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In Nordgriechenland liegt die Hauptstadt Makedonicns, Thessa-
lonike. Sie wurde im Jahre 315 v. Christus von Kassander gegriindet,
der ihr den Namen seiner Gemahlin, der Schwester Alexander des Gros-
sen, gab. 146 v. Chr. wurde Makedonien rémische Provinz und Thes-
salonike deren Hauptstadt und Sitz des romischen Prokonsuls. Dern-

-noch behielt der Ort Selbstverwaltung und eine gewisse Freiheit.

Sehr schnell entwickelte er sich zu einer reichen Handelsstadt,
teils wegen seines Hafens, teils wegen seiner Lage an der Via Egnatia,
die Rom mit dem Osten verband. Seine Einwohnerzahl nahm zu und
stieg bis auf 220.000. In diese Stadt gelangte Paulus von Philippi aus
itber Amphipolis und Apollonia, im Verlaufe seiner sogenannten zweiten
Missionsreise, im Jahre 50 nach Christus, zusammen mit Silas und Ti-
motheos. Nach seiner Gewohnheit begann er seine Verkiindigung in
der Synagoge und erreichte in kurzer Zeit, einige Juden dem christli-
chen Glauben zuzufithren, «auch der gottesflirchtigen Griechen eine
grosse Menge, dazu der vornehmsten Weiber nicht wenige» (Apg. 17,4),
aber auch Heiden (I. Thess. 1, 9). So entstand nach Philippi die zweite
christliche Gemeinde in Europa. Paulus wurde indessen gendtigt, sie
vorzeitig zu verlassen und nach Berba weiterzureisen, nachdem die
Juden einen Aufstand gegen ihn inszeniert hatten (Apg. 17, 5-10. 1.
Thess. 2, 14-16). :

e wir aus dein 1. |hessalonicherbrief ersehen, empfand Paulus
besondere Liebe zu der neuentstandenen Gemeinde (I. Thess. 2, 7-8)
und verlangte sehnlichst nach Thessalonike zuriickzukehren, um zu se-
hen, wie es ihren Gliedern erging (I. Thess. 2,17. 3, 10-11). Aber auch
die Thessalonicher hegten namliche Geftithle gegen Paulus (I. Thess.
3,6). Die neue Gemeinde entwickelte sich erfeulich (I. Thess. 1,3 f{.
2,13), der Glaube der Thessalonicher wurde beispielhaft (I. Thess.
1,801.; vgl. 3, 6-7), ihre Liebe wiederfuhr «allen Briidern, die in ganz
Makedonien waren» (I. Thess. 4,10) und sie wurden «ein Vorbild allen
Glaubigen in Makedonien und Achaia» (I. Thess. 1,7).

So schickte Paulus aus Athen Timotheos nach Thessalonike, um

* Gehalten in verkiirzter Form im Rahmen der Tagung «Anleitungen zur
Bibellese und biblische Theologies in Bossey b. Genf/Schweiz am 27.3.1963.
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die Gemeinde «zu stirken und zu ermahnen in ihrem Glauben, dass
nicht jemand weich wiirde in diesen Trithsalen», und ihren Glauben zu
erfahren, «auf dass nicht sie vielleicht versucht hatte der Versucher
und vergeblich wiirde» Paulus’ und seiner Mitarbeiter Werk (I. Thess.
3,1-3. 5). Paulus begab sich von Athen nach Korinth, wohin auch
Timotheos zuriickkehrte (Apg. 18, 1.5); von ihm erhielt Paulus gute
Nachrichten iber die Gemeinde in Thessalonike. Aber er horte auch,
dass einiges bei den Thessalonichern nicht so war, wie es sein sollte (I.
‘Thess. 3,3. 4, 3-8. 11-12. 5,12, 14,15), und dass Ungewissheit sie er-
tillte iiber die Wiederkunft Christi, ihren Zeitpunkt und das Los der
schon Verstorbenen (I. Thess. 4,13 ff.), eine Ungewissheit, die manche
dazu verleitet habe, sich in anderer Angelegenheiten einzumischen
und ihre Arbeit zu verlassen, in der Meinung, das Ende der Welt sei
nahe und alles sei umsonst. Durch die von Timotheos empfangenen
Nachrichten sah sich Paulus gendtigt, sich an die Briider in Thessalo-
nike zu wenden, um 1. ihnen seine Freude tiber die erfeulichen Nachrich-
ten auszudriicken, die er von Timotheos erhalten hatte (Kap. 1-3),
9. sie anzuhalten, noch weiter auf dem Wege zur Vollendung fortzu-
schreiten (4, 1-12. 5, 12-28), und 3. sie iiber das Los der Verstorbe-
nen (4, 13-17) und die Wiederkunft Christi zu belehren (5, 1-11).

Der erste Thessalonicherbrief, geschrieben zu Anfang des Jahres
51 n. Chr., gilt als altester erhaltener Brief des Paulus und als dltester
Text des N.T. iiberhaupt. Seine Echtheit, die frither bezweifelt wurde —
zuerst von Schrader (1836), spater von Bauer und einem Teil der Tu-
binger Schule—, wird heute von fast allen Forschern angenomimen.
Sein Inhalt 1asst sich in 2 Teile gliedern: in einen erzéhlenden (Kap. 1-3)
und einen Lehrteil (Kap. 4-5), in den die Lehre von der Wiederkunft
und den in Christus Entschlafenen eingefigt ist (4,13—5,11).

Der Briefschluss, der uns hier beschaftigen soll, enthilt Ermah-
nungen iiber die Pflichten gegeniiber den Briidern (5, 14-15), sowie
andere Ermahnungen, das 1.eben I GRTFISTUS Dbotretfert —<16=227—omm -
Bitte um Heiligung der Briefempfénger (23-24), und schliesst mit dem
Epilog, in dem sich Paulus mit Wiinschen und Bitten der Gemeinde
 uvendet (25-27) und ihr den apostolischen Sogon erteit (28).

i 3 i * und 13 richten

Arbeit einbezogen zu sehen. Es muss aber bemerkt werden, dass der zu behan-

delnde Text von der Leitung der Konferenz bestimmt war, auf Grund der von der

IBRA (International Bible Reading Assossation) jur die Dibellese des 2/.3.03 =
gewihlten Perikope. :
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sich an alle Christen; sie halien sie an, den Vorstehern der Gemeinde
besondere Ehre entgegenzubringen. Die alten Ausleger (Theodor von
Mopsuestia, Chrysostomos und, ihnen folgend, Oikumenios, Theophy-
laktos und Zigabenos) glaubten, dass Vers 14 sich an die Vorsteher
richte, die meisten neueren Erklirer meinen, auch dieser Vers sei an
die Gemeinde gerichtet. Dies wird klar aus seinem Eingang w«mapona-
hobuey 3t buds, adzhpoin, der in seiner Form Vers 12 gleicht: «épwtéiuey
8¢ bude, &dehgotn. Venn die Personen, an welche der Vers gerichtet ist,
andere wiren, miisste auch die Anrede wechseln, indem etwa ein «Sudg
3¢» («ihr jedoch») voranginge.

Mit mapoxerobpey sind 4 Infinitive verbunden. Drei hiervon be-
treffen drei besondere Gruppen von Gemeindegliedern, wihrend der
vierte wavrog betrifft. Die Art der Satzreihung erinnert an andere Tex-
te der christlichen Literatur, wie z. B. I. Klemensbrief 59,4 Der
Ursprung solcher Formeln ist in jidischen Gebeten zu suchen.

Die &taxtor, die ermahnt werden miissen, sind in 4,11 beschrie-
ben. ”Avaxtog ist, wer sich ausserhalb der wa&ic (Ordnung) befindet.
In unserem Falle nicht, wer sich allgemein ausserhalb der von Gott
gesebzten sittlichen Ordnung stellt (Chrysostomos, Oikumenios, Theo-
phylaktos), sondern wer seine Stellung, seine Arbeit verlisst. Es han-
delt sich offenbar um die, welche wegen der in Thessalonike herr-
schenden enthusiastischen Tendenzen (in Bezug auf die bevorstehen-
de Wiederkunft des Herrn) ihre Arbeit verliessen und «in Miissiggang
dahinlebten» (Theodoret). Diese Erklirung erhilt eine Stiitze in der
Tatsache, dass in II. Thess. 3, wo Paulus sich ausdriicklich auf die be-
zieht, die solchermassen ihre Arbeit verlassen haben und miissig leben,
die Begriffe &roxweiv (V. 7) und mepimately avantos (V. 6 und 11) be-

nutzt sind, zweifellos, wie aus dem Zusammenhang hervorgeht, mit
der Bedeutung «miissig und untétig lebenn. Diese Bedeutung war auch
im klassischen Griechisch nicht unbekannt, vgl. Redner Lykourgos 39
Blass. ,

Unter 8hvyéduyor konnen wir vielleicht die verstehen, welche in
Unruhe waren iiber das Los der Verstorbenen, und welche angesichts
der Verfolgungsgefahren den Mut verloren (so Theodoret).

Die Vokabel &slzvig hat in der griechischen Sprache die Grund-
bedeutung «ohne Kraft, schwach». Diese Schwiche kann sich zunéchst
auf den Letb bezichen, wo sie sich in der Form der Krankheit dus-
sert. Diese Bedeutung scheint im vorliegenden Falle nicht passend.
Andere Formen der Scwiche in iibertragenem Sinne, wie z. B. wirt-
schaftliche Schwiche, d. L. Armut (so Diognet 10,5), fiigen sich
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ebenfalls nicht dem Sinn des Verses. Das einzig Wahrscheinliche

ist, dass es sich um Schwiche im religiosen und moralischen Sinne

handelt. Diese Bedeutung des Wortes begegnet in der griechischen

Sprache nicht vor dem N. Testament. Paulus benutzt das Wort

und seine sprachlichen Ableitungen mit besonderer Vorliebe in dieser

Bedeutung. Mit Ausnahme unserer Stelle finden sich alle iibrigen Stel-

len, wo die Worter in dieser Bedeutung verwendet werden, in seinen

grossen Briefen, d. h, im Romerbrief und den beiden Korintherbriefen.

Wahrscheinlich handelt es sich um Worter, die bis zum Ubermass in

den Gemeinden von Rom und Korinth von solchen benutzt wurden, die

gich fiir {oyvpol (Rom. 15,1) hielten und gegen die Paulus sie bereits

benutzt (G. Stahlin, *AsBevic, in G. Kittel, Theol. Worterbuch

zum N.T.Bd.I S.490). In diesem Sinne ist fiir Paulus &osfevig «der im

Glauben Schwache». So Rom. 4,19 «dobevious ) miorewy und Rom. 14,1

«tdv 3% dobevolvta ©f] Tioter mposhapBdavesBen. Die letztere Stelle dhnelt

dem «gvvéyeads t@v dobeviv» In unserer Stelle, das wir somit umschrei-

ben diirfen durch «nehmt euch der im Glauben Schwachen an».

«Mopobupeite mpdg mdvtaon: nicht nur gegen jedermann, der ge-

nannt wurde (Zigabenos), d. h. «gegen die Unordentlichen und die

Kleinmiitigen und die Schwachen» (Oikumenios, Theophulaktos), noch

auch nur gegen die Gemeindeglieder (v. Dobschiitz). Tlpdg mavras kennt

keine Einschrinkung. Da die Christen in einer andersglaubigen Um-

welt lebten, musste mpdg wévtag, ohne Attribut, von ihnen im Sinne von

npde mdvrag dvBpdmoue, gegen alle Menschen, d. h. gegen Glaubensbrii-

der und Fremde (Theodoret), Juden und Heiden, verstanden werden.

Dieses Verstindnis von mpdg mdvtas empfiehlt auch die Erklirung von

el ¢ mdvreg, auch gegen jedermann, gegen alle Menschen, im folgenden

Verse 15.

Vers 15 wurde zutreffend als die «Hauptregel christlicher Ethiky»

charakterisiert (v. Dobschiifz). Das in diesem Verse enthaltene Gebot,

das als Erginzung und Erweiterung des vorangehenden betrachtet

werden kann, gibt die Grundlage der christlichen Vollkommenheit und

ist die Summe der Gebote Jesu (Matth. 5, 39-48. Luk. 6, 27 {f.), die, wie

aus der hiufigen und kategorischen Wiederholung im N. T. und der B

—_&ltésten ohristlichen Literatur hervorgent (Romn 12, t4=24 T Kor 4, —
12 f. 6,7 ff. 1. Petr. 3, 9. Did. 1,3f. Polyk. Phil. 2,2, Herm. Mand. 8,10.
I1. Klem. 13,4 f. Arist. Apol. 17. Athenag. Leg. 34), immer tiefsten Ein-
druck auf die Christen machte: Es 6ffnete ihre Augen fiir eine neue
Sicht der ethisehen Werte, die bislang der Vvell unbekannt und ohne
gbttliche Offenbarung unerreichbar war. In der Tat hatte weder die
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griechische noch die judische Ethik der christlichen Ethik, der Entgel-
tung des Bésen durch Gutes, nahe zu kommen vermocht. Das Gebot
der Spriiche Salomonis «sprich nicht: ich will boses vergelten» (20,22),
beschriankt sich auf den negativen Teil, wihrend die Basis des christ-
lichen Gebotes der positive ist. Paulus gliedert das Gebot in einen
negativen und einen positiven Teil, die durch das adversative ad&
verbunden sind.

«'Oplire uv tign richtet sich an alle. Alle miissen darauf achten,
dass keiner das Gebot iibertritt und «@mod@ xoxdy dvtl xoxol Twvin.
Twi ist ganz allgemein und meint alle Menschen. Ebenso meint mav-
vote das ganze Leben des Menschen.

Auxers ldsst denken an ein Verfolgen, an ein Hinter-jemandem
-herlaufen, aber auch, ibertragen, an ein Nach-etwas-streben. In der
ibertragenen Bedeutung begegnet das Wort hiufig im N. T. (Rém 9,
30f. 12,13. 14,19. L. Kor. 14,1. Phil. 3,12. I. Tim. 6,14. II. Tim. 2,22).

Kaxdv, ohne Artikel, bezeichnet jegliches Schlechte. T4 dyafév mit
Artikel, bedeutet konkret die Fiille des Guten, nach der die Christen
streben sollen. Die Erérterung, ob das Gute als das moralisch Gute (W,
Bauer, Worterbuch s. v.), oder als das einem anderen Niitzliche
(v. Dobschiitz, Zahn), oder als das Wohltun (Calvin) zu verstehen
ist, ist pedantisch. Ich glaube, wir diirfen den Begriff t6 &yafov nicht
in die erwihnten Einzelbedeutungen zerlegen, sondern miissen in ihm
alles dies zugleich gemeint verstehen. Jedenfalls verwehrt uns das
nachfolgende Attribut sl M fhovg xal sl mavrae in dem «Guten» einen
abstrakten ethischen Sinn zu sehen und notigt uns, es anthropologisch
zu verstehen. So kann das «Gute» mit der christlichen Liebe identi-
fiziert werden (vgl. W. Grundmann, ’Avalés, in G. Kittel,

Theol. Wort. zum N. T. Bd. T S. 16).

>Aanrous bezieht sich zweilellos auf die Christen, wihrend wavroc
nicht nur die Gldubigen, sondern auch die Unglaubigen umfasst
(Chrysostomos, Oikumenios, Theophylaktos, Zigabenos) und <wi und
mpds mavtag des vorangehenden Verses entspricht.

Die drei Mahnungen der Verse 16-18 zu Freude, Gebet, Dank
sind jeweils verstirkt durch mavrote, ddiaheintws, & mavri. Die Freude
ist eines der grundlegenden Kennzeichen des Evangeliums. Der Grund-
ton der Freude geht durch das gesamte N. T. (Matth. 5,12. Luk. 6,23,
10,20. Joh. 15,41. 16,22.24. 17,13. Rém. 12,12 ff. II. Kor. 6,10. 13,11.
Phil. 2,18. 3,1. 4,4. I. Petr. 1,8. 4,13. 1. Joh. 1,4. II. Joh. 12). Paulus
wiederholt oft fast stereotyp die Mahnung zur Freude, die cine «Frucht
des Glaubens» ist (Gal. 5,22) und sich im Glauben findet (Rom. 15,13,
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Phil. 1,25). Diese Freude ist verschieden von der weltlichen Freude,
deren Wandlung in «Weinen und Traurigkeit» Jakobus (4,9) fordert.
Diese Traurigkeit, ein Ausfluss des Gefithls der Siindhaftigkeit und der
Busse, steht nicht in Gegensatz zur christlichen Freude, sondern be-
deutet im Gegenteil eine Voraussetzung fiir diese. Daher heisst diese
Traurigkeit bei den Mystikern der Ostkirche «yapomoidy wévBoc», so-
zusagen «freudbare Traurigkeit» und «yoppordny», also «Freudtrauer»
(Johannes Klimakos). Durch diese Traurigkeit, die Reue und die «Um-
kehr», gewinnt der Mensch seine Erlosung. Die Erlésungs-und Heils-
gewissheit schaft in ihm das Gefiihl der Freude «im Herrn» (Phil. 4,4).
Die Freude muss mdvrote andaunern, auch noch in den Zeiten der Triib-
sale und der Anfechtungen. Denn solche vermégen nicht das Funda-
ment der Freude, die Gewissheit des Heils durch Christus zu erschiit-
tern.

Wie gewinnt man die andauernde Freude? Den Weg zuihr zeigen
die zwei anderen Mahnungen der Triade, zum anhaltenden Gebet und
zum Dank (Chrysostomos, Theophylaktos und die meisten der Moder-
nen). Das Gebet enthialt hauptsichlich Dank und Bitte. Wenn sich auch
der zweite der beiden Verse (18) besonders und ausschliesslich auf den
Dank bezieht, kénnen wir diesen aus Vers 17 nicht ausschliessen.
Dieser spricht allgemein vom Gebet, der folgende nur von einer Art
des Gebetes. Solche Verbindingen von Genus (mposeuy?) und Spe-
cies (dénowc oder edyapiorie) begegnen nur bei Paulus (s. Eph. 6,18.
Phil. 4,6. Kol. 4,2. I. Tim. 2,1. 55).

Das Gebet soll nach Vers 17 anhaltend sein. Diesen Gedanken
des Anhaltens im Gebet finden wir in verschiedenen Versionen im N.
Testament, so Luk. 18,1 (und ff.). Apg: 1,14. 6,4. Rom. 12,12, Eph.
6,18. Kol. 4,2. Wie ist aber ddweintwe zu verstehen? Ist es wortlich
zu nehmen? Origenes schreibt: «Anhaltend betet..., wer den sich ge-
horenden Werken das Gebet hinzufiigt, und dem Gebet die geziemenden

Taten» (xdloAeimTeIc TPOCEVYETAL... O GUVATTOV TOLG OEOUGLY EQYOLS THV
ebyy xol T§) edyf) Tac mpemoboag wpdéeis: de orat. 12,2). Aus der Kirchen-
geschichte kennen wir die asketische Bewegung der vom dritten oku-

menlschen Konzil verurtellten Messahaner, welche unter Verwerfung

”befqlgt@p; sie ibten ununterbrochene Gebete und enthus1astlsche

Tanze. Spéter, zu Begmn des 5. Jahrhunderts nach Chr., traten
die ’Axoipmrol (Schlaflosen) auf, Moénche, deren Zentrum das Stu-

alOS-ItiUstﬁ! HI KUIISEHIIIZIHU[SET WlIICtE TH dEII lﬂfﬁuﬂu UBI ﬂl&Ulllﬁ"

ten wurde das anhaltende Gebet so geiibt, dass Tag und Nacht von
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sich abwechselnden Monchschoren Gottesdienst gehalten wurde.
Ausser dem sozusagen «organisierten» anhalteden Gebet trat die-
ses in der griechischen Kirche auch in anderer Auffassung und Praxis
in Erscheinung, und zwar bei den Mystikern des Ostens, Neptikern und
Hesychasten. Diese Auffassung findet zum ersten Mal feste Gestalt
hei Euagrios Pontikos (1 399), der das Gebet als einen «Geisteszustand»
(xatdotacts voog) betrachtet (Probl. gnost. Centur. 7,30 p. 455).
Diesen Geisteszustand in der Vereinigung und Gemeinschaft mit Gott
verstand und versteht die Mystik und das Ménchtum des Ostens unter
anhaltendem Gebet, das eines der Ideale seines Ménchtums und seines
“asketischen Lebens darstellt. Heilige Méanner, wie Makarios der Agy-
pter, Johannes Klimakos, Isaak der Syrer, Bischof Diadochos von
Photike, die Sinaiten Hesychios, Philotheos, Neilos und andere schufen
im Osten die sogenannte voepx oder xopdtoxy oder povordyLoTog TEOGEL-
%, welche in der Emanzipierung des Geistes von jeglichen weltlichen
Gedanken und in seiner Konzentrierung auf das Denken des Namens
Jesu besteht; dies geschieht durch den #usserst kurzen, einfachen und
tiefsinnigen Satz: «Herr Jesu Christ,Sohn Gottes, erbarm dich meiny (x0pte
"Tnoot Xgioté, vit tod Bcol, Enénoty pe).Diese Emanzipierung des Gei-
stes von jeglichem Gedanken heisst viig, und daher die Ménche, die
sie iibten, vvﬁt’nxoi matépec. Dieses Gebet war Chrysostomos bekannt,
bei dem es heisst: «Ob der Monch isst, ob er trinkt, ob er sitzt, ob e
Dienst tut, ob er reist, oder ob er etwas anderes tut, so soll er rufen: Herr
Jesu Christ, Sohn Gottes, erbarme Dich mein» (3geiher 6 povdlwv elre
goble, slve wiver, elte nabélerar, clve Swnovel, clre 63eder, elre i Erspov
motet, xpdlew 10 Kdpie *Tnool Xpioté, TiE ol @eol, ENénody pe. Migne P.G.
47, 681). Der grosse Mystiker des 7. Jahrhunderts Johannes Klimakos

lehrt «Jestu Denken soll deinemr Atermr vereimigt werdermr—(Inoob—8vopor————

&voinre 4 vof sov. Migne P.G. 88,1112). Ebenfalls Hesychios der Presby-
teros von Jerusalem: «Jesu Gebet soll in deinen Atem eingehen» (*Inool
edy) ®odnBhTw ) mvof) cov. Migne P.G. 93,1537). Auch Isaak der Syrer
meint, dass «ohne anhaltendes Gebet du dich Gott nicht néhern kannst»
(&vev &diokslmrou mpooevyic mposeyylon 76 Bzd od Svacor. Rede 13, ed. J.
Spetsieris, Athen 1895, S. 51). Die Fortsetzung dieser Tendenzen
finden wir bei dem grossen Mystiker Symeon dem neuen Theologen und
bei den Hesychasten des Athos im 14. Jahrhundert, die Gregorios der
Sinait die hesychastische Methode des ununterbrochenen Gebets «im
Herzen» (xapdiuxy wpoosuyy)) durch Unterweisungen und Schriften
lehrte (Migne P.G. 150). Bei den Hesychasten Ignatios und Kallistos Xan-
thopulos heisst es: «Erwirb dir das anhaltende Gebet verborgen in dei-




72 Georg A. Galilis-

nem Herzen, wenn du Gott leiblich wie leiblos dienen willst, und so
wird deine Seele schon vor dem Tode wie ein Engel» (s} 0érerc &v cipot
&g dohpatoc Bed Aertovpyely, ehymy addheirTov wTHoot xpurtdhe &v % nop-
Stae oou xal yiveton wpd Oovatou # uyh cou B¢ dyyeroc. Migne P.G. 147,
712). Auch der bedeutendste  Vertreter des Iesychasmus, der Erz-
bischof von Thessalonike Gregorios Palamas, versteht das ununterbro-
chene Gebet als pvhun @b («Gott denken»; Brief an Athan. von Ky-
zikos, Coislin. 98, fol. 7 v; dazu vgl. pvnuoveutéoy Ocod wiiov 3
" @vamvevotéev, Gregor von Nazianz, Migne P.G. 36,16); nicht als eine
passive «(Gewohnheity (885), sondern als ein bewusstes Wirken des gan-
zen Menschen. Das Ziel dieses bestdndigen Gebetes ist nicht, dass wir
Gott tberzeugen, da Gott unsere Note besser als wir kennt und immer
frei handelt, auch nicht, dass wir Gott zu uns hinunterziehen, da Gott
immer tberall ist; das Ziel dieses andauernden Gebetes ist, dass wir
selbst zu Gott erhoben werden (a. a. 0.). Diese andauernde Gemein-
schaft mit Gott bildet das téhoc, den Zweck des Daseins des Menschen
(Trias 11, 2 § 6). Die Frucht dieser Gemeinschaft ist die Freude und der
Frohsinn im Geiste (a.a. O. § 8). Die Seele wird mit rvevporind) yopd,
mit geistlicher Freude erfiillt und lebt im Himmel, wahrend sie sich
noch auf der Erde befindet. Die Freude des Geistes wird der Seele
iibergeben und durch die Seele dem Korper. Obwohl sie dem Korper
iibergeben wird, geht sie nicht zugrunde, sondern verwandelt ihn
und macht ihn pneumatisch, da er dann alles schlechte Begehren des
Fleisches zuriickweist, und anstatt die Seele nach unten zu ziehen,
wird er selbst mit ihr zum Himmel erhoben; so wird der ganze Mensch
Geist, im Sinne von Joh. 3,6: «Was vom Geist geboren wird, das ist
Geist» (a. a. 0. § 9. Vgl. J. Meyendorff, Introduction a I’ étude
de Gregoire Palamas, Paris 1959, S. 204.206. Vgl. denselben, St.
Gregoire Palamas et la mystique orthodoxe, editions du Seuil, 1959
Vgl. auch unten z. V. 23).

Bre—thesychastistie Bewegung WiTae von Barlaall aus Ralabriel,
Akindynos und Nikephoros Gregoras bekdmpft, nach langen Streitig-
keiten im 14. Jhdt aber wurde endlich ihre Stellung in der Ostlichen
Kirche anerkannt. Im Osten wurde der Hesychasmus durch M.

Juoie ind 1. Hausherr hnkgnnf “m]nha aber semen-Sinnmissverstan

den;indemn ~sie thn mur ausserlich betrachtelen. Die Bewegung fiir eine

~des—anhaftenden —Gebetes wurde im ortliodoxen
Monchtum fortgesetzt auch nach Gregorios Palamas (vgl Neilos

. - L <l
und Nikglags V“h"“’]““, 1“‘“(]"7“33 Husxullu e auoo\,lucuu UIJL"

TIEOtTT

chenlands, Seraphim von Sarof und die Straretz) und dauert bis
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heute, als Ausdruck ostkirchlicher Spiritualitiat (s. J. Meyen -
dorff, a a. O).

Zum Abschluss dieses Exkurses iiber das anhaltende Gebet fas-
sen wir dahin zusammen, dass es nicht als dauerndes Beten durch
Worte, sondern als Zustand der Gemeinschaft und als Kontakt mit Gott
verstanden werden muss. Hierbei mag auf die Stelle 5,2 des Hohenlie-
des verwiesen sein: «JIch schlafe; aber mein Herz wacht».

Da der Mench von Natur aus zum Nehmen cher als zum Geben,
zum Bitten eher als zum Danken neigt, fiigt Paulus hinzu Vers 18.
"Ev mavrl :-:l’)/ocpw'ref'rs *Ev mavti ist nicht temporal zu verstehen, nach
dem &v mavtl xowpé des Epheserbriefes 6,18 (v. Dobschiitz). Gerade das
év mavtl xotpdp zeigt, dass, um &v mavtl temporal verstehen zu konnen,
auch die engere Bestimmung xatpé hinzugefiigt wird. Ohne diese Be-
stimmung miissen wir év mavti verallgemeinern und so iibersetzen:
«in allen Dingen, auch wenn sie unangenehm sein kénnten» (Zigabenos).
Im allgemeinen «fiir alles» (Theolphylaktos), in allen Lebenslagen;
«nicht nur in den angenehmen, sondern auch in den widrigen» (The-
odoret, Oikumenios).

«Tobro yop BéAnpa Bzob...» bezicht sich nicht auf das Letztere (Theo-
dor von Mopsuestia, Chrysostomos), sondern auf alle drei oben erwdhn-
ten Gebote. Die enge Beziehung zwischen ihnen, die sie zu einer geschlos-
senen Kinheit macht, lisst diese Auffassung als logischer erscheinen.
«Eig dpacy muss als «von euch» iibersetzt werden. «Ev Xpuord "Tnooly»
farbt den Satz christlich; der Wille Gottes ist nicht religids farblos,
sondern ist der durch Christus bekanntgewordene Wille des in Chri-
sto uns geoffenbarten Gottes, und die, von denen die Befolgung des
Willens Gottes verlangt wird, befinden sich in Christo, sind Christen.

In—denanschiiessenden Versen 19-22 fordert der Apostel die rechte
Behandlung der ausserordentlichen Erscheinungen und Geisteswirkun-
gen im gottesdienstlichen Leben der Gemeinde. Diese ausserordentli-
chen Erscheinungen der apostolischen Zeit, die ausfithrlich von Paulus
in Kap. 12-14 des ersten Korintherbriefes beschrieben werden, sind
hier nur leicht berithrt. Dies sind die I. Kor. 12,4.9. 28. 30. 31 genann-
ten «yeplopara», Gnadengaben Gottes, d. h. «byog coplacy, byog yvé-
cewen, «mioTion, «yopiopata lapdtavy, GvepyNuoto Suvduewvy, «TEoPY-
Tetan, «daxplosic mveupdTov), «yévry YAwoohvy  «punvela YAOGEEWYY
(I. Kor. 12, 8-10), die der heilige Geist «Swpein, austeilt (I. Kor. 12,4
ff. 11).

Im Vers 19 wird der diese Gaben «teilende» heilige Geist mit Feuer
verglichen. Dieser Vergleich stimmt mit den Vorstellungen des N. Te-
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staments itber den Geist itberein, vgl. Apg. 2,3. Matth. 3,11. Luk. 3,16.11.
Tim. 1,6 (vgl. auch das 3. Sticheron—Lied der Ainoi des Pfirigst-
festes der orthodoxen Kirche: «Td mvedpo t dytov... wlp &% mupds mpot-
6v... Swnpodv t& yaplopara...ndp Stpodpevov clg vouds yapiopdtovn). Und
da sicher auch in Thessalonike Misshriuche dieser Geistesgaben vorge-
kommen waren (vgl. II. Thess. 2,2), wie es auch in Korinth der Fall
war, worliber Paulus ausfiihrlich in Kap. 12-14 des I. Korintherbriefes
handelt, muss es auch Christen gegeben haben, die solche Erscheinun-
gen der Geisteswirkungen tiberhaupt verachteten. Denen bestellt Paulus*
«Den Geist dampfet nicht». So miissen wir mvedpe nicht als «td mevpar-
%OV ydpwopa, & did <ol Bamriopatoc EAaBev Exaotog, dote gurtilealar 8¢
adrol xal 68nyeioBury (Zigabenos) noch in moralischem Sinne verstehen
und meinen, es handele sich um die in Gal. 5, 22-23 aufgezihlten Friich-
te des Geistes, und auch nicht meinen, der Geist erlésche durch das
unreine Leben, wie viele alten und neueren Exegeten gemeint haben.
Das Erlsschen geschieht durch das Abweichen und Unterdriicken der
ausserordentlichen Kundgebungen des Geistes (Chrysostomos — 2.
Auslegung, Theodoret).

Unter den im I. Kor. 12, 8-10. 28-30 aufgezéhlten und 14, 1-40
ausfithrlich beschriebenen Geistesgaben, tritt an erste Stelle die: Pro-
phetie (vgl. G. Friedrich, Ilpoghrys, in G. Kittel, Theol. Wor-
terb. zum N. T. Bd. VI S. 851-852). Das zeigen das oben erwihnte 14.
Kap. des I. Korintherbriefes und die Tatsache, dass Paulus wiederholt
die Propheten direkt nach den Aposteln nennt. Und wie Vers 17 das
Ganze (Gebet) ausgedriickt hat, Vers 18 aber den Teil (Danksagung),
so auch 19 das Ganze (Geistesgaben), 20 aber den Teil (Prophetie).
Vers 20 wendet sich gleichfalls an diejenigen, die die prophetischen’
Erscheinungen des Geistes verachten und wegen der Missbréuche und
der Pseudopropheten das mpogyrebery hindern (Chrysostomos, Oiku-
menios, Zigabenos). An diese richtet er diese Mahnung negativ, wie

an dle Korinther L. 14,1 POSILIV: (GNAOUTE... W& TPOQPATELNIE) UNU OO+
«lhodre T mpooytedewn. Unter mpopyreix miissen wir in der urchrist-
lichen Zeit nicht bloss Weissagung verstehen, sondern vielmehr «die
aus Inspiration herausgeborene Rede charismatischer Verkiindiger,

auch der Wille Gottes im Leben des einzelnen Christen bekannt wird»

(G. Friedrich, a. a. O. S. 89, Vgl. I. Kor. 14,3. 24 w. a.).
Auch die Verse 21-22 sind Fortsetzung der vorausgehenden.
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verachten, gelit er nun dazu iiber, sie vor den Pseudopropheten zu be-
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wahren. Das am Anfang hinzugefiigte 3¢ ist adversativ: Einerseits ve-
rachtet nicht, andererseits priifet. Ildvra darf nicht verstanden werden
aus ethischer Sicht, auch nicht unter dem Gesichtspunkt der rechten
Lehre, sondern bezeichnet die Summe der ‘Wirkungen des Geistes und
alle seine KEzscheinungen. Da nicht alles, was als Geist Gottes er-
scheint, echt ist, «mdvro Sowwdleren, alles priifet, nach dem Charisma
der «Unterscheidung der Geistern (Sudxpioig mvevpdrwv, I. Kor. 12,10.
14,29). Zu dieser Deutung vgl. I. Joh. 4,1: «uh mwavrl mvedbpatt miotebe-
e, GANG Sowudlete T& mvebpote el éx Tol Oeol oy, 67t mohhol Yeu-
SompopFror EEeAnibilasty el wov xbopovn.

"~ Wie aber soll diese Priiffung geschehen? Der I. Johannesbrief 4,
2-3 setzt, offensichtlich aus antignostischen Motiven, als Merkmal,
als Norm der Unterscheidung das Bekenntnis zu Jesus Christus als dem
Fleischgewordenen, und die Didache 11,8, die tpémoL xvptou, also die
Beachtung der ethischen Prinzipien des Evangeliums, geméss der Leh-
re Jesu tber die Pseudopropheten in der Bergpredigt (Matth. 7, 15-23).
Aber «das eben ist fiir Paulus und seine Zeit bezeichnend, dass er
noch keine #ussere Norm der Beuzteilung aufstellt, sondern auch hier-
bei sich auf das gesunde Gefithl der Gemeinde verldsst, bezw. an die
Erleuchtung durch den h. Geist glaubt» (v. Dobschiitz), der das
Charisma der Unterscheidung der Geister gibt (I. Kor. 12,10. 14,29).

Das Ergebnis einer derartigen kritischen Haltung ist die Unter-
scheidung zwischen guten und schlechten Geistern. «To xahov xatéyeren,
haltet fest; das xordv darf nicht verstanden werden in der altgriechi-
schen Bedeutung als schon, sondern, wie auch in der neugriechischen,
als das Gute, Einwand{freie, Richtige. Die Geister aber, die durch die-

- se Priifung sich als schlecht erwiesen haben, empfiehlt Paulus zu mei-

den. Das «mavtde eldoug movnpodn des Verses 22 ist stérker alseinfach
«movnpoln. Das movnpdy ist nicht im geringsten zu dulden, wiv eldog mwovy-
pob aber muss gemieden werden. Dieser Satz des Verses ist offenbar
geschdpft aus Tob 1, 1. 8: «dmeybuevoc dmd mavtdg moynpeol mpdypaTooN.

Das ei30¢ kann die Gestalt, die #ussere Erscheinung, den Schein
bezeichnen, oder, wie in der neugr. Sprache, die von Gattung zu unter-
scheidende «Art». Das movnpol kann Genetiv des maskulinen Substan-
tivs movnpde sein, oder des Neutrums movnpdv (so Erasmus, Calvin: ab
omni apparentia mali) oder, attributiv, des Neutrums des Adjektivs
novnpbs, —d, — v (so Vulgata: ab omni specie mala). Der erste Fall,
in dem movnpde der Teufel wire, ist von vornherein ausgeschlossen,
sowoh! wegen des fehlenden Artikels, als auch wegen des logischen
Zusammenhangs des Textes,
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Fir die einzige richtige Deutung des c780c muss die gehalten wer-
den, die es als Art, als Gattung des Genos auffasst, weil jede andere
Deutung, wie die alte von Luther, Calvin, Erasmus und anderen (ap-
parentia, Schein), sich nicht in den Zusammenhang des Textes ein-
figt—beachte insbesondere den vorausgehenden Vers 21—, der iiber
die Arten der Geisteswirkungen spricht.

Bei «movypoB» gehen die Meinungen der Exegeten auseinander
dariiber, ob es als Adjektiv aufgefasst werden muss oder als Substan-
tiv, wihrend G. Kittel meint, «ob movypot adjektivisch oder substan-
tivisch gebraucht ist, ist nicht zu entscheiden» (Art. Eloc, in Theol.
Wort. zum N. T. Bd. IT 8. 372 Anm. 19). Ich meine, dass die logischere
und dem Textzusammenhang entsprechendere Deutung die Auffassung
von movnpol als Substantivist: «Jede Art von Bésem muss gemieden wer-
den». Unzweifelhaft werden unter «jeder Art von Bosem» die Geister und
die Wirkungen der falschen Propheten verstanden. Hierzu wiirde schon,
entsprechend dem «das Gute haltet fest», die Wendung geniigen «vom
Bisen» oder auch «von allem Bésen haltet euch fern». Die Hinzufii-
gung von «eldouc» macht die Meinung vieler Exegeten nicht unwahr-
scheinlich, dass er ausser den Pseudopropheten auch das ethisch Bose
meint (Theodoret, Oikumenios, Theophylaktos und jiingere), indem er
so den Sinn des «mavtde» betont und verallgemeinert: von je der Art
vom Bosen», ohne Ausnahme, ob es sich auf die Wirkungen des Gei-
stes oder auf das ethische Leben bezieht. So wird auch der UUbergang
zu dem folgenden Vers gleitender, der deutlich itber den moralischen
Stand der Christen spricht und nicht mehr iiber die Propheten.

Mit dem Gebetswunsch in Vers 23 schliesst der 2. Teil des Briefes,
wie sein 1. Teil mit einem anderen Gebetswunsch (3, 11-13) formal fast
gleich dem vorliegenden. Der Zusammenhang des Verses 23 mit den unmit-
telbar vorausgehenden ist locker; sein durchgehender Sinn aber, der
Gebetswunsch fir die Heiligung der Glieder der Gemeinde, als Vor-

herervung Tar die Parusie, die Wiederkunit Christi, macht gewissermas-
sen auch den durchgehenden Sinn des 2. Briefteiles aus. So befindet sich
der 2. Teil zwischen zwei kurzen inhaltlichen Zussammenfassungen,

die nach Art eines Gebetswunsches aufgebaut sind. Beide Gebetswiin-

SeRe—Phegmpen—m GeEr—vyernaune ravine O U U0

keinen Gegensaiz zu den vorhergehenden bedeutet, sondern eine Be-

Wiénung des Begrilles & @86@, an den dieser Gebetswunsch sich richtel,

entsprechend dem ob 3¢ der direkten Rede beim Gebet. Der Gebetswunsch

vormr—3—H=t3beriettsivh oot —wGott,msere vV aTer T ungseren HerTn
Jesus», wihrend Jesus im Gebetswunsch von 5,23 nicht angesprochen,
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Gott aber als Oed¢ Thg clpAvng bezeichnet wird. Das ist die gewohnliche
Wendnung in den jidischen Gebeten, die mit besonderer Vorliebe von
Paulus in seinen Briefschliissen gebraucht wird, vgl. Rém. 15,33. 16,20.
(I. Kor. 14,33). II. Kor. 13,11. Phil. 4,9. II. Thess. 3,16 (6 xbptog t%¢ zlp#-
vng). Hebr. 13,20. Vgl. auch « elpfvn 100 @cob» Phil. 4,7. Kol. 3,15
(Richt. 6,24), weiter «&6 @zdg THe dmopoviic xal THe Tapaxifozwsy Rom,
15,5 und «6 @cdg 7%g éAnidocn Rom. 15,13. Die meisten dieser Wendun-
gen fithren Gebetswiische ein und beginnen, wie auch die beiden von I
Thessalonicher, mit «5 3¢ Océc», und einige mit wal & Ocbey. Also ist
diese Wendung bei Paulus typisch geworden.

Elpfvn ist hier nicht einfach aufzufassen als Eintracht wie 5,13,
auch nicht als Seelenfriede, sondern in der eschatologischen Bedeutung
des entsprechenden hebraischen Wortes Dﬁsfé- Nach der Eschatologie

des A. Testaments ist ein wesentliches Charakteristikum der messiani-
schen Zeit der endgiiltige Friede, der durch den Messias kommen wird.
Infolgedessen wird sip#vy oft im N. Testament gleichgesetzt mit dem es-
chatologischen Heil des Menschen. Dass wir auch an unserer Stelle
den Frieden eschatologisch auffassen, fordert der Vers selbst, der auf
das eschatologische Heil des ganzen Menschen zielt.

‘Aywoon, Optativ von dyiale==er moge heiligen. Das Verb wird
ausserhalb der heiligen Schrift sehr selten gebraucht. Im Alten und
Neuen Testament hat es vorwiegend kultischen Charakter und be-
zeichnet das Fernhalten von profaner Beriihrung und die Hingabe an
Gott. So 1st das Wort auch an dieser Stelle zu verstehen. Gott
heiligt die Menschen, indem er ihnen die Gaben des heiligen Geistes
gewiihrt.

Das éhotedeis ist, entsprechend den Hutrereic und mavrekeic, synonym

it 6Xexk7pove und stérker aly 8aoug, aber es dart nicht adverbial ge-
deutet werden=06rotehid¢, terciwe (Theodoret), auch nicht pridikativ—
dass er euch durch die Heiligung zu érozeielc, Vollkommenen macht
(Ambrosiaster), sondern als Attribut zu Spac=euch ganz, eure ganze
Person und euer Dasein, «durch und durch» (Luther).

Die Wendung «dydoor Spdg 6hoteheicn wird erklirt in der Fort-
setzung des Verses durch einen anderen Gebetswunsch in passivischer
Form, wo logisches Subjekt das Subjekt. des aktivischen Vordersatzes
bleibt, Gott. Die FErklirung ist chiastich aufgebaut:

dyLecoL SAOxATp0Y
€ ~ L4 ~ A o A ¢ \ \ A ~
dudlg Opdv 7o mvelpa xal 7 uyd xel O chpe

dhoTeAels © o apdpmTed. trenbein
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Dem 6&roteheic gleicht das 6Adxdmpov nur sprachlich, nicht aber auch
syntaktisch, weil das erste attributiv verstanden wird, das zweite
pradikativ: tnpnlsty 6A6xAnpov. Das 6réxdnpov bedeutet: in Vollkommen-
lieit, vollendet, nach Jakobus 1,4: «wéietor xal GAéxA7poL, &v pndevi Aet-
TOUEVOLY.

Statt «euch» gebraucht Paulus gelegentlich «euer Geisty, vgl. Gal.
6,18. Phil. 4,23. Philem. 25. Hier aber sagt er «td mvelpa xal % Juyd) ral
16 o@dua». Die alten Trichotomisten griindeten ihre Lehre auf diese
Stelle, und viele neuere Exegeten nehmen einen Einfluss der griechi-
schen Philosophie auf diese Stelle an. Das ist jedoch verfehlt, weil

- die alte griéchische Philosophie, dhnlich wie auch die jiidische, den Men-
schen verstand als Gebilde aus zwei Bestandteilen, aus Kérper und Seele,
und die Trichotomie in der griechischen Philosophie lange nach Pau-
lus sich ausbildete, hei den Neuplatonikern, die Leib, Seele und Ver-
stand als Bestandteile des Menschen anhahmen. Vor diesen erschei-
nen trichotomistische Lehren bei den Héretikern. Schon Valantin
nahm drei Bestandteile des Menschen an, und schied die Menschen, je
nach dem vorherrschenden Bestandteil, in Pneumatiker, Psychiker
und Hyliker. Diese Lehre wurde iibernommen von den Montanisten .
(Harnack, Dogmengeschichte Bd. I3 S. 399 Anm. 2). Apollinarios
grimdete auf die Trichotomie seine Christologie.

Paulus aber ist nicht Trichotomist. Er glaubt, der Mensch beste-
he von Natur, nur aus sépo und uys. Parallel begegnen bei Paulus
auch die Gegensitze capf und mvelpo., Zapf ist der ganze natiirliche
Mensch, also der Korper und die Seele, aber mvebue ist das neue Ele-
ment, das der Christ von Gott empfingt, sein schopferischer Hauch
(so die Mehrzahl der Exegeten). Nur so und nicht trichotomistisch muss
auch verstanden werden der paulinische Gebrauch der.Termini mveu-
patids, copuinds und duyeds (vgl auch I. Kalogirou, ‘O’Andsrorog
Hocu)\oc; mepl avBpdmovu, in Upnydproc Ilarapds 1951, S. 241 ff. I. S. R o-

3 e - T, —S—t20—fir i
Paulus ist der Geist die zusétzliche Gabe Gottes zum wiedergeborenen
Gldubigen (P. Christou, ‘H mepl dvlpamov Sidaonarie 7ol Bco-
ptrov Avtioyelas, Sonderabdruck aus ['pyybproc Ilahapdc, cosaroviny
’I(Fﬂ7 S Y} e 1hn st der vollkommene Mensch der zu seiner natiir-

— icen Persd 1 uc‘enoien eist hat. er dessen ent-
_ e Y J gy Y - - A7 O i . oy o S
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nicht fiir das ewige Leben (vgl. 1. Kor. 15, 15. II. Kor. 3,6.Gal. 6, 7-8.
Vgl. auch Ireniios, Elenchos 5, VI, 1. IX, 2).

Der Geist Gottes wohnt nach Paulus in uns (I. Kor. 3,16. II. Tim.
1,14). Das Empfangen des heiligen Geistes bedeutet bei ihm «Versie-
gelung» (oppdyiow) in ihn (II. Kor. 1, 21-22. Eph. 4,30). Dass dieser
Empgang unentbehrlich fir den Christen und dass ausserdem seine
Voraussetzung die Taufe ist, bezeugt die im Sakrament des Chrisma
(Salbung, Firmung, Konfirmation) zum Ausdruck kommende Praxis
der Kirche, die bis auf das N. Testament selbst zurtickhgeht (vgl. Apg.
8, 14 ff. 19, 2 ff). Nur der &v dyiep [Tveduart oppayiouévoc (Eph. 4, 30.
II. Kor. 1,22) ist der nach unserem Vers 6Aéxhzpoc, vollkommene Mensch.
So haben wir hier «die endgiiltige Formel der biblischen und christli-
chen Anthropologie... und zugleich eine Art Zusammenschau der gan-
zen christlichen Geistigkeity (1. Bouyer, Introduction a la vie
spirituelle, Tournai 1960, S. 146).

Abgesehen von vereinzelten Féllen, wie z. B. Athanasws des Gros-
sen (Migne, P. G. 28,80) und Gregors von Nyssa (bei Theophylaktos,
z. St.), welche bei der Interpretation unserer Stelle zur Bekdmpfung
dsr Trichotomie mit mvelpe den Verstand meinen, versteht die ganze
patristische Tradition unsere Stelle, in dem angegebenen Sinn und
nicht trichotomistisch. Nach den Kirchenvitern hat der Mensch den
ihm durch die Schépfung eingepflanzten Geist des Lebens (Gen. 2,7,
vgl. Sap. 15, 11) verloren, der ihm wiedergegeben wird durch Chri-
tus; und so wird das Bild Gottes wiederhergestellt in seiner alten
Schénheit, weil nur, wer den Geist Gottes besitzt, der nach dem Bild
und der Ahnlichkeit Gottes geschaffene Mensch ist (vgl. neben andern
Irensos, Elenchos 5, VI, 1. Tatlan Hpog “Exn. 7. 12 13. 15. Kyrﬂl von

38a. 34 52 Gregomos Palamas Mlgne P. G 150 122 1148 S auch 0.
Clement, A propos du Flhoque in Messager orthodoxe No 8, Jahrg. IV,
1959,8.28. L. Bouyer, a.a. 0. P.Bratsiotis,To levésewg A’ 26 év 1)
6p0036Ew Ozoroyia, Kwvotavtivodmoric 1953,5.6. I.S. Romanides, a.a.
0. S. 133-140). Gott schuf den Menschen fiir die Sohnschaft, und unent-
behrlich fiir die Verwirklichung seines Planes ist die Ubergabe des hei-
~ ligen Geistes an ihn (s. L. Bouyer, a. a. O.), «durch dessen Teilhabe
wir mit der Gottlichkeit vereinigt werden» («ob 1} petoyd) cuvamtéuchu
7} OebtmTn, Athanas. Migne P. G. 26, 373). Wie die Seele das Leben
des Korpers ist, so ist auch der Geist das Leben der Seele (Makarios der
Agypter, Hom. 30, Migne P. G. 34, 724-725), die Seele der Seele (Sy-
meon der N. Theologe, Rede 38b). Wenn der heilige Geist sich von der
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- Seele trennt, stirbt die Seele (ebd. 4a. Vgl. 34b. 52a. Vgl. auch Theo-
philos von Antiochien, 1,7). Und wie die Herberge (oixoc) der Seele
der Leib ist, so ist auch des Geistes Herberge die Seele (Justinos, Ilepl
dvacraoewg X. Vgl Awdoyog 6. Johannes Chrysostomos, Migne P. G. 62,
463). Von der im Menschen wohnenden lebenspendenden Kraft des
heiligen Geistes hingt sein Heil ab. Das «ist das gemeinsame Kenn-
zeichen der heiligen Schrift, der alten Kirche und aller Viter der ortho-
doxen Tradition und bildet die Grundlage der sakramentalen Hand-
lungen der orthodoxen Kirche» (I.S. Romanides, a. a. O. S. 133).
Den Sinn der apostolischen Auffassung von Geist, Seele und Kor-
per gibt vorziiglich wieder die Wendung aus dem Martyrium Polycarpi
14,2=FEuseb. Kirchengesch. 4, 15, 33: «Eig dvdotacw Lw¥s dlwviov Yuyiic
e %ol copatos &v d9bupaly nmveduarog dyloun (vgl. auch v. Dobschittz,
Exkurs z. St.). Durch die unverginglichmachende Wirkung des hei-
ligen Geistes hat der Mensch, nach Irenios, teil an der Unsterblichkeit
und dem Reich Gottes (Elenchos 5, IX, 3, 4. X, 1,2. Fragm. 36). Nur
der aus Korper, Seele und Geist bestehende Mensch ist der wahrhafti-
ge Mensch. Dieser Geist ist kein Bestandteil der menschlichen Natur,
aber auch nicht etwas Fremdes fiir sie, sondern ist das «Charisma» des
heiligen Geistes, der den Menschen wieder einsetzt in seinen alten Zu-
stand, der ihn lebendig macht und ihn zur Verwirklichung des Zwecks
filhrt, zu dem er geschaffen wurde (Adv. haer. V, 6,11f.). Theodor von
\/Iopsuestla betrachtet in der Auslegung unseres Verses das nvelpa als
die gmuyopryovpévy ydpis Tob Tvedpatos' denn, «oddénorz ént dmioTou To Tplow
wé0zixe, nvelua, Yuyny xol odue, dAR &xl povey 1év mioTELbvTev, v Puyh
pev xal obuo Tic boewg, 6 3¢ mvelua t¥g edepyesiac, Toutéott TO KopLopoL
Tév misTeutvtavn. Xdgiope deuten einfach Chrysostomos, Theodoret,
Theophylaktos, Zigabenos, wihrend Oikumenios an die ydeic des hei-
ligen Geistes denkt. Ambrosiaster deutet es als «spiritus datus nobisy.
Nach dem Theologen des Hesychasmus Gregorios Palamas ist das
— TEU[E (T GOgeNWart doT gottlichen Rraltc 1im Menschen, welche Kom- —
men, um den ganzen Menschen zu «pneumatisieren» und die Seele
und durch die Seele den Korper und seine ganze Existenz zu Geist
zu machen, entsprechend Jo. 3,6: «was aus dem Geist geboren ist, ist
:mt»—(s—dw—kh;meme—ba—e—e&efmwe—smhe—mmm——
V. 17). Nach diesem grossen Mystiker der Ostkirche hat der Sohn un- -
— ser Fleisch angenommen, d. i. unseré Natur, und durch sein Leben,
sein Kreuz und seine Auferstehung hat er sie gefiillt mit Geist und sie
. el Ferer—Erost—sod ittt -

meinsamkeit der Taufe und des Abendmahls in uns selbst Geist emp-
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fangen, der fahig ist, unsere ganze Existenz zu Geist zu machen, die
seelische wie auch die leibliche (Tract. apodict. 11, coisl. 100, fol. 44. Ed.
Konstantinopel 1627, S. 74. Vgl. J. Meyend orf{, Introduction a I’
étude de Grégoire Palamas, 5. 315).

So interpretiert ist unsere Stelle weit entfernt von der Tricho-
tomie. Unter diesem Aspekt muss auch die biblische und die darauf sich
stiitzende entsprechende patristische Uberlieferung betrachtet werden.
So erweist sich der Unterschied zwischen Dichotomie und Trichotomie
letztlich als eine Frage der Terminologie (V. Lossky, Theologie mysti-
que de I’ église @’ orient, Paris 1944, S. 122). Die Trichotomie ist zum
grossen "Teil eine Frucht der Bemithungen, «die Lehre de1 heiligen Schrift
und der theologischen Tradition durch den Gebrauch der Kalegorien
einer platonisierenden essentiellen Philosophie zu deufen». Fir die
Kirchenviter und die Mystiker des Ostens «gab es kein solches Pro-
blem. Denn die Denkkategorien, die sie anwendcten, waren die...Ka-
tegorien der heiligen Schrift, und sie interessierten sich nicht so sehr
fiir die physiologische Beschaffenheit des Menschen, sondern in erster
Linie fiir das kirchliche Dogma der Aufestehung des Fleisches. Zwar...
akzeptierten die Viter... die Auffassung, dass der Mensch aus Korper
und Seele bestehe... aber das war fur sie etwas Sekundires. Das Pri-
mire war, dass die ydoiwc, die Gnade des heiligen Geistes, kommt, um im
Menschen zu wohnen, als einer leiblich-seelischen Synthese, und ihn
lebendig zu machen und ihn zu verwandeln zu einem Bild und zir
Ahnlichkeit mit dem lebendigen Gott, ihn zu vergdttlichen durch die
Gemeinschaft mit dem heilligen Geist. Das war das Heilsdogma, das
uns von Gott geoffenbarte, wihrend die zahlenmaissige Bestimmung der
Bestandteile des Menschen der Philosophie oder der Wissenschaft zu-

kam (O. Clement, a. a. O. E. Gilson, The Spirit of Medieval Phi-
losophy, Kap. 9, The Christian Anthropology. J. Meyendorff,
a. a. 0. S. 213. Gregorios Palamas, Trias II, 2 § 30).

Zu Ende dieses Exkurses iiber die Trichotomie ist der Vollstén-
digkeit der Ubersicht halber zu erwithnen, dass am Ende des vorigen
Jahrhunderts in der griechischen Kirche die Lehre des Apostolos Ma-
krakis iiber das «Trisyntheton» des Menschen viel Unruche hervorge-
rufen hat. Die Auffassung dieses Gelehrten und Eiferers von dem Geist
im Menschen «schwankte zwischen der rein trichotomistischen (men-
schlicher Geist) und der christlichen (g6ttlicher Geist)» (B. Steph a-
nides, Exxinoraotiny Taropta, *AbFver 1948, 8. 663 ). Seine Lehre wurde
als nicht orthodox angesehen, die Polemik aber gegen sie hatte auch
andere und auch politische Griinde. Seine Ideen trigt Makrakis in etwa
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funfzig Schriften vor, und tzotz Ablaufs von mehr als einem halben
Jahrhundert seit dem Tage seines Todes (1905), werden sein Gedéchtnis
noch lebendig bewahrt und seine Thesen eifrig von seinen wenigen An-
héngern unterstiitzt, im Schosse der Kirche Griechenlands und von
Griechen der Diaspora in Amerika, wo auch einige seiner Werken ins
Englische iibersetzt werden sind.

Es wwrde friher dargelegt, dass die Seele und der Korper den
natiirlichen Menschen bilden, der vollendete Mensch aber, dér dAdxAngog
im Sinne unserer Stelle, ist nach Paulus der, der zu seiner physischen
Personlichkeit auch den gottlichen Geist besitzt. Folglich meint der
Apostel, wenn er schreibt «&héxdnpav Sudv 6 mvelpa xol % Juyxh xal 6
o@ux... tnpnleiny, dass die Vereinigung des physischen Menschen mit
dem Geist, also der totale Mensch, der vollendete und ganze, so be-
wahrt werde, in Ganzheit und Vollendung, dass diese Einheit nicht
zerrissen wird. Das tnpnfely setzt voraus, dass diese Vollendung schon
vorhanden ist. Dies schliesst nicht auch die Deutung aus, dass zuerst
die Heiligung und Vollendung vollstandig durchgefuhrt und dann in
diesen Zustand bewahrt wird.

Das apéumtoc bezieht sich nicht auf das tmpyfein, in dem Sinne,
dass auf untadelige Weise «bewahrt werder, sondern erklart das Er-
gebnis des tpnely, das éaéxAnpoc—sein, nach dem pradikativen ¢péuncoug
von 3,13= so dass sie untadelig sind. Das dpéuncwe betrifft freilich
nicht das mveBpe, sondern den ganzen Menschen, der den heiligen Geist,
der in dem Menschen wohnt, betritben und das Gewand der Gnade des
heiligen Geistes beflecken kann, wéhrend er in seiner natiirlichen und
iibernatiirlichen Existenz dpepmntoc sein muss (A. Steinmann-K.
Staab) «bel der Wiederkunft unseres Herrn Jesus Christus». '

Die Wiederkunft, die Parusie ist einer der zentralen Gedanken
des Briefes, die durch die mit ihr zusammenhéngenden Beunruhigungen
und Missverstdndnisse Paulus einen der wichtigsten Anldsse zur Ab-

fassung des Briefes gab, in dem die Lehre von der Parusie ausiGhrhch
dargelegt- wird (4, 13 -5, 11). Die Parusie wird von Paulus, aber auch
von Jesus, seinen Jiingern, den ersten Christen und von der Kirche all-
gemein, verstanden als die Wiederkunft in Herrlichkeit des ruhmlos

xm.d in_Niedrigkeit gekommenen und gestOrbenerr, —aber dochaufer-

standenen Jesus. Im A. Testament begegnen wir oft der eschatolo-

gischen Vorstellung des «Tages von Jahwen (Am. 518 — die Zitate
nach der Septuaginta —. 20. Joel 2,1.11. 3,4. 4,14. Abd. 1,15. Soph. 1,7.

14, Mal. 4,4. Jer. 32,19 [25,33]. Ez. 7,10. 13,5, Ps. 90,13, Div herriichste
Beschreibung gibt Jesajas 2,6 ff. und Kap. 13, die vollstindigste Sopho-
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nias (Kap. 1). An diesem Tage wird Jahwe kommen als Konig, um die
Welt zu richten, die Gerechten zu belohnen und seine Feinde zu ver-
dammen. Dieser Tag wird ein Tag des Zornes des Herrn sein (Ps. 109,
5. Ez. 22,24. Soph. 2,3. Thr. Jer. 1,12. 2,21, 22), ein Tag des Gerichts
(Jes. 34,8), ein Tag der Vergeltung (Jes. 61,2. Jdt 16,17 [20]), ein Tag
der Kraft Gottes (Ps. 109,3). Es ist der Tag xat’ &Eox7v, éxelvn 9 fuépo
(passim, besonders bei Jesajas und Zacharias). Die Ankunft des Mes-
sias zusammen mit Jahwe weissagt Daniel in seiner berithmten Vi-
sion des Menschensohnas (7,43 ff.). Psalm 2— besonders 109 (110)—ver-
kiindet den eschatologischen Sieg iiber die Feinde des Messias. Der Ge-
danke des Gerichtes und der radikalen Umwandlung der Welt unter der
Herrschaft des Messias bildete den Hauptinhalt der prophetischen Bot-
schaft, oft wiederholt von Jesajas und den Folgenden. Die Vorstellun-
gen von der Wiederkunft in Herrlichkeit des Richters Jahwe setzen
sich fort in der apokalyptischen und rabbinischen Literatur, bis in die
Zeiten des N. Testaments. Das Gericht bildet das Zentralthema des
Buches Enoch. Ahnlichen Vorstellungen begegnen wir auch bei der
Gemeinde von Qumran. Im N. Testament wird bestimmt, dass der in
Herrlichkeit Kommende Christus ist. Diese Vorstellung bildet das Fun-
dament der Lehre Christi und der Uberlieferung von ihm, und sie stammt
von Jesus selbst, der sie ausfithrlich darlegte (bes. Matth. Kap. 24-25.
Mark. 13. Luk. 12,35-59. 17,20-18,8. 21,5-36 u.a.). Der Glaube der
Junger an die Wiederkunft Christi griindet sich einerseits auf seine
entsprechenden Worte, andererseits auf das Geschchnis der ITim-
melfahrt, bei dem ihnen versichert wurde, dass «obtoc & Insolic &
varnelslc ap’ fudv clc TOv odpavéy, oftwe éreboertat 8y Tpbmov
g0zdouchs adtov mopsubuevoy el Tdv odpavoyn (Apg. 1, 9-11). Dieser

Glaube Thatte eine zenlrale Stellung in den Meinungen der ersten
Kirche von Christus, wie es sichtbar wird auch aus der Deutlichkeit
und Lebendigkeit, mit der er das ganze N. Testament durchzieht,
eine Hoffnung auf die Wiederkunft Christi «&v tayew» (Apok. 1,1), die
in der Apokalypse ihre hochste Intensitit gewinnt (s. G. A. Galitis,
Xpistohoylo. 18y Adyov tob Ilétpou, *ABRven 1963, S. 158 ff.).

Wenn Paulus an die Thessalonicher schreibt é&v 1§ mapovste meint
er b ei der Parusie; wir diirfen nicht das év deuten, als sei es gebraucht
anstelle von ¢ i ¢, wie es zuweilenim N. Testament begegnet (vgl. Blass-
Debrunner, Grammatik des neutestamentl. Griechisch § 205-206.218),
und es nicht verstehen als bis zur Parusie. Der Satz will sagen: der
ganze Mensch moge bewahrt sein in Vollendung, sodass cr untadelig
angetroffen wird bei der Parusie, bei dem Gericht in der Parusie.
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Die Wendung «tol xuplov fuéy "Insel Xeiotob» ist geprégt fiir Jesus.
) Der Titel xbptog ist nach dem Titel Xpiotdc der wichtigste und haufigste
der Titel Jesu. Der Titel wbptoc begegnet im A. Testament als Attribut
Jahwes, aber auch des Messias. Die Charakterisierung Gottes als »b-
oto¢ begegnet auch in der hellenistischen Welt, die Vorstellung aber von
Gott als Herrn stammt von den frithesten Anfingen des Semitismus
und ist tief verwurzelt in den semitischen Volkern, von denen er auch
ithernommen wurde durch den Hellenismus (s. Graf W W. Baudissin,
Kyrios als Gottesname Bd. 1T 8. 70). Im N. Testament werden ohne
Unterschied Gott und Jesus xiptog genannt, und Jesus selbst nannte
sich wbptog (Joh. 13,13-14, vgl. 16). So wurde der Jahwe zugebilligte
Titel im N. Testament auf Jesus tibertragen. Frither W. Bousset und
neuerdings R. Bultmann behaupten, der Titel sei hellenistischen
Ursprungs. Diese Theorie ist als willkiirlich, unwahrsheinlich und ge-
wagt zu bezeichnen aus Griinden die hier nicht zu erwéhnen sind .
(s. G. A. Galitis, ‘H ypfouws vod bpov *Apynyds &v of) K. Awbipey, *ABfva
1960, S. 65ff. Denselben, Kotaroroyia Tév Adywv tob ITETpov S. 123ff.).
Der Titel xor’ &oysy fir Jesus ist Xpiozds: Er ist eine Uberset-
zung des aramdischen meschicha (aus hebr. maschiach=yptw, ich salbe),
hellenisiert zu Messias. Also ist Christus = der Gesalbte.
Im A. Testament waren die ersten mit heiligem Ol Gesalbten
(Xpiorol) Aaron und seine Sohne (Lev. 4.5. 16. 6,15=22) und deren
Nachfolger (IT. Makk. 1,10. Ps. 83,10?), weiter die Konige, besonders
aber ist gesalbt der Konig der letzten Zeiten, der Messias. Jesus hielt
sich selbst fiir den Messias, und als solchen sahen ihn seine Jiinger
und die an ihn glaubten, und als solcher wurde er von den Juden getitet.
Das ganze urchristliche Kerygma hatte nur das zum Zweck: den Juden
zu beweisen, dass Jesus, die konkrete historische Person, der Christus
ist, der verkimndete eschatologische Kénig, der von Gott durch den heili-
gonCoist gesalbie Messias, Jm N. Testament wird das Wort immer
gebraucht als substantiviertes Verbaladjektiv in zwei Bedeutungen.
Zunichst in der Hauptbedeutung: der von Gott Gesalbte, also der Messias,
A der Gesalbte des Herrn. In Folge des fortwahrenden Gebrauchs ver-
 chwand-mib-der Zeit-diese Bedeutung des Wortes, und das substanti-
T ierte Adjektiv_wurde als Hauptname verstanden, entweder i ver-—
. pindune mit dem Namen Jesu, oder als Ersatz dafir. Der Ubergang zu
dieser 2. Bedeutung war schori abgeschlossen, als Paulus seine Briefe
schrieb, der nach der Regel das Wort Xpiovds als Hauptname gebrauch-
te (s. G. A. Galitis, Xpiorohoyta w@v Abyov tol lleTpov S, 47 11.).
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ITisrde im Verse 24 heisst «glaubwiirdign; gemeint ist Gott, der
im vorhergehenden Vers Subjekt und logisches Subjekt war. Man ver-
gleiche dazu «miotée 6 Octon, 1. Kor. 1,9. 10,13. II. Kor. 1,18. «6 xardy
oudey, d.h. zu Christus. «llowoew, d.h. das oben in dem Wunschgebet
Gesagte, namlich das «heiligen» und das «bewahren». Das «bg xol
nowoern hat die Stellung des *ApAyv, oder des yévouro, «es soll geschehen»
(v. Dobschiitz).

Mit Vers 25 beginnt der Epilog des Briefes. Das xoi, bezeugt von
verschiedenen Codices, Ubersetzungen und Kirchenvédtern, braucht
nicht als Einschub aus Kol. 4,3 angesehen zu werden. Ilepl fudy, d.h.
fir Paulus und seine Mitarbeiter. Den Inhalt dieses Gebetes legt Pau-
lus in II. Thess. 3,1-2 fest.

Der Kuss im Verse 26 wird charakterisiert als heilig, im Unter-
schied zum sinnlichen oder dem konventionellen. Den Kuss wiahrend
der Zusammenkiinfte hatte vielleicht Paulus selbst eingefiithrt, und er
wird fortgefithrt auf verschiedene Weise in der Uberlieferung der Kir-
che im Osten und im Westen. Im allgemeinen war und ist die Begriis-
sung durch Kuss im Orient iiblich. Der Imperativ wendet sich nicht an
die Vorsteher, weil er unmittelbar vorausgehend sich an die Brider
wendet, an alle Christen; und hier gibt es keine andere Anrede oder
irgend ein anderes Zeichen, dass die Personen wechseln, an die er sich
wendet.

Der offizielle und kategorische Ton der Beschworung in Vers 27
erklart sich aus dem Umstand, dass dieser Brief der erste ist, den Pau-
lus schrieb, als er noch keine Erfahrung hatte und nicht wusste, ob der
von dem Uberbringer an eine Person der Gemeinde auszuhindigende
Bri atstohtich—vorgetesenwirde,daes—auchMitghieder-der-Gemeinde
geben musste, welche aus Interesselosigkeit oder aus Feindschaft oder
wegen der etwa herrschenden Uneinigkeit es dazu bringen konnten,
dass der Brief fortgeworfen und nicht vorgelesen wurde. Daher macht
Paulus jedes Glied, das Kenntnis von dem Brief nimmt, dafiir verant-
wortlich, ihn den anderen Briidern bekanntzumachen. Der Wunsch,
- diesen Auftrag des Griinders der Gemeinde von Thessalonike zu befol-

gen, diirfte sicher zur Folge gehabt haben, dass er fortwihrend in den
Versammlungen vorgelesen und in vielen Abschriften bei den Chri-
sten verbreitet wurde, wobei jeder Glaubige daran mitarbeitete zu
verhindern, dass irgend einer ohne Kenntnis von dem Inhalt des Brie-
fes blieb (v. Dobschittz). Auf die Ausfithrung dieses apostolischen
Auftrags ist der Anfang der Lektionen in der Kirche zurlickzufiihren,
vgl. Kol, 4,16 (Steinmann).
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Unter ydpw im Verse 28 mitssen wir die gottliche Huld und Gunst,
das Erbarmen Gottes verstehen. Das gewdhnliche #ppwole, yaipsre und
dhnliches, womit die Briefe schlossen, ersetzt Paulus durch den apo-
stolischen Segen dieses Verses, der fast unverdndert bei allen Briefen
ausser dem Romerbrief begegnet, der mit einer Doxologie abschliesst,
Der vorliegende Brief schliesst mit der Anrufung der Gnade Gottes,
genau wie er begonnen hat (1,1).




