bezug auf Gottes Geduld? 

Antwort: Gottes Geduld ist groß, aber nicht grenzenlos - anhaltende Rebellion führt 
schließlich zu seinem gerechten Gericht. 

6. Wie zeigt sich Gottes Treue trotz des Gerichts an Israel und Juda? 

Antwort: Durch die Bewahrung der Linie Davids und die Verheißung, dass letztlich ein König 
kommen wird, der ewig herrscht. 

7. Welche Bedeutung haben die Propheten im Buch 2. Könige? 

Antwort: Sie verkünden Gottes Wort treu, warnen vor dem Gericht und rufen zur Umkehr - 
selbst gegenüber ungehorsamen Königen. 

8. Was lernen heutige Leser aus dem Fall Jerusalems? 
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Antwort: Dass Ungehorsam gegenüber Gottes Wort schwerwiegende Folgen hat und dass nur 
echte Umkehr Rettung bringt. 

9. Welche Hoffnung bleibt am Ende des Buches trotz aller Katastrophen bestehen? 

Antwort: Die Hoffnung auf die Erfüllung der Davidsverheißung und das kommende Heil 
durch den Messias. 

10. Wie wird Gottes Gericht über die Nationen im Buch prophetisch angedeutet? 

Antwort: Durch den Untergang Israels und Judas als Vorschatten für ein zukünftiges 
weltweites Gericht über alle Völker. 
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Kommentierung 

Teil 1: Der Dienst Elias und das Ende Ahabs Hauses (2. Könige 
1-2) 

1. Ahasjas Tod und Elia als Gottes Bote (1,1-18) 

1.1. Ahasjas Götzendienst und Gerichtswort Elias (1,1-8) 
Ahasjas Unfall offenbarte seine geistliche Verblendung. Nach dem Tod Ahabs regierte dessen Sohn 
Ahasja über Israel und erlebte bald eine schwere Krise: Ein Unfall, bei dem er durch ein Gitter fiel, 
führte zu einer lebensbedrohlichen Krankheit. Doch statt sich in seiner Not an den Gott Israels zu 
wenden, sandte er Boten zum Götzen Baal-Sebub, dem Gott von Ekron, um sein Schicksal zu erfragen. 
Dieses Verhalten zeigt nicht nur persönliche Verirrung, sondern einen fortgesetzten Götzendienst, der 
bereits in Ahabs Haus tief verwurzelt war. Ahasja suchte nicht beim lebendigen Gott Hilfe, obwohl 
dessen Gegenwart und Macht Israel vielfach bezeugt worden war. Der Rückgriff auf einen fremden 
Gott offenbarte eine völlige Abkehr vom Bund mit dem HERRN. Der Name Baal-Sebub, „Herr der 
Fliegen“, steht in scharfem Kontrast zur Heiligkeit Gottes. Ahasjas Entscheidung entlarvt eine 
religiöse Haltung, die göttliche Offenbarung verachtet und sich lieber an heidnische Praktiken 
klammert. Der Sturz war nicht nur körperlich, sondern Ausdruck geistlichen Abstiegs. (2. Könige 
1,1-2; 1. Könige 22,52-54; 2. Mose 20,3-5; 5. Mose 18,10-12) 

Gott ließ Götzendienst nicht unbeantwortet, sondern konfrontierte ihn durch sein prophetisches 
Wort. Der Engel des HERRN griff unmittelbar ein und sandte Elia, um den Weg der königlichen 
Boten zu unterbrechen. Elia sprach in unmissverständlicher Schärfe das Gerichtswort Gottes aus, das 
Ahasjas Verhalten offenlegte und seine Konsequenz erklärte. Die Frage Gottes durch den Propheten 
zielt auf die zentrale Sünde und macht deutlich, dass es unverständlich ist, fremde Götter zu befragen, 
obwohl der wahre Gott in Israel gegenwärtig ist. Diese rhetorische Frage offenbarte die Absurdität und 
den Abfall des Königs. Gottes Gericht war eindeutig: Ahasja werde nicht mehr vom Bett aufstehen, 
sondern sterben. Der Prophet diente dabei nicht als eigenständiger Ankläger, sondern als Sprachrohr 
göttlicher Autorität. Die unmittelbare Reaktion Gottes macht deutlich, dass Götzendienst im Zentrum 
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seines Gerichts steht. Elia begegnete der königlichen Delegation nicht mit Diskussion, sondern mit 
dem Wort Gottes. Die Botschaft war kurz, aber durchschlagend. Der Götzendienst sollte nicht 
relativiert, sondern aufgedeckt und verurteilt werden. (2. Könige 1,3-4; 5. Mose 13,1-6; 1. Könige 
18,21; Jesaja 42,8) 

Charles C. Ryrie, der Bibellehrer und Kommentator, erklärt zu 2. Könige 1,3, dass der 
Ausdruck „Engel des HERRN“ eine Theophanie, also eine Selbstoffenbarung Gottes, 
bezeichnet. Dieser Engel spricht nicht nur im Namen Gottes, sondern spricht als Gott, 
identifiziert sich mit ihm und übt göttliche Autorität aus. Mehrere alttestamentliche Stellen 
belegen, dass dieser „Engel des HERRN“ göttliche Eigenschaften besitzt (1. Mose 16,7-14; 
22,11-18; 2. Mose 3,2; Richter 6,11-24; 13,3-22; 2. Samuel 24,16; Sacharja 1,12; 3,1; 12,8). 
Ryrie folgert daraus, dass es sich beim „Engel des HERRN“ im Alten Testament 
wahrscheinlich um eine vorinkarnative Erscheinung der zweiten Person der Dreieinigkeit, also 
Christi selbst, handelt (Ryrie, 1995, S. 579). 

Das Auftreten Elias bezeugte die bleibende Autorität des prophetischen Wortes inmitten 
geistlicher Finsternis. Die Boten kehrten mit der Gerichtsankündigung zurück, und Ahasja erkundigte 
sich nach dem Mann, der ihnen begegnet war. Die Beschreibung eines Mannes mit einem haarigen 
Mantel und ledernen Gürtel genügte, um Elia zu identifizieren. Diese äußere Erscheinung war mehr als 
bloße Kleidung; sie stand symbolisch für einen abgesonderten Dienst in der Tradition der Propheten. 
Elia verkörperte durch seinen Auftritt eine konsequente Gegenstimme zum religiösen Verfall Israels. 
Selbst der abgefallene König wusste um die Autorität Elias. Das prophetische Wort hatte Gewicht, 
selbst wenn es verachtet wurde. In einer Zeit, in der Könige sich heidnischen Ordnungen verschrieben, 
blieb Gottes Bote ein sichtbares Zeichen göttlicher Wahrheit. Die Rückkehr der Boten ohne Vollzug 
ihres heidnischen Auftrags unterstreicht die Wirksamkeit göttlichen Eingreifens. Gottes Wort wird 
nicht durch menschliche Absichten aufgehalten. (2. Könige 1,5-8; Sacharja 13,4; Matthäus 3,4; 
Hebräer 1,1-2) 

1.2. Feuer vom Himmel - Bestätigung göttlicher Autorität (1,9-18) 
Gott offenbarte seine Heiligkeit durch Gericht an denen, die seinen Boten missachteten. Der 
König sandte einen Hauptmann mit fünfzig Mann, um Elia herabzubringen, doch ihre Annäherung war 
von Respektlosigkeit geprägt. Der Befehl „Komm herab!“ spiegelte nicht nur den Befehlston des 
Königs, sondern eine Haltung, die den Propheten wie einen gewöhnlichen Untertan behandelte. Elia 
antwortete nicht aus Stolz oder Selbstschutz, sondern stellte die Frage der göttlichen Legitimation in 
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den Mittelpunkt: Wenn er ein Mann Gottes sei, solle Feuer vom Himmel kommen. Das daraufhin 
folgende Gericht zeigte, dass Gott seinen Diener nicht nur berufen, sondern auch bestätigt hatte. Der 
Tod der fünfzig Soldaten unterstrich die Ernsthaftigkeit göttlicher Autorität und stellte den Anspruch 
Gottes über jede irdische Macht. Die Heiligkeit Gottes verträgt sich nicht mit menschlicher Anmaßung 
gegenüber seinen Bevollmächtigten. (2. Könige 1,9-10; 4. Mose 16,35; Psalm 105,15; Hebräer 12,29) 

John F. MacArthur, der Bibellehrer und Kommentator, erklärt zu 2. Könige 1,10-12, dass das 
herabfallende Feuer vom Himmel den göttlichen Beweis lieferte, dass Elia ein wahrer Prophet 
des HERRN war und Anspruch auf Respekt und Gehorsam hatte. Dieses Zeichen bestätigte 
seine Berufung und erinnerte zugleich an Mose, der ebenfalls durch Feuer aus dem Himmel als 
Prophet Gottes bestätigt wurde (4. Mose 16,35). So zeigte Gott, dass die Missachtung seines 
Propheten einem direkten Widerstand gegen ihn selbst gleichkommt (2. Könige 1,10-12; Lukas 
9,54-55) (MacArthur, 2005, S. 2. Kön 1,10-12). 

Wiederholter Widerstand gegen das Wort Gottes zieht wiederholtes Gericht nach sich. Trotz des 
vorherigen Gerichts ließ Ahasja einen zweiten Hauptmann mit weiteren fünfzig Männern zu Elia 
senden. Auch dieser wiederholte den Befehl des Königs ohne Demut oder Einsicht. Die beinahe 
wortgleiche Forderung offenbarte eine Unbelehrbarkeit, die das erste göttliche Zeichen ignorierte. Elia 
rief wiederum Feuer vom Himmel, und die gesamte Gruppe kam um. Diese Wiederholung diente nicht 
der Härte Gottes, sondern der Bekräftigung seiner Unantastbarkeit. Der Prophet war nicht derjenige, 
der richtete, sondern derjenige, durch den das göttliche Gericht offenbar wurde. Der HERR machte 
deutlich, dass er seinen Diener nicht dem Spott oder Zwang eines gottlosen Königs ausliefert. Die 
Szene macht sichtbar, dass es nicht ausreicht, Gottes Wort zu hören, wenn es nicht mit Ehrfurcht und 
Gehorsam verbunden ist. (2. Könige 1,11-12; 2. Chronik 36,15-16; Römer 2,5; Judas 1,5-7) 

Ehrfurcht vor Gott ist der einzige Weg, seinem Gericht zu entgehen. Erst der dritte Hauptmann trat 
anders auf: Er näherte sich Elia in Demut, fiel auf die Knie und bat um das Leben seiner Männer. 
Diese Haltung markiert einen entscheidenden Wendepunkt. Nicht mehr Machtanspruch oder 
königliche Autorität bestimmten das Auftreten, sondern die Anerkennung göttlicher Hoheit. Der Engel 
des HERRN bestätigte Elia, dass er ohne Furcht mit dem Hauptmann hinabgehen könne. Diese 
göttliche Zustimmung zeigt, dass Gottes Zorn nicht willkürlich, sondern gerecht ist und seine Gnade 
jederzeit bei aufrichtiger Demut erfahrbar bleibt. Der dritte Hauptmann wurde nicht durch Rituale oder 
Leistungen verschont, sondern durch seine ehrliche Unterwerfung unter Gottes Autorität. Diese Szene 
bekräftigt, dass Gottes Gericht nicht sein letztes Wort ist, wenn Menschen zur Umkehr bereit sind. (2. 
Könige 1,13-15; Micha 6,8; Sprüche 15,33; Lukas 18,13-14) 
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Gottes prophetisches Wort erfüllt sich unabhängig von menschlicher Zustimmung. Elia ging mit 
dem Hauptmann zum König und wiederholte unerschrocken das Urteil Gottes: Ahasja werde sterben, 
weil er nicht den Gott Israels, sondern Baal-Sebub befragt habe. Der Prophet wich keinen Schritt 
zurück, obwohl er sich nun in der Gegenwart des todkranken Königs befand. Seine Botschaft blieb 
unverändert, was die Integrität und Beständigkeit göttlicher Offenbarung hervorhebt. Das Gericht trat 
ein wie angekündigt, und Ahasja starb. Die Erfüllung des prophetischen Wortes bestätigte Elia als 
wahren Mann Gottes und zeigte, dass kein politisches Amt das göttliche Urteil aufhalten kann. Ahasjas 
Tod ohne Nachkommen führte zur Thronfolge Jorams, was den Bruch und das Ende der Linie Ahabs 
vorwegnahm. Gottes Wort erweist sich als zuverlässig und unwiderruflich. (2. Könige 1,16-18; Jesaja 
55,11; Hesekiel 12,25; Matthäus 24,35) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 1,1-18) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 1,1-18 beschreibt den geistlichen Zustand des Nordreichs unter Ahasja und stellt die 
Autorität Gottes durch den Propheten Elia deutlich heraus. Nach einem schweren Unfall sucht Ahasja 
nicht den HERRN, sondern befragt den heidnischen Gott Baal-Sebub, was eine bewusste Abkehr von 
Gottes Offenbarung darstellt. Gott greift unmittelbar ein und sendet Elia, um dieses Verhalten zu 
konfrontieren und das Gericht anzukündigen. Die Botschaft ist eindeutig: Aufgrund dieses 
Götzendienstes wird Ahasja nicht genesen, sondern sterben. In der Folge versucht der König mehrfach, 
Elia gewaltsam vor sich bringen zu lassen. Zweimal wird dies durch göttliches Gericht beantwortet, 
indem Feuer vom Himmel die ausgesandten Gruppen vernichtet. Erst ein dritter Hauptmann nähert 
sich in Demut und erfährt dadurch Bewahrung. Daraufhin tritt Elia vor den König und bestätigt 
unverändert das göttliche Urteil. Ahasjas Tod erfüllt schließlich das prophetische Wort und beendet 
seine Herrschaft ohne Nachkommen. Der Abschnitt betont die Unantastbarkeit göttlicher Autorität und 
die Konsequenz geistlicher Untreue. 2. Könige 1,1-18 zeigt damit die Ernsthaftigkeit von 
Götzendienst, die Autorität des prophetischen Wortes und die Unausweichlichkeit göttlichen Gerichts. 

Anwendungen:  

Geistliche Untreue gegenüber Gott bleibt nicht ohne Konsequenzen. Der Text zeigt Ahasjas 
bewusste Hinwendung zu einem fremden Gott anstelle des HERRN. Das geistliche Prinzip macht 
deutlich, dass Abkehr von Gottes Offenbarung Gericht nach sich zieht. Diese Einsicht ist heute 
bedeutsam, weil sie die Ernsthaftigkeit geistlicher Entscheidungen unterstreicht. 

Gottes Autorität steht über jeder menschlichen Macht. Der Abschnitt zeigt die wiederholte 
Vernichtung der Soldaten durch göttliches Eingreifen. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass 
menschliche Autorität Gottes Wort nicht kontrollieren oder aufheben kann. Diese Wahrheit bleibt 
aktuell, weil sie zur richtigen Einordnung von Macht und Autorität führt. 

Demut gegenüber Gott öffnet den Weg zur Bewahrung. Der Text zeigt den Unterschied zwischen 
den hochmütigen und dem demütigen Hauptmann. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass Gottes 
Handeln auf die Herzenshaltung reagiert. Diese Einsicht ist heute relevant, weil sie die Bedeutung von 
Ehrfurcht und Unterordnung gegenüber Gott hervorhebt. 
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2. Elia wird entrückt - Elisa übernimmt den Dienst (2,1-25) 

2.1. Elisas Treue und Elias Entrückung (2,1-14) 
Die bevorstehende Entrückung Elias stand unter göttlicher Ankündigung und leitete einen 
heilsgeschichtlichen Übergang ein. Von Beginn an macht der Text deutlich, dass der HERR Elia im 
Begriff war, im Sturm zum Himmel zu holen. Diese Formulierung weist auf ein außergewöhnliches, 
übernatürliches Ereignis hin, das sowohl Elia als auch Elisa bewusst war. Der Gang von Gilgal über 
Bethel nach Jericho bis zum Jordan folgt keiner pragmatischen Route, sondern stellt eine bewusste 
Wegführung dar, die auf geistliche Stationen Israels hinweist. An jeder Station wird Elisa durch Elia 
geprüft, ob er bei ihm bleiben will, doch er weicht nicht zurück. Die Prophetenjünger in Bethel und 
Jericho wussten um Elias bevorstehendes Ende, was auf eine prophetische Vorankündigung hinweist. 
Elia wurde nicht wie andere gestorben, sondern durch Gottes souveränes Handeln hinweggenommen. 
Seine Entrückung ist ein einzigartiges Zeichen göttlicher Anerkennung und ein Hinweis auf zukünftige 
eschatologische Realitäten. (2. Könige 2,1-5; 1. Mose 5,24; Hebräer 11,5; Sacharja 14,4) 

Elisas Beharrlichkeit bewährte sich als Zeichen echter Nachfolge. Trotz mehrfacher 
Aufforderungen Elias, zurückzubleiben, erklärte Elisa entschlossen, dass er nicht von seiner Seite 
weichen werde. Diese wiederholte Treue zeigt nicht nur emotionale Verbundenheit, sondern ein 
tieferes geistliches Verständnis für die Bedeutung des Dienstes Elias. Elisa war nicht auf Ehre bedacht, 
sondern auf Gemeinschaft mit dem, durch den Gott gewirkt hatte. Seine Standhaftigkeit wurde dabei 
nicht durch äußere Umstände, Meinungen anderer oder wiederholte Prüfungen gebrochen. Echtes 
geistliches Wachstum erweist sich in der Ausdauer bei scheinbarer Zurückweisung und Unsichtbarkeit. 
Elisas Treue bereitete ihn auf die Übernahme des Dienstes vor und offenbarte eine Herzenshaltung, die 
von Gehorsam und Hingabe geprägt war. Nachfolge wird nicht durch Position, sondern durch 
bewährte Treue im Verborgenen vorbereitet. (2. Könige 2,2-6; Ruth 1,16-17; Johannes 12,26; 1. 
Korinther 4,2) 

Der Jordan wurde zur Schwelle göttlichen Handelns und bildete den Abschluss eines 
prophetischen Lebensweges. Am Jordan nahm Elia seinen Mantel, schlug das Wasser, und es teilte 
sich, sodass sie trockenen Fußes hindurchgehen konnten. Diese Handlung erinnert an Josuas Übergang 
ins verheißene Land und an den Durchzug durch das Schilfmeer. Der Mantel war dabei nicht bloß ein 
Kleidungsstück, sondern das Zeichen seiner prophetischen Vollmacht. Die Teilung des Jordans durch 
den Mantel verdeutlichte, dass Elias Wirken unter göttlicher Autorität stand. Dass das Wasser wich, 
zeigte: Gott selbst bestätigte diesen Übergang. In diesem Moment offenbarte sich die Kontinuität 
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zwischen prophetischem Dienst und göttlicher Gegenwart. Der Jordan wurde zum Symbol einer 
Schwelle: Von der Erde zum Himmel, vom alten zum neuen Dienst, von der einen Generation zur 
nächsten. (2. Könige 2,7-8; 2. Mose 14,21-22; Josua 3,14-17; Psalm 114,3) 

Die Bitte Elisas nach dem doppelten Anteil offenbarte geistliches Verlangen und rechte Priorität. 
Als Elia Elisa aufforderte, eine letzte Bitte zu äußern, bat dieser nicht um Ruhm oder Einfluss, sondern 
um einen doppelten Anteil von Elias Geist. Dies war keine überhebliche Forderung, sondern bezog 
sich auf das Erstgeburtsrecht, das dem ältesten Sohn in Israel den doppelten Anteil des väterlichen 
Erbes sicherte. Elisa wollte nicht Elia übertreffen, sondern in dessen Fußstapfen treten – mit göttlicher 
Vollmacht. Elia erwiderte, dass dies eine schwere Bitte sei, aber an eine Bedingung geknüpft werde: 
Wenn Elisa seine Entrückung sehe, werde ihm gegeben, was er erbat. Damit wurde sichtbar: 
Geistlicher Dienst kann nicht durch menschliche Anstrengung erworben, sondern nur durch göttliche 
Berufung empfangen werden. Elisa erkannte den Wert geistlicher Kraft höher als alles Äußere. (2. 
Könige 2,9-10; 5. Mose 21,17; Apostelgeschichte 1,8; 2. Timotheus 2,15) 

Elias Entrückung und Elisas Reaktion bestätigten den göttlichen Übergang des Dienstes. Ein 
feuriger Wagen mit Pferden erschien, trennte die beiden, und Elia fuhr im Sturm zum Himmel auf. 
Diese übernatürliche Entrückung offenbarte, dass Gott seinen Diener auf außergewöhnliche Weise aus 
der Welt nahm. Elisa sah dies und rief: „Mein Vater, mein Vater, Wagen Israels und seine Reiter!“ 
Damit erkannte er in Elia die wahre geistliche Kraft Israels, mehr als jede militärische Stärke. Als 
Zeichen der Nachfolge nahm Elisa Elias Mantel auf, kehrte zum Jordan zurück und wiederholte die 
Handlung seines Vorgängers: Auch durch ihn teilte sich das Wasser. Damit wurde vor allem vor den 
wartenden Prophetenschülern deutlich, dass der Geist Elias nun auf Elisa ruhte. Die prophetische 
Autorität war übergegangen, nicht durch menschliche Ernennung, sondern durch göttliche 
Bestätigung. (2. Könige 2,11-14; Jesaja 66,15; Sacharja 4,6; Johannes 14,12) 

Philipp Melanchthon, der Reformator und Theologe, erklärt zu 2. Könige 2,11-12, dass Henoch 
und Elia noch zu Lebzeiten von Gott in seine Gegenwart aufgenommen wurden, um der Welt 
ein sichtbares Zeugnis der ewigen Lebenserwartung zu geben. Ihre Entrückung zeigt, dass das 
Leben mit Gott nicht mit dem Tod endet, sondern in eine neue, göttliche und ewige Existenz 
übergeht. Wären sie nach dem Tod zu nichts geworden, so könnten sie nicht „bei Gott“ sein. 
Ihre Aufnahme bestätigt somit die Wahrheit, dass der Glaube an den lebendigen Gott in das 
unvergängliche Leben führt (1. Mose 5,24; Hebräer 11,5; 1. Thessalonicher 4,17) 
(Melanchthon, Theological Commonplaces; zitiert nach Crossway, 2023, S. 522). 
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Charles C. Ryrie, der Bibellehrer und Kommentator, erklärt zu 2. Könige 2,11, dass Elia – wie 
einst Henoch – ohne zu sterben in den Himmel entrückt wurde (1. Mose 5,22-24). Diese 
außergewöhnliche Erfahrung weist prophetisch auf das kommende Ereignis der Entrückung 
der Gläubigen hin, die beim Wiederkommen Christi lebend verwandelt und ohne den Tod in die 
Gegenwart des Herrn aufgenommen werden (1. Korinther 15,51; 1. Thessalonicher 4,17). 

	 Ryrie betont, dass sowohl bei Henoch als auch bei Elia das hebräische Wort für 
„hinwegnehmen“ (laqach) dasselbe ist, was zeigt, dass Gott sie direkt zu sich nahm, ohne dass 
sie den Tod sahen (Hebräer 11,5; 2. Könige 2,3.5). Ihre Entrückung dient als Vorschattung der 
himmlischen Hoffnung aller Gläubigen, die auf das Kommen Christi warten (Judas 14; 1. 
Thessalonicher 4,17) (Ryrie, 1995, S. 12; S. 580–581). 

2.2. Elisas erste Wunder als bestätigter Prophet (2,15-25) 
Gott bestätigte Elisa durch das gleiche Zeichen wie zuvor Elia. Die Prophetenschüler, die Elisa 
entgegenkamen, sahen von Ferne, dass der Geist Elias nun auf ihm ruhte. Ihre Haltung veränderte sich 
vom Beobachten zum Anerkennen. Sie beugten sich vor ihm und erkannten seine neue Rolle als 
geistlicher Leiter an. Obwohl sie um Elias Entrückung wussten, baten sie Elisa, die Suche nach dem 
entrückten Propheten zu gestatten. Elisa verweigerte zunächst ihre Bitte, stimmte aber schließlich zu, 
als sie drängten. Diese Begebenheit zeigt, wie schwer es selbst geistlich geschulten Männern fiel, das 
Handeln Gottes in seiner übernatürlichen Dimension zu erfassen. Elisas Geduld und sein gelassener 
Umgang mit ihrer Reaktion zeigen geistliche Reife. Seine Autorität wurde nicht durch Zwang, sondern 
durch das Wirken Gottes bestätigt. (2. Könige 2,15-18; 4. Mose 11,17; Jesaja 8,16; Johannes 3,34) 

Die Heilung des Wassers von Jericho offenbarte Elisas Dienst der Wiederherstellung. Die Männer 
von Jericho wiesen Elisa auf die gute Lage ihrer Stadt hin, beklagten jedoch die Unfruchtbarkeit des 
Landes aufgrund schlechten Wassers. Elisa forderte ein neues Gefäß mit Salz, ging zur Wasserquelle 
und warf das Salz hinein, während er das Wort des HERRN verkündete. Dieses Zeichen hatte keinen 
natürlichen Ursprung, sondern war eine symbolische Handlung, die Gottes heilende Macht offenbarte. 
Salz steht in der Schrift für Reinigung, Bewahrung und göttliche Bundestreue. Das Wunder zeigt, dass 
Gott durch Elisa nicht nur Gericht bringt, sondern auch Wiederherstellung, wo zuvor Fluch war. Die 
Quelle wurde dauerhaft geheilt, was die Bestätigung göttlicher Gegenwart im neuen Propheten 
bekräftigte. (2. Könige 2,19-22; 2. Mose 15,25; 4. Mose 18,19; Matthäus 5,13) 

Gott bekräftigte Elisas Dienst durch Gericht über Spott und Verachtung des Prophetentums. Als 
Elisa nach Bethel ging, verspotteten ihn junge Männer mit den Worten: „Kahlkopf, komm herauf!“ 
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Dieser Spott war nicht nur persönlicher Hohn, sondern eine Verachtung seiner geistlichen Berufung 
und eine Anspielung auf Elias Himmelfahrt. Elisa wandte sich um, verfluchte sie im Namen des 
HERRN, worauf zwei Bären aus dem Wald kamen und zweiundvierzig der Jungen zerrissen. Diese 
drastische Szene unterstreicht die Heiligkeit des prophetischen Amtes und die Ernsthaftigkeit des 
Umgangs mit Gottes Wort. Es ging nicht um persönliche Ehre, sondern um die Missachtung göttlicher 
Offenbarung. Der Text zeigt: Wo das Prophetentum verspottet wird, folgt Gericht. Gottes Boten stehen 
unter seinem besonderen Schutz, und ihre Berufung darf nicht verachtet werden. (2. Könige 2,23-25; 
2. Mose 22,27; Sprüche 19,29; 2. Chronik 36,16) 

Charles C. Ryrie, der Bibellehrer und Kommentator, erklärt zu 2. Könige 2,23, dass die 
„jungen Knaben“ keine Kinder, sondern junge Männer waren, die bewusst Elisas 
prophetisches Amt verhöhnten. Mit ihrem Spott „Steig hinauf!“ spielten sie auf Elias 
Himmelfahrt an und forderten Elisa heraus, dasselbe zu tun – eine spöttische Leugnung seiner 
göttlichen Beauftragung. Die Bezeichnung „Kahlkopf“ war dabei eine Verfluchung und kein 
bloßes äußeres Spottwort, unabhängig davon, ob Elisa tatsächlich glatzköpfig war (er lebte 
noch etwa fünfzig Jahre; vgl. 2. Könige 13,14). Ihr Hohn richtete sich somit nicht gegen Elisas 
Aussehen, sondern gegen Gott selbst, der ihn berufen hatte (Jesaja 3,17.24; 2. Könige 2,23-24) 
(Ryrie, 1995, S. 581). 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 2,1-25) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 2,1-25 beschreibt den Übergang vom Dienst Elias zu Elisa und zeigt dabei sowohl die 
Bestätigung göttlicher Berufung als auch die Kontinuität prophetischer Autorität. Elia wird durch ein 
außergewöhnliches Eingreifen Gottes im Sturm in den Himmel aufgenommen, wodurch sein Dienst 
auf einzigartige Weise abgeschlossen wird. Elisa erweist sich zuvor als treuer Begleiter, der trotz 
wiederholter Prüfungen an der Seite Elias bleibt. Seine Bitte um einen doppelten Anteil des Geistes 
zeigt sein Verlangen nach göttlicher Befähigung für den kommenden Dienst. Die Entrückung Elias 
bestätigt Gottes souveränes Handeln und weist zugleich über sich hinaus auf zukünftige 
heilsgeschichtliche Ereignisse. Durch das Aufnehmen des Mantels und die Teilung des Jordans wird 
Elisa öffentlich als Nachfolger bestätigt. Die Prophetenschüler erkennen diese Übertragung der 
Autorität an. In der Folge zeigt sich Elisas Dienst sowohl in Wiederherstellung als auch im Gericht. 
Die Heilung des Wassers von Jericho verdeutlicht Gottes Macht zur Erneuerung, während das Gericht 
über die Spötter die Heiligkeit und Autorität Gottes unterstreicht. Der Abschnitt verbindet Übergang, 
Bestätigung und die Ausübung prophetischer Vollmacht. 2. Könige 2,1-25 zeigt damit die göttliche 
Einsetzung neuer Leitung, die Kontinuität des prophetischen Dienstes und die Verbindung von Gnade 
und Gericht im Handeln Gottes.  

Anwendungen:  

Geistliche Berufung wird durch Treue und göttliche Bestätigung sichtbar. Der Text zeigt Elisas 
beständige Nachfolge und seine Einsetzung durch Gottes Handeln. Das geistliche Prinzip macht 
deutlich, dass geistliche Autorität nicht menschlich ergriffen, sondern von Gott übertragen wird. Diese 
Einsicht ist heute bedeutsam, weil sie die Grundlage echter geistlicher Leitung definiert. 

Gottes Wirken umfasst sowohl Wiederherstellung als auch Gericht. Der Abschnitt zeigt die 
Heilung des Wassers und das Gericht über die Spötter. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass 
Gottes Handeln sowohl Gnade als auch Heiligkeit umfasst. Diese Wahrheit bleibt aktuell, weil sie ein 
ausgewogenes Verständnis von Gottes Wesen vermittelt. 

Geistliche Kontinuität beruht auf Gottes souveränem Handeln, nicht auf menschlicher 
Tradition. Der Text zeigt den Übergang von Elia zu Elisa durch göttliches Eingreifen. Das geistliche 
Prinzip macht deutlich, dass Gottes Werk durch von ihm bestimmte Diener weitergeführt wird. Diese 
Einsicht ist heute relevant, weil sie Vertrauen in Gottes fortlaufendes Handeln stärkt. 

Seite  von 35 111



Teil 2: Der Dienst Elisas in einer zerrissenen Zeit (2. Könige 3-8) 

3. Siege, Zeichen und Versorgung - Gottes Wirken durch Elisa 
(3,1-4,44) 

3.1. Sieg über Moab durch Gottes Eingreifen (3,1-27) 
Gott ließ das Gericht über Moab durch eine menschlich motivierte Koalition einleiten. Joram, der 
Sohn Ahabs, regierte über Israel und tat, was böse war in den Augen des HERRN, wenngleich er sich 
vom Götzendienst Baals seines Vaters teilweise distanzierte. Nach dem Tod Ahabs hatte sich Moab 
von Israel losgesagt, worauf Joram eine militärische Aktion plante, um die Kontrolle 
wiederherzustellen. Er suchte das Bündnis mit Josaphat, dem König von Juda, sowie mit dem König 
von Edom. Diese Koalition entstand nicht aus geistlicher Überzeugung, sondern aus politischen 
Interessen. Dennoch gebrauchte Gott dieses Bündnis, um sein Gericht an Moab zu vollziehen. Der 
gemeinsame Marsch durch die Wüste Edom stellte die Truppen jedoch bald vor eine Krise: Es 
mangelte an Wasser, und die Lage drohte zu eskalieren. Die Not machte deutlich, dass menschliche 
Pläne ohne göttliche Führung scheitern. Obwohl Joram nicht nach Gottes Willen gefragt hatte, 
erkannte Josaphat die Notwendigkeit, einen Propheten des HERRN zu befragen. In der Führung Gottes 
wurde sichtbar, dass selbst politische Bündnisse Gott nicht entgleiten. (2. Könige 3,1-9; Sprüche 
19,21; Jesaja 8,10; Psalm 33,10-11) 

Gott offenbarte seine Hilfe erst nach demütiger Befragung durch seinen Propheten. Elisa wurde 
geholt, doch seine erste Reaktion gegenüber Joram war scharf. Er erkannte in ihm keinen geistlich 
gesinnten Führer, sondern stellte dessen gottlosen Kurs bloß. Elisa wollte ihn auf die Götter seines 
Vaters und seiner Mutter verweisen, doch Josaphats Anwesenheit bewog ihn zur Fürbitte. Der Prophet 
forderte einen Saitenspieler, was zeigt, dass wahre prophetische Eingebung oft mit geistlicher 
Sammlung und Anbetung verbunden war. Erst durch die Gegenwart Gottes empfing Elisa das Wort für 
die Situation: Es sollten viele Gruben im Tal gemacht werden, obwohl kein Regen zu sehen war. Diese 
Anweisung war ein Akt des Glaubens und eine Prüfung des Gehorsams. Gott wollte nicht durch 
sichtbare Mittel helfen, sondern durch sein souveränes Wort. Der kommende Wasserzufluss ohne 
Regen offenbarte Gottes Fähigkeit, über natürliche Gesetzmäßigkeiten hinaus zu handeln. Das 
prophetische Wort beinhaltete zugleich die Zusage eines vollständigen Sieges über Moab. (2. Könige 
3,10-19; 2. Mose 14,13-16; Psalm 46,5; 1. Könige 18,41-45) 

Seite  von 36 111



Gott wirkte auf übernatürliche Weise zugunsten seines Volkes und offenbarte dabei seine 
Herrlichkeit. Am nächsten Morgen kam tatsächlich Wasser aus der Richtung Edoms, ohne dass es 
geregnet hatte. Das Tal füllte sich, sodass Menschen und Tiere trinken konnten. In Gottes Versorgung 
liegt stets sowohl Rettung als auch Vorbereitung auf seinen weiteren Plan. Die Moabiter sahen das 
Wasser im Morgenlicht rot glänzen und hielten es für Blut. Sie schlossen daraus, dass sich die 
verbündeten Könige gegenseitig bekämpft hätten, und zogen ohne Deckung ins Lager. Diese 
Fehleinschätzung führte zu ihrer Niederlage, denn Israel und seine Verbündeten fielen über sie her und 
richteten eine große Zerstörung an. Gottes Eingreifen bewirkte den Sieg nicht durch militärische 
Überlegenheit, sondern durch Verwirrung und göttliche Fügung. Die Feinde wurden durch ihre eigene 
Täuschung besiegt, was die Überlegenheit göttlicher Strategien über menschliche Pläne unterstrich. 
Der HERR zeigte dadurch, dass er auch über Wahrnehmung und Zeitabläufe herrscht. (2. Könige 
3,20-24; 2. Mose 15,1-3; Richter 7,19-22; Psalm 33,16-17) 

Der moabitische König offenbarte in seinem Götzenopfer die Verblendung heidnischer Religion. 
Als der König von Moab sah, dass die Niederlage nicht aufzuhalten war, griff er zu einer letzten 
Maßnahme: Er opferte seinen erstgeborenen Sohn auf der Mauer als Brandopfer. Dieses abscheuliche 
Opfer war Ausdruck tiefster geistlicher Finsternis und verzweifelter Götzenverehrung. Vermutlich 
sollte dieses Opfer entweder seinen Gott besänftigen oder Israel abschrecken. Die Reaktion des Volkes 
Israel wird als ungewöhnlich beschrieben, indem berichtet wird, dass großer Zorn über sie kam und sie 
daraufhin abzogen. Der Text deutet nicht ausdrücklich, ob es sich um göttlichen oder menschlichen 
Zorn handelte, doch es wird deutlich, dass das Opfer eine erschütternde Wirkung hatte. Es offenbarte 
den Abgrund menschlicher Religion ohne Wahrheit und verdeutlichte, wie sehr Götzendienst zur 
Perversion führt. Der Abbruch der Belagerung zeigt, dass selbst ein gerechtfertigter Krieg an seine 
moralischen Grenzen stößt, wenn Gott sich zurückzieht. Der Sieg war errungen, doch der Ausgang 
hinterließ keine triumphale Stimmung, sondern ein Zeichen der Mahnung. (2. Könige 3,25-27; 3. 
Mose 18,21; Psalm 106,37-38; Micha 6,7) 

3.2. Ölvermehrung und die Frau von Schunem (4,1-37) 
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3.2.1. Ölvermehrung für die Witwe (4,1-7) 

Gott offenbarte seine Fürsorge für Einzelne in der Not durch ein schlichtes, aber wirkmächtiges 
Wunder. Eine Frau aus dem Kreis der Prophetenschüler wandte sich in ihrer existenziellen Not an 
Elisa. Ihr verstorbener Mann hatte dem HERRN gedient, doch nun drohte ihr der Verlust ihrer Söhne 
an einen Gläubiger, der sie als Schuldsklaven nehmen wollte. Die Not war real und tiefgreifend, doch 
Elisa handelte nicht aus Mitleid, sondern im Auftrag Gottes. Er forderte die Frau auf, ihr eigenes Haus 
als Ausgangspunkt des Wunders zur Verfügung zu stellen. Das verbliebene Gefäß Öl, scheinbar 
unbedeutend, wurde zur Grundlage göttlichen Eingreifens. Elisa befahl, leere Gefäße von den 
Nachbarn zu sammeln und die Tür zu schließen, damit das Wunder nicht zur Schau, sondern zur 
Versorgung diente. Die Frau gehorchte, und das Öl floss übernatürlich, bis kein leeres Gefäß mehr 
vorhanden war. Dieses Zeichen offenbarte, dass Gottes Macht nicht an äußere Mittel gebunden ist, 
sondern an Glauben und Gehorsam. Die verborgene Durchführung verdeutlichte, dass es um 
Versorgung, nicht um Spektakel ging. (2. Könige 4,1-6; 2. Mose 22,25-27; Psalm 68,6; Matthäus 6,6) 

Gott stillte die Not der Witwe über das Erwartete hinaus und machte seine Treue sichtbar. 
Nachdem das letzte Gefäß gefüllt war, hörte das Öl auf zu fließen. Die Frau ging zu Elisa, um Weisung 
zu erhalten, was mit dem Überfluss geschehen solle. Elisa erklärte, dass sie das Öl verkaufen solle, um 
ihre Schulden zu begleichen, und dass der Rest ihr und ihren Söhnen zum Leben dienen solle. Damit 
wurde ihre Not nicht nur gelindert, sondern vollständig gewendet. Der Erlös befreite ihre Söhne aus 
der drohenden Versklavung und sicherte zugleich ihre Zukunft. Dieses Wunder ist ein Zeugnis dafür, 
dass Gott die Bedürftigen nicht übersieht, sondern auf aufrichtigen Glauben mit überfließender Gnade 
antwortet. Die Kombination aus göttlicher Macht und menschlichem Gehorsam bildet die Grundlage 
des Segens. Elisa trat nicht als Wundertäter auf, sondern als Werkzeug göttlicher Hilfe. Das Handeln 
Gottes erwies sich als persönlich, reich und nachhaltig. (2. Könige 4,6-7; Psalm 146,9; Sprüche 19,17; 
2. Korinther 9,8) 

3.2.2. Die Frau von Schunem und ihr Sohn (4,8-37) 

Gottes Gnade offenbarte sich unerbeten durch die Verheißung eines Kindes. Elisa kam 
regelmäßig nach Schunem, wo ihn eine wohlhabende Frau gastfreundlich aufnahm. Ihr geistliches 
Empfinden erkannte in ihm einen heiligen Mann Gottes, weshalb sie mit ihrem Mann ein Obergemach 
für ihn herrichten ließ. Elisa wollte sich für diese Großzügigkeit erkenntlich zeigen und sprach durch 
seinen Diener Gehasi einen Segen aus. Als ihm mitgeteilt wurde, dass die Frau kinderlos war und ihr 
Mann alt geworden war, verkündete er ihr, dass sie im kommenden Jahr einen Sohn haben werde. 
Diese Ankündigung war kein Ergebnis einer Bitte, sondern reiner Ausdruck göttlicher Gnade. Die Frau 
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reagierte zurückhaltend, ja beinahe erschrocken, weil sie sich nicht mit falscher Hoffnung quälen 
wollte. Dennoch erfüllte sich das Wort des Propheten, und zur bestimmten Zeit gebar sie tatsächlich 
einen Sohn. Dieses Wunder zeigt, dass Gott Leben schenkt, wo menschlich keine Hoffnung mehr 
besteht. Die Initiative ging allein von Gott aus, der seine Verheißungen unabhängig von menschlichem 
Zutun erfüllt. (2. Könige 4,8-17; 1. Mose 18,10-14; Römer 4,17-21; Lukas 1,13) 

Der Tod des verheißenen Sohnes stellte den Glauben der Frau auf die Probe und offenbarte ihre 
geistliche Tiefe. Als der Sohn herangewachsen war, erkrankte er plötzlich auf dem Feld und starb noch 
am selben Tag auf dem Schoß seiner Mutter. Ohne zu verzweifeln oder in Klage zu verfallen, legte sie 
das Kind auf das Bett des Propheten, schloss die Tür und eilte zu Elisa. Sie wich in ihrer Not nicht von 
dem zurück, von dem sie das Kind empfangen hatte. Auf dem Weg begegnete sie Gehasi, doch sie 
bestand darauf, nur mit Elisa selbst zu sprechen. Ihre Worte offenbaren tiefes Vertrauen und ein 
Festhalten an der Verheißung, indem sie deutlich macht, dass dieser Sohn nicht aus eigenem Wunsch, 
sondern durch Gottes Handeln gegeben wurde. Sie erinnerte Elisa an das prophetische Wort und stellte 
damit nicht seine Autorität, sondern ihre Hoffnung auf Gottes Eingreifen heraus. Ihr Verhalten zeigt, 
dass echter Glaube nicht am Segen hängt, sondern an dem, der segnet. Der Tod des Kindes war für sie 
kein endgültiges Urteil, sondern ein Anlass zur Flucht zu Gott. (2. Könige 4,18-30; Hiob 1,21; Psalm 
46,2; Hebräer 11,35) 

Gottes Macht offenbarte sich an der Auferweckung des Kindes durch den berührenden Dienst 
des Propheten. Elisa ging mit der Frau zurück nach Schunem. Zunächst schickte er Gehasi voraus mit 
seinem Stab, doch dessen Versuch, das Kind mit dem Stab zu berühren, blieb wirkungslos. Erst Elisa 
selbst betrat das Zimmer, schloss die Tür und betete zum HERRN. Danach legte er sich auf das Kind – 
Mund auf Mund, Augen auf Augen, Hände auf Hände – und übertrug durch diesen symbolischen Akt 
Leben auf den reglosen Körper. Das Kind wurde warm, nieste siebenmal und öffnete die Augen. Diese 
Auferweckung war kein automatischer Vorgang, sondern Ausdruck persönlicher Fürbitte, 
prophetischer Handlung und göttlichen Eingreifens. Elisa rief die Mutter, übergab ihr das Kind 
lebendig zurück, und sie fiel ihm zu Füßen in Ehrfurcht. Diese Auferstehung ist ein kraftvolles Zeugnis 
für Gottes Macht über Leben und Tod. Es war eine Vorschattung kommender, vollkommener 
Auferstehung durch den Messias. (2. Könige 4,31-37; 1. Könige 17,21-22; Lukas 7,14-15; Johannes 
11,43-44) 
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3.3. Brotvermehrung und Reinigung (4,38-44) 
Gottes Macht offenbarte sich im Alltag durch die Reinigung einer tödlichen Speise. In Gilgal 
herrschte eine Hungersnot, doch Elisa lehrte weiterhin die Prophetenschüler und sorgte für ihre 
Versorgung. Während ein Knecht eine Mahlzeit zubereitete, sammelte er wilde Früchte, darunter ein 
giftiger Kürbis, der unbewusst in den Topf geschnitten wurde. Beim Verzehr riefen die 
Prophetenschüler erschrocken: „Der Tod ist im Topf!“ Diese Reaktion zeigt, dass die Lage ernst und 
lebensbedrohlich war. Elisa griff nicht in Panik ein, sondern handelte im Vertrauen auf Gottes 
Eingreifen. Er ließ Mehl bringen und warf es in den Topf. Danach konnten alle gefahrlos essen. Das 
Wunder lag nicht in einer chemischen Wirkung des Mehls, sondern im Zeichen prophetischer Autorität 
über Lebensgefahr. Elisa wurde hier als Träger göttlicher Heilung sichtbar, nicht nur für Einzelne, 
sondern für die Gemeinschaft. Der Text bezeugt, dass Gottes Eingreifen nicht auf große Ereignisse 
beschränkt ist, sondern auch im Alltag seine Kraft entfaltet. (2. Könige 4,38-41; 2. Mose 15,25; Psalm 
91,5-7; Markus 16,18) 

Gott offenbarte seine Überflusskraft durch eine Brotvermehrung, die weit über das Erwartete 
hinausging. Ein Mann aus Baal-Schalischa brachte Elisa zwanzig Gerstenbrote und frische Körner in 
einem Sack – ein bescheidener Erstlingsertrag inmitten der Hungersnot. Elisa befahl, das Brot den 
hundert Prophetenschülern zu geben, doch sein Diener bezweifelte, dass dies ausreichen könne. Elisa 
hält an dem göttlichen Auftrag fest und gibt weiter, dass das Volk essen wird und dennoch etwas übrig 
bleibt. Und so geschah es. Die Speisung übertraf den Bedarf, und es blieb sogar übrig. Dieses Wunder 
offenbarte Gottes Fähigkeit, selbst Geringes zu vermehren, wenn es seinem Willen hingegeben wird. 
Es war ein Vorgeschmack auf ähnliche Wunder im Neuen Testament, bei denen Christus selbst Brote 
vermehrte. Elisa trat dabei nicht als Versorger auf, sondern als Kanal göttlichen Überflusses. Der 
HERR offenbarte sich als der, der in der Not nicht nur genug, sondern mehr als genug geben kann. (2. 
Könige 4,42-44; 2. Mose 16,15-18; Psalm 132,15; Johannes 6,9-13) 

Barry Rubin, der messianisch-jüdische Kommentator, erklärt zu 2. Könige 4,42-44, dass das 
Bringen von zwanzig Broten zum Mann Gottes eine klare Parallele zu dem Wunder Jesu bildet, 
bei dem er eine große Menge mit wenigen Broten speiste (Matthäus 14,15-22; Markus 6,38-44; 
Lukas 9,13-17; Johannes 6,9-13). In beiden Fällen offenbart sich die übernatürliche 
Versorgung durch Gottes Macht, die aus wenigem Überfluss schafft. Das Wunder Elisas weist 
somit prophetisch auf den Messias Jeschua hin, der als das Brot des Lebens den geistlichen 
und leiblichen Hunger seines Volkes stillt (Johannes 6,35) (Rubin, 2016, S. 452). 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 3,1-4,44) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 3,1-4,44 beschreibt das Wirken Gottes durch den Propheten Elisa in einer Zeit politischer 
Spannungen und geistlicher Schwäche im Nordreich. Zu Beginn wird der Krieg gegen Moab 
geschildert, bei dem Israel gemeinsam mit Juda und Edom in eine ausweglose Situation gerät. Durch 
Elisa greift Gott ein und schenkt auf übernatürliche Weise Versorgung mit Wasser sowie den 
anschließenden Sieg, wodurch seine Macht über Natur und Nationen sichtbar wird. Dabei wird 
deutlich, dass Gottes Handeln nicht von der geistlichen Qualität der Könige abhängt, sondern seiner 
eigenen Souveränität entspringt. In den folgenden Berichten zeigt sich Elisas Dienst vor allem im 
persönlichen Bereich, indem Gott einzelne Menschen versorgt, rettet und wiederherstellt. Die 
Ölvermehrung für die Witwe offenbart Gottes Fürsorge in existenzieller Not. Die Auferweckung des 
Sohnes der Schunemiterin bestätigt die Autorität Gottes über Leben und Tod. Weitere Wunder wie die 
Reinigung der Speise und die Brotvermehrung zeigen Gottes Macht im Alltag seines Volkes. Der 
Abschnitt verbindet öffentliches Eingreifen in nationale Krisen mit persönlicher Versorgung und 
geistlicher Wiederherstellung. 2. Könige 3,1-4,44 zeigt damit Gottes souveräne Macht in Geschichte 
und Alltag, seine Fürsorge für den Einzelnen und die Bestätigung prophetischer Autorität durch 
übernatürliches Handeln. 

Anwendungen:  

Gottes Handeln ist nicht an menschliche Würdigkeit gebunden, sondern an seine Souveränität. 
Der Text zeigt Gottes Eingreifen im Krieg trotz der geistlichen Schwäche der beteiligten Könige. Das 
geistliche Prinzip macht deutlich, dass Gottes Wirken aus seiner eigenen Entscheidung heraus 
geschieht. Diese Einsicht ist heute bedeutsam, weil sie die Unabhängigkeit Gottes von menschlicher 
Leistung unterstreicht. 

Gott sorgt konkret für die Bedürfnisse des Einzelnen. Der Abschnitt zeigt die Versorgung der 
Witwe und die Hilfe für die Schunemiterin. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass Gottes 
Fürsorge auch persönliche und alltägliche Situationen umfasst. Diese Wahrheit bleibt aktuell, weil sie 
Vertrauen in Gottes praktische Versorgung stärkt. 

Gottes Macht umfasst sowohl das Große als auch das Kleine im Leben. Der Text zeigt Gottes 
Eingreifen im Krieg ebenso wie in individuellen Nöten. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass 
kein Bereich außerhalb von Gottes Wirksamkeit liegt. Diese Einsicht ist heute relevant, weil sie ein 
umfassendes Verständnis von Gottes Handeln vermittelt. 
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4. Naemans Heilung und Gehasis Gier (5,1-27) 

4.1. Heilung des syrischen Feldhauptmanns durch Glauben (5,1-19) 
Gott offenbarte seine heilende Macht über nationale und religiöse Grenzen hinweg. Naeman war 
ein angesehener Feldhauptmann des syrischen Königs, erfolgreich im Kampf und hoch geschätzt, doch 
er litt an Aussatz. Trotz seiner Stellung war er durch diese Krankheit entehrt und isoliert, denn Aussatz 
bedeutete sowohl körperliches Leiden als auch rituelle Unreinheit. Eine hebräische Dienerin, die aus 
Israel verschleppt worden war, gab den entscheidenden Hinweis: In Samaria lebe ein Prophet, der 
Naeman helfen könne. Diese Aussage eines jungen, namenlosen Mädchens zeigt, dass Gott auch durch 
Geringe spricht. Der syrische König reagierte auf den Bericht mit diplomatischer Initiative und 
schickte Naeman mit einem königlichen Brief und reichen Geschenken nach Israel. Doch der Brief 
war an den König Israels gerichtet, nicht an den Propheten, was eine falsche Erwartungshaltung 
offenbarte. Der israelitische König zerriss seine Kleider aus Angst und Missverständnis, da er sich 
selbst nicht als Mittler göttlicher Macht verstand. Die Verzweiflung des Königs offenbarte die 
geistliche Leere der politischen Führung, während Elisa sich als wahrer Repräsentant Gottes zeigte. (2. 
Könige 5,1-8; 1. Mose 12,3; Lukas 4,27; 1. Korinther 1,27) 

Gottes Wege der Heilung erforderten Demut und Glaubensgehorsam jenseits menschlicher 
Vorstellungen. Naeman kam mit Gefolge zu Elisas Haus, erwartete eine feierliche Begrüßung und 
dramatische Heilung. Doch Elisa schickte nur einen Boten mit der schlichten Anweisung, sich 
siebenmal im Jordan zu waschen. Diese Antwort verletzte Naemans Stolz. Er erwartete ein 
außergewöhnliches Wunder, doch Gott wählte einen demütigenden, unspektakulären Weg. Naeman 
verglich den Jordan abfällig mit den Flüssen Syriens und wollte enttäuscht umkehren. Doch seine 
Diener ermahnten ihn zur Besinnung: Wenn ein großes Werk verlangt worden wäre, hätte er es getan – 
warum also nicht dem einfachen Wort folgen? Diese Wendung zeigt, dass echter Glaube oft an der 
Bereitschaft zur Einfachheit geprüft wird. Naeman stieg hinab in den Jordan und tauchte sich 
siebenmal unter. Der Text betont das genaue Befolgen der göttlichen Anweisung – und die Heilung 
geschah vollkommen. Gottes Kraft offenbarte sich nicht im Äußeren, sondern im Gehorsam gegenüber 
seinem Wort. (2. Könige 5,9-14; Jesaja 55,8-9; Matthäus 8,8-10; Johannes 9,6-7) 

Die Heilung führte zur Erkenntnis des allein wahren Gottes und einem entschiedenen 
Bekenntnis. Nach seiner Heilung kehrt Naeman zu Elisa zurück und bekennt, dass es auf der ganzen 
Erde keinen Gott gibt außer dem Gott Israels. Dieses Bekenntnis markierte einen geistlichen 
Wendepunkt. Naeman wollte dem Propheten ein Geschenk überreichen, doch Elisa lehnte jede 
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Gegenleistung ab. Damit wurde deutlich, dass Gottes Gnade nicht käuflich ist. Naeman bat daraufhin 
um Erde aus Israel, um künftig auf dem Boden des Landes des wahren Gottes anbeten zu können. Er 
bekannte, künftig nur noch dem HERRN dienen zu wollen, doch bat zugleich um Vergebung für den 
Moment, wenn er in Begleitung seines Königs im Tempel Rimmons niederknien müsse. Elisa entließ 
ihn mit den Worten: „Zieh hin in Frieden.“ Diese Reaktion zeigt, dass Elisa keinen gesetzlichen Druck 
ausübte, sondern Naemans Herz sah. Die Geschichte bezeugt, dass Gottes Gnade zu echter Umkehr 
führt und dass geistliche Prozesse in Wachstumsphasen geschehen. (2. Könige 5,15-19; Psalm 86,8-10; 
Römer 3,24; Lukas 17,18-19) 

Gottes Heilung diente nicht nur der körperlichen Wiederherstellung, sondern offenbarte seine 
universale Gnade. Naeman war kein Israelit, sondern ein Syrer, also Teil einer feindlichen Nation. 
Dennoch erfuhr er göttliche Heilung, während viele in Israel unberührt blieben. Diese Begebenheit 
wurde im Neuen Testament von Jesus aufgegriffen, um den Unglauben Israels im Kontrast zur 
Offenheit der Heiden zu zeigen. Gottes Heil wirkte über die Grenzen des Bundesvolkes hinaus und 
offenbarte damit bereits alttestamentlich die universale Dimension seines Heilsplans. Die Geschichte 
betont, dass Glaube und Demut, nicht Herkunft oder Leistung, der Schlüssel zur Gnade Gottes sind. 
Naemans Geschichte stellt einen Vorgriff auf das Heil der Nationen dar, das in Christus vollendet wird. 
Gottes souveränes Wirken richtet sich nach seiner Gnade, nicht nach menschlicher Erwartung. Die 
Heilung Naemans wurde so zu einem Zeugnis für Israel selbst: Der HERR ist nicht auf ethnische 
Grenzen beschränkt. (2. Könige 5,1-19; Lukas 4,27; Jesaja 45,22; Römer 10,12-13) 

4.2. Gericht über Gehasi - Missbrauch geistlicher Autorität 
(5,20-27) 

Gottes Gericht traf den, der geistliche Autorität zur persönlichen Bereicherung missbrauchte. 
Gehasi, der Diener Elisas, konnte nicht akzeptieren, dass sein Herr die Geschenke Naemans abgelehnt 
hatte. In seinem Herzen wuchs der Gedanke, sich selbst einen Teil der Belohnung zu verschaffen. Er 
lief Naeman nach, log ihn an und behauptete, Elisa habe plötzlich Gäste empfangen, für die ein Talent 
Silber und zwei Festkleider benötigt würden. Naeman zeigte sich großzügig und gab sogar das 
Doppelte. Gehasi nahm die Geschenke heimlich entgegen, verbarg sie in seinem Haus und trat dann 
scheinheilig vor Elisa, als wäre nichts geschehen. Der Text macht deutlich, dass der Missbrauch 
geistlicher Nähe zu einem Mann Gottes nicht verborgen bleiben kann. Gehasi hatte nicht nur gelogen, 
sondern den Charakter des prophetischen Dienstes entehrt. Er stellte den Dienst Gottes als käuflich dar 
und entweihte damit dessen Heiligkeit. Das Motiv war nicht Bedürftigkeit, sondern Habsucht – eine 
Haltung, die der Schrift zufolge tief verwerflich ist. (2. Könige 5,20-25; Sprüche 15,27; 1. Timotheus 
6,9-10; Apostelgeschichte 5,1-5) 
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Gottes Gerechtigkeit offenbarte sich im unmittelbaren Gericht über Gahasis Heuchelei. Elisa 
konfrontiert Gehasi mit einer durchdringenden Frage und macht deutlich, dass ihm dessen Verhalten 
nicht verborgen geblieben ist. Damit offenbarte der Prophet, dass Gott ihm die ganze Szene gezeigt 
hatte. Elisa entlarvte Gahasis Handeln als Missbrauch einer geistlichen Gelegenheit für irdischen 
Gewinn. Er fragte rhetorisch, ob es eine Zeit sei, Silber, Kleidung, Olivenbäume, Weinberge und 
Knechte zu nehmen. Die Aufzählung zeigt, dass Habgier schnell in umfassende Selbstsucht und 
Lebensplanung übergeht. Elisa verkündete daraufhin das Gericht Gottes: Der Aussatz Naemans solle 
an Gehasi und seine Nachkommen haften bleiben. Der Text endet mit dem Hinweis, dass Gehasi 
aussätzig wurde „wie Schnee“. Dieses Bild betont die Tiefe des Gerichts: rein äußerlich weiß, aber in 
Wirklichkeit Zeichen göttlicher Strafe. Die Geschichte ist eine ernste Warnung, dass Gott geistlichen 
Dienst nicht mit persönlicher Bereicherung vermischt sehen will. (2. Könige 5,26-27; Josua 7,20-21; 
Lukas 12,15; Jakobus 1,14-15) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 5,1-27) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 5,1-27 beschreibt die Heilung Naemans und stellt dabei den Gegensatz zwischen 
glaubendem Vertrauen und selbstsüchtigem Missbrauch geistlicher Autorität dar. Naeman, ein 
angesehener Heerführer aus Aram, leidet an Aussatz und wird durch den Hinweis eines israelitischen 
Mädchens auf den Propheten Elisa aufmerksam. Trotz anfänglicher Erwartungen an äußere Größe und 
spektakuläre Handlungen wird er aufgefordert, sich im Jordan zu waschen. Erst nachdem er seinen 
Stolz überwindet und dem einfachen Wort Gottes gehorcht, erfährt er vollständige Heilung. Daraufhin 
erkennt er die Einzigkeit des Gottes Israels und bekennt sich zu ihm. Elisa weist jede Form von 
Bezahlung zurück, um die Gnade Gottes nicht zu verfälschen. Im Gegensatz dazu handelt Gehasi aus 
Habgier und täuscht Naeman, um materiellen Gewinn zu erlangen. Dieses Verhalten führt zu 
göttlichem Gericht, indem Naemans Aussatz auf Gehasi übergeht. Der Abschnitt zeigt sowohl die 
Kraft göttlicher Gnade als auch die Ernsthaftigkeit ihres Missbrauchs. 2. Könige 5,1-27 zeigt damit die 
Wirksamkeit glaubenden Gehorsams, die Unverdientheit göttlicher Gnade und das Gericht über 
eigennützigen Umgang mit geistlichen Dingen.  

Anwendungen:  

Göttliche Gnade wird im Glauben empfangen, nicht durch menschliche Leistung. Der Text zeigt 
Naemans Heilung durch einfaches Vertrauen auf Gottes Wort. Das geistliche Prinzip macht deutlich, 
dass Gottes Wirken nicht an menschliche Erwartungen gebunden ist. Diese Einsicht ist heute 
bedeutsam, weil sie die Grundlage echten Glaubens unterstreicht. 

Stolz hindert den Zugang zu Gottes Wirken. Der Abschnitt zeigt Naemans anfänglichen Widerstand 
gegen den einfachen Weg der Heilung. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass Demut 
Voraussetzung für das Empfangen göttlicher Hilfe ist. Diese Wahrheit bleibt aktuell, weil sie die innere 
Haltung im Glauben betont. 

Missbrauch geistlicher Dinge führt zu ernsthaftem Gericht. Der Text zeigt Gehasis Täuschung und 
die daraus folgende Strafe. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass geistlicher Dienst nicht für 
persönlichen Gewinn instrumentalisiert werden darf. Diese Einsicht ist heute relevant, weil sie zur 
Reinheit im Umgang mit Gottes Gaben aufruft. 
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5. Zeichen, Gericht und Rettung im Nordreich (6,1-8,29) 

5.1. Eisen schwimmt - Gottes Macht im Alltäglichen (6,1-7) 
Gottes Werk wächst durch gemeinschaftliches Handeln unter geistlicher Leitung. Die 
Prophetenschüler wandten sich an Elisa mit der Beobachtung, dass der Ort, an dem sie mit ihm 
wohnten, zu eng geworden war. Diese Aussage spiegelt nicht nur ein räumliches, sondern auch ein 
geistliches Wachstum wider. Wo Gottes Wort lebt und gefördert wird, wächst auch das Bedürfnis nach 
Raum zur Ausbreitung. Die Prophetenschüler schlugen vor, gemeinsam einen neuen Ort am Jordan zu 
bauen und baten Elisa, sie zu begleiten. Ihre Bitte nach seiner Anwesenheit zeigte die Anerkennung 
geistlicher Autorität und das Verlangen nach göttlicher Führung, selbst bei praktischen Vorhaben. Elisa 
stimmte zu und begleitete sie, was seine Bereitschaft unterstreicht, geistliche Verantwortung auch im 
Alltäglichen wahrzunehmen. Der Bauort am Jordan erinnert an frühere Gotteserfahrungen und 
symbolisiert einen Ort der Veränderung. Der Abschnitt zeigt, dass geistliches Leben nicht nur im 
Tempel, sondern im täglichen Handeln und Planen Ausdruck findet. Gemeinschaftliches Wirken unter 
Gottes Leitung schafft Raum für Segen. (2. Könige 6,1-3; 1. Samuel 10,5; Nehemia 2,18; 
Apostelgeschichte 6,1-4) 

Gottes Nähe wird erfahrbar, wenn auch in scheinbar kleinen Verlusten seine Hilfe gesucht wird. 
Während sie am Jordan Bäume fällten, fiel einem der Prophetenschüler das Eisen seines Beils ins 
Wasser. In großer Bestürzung wandte er sich an Elisa und rief aus, dass das Eisen geliehen war. Diese 
Reaktion zeigt ein Bewusstsein für Verantwortung, auch für fremdes Gut, und eine geistliche 
Sensibilität, die selbst materielle Verluste nicht gleichgültig hinnimmt. Der Verlust eines Werkzeugs in 
jener Zeit war keine Nebensache, sondern konnte existenzielle Folgen haben. Elisa verwarf die Klage 
nicht, sondern handelte mit Mitgefühl und geistlicher Autorität. Er fragte nach dem Ort des Verlustes, 
was auf die Notwendigkeit der Ehrlichkeit und der Rückverfolgung des Problems hinweist. Der 
Schüler zeigte den Ort, was Voraussetzung für Wiederherstellung war. Der Text verdeutlicht, dass 
Gottes Hilfe nicht auf große Wunder beschränkt ist, sondern auch in alltäglichen Notlagen bereitsteht. 
Wo seine Diener mit Aufrichtigkeit handeln, offenbart sich seine Treue. (2. Könige 6,4-5; 2. Mose 
22,13-14; Psalm 34,19; Lukas 12,6-7) 

Gottes Macht überwindet natürliche Grenzen, um seinen Willen sichtbar zu machen. Elisa schnitt 
ein Stück Holz ab, warf es an die Stelle, wo das Eisen ins Wasser gefallen war, und das Eisen kam zum 
Vorschein und schwamm. Dieses Wunder widerspricht allen Naturgesetzen und bezeugt Gottes 
absolute Macht über die Schöpfung. Es war kein mechanischer Trick, sondern ein Akt göttlicher Kraft 
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durch das prophetische Wort. Dass Eisen schwimmt, ist unmöglich – doch genau darin offenbarte sich 
die übernatürliche Hilfe Gottes. Elisa handelte dabei nicht im eigenen Namen, sondern als 
Bevollmächtigter Gottes, der zeigt, dass selbst materielle Schwierigkeiten unter seiner Herrschaft 
stehen. Der Schüler wurde aufgefordert, das Eisen selbst herauszunehmen, was seine Verantwortung 
im Empfang der göttlichen Hilfe betonte. Das Wunder blieb unspektakulär, doch seine Botschaft ist 
tiefgreifend: Gottes Eingreifen geschieht nicht nur im Großen, sondern auch im Kleinen, wenn seine 
Diener in Abhängigkeit zu ihm leben. Dieses Ereignis ermutigt zu Vertrauen in Gottes Hilfe auch in 
scheinbar unbedeutenden Lebenslagen. (2. Könige 6,6-7; Hiob 5,9; Psalm 136,4; Johannes 2,1-11) 

5.2. Schutz vor den Aramäern - unsichtbare Heerscharen (6,8-23) 
Gott offenbarte durch seinen Propheten verborgene Pläne und bewahrte sein Volk vor 
feindlicher List. Der König von Aram führte wiederholt Kriegszüge gegen Israel und plante 
Hinterhalte, doch jedes Mal wurde seine Strategie durchkreuzt. Elisa, vom HERRN unterrichtet, 
warnte den König Israels vor den feindlichen Stellungen, sodass dieser entsprechende Maßnahmen 
ergriff. Die wiederholte Treffgenauigkeit dieser Hinweise ließ beim aramäischen König Misstrauen 
aufkommen; er vermutete einen Verräter in den eigenen Reihen. Doch seine Knechte erklärten ihm, 
dass ein Prophet in Israel sogar seine geheimsten Gedanken offenbaren könne. Diese Szene zeigt, wie 
Gott seinem Volk durch das prophetische Wort konkrete Bewahrung schenken kann. Die Offenbarung 
verborgener Pläne verdeutlichte, dass Gottes Allwissenheit nicht auf geistliche Bereiche beschränkt ist, 
sondern auch politisch-militärische Dimensionen umfasst. Elisa handelte nicht aus politischem Kalkül, 
sondern aus Treue zum HERRN. Gott gebrauchte seinen Diener, um das Volk zu schützen, obwohl 
dieses geistlich nicht treu war. Seine Bewahrung ist Ausdruck unverdienter Gnade. (2. Könige 6,8-12; 
Psalm 33,10-11; Amos 3,7; Sprüche 21,30) 

Gottes Schutz umgibt seine Diener, auch wenn der äußere Feind übermächtig erscheint. Als der 
aramäische König hörte, dass Elisa sich in Dothan aufhielt, sandte er ein großes Heer, um den 
Propheten gefangen zu nehmen. In der Nacht umzingelten die Truppen die Stadt. Am Morgen 
erschrickt Elisas Diener angesichts der feindlichen Armee und fragt voller Angst, was zu tun sei. Elisa 
jedoch bleibt ruhig und macht deutlich, dass die göttliche Hilfe größer ist als die sichtbare Bedrohung. 
Er betete, dass der HERR seinem Diener die Augen öffne. Daraufhin sah dieser den Berg voll feuriger 
Rosse und Wagen um Elisa. Diese unsichtbare Realität offenbarte Gottes übernatürlichen Schutz. Sie 
war zuvor nicht sichtbar, aber dennoch gegenwärtig. Der Text zeigt, dass Gottes Hilfe nicht erst mit 
dem Wunder beginnt, sondern schon längst vorhanden ist, bevor der Mensch sie erkennt. Vertrauen auf 
Gottes unsichtbare Macht steht über menschlicher Einschätzung sichtbarer Bedrohung. (2. Könige 
6,13-17; Psalm 34,8; 2. Chronik 32,7-8; Römer 8,31) 

Seite  von 47 111



Gottes Barmherzigkeit siegte über Rache und offenbarte sein Wesen auch gegenüber Feinden. 
Elisa bat nicht um Vernichtung der feindlichen Armee, sondern darum, dass Gott sie mit Blindheit 
schlagen möge. Der HERR erhörte sein Gebet, und die Aramäer wurden geistlich geblendet, sodass sie 
Elisa nicht mehr erkannten. Er führte sie nach Samaria – in die Mitte der israelitischen Hauptstadt – 
und betete dann erneut, dass ihre Augen geöffnet würden. Nun sahen sie sich umringt von Israeliten. 
Der König Israels fragte Elisa, ob er sie töten solle, doch Elisa wies ihn zurück. Stattdessen forderte er, 
dass man ihnen Brot und Wasser gebe, um sie in Frieden zurückzuschicken. Diese Feindesliebe 
entsprach dem Wesen Gottes, der nicht nur Gericht, sondern auch Gnade offenbart. Der Text berichtet, 
dass die aramäischen Banden danach nicht mehr ins Land Israel eindrangen. Der Sieg bestand nicht in 
Gewalt, sondern in göttlicher Güte. Gottes Macht offenbart sich nicht nur in Überlegenheit, sondern in 
seiner Gnade, die selbst Feinde überwinden kann. (2. Könige 6,18-23; Sprüche 25,21-22; Römer 
12,20-21; Matthäus 5,44) 

5.3. Belagerung Samarias und Gottes Eingreifen (6,24-7,20) 
Gottes Gericht offenbarte sich in der völligen Not und moralischen Zerrüttung einer belagerten 
Stadt. Ben-Hadad, der König von Aram, sammelte sein ganzes Heer und belagerte Samaria. Die Folge 
war eine extrem schwere Hungersnot, die die Bevölkerung in Verzweiflung und moralischen Verfall 
trieb. Der Bericht beschreibt den Verkauf eines Eselskopfes und Taubendreckes zu hohen Preisen, was 
die Unreinheit und Ausweglosigkeit der Lage unterstreicht. Besonders erschütternd ist die Begebenheit 
zweier Frauen, die sich darauf einigten, ihre Kinder zu essen. Diese Szene stellt den Tiefpunkt 
nationaler und geistlicher Katastrophe dar und verweist auf die Fluchwarnungen des Gesetzes, die bei 
Bundesbruch solche Zustände ankündigten. Der König Israels reagierte nicht mit Umkehr, sondern mit 
Zorn auf Elisa, den Propheten Gottes. Seine Kleidung offenbarte jedoch heimlich das Tragen von Sack 
als Zeichen der Trauer. Der äußere Zorn auf den Propheten war Ausdruck innerer Verzweiflung ohne 
echte Buße. Die Belagerung wurde so zum Spiegel der geistlichen Not des Volkes, das Gottes Ruf 
missachtet hatte. (2. Könige 6,24-31; 5. Mose 28,53-57; Klagelieder 4,10; Jesaja 1,5-6) 

Gottes prophetisches Wort kündigte Rettung an, die menschlich unmöglich erschien. Elisa 
verkündete am nächsten Tag eine drastische Wende: Feinmehl und Gerste würden in Samaria zu einem 
symbolisch niedrigen Preis verkauft werden. Diese Botschaft war nicht nur Hoffnung, sondern ein Test 
des Glaubens. Ein hoher Beamter des Königs, auf dessen Arm sich der König stützte, spottete über 
diese Verheißung. Er fragte spöttisch, ob der HERR Fenster im Himmel öffnen könne. Elisa antwortete 
mit einem Gerichtswort: Der Beamte werde es sehen, aber nicht davon essen. Dieses Wort offenbarte, 
dass Unglaube auch in scheinbar hoffnungslosen Situationen kein Schutz, sondern Schuld ist. Gottes 
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Wort stellt den Menschen stets vor die Entscheidung, ob auf seine Zusagen vertraut wird oder nicht. 
Der Spott des Beamten zeigt die Blindheit einer Führungsschicht, die Gottes Möglichkeiten auf 
menschliche Logik reduziert. Doch Gottes Plan war bereits im Begriff, sich zu erfüllen. (2. Könige 
7,1-2; Psalm 78,19-22; Jesaja 55,8-11; Lukas 1,37) 

Gottes Eingreifen erfolgte auf unerwartete Weise durch die mutige Entscheidung Ausgestoßener. 
Vier aussätzige Männer, die vor den Toren Samarias lebten, überlegten sich, was sie tun sollten. Sie 
sahen keinen Ausweg: In der Stadt drohte der Hungertod, blieben sie draußen, war das Ende ebenso 
sicher. Deshalb entschlossen sie sich, ins Lager der Aramäer zu gehen und sich zu ergeben, in der 
Hoffnung, am Leben zu bleiben. Als sie das Lager betraten, fanden sie es verlassen vor. Der HERR 
hatte das Heer der Aramäer durch das Geräusch eines großen Heeres in Furcht versetzt, sodass sie in 
Panik geflohen waren und alles zurückgelassen hatten. Die Aussätzigen aßen, tranken, nahmen Silber, 
Gold und Kleider und versteckten sie. Doch dann erkennen sie, dass ihr Verhalten nicht richtig ist, und 
begreifen, dass dieser Tag eine gute Nachricht weiterzugeben ist. Diese Wendung zeigt, dass Gott auch 
durch Ausgestoßene seine Rettung sichtbar macht. Die Männer wurden zu unerwarteten Boten 
göttlicher Rettung. Ihr Handeln zeigt Verantwortung gegenüber dem Volk, obwohl sie selbst 
Ausgegrenzte waren. (2. Könige 7,3-10; 1. Samuel 14,6; Psalm 118,23; 1. Korinther 1,28-29) 

C. I. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erklärt zu 2. Könige 7,6, 
dass die Existenz der Hetiter bis in das 20. Jahrhundert hinein ausschließlich aus der Bibel 
bekannt war und deshalb lange Zeit von Kritikern bezweifelt wurde. Erst archäologische 
Entdeckungen bestätigten die biblischen Berichte. Durch ägyptische Funde, insbesondere die 
Tell-el-Amarna-Tafeln, sowie durch assyrische Inschriften wurde deutlich, dass die in der Bibel 
erwähnten Hetiter mit den Kiheta oder Hatti identisch sind. 

	 Frühe Expeditionen im 20. Jahrhundert entdeckten in Boghazköy (heute Boğazkale, 
östlich von Ankara in der Türkei) die Überreste der alten Hauptstadt des Hetiterreiches, 
Chattusa. Diese Funde belegten, dass die Hetiter um 2000–1800 v. Chr. die politische 
Vorherrschaft in Kleinasien innehatten, die sich zeitweise bis nach Nordsyrien ausdehnte. In 
der späteren Phase, etwa 1500–1200 v. Chr., bestand das sogenannte Neuhetitische Reich. 
Nach dessen Zusammenbruch blieben kleinere hetitische Stadtstaaten bestehen, etwa 
Karkemisch am Euphrat, das sich bis 717 v. Chr. behauptete. 

	 Scofield betont, dass diese archäologischen Bestätigungen ein eindrucksvolles Zeugnis 
für die Zuverlässigkeit der biblischen Geschichtsschreibung sind (1. Könige 10,29; 2. Könige 
7,6; 1. Mose 23,3-20) (Scofield, 2015, S. 490). 
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Gottes Verheißung erfüllte sich vollständig, während der Unglaube gerichtet wurde. Als die 
Nachricht vom verlassenen Lager bestätigt wurde, kam es in Samaria zu einem großen Ansturm auf 
das Stadttor. Der König reagierte zunächst mit Misstrauen, doch seine Diener überzeugten ihn, 
Kundschafter zu senden. Diese bestätigten die Flucht der Aramäer. Daraufhin strömte das Volk hinaus 
und plünderte das Lager. So erfüllte sich Elisas Wort genau: Feinmehl und Gerste wurden zu dem 
angekündigten Preis verkauft. Doch der königliche Beamte, der Elisa verspottet hatte, wurde vom Volk 
im Tor niedergetrampelt und starb. Damit erfüllte sich auch das Gerichtswort über ihn: Er sah die 
Erfüllung, erlebte sie jedoch nicht. Der Bericht betont in doppelter Weise die Verlässlichkeit des 
prophetischen Wortes: sowohl im Segen als auch im Gericht. Gottes Treue erstreckt sich nicht nur auf 
Errettung, sondern auch auf die Durchsetzung seiner Heiligkeit. (2. Könige 7,11-20; 4. Mose 23,19; 
Psalm 105,8; Hebräer 3,12-19) 

5.4. Elisas prophetische Autorität vor dem König (8,1-15) 
Gottes Fürsorge offenbarte sich durch vorausschauende Warnung an die Gottesfürchtigen. Elisa 
sprach zu der Frau aus Schunem, deren Sohn durch sein Gebet wieder lebendig geworden war, und 
warnte sie vor einer kommenden siebenjährigen Hungersnot. Der Prophet kündigte das Geschehen 
nicht nur an, sondern forderte sie auf, mit ihrem Haus an einen Ort zu ziehen, wo sie überleben könne. 
Die Frau gehorchte dem Wort des Propheten und ging in das Land der Philister. Diese Handlung zeigt, 
dass Gottes Fürsorge nicht nur in übernatürlichen Wundern besteht, sondern auch in konkreten 
Hinweisen zur rechten Zeit. Elisas Worte wurden Wirklichkeit, und die Not trat ein, wie er es 
angekündigt hatte. Die Frau war nicht zufällig informiert worden, sondern durch Gottes besondere 
Aufmerksamkeit gegenüber denen, die ihn fürchten. Der Text betont, dass Gottes Weisheit in der 
Vorausleitung liegt, nicht nur in nachträglichem Eingreifen. Wo Gottes Wort ernst genommen wird, 
wird Rettung möglich. (2. Könige 8,1-2; Sprüche 22,3; Amos 3,7; Psalm 33,18-19) 

Gottes Vorsehung regelt selbst die kleinsten Umstände zur Wiederherstellung seiner Getreuen. 
Nach sieben Jahren kehrte die Frau aus dem Land der Philister zurück und bat den König um 
Rückgabe ihres Hauses und ihres Feldes. In göttlicher Fügung war gerade Gehasi beim König, um 
diesem von den großen Taten Elisas zu berichten. Während Gehasi von der Auferweckung des Sohnes 
sprach, trat die Frau ein – ein Zusammentreffen, das die göttliche Leitung über Zeit und Raum hinweg 
offenbart. Der König erkannte das als Zeichen an und beauftragte einen Beamten, der dafür sorgen 
sollte, dass sie alles zurückerhielt, einschließlich des Ertrags aus den sieben Jahren. Dieses Geschehen 
zeigt, dass Gottes Eingreifen sich nicht nur auf geistliche Rettung beschränkt, sondern auch auf 
materielle Wiederherstellung zielt. Die Providenz Gottes ordnet Umstände, Personen und Zeitpunkte 
zu einem Ergebnis, das den Glauben stärkt. Gott gebraucht selbst die Erinnerung an vergangene 
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Wunder, um neue Gnade sichtbar werden zu lassen. (2. Könige 8,3-6; Ruth 2,12; Psalm 105,42-45; 
Römer 8,28) 

Gottes Prophet offenbarte kommende Gerichtshandlungen, ohne sich selbst aus menschlichem 
Mitgefühl zu entziehen. Elisa kam nach Damaskus, wo der syrische König Ben-Hadad krank dalag. 
Als er von Elisas Ankunft hörte, schickte er Hasael mit Geschenken, um den Propheten über die 
Genesung zu befragen. Elisa antwortete zweifach: Der König werde zwar genesen, aber dennoch 
sterben. Dann blickte er Hasael lange an und begann zu weinen. Auf Hasaels Frage erklärte Elisa, dass 
er das kommende Unheil sehe, das dieser über Israel bringen werde: Mord an Kindern, Zerstörung von 
Städten und Brutalität gegen Wehrlose. Hasael reagiert zunächst erschrocken und stellt sich selbst als 
unbedeutend dar, doch Elisa macht deutlich, dass der HERR ihm gezeigt hat, dass er König über Aram 
werden wird. Wenig später erstickte Hasael Ben-Hadad mit einem Tuch und übernahm die Herrschaft. 
Der Abschnitt zeigt, dass Gott seine Propheten nicht nur als Boten, sondern auch als Träger seines 
Mitgefühls gebraucht. Elisas Tränen machten deutlich, dass wahre Prophetie das Herz Gottes 
widerspiegelt. (2. Könige 8,7-15; Jeremia 9,1; Matthäus 23,37; Lukas 19,41-44) 

5.5. Bericht über Joram und Ahasja in Juda (8,16-29) 
Gottes Wort bleibt wahr, auch wenn Könige sich mit gottlosen Bündnissen verbinden. Joram, der 
Sohn Josaphats, regierte über Juda und trat nicht in die gottesfürchtigen Wege seines Vaters, sondern 
wandelte in den Wegen des Hauses Ahab. Diese Wendung war keine zufällige Abweichung, sondern 
die Folge einer dynastischen Verbindung: Joram hatte eine Tochter Ahabs zur Frau genommen. Diese 
Heirat bedeutete eine geistliche Öffnung Judäas gegenüber den Götzen des Nordreichs. Der Text 
betont, dass Joram tat, was böse war in den Augen des HERRN. Dennoch vernichtete der HERR Juda 
nicht, um seines Bundes mit David willen. Dieses Spannungsfeld zwischen Gerichtswürdigkeit und 
Bundestreue zieht sich durch die Geschichte Judas. Es zeigt, dass Gottes Handeln nicht von 
menschlicher Treue abhängt, sondern an seine Verheißungen gebunden ist. Der Bund mit David blieb 
bestehen, selbst wenn einzelne Könige versagten. Jorams Lebenslauf ist ein Zeugnis dafür, wie 
zerstörerisch geistliche Kompromisse wirken und wie treu Gott seinem eigenen Wort bleibt. (2. Könige 
8,16-19; 2. Samuel 7,12-16; Psalm 89,31-34; 2. Korinther 6,14) 

Gottes Gericht traf die nationale Ordnung durch politische Erschütterungen und verlorene 
Vasallen. Unter Jorams Regierung fiel Edom von der Oberherrschaft Judas ab und setzte einen eigenen 
König ein. Joram versuchte, militärisch zu reagieren, doch sein Feldzug gegen Edom endete in einem 
Rückzug. Dieser Verlust bedeutete eine bedeutende Schwächung der davidischen Herrschaft. 
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Gleichzeitig wird berichtet, dass auch Libna sich lossagte. Diese Entwicklung war kein bloßer Zufall, 
sondern Ausdruck göttlichen Gerichts über eine gottlose Herrschaft. Der König, der den Götzendienst 
Ahabs in Juda einführte, verlor die Kontrolle über ehemals unterworfene Gebiete. Die innere Untreue 
führte zu äußerer Instabilität. Der Text macht deutlich, dass politische Niederlagen oft geistliche 
Ursachen haben. Der Verlust von Einfluss und Souveränität war die sichtbare Folge geistlicher Abkehr. 
Der Tod Jorams und seine Bestattung zeigen eine nüchterne Bilanz: Er ruht bei den Vätern, aber ohne 
Lob, denn seine Jahre waren geprägt von geistlichem Niedergang. (2. Könige 8,20-24; 2. Chronik 
21,10-20; Sprüche 14,34; Hosea 5,10-14) 

Gottes Urteil reift heran, wo geistliche Verflechtung in Sünde führt und gottlose Wege fortgesetzt 
werden. Nach Jorams Tod trat Ahasja, sein Sohn, die Herrschaft an. Auch er wandelte in den Wegen 
des Hauses Ahab, denn er war durch seine Mutter mit ihm verbunden. Die Verflechtung mit der 
Nordreichsdynastie setzte sich also fort und wurde sogar zur prägenden Linie seiner Herrschaft. Ahasja 
schloss sich dem König Israels, Joram, an und zog mit ihm in den Kampf gegen Hasael, den König 
von Aram. Der Feldzug endete mit einer Verwundung Jorams, woraufhin sich beide Könige in Jesreel 
aufhielten. Diese politische Verflechtung war mehr als eine strategische Allianz – sie war Ausdruck 
gemeinsamer Wege in der Abkehr von Gott. Die Nähe zum Haus Ahab führte letztlich zur Beteiligung 
an dessen Gericht. Ahasjas Entscheidung, mit Joram verbunden zu bleiben, zeigte keine geistliche 
Unterscheidung, sondern eine blinde Gefolgschaft. Der Weg in die Niederlage war vorgezeichnet, denn 
wer sich mit dem Feind Gottes verbindet, wird auch an seinem Ende teilhaben. (2. Könige 8,25-29; 2. 
Chronik 22,2-9; Amos 3,3; Offenbarung 18,4) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 6,1-8,29) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 6,1-8,29 beschreibt das fortgesetzte Wirken Gottes durch den Propheten Elisa inmitten 
politischer Bedrohung, nationaler Krisen und persönlicher Nöte. Der Abschnitt beginnt mit einem 
Wunder im Alltäglichen, das Gottes Macht auch in scheinbar kleinen Situationen zeigt. In den 
Auseinandersetzungen mit Aram wird deutlich, dass Gott Israel durch übernatürliche Offenbarung 
schützt und die unsichtbare geistliche Wirklichkeit über der sichtbaren steht. Selbst feindliche Heere 
werden zeitweise unter Gottes Kontrolle gestellt, wodurch seine souveräne Macht über Nationen 
sichtbar wird. Während einer schweren Hungersnot in Samaria offenbart sich die Tiefe des Gerichts, 
zugleich aber auch Gottes Fähigkeit, plötzlich Rettung und Versorgung zu schenken. Elisa tritt dabei 
als Träger göttlicher Autorität auf, dessen Wort sich zuverlässig erfüllt. Auch im persönlichen Bereich 
zeigt sich Gottes Fürsorge, etwa in der Wiederherstellung der Schunemiterin. Darüber hinaus wird 
durch prophetische Ankündigung die zukünftige politische Entwicklung, insbesondere in Aram, 
offenbart. Der Abschnitt endet mit einem Überblick über die Könige von Juda und Israel, der den 
fortschreitenden geistlichen Niedergang bestätigt. 2. Könige 6,1-8,29 zeigt damit Gottes souveräne 
Kontrolle über sichtbare und unsichtbare Wirklichkeiten, seine Macht zur Rettung in Krisen und die 
verlässliche Erfüllung seines prophetischen Wortes. 

Anwendungen:  

Gottes Macht wirkt sowohl im Alltäglichen als auch im Übernatürlichen. Der Text zeigt Wunder 
im Kleinen sowie Eingriffe in nationale Konflikte. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass kein 
Bereich außerhalb von Gottes Wirksamkeit liegt. Diese Einsicht ist heute bedeutsam, weil sie ein 
umfassendes Vertrauen in Gottes Handeln fördert. 

Die unsichtbare Wirklichkeit Gottes übersteigt die sichtbaren Umstände. Der Abschnitt zeigt die 
himmlischen Heerscharen und Gottes Schutz vor Feinden. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass 
Gottes Wirken oft jenseits menschlicher Wahrnehmung geschieht. Diese Wahrheit bleibt aktuell, weil 
sie zur geistlichen Perspektive in schwierigen Situationen aufruft. 

Gottes Wort erfüllt sich zuverlässig, unabhängig von menschlicher Reaktion. Der Text zeigt die 
Ankündigung und Erfüllung von Gericht und Rettung. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass 
Gottes Zusagen und Warnungen verbindlich sind. Diese Einsicht ist heute relevant, weil sie zur 
ernsthaften Ausrichtung auf Gottes Offenbarung führt. 
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Teil 3: Jehus Gericht und das Ende Ahabs Dynastie (2. Könige 
9-10) 

6. Jehu wird gesalbt zum Vollstrecker des Gerichts (9,1-37) 

6.1. Salbung zum König - Gottes Berufung (9,1-13) 
Gottes Berufung erfolgt durch sein Wort und bestätigt sich nicht durch äußere Umstände, 
sondern durch seinen souveränen Willen. Elisa sandte einen Prophetenschüler mit einem klaren 
Auftrag nach Ramot-Gilead: Jehu, den Sohn Josaphats, zu salben und ihm die Königswürde über Israel 
zu verkündigen. Der junge Prophet sollte Jehu in ein inneres Gemach führen, das Salböl über ihn 
ausgießen, die göttliche Botschaft ausrichten und sich unverzüglich zurückziehen. Diese Instruktion 
betont die Dringlichkeit und geistliche Besonderheit der Handlung. Jehu war zu diesem Zeitpunkt ein 
militärischer Befehlshaber, ohne politische Autorität, doch durch das prophetische Wort wurde er von 
Gott zum Werkzeug des Gerichts bestimmt. Die Salbung geschah im Verborgenen, doch mit voller 
göttlicher Autorität. Der Auftrag enthielt die Ankündigung eines umfassenden Gerichts über das Haus 
Ahab, einschließlich Isebel. Diese Berufung war nicht Ergebnis einer menschlichen Strategie, sondern 
Ausdruck göttlicher Souveränität. Der Prophet handelte nicht eigenmächtig, sondern im Auftrag Elisas 
und damit im Namen Gottes. (2. Könige 9,1-10; 1. Samuel 16,12-13; Jesaja 55,11; Römer 11,29) 

Gottes Berufung führt zur Entscheidung, die sich vor Menschen als Gehorsam oder Widerstand 
offenbart. Nachdem der Prophet die Salbung vollzogen und die Botschaft überbracht hatte, floh er, 
wie ihm befohlen war. Die anwesenden Offiziere fragten Jehu nach dem ungewöhnlichen Besuch. 
Zunächst wich Jehu aus und nannte den Gesandten einen „verrückten Mann“. Doch auf Drängen der 
Offiziere berichtete er von der göttlichen Salbung. Diese Offenbarung führte zu einer spontanen 
Reaktion: Die Offiziere breiteten sofort ihre Kleider unter ihn auf die Stufen und riefen: „Jehu ist 
König!“ Diese Geste war ein Akt der Anerkennung und symbolischer Unterwerfung. Sie zeigt, dass die 
göttliche Berufung sich durch das Wort und das Zeugnis bestätigt. Die Männer reagierten nicht aus 
strategischer Überlegung, sondern weil sie erkannten, dass Gottes Hand auf Jehu lag. Die Salbung 
führte zu einer öffentlichen Handlung, die die Autorität Jehus anerkannte. So begann der Weg des 
göttlich eingesetzten Vollstreckers mit einem klaren Bekenntnis und sichtbarem Gehorsam. (2. Könige 
9,11-13; 1. Könige 1,39-40; Johannes 15,16; Hebräer 5,4) 
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6.2. Ermordung Jorams, Ahasjas und Isebels Sturz (9,14-37) 
Gottes Gericht vollzog sich exakt nach seinem Wort durch das Handeln des berufenen 
Werkzeugs. Jehu setzte den göttlichen Auftrag unverzüglich in die Tat um. Während Joram, der König 
von Israel, sich in Jesreel von einer Kriegsverletzung erholte und Ahasja, der König von Juda, ihn 
besuchte, rückte Jehu mit seinem Gefolge dorthin vor. Die Wächter auf der Mauer erkannten die 
herannahende Truppe und beschrieben Jehus Reitstil als ungestüm. Diese Bemerkung kündigte bereits 
sein zielgerichtetes Handeln an. Joram und Ahasja fuhren Jehu entgegen, und die Begegnung fand auf 
dem Feld Nabots statt – genau an dem Ort, an dem einst Unrecht an Nabot verübt worden war. Als 
Joram erkannte, dass es sich um einen Umsturz handelte, rief er: „Verrat, Jehu!“ Doch es war kein 
politischer Verrat, sondern die Ausführung eines göttlichen Gerichts. Jehu schoss Joram in den 
Rücken, sein Leichnam wurde auf Nabots Feld geworfen – zur Erfüllung des Wortes des HERRN. Das 
Gericht Gottes geschieht weder zufällig noch willkürlich, sondern in exakter Übereinstimmung mit 
seinem zuvor ausgesprochenen Wort. (2. Könige 9,14-26; 1. Könige 21,17-19; Psalm 75,8; 
Offenbarung 19,2) 

Gottes Gericht erfasst auch die Bündnispartner des Bösen, unabhängig von nationaler 
Zugehörigkeit. Ahasja, der König von Juda, versuchte zu fliehen, doch Jehu ließ ihn verfolgen und 
verwunden. Der König entkam zunächst nach Megiddo, wo er schließlich starb. Der Bericht betont, 
dass Ahasja ebenfalls vom Gericht Gottes betroffen war, obwohl er aus Juda stammte. Seine Nähe zum 
Haus Ahab hatte ihn in das göttliche Gericht eingeschlossen. Die politische Verflechtung mit dem 
Nordreich wurde zu einer geistlichen Falle. Ahasjas Tod steht exemplarisch für die Wahrheit, dass kein 
Bündnis mit Gottlosen folgenlos bleibt. Wer sich mit Feinden Gottes identifiziert, wird auch Teil ihres 
Gerichtes. Der Leichnam Ahasjas wurde nach Jerusalem gebracht, wo er in den Gräbern der Könige 
beigesetzt wurde. Doch sein Tod war keine Ehre, sondern Warnung. Die Geschichte zeigt, dass Gottes 
Gericht keine ethnischen Grenzen kennt, sondern auf geistlicher Wahrheit beruht. (2. Könige 9,27-29; 
2. Chronik 22,7-9; Jesaja 13,11; 2. Korinther 6,17) 

Gottes Gericht erreichte mit dem Fall Isebels den Höhepunkt seines lang angekündigten 
Eingreifens. Als Jehu nach Jesreel einzog, trat Isebel geschminkt und herausgeputzt an ein Fenster und 
spottete über ihn. Ihre äußere Erscheinung war Ausdruck ihres ungebrochenen Stolzes und ihrer 
geistlichen Verblendung. Sie erinnerte an Simri, einen früheren Umstürzler, um Jehu als Usurpator 
darzustellen. Doch Jehu rief zu den Eunuchen, ob jemand auf seiner Seite sei. Zwei oder drei blickten 
heraus – und warfen Isebel auf Jehus Befehl hin aus dem Fenster. Ihr Blut spritzte an die Wand und auf 
die Pferde, die sie zertreten. Dieses drastische Gericht erfüllte das Wort, das Elia einst ausgesprochen 
hatte: Isebel würde nicht begraben werden, sondern von Hunden gefressen. Als man ihren Leichnam 
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später suchen wollte, fand man nur noch Schädel, Hände und Füße. Der Text schließt mit der 
Feststellung, dass dies die Erfüllung des göttlichen Wortes war. Gottes Gericht ist unausweichlich, 
auch für die Mächtigsten. (2. Könige 9,30-37; 1. Könige 21,23; Psalm 2,4-6; Galater 6,7) 

Gottes Autorität übertrifft jedes irdische System und richtet Sünde unnachgiebig nach seinem 
Maßstab. Jehu handelte nicht aus persönlichem Ehrgeiz, sondern auf Grundlage eines göttlichen 
Auftrags. Sein Eifer im Gericht über Joram, Ahasja und Isebel zeigte, dass er die prophetischen Worte 
ernst nahm und mit Entschlossenheit ausführte. Die Wiederholung der Formulierung „gemäß dem Wort 
des HERRN“ zieht sich durch den gesamten Abschnitt. Dies unterstreicht, dass die Geschichte keine 
politische Revolution, sondern eine göttlich initiierte Abrechnung war. Der Fall der drei führenden 
Persönlichkeiten Israels und Judas in kürzester Zeit offenbarte die ganze Wucht göttlicher Heiligkeit. 
Die lange Geduld Gottes mit dem Haus Ahab war zu Ende, und die Zeit des Gerichts war gekommen. 
Jehu wurde zum Werkzeug dieser Vollstreckung, nicht durch eigene Kraft, sondern durch die Autorität 
des prophetischen Auftrags. Der Bericht macht deutlich, dass Gott seine Heiligkeit nicht ewig 
zurückhält, sondern zu seiner Zeit Gerechtigkeit sichtbar macht. (2. Könige 9,14-37; Nahum 1,2-3; 
Johannes 12,48; Offenbarung 2,21-23) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 9,1-37) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 9,1-37 beschreibt die göttliche Einsetzung Jehus als Werkzeug des Gerichts über das Haus 
Ahabs und die konsequente Ausführung dieses Auftrags. Durch einen Propheten wird Jehu im 
Verborgenen zum König gesalbt und beauftragt, das Gericht Gottes über die Dynastie Ahabs zu 
vollziehen. Diese Berufung geschieht nicht aus politischer Motivation, sondern als direkte Umsetzung 
göttlicher Ankündigung. Jehu handelt entschlossen und gewinnt schnell Unterstützung im Volk. In der 
folgenden Konfrontation werden sowohl Joram, der König von Israel, als auch Ahasja, der König von 
Juda, getötet, wodurch sich das Gericht über die königlichen Linien vollzieht. Besonders eindrücklich 
ist das Ende Isebels, deren Tod die Erfüllung früherer prophetischer Worte bestätigt. Die Ereignisse 
zeigen eine gezielte und vollständige Umsetzung göttlichen Gerichts über langanhaltenden 
Götzendienst und moralischen Verfall. Gleichzeitig wird deutlich, dass Gott seine Ankündigungen über 
Generationen hinweg zuverlässig erfüllt. Der Abschnitt verbindet göttliche Souveränität mit 
historischer Ausführung. 2. Könige 9,1-37 zeigt damit die konsequente Verwirklichung göttlichen 
Gerichts, die Autorität prophetischer Ankündigung und die Durchsetzung von Gottes Heiligkeit in der 
Geschichte. 

Anwendungen:  

Gottes Gericht erfüllt sich zuverlässig, auch wenn es verzögert erscheint. Der Text zeigt die 
Umsetzung früherer Ankündigungen über das Haus Ahabs. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass 
Gottes Wort zeitlich verzögert, aber sicher erfüllt wird. Diese Einsicht ist heute bedeutsam, weil sie die 
Verlässlichkeit göttlicher Aussagen unterstreicht. 

Gott gebraucht Menschen als Werkzeuge zur Durchführung seines Willens. Der Abschnitt zeigt 
Jehus Berufung und sein Handeln im Auftrag Gottes. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass Gott 
souverän durch menschliche Akteure wirkt. Diese Wahrheit bleibt aktuell, weil sie Gottes Kontrolle 
über geschichtliche Abläufe betont. 

Anhaltender Götzendienst führt unausweichlich zum Gericht. Der Text zeigt das Ende Ahabs 
Hauses und Isebels als Folge ihres Lebenswandels. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass 
dauerhafte Abkehr von Gott nicht ohne Konsequenzen bleibt. Diese Einsicht ist heute relevant, weil sie 
die Ernsthaftigkeit geistlicher Treue hervorhebt. 
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7. Vollständiges Gericht über Ahabs Haus und Baalsdienst 
(10,1-36) 

7.1. Beseitigung der Nachkommen Ahabs (10,1-17) 
Gottes Gericht wird durch Furchtlosigkeit und Entschlossenheit seines Werkzeugs ausgeführt. 
Nach dem Tod Jorams wandte sich Jehu an die Verantwortlichen in Samaria, wo die siebzig Söhne 
Ahabs lebten, die unter der Obhut von Vorstehern, Beamten und Erziehern standen. Jehu forderte sie 
auf, einen der Söhne als König zu bestimmen und sich zum Kampf zu rüsten. Diese Herausforderung 
sollte ihre Loyalität prüfen und ihre Haltung offenbaren. Die Angesprochenen jedoch fürchteten sich 
und erkannten, dass sie Jehu nicht widerstehen konnten. Sie sandten eine Botschaft zurück, in der sie 
sich bereit erklärten, auf Jehus Anweisungen zu hören. Damit war der Weg frei, das göttlich 
angeordnete Gericht umzusetzen. Jehu handelte nicht aus Rachsucht, sondern als Beauftragter Gottes. 
Seine Entschlossenheit war Ausdruck seines Verständnisses für die Dringlichkeit und Heiligkeit des 
göttlichen Auftrags. Der Text zeigt, dass Gottes Gericht durch klare Befehle und menschliche 
Entscheidungen in Gang gesetzt wird, doch die Führung bleibt bei ihm allein. (2. Könige 10,1-5; 
Sprüche 21,1; Jesaja 46,10; Daniel 4,32) 

Gottes Gerechtigkeit richtet kompromisslos über das ganze Haus der Gottlosigkeit. Jehu forderte 
als Zeichen der Unterwerfung die Köpfe der siebzig Söhne Ahabs. Diese wurden ihm tatsächlich 
gebracht, in zwei Haufen am Stadttor niedergelegt. Der Ort war öffentlich und strategisch: das Stadttor 
war der Platz des Rechts und der Beurteilung. Jehu erklärte dem Volk, dass er Joram getötet habe, doch 
dass alle diese anderen getötet worden seien gemäß dem Wort des HERRN, das durch Elia gesprochen 
worden war. Damit machte Jehu deutlich, dass seine Taten nicht aus persönlicher Motivation 
geschahen, sondern in Erfüllung göttlicher Verheißung. Die vollständige Beseitigung aller männlichen 
Nachkommen Ahabs offenbarte, dass kein Rest gottloser Macht bestehen bleiben sollte. Das Gericht 
war total, weil der Abfall total gewesen war. Gottes Gerechtigkeit duldet keine halben Maßnahmen, 
wenn es um Heiligkeit und Wahrheit geht. (2. Könige 10,6-11; 1. Könige 21,21-24; Psalm 94,23; 
Hesekiel 18,30) 

Gottes Plan richtet nicht nur die Königslinie, sondern auch die Bündnispartner des Bösen. Jehu 
zog weiter nach Samaria und begegnete unterwegs Verwandten Ahasjas von Juda. Diese hatten keine 
Kenntnis vom Gericht Gottes und wollten Isebel und das Haus Ahab besuchen. Jehu ließ sie gefangen 
nehmen und tötete sie alle. Dieses Ereignis zeigt, dass Gottes Gericht auch die trifft, die sich mit 
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Gottlosen verbinden, selbst wenn sie aus einem anderen Reich stammen. Die Verbindung Judas mit 
dem Haus Ahab brachte nicht nur politischen, sondern auch geistlichen Schaden. Die Tötung der 
Verwandten Ahasjas verdeutlicht, dass keine Nähe zu gottlosem Einfluss ohne Folgen bleibt. Gottes 
Gerechtigkeit unterscheidet nicht nach äußeren Grenzen, sondern richtet nach geistlicher Wahrheit. 
Der Weg des Abfalls wird durch Bündnisverflechtung oft weitergetragen – doch Gottes Gericht wirkt 
reinigend und trennend. (2. Könige 10,12-17; 2. Chronik 22,7-9; Amos 3,2; Offenbarung 18,4-5) 

7.2. Ausrottung des Baalkults in Israel (10,18-36) 
Gottes Eifer duldet keine Vermischung mit Götzendienst, sondern fordert kompromisslose 
Reinigung. Jehu versammelte das Volk Israels und täuschte zunächst vor, Baal noch eifriger dienen zu 
wollen als Ahab. Mit dieser List versammelte er alle Baalspriester, Diener und Anbeter zu einem 
großen Opferfest. Keiner durfte fehlen, und jeder sollte sich mit besonderen Kleidern ausstatten, was 
der Selektion diente. Sobald der Tempel gefüllt war, befahl Jehu seinen Männern, alle Anwesenden zu 
töten. Kein einziger Baalsdiener entkam. Anschließend zerstörten sie die Götzenbilder, rissen das 
Standbild Baals nieder, zerschlugen es und machten aus dem Tempel eine Latrine. Dieses Handeln war 
die konsequente Ausführung dessen, was Gott im Gesetz über Götzendienst befohlen hatte. Der Text 
macht deutlich, dass echter Eifer für den HERRN nicht vor Symbolen haltmacht, sondern alle Spuren 
falscher Anbetung beseitigt. Die Ausrottung des Baalkults war notwendig, um Gottes Anspruch auf 
alleinige Verehrung wiederherzustellen. (2. Könige 10,18-28; 5. Mose 13,13-18; 2. Mose 34,13-14; 
Josua 23,7) 

Gottes Anerkennung folgt dort, wo sein Wort ernst genommen, aber nicht vollständig befolgt 
wird. Jehu bekam von Gott die Zusage, dass vier Generationen seiner Nachkommen auf dem Thron 
Israels sitzen würden – als Belohnung für seine Treue im Gericht über das Haus Ahab und die 
Reinigung von Baal. Doch der Text vermerkt zugleich eine Einschränkung: Jehu hielt nicht fest an 
dem Gesetz des HERRN mit ganzem Herzen, denn die Sünden Jerobeams, insbesondere der 
Götzendienst durch die goldenen Kälber in Bethel und Dan, blieben bestehen. Diese Trennung 
zwischen politischem Eifer und geistlicher Nachfolge macht deutlich, dass äußerliche Reinigung nicht 
mit innerem Gehorsam gleichzusetzen ist. Jehu entfernte den Baalskult, ließ jedoch andere Elemente 
falscher Anbetung bestehen. Gottes Lob ist hier begrenzt und zeigt, dass Teilgehorsam niemals Gottes 
volles Wohlgefallen bringt. Die Geschichte Jehus mahnt, dass Eifer für Gott stets mit persönlicher 
Hingabe verbunden sein muss. (2. Könige 10,29-31; 1. Könige 12,28-30; Hosea 6,4-6; Offenbarung 
2,4-5) 

Seite  von 59 111



Gottes Gericht bringt nationale Schwächung, wenn geistliche Erneuerung ausbleibt. Obwohl 
Jehu in entscheidenden Punkten Gottes Willen ausgeführt hatte, blieb eine geistliche Erneuerung in 
Israel aus. Deshalb begann der HERR, Israel zu verkleinern: Hasael, der König von Aram, bedrängte 
Israel an allen Grenzen. Von Osten gingen weite Landstriche verloren, besonders das Gebiet östlich 
des Jordan, das an Gad, Ruben und Manasse gefallen war. Diese militärischen Verluste waren keine 
bloßen politischen Rückschläge, sondern Ausdruck göttlicher Zucht. Israel blieb trotz äußerer 
Reformen geistlich gespalten und dem Götzendienst verhaftet. Die Regierungszeit Jehus schloss mit 
einer nüchternen Bilanz: vier Generationen seiner Nachkommen würden herrschen, doch geistlicher 
Aufbruch blieb aus. Der Text zeigt, dass Gottes Segen nicht allein durch äußere Maßnahmen gesichert 
wird, sondern durch inneren Gehorsam. Ohne Herzumkehr bleibt jede Reformation unvollständig. (2. 
Könige 10,32-36; 2. Könige 13,3; 5. Mose 28,25; Psalm 81,11-14) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 10,1-36) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 10,1-36 beschreibt die konsequente Ausführung des göttlichen Gerichts über das Haus 
Ahabs durch Jehu sowie die gleichzeitige Begrenztheit seiner eigenen geistlichen Ausrichtung. Jehu 
lässt die Nachkommen Ahabs in Samaria töten und beseitigt damit systematisch die gesamte Dynastie. 
Auch die Verbündeten und Unterstützer Ahabs werden eliminiert, wodurch das angekündigte Gericht 
vollständig umgesetzt wird. In einem weiteren Schritt geht Jehu gegen den Baalsdienst vor, indem er 
dessen Anhänger sammelt und den Kult vollständig zerstören lässt. Damit wird der institutionalisierten 
Götzendienst im Nordreich entscheidend getroffen. Dieses Handeln entspricht dem Auftrag Gottes und 
wird ausdrücklich als Erfüllung seines Wortes bestätigt. Dennoch bleibt Jehu nicht in vollständigem 
Gehorsam, da er an den Sünden Jerobeams festhält und das Volk nicht zur wahren Anbetung des 
HERRN zurückführt. Aufgrund dieses teilweisen Gehorsams wird sein Königtum zeitlich begrenzt, 
auch wenn ihm eine gewisse dynastische Stabilität zugesprochen wird. Gleichzeitig beginnt ein 
äußerer Niedergang Israels durch militärischen Druck. Der Abschnitt zeigt die Spannung zwischen 
konsequentem Gericht und unvollständiger geistlicher Erneuerung. 2. Könige 10,1-36 zeigt damit die 
Erfüllung göttlichen Gerichts, die Begrenztheit teilweisen Gehorsams und die fortdauernden Folgen 
geistlicher Kompromisse. 

Anwendungen:  

Gehorsam gegenüber Gott muss vollständig sein, um dauerhafte Wirkung zu haben. Der Text 
zeigt Jehus konsequentes Handeln im Gericht bei gleichzeitiger Fortführung falscher Anbetung. Das 
geistliche Prinzip macht deutlich, dass teilweiser Gehorsam keine vollständige geistliche Erneuerung 
bewirkt. Diese Einsicht ist heute bedeutsam, weil sie zur ganzheitlichen Ausrichtung auf Gottes Wort 
aufruft. 

Gottes Gericht erfüllt sich präzise nach seinem Wort. Der Abschnitt zeigt die vollständige 
Auslöschung des Hauses Ahabs entsprechend der prophetischen Ankündigung. Das geistliche Prinzip 
macht deutlich, dass Gottes Aussagen zuverlässig und verbindlich sind. Diese Wahrheit bleibt aktuell, 
weil sie Vertrauen in die Verlässlichkeit göttlicher Offenbarung stärkt. 

Geistliche Kompromisse führen langfristig zu Schwächung und Niedergang. Der Text zeigt Israels 
beginnenden Verfall trotz Jehus Reformen. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass verbleibende 
Sünde die Grundlage für zukünftige Probleme bildet. Diese Einsicht ist heute relevant, weil sie vor 
halbherziger geistlicher Ausrichtung warnt. 
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Teil 4: Verfall beider Reiche - trotz gelegentlicher Reformation 
(2. Könige 11-17) 

8. Athalja und Joasch - Bewahrung der davidischen Linie 
(11,1-12,21) 

8.1. Athaljas Usurpation und Joaschs Rettung (11,1-21) 
Gottes Plan bleibt bestehen, auch wenn gottlose Mächte versuchen, seine Verheißungen zu 
zerstören. Nach dem Tod Ahasjas ließ Athalja, seine Mutter, alle Nachkommen der königlichen 
Familie töten, um sich selbst als Königin zu etablieren. Dieser Akt war ein direkter Angriff auf die 
davidische Linie, durch die Gott dem Volk den Messias verheißen hatte. Athaljas Handlung entsprach 
nicht nur politischem Ehrgeiz, sondern war Ausdruck geistlichen Widerstands gegen Gottes 
souveränen Plan. Der Versuch, den gesamten königlichen Samen auszurotten, hatte das Ziel, die 
Verheißung Gottes zu unterbinden. Doch Gott ließ es nicht zu, dass sein Wort zunichte gemacht wurde. 
Die Situation in Juda wurde zu einem geistlichen Notstand, in dem die gottlose Macht scheinbar 
uneingeschränkt herrschte. Der Text offenbart, dass selbst gezielter Mord und politische Intrige Gottes 
Vorsehung nicht aufhalten können. Sein Plan bleibt bestehen, auch wenn menschlich gesehen alles 
verloren scheint. (2. Könige 11,1; 2. Samuel 7,12-16; Jesaja 14,27; Psalm 2,1-4) 

Gottes Treue erweist sich in der verborgenen Bewahrung seines Verheißungsträgers. Joscheba, 
die Schwester Ahasjas und Frau des Priesters Jojada, nahm den kleinen Joasch heimlich an sich und 
rettete ihn vor dem Mordkommando. Sie versteckte ihn zusammen mit seiner Amme im Tempel des 
HERRN, wo er sechs Jahre lang verborgen blieb. Während Athalja das Land regierte, wuchs Joasch im 
Schutz des Heiligtums auf. Diese Rettung war kein Zufall, sondern Ausdruck göttlicher Vorsehung. 
Der Ort des Verstecks – das Haus Gottes – zeigt, dass echte Bewahrung nur unter seinem Schutz 
möglich ist. In der Zeit größter Bedrohung bereitete Gott im Verborgenen die Erfüllung seiner 
Verheißung vor. Die scheinbare Abwesenheit eines Königs bedeutete nicht, dass Gottes Plan 
gescheitert war. Joaschs Existenz war der lebendige Beweis dafür, dass Gottes Wort niemals erlischt. 
Die Geschichte macht deutlich, dass geistliche Hoffnung auch unter totalitärer Herrschaft verborgen 
weiterleben kann. (2. Könige 11,2-3; Psalm 91,1-4; Jesaja 26,20; Offenbarung 12,5-6) 

Seite  von 62 111



Gottes Erneuerung beginnt durch treue Priester, die sein Wort höher achten als politische 
Sicherheit. Im siebten Jahr rief Jojada, der Priester, die Hauptleute, Leibwächter und Soldaten zu sich 
und schloss mit ihnen einen Bund im Haus des HERRN. Er zeigte ihnen den Königssohn, den lange 
Zeit niemand zu Gesicht bekommen hatte. Jojada wies sie an, den Tempel zu sichern, den König zu 
schützen und den Machtwechsel vorzubereiten. Diese Handlung geschah nicht im Namen einer Partei, 
sondern im Auftrag Gottes. Der Bund wurde am heiligen Ort geschlossen, was die geistliche 
Dimension der Erneuerung unterstreicht. Die Handlung Jojadas war nicht nur klug, sondern auch 
mutig, denn sie setzte das Leben vieler aufs Spiel. Dennoch wurde deutlich: wahre geistliche Führung 
richtet sich nicht nach Angst vor Konsequenzen, sondern nach dem, was vor Gott recht ist. Die 
Vorbereitung zur Wiedereinsetzung Joaschs war der erste Schritt zur Wiederherstellung des göttlichen 
Ordnungssystems. (2. Könige 11,4-8; 1. Könige 2,27; 2. Chronik 23,1-3; Psalm 75,6-8) 

Gottes Ordnung wird wiederhergestellt, wenn Bundestreue, Anbetung und Reinigung 
zusammenkommen. Als Joasch im Tempel öffentlich als König eingesetzt wurde, krönten ihn die 
Priester, übergaben ihm das Bundeszeugnis und riefen: „Es lebe der König!“ Athalja hörte den Lärm, 
kam in den Tempel und sah den neu eingesetzten König. Sie rief: „Verrat, Verrat!“, doch sie selbst war 
es, die den Verrat an Gottes Ordnung begangen hatte. Auf Befehl Jojadas wurde sie außerhalb des 
Tempels getötet, damit das Heiligtum nicht entweiht würde. Danach schloss Jojada einen Bund 
zwischen dem HERRN, dem König und dem Volk, dass sie wieder das Volk des HERRN sein wollten. 
Das Volk zerstörte das Haus des Baal, tötete den Priester Baals und setzte den Gottesdienst des 
HERRN neu ein. Die Königswache brachte Joasch zum Palast, und das Volk freute sich, weil die 
Ordnung Gottes wiederhergestellt war. Der Abschnitt zeigt, dass echte geistliche Erneuerung immer 
Bund, Gericht über den Götzendienst und öffentliche Anbetung umfasst. (2. Könige 11,9-21; 2. Mose 
19,5-6; Josua 24,22-25; 2. Chronik 23,16-21) 

8.2. Joaschs Regierung und Tempelreparatur (12,1-21) 
Gottes Segen zeigt sich dort, wo geistliche Führung zur Anbetung und Ordnung zurückführt. 
Joasch regierte vierzig Jahre in Jerusalem und tat, was recht war in den Augen des HERRN, solange 
der Priester Jojada ihn leitete. Diese Einschränkung macht deutlich, wie entscheidend geistliche 
Begleitung für eine gottesfürchtige Herrschaft ist. Unter Jojadas Einfluss wurde der Gottesdienst 
wiederhergestellt, und Joasch zeigte sich bemüht, den Tempel zu ehren und zu pflegen. Der lange 
Regierungszeitraum steht für Stabilität und äußeren Segen, doch die Betonung auf Jojadas Einfluss 
deutet auch an, dass Joaschs eigene geistliche Überzeugung nicht tief verwurzelt war. Die Geschichte 
zeigt, wie wichtig geistliche Väter und geistlich treue Leiter für das Leben und Handeln eines 
Herrschers sind. Gottes Segen ist nicht automatisch an die Person gebunden, sondern an deren 
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Gehorsam gegenüber seinem Wort. Die Einleitung seiner Regierungszeit vermittelt Hoffnung auf 
geistliche Erneuerung, getragen von gemeinschaftlicher Treue. (2. Könige 12,1-3; Psalm 1,1-3; 
Sprüche 4,1-4; 2. Chronik 24,1-2) 

Gottes Anliegen für sein Haus erfordert praktischen Gehorsam und geordnete Verwaltung. 
Joasch bemerkte, dass trotz der regelmäßigen Einnahmen der Tempel nicht repariert wurde. Er forderte 
von den Priestern, das Geld, das durch Abgaben und Spenden ins Haus kam, für die Wiederherstellung 
des Tempels zu verwenden. Doch die Ausführung verzögerte sich, weshalb Joasch eine neue 
Anordnung traf: Das Geld wurde in eine Truhe gelegt, und die Mittel wurden durch beauftragte 
Handwerker gezielt eingesetzt. Diese Struktur diente der Transparenz und zielgerichteten Ausführung 
der Aufgabe. Es wurde sorgfältig darauf geachtet, dass das Geld tatsächlich für den Tempel und nicht 
für persönliche Zwecke verwendet wurde. Die Maßnahme zeigt, dass geistlicher Eifer allein nicht 
genügt, sondern in geordnete Bahnen gelenkt werden muss. Gottes Haus ist ein heiliger Ort, dessen 
Pflege Ausdruck der Ehrerbietung gegenüber seinem Namen ist. Die sorgfältige Verwaltung der Mittel 
wurde zum sichtbaren Zeichen geistlicher Erneuerung. (2. Könige 12,4-16; Nehemia 10,33-39; 1. 
Korinther 14,40; Haggai 1,4-8) 

Gottesfurcht kann nicht durch politische Kompromisse ersetzt werden, wenn äußerer Druck 
zunimmt. Als Hasael, der König von Aram, gegen Jerusalem zog, kam es zu einem folgenschweren 
Schritt Joaschs. Er nahm die heiligen Schätze des Tempels sowie das Silber und Gold aus dem 
Schatzhaus des Königs und sandte es an Hasael, um dessen Angriff abzuwenden. Dieser politische 
Schachzug war erfolgreich im unmittelbaren Sinn, da Hasael daraufhin von Jerusalem abzog. Doch 
geistlich bedeutete diese Entscheidung einen Rückschritt. Die Schätze des Hauses Gottes wurden zum 
Mittel weltlicher Diplomatie. Statt sich auf den HERRN zu verlassen, wählte Joasch den Weg 
pragmatischer Selbsthilfe. Der Text verurteilt dieses Vorgehen nicht explizit, stellt es aber als 
Wendepunkt dar. Die Entweihung des Tempelschatzes steht im Kontrast zur früheren Sorge um die 
Wiederherstellung des Hauses Gottes. In der Krise offenbarte sich, worauf Joasch tatsächlich vertraute. 
(2. Könige 12,17-18; Psalm 20,8; Jesaja 31,1; 2. Chronik 16,7-9) 

Gottes Anerkennung hängt nicht von äußeren Erfolgen ab, sondern von bleibender Treue bis ans 
Ende. Joaschs Regierungszeit endete tragisch: Seine eigenen Knechte verschworen sich gegen ihn und 
erschlugen ihn in einem Haus zu Millo. Der Bericht stellt keinen Zusammenhang zu einer konkreten 
Sünde her, verweist aber auf die spätere Darstellung in den Chroniken, wo deutlich wird, dass Joasch 
nach Jojadas Tod vom rechten Weg abwich und sogar Jojadas Sohn, den Propheten Sacharja, töten 
ließ. Der Bericht in 2. Könige endet nüchtern mit seiner Beisetzung in der Stadt Davids, wobei kein 
Lob über sein Ende ausgesprochen wird. Diese Entwicklung zeigt, dass ein guter Anfang keinen treuen 
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Abschluss garantiert. Treue muss bis zum Ende bewahrt bleiben, sonst wird der geistliche Segen 
geschwächt oder sogar aufgehoben. Die Geschichte Joaschs steht exemplarisch für die Gefahr, 
geistliche Abhängigkeit mit echter Gottesfurcht zu verwechseln. Gottes Anerkennung gilt nicht der 
bloßen Form, sondern dem Herzen, das im Gehorsam ausharrt. (2. Könige 12,19-21; 2. Chronik 
24,17-25; Matthäus 24,13; Galater 5,7) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 11,1-12,21) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 11,1-12,21 beschreibt die Bewahrung der davidischen Linie inmitten akuter Bedrohung 
sowie die spätere Reform unter Joasch. Nach dem Tod Ahasjas versucht Athalja, die königliche 
Nachkommenschaft auszurotten und sich selbst die Herrschaft anzueignen. Durch das Eingreifen 
Joschebas wird jedoch Joasch verborgen und gerettet, wodurch Gottes Verheißung an David bewahrt 
bleibt. Nach Jahren der Verborgenheit wird Joasch unter der Leitung des Priesters Jojada öffentlich 
zum König eingesetzt, und Athalja wird gestürzt. Diese Ereignisse zeigen die entscheidende Rolle 
geistlicher Leitung bei der Wiederherstellung göttlicher Ordnung. Unter Joasch kommt es zu einer 
Erneuerung des Bundes und zur Wiederherstellung des Tempeldienstes. Der Baalskult wird beseitigt, 
und die Anbetung des HERRN wird neu ausgerichtet. In der weiteren Regierungszeit initiiert Joasch 
die Instandsetzung des Tempels, was jedoch organisatorische Herausforderungen offenbart. Trotz 
positiver Ansätze bleibt auch seine Herrschaft nicht frei von Schwächen, insbesondere gegen Ende. 
Schließlich wird Joasch Opfer einer Verschwörung und stirbt, was die anhaltende Instabilität zeigt. Der 
Abschnitt verbindet göttliche Bewahrung mit begrenzter menschlicher Treue. 2. Könige 11,1-12,21 
zeigt damit Gottes Treue zur davidischen Verheißung, die Bedeutung geistlicher Leitung und die 
Begrenztheit äußerer Reformen ohne dauerhafte Herzensveränderung.   

Anwendungen:  

Gottes Verheißungen bleiben bestehen, auch in Zeiten größter Bedrohung. Der Text zeigt die 
Bewahrung Joaschs trotz gezielter Auslöschung der königlichen Linie. Das geistliche Prinzip macht 
deutlich, dass Gottes Plan nicht durch menschliche Angriffe aufgehoben werden kann. Diese Einsicht 
ist heute bedeutsam, weil sie Vertrauen in Gottes souveräne Treue stärkt. 

Geistliche Leitung ist entscheidend für Wiederherstellung und Ordnung. Der Abschnitt zeigt die 
Rolle Jojadas bei der Einsetzung des Königs und der Reform. Das geistliche Prinzip macht deutlich, 
dass geistliche Erneuerung oft durch treue Führung initiiert wird. Diese Wahrheit bleibt aktuell, weil 
sie die Verantwortung geistlicher Leiter hervorhebt. 

Äußere Reformen ersetzen keine dauerhafte innere Ausrichtung auf Gott. Der Text zeigt positive 
Veränderungen unter Joasch bei gleichzeitig begrenzter Beständigkeit. Das geistliche Prinzip macht 
deutlich, dass nachhaltige geistliche Stabilität Herzensveränderung erfordert. Diese Einsicht ist heute 
relevant, weil sie vor oberflächlicher Erneuerung warnt. 
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9. Israel und Juda im moralischen Abstieg (13,1-14,29) 

9.1. Jehoahas und Joas - Gnade trotz Gericht (13,1-25) 
Gottes Gericht über Israels Götzendienst zeigte sich in fortdauernder Unterdrückung und 
Schwächung. Jehoahas regierte siebzehn Jahre über Israel und wandelte in den Sünden Jerobeams. 
Diese Sünden bestanden vor allem in dem staatlich organisierten Götzendienst an den goldenen 
Kälbern. Der HERR wurde über Israel zornig und ließ sie in die Hand Hasaels, des Königs von Aram, 
und dessen Sohn Ben-Hadad geraten. Die geistliche Untreue führte zur politischen Schwäche und 
militärischen Bedrängnis. Das Volk wurde in seinem Lebensraum und seiner Freiheit eingeschränkt. 
Der Bericht zeigt, dass Gottes Gericht nicht nur durch Worte, sondern auch durch geschichtliche 
Ereignisse vollzogen wird. Die äußere Bedrohung spiegelte die innere Trennung von Gott. Wo das 
Volk seine Berufung vergisst, verliert es seinen Schutz. Diese Phase geistlichen und nationalen Verfalls 
ist eine Folge konsequenter Abkehr von Gottes Geboten. (2. Könige 13,1-3; 5. Mose 28,25; Psalm 
106,40-42; Hosea 8,4-7) 

Gottes Gnade offenbart sich selbst unter Gericht, wenn seine Barmherzigkeit angerufen wird. 
Trotz der Sünden Jerobeams und der damit verbundenen Züchtigung wandte sich Jehoahas an den 
HERRN im Gebet. Der HERR erhörte ihn, denn er sah, wie das Volk von Aram bedrängt wurde. Die 
Erhörung geschah nicht aufgrund der Gerechtigkeit Jehoahas, sondern allein aus Gottes Erbarmen. Der 
HERR schenkte Israel einen Retter, durch den sie aus der Hand der Aramäer befreit wurden. Diese 
unverdiente Rettung steht exemplarisch für Gottes Bereitschaft, selbst in Zeiten des Zorns Gnade 
walten zu lassen, wenn Buße und Gebet aufrichtig sind. Der Text nennt den Retter nicht namentlich, 
doch das Ergebnis war eine Phase der Erleichterung. Das Volk konnte wieder in seinen Häusern 
wohnen wie zuvor. Gottes Handeln zeigt sich hier als Antwort auf Gebet, getragen von seiner 
Barmherzigkeit, nicht vom Verdienst. (2. Könige 13,4-5; Psalm 106,44-46; Nehemia 9,27-28; Lukas 
1,72-74) 

Gottes Geduld wird oft missachtet, wenn äußerliche Ruhe nicht zur geistlichen Umkehr führt. 
Nach der Befreiung hielt das Volk dennoch an den Sünden Jerobeams fest. Auch die Aschera in 
Samaria blieb bestehen. Die geistliche Reform blieb aus, obwohl Gott Gnade geschenkt hatte. Diese 
Reaktion zeigt, dass Erleichterung nicht automatisch zu Erneuerung führt. Wo das Herz unberührt 
bleibt, nützt auch die sichtbare Befreiung wenig. Der Text nennt die militärische Schwäche des Königs 
als Folge des fortgesetzten Ungehorsams: Jehoahas verfügte nur noch über eine kleine Streitmacht. 
Die bleibende Schwächung war ein Zeichen dafür, dass die geistliche Lage sich nicht verändert hatte. 
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Gottes Geduld sollte zur Umkehr leiten, doch das Volk blieb auf dem alten Weg. Die Erzählung macht 
deutlich, dass Gnade nicht billig ist und nicht als Lizenz zur Sünde missverstanden werden darf. (2. 
Könige 13,6-7; Römer 2,4-5; Jeremia 5,3; Offenbarung 2,21) 

Gottes Zusage an seine Knechte bleibt bestehen, auch wenn sie in menschlicher Schwäche 
sterben. Elisa wurde krank und lag im Sterben. Joas, der König von Israel, kam zu ihm und weinte: 
„Mein Vater, mein Vater, du Wagen Israels und seine Reiter!“ Diese Worte spiegeln die Erkenntnis, 
dass Elisa geistlich mehr Schutz bedeutete als jedes Heer. In seinem Sterben offenbarte sich noch 
einmal Gottes Macht. Elisa forderte Joas auf, Pfeile zu nehmen und gegen Osten zu schießen – das 
Symbol des Sieges über Aram. Dann sollte Joas mit dem Bogen den Boden schlagen, doch er schlug 
nur dreimal. Elisa wurde zornig, weil er damit seine Begrenztheit offenbarte. Der Segen hätte 
vollständig sein können, doch der halbherzige Gehorsam des Königs begrenzte das Ergebnis. Die 
Begebenheit zeigt, dass Gottes Plan durch mangelnden Glaubensgehorsam eingeschränkt werden 
kann, auch wenn sein Prophet treu bleibt. (2. Könige 13,14-19; Psalm 78,41; Markus 6,5-6; Hebräer 
11,6) 

Gottes Macht überwindet den Tod und wirkt über das Leben seiner Diener hinaus. Nach Elisas 
Tod wurde ein toter Mann ins Grab des Propheten geworfen. Als der Leichnam Elisas berührte, lebte 
der Mann wieder auf. Dieses Wunder, das ohne Worte geschieht, ist Ausdruck der fortdauernden Kraft 
Gottes über den Tod hinaus. Es ist das letzte überlieferte Wunder Elisas und geschieht posthum. Der 
Text zeigt, dass Gottes Geist nicht an das Leben eines Menschen gebunden ist, sondern souverän wirkt. 
Das Ereignis ist zugleich ein prophetisches Zeichen für Israels Hoffnung: Auch wenn geistlich vieles 
tot scheint, kann Gott neues Leben wirken. Gottes Treue an sein Volk endet nicht mit dem Tod seiner 
Boten. Das Grab wurde zum Ort der Auferweckung, das Gericht von Leben durchbrochen. Wo Gottes 
Wort geruht hat, da bleibt auch nach dem Tod geistliche Wirkung bestehen. (2. Könige 13,20-21; 
Jesaja 26,19; Johannes 11,25-26; Hebräer 11,4) 

9.2. Amazja - Siege und Niederlagen durch Stolz (14,1-29) 
Gottes Segen ruht auf denen, die ihm folgen, doch unvollständiger Gehorsam trägt begrenzte 
Frucht. Amazja, der Sohn Joaschs, trat nach dessen Tod die Herrschaft in Juda an und regierte 
neunundzwanzig Jahre lang in Jerusalem. Er tat, was recht war in den Augen des HERRN, jedoch 
nicht mit ungeteiltem Herzen, wie sein Vorfahr David. Zwar ließ er nicht zu, dass andere Götter in 
Juda offiziell verehrt wurden, doch die Höhen blieben bestehen, und das Volk brachte weiterhin dort 
Opfer dar. Dieser gemischte geistliche Zustand prägte seine Regierungszeit. Der Text lobt Amazjas 
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Gerechtigkeit in der Strafvollstreckung: Er tötete zwar die Mörder seines Vaters, verschonte jedoch 
deren Kinder – gemäß dem Gesetz des HERRN. Amazjas Handeln war grundsätzlich vom Willen 
Gottes geprägt, doch es blieb eine Halbherzigkeit bestehen, die keine geistliche Erneuerung im Volk 
bewirkte. Gottes Maßstab bleibt jedoch vollkommen, und nur ein durchgängiger Gehorsam führt zu 
dauerhaftem Segen. (2. Könige 14,1-6; 5. Mose 24,16; Psalm 119,2; Jakobus 1,8) 

Gottes Macht offenbart sich im Sieg, doch Stolz nach dem Erfolg führt zur Niederlage. Amazja 
führte einen erfolgreichen Krieg gegen Edom und schlug dessen Heer im Salztal. Dabei tötete er 
zehntausend Mann und nahm die Stadt Sela ein. Dieser militärische Erfolg hätte Anlass zu 
Dankbarkeit und Demut geben sollen, doch Amazja ließ sich davon zu überheblichem Verhalten 
verleiten. Er sandte eine Herausforderung an Joas, den König Israels, mit dem Ziel eines Kampfes. 
Joas warnte ihn in einem Gleichnis und forderte ihn auf, sich mit dem errungenen Sieg zufrieden zu 
geben. Amazja jedoch bestand auf dem Kampf, was deutlich macht, dass Hochmut sein Herz 
eingenommen hatte. Die Selbstüberschätzung nach einem von Gott gewährten Sieg wurde zum Anlass 
für einen tiefgreifenden Rückschlag. Der Text zeigt, dass Stolz oft aus dem Irrtum entspringt, 
geistlichen Sieg als persönliche Leistung zu deuten. (2. Könige 14,7-10; Sprüche 16,18; 5. Mose 8,14; 
Obadja 3) 

Gottes Gericht lässt sich nicht durch äußere Stärke abwehren, wenn der Hochmut herrscht. Joas, 
der König Israels, zog gegen Juda aus und besiegte Amazja bei Beth-Schemesch. Amazja wurde 
gefangen genommen, und Joas drang bis nach Jerusalem vor. Er durchbrach einen Teil der Mauer, 
plünderte die Schätze des Tempels und des Königshauses und nahm Geiseln mit sich nach Samaria. 
Diese Niederlage war nicht nur ein militärisches Desaster, sondern eine geistliche Demütigung für 
Juda. Der Verlust des Tempelschatzes war ein Zeichen für die Entweihung des Heiligtums und die 
Konsequenz geistlichen Stolzes. Der Herr ließ zu, dass der arrogante Anspruch Amazjas gebrochen 
wurde. Der Text macht deutlich, dass Gott Hochmut widersteht, auch wenn der Betroffene zuvor in 
seinem Namen gesiegt hat. Die Zerstörung Jerusalems durch ein verbündetes Nordreich offenbarte die 
tiefe Kluft zwischen äußerem Erfolg und innerer Wirklichkeit. (2. Könige 14,11-14; 2. Chronik 
25,20-24; Psalm 18,28; 1. Petrus 5,5) 

Gottes Gnade ermöglicht einen langen Herrschaftszeitraum, doch geistliche Stabilität bleibt aus. 
Nach dem Tod Joaschs, des Königs von Israel, lebte Amazja noch fünfzehn Jahre. Seine Regierung 
wurde durch politische Unruhe geprägt. In Juda wurde eine Verschwörung gegen ihn geschmiedet, 
sodass er nach Lachisch floh, wo er getötet wurde. Sein Leichnam wurde dennoch nach Jerusalem 
gebracht und bei den Königen in der Stadt Davids begraben. Diese Beisetzung zeigt eine gewisse 
Achtung, doch der Text deutet an, dass seine Regierung ohne bleibenden geistlichen Einfluss 
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geblieben war. Der lange Zeitraum seiner Herrschaft zeigt die Langmut Gottes, doch keine 
grundlegende geistliche Erneuerung fand statt. Amazjas Leben belegt, dass äußerer Gehorsam und 
militärischer Erfolg nicht genügen, wenn das Herz sich von Gott entfernt. Die innere Richtung des 
Herzens ist entscheidend für den bleibenden Wert eines Königtums. (2. Könige 14,15-20; Jesaja 
1,21-23; Hosea 7,7; Prediger 7,8) 

Gottes Geschichte schreitet trotz menschlicher Schwäche weiter, weil sein Plan auf seine Treue 
gegründet ist. Nach Amazjas Tod wurde sein Sohn Asarja im Alter von sechzehn Jahren zum König 
gemacht. Er baute Elat für Juda wieder auf, was ein Zeichen nationaler Stabilisierung war. Die 
Erwähnung dieser Tat am Ende des Kapitels lenkt den Blick auf die Fortsetzung der davidischen Linie 
trotz Amazjas Scheitern. Gottes Plan mit Juda ging weiter, nicht wegen Amazjas Verdiensten, sondern 
wegen seiner Verheißungen. Der Fortbestand des Reiches war Ausdruck göttlicher Treue, nicht 
menschlicher Fähigkeit. Die Königslinie Davids wurde nicht unterbrochen, obwohl Amazja durch 
Hochmut und politische Schwäche gefallen war. Diese Beständigkeit der Linie ist ein Beweis für die 
Souveränität Gottes in der Geschichte seines Volkes. Wo Menschen versagen, bleibt Gottes Treue 
bestehen. (2. Könige 14,21-22; Psalm 89,30-37; 2. Timotheus 2,13; Jesaja 9,6) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 13,1-14,29) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 13,1-14,29 beschreibt die fortschreitende Entwicklung Israels und Judas in einer Zeit 
geistlichen Niedergangs, unterbrochen von einzelnen Momenten göttlicher Gnade. Im Nordreich setzt 
sich unter Joahas und Joas der Götzendienst fort, wodurch Israel unter den Druck aramäischer 
Unterdrückung gerät. Dennoch reagiert Gott auf das Rufen des Volkes und schenkt zeitweise 
Befreiung, was seine Geduld und Bundestreue zeigt. Der Dienst Elisas endet in dieser Phase, wobei 
selbst sein Tod und die damit verbundenen Ereignisse Gottes Macht bestätigen. Die Begegnung 
zwischen Elisa und König Joas macht deutlich, dass Sieg und Niederlage im Zusammenhang mit 
Vertrauen auf Gottes Wort stehen. Im Südreich Juda wird Amazja zunächst als ein König dargestellt, 
der teilweise nach Gottes Willen handelt, jedoch später durch Stolz und falsche Entscheidungen 
scheitert. Sein militärischer Erfolg führt nicht zu dauerhafter geistlicher Stabilität, sondern zu 
Überheblichkeit und Niederlage. Parallel dazu erlebt das Nordreich unter Jerobeam II. eine Phase 
äußerer Stärke und territorialer Ausdehnung, obwohl der geistliche Zustand unverändert schlecht 
bleibt. Der Abschnitt zeigt somit eine Spannung zwischen äußerem Aufstieg und innerem Verfall. 2. 
Könige 13,1-14,29 zeigt damit Gottes fortgesetzte Gnade trotz anhaltenden Abfalls, die Abhängigkeit 
von seinem Wort für Sieg oder Niederlage und die Diskrepanz zwischen äußerem Erfolg und 
geistlicher Realität. 

Anwendungen:  

Gottes Gnade wirkt auch in Zeiten geistlichen Niedergangs weiter. Der Text zeigt Gottes 
Eingreifen zugunsten Israels trotz fortgesetzten Götzendienstes. Das geistliche Prinzip macht deutlich, 
dass Gottes Geduld Raum zur Umkehr gibt. Diese Einsicht ist heute bedeutsam, weil sie Gottes 
Langmut richtig einordnet. 

Sieg und Niederlage stehen in direktem Zusammenhang mit dem Umgang mit Gottes Wort. Der 
Abschnitt zeigt die symbolische Handlung zwischen Elisa und Joas. Das geistliche Prinzip macht 
deutlich, dass Vertrauen und Gehorsam gegenüber Gottes Anweisungen entscheidend sind. Diese 
Wahrheit bleibt aktuell, weil sie die Grundlage geistlicher Wirksamkeit betont. 

Äußerer Erfolg ist kein verlässlicher Maßstab für geistliche Treue. Der Text zeigt Israels politische 
Stärke unter Jerobeam II. bei gleichzeitigem geistlichen Verfall. Das geistliche Prinzip macht deutlich, 
dass äußerer Aufstieg innere Abkehr verdecken kann. Diese Einsicht ist heute relevant, weil sie zur 
Prüfung der geistlichen Substanz hinter sichtbarem Erfolg aufruft. 
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10. Kurze Herrschaften und Instabilität in Israel (15,1-38) 

10.1. Asarja (Usija) - äußerer Erfolg, innerer Verfall (15,1-7) 
Gottes Treue ermöglicht lange Regierungszeiten, auch wenn geistliche Erneuerung begrenzt 
bleibt. Asarja, auch Usija genannt, bestieg den Thron im Alter von sechzehn Jahren und regierte 
zweiundfünfzig Jahre in Jerusalem. Diese lange Amtszeit war außergewöhnlich und ein Zeichen 
göttlicher Geduld und Fürsorge. Der Text berichtet, dass Asarja tat, was recht war in den Augen des 
HERRN, allerdings mit Einschränkung: die Höhen wurden nicht entfernt, und das Volk opferte 
weiterhin dort. Seine Regierungszeit war geprägt von Stabilität, nationalem Aufschwung und äußerem 
Segen. Dennoch blieb die geistliche Durchdringung des Volkes aus. Die Halbherzigkeit der Anbetung 
und die Duldung kultischer Kompromisse verhinderten eine umfassende Erneuerung. Die lange 
Herrschaft Asarjas zeigt, dass Gottes Güte oft über Jahre sichtbar bleibt, selbst wenn die geistliche 
Tiefe im Volk fehlt. Diese Geduld ist keine Zustimmung, sondern Ausdruck göttlicher Langmut. (2. 
Könige 15,1-4; 2. Chronik 26,3-5; Psalm 103,8; Römer 2,4) 

Gottes Heiligkeit duldet kein Übertreten heiliger Grenzen, auch wenn der Herrscher gesegnet ist. 
Der Parallelbericht in den Chronikbüchern berichtet, dass Asarja gegen Ende seiner Herrschaft im 
Tempel Räucherwerk darbringen wollte – ein Dienst, der allein den Priestern vorbehalten war. Als er 
sich über diese von Gott gesetzte Grenze hinwegsetzte, wurde er mit Aussatz geschlagen. Diese Strafe 
blieb bis an sein Lebensende bestehen, weshalb er isoliert in einem Haus lebte und sein Sohn Jotham 
die Regierungsgeschäfte führte. Diese Entwicklung wird in 2. Könige zwar nur angedeutet, bildet aber 
den Hintergrund für den plötzlichen Bruch in Asarjas Regierungsstil. Die Geschichte macht deutlich, 
dass äußere Stärke nicht zur Missachtung göttlicher Ordnungen berechtigt. Selbst ein gesegneter 
König bleibt vor dem heiligen Gesetz Gottes verantwortlich. Wo Heiligkeit missachtet wird, tritt Zucht 
ein – auch über einen langjährig gesegneten Herrscher. (2. Könige 15,5; 2. Chronik 26,16-21; 3. Mose 
10,1-3; Hebräer 12,28-29) 

Gottes Werk ist nicht abhängig von einem einzelnen Menschen, sondern gründet auf seinem 
souveränen Plan. Obwohl Asarja bis an sein Lebensende aussätzig blieb und von der Gemeinschaft 
ausgeschlossen war, ging Gottes Wirken in Juda weiter. Sein Sohn Jotham übernahm die Regierung als 
Mitregent, was Stabilität und geordnete Nachfolge gewährleistete. Diese Maßnahme zeigt, dass Gott 
selbst in Zeiten persönlicher Schwäche seine Geschichte fortführt. Der Tod Asarjas wird nüchtern 
berichtet: Er wurde zu seinen Vätern gelegt und in der Stadt Davids begraben. Trotz der 
Einschränkungen am Ende seines Lebens wurde ihm diese Ehre zuteil. Die Königsgeschichte geht 
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ohne Unterbrechung weiter, weil sie nicht auf menschlicher Leistung, sondern auf göttlicher Treue 
beruht. Die Beisetzung im königlichen Grab erinnert an Gottes Geduld, doch der Schatten des 
Aussatzes bleibt als Mahnung bestehen. (2. Könige 15,5-7; Psalm 89,30-34; 2. Timotheus 2,9; 
Klagelieder 3,22-23) 

10.2. Sechs Könige in Israel - Mord, Chaos, Abkehr von Gott 
(15,8-38) 

Gottes Gericht offenbart sich in wachsender Instabilität, wenn ein Volk dauerhaft in der Sünde 
verharrt. Im Nordreich Israel herrschte in rascher Folge ein Wechsel von Königen, der fast 
ausschließlich durch Mord und Umsturz herbeigeführt wurde. Zacharja, der Sohn Jerobeams II., 
regierte nur sechs Monate, bevor er von Schallum ermordet wurde. Damit erfüllte sich das Wort des 
HERRN an Jehu, dass dessen Nachkommen nur bis zur vierten Generation auf dem Thron sitzen 
würden. Diese Entwicklung zeigt, dass Gottes Verheißungen ebenso zuverlässig eintreten wie sein 
Gericht. Die Ermordung Zacharjas markierte zugleich das Ende der Dynastie Jehus. Die politische 
Unsicherheit war Folge geistlicher Rebellion. Wo Gottes Gebote dauerhaft verworfen werden, wird 
auch die staatliche Ordnung zersetzt. Die Geschichte des Nordreichs demonstriert, dass geistlicher 
Niedergang zu gesellschaftlichem und politischem Zerfall führt. (2. Könige 15,8-12; Hosea 8,4; 2. 
Mose 20,5-6; Psalm 75,8) 

Gottes Maßstab richtet sich nicht nach Regierungsdauer, sondern nach Treue zu seinem Wort. 
Schallum regierte nur einen Monat in Samaria, bevor er von Menahem ermordet wurde. Diese 
Kurzzeitregierung wird im Text nüchtern berichtet, ohne Lob oder geistliche Perspektive. Der Fokus 
liegt allein auf der Tatsache der Machtübernahme durch Gewalt. Menahem seinerseits sicherte seine 
Herrschaft mit brutaler Gewalt: Er schlug die Stadt Tiphsach und spaltete deren schwangere Frauen 
auf. Diese Grausamkeit zeigt die moralische Verrohung der politischen Führung Israels. Menahem 
regierte zwar zehn Jahre, doch der Text vermerkt ausdrücklich, dass auch er in den Sünden Jerobeams 
verharrte. Damit war seine lange Herrschaft kein Zeichen göttlichen Segens, sondern Ausdruck 
göttlicher Langmut. Der Bericht zeigt, dass Regierungserfolg nach menschlichen Maßstäben nichts 
über geistliche Bewertung aussagt. (2. Könige 15,13-18; Sprüche 29,2; Jesaja 1,4-7; Nahum 3,1) 

Gottes Zucht kann auch durch fremde Nationen erfolgen, wenn sein Volk sich von ihm entfernt. 
Während der Herrschaft Menahems kam Pul, der König von Assyrien, gegen Israel. Um sich das 
Wohlwollen Assyriens zu erkaufen, zahlte Menahem tausend Talente Silber, die er durch eine Steuer 
auf die Reichen Israels erhob. Dieser Tribut war ein politischer Akt, der jedoch geistlich als 

Seite  von 73 111



Abhängigkeit vom Heidentum zu werten ist. Der König Israels suchte nicht den HERRN, sondern 
menschliche Allianzen. Die Erzählung verurteilt diese Entscheidung nicht ausdrücklich, stellt sie 
jedoch als Wendepunkt dar. Die Abhängigkeit von Assyrien begann hier und sollte sich im Verlauf der 
Geschichte verhängnisvoll auswirken. Gottes Zucht erfolgt oft durch politische Entwicklungen, die 
geistliche Ursachen haben. Wo das Vertrauen auf den HERRN ersetzt wird durch menschliche 
Sicherheiten, beginnt der Weg in die Knechtschaft. (2. Könige 15,19-20; Jesaja 30,1-3; Hosea 5,13; 
Psalm 20,8) 

Gottes Geduld endet nicht in einem Augenblick, sondern durchläuft Phasen zunehmender 
Warnung und Zerfall. Nach Menahem regierte sein Sohn Pekachja zwei Jahre. Auch er tat, was böse 
war in den Augen des HERRN, und blieb in den Sünden Jerobeams. Pekach, einer seiner Offiziere, 
erhob sich gegen ihn und ermordete ihn im Palast in Samaria. Er regierte anschließend zwanzig Jahre. 
Der Text deutet an, dass der moralische und geistliche Verfall zum Dauerzustand geworden war. 
Pekach regierte unter der fortwährenden Bedrohung durch Assyrien. In seiner Zeit nahm Tiglat-Pileser 
mehrere Städte ein und verschleppte die Bewohner. Auch große Teile Galiläas und des Ostjordanlandes 
gingen verloren. Diese territoriale Schwächung war Gottes Gericht über anhaltenden Abfall. Die 
Geschichte des Nordreichs in dieser Phase zeigt, dass göttliche Geduld immer mit Warnung 
einhergeht, aber nicht unbegrenzt ist. (2. Könige 15,22-29; Amos 3,2; 2. Könige 17,7-18; Hebräer 
10,30-31) 

Charles C. Ryrie, der Bibellehrer und Kommentator, erklärt zu 2. Könige 15,27-31, dass etwa 
ein Jahr nach dem Regierungsbeginn Pekachs der König Usija von Juda als Aussätziger starb 
und der Prophet Jesaja in dieser Zeit die große Vision empfing, die in Jesaja 6 beschrieben ist. 
Weil Juda sich weigerte, sich Israels anti-assyrischem Bündnis anzuschließen, wurde das 
Südreich von Israel erfolgreich angegriffen (2. Chronik 28,5-15). Eine zweite Invasion blieb 
jedoch erfolglos, da der assyrische König Tiglath-Pileser III. um etwa 733 v. Chr. den Norden 
Israels angriff (2. Könige 15,29; Jesaja 7). Dieses Ereignis markierte den Beginn des 
Niedergangs des Nordreiches. Schließlich setzte Assyrien Hoschea als Marionettenkönig ein, 
doch als dieser ein Bündnis mit Ägypten suchte, wurde er gefangen genommen. Die Assyrer 
belagerten daraufhin Samaria, nahmen es 722 v. Chr. ein und beendeten damit die Geschichte 
des Nordreichs Israel (2. Könige 17,1-6; Hosea 10,7-8) (Ryrie, 1995, S. 604). 

Gottes Plan bleibt bestehen, auch wenn das Königtum im Nordreich sich selbst zerstört. Nach der 
Ermordung Pekachs übernahm Hoschea die Macht. Der Text beschreibt auch diesen Übergang als 
gewaltsam. Das Königtum in Israel war nicht mehr durch göttliche Berufung gekennzeichnet, sondern 
durch politische Intrige und Blutvergießen. Inmitten dieser Ereignisse regierte Jotham in Juda, von 
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dem berichtet wird, dass er tat, was recht war in den Augen des HERRN. Damit kontrastiert der 
Bericht das Chaos im Nordreich mit der relativen Stabilität im Südreich. Auch in dunkler Zeit bleibt 
Gottes Linie erkennbar. Das Haus Davids wird trotz aller Herausforderungen fortgeführt, während sich 
das Nordreich seinem Ende nähert. Gottes Plan für die Heilsgeschichte ist nicht von den 
Entwicklungen der Könige Israels abhängig. Wo der Mensch versagt, bleibt Gott treu. (2. Könige 
15,30-38; 2. Samuel 7,12-16; Jesaja 7,2; Römer 11,29) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 15,1-38) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 15,1-38 beschreibt eine Phase politischer Instabilität und geistlichen Niedergangs, 
insbesondere im Nordreich Israel, während im Südreich Juda eine vergleichsweise stabile, aber 
geistlich unvollständige Entwicklung sichtbar wird. Asarja (Usija) regiert in Juda über längere Zeit und 
handelt teilweise nach Gottes Willen, doch auch bei ihm bleiben die Höhen bestehen, was die 
Unvollständigkeit seiner Reformen zeigt. Im Nordreich hingegen folgt eine rasche Abfolge von 
Königen, die durch Verschwörungen und Gewalt an die Macht kommen und ebenso schnell wieder 
gestürzt werden. Diese politische Unruhe spiegelt den tiefen geistlichen Verfall wider, der durch 
fortgesetzten Götzendienst geprägt ist. Keine der nordisraelitischen Herrschaften kehrt von den 
Sünden Jerobeams ab, wodurch sich der Abfall weiter verfestigt. Gleichzeitig beginnt der äußere 
Druck durch Assyrien zuzunehmen, was den beginnenden Untergang Israels einleitet. Tribute und 
politische Abhängigkeiten zeigen die schwindende Stärke des Reiches. Der Abschnitt verbindet innere 
Instabilität mit äußerer Bedrohung als Folge geistlicher Untreue. 2. Könige 15,1-38 zeigt damit den 
Zusammenhang zwischen geistlichem Verfall und politischem Zerfall, die Begrenztheit teilweiser 
Treue und die Annäherung des göttlichen Gerichts über das Nordreich. 

Anwendungen:  

Geistlicher Verfall führt langfristig zu politischer und gesellschaftlicher Instabilität. Der Text 
zeigt die Abfolge gewaltsamer Machtwechsel im Nordreich. Das geistliche Prinzip macht deutlich, 
dass Abkehr von Gottes Ordnung destruktive Auswirkungen auf Gemeinschaften hat. Diese Einsicht 
ist heute bedeutsam, weil sie die tiefgreifenden Folgen geistlicher Entscheidungen unterstreicht. 

Teilweise Treue kann äußere Stabilität bringen, ersetzt aber keine vollständige Ausrichtung auf 
Gott. Der Abschnitt zeigt Usijas grundsätzlich positive, aber unvollständige Regierung. Das geistliche 
Prinzip macht deutlich, dass verbleibende Kompromisse geistliche Entwicklung begrenzen. Diese 
Wahrheit bleibt aktuell, weil sie zur konsequenten Nachfolge aufruft. 

Äußerer Druck kann ein Ausdruck beginnenden göttlichen Gerichts sein. Der Text zeigt das 
zunehmende Eingreifen Assyriens in Israels Angelegenheiten. Das geistliche Prinzip macht deutlich, 
dass Gott auch durch äußere Umstände handelt. Diese Einsicht ist heute relevant, weil sie zur 
geistlichen Deutung von Entwicklungen anleitet. 
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11. Der Untergang Israels - das Nordreich wird verschleppt 
(16,1-17,41) 

11.1. Ahas - Götzendienst in Juda (16,1-20) 
Gottes Zorn wird geweckt, wenn sein Volk den Wegen der Heiden folgt und seinen Bund 
verwirft. Ahas regierte sechzehn Jahre in Jerusalem, doch im Gegensatz zu seinen Vorfahren tat er 
nicht, was recht war in den Augen des HERRN. Er wandelte nicht in den Wegen Davids, sondern 
folgte den Götzenpraktiken der Heiden. Besonders schwer wog sein Handeln, als er seinen Sohn 
durchs Feuer gehen ließ – ein klarer Verstoß gegen das Gesetz Gottes. Diese kultische Gräueltat war 
nicht nur moralisch verwerflich, sondern Ausdruck völliger Abkehr vom lebendigen Gott. Der Text 
macht deutlich, dass Ahas bewusst andere Maßstäbe wählte, als sie dem Bundesvolk geboten waren. 
Die Orientierung an den Nationen, die der HERR vor Israel vertrieben hatte, wurde zum Zeichen 
geistlicher Rebellion. Die Abkehr vom Gott Israels war keine Folge von Unwissenheit, sondern ein 
Akt der Ablehnung des göttlichen Anspruchs. (2. Könige 16,1-4; 3. Mose 18,21; 5. Mose 12,30-31; 
Psalm 106,37-39) 

Gottes Hilfe wird nicht erfahrbar, wo Vertrauen durch politische Allianzen ersetzt wird. Als 
Rezin, der König von Aram, und Pekach, der König Israels, gegen Jerusalem zogen, geriet Ahas in 
Bedrängnis. Statt den HERRN zu suchen, sandte er Boten an Tiglat-Pileser von Assyrien und nannte 
sich selbst „dein Knecht und dein Sohn“. Er bot das Silber und Gold aus dem Tempel und der 
Schatzkammer an, um militärische Hilfe zu erlangen. Diese Selbsterniedrigung war Ausdruck der 
Abhängigkeit von heidnischer Macht. Ahas vertraute nicht auf Gottes Schutz, sondern suchte Hilfe bei 
einem König, der Israel unterdrückte. Der Text berichtet, dass Tiglat-Pileser eingriff und Rezin 
besiegte, doch die Hilfe war trügerisch. Die Allianz brachte kurzfristige Erleichterung, aber 
langfristige Abhängigkeit. Geistlich gesehen war dies ein Bündnis mit der Finsternis. Wo Gottes Volk 
politische Sicherheiten über geistliche Abhängigkeit stellt, beginnt der Verlust geistlicher Autorität. (2. 
Könige 16,5-9; Jesaja 7,1-13; Hosea 5,13; Psalm 118,8-9) 

Gottesdienst wird entstellt, wenn äußere Formen über den Inhalt der Anbetung gestellt werden. 
Nach dem Besuch beim assyrischen König sah Ahas einen heidnischen Altar in Damaskus und ließ 
eine Kopie davon in Jerusalem errichten. Er befahl dem Priester Uria, diesen neuen Altar vor dem 
Tempel aufzustellen und die bisherigen Opfer darauf darzubringen. Der bronzene Altar des HERRN 
wurde an die Seite versetzt und diente fortan nur noch für Ahas’ persönliche Erkundigungen. Damit 
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ersetzte er nicht nur den zentralen Ort des Gottesdienstes, sondern veränderte auch die Ordnung des 
Opfersystems. Ahas griff aktiv in die Anbetung ein und stellte menschliche Ästhetik über göttliche 
Weisung. Der Text schildert diese Tat ohne direkte Bewertung, doch die Umgestaltung des Tempelhofs 
war ein tiefgreifender Eingriff in das Herz des Glaubenslebens Israels. Wo göttlich eingesetzte 
Strukturen aufgegeben werden, verliert der Gottesdienst seine Verbindlichkeit. (2. Könige 16,10-16; 2. 
Mose 27,1-8; 3. Mose 1,1-9; Galater 1,6-9) 

Gottesdienst verliert seine Heiligkeit, wenn er von politischen Interessen durchdrungen wird. 
Ahas ging noch weiter und ließ die äußere Gestaltung des Tempels den assyrischen Vorbildern 
anpassen. Er entfernte die Umfassungen der Gestelle, die Kessel, das Waschmeer und das Sabbatdach 
– alles Elemente, die zur ursprünglichen Ausstattung des Tempels gehörten. Die Entfernung dieser 
Stücke erfolgte nicht aus Notwendigkeit, sondern aus Anpassung. Die Einfügung des neuen Altars und 
die Entfernung der heiligen Geräte waren Zeichen geistlicher Entleerung. Der Gottesdienst wurde 
nicht mehr nach dem Wort Gottes gestaltet, sondern nach politisch-strategischen Gesichtspunkten. 
Ahas versuchte, dem assyrischen König zu gefallen, indem er dessen Kult nachahmte. Diese 
Vermischung war Ausdruck tiefgreifender Glaubensverirrung. Der Bericht zeigt, wie politischer Druck 
zur Entstellung des Glaubens führen kann, wenn das Vertrauen in Gottes Autorität fehlt. (2. Könige 
16,17-18; 2. Mose 30,18-21; 1. Könige 7,23-25; 2. Chronik 28,24-25) 

11.2. Hoschea - letzter König Israels (17,1-6) 
Gottes Gericht kommt unausweichlich über ein Volk, das sich dauerhaft vom HERRN abwendet. 
Hoschea regierte neun Jahre als letzter König Israels. Der Text vermerkt, dass er zwar Böses tat in den 
Augen des HERRN, aber nicht wie die Könige vor ihm. Diese Relativierung deutet eine gewisse 
Zurückhaltung bei seinen Vergehen an, doch sie reichte nicht aus, um den Untergang des Nordreichs 
aufzuhalten. Der König von Assyrien, Salmanassar, zog gegen ihn herauf, machte ihn tributpflichtig 
und entdeckte später eine Verschwörung gegen ihn. Hoschea hatte versucht, sich mit Ägypten zu 
verbünden, um sich von Assyrien zu lösen, was als Akt des Ungehorsams gegenüber den politischen 
Vorgaben gedeutet wurde. Der König von Assyrien nahm ihn gefangen und setzte die Belagerung 
Samarias in Gang. Der Text zeigt, dass auch scheinbar geringeres Unrecht nicht vor Gottes Gericht 
schützt, wenn es Ausdruck bleibender Unabhängigkeit von Gottes Wegen ist. (2. Könige 17,1-4; Hosea 
7,11-13; Jesaja 30,1-3; Psalm 81,11-13) 

Gottes Langmut endet, wenn der Bund dauerhaft verworfen wird und Umkehr ausbleibt. Drei 
Jahre lang wurde Samaria belagert, bevor es fiel. Das war nicht nur ein politisches oder militärisches 
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Ereignis, sondern ein geistlicher Wendepunkt. Der Fall Samarias bedeutete das Ende des Nordreichs 
Israel als eigenständige Nation. Die Verschleppung der Israeliten nach Assyrien, in Regionen wie Hala, 
Habor und an den Fluss Gosan, war das Ergebnis eines jahrhundertelangen Ungehorsams. Der HERR 
hatte immer wieder Propheten gesandt, die das Volk zur Umkehr aufriefen, doch diese Mahnungen 
wurden ignoriert. Die Zerstörung Samarias wurde damit zum sichtbaren Ausdruck göttlichen Gerichts 
über einen langen Weg der Rebellion. Gottes Geduld war groß, aber nicht unbegrenzt. Wenn der Bund 
dauerhaft verworfen wird, zieht sich Gottes Schutz zurück, und das Gericht tritt ein. (2. Könige 17,5-6; 
Hosea 4,1-6; Amos 3,1-2; 2. Könige 17,13-15) 

Gottes Heilsplan bleibt bestehen, auch wenn ein Reich fällt – sein Wort bleibt unverändert 
gültig. Mit der Wegführung Israels war das Nordreich als politische und geistliche Einheit ausgelöscht. 
Doch Gottes Plan hatte sich dadurch nicht verändert. Der Fall Israels bestätigte die Warnungen der 
Propheten, die das Gericht angekündigt hatten. Zugleich wurde deutlich, dass die Geschichte Gottes 
mit seinem Volk weiterging – nun unter veränderten Vorzeichen und mit Blick auf Juda und das 
zukünftige Kommen des Messias. Das Gericht über das Nordreich war keine Aufhebung der 
Verheißungen, sondern ihre Bestätigung. Gottes Treue zeigt sich darin, dass er sein Wort erfüllt – 
sowohl im Segen als auch im Gericht. Inmitten des Untergangs steht das unerschütterliche Fundament 
der göttlichen Verheißung. Die Geschichte Israels mag menschlich enden, Gottes Wort aber bleibt in 
Kraft. (2. Könige 17,6; Jesaja 55,11; Römer 11,1-5; 5. Mose 32,4) 

11.3. Ursachen des Exils - Götzendienst und Ungehorsam (17,7-23) 
Gottes Gericht über Israel war die Folge bewusster und anhaltender Missachtung seiner 
Erlösungstat. Der Text beginnt mit einer Rückschau auf den Grund des Exils: Israel hatte gegen den 
HERRN gesündigt, der sie aus Ägypten geführt hatte. Diese Einleitung verdeutlicht, dass Gottes 
Gericht nicht willkürlich war, sondern auf einem Bruch des Bundes beruhte. Die Befreiung aus 
Ägypten war das grundlegende Heilshandeln Gottes, auf das der Gehorsam des Volkes hätte folgen 
müssen. Doch statt Dankbarkeit zeigte sich Rebellion. Israel fürchtete andere Götter und wandelte in 
den Bräuchen der Heidenvölker, die der HERR vertrieben hatte. Der Verstoß gegen das erste Gebot 
war nicht punktuell, sondern strukturell. Damit wurde das Fundament der Beziehung zwischen Gott 
und seinem Volk untergraben. Der Exodus war die Grundlage ihrer Identität, doch Israel löste sich 
willentlich davon. Die Missachtung der Erlösungstat bedeutete die Lossagung von Gottes Autorität. (2. 
Könige 17,7-8; 2. Mose 20,2-3; 5. Mose 6,12-15; Hosea 11,1-2) 
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Gottes Gebote wurden systematisch übertreten, weil das Herz des Volkes unwillig zur Umkehr 
war. Israel lebte nicht nur vereinzelt im Ungehorsam, sondern ließ sich aktiv auf fremde Kulte, Höhen 
und Götzen ein. In Städten und auf jedem hohen Hügel errichteten sie Altäre, die mit dem Gesetz des 
HERRN unvereinbar waren. Sie errichteten Gedenksteine, Ascheren und verbrannten dort 
Räucherwerk, das nur im Tempel des HERRN erlaubt war. Diese Vermischung führte zu einer 
vollständigen Entheiligung des Landes. Die Gebote Gottes wurden missachtet, obwohl sie dem Volk 
durch Mose klar offenbart worden waren. Die Übertretung war nicht Folge von Unkenntnis, sondern 
Ausdruck aktiven Widerstands. Gottes Gesetz wurde bewusst verworfen, und seine Ordnungen durch 
eigene Vorstellungen ersetzt. Der Text zeigt, dass Götzendienst nicht nur äußerlich, sondern Ausdruck 
innerer Ablehnung der göttlichen Ordnung ist. (2. Könige 17,9-12; 3. Mose 26,1-2; 5. Mose 12,2-4; 
Jeremia 7,24-26) 

Gottes Warnungen durch die Propheten waren Ausdruck seiner Geduld, doch sie blieben 
ungehört. Immer wieder hatte der HERR seine Knechte, die Propheten, gesandt, um das Volk zur 
Umkehr zu rufen. Die Botschaft war klar: Kehrt um von euren bösen Wegen und haltet meine Gebote. 
Doch Israel hörte nicht. Der Text betont, dass diese Warnungen nicht nur gelegentlich, sondern 
beharrlich und über lange Zeit erfolgten. Das Volk aber verhärtete sein Herz wie ihre Väter, die Gott 
nicht geglaubt hatten. Der Ungehorsam war also tief verwurzelt in der Geschichte Israels. Die 
Weigerung, auf die Propheten zu hören, war nicht nur Unachtsamkeit, sondern Ablehnung der 
göttlichen Autorität. Damit wurde der Weg in das Exil nicht durch Unverständnis, sondern durch sture 
Rebellion bereitet. Gottes Geduld war groß, doch die Verwerfung seiner Botschaft führte unweigerlich 
zum Gericht. (2. Könige 17,13-15; Nehemia 9,29-30; Jesaja 30,9-11; Hebräer 3,7-10) 

Gottes Bund wurde nicht nur vergessen, sondern bewusst durch Götzendienst ersetzt. Israel 
verließ alle Gebote des HERRN, baute sich gegossene Kälber, stellte Ascheren auf, verehrte das 
Himmelsheer und diente Baal. Damit wurde der Bund systematisch gebrochen. Der Text spricht von 
der Opferung der eigenen Kinder im Feuer, Wahrsagerei, Zauberei und dem Beistand von 
Totenbeschwörern. Diese Praktiken gehörten zum Kern der heidnischen Religionen und widersprachen 
dem Wesen des Gottes Israels vollständig. Es war nicht bloß religiöser Synkretismus, sondern 
vollständiger Abfall. Der HERR hatte seinem Volk klare Anweisungen gegeben, doch es hatte sich 
entschieden, das Gegenteil zu tun. Der Bruch war nicht zufällig, sondern geplant. Der Text ist eine 
Anklageschrift gegen das gesamte Volk, das seinen Bund aktiv durch andere Götter ersetzt hatte. Wo 
Gottes Gebote durch fremde Praktiken ersetzt werden, tritt sein Gericht in Kraft. (2. Könige 17,16-17; 
5. Mose 18,9-14; Jesaja 57,5-6; Hosea 4,12-13) 
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Gottes Zorn führte zum Exil, doch seine Treue bleibt in der Linie seines Bundes bestehen. Weil 
Israel seinen Bund gebrochen und den HERRN verworfen hatte, verwarf auch Gott das Nordreich. Er 
entfernte sie aus seiner Gegenwart, wie er es vorher Juda angekündigt hatte. Der Text betont, dass 
Israel von seinem Erbe vertrieben wurde und der HERR sie aus seinem Land entfernte. Damit wurde 
das Exil zur Konsequenz des Bundesbruchs. Doch trotz dieses Gerichts bleibt Gottes Verheißung an 
Juda bestehen. Juda selbst wird im Text ebenfalls ermahnt, denn auch dort blieben die Höhen bestehen. 
Die Geschichte Israels wurde nicht beendet, sondern gerichtet. Gottes Zorn ist Ausdruck seiner 
Heiligkeit, nicht seiner Willkür. Doch selbst im Gericht bleibt Gottes Ziel bestehen: Reinigung, nicht 
Vernichtung. Das Exil war nicht das Ende, sondern der Weg zurück zur Umkehr. (2. Könige 17,18-23; 
5. Mose 28,63-68; Klagelieder 3,31-33; Jesaja 10,22) 

C. I. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erklärt zu 2. Könige 17,23, 
dass die weit verbreitete Vorstellung von den sogenannten „zehn verlorenen Stämmen Israels“ 
ein Irrtum ist, der weder durch die Schrift noch durch die Geschichte gestützt wird. Manche 
behaupten, diese Stämme seien vollständig verschollen und würden eines Tages von Gott 
wiederentdeckt werden, wobei spekulative Theorien sie mit verschiedenen Völkern – etwa den 
Angelsachsen, den Roma oder ethnischen Gruppen in Asien und Afrika – in Verbindung 
bringen. Scofield weist diese Ansichten entschieden zurück und zeigt auf, dass der biblische 
Bericht ein ganz anderes Bild vermittelt. 

Er nennt mehrere Gründe, warum die Idee der „verlorenen Stämme“ unhaltbar ist: 

(1) Der Ausdruck „Stamm Juda“ in Vers 18 bezieht sich nicht ausschließlich auf den Stamm 
Juda, sondern steht stellvertretend für das südliche Königreich im Gegensatz zum nördlichen 
Israel. Die Verse 21-23 und der Vergleich mit 1. Könige 11,13.32 machen deutlich, dass alle, 
die dem Hause Davids treu geblieben waren – einschließlich der Stämme Benjamin und Juda –, 
im Südreich vertreten waren. Somit bestand Juda aus Vertretern aller zwölf Stämme, die sich an 
den Tempelgottesdienst hielten. 

(2) Die Wegführung des Nordreiches durch die Assyrer bedeutete nicht, dass alle zehn Stämme 
aus dem Land verschwanden. Vielmehr beschreibt der Text, dass der größere Teil der 
Bevölkerung in Gefangenschaft geriet, während ein Überrest blieb, der später in der Rückkehr 
unter Serubbabel und Esra wieder in das Land einzog. Der Teil Israels, der in der assyrischen 
Gefangenschaft umkam, war von der zukünftigen Wiederherstellung ausgeschlossen, wie der 
Ausdruck „verwarf“ in Vers 20 verdeutlicht. Diese Tatsache entspricht dem Grundsatz aus 
Römer 9,6-8, wonach nicht alle leiblichen Nachkommen Abrahams zum wahren Israel gehören. 
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(3) Bereits vor der assyrischen Gefangenschaft hatten sich viele aus den zehn Stämmen mit 
dem Haus Juda verbunden. Schon zur Zeit Jerobeams I. verließen zahlreiche Gläubige das 
Nordreich, um unter der Herrschaft Davids den HERRN im Tempel von Jerusalem anzubeten 
(1. Könige 12,16-20; 2. Chronik 11,16-17). Diese Bewegung setzte sich fort, als Invasionen, 
Götzendienst und politische Umbrüche viele dazu brachten, die Treue zum HERRN im Südreich 
zu suchen (2. Chronik 19,4; 30,1-11; 34,5-7.33). Dadurch waren alle Stämme Israels im 
Königreich Juda vertreten und blieben somit als das fortbestehende Volk Gottes erhalten. 

(4) Mehrere biblische und historische Hinweise bestätigen diese Sichtweise: 

(a) Der Überrest, der aus der babylonischen Gefangenschaft zurückkehrte, repräsentierte die 
ganze Nation, nicht nur Juda und Benjamin. 

(b) Im Neuen Testament wird Christus als der Retter der „verlorenen Schafe des Hauses 
Israel“ bezeichnet (Matthäus 10,5-6) – eine Formulierung, die alle Stämme umfasst. 

(c) Vertreter anderer Stämme werden auch im NT ausdrücklich genannt, etwa Asser (Lukas 
2,36), Levi (Apostelgeschichte 4,36) oder Benjamin (Philipper 3,5). Der Apostel Paulus spricht 
zudem vom „zwölfstämmigen Volk“, das auf die Erfüllung der Verheißungen hofft 
(Apostelgeschichte 26,7; Jakobus 1,1). 

(5) Scofield hebt hervor, dass Israel trotz jahrtausendelanger Zerstreuung ein 
unverwechselbares, von Gott erkanntes Volk bleibt. Auch wenn die Nation ihren Messias 
verworfen hat und geistlich blind ist, bleibt sie Teil des göttlichen Heilsplans (5. Mose 28,62; 
Jesaja 11,11-13; Hosea 3,4-5; Römer 11,1-12). Die gegenwärtige teilweise Wiederherstellung 
Israels im Land – wenn auch im Unglauben – steht im Einklang mit der Prophetie. Die Schrift 
verheißt jedoch eine kommende geistliche Wiederherstellung, in der ein großer Teil Israels 
gerettet wird und die alte Spaltung zwischen Nord- und Südreich aufgehoben wird (Hesekiel 
37,15-28; Sacharja 12,9-14; Römer 11,25-27). 

Damit zeigt Scofield, dass die Verheißungen Gottes an Israel fortbestehen und ihre endgültige 
Erfüllung im messianischen Reich finden werden, wenn der Herr selbst das „Israel Gottes“ 
wiederherstellt (Amos 9,13-15; 2. Samuel 7,8-17) (Scofield, 2015, S. 490). 
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11.4. Mischreligion der Samariter - Verfall ohne Wahrheit 
(17,24-41) 

Gottes Gericht führte zur Umsiedlung, doch der geistliche Zustand der neuen Bewohner war 
ebenso verderbt. Nach der Wegführung der Israeliten ließ der König von Assyrien Völker aus 
Babylon, Kuta, Awa, Hamat und Sepharwajim in den Städten Samarias siedeln. Diese Völker brachten 
ihre eigenen Götter mit und kannten den HERRN nicht. Als sie das Land bewohnten, sandte der HERR 
Löwen unter sie, die einige von ihnen töteten. Dies wurde als Zeichen verstanden, dass sie den Gott 
des Landes nicht ehrten. Die Einsetzung eines israelitischen Priesters zur Unterweisung im 
Gottesdienst zeigt die religiöse Unsicherheit der neuen Bewohner. Doch ihre Hinwendung zum 
HERRN war nicht aufrichtig, sondern rein pragmatisch. Der Gottesdienst wurde zur äußeren 
Maßnahme, nicht zum Ausdruck echter Gottesfurcht. Der Text macht deutlich, dass die religiöse 
Identität Israels durch die Vermischung tiefgreifend beschädigt wurde. (2. Könige 17,24-28; 3. Mose 
18,24-30; Jesaja 26,9-10; Hosea 7,8) 

Gottesfurcht wird entweiht, wenn Anbetung nur als Schutzmaßnahme und nicht als Hingabe 
verstanden wird. Die Bewohner Samarias fingen an, den HERRN zu fürchten, während sie 
gleichzeitig ihren eigenen Göttern dienten. Der Glaube wurde zu einem dualistischen System, in dem 
der HERR einer unter vielen war. Jeder Stamm machte sich seine eigenen Götter und stellte sie in den 
Höhenheiligtümern auf, die in ganz Samaria verblieben waren. Diese Mischreligion war das Gegenteil 
dessen, was der HERR geboten hatte: Ein ausschließlicher Bund, gegründet auf Treue und Wahrheit. 
Der Text zeigt, dass es nicht genügt, den Namen Gottes zu nennen, wenn das Herz bei fremden Göttern 
bleibt. Der Glaube wurde zu einem kulturellen Element, nicht zu einer lebendigen Beziehung. Die 
äußere Furcht vor dem HERRN hatte keinen Einfluss auf das innere Leben. Wo Glaube zur 
Absicherung wird, verliert er seine geistliche Substanz. (2. Könige 17,29-33; Matthäus 6,24; 2. Mose 
20,3-5; Jesaja 29,13) 

Gottes Gesetz bleibt bindend, auch wenn Generationen vergehen und Kulturen sich vermischen. 
Der Text betont, dass die neuen Siedler weder das Gesetz Gottes noch seine Satzungen, Ordnungen 
oder Gebote hielten, die er den Nachkommen Jakobs gegeben hatte. Der Bund mit Israel war ein Bund 
der Heiligkeit und des Gehorsams. Gott hatte ihnen befohlen, keine anderen Götter zu fürchten, keine 
Bilder anzubeten und seine Gebote treu zu bewahren. Doch alle diese Weisungen wurden ignoriert 
oder verwässert. Der Verweis auf den Bund mit den Vätern zeigt, dass Gottes Anspruch unverändert 
bleibt, auch wenn das Volk wechselt oder die Umstände sich ändern. Das göttliche Gesetz ist nicht 
kulturell relativierbar. Die Geschichte lehrt, dass kein Volk sich Gott nahen kann, ohne seinen Willen 
anzunehmen. Religiöse Anpassung ist kein Ersatz für Bundestreue. (2. Könige 17,34-37; 5. Mose 
5,32-33; Psalm 119,89-91; Maleachi 3,6) 
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Gottes Gericht über Vermischung bleibt bestehen, wo sich Tradition über Wahrheit erhebt. Die 
abschließende Zusammenfassung des Textes zeigt, dass die Nachkommen der neuen Siedler den 
Wegen ihrer Väter folgten. Sie fürchteten zwar äußerlich den HERRN, dienten jedoch weiterhin ihren 
Götzen. Diese Haltung blieb über Generationen bestehen. Der Text betont, dass sie weder auf Gottes 
Gebote hörten noch seine Ordnungen beachteten. Die scheinbare Gottesfurcht wurde durch 
ungebrochene Götzendienste entkräftet. Der Begriff „bis auf diesen Tag“ unterstreicht die anhaltende 
Wirkung dieser religiösen Vermischung. Die Entstehung der samaritanischen Religion, wie sie später 
zur Zeit Jesu bekannt war, findet hier ihren Ursprung. Gottes Urteil über diese Mischform ist 
eindeutig: Wo Wahrheit relativiert wird, bleibt geistlicher Verfall bestehen. Nur eine Rückkehr zur 
exklusiven Anbetung des lebendigen Gottes bringt Erneuerung. (2. Könige 17,38-41; Johannes 
4,22-24; Römer 1,25; Offenbarung 3,15-16) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 16,1-17,41) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 16,1-17,41 beschreibt den geistlichen Tiefpunkt beider Reiche und den endgültigen 
Untergang des Nordreichs Israel als Folge anhaltenden Ungehorsams. Im Südreich Juda führt Ahas 
eine Politik des Götzendienstes ein, übernimmt heidnische Praktiken und verändert sogar den 
Tempeldienst nach fremdem Vorbild. Seine Abhängigkeit von Assyrien zeigt eine Verlagerung von 
Vertrauen auf politische statt auf göttliche Hilfe. Im Nordreich erreicht der Abfall unter den letzten 
Königen seinen Höhepunkt, bis schließlich das assyrische Gericht eintritt und Israel ins Exil geführt 
wird. Der Text deutet dieses Ereignis ausdrücklich als Folge fortgesetzten Götzendienstes und der 
Missachtung prophetischer Warnungen. Trotz wiederholter Aufrufe zur Umkehr bleibt das Volk 
verhärtet und verwirft Gottes Bund. Nach der Deportation entsteht eine Mischbevölkerung, die eine 
synkretistische Religion praktiziert, ohne wahre Gottesfurcht. Damit wird der geistliche Verfall nicht 
überwunden, sondern weiter verfestigt. Der Abschnitt verbindet historische Ereignisse mit klarer 
theologischer Deutung. 2. Könige 16,1-17,41 zeigt damit den Höhepunkt geistlichen Abfalls, die 
konsequente Ausführung göttlichen Gerichts und die zerstörerischen Folgen von Götzendienst und 
Vermischung mit falscher Anbetung.  

Anwendungen:  

Anhaltender Ungehorsam gegenüber Gottes Wort führt unausweichlich zum Gericht. Der Text 
zeigt den Untergang des Nordreichs als Folge fortgesetzter Abkehr von Gott. Das geistliche Prinzip 
macht deutlich, dass Gottes Geduld begrenzt ist, wenn sein Wort dauerhaft verworfen wird. Diese 
Einsicht ist heute bedeutsam, weil sie die Ernsthaftigkeit geistlicher Entscheidungen unterstreicht. 

Vertrauen auf menschliche Lösungen ersetzt keine Abhängigkeit von Gott. Der Abschnitt zeigt 
Ahas’ Orientierung an politischen Bündnissen statt an Gottes Führung. Das geistliche Prinzip macht 
deutlich, dass menschliche Strategien geistliche Probleme nicht lösen können. Diese Wahrheit bleibt 
aktuell, weil sie zur Rückkehr zu echter Gottesabhängigkeit aufruft. 

Vermischung wahrer Anbetung mit falschen Einflüssen führt zu geistlicher Verfälschung. Der 
Text zeigt die Entstehung einer synkretistischen Religion nach dem Exil. Das geistliche Prinzip macht 
deutlich, dass Wahrheit nicht mit falschen Systemen kombiniert werden kann. Diese Einsicht ist heute 
relevant, weil sie zur Klarheit und Reinheit im Glauben aufruft. 
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Teil 5: Die letzten Jahre Judas bis zum babylonischen Exil (2. 
Könige 18-25) 

12. Hiskia - Vertrauen auf den HERRN bringt Rettung 
(18,1-20,21) 

12.1. Hiskias Reformation und Vertrauen auf Gott (18,1-12) 
Gottes Gunst ruht auf denen, die sich mutig und konsequent zur Wahrheit bekennen. Hiskia trat 
die Herrschaft über Juda an, als im Nordreich bereits die letzte Phase vor dem Exil begonnen hatte. Er 
regierte neunundzwanzig Jahre in Jerusalem und unterschied sich grundlegend von seinen Vorgängern. 
Der Text betont, dass er tat, was recht war in den Augen des HERRN, ganz wie David, sein Vater. 
Hiskia beseitigte die Höhen, zerbrach die Gedenksteine und hieb die Aschera um. Besonders 
bemerkenswert war, dass er die eherne Schlange Moses, die bis dahin verehrt worden war, zerbrach. 
Diese Entscheidung zeigt, dass er nicht an äußeren Traditionen festhielt, wenn sie zur Götzenanbetung 
geworden waren. Der Text hebt hervor, dass kein König von Juda vor oder nach ihm dem HERRN so 
vertraute wie Hiskia. Seine Reformation war nicht nur administrativ, sondern geistlich tiefgreifend. (2. 
Könige 18,1-6; 4. Mose 21,8-9; 2. Chronik 29,3-10; Psalm 146,3-5) 

Gottes Schutz wird erfahren, wo Vertrauen stärker ist als politische Angst. Hiskia verließ sich auf 
den HERRN, den Gott Israels, und wich nicht von seinen Wegen ab. Er hielt die Gebote, die durch 
Mose gegeben worden waren. Diese Bundesbindung war die Grundlage für Gottes Segen über seine 
Regierung. Der Text betont, dass der HERR mit ihm war, und dass er überall Gelingen hatte, wohin er 
auszog. Er rebellierte gegen den König von Assyrien und diente ihm nicht mehr. Diese politische 
Entscheidung war zugleich ein geistlicher Akt des Vertrauens auf Gottes Schutz. Während andere 
Könige durch Allianzen mit Assyrien oder Ägypten Schutz suchten, setzte Hiskia allein auf den 
HERRN. Der Erfolg gegen die Philister bis Gaza bestätigt, dass Gott Treue mit praktischer Hilfe 
beantwortet. Der Text zeigt, dass Gottes Nähe nicht Theorie bleibt, sondern konkret erfahrbar wird, wo 
Vertrauen sich im Handeln zeigt. (2. Könige 18,5-8; Psalm 20,7; Jesaja 30,15; 2. Mose 23,22) 

Gottes Gericht über den Nordstaat zeigt, dass Bundesbruch unausweichlich zum Verlust führt. 
Im Kontrast zur Treue Hiskias wird in diesem Abschnitt nochmals der Untergang Samarias geschildert. 
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Der König von Assyrien führte Israel nach langer Belagerung in die Gefangenschaft. Der Text erklärt 
diesen Untergang nicht politisch, sondern geistlich: Israel hatte gegen den HERRN gesündigt, seine 
Gebote übertreten und seine Propheten verachtet. Sie wandelten nicht in seinen Ordnungen und 
verließen sich nicht auf sein Wort. Der Fall Samarias wurde so zum Mahnmal für Juda. Der HERR 
hatte sie gewarnt, aber sie wollten nicht hören. Diese wiederholte Darstellung zeigt, wie ernsthaft und 
gerecht Gottes Handeln war. Der Bericht ist eine Theologie des Gerichts, nicht nur eine 
Geschichtsschreibung. Gottes Maßstab bleibt bestehen – für Nord- und Südreich gleichermaßen. (2. 
Könige 18,9-12; Hosea 13,9-11; Amos 2,4-6; 5. Mose 28,15-20) 

Gottes Maßstab bleibt unverändert, auch wenn politische Systeme zerfallen. Die erneute 
Darstellung des Exils Israels unterstreicht den theologischen Fokus der ganzen Königsbücher. Die 
Vertreibung aus dem Land war keine Folge militärischer Schwäche, sondern das Resultat von 
geistlicher Rebellion. Sie hatten die Stimme des HERRN nicht gehört und seinen Bund nicht gehalten. 
Die Betonung liegt auf dem bewussten und anhaltenden Widerstand gegen Gottes Willen. Hiskias 
Treue erscheint in diesem Licht als Gegenbild zur Geschichte Israels. Der Text ermutigt zur 
Bundestreue und zeigt, dass Erneuerung möglich ist, selbst wenn die Umgebung von Abfall geprägt 
ist. Die Geschichte wird als geistlicher Prozess gedeutet, nicht als bloßer Machtwechsel. Gottes Bund 
bleibt bestehen, doch sein Segen ist an Gehorsam gebunden. Der Fall Samarias steht als bleibende 
Warnung vor Gleichgültigkeit gegenüber Gottes Wort. (2. Könige 18,11-12; 2. Mose 19,5; Nehemia 
9,26-30; Hebräer 2,1-3) 

12.2. Belagerung Jerusalems durch Sanherib - Gebet und Rettung 
(18,13-19,37) 

Sanheribs Erpressung offenbart Hiskias menschliche Schwäche und die politische Bedrängnis 
Judas. Im vierzehnten Jahr König Hiskias rückte der assyrische König Sanherib gegen die befestigten 
Städte Judas vor und nahm sie ein. Hiskia reagierte nicht mit geistlicher Zuversicht, sondern versuchte 
durch ein Schuldanerkenntnis und hohe Zahlungen das Schlimmste abzuwenden. Er sandte Boten nach 
Lachisch und bot dem assyrischen Herrscher Tribut an. Um den geforderten Preis zu zahlen, ließ er 
sogar das Gold von den Türen des Tempels abschaben und übergab es den Assyrern. Diese 
Entscheidung zeigt die reale Angst des Königs und die äußere Machtlosigkeit Judas. Die Bereitschaft, 
selbst Tempelgut preiszugeben, deutet auf die extrem angespannte Lage hin. Hiskia vertraute in diesem 
Moment nicht vorrangig auf göttliche Hilfe, sondern suchte politische Lösung. Doch der Versuch, 
durch Kompromiss Frieden zu gewinnen, blieb ohne Wirkung. Sanherib nahm den Tribut an, setzte 
aber seinen Druck weiter fort. Diese erste Reaktion Hiskias offenbart die Gefahr, unter menschlichem 
Druck göttliche Prinzipien aufzugeben. Die politische Lage Judas wurde dadurch nicht verbessert, 
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sondern verschärft. Gottes Hilfe wird nicht durch Konzessionen ersetzt. (2.  Könige  18,13-16; 
2. Chronik 32,1-8; Jesaja 36,1; Psalm 146,3) 

Der Spott Rabschakes zielt auf die Zerstörung geistlichen Vertrauens und die Einschüchterung 
des Volkes. Sanherib schickte seinen obersten Befehlshaber Rabschake mit einem großen Heer nach 
Jerusalem, um die Stadt psychologisch zu zermürben. Rabschake wandte sich öffentlich an Hiskias 
Vertreter und das Volk mit Worten, die das Vertrauen auf den HERRN direkt in Frage stellten. Er 
behauptete, Hiskia täusche das Volk, wenn er sage, der HERR werde retten. Auch Ägypten, so 
Rabschake, könne keinen Schutz bieten. Die Botschaft zielte darauf, Hiskias geistliche Autorität zu 
untergraben und die Bevölkerung zu demoralisieren. Besonders perfide war die Aussage, dass sogar 
der HERR selbst Sanherib zum Angriff aufgefordert habe. Damit wurde die göttliche Autorität für 
einen Angriff instrumentalisiert. Der Spott richtete sich nicht nur gegen den König, sondern gegen den 
Glauben Israels an seinen Gott. Diese psychologische Kriegsführung sollte Misstrauen gegenüber 
Gottes Verheißungen säen. Das Ziel war die Kapitulation aus Angst, nicht aus militärischer Niederlage. 
Rabschakes Worte offenbaren, wie geistliche Kämpfe oft über das Vertrauen zum Wort Gottes geführt 
werden. (2. Könige 18,17-25; Jesaja 36,2-10; 2. Chronik 32,9-15; Psalm 42,11) 

Der Versuch, das Volk durch Angst zu manipulieren, wird durch Schweigen beantwortet – eine 
erste geistliche Stärke. Rabschake wandte sich gezielt an das Volk auf der Mauer und sprach in der 
Sprache Judas, um maximale Wirkung zu erzielen. Er versprach ihnen Wohlstand und Sicherheit unter 
assyrischer Herrschaft und verspottete Hiskias Aufruf zum Vertrauen auf den HERRN. Die 
strategische Absicht bestand darin, das Volk gegen seinen König und gegen Gott selbst aufzuwiegeln. 
Rabschake stellte andere Nationen und ihre unbesiegten Götter als Beweis dar, dass auch Juda keinen 
besonderen Schutz genießen würde. Der Vergleich entheiligte den Namen des HERRN, indem er ihn 
auf das Niveau heidnischer Götter herabzog. Doch das Volk schwieg auf Hiskias Anordnung hin und 
ließ sich nicht provozieren. Diese Reaktion war ein Zeichen geistlicher Disziplin und Vertrauen auf die 
Führung durch Gottes Wort. Inmitten öffentlicher Demütigung antwortete Juda mit Schweigen, nicht 
mit Aufruhr. Die Stille war nicht Ausdruck von Furcht, sondern ein Zeichen der Treue. In geistlichen 
Konflikten ist Gehorsam oft stärker als Redekunst. Der Angriff auf den Glauben wurde durch 
Glaubensgehorsam beantwortet. (2. Könige 18,26-37; Jesaja 36,11-22; Psalm 46,11; 2. Mose 14,14) 

Hiskia wendet sich im Angesicht der Bedrohung an den HERRN – der erste Schritt geistlicher 
Rettung. Als Hiskia die Worte Rabschakes hörte, zerriss er seine Kleider und begab sich in den 
Tempel, um beim HERRN Zuflucht zu suchen. Er sandte auch eine Delegation zu Jesaja, dem 
Propheten des HERRN, mit der Bitte um Fürbitte. Der König erkannte, dass politische Mittel versagt 
hatten und nun allein Gottes Eingreifen helfen konnte. Die Beschreibung als „Tag der Drangsal, der 
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Strafe und der Schmach“ spiegelt die tiefe geistliche Notlage wider. Der Glaube des Königs wandte 
sich wieder zum Zentrum der Verheißung – zum Wort Gottes und zum Gebet. Jesaja antwortete klar: 
Der HERR habe die Worte Rabschakes gehört und werde ihn zu Fall bringen. Das Gericht über den 
Spötter wurde prophetisch angekündigt, bevor es sichtbar wurde. Diese Antwort stärkte Hiskia im 
Vertrauen auf die göttliche Autorität. Der Weg aus der Bedrohung begann mit geistlicher Demut und 
dem Hören auf Gottes Wort. Die Umkehr zu Gott in Zeiten der Bedrängnis ist der Beginn göttlicher 
Rettung. (2. Könige 19,1-7; Jesaja 37,1-7; Psalm 50,15; 1. Samuel 7,8) 

Im Gebet erkennt Hiskia Gottes Einzigartigkeit an und stellt sein Anliegen in den 
Zusammenhang göttlicher Ehre. Nach einem zweiten Schreiben Sanheribs, in dem erneut Gott 
gelästert wurde, nahm Hiskia den Brief, ging in das Haus des HERRN und breitete ihn dort aus. Dieser 
Akt war symbolisch und geistlich zugleich: Der König brachte die Herausforderung nicht vor 
Menschen, sondern vor Gott. Im anschließenden Gebet erkannte Hiskia die Hoheit Gottes über alle 
Reiche der Erde an. Er unterschied klar zwischen dem lebendigen Gott und den Götzen der Nationen, 
die von Menschen gemacht sind. Die Bitte um Rettung war nicht nur Selbstschutz, sondern zielte auf 
die Verherrlichung Gottes unter den Völkern. Der König begriff, dass es hier nicht um militärische 
Auseinandersetzung, sondern um Gottes Namen ging. Die Ehre des HERRN stand auf dem Spiel, nicht 
bloß die Sicherheit Judas. Dieses Gebet ist durchdrungen von Gottesfurcht, Klarheit und demütigem 
Vertrauen. Es zeigt, wie wahre Fürbitte auf Gottes Wesen gegründet ist. Das Erkennen der göttlichen 
Souveränität führt zum rechten Gebet. (2.  Könige  19,8-19; Jesaja  37,8-20; Psalm  115,1-3; 
2. Chronik 20,6-12) 

Gottes souveränes Eingreifen bestätigt seine Macht und schützt den, der auf ihn vertraut. Der 
HERR antwortete durch Jesaja mit einer machtvollen Prophetie gegen Sanherib. Gott verspottete den 
Hochmut des assyrischen Königs und machte deutlich, dass seine Siege nur möglich waren, weil der 
HERR sie zugelassen hatte. Der Übermut Sanheribs wurde durch eine souveräne Erklärung göttlicher 
Kontrolle entlarvt. Der HERR kündigte an, dass der König Juda nicht betreten, keinen Pfeil schießen 
und die Stadt nicht mit Schild oder Rampe angreifen werde. Vielmehr werde er auf dem Weg, den er 
gekommen war, zurückkehren. In der Nacht sandte der HERR seinen Engel, der 185.000 Soldaten im 
Lager der Assyrer tötete. Dieses Eingreifen war übernatürlich und endgültig. Sanherib kehrte beschämt 
nach Ninive zurück, wo er später von seinen eigenen Söhnen ermordet wurde. Das Gericht Gottes traf 
den, der seinen Namen gelästert hatte. Die Rettung Jerusalems geschah allein durch Gottes Macht – 
nicht durch menschliches Können. Gottes Eingreifen bleibt souverän, gerecht und seinem Namen zur 
Ehre. (2. Könige 19,20-37; Jesaja 37,21-38; Psalm 46,6-11; 2. Mose 14,13-14) 
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12.3. Hiskias Krankheit und Wunderzeichen (20,1-21) 
Gottes Handeln in der Krankheit richtet sich nicht nach äußerem Erfolg, sondern nach innerer 
Demut. Hiskia wird todkrank, und der Prophet Jesaja überbringt ihm die klare Botschaft, sein Haus zu 
ordnen, weil sein Tod bevorsteht und keine Genesung zu erwarten ist. Trotz seiner Treue und 
Reformation blieb Hiskia nicht von persönlichem Leid verschont. Der Text zeigt, dass auch gläubige 
Menschen unter Krankheit leiden können, unabhängig von ihrer geistlichen Haltung. Hiskia reagierte 
nicht mit Auflehnung, sondern wandte sich mit Gebet und Tränen an den HERRN. Dieses Gebet war 
einfach, aber aufrichtig und gründete sich auf seine bisherige Lebensführung vor Gott. Die Tatsache, 
dass Gott noch vor dem Verlassen des Palastes Jesaja umkehren ließ, zeigt die unmittelbare Wirkung 
aufrichtiger Fürbitte. Die Reaktion des HERRN bezeugt, dass Gebet in der Not nicht überhört wird, 
sondern Teil seines gnädigen Handelns ist. Gottes Antwort war nicht nur Trost, sondern 
Lebensverlängerung. Der Text betont, dass Gott sieht, hört und in seiner Zeit eingreift. (2. Könige 
20,1-5; Psalm 30,3; Jesaja 38,1-5; 2. Chronik 32,24) 

Gottes Heilung ist nicht nur medizinisch, sondern Zeichen seiner Herrschaft über Leben und 
Tod. Der HERR verhieß Hiskia fünfzehn weitere Lebensjahre und kündigte zugleich die Befreiung 
Jerusalems von der assyrischen Bedrohung an. Die Verbindung von persönlicher Heilung und 
nationaler Rettung zeigt, dass Gottes Handeln umfassend ist. Als Zeichen dieser Verheißung sollte ein 
Wunder geschehen: der Schatten auf der Sonnenuhr des Ahas sollte sich rückwärts bewegen. Hiskia 
bat nicht um ein Zeichen, doch Gott gab es ihm aus freien Stücken. Die Rückbewegung des Schattens 
war ein Eingriff in den natürlichen Ablauf der Zeit, ein deutliches Zeichen göttlicher Souveränität. 
Dieses Wunder bekräftigte nicht nur die Zusage, sondern war zugleich ein Zeugnis für die Macht 
Gottes über Natur und Geschichte. Hiskia empfing dadurch eine sichtbare Bestätigung seiner 
Erhörung. Die Salbung mit Feigen war äußerlich, das eigentliche Wirken jedoch war geistlich. Gottes 
Zeichen dienen der Stärkung des Glaubens, nicht der Unterhaltung. (2. Könige 20,6-11; Jesaja 38,6-8; 
Johannes 11,4; Psalm 103,2-4) 

Gottes Segen darf nicht zur Selbstverherrlichung führen, sondern soll zur Ehre Gottes 
zurückkehren. Nach seiner Genesung empfing Hiskia Boten aus Babylon, die ihm Geschenke 
brachten und sich nach seinem Befinden erkundigten. Diese Gesandtschaft war nicht nur höflich, 
sondern politisch motiviert. Hiskia zeigte ihnen sein ganzes Schatzhaus, seinen Besitz und seine 
Vorräte. Der Text deutet an, dass dies nicht aus Dankbarkeit geschah, sondern aus Selbstbewusstsein. 
Die Reaktion Gottes folgte auf dem Fuße: Jesaja stellte Hiskia zur Rede und kündigte an, dass einst 
alles, was er gezeigt hatte, nach Babylon weggeführt würde. Der Besuch wurde so zum Anlass 
prophetischer Gerichtsbotschaft. Hiskia erkannte den Ernst der Lage, zeigte jedoch eine Haltung, die 
Gottes Urteil als gerecht akzeptierte. Der Segen der Heilung wurde durch Selbstgefälligkeit gefährdet. 
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Gottes Wohltaten dürfen nicht zur Selbstinszenierung werden. Wo Segen nicht zur Ehre Gottes führt, 
droht geistlicher Verlust. (2. Könige 20,12-18; 2. Chronik 32,25-26; Jesaja 39,1-8; Sprüche 16,18) 

Gottes Wirken bleibt bestehen, auch wenn der Mensch sich als unvollkommen erweist. Der 
Bericht über Hiskia endet mit dem Hinweis auf seine weiteren Taten, die in den Chroniken der Könige 
Judas verzeichnet sind. Er hatte Teiche und Wasserleitungen angelegt, um die Stadt zu stärken, was 
seine Umsicht als Regent unterstreicht. Dennoch zeigt der Text, dass seine letzte Phase nicht nur vom 
Vertrauen, sondern auch von menschlichem Versagen geprägt war. Die Einschätzung, dass es Frieden 
und Sicherheit zu seinen Lebzeiten geben werde, zeigt eine gewisse Selbstberuhigung angesichts des 
angekündigten Gerichts. Hiskia wurde zu seinen Vätern gelegt, und sein Sohn Manasse trat die 
Nachfolge an. Der Bogen seines Lebens zeigt, dass auch gerechte Könige nicht vollkommen sind. 
Doch Gottes Geschichte schreitet weiter voran, getragen von seiner Treue. Der Bericht endet ohne 
Idealisierung, sondern in realistischer Rückschau. Der Fokus bleibt auf dem Handeln Gottes, nicht auf 
der Größe des Menschen. (2. Könige 20,19-21; Prediger 7,20; Psalm 89,30-34; Römer 3,23) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 18,1-20,21) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 18,1-20,21 beschreibt die Regierungszeit Hiskias als eine Phase geistlicher Erneuerung in 
Juda, verbunden mit äußerer Bedrohung und persönlicher Prüfung. Hiskia zeichnet sich durch 
konsequente Reformen aus, indem er den Götzendienst beseitigt und die Anbetung des HERRN 
wiederherstellt. Seine Ausrichtung auf Gott wird als vorbildlich hervorgehoben und steht im Kontrast 
zu vielen seiner Vorgänger. In der politischen Krise durch die assyrische Bedrohung zeigt sich seine 
Abhängigkeit von Gott, insbesondere im Vertrauen auf göttliche Rettung gegenüber der Übermacht 
Sanheribs. Die Herausforderung erfolgt nicht nur militärisch, sondern auch ideologisch, indem Gottes 
Macht in Frage gestellt wird. Gott greift jedoch souverän ein und bewahrt Jerusalem, wodurch seine 
Überlegenheit über die Nationen bestätigt wird. In einer persönlichen Krise wird Hiskia krank und 
erfährt nach Gebet und Demütigung göttliche Heilung sowie eine Verlängerung seines Lebens. 
Dennoch zeigt sich später eine Schwäche, als er gegenüber Babyloniern seinen Reichtum offenlegt, 
was zukünftiges Gericht ankündigt. Der Abschnitt verbindet geistliche Treue mit menschlicher 
Begrenztheit. 2. Könige 18,1-20,21 zeigt damit die Kraft des Vertrauens auf Gott, seine rettende Macht 
in Bedrängnis und die bleibende Gefahr menschlicher Selbstsicherheit trotz geistlicher Stärke. 

Anwendungen:  

Vertrauen auf Gott ist die entscheidende Grundlage in Zeiten äußerer Bedrohung. Der Text zeigt 
Hiskias Haltung angesichts der assyrischen Übermacht. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass 
wahre Sicherheit nicht aus menschlicher Stärke, sondern aus Gottes Eingreifen kommt. Diese Einsicht 
ist heute bedeutsam, weil sie zur Abhängigkeit von Gott in Krisenzeiten aufruft. 

Geistliche Erneuerung beginnt mit der konsequenten Abkehr von falscher Anbetung. Der 
Abschnitt zeigt Hiskias Reformen und die Beseitigung des Götzendienstes. Das geistliche Prinzip 
macht deutlich, dass echte Umkehr konkrete Schritte erfordert. Diese Wahrheit bleibt aktuell, weil sie 
die Notwendigkeit klarer geistlicher Entscheidungen betont. 

Auch geistlich gefestigte Menschen bleiben anfällig für Selbstüberschätzung. Der Text zeigt 
Hiskias Verhalten gegenüber den Gesandten aus Babylon. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass 
geistliche Stärke nicht vor zukünftigen Fehlentscheidungen schützt. Diese Einsicht ist heute relevant, 
weil sie zur beständigen Wachsamkeit im Glauben aufruft. 
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13. Manasse bis Josia - Tiefpunkt und letzte Reformation 
(21,1-23,30) 

13.1. Manasse - Höhepunkt des Götzendienstes (21,1-18) 
Gottes Zorn entzündet sich, wenn seine heilige Stätte durch bewusste Abkehr entweiht wird. 
Manasse bestieg als Zwölfjähriger den Thron und regierte fünfundfünfzig Jahre in Jerusalem, doch er 
tat, was böse war in den Augen des HERRN. Er führte das Volk aktiv zurück in die Götzenkulte, die 
unter Hiskia entfernt worden waren. Er baute die Höhen wieder auf, stellte Altäre für Baal und Aschera 
her und betete das ganze Heer des Himmels an. Besonders schwer wog, dass er diese Altäre in den 
Vorhöfen des Hauses des HERRN errichtete, ja sogar im Tempel selbst. Damit wurde der heiligste Ort 
des Volkes zur Bühne des Götzendienstes. Der Bund Gottes mit Israel, der an diesen Ort gebunden 
war, wurde dadurch öffentlich entweiht. Manasse überschritt nicht nur gesetzliche Grenzen, sondern 
verwarf den HERRN mit bewusster Entscheidung. Sein Handeln zeigt, dass geistliche Abkehr kein 
schleichender Prozess sein muss, sondern durch bewusste Umkehr ins Böse geschehen kann. 
(2. Könige 21,1-7; 3. Mose 26,1-2; Hesekiel 8,6-11; 2. Chronik 33,1-7) 

Gottes Langmut wird verspielt, wenn das Herz sich trotz klarer Offenbarung gegen ihn 
verhärtet. Manasse führte nicht nur sich selbst ins Verderben, sondern verführte ganz Juda dazu, 
Schlimmeres zu tun als die Heiden, die vor ihnen im Land wohnten. Der Text betont, dass der HERR 
zu Manasse und seinem Volk redete, sie aber nicht hörten. Diese Formulierung zeigt, dass Gott auch in 
schwerstem Abfall noch zur Umkehr ruft. Doch Manasse verweigerte sich dem Wort Gottes 
vollständig. Er vergoss auch unschuldiges Blut in großem Maß und ließ seine eigenen Kinder im Feuer 
opfern. Die Kombination aus Götzendienst, Wahrsagerei, Zauberei und Blutvergießen steht 
exemplarisch für die totale moralische und geistliche Zerrüttung. Die Erwähnung des Schweigens auf 
Gottes Reden betont die bewusste Ablehnung göttlicher Autorität. Wo Gottes Wort dauerhaft ignoriert 
wird, bleibt nur noch das Gericht. (2. Könige 21,8-9; 2. Chronik 33,10; Jeremia 7,25-26; Römer 2,5) 

Gottes Gericht kommt als Konsequenz des Bundesbruchs und ist Ausdruck seiner Heiligkeit. Der 
HERR kündigte durch seine Propheten ein kommendes Gericht an, das so erschütternd sein würde, 
dass es jedem, der davon hörte, in den Ohren klingen sollte. Der Maßstab für dieses Gericht war 
Samaria und das Haus Ahabs – beides Beispiele für völlige Gottlosigkeit. Juda hatte unter Manasse 
nicht nur einzelne Gebote übertreten, sondern systematisch das Erbe Gottes verworfen. Der Text 
spricht vom „Auswischen Jerusalems wie man eine Schüssel auswischt“, ein drastisches Bild völliger 
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Verwerfung. Diese Bildsprache unterstreicht die Ernsthaftigkeit göttlichen Handelns. Gottes Gericht ist 
keine Überreaktion, sondern Antwort auf hartnäckige Rebellion. Der Verlust von Stadt, Tempel und 
Königtum war die unausweichliche Folge geistlichen Verrats. (2.  Könige  21,10-15; Amos  3,1-2; 
5. Mose 29,25-28; Klagelieder 1,8-9) 

Gottes Gericht trifft auch große Herrscher, wenn sie sich seinem Willen widersetzen. Die 
Lebensbilanz Manasses wird abschließend nüchtern gezogen. Trotz seiner langen Herrschaft blieb kein 
geistliches Vermächtnis, sondern die Spur tiefgreifender Zerstörung. Er wurde in der Stadt begraben, 
aber nicht bei den Königen. Der Text zeigt, dass die Länge einer Herrschaft kein Maßstab für göttliche 
Anerkennung ist. Sein Sohn Amon trat die Nachfolge an, ohne die Sünden seines Vaters zu verlassen. 
Damit wurde deutlich, wie tiefgreifend der Einfluss Manasses war. Die Auswirkungen seines Handelns 
überdauerten seine Lebenszeit. Der Fluch, den er über Juda brachte, war nicht kurzfristig. Gottes 
Gericht kommt nicht immer sofort, aber es bleibt gewiss. Wo geistliche Verantwortung durch Bosheit 
ersetzt wird, wird auch die Geschichte von Gericht überformt. (2. Könige 21,16-18; Prediger 8,11-13; 
Römer 1,18-32; 2. Chronik 33,21-23) 

13.2. Amon - kurzer Herrschaftsbericht (21,19-26) 
Gottes Geduld wird herausgefordert, wenn gottlose Prägung unreflektiert übernommen wird. 
Amon war zweiundzwanzig Jahre alt, als er König wurde, und regierte nur zwei Jahre in Jerusalem. 
Seine kurze Herrschaft steht in auffallendem Kontrast zur langen Regierungszeit seines Vaters 
Manasse. Der Text macht deutlich, dass Amon in denselben Wegen wandelte wie sein Vater und die 
Götzen verehrte, die Manasse gemacht hatte. Er demütigte sich nicht vor dem HERRN, sondern 
verhärtete sein Herz. Damit wurde das gottlose Erbe seines Vaters nicht korrigiert, sondern fortgesetzt. 
Amon hatte das Vorbild der Rebellion, aber auch die Chance zur Umkehr – doch er entschied sich 
gegen die Buße. Die kurze Dauer seiner Herrschaft könnte als Hinweis auf das rasche Eingreifen 
Gottes gewertet werden. Seine Haltung zeigt, wie tief geistlicher Abfall verankert sein kann, wenn 
keine bewusste Abkehr erfolgt. Wo Götzendienst zur Normalität wird, bleibt der geistliche Zerfall 
bestehen. (2. Könige 21,19-22; 2. Chronik 33,21-23; Römer 2,4-5; Sprüche 29,1) 

Gottes Handeln ist nicht an menschliche Dauer gebunden, sondern an Treue und Untreue. 
Amons Herrschaft endete durch eine Verschwörung seiner Knechte, die ihn in seinem Haus 
erschlugen. Dieser politische Umsturz war nicht nur ein Ausdruck innerer Instabilität, sondern 
zugleich ein Zeichen des göttlichen Gerichtes über eine gottlose Führung. Doch das Volk des Landes 
erhob sich gegen die Verschwörer und setzte Amons Sohn Josia als neuen König ein. In dieser Umkehr 
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zu einer stabilen Thronfolge liegt bereits ein Hoffnungsschimmer auf das, was folgen sollte. Der Text 
zeigt, dass Gottes Geschichte mit Juda trotz des moralischen Niedergangs nicht abbricht. Selbst nach 
einer gottlosen Generation bleibt Raum für Neuanfang. Gottes Treue überdauert menschliche 
Rebellion, doch seine Heiligkeit duldet kein dauerhaftes Verharren im Bösen. Amons Ende bezeugt die 
Kürze gottloser Macht und die bleibende Gültigkeit göttlicher Ordnung. (2.  Könige  21,23-26; 
Daniel 2,21; Psalm 75,7-8; Jesaja 57,21) 

13.3. Josia - Reformator mit treuem Herzen (22,1-23,30) 

13.3.1. Josias Gottesfurcht und frühe Reformbereitschaft (22,1-2) 

Gottes Wirken beginnt oft im Verborgenen und entfaltet sich durch bereitwillige Herzen. Josia 
wurde im Alter von acht Jahren König und regierte einunddreißig Jahre in Jerusalem. Trotz seiner 
Jugend zeichnete er sich durch eine klare geistliche Ausrichtung aus. Der Text stellt ihn in die Linie 
Davids, wobei betont wird, dass er wandelte „in allen Wegen seines Vaters David“. Diese 
Formulierung hebt seine Treue zu Gott hervor, nicht bloß zu einer politischen Tradition. Josia wich 
weder zur Rechten noch zur Linken ab, was eine bewusste Entscheidung für die göttliche Ordnung 
bedeutet. Die frühen Königsjahre blieben weitgehend unkommentiert, doch sein späteres Handeln 
zeigt, dass Gottes Geist ihn früh geprägt haben muss. In einer Zeit allgemeinen Abfalls hielt er am 
Glauben fest. Die Betonung seiner Treue zu Beginn dient als Fundament für das, was folgen sollte. 
Geistliche Führung beginnt nicht mit äußerem Einfluss, sondern mit innerer Überzeugung. 
(2. Könige 22,1-2; 2. Chronik 34,1-2; Psalm 119,9; 1. Könige 3,6) 

Gottes Maßstab bleibt auch in dunklen Zeiten unverändert und sucht nach treuen Herzen. Die 
Beschreibung Josias zeigt, dass er sich an Gottes Maßstab orientierte, selbst als das Volk geistlich tief 
gefallen war. Es wird kein Zweifel gelassen: Josia tat, was recht war in den Augen des HERRN. Diese 
Bewertung ist in den Königsbüchern selten und wird fast ausschließlich für solche Könige verwendet, 
die in echter Bundestreue wandelten. In einer Zeit, in der Götzendienst und Abfall vorherrschten, war 
Josias Gottesfurcht ein markanter Gegenpol. Er wurde nicht durch Traditionen oder politischen Druck 
geprägt, sondern durch ein Herz, das nach Gott fragte. Die Formulierung, dass er nicht abwich, 
unterstreicht seine beharrliche Festigkeit. Josia trat damit in die Fußspuren Davids, des Mannes nach 
dem Herzen Gottes. Gott gebraucht solche Menschen, um Umkehr und Erneuerung zu beginnen. Treue 
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bleibt immer gefragt – unabhängig von Zeitgeist oder Mehrheitsmeinung. (2.  Könige  22,2; 
Psalm 1,1-3; Sprüche 3,5-6; 2. Chronik 16,9) 

13.3.2. Tempelreinigung und Auffinden des Gesetzbuchs (22,3-13) 

Gottes Erneuerung beginnt mit praktischer Treue an heiliger Stätte. Im achtzehnten Jahr seiner 
Herrschaft ordnete Josia die Wiederherstellung des Tempels an. Der Text beschreibt, wie er Schafan, 
seinen Schreiber, beauftragte, die Mittel für die Bauarbeiten dem Hohenpriester Hilkija zu übergeben. 
Diese Handlung zeigt Josias ernsthaften Willen, den Tempel als Zentrum des Gottesdienstes 
wiederherzustellen. Die Reparatur des Hauses Gottes war nicht nur baulicher Natur, sondern Ausdruck 
geistlicher Verantwortung. Josia handelte nicht impulsiv, sondern ließ sorgfältig durch die Vorsteher 
des Tempels verwalten, ohne Rechenschaft zu verlangen – ein Zeichen gegenseitigen Vertrauens unter 
denen, die im Dienst des HERRN standen. Die Priorisierung des Tempels machte deutlich, dass 
geistliche Erneuerung mit der Rückkehr zu Gottes Mitte beginnt. In einer Zeit nationaler und 
geistlicher Orientierungslosigkeit setzte Josia ein deutliches Zeichen. Der Tempel sollte nicht nur als 
Gebäude, sondern als Ort der Begegnung mit dem lebendigen Gott erneuert werden. (2. Könige 22,3-7; 
2. Chronik 34,8-13; Esra 1,5; Psalm 122,1) 

Gottes Wort bringt Licht, wo seine Wahrheit neu entdeckt und ernst genommen wird. Im Verlauf 
der Arbeiten fand der Hohepriester Hilkija das Buch des Gesetzes im Haus des HERRN. Diese 
Entdeckung ist zentral für den weiteren Verlauf der Reformen. Offenbar war das Gesetz lange Zeit 
nicht gelesen oder beachtet worden, was den geistlichen Zustand des Volkes unterstreicht. Die 
Tatsache, dass das Gesetzbuch im Tempel selbst vergessen war, zeigt, wie tief der Abfall reichte. 
Hilkija gab das Buch an Schafan weiter, der es vor dem König vorlas. Diese Weitergabe betont die 
Bedeutung des geschriebenen Wortes als Grundlage göttlicher Autorität. Die Schrift trat aus dem 
Verborgenen ins Zentrum des königlichen Bewusstseins. Josia ließ nicht nur lesen, sondern hörte und 
reagierte. Das Auffinden des Gesetzes war nicht Zufall, sondern göttlich gelenkter Moment geistlicher 
Rückbesinnung. Wo Gottes Wort gelesen und verstanden wird, beginnt echte Umkehr. 
(2. Könige 22,8-10; Psalm 119,105; Nehemia 8,1-3; Römer 10,17) 

C. I. Scofield, der Bibellehrer und Herausgeber der Scofield-Bibel, erklärt zu 2. Könige 
22,8-10, dass die verbreitete liberale Annahme, das im Tempel gefundene Buch sei das 5. Buch 
Mose gewesen und in der Zeit Josias (ca. 621 v. Chr.) als „frommer Betrug“ entstanden, 
unhaltbar ist. Konservative Bibelausleger halten übereinstimmend an der mosaischen 
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Verfasserschaft des 5. Buches Mose im 15. Jahrhundert v. Chr. fest. Dafür sprechen der 
Gebrauch des göttlichen Namens, die Gesetzesstruktur, die auf die Wüstenwanderung verweist, 
die genaue geografische Beschreibung sowie die Vorausschau auf den Einzug in Kanaan. 
Zudem wäre die Betonung der Zentralisierung des Gottesdienstes in Jerusalem im 7. 
Jahrhundert v. Chr. historisch anachronistisch, da das Nordreich zu diesem Zeitpunkt bereits 
deportiert war. Scofield betont, dass nicht nur das 5. Buch Mose, sondern der gesamte 
Pentateuch als „Buch des Gesetzes“ bezeichnet wird (Josua 1,8; 2. Könige 22,8-10) (Scofield, 
2015, S. 490). 

Barry Rubin, der messianisch-jüdische Kommentator, erklärt zu 2. Könige 22,8, dass der 
Ausspruch „Ich habe das Buch der Tora gefunden“ auf ein außergewöhnliches Ereignis 
hinweist. Nach der Überlieferung hatte König Ahas die Tora-Exemplare verbrennen lassen, 
worauf ein treuer Priester eine Schriftrolle im Tempel versteckte. Rabbi I. W. Slotki betont, dass 
die Tora während fast siebzig Jahren — in der Zeit der Könige Manasse (55 Jahre), Amon (2 
Jahre) und den ersten zehn Regierungsjahren Josias — vergessen war. In dieser langen Phase 
herrschte Götzendienst, der Tempeldienst lag brach, und die Abschriften der Tora wurden 
weitgehend vernichtet. Das plötzliche Wiederfinden einer Rolle im Tempel war daher ein 
geistlich erschütterndes und heilsgeschichtlich bedeutendes Ereignis, das eine Zeit der 
Erneuerung und Buße in Juda einleitete (2. Könige 22,8-13; 2. Chronik 34,14-19) (Rubin, 
2016, S. 476). 

Gottesfurcht wird sichtbar, wenn das Wort Gottes den innersten Menschen erschüttert. Als Josia 
die Worte des Gesetzes hörte, zerriss er seine Kleider. Diese Reaktion war ein Zeichen tiefster 
Erschütterung und Buße. Er erkannte, dass das Volk weit von Gottes Geboten abgewichen war und 
dass Gottes Zorn über diese Missachtung gerecht war. Die Kleider wurden nicht aus Furcht vor den 
politischen Folgen zerrissen, sondern aus echter geistlicher Betroffenheit. Der Text betont, dass Josia 
sofort Handlungsanweisungen gab: Es sollte für ihn, das Volk und ganz Juda beim HERRN um 
Weisung gebeten werden. Damit übernahm er Verantwortung für das geistliche Versagen seiner 
Generation. Seine Reaktion macht deutlich, dass echte Gottesfurcht nicht passiv bleibt. Das Wort 
Gottes wurde zur Maßgabe für Umkehr und Erneuerung. Wo Herzen von der Schrift getroffen werden, 
beginnt göttliche Veränderung. (2. Könige 22,11-13; Joel 2,12-13; Hebräer 4,12; Jesaja 66,2) 
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13.3.3. Prophetisches Gerichtswort durch Hulda (22,14-20) 

Gottes Gericht über kollektive Schuld bleibt bestehen, auch wenn einzelne Gnade finden. Josia 
sandte eine Delegation zu der Prophetin Hulda, um den HERRN wegen der Worte des gefundenen 
Gesetzbuchs zu befragen. Hulda überbrachte eine klare Botschaft: Das angekündigte Unheil würde 
über Juda kommen, weil das Volk den HERRN verlassen und andere Götter verehrt hatte. Der Text 
macht unmissverständlich deutlich, dass das Maß des göttlichen Zorns voll war. Alle Warnungen der 
Schrift, die Josia gehört hatte, würden sich erfüllen. Diese Gerichtsbotschaft wurde nicht abgemildert, 
sondern in voller Konsequenz bestätigt. Sie richtete sich nicht nur gegen das sündige Verhalten, 
sondern auch gegen die Verwerfung des Bundes selbst. Die Sünde des Volkes hatte sich über 
Generationen aufgebaut, sodass selbst Josias Reformation das kommende Gericht nicht mehr 
abwenden konnte. Gottes Gerechtigkeit duldet keine bleibende Missachtung seines Wortes. Gericht ist 
keine Willkür, sondern Konsequenz anhaltender Rebellion. (2. Könige 22,14-17; 2. Chronik 36,15-16; 
Hosea 4,1-6; 5. Mose 28,15-20) 

Barry Rubin, der messianisch-jüdische Kommentator, erklärt zu 2. Könige 22,14, dass der 
Prophetin Hulda gezielt der Auftrag erteilt wurde, weil — so die rabbinische Überlieferung — 
Frauen barmherziger und geistlich empfindsamer seien als Männer. Ihre Berufung zeigt, dass 
Gott auch Frauen in entscheidenden Momenten der Offenbarung gebraucht. Hulda wohnte im 
sogenannten „zweiten Viertel“, das wörtlich als „Lehrhaus“ zu verstehen ist, ein Ort, an dem 
nach der Mischna die mündliche Tora gelehrt wurde. Damit steht Hulda exemplarisch für eine 
Frau, die sowohl in Weisheit als auch in geistlicher Autorität diente (2. Könige 22,14; 2. 
Chronik 34,22) (Rubin, 2016, S. 476). 

Gottes Gnade gilt dem demütigen Herzen – auch inmitten bevorstehenden Gerichts. Die 
Prophetin Hulda richtete an Josia ein persönliches Wort der Gnade. Weil er sein Herz weich gemacht 
und Buße getan hatte, als er die Worte Gottes hörte, sollte das angekündigte Gericht nicht zu seinen 
Lebzeiten geschehen. Seine Tränen und seine Demut wurden vom HERRN gesehen und erhört. Dieser 
Abschnitt zeigt, dass Gottes Augen auf das einzelne Herz gerichtet sind, auch wenn das kollektive 
Gericht über ein Volk unvermeidlich ist. Die Zusage eines friedlichen Todes und das Verschontbleiben 
von der Katastrophe ist Ausdruck göttlicher Barmherzigkeit gegenüber echter Gottesfurcht. Josias 
Reaktion auf das Gesetz blieb nicht unbeachtet, sondern wurde mit persönlicher Gnade beantwortet. 
Das Zusammenspiel von Gericht und Gnade zeigt Gottes Charakter: heilig und gerecht, zugleich 
gnädig und barmherzig. Einzelne Treue kann im Angesicht allgemeinen Abfalls Gnade erwirken. 
(2. Könige 22,18-20; Psalm 34,18; Jesaja 57,15; Jakobus 4,6) 
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13.3.4. Josias Bundestreue und geistliche Leitung (23,1-3) 

Gottes Wort verlangt eine öffentliche Rückkehr zum Bund und klare Führungsverantwortung. 
Nach dem prophetischen Wort ließ Josia alle Ältesten Judas und Jerusalems zu sich versammeln und 
ging selbst hinauf zum Haus des HERRN. Diese Bewegung hin zum Tempel war nicht nur symbolisch, 
sondern Ausdruck geistlicher Entschlossenheit. Der König ließ alle Worte des gefundenen Buches 
vorlesen – öffentlich, für das ganze Volk. Damit wurde das Gesetz nicht privat verinnerlicht, sondern 
öffentlich bekannt gemacht. Josia stellte sich als geistlicher Führer vor das Volk, nicht als bloßer 
Verwalter des Staates. Er erneuerte den Bund mit dem HERRN in aller Deutlichkeit: Gott allein sollte 
angebetet, seine Gebote treu befolgt werden. Der Text betont, dass alle Anwesenden dem Bund 
zustimmten. Dieser Akt war kein Ritual, sondern eine kollektive geistliche Rückbesinnung. Die 
gemeinsame Bundestreue war ein öffentliches Bekenntnis zu Gottes Herrschaft. Wahre Erneuerung 
beginnt mit der Rückkehr zum geoffenbarten Wort. (2.  Könige  23,1-2; 2.  Chronik  34,29-31; 
Nehemia 8,1-8; 5. Mose 29,1-15) 

Gottes Bund ist nicht nur religiöses Erbe, sondern verbindliche Lebensordnung. Josia trat in 
einen Bund mit dem HERRN, dass er ihm nachfolgen und seine Gebote, Zeugnisse und Satzungen mit 
ganzem Herzen und ganzer Seele halten wolle. Diese Formulierung erinnert bewusst an das Schema 
Israels aus 5. Mose 6 und zeigt den tiefen Ernst seines Entschlusses. Der Bund war kein äußeres 
Zugeständnis, sondern Ausdruck innerer Hingabe. Die Bundeserneuerung umfasste nicht nur ihn 
selbst, sondern auch das Volk, das sich ihm anschloss. Damit wurde deutlich: geistliche Leitung 
umfasst Vorbild, Wortverkündigung und gemeinschaftliche Verpflichtung. Josias Reformen wurzelten 
nicht in politischer Strategie, sondern in der Rückkehr zur göttlichen Ordnung. Der Bund war nicht 
neu im Inhalt, aber neu in der Generation, die ihn annahm. Der Text zeigt, dass Gottes Wort immer neu 
bekräftigt werden muss, wenn es Wirkung entfalten soll. Bundestreue ist kein einmaliger Akt, sondern 
dauerhafte Verpflichtung. (2. Könige 23,3; 5. Mose 6,4-6; Josua 24,24-27; Psalm 119,10) 

13.3.5. Umfassende Reinigung des Landes von Götzendienst 
(23,4-20) 

Gottesfurcht verlangt konkrete Schritte zur Entfernung alles Götzenhaften aus dem Leben. Josia 
ließ den Hohenpriester Hilkija und die anderen Priester beauftragen, alle Geräte für den Baals- und 
Aschera-Dienst sowie für das ganze Heer des Himmels aus dem Tempel entfernen. Diese Handlung 
war nicht symbolisch, sondern tiefgreifend und entschlossen. Der Tempel, das Zentrum des 
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Gottesdienstes, war von fremden Kultgegenständen verunreinigt worden. Josia verbrannte die 
Götzenutensilien außerhalb Jerusalems im Kidrontal und ließ die Asche nach Bethel bringen. Dieser 
Ort war einst ein Zentrum des Götzendienstes im Nordreich, nun wurde er mit dem Unrat aus dem 
Tempel beladen. Josias Ziel war nicht nur Reinigung, sondern völlige Trennung von allem, was den 
Bund mit dem HERRN entweihte. Die Entfernung der heidnischen Priester, die im Land Opfer 
dargebracht hatten, folgte diesem konsequenten Kurs. Wahre geistliche Erneuerung erfordert den 
radikalen Bruch mit jedem Element des Abfalls. Gott duldet keine Vermischung seines Dienstes mit 
fremden Kulten. (2. Könige 23,4-9; 2. Chronik 34,4-7; 2. Mose 20,3-5; 5. Mose 12,2-4) 

Gottes Haus muss von jeder Art religiöser Verfälschung gereinigt werden, damit wahre 
Anbetung möglich ist. Josia entfernte die Götzenbilder aus dem Tempelbezirk, unter anderem das 
Aschera-Standbild, das er im Kidrontal verbrennen ließ. Die Reinigung ging so weit, dass sogar das 
Haus der Tempelhurer, das sich im Haus des HERRN befand, niedergerissen wurde. Dort hatten 
Frauen für Aschera gewebt – ein Hinweis auf sexuelle Kultelemente, die tief in den Tempelalltag 
eingedrungen waren. Josia ging nicht nur gegen Objekte, sondern gegen ganze Strukturen des falschen 
Kults vor. Er brachte die Priester aus den Städten Judas zurück und entweihte die Höhen, auf denen sie 
geopfert hatten. Der Text zeigt, wie weit die Entheiligung des Gottesdienstes vorgedrungen war und 
wie konsequent Josia sie bekämpfte. Die Rückkehr zum wahren Gottesdienst war nur möglich, wenn 
die Kultzentren der Rebellion vollständig beseitigt wurden. Gott verlangt Reinheit an seinem Ort der 
Anbetung. (2. Könige 23,6-14; Hesekiel 8,6-18; Johannes 2,13-17; 2. Korinther 6,16-17) 

Gottes Wahrheit kennt keine Grenzen – sie fordert Erneuerung auch jenseits nationaler 
Vergangenheit. Josias Reformation beschränkte sich nicht auf Juda allein. Er zog nach Bethel, 
zerstörte den Altar, den Jerobeam einst hatte bauen lassen, und verbrannte die Aschera. Damit ging er 
an die Wurzel des Götzendienstes im Nordreich zurück. Der Text betont, dass Josia auch die Gräber 
der Priester aufgraben und ihre Gebeine auf dem Altar verbrennen ließ – eine Entweihung, die den Ort 
endgültig unbrauchbar machte. Nur das Grab des Gottesmannes, der diese Ereignisse einst prophetisch 
vorausgesagt hatte, blieb unberührt. Diese Handlung zeigte: Gottes Wort ist zuverlässig und wird 
erfüllt, auch über Jahrhunderte hinweg. Josias Vorgehen über Landesgrenzen hinweg bezeugt, dass 
göttliche Wahrheit nicht an geographische oder politische Grenzen gebunden ist. Erneuerung muss 
umfassend sein, wenn sie echt ist. Gottesfurcht macht vor historischen Altlasten nicht halt. 
(2. Könige 23,15-20; 1. Könige 13,1-3; Jesaja 44,25; Psalm 119,128) 
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13.3.6. Wiederherstellung des Passahfestes (23,21-23) 

Gottes Bund wird erneuert, wenn seine Erlösungstat in heiliger Ordnung gefeiert wird. Josia 
gebot dem ganzen Volk, das Passah dem HERRN zu feiern, wie es im Buch des Bundes geschrieben 
steht. Dieses Fest erinnerte an den Auszug aus Ägypten, das Fundament der nationalen und geistlichen 
Identität Israels. Der Text betont, dass ein solches Passahfest nicht mehr gefeiert worden war seit den 
Tagen der Richter. Selbst unter den Königen Israels und Judas war es in dieser Form nicht begangen 
worden. Die Wiederherstellung des Passahs war somit nicht nur ein religiöses Ereignis, sondern 
Ausdruck der Rückkehr zum Zentrum des Bundes. Josia handelte in völliger Übereinstimmung mit 
dem Wort Gottes. Das Volk feierte das Passah in Jerusalem, also an dem Ort, den der HERR erwählt 
hatte, um seinen Namen dort wohnen zu lassen. Diese zentrale Feier stellte die göttliche Ordnung 
wieder her. Das Passahfest war ein Bekenntnis zur Erlösung und zur Geschichte Gottes mit seinem 
Volk. (2. Könige 23,21-22; 2. Chronik 35,1-19; 2. Mose 12,14-27; 5. Mose 16,1-8) 

Gottes Wort bringt geistliche Wiederherstellung, wenn es nicht nur gehört, sondern gelebt wird. 
Die Feier des Passahs unter Josia war keine bloße Erinnerung, sondern eine gelebte Rückkehr zur 
Mitte des Glaubens. Die Schrift wurde nicht nur gelesen, sondern umgesetzt – das ist wahre 
Reformation. Der Text hebt hervor, dass dieses Passah dem Gesetz entsprechend gefeiert wurde, was 
auf eine genaue Beachtung göttlicher Anweisungen hinweist. Damit wurde nicht menschliche 
Kreativität, sondern göttliche Ordnung zum Maßstab des Gottesdienstes. Josias Reform zielte auf 
praktische Heiligung, nicht auf äußeren Eindruck. Das Volk wurde so erneut in die Geschichte Gottes 
hineingestellt und in der Bundesbeziehung gefestigt. Die Rückbesinnung auf das Passah zeigt: Ohne 
das Erinnern an Gottes rettendes Handeln ist geistliches Leben nicht dauerhaft möglich. Wo das Wort 
zur Handlung wird, entsteht geistliche Stabilität. (2. Könige 23,23; Psalm 78,5-7; Matthäus 26,17-19; 
Jakobus 1,22) 

13.3.7. Josias Tod in der Schlacht und Ende seiner Reformzeit 
(23,24-30) 

Gottesfurcht äußert sich in bleibender Konsequenz – auch angesichts persönlicher Gefahr. Josia 
setzte seine Reformation konsequent fort, indem er auch die Geisterbanne, die Zeichendeuter, die 
Teraphim und alle Gräuel, die in Juda und Jerusalem gesehen wurden, aus dem Land entfernte. Damit 
ging er über kultische Reinigung hinaus und griff tief in das alltägliche religiöse Leben des Volkes ein. 
Der Text betont, dass Josia sich mit ganzem Herzen, ganzer Seele und ganzer Kraft dem HERRN 
zuwandte, wie es im Gesetz Mose gefordert war. Diese Beschreibung ist einzigartig und stellt ihn in 
eine Reihe mit den großen Glaubenszeugen Israels. Kein König vor oder nach ihm kehrte in dieser 
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Weise zum HERRN zurück. Der Maßstab göttlicher Treue wurde in seinem Leben sichtbar. Josia 
reformierte nicht nur politisch oder liturgisch, sondern geistlich und umfassend. Die Folge war keine 
sofortige politische Rettung, aber eine geistliche Wiederherstellung. Gottes Beurteilung richtet sich 
nicht zuerst nach Ergebnissen, sondern nach Herzenshaltung und Gehorsam. (2. Könige  23,24-25; 
5. Mose 6,5; 2. Chronik 34,33; Psalm 119,2) 

Gottes Wege bleiben souverän, auch wenn gerechte Menschen in irdischer Schwachheit sterben. 
Trotz all seiner Treue starb Josia nicht friedlich, sondern fiel im Kampf gegen den Pharao Necho in der 
Ebene von Megiddo. Der Text schildert seinen Tod nüchtern und ohne Wertung, doch im 
Zusammenhang mit seiner Frömmigkeit wirkt er überraschend. Josias Tod verdeutlicht, dass Gottes 
Erwählung und Segen kein Schutz vor Leiden oder frühem Tod sind. Seine Treue blieb ungebrochen 
bis zuletzt, doch Gottes Plan führte anders, als es menschlich zu erwarten war. Josia wurde von seinen 
Dienern tot nach Jerusalem gebracht und ehrenvoll begraben. Das Volk setzte Joahas, seinen Sohn, als 
neuen König ein. Die Reformation Josias endete mit seinem Tod, doch seine Spuren blieben im 
geistlichen Gedächtnis Israels. Gottes Wege sind oft verborgen, doch seine Gerechtigkeit und seine 
Treue sind gewiss. (2. Könige 23,26-30; Jesaja 57,1-2; Prediger 9,1-2; Hebräer 11,13) 

Charles C. Ryrie, der Bibellehrer und Kommentator, erklärt zu 2. Könige 23,29, dass Pharao 
Necho, König von Ägypten (609–594 v. Chr.), dem assyrischen König zu Hilfe zog, um 
gemeinsam gegen Nabopolassar, den König von Babel, zu kämpfen. Diese Auseinandersetzung 
gehörte zu den letzten militärischen Versuchen Assyriens, seine Macht zu behaupten. Weitere 
Einzelheiten über diesen Feldzug und die Begegnung zwischen Necho und dem König Josia, 
bei der Josia getötet wurde, finden sich in 2. Chronik 35,20-24 (Ryrie, 1995, S. 620). 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 21,1-23,30) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 21,1-23,30 beschreibt den tiefsten geistlichen Verfall Judas unter Manasse und Amon sowie 
die anschließende Reform unter Josia. Manasse führt einen umfassenden Götzendienst ein, der sogar 
heidnische Praktiken in den Tempel integriert und damit die Grenze des Abfalls überschreitet. Trotz 
seiner langen Regierungszeit wird sein Handeln als maßgeblicher Grund für das kommende Gericht 
über Juda dargestellt. Auch unter Amon setzt sich diese Entwicklung fort, wenn auch in kürzerer Form. 
Mit Josia beginnt eine Phase geistlicher Erneuerung, ausgelöst durch die Wiederentdeckung des 
Gesetzbuches im Tempel. Die Konfrontation mit Gottes Wort führt zu tiefer Demütigung und 
umfassenden Reformen, die den Götzendienst beseitigen und die Anbetung des HERRN 
wiederherstellen. Josias Handeln ist geprägt von konsequentem Gehorsam und übertrifft das seiner 
Vorgänger. Dennoch wird deutlich, dass das angekündigte Gericht aufgrund der vorherigen Sünden 
nicht vollständig aufgehoben wird. Der Abschnitt endet mit Josias Tod, der trotz seiner Treue eine 
Zäsur darstellt. Die Entwicklung zeigt sowohl die Möglichkeit echter Umkehr als auch die bleibenden 
Folgen langanhaltender Schuld. 2. Könige 21,1-23,30 zeigt damit den Höhepunkt geistlichen Abfalls, 
die Kraft von Gottes Wort zur Erneuerung und die Unumkehrbarkeit bereits beschlossenen Gerichts. 

Anwendungen:  

Anhaltender Götzendienst führt zu tiefgreifendem geistlichem und moralischem Verfall. Der Text 
zeigt Judas Zustand unter Manasse und Amon. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass Abkehr von 
Gott nicht neutral bleibt, sondern zerstörerische Auswirkungen hat. Diese Einsicht ist heute bedeutsam, 
weil sie die Tragweite dauerhafter Untreue unterstreicht. 

Gottes Wort besitzt die Kraft zur echten geistlichen Erneuerung. Der Abschnitt zeigt die Wirkung 
des wiederentdeckten Gesetzbuches auf Josia. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass wahre 
Umkehr durch die Konfrontation mit Gottes Offenbarung entsteht. Diese Wahrheit bleibt aktuell, weil 
sie die zentrale Rolle der Schrift im geistlichen Leben betont. 

Vergangene Schuld kann langfristige Konsequenzen trotz späterer Treue nach sich ziehen. Der 
Text zeigt das fortbestehende Gericht über Juda trotz Josias Reformen. Das geistliche Prinzip macht 
deutlich, dass Gottes Gnade und seine Gerechtigkeit gleichzeitig wirksam sind. Diese Einsicht ist 
heute relevant, weil sie ein realistisches Verständnis von Vergebung und Konsequenzen vermittelt. 

Seite  von 103 111



14. Der Fall Jerusalems und das babylonische Exil (23,31-25,30) 

14.1. Letzte Könige Judas - Unterwerfung unter Babel 
(23,31-24,20) 

Gottes Gericht entfaltet sich schrittweise, wenn das Volk und seine Könige nicht zur Umkehr 
bereit sind. Nach Josias Tod kam Joahas, sein Sohn, für nur drei Monate auf den Thron. Obwohl er 
aus der Linie eines gottesfürchtigen Vaters stammte, tat er, was böse war in den Augen des HERRN. 
Der Pharao Necho setzte ihn ab und brachte ihn gefangen nach Ägypten. Bereits diese kurze 
Regierungszeit offenbarte, dass keine Umkehr im Volk stattfand, obwohl Josia ein geistliches Erbe 
hinterlassen hatte. Joahas wurde durch seinen Bruder Jojakim ersetzt, den der Pharao einsetzte. Der 
Abfall von Gott setzte sich also nicht nur fort, sondern wurde durch äußere politische Abhängigkeit 
begleitet. Der Text macht deutlich, dass geistliche Untreue auch zu politischer Schwäche führt. Gottes 
Gericht beginnt nicht abrupt, sondern durch eine Abfolge von Ereignissen, die seine Gerechtigkeit 
bezeugen. Wenn das Herz nicht umkehrt, folgt auf geistliche Blindheit politische Gefangenschaft. 
(2. Könige 23,31-35; 2. Chronik 36,1-5; Jeremia 22,10-12; 5. Mose 28,36) 

Gottes Langmut stößt an ihre Grenze, wenn Menschen bewusst gegen sein Wort regieren. 
Jojakim herrschte elf Jahre über Juda, aber sein Königtum war geprägt von Bosheit und Rebellion 
gegen den HERRN. Er kam durch fremde Macht auf den Thron und wandelte entsprechend nicht im 
Gesetz Gottes. Der Text berichtet, dass er dem König von Babel zunächst diente, sich dann aber gegen 
ihn auflehnte. Diese politische Wankelmütigkeit spiegelte die geistliche Unbeständigkeit seines 
Herzens. Der HERR sandte Feinde über Juda: Chaldäer, Syrer, Moabiter und Ammoniter – Zeichen 
seiner zornigen Absicht, Juda durch äußere Macht zu richten. Die Sünden Manasses wurden 
ausdrücklich als Ursache genannt, was zeigt, dass vergangene Schuld nicht ohne Folgen bleibt, wenn 
keine Umkehr erfolgt. Jojakim erfuhr das Gericht als Fortsetzung einer Linie der Rebellion. Gottes 
Handeln war nicht willkürlich, sondern Ausdruck konsequenter Heiligkeit. (2.  Könige  23,36-24,4; 
Jeremia 22,13-19; 2. Chronik 36,5-7; Psalm 107,10-12) 

Gottes Gericht nimmt Gestalt an, wenn geistliche Verantwortung abgelehnt wird und das Volk 
sich weiter verhärtet. Nach Jojakims Tod wurde sein Sohn Jojachin König – im Alter von nur 
achtzehn Jahren, und seine Herrschaft dauerte nur drei Monate. Auch er tat, was böse war in den 
Augen des HERRN, obwohl die Katastrophe unmittelbar bevorstand. Der babylonische König 
Nebukadnezar rückte gegen Jerusalem vor, und Jojachin ergab sich mit seiner ganzen Familie. Der 
Text beschreibt die Wegführung der führenden Männer, der Handwerker und Kriegsleute nach Babel. 
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Damit wurde Juda seiner geistlichen, militärischen und wirtschaftlichen Grundlage beraubt. Auch die 
Schätze aus dem Tempel wurden weggeführt – das Herzstück des Gottesdienstes entweiht. Diese 
Ereignisse waren nicht nur politische Krisen, sondern die Ausführung göttlichen Gerichts. Das Herz 
des Volkes blieb unberührt, obwohl alle Warnzeichen sichtbar waren. Gottes Gericht ist die logische 
Folge fortgesetzten Ungehorsams. (2.  Könige  24,5-16; Jeremia  24,8-10; Hesekiel  12,1-13; 
2. Chronik 36,9-10) 

Gottes Plan schreitet auch im Gericht voran, um seine Heiligkeit und Treue sichtbar zu machen. 
Nebukadnezar setzte schließlich Zedekia als letzten König über Juda ein. Er war ein Onkel Jojachins 
und regierte elf Jahre. Auch er tat, was böse war vor dem HERRN und demütigte sich nicht vor dem 
Propheten Jeremia. Der Text macht deutlich, dass selbst in der letzten Phase kein Raum für Buße 
angenommen wurde. Stattdessen wandte sich Zedekia gegen Babel, was das Gericht endgültig 
herbeiführte. Der HERR verwarf Juda wegen des fortgesetzten Ungehorsams und der Übertretungen. 
Dennoch blieb Gott seinem Wort treu – das angekündigte Gericht erfüllte sich exakt. Die Erwählung 
des Volkes war nicht aufgehoben, doch sie schützte nicht vor Konsequenz. Gottes Gericht gehört zu 
seinem Heilsplan, weil es seine Gerechtigkeit offenbart. Der Fall Jerusalems war das Ende einer Linie 
von Warnungen, nicht ein plötzlicher Umschwung. (2.  Könige  24,17-20; Jeremia  27,12-22; 
2. Chronik 36,11-14; 5. Mose 29,19-21) 

14.2. Zerstörung Jerusalems und Tempels (25,1-21) 
Gottes Gericht erreicht seinen Höhepunkt, wenn das Zentrum seiner Offenbarung verworfen 
wird. Im neunten Jahr der Herrschaft Zedekias rückte der babylonische König Nebukadnezar mit 
seinem Heer gegen Jerusalem und belagerte die Stadt. Die Belagerung dauerte fast zwei Jahre und 
führte zu großem Hunger im Volk. Schließlich wurde eine Bresche in die Mauer geschlagen, 
woraufhin Zedekia mit seinen Kriegsleuten floh, aber in der Jordangebene gefasst wurde. Der König 
wurde geblendet, seine Söhne vor seinen Augen getötet, und er selbst nach Babel geführt. Dieses 
Ereignis markiert den vollständigen Zusammenbruch der davidischen Königslinie in Juda. Die 
Verheißung auf ewiges Königtum wurde nicht aufgehoben, aber vorläufig unterbrochen. Die Flucht 
Zedekias und sein Ende stehen exemplarisch für die Konsequenz geistlicher Verweigerung. Gottes 
Gericht ist nicht willkürlich, sondern Ergebnis langandauernder Ablehnung seiner Herrschaft. 
(2. Könige 25,1-7; Jeremia 39,1-7; 2. Chronik 36,15-17; Klagelieder 4,17-20) 

Gottes Zorn trifft auch heilige Orte, wenn sie zum Schauplatz geistlicher Untreue werden. 
Nebusaradan, der Oberste der Leibwache, kam nach Jerusalem und verbrannte das Haus des HERRN, 
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den Königspalast und alle Häuser der Großen. Die Stadt wurde niedergerissen, die Mauern zerstört. 
Die symbolische Mitte des Gottesvolkes – der Tempel – wurde so vollständig verwüstet. Dies war kein 
militärischer Zufall, sondern göttlich gelenktes Gericht über jahrhundertelangen Götzendienst. Der 
Ort, an dem Gott seinen Namen wohnen ließ, war zum Zentrum religiöser Verfälschung geworden. 
Jetzt wurde er auf Geheiß Gottes gerichtet. Die Zerstörung des Tempels offenbarte, dass Gottes 
Gegenwart nicht an Gebäude gebunden ist, sondern an Treue und Gehorsam. Wo der Bund 
systematisch gebrochen wird, zieht sich die Herrlichkeit Gottes zurück. Die Mauern Jerusalems 
konnten nicht schützen, wo das Herz des Volkes verhärtet blieb. (2.  Könige  25,8-10; 
Hesekiel 10,18-19; Matthäus 23,37-38; Jeremia 7,4-14) 

Gottes Gericht betrifft das ganze Volk, wenn geistliche Verantwortung durch Ungehorsam 
ersetzt wird. Nebusaradan führte den Rest des Volkes in die Gefangenschaft: alle übrig gebliebenen 
Bewohner, Überläufer und Handwerker. Die Stadt war entvölkert, der Staat aufgelöst. Nur ein kleiner 
Teil des ärmsten Volkes durfte im Land bleiben, um Weinberge und Felder zu bestellen. Diese 
selektive Deportation zeigt, dass nicht nur Herrscher, sondern das ganze Volk unter dem Gericht stand. 
Die Erwählung Israels schützte nicht vor den Konsequenzen kollektiver Rebellion. Die babylonische 
Gefangenschaft war nicht nur Strafe, sondern Erziehung zur Buße. Die Entwurzelung sollte das Volk 
zur Besinnung führen. Gottes Gericht bleibt immer dem Ziel geistlicher Wiederherstellung 
verpflichtet. Die Wegführung war der Anfang eines neuen Kapitels – nicht das Ende von Gottes 
Geschichte mit seinem Volk. (2. Könige 25,11-12; Jeremia 25,8-11; Klagelieder 2,6-9; 5. Mose 30,1-5) 

Gottes Heiligkeit duldet keine Entweihung seiner Anbetung – und richtet geistliche 
Verantwortungsträger zuerst. Nebusaradan nahm auch die Tempelgeräte mit, darunter die Säulen, 
das eherne Meer und viele Gegenstände aus Bronze, Silber und Gold. Diese Objekte waren heilige 
Werkzeuge des Gottesdienstes und Ausdruck göttlicher Gegenwart und Ordnung. Ihre Entfernung war 
mehr als materieller Verlust – sie bedeutete das sichtbare Ende des altbundlichen Gottesdienstes. Auch 
führende Priester und Beamte wurden hingerichtet. Der Text nennt Seraja, den Hohenpriester, und 
weitere Schlüsselpersonen, die für geistliche Leitung verantwortlich gewesen waren. Diese Männer 
wurden nicht verschont, obwohl sie im Tempeldienst standen. Gottes Gericht richtet zuerst die, die 
geistliche Verantwortung tragen. Der Fall Jerusalems wurde durch den Zusammenbruch priesterlicher 
Integrität besiegelt. Wo das Heilige entweiht wird, folgt die Züchtigung durch den Heiligen. 
(2. Könige 25,13-21; 3. Mose 10,3; 1. Petrus 4,17; Hesekiel 9,6) 
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14.3. Hoffnungsschimmer: Jehojakin wird begnadigt (25,22-30) 
Barry Rubin, der messianisch-jüdische Kommentator, erklärt zu 2. Könige 25,22-26, dass 
Nebukadnezar, der König von Babel, Gedalja (G’dalyahu), den Sohn Ahikams, zum Statthalter 
über Juda einsetzte. Die Ereignisse um seine kurze Amtszeit werden ausführlich in Jeremia 
40,5-41,18 beschrieben. Nach seiner Ermordung durch Jischmael ben Netanja wurde ein 
Fasttag eingeführt, bekannt als das „Fasten des Gedalja“ (Tzom G’dalyahu). Dieses wird am 
dritten Tag des Monats Tischri, zwischen Rosch HaSchana und Jom Kippur, begangen und 
dient als Tag der Trauer und Erinnerung an den Mord an Gedalja, der kurz vor der Zerstörung 
des Ersten Tempels im Jahr 423 v. Chr. geschah (Sacharja 7,5; 8,19; Jeremia 41,1-3) (Rubin, 
2016, S. 481). 

Gottes Treue bleibt wirksam, selbst in der Zerstreuung – seine Verheißungen enden nicht mit 
dem Gericht. Im letzten Abschnitt des Buches wird berichtet, dass König Jojachin (Jehojakin) im 37. 
Jahr seines Exils in Babel aus dem Gefängnis entlassen wurde. Evil-Merodach, der neue babylonische 
König, erwies ihm Gnade und sprach freundlich mit ihm. Jehojakin erhielt einen Ehrenplatz unter den 
Königen, die in Babel gefangen waren, und durfte fortan an der königlichen Tafel speisen. Dieses 
Ereignis wirkt wie ein leiser Hoffnungsschimmer am Ende einer langen Gerichtslinie. Die Linie 
Davids war nicht ausgelöscht, sondern bewahrt. Gottes Verheißung an David über ein ewiges 
Königtum blieb bestehen – verborgen, aber lebendig. Die Begnadigung Jehojakins zeigt, dass Gottes 
Hand auch im Exil wirkt. Sein Plan geht weiter, auch wenn menschliche Strukturen zerbrochen sind. 
Gnade bleibt möglich, selbst nach Gericht, wenn Gottes Treue das letzte Wort hat. 
(2. Könige 25,27-30; Jeremia 52,31-34; Psalm 89,30-34; 2. Samuel 7,12-16) 

Gottes Gnade öffnet Wege für kommende Erfüllung – verborgen, aber vorbereitet. Die 
Begnadigung Jehojakins enthält prophetisches Gewicht. Obwohl Juda zerstört, der Tempel verbrannt 
und der König im Exil war, öffnete Gott einen Weg für die Fortführung seiner Heilsabsicht. Jehojakin 
wurde geehrt, erhielt täglich Speise und war nicht länger im Gefängnis. Diese Details verweisen auf 
ein Fortbestehen königlicher Hoffnung. Die Linie Davids wurde nicht nur überlebt, sondern öffentlich 
anerkannt. Der Text endet nicht mit Verzweiflung, sondern mit einem Zeichen göttlicher Fürsorge. Es 
ist ein stiller Ausblick auf den Messias, der später aus dieser Linie hervorgehen sollte. Gottes Handeln 
ist oft verborgen, aber zielgerichtet. In der Tiefe des Gerichts ruht die Saat der künftigen Erfüllung. 
Gottes Geschichte endet nie im Exil, sondern führt durch das Exil hindurch zur Erlösung. 
(2. Könige 25,28-30; Matthäus 1,11-16; Jesaja 11,1; Klagelieder 3,22-24) 
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Zusammenfassung und Anwendungen (2. Könige 23,31-25,30) 

Zusammenfassung:  

2. Könige 23,31-25,30 beschreibt den endgültigen Untergang des Südreichs Juda und die Erfüllung des 
angekündigten Gerichts Gottes. Nach Josias Tod folgen mehrere Könige, die in kurzer Zeit regieren 
und sich durch fortgesetzten Ungehorsam gegenüber Gott auszeichnen. Juda gerät zunehmend unter 
die Kontrolle Ägyptens und schließlich Babylons, was die politische Abhängigkeit widerspiegelt. Trotz 
wiederholter Warnungen durch Propheten bleibt das Volk in seinem Abfall verhärtet. Unter Zedekia 
kommt es zur endgültigen Rebellion gegen Babylon, die zur Belagerung Jerusalems führt. Die Stadt 
wird eingenommen, der Tempel zerstört und ein großer Teil der Bevölkerung ins Exil geführt. Damit 
endet das Königtum in Juda vorläufig, und die zentrale Stätte der Anbetung wird vernichtet. Die 
Ereignisse werden ausdrücklich als Folge des anhaltenden Ungehorsams und insbesondere der Sünden 
Manasses gedeutet. Dennoch endet das Buch mit einem Hoffnungsschimmer, indem Jojachin in 
Babylon Begnadigung erfährt und eine erhöhte Stellung erhält. Dieser Abschluss weist über das 
Gericht hinaus auf die fortbestehende Linie Davids hin. 2. Könige 23,31-25,30 zeigt damit die 
konsequente Ausführung göttlichen Gerichts, die Erfüllung prophetischer Ankündigungen und 
zugleich einen Ausblick auf fortbestehende Hoffnung innerhalb von Gottes Heilsplan. 

Anwendungen:  

Anhaltender Ungehorsam gegenüber Gott führt unausweichlich zum endgültigen Gericht. Der 
Text zeigt den Untergang Judas trotz wiederholter Warnungen. Das geistliche Prinzip macht deutlich, 
dass Gottes Geduld nicht unbegrenzt ist. Diese Einsicht ist heute bedeutsam, weil sie die 
Ernsthaftigkeit geistlicher Verantwortung unterstreicht. 

Äußere Sicherheiten bieten keinen Schutz ohne geistliche Treue. Der Abschnitt zeigt die 
Zerstörung Jerusalems und des Tempels. Das geistliche Prinzip macht deutlich, dass religiöse 
Strukturen ohne echte Beziehung zu Gott keinen Bestand haben. Diese Wahrheit bleibt aktuell, weil sie 
vor falscher Sicherheit warnt. 

Gottes Heilsplan bleibt auch im Gericht bestehen und weist auf zukünftige Erfüllung hin. Der 
Text zeigt die Begnadigung Jojachins als Zeichen fortbestehender Hoffnung. Das geistliche Prinzip 
macht deutlich, dass Gottes Verheißungen nicht aufgehoben werden. Diese Einsicht ist heute relevant, 
weil sie Vertrauen in Gottes langfristigen Plan stärkt. 
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In diesem Sinne,  

Soli Deo Gloria,  

allein GOTT die Ehre. 
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