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Vorwort und Danksagung

,,Die Zeit ist das Warten Gottes,

der um unsere Liebe bettelt. !

(Simone Weil)

Die Wiederkehr Jesu Christi wird von Getauften aller Zeiten bekennend erwartet. Paulus
selbst verkundete sie als kurz bevorstehend. Unter diesem Eindruck verfasst er den Ersten
Thessalonicherbrief, das friheste Dokument des Neuen Testaments. Dass ich mich mit
meiner Diplomarbeit diesem Brief und der darin vorliegenden paulinischen Eschatologie
widmen durfte, bereitete mir seit Beginn der dafiir notwendigen Vorbereitungsarbeiten

grole Freude.

Begleitet wurde ich durch die verschiedenen Etappen von der Themensuche bis zur
Endgestalt dieser Diplomarbeit von Prof. Martin Stowasser, der mir stets in allen
Belangen unkompliziert und kompetent mit Rat und Tat zur Seite stand. Fir diese tberaus
wohlwollende Betreuung, der sozusagen stets offenstehenden Tiur und grofRen
Gesprachsbereitschaft, bedanke ich mich herzlich.

Bereichernd war fur mich zudem die Tatigkeit als Studienassistent am Institut for
neutestamentliche Bibelwissenschaft, bevor und wéhrend ich meine Diplomarbeit
verfasste. Ihr verdanke ich nicht zuletzt einzelne wichtige Impulse meiner Diplomarbeit,
etwa durch ein thematisch passendes Geburtstagsgeschenk von Prof. Roman Kiihschelm.
Fur diese Mdglichkeit eines Einblicks in die Welt der wissenschaftlichen Theologie bin

ich allen Mitarbeitern des Instituts gleichermal3en dankbar.

An der Beseitigung inhaltlicher und stilistisch-linguistischer Maéngel des Textes
beteiligten sich allen voran Prof. Martin Stowasser selbst, durch dessen Héande diese
Diplomarbeit in ihren verschiedenen Entwicklungsstadien ging, und auch meine
Mitbriider H. Jakob Eckerstorfer O.Prem. und fr. Jeremia Mayr O.Praem., Uber deren

Akribie und Feinsinnigkeit ich Uberaus froh bin und denen mein grof3er Dank gilt.

1'S. Weil, Cahiers 131.



Dem Wohlwollen vieler verdanke ich, dass mir die Erarbeitung dieser Diplomarbeit von
Anfang bis zu ihrem hiermit vorgelegten Abschluss — sowie mein gesamtes Studium der
Theologie — grofl3e Freude bereiten konnte. Unterstutzt und mit groBem Interesse verfolgt
wurden die dabei erzielten Fortschritte von meiner SOS Kinderdorf Familie — ihr widme
ich diese Arbeit —, meinen Mitbridern im Stift Schldgl und zahlreichen Verwandten,
Bekannten und Freunden. Dankbar kann ich mich nur dem Segenswunsch des Apostels

Paulus anschlieRen:

,Er aber, der Gott des Friedens, heilige euch durch und durch;
unversehrt moge euer Geist, eure Seele und euer Leib bewahrt bleiben,
untadelig bis zur Ankunft unseres Herrn Jesus Christus!*

(1 Thess 5,23)
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1. Einleitung

1.1. Aktualitat des Paulus

Die Bedeutung des in den christlichen Kirchen als heilig verehrten Apostels Paulus kann
kaum tiberschitzt werden. Er ,,ist [zwar] nicht der Begriinder, wohl aber der maf3gebliche
Former des friihen Christentums®. 2 Bis zum heutigen Tag erhalt er mit seinen
Uberlegungen und Aussagen, soweit sie uns erhalten sind, den weithin akzeptierten
Zuspruch, als Autoritédt in Glaubensfragen zu gelten. Die Bedeutung seiner Aussagen ist
auch dadurch gegeben, dass seine Briefe einerseits die altesten schriftlich erhaltenen
direkten Zeugnisse des Christentums sind, andererseits diese — im Sinne des Anspruchs
der Kirche, sich in ihrem Wirken an der Bibel zu orientieren — einen wichtigen Mal3stab
darstellen, von dem sich das kirchliche Lehramt herausgefordert wei3. Innerhalb des
neutestamentlichen Kanons kommt ihnen eine bedeutsame Rolle zu, wenn sich etwa
grol3e Gestalten der Kirchen- und Theologiegeschichte in ihrem Wirken immer wieder an
Paulusbriefen orientierten, genannt seien etwa Aurelius Augustinus, Thomas von Aquin,
Erasmus von Rotterdam, Martin Luther, Gotthold Ephraim Lessing, Karl Barth oder
Rudolf Bultmann.®  ,Das Urteil, das man iiber Paulus abgab, war von Anfang an hochst
unterschiedlich. Ungeteilter Zustimmung, in der sich seine Mitarbeiter dem Apostel
verbunden wuBten, stand schroffe Ablehnung, aber auch kihle Gleichgultigkeit
gegeniiber.“* Insgesamt scheint man im christlichen Kontext diese groBe Gestalt der

frihen Kirchengeschichte nicht umgehen zu kénnen.

Von Papst Benedikt XVI. wurde im Jahr 2008, anl&sslich der 2000. Wiederkehr seines
vermuteten Geburtsjahres, ein gesamtkirchliches ,,Paulusjahr® als Ehrenerweis
ausgerufen, denn, so hélt er in der Er6ffnungsansprache in der rdmischen Basilika San
Paolo fuori le Mura fest: ,,Paulus ist fiir uns nicht eine Gestalt der VVergangenheit, derer
wir achtungsvoll gedenken. Er ist auch unser Lehrer, auch fur uns Apostel und Verkiinder

Jesu Christi.“® Nicht zuletzt durch dieses ,Paulusjahr* kam es zu zahlreichen Initiativen,

2 U. Schnelle, Theologie 333.

3 Vgl. P.-G. Miiller, Thessalonicher 56-70; W. Wischmeyer, Rezeption des Paulus 358-368.
4 E. Lohse, Paulus 12.

5 Benedikt X V1., Botschaft des Paulus 18.
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dem Volkerapostel verstarkt Aufmerksamkeit zu widmen. Diese Diplomarbeit richtet
seine Aufmerksamkeit auf das erste von ihm verfasste Schreiben, den Ersten

Thessalonicherbrief.

1.2. Die heute befremdlich anmutende Rede von Eschatologie

Eschatologie scheint auf den ersten Blick zu einem abschlieBenden Traktat eines
christlich-dogmatischen Lehrgeriists geworden zu sein® oder, durch zahlreiche Beispiele
belegt, eine Sparte der aus Predigt hervorgegangenen Kunst vergangener Jahrhunderte.
Bekannt und von Touristenscharen in schier nicht abreien wollendem Andrang
bewundert ist beispielsweise die Darstellung ,,Das Jiingste Gericht von Michelangelo
Buonarroti (ausgefiihrt 1536-1541) in der vatikanischen Capella Sistina, vor dessen
imposantem Anblick sich auch das Kardinalskollegium zur Papstwahl im Konklave
einfindet. Doch tut sich angesichts einer solch beriihmten Darstellung der Wiederkehr
Christi nach Mt 25,31-46 die Frage nach eschatologischen Vorstellungen und ihren
Grundlagen auf, da bis heute ist die neuscholastisch Ubliche Begriffsdefinition fur
Eschatologie als ,,Lehre von den letzten Dingen™ pragend ist. Diese ,,behandelte die
Themen Tod und Gericht (Uber den individuellen Menschen nach seinem Tod) sowie
Himmel und Holle (als die beiden eschatologischen Endzustdnde nach dem Ende der
Welt und dem allgemeinen Weltgericht).” Die dahinter stehenden Vorstellungen stoRen
in Vermittlungsversuchen jedoch nicht selten auf Unverstdndnis, denn ,.christliche
Eschatologie redet von Dingen, die dem neuzeitlichen Empfinden zum Teil sehr fern sind;
der Wandel des Weltbildes wie des Lebensgefiihls haben hier besonders viele Fragen und

Widerstande geweckt.®

In einer sich als aufgeklart verstehenden Zivilisation vom Weltenende zu sprechen, mag
demnach einerseits befremdlich wirken, andererseits wird dieses Thema immer wieder

von der Filmindustrie aufgegriffen und finanziell gewinnbringend vermarktet.

® Entgegen dieser Tendenz fiihrt G. L. Mller in seinem (mittlerweile im deutschsprachigen Raum zum
Standardwerk gewordenen) Lehrbuch den Traktat Giber Eschatologie als neuntes von zwolf Kapiteln an und
begrindet dies mit ihrem Verhdltnis zur Schopfungslehre. Damit bringt er zum Ausdruck, dass
Eschatologie eines der zentralen christlich-biblischen Themen ist und nicht eine Randnotiz, auf die
lediglich abschliefend noch hinzuweisen sei (vgl. G. L. Miller, Katholische Dogmatik 516).

" G. L. Muller, Katholische Dogmatik 516.
8 R. Guardini, Die letzten Dinge 8.

12



Tagesaktuelle Ereignisse, vor allem Naturkatastrophen und menschliches Leid flihren
zudem mitunter zu einem Ruf Betroffener nach einem heilsamen Eingreifen Gottes in
seine Schopfung: ,,Warum darf so lange dauern, was seinem guten Willen widerspricht?
[...] Die Theodizeefrage macht Gott und sein Handeln immer wieder neu
unverstindlich.“® Weltweit in medialer Prasenz stand im Vorfeld auch ein von manchen
fir den 21. Dezember 2012 erwarteter Weltuntergang, der aus mythologischen
Inschriften einer Steintafel der Maya errechnet und angekindigt wurde. Auch in
moderner Gesellschaft begegnet, wie sich anhand dieser wenigen Beispiele aufzeigen
lasst, in verschiedener Form Eschatologie. ,,Die Verknipfung solcher vermeintlich
,wissenschaftlichen* Spekulationen mit allerlei Weltuntergangsdngsten und kruden
Weltvernichtungsphantasien hat mittlerweile Eingang in samtliche Bereiche der
populérkulturellen Allgemeinbildung gefunden, vor allem in der westlichen Welt.“°
Pragend fiir die ,,westliche Welt“, vor allem in Bezug auf endzeitliche Hoffnungen und
Angste, sind zunachst biblisch-christliche Aussagen. Das Abendland steht von daher in
einem Erbe, das sich biblischen Traditionen verdankt. Das Neue Testament, etwa Paulus
in seinen Briefen, kann sich dabei auf frihjudisch-alttestamentliche Vorstellungen
berufen und diese auf Christus hin neu akzentuieren. Wie dies konkret in 1 Thess
4,13-5,11 stattgefunden haben kdnnte, dem gilt das Augenmerk dieser Arbeit.

1.3. Hinweise zu methodischer Vorgehensweise und Aufbau

dieser Arbeit

1.3.1. Vorgehensweise und Aufbau dieser Arbeit

Dem Aufbau dieser Arbeit will eine gewisse vom Autor intendierte Logik innewohnen.
Dementsprechend sollen zunéchst die Pramissen benannt werden, die der vorliegenden
Beschaftigung mit Paulus zugrunde liegen. Dabei geht es vordergriindig um die Frage,
welche Quellen fiir eine Auseinandersetzung mit dem Vélkerapostel herangezogen
werden. Sodann folgt eine Begriffsklarung, durch welche eine Auseinandersetzung mit

dem Themenbereich der Eschatologie und Apokalyptik erst sinnvoll erscheint.

9 J. Werbick, Gott verbindlich 517.
10°M. Tilly, Apokalyptik 7.
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Der Zugang zur paulinischen Eschatologie wird zun&chst Uber dessen kulturell
heterogenes Umfeld gewagt, indem (bis heute uUberlieferte) Endzeiterwartungen
verschiedener Kulturkreise seines Wirkungsfelds knapp beleuchtet werden, etwa
alttestamentlich-judische Vorstellungen, aber auch rémisch-hellenistische Erwartungen
gegenlber dem Eschaton. Danach wird in das antike Thessalonich geschwenkt, indem
der Fokus zundchst auf einer kurzen Vorstellung der Hafenstadt selbst liegt, sodann die
Mission des Paulus in dieser makedonischen Hauptstadt rekonstruiert werden will. Der
weitere Schwerpunkt liegt auf dem Ersten Thessalonicherbrief selbst. Der Beurteilung

dessen Authentizitat und Einheitlichkeit folgt ein Uberblick tiber die Hauptmotive.

Alle bisher genannten Beurteilungen sollen endlich in einer Einzelauslegung der
Textstelle 1 Thess 4,13-5,11 gipfeln. Der Fokus dabei liegt freilich auf der Frage nach
der Eschatologie, wie sie Paulus darlegt, und wie weit darin Ausdrucksformen
verschiedener Traditionen und Strdmungen aufgegriffen und adaptiert werden.
AbschlieRend werden die Ergebnisse zu dieser Fragestellung pragnant zusammengefasst.

1.3.2. Methode und Fragestellung

Um den theologischen Gedanken des Volkerapostels im Ersten Thessalonicherbrief
moglichst gerecht zu werden, soll in — dem Umfang dieser Arbeit gerecht werdender —
gewisser Knappheit eine Grundlage fur ein vertretbares Paulusverstandnis geschaffen
werden. Dabei wird zu fragen sein, was wir Uber Paulus selbst, seine Hintergrinde,
Motivationen und Aussageabsichten wissen kénnen. VVon Vorteil ist hierbei, dass aus der
Antike eine Fulle an Zeugnissen auf unsere Tage gelangte, die den Anspruch erhebt,
verlésslich von oder Uber Paulus Zeugnis zu geben. Diese Quellen sind zundchst jedoch

in ihrer Zuverlassigkeit zu bewerten.

Fur die als notwendig erachteten Begriffsklarungen wird auf verschiedene aktuelle
Literatur zurlckgegriffen, ebenso fur die Darstellung von Endzeiterwartungen im
kulturell heterogenen Umfeld des Volkerapostels. Der Erste Thessalonicherbrief selbst
wird anhand des griechischen Textes, entsprechender Kommentare aus verschiedenen
Kommentarreihen und aktuellen Einzelstudien analysiert. Dabei sollen eschatologische
Aussagen in 1 Thess 4,13-5,11 untersucht und in mdglichst umfassendem Kontext
beurteilt werden. Der Schwerpunkt der Einzelauslegung soll auf den eschatologischen
Erwartungen des Vélkerapostels anhand der von ihm vorgelegten Aussagen liegen.

14



1.3.3. Hinweise zu Quellen und Literaturauswahl

Grundlage einer Beschaftigung mit dem biblischen Text von 1 Thess 4,13-5,11 ist die
aktuelle 28. Auflage des griechischen Neuen Testaments nach Nestle-Aland.!! Die
biblischen Blicher werden entsprechend dem Okumenischen Verzeichnis der biblischen
Eigennamen nach den Loccumer Richtlinien zitiert, weitere Abkirzungen, etwa von
Werken antiker und christlicher Autoren sowie Angaben wissenschaftlicher Reihen oder
Zeitschriften, entsprechend dem Verzeichnis IATG.'? Weitere Abkiirzungen finden sich
in Form eines Abkilrzungsverzeichnisses im Anschluss an die bibliographischen

Angaben.t

Fur die Abfassung dieser Arbeit wird in der Literaturauswahl auf bestmdgliche Aktualitat
der zugrundeliegenden Werke geachtet. Angaben aus mittlerweile mehrere Jahrzehnte
alten Kommentaren zum Ersten Thessalonicherbrief werden mdglichst durch neuere

Artikel und einschl&gige Monographien auf den aktuellen Forschungsstand hinterfragt.

1vgl. D. Trobisch, Die 28. Auflage 48-54, wonach die 33 Falle von Anderungen am Text die Katholischen
Briefe betreffen, und der wissenschaftliche Apparat angebrachte Aktualisierungen und Vereinfachungen
im Sinne besserer Ubersichtlichkeit erfuhr. Insofern entspricht der Text 1 Thess 4,13-5,11 in NA28 dem
der vorhergehenden 26. und 27. Auflage.

12 Beide Werke finden sich in der Bibliographie unter 5.2. Allgemeine Hilfsmittel.
13'vgl. 5.6. Abkirzungen.
15






2. Pramissen

2.1. Zeugnisse von und udber Paulus

2.1.1. Die als authentisch bewerteten Briefe des Paulus

Das Wirken dieses missionseifrigen drnoctohoc!* fiel in die Zeit zwischen Osterereignis
und Verschriftlichung des einen ,,viergestaltigen Evangeliums*,® womit die erhaltenen
Briefe als alteste schriftliche Dokumente des Christentums gelten und den friihesten
Bestand des spéater kanonisierten Neuen Testaments bilden. Charakteristisch ist diesen
frihchristlichen Schreiben, dass sie an Gemeinden und Personen gerichtet sind, denen
Paulus sich wohlwollend verbunden wusste, und sie als Briefe nicht allgemein und
umfassend Theologie darlegen wollen, sondern auf Anfragen und konkrete Situationen

hin formuliert sind, sie damit den Charakter von Anlassschreiben besitzen.1®

Paulus bediente sich der brieflichen Kommunikation, um mit von ihm gegriindeten
Gemeinden in Kontakt zu bleiben und aufgeworfene Fragen zu beantworten,
beispielsweise aber auch, um mit der Gemeinde von Rom Kontakt aufzunehmen und dort
einen Besuch anzukiindigen (vgl. Rom 1,11.15). Seine ,,Briefe artikulieren Beziehung,
und das heift, daB3 ihr Verstehen auf ein gegenseitiges Verstehen der Person und der
Herzen abzielt“.!” Diese dialogische Grundstruktur der Briefe und das darin zum
Ausdruck kommende Nahverhéltnis zwischen Paulus einerseits und Gemeinde bzw.
einzelnen Gemeindemitgliedern andererseits, ist in der Anschrift (vgl. 1 Thess 1,1 u.a.),

in Formulierungen der Gebetszusage (vgl. 1 Thess 1,2-3 u.a.) und der Segenswiinsche

14 50 die Selbstbezeichnung etwa in Rom 1,1 (u.a.), die sein Selbstverstandnis als Ausgesandter zum
Ausdruck bringt (dmootédhm = senden, aussenden, schicken) und vom lukanischen Verstandnis zu
unterscheiden ist. Lukas meidet diese Bezeichnung fiir Paulus in der Darstellung der Apostelgeschichte, da
sie bei ihm prinzipiell dem von Christus eingesetzten Zwdlferkreis vorbehalten ist. ,,Den Begriff hat Paulus
nicht neu geprégt. Er weil, dal? es schon vor ihm Apostel in der Jerusalemer Urgemeinde gab (1. Kor 15,8-
11; Gal 1,17.19), und kennt aus seinem spéteren christlichen Umfeld viele Personen, die den Aposteltitel
fur sich beanspruchen (vgl. Phil 2,25; 2. Kor 11,5.13; 12,11 usw.).* (J. Becker, Paulus 83).

15 Irendus von Lyon verwendet diesen Begriff in Adv. Haer. 3,11,7-9, um damit gegen selektive Tendenzen
festzuhalten, dass in der Vierzahl der Biicher sich das eine Evangelium als Gesamtheit ausdriickt.

16 vgl. O. Wischmeyer, Einfilhrung 123.
17'H.J. Klauck, Antike Briefliteratur 330.
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(vgl. 1 Thess 3,12-13; 5,23.26.28 u.a.), aber auch in den GruBlisten (vgl. 1 Thess 5,26
u.a.) und Selbstaussagen (vgl. 1 Thess 2,7f u.a.) erkennbar. Dem Volkerapostel kam
offenbar bereits zu Lebzeiten ein Status besonderer Verehrung und Autoritat zu. Diesen
Status wollte er nicht um das Ansehen seiner Person willen hochhalten und betonen,
sondern stellte ihn ganz in den Dienst seiner moglichst weltweit — also innerhalb des
romischen Reiches — zu verkiindigenden Frohbotschaft. Eine Hauptaufgabe seiner regen
Missionstatigkeit sah er vor allem im effektiven Aufbau christlicher Missionszentren
(vgl. 2 Kor 11,2; 12,19 u.a.). Dementsprechend driickte er auch seinen Wunsch aus, die
,,KAntoic ayioc™ (R6m 1,7) in der Hauptstadt des Imperium Romanum zu besuchen (vgl.
1,11.15) — eine Gemeinschaft, die demnach also bereits existierte und die er dennoch zu
sehen winschte, namlich ohne dass sie von ihm gegriindet worden ware — und auch ihnen
,»&V Poun evayyericacOar (1,15). Das Wirken des Paulus in Rom markierte trotz seiner
Plane, in Spanien zu missionieren (vgl. R6m 15,23f), der Tradition nach schlief3lich seine
letzte Lebensstation (vgl. Apg 28,16-31).1°

Das Ansehen seiner Person flihrte auch zu pseudepigraphen Schriftstiicken, ndmlich zu
Briefen, die zwar nicht seiner Feder entstammen und dennoch Paulus als Absender
benennen. Ob dies auch auf Briefe des Neuen Testaments zutrifft, ist im aktuellen Diskurs
umstritten,?° doch handelt es sich bei der Pseudepigraphie um ein in der Antike des
romisch-hellenistischen Raumes verbreitetes Phdnomen, das sich mehreren Ursachen
verdanken konnte. 2 Gerade im Zusammenhang mit Paulus diente in spateren

Generationen ,,die Pseudepigraphie zur logischen Fortsetzung der Orthonymie®.?? Das

18 Die Einheitsiibersetzung spricht hier in relativ freier Ubersetzung vom Aufbau der korinthischen
,,Gemeinde“ (vgl. 2 Kor 12,19 EU), doch liegt im Griechischen hier die Rede von allgemeiner Erbauung
(Omep thHg VUGV oikodoutic = zu eurer Erbauung) vor. Wenngleich Paulus schlieBlich eine Gemeinde
gegriindet hat, ist seine Wortwahl zu bericksichtigen, durch die der Gedanke einer Institutionalisierung
Uber Generationen hinweg nicht zwingend zum Tragen kommt.

19 Eine Gegenposition zu dieser Ansicht nimmt etwa S. Porter, Pauline Chronology ein (vgl. 2.1.3. Deutero-
und tritopaulinische Schriften).

20vgl. 2.1.3. Deutero- und tritopaulinische Schriften.

21 pseudonyme Verfasserschaft findet sich sowohl bei religiosen, als auch bei paganen Texten der Antike.
So findet sich beispielsweise in Schultraditionen verschiedenster Art eine Zuschreibung spéaterer Texte an
einen Lehrer, bei zundchst anonymen Texten eine falschliche Zuschreibung an bekannte Persdnlichkeiten
als Autoren, bei Namensgleichheit eine Verwechslung von Autoren oder aber auch bewusst intendierte
Félschung (vgl. W. Speyer, Art. Pseudepigraphie 706-707).

22 p, Pokorny, Art. Pseudepigraphie 653. Vgl. E.-M. Becker, Paulus zu ,,Paulus“ 376-383: Paulus stellt
insofern eine Ausnahme innerhalb der Antike dar, als seine Briefe ihn als Absender benennen und damit
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junge Christentum sah sich dabei vor Umbriiche und notwendige Neuorientierung
gestellt, in einer Zeit verstorbener Erstzeugen, uneinheitlicher Gemeindestrukturen und
der konfliktreichen Loslésung vom Judentum.? Es kam so zur Inanspruchnahme von
Autoritaten der Anfangszeit, wie jener des Paulus, um die Zukunft sozusagen
groRkirchlich zu gestalten. Insofern dabei auf Aussagen und theologische Uberlegungen
des Paulus zurtickgegriffen wurde, die in eine neue Zeit hin transformiert ausgesagt sein
wollten, gestaltet sich auch die Beurteilung der Authentizitat der neutestamentlichen
Briefe mit paulinischer Absenderangabe als schwierig. Beriicksichtigt man sprachlich-
stilistische und kontextuelle Merkmale?* der Briefe des neutestamentlichen Kanons, die
den Anspruch geltend machen wollen paulinisch zu sein, kann entsprechend heutiger

Perspektive der Bibelwissenschaft folgender Befund vorgelegt werden:

,»Im Kanon des Neuen Testaments sind insgesamt 13 Schriften enthalten, deren Entstehung
auf Paulus zurlckgefihrt wird. Wissenschaftliche Forschung hat nach langen Diskussionen zu
einem weithin anerkannten kritischen Konsens gefiihrt. Danach sind als authentische
Dokumente der erste Brief an die Thessalonicher, der Brief an die Galater, die beiden Briefe

an die Korinther, der Brief an Philemon, der Brief an die Philipper und der Brief an die

Christen in Rom anzusehen.*?®

Eine Beschaftigung mit Paulus bzw. Themen seiner Verkiindigung ist mitunter
wesentlich vom Vorentscheid gepragt, welche Schriften als authentisch eingestuft
werden. Im Rahmen dieser Diplomarbeit werden die genannten sieben Briefe als
authentisch betrachtet und damit auch zum Fundament und Prifstein der Paulusforschung
erhoben, sofern sich ein Blick tber den Ersten Thessalonicherbrief hinaus als angebracht

erweist.

2.1.2. Die Apostelgeschichte als Forschungsgrundlage

Dem Charakter von Anlassschreiben entsprechend, kann nicht erwartet werden, dass die
paulinischen Briefe alle zu seiner Person und seinem Wirken maoglicherweise

auftretenden Fragen beantworten. Zwar ist das paulinische Selbstzeugnis als Primarquelle

den Autor erkennen lassen. Darin I&sst sich einerseits ein Schritt von friihjidischer hin zu friihchristlicher
Literatur manifestieren, andererseits aber auch eine Beglinstigung fur Pseudepigraphie sehen.

2 Vgl. E. Lohse, Paulus 265-274.
24 \/gl. W. Egger, Methodenlehre 226-268.
%5 E. Lohse, Paulus 15.
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zur wissenschaftlichen Auswertung allen spateren Traditionen vorzuziehen, dennoch
bleibt darin einiges unerwahnt und viele Erkenntnisse der Paulusforschung missen tiber
Riickschliisse gewonnen werden.?® Dies trifft vor allem auf Fragen der Datierung von
Lebensereignissen, einhergehend mit der Frage nach Abfassungsorten und jeweiligen
Abfassungssituationen der Briefe, zu. Flr diese Ruckschlisse bietet uns das lukanische
Doppelwerk mit seiner Apostelgeschichte eine ausfihrliche Darstellung, in der Paulus —
zumindest ab dem ,,Bericht* Uber die Steinigung des Stephanus in Apg 7,58 — zunehmend
in den Mittelpunkt des Interesses riickt. Die Apostelgeschichte ist ,,neben den
paulinischen Briefen [...] ein weiteres Werk, das eine Fille von Nachrichten tber Paulus
bietet. Sie gehort als zweiter Teil mit dem Lukasevangelium zu einer groRen Darstellung
zusammen, die Predigt und Leidensweg Jesu sowie die Anfénge der Christenheit
beschreibt.“?” Der groRere Zusammenhang ist die Verbreitung des Christusglaubens, an
der die Missionstatigkeit des Paulus schliel}lich groRen Anteil hatte. Mitunter kommt es
dabei vor, dass paulinische und lukanische Darstellungen einander widersprechen, wobei
in diesen Fillen ,,der fUr den Historiker selbstverstandliche Grundsatz [gilt], dass den
Primérquellen immer der Vorzug zu geben ist*,?® also den als authentisch geltenden

Paulusbriefen.

Verstandlich wird das Vorliegen unterschiedlicher Darstellungen auch anhand des
zeitlichen Abstands, der zwischen dem Leben des Paulus und der Verschriftlichung der
Apostelgeschichte liegt, und damit an der Tatsache, dass es sich aufgrund der
anzunehmenden zeitlichen Entfernung beim ,,Lukas* genannten Verfasser derselben
wohl nicht um einen Begleiter des VVolkerapostels handelt, der aus der Perspektive eines
Augenzeugen berichten konnte. ?° Hinzu kommen Charakteristika, von denen der

lukanische Schreibstil gepréagt ist, um den Leser bzw. die Leserin in das Geschehen hinein

% \/gl. U. Schnelle, Einleitung 32.
2T E. Lohse, Paulus 16f.
28 U. Schnelle, Einleitung 32.

29 S0 spricht etwa U. Schnelle sich mit einer Vielzahl anderer Autoren fir eine Abfassung der einem Lukas
zugeschriebenen Apostelgeschichte um das Jahr 90 n. Chr. aus (vgl. U. Schnelle, Einleitung 286f), wahrend
er den Zeitraum von Damaskuserlebnis bis zum Tod des Paulus mit 33 — 64 n. Chr. anfihrt (vgl. ebd. 46).
Damit liegt ein Zeitraum von mehreren Jahrzehnten zwischen Wirken des Paulus und Verschriftlichung der
Apostelgeschichte. Dennoch gibt die Nennung eines Arztes namens Lukas in Kol 4,14 Anlass zu
Spekulationen, nach denen diese beiden neutestamentlichen Autoren mdglicherweise miteinander zu tun
gehabt hatten.

20



zu nehmen, wie etwa h&ufig Reden der Akteure, aber auch Zusammenfassungen und
Zwischenberichte. 3 Generell ist ein hoher historischer Wert der Apostelgeschichte
anzunehmen, unterschiedliche Darstellungsweisen lassen sich zum Teil mit einem antik
iiblichen Wahrheitsbegriff erklaren, der die Plausibilitat in den Vordergrund riickt. 3!
Einzelne Ereignisse werden so entsprechend ihrer Plausibilitat in den Gesamtrahmen der
Apostelgeschichte eingefiigt, immerhin ist in den paulinischen Briefen und der

Apostelgeschichte mit unterschiedlichen Aussageabsichten zu rechnen.?

Trotz der genannten Abweichungen liegt mit der lukanischen Apostelgeschichte ein
unverzichtbares Grundlagenwerk fir die Paulusforschung vor, das viel Licht auf
andernfalls verborgen gebliebene Erkenntnisse zu werfen vermag. Die darin
aufgenommenen Traditionen reichen womadglich in paulinische Zeit zurlck, worin sich
dann auch die Aussage aus Gal 1,23 einordnen lieRRe, der zufolge Paulus den judaischen
Gemeinden vom Horensagen bekannt sei.®® Im Kontext der vorliegenden Arbeit kann die
Apostelgeschichte durch die genannten Einschrankungen zwar keine explizit
paulinischen Aussagen zum Themenbereich der Eschatologie anbieten, jedoch bietet sie
eine wesentliche Grundlage zur zeitlichen und kontextuellen Einordnung solcher
Aussagen in den authentischen Paulusbriefen. Damit ist auch die Apostelgeschichte —
wenn auch nicht als Primérquelle, so doch als Sekundérquelle — zu Rate zu ziehen, wenn
das paulinische Verstandnis von Eschatologie im Ersten Thessalonicherbrief untersucht

wird.

2.1.3. Deutero- und tritopaulinische Schriften

Paulus pflegte bei seiner Téatigkeit nicht als Einzelgadnger vorzugehen, was die oftmalige
Nennung von Mitarbeitern (vgl. 1 Thess 1,1 u.a.) bzw. deren Entsendung im Sinne
pastoraler Hilfestellung (vgl. 1 Thess 3,2.5.6 u.a.) und die Verwendung der ersten Person
Plural (vgl. 1 Thess 1,2-10 u.a.) in seinen Briefen erkennen lésst. Darin ,,zeigt sich aber,
dass er [...] seine n&chsten Mitarbeiter unmittelbar in sein Denken und Handeln
miteinbezieht (z.B. 2 Kor 1,1; 1,8ff.; 6,1ff.; Phil 1,1)«.34 Dabei waren es keineswegs nur

30vgl. R. Hoppe, Apostelgeschichte 13.

31vgl. D. Maguerat, Lukas 267-294.

32 \vgl. B. Heininger, Rezeption des Paulus 329-335.
3 vgl. ebd. 332.

3 E.-M. Becker, Person des Paulus 114.
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Ménner, die bei Paulus gleichsam in die Schule gingen und mit ihm das Evangelium
verkundeten: in der Grullliste des Romerbriefs werden Aquila und eine Frau namens
Priska von Paulus unterschiedslos als ,,cuvepyotc pov &v Xpiotd Inocod” (R6m 16,3)
bezeichnet, eine gewisse Phdbe gar als ,,tiv adelonv fudv, ovcav kol diékovov Thc
gxkAnoiog tig év Keyypeaic™ (16,1), die von der romischen Gemeinde entsprechend ihrer
Verdienste aufgenommen werden sollte (vgl. 16,2). Paulus selbst verstand sich als
Mitarbeiter und hat auch in seinen missionarischen Bestrebungen Mitarbeiter um sich
versammelt.®® Sein Verstindnis eines cuvepydg — somit auch sein Selbstverstandnis —war
einerseits nicht das eines untergeordneten Gehilfen und andererseits auch nicht das eines
unzertrennlichen Gefédhrten, sondern jenes eines ,,Mitarbeiters* oder ,,Arbeitskollegen*
im Dienste des Evangeliums.®® Paulus hatte damit wohl den Status eines primus inter
pares und beanspruchte dabei ,keinerlei private Vorrechte oder personliche
Vormachtstellungen, vielmehr lag ihm alles daran, das Verhaltnis zu seinen Mitarbeitern

partnerschaftlich zu gestalten.’

Paulus selbst lag also daran, dass er nicht ein alleiniges VVorrecht der Verkiindigung besaR,
sondern sandte seine Mitarbeiter mit den von ihm verfassten Briefen personlich in die
adressierten Gemeinden, namlich nicht nur als Postboten, sondern als ihm
gleichberechtigte Mitarbeiter und Mitarbeiterinnen (vgl. 1 Thess 3,1 u.a.). Womdglich
lag hierin auch der Grundstein einer ,,Paulusschule”, die das Denken des Paulus
selbststandig im Sinne des zu verkindigenden Evangeliums weiterfuhrte und auf neue
Situationen hin formulierte.® Paulus selbst wollte wohl keine Schultradition begriinden:
,»Wer noch zu Lebzeiten die Parusie erwartet (1 Thess 4,15; vgl. 1 Kor 7,29; ROm 13,11;
1 Thess 5,1-10), richtet keine Schule fur angehende Missionen und Gemeindeprediger
ein.“ 3% Auch wenn der Apostel Mitarbeiter in sein Denken und Wirken tatkraftig
einbezog, ,[v]on einer Paulusschule zu Lebzeiten des Paulus ist nur mit groRem

Vorbehalt zu sprechen“.*® Im Zusammenhang mit seinen Mitarbeitern und ihrem

% Vvgl. O. Wolf-Henning, Mitarbeiter 61.

% vgl. ebd. 91.

57 Ebd. 201.

3 Vgl. G. TheiRen, Das Neue Testament 85.
39 Ebd. 118.

40 T, Schmeller, Schulen 182.
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Selbstverstandnis bricht jedoch auch die Frage auf, ob aus diesem ,,Schiilerkreis® die
pseudepigraphen Paulusbriefe hervorgingen, ** die mit ihren immerhin — je nach
Beurteilung der untersuchten Kriterien bis zu — sechs Briefen als eine grolRe Gruppe des
neutestamentlichen Kanons gilt.*? Fiir die Antike wird die Schultradition generell als ,,ein

moglicher literarischer Umstand fiir das Phéinomen antiker Pseudepigraphie gewertet‘.*3

Mit der Frage nach Pseudepigraphie und ,,Verfasserfiktion*** ist freilich eine Tur in ein
komplex verwinkeltes Gebdude aufgestoRRen, das im Rahmen dieser Diplomarbeit nicht
betreten werden kann. Es muss an dieser Stelle ein interessierter Blick von einer
AuRenperspektive, sozusagen durch ein Fenster ins Geb&udeinnere, geniigen. So lassen
sich drei Grundannahmen fir die Beantwortung etwa der Verfasserfrage der drei
Pastoralbriefe erkennen,* namlich (1) dass Paulus die Briefe nicht verfasste und sie damit
spatere Pseudepigraphien sind, (2) dass Paulus selbst sie vor und wahrend seiner
romischen Gefangenschaft verfasste, oder (3) dass er Rom nach seiner in der
Apostelgeschichte geschilderten Gefangenschaft (vgl. Apg 28,30) wieder verliel}, um
beispielsweise nach Spanien aufzubrechen (vgl. Rém 15,24.28) und fur eine zweite
Gefangenschaft wieder nach Rom zu gelangen.*® Einen anderen Raum betritt man tiber
den Vergleich von Motiven oder Semantik zwischen den Briefen, die als paulinisch

angenommen werden und jenen, deren Verfasserfrage zu untersuchen ist. *’ Die

41 Writing under the name of another in the ancient world occurred in a variety of different contexts, in
many different genres and for a variety of motivations, making it clear that pseudonymity is scarcely a
monolithic literary phenomenon.” (D. Aune, Ancient Pseudepigraphy 791).

42 Es handelt sich dabei um die Deuteropaulinen Kol, Eph und 2 Thess, sowie die tritopaulinischen
Pastoralbriefe 1/2 Tim und Tit, wobei diese Zuordnung die weithin anerkannte Meinung der
Bibelwissenschaft im deutschsprachigen Gebiet widerspiegelt (vgl. U. Schnelle, Einleitung 321-325).

43 E.-M. Becker, Paulus zu ,,Paulus“ 371.
4 \vgl. D. Aune, Ancient Pseudepigraphy 821-824.

4 Fir die Frage der Pseudepigraphie ist bei dem hier gebotenen Interpretationsversuch Unterscheidung zu
treffen zwischen Briefen, die vielfach als Deuteropaulinen gelten und der Gruppe der sogenannten
Tritopaulinen, was allein schon wegen der unterschiedlichen theologischen Schwerpunkte in den Briefen
geboten ist (vgl. E.-M. Becker, Paulus zu ,,Paulus* 375).

6 Fir die Pastoralbriefe halt S. Porter, der an der Authentizitat dieser umstrittenen Briefe festhalten will
und daher fiir zwei romische Gefangenschaften als Erklarungsmodell pléadiert, fest: ,,There is and can be
no final and definitve solution to the issue of Pauline autorship and pseudepigraphy of the Pastoral Epistles
on the basis of Pauline Chronology.* (S. Porter, Pauline Chronology 88).

47 Jedoch auch hier ist zu beobachten, dass selbe Ergebnisse zu verschiedenen Interpretationen fiihren
kdnnen, als deren Begriindung entweder eine Weiterentwicklung bzw. eine situationsgerechte Adaption der
Theologie durch den Apostel selbst angegeben wird, oder eine Unvereinbarkeit mit dem Stil des Paulus,
die zur Bewertung als Pseudepigraphie fuhrt. So wird etwa der Epheserbrief durch manche Exegeten als
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Positionen erweisen sich hierbei als umstritten und in ihren Einzeluberlegungen und
Auspragungen als unlberschaubar vielfaltig. ,,Endgiiltige Antworten stehen, trotz
erheblicher gelehrter Anstrengungen, immer noch aus.““® Die Grundfragen hierbei
lauten, ob eine Zuordnung bestimmter Briefe zu Paulus einerseits sinnvoll ist und
andererseits zeitlich wie kontextuell Giberhaupt denkbar. ,,The question, however, remains
— how much diversity can be found within a single author, especially when none of the

ideas appear to be contradictory of established Pauline thought?*4°

Dem dem Apostel auch nach seinem Ableben zukommenden Ansehen mag die Frage zu
verdanken sein, ob dadurch Pseudepigraphie bereits im Neuen Testament anzutreffen
ist.>® Abgesehen davon ist dieser Wertschatzung des Apostels jedoch auch die Tradierung
paulinischen Erbes zu verdanken. Fir den Ersten Thessalonicherbrief wird die Frage der
Pseudepigraphie bzw. der Einheitlichkeit an entsprechend spéaterer Stelle zu klaren sein.
Die in ihrer Authentizitdt umstrittenen und im deutschen Sprachraum zumeist als
Epigraphien geltenden Briefe (Kol, Eph, 2 Thess, 1/2 Tim, Tit) stellen fiir das vorliegende
Thema keine Primarquelle dar. Sollten sie notwendigerweise heranzuziehen sein, so

lediglich unter sinnvollen Einschrankungen.

2.1.4. Paulustraditionen auflRerhalb des neutestamentlichen Kanons

AuBerchristliche Nennungen von Paulus sind in frihchristlicher Zeit nicht bekannt,

,Nachrichten {iber den Apostel Paulus sind nur in der christlichen Uberlieferung

von einem hellenistischen Judenchristen der Paulusschule verfasst betrachtet (vgl. U. Schnelle, Einleitung
344-346; B. Heininger, Rezeption des Paulus 316-320), wahrend andere nach einem Vergleich der
enthaltenen Ekklesiologie mit dem Kolosserbrief hingegen fiir die Authentizitdt paulinischer
Verfasserschaft pladieren: ,,I conclude that the ecclesiology and the view of the apostles in Colossians and
Ephesians cannot serve as evidence that the author of these letters was someone other than the apostle
Paul.“ (S. Grindheim, Deutero-Pauline Mystery 195). Vereinzelt gibt es gar Darstellungen, welche die
Existenz authentischer Paulusschriften bestreiten und darin einen Versuch von Manipulation auszumachen
versuchen: ,,Die Riickfithrung und Riickprojizierung dieser Grundlagen in die apostolische Zeit hatte dabei
nur die Funktion einer historischen Legitimierung.* (H. Detering, Der gefilschte Paulus 210). Doch kann
diese Position in seiner Gesamtdarstellung m. E. nicht Uberzeugen, zumal hierbei der Wunsch nach einem
vollig kontraren Paulusbild — und damit umgekehrten ekklesiologischen Voraussetzungen — Vater des
Gedankens ist. Zugelassen werden dabei nur solche Aussagen, die den Wunschvorstellungen entsprechen.
Der den Paulusbriefen gegeniiber ausgesprochene Verdacht, sie sollten fernab von Realitat kirchliche
Voraussetzungen bilden, lasst sich womdglich bei solcher Interpretation selbst feststellen.

48 B. Heininger, Rezeption des Paulus 310.
493, Porter, Pauline Chronology 66.
0 vgl. I. Broer, Einleitung 316-319; B. Heininger, Rezeption des Paulus 309-310.
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enthalten.“®! Ein Beispiel dafiir bietet der Erste Clemensbrief gegen Ende des ersten
Jahrhunderts, der jedoch lediglich eine Bekanntheit und Verbreitung des Rém und 1 Kor
bezeugt. > Aus dem zweiten Jahrhundert ,sind noch einige weitere Dokumente
uberkommen, die den Namen des Paulus als Autor tragen. Doch fiihren sie diesen mit
Sicherheit zu Unrecht an.“® Ihre Entstehung kann mehrere Griinde haben, mitunter
einfach das Streben nach Vollstandigkeit der Uberlieferung. So wurde etwa der
wirkungsgeschichtlich unbedeutende Laodizenerbrief aus Versen anderer Paulusbriefe
zusammengestickelt, um jene Licke zu fullen, die durch die Nennung eines solchen

Briefes in Kol 4,16 vorhanden ist.>*

Generell sind wir mit diesen nachkanonischen Texten in einer zeitlichen Distanz zu
Paulus angelangt, die zwar eine kreative Phase der Paulusrezeption bezeugt, wodurch
jedoch das Bild des Paulus bereits eher wieder verdunkelt als erhellt wurde.® Aus diesem
Grund vermogen diese Schriften keine Hilfestellung fur das Thema dieser Arbeit zu
bieten, die sich methodisch auf Primarquellen bzw. mdoglichst zuverlassige

Sekundarquellen beschrénkt.

2.1.5. Fazit: Quellen fir Themen paulinischer Theologie

Da Paulus als bedeutender Autoritét des frihen Christentums eine Vielzahl an Schriften
zugesprochen wurde, ist bei einer Untersuchung seiner theologischen Argumentationen
und Aussageweisen auf Authentizitdt der herangezogenen Schriften zu achten. Aus
diesem Grund ist einer Auseinandersetzung mit dem Ersten Thessalonicherbrief die
Verfasserfrage voranzustellen. ®® Hierzu wird sich als nétig erweisen, diesen Brief
moglichst reibungslos in den groReren Kontext seines Wirkens anhand weiterer als
zuverlassig geltender Zeugnisse einfiigen zu kénnen, etwa im Vergleich mit Aussagen

anderer paulinischer Briefe und der Apostelgeschichte. Bleibt davon auszugehen, dass

SLE. Lohse, Paulus 15.

52 vgl. A. Lindemann, Rezeption des Paulus 346.
53 E. Lohse, Paulus 17.

5 Vgl. W. Schneemelcher, Einleitung 29.

55 Beispielhaft sind die sog. Paulusakten, die trotz ihrer Wirkungsgeschichte ebenfalls keinen Beitrag zur
vorliegenden Fragestellung bieten kdnnen: ,,These acts tell the popular story of Thecla, a Greek girl who is
converted by Paul’s preaching. [...] The cult of St Thecla became widespread in both East and West.”
(J. Elliott, Apocryphal New Testament 353).

6 Vvgl. 3.3.1. Authentizitat und Einheitlichkeit.
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der Erste Thessalonicherbrief das erste erhaltene Schreiben des Paulus ist, so zeigt sich
dies womdglich auch uber theologische Weiterentwicklung bzw. Schwerpunktsetzung

spaterer Briefe.

Die Untersuchung der im Ersten Thessalonicherbrief vorliegenden Eschatologie bedarf
mitunter eines Blickes auf die Sekundarquelle Apostelgeschichte, um Vorfragen zu
beantworten, womdglich auch auf weitere Paulusbriefe. Pseudepigraphe Schriftstucke
werden aus bereits angefiihrten Grinden prinzipiell nicht herangezogen. Primérquelle

bleibt der Erste Thessalonicherbrief.
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2.2. Begriffsklarungen

2.2.1. Zur Notwendigkeit einer Begriffsklarung

Es wurde bereits ersichtlich, dass paulinischer Theologie eine weitreichende
Rezeptionsgeschichte bis in die Gegenwart widerfuhr. Dabei ist dem Umstand Rechnung
zu tragen, dass mit verandertem Umfeld der Theologie auch eine Verschiebung der
Bedeutung von Begriffen einhergeht. Paulus stand mit seinem Denken in einer Zeit, die
etwa nicht auf eine Entwicklung européischer Geistesgeschichte zurtickblickt, sondern er
war ein Judenchrist, der im hellenistischen Raum des romischen Imperiums sein
Evangelium verkindete. Wenn er somit tiber Eschatologie und Parusie Christi schreibt
und ihm dabei das Erleben der Wiederkehr Christi gewiss zu sein scheint (vgl. 1 Thess
4,15), so blickt die heutige Leserschaft dabei auf einen beinahe zweitausend Jahre alten
Text, dessen Naherwartung der Wiederkehr Christi keine Erfullung zu Lebzeiten des
Paulus fand. Es muss darum berticksichtigt werden, dass mit dem Ersten
Thessalonicherbrief ein Text aus der Antike vorliegt, dessen Verfasser nicht der Zeit
enthoben war, sondern in einer konkreten historischen Situation diese Zeilen schrieb.
Dabei greift er auf Ausdrucksformen dieser Zeit zurtick, Gbernimmt Traditionen und
formuliert sie auf eine verénderte Fragestellung hin um, womit er auch seine konkreten
Adressaten vor Augen hat, bei denen der Brief bestimmte Wirkungen erreichen soll.>’
Zudem héngen eschatologische Aussageweisen immer auch von anthropologischen
Pramissen ab,*® nach denen in jener Zeit Begriffe inhaltlich anders verstanden wurden als
diese heute verwendet werden. Fir ein fundiertes Textverstandnis sind diese Pradmissen
moglichst zu beriicksichtigen, denn der jeweilige ,,historische Kontext weitet das zu
beachtende Beziehungsgeflige, in dem ein Text zu seiner Abfassungszeit steht, enorm

aus*.>®

Es ist demnach unverzichtbar, fir im Zusammenhang mit paulinischer Eschatologie
auftretende Begriffe zundchst eine Verstandnisgrundlage zu bieten. Dabei ist zu fragen,

welche Motive der Heidenapostel mit seiner Begriffswahl im ersten Jahrhundert der

SVgl. W. Egger, Methodenlehre 54-58.
8 Vgl. K. Rahner, Grundkurs des Glaubens 406-409.
9 W. Egger, Methodenlehre 270.
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Ostlichen Reichshalfte — bewusst oder unbewusst — aufgreifen konnte. Ein solcher Schritt
scheint unverzichtbar, will man nach den Intentionen des Autors im Blick auf seine
Adressaten fragen. VVon Bedeutung ist hier einerseits seine jidisch-biblische Préagung,
andererseits sollen jedoch auch weitere, nichtjidische Erwartungshaltungen dieser
Kulturraume berticksichtigt werden, innerhalb derer er den Glauben an die Auferstehung
Jesu und seine erwartete Wiederkehr in missionarischem Eifer bezeugte.

2.2.2. Eschatologie und Parusie Christi

Eschatologie ist ihrem biblisch verstandenen Anspruch nach nicht einfach ,.eine
theologisch prasentische  Vorabinformation Uber den materiell-empirisch zu
beschreibenden Endzustand des Kosmos*.®® Sie will nicht einen Zustand maglichst
detailreich ausmalen, der als Endergebnis vorherrschen wird.®! In den Préeschata,®? vor
allem in der mit seiner Botschaft vom Anbruch des Reiches Gottes einhergehenden
Auferstehung Jesu, bricht bereits eine starke, endzeitlich geprégte Erwartungshaltung an,
denn die biblische Vorstellung des Eschatons ist die Herstellung einer neuen Schopfung
(vgl. Jes 65,17; 2 Petr 3,13; Offb 3,12; 21,12). Mit Paulus lasst sich sagen, was durch
Christus an uns geschehen ist: ,,dote €i T1g év Xp1ot®, Kouvr) KTiolg T apyoio mopfrdey,
5oV yéyovev xouvé. (2 Kor 5,17).% Dieses Neue ist nicht nur versprochen, sondern
bereits eingeldst.®* Fiir Paulus besteht kein Zweifel Giber diese Neuheit in Christus, in der
gegenwartigen Zeit sieht er eine gnadenreiche Zeit.®® Und doch bleibt eine Spannung zur
noch ausstehenden Vollendung dieser neuen Schépfung im Eschaton. Diese Vollendung
ist zugesagt durch ,,das Erscheinen Jesu Christi — die Parusie — [...], wéhrend die
Auferstehung der Toten und das Gericht samt seiner Ausgéange die Handlungsmittel sind,

80 G. L. Mller, Katholische Dogmatik 517.

61 Wenngleich detailreiche Darstellungen eschatologisch gedachter Vorgange im kirchlichen Raum in Form
von Kunstwerken zu finden sind, muss dabei beachtet werden, dass diese als ,,Zeichen und Symbol
iiberirdischer Wirklichkeiten* (SC 122) zu verstehen sind.

62 Als Praeschata lassen sich jene Ereignisse bezeichnen, die dem Erreichen des endgltig eschatischen
Zustandes vorangehen. Erortert werden dabei etwa Fragen nach dem Geschick der Welt und dem Tod des
Menschen, die auch Inhalt apokalyptischer Vorstellungen sind (vgl. M. Mihling, Grundinformation
Eschatologie 139-220).

8 Mit dem Ausdruck ,,in Christus sein ist fiir Paulus jene Verséhnung durch Christus gemeint, die er
beispielsweise in Rém 6,1-6 als uns zuteil gewordene Taufgnade darlegt und die in diesem Indikativ der
zuteil gewordenen Gnade auch zum Imperativ entsprechender Handlungen herausfordert.

8 Vgl. R. Kiihschelm, Schon und Noch-Nicht 55-58.
8 Vgl. U. Schnelle, Theologie 251.
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mit denen dies erreicht wird“.%® In der Person Jesu wird die schon herangebrochene
Gottesherrschaft sichtbar, die zugleich in ihrer VVollendung durch seine Wiederkehr in
Herrlichkeit (vgl. Mt 25,31) noch aussteht. Somit lasst sich seit dem Osterereignis
feststellen: ,,Wir leben bereits in der Endzeit. [...] Die neue Schopfung Gottes kommt
nicht erst dann, wenn die alte Schopfung vergangen ist, sondern sie beginnt bereits
innerhalb der alten Welt. Im Sterben und Auferstehen Jesu hat die neue Welt Gottes

bereits begonnen, und in der Taufe hat schon jeder Christ an ihr Anteil.*¢

Festzuhalten bleibt, dass die biblische Tradition Eschatologie mit Schdépfungslehre
zusammendenkt, ® da als der im Eschaton vorherrschender Zustand eine erneuerte
Schopfung erwartet wird. In Christus Jesus gilt dieser Zustand als bereits angebrochen
und durch seine Wiederkehr soll das Eschaton vollendet werden. Von seiner
Wortbedeutung meint der griechische Begriff &syora das Letzte bzw. AuRerste, inhaltlich
steht Eschatologie neutestamentlich fur die durch Christus als bereits angebrochen
bezeugte Bacileio Tod Oeod (vgl. Lk 11,20 u.a.). [Tapovoia als Begriff heildt Gibersetzt
Gegenwart, im Sinne von Anwesenheit, aber auch die Ankunft, das Kommen bzw. auch
das Wiederkommen. Gemeint ist damit die im christlichen Bekenntnis erwartete
Wiederkehr Christi zur Herstellung dieses eschatischen Zustandes. Erwartet wurde diese
Wiederkehr als ,,Tag des Herrn“,% der im Ruf ,Maranatha* (1 Kor 16,22; vgl. Offb

22,20) sehnsuchtsvoll herbeigewiinscht wurde.

2.2.3. Prophetie und Apokalyptik

Biblische Prophetie kennt ihren unterschiedlichen Erscheinungsformen nach viele
Bezeichnungen, die jedoch von Magie und ahnlichen Kiinsten scharf abzugrenzen sind,

8 M. Miihling, Grundinformation Eschatologie 221.
67 G. Lohfink, Verharmlosung Jesu 58.

6 Beim Zugehen auf biblische Texte ist jedenfalls zu beachten, dass hier keine einheitliche, sozusagen
systematische Theologie vorliegt. Hinter ihren bildreichen Texten bleibt das Eschaton in Bibeltexten
letztlich verborgen, darum ist hierbei eher von Utopie (griech. ,,Nicht-Ort®) als literarischer Gattung zu
sprechen (Vgl. Th. Hieke, Ende der Tage 9-11. G. Lohfink, Jesus von Nazaret 492-505. K. Rahner,
Grundkurs des Glaubens 406-408), wobei hier keinesfalls literarische Fiktion im neuzeitlichen Sinne
gemeint sein will.

89 Vgl. 2.3.1. Der Tag des Herrn und die erhoffte Heilsvollendung Israels.
0Vvgl. R. Kithschelm, Neues Testament 72-74.
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aber auch vom Phanomen der sogenannten biblischen Weisheitsliteratur.”* In den Kanon
der Bibel aufgenommen wurden die sogenannten ,,Schriftpropheten®, daneben sind uns
weitere prophetische Gestalten und Gruppierungen bekannt. Charakteristisch ist
Propheten eine Berufung, durch welche sie in den Dienst Gottes gestellt wurden (vgl. Jes
6,1-13; Jer 1,4-10 u.a.), was die hebraische Bezeichnung &°21 (,,berufener Rufer)’?
ausdriickt. In der LXX wird der Begriff mit mpoprtng lbersetzt, dem Ausdruck fur einen
,.Sprecher der Gottheit vor dem Volk*.” In ihrer Sozial- und Religionskritik wissen sich
Propheten als von Gott gesandt. Der Inhalt ihrer Botschaft angesichts gegenwaértiger
Missstande ist der Aufruf zu Umkehr, damit einhergehend die Zusage gottlichen
Heilswillens. Diesen Intentionen entsprechen auch die Grundanliegen apokalyptischer
Traditionen, weshalb hier nicht ohne weiteres eine klare Grenze gezogen werden kann.
»Der wesentliche Unterschied [...] besteht darin, dass die Prophetie von der Vorstellung
der Geschichte als Ort des heilvollen Eingreifens Gottes ins Weltgeschehen lberzeugt ist,
wéhrend die Apokalyptik davon ausgeht, dass das Heil auf die heillose Geschichte allein
von aufRen zukommen kann, indem Gott ihr ein radikales Ende setzt.“™ In diesem Sinne
ist Apokalyptik , Krisen-Bewaltigungs-Literatur " einer heillos verloren geglaubten
Welt, wéhrend Prophetie hingegen davon ausgeht, dass diese Welt eben nicht heillos

verloren ist.

Das griechische Wort amoxdivyic meint eine Enthiillung bzw. Entschleierung”® und
bezieht sich in biblischer Tradition der Apokalypsen auf Einblicke in den Ratschluss
Gottes beziiglich der zu erwartenden Weltvollendung. Apokalypsen sind inhaltlich

gepragt ,,durch Weissagungen iiber eine generelle Verschlechterung der Zustinde in

1 So sind die biblischen Weisheitsblicher Manifestation einer weisheitlichen Praxis, die Alltagswissen und
Lebensweisheit mit Gottesfurcht verknlpft und dabei vor allem im Bereich der Ethik beheimatet ist (vgl.
E. Zenger, Weisheit Israels 329-334). Im Gegensatz zur Apokalyptik ist sie jedoch auf das Diesseits
konzentriert, auf Vorgiange und ihre innerweltlichen Folgen. Einen strukturierten Uberblick bietet
E. Zenger, Weisheit Israels 329-334.

2 Der hebraische Begriff betont sowohl das passive Element der Berufung durch Gott, als auch das aktive
Moment des prophetischen Rufens. Vgl. F.-L. Hossfeld, Art. Propheten 628; E. Zenger, Prophetie Israels
417.

3 E. Zenger, Prophetie Israels 417.
M. Tilly, Apokalyptik 20.
75 J. Rahner, Zeit, die bleibt 49.

6 Das Wort kaidmto bedeutet verdecken, zudecken, verhiillen, verschleiern, kéAvppa ist die Decke bzw.
der Schleier.
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Natur und Menschenleben bis hin zur volligen Katastrophe, die Auflésung menschlicher
Bindungen und zunehmende Drangsale, die Parusie eines Heilandes, Totenauferstehung
und Weltgericht“. 7" Prinzipiell findet sich apokalyptische Literatur auBerhalb des
biblischen Kanons, wo diese Tradition — im Gegensatz zur Prophetie — lediglich in

abgeschwéchter Form aufgenommen wurde.

Als Hintergrund seiner Verkindigung des Evangeliums sind prophetische und
apokalyptische Vorstellungen bei Paulus zu berticksichtigen, da sie zur Zeitenwende
durchaus verbreitet waren und er als theologisch Interessierter dabei zweifellos einer
Vielfalt begegnete.” Schon in seinem ersten Schreiben wird dies deutlich, denn ,,Paulus
sucht den Thessalonichern die Parusie mit apokalyptischen Bildern n&herzubringen. [...]
Er zeigt eine erstaunliche Freiheit, wenn es darum geht, sich und seinen Gemeinden das
letztlich Unvorstellbare der Heilsvollendung vorzustellen.“’® Dabei versteht er sich wohl
weniger als Prophet denn als Apokalyptiker: ,,Wéhrend die Prophetie zwischen naher und
ferner Zukunft differenziert, ist nach Auffassung der Apokalyptiker die Endzeit bereits
angebrochen.“®® Apokalyptik ist jedoch kein alleinstehendes Phanomen, es lasst sich
ohne seine biblischen Zusammenhange und Hintergriinde nicht verstehen. Umgekehrt
begegnen dem Leser und der Leserin auch in primar nichtapokalyptischen Texten
apokalyptische Elemente.® Gewisse Merkmale der apokalyptischen Literatur, etwa
pseudonyme Verfasserschaft, Aonendenken oder ein universaler Denkhorizont finden

sich auch in anderen biblischen Gattungen.®?

2.2.4. Zeit und Weltzeit

Mit apokalyptischen und eschatologischen Denkweisen geht die Frage nach Zeit und ihrer

Bedeutung einher.8 Der Lauf der Zeit wird durch das erwartete Eschaton abgebrochen

" G. Lanczkowski, Art. Apokalyptik 190.

8Vgl. F. Hahn, Apokalyptik 99; E. Lohse, Umwelt 37-40.
" R. Kiihschelm, Schon und Noch-Nicht 68.

8 K. Erlemann, Endzeiterwartungen 23.

81 vgl. F. Forg, Jahwe-Konig-Psalmen, bes. 135-140.

8 K. Koch etwa konnte nach ,,formgeschichtlichen Untersuchungen* (K. Koch, Ratlos 20) Kennzeichen
apokalyptischer Schriften vorlegen, die in einzelnen Punkten freilich auch andere Gattungen berihren.

8 | Welterhaltungsmythen kennen nur einen Kosmos, der zwar immerfort vom Chaos bedroht wird, doch
stets weiter besteht, und zwar unverandert. [...] Apokalyptik entwickelt eine neue, geradezu revolutionare
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oder vollendet, ndmlich durch Vernichtung aufgehoben oder durch Transformation in
eine andere Zeit Uberflhrt. Insofern l&sst sich hier zumindest eine Weltzeit denken, die
an ein Ende gelangt. Vielfach wird der Weltenlauf auch als in mehrere Aonen aufgeteilt
betrachtet. Besonderen Charakter erhalt vor allem das letzte Weltzeitalter, das dem
Eschaton als vorangehend gilt und in dem eine Zeitenfille erreicht wird. So gilt fir das
Auseinandertreten der Aonen in der Apokalyptik: ,,Die gesamte Weltzeit wird als eine
Unheilszeit gesehen, die Klimax in der Gegenwart erreicht. Die ersehnte Heilszeit, die
Konigsherrschaft Gottes, wird anders als in der Prophetie nicht mehr als gute Welt

verstanden, sondern als etwas ganz anderes, das mit der Welt nichts mehr zu tun hat.*84

Die Frage nach dem Sinn und Inhalt der noch verbleibenden Zeit ist eine bedeutsame,
insofern apokalyptische Darstellungen sich selbst in der bedrangten Endzeit verorten.
Dieser Umstand veranlasste nicht selten auch zu spekulativen Berechnungsversuchen und
geschichtlichen Verortungen des Endzeitgeschehens.®® Im Danielbuch liegt etwa die
Vorstellung von vier Weltreichen feindlicher Herrschaft vor, die aufeinander folgen:®
,Babylonier, Meder, Perser, Griechen [...]. Alle diese Weltreiche gehen zugrunde, und
danach errichtet der ,Gott des Himmels‘ ein unvergangliches Reich, in dem seine
Verehrer die Herrschaft ausiiben (2,44; 7,14.18.22.27).“87 Wo er dabei in seinen Visionen
von der Bekanntgabe von ,,Zeiten® spricht (7,25; 12,7), bleiben diese jedoch als nicht zu
verstehen und berechnen ausgesagt: ,,Diese Worte bleiben verschlossen und versiegelt
bis zur Zeit des Endes” (Dan 12,9). Auch die zugesagten 1150 Tage in Dan 8,4 dienten
wohl eher zur Aussage einer Heilsgewissheit, denn einer Berechnungsgrundlage anhand
genauer Zahlen.®® Gott ist es, der die Endzeit zuverlassig herauffiihren wird. ,,An der

Sicht der Dinge: Die Zeit selbst gerét in Bewegung, weil nun zwischen der unbegrenzten Zeit, der Ewigkeit,
und der begrenzten Zeit dieser Welt unterschieden wird.“ (J. Rahner, Christliche Eschatologie 31).

84 K. Koenen, Altes Testament 21.

8 Gerade Zahlensymbolik im biblischen Bereich kann einerseits Zuschreibungen dienen, andererseits aber
auch bewusst geheimnisvoll bleiben (vgl. H. Giesen, Art. Zahl 1370-1371). Die Auslegungsgeschichte mit
ihren Versuchen der Berechnung solch biblischer Stellen erwies sich als durchaus bewegt (vgl. G. Voss,
Art. Zahl 1372-1373), vor allem auch vor als bedeutsam betrachteten Jahres- bzw. Jahrhundertwechseln,
bzw. besonders zu Millennien (vgl. L. Haselbdck, Millenniumsangste 121-128).

8 Fir Daniel wie fiir die weitere apokalyptische Literatur des frilhen Judentums ist dabei die
Periodisierung der Weltgeschichte in Epochen charakteristisch.” (K. Erlemann, Endzeiterwartungen 24).

8 H. Niehr, Daniel 512.
8 Bereits in Dan 12,11f treffen wir auf divergierende Angaben von 1290 und 1335 Tagen.

32



Nichtverrechenbarkeit von Gottes Zeit und Zeit der Menschen scheitern letztlich alle

Versuche, den Zeitpunkt des Endes zu berechnen*.8

Der frihchristliche Glaube, der in judischer Tradition beheimatet ist, bewahrt die
Theozentrik der Vorstellung von Zeit. % In Jesus erfahrt diese Theozentrik jedoch
zugleich eine Christozentrik, denn das ,,Christusereignis bleibt die entscheidende
Zeitenwende, mit der das Neue im alten Aon schon begonnen hat [...], die ,neue
Schépfung® schon angebrochen ist“.% Trotz ihrer christologischen Neuakzentuierung
bleibt Gott der Souveran tiber die Zeit.%? Diese Zuversicht nimmt Paulus auf und ,,versteht
also die christologisch-soteriologisch gefullte Jetztzeit als Mitte und Schlussel der Zeit,
auf die die Geschichte zulauft und von der sie herkommt*.*3 Dieser letzte Aon vor der
Parusie Christi ist ihm eine Heilszeit, die es zu nitzen gilt. Bei Paulus ,mufl das
Verhaltnis von Eschatologie und Geschichte dahingehend ausgelegt werden, dal3 Christus
nicht das Ende, sondern die heilsame Krisis der Geschichte ist, sofern er nicht von der
Weltzeit, wohl aber von der Weltmacht befreit<.%* Der Gedanke einer ,,Zeitenfiille (vgl.
Eph 1,10) steht friihchristlich im Vordergrund.®® Diese Zeitenfiille wurde fiir Christen in
Jesus durch Gott heraufgefuhrt (vgl. Eph 1,10). Fr Paulus lasst sich zwar eine Rede vom
aiov dvtog (Rom 12,2; 1 Kor 1,20; 2 Kor 4,4) feststellen, jedoch spricht er an keiner Stelle
vom kiinftigen Aon, da ihm dieser als bereits angebrochen und gegenwartig gilt.%® In

1 Kor 15,20-28 legt Paulus dar, dass mit der Auferstehung Jesu zwar der Beginn der

8 K. Erlemann, Endzeiterwartungen 45.

% Dass Gott der Herr (iber Zeit ist und bleibt, zeigt sich auch in der Tradition des Jobeljahres, das nach Lev
25 alle 50 Jahre begangen werden soll — wenngleich keine Zeugnisse dartber existieren, dass dies auch
geschah, so griindet darin das seit 1300 in der katholischen Kirche regelmaBig begangene ,,Heilige Jahr.
Die 50 Jahre sollten womdglich das erhoffte Ende des Exils zum Ausdruck bringen, darin ist die Riickgabe
des Landes an Israel ausgesprochen (vgl. W. Kornfeld, Levitikus 100-104). Die Erfullung dieser
VerheiBung ist auch im lukanischen Verstandnis Jesu erhofft (vgl. Lk 4,18).

1 R. Kiihschelm, Neues Testament 107.

%2vgl. N. Wendebourg, Tag des Herrn 369-377.
% J. Baumgarten, Apokalyptik 193.

% G. Klein, Art. Eschatologie 286.

% Vgl. J. Rahner, Christliche Eschatologie 36: ,,Weder im Alten noch im Neuen Testament ist die Idee
einer Befristung der Zeit der entscheidende Schliissel zum Zeit- und Geschichtsverstdndnis. Vielmehr ist
es die ldee der erfullten Zeit; d. h. einer qualitativ in ein neues, nicht mehr hintergehbares Stadium
gekommenen Zeit.*

% Vgl. F. Hahn, Apokalyptik 100.
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Vollendung geschah, doch dieser Zustand noch nicht fir alle erreicht ist.%” Dieser Text
besitzt ,,eine proleptische Funktion fiir die ganze Ernte,% sozusagen das Bewusstsein,
sich in einem Ubergang zu befinden. Mit Riickgriff auf die Beschreibungen des Heil
schaffenden Wirkens Gottes im Buch Jesaja lasst sich Gottes Intention so ausdriicken:
»oeht her, nun mache ich etwas Neues. Schon kommt es zum Vorschein, merkt ihr es

nicht?* (Jes 43,19).

2.2.5. Messias

Der hebraische Begriff Messias (m>wn), ,,der Gesalbte®, wird iiber die LXX mit Xpiotdg
ins Neue Testament Ubertragen und auf Jesus bezogen. Alttestamentlich stehen dahinter
recht allgemeine Vorstellungen. Der Begriff ,,bringt [ ...] den besonderen Status der v.[on]
Gott durch Salbung geweihten, geschitzten u.[nd] bevollméachtigten Person z.Jum]
Ausdruck® % und kann demnach verschieden verstanden werden. Bedeutsam
konkretisiert wurden Messiasvorstellungen auch im Hinblick auf Gottes endzeitliches
Handeln. Den Inhalten der jidisch-christlichen Prophetie und Eschatologie entsprechend,
soll am Ende der Tage die Errichtung der umfassenden Gottesherrschaft stehen. Diese
geht einher mit der Heilszusage fur Gerechte und Unheilszusage fir die Widersacher
Gottes und seines erwahlten Volkes.! In diesen Horizont ,,gehdrt auch die Gestalt des
kiinftigen Kdnigs, des Messias, der das Reich Davids erneuern wird (Jes 9,5f usw.)«. 101
Wenngleich nicht alle eschatologischen Vorstellungen als messianisch gewertet werden
kdnnen, so kann sich doch gerade das Christentum auf solch messianisch gepragte
Endzeiterwartungen beziehen, um das durch Jesus gekommene Neue in biblischer
Tradition zu bewerten. Frihchristlich rezipiert und dabei auf Jesus als Messias bezogen,

wurde etwa aus dem Danielbuch ,,die narrative Kontrastgestalt des ,Menschensohnes®,

7 Es stellte sich den Adressaten dieses Briefes demnach die Frage, wie das endzeitliche Geschehen zu
denken sei — womdglich angesichts einer Zerrissenheit der korinthischen Gemeinde, die Ungewissheit
dariuiber zu verursachen vermochte, wie Auferstehung zu denken sei (vgl. R. Kiihschelm, Neues Testament
80; U. Schnelle, Einleitung 73-91).

% R. Kiihschelm, Neues Testament 80.

% F.-L. Hossfeld, Art. Messias 168.

100vgl. 2.3.1. Der Tag des Herrn und die erhoffte Heilsvollendung Israels.
101 G. Klein, Art. Eschatologie 262.
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dem Gott seine endzeitliche Herrschaft tbertragt und dem alle VVélker dienen werden
(Dan 7)«.102

Der Apostel Paulus konnte bei seiner Verkindigung des Evangeliums auf bereits
frihchristlich gebréuchliche Glaubensaussagen zurlickgreifen, die die Messianitat Jesu
im Ruckgriff auf alttestamentliche Biicher ausdriickten. 1% Bedeutsam fir ein
neutestamentlich auf Jesus Ubertragenes Messiasverstdndnis waren dabei die
iibernommene Vorstellung der Davidssohnschaft (vgl. Mt 1,1ff),2%4 aber auch andere
alttestamentliche Motive, wie etwa jenes vom leidenden Gottesknecht (Jes 52,13-53,12).
Die Frage, ob Jesu Selbstverstdndnis messianisch war, wird unterschiedlich beantwortet,
doch bleibt die Feststellung: ,,Das Leben Jesu war nicht unmessianisch! [...] Er verlangt
fur seine Botschaft hochste Verbindlichkeit und bindet Heil und Unheil an seine Person,
zugleich verfremdet und Uberbietet er samtliche bekannten Spielarten messianischer

Autoritét, <19

2.2.6. Zusammenfassung

Biblische Eschatologie legt eine groRe Variabilitdt an Bildern und Aussageabsichten vor,
die doch in aller Verschiedenheit allein Gott als Herren (iber Zeit und Ewigkeit bezeugt.
,Das Alte Testament bietet deswegen genau genommen keine Eschatologie, keine Lehre
vom endgultigen Heil, sondern in der Fulle der Entwiirfe eine poetische Anndherung, die

allein der Souveranitit Gottes gerecht wird. <1

Paulus selbst ist in seiner Ausdrucksweise nicht alleine auf eschatologische und
apokalyptische Rede beschrankt, sondern setzt diese, situationsabhéngig adaptiert, in den
groReren Zusammenhang seiner Verkiindigung des Evangeliums. Zwar ist ,[d]er
eschatologische Motivbestand in den einzelnen Briefen signifikant unterschiedlich®,%

doch sind fur ihn pragend eine Naherwartung der Wiederkehr Christi, sowie die

192 Tilly, Apokalyptik 60.
103 \v/gl. U. Schnelle, Theologie 152-155.

104 Der Wurzelboden [der Messiaserwartung] ist allem Anschein nach die davidische Konigsideologie,

denn die Hoffnung auf einen umfassende Gerechtigkeit herbeifiihrenden Herrscher erscheint zundchst und
am umfangreichsten an die Davididen und Juda gekoppelt.“ (W. Hermann, Theologie 270).

105 . Schnelle, Theologie 136.
106 K. Koenen, Altes Testament 54.

107 C. Landmesser, Entwicklung 193.
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Heilsperspektive durch Tod und Auferstehung des Verkiindigten. 1% Paulus selbst
verortet sich in bedrangter Endzeit, wobei er diese endzeitliche Wiederkehr Christi noch
zu erleben glaubt (vgl. 1 Thess 4,15). ,,Im 1. Thessalonicherbrief zeigt sich erstmals die
Differenzierung zwischen dem mit der Auferweckung Jesu prinzipiell erfolgten Anbruch
des ,Neuen Aons* und der Weiterexistenz des ,gegenwirtigen Aons.® Die endgiltige
Rettung steht noch aus und wird in Form der baldigen Parusie des Auferstandenen

erwartet, «10°

108 \/gl. F. Hahn, Apokalyptik 99-103.
19 F, Zeilinger, Auferstehungsglaube 149.

36



2.3. Endzeiterwartungen im Umfeld des Frihchristentums

2.3.1. Der Tag des Herrn und die erhoffte Heilsvollendung Israels

Blickt man auf das Judentum, das vor 2000 Jahren im gesamten Mittelmeerraum
anzutreffen war, so lasst sich darin eine grol3e Bandbreite an theologischen Standpunkten
und Auspragungen feststellen. Gemeinsam war ihnen ein Corpus an bestimmten
Schriften,'° das auch die Entwicklung eschatologischer Erwartungen begiinstigte.*** Vor
dem Hintergrund eines Uberaus bewegten Geschichtsverlaufes des judischen Volkes, der
sich in den alttestamentlichen Buichern niederschlug, setzte dieses seine endzeitlichen
Hoffnungen auf den biblischen Gott, der die Zukunft seines erwéhlten VVolkes gegen alle
Widrigkeiten und feindlichen Vélker zu sichern wusste: ,,Er wird das Gericht iiber sie
halten. Dazu ist hier [...] die Vorstellung vom Tag Jahwes herangezogen, an welchem den
Volkern vergolten wird, was sie Ubles den Juden angetan haben. [...] Das letzte groRe
Weltgericht iiberleben nur Juda und Jerusalem.“!? Begriindet wird diese Hoffnung durch
die Vorstellung, ,,die Feinde der Juden seien auch Gottes Feinde, gegen die er sich
wenden miisse, mehr noch, die er geradezu vernichten miisse*.**® Der Sieg tiber feindlich
gesinnte Fremdvolker spielt in diesem Vorstellungshorizont eine bedeutende Rolle,
begrindet vor allem durch das Anliegen, im eigenen Volk ,,die Gottesfiirchtigen ohne
Umschweife zu bestarken und zu festigen. Sie sollen sich von den Gottlosen ohne

Umschweife distanzieren und sich zum Herrn zuriickwenden. 4

110 Jenes Schriftcorpus, das von den Christen als ,,Altes Testament* {ibernommen wurde, war der dreiteilige
Tanach, bestehend aus ,,Gesetz*, ,,Propheten und ,,Schriften*. Auch wenn die Anzahl der darin enthaltenen
Bucher zu variieren scheint, liegt das an einer Zahlweise, bei der mitunter beispielsweise die beiden
Konigsbucher, wie auch andere Bucher, als je ein Buch zusammengezahlt wurden, um dadurch etwa einer
Zahlensymbolik (von 22 hebréischen Buchstaben oder auch 24 als Verdoppelung der Zahl der Stdimme
Israels oder Monate eines Jahres) gerecht zu werden (vgl. E. Zenger, Heilige Schrift 12-33). Fir die
Ausbreitung des Christentums in der rémisch-hellenistischen Umwelt bedeutsam wurde die Ubertragung
der Heiligen Schriften Israels ins Griechische, wie sie im Diasporajudentum anzutreffen war (vgl. M. Tilly,
Griechische Bibeliibersetzungen 169-193).

11 vgl. E. Lohse, Umwelt 37.
12 W. Hermann, Theologie 265.
113 Epd. 264.

114 K. Erlemann, Endzeiterwartungen 20.
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Besonderes Augenmerk auf den erwarteten ,,Tag des Herrn* legen die Biicher des
Dodekapropheton,*® die in ihrer Gesamtheit mehrere Dichtungen vorlegen und dabei
immer wieder diesen Begriff aufgreifen und ihn entfalten.!'® Ein starker Akzent bei der
Erwartung des Tages des Herrn galt der Rettung des Volkes Israel, so ,,dal an ihm, wie
es Ma[l] 3,23f ausgesprochen vorliegt, sogar Elia wiederkehren soll, um Einvernehmen
unter den Juden herzustellen, damit das Gericht von ihm abgewendet wird*.*'” Diese
Stelle des Buches Maleachi lasst Gott davon sprechen, dass er vor dem ,,gro3en und
furchtbaren Tag* Elija sendet (vgl. Mal 3,23), um, so die Gottesrede, ,,das Herz der Viter
wieder den S6hnen zu[zu]wenden und das Herz der S6hne ihren Vatern, damit ich nicht
kommen und das Land dem Untergang weihen muss“ (Mal 3,24). Dennoch ist den
Erlésung Zugesagten wie auch den Vernichtung Angedrohten der Zeitpunkt dieses
endgiltigen Umsturzes unbekannt. ,,Wird das Motiv des unbekannten Todeszeitpunktes
in die Argumentation eingebracht, dient es der Motivation klugen Verhaltens, der
rechtzeitigen ,Vorsorge’ (Koh 12,1-7; Sir 14,11-13; Sir 18,22-26 und andere).“118 Die
Prophetengestalt des Maleachi mit seiner eschatologischen Perspektive hat es in diesem
nachexilisch entstandenen Werk ,,mit Horern zu tun, die in einer Zeit politscher und
wirtschaftlicher Bedriickung teils kleinmditig geworden sind, teils ihre Pflichten gegen
Gott nicht mehr ernstnehmen. Sie sucht er zu ermutigen und zum Gehorsam gegen Gottes

Gebote zuriickzurufen< 119

Wird im Alten Testament die Rede vom ,,Tag des Herrn* angestimmt, so geschieht dies
meist im Sprachkleid der Kriegsmetaphorik, die mit Betonung auf ihre universale
Bedeutung Gemeinsamkeiten zu Theophanieschilderungen aufweist oder gar mit dem
Erscheinen Gottes zusammengedacht wird (vgl. Jes 2,12; 13,5.11-13; Zef 1,12; 3,8; Mal
3,2). Selten werden die Vorstellungen explizit entfaltet (Jer 12,1ff; Ez, 13,1ff), zumeist

115 Das Zwolfprophetenbuch (griech. Dodekapropheton) umfasst in der Anordnung der Einheits-
iibersetzung jene zwolf letzten Biicher des Alten Testaments, die als ,,Kleine Propheten® als literarische
Einheit betrachtet werden kdnnen. Die Entstehung der einzelnen Biicher zwischen 8. und 6. vorchristlichem
Jahrhundert spiegelt ihre intendierten Datierungen wider, jedenfalls ist ein Abschluss der Endkomposition
im 3. Jh. v. Chr. anzunehmen (vgl. E. Zenger, Zwolfprophetenbuch 517-586).

116 \/gl. P.-G. Schwesig, Tag des Herrn 312.
17 W. Hermann, Theologie 267.
118 K. Erlemann, Endzeiterwartungen 21.

119 E. Zenger, Zwolfprophetenbuch 585.
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handelt es sich dabei eher um kontextuell geprigte Nebenbemerkungen. 2 Die
nachexilische Perspektive, in der Israel nach aul’en durch politische Schwéche und nach
innen mit Instabilitat wahrgenommen wird, steht im Hintergrund einer mit dem ,, Tag des
Herrn* erwarteten Heilszusage. Israel wird als erwéhltem Volk Gottes dabei insofern Heil
zugesprochen, als ihm durch babylonische Fremdherrschaft bereits das Gericht zuteil
geworden ist, anderen Vélkern wird hingegen — trotz der intendierten Wiederherstellung
der uneingeschrankten Beziehung zwischen Gott und Mensch — kaum Anteil an diesem
Heil zugedacht.*?! Die dabei aufgegriffene Wortwahl kriegerisch gepragter Sprache in
allen Entstehungsschichten soll Gottes Uberlegenheit gegeniiber allem Gottwidrigen

ausdriicken.1%?

Dem gegeniber steht die Zionstradition mit einer Sprache des Friedens, wie sie etwa im
Jesajabuch vorliegt. ,,In Jes 2,2-4(5) und, parallel dazu, Mi 4,1-5 [...] geht es nicht um
das Welt-Ende, sondern um eine Welt-Wende, um eine radikale Weltverdnderung: Sie ist
moglich durch die Tora Gottes, die den Zion als Ort der Belehrung fir alle Volker
attraktiv.macht und zu umfassendem Frieden [...] anregt.”!?®* Damit ist fur den
kommenden Aon an eine Wandlung der Welt gedacht, nicht an einen Weltuntergang.'
Am Zion wendet sich Gott Israel und der Menschheit neu zu und errichtet seine zentrale
Kdnigsherrschaft (vgl. Zef 3,15; Ob 21; Sach 14,9.17), die universal offenbart wird (vgl.
Joél 4,17). Dennoch bleibt der alttestamentliche Schwerpunkt auf dem Akzent der

Gerichtsthematik, vor allem fiir die Fremdvolker.12°

Fur die Paulusbriefe sind diese alttestamentlichen Aussagen des Dodekapropheton und
anderer Bucher zu beruicksichtigen, da sie ,,im Neuen Testament den Deute-Horizont fir

die Sendung Jesu bilden“.*?® Die eschatologischen Texte Israels wurden im Neuen

120 \v/gl. N. Wendebourg, Tag des Herrn 63.

121 Dje Perspektive von Heil fiir andere Volker lasst sich alttestamentlich kaum feststellen, am ehesten in
der Betonung der géttlichen Barmherzigkeit, die Gerichtsvorstellungen in den Hintergrund riicken l&sst,
etwa in Amos, Mal und Joél. In ihrer parénetischen Funktion bleiben solche Texte jedoch in ihrer
Heilsperspektive auf Israel beschrankt (vgl. N. Wendebourg, Tag des Herrn 61-84).

122 N, Wendebourg, Tag des Herrn 61-84.

123 Th. Hieke, Ende der Tage 24.

124 vgl. E. Lohse, Umwelt 42.

125 \/gl. N. Wendebourg, Tag des Herrn 70-74.
126 £, Zenger, Zwolfprophetenbuch 586.
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Testament aufgenommen und behalten dadurch ihre generelle Giltigkeit auch im
christlichen Glauben.!?’

2.3.2. Messiaserwartung im Buch Daniel und ihre eschatologische Ausrichtung

Die Perspektive des hebraischen Kanons deutet mit dem bisher Gesagten generell auf
Heil fur Gottes Volk Israel und, damit einhergehend, einen Untergang aller ihm
gegenuiber feindlich gesinnten Volker. Dieses Grundanliegen erfuhr verschiedenste
Ausgestaltung, etwa im Buch Daniel. Entstanden Uber einen langeren Zeitraum bis hin zu
seiner Endgestalt im zweiten vorchristlichen Jahrhundert, bereitet es maRgeblich die
Erwartung einer endzeitlich-messianischen Gestalt ,,wie ein Menschensohn® (Dan 7,13)
vor, dessen zugesprochener Herrschaftsanspruch nicht vergeht.1?® Dan 12,1-4.13 zeugt
zudem von einer Auferstehung Verstorbener zum ewigen Leben bzw. zu ewiger Abscheu,
was alttestamentlich lediglich noch in 2 Makk 7; 12 bezeugt ist und sich von alteren
Traditionen des Fortlebens im Totenreich unterscheidet.!?® Von maRgeblichem Einfluss
dieser Vorstellungen auf das frihe Christentum und auf Paulus ist von daher zweifellos

auszugehen.°

Neben den bisher genannten eschatologischen Schwerpunkten des Alten Testaments
lassen sich dartiber hinaus noch zahllose implizite Aussagen und Randbemerkungen
eschatologischer Natur erkennen, die im christlichen Bekenntnis von Bedeutung sein
konnten, deren Analyse den vorgegebenen Rahmen jedoch bei weitem sprengen
wiirden. 3! Die Hoffnung auf unvergingliches Heil, das gemaR Daniel durch eine
messianische Gestalt hergestellt wird, stellt demgegenuber den Rahmen eines christlichen
Grundbekenntnisses dar.

2.3.3. Fruhjudische Eschatologie und Apokalyptik

Zeitlich nahe stehen einander die Abfassung neutestamentlicher Schriften und die

Phédnomene friihjudischer Endzeiterwartungen, die beide auf alttestamentlich

127\/gl. Th. Hieke, Ende der Tage 48.

128 \/gl. K. Erlemann, Endzeiterwartungen 23-25; E. Lohse, Umwelt 46.
129\v/gl. H. Niehr, Daniel 513; F. Zeilinger, Auferstehungsglaube 34-57.
130 vgl. F. Zeilinger, Auferstehungsglaube 82-84.

181 vgl. Th. Hieke, Ende der Tage 22-50.
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vorgegebenen Traditionen fuBen. 32 So lassen sich in ihrer messianisch gepragten
Endzeiterwartung viele Parallelen zwischen manchen frihjudischen Strdmungen und
dem Frihchristentum erkennen: ,,In den Tagen Jesu und der ersten Christen war die
Hoffnung, der Gesalbte Gottes werde bald erscheinen, in vielen Kreisen des jidischen
Volkes lebendig.“**® Zur Zeit der rémischen Eroberung Judaas im Jahre 63 v. Chr.
entstand etwa ein Werk mit der Bezeichnung ,,Psalmen Salomos®. Diese Sammlung von
18 Gedichten konnte die romische Besetzung nicht gutheiRen, sah darin jedoch ein
,Instrument gottlichen Gerichts iiber die hasmoniische Dynastie®,'* die sich anmafRte,
den davidischen Thron an sich zu reiBen. In ihrer Hoffnung auf Befreiung aus dieser fur
die ,,Psalmen Salomos* als doppelt empfundenen Unterdriickung, beriefen sie sich auf
alttestamentliche Prophetie mit der erwarteten Erhéhung Israels, die durch das baldige

Auftreten eines ,,Gesalbten* herbeigefiihrt werden soll, der in der Davidssohnschaft steht.

Doch lassen sich trotz vieler Parallelen zwischen Frihchristentum und Friihjudentum
auch Nuancen und Unterschiede feststellen, die durch verschiedene Tragerkreise von
Hoffnungen und Erwartungen trotz Berufung auf selbe Quellen zu Tage traten. In
frihjudischer Zeit wurden etliche Blicher mit eschatologischen bzw. apokalyptischen
Inhalten verfasst'® und christliche Aussagen konnen somit durchaus im Kontext der
judischen Literatur ihrer Zeit gelesen und verstanden werden. ,,Die christliche Gemeinde,
die den gekreuzigten und auferstandenen Jesus als den Messias verkindigt, hat alle
Wardetitel, die in der endzeitlichen Erwartung des Judentums unverbunden
nebeneinanderstehen, auf ihren Herrn iibertragen.“**® Das junge Christentum, vertreten
etwa durch den missionseifrigen Paulus, fihlte sich selbstverstandlich im Judentum

beheimatet.13’

132 vgl. K. Erlemann, Endzeiterwartungen 26-27.
133 E. Lohse, Umwelt 138.
134 £, Bruce, AuRerbiblische Zeugnisse 71.

135 50 etwa das athiopische und das slawische Henochbuch mit der als apokalyptischer Gestalt auftretenden
Figur des Henoch, eine dem Mose zugedachte Rede, betitelt nach deren Verortung an dessen Lebensende
mit ,,Himmelfahrt des Mose®, das vierte Esrabuch mit seinen Gerichtsaussagen, sowie eine syrische
Baruchapokalypse und &hnliche Schriften (vgl. E. Lohse, Umwelt 47-50; Chr. Stettler, Das letzte Gericht
123-127.).

136 E. Lohse, Umwelt 141.

187 Die Christen [...] lasen auch apokalyptische Schriften und deuteten die darin ausgesprochenen
Verheiflungen auf das in Christus offenbar gewordene Heil. Um sich von den Christen klar abgrenzen zu
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2.3.4. Vorbereitung auf einen endzeitlichen Kampf in Qumran

Seit der Entdeckung von Schriftrollen am Toten Meer im Jahr 1947, die der zur Zeit des
Paulus in Qumran lebenden Gemeinschaft zugeschrieben werden, ist eine theologische
N&he dieser Texte zum frithen Christentum wiederholt festgestellt geworden.'® Eine
Entsprechung findet sich etwa in der ausgepragten Naherwartung.t® So sind teilweise
etwa Abschriften eines ,,Midrasch zur Eschatologie* (4Q174 + 4Q177) aus Qumran
erhalten. Mit seiner Entstehung gegen 71-65 v. Chr. hat der Text zum Inhalt ,,die n>nx
oo, die letzte bose, bedrédngnisvolle Phase der Geschichte vor dem Beginn der
Heilszeit. 4 Eine bereits fir 72 v. Chr. erwartete Enderwartung erfiillte sich nicht,
dennoch blieb man der Verheilung durch entsprechende Erwartungshaltung und

Lebensfiihrung treu, die ,.enttiuschte Naherwartung sollte aufrechterhalten werden*.14!

Bedeutsamer als dieser dezidiert eschatologische Text fur die Gemeinschaft in Qumran
war die sogenannte ,,Kriegsrolle®, die als ein qumranitisches Grunddokument gelten
kann.1#? Generell scheint, wie es auch in dieser , Kriegsrolle* zum Ausdruck kommt, die
hinter der Lebenspraxis stehende Theologie in Qumran vom Gedanken eines
eschatologischen Rachekrieges gepragt gewesen zu sein. Diesem Kriegsgeschehen wird
die Gemeinschaft, die sich als in der Endzeit lebend glaubt, auf Seiten der Engel gegen
die Heerscharen des Bosen beitreten.*® Die ,,Kriegsrolle* bestimmt den eschatologisch
erwarteten ,,Tag des Herrn* inhaltlich ,,durch den entscheidenden Kampf Gottes und der
S6hne des Lichtes gegen Belial und sein Heer, die Séhne der Finsternis“.1** Gegeniiber

alttestamentlich-frihjidischem und frihchristlichem eschatologischen Reden féllt auf,

konnen, verzichtete daher das rabbinische Judentum [...] auf die apokalyptischen Biicher und stief sie ab.*
(ebd. 45).

138 vgl. K. Berger, Qumran 151-153.

139 Bereits in der Anfangsphase des Zusammenlebens in Qumran tritt ein ,,Lehrer der Gerechtigkeit* auf,
der eine Schlisselrolle in ihrer Eschatologie einnimmt, indem er tber Vorgénge und Zeiten Auskunft gibt.
In seiner Lehre gibt er Anweisungen fiir ein gottgefalliges Leben, damit Gott die Auserwahlten entsiihnt
und aus Gnade geheiligt ins Eschaton aufnimmt. Wenn dieser ,,Lehrer der Gerechtigkeit* auch nach seinem
Ableben rezipiert wird, so wird er eher als Wegbereiter wahrgenommen, denn als eine das Eschaton
einleitende oder messianische Gestalt (vgl. F. Bruce, Auerbiblische Zeugnisse 60-68).

140 A, Steudel, Qumran 187.

141 Ehd.

142 \vgl. N. Wendebourg, Tag des Herrn 107.

143'vgl. K. Schubert, Lebensbild der Gemeinde 79-83.
144 N. Wendebourg, Tag des Herrn 108.
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dass es hier zu einer Verschiebung des erwarteten Geschehens kommt, insofern den
Glaubigen im Endzeitgeschehen eine aktive Rolle zukommt. Wenn auch Paulus in
1 Thess 5,5 die christlichen Thessalonicher als violt gwtdc bezeichnet, sie auch zur
Riistung ,,mit dem Panzer des Glaubens und der Liebe und mit dem Helm der Hoffnung
auf das Heil*“ (1 Thess 5,8) aufruft, dann ist hierbei eher an ein glaubiges Bestehen in
dieser bedréngten Zeit vor dem Ende zu denken als an einen endzeitlichen Kampf in den

Reihen eines géttlichen Heeres gegen feindliche Machte und Gewalten.*4

Thematisch lassen sich dariiber hinaus weitere Ubereinstimmungen attestieren, doch
halten diese nicht immer auch inhaltlich stand, ,,because of how differently Paul and the
writers of the scrolls spoke about several fundamental theological topics*.24¢ In ihrer
Naherwartung etwa l&sst sich eine Verwandtschaft zur christlichen Erwartungshaltung
konstatieren, jedoch steht dabei dem einen christlichen Messias eine Mehrzahl an
Gesalbten in Qumran gegeniber, die in unmittelbaren Zusammenhang mit der
Herstellung des Eschatons stehen.'*’ Dieser christliche Messias lasst sich auch nicht mit
einer der in Qumran erwarteten messianischen Gestalten gleichsetzen, sondern: ,,Jesus in
the New Testament combines in his one person some aspects of the two messiahs
expected in Qumran texts«.}4® Als weitere vergleichbare Parallele wird etwa bei Paulus
und in Qumran der eschatische Zustand als neue Schépfung gedacht (vgl. 2 Kor 5,17),14°
doch unterscheidet sich maRgeblich das Werden dieser neuen Schopfung. Es
unterscheidet sich auch die Wahrnehmung der Gegenwart und ihrer Bedeutung fiir den
Menschen: ,,In der Auffassung, dall der Mensch ,Fleisch® und Siinder, also schwach und
sterblich ist [...], stehen viele hymnische Texte aus Qumran Paulus nahe. Jedoch teilen

sie nicht die entscheidende christologische Kehre*.1>°

145 vgl. ebd. 158-168.
146 3. VanderKam, Dead Sea Scrolls 156.

147 Zudem begegnet in den um Qumran aufgefundenen Schriften nicht ein einheitliches oder gar
durchgehendes Verstdndnis der messianischen Gestalten, auch ihre Anzahl variiert zwischen zwei und drei
Gesalbten mit je unterschiedlicher Bedeutung fur das endzeitlich erwartete Geschehen (vgl. K. Berger,
Qumran 151; S. Paganini, Qumran 178).

148 J, VanderKam, Dead Sea Scrolls 127.
149 vgl. K. Schubert, Lebensbild der Gemeinde 99.
150 K. Berger, Qumran 153.
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Trotz der Ubertragbarkeit einzelner ihrer Aussagen auf andere jiidische ,,Schulen der
Antike, so lasst sich restimieren, stellten die ,,Qumran-Essener [...] nur einen Teil der
allgemeinen apokalyptischen Bewegung im Judentum dar und sind nicht in allem und
jedem mit dieser gleichzusetzen*.**! Es ergibt sich aus diesem Blickwinkel vielmehr, dass
das Christentum stark im frihjudischen Denken verankert war sowie, ,,dass die
allgemeine eschatologische Erwartung um die Zeitenwende sehr ausgepragt war und

natiirlich die Schriften vom Toten Meer ebenso geprigt hat wie das Neue Testament*.1%?

Eine Bekanntschaft der Texte und eschatologischen Dimensionen von Qumran l&sst sich
fur Paulus und das frihe Christentum letztlich also nicht ausschlie3en, jedoch ist eine
solche aufgrund mehrerer Beobachtungen nicht anzunehmen. Gemeinsamkeiten lassen
sich wohl eher auf die frahjludisch-biblische Verwurzelung beider Traditionen
zurlckfihren. In den Funden um Qumran lassen sich namlich alle Blicher des spateren
hebraischen Kanons mit Ausnahme des Buches Esther finden.!®® Diese gemeinsamen
alttestamentlichen und frihjudischen Wurzeln erfuhren im jeweiligen Kontext eine je
eigene Pragung. Personen des frihen Christentums finden zudem in Qumran keine

Erwahnung.>*

2.3.5. Romisch-hellenistische Endzeiterwartungen

Da Paulus sich bei seiner Evangeliumsverkindigung im Rémischen Reich bewegte und
hellenistische Stadte aufsuchte, lasst sich vorstellen, dass er fur seine eschatologischen
Aussagen auch auf rémisch-hellenistische Vorstellungen zuriickgriff. Diese Dichtungen
uber endzeitliche Gerichtsszenarien waren bereits zur Zeit des Paulus durchaus von
positiver Erwartungshaltung im Sinne jenseitiger Belohnung fur gute Verdienste
gepragt.® Mitunter lasst sich hierbei eine gewisse Nahe konstatieren, denn zahlreiche
,Bilder und wortliche Ubereinstimmungen fiihren zur Vermutung, daB die

neutestamentliche Eschatologie mit den griechischen Jenseitsvorstellungen durchaus

181 K. Schubert, Lebensbild der Gemeinde 107.

152°3, Paganini, Qumran 178.

158 vgl. J. Frey, Qumran 44,

1% vgl. K. Berger, Qumran 153; F. Bruce, AuBerbiblische Zeugnisse 60; E. Lohse, Umwelt 50.
155\l I. Peres, Positive griechische Eschatologie 269-274; M. Tilly, Apokalyptik 33-35.
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verbunden ist.“*® In rémisch-hellenistischer Religiositat spielen etwa Vorstellungen
einer Gotterwiederkehr mitunter eine nicht unbedeutende Rolle. Dionysos, die
hellenistisch verehrte Gottheit des Weines und der ekstatischen Berauschung, wird in
kultischer Feier rituell prasent gesetzt. ,,Danach entschwindet Dionysos in die Ferne;
doch wieder und wieder wird er Einzug halten und Verehrung fordern.“*>” Bei der Parusie
einer erwarteten Gottheit im rémisch-hellenistischen Kulturraum wird diese ,,zum
Empfang vor den Toren der Stadt abgeholt, eine festliche Prozession in bequemen Wagen
geleitet sie zu ihrer Wohnung.“**® Neben den offiziellen Kulten kam es seit dem 6.
Jahrhundert v. Chr. zu einem Aufschwung des religidsen Mysterienwesens, zu stark
individualisierten Praktiken und Lehren. ,,Mehr als zuvor wird dem Einzelnen der Tod
zum Problem, [...] so finden VerheiBungen, {iber den eigenen Tod hinwegzuhelfen,

aufmerksames Gehor.<1%°

Einzelne Mythen und Philosophen weisen auf den ersten Blick Parallelen in ihren Lehren
zum Christentum auf, doch ,,sind auch deutliche Differenzen zu erkennen®,*° vor allem
in Aussageabsichten und Grundannahmen. So kann trotz feststellbarer Parallelen nicht
die Annahme getroffen werden, dass beide Vorstellungshorizonte austauschbar waren,
denn gerade christliche Grundfesten, wie Auferstehung, Monotheismus oder Bedeutung
des messianischen Jesus, lassen sich nur schwer mit rémisch-hellenistischen
Uberzeugungen in Einklang bringen. 1t Davon zeugt tendenziell auch die in Apg
17,16-34 von Lukas geschilderte Abweisung des Paulus am Areopag in Athen. Wenn
jedoch davon die Rede ist, dass bei der Ausbreitung des Evangeliums von Anfang an auch
die ‘HMnwviotai (vgl. Apg6,1) eine bedeutsame Rolle einnahmen, so ist zu
bertcksichtigen, dass es sich dabei nicht um hellenistische Heiden, sondern vielmehr um
Vertreter eines weit gestreuten hellenistischen Judentums handelte, die vor allem in den

Stadten des Rodmischen Reiches anzutreffen waren.%2 Erst mit dem Auftreten des Paulus

1%6 1, Peres, Positive griechische Eschatologie 279.

157w, Burkert, Griechische Religion 255.

1%8 Chr. Auffarth, Art. Parusie 962.

159'W. Burkert, Griechische Religion 416.

160 M. Tilly, Apokalyptik 35.

161 \vgl. I. Peres, Positive griechische Eschatologie 280.

162 \/gl. E. Larsson, Hellenisten 205-225; U. Schnelle, Theologie 173-180; A. Weiser, Art. Hellenen 1406.
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erfolgt eine weitreichende Offnung hin zu den Heiden.'®3 Paulus griff in dieser Tatigkeit
eine Stromung auf, die er als ,,Antiochenisches Christentum* kennenlernte und
wirkungsvoll verbreitete. 154 Der Jerusalemer Apostelkonvent (vgl. Gal 2,1-10; Apg
15,1-35) zeigt auf, dass dieses Vorgehen nicht unumstritten war, fir das Paulus von
Barnabas zu lernen bereit war (vgl. Apg 13,1ff).1%° Paulus selbst verstand sich bei seinem
Auftreten gegentiber den Juden, Proselyten, Gottesfirchtigen'® und Heiden stets als Jude
bzw. Judenchrist (vgl. Phil 3,5-12).1¢7

2.3.6. Fruhchristliche Endzeitvorstellungen als Hoffnung auf die Parusie Jesu

Trotz der aufgezeigten sprachlichen und inhaltlich-thematischen Né&he zu erhaltenen
Texten der Endzeiterwartungen im frihjudischen und heidnischen Umfeld des friihen
Christentums lassen sich darin wesentliche inhaltliche Unterschiede zu den Hoffnungen
der Christen feststellen. Mit seinen gleichnishaften Aussagen (ber das Anbrechen
Gottesreich als im Kern eschatologische Aussage ,,brachte Jesus ein neues, aber
keineswegs unjiidisches Gottesbild“. % Entgegen den vielen durchaus politisch und
sozial geladenen Erwartungen an das Eschaton jener Zeit,'®® kann der von Christen als
Messias bekannte Jesus fraglos als kontrér verkiindigend und auftretend gesehen werden.
Seine Rede von der Baciieio tod Beod (Mk 1,15 u.a.), dem eschatologischen Kdnigreich
Gottes, driickte er in einer Spannung von bereits angebrochen und in der VVollendung doch
noch zu erflllen aus. Er proklamiert sie als bereits angebrochen (vgl. Lk 11,20), tut dies

jedoch in Bildern des stillen Wachstums und ,,nicht als Weltengewitter, nicht als

163 Diese Offnung fiir Heiden war Thema des Apostelkonvents 48 n. Chr. in Jerusalem, der in Gal 2,1 und
Apg 15,30-31 unterschiedliche Darstellung erfahrt.

64 \vgl. U. Schnelle, Theologie 177: ,Hier erfolgte der Ubergang zu einer programmatischen
beschneidungsfreien Mission unter Menschen griechisch-romischer Religiositt.*

185\/gl. J. Gnilka, Paulus von Tarsus 95-107; E. Lohse, Paulus 84-96.

166 \Wahrend Proselyten das Heidentum hinter sich lieRen und durch Beschneidung zum Judentum
konvertierten, galten ,,Gottesflirchtige als Sympathisanten, die nicht zum Judentum wechselten (vgl.
G. Stemberger, Art. Proselyten 642-643; E. Lohse, Paulus 36-39).

167 Fir eine Darstellung des antiochenischen Einflusses auf Paulus und der daraus erwachsenen
Auseinandersetzungen bzw. Fragestellungen vgl. J. Becker, Paulus 89-119.

168 . Schnelle, Formierung des Urchristentums 172.

189 vgl. K. Erlemann, Endzeiterwartungen 135-141.
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universale Inszenierung vom Himmel her, sondern sie kommt in die Welt wie ein

Saatkorn, das heranwichst.*!°

Das fir Christen in Jesus angebrochene Eschaton konnte verschieden interpretiert und
verstanden werden, entsprechend den vielféltigen Erwartungshaltungen gegeniiber dem
endzeitlichen Eingreifen Gottes, die im Umfeld des Nazareners angetroffen werden
konnten. ,,Es ist kaum vorstellbar, daf3 die Proklamation des nahen Gottesreiches unter
den Zuhorerinnen und Zuhorern Jesu keine entsprechenden Hoffnungen weckte. Im
Gegenteil, in den Evangelien finden sich Hinweise auf die enttduschte Erwartung der
Jiinger.“1"* Christlich gepragte Eschatologie war demnach also von Anfang an kein
monolithischer Block, sondern griff verschiedene Vorstellungen der jidischen Tradition
auf. Paulus selbst kann bereits auf friihchristliche Glaubensformeln und Bekenntnisse
zuriickgreifen, etwa den in ,,Maranatha“ (1 Kor 16,22; vgl. Offb 22,20) zum Ausdruck
kommenden sehnstichtigen Ruf nach Eintreten der Parusie Christi. In seinen Briefen
greift er einerseits auf Ubernommenes Glaubensgut zuriick, entwickelt es in
anlassbezogenem Charakter jedoch weiter. Diese Praxis wird auch von Nachfolgern
seiner Theologie fortgefihrt und ,[ijm unmittelbaren wirkungsgeschichtlichen
EinfluRbereich des Apostels fachert sich die Eschatologie alsbald zu einer Pluriformitat

aus, die der Einheitlichkeit einer Schultradition nachhaltig entgegenwirkt‘ 172

Gemeinsam blieb dieser vielgestaltigen frihchristlichen Eschatologie das Bekenntnis zur
erwarteten Wiederkehr Christi. Darin Uberstieg es jegliche Erwartungshaltungen des
zeitgenossischen Judentums. ,Richtet sich die frithjiidische Erwartung auf einen
kommenden Messias aus dem Haus Davids, und begriindet sich diese Hoffnung aus den
alttestamentlichen VerheiBungen, so erwarten die Christen den, der schon da war.“173
Endzeitliche Erwartungshaltung des friilhen Christentums ist vielgestaltig und kann sich
dabei auf alttestamentlich-frihjudische Traditionen berufen, die im messianischen Jesus
erreicht und gar tberboten wurden, deren vollstandige Erflllung jedoch erst in der Parusie

Jesu erreicht wird.

170 G, Lohfink, Jesus von Nazaret 57.
171 K. Erlemann, Endzeiterwartungen 143.
172 G, Klein, Artikel ,,Eschatologie® 286.

13 K. Erlemann, Endzeiterwartungen 174.
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Zur Zeit des Paulus lagen die Heiligen Schriften des Judentums bereits in griechischer
Ubersetzung vor, auf die er an den vielen Orten seiner Missionstatigkeit zuriickgreifen
konnte. Es handelt sich dabei um die sogenannte Septuaginta. ,,Das griechische Alte
Testament war die Bibel der ersten christlichen Gemeinden, die in rascher Folge in den
Stédten des Romischen Reiches entstanden. [...] Mit ihren Worten war darzulegen, dal
in der Botschaft des Evangeliums die VVerheiBungen der Propheten in Erfullung gegangen
sind.“*" Auf diesem Bewusstsein konnte Paulus seine Mission aufbauen. ,,Die Leistung
und auch die Tragik des Paulus bestand darin, dass er etwas wahrhaft Neues schuf, ohne
die Verbindung zum Alten abreiBen lassen zu wollen“. " Aus diesem Grund sind
alttestamentliche Aussagen und Motive auch als Hintergrund des Ersten

Thessalonicherbriefs zu bedenken.

174 E. Lohse, Paulus 35f.

175 U. Schnelle, Theologie 334 (die Tragik dieser Neuschaffung liegt nach U. Schnelle darin, dass sich eine
Trennung zwischen Judenchristentum und Heidenchristentum ausprégte, da das Gesetz zwar in Christus
erfillt wurde, jedoch das Judenchristentum auch zurecht weiterhin am Gesetz festhielt).
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3. Eschatologie in 1 Thess 4,13-5,11

3.1. Das antike Thessalonich

3.1.1. Politische Bedeutung und geographische Lage der Hafenstadt

Die heute zweitgroBte Stadt Griechenlands, deren fruhchristliche und byzantinische
Kirchen seit dem Jahr 1988 als UNESCO Weltkulturerbe gelten,’® blickt seit ihrer
Grindung auf eine bewegte Geschichte zurlick. In hellenistischer Zeit widerfuhr
Thermae, jener stadtischen Siedlung aus der schliel3lich Thessaloniki hervorgehen sollte,
ein Zuwachs an Bedeutung. ,,316 oder 315 v. Chr. falte der mazedonische Konig
Kassandros Thermae mit sechsundzwanzig anderen Siedlungen zu einer neuen
politischen Einheit (cuvowkiopdc) zusammen und nannte sie nach seiner Frau, einer
Halbschwester von Alexander dem GroRen, ®@cocarovikn“.t’’ Die frilhere makedonische
Hauptstadt Pella verlor ihr gegeniiber an Bedeutung.'’® Im Jahr 186 v. Chr. wurde das
bislang unabhdngige Makedonien romische Provinz, Thessalonich stieg ,,zur
Provinzhauptstadt mit Sitz eines Prokonsuls auf. Die Stadt selbst erhielt den Status einer
civitas libera, einer freien Stadt. Damit blieben ihr die Organe einer demokratischen
Selbstverwaltung erhalten.“ ® Ein Aufstand gegen als zu hoch empfundene
Steuerbelastung flhrte 15 n. Chr. zu einer eingeschrankten Episode unter kaiserlicher
Aufsicht, die jedoch nach wenigen Jahrzehnten im Jahre 44 n. Chr. durch Riickgabe der

entzogenen Rechte wieder erlosch.!8

Die geografische Lage der Hafenstadt erwies sich als iiberaus giinstig, namlich ,,an der
egnatischen StralRe, die Rom mit dem Osten verbindet und durch die der Ort an den
Weltverkehr angeschlossen wurde; dazu dirften hier Verkehrswege aus dem Norden

miinden*.*8! Uber Einwohnerzahl oder Demografie des damaligen Thessalonich liegen

176 \/gl. http://whc.unesco.org/en/list/456/ (Stand: 28. Oktober 2013).
177 R, Riesner, Friihzeit des Apostels 298.

178 \vgl. P.-G- Miiller, Thessalonicher 13.

179 F, Laub, Thessalonicherbrief 6.

180v/gl. P.-G. Mulller, Thessalonicher 14.

181 T Holtz, Thessalonicher 9.
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keine Uberlieferten Statistiken oder Listen vor, weshalb eine Rekonstruktion auf
Schétzungen angewiesen ist, die sich aus verschiedenen Anhaltspunkten ergeben, etwa
GroRe des innerhalb der Stadtmauer liegenden Gebiets sowie Dimensionen und Art
offentlicher Gebdude und Einrichtungen. Daraus ergibt sich, dass diese rémische Stadt
hellenistischer Pragung zur Zeit des Paulus wohl bis zu 25.000 Einwohner aufwies, die
ihrer Herkunft nach das gesamte Rémische Reich reprasentiert haben diirften.82 Ihre
Lage an einem Knotenpunkt des romischen StralRennetzes verdankt diese Hafenstadt eine

Bedeutung fiir die gesamte makedonische Region.*

3.1.2. Vielfaltig religioses Leben im antiken Thessalonich

Der verkehrsgunstigen Lage und weit gestreuten geographischen Herkunft der Einwohner
entsprechend spiegelt diese Stadt eine weltanschauliche Vielfalt wider. Neben der
griechischen Religion treffen in dieser ,,internationalen Handelsstadt [...] verschiedene
kulturelle und religiose Einfliisse aufeinander.® Thessalonich war besiedelt von
Menschen aus dem gesamten Romischen Reich, womit ,,auch alle Arten religioser Kulte
in der Stadt prasent waren und praktiziert wurden, v.a. der trad.[itionelle] Kaiserkult«.18
Dieser besonders in Makedonien verbreitete Personenkult, der freilich nicht von seiner
politischen Dimension zu trennen ist, ! sah im Kaiser einen géttlichen cotmp und

gvepyémc. 18’ Der Kaiserkult entwickelte sich im Zusammenhang mit den am Olymp

182 Fiir das Thessalonich zur Zeit des Paulus scheint eine postulierte Zahl von bis zu 100.000 Einwohnern,
mitsamt der sich daraus ergebenden Uberragenden Bedeutung fiir das gesamte romische Reich (vgl.
R. Riesner, Friihzeit des Apostels 301, auf den sich auch A. Malherbe, Thessalonians 14 bezieht), relativ
hoch angesetzt zu sein. Hingegen verdient eine Schatzung auf maximal 20.000-25.000 Einwohner hier wohl
mehr Glaubwiirdigkeit, mit einer Bedeutung der Hafenstadt ,.eher am unteren Ende der rémischen
Provinzhauptstiddte* (Chr. vom Brocke, Thessaloniki 73). Mit 100.000 Einwohnern ist im besten Fall in
der Blitezeit der Stadt, also etwa 300 Jahre spéter, zu rechnen (vgl. ebd. 71). Als Hafenstadt an diesem
bedeutenden Handelsweg wird dennoch eine Heterogenitét der Bevolkerung anzunehmen sein, zudem auch
eine Bedeutsamkeit Thessalonichs fur zumindest die gesamte Region.

18 Vgl. A. Malherbe, Thessalonians 14: , It is situated on the Thermean Gulf and has one of the best harbors
in the Aegean. It lays at the crossroads of major highways running in all four directions. The Egnatian Way
was the major route connecting Rome with the East, and major trade routes running north and south made
the city further accessible. This location early made Thessalonica a city of commercial importance, not only
to Macedonia, but to regions beyond, as it is to this day.”

184 R Borschel, Konstruktion 66.
185 p -G, Muller, Thessalonicher 14.

186 Der Kult um den Kaiser war nicht gleichsam von der Hauptstadt des Romischen Reiches verordnet
worden, sondern prégte sich in der Provinz selbst aus, freilich in politischer Abh&ngigkeit von Rom (vgl.
Chr. Steimle, Religion 217-220; M. Ebner, Stadt als Lebensraum 138-165).

187 vgl. K. Rosen, Art. Herrscherkult 39f.
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verorteten Gottheiten und nimmt Grundgedanken der griechischen Religion auf.8® Diese
wiederum ,,ist von einer pessimistischen Grundstimmung durchzogen. Der Tod galt als
Ubergang zum schattenhaften Dasein unter der Menschenerde. '8 Der Olymp der Gétter
galt dem Bereich des irdischen Lebens als ibergeordnet, die Unterwelt, der sogenannte
Hades, gilt als Raum der Verstorbenen.?®®  Zur Zeit des Neuen Testaments sind es die
romischen Kaiser, denen vor allem im Osten des Reiches dieselben Ehren
entgegengebracht werden wie den Olympischen Gottern: Man errichtet Altare und
Tempel fiir sie, stellt Priester, bringt Opfer dar und feiert Feste zu ihren Ehren und unter
ihrem Namen.“!®! Das Judentum hingegen war vom Kaiserkult im Romischen Reich
dispensiert, was auch dem frihen Christentum zugutekam, da es anfanglich — wenn
Uberhaupt — als Spielart des Judentums wahrgenommen wurde. Erst als es in spaterer Zeit
zur Loslésung des Christentums vom Judentum kommen sollte, kam es vielfach zu
Konflikten fiir Christen, denn ,,Jo]bwohl sie die staatlichen Behorden als von Gott
eingesetzte Ordnung anerkannten, konnten sie doch unmdglich an einer kultischen
Verehrung des Herrschers teilnehmen®. % Sprachlich und inhaltlich feststellbare
Ubereinstimmungen zwischen dem Kaiserkult und dem jungen Christentum verdanken
sich den komplexen Beziehungsverhaltnissen der Vorstellungshintergrinde, doch ist
trotz prinzipiell gegebener Kenntnis die vermutete gegenseitige Beeinflussung als eher
gering anzunehmen.% In 1 Thess 5,3 konnte Paulus so etwa mit dem Ausdruck ,,eiprjvn
kol dopdreta auf die politische Dimension des Kaiserkults anspielen. % Ansonsten
greift die christliche Terminologie zwar auf dieselben Begriffe zuriick, sieht

beispielsweise in kOprog jedoch einen Messiastitel fur Jesus. In gleicher Weise sind auch

188 4 -J. Klauck, Umwelt des Urchristentums 27.
189 4 -J. Simm, Und ich sah 135.

190 Mit Platon kam es schlieBlich zur Vorstellung der unsterblichen Seele, damit auch zur Frage nach ihrer
Heimat und Erlésung (vgl. H.-J. Simm, Und ich sah 135-137). Diese Unsterblichkeit der Seele ist im
Kontext des Kaiserkultes zu bewerten, auch wenn der Herrscher ohne verstorben zu sein, also lebendig, in
den Gotterhimmel entriickt sein soll (vgl. H.-J. Klauck, Umwelt des Christentums 28).

191 B, Heininger, Umwelt des Paulus 63.
192 E. | ohse, Umwelt 163.

193 Etwa spricht das Lukasevangelium eine Kenntnis dartiber aus, dass fiir Machthaber eine Bezeichnung
als Wohltiter tiblich war: ,,0i é€ovctdlovteg avtdv gvepyétal kodovvror (Lk 22,25). Dennoch war der
Kaiser- bzw. Herrscherkult nicht das bestimmende Thema des Neuen Testaments, sein Einfluss auf die
Heilige Schrift ist als gering einzuschétzen (vgl. H.-J. Klauck, Umwelt des Urchristentums 73-74).

194 \/gl. Chr. vom Brocke, Thessaloniki 167-185.
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andere Titel und zugesprochene Erwartungen, die im Herrscherkult auf den Kaiser hin
ausgesagt sind, von Christen Uber ihren Messias ausgesagt. Dennoch ist nicht davon
auszugehen, dass durch das Christentum einfachhin der Kaiserkult auf den Nazoréer hin
iibertragen wurde.®® In der Vielfalt an Religionen, die in Thessalonich begegnet, ist der
Kaiserkult lediglich eine Facette, wenngleich sich dieser in der Errichtung eines
Kaisertempels sozusagen offentlichkeitswirksam ausdriickte.%

,Griechische Religion als Polis-Religion ist in extremen Malke eine Religion der
Offentlichkeit: [...] Und doch stehen daneben seit je Geheimkulte, die nur auf Grund
einer besonderen, individuellen Weihe zuginglich sind, ,Mysterien*.“!®” Entsprechend
der Einflisse aus dem gesamten Romischen Reich begegnet in der Religiositat dieser
Stadt zudem eine Fille an ungewohnlichen und einmaligen Besonderheiten, da hier die
verschiedensten Kulte ihre je eigene Pragung erfuhren. % Diese bunte Vielfalt an
Religion im antiken Thessalonich zeigte sich in Besonderheiten verschiedener
Geheimkulte oder auch in der Verehrung der &gyptischen Gottheiten Isis, Serapis und
Osiris.® Im Alltag hellenistischer Stadte spielten Mysterienreligionen eine groRe Rolle.
»Die Mysteriengemeinschaften bildeten sich durch freien Entschlufl ihrer Mitglieder,
wobei Freie und Sklaven, Griechen und Fremde, Mé&nner und Frauen aufgenommen
wurden, ohne auf die unterschiedliche soziale Stellung Rucksicht zu nehmen; denn alle
wuBten sich zur Einheit verbunden in der Verehrung der Kultgottheit.“?*° Den Nahrboden
fiir Mysterienvereine legte ,,der Glaube, durch wunderhafte Begebenheiten gottliche
Hilfe erfahren zu konnen* .2 Sie ,spiegeln [...] das Wesen der Gottheit als des Geheimen
und Unaussprechbaren wider,2%2 wobei der Geheimnischarakter der jeweiligen Gottheit
auch eine Geheimhaltung der praktizierten Kulte und Inhalte des Glaubens nach sich

zieht.

195 V/gl. B. Heininger, Umwelt des Paulus 68-74.

19 \/gl. Chr. Steimle, Religion 28-54.

197 W, Burkert, Griechische Religion 413.

198 \/gl. Chr. Steimle, Religion 216.

199Vvgl. P.-G. Muiller, Thessalonicher 14-15; Chr. Steimle, Religion 79-131.
200 £ Lohse, Umwelt 172.

201 Epd. 167.

202\, Speyer, Antike Mysterienreligionen 199.
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Bedeutsam fur das offizielle Thessalonich waren die Verehrung von Kabirus und
Dionysius. Diese beiden kultischen Praktiken reichen zeitlich weit zurlck, erfuhren in
Thessalonich jedoch ebenfalls jeweils eigene Auspriagungen und Transformationen.?%®
Fur die Identitat erwiesen sich beide Kulte trotz religios weitreichender Pluralitat als
uberaus bedeutsam, denn Dionysius galt als Gott des Ackerbaus, der Fruchtbarkeit und
des Weines, Kabirus hingegen als einer der Hauptgétter der Stadt.?%* Der Ursprung des
Kabiruskultes ist nicht geklart,?%® zumindest in Thessaloniki steht er auch in Verbindung
mit dem Kaiserkult.?% Verschiedene Kulte wurden mitunter durch religiose Vereine
getragen und gepflegt, die auch das wirtschaftliche und gesellschaftliche Leben

beeinflussten.2%’

Die Ankunft des Paulus in Thessalonich sollte ihn somit vor eine Fille von Kulten und
Religionen stellen, die jedoch angesichts der Bedeutung und Lage der Stadt nicht
verwundern kann. ,,Die kosmopolitische Weite, die in den Grenzen des Romischen
Reiches herrschte, stellte es den Menschen anheim, zu welchen Gottern sie rufen und
welcher religiésen Uberzeugung sie sich anschlieRen wollten, so daR dem einzelnen
damit ein freier Raum gegeben war, den er fiir sich ausfiillen muBte.*“?%® Die Wahl eines
Kultes ergab sich dabei h&ufig aus dem individuellen Wunsch, aufgrund sozialer,
gesellschaftlicher oder wirtschaftlicher Uberlegungen einer bestimmten Gruppe
zugehoren zu wollen.?® Am bedeutsamsten scheinen die Verehrung des Kabirus und des
Dionysius gewesen zu sein, aber auch der im Osten des Reiches vielfach praktizierte
Kaiserkult, denen gegenuber die &gyptischen Gottheiten insgesamt eine untergeordnete
Rolle spielten.?1?

203 \/gl. Chr. Steimle, Religion 209-211.
204\/gl. Chr. vom Brocke, Thessaloniki 117-121.

205 \/gl. W. Burkert, Griechische Religion 419: ,,Mit den Kabiren und den Géttern von Samothrake tritt
zum Mysteriengeheimnis das Rétsel des Nichtgriechischen, VVorgriechischen [...].”

206 \/gl. I. Broer, Einleitung 341.

207 \gl. Chr. Steimle, Religion 168-200.

208 £ Lohse, Umwelt 170-171.

209'\/gl. Chr. Steimle, Religion 201-202.

210\/gl. Chr. vom Brocke, Thessaloniki 141-142.
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3.1.3. Judentum in Thessalonich

Nach Lukas traf Paulus bei seiner Ankunft in Thessalonich auf eine cuvaywyn td@v
Tovdaiwv, in der er Jesus als den Christus verkiindete (vgl. Apg 17,1f). Diese Aussage
uber die Existenz einer Synagoge in Thessalonich ist durchaus umstritten, da sich direkte
Zeugnisse einer jludischen Stadtbevolkerung erst auf das dritte nachchristliche
Jahrhundert datieren lassen.?!* Generell war das Judentum im Romischen Imperium eine
tolerierte Minderheit, welcher der Status einer religio licita zugestanden wurde und die
uberall im Reich anzutreffen war, da mehr Juden in der Diaspora des gesamten Imperiums
als in Israel lebten.?*2 Auch die prinzipielle Angabe des Lukas in Apg 17 ,.entspricht dem,
was wir auch sonst vom Diasporajudentum in den Grol3stadten des romischen Imperiums
in etwa wissen*.?*® Doch lasst sich aus dieser Angabe noch nicht auf jiidisches Leben
innerhalb Thessalonichs bei der Ankunft des Paulus schlieBen. ,,Wann sich die jiidische
Gemeinde in Thessalonich gebildet hat, l4Gt sich nicht mehr mit Sicherheit

entscheiden. !4

Ihre Urspriinge hat die Institution der Synagoge in den bedeutenden Stédten der Diaspora,
zur Zeitenwende waren sie bereits weit verbreitet.?!® So findet sich auch eine Erwéhnung
judischer Kolonien in Makedonien bereits im 1. Jahrhundert.?!® Die Tatsache, dass
Synagogengemeinschaften sich origindr in Stadten bildeten und fir Makedonien judische
Bevolkerung zur Zeit des Paulus anzunehmen ist, lasst die Angabe der Apostelgeschichte
Uber die Existenz einer Synagoge als zuverldssig erscheinen, da diese sich am

wahrscheinlichsten in der fiir die Region bedeutendsten Stadt befand.?!’

211 vgl. 1. Broer, Einleitung 340.

212 \/gl. J. Gnilka, Paulus von Tarsus 81; E. Lohse, Umwelt 86-92.
213 F, Laub, Thessalonicherbrief 6; vgl. E. Lohse, Paulus 36-39.
2141, Broer, Einleitung 340.

215 \vgl. E. Lohse, Umwelt 115.

216 Dabei handelt es sich um einen von Philo von Alexandrien tberlieferten Brief des Kdnigs Agrippa 1.
(37-44), der Kaiser Gaius Caligula (37-41) davon abrét, den Jerusalemer Tempel zu einem Kaisertempel
umzuwidmen. In diesem Zusammenhang erwéhnt er auch die Bedeutung des Tempels fir Juden im
gesamten Reich (vgl. Chr. vom Brocke, Thessaloniki 215-216).

217\/gl. Chr. vom Brocke, Thessaloniki 214-233; E. Reinmuth, Thessalonicher 109.
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3.2. Das Christentum in Thessalonich

3.2.1. Paulus als Griinder christlicher Gemeinden

Paulus gilt als Grunder christlicher Gemeinden. ,,Die wichtigsten sind uns durch seine
Briefe bekannt. [...] Die Griindung von Gemeinden hat auch unmittelbar mit seinem
apostolischen Auftrag zu tun.“%'® Seiner religivsen Beheimatung im Judentum blieb er
zeitlebens treu, wenn auch seine phariséische Ausbildung (vgl. Phil 3,5) im sogenannten
Damaskusereignis (Apg 9,1-22) eine Neuausrichtung erfuhr. In seiner Begegnung mit
dem Auferstandenen bei Damaskus ,liegen die Grundlagen seiner theologischen
Existenz*.?!9 Durch eine Vision wird dem Hananias das Ergebnis dieser Bekehrung des
Paulus vom Herrn zugesagt: ,,okedog 8khoyfig &otiv pot ovtog t0d Bactdcor 1o dvoud
pov évomiov £0vav te kai faciiéwv vidv te Topond™ (Apg 9,16). Als dnodctorog des
Auferstandenen war er eifrig bemiht, diesen an moglichst vielen Orten zu bezeugen und
zu verkinden, was zu einem beachtlichen Umfang seiner Missionsreisen fuhrt. ,,Der
Erfolg und die weite geographische Erstreckung des missionarischen Wirkens des Paulus
grinden nicht zuletzt auf den unermidlichen Reisen des Apostels, die ihn zu Lande und
zu Wasser durch den 6stlichen Mitteleerraum fiithren.“??° Als vorteilhaft erwies sich
hierbei seine Herkunft, denn ,,Paulus kam — wie Stil und Argumentation seiner Briefe
beweisen — aus dem Judentum griechischer Sprache, das Uberall im Mittelmeerraum, vor
allem in den groferen Stadten, sich in Synagogen sammelte und sein Leben nach den
Weisungen des Gesetzes zu fiihren suchte®.??! So konnte er in vielen Stadten des
Romischen Reiches sein missionarisches Apostolat austiben. Fur dieses nahm er vielerlei
Entbehrungen in Kauf, zudem trachtete er danach, von seiner Hande Arbeit zu leben, um
sich in seiner Verkindigung nicht von Geldgebern abhangig zu machen (vgl. 1 Thess 2,9;
1 Kor 4,12). Nach Apg 18,3 war Paulus Lederarbeiter bzw. Zeltmacher. Seine
Erwerbstatigkeit bot ihm zugleich eine bedeutsame Gelegenheit: ,,.Durch die

handwerkliche Tétigkeit kann der Apostel als Neuankémmling in einer Stadt Kontakte

218 3. Gnilka, Paulus von Tarsus 266.
219 3. Becker, Paulus 83.
220 E_ Ebel, Missionswerk des Paulus 97.

221 E Lohse, Paulus 18.
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knupfen und so erste Adressatinnen und Adressaten fir seine Verkundigung finden
(Apg 18,2f.).«?22

Seine tiefere Auseinandersetzung mit den Schriften des Judentums (vgl. Phil 3,5f) pragte
zudem wesentlich den Erfolg seiner Tétigkeit, denn seine ,,ausgezeichnete Kenntnis der
heiligen Uberlieferung, tber die ein jidischer Gelehrter verfiigen konnte, versetzte ihn in
die Lage, sich stets auf Schriftworte berufen zu kdnnen, die er bereithielt und rasch
anzufiihren wuBte*.??® Blickt man auf die Aufenthaltsorte seiner Missionsreisen, so ,.hat
sich Paulus nicht nur besonders grol3e Stadte flr seine Erstmission ausgesucht, sondern
gezielt romische Provinzhauptstadte [...] Paulus denkt in den Verwaltungsstrukturen des
romischen Reiches, dessen globales Netzwerk Uber die Provinzhauptstadte gesteuert
wird“.22* Aufbauen konnte er sein missionarisches Wirken auf dem Fundament der weit
verbreiteten Ubersetzung der alttestamentlichen Schriften ins Griechische. ,,Sprache und
Botschaft der Septuaginta haben dem frithen Christentum den Weg vorbereitet, auf dem
es in die hellenistische Welt vorstoRen konnte. Das griechische Alte Testament war die
Bibel der christlichen Gemeinden, die in rascher Folge in den Stadten des Rémischen
Reiches entstanden.*??> Griechisch wurde in den Stadten gesprochen und so konnte sich
Paulus problemlos verstandigen, zudem traf er auf Jidinnen und Juden sowie deren
Sympathisantinnen und Sympathisanten, die sich fur das Christentum, dank dessen

judischer Herkunft, offen zeigten.??

Um an die Inhalte paulinischer Mission zu gelangen, bedarf es methodisch fundierter
Riickschliisse aus den Angaben seiner Briefe und der Apostelgeschichte, denn ,,dal’ die
Apostelgeschichte bei aller Stilisierung und redaktionellen Formung eine Vielzahl
historisch zuverlassiger Nachrichten Uber die paulinische Evangeliumsverkiindigung
enthalt, ist kaum zu bestreiten. Dal sie als Quelle fur die Theologie des Apostels

weitgehend auBer acht bleiben muR, ist allerdings ebenso sicher.??’ Die Anfinge seines

222 Ehd. 105.

23 E, Lohse, Paulus 23; vgl. M. Reiser, Heiden bekehrt 81: ,,Paulus mu das Alte Testament, freilich in
einer griechischen Version, groBenteils auswendig gekonnt haben.*

224 M. Ebner, Stadt als Lebensraum 21.

225 E. Lohse, Umwelt 96.

226 \/gl. E. Ebel, Missionswerk des Paulus 106; E. Lohse, Paulus 35-36.
227 Th, Soding, Wort vom Kreuz 33.
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Christseins fuhrten Paulus nach Antiochia, der drittgrofiten Stadt des Romischen Reiches,
in der es eine grof3e Anzahl an Juden gab und wo die Jesusanhanger erstmals als Christen
bezeichnet wurden (vgl. Apg 11,26), damit als eigenstandig wahrgenommene Gruppe der
Synagoge gegeniiberstanden.??® Von hier aus wurde er als Begleiter des Barnabas
ausgesandt, um missionarisch tatig zu sein. Dabei wandten sie sich zun&chst gemeinsam
an verschiedene Synagogen und sprachen auch die Gottesflrchtigen im Umfeld jener
Synagogen an (vgl. Apg 13,5). Diese Vorgehensweise behielt Paulus bei seinen weiteren
missionarischen Bemihungen der Evangeliumsverkiindigung in den Stadten des

RAmischen Reiches bei.

Die Grundlage paulinischer Mission lasst sich also erkennen in einer vierfachen
»Verwurzelung in vorgegebenen Groflen: erstens in der ypaon, d.h. der ,Schrift* Israels,
zweitens in den Denktraditionen des Judentums, drittens in den jungen Traditionen der
christlichen Gemeinden und viertens in einem Stratum zeitgendssischer gemeinantiker
Ethik*.?%° Diesen verschiedenen Aspekte seiner Mission entsprechend wird sich auch sein

Aufenthalt in Thessalonich gestaltet haben.

3.2.2. Der Weg des Apostels nach Thessalonich

Seine Missionstatigkeit fuhrte Paulus bereits frih nach Europa, ein ,,weltgeschichtliches
Ereignis ersten Ranges“.%° Thessalonich gilt nach Philippi als zweite europiische
Grindung des Apostels (vgl. Apg 16,11-17,15). Paulus pflegte bei seinem Wirken nicht
alleine zu arbeiten,?! die Begleiter auf seinem Weg nach Makedonien waren nach der
Trennung von Barnabas (vgl. Apg 15,36-41) Timotheus und Silvanus. Timotheus war
Sohn einer Jidin und eines Griechen, den Paulus nach lukanischer Darstellung
beschneiden lieR (vgl. Apg 16,1-3) und der mit Paulus dem Evangelium diente, ,,wie ein
Kind dem Vater (Phil 2,19-22). Silvanus, in der Apostelgeschichte nach grézisierter

Form Silas genannt, gilt als Begleiter des Paulus auf der Griechenlandmission (vgl. Apg

228 \/gl. E. Lohse, Paulus 75.
229 0, Wischmeyer, Themen paulinischer Theologie 285.
230 J. Gnilka, Paulus von Tarsus 71.

231 \/gl. E. Ebel, Missionswerk des Paulus 102-103: ,,In keiner Phase seines missionarischen Wirkens ist
Paulus als Einzelgidnger unterwegs. [...] Etwa 50 Personen, die namentlich in den paulinischen Briefen und
der Apostelgeschichte genannt werden, werden direkt als Mitarbeiterinnen und Mitarbeiter (cuvepyoi) des
Paulus bezeichnet oder konnen als solche eingestuft werden.*
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15,40) und Mitabsender des 1 Thess (vgl. 1,1), dessen Spur sich danach jedoch verliert.?*2
»Diese zwei Ménner bilden den engsten Kreis der Mitarbeiter des Apostels, nachdem
dieser sich von der antiochenischen Gemeinde geldst hat*, > sie werden als Mitabsender
des Briefes an die von ihnen gegriindete Gemeinde in Thessalonich genannt (vgl. 1 Thess
1,1).

Es war ein in etwa 150 km langer Weg, der die drei Wandermissionare von Philippi
entlang der Via Egnatia tiber Amphipolis und Apollonia nach Thessalonich fuhrte (vgl.
Apg 17,1).2%* Womadglich befand sich Paulus hier ,,bereits auf der ,Autobahn® Richtung
Rom [...] —wenn er nicht pl6tzlich nach Siiden abgebogen und in Korinth bzw. Ephesus
Gemeinden gegriindet hatte“.?*® Die Frage nach den Motivationen und Absichten des
Paulus bleibt eine offene Frage.?*® Hingegen ist davon auszugehen, dass Paulus nach
seinem konfliktgeladenen Wirken in Philippi (vgl. 1 Thess 2,2) die makedonische
Hauptstadt tber die Via Egnatia erreichte.*” Diese Reiseroute ist Teil der sogenannten
Zweiten Missionsreise des Apostels (Apg 15,36-18,22), auf der er von Timotheus und
Silvanus begleitet wurde.?®® Auf dieser Missionsreise griindeten sie einerseits christliche
Gemeinden, andererseits konnten ,,sie einzelne der schon vorhandenen Gemeinden

durchziehen*.23°

3.2.3. Aufenthaltsdauer und Evangeliumsverkindigung des Apostels

In Thessalonich konnte sich Paulus in griechischer Sprache verstandigen, da die

Thessalonicher, trotz romischer Herrschaft, am Griechischen festhielten. Funde belegen,

232 Sjlvanus wird als Schreiber des 1 Petr im SchlussgruR angefiihrt (1 Petr 5,12), wobei dieser Brief jedoch
mit seiner Zuschreibung der Abfassung an Petrus und den Paulusbegleiter Silvanus aus mehreren Griinden
als pseudepigraphisches Schreiben gilt (vgl. U. Schnelle, Einleitung 438-439).

233 £ Ebel, Missionswerk des Paulus 103.
234 \/gl. I. Broer, Einleitung 342.
235 M. Ebner, Stadt als Lebensraum 21.

23 Womadglich plante Paulus bereits in dieser Phase seines missionarischen Wirkens in die Hauptstadt Rom
zu gelangen, wovon auch der Rém zeugen kdnnte, wenn darin ein wiederholter Besuchswunsch des
Apostels ausgedrickt ist (vgl. Rom 1,10.13; 15,22-24.28-29.32). Von urspriinglichen Plénen der
Weiterreise nach Rom kdnnten ihn die Auswirkungen des Claudiusedikts letztlich abgehalten haben (vgl.
A. Suhl, Paulus 92-96).

237 vgl. G. Haufe, Der erste Brief 10.
238 \gl. E. Ebel, Missionswerk des Paulus 98-102.

239 3. Gnilka, Paulus von Tarsus 72.
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dass der Gebrauch der lateinischen Sprache eine grofe Ausnahme darstellte, selbst in
offiziellen romischen Dokumenten, denn alle in den Osten gehenden offiziellen Schriften
wurden durch ein eigenes Verwaltungsamt bereits in Rom in griechischer Sprache
abgefasst und in den Osten des Imperiums versandt. 24° Dabei handelt es sich um ein Erbe
Alexanders des GroRen, der die Sprache des makedonischen Hofes als allgemeine
Amtssprache, Koine, einfuhrte.

Dass Paulus auf dieser Station seiner Missionsreise vermutlich auf eine Synagoge
hellenistischen Diasporajudentums traf, wurde bereits ersichtlich (vgl. Apg 17,1f). Der
Inhalt seiner Evangeliumsverkiindigung in Thessalonich lasst sich dabei jedoch nur
rickschlielRen. ,,Wir stehen zunichst vor dem Problem, daf3 uns natiirlich kein Protokoll
der Reden des Apostels in der mazedonischen Metropole vorliegt. Auch der erste
Thessalonicherbrief wiederholt nicht die Erstverkiindigung (dann hatte der Brief keinerlei
Informationsgehalt)«. ** Ebenso sind die Aussagen der Apostelgeschichte in diesen
Belangen lediglich unter Vorbehalten heranzuziehen.?*? | Although information derived
from Pauls letters permits us to sketch only a brief outline of his activities,
1 Thessalonians must serve as a control when we assess the account of Acts.”?*3 Die
Rekonstruktion der Erstverkundigung stellt mangels eindeutiger Quellen insgesamt vor
Schwierigkeiten. ,,Der Situationskontext [...] ist uns jedoch nur iiber die Briefaussage
selbst zuganglich. Die damit unvermeidbare Gefahr eines Zirkelschlusses (ich
rekonstruiere aus dem Text eine Sprechsituation, mittels derer ich dann den Text
erklire) 24 darf nicht Ubersehen werden und Rekonstruktionsversuche miissen

dementsprechend behutsam erfolgen.

Bei den Aufenthalten in Stadten, die seine Missionstatigkeit ausmachten, lebte Paulus
von seiner Hande Arbeit (vgl. 1 Thess 2,9; 1 Kor 4,12; 2 Kor 11,27; 12,14; Apg 20,34).
Gegenlber den Thessalonichern betont er riickblickend, weshalb er solche ,,Miihe und
Plage* auf sich genommen hat: ,,Mvnuovedete yap, ddehpoi, TOV KOOV HUdV Koi TOV

uoyOov: voktoc kai nuépag Epyalopevol Tpog 1o un EmPapiicai Tiva HUdY Eknpoéapey

240 \v/gl. Chr. vom Brocke, Thessaloniki 96-101; M. Ebner, Stadt als Lebensraum 18-19.
241 R, Borschel, Konstruktion 97.

242 \/gl. 1. Broer, Einleitung 342.

243 A, Malherbe, Thessalonians 55.

244 g, Schreiber, Jenseitshoffnung in Thessaloniki 326.
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€1g LUAG TO evayyEMov ToD Beob (1 Thess 2,9). Dieses unermudliche Arbeiten ,,bei Nacht
und Tag® soll auch den Vorwurf abwehren, die drei christlichen Missionare hétten nicht
in erster Linie das Evangelium im Sinne, sondern die Spendenfreudigkeit der Zuhdorer.
,Das Evangelium selbst ist ,kostenlos®, deshalb will er es auch kostenlos weitergeben.
[...] Paulus grenzt sich von solchen Wanderpredigern ab, die das Evangelium predigen,
um Geld zu verdienen (1Kor 9,12; 2Kor 2,17; 1Thess 2,3-6).?* Bedeutsam ist dies auch
angesichts der Armut dieser makedonischen Grindung (vgl. 2 Kor 8,2), die sich wohl aus
unteren sozialen Schichten zusammensetzte.?*® Aus dieser Praxis des Paulus ergibt sich
ein Doppeltes, ndmlich dass damit Paulus einerseits selbst als einfacher Arbeiter galt und
damit andererseits im harten Arbeitsalltag sein Evangelium vermitteln konnte: ,,Paulus

teilt also sein Leben mit den Menschen der Stadt — auf ganz praktische Art und Weise.*?4’

Wenn Apg 17,2 vom gewohnheitsmaRigen Besuch des Paulus in der Synagoge von
Thessalonich an drei Sabbaten berichtet, so ist diese Angabe nicht unbedingt als
Festlegung der Aufenthaltsdauer in der Stadt zu werten. ,,Der Hinweis auf ,drei Sabbate*
will mit seinem symbolischen Zahlenwert wohl auch den gottlich gewollten Abschluf3
der Judenmission in Thessaloniki bezeichnen.“ %*® Paulus selbst erwahnt die
Aufenthaltsdauer nicht, doch erhielt er wahrend seines Aufenthalts finanzielle
Unterstltzung aus Philippi (vgl. Phil 4,15f), die griechische Wendung kai dna& xai dig
(Phil 4,16) lasst hierbei an zweimalige Unterstiitzung denken. 24 Angesichts der
mehrmals erhaltenen Unterstiitzung aus Philippi sowie der intensiven Arbeit rund um die
Uhr, auch aufgrund der notwendig vorangehenden Arbeitssuche, wird der Aufenthalt
vermutlich einen langeren Zeitraum als drei Wochen beansprucht haben, ° _[d]ie

245/, Rabens, Die paulinische Missionsstrategie 230.
246 \/gl. J. Becker, Paulus 137; E. Lohse, Paulus 132-134.
247/, Rabens, Die paulinische Missionsstrategie 230.

28 R, Riesner, Frithzeit des Apostels 322; vgl. A. Malherbe, Thessalonians 60: ,,Given the distance between
the two cities, the sending of these gifts would probably have taken weeks, if not months. This would allow
time for bearers of the aid to travel from Philippi to Thessalonica, deliver the aid, return to Philippi, and
then repeat the process”.

249 Wenn die Philipper Paulus finanziell in Thessaloniki unterstiitzten und ihn wohl zweimal mit einer
Gesandtschaft zu diesem Zweck besuchten (Phil 4,15f.), setzt das einen angemessenen Zeitabschnitt
voraus, da die Entfernung zwischen beiden Stadten ca. 150 km betrdgt.“ (J. Becker, Paulus 137; vgl.
F. Laub, Thessalonicherbrief 7; R. Riesner, Friihzeit des Apostels 322).

250 \/gl. J. Gnilka, Paulus von Tarsus 84-85; T. Holtz, Thessalonicher 11-12; F. Laub, Thessalonicherbrief
7; P.-G. Muller, Thessalonicher 36; E. Reinmuth, Briefe 107; R. Riesner, Friihzeit des Apostels 322.
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Schilderung des Lukas schliefit auch gar nicht zwingend aus, daB Paulus noch etwas
linger in der Stadt blieb*.>! Die lukanische Zeitangabe ldsst sich womdglich auch so
verstehen, dass die Missionare nach dreimaliger Sabbatpredigt lediglich aus der
Synagoge ausgeschlossen wurden bzw. diese nicht mehr aufsuchten,?? denn so habe
»sich Paulus auch nach seiner Vertreibung aus der Synagoge noch lidngere Zeit der
Verkiindigung unter der heidnischen Bevolkerung widmen konnen®. >3 Auch
entsprechend der Rekonstruktion anzunehmenden theologischen Vorwissens, das der
Erste Thessalonicherbrief bei seinen Uberwiegend als heidenchristlich anzusehenden
Adressaten voraussetzt, scheint Paulus einen mehrmonatigen Aufenthalt zum Zwecke der
Evangeliumsverkundigung gehabt zu haben, wobei von drei bis sechs Monaten

auszugehen ist.?

Ein mehrmonatiger Aufenthalt des Paulus in Thessalonich begrindete somit eine
heidenchristliche Glaubensgemeinschaft, an die sich der Apostel mit diesem ersten von
ihm erhaltenen Brief wendet. ,,This does not mean that there need have been no Jews in
the Thessalonian church, as is sometimes claimed [...]. It is possible that, although there
were Jews in the church, Paul in this letter has only Greeks in mind [...] Nevertheless,

the letter clearly has a Gentile rather than a Jewish cast.”?*

Annlich der Aufenthaltsdauer miissen auch die Inhalte der Evangeliumsverkiindigung
wahrend dieses Aufenthalts aus den wenigen Hinweisen des Briefes riickgeschlossen
werden. Wenn ein Hauptteil des Ersten Thessalonicherbriefs sich dem Schicksal der
bereits vor der erwarteten Parusie Christi Entschlafenen widmet (4,13-18), so ist nicht
einfachhin davon auszugehen, dass er diese Fragestellung in seiner Missionspredigt nicht

angesprochen hitte.?® |Es scheint schwer vorstellbar, dass die Frage nach dem Tod in

251 R. Riesner, Friihzeit des Apostels 322.
22 \/gl. A. Malherbe, Thessalonians 59.
253 p -G. Miiller, Thessalonicher 36.

24 vgl. T.Holtz, Thessalonicher 17; F. Laub, Thessalonicher 7-8; P.-G. Miiller, Thessalonicher 36;
R. Riesner, Friihzeit des Apostels 322-323.

255 A Malherbe, Thessalonians 56.

2% Aus der paulinischen Chronologie ergibt sich bereits, dass zwischen Damaskusereignis und Ankunft in
Thessalonich fur Paulus in etwa 17 Jahre gelebten Christentums liegen (vgl. E. Ebel, Leben des Paulus
83-87), womit wahrscheinlich ist, dass die Rede vom Sterben der Christen vor der erhofften Parusie Christi
und ihr Hineingenommensein in das Schicksal Christi einen Platz in seiner Missionstéatigkeit hatte.
Immerhin ist nicht davon auszugehen, dass das Sterben von Christen in diesem langen Zeitraum
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der Erstverklindigung angesichts der Zentralitat des Christus-Ereignisses und der Parusie-
Hoffnung, deren apokalyptischer Horizont eine Totenerweckung als wesentlichen
Bestandteil umfasst, vollig ausgeklammert blieb.“ 7 Ein durch den Ersten
Thessalonicherbrief gestillter Erklarungsbedarf kénnte auch durch Missverstandnisse
geherrscht haben, wonach Tod und Auferstehung Jesu nicht auf die Getauften hin
weitergedacht wurden bzw. durch Todesféalle eine Irritation oder Verunsicherung
angesichts der akuten Naherwartung eintrat.?>® Woméglich jedoch rechneten sowohl die
Missionare als auch die Thessalonicher Christen nicht mit der Mdglichkeit von
Sterbefallen ehe die Parusie Christi eintreffen sollte, da diese als kurz bevorstehend
geglaubt wurde.?® Das Spektrum an Mdglichkeiten ist groR und eine Beurteilung im

Detail aus heutiger Perspektive nicht moglich.

Paulus wandte sich in Thessalonich wahrend mehrerer Monate an eine Uberwiegend
heidenchristliche Gemeinschaft aus dem Umfeld der Synagoge, 2° genauere Inhalte
dieser Predigttatigkeit des Paulus liegen im Verborgenen. ,Die frithe paulinische
Evangeliumsverkiindigung, so wie sie im Lichte des Ersten Thessalonicherbriefes und
der Hinweise aus den Hauptbriefen zu erkennen ist, steht [insgesamt] in groRer Néhe zur
hellenistisch-judenchristlichen Theologie, deren Zentrum Antiochia gewesen ist.“?! In
seiner Missionstitigkeit ,,stand die Rede von dem wahren und lebendigen Gott (1 Thess
1,9) im Vordergrund. Wenn Paulus in alttestamentlich-judischer Tradition vom
,Jlebendigen Gott’ spricht, verweist er auf ihn als Quelle allen Lebens, wéhrend die
Bezeichnung als ,wahrer Gott’ u.a. seine Absolutheit und Exklusivitit ausdriickt*.2®? Auf
dem Fundament dieser alttestamentlichen Tradition konnte er seine christliche
Evangeliumsverkiindigung aufbauen. Seine Predigt ,,beinhaltete neben dem Kerygma

von Kreuz und Auferstehung die Proklamation der nahen Parusie (1,10). [...] Die

ausgeblieben ware. Allerdings ist etwa eine diesbezlglich nicht mehr (oder bloR teilweise) erfolgte
Unterweisung durch etwa einen ungeplant verfrihten Aufbruch aus Thessalonich durchaus denkbar, zumal
der Inhalt der paulinischen Evangeliumsverkindigung sich aus Ruckschlissen lediglich fragmentarisch
rekonstruieren l&sst.

257 g, Schreiber, Jenseitshoffnung in Thessaloniki 335.

28 \/gl. R. Riesner, Friihzeit des Apostels 341-343.

29 Vgl. G. Haufe, Der erste Brief 79-82.

260 Zur paulinischen Heidenmission vgl. M. Reiser, Heiden bekehrt 76-91.
261 Th, Soding, Wort vom Kreuz 54.

262 R Borschel, Konstruktion 98.
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paulinische Verkiundigung war besonders in dieser Phase eschatologische
Erweckungsbewegung. Die Parusie Christi wurde als nahe bevorstehend erhofft«.263

Der Anspruch dieses Evangeliums war fiir viele Horer in den hellenistisch gepragten
Stadten durchaus provozierend, denn Paulus stellte ,,den vielen Gottern und Herren der
hellenistisch-romischen Sinnwelt den einen Gott und den einen Herrn Jesus Christus
gegeniiber«.2%* Nicht weniger provokativ ist der Inhalt christlicher Botschaft allerdings
gegenliber dem Judentum, denn diese ,,iibertrug die Funktion des eschatologischen
Retters [...], die im Alten Testament [...] nur Gott selber zukommt, auf Christus*.?%®
Darin liel3e sich auch eine den Christen widerfahrene Ablehnung erkl&ren, die von Paulus
auch im Ersten Thessalonicherbrief angesprochen sein kdnnte (vgl. 1 Thess 2,14.18). Zu
Spannungen konnte es im Umfeld des Paulus durchaus gekommen sein, denn ,,[d]er
Ubertritt zum neuen Messiasglauben bedeutete fiir viele der Neubekehrten einen Bruch
von Familienbanden und Freundschaften sowie [...] gesellschaftliche Isolierung. Soweit

die Konvertiten aus dem Bereich der ,Gottesfiirchtigen kamen, war das vielleicht schon

ihre zweite, noch schwerere Entfremdungserfahrung-.26

Berlcksichtigt man die unterschiedlich intendierten Darstellungsweisen des Ersten
Thessalonicherbriefs und der Apostelgeschichte, 267 so lassen sich wenig konkrete
Angaben zu Inhalt und Erfolg der Missionstatigkeit in Thessalonich rekonstruieren:
Paulus begrundete in einem mehrmonatigen Aufenthalt im Jahr 49/50 n. Chr. eine
heidenchristliche Gemeinschaft in der makedonischen Hauptstadt, an die er sich nach
einem vermutlich abrupten Verlassen der Stadt kurze Zeit spater mittels Brief wandte.?®
Die GroRe der von ihm begrindeten Gemeinschaft l&sst sich nicht eruieren. Die
Apostelgeschichte nennt einzig einen Namen judischer Herkunft, Jason. In seinem Haus

hat sich die christliche Gemeinschaft wohl versammelt (vgl. Apg 17,6).25°

263 J. Gnilka, Paulus von Tarsus 84; vgl. F. Laub, Thessalonicherbrief 7.
%4 R. Borschel, Konstruktion 101.

265 M. Zugmann, Missionspredigt in nuce 151.

266 R, Riesner, Friihzeit des Apostels 329.

%67 vgl. A. Malherbe, Thessalonians 58-60.

268 \/gl. E. Ebel, Thessalonicherbrief 130-132; T. Holtz, Thessalonicher 9-23; F. Laub, Thessalonicherbrief
5-10; A. Malherbe, Thessalonians 71-74; P.-G. Miiller, Thessalonicher 13-43; E. Reinmuth, Briefe
105-110; R. Riesner, Frithzeit des Apostels 301-325; M. Zugmann, Missionspredigt in nuce 3.

269°\/gl. P.-G. Miller, Thessalonicher 35.
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3.2.4. Die Flucht der Missionare aus Thessalonich

Ahnlich wie Gber den Aufenthalt in Thessalonich und die Inhalte dieser christlichen
Mission, sind auch Gber die Umstande der Abreise nur Rekonstruktionen méglich. Paulus
selbst spricht im Ersten Thessalonicherbrief lediglich von 6Aiyer moAAf (1,6) und sieht
sich vom Satan gehindert, die Stadt wiederum zu besuchen (vgl. 2,18). Doch l&sst diese
Aussage ein weites Spektrum an Mdoglichkeiten tber die Umstdnde der Abreise offen.
,Paul does not explicitly comment in 1 Thessalonians on his departure from
Thessalonica, and opinions differ widely on whether certain statements can nevertheless
be understood to allude to it.“?"% Die Apostelgeschichte hingegen schildert konkret, dass
den christlichen Missionaren im Schutze der Nacht zur Flucht aus der Stadt verholfen
wurde, um einem von Juden aus Eifersucht initiierten VVolksauflauf zu entkommen (vgl.
Apg 17,5-10). Eine solche Spannungen hervorrufende Eifersucht, wie sie Lukas darstellt,
scheint nicht unbegriindet zu sein, denn ,,das Heidenchristentum kommt aus [dem

Umfeld] der Synagoge.*?"!

Lasst man jedoch die Darstellung der Apostelgeschichte beiseite, indem man sie als
lukanische Dichtung ohne historisches Fundament betrachtet, lassen sich die Aussagen
des Paulus auch anders interpretieren: ,,Die Missionare wurden [...] nicht aus der Stadt
verbannt. Sonst hatte Paulus nicht schon kurze Zeit spater den Wunsch duBern kdnnen,
die Thessalonicher erneut zu besuchen (1 Thess 2,17f). Noch weniger wére es moglich
gewesen, Timotheus dorthin zu entsenden (3,11).“>"> Ob Paulus also von Thessalonich
,aus eigenem Antrieb nach neuen Zielen aufgebrochen ist“,2’® hangt somit von der
Beurteilung Uber die Historizitat der Angaben in der Apostelgeschichte ab. Die Umstande
lassen sich nicht zweifelsfrei rekonstruieren, doch koénnte Lukas sich bei seiner
Darstellung auf historisch zuverldssige Traditionen stltzen, wenn er schildert, dass
Paulus im Schutze der Nacht von Thessalonich aus nach Berda gelangte, bevor er im
Zuge dieser zweiten Missionsreise nach Athen und Korinth weiterzog (vgl. Apg
17,10-18,18).%"* Fest steht, dass Paulus nach seiner Abreise Anlass dazu hatte, sich

210 A, Malherbe, Thessalonians 61.
2711 M. Reiser, Heiden bekehrt 91.
2123, Gnilka, Paulus von Tarsus 85.
213 F, Laub, Thessalonicherbrief 8.

214 \gl. G.-P. Miiller, Thessalonicher 36-37.
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brieflich an die Christen in Thessalonich zu wenden. Das erste erhaltene Schreiben des

Apostels wurde von ihm bereits kurze Zeit nach dem Verlassen Thessalonichs verfasst,

als Abfassungsort wird hierbei Korinth gegen Ende des Jahres 50 n. Chr. angenommen.?”

215 \/gl. E. Ebel, Thessalonicherbrief 136; J. Gnilka, Paulus von Tarsus 85-86; D.-A. Koch, Geschichte des
Urchristentums 263; E. Lohse, Paulus 99; P.-G. Miller, Thessalonicher 38; U. Schnelle, Theologie 62.
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3.3. 1 Thess 4,13-5,11

3.3.1. Authentizitat und Einheitlichkeit des Briefes

Der Erste Thessalonicherbrief gilt als der erste erhaltene Brief des Apostels Paulus. An
dieser Einschatzung wird zumeist festgehalten, obwohl bei manchem Vergleich
inhaltliche Distanz zu anderen Paulusbriefen festgestellt wird. 2 Innerhalb dieses
Schreibens lassen sich zudem aus literarkritischer Perspektive Briiche sowie
Doppelungen wahrnehmen und der Blick auf den Brief in seiner Gesamtheit stellt
angesichts jeweils zwei vermeintlich wahrnehmbarer Briefeingédnge und Schlussstiicke
vor die Frage, ob sich darin nicht zumindest zwei verschiedene paulinische Schreiben
erkennen lassen, die durch Briefkomposition zum vorliegenden Ergebnis
zusammengefiihrt worden seien.?’” Gerechnet wird zuweilen gar, sofern man von einer
solchen Komposition ausgeht, mit bis zu fnf authentischen kleineren Paulusbriefen, aus
denen, durch Zufiigungen eines spateren Redaktors erweitert, die beiden kanonischen

Thessalonicherbriefe hervorgegangen seien.?’

26 Bedenken gegen eine paulinische Verfasserschaft werden unter anderem damit begriindet, dass sich auf
den ersten Blick einige wichtige Themen anderer paulinischer Briefe im Ersten Thessalonicherbrief nicht
aufweisen lassen: ,,Es fehlen ihm [...] die groBen Themen der paulinischen Hauptbriefe. Die Auslegung
hat ihn daher nie sonderlich hoch eingeschatzt und sich um seine Besonderheit und sein theologisches
Eigengewicht wenig gekiimmert* (F. Laub, Thessalonicherbrief 11-12). Zuweilen fihrt dies zur
Auffassung, der Erste Thessalonicherbrief sei in seiner Gesamtheit als Pseudepigraphie einzustufen (vgl.
M. Crusemann, Die pseudepigraphen Briefe 285-287) oder aber, er greife auf Elemente eines authentisch
paulinischen Schreibens zuriick und sei von einem spateren Autoren erweitert worden (vgl. Chr. Demke,
Theologie und Literarkritik 103-124). Doch ist gegen solche Sichtweisen den einzelnen Paulusbriefen je
ein Eigenwert zuzugestehen, indem sie als kontextuell gepragt aufgefasst werden und Paulus in ihnen je
verschiedene Aspekte beleuchtet, die nicht in allen Briefen vollkommen entfaltet werden miissen: ,,Die als
unpaulinisch behaupteten Abschnitte lassen sich nicht als solche erweisen, sondern zeigen paulinischen
Sprachcharakter* (T. Holtz, Thessalonicher 24).

217 \or allem scheinen in 1 Thess 3,11-13; 5,23-28 formal und inhaltlich die Z&sur eines Briefschlusses
vorzuliegen, mit denselben Grinden kann 2,13 als eigensténdiger, und damit zusétzlicher Briefeingang
gewertet werden. Diese Feststellung vermeintlich zweier Briefeingdnge und Schlussformeln begriindet
verschieden lautende Theorien uber Briefkompositionen (vgl. K.-G. Eckart, Der zweite echte Brief 30-44;
F. Laub, Thessalonicherbrief 10-11; P.-G. Miiller, Thessalonicher 48-50).

278 Dem Redaktor lagen fiinf Briefe des Paulus nach Thessalonich vor. [...] Somit verfertigt der Redaktor

zwei Schreiben [...] und zwar derart, daf er die Dubletten angemessen verteilte und den Umfang der beiden
Briefe dadurch etwas ansehnlicher gestaltete, dal er einerseits in groRerem Malie als sonst Stiicke aus
mehreren Briefrahmen beibehielt, andererseits seine eigenen theologischen Ergénzungen [...] vor allem
den Thessalonicherbriefen beigab® (W. Schmithals, Briefe des Paulus 111). Anhand der beiden
vorliegenden Thessalonicherbriefe versucht W. Schmithals entsprechend dieser durchaus gewagten
Theorie eine Rekonstruktion der fiinf, ihm als urspriinglich geltenden Schreiben, die er je als geschlossene
thematische Einheiten verstanden wissen will (vgl. ebd. 111-124). Diese Theorie fand freilich nicht nur
Zustimmung: ,,W. Schmithals meinte sogar funf verschiedene Paulusbriefe in 1 Thess ausmachen zu
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Die Aussage, dass der Brief nicht paulinisch sei, da er mit der Theologie anderer Briefe
nicht in Einklang zu bringen ware, 1&sst sich aus mehreren Griinden hinterfragen, denn
»[t]rotz seiner Kiirze und seines zufilligen Anlasses enthélt der 1 Thess Spuren der spater
ausformulierten und hochentwickelten Theologie des Paulus*.?’® Auch miissen die als
Wiederholungen oder Briiche gewerteten Elemente nicht gegen eine bereits urspringliche
Einheitlichkeit des Briefes sprechen, denn ,,sofern man bereit ist, ihn sein eigenes Wort
auf seine eigene Weise sagen zu lassen, kénnen die Teilungshypothesen nicht nur in der
bisher vorgelegten Form als unbegriindet angesehen werden, sondern es missen alle
derartigen Versuche tiberhaupt als unnétig zuriickgewiesen werden®.2¢% Immerhin l4sst
sich nicht davon ausgehen, dass dieser situationsbedingte Brief gleichsam als ein
Lehrstiick kompositorisch ausgefeilter Hochliteratur gelten wollte. Die Grundannahme
der Kompositions- bzw. Teilungshypothesen lautet ndmlich, dass Paulus in seinen
Briefen inhaltlich und formal einen je umbruchsfreien Traktat vorgelegt habe, womit die
auffallenden Briiche das Ergebnis spiterer Autoren sein miissten. 28 Einer solch
idealisierten Grundannahme ist jedoch durchaus zu widersprechen. ,,Die Beobachtungen
am Text, dass anscheinend zwei Eingangsdanksagungen (1,2; 2,13) wie zwei
Briefschlusse (3,11-13; 5,23f) vorliegen, mussen nicht auf zwei verschiedene,
zusammengeschachtelte Briefe hinweisen, liegen vielmehr im Rahmen der damals
{iblichen Variationsbreite in der situationsgebundenen Briefgestaltung*.?®? Insgesamt
lasst sich also trotz bestimmter Auffalligkeiten damit rechnen, dass der Erste
Thessalonicherbrief authentisch und einheitlich ist.?®3 Einwéande gegen diesen Befund
verdanken sich Grundannahmen, die eine idealisierte wie gleichsam sterile
Abfassungssituation voraussetzen. ,,Die Einheitlichkeit und die authentische paulinische
Autorenschaft hat sich fur den gesamten 1Thess in seiner kanonischen Form sehr

mehrheitlich durchgesetzt.* 284

kénnen, dazu noch zahlreiche Interpolationen. Doch nennt er keine klaren methodisch kontrollierbaren
Kriterien fiir seine gewagten literarkritischen Hypothesen® (P.-G. Miiller, Thessalonicher 49).

219 p-G. Muiller, Thessalonicher 43; vgl. E. Schmidt, Heilig ins Eschaton 393-413.
280 T, Holtz, Thessalonicherbrief 25.

21 V/gl. R. Riesner, Friihzeit des Apostels 360-365.

282 p -G. Muiller, Thessalonicher 49.

283 \/gl. J. Becker, Paulus 138; I. Broer, Einleitung 344; T. Holtz, Thessalonicherbrief 23-25; P.-G. Miiller,
Thessalonicher 48-50; R. Riesner, Friihzeit des Apostels 358-365; U. Schnelle, Einleitung 65-66.

284 E, Schmidt, Heilig ins Eschaton 128.
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Halt man damit an der grundsétzlichen Einheitlichkeit und Authentizitat des Schreibens
fest, darf jedoch nicht Uber auftretende Fragen hinweggesehen werden, denn als mit
Paulus dennoch unvereinbar scheint die vermeintlich judenfeindliche Aussage in 1 Thess
2,14-16 zu sein. Die Authentizitat dieser Aussage wird zuweilen als ein antijidischer
Einschub spéaterer Zeit bewertet, ,,weil er einmal den spéteren Ausfithrungen des Apostels
uber die Privilegien Israels in Rom 9-11 widerspreche und weil er Elemente eines
heidnischen volkstiimlichen Antisemitismus enthalte®. 2% Zudem spreche fiir diese
Argumentation, dass sich diese Verse auf Ereignisse hin verstehen lieRen, die auf eine
Zeit nach dem Wirken des Paulus hinweisen, etwa die Zerstérung des Tempels in
Jerusalem. ,,Aus der Briefsituation heraus ist nicht einsichtig zu machen, was den Juden
Paulus bewegt haben sollte, in einer geradezu banalen Weise mit Parolen eines antiken
Antijudaismus (z.B. ,aller Menschen Feind‘) Judenpolemik zu machen.“ 2% Doch
,[ii]berzeugen konnen diese Argumente nicht.?®” Ein zum Romerbrief festgestellter
Widerspruch erklart nicht zwingend die vorliegende Stelle als unpaulinisch, ,,wenn man
dem Apostel eine Entwicklung seiner Theologie und eine situationsgebundene Reaktion
und Stellungnahme zur Israel-Frage zugesteht. 28 Ebenso ist die Stelle nicht
zwangsweise als Reaktion auf spatere Ereignisse zu bewerten, denn dies ,,ist wegen der
engen Verzahnung mit dem vorlaufenden Kontext nicht aufweisbar, und wenn Paulus
sonst von Gottes Zorn redet, meint er nie ein geschichtliches Ereignis“.?%° Somit bleibt
selbst flr diese, mit Paulus auf einen ersten Blick schwer vereinbare Stelle eine
Beurteilung als authentisch paulinisch bestehen, zumindest als durchaus wahrscheinliche
Maoglichkeit. ,Fiir das richtige Verstdndnis wére es wohl wichtig, zu unterscheiden
zwischen theologisch begriundeter Auseinandersetzung des neutestamentlichen
Christentums mit seinem jldischen Mutterboden und einer antisemitischen
Wirkungsgeschichte solcher Texte im christlichen Abendland, wie sie von den Autoren

des NT gewiB nicht intendiert war.*“?*® Da Paulus in seiner Christusnachfolge zeitlebens

285 p -G. Muiller, Thessalonicher 49-50.
286 F. Laub Thessalonicherbrief 21.

287 . Schnelle, Einleitung 66.

288 p -G. Mller, Thessalonicher 50.

289 £ Reinmuth, Briefe 130.

2% E | aub, Thessalonicherbrief 22.
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am Judentum festhielt, 1&sst sich diese Aussage nicht als intendierter Antijudaismus
bewerten. Aufgrund der christlichen Missionstatigkeit widerspricht er jedoch dem
ublichen Selbstverstindnis des Judentums: ,,Das Evangelium ergeht unmittelbar an alle
Volker. Die Partikularerwihlung Israels ist kein Orientierungspunkt mehr.<?°* Paulus
wurde offenbar an seinem Apostolat, das Evangelium den Heiden zu verkiinden
gehindert. ,,Der antike antijiidische Vorwurf der Menschenfeindschaft [...] wird von
Paulus offenbar hier herangezogen, um auf den Kontrast zwischen der universalen
Ausrichtung der Christusverkindigung und dem Versuch ihrer Unterbindung
hinzuweisen [...], dal eine Verhinderung der Christusverkindigung die Rettung der
Menschen vereitelt“.2%2 Der von Paulus aufgegriffene Vorwurf, die Juden seien néictv
avOpomoig évavtior (1 Thess 2,15), ist demnach unter einem Perspektivenwechsel zu
betrachten, nach dem sich Paulus nicht gegen das ihm eigene Judentum feindschaftlich
ausspricht, sondern sich im Christusereignis dieses zunéchst Juden zugesprochene Heil
auf alle Vélker hin 6ffnete. Wer sich gegen diese universale Perspektive ausspricht, kann
dementsprechend nicht ein Freund aller Menschen sein. Der drastisch formulierte
Vorwurf lautet also, dass niemand andere vom Heil ausschlieBen kann, ohne sich damit
selbst als deren Feind zu erklaren. Eine solche Sichtweise ist unter diesen Bedingungen

der Intention eines Volkerapostels durchaus zuzutrauen.

Grundsatzlich héngt die Beurteilung der Authentizitdt und Einheitlichkeit des Ersten
Thessalonicherbriefs an Annahmen, die sich aus dem Vergleich mit seinen anderen
Schreiben ergeben, aber auch aus der Rekonstruktion der Ereignisse seit der Ankunft in
Thessalonich. Methodisch sind hierbei jeglicher Rekonstruktion Grenzen gesetzt. Aus
verschiedenen Griinden wird als Ergebnis an der Authentizitat und Einheitlichkeit des
Ersten Thessalonicherbriefs festgehalten. Demgegentiber muss man fir die Bewertung
des Briefes als unpaulinisch und ,,fir die Durchfiihrung der Teilungshypothesen auch
sonst zu schwer vorstellbaren historischen Hilfskonstruktionen greifen. [...] Anders ist
jedenfalls kaum zu erkldren, warum wir in der Handschriftentberlieferung keinen
einzigen Hinweis auf die frithere Textform besitzen“.?* Zuséatzlich ist zu beachten, dass

dieses Schreiben gegenuber anderen, aus der antike bekannten Briefgattungen nur schwer

2913, Becker, Paulus 147.
292 £ Reinmuth, Briefe 130.
2% R, Riesner, Friihzeit des Apostels 359.
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abzugrenzen ist und von daher sprachlich und stilistisch eine Mischform im Vergleich
mit verschiedenen Gattungen darstellt.?%

3.3.2. Anlass und Ort der Briefabfassung

Wie auch immer die Abreise der Missionare sich im Detail zugetragen hat, Paulus wandte
sich an diese heidenchristliche Gemeinschaft wenige Wochen spéter in brieflicher Form.
»Kurze Zeit nach der Abreise des Apostels verfat (2,19), ist der Erste
Thessalonicherbrief im wesentlichen ein Nachtrag zu[r] Erstverkindigung, die er
bekraftigt, vertieft und ergénzt. [...] Daruber hinaus ist zu beachten, dal Paulus, als er den
Brief verfalt, schon auf ca. 16 oder 17 Jahre christlicher Missionsarbeit zurtickblicken
kann.“?®® Insofern ist unsicher, ob dieser erste von Paulus erhaltene Brief auch sein
frilhestes Schreiben darstellt.?®® Friihere Briefe des Apostels sind jedoch weder erhalten

noch bezeugt.

Entsprechend seines mit wenigen Monaten als kurz zu veranschlagenden Aufenthalts
,befand sich die von Paulus in Thessaloniki gegriindete Gemeinde noch ganz in der
Aufbauphase. Die Sorge um den Fortbestand der Gemeinde hat ihn ja auch zur Abfassung
des 1. Thessalonicherbriefs [...] veranlasst“.?®” Die genauen Umstinde seiner Abreise
aus der Hafenstadt bleiben letztlich unklar, doch ,,[w]enn Paulus an einer Riickkehr
,durch den Satan gehindert’ wurde (1.Thess 2,18), dann war ihm offenbar aus
irgendeinem Grund in Thessaloniki der Boden zu heil unter den FiiBen*.?%® Diese
christliche Gemeinschaft bleibt ohne die Missionare sich selbst iiberlassen. ,,Da der
1Thess etwa 8-12 Wochen nach der erzwungenen Abreise aus Thessaloniki verfasst
worden ist, gibt es keine Nachrichten iiber die weitere Entwicklung der Gemeinde",2*°

doch in Sorge um sie ,,sendet Paulus den Timotheus nach Thessalonike zurtick [...]. Es

294 \/gl. G. Haufe, Der erste Brief 7-9.
2% Th, Soding, Wort vom Kreuz 34.

2% A, Malherbe, Thessalonians 13: ,,There is no indication, that his strategy or his methods were new, or
that 1 Thessalonians should be understood as his first effort at letter writing and that his style of writing
letters would develop in his later letters; he had probably written other Christian letters in the decade and a
half before 1 Thessalonians.*

297 D.-A. Koch, Geschichte des Urchristentums 263.
2% R, Riesner, Friihzeit des Apostels 318.
29 D -A. Koch, Geschichte des Urchristentums 263.
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ist vermutlich die erste offizielle Delegationsaufgabe, die Timotheus Gbernimmt. Es ist
mehr als ein Besuch. Er kommt im Auftrag des Apostels, ausgeriistet mit dessen
Vollmacht“.3® Die Sendung des Timotheus diente einerseits einer Erkundung der

301 In die

aktuellen Situation, andererseits jedoch auch der Bestarkung dieser Griindung.
Anfangsphase des korinthischen Aufenthaltes fallt die Ruckkehr des Timotheus aus
Thessalonike, die Paulus gro3en Trost bereitete [...]. Auch Silvanus trifft bei Paulus ein
von einer Mission, die wir genau auszumachen nicht mehr in der Lage waren. In dieser
Situation entsteht der erste Thessalonicherbrief.“3%? Nach der Gemeindegriindung in
Thessalonich und dem Aufbruch aus Beroa trennten sich also in Athen fiur kurze Zeit die
Wege der Missionare, doch ,,[aJuf jeden Fall sind alle [d]rei wieder bei der Abfassung
und Absendung des ersten Thessalonicherbriefes — das heift in Korinth — vereinigt«3%

(vgl. Apg 17,1-18,18; 1 Thess 1,1; 3,1-6).

Die Datierung des Schreibens hangt mit dem Aufenthalt in Korinth zusammen. Paulus
blieb 18 Monate in Korinth, so die Angabe in Apg 18,11. Die Apostelgeschichte berichtet
von einer erfolglosen Anklage des Paulus durch aufgebrachte Juden vor dem Prokonsul
Gallio (vgl. Apg 18,12-17). Dieses Ereignis gilt insgesamt als Ausgangspunkt fur die
Datierung paulinischer Lebensereignisse, der sogenannten ,,absoluten Chronologie des
paulinischen Lebens“. 3% Wesentlich fir eine solche Datierung sind das
Aufeinandertreffen mit den aus Rom vertriebenen Aquila und Priska in Korinth (vgl. Apg
18,2), vor allem aber auch daraus resultierende Angaben der relativen Chronologie.3%
Daraus ergibt sich eine Abfassung des Ersten Thessalonicherbriefs im Jahr 50 oder
51 n. Chr., wenige Wochen nach dem Verlassen Thessalonichs.3%

300 J, Gnilka, Paulus von Tarsus 86.

301 vgl. R. Riesner, Friihzeit des Apostels 320.
302 3, Gnilka, Paulus von Tarsus 89.

%03 Ehd. 86.

304 E. Ebel, Leben des Paulus 83.

305 \/g|. ebd. 83-87.

306 vgl. J. Becker, Paulus 137; I. Broer, Einleitung 349; E. Ebel, Thessalonicherbrief 126; T. Holtz,
Thessalonicher 19-23; F. Laub, Thessalonicherbrief 6-10; A. Malherbe, Thessalonians 71-74;
P.-G. Miller, Thessalonicher 38-40; E. Reinmuth, Briefe 105-108; R. Riesner, Frihzeit des Apostels
323-325; U. Schnelle, Einleitung 62.
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3.3.3. Hauptmotive und Gliederung des Ersten Thessalonicherbriefs

Thematisch beinhaltet das Briefkorpus in den Kapiteln 2 und 3 vor allem einen Ruckblick
auf das Wirken des Paulus in Thessalonich, wo das Wort Gottes in rechter Weise
angenommen wurde (2,13-16) und Timotheus, von Athen aus nach Thessalonich gesandt,
auch uber v wiotwv kai v ayannv (3,6) der Thessalonicher Erfreuliches zu berichten
weil3. In den folgenden beiden Kapiteln wird die Pardnese entfaltet. Neben den im
Folgenden naher zu behandelnden Aussagen von 4,13-5,11 liegen hierbei eine
Aufforderung zur Heiligung des christlichen Lebens vor sowie die Ermutigung zur
Bruderliebe vor (4,1-12), aber auch konkrete Anweisungen fur gelingendes
Gemeinschaftsleben (5,12-22). Formal finden sich die brieflichen Elemente des
Préskripts (1,1) und eingehenden Proomiums (1,2-10), sowie abschlieRende
Segenswunsche und der Gru3 mit Verlesungsbitte im Postskript (5,23-28). Entsprechend
dieser Darstellung lasst das Briefkorpus zwei Hauptteile erkennen, ndmlich
Besuchswunsch und Botensendung (2,13-3,13), sowie Ausfiihrungen zum Leben in der
Endzeit (4,1-5,11). Inhaltlich lasst sich eine Verwobenheit von Aussagen im ganzen Brief
feststellen, wenn beispielsweise bereits in 1,10 die erwartete Parusie Christi
angesprochen wird, die im zweiten Hauptteil bildreich entfaltet wird und im Epilog
(5,23-25) wiederholt zugesichert wird.

Bei einem Versuch einer Strukturierung des Ersten Thessalonicherbriefs ist behutsames
Vorgehen gefragt. *’  Die Gliederung nach brieflich-thematischen Gesichtspunkten
bleibt das Gegebene.*** Eine thematische Zweiteilung des Briefes bietet somit zugleich
dessen Grundstruktur,3%® der vorliegende Text (iber das paulinische Verstandnis von

307 In der jiingsten Forschung ist es mehrfach unternommen worden, die paulinischen Briefe — wie andere
neutestamentliche Texte — nach den Mustern der antiken Rhetorik zu interpretieren (E. Reinmuth, Briefe
110). Als Einwand muss jedoch bedacht werden, dass Paulus sich in seinen Briefen von der
Inanspruchnahme rhetorischer Stilmittel kritisch distanzierte. ,Im Gegensatz zu verbreiteter
Hochschatzung der Rhetorik duRert sich der Apostel gelegentlich mit scharfer Kritik [...]. Mit
Entschiedenheit betont er, dal3 er seine Predigt nicht mit Hilfe rhetorischer Kiinste, sondern in Erweisung
des Geistes und der Kraft ausgerichtet habe (1. Kor. 2,4)“ (E. Lohse, Paulus 112). Insofern scheint eine
Gliederung dieser Zeilen anhand klassischer Rhetorik vom Autor selbst nicht intendiert zu sein. Paulinische
Briefe jedoch gegeniber antiker Rhetorik allzu scharf abzugrenzen, scheint dennoch ein fragwiirdiges
Unterfangen zu sein, denn ,,we know that instruction in rhetoric was central to formal education in the
Graeco Roman world. Even a person of Jewish origins like Paul could not have remained untouched by the
influence of rhetoric on all forms of public discourse* (C. Wanamaker, Epistolary vs. Rhetorical 283).

308 G, Haufe, Der erste Brief 7.

309 \/gl. E. Reinmuth, Briefe 111.
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Eschatologie (4,13-5,11) befindet sich im zweiten Hauptteil des Briefkorpus. Diese Verse
stellen trotz neu einsetzender Kapitelz&hlung aufgrund gegenseitiger Ergdnzungen und
Beziige einen zusammengehdrigen Doppelabschnitt dar.3*° Die beiden Abschnitte selbst
ergeben sich formal und inhaltlich aus dem jeweiligen Neueinsatz in 4,13 und 5,1 (nepi)
und der abschlielenden Aufforderung zum gegenseitigen Trost in 4,18 und 5,11

(rapaxadreite aliihovg). Die bislang erdrterte mogliche Gliederung des Ersten

Thessalonicherbriefs lasst sich somit in tabellarischer Form wie folgt darstellen:3!

Briefeingang | Préskript 1,1

1,1-10 Prodmium 1,2-10: Danksagung und Thematisierung des Verhaltnisses
Apostel — Gemeinde

Briefkorpus | Eroffnung: Selbstempfehlung 2,1-12

2,1-5,22 Hauptteil 1: Riickblick, Besuchswunsch und Botensendung 2,13-3,13
Bedrohtes Glaubensleben 2,13-16
Besuchsabsicht des und Verbundenheit mit der Gemeinde 2,17-20
Sendung und Rickkehr des Timotheus 3,1-10
Zusammenfassender und tberleitender Gebetswunsch 3,11-13

Hauptteil 2: Pardnese Uber das Leben in der Endzeit 4,1-5,11
Ermahnungen zu rechtem Lebenswandel 4,1-12
Uber die Entschlafenen 4,13-18
Uber Zeitabschnitte und Zeitpunkte 5,1-11

Abschluss: Anweisungen fir gelingendes Gemeinschaftsleben 5,12-22

Briefschluss | Epilog 5,23-25: Segenswunsch, Zuspruch, Bitte um Gebet
5,23-28 Postskript 5,26-28: GrulRauftrag, Verlesungsbitte, Gnadenwunsch

Der zweigliedrige eschatologische Mittelteil (4,13-18; 5,1-11) nimmt somit innerhalb der
Briefstruktur einen zentralen Platz im zweiten Hauptteil ein.3'? Gerahmt wird dieser von
vorausgehenden Ermahnungen zu rechtem Lebenswandel (4,1-11) und Anweisungen fur
gelingendes Gemeinschaftsleben (5,12-22), die zugleich den Abschluss des Briefkorpus
bilden.

310 vgl. T. Holtz, Thessalonicher 32; J. Lambrecht, Structural Analysis 164; F. Laub, Thessalonicherbrief
11-12; A. Malherbe, Thessalonians 78-81; P.-G. Miiller, Thessalonicher 43-48; E. Reinmuth, Briefe 111.

311 Tabelle im Wesentlichen tibernommen aus S. Schreiber, Der erste Thessalonicherbrief 392-393, jedoch
leicht adaptiert. Vgl. zudem etwa P.-G. Miller, Thessalonicher 47; T. Holtz, Thessalonicher 32;
A. Malherbe, Thessalonians 78-89, die allesamt eine Zweiteilung des Briefkorpus erkennen und in
4,13-5,11 — bei insgesamt unterschiedener Benennung der einzelnen Briefelemente — einen
eschatologischen Mittelteil des zweiten Briefabschnitts sehen.

312 \v/gl. T. Holtz, Thessalonicher 183; F. Laub, Thessalonicherbrief 28; A. Malherbe, Thessaloninans 260;
E. Reinmuth, Briefe 142.

74



3.3.4. Der eschatologische Mittelteil 1 Thess 4,13-5,11 in seinem Kontext

Als grofRerer Zusammenhang wurde bereits die Briefabfassung auf der 2. Missionsreise
des Apostels Paulus (Apg 15,36-18,22) festgestellt, namlich in Korinth, wenige Wochen
nach der Abreise aus Thessalonich. Ebenso wurde bereits auf das Uberaus heterogene
Umfeld der in Thessalonich lebenden Christen hingewiesen, die sich wohl aus dem
Umkreis der hellenistisch gepragten Synagoge als uberwiegend heidenchristliche

Gemeinschaft herauskristallisierte.

Der Anlass fiir die Briefabfassung ist unbekannt. ,,Die Frage ist wichtig, weil die Wirkung
eines Textes davon abhéngt, was die Horer/innen vor der Rezeption Uber die
Totenerweckung und Parusie dachten. Der Situationsbezug der Argumentation ist durch
das sprachliche Signal mepi/iiber in 4,13 erkennbar.“3'® Uber etwaige Anfragen vonseiten
der Thessalonicher berichtet Paulus nichts. ,,It is impossible to determinate with certainty
what Paul wrote in response to a letter from the Thessalonians, had he received such a
letter, and what he wrote in view of Timothy’s report about them.”*!* Aus dem Schreiben
selbst ergibt sich lediglich, dass Paulus sich den Thessalonicher Christen verbunden weif3
(1,2-10; 2,13; 3,6-10) und seine Abwesenheit beteuert (2,17-20), weshalb Timotheus die
Stadt in seinem Auftrag erneut aufsuchte, um sie zu besuchen und nach seiner Riickkehr
Uberaus Positives zu berichten wusste (3,1-10). Dass Paulus den zweiten Hauptteil seines
Schreibens (4-5) dem Thema der Parusie Christi und dem Ergehen der bis zu diesem
Ereignis entschlafenen  Christen widmet, lasst jedoch auf diesbeziigliche
Missverstandnisse oder konkrete Anfragen der Thessalonicher schlieBen. Seine
Ausflihrungen zeugen von paulinischer Eschatologie, deren zentrale Aussage die in naher
Zukunft erwartete Wiederkehr des erhohten Christus ist (vgl. 1,10; 4,15.17; 5,4.23). Die
Frage, ob und wie bereits verstorbenen Christen Anteil am Heil gewéhrt wird, wird von
ihm erlautert und mindet in einem doppelten Aufruf, nadmlich zur nichternen

Wachsamkeit und zu gegenseitigem Trost (vgl. 4-5).

Paulus schreibt als Judenchrist an eine heidenchristliche Gemeinschaft. ,,Der 1 Thess

enthalt [...] eine Fiille von Traditionen aus dem Judentum und der hellenistischen

313 5. Schreiber, Der erste Thessalonicherbrief 400.

814 A. Malherbe, Thessalonians 216.
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Umwelt, die Paulus gel&ufig zitiert und verarbeitet, ohne dass sie immer klar erkenntlich
wiren. Der Apostel [...] schopfte reichlich aus beiden Quellen, auch in seinem frithesten

uns erhaltenen Brief.*31°

3.3.5. Der griechische Text

In der aktuellen 28. Auflage legt Nestle-Aland folgenden Text des eschatologischen
Mittelteils 1 Thess 4,13-5,11 vor:36

4,13 OV 0éhopev 8 HUAG AyvoElv, AdeAPOl, TEPL THV KOIUOUEVAY,

tva un Avmiofe
KaBA¢ kai ol Aourol oi un &yovreg EAIda.
14 &i yap motedopev 61t ITncodc anébavev kai dvéot,
oUTmG Kol 0 Bed¢ Tovg KounBévTag 61 Tod Incod aéet OV avTd.
15 Todro yap vulv Aéyopev &v AOY® Kupiov,
OTL uETS ol {dVTeg ol meptlemdpevol gig TV Tapovsiov Tod Kupiov
0¥ un eBdowpey ToLC Koyunbévtag:
16 611 avTog 6 KHPLOg &V KEAEVOUATL,
&V VT dpyayyEAov Kol &v cOAmyyL Beod,
KatafnoeTot Am’ ovpavod
Kol 01 vekpol év Xp1ot@d AvooTioovIoL TpATOV,
17 &nerta uelc ol {Mvteg ol meplemopevol Gpa oGOV avToic aproyncduedo
&v vepéhaug gic amavtnoty Tod Kupiov &ig aépa-
Kol oUTOC ThvToTE GLV KLPi E5dueda.
18 "Qote mopaxareite GAAMAOVG &V TOIG AOYOLE TOVTOLG.

5,1 Ilepi 8€ TV ¥pOVOV KoL TOV KOpDV,

aoeApoi, ov ypeiav Exete LUIV Ypapeshat,
2 ovtol yop akppadg oidote 6T Huépa Kupiov
¢ KAETTNG €V VUKTL 00TMG EpYeTO.
3 6tav Aéywotv: gipnvn kol AcQaAELa,
to1E 0iEVidog avtoig Epiotatot HAeBpog
domep 1 O3V Tf) &V yooTpl Exovon,
Koi 0V 1) EKQUYOGLY.
4 Oelg 0€, adedpot, 00K €0TE &V oKOTEL,
tva 1 quéEpa VUAG O KAETTNG KoTaAdPn’
5 whvteg yap LUEIS viol POTOS £0TE KOl VIOl NUEPAGS.

315 p -G. Muller, Thessalonicher 52.

316 Die Zweiteilung ergibt sich durch nepi (4,13; 5,1) und mopoxoieite (4,18; 5,11), die weitere Gliederung
will die Perspektive des Paulus und der Thessalonicher von der Perspektive der ,,nicht Hoffnung Habenden*
(4,13) auch optisch abgrenzen (vgl. W. Egger, Methodenlehre 81-84).
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Ovk €GEV VOKTOC 000E GKOTOVG:
6 dpa oDV un KaOHSmpEV (G 01 Aotmol
AL YPNYOPDUEV KOl VIIPOUEV.
7 Ot yap kabevdovteg vokToc kabehdovoty
Kol ol pebvokdpevotl voktog pebbovoty:
8 Nueis o€ uépag dvteg vVipOUEY
gvovaapevol 0mpaka TioTemS Kol Ayamng
Kol Tepkepaiaioy EATid0 copiog:
9 611 00K £0gTO MUAG O O0C €ig dpyMV
AL’ €lg Tepumoinoy cmtnpiag 610 Tod Kupiov MUV Incod Xpiotod
10 1o amobavovtog HEp NUAV,
tva glte ypnyopduev €ite kabevdmpev
Gipo ovv anT® Cowpey.
11 Aw mopakaieite aAMAOVG Kod oikodopeite €i¢ TOV Eva,
Kobawg kai moteite. (1 Thess 4,13-5,11 NA28)

Bezeugt sind fir diesen Text lediglich kleinere Abweichungen, der griechische Text ist
,ausgesprochen sicher.*3!” Verschiedene Textzeugen fiihren zu keiner Sinnanderung, als

Grundlage flr eine néhere Auseinandersetzung dient somit der vorliegende Text.

3.3.6. Ubersetzung

Anhand des vorliegenden Textes 1 Thess 4,13-5,11 ergibt sich folgende Ubersetzung:3!®

4,13 Nicht aber wollen wir, dass ihr unwissend seid, Briider, tber die Entschlafenen,
damit ihr nicht betriibt seid,
gleichwie auch die tbrigen, die nicht Hoffnung Habenden.
14 Denn wenn wir glauben, dass Jesus gestorben und auferstanden ist,
so wird Gott auch die Entschlafenen durch Jesus mit ihm fuhren.
15 Denn dies sagen wir euch mit einem Herrenwort,
dass wir, die Lebenden, die Ubrigbleibenden bis zur Parusie des Herrn,
den Entschlafenen keinesfalls voraussein werden;
16 denn der Herr selbst wird
unter einem Befehlsruf, unter der Stimme des Erzengels
und unter Posaunenschall Gottes
herabsteigen vom Himmel,
und die Toten in Christus werden zuerst auferstehen,
17 sodann werden wir, die Ubrigbleibenden, zusammen mit ihnen entriickt werden
auf Wolken zur Begegnung mit dem Herrn in die Luft,

817 p -G. Muller, Thessalonicher 53.

318 Diese Ubersetzung des durch NA28 vorliegenden Textes orientiert sich prinzipiell an MNT, weist
demgegeniiber groRtenteils jedoch davon unterschiedene Ubersetzungsvarianten auf.
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und so werden wir fir immer mit dem Herrn sein.
18 Daher ermutigt einander mit diesen Worten.

5,1 Uber Zeitabschnitte und Zeitpunkte aber,
Brider, habt ihr nicht nétig, dass euch geschrieben wird;
2 ihr wisst ndmlich selbst genau, dass der Tag des Herrn
so wie ein Dieb in der Nacht kommt.
3 Wenn sie sagen: ,,Friede und Sicherheit*,
dann tritt plétzlicher Untergang an sie heran,
wie die Wehe an die Schwangere,
und sie werden gewiss nicht entfliehen.
4 Ihr aber, Bruder, seid nicht in Finsternis,
sodass der Tag euch wie ein Dieb Uberrascht;
5 denn ihr alle seid Séhne des Lichts und S6hne des Tages.
Wir gehoren nicht der Nacht und nicht der Finsternis;
6 demnach also lasst uns nicht schlafen wie die tbrigen,
sondern wachen und niichtern sein!
7 Denn die Schlafenden schlafen nachts,
und die sich Betrinkenden sind nachts betrunken;
8 wir aber, dem Tag gehérend, wollen niichtern sein,
bekleidet mit dem Panzer des Glaubens und der Liebe
und dem Helm der Hoffnung auf Rettung;
9 denn Gott hat uns nicht zum Zorn bestimmt,
sondern zum Erhalt der Rettung durch unseren Herrn Jesus Christus,
10 den fir uns Gestorbenen,
damit wir, ob wir wachen oder schlafen,
zusammen mit ihm leben.
11 Deshalb ermutigt einander und erbaue einer den andern,
gleichwie ihr auch tut. (1 Thess 4,13-5,11)

3.3.7. Einzelauslegung

4,13: OV 0éhopey 6& DPAG dyvoEly, GOEAOl, TEPL TOV KOIPOUEVOY, Tva p AumijcOe kabag
Kol ol Aourol oi pi) Exovreg EAmida.

Nicht aber wollen wir, dass ihr unwissend seid, Brider, Gber die Entschlafenen, damit ihr
nicht betribt seid, gleichwie auch die tibrigen, die nicht Hoffnung Habenden.

Mit o0 Béhopev 8¢ Duag dyvoeiv, adelpoi wird innerhalb des zweiten Briefhauptteiles in
einen neuen Abschnitt eingeleitet, der mit dem Begriff nepi tdv kowwopuévov bereits

angesprochen ist und mit dem darauf folgenden Abschnitt 5,1-11 als eschatologischer
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Mittelteil gilt.3!® Paulus schlieRt diesen Gedankengang iiber die Entschlafenen (4,13-18)
an seine ermutigenden Ausfiihrungen zur Heiligung (4,1-8) und Bruderliebe (4,9-12) an.
Er erklart seine Absicht, die Briefempfanger nicht in Unkenntnis Gber sie zu lassen. Dabei
ist die Rede von Entschlafenen ,,cin bekannter Euphemismus fiir die Toten. [...] Eine
besondere Vorstellung iiber den Tod ist damit nicht verbunden®,3?° zu sterben wird
frihjlidisch und neutestamentlich als individuelle Aushauchung des Lebensgeistes
verstanden.3?! Der Brief bietet auch keine naheren Angaben, dass als Anlass dieser Zeilen
auflergewohnliche Todesfélle in Thessalonich zu vermuten waren. Viel eher ist davon
auszugehen, dass angesichts der als greifbar kurz bevorstehend erachteten Parusie Christi
die Begegnung mit dem Tod innerhalb der christlichen Gemeinschaft zu einer gewissen
Ratlosigkeit fuhrte, da eine solche schlicht nicht erwartet wurde. ,,Mit mehr als einem

Todesfall muB man nicht rechnen, doch ist dariiber dem Text nichts zu entnehmen.*3%

Bereits in dieser einleitenden Absichtserklarung macht Paulus deutlich, dass sein
christliches Wissen sich von der Betriibtheit der ,nicht Hoffnung Habenden*
unterscheidet. Er spricht demnach eine Gemeinschaft an, die sich aufgrund christlicher
Hoffnung von ihrer gesellschaftlichen Umwelt unterschieden wissen soll. Dass diese
Hoffnung der Thessalonicher in der bald erwarteten Wiederkehr Christi griindet, Iasst
Paulus innerhalb dieses Schreibens mehrfach erkennen (1,10; 4,15.17; 5,4.23). Dabei teilt
er mit seinen Adressaten ,,wie selbstverstindlich die Uberzeugung, bei der Parusie noch
am Leben zu sein (15b). Aber offensichtlich sind sie in Unkenntnis dartiber, daf ihre
Hoffnung, d.h. ihre Parusieerwartung, die Entschlafenen miteinschlieBt*. 32 Die
Ausfiihrungen dieses Abschnitts ,,setzen voraus, dal den Thessalonichern das Heil der
Verstorbenen im ganzen ungewi war®, 24 womdglich hatte Paulus davon durch
Timotheus Kenntnis (vgl. 3,1-13).

Paulus beschrankt sich in seinen Ausfihrungen auf Getaufte. ,,In mind, as the context

shows, are Christians, not all the dead (so the contrast between ,you’ and ‘the rest’ in v 3;

319 Vgl. T. Holtz, Thessalonicher 182; S. Schneider, Vollendung des Auferstehens 213.
320 T, Holtz, Thessalonicher 188.

321 vgl. F. Zeilinger, Auferstehungsglaube 94.

322 T, Holtz, Thessalonicher 187.

323 F, Laub, Thessalonicherbrief 29.

324 T, Holtz, Thessalonicher 186.
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‘the dead in Christ’, in v 16). The latter are left out of consideration altogether, for Paul
is addressing a particular pastoral problem, the grief of his readers.”®? Die Hoffnung der
Christen ist diesem Abschnitt wesentlich, er ,,1a3t weder negative noch positive Schliisse
zu auf die paulinische Ansicht Uber das Schicksal derer, die aulerhalb der Gemeinde
gestorben sind. Sie sind nicht im Blick.<*?® AuRerhalb der Gemeinde Stehende stellen
einen deutlichen Kontrast zu den Christen dar, da das Schicksal ihrer Verstorbenen Paulus
zufolge betriibte Hoffnungslosigkeit hinterlasst. Die christliche Hoffnung Uber ihre
Verstorbenen will Paulus mit den vorliegenden Zeilen den Thessalonichern zusichern. In
diesem ersten Abschnitt (4,13-18) des eschatologischen Mittelteils wehrt Paulus somit
eine unbegriindete Trauer tber bei der Briefabfassung bereits entschlafene Christen ab.

4,14: &i yap motevopev 6T Incoig dnédavey kai dvéotn, oUtog Kai 6 0£0g T0VS Koy OévTag
o1 Tod 'Inood Géel ovv aVTH.

Denn wenn wir glauben, dass Jesus gestorben und auferstanden ist, so wird Gott auch die
Entschlafenen durch Jesus mit ihm fuhren.

Mit i yap nennt Paulus zugleich den Grund dieser trostreichen Hoffnung fir
Entschlafene, namlich den Tod und die Auferstehung Jesu.?” Auffallig ist der Satzbau in
seiner grammatikalischen Form: ,,.Der Vers beginnt begriindend als Bedingungssatz
(,denn wenn®, ,insofern®), setzt sich sodann aber als Vergleichssatz (,so auch®) fort.«32®
Es handelt sich bei beiden Aussagen nicht um Mdglichkeiten, sondern um unumstéi3liche
Grundfesten des Glaubens. Paulus spricht im Plural, was ausdriicklich einen
gemeinsamen Glauben bekréaftigt, den er ihnen offenbar bereits in Thessalonich
verkundet hat und der von ihnen in rechter Weise angenommen wurde (vgl. 1,6; 2,13;
3,6). Der von den Thessalonichern angenommene Glaube von Jesu Tod und Auferstehung
begriindet jegliche Hoffnung, auch fiir bereits Entschlafene.3?® Dieses Bekenntnis von

Jesu Tod und Auferstehung (vgl. 1,10) ist urchristliche Verkiindigungssprache. 33 Die

325 A, Malherbe, Thessalonians 263.

326 T. Holtz, Thessalonicher 188.

327 \/gl. G. Haufe, Der erste Brief 83.

328 E. Reinmuth, Briefe 144.

329 vgl. A. Malherbe, Thessalonians 265.

330 v/gl. T. Holtz, Thessalonicher 190; A. Malherbe, Thessalonians 335; F. Zeilinger, Auferstehungsglaube
99-100.
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Absicht der Erinnerung an diese Grundaussage des gemeinsamen Glaubens lautet, ,,die
Thessalonicher zu einer erneuten Identifikation mit dem Bekenntnis zu nétigen®.*3! In
diesem Bekenntnis liegt die Hoffnung grundgelegt, die Paulus eingangs zusicherte. Eine
Notwendigkeit dieser Ausfilhrungen konnte angesichts einer Ungewissheit der
Thessalonicher gegeben sein, denn ,,[m]an kann sich vorstellen, dal? sie Paulus so weit
verstanden, dal3 Leiblichkeit zum Heil unabdingbar hinzugehort. Den Gedanken der
leiblichen Totenauferstehung aber vermochten sie angesichts der Erfahrung des Todes

nicht konkret zu realisieren«,332

Die Vorstellung uber den Verbleib der Verstorbenen erfahren in der Antike vielfaltige
Ausgestaltungen, im Friihjudentum und Christentum bleibt Gber Verstorbene ausgesagt,
,,dass auch das ,Schattenbild’ mit der Person des Verstorbenen identisch bleibt*.333 Daran
knupft auch Paulus an, denn hoffnungsfrohe Gewissheit aus dem christlichen
Glaubensbekenntnis ergibt sich dadurch, dass die einzelnen Christen an Jesu Tod und
Auferstehung Anteil haben. ,,Das mit obv ausgedriickte Verhiltnis bedeutet die
Gemeinschaft mit dem gestorbenen und auferstandenen Herrn; es st die
Zusammenfassung der eschatologischen Erwartung des Heils, das durch die Teilhabe an
der Auferstehungswirklichkeit Jesu gewonnen wird.“ 334 Begriindet ist diese
Heilshoffnung damit in der Taufe, doch ist dies ,,weder in den Bahnen der Mystik, noch
der Mysterien gedacht, da Paulus nicht meint, dal die Christen die Geschichte Jesu
nachvollzégen oder an ihr partizipierten©.3*® Paulus vermag dadurch, dass er Christen in
Jesu Tod und Auferstehung hineingenommen weiB, die christliche Hoffnung von Lehren
und Praktiken abzugrenzen, die im Umfeld seiner Adressaten vorherrschten. Diese
charakterisiert er als ,,nicht Hoffnung Habende* (4,13), christliche Hoffnung hingegen

grindet in der Teilhabe an Jesu Tod und Auferstehung durch die Taufe.33®

31T, Holtz, Thessaonicher 190.

332 Epd. 191-192.

33 F, Zeilinger, Auferstehungsglaube 19.
334 T. Holtz, Thessalonicher 193.

335 Ebd. 194.

3% Vgl. R. Hoppe, Tag des Herrn 279.
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4,15: Todto yap vpuiv Aéyopev &v LOY® Kopiov, 6T Nueis oi {dVTEG 0l TEPLAEITOPEVOL EIG TV
moapovoiay Tod Kupiov 0V p1 @OGcmpey ToVg Koypun0évrac:

Denn dies sagen wir euch mit einem Herrenwort, dass wir, die Lebenden, die
Ubrigbleibenden bis zur Parusie des Herrn, den Entschlafenen keinesfalls voraussein
werden;

Paulus setzt seine Argumentation fort und bestarkt sie, indem er auf ein Herrenwort
zurlckgreift. Ob Adyog kvpiov als ein Wort des irdischen oder des erhéhten Christus
bewertet wird, das ihm schriftlich vorlag oder auch ein Agraphon darstellt, oder aber
womdglich einen fruhchristlichen Spruch oder eine judisch-christliche Apokalypse
wiedergibt, hdangt auch davon ab, ob unter kvpiog in 1 Thess prinzipiell Christus oder Gott
selbst verstanden sein will. Auf Grundlage alttestamentlicher Tradition waren die
Aussagen der VV 15-17 im Rahmen von Theophanieschilderungen zu lesen, weshalb
entsprechend der Charakteristik dieser Gattung ,,in 1 Thess 4,15-17 k0Opiog stets
Jahwe/Gott meinen diirfte*.3¥” Dennoch scheint Paulus das Herrenwort an dieser Stelle
viel eher auf den erwarteten Herrn Christus zu beziehen.33® Paulus leitet das Herrenwort
hier anders als in 1 Kor 9,14; Rom 14,14 ein: ,,Es handelt sich dabei um die instrumentale
Verwendung der Priposition ,in° mit Dativ. Das bedeutet, da3 Paulus jetzt in der
Autoritét, die dem Wort des Herrn zukommt, reden wird. Er zitiert weder ein Herren-
noch ein Prophetenwort, sondern spricht selber in Anlehnung an prophetische
Redeweise.“3% Fiir dieses Verstindnis als prophetische Redeweise spricht auch, dass uns
dieses Herrenwort nur an dieser Stelle vorliegt und andere Traditionen es nicht zu kennen

scheinen, was eine Bewertung als authentisches Jesuswort eher ausschlief3t.

Inhaltlich bietet dieses Herrenwort bis zu einem gewissen Grad eine Einsicht in das
endzeitliche Geschehen. ,,Ausgehend von der jludischen Pragung des Apostels lasst sich
damit rechnen, daf} der Begriff oi nepidetndpevor der Sprach- und Vorstellungswelt der
Apokalyptik entstammt; in noch weiterer Hinsicht gehort er zur Terminologie des
alttestamentlichen ,Rest‘-Gedankens. 3° Dieser Rest, ol mepilewmoduevor gig v

mapovciav tod kvpiov, hat in dieser christlichen Hoffnung jedoch den bereits

337 3, Schneider, Vollendung des Auferstehens 230.
338 \/gl. A. Malherbe, Thessalonians 267-271.

339 E. Reinmuth, Briefe 143.

340 T, Holtz, Thessalonicher 195.
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Entschlafenen nichts voraus. Die in Jesu Tod und Auferstehung den Christen zuteil
gewordene Hoffnung wird selbst durch den Tod von Christen nicht zunichte. Obwohl es
offenbar bereits zu unerwarteten Todesféllen kam, ,,[d]ie sprachliche Gestaltung erweckt

den Eindruck, daR Paulus mit weiteren Todesfallen bis zur Parusie kaum rechnet.34!

4,16: 6Tv a0TOG 0 KOprog év kehebopaty, &v @OV} apyoyyéhov koi év cdimiyyr Ogod,
Kotopnoetal 4’ ovpavod Kai oi vekpol £v XpLtoT® dvaoTieovTal IPpATOV,

denn der Herr selbst wird unter einem Befehlsruf, unter der Stimme des Erzengels und
unter Posaunenschall Gottes herabsteigen vom Himmel, und die Toten in Christus werden
zuerst auferstehen,

Paulus fihrt den Grund daflir aus, weshalb die bei der Parusie Lebenden den bereits
Verstorbenen nicht voraussein werden. Er kann zu diesem Zweck bereits auf ihm
vorliegende Aussagen Uber die erwartete Wiederkunft Jesu innerhalb des Christentums
zurlckgreifen. ,, That this expectation was already part of the Aramaic-speaking church
before Paul is evident from Paul’s use of maranatha (‘come Lord’) in 1 Cor 16:22.734?
Womadglich greift er mit dieser Bildsprache auf einen vorliegenden Christus-Hymnus
zuriick, der gelautet haben konnte: ,, The Lord, with a cry of command, with the voice of
an archangel and the trumpet of God will descend from heaven. The dead in Christ will
rise. Those who are left will be snatched together with them in the clouds to meet the
Lord in the air.”®*® Der genaue Wortlaut eines eventuellen Hymnus oder urchristlichen
Bekenntnisses ist unbekannt, Paulus bindet den Inhalt dieser Tradition zumindest

pragnant in seine Argumentation ein.

Gott selbst ist der Urheber dieses Endzeitgeschehens. ,,Sein ,Befehlswort® wird von der
,Stimme eines Erzengels‘ und von der ,Posaune Gottes® [...] aufgenommen und
weitergetragen. Unter diesen eschatologischen Signalen wird der Kyrios vom Himmel
her erscheinen.®** In apokalyptischer Tradition erschallt Trompetenlarm, um das Ende
der Welt zu signalisieren, womoglich ,,darf man auch an das Shofarhorn denken, das nach
Ex 10,16ff bei der Theophanie Jahwes erschallt, im heiligen Krieg als Signalinstrument

dient, mit dem aber auch im Tempel hohe Feste und der Beginn eines neuen Jahres, das

341 E. Reinmuth, Briefe 146.

342 A, Malherbe, Thessalonians 272.
343 Ebd. 269.

344 F, Laub, Thessalonicherbrief 146.
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heift, eines ,neuen Aons‘ angekiindigt wurde.***® Diese Bilder lassen sich allgemein als
Verstindnishilfe flir das Endzeitgeschehen sehen, denn diese ,,notwendigerweise
anthropomorphe Rede vom Himmel und seinen kosmologischen Phdnomenen ist [...]
immer nur der Versuch, in metaphorisch-symbolhafter Weise transzendente Wirklichkeit

und Ereignisse menschlich kommunikabel auszudriicken.*34°

Das Herabsteigen des Herrn wird als alles durchdringendes Ereignis gedacht. ,,Mit pwvn
wird nicht ein Inhalt, sondern nur das DaB des Schreis angezeigt.“**’ Ebenso verhilt es
sich mit dem Posaunenschall, denn céAmy& ,,denkt nicht so sehr an das Instrument,
sondern mehr an ihren Ton. Der Genitiv ,Gottes‘ bezieht diesen Ton auf den Bereich
Gottes, aus dem er herriihrt*.3*8 Mit der Betonung auf avtog 6 kOprog ist auf ,,die Mitte
des Folgenden‘®* bereits nachdriicklich hingewiesen. Seine Parusie fiihrt dazu, dass ,,die
,Toten in Christus auferstehen. [...] Die Mdglichkeit und Wirklichkeit der Auferstehung
ist Paulus selbstverstindliche Gegebenheit. Sie wird aber betont auf die Toten ,in

Christus® beschréankt. 3%

Die Ausgangsfrage in V 13 war die Hoffnung fiir bereits Entschlafene. ,,Fiir das in
Thessalonich akute Problem gestorbener Christen gibt der mit der Parusie verbundene
Zug der Auferstehung der Toten die entscheidende Antwort.***! Christus also steht nun
im Mittelpunkt des von Gott initiierten Endzeitgeschehens, an dem die bis dahin bereits
Entschlafenen zuerst teilhaben werden, und das erst im Folgenden (vgl. V 17) auf die bei
der Parusie noch Lebenden Uibergeht — zu denen Paulus und die Thessalonicher zu zahlen

glauben.

35 F, Zeilinger, Auferstehungsglaube 133.
346 Epd. 91.

37T, Holtz, Thessalonicher 200.

348 E. Reinmuth, Briefe 146.

349 T, Holtz, Thessalonicher 200.

350 Epd. 201.

%1 G. Haufe, Der erste Brief 79.
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4,17: Enevra Nueig ol {OVTES ol mepriewwopuevol Gua cvv avTolg aprayncopeda &v vepélaig
gig andvtnow Tod Kvpiov gig GEpa- Kol 0VTMS TAVTOTE UV KVPi® £60pneda.

sodann werden wir, die Ubrigbleibenden, zusammen mit ihnen entrtckt werden auf Wolken
zur Begegnung mit dem Herrn in die Luft, und so werden wir fir immer mit dem Herrn
sein.

Den bereits Entschlafenen werden die bei der Parusie noch Lebenden — zu denen er die
Briefempféanger und sich selbst auch zahlt — nicht voraus sein, so sicherte Paulus zuvor
zu (vgl. V 15). Zunéchst betonte er die Auferstehung der Toten (V 16), ,[n]ach der
Totenauferstehung greift das Geschehen auch nach den Lebenden, den
Ubriggebliebenen®. %2 Es vollzieht sich dadurch sozusagen eine Schaffung gleicher
Voraussetzungen. Viel wichtiger als eine detailreiche Darstellung aller endzeitlichen
Vorgange erweist sich die Tatsache, dass diese Hoffnung in Jesu Tod und Auferstehung
begriindet ist. Wie das Osterereignis, so liegt auch die erwartete Parusie aulRerhalb des
deskriptiv Darstellbaren. ,,Das Geheimnisvolle der Vorginge bleibt gewahrt. Nur die
Wendung ,in Wolken® deutet gewichtig ndhere Umstinde an. Die endzeitliche
Entriickung der Glaubenden ist ein Geschehen, das zum Handlungsbereich Gottes gehort;
durch die Emporfihrung mit den Wolken werden die Heilsteilhaber hineingenommen in
die himmlische Welt.“®2 Der Himmel ist dabei als jener Ort gedacht, in den Christus
nach seiner Auferstehung entriickt ist,3* doch ,keinesfalls ist die Luft als der bleibende
Aufenthaltsort des Herrn und der Seinen nach ihrer Vereinigung gedacht. Sie fullt
vielmehr den Raum zwischen dem Himmel, von dem der Kyrios kommt, und der Erde,
zu der er fahrt; in ihm wird er von den Seinen empfangen.3*® Ziel ist das Sein beim
Herrn, das sowohl den Ubriggebliebenen, als auch den Entschlafenen gleichermafen

zuteilwird.

Paulus schildert diese Begegnung in Bildern, die im hellenistisch-rémischen Raum an das
Eintreffen eines Herrschers erinnern. ,,Die Parusie Christi, die Wiederkunft des Herrn,
umschreibt Paulus in 1 Thess 4,17 mit dem Bild des Empfangs des Kaisers durch die

hichsten Wiirdentrager der Stadt (griech. apantesis).“3%® Denn wie bei diesem politischen

%2 7T. Holtz, Thessalonicher 202.

358 Ehd.

354 Vvgl. A. Malherbe, Thessalonians 273.
3%5 T, Holtz, Thessalonicher 203.

%6 p.-G. Miller, Thessalonicher 35.
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Ereignis werden in diesem endzeitlichen Szenario ,,die Christen, lebende und gestorbene,
mit dem Herrn zusammentreffen, wie die Delegation einer Stadt, die einem Herrscher zur

Einholung entgegengeht*.*®’

Das von Paulus aufgebotene Bild besticht durch ihre Schlichtheit und Konzentration auf
die wesentliche Aussageabsicht.®*® Starken Ausdruck verleiht dieser Hoffnung auch die
Unumkehrbarkeit dieser bevorstehenden Ereignisse, ihre Endgultigkeit, die Paulus mit
den Worten kai obtwc mavtote ovv kupim Eooueba festhalt. Hier schliel3t sich der Bogen,
der mit V 13 eroffnet wurde, um eine Hoffnung fir entschlafene Christen zu begriinden.
Die christliche Hoffnung auf immerwéhrendes Sein beim Herrn gilt allen Getauften

gleichermaRen, Entschlafenen wie Ubriggebliebenen.

4,18: "Qote mapaKoAelTE AAAMAOVS €V TOIS AOYOLS TOVTOLG.

Daher ermutigt einander mit diesen Worten.

Der Aufruf an die Thessalonicher, einander aufgrund des dargelegten Hoffnungsgrundes
zu ermutigen, beschliel3t den ersten Abschnitt dieses eschatologischen Mittelteils. Paulus
ermutigt seine Leser dabei zu einer ,,Hoffnung (ber die Grenzen der Geschichte
hinaus“,*° denn die bei der Parusie bereits Entschlafenen werden vom Herrn nicht
vergessen. Auch sie werden zur Begegnung mit dem Herrn gefiihrt (V 17). Resignativer
Hoffnungslosigkeit halt Paulus entgegen, dass die den Christen gemeinsame Hoffnung
ihren unwiderruflichen Grund hat in ,,der Auferstehung Jesu. [...] Die GewiBheit um die
Zukunft hat trostende Funktion fir die heillose Gegenwart. VVon der Zukunft her ergibt
sich fur den Glauben, daR die Gegenwart keine verlorene ist. So begrindet die
eschatologische Zukunft GewiRheit fiir die Gegenwart*.3%° Mit diesem Wissen lasst sich
gegenseitig begrindeter Trost zusprechen, was Paulus seinen Adressaten auch auftrégt.
»Seelsorgliches  Ziel ist, drohende Traurigkeit abzuwehren (V.13b) und zu

wechselseitiger Trostung zu befahigen.«36!

357 E. Reinmuth, Briefe 147.

38 \/gl. A. Malherbe, Thessalonians 274: , Paul knows the apocalyptic tradition, but he drastically reduces
its dramatic elements.”

39 T Holtz, Thessalonicher 205.
360 Epd. 208.
31 G, Haufe, Der erste Brief 78.
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5,1: epi 0& TOV YPOVOV KAl TAOV KOIPAV, 0OEAQOi, 0V ypeiav ExeTe DUIV YpapesOan,
Uber Zeitabschnitte und Zeitpunkte aber, Bruder, habt ihr nicht nétig, dass euch
geschrieben wird;

Im ersten Abschnitt dieses eschatologischen Mittelteils (4,13-18) legte Paulus dar, dass
die Hoffnung auf unvergangliche Gemeinschaft mit dem Herrn sowohl Ubriggebliebenen
als auch Entschlafenen gilt. Da die Thessalonicher und Paulus davon ausgingen, an der
Parusie noch zu Lebzeiten teilzuhaben, stellt sich ihnen die Frage, wann die flr die
Parusie notwendige Zeitenfille erreicht sein wirde. Diese Fragestellung verandert auch
den Fokus der Ausfiihrungen, sodass ,,es jetzt nicht um die Toten, sondern allein um die

Situation der Lebenden angesichts der erwarteten Parusie geht*.>%2

Wie schon zu Beginn des ersten Abschnitts in 4,13, so wird auch dieser zweite Abschnitt
thematisch mit nepi eingeleitet. Im Unterschied zum vorigen Abschnitt kiindigt er jedoch
an, keine weiteren Ausfuhrungen uber Zeitabschnitte und Zeitpunkte folgen lassen zu
wollen. ,,Paulus leitet den Abschnitt mit der rhetorischen Figur der paraleipsis ein. Sie
besteht in dem Kunstgriff, dass der Autor vorgibt, auf die Darstellung eines bestimmten
Sachverhalts zu verzichten, weil er das angeblich fur Gberflissig halt, sie dann aber doch
vornimmt.«*% Womgglich wurde ihm die Frage nach dem Zeitpunkt der Wiederkunft
Christi mittels Timotheus gestellt, zumal in den vorhergehenden Versen das Schicksal
bereits Entschlafener vor Augen gefiihrt wurde. ,,Denn wer in Sorge ist um das Heil vor
der Parusie verstorbener Glaubensbriider, der muf3 sich fast notgedrungen auch um seine
eigene Heilserlangung sorgen, sollte er vor Eintritt der Parusie sterben.“3®* Unter
Umsténden greift Paulus diese weiterfiihrende Thematik aber auch aus eigenen Stiicken
auf, denn kaum ,,zu beantworten ist die Frage, wodurch der Abschnitt veranla3t wurde,
welche Situation der Gemeinde hinter ihm sichtbar wird*.*®® Da im ersten Abschnitt
herausgestellt wurde, dass Ubriggebliebene wie Entschlafene bei der Parusie
gleichermalen bedacht werden, féllt gleichsam ein Druck von den Thessalonichern, fir
eine Heilserlangung bei der Parusie noch am Leben zu sein, denn ,,[d]ie Frage nach der

Zeit vor dem Ende muR ja lebendig sein, wo das Ende der Geschichte als nah und

362 Epd. 89.
363 R. Hoppe, Tag des Herrn 272.
364 F. Laub, Thessalonicherbrief 30.

365 T. Holtz, Thessalonicher 210.
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unausweichlich gesehen wird. Es ist die Frage nach der verbleibenden Zeit*.3%® Stand
diese Ungewissheit namlich hinter der Fragestellung nach Zeitabschnitten und
Zeitpunkten — ob die Parusie noch zu Lebzeiten eintrifft, um namlich Anteil am Heil zu

erlangen —, so entfallt fir Paulus folgerichtig die Notwendigkeit, dartiber zu schreiben.

Die Ausfuhrungen greifen verschiedene apokalyptische Traditionen auf. %7 Das
Begriffspaar von Zeitabschnitten und Zeitpunkten, oftmals auch mit ,,Zeiten und Fristen*
iibersetzt (vgl. 1 Thess 5,1 MNT), ist allenfalls Thema von Apokalypsen.®®  Die beiden
Worte zielen in ihrer Zusammensetzung und dem Pluralgebrauch auf den Ablauf der

Ereignisse vor dem Ende*.3%°

5,2: avtol yap axpipdg oidate 6L uépa Kupiov MG KAETTNG £V VOKTL 00TMG EpyeTarn.

ihr wisst ndmlich selbst genau, dass der Tag des Herrn so wie ein Dieb in der Nacht kommt.
Paulus begriindet die nicht gegebene Notwendigkeit zur Unterweisung (ber
Zeitabschnitte und Zeitpunkte durch das offenbar vorhandene Wissen der Adressaten
tiber das Uberraschungsmoment der Wiederkunft Jesu. Sprachlich fallt der Gegensatz von
Tag und Nacht auf. ,,Das in 1 Thess 5,2 eingefiihrte Bild von der nuépa xvpiov schliefl3t
sich an das Motiv vom ,jom JHWH* im Alten Testament und der Apokalyptik an.“3"
Paulus befindet sich mit diesem Begriff ganz in endzeitlicher Rede, die auf Joél 2,9
zuriickgreift.3"! Der Tag des Herrn ,,ist ein Kennwort fiir das eschatologische Gericht
Gottes. [...] Das Bild vom Dieb in der Nacht fiir das Kommen des Herrentages (V.2b)
wird als bekannt vorausgesetzt; seine Bezeugung im NT weist darauf hin, daf es in der
Jesustradition wurzelt (vgl. Lk 12,39f./Mt 24,43f.; 2.Pt 3,10; Offb 3,3; 16,15)“.%"? Der
Anbruch des Herrentages ist mit dem Auftreten eines Diebes in der Nacht verglichen,
insofern der Zeitpunkt des Einbruchs dem Hausherrn nicht bekannt ist. ,,Verbunden ist

das Bild folgerichtig mit dem Aufruf zur Wachsamkeit (vgl. V.6b). Denn es geht dem

36 E. Reinmuth, Briefe 149.

3%7Vgl. G. Haufe, Der erste Brief 90; A. Malherbe, Thessalonians 287.
368 \/gl. M. Mihling, Grundinformation Eschatologie 289-291

369 E. Reinmuth, Briefe 149.

370 R. Hoppe, Tag des Herrn 264.

371 vgl. ebd. 265.

872 E. Reinmuth, Briefe 149.
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Bild nicht um die Schutzlosigkeit vor dem Dieb, sondern um das Vorbereitetsein auf
ihn.**"3 Der Hausherr wei8 nicht, in welcher Nacht und zu welcher Stunde der Dieb
erscheint, weshalb Wachsamkeit als innere Grundhaltung anzunehmen ist (vgl.
Mt 24,43-44).3*  Das Bild verweist auf die Plotzlichkeit und Uberraschung, vor allem
aber die Sicherheit der nuépa wvpiov bzw. des Kommens Christi / des

Menschensohnes.“3"°

Diesem Motiv entspricht, dass die Herauffihrung dieses Tages des Herrn allein Gottes
souveranem Willen entspringt, der dem Menschen verborgen ist. Paulus maft sich
dementsprechend nicht an, Gber den eschatologischen Zeitplan Bescheid zu wissen und
ermahnt zugleich dazu, ,,sowohl ein Unterschitzen wie auch ein Uberschitzen der
Gegenwart zu meiden®. 3’® Trotz der Unvorhersehbarkeit der Zeitabschnitte und
Zeitpunkte bleibt Hoffnung die christliche Grundhaltung (vgl. 4,13).

5,3: 6Tav Aéymorv: gipnvi Kai do@aiera, TOTE 0iQvidlog avToig épictator HAedpog domep N
@OV T1] &v YaoTpl £10von, Kol 0V p1 EKGUYMGLY.

Wenn sie sagen: ,,Friede und Sicherheit*, dann tritt plotzlicher Untergang an sie heran, wie
die Wehe an die Schwangere, und sie werden gewiss nicht entfliehen.

Paulus warnt angesichts der zuvor dargelegten Unberechenbarkeit der Zeitabschnitte und
Zeitpunkte im endzeitlichen Geschehen vor Unachtsamkeit aufgrund falschen
Sicherheitsempfindens. Wem der beschwichtigend verstandene Ausspruch eipivn kol
acedleto zuzuordnen ist, offenbart Paulus nicht, denn ,,[d]as unbestimmte Aéywowv (,man
sagt‘) 1dBt nicht erkennen, wer zitiert wird“.>’” Wurde lange Zeit davon ausgegangen,
dass sich der Ausspruch paraphrasiert auf prophetische Traditionen bezieht (Jer 6,14; Ez
13,10; Mi 3,5), so legen neuere Minzfunde, sowie entdeckte Inschriften und literarische
Bezeugungen aus jener Zeit nahe, dass ,,Friede und Sicherheit” ein oft anzutreffender

Ausspruch politischer Propaganda im Rémischen Reich war.3’® | The Romans actively

373 Ebd. 150.

374 \gl. T. Holtz, Thessalonicher 214.
375 R. Hoppe, Tag des Herrn 267.

376 Ebd. 136.

877 T. Holtz, Thessalonicher 215.

378 \gl. Chr. vom Brocke, Thessaloniki 167-185; E. Reinmuth, Briefe 150; J. Weima, Peace and Security
331-359.
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and aggressively promoted themselves as those who secured the prized benefit of ‘peace’
and also, although to a lesser degree, the related blessing of ‘security’. This gospel or
good news about the Pax Romana was spread through a variety of public media.”*’® Die
makedonische Hauptstadt zeigte sich fur rémische Propaganda offen, das lasst sich nicht
zuletzt in der breiten Akzeptanz und Praxis des Kaiserkults erkennen. “Beriicksichtigt
man die realen Vorteile, die sich flr eine Stadt wie Thessaloniki aus der rémischen
Herrschaft ergaben, so kann die Feststellung einer romfreundlichen Stimmung eigentlich
nicht verwundern. [...] Somit 146t sich zusammenfassend feststellen, daBl die

Versprechungen der Pax Romana in vielen Bereichen auch Wirklichkeit waren. 3

Auch wenn die Rede von ,,Friede und Sicherheit” einer politischen Realitdt in der
Hafenstadt entsprach, so wird diese flr Christen durch die Realitat der bevorstehend
erwarteten Parusie relativiert. ,,Diese falsche Sicherheit hat nichts mit falscher
,Glaubenssicherheit zu tun, sondern sie ist deshalb falsch, weil sie eine falsche
Lebenseinstellung reprisentiert, die nicht mit dem Eingreifen Gottes rechnet.*3®! Absicht
des Paulus ist nicht, mit dieser Aussage eine Zeitangabe fir das zu erwartende Eintreten
der Parusie anzubieten, ¥ das widersprache dem zuvor von ihm Ausgesagtem (V 2). In
apokalyptisch-eschatologischer Tradition stehend weil3 er darum, dass dies nicht gelingen
kann. Paulus greift sprachlich auf Bilder apokalyptischer Tradition zurlck, etwa die
Gebirende und ihre Wehe.®® | Das Bild von der ,Wehe* (®3tv) ist breit bezeugt in der
prophetisch-apokalyptischen Tradition und bringt dort verschiedentlich den Gedanken
der Ohnmacht in Verbindung mit dem unausweichlichen Gerichtsvollzug JHWHs zum
Ausdruck [...].“ %% Die paulinischen Aussagen stehen ganz in alttestamentlicher
Tradition, da der Tag des Herrn den Gottesfiirchtigen Heil bringt, wahrend die Frevler
uberraschend dem Gericht verfallen, vor dem sie nicht bestehen werden (vgl.

Mal 3,13-24). ,,Wer sich in Sicherheit wiegt, den Uberfallt der Schrecken dieses Tages,

379 J. Weima, Peace and Security 358.
380 Chr. vom Brocke, Thessaloniki 182.
381 Ebd. 185.

382 V/gl. E. Reinmuth, Briefe 150.

38 T, Holtz pladiert dafir, dass das urspriingliche Bild nicht von einer ,,Wehe* (»div), sondern von einem
»Fallstrick* (mayig) sprach, wie es noch in Lk 21,34-36 erhalten ist, wo ebenfalls vom Einbruch des Tages
die Rede ist (vgl. ebd., Thessalonicher 216-217).

384 R. Hoppe, Tag des Herrn 268.
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wie auch die schwangere Frau unausweichlich von den Geburtswehen erreicht wird. Es
wire toricht von ihr anzunehmen, sie miiBte nicht gebiren, wo sie doch schwanger ist.*3°
Wie auch in der apokryphen Henochliteratur stehen in diesem Bild Not und Ohnmacht
im Vordergrund, wihrend der positive Aspekt des Gebarens auer Acht gelassen wird.38
Die von ,Frieden und Sicherheit® sprechen sind demnach also die ,,nicht Hoffnung

Habenden* (4,13).

5,4: vpeig 6¢, 60eh@oi, 0VK £61¢ &v OKOTEL, Tva 1] Nuépa DPAS G KAETTNG KaTaAGSN:

Ihr aber, Brider, seid nicht in Finsternis, sodass der Tag euch wie ein Dieb Uberrascht;
Wie bereits zuvor, so fihrt Paulus auch an dieser Stelle das Motiv von Tag und Nacht,
bzw. Licht und Finsternis fort.®3” Religionsgeschichtlich ist das Gegensatzpaar von Licht
und Dunkelheit zu allen Zeiten bedeutsam,® die Aussage des Paulus lasst sich damit in
verschiedensten Traditionen verstehen. ,,Fiir den hellenistischen Raum ist besonders die
griechische Tradition von Bedeutung, die das Dunkel mit Sterben, Tod und dem Hades
verbindet.“3® In paulinischem Gebrauch markiert Finsternis den Bereich der ,,nicht
Hoffnung Habenden* (4,13). Der von Paulus angesprochene Heidenchrist, ,,der sich doch
nicht mehr in der ,Finsternis‘, d.h. in der unerleuchteten Welt der Gottesferne und damit
der Unkenntnis (ber Gott und deshalb auch uber die Welt, befindet, muf3 gleichwohl
immer wieder vor dem Verfall an diese Welt zuriickgerufen werden*.3% Wer der
Finsternis verfallen ist, so die implizite Aussage, den Uberrascht der Tag des Herrn wie
ein unerwarteter Dieb. Darum ermutigt Paulus zu Wachsamkeit und Nichternheit (V 6),
denn auch Christen ,kennen zwar den Termin der Parusie nicht, wissen aber

grundsétzlich um ihr bevorstehendes Kommen, sind also vorbereitet«,3%

385 K.-G. Eckart, Brief des Apostels 41.
386 \/gl. R. Hoppe, Tag des Herrn 269.
387 Vgl. G. Haufe, Der erste Brief 93.
38 \/gl. T. Holtz, Thessalonicher 219.
389 R. Hoppe, Tag des Herrn 270.

3%0 T. Holtz, Thessalonicher 219.

%1 G. Haufe, Der erste Brief 94.
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5,5: mavteg yap VPES viol QoToG £6TE Kal viol pépag. Ovk Eopdv vuKTOG 0V0¢ cKOTOVG:
denn ihr alle seid Séhne des Lichts und S6hne des Tages. Wir gehdren nicht der Nacht und
nicht der Finsternis;

Die Sohnschaft ist allgemein ,.ein in patriarchalischem Denken verwurzelter Hebraismus,
der enge Zugehorigkeit ausdriickt.“3%? Der Begriff ,,S6hne des Lichts“ begegnet auch in
Qumran, dort ist dieses Bild der Kindschaft jedoch kriegerisch akzentuiert, da dabei an
ein Heer gedacht ist, das im Endzeitgeschehen gegen die ,,S6hne der Finsternis® streitet.
,,Die ,Sohne des Lichts® gehoren zur Gemeinde [von Qumran], die ,Sohne der Finsternis*
sind von ihnen geschieden; Leben gibt es nur im ewigen Licht, Verderben in der
Finsternis.“3% Diese Akzentuierung legt der Erste Thessalonicherbrief keinesfalls vor,
denn es ist zwar der Aspekt der heilvollen Zugehorigkeit zum Licht gegeben, doch ist
dessen Ziel das immerwéhrende Sein beim Herrn (4,17) ohne ein endzeitliches
Kampfszenario. Auch ist ,,Kinder des Lichts* nicht eine verbreitete Selbstbezeichnung
fiir Getaufte, 3* wohingegen dies eine in Qumran Ubliche Selbstbezeichnung war. ,,Fiir
die Wendung ,S6hne des Tags* ist zu vermuten, daB3 Paulus sie spontan — mit Blick auf
den eschatologischen ,Tag® — und in Abwandlung der vorhergehenden Bezeichnung
(,Sohne des Lichts) gebildet hat.“3% Angesprochen ist damit die Gemeinschaft der
Christen von Thessalonich, sie alle sind als ,,.S6hne des Lichts® verstanden. Diese
Kindschaft druckt fir Paulus Zugehorigkeit zum Licht aus, namlich zu jener Hoffnung,
die Getaufte von den ,,nicht Hoffnung Habenden* unterscheidet, die ihrerseits der Nacht

und Finsternis angehdoren.

5,6: éipa odv i) KaBeOIMMUEY DG 0i AOUTOL ALY YPNYOPDUEY KUL VI{QOEY.

demnach also lasst uns nicht schlafen wie die Gibrigen, sondern wachen und nichtern sein!
Wenn Kindschaft als Ausdruck der Zugehorigkeit zum Tag die christliche Hoffnung
begrundet, dann erwéchst wie selbstverstandlich daraus auch der Anspruch zu einer
angemessenen Lebensweise. "Ganz paulinisch erwéchst aus dem Heilsindikativ der

Imperativ zu einem entsprechenden Leben. ,Sei, was du bist‘, so kdnnte man die Intention

392 Ehd.

3% R. Hoppe, Tag des Herrn 270.

3% \/gl. T. Holtz, Thessalonicher 220.
395 E. Reinmuth, Briefe 151.
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dieser Verse zusammenfassen.3% Seinen Aufruf zur Wachsamkeit und Niichternheit
gestaltet er entsprechend des bereits verwendeten Bildes von Tag und Nacht, bzw. Licht
und Dunkelheit, angesichts des jederzeit zu erwartenden Diebes. Der ganze Abschnitt
(5,1-11) steht unter dem Eindruck gebotener Nachtwache, doch eine dartiber hinaus
,»gelaufige, in ihrer Bedeutung festgelegte Metapher ist ,schlafen® (kabevdw) fir Paulus
offensichtlich nicht gewesen*. 37 An dieser Stelle ist nicht an die eingangs
angesprochenen Entschlafenen (vgl. 4,13) gedacht, sondern an eine innere Haltung und
Bereitschaft. Biblisch kann der Schlaf ambivalent gedeutet werden, denn einerseits ist er
durch die Mdoglichkeit der Gottesoffenbarung ausgezeichnet (vgl. Gen 15,12ff;
1 Sam 3,1ff; Dtn 6,7; Ps 127,1), andererseits lasst sich das Schlafen auch als Ausdruck
von Faulheit interpretieren (vgl. Spr 10,5).3% In diesem von Paulus gebrauchten Sinn
stellt Schlaf aber die innere Haltung jener dar, die sich falschlich in ,,Frieden und
Sicherheit“ (V 3) wiegen und eingangs als ,nicht Hoffnung Habende™ (4,13)
charakterisiert wurden. ,,Es sind die, von denen Christen sich in ihrer Haltung wacher
Bereitschaft, das in dem Wissen um die Art der Zeit griindet, unterscheiden sollen. <%
Da die Parusie uberraschend wie ein Dieb kommt, ist Wachsamkeit unabdingbar. Paulus
verstarkt diesen Aspekt, indem er neben Wachsamkeit auch zu Nichternheit aufruft,
gleichsam zu einer unbeirrbaren Klarheit und vollen Aufmerksamkeit.*® | Die geforderte
Wachsamkeit muf3 den Gegebenheiten und Notwendigkeiten der Situation vor dem Ende
entsprechen®,*°! um von der Wiederkunft Christi nicht unvorbereitet wie von einem Dieb

Uberrascht zu werden.

5,7: Ol yap ka0£H00vTES VOKTOG KOOEDOOVOLY Kol 01 pefuokopuevol voktog pedvovory:
Denn die Schlafenden schlafen nachts, und die sich Betrinkenden sind nachts betrunken;

Eines Uberraschend in der Nacht auftretenden Diebes kann man sich nur erwehren, sofern

man wach und nichtern ist. Umso eindringlicher mahnt der Apostel dies als

3% F. Laub, Thessalonicherbrief 31.
%97 T. Holtz, Thessalonicher 222.

3% Vgl. R. Hoppe, Tag des Herrn 271.
39 E. Reinmuth, Briefe 151.

400 \/gl. T. Holtz, Thessalonicher 223.
401 E_Reinmuth, Briefe 151.
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Grundhaltung ein gegentber dem unberechenbaren Eintreten der Parusie Christi. ,,Mit
einem Blick auf den Gang des Lebens wird die Mahnung bekraftigt. Wer schlaft, der tut
das des Nachts, wer sich betrinkt, der ist des Nachts betrunken; Paulus hebt auf das
normale Leben ab.<4%? Diese Alltagsbilder iibertragt er auf jene innere Grundhaltung, die
der christlichen Hoffnung entspricht, denn ,[d]iese Metaphorik will die ethische
Plausibilitat der Tag-Nacht-Polaritat erschlieen und im Blick auf die eschatologische
Mahnung nachvollziehbar machen*.**® Die Schlafenden und sich Betrinkenden sind jene,
die sich selbstgewiss in ,,Frieden und Sicherheit™ (V 3) wiegen und deshalb tberrascht

werden.

5,8: fneic 0&¢ Muépog Ovreg viipopev évovoduevolr Ompoka mTioTEMS Kol Gyammg Kol
nepikeolaiav EAmioa cotnpiac:

wir aber, dem Tag gehérend, wollen niichtern sein, bekleidet mit dem Panzer des Glaubens
und der Liebe und dem Helm der Hoffnung auf Rettung;

Was es konkret bedeutet, wachsam und niichtern zu sein, charakterisiert Paulus als von
der Trias Glaube, Liebe und Hoffnung geprégte Lebenshaltung. In seinem Bild, das auf
Jes 59,17 zuriickgreift, setzt er dies mit dem Tragen einer Riistung gleich.*** | Glaube,
Liebe und Hoffnung (auf das endgultige Heil) nennen Grundbestimmtheiten christlichen
Seins (vgl. 1,3; auch 1.Kor 13,13); sie sind mit zwei Ausrlstungsgegenstdnden
verbunden, die defensiven Charakter haben: Brustpanzer und Helm.““% Auch die ,,S6hne
des Lichts* von Qumran riisteten sich mit geistlichen Waffen, allerdings um am
endzeitlichen Kriegsgeschehen teilnehmen zu kénnen.*% Die Christen von Thessalonich
hingegen sind zur geistlichen Riistung aufgerufen, damit ihre Hoffnung auf Rettung bis
zur in Kirze erwarteten Parusie Christi im gelebten Glauben und in der Liebe bewahrt
bleibt (vgl. 1,3). ,,Das Bild der Riistung entspricht der Sicht des Lebens als eines

Kampfes.<4%7 Ziel ist demnach nicht, sich auf einen endzeitlichen Kampf vorzubereiten,

402 T Holtz, Thessalonicher 224.
403 £ Reinmuth, Briefe 151.

404 Dass der dreifachen Grundbestimmung lediglich eine zweifache Ausriistung zugestanden wird, lasst die
Herkunft des Bildes aus Jes 59,17 deutlich erkennen (vgl. T. Holtz, Thessalonicher 226). Wéhrend jedoch
in Jes Gott selbst Tréger der Ristung ist, wird dieses Bild bei Paulus auf die Christen (bertragen (vgl.
G. Haufe, Der erste Brief 96).

405 E. Reinmuth, Briefe 152.
406 \/gl. K. Schubert, Lebenshild der Gemeinde 79-83.
407 T Holtz, Thessalonicher 227.
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sondern den gegenwartigen Kampf der Lebensbewdhrung so zu bestehen, dass die
Hoffnung auf unausléschliche Gemeinschaft mit dem Herrn zur Erflllung gelangen kann.

5,9-10: 671 ovk £0gT0 NPis 6 B0g €ig dpyN v AAL’ €ig mEPITOiINGIY cMOTNPiOS O10 TOD KVPiov
Muov Incod Xprotod tod dmoBavoviog VEP NpAY, tva gite ypnyopdpev gite kKabevompey
Gpoa ovv avT®d {fjompey.

denn Gott hat uns nicht zum Zorn bestimmt, sondern zum Erhalt der Rettung durch
unseren Herrn Jesus Christus, den fur uns Gestorbenen, damit wir, ob wir wachen oder
schlafen, zusammen mit ihm leben.

Jesu Tod und Auferstehung ist Ausdruck des Willen Gottes, der auf Rettung der ,,S6hne
des Lichts* abzielt und damit zugleich Grund der christlichen Hoffnung.**® Die Annahme
des christlichen Glaubens sowie entsprechende Wachsamkeit und Nichternheit fihren
zur Rettung, die Gottes Bestimmung entspricht. ,,.Dabei ist mit dem Stichwort
,Erlangung‘ deutlich vorausgesetzt, daB3 die ,Rettung‘ nicht als Moglichkeit menschlicher
Aktivitat gedacht ist. Sie verdankt sich vielmehr dem Sterben des Kyrios (,Herrn®) Jesus
Christus in Vertretung ,fiir uns® (V.10a).“%% In Tod und Auferstehung Jesu, so das
urchristliche Bekenntnis, 2% handelt Gott soteriologisch und ,,eréffnet uns die Teilhabe

an der kiinftigen eschatologischen Lebensgemeinschaft mit ihm. 4!

Paulus greift hier wiederum die Rede von den Entschlafenen (vgl. 4,13; diff. V 10) auf,
denn ,,[o]b wir schlafen oder wachen, kann hier nur heiRen: ob wir leben oder gestorben
sind. Nur diese Deutung ist hier sinnvoll®.%*? Ziel christlichen Glaubens ist das
immerwahrende Sein beim Herrn (vgl. 4,17), mit ihm zu leben. Allein darin griinden alle
bisherigen Ausfihrungen. ,,Die griechische Verbform (Konjunktiv Aorist), in der das
Verb ,leben‘ gebraucht wird, ist auf die eschatologische Lebensgemeinschaft zu

deuten. 413

408 \/gl. ebd. 228.

409 E. Reinmuth, Briefe 152.

410 v/gl. T. Holtz, Thessalonicher 299-230.
411 Ebd. 230.

4“2 £ Reinmuth, Briefe 152.

413 Ebd. 152.
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5,11: Ao mapakalreite GAAMAOVG Kal 0iK0SONETTE £1g TOV Eva, KaOMOG KUl TOoLETTE.

Deshalb ermutigt einander und erbaue einer den andern, gleichwie ihr auch tut.

Paulus ruft auch am Ende dieses zweiten Abschnitts wiederum zu gegenseitiger
Ermutigung auf (vgl. 4,18). Gemeint sind die Leser, ,,[s]ie sollen einander aufbauen;
Objekt ist der jeweils andere, Subjekt der Angeredete”.*** Jeder in der von ihm
gegrundeten Gemeinschaft von Thessalonich ist aufgerufen, den hier dargelegten Grund
christlicher Hoffnung den anderen ermutigend vor Augen fuhren und so an Starkung und
Aufbau der Gemeinschaft teilzunehmen.**® Die gegenseitige Ermutigung und Erbauung
ist nicht an die in den von 4,13-5,11 vorgelegten Sprachbilder gebunden, allerdings wird
,vorausgesetzt, daf die Glieder der Gemeinde das einander vergewissern, was ihnen der
Apostel zugesagt hat“.**® Paulus konnte bei seinen Ausfiihrungen aus unterschiedlichen
Quellen schopfen, vor allem der Apokalyptik, 41" dieses Vorwissen wird einer
heidenchristlichen Gemeinschaft in ihrer endzeitlichen Situation fiir gegenseitige
Ermutigung und Erbauung nicht abverlangt.

414 T. Holtz, Thessalonicher 234.
415 \gl. E. Reinmuth, Briefe 153.
418 T, Holtz, Thessalonicher 233.
417 \gl. G. Haufe, Der erste Brief 90.
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4. Zusammenfassung und Ausblick

4.1. Charakteristika der Eschatologie in 1 Thess 4,13-5,11

Paulus griff bei seinen Ausflhrungen Uber die Verstorbenen (4,13-18) und die
Nichtaussagbarkeit von Zeitabschnitten und Zeitpunkten (5,1-11) auf vielféltige
Ausdrucksformen zuriick. #® Uberwiegend handelt es sich dabei um Aufnahme
alttestamentlicher bzw. alttestamentlich-apokalyptischer Vorstellungen (vgl. 4,17;
5,1.5.8), jedoch auch um friihchristliche Bekenntnisse (vgl. 4,14-16; 5,2.9-10) und
Anspielungen auf rémisch-hellenistische Motive (vgl. 4,13; 5,3).*1° Paulus versteht es

dabei, diese zu adaptieren und damit die christliche Botschaft zu transportieren.

Paulus driickt seine Beziige nicht immer explizit aus, wie etwa in 5,3 mit Aéymow.*?

Dennoch lasst sich ein Eindruck davon gewinnen, dass Paulus die christliche Botschaft
gegenuber den Heidenchristen méglichst verstandlich transportieren will, indem er Bilder
und Motive aus seinem groBeren Umfeld in Anspruch nimmt, die seiner Botschaft
entsprechend verstdndlichen Ausdruck verleihen sollen. Grundlegend bleibt das
Bekenntnis zu Jesu Tod und Auferstehung, auch wenn die Frage nach den Entschlafenen
und einem etwaigen Zeitplan bis zur Wiederkehr im Vordergrund der Thessalonicher zu
stehen scheint. ,,Selbst das Motiv der Auferstehung wird nicht an jeder Stelle
ausdriicklich erwéhnt, wobei an solchen Stellen gefragt werden kann, ob die Vorstellung
von der Auferstehung nicht je vorauszusetzen ist, wenn von der finalen Perspektive der

an Christus Glaubenden die Rede ist. 4

418 \/gl. G. Haufe, Der erste Brief 78.

419 Hingegen konnte aufgrund deutlich inhaltlicher Verschiedenheit eher ausgeschlossen werden, dass
Paulus daneben auch bei den Texten von Qumran Anleihe nahm. Der Gebrauch ahnlicher Bilder und
Vorstellungen grindet dabei wohl in der gemeinsamen alttestamentlich-friihjidischen Theologie, die
schlieBlich unterschiedlich entfaltet wurde.

420 Selbst diesbeziiglich konnte aufgezeigt werden, dass Paulus nicht zu erkennen gibt, wer von ,,Frieden
und Sicherheit* spricht, was schlieBlich erst in jiingerer Vergangenheit dank entsprechender Funde und
wissenschaftlicher Auswertung der rémischen Propaganda zugesprochen werden konnte.

421 Chr. Landmesser, Entwicklung 193.
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4.2. Bedeutung fur Leserinnen und Leser

Paulus tragt den Adressatinnen und Adressaten seines Briefes auf, ihn allen Mitchristen
zu verlesen (vgl. 5,27). %% Insgesamt finden sich im gesamten Schreiben etliche
Aufforderungen an die Thessalonicher Christen zu rechter Lebensfihrung (vgl. 3,1.12;
4,1-12; 5,12-22), aber eben auch zur gegenseitigen Trostung und Erbauung angesichts
des ungeduldig wahrgenommenen Ausbleibens der Parusie Jesu (vgl. 4,18; 5,11).
Insofern lasst sich der Brief als Prototyp dessen betrachten, was bis heute durch
Hirtenbriefe intendiert ist, ndmlich eine mahnende Ermutigung zu einer christlichen
Lebensfihrung und eine Entfaltung theologischer Fragestellungen. 4 Paulus hat
angesichts der als unverganglich verheiBenen Gemeinschaft mit dem Herrn (vgl. 4,17)
die Erbauung der Gemeinschaft im Sinn. ,,Die Gemeinde solle doch in ihrer praktischen
Lebensfiihrung dem Willen Gottes und dessen sittlicher Orientierung entsprechen. Am
Stichwort ,Heiligkeit’ (griech. hagiasmos) wird diese Ermahnung entwickelt.“*?* Diese
Ermutigung zur Heiligkeit hat ihren Hoffnungsgrund im nicht endenden Sein mit dem
Herrn (vgl. 4,17), die vor allem im eschatologischen Mittelteil (4,13-5,11) des zweiten
Briefteils ausgefihrt ist:

,,.Die Glieder der Gemeinde sollen sich festmachen in der GewiB3heit, daf sie Kinder des Lichts
sind uns schon jetzt im Schein des Herrentags leben; deshalb sollen sie niichtern dem
endglltigen Anbruch des Tages entgegenleben und durch Glaube, Liebe und Hoffnung ihr
Sein in das kiinftige Leben hinein bewahren, das jeder erlangen wird, der sich in das
Heilsangebot Gottes, das er in der Geschichte Jesu der Welt macht, hineinnehmen lieB. Der

gegenseitige Zuspruch soll sich erweitern zur wechselseitigen Erbauung. 4%

Die Rezeption durch die Thessalonicher kann aus dem Ersten Thessalonicherbrief selbst
freilich nicht erschlossen werden, doch scheinen sich damit die vermutlich vorhanden
gewesenen Sorgen als unbegrundet erwiesen zu haben. “Einige Thessalonicher waren,
entgegen paulinischer Verkiindigung, von einem nahe bevorstehenden Jiingsten Tag

ausgegangen und deshalb durch den Tod eines oder mehrerer Gemeindemitglieder

422 Bereits der alteste Paulusbrief enthélt also eine Aufforderung, die zu den Impulsen der Kanonwerdung
gehort. (E. Reinmuth, Briefe 156).

423 \/gl. H.-G. Schottler, Art. Hirtenbrief 160-161.
424 p _G. Miiller, Thessalonicher 45.
425 T Holtz, Thessalonicher 233.
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erschiittert worden.“#?® Entgegen diesen Sorgen konnte der Apostel im Rickgriff auf
seine Verkiindigung und vielféltige Traditionen begriindeten Trost zusprechen. 2" | Der
Tod ist also noch nicht abgeschafft, er ist aber aufgrund und in Folge der Auferstehung

des ,Erstlings der Entschlafenen® bereits grundsitzlich entmachtet.<4?®

Entsprechend der Autoritdt, die dem Volkerapostel auch nach seinem Ableben noch
zuteilwurde, wurde der Erste Thessalonicherbrief sozusagen einem erweiterten
Leserkreis zuteil, zudem sich — sofern der Tag des Herrn nicht zuvor eintritt (vgl. 5,2) —
noch kinftige Generationen von Christinnen und Christen gesellen werden. Entsprechend
wurde der Brief bereits von den Kirchenvitern an breit rezipiert.*?® Sie hatte der Autor
allesamt freilich nicht im Blick, doch ist aus Perspektive der Briefabfassung jeder Leser
als zwischen Osterereignis uns erwarteter Wiederkehr Jesu Christi zu verorten. Damit

behélt der Brief seine Gultigkeit fur alle Generationen.

4.3. Ausblick

Die vorliegenden Aufforderungen gelten auch heutigen Lesern, insofern das Christentum
die Wiederkehr des Herrn bekennend erwartet. ,,Die Frage danach, worauf sein Leben
zielt, ist eine Grundfrage des Menschen. Dal3 es nicht auf das Nichts hin angelegt ist,
sondern Erfillung seines Hoffens auf Heil findet, das ist der Zuspruch, den wir zu sagen
haben.“43° Mit Anleihe bei Paulus lisst sich eine diesbeziigliche christliche Botschaft
auch in die heterogene Gegenwart hinein aussagen. Auch fur eine wissenschaftliche
Auseinandersetzung mit paulinischer Eschatologie stellt der néher betrachtete Abschnitt
(4,13-5,11) eine wesentliche Grundlage dar. ,,In 1 Thess 4:13-5:11 Paul provides the most
extensive discussion of the Parousia contained in any of his letters.”*3! Daraus gewonnene
Erkenntnisse sind jedoch freilich entsprechend ihrer Aussageabsichten zu behandeln.
,»Die Verkiindigung wire nicht gut beraten, wollte sie unseren Text als Information iiber

die sogenannten ,letzten Dinge‘ auswerten. 432

426 5, Schneider, Vollendung des Auferstehens 290.
427 \/gl. E. Reinmuth, Briefe 148.

428 £, Zeilinger, Auferstehungsglaube 150.

429 \/gl. P.-G. Miller, Thessalonicher 63.

40T, Holtz, Thessalonicher 239.

431 A. Malherbe, Thessalonians 279.

432 F, Laub, Thessalonicherbrief 30.
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Abstract

Der Erste Thessalonicherbrief gilt als der friheste Brief des Apostels Paulus und damit
auch als das alteste Schriftstlick der Christenheit. An der Textstelle 1 Thess 4,13-5,11 soll
untersucht werden, welche eschatologischen Erwartungen Paulus angesichts der
Verzogerung der im frilhen Christentum ausgepragten Naherwartung zum Ausdruck
bringt. Er selbst nimmt dabei eine Rolle ein, in der er diese Ereignisse des Eschatons noch
zu seinen Lebzeiten erwartet (vgl. 1 Thess 4,17), womit er sich selbst und seine

Adressaten als in der Endzeit lebend betrachtet.

Diese Arbeit nimmt zunéchst eine Einordnung der Aussagen dieses Textes vor, die sie im
Lichte ihrer Zeit und ihres geistesgeschichtlich vielfaltigen Kontextes auf Ubernahme
benachbarter Traditionen und Entwicklung eigenen Denkens hin analysiert. Grundlage
hierflir bietet einerseits die biblisch-jlidische Tradition, aus der das Christentum heraus
sich entwickelte, andererseits Ansichten anderer Kulturen und Religionen im Umfeld der

Abfassungssituation, soweit von ihnen Kenntnis gegeben ist.

In einem ersten Schritt werden fur relevant scheinende Begriffe im Umfeld der Textstelle
und Eschatologie bzw. Apokalyptik Definitionen bzw. Erklarungsmodelle vorgelegt.
Konkrete Vorstellungen von Eschatologie und Apokalyptik werden in einem zweiten
Schritt fur verschiedene Kulturen und Gemeinschaften im Umfeld der Briefabfassung
zusammengefasst dargestellt. AnschlieRend folgt, als dritter Schritt, eine Vorstellung des
antiken Thessalonich und der paulinischen Zweiten Missionsreise, wahrend der das
Christentum in diese Stadt gelangte und wenig spater auch die Briefabfassung
eingeordnet wird. In diesem Zusammenhang wird schlieBlich auf den eschatologischen
Mittelteil (4,13-5,11) eingegangen, indem Grundfragen geklart werden. Als solche sind
die Beurteilung der Authentizitat und Einheitlichkeit des Briefes zu sehen, die wiederum

im Zusammenhang mit Hauptmotiven und Abfassungssituation stehen.

Die versweise Einzelauslegung will letztlich auf das bis dahin Erarbeitete aufbauen und
sich der Charakteristika paulinischer Eschatologie in 1 Thess 4,13-5,11 widmen. Die
daraus gewonnenen Ergebnisse werden zusammenfassend dargelegt. Fur aussagekréftige
Ergebnisse werden dabei insgesamt verschiedenste Forschungsstromungen aufgegriffen,

vor allem themenbezogene Publikationen jlngerer Jahrgange.
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