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1 Einleitung

1.1 Fragestellung

Der erste Brief des Paulus an die Thessalonicher® ist — bevor er Teil einer
Briefsammlung oder eines christlichen Kanons wurde, bevor er ohne seinen
genuinen historischen Ort immer weiter tradiert und in der kontinuierlichen
Relektiire bis heute immer neu im Héren und Lesen in und fiir neue Kontexte
aktualisiert wurde und wird — ein Kommunikationsdokument. Er ist, wie je-
der nicht-fiktive Brief, lebendige Kommunikation zwischen Absender(n) und
Adressat(en), hier zwischen Paulus und der Gemeinde der Thessalonicher. Er
gewihrt Einblicke in das (Glaubens-)Leben der Christusglaubigen in Thes-
saloniki und in die Art und Weise, wie Paulus mit diesen interagiert. Er ist
dadurch automatisch auch interessengeleitete Kommunikation: Paulus hat
der Gemeinde etwas zu sagen. Paulus schreibt — aus seiner Situation heraus
und mit einer Intention. Er schreibt der Gemeinde — in ihre Situation hinein
und auf diese Situation zugeschnitten. Und er schreibt der Gemeinde etwas
Bestimmtes — etwas, das sie braucht, das sie sich nicht selbst sagen kann, das
von Paulus kommen muss, das er bewusst fur die Gemeinde in der Form eines
Briefes formuliert.

In der Wahrnehmung und Anerkennung dieser situativen Bedingtheit des
1Thess liegt der Schliissel zu seinem angemessenen Verstandnis. In der Wahr-
nehmung und Anerkennung speziell der situativ bedingten intentionalen
Gestaltung des 1Thess durch Paulus liegt die Fragestellung dieser Studie: Wie
gestaltet Paulus im 1Thess seine Argumentation, sodass sie wirksam, d. h.
iiberzeugend, auf die Gemeindesituation eingeht und reagiert, indem etwa
Fragen, Themen und Probleme der Gemeinde angemessen bearbeitet bzw.
ausgeraumt werden konnen?

Diese Fragestellung tangiert mehrere theoretische Felder, die zu ihrer Beant-
wortung herangezogen werden konnen: Die Form des (antiken) Briefes legt

! Ebenso wie bei Formulierungen wie »Christusglaubige« oder »die thessalonische Ge-
meindex, ist auch bei den vorkommenden grammatisch maskulinen Formen fiir Per-
sonengruppen keine einschrankende Aussage hinsichtlich der auch im 1.Jh.n. Chr. zu
erwartenden Pluralitat geschlechtlicher Identitaten intendiert. Es sind jeweils Personen
aller Geschlechter inkludiert.
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1 Einleitung

unmittelbar die antike Epistolographie als theoretische Zugriffsméglichkeit na-
he; intentionales Kommunizieren lsst sich als Teil der Textpragmatik und der
Sprechwissenschaft verstehen; mit dem Stichwort Uberzeugen klingt sodann
die antike Rhetorik an. In der Tat versteht sich diese Studie im Endeffekt als
eine situationsgebundene rhetorische (Brief-)Analyse, was nachfolgend noch
niher entfaltet wird. Dazu ist zunéchst ein Blick auf die Forschungslandschaft
zum 1Thess, speziell mit dem Fokus auf Rhetorik, nétig und hilfreich. Darauf
aufbauend folgen methodische Uberlegungen zu den genannten Ansétzen, be-
vor auf dieser Basis das in dieser Studie zugrundegelegte Rhetorikverstandnis
entworfen und in Form methodischer Pramissen in Bezug zur tibergeordneten
Fragestellung gesetzt wird. Diese Einleitung beschlieflen einige Hinweise zum
Aufbau der Studie.

1.2 1Thess und Rhetorik. Einige Worte zur
Forschungslandschaft

In seiner 1997 publizierten »Problemskizze« zum 1Thess und der antiken
Rhetorik formuliert Hoppe: »Inwieweit Paulus fiir seine theologische Einsicht
oder fiir die Bestarkung seiner Botschaft rhetorische Mittel einsetzt, die iiber
die iibliche Darstellungskunst in der Koine hinausgehen, ist in Bezug auf den
1 Thess eine Frage, die einer eigenen Untersuchung wert wire.«* Hintergrund
fiir diese Einschatzung ist die Art und Weise, wie eine rhetorische Analyse fiir
den 1Thess - prinzipiell aber auch jeden anderen Paulusbrief — iiblicherweise
vorgenommen wird.

Beginnend mit Kennedys Ausfithrungen zu einer rhetorischen Interpretati-
on neutestamentlicher Schriften,® in denen auch der 1Thess seinen Platz hat
bzw. als rhetorisches Schreiben behandelt wird,* und ganz besonders geprigt
durch Betz’ Galaterkommentar,’ der den Gal als »apologetischen Brief[]«®
versteht und entsprechend der Bestandteile einer »apologetischen Rede« glie-
dert,” beschiftigt sich rhetorische Forschung zu den Paulusbriefen seitdem

? Hoppe, 1Thess und antike Rhetorik, 236.

* Kennedy, New Testament Interpretation (1984).

* Die (kurze) rhetorische Analyse Kennedys liuft im Fall des 1Thess auf die Zuordnung zum
Genus deliberativum (»basically deliberative«, 142) und die Untergliederung des Briefes
mithilfe der klassisch-rhetorischen Teile einer Rede hinaus (vgl. Kennedy, New Testament
Interpretation, 141-144).

1979 zuerst in englischer (Betz, Galatians), in deutscher Sprache 1888 erschienen (Betz,
Galaterbrief).

Betz, Galaterbrief, 55.

Vgl. Betz, Galaterbrief, 57-68, Zitat 57.

ESTNCN
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1.2 Forschungslandschaft

v. a. mit der Frage der Zuordnung der Briefe zu einer der drei Redegattungen
(nach Aristoteles) sowie der Unterteilung der Briefe mittels der klassischen
Redeteile.® Die Beispiele sind zahlreich: Wuellner ordnet den 1Thess dem
»sub-genre of the epideictic genre known as the paradoxon enkomion« zu und
liefert eine darauf zugeschnittene Gliederung.” Hughes erkennt im 1Thess
das Genus demonstrativum bzw. epideiktikon'® und legt eine sehr elaborierte
Feingliederung des Briefes mit den Hauptpunkten Exordium, Narratio, Partitio,
Probatio, Peroratio, Exhortation und »Final Prayers and Greetings (Epistolary
Conclusion)« vor.!* Auch Ascough ordnet den 1Thess der epideiktischen Rede
zu'? und stellt neben seiner eigenen tabellarisch auch weitere Gliederungen
vor, die allesamt mit den klassischen Partes oratoris arbeiten.!?

Kritik an einem solch formalen Rhetorikverstindnis blieb nicht aus. So
beméangelt Classen (am Beispiel des Galaterkommentars von Betz) eine zu
schematische Anwendung der Rhetorik'* und Hoppe diagnostiziert:

Die erwahnten Vertreter [Hoppe weif§ von Kennedy angefangen vie-
le weitere zu nennen] dieses Ansatzes gehen im Prinzip vom Aufbau
der Rede in exordium — narratio — probatio — peroratio aus und ver-
suchen mit diesem Raster der textlichen Struktur und daraus folgend
den Kommunikationsverhaltnissen und der Intention des Briefschrei-
bers Paulus auf die Spur zu kommen. Sie gehen also methodisch von
der Theorie und nicht von der Praxis aus, gehen also den der antiken
Systementwicklung und -anwendung entgegengesetzten Weg.!®

Auf dieser Basis kommt er zu dem Schluss: »Das System der antiken Schulrhe-
torik ist wohl nur begrenzt auf den 1 Thess anwendbar«.'®

Zu einer signifikanten Verdnderung in der Anwendung von antiker Rheto-
rik zu Analysezwecken hat diese Kritik nicht gefiihrt. Auch jiingst erschiene
Publikationen wie der Beitrag von Berglund und der Kommentar von Mell
setzen die formale Linie der rhetorischen Untersuchung fort: Auch Berglund
legt eine formalrhetorische Gliederung des 1Thess vor,'” withrend Mell in
seiner Einleitung ausfiihrliche Uberlegungen zur formkritischen Bestimmung

Vgl. Breuer, Rhetorik im Christentum, 516.

Vgl. Wuellner, Argumentative Structure, 126-135, Zitat 126.
10 Vgl. Hughes, Rhetoric, 106f.

Vgl. Hughes, Rhetoric, 109-116, Zitat 116.

Ascough, 1 & 2 Thessalonians, 29: »Thus, 1 Thessalonians is thought to be an example of
epideictic rhetoric.«

Vgl. Ascough, 1 & 2 Thessalonians, 29f.

14 Vgl. Classen, Rhetorik, 27-33.

5 Hoppe, 1Thess und antike Rhetorik, 234.

Hoppe, 1Thess und antike Rhetorik, 236.

17 Vgl. Berglund, Rhetorical Efforts, 546.
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1 Einleitung

des 1Thess vornimmt,'® in deren Zuge auf die Feststellung, dass der Brief sich
anhand rhetorischer Kriterien analysieren lasse,'® unmittelbar und scheinbar
alternativlos der Schritt zu den Partes oratoris und den Redegenera folgt,?
bevor die rhetorische Analyse in eine entsprechende Feingliederung miin-
det.?! Nicht weniger formal, wenn auch stirker auf Brief- statt Redegenera
ausgerichtet, gehen rhetorisch-epistolographische Untersuchungen vor, die
auf die Bestimmung eines bestimmten Brieftyps hinauslaufen. Hier sind etwa
Bickmann (1Thess als »Trostbrief«),”* Schoon-Janf3en (»friendship letter«),?
Pitta (»kerygmatic letter«)** oder auch Marxsen (»Freudenbrief«) zu nen-
nen.?” Die formale Analyse fiihrt dariiber hinaus in einigen Fillen zu einem
monothematischen Blick auf den 1Thess, wenn etwa die Charakterisierung
als »Trostbrief« auf Basis von 1Thess 4,13-18 erfolgt*® oder wenn Berglunds
Gliederung der Untermauerung seiner These dient, dass der den ganzen Brief

bedingende Kern des Schreibens in 1Thess 4,3-8 liege und auf die paulinische

18 Vgl. Mell, Evangelium, 75-100. Dass Mell die gesamte Frage nach Epistolographie und
Rhetorik von vornherein unter der Uberschrift »Die formkritische Analyse des 1. Thes-
salonicherbriefes« (10.75) stellt, ist hinsichtlich der formalen Anwendung von Rhetorik
bereits vielsagend.

19 Vgl. Mell, Evangelium, 83-88.

% Vgl. Mell, Evangelium, 88-100. Besonders die jeweiligen Ein- bzw. Uberleitungen brin-

gen das rein formale Verstindnis von Rhetorik zur Geltung: »Liegt im Briefkorpus eine

literarisch erzeugte Idealform einer rhetorischen Verkiindigung vor, so heifit das [...],
dass die Disposition des Stoffes [...] wie Stilistik [...], aber auch ihr rhetorisches Genre
von einem — gewiss sorgfiltig angewendeten — schulrhetorischen Schematismus gepréagt
ist« (88f.); »Aufgrund der Einsicht in den rhetorischen Aufbau des Briefkorpus gilt es
abschlieflend die Frage zu beantworten, zu welcher rhetorischen Art (genera causarum,;

genera rhetorices) es gehort« (94). Mell votiert fiir das Genus demonstrativum (95).

Vgl. Mell, Evangelium, 100f.

Bickmann, Kommunikation, 3.

Schoon-Janf3en, Use, 189.

Pitta, Peg, 105. Auch Pittas Analyse fufit dabei wesentlich auf der Einteilung des 1Thess

nach dem formalen Muster einer Rede; fiir ihn liegt der Fokus ganz auf 1Thess 1,9f., was

er als Propositio und Partitio auffasst, von der aus der ganze Brief in vier grofien Linien

entworfen sei (96-105).

Marxsen, Auslegung, 23: »[Timotheus] ist gerade mit guten Nachrichten zuriickgekehrt;

und so ist m. E. der ganze Brief als >Freudenbrief< zu charakterisieren«. Hier ist allerdings

anzumerken, dass Marxsens Beitrag, eigentlich zu 1Thess4,13-18, nicht ndherhin an
rhetorischen oder epistolographischen Fragestellungen bzw. Zugingen interessiert zu
sein scheint.

Vgl. Bickmann, Kommunikation, bes. 3£.94-102. Zu 1Thess 4,13-18, der wohl meistdisku-

tierten Passage des 1Thess hat Luckensmeyer, Eschatology, 192-211 gewissermafen eine

eigenstindige Ubersicht iiber wichtige Forschungsmeinungen erstellt. Innerhalb dieser

Studie wird an der betreffenden Stelle auf zentrale Forschungspositionen im Hinblick auf

die dem Passus zugrundliegende Situation eingegangen (siehe Abschnitt 6.2 auf Seite 227).

2
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1.3 Methodik

Mahnung an die Christen hinauslaufe »to abstain from using their slaves and
former slaves for sex«.””

Insgesamt zeigt sich darin ein erstaunlich enges, weil rein formales Rhe-
torikverstandnis, das nicht selten Rhetorik mit den Genera und/oder Partes
oratoris gleichsetzt, sodass eine rhetorische Analyse darauf hinauslauft, zu
eruieren, ob und inwieweit ein paulinischer Brief als Rede aufgefasst werden
kann, und schlieB8lich zu analysieren, was im Brief als Narratio, Argumentatio
etc. bezeichnet werden kann und welches Genus vorliegt.

Einen ganz anderen rhetorischen Fokus legt Schmeller mit seinen jiingst
erschienen Publikationen zur »Dissimulatio artis«,”® die dahingehend als
erganzend zur obigen Kritik an einem formalrhetorischen Zugang aufgefasst
werden konnen, dass

die dissimulatio artis zu den zentralen Forderungen der Theorie an jeden
Praktiker gehort, die Forderung also, die Beachtung der praecepta nicht
spurbar werden zu lassen, so dafl die deutlich erkennbare Verwendung
der Regeln als Zeichen mangelnder Erfahrung oder Fihigkeit wirken
muf, jedenfalls im Bereich der dispositio und elocutio.”

Die rhetorische Anforderung, das eigene rhetorische Konnen gerade auf dem
Gebiet der Stoffdisposition nicht zu zutage treten zu lassen, ist in formalen
Rhetorikanalysen jedenfalls nicht beriicksichtigt bzw. impliziert sie, dass Rhe-
torik sich am allerwenigsten auf formaler Ebene zeigen, geschweige denn
erschopfen kann.

1.3 Was ist und wie analysiert man Rhetorik?
Uberlegungen zur Methodik

Wie bereits beschrieben fithrt die Frage nach der situationsgebundenen Ar-
gumentationsgestaltung des Paulus im 1Thess zu mehreren theoretischen
Themenfeldern. Im modernen Bereich sind das die entsprechenden sprach-
und sprechwissenschaftlichen Teilgebiete, namlich Textpragmatik (als Teil
der Linguistik)** und rhetorische Kommunikation (als Teil der Sprechwis-

Vgl. Berglund, Rhetorical Efforts, 550-555, Zitat 555, Gliederung 546.

Schmeller, Dissimulatio (2020); Schmeller, Dissimulatio (2023).

Classen, Rhetorik, 31.

Einfithrungen etwa bei Linke/Nussbaumer/Portmann, Linguistik, 193-232; Pittner, Lin-
guistik, 147-165; Busch/Stenschke, Linguistik, 227-244; Kindt, Pragmatik.
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1 Einleitung

senschaft).?! Fiir die Antike ist besonders die Rhetorik zu nennen.*? Dariiber
hinaus ist angesichts der literarischen Form des 1Thess auch die Epistolo-
graphie zu beriicksichtigen.** Inhalt, Anwendbarkeit und mégliche Relevanz
dieser methodischen Ansatze fiir die Analyse des 1Thess sollen nun kurz
dargestellt werden.

1.3.1 Antike Rhetorik

Allein die Anzahl rhetorischer Werke, sowohl an Lehrbuichern als auch beson-
ders an praktischen Reden als genuinem Anwendungsfeld, zeigt die Bedeutung
der Redekunst in der Antike. Ihre Anfange liegen zeitlich wohl im frithen
5.Jh.v. Chr.** und sachlich im Bereich von Politik und Rechtsprechung; ihr
Nihrboden ist die freie Poliswelt, besonders die (attische) Demokratie der
griechischen Klassik: Liegt die legislative, exekutive wie judikative Macht
wesentlich bei der Volksversammlung sowie vielkopfigen Riten und wird die
Entscheidungsfindung dieser Gremien wesentlich durch &ffentliches Debattie-
ren gesteuert, so ist genau das die Konstellation, in der die Rhetorik als Kunst
der iiberzeugenden Rede wichtig, ja unerlésslich wird.*® Dass es Redner wie
Gorgias, Protagoras oder Isokrates durch ihre Kunst zu grofier Bekanntheit
bringen und dass ihre Reden verschriftlicht und (teilweise bis heute) iiberliefert
werden, kann dafiir als Beleg gelten. Aussagekraftig ist in dieser Hinsicht auch
die Entstehung rhetorischer Metatexte: Die platonischen Dialoge Phaidros und
Gorgias beschaftigen sich zumindest in Teilen mit Redekunst, die aristotelische
TéYvn prropwr] sowie die sogenannte Alexander-Rhetorik des Anaximenes
von Lampsakos stellen die &dltesten erhaltenen Lehrbiicher im engeren Sinne
dar. Gerade diese Lehrbiicher zeigen, dass eine Systematisierung der Rhetorik
eingesetzt hatte, die im Laufe der Jahrhunderte immer weiter verhandelt und

31 Einfithrend Geif3ner, Sprechwissenschaft, 153-173; Bose u. a., Sprechwissenschaft, 101-
153.

32 Einfiihrend Fuhrmann, Rhetorik; Ueding/Steinbrink, Rhetorik; Ueding, Klassische Rheto-

rik.

Einfithrend Stowers, Letter Writing; eine zweisprachige Sammlung der einschligigen

Quellen bietet Malherbe (Hrsg.), Theorists.

Gemeint sind hier die Anfange der Rhetorik als bewusst betriebener Kunst, die i. d. R. mit

den Namen der Syrakuser Teisias und Korax verbunden werden. Uber den besser fassbaren

Gorgias aus Leontinoi kam diese Kunst schlief8lich von Sizilien nach Griechenland bzw.

Athen. Die Wurzeln rhetorischer Praxis im Sinne von tatséchlich gehaltenen, 6ffentlichen

Reden lassen sich kaum genauer bestimmen als darauf zu verweisen, dass eine solche

Praxis vermutlich so alt ist wie Sprache selbst. Es ist daher naheliegend, dass der Beginn

der Redekunst bisweilen auch mit dem Namen Homers in Verbindung gebracht wird; vgl.

Fuhrmann, Rhetorik, 16-18.

% Vgl. Fuhrmann, Rhetorik, 17f.; Hadot, Kommunikation, 690.

33

34
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1.3 Methodik

verfeinert werden sollte. Das Ende der selbstbestimmten Poleis mit dem Auf-
stieg Makedoniens unter Philipp II. entzieht der Rhetorik zwar die Grundlage
ihrer Genese, fithrt jedoch nicht zu einem Abbruch oder vollstindigen Bedeu-
tungsverlust, da die Redekunst bereits Teil der zumindest héheren Bildung
geworden war.*® Die bleibende Bedeutung der Rhetorik wird auch daran sicht-
bar, dass sie in der lateinischen Welt adaptiert wird und in der Zeit der (spaten)
romischen Republik eine zweite Bliite erlebt. Die herausragende Person, die
hier in theoretischer wie praktischer Hinsicht zu nennen ist, ist Cicero. Aber
nicht nur er: Erneut weisen die reichlichen, griechischen wie lateinischen
Zeugnisse in Form von Reden, Traktaten und Lehrwerken die Rhetorik als ein
System aus, »dessen langanhaltende Bed[eutung] fiir die Mittelmeerkulturen
nicht hoch genug veranschlagt werden kann«.*

Eine einheitliche inhaltliche Bestimmung von antiker Redekunst gestaltet
sich ob der Vielfalt und -zahl rhetorischer Werke als schwierig; zugleich er-
geben aber erst diese vielfaltigen Werke und der grofie Zeitraum, in dem sie
entstehen, das umfassende rhetorische Theoriegebaude als System. Dessen
Gegenstand ist die 6ffentliche, miindliche und direkte Rede; ihr Zweck ist das
Uberzeugen - das ist zwar nicht mehr als ein kleinster gemeinsamer Nenner,
kann aber dennoch als grundlegende Definition gelten. Bei Platon (Gorg 453a)
findet sich die pragnante Formulierung, die pntopwr téxvn sei der metdodg
Snuovpyadg, der beliebige Menschen an beliebiger Stétte durch Uberredung
zu kontrollieren beféihige.38 Ahnlich, wenn auch zuriickhaltender formuliert,
lautet die oft zitierte Definition des Aristoteles (Rhet 1,2,1 1355b26-27): £6Tw
o1 1 pnropwnr) Svvayg epl Exactov ToD Jewphjoot TO EvdexOpEVOV TLIAVOV.
- »Die Rhetorik soll die Fahigkeit sein, in Bezug auf jeden Gegenstand das ihm
innewohnende Uberzeugende zu erwigen.« Auch hier steht das Uberzeugen-
de im Zentrum der Rhetorik, allerdings explizit als theoretisches Verméogen:
o0 10 meloot Epyov adtig [der Rhetorik], dAAa 16 idelv T dmapyovra mi-
Java mepi Exaotov — »Nicht das Uberzeugen selbst ist ihr [der Rhetorik]

36 Vgl. Fuhrmann, Rhetorik, 37-40. Wohl aber fithrt das Ende der freien Poleis bzw. die Ent-
kopplung der Rhetorik von der Politik dazu, dass im Hellenismus kaum neue (theoretisch-)
rhetorische Werke entstehen bzw. diese zumindest nicht tiberliefert sind. Einzig die Schrift
lepi épunveiag (De elocutione) ist hier zu nennen, deren Verfasserschaft und Datierung
allerdings unklar sind: Zwar mag ein peripatetischen Ursprung angenommen werden,
von Demetrios von Phaleron stammt sie aber nicht; vgl. Wehrli (Hrsg.), Demetrios, 88f.
Hadot, Kommunikation, 690.

Diese Definition ist im Dialog nicht diejenige Platons bzw. des platonischen Sokrates’,
sondern die des Gorgias. Ob diese Zuweisung historisch korrekt ist, ist nicht feststellbar:
Quintilian schreibt sie Isokrates zu, kennt aber auch die platonische Gorgias-Stelle (vgl.
Quintilian, Inst 2,15,4-5); ) auch eine Zuordnung zu Korax und Teisias ist denkbar (vgl.
Fuhrmann, Rhetorik, 14).

37
38

27



1 Einleitung

Werk, sondern das zu sehen, was in Bezug auf jedes Ding iiberzeugend ist«
(Aristoteles, Rhet 1,1,14 1355b10-11). Uber diesen rein technischen Zugang
hinausgehend sieht Quintilian per definitionem in der Rhetorik eine ethi-
sche Komponente, sodass fiir ihn nur derjenige ein guter Redner sein kann,
der auch ein (moralisch) guter Mensch ist (Inst 2,15,27-33).* Auch wenn das
Uberzeugen bzw. die Identifizierung des Uberzeugenden aus Quintilians Sicht
damit keine hinreichende Rhetorikdefinition bietet, so kann das Moment der
Uberzeugung dennoch als Grundkonsens — wie gesagt lediglich im Sinne ei-
nes kleinsten gemeinsamen Nenners - in Bezug auf das Wesen der Rhetorik
angenommen werden.

Wie das rhetorische System in Génze aussieht, braucht hier nicht behandelt
zu werden, da dies an anderer Stelle schon prazise und tibersichtlich geleistet
wurde? und fiir die Analyse des 1Thess nur bedingt hilfreich wire. Fuhrmann
vergleicht das rhetorische Theoriegebaude mit einer Pyramide: Der Oberbe-
griff Redekunst an der Spitze wird mit dem Fortgang der Untersuchung in

immer feinere Kategorien und Elemente aufgefichert.*!

Die prominentesten
Kategorien sind dabei die €pya To0 prjtopog / officia oratoris nebst den yévn
TV MOYywv / genera causarum bzw. genera oratoris und den pépn 100 Adyov /
partes oratoris. Und auch wenn diese, um im Bild zu bleiben, besonders hohe
und gut sichtbare Steine der Pyramide sind, so ist das System nicht nur bei
weitem vielfaltiger, das System ist sogar in seiner vollen Entfaltung und voll-
standigen Differenzierung nicht Kern des rhetorischen Schaffens. Das bringt
Quintilian in seiner Institutio oratoria grundlegend — auch gliederungstech-
nisch in seinem Werk, namlich lange vor der Behandlung von Gattungen,
Fillen und Redeteilen - deutlich zum Ausdruck:

Niemand aber verlange von mir die Art von Vorschriften, wie sie die
meisten Verfasser rhetorischer Lehrbiicher vermittelt haben, als soll-
te ich gleichsam fir die, die sich der Redekunst widmen, eine Reihe
von unverinderlichen zwangsldufig verbindlichen Gesetzen erlassen:
auf jeden Fall ein Prooemium, das dann so und so aussehen soll, ihm
folgend die Erzdhlung und sodann, was fiir sie die Regel ist, nach ihr
die Ankiindigung des Gegenstandes oder, wie es andere fiir gut hal-
ten, ein weiterer Ausblick (Exkurs), sodann die festgelegte Reihenfolge
der Streitpunkte (Fragen) und so weiter, wie es manche, als wire es
ein Vergehen, es anders zu machen, wie willenlose Befehlsempfinger
befolgen. Denn die Rhetorik wiirde eine recht leichte, unbedeutende

% Vgl. auch Fuhrmann, Rhetorik, 15.

40 Vgl. etwa Ueding, Klassische Rhetorik, 53-78; Fuhrmann, Rhetorik, 73-142; eine Ubersicht
bieten Walde/Weiflenberger, Rhetorik, 971-974.

4 Vgl. Fuhrmann, Rhetorik, 73f.
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1.3 Methodik

Angelegenheit, liefle sie sich so in einer einzigen, kurzen Anweisung
zusammenfassen. Viel mehr dndert sich fast alles je nach dem Fall,
den Zeitumstanden, der Gelegenheit und dem Zwang der Verhaltnisse.
Deshalb ist die Hauptsache beim Redner die Uberlegung [consilium],
weil sie Spielraum 1488t und sich dem jeweiligen Schwerpunkt der Lage
anpafit. [...] So wird auch der jeweilige Fall lehren, ob ein Prooemium
notwendig oder tiberfliissig, kurz oder langer, in der ganzen Rede an
den Richter direkt oder manchmal indirekt in einer Figur gerichtet sein
soll, ob die Erzahlung straff oder in breiterem Erguf}, hintereinander
oder in verschiedenen Abschnitten, der Reihe nach oder in umgekehrter
Reihenfolge verlaufen soll, und ebenso bei der Anordnung der Streit-
punkte, da es ja in demselben Streitfall oft moglich ist, der einen Seite
mit einer anderen Frage zuvorzukommen. Denn diese Vorschriften sind
ja nicht durch Gesetzesantrag oder Volksbeschlufy geheiligt, sondern
alles, was sie bieten, hat der Niitzlichkeitsgedanke [utilitas] ersonnen.
Ich will damit aber nicht sagen, es sei so nicht meistens niitzlich; sonst
konnte ich mir das Schreiben dariiber sparen. Jedoch wenn eben diese
Nitzlichkeit [utilitas] uns etwas anderes anrit, werden wir die gewich-
tigsten Ratschldge der Lehrer hintansetzen und ihr folgen. Ja, dies will
ich ganz besonders »zum Gebot hier erheben und wieder und wieder
euch mahnen; zwei Gesichtspunkte soll der Redner bei jeder seiner
Handlungen beriicksichtigen: was sich schickt und was sich bewahrt.
Es bewihrt sich aber oft, von der iiberkommenen festen Ordnung et-
was zu dndern [...]. Deshalb habe ich es mir immer zur Gewohnheit
gemacht, mich moglichst wenig an die Vorschriften zu binden, die man
nadolud (allgemein) nennt, das heifit — in unserer Sprache, so gut
wir konnen, ausgedriickt — universalia oder perpetualia; denn selten
findet sich etwas von dieser allgemeinen Art, ohne daf} es an einer Stelle
erschiittert oder umgestiirzt werden kénnte. Doch hieriiber werden
wir ausfithrlicher alles an seinem Orte behandeln: einstweilen will ich
nur verhindern, dafl junge Leute sich hinreichend unterrichtet fithlen,
wenn sie ein Lehrbiichlein von der Art, wie sie meist in kurzen Abrissen
umlaufen, auswendig gelernt haben und nun sich gleichsam durch die
Beschliisse der Fachkenner geborgen fithlen. Aus reicher Arbeit, bestan-
digem Studium, mannigfacher Ubung, zahlreichen Versuchen, héchster
Umsicht und stets gegenwiirtiger Uberlegung besteht die Redekunst
[praesentissimo consilio constat ars dicendi]. (Inst 2,13,1£.5-8.14f., Ubers.
Rahn).

Rhetorische Praxis erschopft sich demnach nicht darin, Redearten zu unter-
scheiden und ihre Bestandteile schematisch aneinanderzureihen, bzw. folgt
generell keinem festen System. Vielmehr ist sie kontextsensibel und weicht
daher, wo immer um des Uberzeugens willen nétig, von den systematisierten

Regeln ab.*?

* Der Gedanke potentiell grofier rhetorischer Gestaltungsfreiheit findet sich in den Lehrwer-
ken verschiedentlich, mal als generelle Aussage (wie im oben zitierten Quintilian-Passus),
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Damit lassen sich prinzipiell alle Texte, die (kontextsensibel bzw. situati-
onsgebunden) argumentativ zu {iberzeugen suchen, als rhetorisch bezeichnen
und mit rhetorischen Mitteln analysieren. Rhetorik als methodischer Zugriff
ist also nicht auf Reden zu begrenzen, da Rhetorik bzw. viele Elemente des rhe-
torischen Systems im Grundsatz Kommunikation im Allgemeinen betreffen.*?
Und so ist es auch diese Universalitiat und Vielgestaltigkeit, die zur Bedeutung
der Rhetorik im politischen wie gesellschaftlichen Leben und in der Bildung
beitragt, sodass sie »ein zentraler Bereich des griech[isch]-rom[ischen] Kul-
turerbes« ist und dariiber hinaus »in ihrer Fokussierung auf jede Form von
sprachlicher Auflerung nichts Geringeres als eine umfingliche Theorie und
Praxis der menschlichen Kommunikation darstellt«.** Insofern ist es im Um-
gang mit (nicht nur antiken) Texten grundsétzlich geboten, die Rhetorik als
Analyse- und Deutungsmuster zumindest zu bedenken, da sie fiir beliebige
Texte

zu kléren [hilft], ob neue, originelle oder an bekannte loci orientierte
Gedanken entwickelt werden, ob die Gedanken zueinander passen, ob
die Argumente in schliissiger Form vorgetragen werden, ob in wir-
kungsvoller Reihenfolge, ob ein fiir den Inhalt passender Ton gefunden
wird, ob die Stilhohe wechselt, ob an die Gefiihle des Lesers oder Horers
appelliert wird usw.*

Im Zitat kommt neben den vielgestaltigen Einsatzmdoglichkeiten von Rhetorik
auch die Absage an ihre schematische Verwendung zum Ausdruck, indem
Form und Gliederung dem Gegenstand entsprechend zu gestalten sind und
nicht anhand fester Vorgaben. Dass Rhetorik insgesamt tatsachlich auf beliebi-
ge Texte anwendbar ist, zeigt sich auch anhand des Verhéltnisses rhetorischer
Theorie zu rhetorischer Praxis: Denn die rhetorische Theorie ist ein nachge-
ordnetes Systematisieren einer bedeutend vielschichtigeren und i. d.R. auch
alteren rhetorischen Praxis, die — das ist der entscheidende Punkt — auch vol-
lig unabhingig von ihrer Systematisierung besteht.*® Auch die paulinischen
Briefe sind, schon weil sie antike Texte sind, Teil dieser rhetorischen Praxis.
Als solche sind sie auch Teil des Fundaments, auf dem die Theorie steht, und

mal im Hinblick auf ein spezifisches rhetorisches Gestaltungsmittel; vgl. beispielhaft
Quintilian, Inst 4,1,44 (im Kontext des Prodmiums), Cicero, Or Brut 70-74.123 (v.a. im
Hinblick auf den Stil) oder Aristoteles, Rhet 2,23 1399b13 (im Kontext der Anwendung des
Enthymems).

** Hier lassen sich beispielhaft grofe Teile des zweiten Buches der aristotelischen Rhetorik
anfiihren, worin u. a. die menschlichen Affekte als Uberzeugungsmittel behandelt werden.

4 Walde/Weiflenberger, Rhetorik, 959f.

4 (Classen, Rhetorik, 3.

46 Vgl. Classen, Rhetorik, 31.
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konnen, in umgekehrter Richtung, theoretisch erschlossen werden, ohne sich
bewusst auf diese Theorie zu beziehen oder sie auch nur zu kennen.*’ Der
Rhetorik als Methodik ist daher eine hohe Relevanz fiir die Untersuchung auch
des 1Thess beizumessen, sowohl hinsichtlich des Grundmoments der Uber-
zeugung als auch hinsichtlich ihrer umfassenden und potentiell gestalterisch
freien Anwendbarkeit auf argumentative Texte.

Das Thema ihrer Anwendbarkeit als methodisch-analytisches Instrument
steht allerdings auf einem anderen Blatt: Denn die Vielfalt der antiken Rhe-
torik stellt zugleich auch eine potentielle Grenze ihrer Anwendbarkeit auf
den 1Thess dar. So universell das System als Ganzes auch ist, so wenig aus-
sagekraftig sind mitunter einzelne Elemente daraus fiir die Analyse eines
frithchristlichen Briefes. Gerade die als besonders prominent angefithrten (und
in der Forschungslandschaft breiten Raum einnehmenden)*® Redegattungen
und -teile sind hier zu nennen, ferner diejenigen Schritte der Redeerarbeitung,
die dem Memorieren und dem Vortrag der Rede gewidmet sind. Inwiefern
gerade solche Elemente fiir einen Brief von Relevanz sind, ist fraglich bzw.
fiir jedes einzelne Element im rhetorischen Theoriegebaude zu priifen. Ganz
besonders deutlich aber sollte — nicht zuletzt anhand des Quintilian-Zitats —
geworden sein, dass sich die Relevanz der Rhetoriktheorie gerade nicht bei
ihrer schematischen Anwendung zeigt, sondern dann, wenn die Situationsge-
bundenheit der Argumentation beriicksichtigt wird. Und das bedeutet letztlich,
dass sich Rhetorik methodisch trotz hoher Relevanz zumindest nicht als feste
Analysekategorie, als klares Schema auf Texte, hier den 1Thess, anwenden
lasst.

Das zeigt sich noch an einem weiteren Punkt, auf den im Hinblick auf die
Anwendbarkeit rhetorischer Theorie hingewiesen werden soll: Ihr Fokus liegt
auf der Produktion von Reden bzw. Texten — und nicht auf deren Interpretati-
on. Manche der antiken Lehrbiicher, die Institutio oratoria Quintilians etwa,
machen dies schon qua Titel und Gliederung deutlich, in anderen scheint es
eher implizit vorausgesetzt zu sein.*” Das macht die Lehrwerke an sich nicht
weniger nitzlich, es mahnt nur zu ihrer angemessenen Benutzung. Wenn

47 Wie denn auch, so Classen, tatsichlich hiufig Autoren in Ubereinstimmung mit, aber
ohne Kenntnis der Theorie schreiben (vgl. Classen, Rhetorik, 3.31). Aus diesem Grund
lassen sich aus der rhetorischen Analyse des 1Thess — und mag sich Paulus darin auch als
noch so rhetorisch geschickt erweisen — keine Riickschliisse auf die paulinische Bildung
ziehen.

* Siehe Abschnitt 1.2 auf Seite 22.

* Ein Gegenbeispiel stellt Platons Phaidros dar, in dem Sokrates und Phaidros Reden des
Lysias und des Sokrates selbst studieren und beurteilen. Dieser Dialog ist als rhetorischer
Metatext verglichen mit rhetorischen Lehrwerken aber eher ein Sonderfall.
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néamlich bei der Analyse versucht wird, die Theorie eins-zu-eins in den rea-
len Reden bzw. Texten zu identifizieren (bzw. jene in diese hineinzulesen),
dann werden situative Texte in ein (vermeintlich) normatives Schema gepresst,
das ihrem Situationsbezug aber nicht gerecht wird bzw. werden kann. Die
Intention der Theorie ist dagegen, eine Anleitung, Hilfe und Vorbereitung
zum Verfassen von Reden zu sein. Insofern bietet die Theorie, beispielsweise
in Form einer wohldisponierten Gerichtsrede, ein idealtypisches Muster, das
lediglich als Grundgeriist dienen soll. Das Schaffen eigener Reden ist dagegen
situationsbedingt, kreativ und entfernt sich, je grofier die Meisterschaft des
Redners wird, umso mehr von den theoretischen Mustern bzw. lasst diese nicht
mehr erkennen®® und kann deshalb auch nicht in diesen aufgehen. So wie wohl
niemand an einer inhaltlich tadellosen, innovativen und das Textverstindnis
erweiternden Exegese beméngeln wiirde, sich nicht schematisch an die Me-
thodenschritte einschlagiger Einfithrungswerke gehalten zu haben, so misst
auch eine rhetorische Analyse Reden und Briefe nicht an starren Mustern,
sondern versucht diese aus ihren spezifisch situativen Gegebenheiten heraus
verstandlich zu machen.

1.3.2 Antike Epistolographie

Da der 1Thess eindeutig der Gattung Brief zuzuordnen ist (1Thess 1,1; 5,27), er-
gibt sich die Epistolographie als theoretischer Horizont von selbst. Allerdings
ist Horizont in diesem Fall ein irrefithrender Begriff, da er Weite suggeriert, wo
keine ist. Denn ganz im Gegensatz zur Rhetorik war und wurde die Briefkunde
nie eine Wissenschaft, die an systematischer Durchdringung, theoretischer
Beschreibung und praktischer Anwendung auch nur annéhernd mit ihrer pro-
minenten Verwandten hatte mithalten oder gar konkurrieren kénnen. Auch ist
sie kein fester Bestandteil der antiken Rhetorik, sondern kommt nur gelegent-
lich im Rahmen rhetorischer oder speziell stilistischer Werke zur Sprache.*
Diese wenig hervortretende Rolle liegt freilich nicht an einem vermeintlichen
Mangel an vorliegenden Briefen. Diese sind in der Antike allgegenwértig und
auflerst vielfaltig. Stowers verweist auf tiber 9000 tiberlieferte Briefe, die allein
in der Antike von Christen geschrieben wurden;*? ferner gibt es kaiserliche

50 Vgl. Classen, Rhetorik, 31f.

31 So z.B. in der bereits genannten Schrift ITepi éppnveiac, wo sich der unbekannte Autor
zum Briefstil dulert (Demetrios, Eloc 223-235) oder in der Ars rhetorica von Iulius Victor
aus dem 4. Jh. n. Chr., wo Briefeschreiben ganz am Ende, wie ein Anhang, behandelt wird.
Der Autor unterscheidet zwischen offiziellen und personlichen Briefen und macht dazu
jeweils wenige Ausfithrungen (Iulius Victor, Rhet 27,105,10-27,106,20).

52 Vgl. Stowers, Letter Writing, 15.
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Briefe, Briefe unter Freunden (sehr hiufig), ja sogar ein wichtiges rhetorisches
Werk in Briefform (Ciceros Orator an Brutus) — die Vielfalt ist grofl und sicher
gibt es mehr iiberlieferte Briefe als Reden. Ob die dazu in keinem Verhiltnis
stehende theoretische Durchdringung des Briefeschreibens eher Eingestandnis
einer zu groflen Vielfalt ist oder schlicht als nicht wichtig (genug) angesehen
wurde, ist nicht sicher zu entscheiden bzw. mag beides eine Rolle gespielt
haben.

Die tberlieferten Ansétze epistolographischer Theorie tendieren dazu, Brie-
fe nach bestimmten Gesichtspunkten zu gruppieren. Hier sind die wohl falsch-
lich®® mit den Namen Demetrios von Phaleron bzw. Libanios (oder Proklos)
verkniipften Tomol émiotoAinol bzw. 'Emiotolipaiol yopoutipeg zu nennen,
die 21 bzw. 41 Brieftypen auffithren.’* Beide antiken Werke nennen erst und be-
schreiben dann — mitunter sehr kurz —*° den jeweiligen Typ, bevor jeweils ein
kurzes Beispiel gegeben wird. Die Gruppierung erfolgt dabei auf inhaltlicher
Basis nach dem zu erreichenden Zweck, z. B. Tadeln.

Hinsichtlich des Briefstils fithrt der anonyme Autor der Schrift ITepi épun-
veiog aus, dass dieser schlicht, freundlich und angemessen kurz sein soll.> Als
Basis dafiir fihrt der Autor die enge Verwandtschaft von Brief und Dialog an:

"ApTépwv pgv odv O Tag "ApLeToTéAoUg dvarypdiag o Toldg PnoLy,
&1L 8el v 1) adT) TPOT® SLBAOYOV TE YPAPELY Kol ETIGTONAG: Elval
yap TV o ToAV olov 1O £tepov pépog Tod Sialdyou.

Artemon néamlich, der die Briefe des Aristoteles aufgeschrieben hat,
sagt, dass man sowohl einen Dialog als auch Briefe auf dieselbe Weise
schreiben muss, denn der Brief sei wie die andere Seite des Dialogs.
(Demetrios, Eloc 223).7

Formale Vorgaben bestiinden beim Briefeschreiben kaum:

Kol 1] ovvtd€er pévror AeAdodw paAdov: yeloiov yap meplodevely,
doTep ovK EMLOTOANV, GAAX Sinnv yphpovto: xal 008E yedolov povov,
AN 00d¢ griucov [...].

Die Anordnung soll freilich eher lose sein; denn lacherlich wére es, Pe-
rioden zu bilden, wie es nicht beim Brief, sondern Gerichtsreden getan

53 Vgl. Wehrli (Hrsg.), Demetrios, 88.

>* Diese Gruppierungstendenz bei der Untersuchung antiker Briefe ist im iibrigen auch heute
noch zu beobachten: Vgl. Stowers, Letter Writing, 49-173; Gorgemanns, Epistolographie,
1167-1169.

So z.B. Libanios, Char 15,17-16,1: Mepsttue 8¢ o1t 8t 1ig pepgopedd tiva. Das ist die
gesamte Ausfithrung zum tadelnden Brieftyp.

Siehe dazu insgesamt noch einmal Demetrios, Eloc 223-235.

Der Autor sieht keine vollige Ubereinstimmung von Dialog und Brief, erkennt aber wie
Artemon eine grofie Schnittmenge (Demetrios, Eloc 224).

55

56
57
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wird. Und es ware nicht nur lacherlich, sondern auch nicht freund-
schaftlich [...]. (Demetrios, Eloc 229)

Neben der formalen Freiheit hinsichtlich der Gliederung eines Briefes klingt
hier auch die inhaltliche Nahe von Brief und Freundschaft an, die bisweilen
als charakteristisch angesehen wird.*®

Als potentiell zu einer epistolographischen Definition beitragend ergeben
sich damit die Elemente Nihe zum Dialog bzw. schriftliche Kommunikation
uber eine raumliche Distanz, oft ein freundschaftliches Verhiltnis der Kom-
munikationspartner sowie iiberwiegend formale Freiheit. Dieses — an sich
sehr basale — Ergebnis steht obendrein unter Vorbehalt: Es ist das Resultat
sehr weniger theoretischer Uberlegungen zum Briefeschreiben, denen eine
uniiberschaubar grole Zahl an Briefen gegeniibersteht. Die Theorie kann
hier offenkundig nicht dem Anspruch gerecht werden, die Praxis auch nur
anndhernd abzubilden. Insofern ist auch die Frage nach der Relevanz der
antiken Epistolographie kaum allgemein zu beantworten, sofern nicht mit
dem zwar richtigen, aber auch banalen Moment der Kommunikation auf einer
ganz und gar oberflédchlichen Ebene verblieben werden soll. Der Versuch eines
differenzierteren Blicks fithrt zu den Gruppierungen von Brieftypen. Deren 21
oder auch 41 mégliche Varianten sind aber weder ausreichend® noch prakti-
kabel® und stellen anders als die Rhetorik kein elaboriertes Theoriegebdude
zur Verfiigung — von einer groffen Pyramide kann hier keine Rede sein.®!
In Anbetracht dessen gilt hier das gleiche — und aufgrund einer fehlenden
konsistenten Theorie gewissermaflen noch starker als dort —, was auch fiir
die Rhetorik festgestellt wurde: Es gilt fiir die Analyse des 1Thess nicht bei
einer (unzureichenden) Theorie anzusetzen, sondern beim Spezifischen des
Briefes selbst.

Noch an einem weiteren Punkt gilt fiir die Brief- das gleiche wie fiir die Re-
detheorie: Der Zweck der Lehrbiicher ist die Lehre, d. h. die Vorbereitung auf
eigenes Schreiben. Dazu werden den Schiilern zweckdienliche (nicht formale)
Muster geboten. Bei deren Anwendung ist eine situationsbedingte Anpassung

% Vgl. Stowers, Letter Writing, 28-30.

%% Vgl. nur die Einschitzung bei Gérgemanns, Epistolographie, 1167: »Eine Sonderentwick-
lung sind die frithchristl[ichen] Briefe, zunéchst des Paulus, dann der Apostolischen Vater
[...]. Paulus hat griech[ische] Briefkultur gekannt [...]. Doch hat der frithchristl[iche]
Brief eine starke Eigenart, die erst mit wachsender Anpassung an die Kultur der Umwelt
schwindet.« Hier ist sogar explizit zu den Paulusbriefen beschrieben, dass diese in keine
bis dato zur Verfiigung stehende epistolographische Schublade passen.

5 Vergleichspunkt ist hier die durchaus griffige, gut handhabbare Dreizahl der Genera
oratoris.

61 Vgl. noch einmal Fuhrmann, Rhetorik, 73f.
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selbstverstiandlich intendiert, die sich in der Kombination verschiedener Ty-
pen oder beliebigen anderen Verdnderungen duflern kann. Der Grundsatz
»Produktion, nicht Interpretation« gilt auch hier. Die Brieftheorie kann daher
kein Instrumentarium bereitstellen, mit dessen Hilfe sich ein Brief hinreichend
analysieren liefle, und die epistolographische Analyse des 1Thess kann ebenso
wenig auf die Zuordnung zu einem bestimmten Typ Brief hinauslaufen wie
die rhetorische auf die Zuordnung zu einer Redegattung.

Vollig irrelevant ist die antike Epistolographie mit Blick auf den 1Thess
dennoch nicht: Zuvorderst ist ihr zu entnehmen, dass mit keiner bestimmten
Briefgliederung zu rechnen ist. Ferner kann das Moment der Freundschaft
fiir die Verhéltnisbestimmung zwischen Verfasser(n) und Adressaten im Blick
behalten werden.

1.3.3 Textpragmatik

Die Textpragmatik betrachtet Sprache als kontextgebunden und untersucht
dementsprechend personale, lokale, temporale und weitere Faktoren sprachli-
cher AuBBerungen.®* Dadurch sind Themen wie Interaktion, Kommunikation,
Handlungsdimension und Wirkungsweise von Sprache Teil der Textpragmatik.
Die Relevanz dieses Zugangs hat Katz mit Hilfe einer fiktiven »null context«-
Situation illustriert — treffenderweise anhand eines Briefes:

The anonymous letter situation is the case where an ideal speaker of a
language receives an anonymous letter containing just one sentence of
that language, with no clue whatever about the motive, circumstances of
transmission, or any other factor relevant to understanding the sentence
on the basis of its context of utterance. We recognized, of course, that
no such situation ever occurs, but we put it forth as an idealization,

um eine »theoretical line« zu ziehen, mit der Semantik und Pragmatik bzw.
grammatische und kontextuelle Bedeutung unterschieden werden koénnen.®®
Katz intendiert mit diesem Gedankenexperiment zwar eigentlich eine Demons-
tration des theoretischen Vorhandenseins einer rein semantischen Dimension
von Sprache, gesteht aber mit dem Hinweis darauf, dass die beschriebene Si-
tuation niemals auftaucht, implizit ein, dass jede sprachliche Auf3erung einen
Kontext besitzt.

Wie mittels Sprache kommuniziert und gehandelt wird, ist dabei von beson-
derem Interesse. Das zentrale Analyseinstrument dafiir ist die ab den 1950er

62 Vgl. Pittner, Linguistik, 145.
% Katz, Propositional Structure, 14.
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Jahren zunichst von Austin,** dann von Searle®® (weiter-)entwickelte Theorie
der Sprechakte. Auf Basis der Einsicht, dass alle sprachlichen Auflerungen
(auch) performativ und als solche entweder als gegliickt oder fehlgeschlagen
zu charakterisieren sind, erfolgt eine Zergliederung sprachlicher Auflerungen,
die der Handlungsdimension von Sprache Rechnung tragt: Zum lokutiven
(Austin) bzw. Aulerungs- und propositionalen Akt (Searle)® treten als Neue-
rungen der illokutive und der perlokutive Akt hinzu. Zentral ist erstgenannter,
denn hierin wird die sprachliche Handlung vollzogen, z. B. ein Gruf3, ein Dank
oder eine Ermahnung. Der perlokutive Akt beschreibt die intendierte Wirkung
der sprachlichen AuB3erung bzw. Handlung beim Empfinger. Ein Sprechakt be-
steht dieser Theorie gemif} immer aus samtlichen dieser Teilakte.®” Ebenfalls
Searle ist es, der auf Basis der illokutiven Dimension eine Kategorisierung der
Sprechakte vornimmt: Er unterscheidet assertive (wie sich etwas verhélt, z. B.
eine Behauptung), direktive (jemand wird zu einer Handlung bewegt), kom-
missive (jemand verpflichtet sich zu einer Handlung), expressive (Ausdruck
eines Gefiihls) und deklarative (Sagen und Handeln werden iibereinstimmend
vollzogen) Sprechakte,’® jedoch ist genau diese Einteilung keineswegs so un-
umstritten etabliert wie die Sprechakte bzw. ihre Theorie an sich.®” Unabhingig
von einer etwaigen weiteren Feingliederung ist zu bedenken, dass die Analyse
von Sprechakten stets auf der Ebene einzelner Sprachauflerungen, d. h. in aller
Regel auf Satz- oder Teilsatzebene, Anwendung findet. Das Instrumentarium
der Sprechakttheorie ist daher nicht auf Aussagen zu ganzen Texten ausge-
richtet — ein Text ist kein Sprechakt, sondern er besteht aus vielen einzelnen
Sprechakten.

Die Grunderkenntnis der Sprechakttheorie ist die der der Sprache inhéren-
ten Handlungsdimension. Diese gilt (natiirlich) auch fiir den 1Thess bzw. jede
antike wie moderne Briefkommunikation; schlief3lich ist die Handlungsdimen-
sion so universell, dass jede sprachliche Aulerung damit analysiert werden
kann. Die Handlungsdimension ist im Prinzip auch schon in der Rhetorik
enthalten, da Uberzeugen unter die Kategorie sprachlichen Handelns fillt.
Die spezielle Relevanz der Sprechakttheorie fiir die Analyse des 1Thess liegt
darin, dass sie die Rhetorik um ein Deskriptionswerkzeug ergénzt, das sehr

5 Austin, How to Do Things with Words.

65 Searle, Speech Acts.

Hierbei geht es, mit jeweils leicht variierender Terminologie, jeweils um das artikulierende
und referenzierende Moment einer sprachlichen Auflerung.

Fiir eine kurze und tibersichtliche Darstellung siehe beispielsweise Pittner, Linguistik,
150f. oder Klabunde, Pragmatik, 140.

Beispielhaft wiederum Pittner, Linguistik, 154f.

% Vgl. Pittner, Linguistik, 155f.
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kleinrdumig, nidmlich auf Ebene einzelner Auflerungsakte (i. d. R. Siitze oder
Teilsatze), zur Anwendung kommen und intendiertes Sprachhandeln prézise
beschreiben kann. Insofern ist die Sprechakttheorie als methodischer Ansatz
vielversprechend.

Dies zeigt sich auch daran, dass die Sprechakttheorie als Methode zur In-
terpretation des 1Thess bereits Beriicksichtigung fand: Bickmann hat in ihrer
bereits genannten Studie zum 1Thess’® die einzelnen Auflerungen des Briefes
detailliert analysiert und zu einer tibergeordneten Klassifizierug des 1Thess als
»Trostbrief« zusammengefiihrt, da »der gesamte Brief bestimmt ist durch die
Todesthematik und durch den Versuch, Adressaten und Adressatinnen durch
die Lektiire zu trésten.«”! Das blofle Vorliegen einer solchen Arbeit kann wohl
als starkster Beweis der Anwendbarkeit der Sprechakttheorie auf den 1Thess
und auch ihrer Relevanz fiir diesen Brief gewertet werden. Im Sinne der hier
angestellten methodischen Uberlegungen sind jedoch zwei kritische Anmer-
kungen zu Bickmanns Vorgehen anzubringen: Erstens ist nicht plausibel, dass
die antike Redetheorie vollstindig und noch dazu in differenzierterer Form in
den Sprechakten représentiert sein soll. Laut Bickmann entsprechen die drei
Arten der Rede nach Aristoteles bzw. ihre jeweilige Intention drei Arten von
Sprechakten, namlich das Zu- und Abraten der politischen Rede dem direkti-
ven, das Anklagen und Verteidigen der Gerichtsrede dem assertiven und das
Loben und Tadeln der Festrede dem expressiven Sprechakt. Die Sprechakte
seien dabei sogar priziser, weil differenzierter.”” Weil die Sprechakte aber
einzelne Auflerungen, die aristotelischen Genera oratoris dagegen Reden als
Ganzes im Blick haben, sind diese beiden Theorien auf verschiedenen Tex-
tebenen angesiedelt; eine pauschale Gleichsetzung ist daher problematisch.
Zweitens ist nicht nachvollziehbar, warum die Pramisse, der Brief sei monothe-
matisch von 4,13-18 her zu lesen - und daher insgesamt ein Trostbrief gegen
den Tod —, nicht weiter thematisiert bzw. problematisiert wird. Aus der Sprech-
akttheorie mit dem Fokus auf Einzelduflerung geht jedenfalls, wie bereits
festgestellt, nicht hervor, dass ein Text bzw. Brief insgesamt als nur ein grofier
Sprechakt aufzufassen sei. Diese Kritik bezieht sich nicht auf die Anwendung
der Sprechakttheorie an sich, sondern nur auf die Art ihrer Anwendung. Wo
die Sprechakttheorie ergdnzend zur Rhetorik herangezogen wird, um einzelne
AuBlerungen zu untersuchen, da kann sie methodisch durchaus fruchtbar sein.

7% Bickmann, Kommunikation. Siehe Abschnitt 1.2 auf Seite 22.
"1 Bickmann, Kommunikation, 3.
72 Vgl. Bickmann, Kommunikation, 44f.
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1.3.4 Rhetorische Kommunikation

Wihrend bis ins spate 19. Jh. Lehrstiihle fiir Rhetorik an deutschen Universita-
ten die Regel waren, ist das Fach mittlerweile am ehesten als Teil der noch
vergleichsweise jungen Sprechwissenschaft zu verorten.”® Verglichen mit der
antiken Rhetorik hat sich der Fokus hier aber verschoben:

Wihrend in der Antike zwar Gesprache iiber Rhetorik verschriftet
wurden, war das Gesprach selbst kein wissenschaftlicher Betrachtungs-
gegenstand. In der Gegenwart ist es als wichtigste und haufigste Form
der Sprechkommunikation jedoch ins Zentrum der Forschung und Di-
daktisierung gelangt.”

Insgesamt ist der »Gegenstand der Rhetorischen Kommunikation [...] die
Analyse und Optimierung der interpersonellen Sprechkommunikation.«”> Die
Verschiebung von der Rede zum Gesprach bzw. zu allgemeiner Sprechkom-
munikation bedeutet im Vergleich zur antiken Rhetorik eine inhaltliche wie
methodische Erweiterung: Direkte, miindliche Kommunikation wird ganzheit-
lich (d. h. von der phonetischen Artikulation bis zur kognitiven Rezeption)
und dazu interdisziplinar (d. h. hier z. B. mit psychologischer, neurobiologi-
scher, sprachwissenschaftlicher und auch medienwissenschaftlicher Expertise)
behandelt. Diese Erweiterung und Akzentverschiebung bedeutet allerdings
nicht, dass die antike Rhetorik fiir die moderne Sprechwissenschaft obso-
let geworden wire, da »etliche grundlegende Erkenntnisse — insbesondere
durch Aristoteles — im Verlauf der Jahrhunderte eher modifiziert als tiberboten
wurden, so dass sie zum Verstandnis moderner Theorien und Anwendungen
unerlisslich sind.«”® Darin kommt die bleibende Relevanz und Anwendbarkeit
antiker Rhetorik deutlich zum Ausdruck.

Eine sinnvolle Erweiterung der nach wie vor grundlegenden Rhetorik kann
die moderne Sprechwissenschaft hinsichtlich der (starkeren) Beriicksichtigung
bzw. bewussten Reflexion des erweiterten Kontexts sprachlicher Auflerungen
sein,”’ indem diverse Kommunikationsparameter offengelegt und analysiert
werden. Die Sprechwissenschaft setzt dazu aber beim direkten, miindlichen
Gespréich an, wiahrend die Kommunikationssituation des 1Thess eine briefliche
ist, die iber eine raumliche Distanz gefiithrt wird. Insofern ist das Grundanlie-

7 Eine Ausnahme bildet der Studiengang »Allgemeine Rhetorik« der Universitit Tiibingen,
der als eigenstandiger Studiengang allerdings derzeit (Stand 2023) der einzige seiner Art
zu sein scheint.

Bose u. a., Sprechwissenschaft, 103.

Bose u. a., Sprechwissenschaft, 104.

Bose u. a., Sprechwissenschaft, 103.

Darin dhnelt sie der Textpragmatik.
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gen der Sprechwissenschaft zwar per se relevant, aber auf den konkreten, d. h.
brieflichen, Anwendungsfall nur bedingt anwendbar.”®

Als Beispiel eines methodisch sehr konkreten sprechwissenschaftlichen
Zugangs kann Geifiners (Sprech-)Situationsmodell gelten, das in der Anein-

9 zwar nicht

anderreihung bzw. der Anordnung der géingigen »W-Fragen«’
neuartig ist,*” aber die situative Gebundenheit jeglicher Kommunikation mit-
tels eines festen Fragenkatalogs systematisch beschreibbar macht. Im Hinblick
auf den 1Thess werden die W-Fragen bei der Behandlung der — im Grofien
und Ganzen - gleichlautenden Einleitungsfragen ihren Platz haben,®! dariiber
hinaus, d. h. bei den einzelnen Briefthemen, ist das Modell bzw. die Sprechwis-
senschaft nicht mehr von dezidierter Relevanz, da sich an der tibergeordneten
Kommunikationssituation rund um den 1Thess innerhalb des 1Thess nichts

andert.

1.3.5 Methodische Pramissen und Rhetorikverstandnis

Hinsichtlich der methodischen Verwertbarkeit der dargelegten theoretischen
Zugriffspunkte ist zunédchst in grundsatzlicher Weise Vorsicht geboten. Da
die Methode den Rahmen vorgibt, in dem sich Erkenntnisse gewinnen lassen,
ist dieser Rahmen so zu gestalten, dass eine unsachgemafle Engfithrung der
potentiellen Analyseergebnisse infolge eines zu starren oder zu begrenzten
Rahmens vermieden wird. Ein zu starrer Fokus auf eine die Methode steuernde

8 Daran #ndert auch nichts, dass der 1Thess mit hoher Wahrscheinlichkeit vorgelesen

wurde (1Thess 5,27). Zwischen Vorleser und Horer(n) findet dabei zwar eine direkte (wenn
auch einseitige) Sprechkommunikation statt, doch ist dies nur eine mittelbare Form der
Miindlichkeit, da der Verfasser zeit- und rdumlich getrennt ist und dementsprechend
schriftlich kommunizieren muss.

Geifiner, Sprechwissenschaft, 72: »Wer spricht/liest [Gemeint zu sein scheint: sWer liest
vor<. Der Begriff >schreiben«< wird hier offenbar nicht verwendet, da miindliche Kommu-
nikation der Betrachtungsgegenstand ist.] Was, Wo und Wann, Wie (sprecherisch und
sprachlich), Warum und Wozu, auf welche Weise (direkt oder medial), mit oder zu Wem,
bzw. fir Wen« bzw. reziprok: »Wer versteht Was, Wo und Wann, Wie (sprecherisch oder
sprachlich), Warum und Wozu, auf welche Weise (direkt oder medial), mit oder von Wemx.
Fiir eine bildliche Darstellung des Modells siehe Geifiner, Sprechwissenschaft, 73; Bose
u. a., Sprechwissenschaft, 105.

Geifiner selbst gibt an, sich fiir sein Modell an einem antiken Fragenkatalog orientiert zu
haben (vgl. Geifiner, Sprechwissenschaft, 72), der bezeichnenderweise aus dem Gebiet
der Rhetorik stammt: Die Zusammenstellung von Hilfsfragen ist im Rahmen der Inventio
greifbar und ist damit, als Teil der Officia oratoris, gewissermaflen auch Teil der antiken
Redetheorie. Bei Geifiner sind die Fragen vom Kontext der Rede gelost und als Hilfen fir
miindliche Kommunikation generell eingesetzt.

Diese werden behandelt in Kapitel 2 auf Seite 47 (im Vergleich zum Sprechsituationsmodell
erweitert um die Frage nach dem Kommunikationsmedium).
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1 Einleitung

Theorie oder ein Modell kann zum Korsett werden. In diese Richtung geht
Classens Kritik an der Interpretation des Gal von Betz:** Classens Vorwurf lau-
tet, dass der Brief unzuldssigerweise in das Geriist einer antiken Rede gepresst
und in Génze als apologetisch charakterisiert wird.*> Anders formuliert: Hier
werden theoretische Kategorien verabsolutiert, sodass sie am konkreten Text
vorbeigehen. Vom Methodengebrauch zwar anders, aber inhaltlich dhnlich
zum zweiten Punkt der Kritik von Classen ist die obenstehende Infragestel-
lung von Bickmanns ebenfalls ganzheitlicher Charakterisierung des 1Thess
als Trostbrief.** Auch hier wird nicht beachtet, »da8} Briefe keineswegs immer
nur ein Thema erortern und in ihrem Aufbau nicht an ein bestimmtes Schema
gebunden sind.«* Der Riickgriff auf Theorien ist demnach so vorzunehmen,
dass der Text mit Hilfe der Theorie, sofern sie hilfreich ist, erschlossen — und
nicht die Theorie anhand des Textes demonstriert — wird.

Unter den skizzierten theoretischen Zugingen sticht die antike Rhetorik
als umfassendes Theoriegebaude hervor - die weiteren Zugiange ergénzen es
punktuell -, das aber selbst zu erkennen gibt, dass es nicht schematisch als
festgelegtes System angewendet werden will.*® Nicht als feste Analysevorgabe,
sondern als methodische Pramissen lassen sich daher fiir die Frage nach der
argumentationsstrategischen Gestaltung des 1Thess festhalten:

« Die theoretischen Zuginge werden fir sich und insgesamt nicht sche-
matisch, nicht notwendigerweise kontinuierlich, sondern nach jeweils
gebotener Relevanz eingesetzt;®” zuvorderst wird der 1Thess als ein
eigenstindiges, der Praxis entsprungenes Kommunikationsdokument
gewiirdigt.

« Die antiken Theorien sind in Einzelaspekten zwar anwendbar, aber
insgesamt nicht auf Textanalyse ausgerichtet. Sie begegnen i.d.R. in
Form von Lehrwerken, die ihren Gegenstand umfassend darstellen
und zu eigenstdandiger Produktion befdhigen wollen. Die sich daraus
ergebenden Gattungen bzw. Typen sind idealtypisch.

82 Vgl. Betz, Galatians.

Vgl. Classen, Rhetorik, 29f. Siehe dazu und zu weiteren Beispielen eines (zu) formalen
Rhetorikverstandnisses Abschnitt 1.2 auf Seite 22.

8 Siehe Abschnitt 1.3.3 auf Seite 35.

8 Classen, Rhetorik, 29 (formuliert im Hinblick auf Betz’ Interpretation des Gal).

86 Vgl. (noch einmal) Quintilian, Inst 2,13,1f.5-8.14f.

87 An dieser Stelle sei darauf hingewiesen, dass im Laufe dieser Studie erginzend zu den hier
vorgestellten Zugangen punktuell auch auf andere, v. a. sozialwissenschaftliche, Theorien
Bezug genommen wird. Diese werden, eben weil sie nur sehr punktuell relevant sind,
jeweils am Ort ihrer Anwendung kurz eingefiihrt.
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Es ist folglich nicht Ziel dieser Studie, am Ende den 1Thess einer be-
stimmten (rhetorischen oder epistolographischen) Gattung zuzuweisen
oder ihn auf andere Weise in ein formales Schema zu »pressen«. Eine
gleichfalls unsachgeméifle Verkiirzung des 1Thess wére es auch, von
einem monothematischen Brief auszugehen, weshalb es als wahrschein-
lich, auf jeden Fall aber méglich, anzusehen ist, dass im 1Thess mehr
als nur ein Thema behandelt wird.

Ansatzpunkt fiir die Analyse des 1Thess ist daher die im Brief vorliegen-
de Argumentation, der als bewusst gestalteter sprachlicher Handlung
die Grundintention des Uberzeugens unterstellt werden kann, fiir die
zu diesem Zweck (des Uberzeugens) aber gerade kein formalrhetorisch
greifbares Vorgehen, sondern eine kreative, situationsbedingte Argu-
mentationsgestaltung zu erwarten ist. Konvergenzen zu formal fixierten
Elementen der Rhetoriktheorie konnen sich dabei ergeben, miissen es
aber nicht, und stellen in jedem Fall nicht den Zielpunkt der Analyse
dar.

Aus dem Moment des Uberzeugens folgt eine konsequente Adressaten-
perspektive: Der Brief bzw. die darin vollzogene Argumentationsgestal-
tung ist als durchgingig auf die Briefempfanger, d.h. die Gemeinde,
zugeschnitten anzusehen. Das bedeutet, dass alles im Brief fiir diese
verstandlich, plausibel und glaubhaft sein muss, um iiberzeugend sein
zu konnen.

Da die Argumentation sich aus der Situation ergibt, sind beide nicht
zu trennen, was gliederungstechnisch innerhalb der Arbeit umgesetzt
wird, indem jeweils innerhalb eines Kapitels die Argumentation direkt
als Reaktion und Folge der zugehorigen Situation analysiert wird.

Eine methodische Herausforderung besteht darin, dass neben der Ar-
gumentation auch die Situation (fast) vollstindig aus dem Brief selbst
erhoben werden muss. Wo moglich, werden andere Quellen zwecks
Verifizierung und/oder Plausibilisierung herangezogen, aber mangels
anderer Quellen muss der Fokus i. d. R. ganz auf dem 1Thess liegen.

In Anbetracht dieser, gerade aus der antiken Rhetorik gewonnenen, Primissen
und der tibergeordneten Wichtigkeit der antiken Rhetorik unter den metho-
dischen Zugriffspunkten ist es moglich und angemessen, diese Studie als
rhetorische Analyse des 1Thess zu verstehen — allerdings auf Basis eines weit
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1 Einleitung

gefassten Rhetorikverstindnisses: nicht schematisch-formal, sondern kon-
textuell bedingt bzw. situativ; auf die Briefempfinger zugeschnitten und mit
der Intention, diese zu iiberzeugen; in gestalterischer Freiheit je nach gege-
bener Situation. Kurzum: Rhetorik als die Art und Weise, wie Paulus seine
Argumentation bewusst gestaltet (inhaltlich wie formal), sodass sie erwartbar
iberzeugend ist. In diesem Sinne kénnen Rhetorik und Argumentation hier
synonym verwendet werden und die eingangs formulierte Fragestellung lasst
sich in Form einer rhetorischen Analyse bearbeiten.

1.4 Zum Aufbau der Arbeit

Aus diesem Rhetorikverstidndnis folgt, dass die hier vorgelegte rhetorische
Analyse nicht bei einer vorgesetzten oder zu erweisenden Gliederung ansetzt
(und auch nicht als Zielpunkt auf eine solche hinauslaufen wird). Es wire
zwecks Beurteilung der Briefrhetorik gerade nicht angeraten und zielfithrend,
ein formalrhetorisches Schema auf den Brief zu legen. Stattdessen ist bzw.
sind, wie dargelegt, die Briefsituation(en) der Zugriffspunkt. Darunter zihlen
niherhin die Kommunikationssituation rund um den Brief selbst (d. h. das,
was klassischerweise mit dem Begriff Einleitungsfragen zusammengefasst
wird)® und die innerhalb des Briefes erkennbaren Situationen (d. h. eventuelle
Probleme, Unklarheiten, Konflikte etc.) der Gemeinde, auf die Paulus brief-
lich reagiert.?” Diese Situationen sind von den brieflichen Reaktionen darauf
nicht zu trennen; die Behandlung von Situationen und darauf zugeschnittenen

Argumentationen erfolgt daher jeweils Hand in Hand”® und stellt insgesamt

% Diese situativen Grundinformationen sind natiirlich wesentlich aus dem Brief selbst zu
erheben.

Einschrankend ist hier zu préazisieren: die innerhalb des Briefes erkennbaren Situationen
der Gemeinde, die sich anhand der aus dem Brief entnehmbaren Informationen und deren
Interpretation hinreichend klar situativ analysieren lassen. Mit anderen Worten: Hinter den
Briefabschnitten 1Thess 4,1-12 und wohl auch 5,12-22 sind jeweils reale Situationen, ggf.
Probleme, in der Gemeinde zu erwarten, allerdings ist die Informationslage dazu im Brief
zu gering, um davon ausgehend eine hinreichend plausible Situationsanalyse vornehmen
zu kénnen. Daher begegnen beide Abschnitte fiir sich genommen im ersten Teil dieser
Studie nicht (5,12-22) bzw. erst im zusammenfassenden Schlusskapitel (4,1-12).

Auf diese Weise kann auch bestméglich der methodischen Problematik Rechnung ge-
tragen werden, dass die Informationen zur Situation der Gemeinde in Thessaloniki fast
ausschliefllich aus dem 1Thess selbst erhoben werden miissen — und das heif3t: nur durch
den Filter der paulinischen Perspektive und v. a. der paulinischen Argumentation. Durch
die gemeinsame Behandlung von Situation und Argumentation (gliederungstechnisch
umgesetzt, indem beides jeweils innerhalb eines Kapitels behandelt wird; die Binnengliede-
rung der Kapitel nach Situation und Argumentation erfolgt zwecks Ubersichtlichkeit bzw.
Strukturierung der Darstellung und intendiert gerade keine Differenzierung) lasst sich
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1.4 Aufbau

den ersten Teil und das Kernstiick dieser Studie dar, da sich genau anhand
dieser Analysen die situationsgebundene Rhetorik im 1Thess zeigt. Die Bin-
nengliederung des ersten Teils orientiert sich grob (und soweit die jeweiligen
Situationen auf klare Textstiicke eingrenzbar sind) am Aufbau des Briefes
selbst. Am Ende des ersten Teils steht ein fazitartiges, zusammenfassendes
Kapitel, in dem (wiederum soweit méglich) von den Einzelsituationen aus die
Gesamtsituation der Gemeinde und damit die Grundvoraussetzung fiir die
Abfassung des 1Thess beleuchtet wird.

Im zweiten Teil werden ausgehend von den im ersten Teil je situativ her-
ausgearbeiteten Argumentationen grofler angelegte rhetorische Linien in den
Blick genommen. Darunter fallen wiederkehrende Argumentationsmuster,
die an mehreren Stellen im Brief zu rhetorischer Anwendung kommen. Die-
se konnen auch schon im ersten Teil ihren Platz gehabt haben; auflerdem
bietet der briefiibergreifende Blick aber die Moglichkeit, auch solche Argu-
mentationslinien zu identifizieren, die bis dato nicht explizit beriicksichtigt
wurden, weil sie fir sich genommen keine (herausgehobene) Rolle bei einer
der Einzelsituationen spielten. Im Schlusskapitel erfolgt sodann ein zusammen-
fassender Blick auch auf die paulinische Argumentation im 1Thess und es wird
davon ausgehend eine Bewertung des Briefes hinsichtlich seines rhetorischen
Charakters vorgenommen.

das zumindest insofern ein Stiick weit auffangen, als der enge Zusammenhang auf diese
Weise transparenter gemacht wird als bei einer gliederungstechnisch fiir sich stehenden,
von der rhetorischen Gestaltung getrennten Situationsrekonstruktion.
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2 Zeitliche, raumliche, personelle und
mediale Gegebenheiten zum 1Thess.
Oder: Einleitungsfragen und ihre
pragmatische Dimension

Die Klarung von Einleitungsfragen hat Tradition, nicht nur in der Bibelwissen-
schaft. Und das zurecht: Eine einleitende, zumindest geographische, temporale
und personale Einordnung ist und bleibt unerlasslich im Umgang mit Quellen.
Das gilt fiir jede Quelle und leuchtet fiir antike Quellen wegen der grofien,
primar aber nicht ausschlief3lich zeitlichen Differenz zwischen der Quelle und
dem Zeitpunkt ihrer Interpretation besonders ein. Folglich muss auch am
Beginn dieser Arbeit eine solche Einordnung stehen. Sie tut das allerdings
nicht als Selbstzweck, sondern als Beginn der Situationsrekonstruktion. Denn
die Beantwortung der Frage(n), wer wann warum und mit welcher Intention
an wen schreibt, liefert zahlreiche Informationen zur Situation, in die der Brief
hineingeschrieben wird.

Anzusetzen ist dabei natiirlich beim 1Thess selbst. Ergénzend sind die Apg
und andere Fixpunkte fiir eine Paulus-Datierung (im Sinne absoluter Zahlen)
heranzuziehen. Nicht ergédnzend, sondern Hand in Hand gehend mit der Frage
nach der historischen Verortung ist die Rhetorik mitzubedenken. Dahinter
steht einerseits das eingangs dargelegte, umfassende Rhetorikverstindnis' und
andererseits die Beobachtung, dass diejenigen Informationen, die der 1Thess
hinsichtlich seiner zeitlichen und personalen Konstellation, ja umfassender
seiner Situation, bietet, im Brief gerade nicht gesondert zwecks einer einleiten-
den Verortung geboten werden, sondern (zumindest grofitenteils) implizit im
Rahmen verschiedener Stellen mit je eigenen Intentionen begegnen. Das ver-

! Namlich Rhetorik als die intentionale, nicht formalistische, sondern situationsgebun-
dene argumentative Gestaltung des 1Thess, die damit den ganzen Brief umfasst (siche
Abschnitt 1.3.5 auf Seite 39). In diesem Sinne wire auch eine (leider nicht vorhandene)
Datierung des Briefes im Pra- oder Postskript (etwa: im zehnten Jahr der Herrschaft des
Claudius) insofern rhetorisch auszuwerten, als sie entweder epistolographischen Normen
entsprechen wiirde oder gerade nicht. Beides wére hinsichtlich paulinischer Briefrhe-
torik aussagekriftig. Rhetorik ist in diesem Sinne immer mitzubedenken, weil sie jeder
Kommunikation genuin innewohnt.
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2 Zeitliche, raumliche, personelle und mediale Gegebenheiten

wundert nicht bzw. wire es eher verwunderlich, wenn es sich anders verhielte,
da die aus heutiger Perspektive unerlésslichen Fragen etwa nach genauer Zeit
und Personenkonstellation des Briefes keine Fragen der Zeitgenossen waren —
sie wussten Bescheid, war es doch ihre eigene Gegenwart und sie selbst an
der Kommunikation direkt beteiligt.

Die Rekonstruktion der historischen Situation und die rhetorische Gestal-
tung des 1Thess sind folglich hier - bei der Behandlung von Einleitungsfragen
- nicht zu trennen. Es geht sowohl um die Frage, was sich hinsichtlich einer
einleitenden Verortung des 1Thess sagen lésst, als auch darum, wie und zu
welchem Zweck diesbeziigliche Informationen in den Brief eingebunden sind.

2.1 Zeit und Ort der Kommunikation

Die Frage nach Gewinnung und Einbindung von Informationen stellt sich
u. a. bei einer zeitlichen Einordnung des Briefes aus dem Brief selbst heraus.
Denn der 1Thess enthilt — wie samtliche Paulinen - keine Informationen, die
unmittelbar zu einer absoluten Datierung fithren kénnten.? Es wird weder auf
Personen noch Ereignisse auflerhalb der unmittelbar an der Kommunikation
beteiligten rekurriert. Das ist kein Manko. Es zeigt zunichst nur, dass Paulus®
es nicht fiir notig erachtete, solche Informationen zu liefern; sie waren in der
spezifischen Situation offenbar nicht relevant.

Dennoch enthélt der Brief einige Informationen, die die Relation von Ge-
meindegriindung und 1Thess betreffen und einen vergleichsweise kurzen
zeitlichen Abstand* zwischen beiden nahelegen.

2.1.1 Relative Chronologie
2.1.1.1 Der Eingang des Evangeliums

Im Brief kommt mehrfach der Beginn des Evangeliums in Thessaloniki zur
Sprache. Zuerst in 1Thess 1,5 (10 ebayyéAov [...] éyevron eig buég), dann
je zweimal aus der Perspektive der Thessalonicher und der Missionare: In
1,6 und 2,13 wird die Annahme des Evangeliums seitens der Thessalonicher
beschrieben, in 1,9 und 2,1 der »Eingang« der Missionare bei ihnen. Diese
wiederholte Bezugnahme auf den Beginn der Evangeliumsverkiindigung lasst

2 Vgl. Schreiber, Chronologie, 158; Schnelle, Probleme, 44.

? Zu Paulus als alleinigem Autor des Briefes siche Abschnitt 2.2.1 auf Seite 66.

* Vergleichsobjekte sind in diesem Fall die anderen Paulusbriefe, die an vom ihm selbst
gegrundete Gemeinden gerichtet sind.

48



2.1 Zeit und Ort der Kommunikation

vermuten, dass dieser Beginn den Kommunikationspartnern noch sehr présent
ist und also erst vor kurzem stattgefunden hat. Das a0tol yap oidarte in 2,1
bestitigt dies zumindest an einer der genannten Stellen auch explizit.’

Von der direkten Verbindung zwischen dem Beginn des Evangeliums und
der Ankunft der Missionare ausgehend ist ferner zu erwégen, ob nicht der gan-
ze Passus 2,1-12, der das Wirken der Missionare beim Griindungsaufenthalt
thematisiert, als Beleg fiir eine zeitliche Néhe geltend gemacht werden kann.
Dafiir spricht, dass dieses missionarische Wirken mehrfach als bekannt ge-
kennzeichnet wird (2,1.2.5.10.11) und die Thessalonicher sogar direkt dazu auf-
gefordert werden, sich daran zu erinnern (2,9).° Solche Formeln greifen nicht,
wenn dabei nicht tatsdchlich auf gemeinsames Erinnerungsgut angespielt
wird.” Und diese Gemeinsamkeit der Erinnerung an das gemeindegriindende
Wirken der Missionare setzt voraus, dass dieses noch nicht lange zuriickliegt,
da sich die Gemeinde andernfalls zu sehr veréndert hatte: namlich durch die
Gewinnung weiterer Mitglieder, die die Missionare nicht persénlich kennen,?
und parallel durch den Verlust von Christusgldaubigen der ersten Stunde, sei
es durch Abwendung vom Evangelium oder durch Sterben. Vor allem das
erste, prinzipiell denkbar aber beides Hand in Hand, wiirde schnell zu einer
neuen Gemeindezusammensetzung fithren, die mindestens in Teilen wenig
mit einem Briefabschnitt wie 2,1-12 anfangen konnte.’

3 Vgl. Holtz, Thessalonicher, 66: »Die Wendung »ihr kennt ja selbst< weist nachdriicklich
die Angeredeten an sich selbst und ihr Wissen.«

Fiir die zahlreichen Anspielungen auf bereits Bekanntes im 1Thess sieche Abschnitt 2.1.1.3
auf Seite 55.

Das gilt auch bei Beriicksichtigung der im engeren Sinne rhetorischen Funktion dieser
Formeln als bewusste Erinnerungslenkung. Gébe es keinen realen Erinnerungsgehalt,
keine tatséchlich geteilte Wissensbasis, an der die Erinnerungslenkung ansetzen kann,
laufen die Aufforderungen ins Leere — egal, wie oft und vehement sie wiederholt werden.
Beispielhaft konnen hier die Uberlegungen herangezogen werden, die Koch zum Wachstum
und zur Verdnderung der korinthischen Gemeinde anstellt: Er geht davon aus, dass der
18-monatige Grindungsaufenthalt des Paulus und sein sog. »Zwischenbesuch« 24 Monate
auseinanderliegen und sich die Gemeinde in dieser Zeit so veranderte, dass sie »zumindest
zur Hilfte, wenn nicht gar zum grofleren Teil, aus Personen [bestand], die Paulus gar
nicht kannten und deshalb auch keine personliche Beziehung zu ihm besaflen« (Koch,
Geschichte, 314). Fur die historische Rekonstruktion der Situation siehe ergdnzend Koch,
Geschichte, 312f. Wenn der Griindungsaufenthalt in Thessaloniki wenige Monate dauerte
und noch dazu vorzeitig abgebrochen werden musste, waren hier analog auch deutlich
weniger als 24 Monate zu veranschlagen, bis die Gemeinde in Thessaloniki sich so stark
verandert hitte, dass Paulus’ mehrfache und explizite Beziige zum Griindungsaufenthalt
nur noch einen kleinen Teil der Gemeinde angesprochen hatten.

Ein weiteres Mal ist hier Korinth als Referenz instruktiv: Die dortige Gemeinde hat sich, wie
gesehen, in der Zeit zwischen ihrer Griindung und der Abfassung des 1Kor stark verandert.
Das hindert Paulus nicht daran, in 1Kor 2,1-5 auf die Gemeindegriindung zuriickzublicken.
Allerdings tut er das — formal auffillig anders als in 1Thess 2,1-12 — ohne Verweise auf

6

-

=3

49



2 Zeitliche, raumliche, personelle und mediale Gegebenheiten

2.1.1.2 Die Sehnsucht nach Riickkehr

Ein zweiter chronologisch relevanter Aspekt lasst sich mit den Schlagworten
»Sehnsucht und Trennung« zusammenfassen. Im Brief klingt das zuerst in 2,8
an (opelpopevol vp@v),' instruktiv ist dann aber v. a. 2,17-18:

‘Hyeig 8¢, adelgol, amoppavicdévteg ag’ DUOY TPOG HALPOV DPAG,
TPOCHONY 00 xapdiQ, TEPLECOTEPWG ECTOVIACAYEV TO TPOGWITOV
OPGV 10¢iv év oA émdupiq. S0t n¥edfjoapev EAdelv Tpog LUGG,
ey peév ITadrog nal dmak xai Sic, xal évéxoyev NUag 6 cotovag.

Wir aber, Geschwister, getrennt von euch fiir kurze Zeit — im Hinblick
auf euer Angesicht, nicht das Herz — haben uns tiberméflig bemiiht,
euch von Angesicht zu sehen mit groflem Verlangen. Denn wir wollten
zu euch kommen, ich, Paulus, mehr als einmal, und der Satan hat uns
gehindert.

Die Verse bilden den Auftakt fiir eine bis 3,10 reichende Briefeinheit, die

t.1! Sie sind zeitlich nach

Trennung, Sehnsucht und Riickkehr zum Thema ha
dem Ende der Mission in Thessaloniki anzusetzen und nehmen zunéachst die
Zeit bis zur Ricksendung des Timotheus in den Blick (bis 3,5), wihrend ab
3,6 dessen Riickkehr zu Paulus vorausgesetzt ist. Inhaltlich erstreckt sich ihre
Giiltigkeit bis zum Zeitpunkt der Abfassung des Briefes. Das geht nicht nur
aus 3,10 als Parallele zu 2,17 hervor, sondern auch aus der kontinuierlich die
Briefeinheit bestimmenden Trennungsproblematik. Der Besuch des Timotheus
in Thessaloniki ist demnach zwar zur Uberwindung der Trennung hilfreich,
aber nicht ausreichend. Paulus bringt auch danach nochmal deutlich zum
Ausdruck, dass er die Gemeinde wiedersehen will (3,10).

Dieser Zustand der physischen Trennung wird in 2,17 direkt benannt. Das
Partizip dmmoppaviotévteg im Aorist driickt grammatisch das Faktische des
Getrenntseins aus'? und semantisch das Defizitire dieses Zustands: Als Lemma

gemeinsames Wissen, was im Fall Korinths fiir und im Fall Thessalonikis gerade gegen
eine groflere zeitliche Distanz zwischen Griindung und jeweiligem Brief spricht.

Es geht hier zwar dem unmittelbaren Kontext nach um das Wirken der Missionare vor
Ort bei der Erstverkiindigung, allerdings spricht nichts dagegen — bzw. der présentisch-
durative Aspekt des opeipopevol sogar dafiir —, dieses Sich-Sehnen als Dauerzustand
aufzufassen, der bis zur Abfassung des Briefes reicht (vgl. Bornemann-Risch, § 208; Blass-
Debrunner, § 318).

So etwa Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 183, der die Einheit mit »Die personliche
Beziehung zwischen Paulus und der Gemeinde in Thessaloniki« iiberschreibt. Holtz,
Thessalonicher, 113 lasst den Abschnitt bis 3,[11]13 gehen und nennt ihn »Die Bewdhrung
der Gemeinde in der Trennung von ihrem Apostel«.

Als Sinnrichtungen in Bezug zum tibergeordneten éomovd&oayev ist von einem tempora-
len und kausalen Gebrauch auszugehen: Nicht nur muss die Trennung zeitlich vor der
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kommt dsrop@avilw im 1Thess und iiberhaupt bei Paulus nur hier vor."”® Es
beschreibt ein »der Eltern berauben«'* oder »zur Waise machen«,'” im Passiv
also ein Beraubtsein der eigenen Eltern bzw. das Verwaistsein mit deutlich ne-
gativer Konnotation.'® Faktisch ist hier ein unbeabsichtiger Trennungszustand

ausgedriickt,"”

dessen Begriindung in einem vorzeitig abgebrochenen Missi-
onsaufenthalt liegen muss'® und der mit dem Bild eines von seinen Kindern
verwaisten Vaters treffend illustriert wird.!” Die familidre Bildsprache driickt
hier das personlich Belastende, das besonders Schmerzliche dieser Trennung
aus, was wiederum besonders dann argumentative Wirkung entfalten kann,
wenn sich die Gemeinde Paulus dhnlich eng verbunden fiihlt, wie er es ihr
gegeniiber in diesen Worten ausdriickt. Eine solch enge Verbindung hat aber

gerade dann hohe Plausibilitat, wenn die Trennung erst seit kurzem besteht,

Bemithung um ein Wiedersehen erfolgen, sie ist auch der Grund fiir dieses Bemiihen; vgl.
Holtz, Thessalonicher, 115.

Auch in den weiteren Schriften des Neuen Testaments begegnet es nicht. In Joh 14,18
und Jak 1,27 steht jeweils lediglich eine substantivierte Form des zugehérigen Adjektivs
opeavoc.

Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v.

15 Holtz, Thessalonicher, 115.

Schon allein deswegen ist es nicht wahrscheinlich, dass die erzwungene Abreise der
Missionare aus Thessaloniki eine Entlastung fiir die Gemeinde darstellt, wie Mell, Evan-
gelium, 64 meint. Ganz im Gegenteil stellt gerade die Abwesenheit der Missionare ein
gravierendes Problem fiir die Gemeinde dar (siehe dazu Abschnitt 4.1.4 auf Seite 169) und
die Abwesenheit andert auch nichts an der Bedréngnis der Gemeinde, soweit diese an der
sozialen Nahe der Christusgldubigen hervorgeht (siche dazu Abschnitt 3.3.1 auf Seite 107).
Holtz, Thessalonicher, 115: »Die Verwendung des kausativen Verbs im Passiv bringt
klar zum Ausdruck, dafy Paulus gewaltsam seiner Gemeinde beraubt wurde.«; vgl. auch
Reinmuth, Brief, 131; Still, Conflict, 134.

18 Vgl. z.B. Koch, Geschichte, 265 sowie innerhalb dieser Studie ausfithrlich Abschnitt 5.2
auf Seite 194.

Holtz, Thessalonicher, 115 mit Anm. 542 verweist darauf, dass nicht nur die Kindern,
sondern auch die Eltern Objekte des Verwaistseins sein konnen. Treffend ist die Illustration
deshalb, weil sie sich gut in die dhnlich personlich gelagerten Bilder der Amme (2,7) und
des Vaters (2,11) einfiigt. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 186 (mit Anm. 9) geht mit
Verweis auf eine darin implizierte Endgiiltigkeit des Verwaistseins nicht davon aus, dass
hier ein familidres Bild evoziert werden soll, sondern dass »das dmoppavicdévreg |...]
einzig die aufgezwungene und unverschuldete augenblickliche Isolation von der Gemeinde
(&g’ OpdV) zum Ausdruck bringen« soll. Wenn die metaphorische Ebene von verwaisten
Familienmitgliedern allerdings nicht mitzudenken wéire, wire ein anderes Verb wohl
wahrscheinlicher, das eine Trennung direkter ausdriicken wiirde; z. B. &popilw, das Paulus
nachweislich kennt und gebraucht (vgl. Gal 2,12; 2Kor 6,17) — wahrend amwopgpavilw, wie
geschrieben, sonst nicht vorkommt. Zieht man ferner die weiteren Familienbilder des
1Thess hinzu und beriicksichtigt auflerdem, dass ein metaphorischer Gebrauch i.d.R.
einen ganz bestimmten Vergleichspunkt herausstellt (und andere eben nicht, wie hier die
Endgiiltigkeit), dann ist hier von einem bewussten Gebrauch der Waisenmetapher zur
Verdeutlichung des personlich schmerzlichen Trennungszustandes auszugehen.

13
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also noch kein Normalzustand geworden ist und daher als drastisch erlebt
wird — und zwar nicht nur in der erzahlenden Riickschau des Briefes, sondern
auch zum Zeitpunkt der Abfassung und Verlesung des Briefes selbst.

Folgerichtig wird dann auch an der Uberwindung der Trennung »gearbei-
tet«: Dies geschieht zunéchst mittels der mehrfach betonten Versuche, nach
Thessaloniki zuriickzukehren (2,17f. und 3,10) und zwar quasi direkt nach der
Trennung. Die als »fiir kurze Zeit« zu verstehende Wendung mpog »woupov
dpag® ist auf amoppavicdévreg bezogen und driickt als tatsichliche Zeitanga-
be aufgefasst aus, dass die Riickkehrbemiithungen kurz, vielleicht unmittelbar
nach Beginn der Trennung einsetzten.

Sodann schliefit an die in 2,17 beschriebene Bemiithung im Folgevers eine
Wiederholung an, in der Paulus auch auf der grammatischen Ebene betont
hervortritt, um seinem Wunsch nach Riickkehr Nachdruck zu verleihen. Diese
buchstéblich personlich-paulinische Note ergianzt die im dwopgpaviodévreg
zum Ausdruck gebrachte personlich-familidare Dimension des Verwaistseins.

Und schlief8lich wird am Ende der Briefpassage in 3,10 nochmal eine dhnlich

t.2! Beide Verse konnen

formulierte, inhaltlich parallele Bitte zu 2,17 gedufier
zusammen als Rahmen gelesen werden und zeigen so, dass der Wunsch nach
einem Wiedersehen zur Zeit der Briefabfassung weiterhin besteht, obwohl
dazwischen der Besuch des Timotheus in Thessaloniki stattgefunden hat.
Berichtet wird von diesem Besuch — der zweiten Uberwindungsstrategie —
in 3,1.5f,, jeweils (nochmals) begriindet durch die Unertréaglichkeit der Tren-
nung bzw. der damit verbundenen Unwissenheit beziiglich des Zustandes der
Gemeinde. Das einleitende 810 pnuétt otéyovteg (3,1) kniipft zeitlich und sach-
lich unmittelbar an das Vorherige an.?? Je nachdem, ob 816 als dem Partizip
oder dem Vollverb zugehérig verstanden wird, ergeben sich als Ubersetzungs-
moglichkeiten »deshalb ertrugen wir es nicht mehr [...]«* oder »deshalb, da

20 Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 152 Anm. 1; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 186.

2 Inhaltlich passend ist auch der in 3,11 unmittelbar anschlieBende Wunsch, Gott und
der Herr mégen den Weg der Missionare zu den Thessalonichern ebnen. Er ergibt sich
konsequent aus dem eindringlichen Bitten zuvor und ist daher keine blofie Floskel zum
Abschluss des Briefabschnitts (vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 216). Dennoch geht
durch die Art der Formulierung, namlich Gott-Kyrios als Subjekt plus Optativ, die Dring-
lichkeit verloren, sodass der Wunsch fiir sich genommen zumindest kein starkes Indiz
mehr fiir eine zeitliche Ndhe zum Griindungsaufenthalt ist.

Die editorische Kapitelgrenze fithrt hier zu einer unpassenden Zasur. 2,19f. durchbricht
zwar den berichtenden Charakter des Passus und gipfelt mit V. 20 in einem erbaulichen
Satz, der moglicherweise als guter Kapitelschluss empfunden wurde, aber es liegt gerade
keine Zasur vor, weil 816 in 3,1 sonst ins Leere liefe.

» In diesem Sinne beispielsweise bei Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 194.

22
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wir es nicht mehr ertrugen, [...]«.** Im zweiten Fall wire 816 also im Parti-
zip (»wir ertrugen nicht mehr«) begriindet. In beiden Interpretations- bzw.
Ubersetzungsvarianten fehlt aber die Begriidung fiir das Nicht-mehr-Ertragen,
wenn 2,17f. nicht mitgedacht wird. Diese sachliche Unmittelbarkeit geht mit
einer zeitlichen einher — oder zumindest mit einer Nihe. Denn wollte man
hier eine groflere zeitliche Zasur setzen, miisste man argumentieren, dass
Paulus - trotz grofien Bemiihens - seine Riickkehrversuche einstellt, sich
gewissermaflen mit der Situation abfinden kann, dann aber — ohne erkennbar
neue Impulse, z. B. durch Kontakt mit der Gemeinde — plétzlich wieder von
der Trennung so bedrangt ist, dass er Timotheus losschickt. Dagegen ist eine
auch zeitlich unmittelbare Verkniipfung von versuchter eigener Riickkehr und
der des Timotheus plausibler.

Timotheus bringt gute Nachrichten - und er tut dies zeitlich wiederum sehr
nahe zur Abfassung des Briefes. Das wird durch das &pti (8¢) ganz zu Beginn
von 3,6 ausgedriickt: Dieses hier temporale Adverb ist zwar nicht mit dem Par-
tizip zusammen als ein »Da Timotheus gerade eben von euch zu uns gekommen
ist« zu lesen, sondern als ein die Gegenwart der Briefabfassung bezeichnendes
» Jetzt aber, da Timotheus von euch zu uns gekommen ist«. Das legt die Ver-
wendung von &ptt bei Paulus insgesamt nahe.? Jedoch impliziert auch dieses
prasentische Verstdndnis, gerade vor dem Hintergrund und in Verbindung mit
der als negativ empfundenen Trennung, dass das gegenwartige apti und die
Riickkehr des Timotheus zu Paulus in unmittelbarer zeitlicher Folge zu denken
sind. Denn &ptt ist dann auf wapexAndnpev im Folgevers bezogen: » Jetzt aber
[...] sind wir getrostet worden wegen euch«. Wiederum driickt der Aorist ein
punktuelles Faktum aus, keinen Dauerzustand der Tréstung, sondern eine, die
punktuell bzw. konkret mit der Riickkehr des Timotheus erfolgt. Wenn dieses
punktuelle Ereignis aber &pri, »jetzt« geschehen ist, ist der Brief direkt nach
der Riickkehr des Timotheus verfasst.?®

Zieht man dann noch die kurze Zeit (tpdg xopov Hdpoag) hinzu, die zwischen
der erzwungenen Abreise aus Thessaloniki als Beginn der Trennung und
deren versuchter Uberwindung durch die mehrfach gescheiterte Riickkehr
des Paulus sowie sodann die erfolgreiche des Timotheus zu veranschlagen
ist, ergibt sich insgesamt eben eine relativ kurze Zeit zwischen dem Ende des

2 Derartig z. B. bei Reinmuth, Brief, 132; Holtz, Thessalonicher, 122.

% Es steht in 1Kor4,11.13; 8,7; 13,12 (zweimal); 15,6; 16,7; Gal 1,9.10 und 4,20 und wird
ausschlief3lich prasentisch gebraucht, nie im Sinne von »gerade eben, soeben« (vgl. Holtz,
Thessalonicher, 132 Anm. 641).

2 Vgl. Holtz, Thessalonicher, 132.
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Griindungsaufenthalts und der Abfassung des 1Thess.?’” Damit ergibt auch
3,10 Sinn: Die Nachrichten, die Timotheus aus Thessaloniki zu Paulus bringt,
sind zwar Grund fir Trost und Freude, fithren aber dennoch fiir Paulus nicht
zu einem Ende der Bitte um Riickkehr. Dies alles geschieht in so schneller,
unmittelbarer Folge, dass die Dringlichkeit der Trennung und die Sehnsucht
nach Wiedersehen weiterhin bestehen.

In toto zeigt dies — als dritte Strategie im Umgang mit der Trennung — auch
das schlichte Faktum des Briefes und im Speziellen die Argumentation, die dar-
in im Umgang mit dem Getrenntsein gefahren wird. Der 1Thess ist als Brief per
se ein Kommunikationsdokument, das eine reale Verbindung zwischen Paulus
und der Gemeinde herstellt bzw. weiterfiihrt.? Der Gemeinschaftsaspekt als
Gegensatz zum einem Getrenntsein ist hier offenkundig enthalten — wenn
auch nicht in Form der im Brief herbeigesehnten physischen Gemeinschaft. In
Form der expliziten Thematisierung von Trennung und daraus resultierender
Sehnsucht innerhalb des Briefes tritt dieser Gemeinschaftsaspekt dann sichtbar
hervor, bleibt also kein unreflektiertes Signum des verwendeten Kommunika-
tionsmediums.? Fiir diese Offenlegung der Trennung gilt insgesamt das, was
oben zu 2,17 schon erwogen wurde: Wenn die Trennung fiir die Gemeinde in
Thessaloniki schon ein Normalzustand ware und daher nicht mehr als akutes
Problem empfunden wiirde, liefe dieser Briefabschnitt potentiell ins Leere,
weil die Thessalonicher dann wenig damit anfangen kénnten. Schon das lasst
eine Nahe plausibel erscheinen.

Drastischer, aus paulinischer Sicht regelrecht kontraproduktiv wire es,
wenn seine beteuerte Sehnsucht und das mehrmalige Riickkehrbemiihen fiir
langere Zeit zu nichts gefithrt hatten und erst mit einiger Verzégerung ein Brief
— statt Paulus selbst - in der Stadt eintréfe. Das wiirde Paulus unglaubwiirdig
machen: Warum - so kénnten die Thessalonicher fragen — hat Paulus so lange
nichts unternommen, wenn die Trennung von uns ihn so sehr schmerzt? Es
ist folglich auch an dieser Stelle naheliegend, den 1Thess und das Ende des
Griindungsaufenthalts als zeitlich naheliegend zu bestimmen.

%7 Da die bisherigen Uberlegungen und Rekonstruktion ausschlieflich auf dem 1Thess selbst
beruhen, in dem eben nicht mit absoluten Zahlen und Daten hantiert wird, bleibt es an
dieser Stelle bei einem noch nicht naher bestimmbaren »relativ kurze Zeit«.

% Zum Brief als Kommunikationsmedium siehe auch Abschnitt 2.3 auf Seite 91.

¥ Vgl. wiederum Abschnitt 2.3 auf Seite 91 mit den dortigen Belegen, v. a. zum Brief als der
einen Seite des Dialogs, worin die (briefliche) Gemeinschaft der Kommunikationspartner
greifbar wird.
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2.1.1.3 Gemeinschaft durch Erinnerung

Es bleibt im 1Thess nicht bei einer Zustandsbeschreibung von Sehnsucht und
Trennung, einem Riickblick auf gescheiterte und von anderen Personen ausge-
fithrte Versuche, diese zu iiberwinden, und auch nicht bei einer Wiederholung
des Riickkehrwunsches. Der Brief bietet dariiber hinaus eine argumentative
Auseinandersetzung mit der Trennung, die dieser etwas Positives entgegenhilt,
konkret: ein gemeinschaftsstiftendes Moment.

Thessalonicher und Missionare teilen ein gemeinsames Wissen. An zahlrei-
chen Stellen im 1Thess wird sprachlich angezeigt, dass das jeweils Geschrie-
bene der Gemeinde bereits bekannt ist:

« xadg oidarte olot éyeviAdnpev [év] Opiv 8 dpag (1,5): Wissen um das
Verhalten der Missionare in Thessaloniki

« avTol yop otdarte, adelpol, trv elcodov MUV TNV mpog LHAG OTL OV
nevr) yéyovev (2,1): Wissen um den nicht vergeblichen Eingang der
Missionare

« mpomadovteg xal LRpLodévteg, xadag oidare, év dihinmolg (2,2): Wis-
sen um das Leiden der Missionare in Philippi

« o0Te yap mote év AOYw xoloxelag éyevdnuev, xodawg oidate (2,5):
Wissen um das Fehlen jeglicher Schmeichelei seitens der Missionare

+ pvnpovetete Yap, adehpoi, TOV xoTOV UGV Kol TOV podxdov (2,9): Erin-
nerung an — und damit auch hier Wissen um - die Mithe der Missionare
in Thessaloniki

« Upelg phptopeg xot 0 Yedc, ®G O00iwg Kol Saiwg Kol ApPEPTTTOG DULV
Toig miotebovoLy éyevronpev (2,10): Aufruf der Thessalonicher als Zeu-
gen — notwendigerweise auf Basis gemeinsamen Wissens — fir das
fromme, gerechte und untadelige Verhalten der Missionare in ihrer
Stadt

« nodamep otdate, MG EVO EXAGTOV DRV OG TOThp Téuve Eovtod (2,11):
Wissen um die véterliche Fiirsorge der Missionare

« abtol yop oidate 0Tt eig todTo Keipeda (3,3): Wissen um die Bestim-
mung der Missionare und der Gemeinde, sich von den Bedrangnissen
nicht erschiittern zu lassen
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« mpoeAéyopev Opiv 0Tt péAdopev JAiPecdot, noddg xal eyéveto xal
oidarte (3,4): Wissen um die Leidensbereitschaft und das tatsiachliche
Leiden der Missionare und der Gemeinde

- oidate yop tivag mapoyyeliog édmuaypev IV (4,2): Wissen um die von
den Missionaren hinterlassenen Anweisungen

« uaddg xol Tpoeimopey DUiv kol depaptupdypeda (4,6): Betonung der
voranstehenden Anweisungen als bereits bekannt, weil zuvor schon
ausgesprochen bzw. bezeugt®

« avtol yap dxpipdg oidate OTL Npépa xLplov GG UAETTNG €V vuxTl
oVTwg Epyxetat (5,2): genaues Wissen um den (unbekannten) Zeitpunkt
der Parusie

Die haufigste dafiir verwendete Formulierung ist (xadac) oidarte; daneben
werden die Thessalonicher als Zeugen angerufen, zuvor durch die Missionare
Gesagtes herausgestellt und es ergeht eine direkte Aufforderung, sich zu
erinnern.

Dartiber hinaus gibt es drei Stellen, die jeweils mittels Praeteritio beredt

31

iibergehen - de facto also betonen —,”" was als bekannt angenommen wird.

Auch hier wird damit gemeinsames Wissen aktiviert:

o &V ATl TOMQ 1) ToTIS VPOV 1) TTPOG TOV Jeov e€edivdev, dote pr
xpetov Exewv Nudg Aakeiv 1 (1,8): Bekanntheit des Glaubens der Thes-
salonicher tiberall

- mepl ¢ TG prhadedpiag ol ypeiav Exete yphpew Opiv (4,9): keine
Belehrungsnotwendigkeit hinsichtlich der Geschwisterliebe

o Tepl 8¢ TOV XPOVLDV Kol TOV xoupdv, adeApoi, o0 xpelav €yete DUIV
ypageodatl (5,1): keine Belehrungsnotwendigkeit hinsichtlich des Zeit-
punktes der Parusie

In allen drei Fallen kann die Praeteritio als nur angedeutet bezeichnet wer-
den, weil sie tatsdchlich an keiner der Stellen wirklich umgesetzt wird. Die

30" Auf wie viel des ab V. 3 Geschilderten sich der Satzabschluss bezieht, ist nicht klar, kann
an dieser Stelle aber auch offen gelassen werden. So oder so rekurriert die Stelle auf ein
geteiltes Wissen.

3! Vgl. zu diesem Aspekt der Praeteritio bzw. Occupatio, dem (auch ironisch einsetzbaren)
Widerspruch der offen angekiindigten Auslassung eines Sachverhalts bei seiner gleich-
zeitigen Nennung, Ueding/Steinbrink, Rhetorik, 318 (»eine besonders subtile Form der
Unterstellung, der schwer zu begegnen ist, weil sie ja im selben Atemzug zuriickgenommen
wird«); Lausberg, Handbuch, § 882.884.
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Bekanntheit der miotig der Thessalonicher an jedem Ort (1,8) kommt in den
Folgeversen wieder zur Sprache (die Christusgldubigen an diesen Orten be-
richten dariiber), der Geschwisterliebe ist der ganze Passus 4,9-12 gewidmet*?
und Zeitraumen und Fristen in Bezug auf die Parusie sogar ein noch deutlich
umfangreicherer (5,1-11), in dem zumindest in 5,2.4 mittels des Dieb-in-der-
Nacht-Bildes das Bekannte nochmals — sehr anschaulich — ausgefiithrt wird.

Anhand dieser zwolf bzw. 15 Belegstellen bei einem Brief vom Umfang
des 1Thess kann - trotz aller gebotenen Vorsicht mit derartigen Voten — von
einer auffélligen Hiufung von Beziigen zu Bekanntem gesprochen werden.*
Das lasst sich bereits ohne eine genauere Untersuchung des jeweils als be-
kannt Deklarierten im einzelnen sagen. Einzig die Feststellung, dass keine
der Belegstellen eine Frage — ob rhetorisch oder nicht - darstellt (»Wisst ihr
nicht [...]?«), es sich also tatsachlich um Aussagen handelt, muss dem Kon-
text entnommen werden, da sonst ggf. nicht auf Wissen angespielt, sondern
tatsachlich danach gefragt wiirde.

Zu fragen ist dann aber in der Tat, was mit dieser Haufung bezweckt werden
soll. Denn auch wenn nur die jeweilige Einzelaussage es bedingt, als bekannt
gekennzeichnet zu werden, ergibt sich insgesamt doch in der Haufung dieser
markierten Einzelaussagen ein Merkmal fiir den Brief als ganzen.

Das Ziel dieses Mittels lasst sich mit einer Sprechaktanalyse®* bestimmen:
Mit dem lokutiven Akt wird jeweils die Referenz zum konkreten Inhalt des
bekannten Wissens hergestellt (z. B. darauf verwiesen, dass die Missonare sich

32 Darin wird in 4,10 nicht nur das tatsichliche Praktizieren der Liebe gegeniiber den makedo-
nischen Geschwistern explizit geschildert — die Geschwisterliebe wird also nicht tibergan-
gen -, sondern es ergeht die Aufforderung, noch besser darin zu werden (rmopaxalodpev
8¢ vpac, adelgol, mepiocevey pahlov) — die Geschwisterliebe kann also gar nicht tiber-
gangen werden, weil an dieser Stelle offenbar noch Handlungsbedarf besteht (siche dazu
Kapitel 10 auf Seite 319).
Das lésst sich am Beispiel der Vorkommen von oidate in den Briefes des Paulus zeigen:
Neunmal steht es im 1Thess, zweimal im Rom (6,16; 11,2), je einmal im Gal (4,13) und im
Phil (4,15), iberhaupt nicht im Phlm und im 2Kor, zwo6lfmal im 1Kor. Beide Vorkommen
im Rém und zehn der zwolf im 1Kor sind Fragen (»(Oder) wisst ihr nicht [...]?«), sodass
als zum 1Thess analoge Anspielungen auf gemeinsames Wissen nur 1Kor 12,2; 16,15 und
die Belege im Gal und Phil, also insgesamt vier bleiben. Da auch mit anderen Lemmata
auf Wissen verwiesen werden kann — wie der 1Thess ja auch selbst zeigt — und Fragen
auch rhetorische Fragen sein konnen, kann diese Ubersicht keine Vollstandigkeit fiir sich
beanspruchen. Allerdings kann die Rolle von Erinnerung an Bekanntes im 1Thess ohnehin
schwerlich auf Basis eines Vergleichs mit anderen Briefen ermittelt werden.
* Vgl. z. B. Pittner, Linguistik, 148-159 bzw. grundlegend Austin, How to Do Things with
Words, passim; Searle, Speech Acts, passim. Siehe auch in der Einleitung Abschnitt 1.3.3
auf Seite 35.
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untadelig verhalten haben), mit dem illokutiven Akt — der Sprachhandlung im
engeren Sinne — wird dieser Inhalt als gemeinsames Wissen gekennzeichnet.
Es liegen (nach Searle’scher Terminologie) assertive (»ihr wisst« als Behaup-
tung) und direktive (»erinnert euch!« als Anweisung) Sprechakte vor, die
perlokutiv — der beim Empfanger intendierten Wirkung — auf ein Einverstdnd-
nis zielen: »Wir stimmen darin tiberein, dass die Missionare sich untadelig
verhalten haben.« Insofern in diesen Sprechakten durch Behauptung oder Er-
innerungsanweisung der Missionare und der perlokutiven Ubereinstimmung
der Gemeinde jeweils das gemeinsame Wissen als solches neu konstituiert
wird, kann (wiederum nach Searle) auch von einer deklarativen Sinnrichtung
der Sprechakte gesprochen werden: »Wir stimmen darin tiberein, dass die
Missionare sich untadelig verhalten haben. — Und daher ist es wahr.«

Die rhetorische Gestaltung ist hier also darauf ausgerichtet, iiber gemeinsa-
mes Wissen auf Basis gemeinsamer Erinnerung Ubereinstimmung zu schaf-
fen und diese Ubereinstimmung wirkt schlieBlich gemeinschaftsstiftend. Die
gemeinsame Erinnerung als Kern dieser Argumentationslinie ist zumindest
tendenziell am anschlussfahigsten, wenn die Gemeinde sie geschlossen teilt,
d. h. das zu Erinnernde mit Paulus selbst erlebt und noch méglichst prasent
hat.* Auch das spricht zeitlich fiir einen geringen Abstand des Briefes zum
Erinnerungsgut. Die Stiftung bzw. Versicherung der bleibenden Gemeinschaft
von Thessalonichern und Missionaren ist dann Antwort auf einen akuten
Zustand der Trennung, der gerade dann als drastisch und korrekturbediirftig
plausibel wird, wenn die Gemeinde noch jung, wenig gefestigt und daher

besonders auf die Autoritit und Hilfe des Gemeindegriinders angewiesen ist.*

¥ Als Alternative dazu wire nur zu erwégen, ob die gemeinsame Erinnerung so lange
zuriickliegt, dass sie eine literarische Fiktion wére, die Paulus kraft seiner Autoritét
einseitig konstituieren kann. Eine solche Erinnerungshoheit fiir Paulus zu veranschlagen,
lasst sich im Fall des 1Thess historisch aber nicht plausibel machen.

Interessant ist auch der ergénzende Blick darauf, wo im Brief keine Erinnerungsformeln
stehen und ob daraus abgeleitet werden kann, dass die entsprechenden Stellen dann
als nicht bekannt gelten kénnen. Hier ist selbstredend Zuriickhaltung angebracht, da
nicht alles Bekannte bei wiederholter Nennung auch durch eine entsprechende Formel
hervorgehoben sein muss. Ein Abschnitt ohne Markierung von Bekanntem ist 5,12-28,
abziiglich des Briefschlusses im engeren Sinne (fir Holtz, Thessalonicher, 270 ist nur 5,25—
28 Briefschluss, wihrend Schreiber, Thessalonicher, 292; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief,
315 die ganze Stelle 5,12-28 dazu zéhlen) sowie des Wunsches in 5,23-24 also v. a. 5,12—
22. Hier stehen Ermahnungen zum gegenseitigen Umgang innerhalb der Gemeinde, oft
imperativisch formuliert — insofern ist hier auf formal-syntaktischer Ebene auch kein
(rodig) otdate 0. 4. zu erwarten —, teilweise verallgemeinernden Inhalts (so Reinmuth,
Brief, 153f.). Inwieweit hier (Nicht-)Bekanntheit vorausgesetzt werden kann, wird nicht
deutlich. Anders bei der Beschaftigung mit dem Schicksal der vor der Parusie Entschlafenen
(4,13-18): Hier fehlt nicht nur jeglicher Hinweis auf bereits Bekanntes, die Unwissenheit
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2.1.1.4 Die Missionare als Erinnungskern

Bei einem genaueren Blick nicht nur darauf, dass die Erinnerung zentral
ist, sondern auch, was denn jeweils erinnert wird, zeigt sich ein deutlicher
Fokus auf die Missionare bzw. ihr Wirken beim Grindungsaufenthalt. Von
den oben aufgezihlten Belegstellen gilt das direkt fiir die ersten neun®” und
fir zwei weitere (4,2.6) zumindest indirekt, da hier die betonten Anweisungen
explizit mit den Missionaren als Verkiindigern verkniipft werden. Lediglich 5,2
— das Wissen um den Zeitpunkt der Parusie — sowie die dreimalige Praeteritio
kommen ohne eine sprachliche Verbindung zu Paulus und seinen Mitarbeitern
aus.*®

Analog zeigt sich dieser deutliche Fokus auch brieftopologisch, da die Aus-
sagen sich mehrheitlich konzentriert in Abschnitt 2,1-12 finden. Sechs Beleg-
stellen sind es hier, aus denen sich ein Bild der Missionare ergibt, das beim
Beginn ihres Wirkens in Thessaloniki ansetzt (2,1), kurz ihre vorherigen Miss-
handlungen in Philippi in den Blick nimmt (2,2), um dann ihr Handeln zu
qualifizieren, das frei von jedweden unlauteren Beweggriinden (2,5), dafiir
mithevoll (2,9), in jeder Hinsicht untadelig (2,10), ja sogar von familidrer Nahe
(2,7£.11) gekennzeichnet war. Inhaltlicher Kern der gemeinsamen Erinnerung
sind die durchweg vorbildlichen Missionare.*’

wird eingangs sogar als Begriindung fiir die folgenden Ausfithrungen genannt (o0 déAopev
8¢ Lpag ayvoeiv [...], 4,13). Diese beinhalten also etwas in irgendeiner Form Neues fiir
die Gemeinde (siehe Abschnitt 6.3 auf Seite 232). Hinsichtlich der Frage nach der relativen
Chronologie ist daraus zu folgern, dass das Problem - gestorbene Gemeindeglieder —
noch nicht wahrend der Erstmission auftrat (vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 256).
Das lasst sich als Indiz fiir einen eher kurzen Missionsaufenthalt bzw. ein insgesamt
kurzes Bestehen der Gemeinde deuten — als sehr schwaches Indiz allerdings. Denn je
nach Grofle und Altersstruktur der Gemeinde sind gestorbene Gemeindeglieder nicht
zwingend ein frith auftretendes Problem. Nicht als bekannt deklariert wird auch die Rolle
des Timotheus als Mitarbeiter Gottes bzw. am Evangelium in 3,2, obwohl sich im direkten
Umfeld der Stelle solche Beziige finden. Es geht hier nicht um eine ganze Passage, sondern
ein Detail, das zwar nicht fiir die chronologische, wohl aber die personale Einordnung des
1Thess aussagekriftig ist; dementsprechend wird dort niher darauf eingegangen (siehe
Abschnitt 2.2.1.1 auf Seite 70).

Dass die beiden Belege in 3,3f. auch auf die Gemeinde bezogen sind, d4ndert nichts am
Fokus auf die Missionare.

Letztere beziehen sich alle auf die Gemeinde und haben vordergrindig eine lobende,
unterschwellig zugleich eine motivierende Funktion (vgl. dazu auch Abschnitt 10.3.3 auf
Seite 329).

Erweitert um die Stellen 4,2.6 ist zu préazisieren: Kern der gemeinsamen Erinnerung sind
die Missionare selbst und ihre Anweisungen bzw. Belehrungen.
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Auf die konkrete Kommunikationssituation hin gelesen, heifit das zweierlei:
Die Redlichkeit der Missionare steht in irgendeiner Form infrage.*’ Und: Die
Redlichkeit der Missionare ist in irgendeiner Form wichtig fiir die Gemeinde.
Es handelt sich also (natiirlich) nicht um einen zeitlosen Ausweis missionari-
scher, im engeren Sinne paulinischer Vorbildfunktion. Es steht ein Problem
im Hintergrund und die Aussagen sind auf die Gemeinde bezogen — eben als
gemeinsame Erinnerung. An dieser Stelle ist der zweite Aspekt von Bedeu-
tung: die Wichtigkeit der Redlichkeit der Missionare fiir die Gemeinde und die
chronologischen Schliisse, die sich daraus ergeben.

Fir die Frage, in welcher Hinsicht die Missionare wichtig fiir die Gemeinde
sind, sind - ergdnzend zu den schon genannten, die Erinnerung betreffenden —
diejenigen Stellen instruktiv, die die Ankunft des Evangeliums in Thessaloniki
mit derjenigen der Missionare parallelisieren:

. €idoteg, adedgol Nyamnpévol LTTO [Tod] JeoD, TNV ExAoynv DRV, OTL TO
e0OYYEALOV NPV 00X €yeviiOn elg DpaG év Aoy povov (1,4-5): die Er-
wiahlung der Christen in Thessaloniki resultiert daraus, dass die Missio-
nare ihr (!) Evangelium eingefithrt haben*!

» maparofovteg Aoyov duorig op’ P&V Tod deod édé€acde ob Adyov
AVIPOTOV AAAX KODOG E6TLYV GANTGOS Adyov eod (2,13): die Missiona-
re stellen als Missionsbotschaft das Wort Gottes bereit

+ e0doxolpev petadobvar DIV o0 povoV TO edayYéALOV TOD Je0Dd AAAX
nol TAG EuTdVY Yuyde (2,8): die Missionare geben Anteil am Evangelium
(und nicht nur daran)

o nodog mopeAdfete map’ UGV TO TAHG OeT DPAG TEPLTATELY KO APEGHELY
Ue@, noddg nol meputateite, iva meplooebnte paAlov. oidate yop
tivag mapoyyeriog edoropev Oy S Tod rupiov Inood (4,1f.): die
Missionare formulieren Inhalte und Forderungen eines gottgefilligen
Lebenswandels

« TOLyopodv 0 adeT®dV 0bx Gvipwmov adetel dAAG TOV debv (4,8): die
von den Missionaren formulierten Weisungen sind Weisungen Gottes;

40 Dieser Aspekt wird erst im Rahmen der Problemkonstellationen naher behandelt, da er
fiir die zeitliche Verortung unerheblich ist. Siehe dazu Kapitel 4 auf Seite 135.

! Eine derartige Engfithrung, fast Gleichsetzung von Botschaft und Verkiindigern scheint
zwar im Rahmen weniger frither Abschriften als kritisch bzw. korrekturbediirftig wahr-
genommen worden zu sein (C liest 10 edayyéAov To0 deod, die Grundschrift von R
T0 edayyéAov Tod Jeod Nudv), jedoch sprechen hier alle textkritischen Regeln fiir die
Urspriinglichkeit der Lesart »unser Evangelium«. Sie deckt sich nicht zuletzt mit dem
weiteren Textbefund beziiglich der Rolle der Missionare.
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eine Verwerfung der (Botschaft der) Missionare entspricht damit einer
Abwendung von Gott selbst

Zusammengenommen: Ohne die Missionare ist das Evangelium in Thessa-
loniki nicht denkbar. Die doppelt benannte eicodog der Missionare (1,9; 2,1)
ist damit synonym zur Einfithrung des Evangeliums zu verstehen.** Dieser
Briickenschlag hat — wie auch die Wissens- bzw. Erinnerungsstellen — nicht
nur eine riickblickend-rekapitulierende Funktion, sondern ist und bleibt auch
zum Zeitpunkt der Briefabfassung insofern bedeutsam, als die Verbindung
von Evangelium und Missionaren mit annéhernd gleicher Intensitat weiter-
besteht — und daher im Brief so stark gemacht wird. Mit anderen Worten:
Die Missionare waren nicht nur im wahrsten Wortsinne grundlegend fir die
Konstituierung der Gemeinde, sondern sie bleiben es auch nach ihrer Abreise
fiir deren Fortbestand und Konsolidierung.** Davon zeugt ebenfalls, dass die
Thessalonicher nicht nur des Herrn, sondern auch der Missionare Nachahmer
sind (1,6). Ferner ist auch hier auf den wiederholt geduflerten Wunsch nach
Riickkehr bzw. Wiedersehen zu verweisen (2,17f.; 3,10). Eine so gewichtige,
existenzsichernde Rolle der Missionare ist am besten damit zu erkléren, dass
die Gemeinde noch sehr jung und ungefestigt ist. Sie kann noch nicht mit
der Botschaft alleine bestehen, sondern braucht auch die Verkiindiger, die fiir
diese Botschaft biirgen.

Der breite Raum, den die Missionare im Brief einnehmen, legt daher als
chronologischen Schluss nahe, dass die Gemeinde in Thessaloniki sich zur
Zeit der Briefabfassung noch in ihrer Grindungs- oder aber einer sehr frii-
hen Konsolidierungsphase** befindet. Gerade dann wird plausibel, warum die
Missionare als Gemeindegriinder und Fithrungsfiguren eine so herausgeho-
bene Rolle spielen: Die Gemeinde ist fiir ihr Weiterbestehen schlicht auf sie
angewiesen.* Sie haben das Evangelium nicht nur zu den Thessalonichern
gebracht, sie gewahrleisten auch dessen Fortbestand. Diese Rolle ist desto
plausibler, je ndher Brief und Griindungsaufenthalt zeitlich zusammenliegen.

42 Vgl. Holtz, Thessalonicher, 54.66.

4 Vgl. auch Schreiber, Geschichte, 221: »Neben den Elementen neuer Sinnstiftung diirfte
fiir die Identitdt der jungen Gemeinde die Beziehung zu den Personen, durch die sie zum
ersten Mal von der Christus-Botschaft hérten, bleibend wesentlich sein.«

4 Vgl. Koch, Geschichte, 265, der von »Aufbauphase« spricht.

* Als Kontrastfolie konnen hier die Ausfithrungen zum Wirken des Paulus bzw. der Missio-
nare in Korinth dienen: Paulus beschreibt sein eigenes Handeln dort weniger als untadelig
denn als schwach (1Kor 2,1-5) und sieht alle Missionare, nicht nur sich selbst als Ge-
meindegriinder, als Diener Christi (1Kor 1,12-13). Die korinthische Gemeinde ist ganz
offenkundig in einem auch zeitlich véllig anderen Stadium als diejenige in Thessaloniki.
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Als Zwischenfazit zur relativen Chronologie aus dem 1Thess selbst heraus
ergibt sich folgendes Bild: Das Grundproblem ist die Instabilitat der thessaloni-
schen Gemeinde, zu der wesentlich beitréagt, dass sie erst seit Kurzem besteht
und erzwungenermafien auf die physische Prasenz ihres Griinders verzichten
muss. Die Gemeinde hat ob dieser Kiirze das Kommen der Missionare, ihr
Wirken und ihre Worte noch sehr priasent, sodass diese Erinnerungsgehal-
te im Brief vorausgesetzt und argumentativ eingesetzt werden kénnen. Die
Gemeinde kann ferner nachvollziehen, warum die Trennung als so negativ
und die Sehnsucht als so grof3 beschrieben wird. Idealerweise (fiir Paulus)
teilt sie die Sehnsucht sogar — und tut dies geméafy 1Thess 3,6 auch tatséchlich.
Zwar hatte die Gemeinde physischen Kontakt mit Timotheus, der aber offen-
bar nicht mit derselben Autoritit wie Paulus agieren kann. Insofern folgt ein
paulinischer Brief, der der Trennung eine Gemeinschaft in Form gemeinsamer
Erinnerungen entgegensetzt, deren Inhalt die Missionare bzw. letztlich das von
diesen tiberbrachte Evangelium ist. So wird in der Erinnerung an das tadellose
Missionsteam auch dessen Botschaft vergegenwirtigt, und zwar als ebenfalls
tadelloses Gut. Das Festhalten an diesem Gut durch die Gemeinde bedeutet
aber letztlich nichts anderes als deren Stablilisierung.

Diese Konstellation setzt einen geringen Zeitraum zwischen Gridungsauf-
enthalt und 1Thess voraus. Fiir eine Konkretisierung dieses geringen Zeitraums
durch absolute Zahlen bietet der 1Thess keine Anhaltspunkte; es bedarf hierzu
weiterer Quellen.

2.1.2 Absolute Topo- und Chronologie

Aus der Kombination (auto-)biographischer Angaben zur paulinischen Mission
(v.a. im Gal und der Apg) mit den sich damit in Verbindung setzen lassenden,
auch auflerbiblisch belegten und datierbaren Ereignissen, namlich erstens der
Ausweisung von Juden aus Rom unter Claudius (iiberliefert im sogenannten
Claudius-Edikt)*® und der Statthalterschaft des Gallio in Achaia (greifbar
mittels der sogenannten Gallio-Inschrift),*” ergibt sich das Grundgeriist fiir
eine Pauluschronologie. Diese ist an anderer Stelle hinreichend ausfiihrlich

46 Sueton, Claud 25,4: Tudaeos impulsore Chresto assidue tumultuantis Roma expulit — »Die
Juden, die sich von Chrestos stidndig zu Unruhen anstiftet [sic] lielen, vertrieb er aus
Rom« (Ubers. Martinet). Fiir eine kurze Einordnung vgl. Schnelle, Paulus, 30.

47 Fiir Text, Ubersetzung, Edition und zeitliche Einordnung siehe Koch, Geschichte, 567-569.

62



2.1 Zeit und Ort der Kommunikation

beschrieben*® und soll hier daher nur in aller Kiirze und nur im Hinblick auf
den 1Thess nachvollzogen werden.

Die Gallio-Inschift — praziser: der inschriftlich zumindest fragmentarisch
erhaltene Brief des Kaisers Claudius an die Stadt Delphi — lasst sich mittels der
26. Akklamation des Imperators auf die erste Jahreshélfte 52 n. Chr. datieren
und erwéhnt Gallio als Statthalter der dortigen (senatorischen) Provinz Achaia
mit Sitz in Korinth. Dessen einjdhrige Amtszeit lasst sich daraus wiederum
auf Juli 51 bis Juni 52 datieren,*’ sodass Paulus irgendwann innerhalb dieses
Zeitraums in Korinth gewesen sein muss.

Apg 18 schildert, dass Priska und Aquila »neulich« (tpoocgartwc, 18,2) —
also kurz vor Paulus — aus Italien in der Stadt angekommen sind und dass
Paulus insgesamt 18 Monate dort blieb (18,11). Bei Datierung des Claudius-
Edikts auf 49°° lisst sich dann begriindet annehmen, dass Paulus in der ersten
Jahreshilfte 50 — eben kurz nach Priska und Aquila — in Korinth eintraf, im
Spatsommer oder Herbst 51 vor Gallio stand und wenig spater die Stadt wieder
verlie}.”! Da die Schifffahrt in den Wintermonaten eingestellt war,’? ist mit
der Seereise des Paulus von Korinth zunachst nach Ephesus und schlie8lich
nach Caesarea (Apg 18,19-22)>% spitestens gegen Oktober zu rechnen.’® Damit
wiren die 18 Monate Aufenthaltsdauer gegeben.

Und auch zwei weitere Indizien sprechen fiir diese Einordnung: Apg 18,12
fihrt Gallio als Statthalter zu einem Zeitpunkt ein, als Paulus schon in der Stadt
weilt, was ein Hinweis darauf sein konnte, dass Gallio seine Statthalterschaft

48 Vgl. beispielhaft neben vielen anderen: Schnelle, Probleme, 46-49 (sehr kompakt); Schnelle,
Einleitung, 32-47 (ausfiihrlicher, mit Karten und einer Ubersicht iiber diverse Entwiirfe);
Riesner, Frithzeit, 31-203 (sehr detailliert). Auf die zahlreichen Probleme und Unsicher-
heiten bei der Erstellung einer solchen Chronologie und die daraus resultierenden Un-
stimmigkeiten kleinerer und grofierer Art (z. B. bei der Datierung des antiochenischen
Zwischenfalls, vgl. Konradt, Datierung, passim; Ohler, Geschichte, 203, 205-207) zwischen
den verschiedenen Entwiirfen muss im Rahmen dieser Arbeit nicht eingegangen werden.

49 Vgl. Koch, Geschichte, 567-569; Ohler, Geschichte, 86; Schnelle, Probleme, 46.

> Vgl. Riesner, Friihzeit, 139-180.

5 Vgl. Schnelle, Paulus, 31.

Vgl. Riesner, Frithzeit, 274f. (mit Verweisen zu entsprechenden Quellenbelegen bei Plini-

usd. A., Apuleius und Vegetius); Ebel, Missionswerk, 174; Ohler, Geschichte, 215.

Antiochia als eigentliches Reiseziel wird Paulus von dort aus auf dem Landweg und

nicht per Schiff erreicht haben (vgl. Ohler, Geschichte, 230f.). Ob Apg 18,22 als weitere

Zwischenstationen einen Jerusalembesuch impliziert, ist textlich fraglich (vgl. Ohler,

Geschichte, 230), historisch sogar mit hoher Wahrscheinlichkeit auszuschlieflen (vgl.

Schnelle, 100 Jahre, 247).

Riesner, Friihzeit, 283-284 rechnet daher damit, dass Paulus vor November 51 in Jeru-

salem eingetroffen ist. Dass hier statt Jerusalem Caesarea, Antiochia oder allgemein die

Levante genannt sein miisste, &ndert nichts an der Datierung der Seereise, die vor den

Wintermonaten abgeschlossen gewesen sein muss.
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erst nach Paulus’ Ankunft in Korinth antrat.’® Und Apg 18,18 konstatiert, dass
Paulus nach dem Vorfall vor Gallio noch etliche Tage (Npuépoag ixavag) — nicht
Monate — in Korinth blieb, der Vorfall also eher gegen Ende seiner Zeit in
Korinth anzusetzen ist.”® Das wiirde eine Abreise im Herbst 51 bestitigen.

Korinth 50/51 ist fiir eine Chronologie dank des Fixpunktes Gallio-Inschrift
an sich essentiell, speziell hinsichtlich des 1Thess dartiber hinaus als Abfas-
sungszeit und -ort des Briefes. Denn die Route Philippi, Thessaloniki, Beroa,
Athen, Korinth (Apg 16-18) sowie das Zusammentreffen von Silvanus und
Timotheus mit Paulus in Korinth (Apg 18,5) lassen sich mit den Erw#hnun-
gen von Philippi (1Thess 2,2: Missionsstation vor Thessaloniki) und Athen
(1Thess 3,1: Paulus bleibt alleine dort, d. h. Silvanus und Timotheus werden
zuriickgeschickt) im 1Thess iibereinstimmend lesen.”” Timotheus kam dem-
nach nicht lange nach Paulus nach Korinth, woraufhin ebendort schnell der
1Thess verfasst wurde — beides im (Frith-)Sommer 50.°®

Fur den Zeitraum zwischen diesem (ungefahren) Datum und dem Ende
des Griindungsaufenthalts in Thessaloniki ist keine wirklich prazise Angabe
méglich. Koch veranschlagt »etwa 8—12 Wochen«,” Ravasz »vier oder fiinf
Monate«,*® allerdings rechnen beide nicht vor, wie diese Angaben zustande
kommen. Wie gezeigt sprechen die belastbaren Stellen im 1Thess einerseits
fiir eine moglichst geringe Zeitdauer, auf der anderen Seite sind Reisezeiten
und weitere Aufenthalte als Faktoren in Anschlag zu bringen, die zumindest
eine gewisse zeitliche Distanz zwingend voraussetzen. Doch wihrend schon
der Versuch, die Dauer nur der reinen Reisezeit von Thessaloniki nach Korinth
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fiir Paulus prézise zu berechnen, nicht gelingt,”" so gilt das umso mehr, wenn

> Vgl. Pesch, Apg II, 150, 152.

Anders Haacker, Apostelgeschichte, 309 Anm. 228, 312.

Vgl. Landmesser, Erster Thessalonicherbrief, 166; Konradt, Timotheus, 144. Zur Verein-

barkeit von 1Thess und Apg in Bezug auf die Reisestationen der Missionare bei der

Europamission siehe auch Abschnitt 2.2.1.3 auf Seite 73.

% Beispielhaft fiir viele Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 64. Wihrend Korinth als Abfas-
sungsort aufler Frage steht, wird das Jahr bisweilen mit 50 oder 51 angegeben (vgl. Holtz,
Thessalonicher, 19; Reinmuth, Brief, 108; Schreiber, Chronologie, 159; Landmesser, Erster
Thessalonicherbrief, 166). Der chronologische Rahmen aus Claudius-Edikt und Gallio-
Inschrift in Kombination mit dem eher kurzen Abstand zwischen Missionsaufenthalt und
1Thess lassen das Jahr 50 am plausibelsten erscheinen. Allerdings soll diese Marginalie
nicht dartiber hinwegtauschen, dass in Bezug auf die Frage der Datierung (und Authenti-
zitat) des 1Thess, mit den Worten Schmidts, »[g]role und nachhaltige Einmiitigkeit unter
Exegetinnen und Exegeten« herrscht (Schmidt, Neues, 43).

% Koch, Geschichte, 265.

0 Ravasz, Aspekte der Seelsorge, 20.

Die erste Variable ist die Reisegeschwindigkeit zu Fuf3. Abhéngig von den jahreszeitli-

chen Witterungsbedingungen, dem landschaftlichen Gegebenheiten und der korperlichen
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zusitzlich als Variablen noch die Aufenthalte in Ber6éa und Athen mit einge-
rechnet werden miissen. In beiden Fallen muss ungeklért bleiben, wie lange
der Aufenthalt jeweils dauerte. Es mag plausibel erscheinen, fiir die Reisen und
die Zwischenstationen als Untergrenze jeweils mindestens wenige Wochen
anzusetzen, aber selbst das ist nicht mehr als eine unprézise Einschatzung.
Zu mehr fithrt auch nicht der Hinweis auf Timotheus, der in der fraglichen
Zwischenzeit zunéachst nach Thessaloniki und dann zu Paulus nach Korinth
zuriickgekehrt sein muss, denn auch hier gilt: Weder ist genau rekonstruierbar,
wie schnell er reiste,*” noch, wie lange er sich in Thessaloniki aufhielt.

Fir die Dauer des Griindungsaufenthalts in Thessaloniki liegt mit Apg 17,2
eine Zeitangabe von »drei Sabbatenx, also drei bis vier Wochen vor.®* Dass
dieser Grindungsaufenthalt vorzeitig abgebrochen werden musste, scheint
ebenfalls eine kurze Dauer nahezulegen. Dennoch ist hier zu (hinter-)fragen,
wie plausibel die drei Wochen sind. Denn zum einen fiihrt ein abgebrochener
Missionsaufenthalt zu keiner belastbaren Zeitangabe — es gibt keine Standard-
dauer fiir eine Erstmission, von der sich durch den Abbruch ein bestimmter
Teil subtrahieren liefie.** Die Beschreibung des missionarischen Wirkens in
1Thess 2,1-12 konnte ein Indiz fiir einen lingeren Aufenthalt sein, muss es
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aber nicht.®” Und ob Phil 4,16 einen nur drei- bis vierwdchigen Aufenthalt

ausschliefit, ist ebenfalls nicht sicher zu sagen.®® Riesner sieht den 1Thess als

Konstitution wird mit 20 bis 30 (Riesner, Ebel) oder 20 bis 40 (Ohler) Kilometern pro Tag
gerechnet, was allerdings grobe Richtwerte angesichts stark divergierender Einzelbelege
sind (vgl. Heinz, Reisewege, 82; Riesner, Frithzeit, 276f.; Ebel, Missionswerk, 174; Ohler,
Geschichte, 216). Die zweite Variable liegt in der Unklarheit der Art der Reisens. Denn es
ist keineswegs sicher, dass Paulus auf diesem Teilstiick ausschlie8lich zu Fuf§ unterwegs
war. Infrage kommen fiir Teilstiicke der Reise auch Reittiere, Wagen oder (zumindest
grundsitzlich auch) Schiffe (vgl. Riesner, Frithzeit, 275f.). Gerade wenn Paulus Thessa-
loniki und méglicherweise auch Beroa fluchtartig schnell verlassen musste, sollte eine
wie auch immer berittene Flucht nicht ausgeschlossen werden, sofern in den Gemeinden
entsprechende Ressourcen zur Verfiigung standen.

Vgl. von Lips, Timotheus und Titus, 52. Zumindest fiir den Riickweg nach Korinth ist von
einer Seereise auszugehen (vgl. Haacker, Apostelgeschichte, 307).

Haacker, Apostelgeschichte, 289 bestreitet, dass hier iiberhaupt eine Zeitangabe vorliegt,
»weil Lukas nicht von drei aufeinander folgenden Sabbaten spricht.«

Die Griindungsaufenthalte in Korinth und Ephesus dauern jeweils deutlich iiber ein Jahr.
Wollte man diese Zeit auch fiir Philippi, Beréa und die Gemeinden Galatiens in Anschlag
bringen, wiirde das jeden chronologischen Rahmen sprengen.

Vgl. Riesner, Frithzeit, 322.

Das hingt wesentlich am Verstandnis von (xat) Gra kot dic. Bezieht es sich auf eine
mehrmalige Unterstiitzung in Thessaloniki, wéren wohl mehr als drei Wochen Zeit dafiir
zu veranschlagen (so beispielsweise Pesch, Apg II, 126; Schnelle, Paulus, 139; Haacker,
Apostelgeschichte, 289). Bezieht es sich aber auf die Zeit nach Thessaloniki, sodass die
Philipper Paulus nur einmal Unterstiitzung dorthin schickten, sind drei bis vier Wochen
dafiir ausreichend viel Zeit (vgl. Riesner, Frithzeit, 322; Konradt, Timotheus, 148f.). Zum
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2 Zeitliche, raumliche, personelle und mediale Gegebenheiten

Brief an eine »in ihrer groflen Mehrheit heidenchristlichen Gemeinde«®” als
Argument dafiir, dass der Missionsaufenthalt sich nicht auf die Verkiindigung
an drei Sabbaten in der Synagoge beschrankt haben kann, und sieht darin auch
keinen Widerspruch zur entsprechenden Zeitangabe der Apg.®® Eine wirklich
prézise Zeitangabe ergibt allerdings auch seine Rekonstruktion nicht.®

Festzuhalten bleibt insgesamt, dass die entscheidende Konstellation fiir eine
situativ riickgebundene, argumentationsstrategische Briefanalyse nicht am
Frithjahr 50 n. Chr. oder einem einige Wochen kiirzeren oder langeren Griin-
dungsaufenthalt hangt, sondern, dass sich der Griindungsaufenthalt, dessen
erzwungener Abbruch, die Riickkehr des Timotheus und schlief8lich der Brief
innerhalb eines nur kurzen Zeitraums abspielten. Kurz ist hier im Sinne einer
relativ direkten Abfolge der besagten Ereignisse bzw. Kommunikationshand-
lungen zu verstehen. Griindungsaufenthalt, Brief und das Dazwischenliegende
sind Teil eines zusammenhangenden Kommunikationsgeschehens.

2.2 Kommunikationspartner

2.2.1 Der oder die Verfasser?

Den antiken Briefnormen’ entsprechend werden im Priskript des 1Thess
einleitend Absender und Empfinger genannt: [HadAog xoi Zthovovog’ xad
Twpodeog tfj exnAnoig Oecoarovinéwv (1,1). Dieser Absendertrias entspre-

Verstiandnis von (xai) dmaf xai dig als »mehrmals, mehr als einmal« statt »(genau)
zweimal«, vgl. Morris, KAI ATIA= KAI ALY, passim.

Riesner, Frithzeit, 322.

Vgl. Riesner, Frithzeit, 322. Die drei Sabbate werden symbolisch als Ende der Mission
unter Juden verstanden und der lukanische Bericht insgesamt so, dass die Mission in
Thessaloniki nach dem Bruch mit der Synagoge unter den Nichtjuden, z. B. im Haus des
Jason, noch weiterging.

Riesner, Frithzeit, 322f.: »Ist also eine Anwesenheit von mehr als einem Monat wahr-
scheinlich, so wird man doch kaum viel dariiber hinausgehen diirfen. [...] Auch der
chronologische Gesamtrahmen schliefit eine viel ldngere Zeit als zwei bis vier Monate aus.
[...] So ergibt sich auch von hier ein Aufenthalt des Paulus in Thessaloniki von héchstens
vier, wahrscheinlich aber noch weniger Monaten.« An gleicher Stelle geht Riesner aber,
mit der im Rahmen der Gesamtchronologie zur Verfiigung stehenden Zeitspanne argu-
mentierend, von »wenigstens zwei bis drei Monate[n] fiir die Gemeindegriindungen in
Philippi und Berda« aus, was bis zu vier Monate fiir Thessaloniki in Relation dazu, gerade
bei Beriicksichtigung des Abbruchs des Aufenthalts, als zu lang erscheinen lasst.

Vgl. Bienert, Bibelkunde, 120; Klauck, Briefliteratur, 36-40 bzw. passim.

Dem Silvanus der paulinischen Briefe entspricht der Silas der Apg (vgl. Ollrog, Mitarbeiter,
18; Koch, Geschichte, 251 Anm. 3; Pesch, Apg II, 82). Im Rahmen dieser Arbeit wird Silvanus
als die Variante des 1Thess verwendet.
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2.2 Kommunikationspartner

chend werden im Brief fast durchgingig Formen der ersten Person Plural

verwendet, wenn von den Missionaren die Rede ist.”? Vereinzelt stehen al-

lerdings auch singularische Formen, sodass die Verfasserfrage zu stellen ist:

Schreibt allein Paulus oder schreiben hier drei gleichberechtigte Verfasser

nach Thessaloniki
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Davon zu unterscheiden sind solche Wir-Formen, die auch die Gemeinde mit einbeziehen
(u.a. 1Thess 1,10; 5,6 und viele weitere) und demnach fiir die Verfasserfrage nicht relevant
sind. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 64f. unterscheidet innerhalb der echten Paulinen
vier Kategorien des Pluralgebrauchs: Demnach beziehen sich zwei auf Verfasser und
Adressaten gemeinsam, eine zielt darauf, einer Mahnung durch Einbezug der Absender
rhetorisch Nachdruck zu verleihen, die vierte ist ein rein literarischer Plural, hinter dem
tatséchlich ein singuldrer Paulus steht.

Auch in der gegenwirtigen Forschung finden sich hierzu divergierende Aussagen; vgl.
beispielhaft: »Summa summarum erscheint ein individuelles Verstindnis der pluralen
Redeform doch mit weniger briefinternen Problemen behaftet als ein kollektives« (Hoppe,
Erster Thessalonikerbrief, 70) — »Dieser Befund [...] legt nahe, den 1. Thessalonicherbrief
[...] als kollektives Schreiben mit drei Verfassern zu betrachten. Das >Wir« ist dann als
echter Plural und nicht als »schriftstellerischer«< mit singularischer Bedeutung zu verste-
hen« (Roose, Thessalonicherbrief, 6). Ein moglicher Vergleichsaspekt fiir die Bewertung
von Absenderangaben im Préskript liegt in Form der weiteren Paulinen vor. Auch darin
ist mehrheitlich nicht allein Paulus aufgefithrt. Im Phil und Phlm steht neben Paulus
jeweils noch Timotheus im Praskript, im Brief wird dann aber fast durchgéngig singula-
risch formuliert (vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 66f.); Timotheus tritt hier nicht
als Verfasser in Erscheinung. In den Korintherbriefen stehen ebenfalls zwei Absender
(Paulus und Sosthenes bzw. Timotheus), im Briefkorpus wechseln Singular und Plural (vgl.
Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 66). Mehrere genannte Absender sind demnach nicht
automatisch mit mehreren Verfassern gleichzusetzen. Gerade der persénliche Ton des Phil
und des Phlm gibt Paulus trotz der jeweils erfolgenden Eingangsnennung von Timotheus
als einzelnen Verfasser zu erkennen, sodass vom Préskript gerade nicht unflektiert auf die
tatsachliche Verfasseranzahl geschlossen werden kann. Im Gal wird das noch deutlicher:
Hier werden neben Paulus im Préskript noch »alle Briider« genannt — ganz offensichtlich
sind das nicht alles Briefverfasser, sondern Paulus ist der Urheber. Im Brief schreibt er
von sich dann folgerichtig im Singular, allerdings nicht durchgéngig (z.B. in Gal 1,8-9).
Ahnlich in Rém 1,5: Hier schreibt Paulus als klar singuldrer Absender plétzlich davon,
dass »wir« Gnade und Apostolat empfangen haben. Ein wie auch immer genau gearteter
schriftstellerischer Plural wird von Paulus also durchaus verwendet. Fiir den 1Thess sind
aus der begrenzten Aussagekraft des Praskripts hinsichtlich der Verfasserfrage und der
Moglichkeit eines schriftstellerischen Plurals allerdings nur eingeschrankt Rickschliis-
se zu ziehen. Zunichst ist die fast ausschliefiliche Verwendung des Plurals im 1Thess
innerhalb der Paulinen singuldr und passt an sich gut zum Praskript. Sodann liegt mit
dem 1Thess innerhalb der Chronologie der paulinischen Briefe das mit einigem Abstand
fritheste Exemplar vor (auf den 1Thess im Jahr 50 folgt erst ca. vier Jahre spéter mit dem
1Kor der nachste Brief; vgl. beispielhaft Schnelle, 100 Jahre, 300) und wahrscheinlich sogar
Paulus’ erster Gemeindebrief iiberhaupt (vgl. Holtz, Thessalonicher, 274; Koch, Geschichte,
265). Dass sich im Laufe der Zeit Anderungen in der eigenen Briefpraxis ergeben, ist nicht
auszuschliefen, sodass der 1Thess nicht einfach parallel mit den anderen Briefen zu lesen
ist. Und schlieflich gilt das umso mehr bei Beriicksichtigung der zeitgendssischen Adressa-
tenperspektive: So schon es aus heutiger exegetischer Perspektive ist, sieben authentische
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2 Zeitliche, raumliche, personelle und mediale Gegebenheiten

Eine rein quantitative Auswertung der Belegstellen kann hier keine hinrei-

chende Antwort liefern, da das Phanomen schriftstellerischer Plural generell

wie auch bei Paulus gut belegt is

t’* und - wichtiger - die quantitative Erhe-

bung gerade keine Uneinheitlichkeiten, d. h. die punktuellen Wechsel in den

Singular zu erklaren vermag. Besagte Singularstellen lauten folgendermafien:

« d10TL ReArjoapev éAdelv mpog Lpag, £yo pév Iablog xal amaf xal
dig, nod évéxoyiev Nuag 6 catovag (2,18): eingerahmt zwischen zwei
Pluralmarkierungen (ndeAnocaypev und nuég) wird Paulus als einzelner
betont heraus- bzw. hervorgehoben

« S10 pnuéTL otéyovteg evdonnoapey xatahetpdfval év  Adrvoug povol
(3,1): zwar nicht grammatisch, aber sinngemaf ist »allein« singularisch
zu verstehen, v. a. bei Beriicksichtigung des parallelen Verses 3,5

+ Ol TODTO HAY®D PNUETL OTEYWV EMepPal €lg TO yvdVoL TNV o TV DPOV,
Hn TG Emeipacey DUGG O melpalwv xal eig xevov yévntat 0 ®Omog UGV
(3,5): hier ist der Singular durch ein Personalpronomen und zwei Verbal-
formen klar markiert; am Satzende erfolgt mittels Possesivpronomen
wieder die Riickkehr zum Plural

« évoprilw DPAG TOV KVOPLOV AVaY VWO U VAL THV ETLGTOANV TTRGLY TOIG
adergoig (5,27): in der finalen Mahnung, ja Beschworung, den Brief
allen Briidern vorzulesen, steht wieder ein Singular

Trotz ihrer begrenzten Zahl” machen diese Belege deutlich, dass die drei

Namen aus dem Préskript nicht mit drei Briefverfassern gleichgesetzt werden
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Paulinen vergleichen zu kénnen, so anachronistisch ist das fiir die Thessalonicher im Jahr
50, wenn gefragt wird, zu welchem Schluss sie bei der Verfasserfrage kommen.

Vgl. allein fiir das Neue Testament Blass-Debrunner, § 280; Hoffmann-von Siebenthal,
§ 139¢; fiir Paulus siehe nur die oben angefiihrten Beispiele Gal 1,8—9 und Rom 1,5.
Hingewiesen sei ergdnzend noch auf zwei weitere Stellen: In 4,13 lesen einzelne Textzeu-
gen eine Singular- statt Pluralform: O0 $¢\opev [$éAw] 8¢ Opag dyvoelv. Diese Variante
ist allerdings quantitativ (laut Nestle-Aland”: vier Minuskeln, ein Lektionar, zwei Uber-
setzungen, von denen eine noch dazu einzelne, abweichende Handschriften der sonst
anderslautenden Vulgatatradition bezeichnet, sowie Teile der ohnehin zu vernachléssigen-
den Belege bei Augustin) und v. a. qualitativ (keine Minuskel ist vor das 11. Jh. zu datieren)
so schlecht bezeugt, dass sie nicht als vermeintlicher Singularbeleg in Anschlag zu bringen
ist. In 2,11 wird das Bild eines Vaters bemiiht, der seine Kinder ermahnt und trostet. Da
ein Kind genau einen Vater hat, kann sinngeméfl auch hier ein Singularbeleg ausgemacht
werden. Da die hier verwendete Bildsprache aber eben metaphorisch zu verstehen ist
- Paulus bzw. die Missionare sind nicht leibliche Viter der Gemeindeglieder — und den
Aspekt der besonderen Liebe und Fiirsorge veranschaulicht, treten die realen familidren
Beziige in den Hintergrund bzw. sind hier nicht Teil der Bildsprache, womit auch diese
Stelle als Beleg fir einen zumindest gedachten Singular ausscheidet.
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2.2 Kommunikationspartner

konnen. Obwohl ein solcher (schriftstellerischer) Singular mit Pluralbedeutung
grundsitzlich denkbar wire,”® so ist er es hier inhaltlich eindeutig nicht.
Denn 2,18 zeigt explizit, dass der Singular exklusiv auf Paulus bezogen ist.
Fir die Belege im dritten Kapitel kann das Gleiche angenommen werden, da
zumindest der Mitabsender Timotheus hier eindeutig auszuklammern ist. Das
zeigt deutlich 3,1-10, wo diber Timotheus in der dritten Person gesprochen
wird. Er kann hier somit schwerlich Teil des Wir-Plurals sein, geschweige
denn des (Paulus-)Singulars. Besonders deutlich wird das in 3,2 (»wir haben
Timotheus geschickt«, aber Timotheus schickt sich nicht selbst; in 3,5 steht
dann treffender énepya, »ich habe geschickt«) und 3,6 (»Timotheus kommt
zu uns zuriicke, er ist also nicht Teil dieses Plurals).”” Ferner ergébe auch 3,10
keinen Sinn, wenn Timotheus, gerade aus Thessaloniki kommend, Teil des
sich nach einem Wiedersehen sehnenden (vermeintlichen) Kollektivs wire.
Derjenige, der Mitarbeiter schickt, von ihrer Riickkehr berichtet und seine
Sehnsucht nach Riickkehr zum Ausdruck bringt, ist Paulus. Fiir 5,27 schliellich
ist erwartbar, dass auch diese Singularform sich auf Paulus bezieht, wenn das
in den vorherigen Belegen schon der Fall war. Besonders interessant an dieser
Stelle ist freilich, dass darin exklusiv im 1Thess der Brief als Brief zu Sprache
kommt — und gerade hier steht eine Singularform. Das konnte so zu verstehen
sein, dass mittels der singularisch formulierten Beschwérung in Bezug auf
den Umgang mit dem Brief eine letztlich singularische Verantwortung fiir
den Brief zutage tritt.”® Und diese Verantwortung — das zeigen die weiteren
Singularstellen und die Erstnennung im Préskript — kann nur bei Paulus selbst
zu suchen sein. Weil Paulus allein fiir den Brief verantwortlich ist, ist auch er
allein es, der diese letzte Ermahnung ausspricht. Und da das Possessivprono-
men fuév im letzten Vers kollektiv auf Missionare und Gemeinde bezogen ist,
ist évopuilw insgesamt die letzte auf die Missionare bezogene Verbform, die

hier abschlieBend den Autor Paulus kenntlich werden lasst.”’

76 Als kolletiv-genereller sowie als distributiver Singular ist er zumindest belegt, auch im
Neuen Testament (Blass-Debrunner, § 139-140). Beide Anwendungsfille lassen sich fiir
die Singularstellen im 1Thess aber nicht plausibilisieren.

Vgl. Holtz, Thessalonicher, 14; Reinmuth, Brief, 108.

Fiir Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 338f. zeigt der Singular bei der Beschwdrung ein
»personliches Interesse« (338) des Paulus, das dariiber hinaus »auch der Autorititsstarkung
des Briefautors [dient]« (339).

Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 327. Eine mogliche Analogie kénnte in 2Kor 13,10 vorliegen,
wo Paulus - freilich noch um einiges deutlicher - als Verfasser erkennbar wird (vgl. Hoppe,
Erster Thessalonikerbrief, 66). Auch hier folgen keine weiteren Stellen, die exklusiv auf
Paulus bzw. Paulus und Timotheus bezogen wiren, sodass die Nennung des Verfassers im
Singular in dieser Hinsicht den Schlusspunkt bildet.
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2 Zeitliche, raumliche, personelle und mediale Gegebenheiten

An der Textoberflache ergibt sich somit die Tendenz, dass Paulus als allei-
niger Briefverfasser anzusehen ist, der mittels Verwendung des Plurals fast
durchgingig weitere Personen mit einbezieht. Um diese Tendenz weiter zu
erhirten, ist dann aber zweierlei zu fragen: Erstens, wie die Rolle der weiteren
Absender Silvanus und Timotheus zu bestimmen ist, und zweitens, warum
Paulus nicht nur von sich selbst spricht, also welche positive Funktion der
Plural erfiillt, die ein durchgéngiger Singular nicht oder nicht so gut héatte
erfullen kénnen.

2.2.1.1 Timotheus

Der einigermafien prominente Bericht von Timotheus’ Riickreise nach Thes-
saloniki von Athen aus und seinem erneuten Zusammentreffen mit Paulus
direkt vor Abfassung des 1Thess wirft v.a. im Lichte von 2,17f. die Frage
auf, warum seine Riickreise iiberhaupt méglich war. Denn wihrend Paulus’
eigene Riickkehrversuche nach dem unbeabsichtigt frithen Verlassen der Stadt
allesamt scheitern, kann Timotheus offenbar doch zuriickkehren.?® Warum?
Da keine Argumente die Behauptung stiitzen kénnten, Timotheus sei beim
Missionsaufenthalt nicht dabei gewesen,?! ist seine Rolle bei der Erstverkiindi-
gung in Thessaloniki ndher zu bestimmen, konkreter: seine Rolle in Relation
zu Paulus (und moglicherweise auch zu Silvanus).

Konradt verweist in seinen Uberlegungen zu dieser Frage auf ein Detail
in Apg 16,11-17,15, das fiir die Rolle des Timotheus aussagekriftig ist: dass
dort gerade nichts iiber ihn ausgesagt wird.®* »Es fallt namlich auf, dass Lukas
sowohl in Philippi als auch in Thessalonich nur Paulus und Silas/Silvanus 6f-
fentlich auftreten lisst.«®* Von Timotheus ist nicht die Rede, obwohl er gemaf

% Erginzend zum grammatischen Befund kann demnach fiir 2,18 festgehalten werden, dass
Timotheus nicht nur nicht in der Singular-, sondern auch nicht in den Pluralformen
mitzudenken ist.

Seine Nennung im Praskript setzt seine Bekanntheit in der Gemeinde voraus (vgl. Rein-
muth, Brief, 109). Diese Bekanntheit kénnte zwar auch auf seinen alleinigen Besuch
zuriickzufiithren sein, dann miisste aber plausibel gemacht werden, dass Paulus der Ge-
meinde zwecks ihrer Starkung einen ihr génzlich unbekannten Mitarbeiter schickt. Noch
wichtiger aber wire zu erkldren, wo sonst als in Thessaloniki Timotheus die Zeit des
Griindungsaufenthalts verbracht hatte. Zwar nennt Apg 17,1-10 ihn nicht namentlich;
dass ein gerade erst zum Missionsteam gestoffener Mitarbeiter (vgl. Apg 16,1-3) aber direkt
wieder fiir mindestens mehrere Wochen fortgeschickt wird, leuchtet nicht ein. Anders
Pesch, Apg I1, 118, 120f., 125, der Timotheus nicht (oder zumindest nicht von Anfang an)
an der Mission in Thessaloniki beteiligt sieht, da er zunéchst noch in Philippi geblieben
sei, dann eventuell finanzielle Unterstiitzung von dort nach Thessaloniki gebracht habe
oder aber von Athen aus erstmals in die makedonische Hauptstadt geschickt worden sei.
82 Vgl. Konradt, Timotheus, 145f.

83 Konradt, Timotheus, 146.
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2.2 Kommunikationspartner

der lukanischen Darstellung zu diesem Zeitpunkt ebenfalls Teil des nach dem
Zerwiirfnis zwischen Barnabas und Paulus neu konstituierten Missionsteams
ist; nach Apg 16,1-3 stammte er aus Lystra und schlieft sich Paulus und Sil-
vanus auf deren Weg durch Kleinasien an. Silvanus dagegen wird sowohl in
Philippi (Apg 16,19.25.29) als auch Thessaloniki (Apg 17,4.10) mehrfach explizit
erwihnt. Konradt folgert, dass Timotheus »eher die Funktion eines >Gesellen«
im Missionsteam hatte«,3 der, anders als Paulus und Silvanus, kaum 6ffentlich
in Erscheinung trat. Timotheus wire dann in Thessaloniki - zumal auflerhalb
der Gemeinde — nicht bekannt, sidhe sich nicht oder zumindest viel weniger
der Gefahr von Nachstellungen ausgesetzt und konnte demnach in die Stadt
zuriickkehren.®

Fur diese Rolle des Timotheus als Geselle oder Juniorpartner sprechen
ferner der aus Hebr 13,23 abzuleitende Hinweis auf sein zum Zeitpunkt der
Thessaloniki-Mission junges Alter,® seine betonte Aufwertung als cuvepyog

287

70U J¢00 durch Paulus in 1Thess 3,2°" und die Tatsache, dass er selbst bzw.

seine Rolle an dieser Stelle gerade nicht als gemeinsames Wissen deklariert
wird, wie es sonst so oft geschieht.®®

Von den zahlreichen Anspielungen auf bereits Bekanntes findet sich keine
in direktem Zusammenhang mit Timotheus. Dabei wire dessen Vorstellung als
TOV AdeAPOV NUOV vl oLvepYOV ToD Jeod €v T ebayyerin Tod Xpiotod (3,2)
dafiir hochst plausibel, wird doch bevorzugt auf das Wirken der Missionare
angespielt.®’ In den beiden folgenden Versen stehen auch die entsprechenden
Marker (oidarte), hier auf das Missionsteam insgesamt bezogen. Paulus fasst
die Rolle des Timotheus demnach nicht als gemeinsames Wissen im Sinne
von zuvor beim Griindungsaufenthalt personlich geteiltem Wissen auf, da

Timotheus, im Hintergrund bleibend, hier sozusagen kein Thema war.”

8% Konradt, Timotheus, 146.

Konradt, Timotheus, 145: »Timotheus war der einzige, bei dem die Hoffnung bestand, dass
er sich unbehelligt in der makedonischen Hauptstadt bewegen konnte.« Mell, Evangelium,
69 sieht dagegen als entscheidenden Punkt fiir die gelingende Riickkehr die Tatsache, dass
Timotheus alleine reiste und »[a]ls einzelner Missionar [...] besser inkognito unterwegs
sein und sich ohne Arbeitsaufnahme durch Unterstiitzung der Gemeinde besser versteckt
halten [konnte]«.

Vgl. Konradt, Timotheus, 146; Basis dafiir ist die Datierung des Hebr auf die achtziger
oder neunziger Jahre, vgl. Grafier, Hebréer I, 25; Backhaus, Hebréerbrief, 36.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 198f.; Konradt, Timotheus, 147f.

Siehe oben Abschnitt 2.1.1.3 auf Seite 55.

Siehe dazu Abschnitt 2.1.1.4 auf Seite 59.

Dagegen ist in Phil 2,22 die Bewahrung des Timotheus als bekannt vorausgesetzt: trjv 8¢
Soupnv adTod YIvOoKeTE, OTL OG TaTPL TEXVOV GLV Elol E500AevoeV eig TO eDayyéALOv.
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2 Zeitliche, raumliche, personelle und mediale Gegebenheiten

Dass Timotheus im Préskript an dritter Stelle steht, ist demnach kein Zufall,
sondern durchaus Ausdruck einer Hierarchie. Es besteht ein deutliches Gefalle
zwischen Paulus und Timotheus. Dennoch wird Timotheus eingangs als Ab-
sender genannt, sein Wirken thematisiert und seine Rolle als cuvepydg direkt
mit Gott assoziiert. Den Thessalonichern wird er so nachdriicklich anempfoh-
len, da seine Stellung mit seiner Riicksendung verandert bzw. aufgewertet ist:
Er hat sich fiir Paulus als Mitarbeiter bewihrt, indem er die Kommunikation
weitergefithrt und neue Informationen zu Paulus gebracht hat.

Aufgrund dieser aufgewerteten Rolle ist es nur verstandlich, dass Paulus ihn
im 1Thess konsequent einbezieht: Ohne Timotheus wire die Kommunikation
zwischen Paulus und den Thessalonichern nach der Abreise der Missionare
abgebrochen und ein eventueller Brief hatte mangels weiterer Informationen
eine ganz andere Gestalt haben miissen. Die Riickreise des Timotheus ist somit
essentieller Teil der Kommunikationshandlung und Paulus ist bemiiht, diesen
hohen Stellenwert seines Mitarbeiters auch entsprechend zu kommunizieren.
Dass er dabei bei Timotheus’ alleiniger Riickreise ansetzt, ist nachvollziehbar,
wenn er beim Grindungsaufenthalt noch im Hintergrund blieb. Es ergibt daher
Sinn, dass Timotheus als Absender genannt und fast durch den ganzen Brief
hindurch mittels der Pluralformen neben Paulus (und Silvanus) gedanklich
présent bleibt.

2.2.1.2 Silvanus

Nach der Nennung an zweiter Stelle im Praskript taucht Silvanus fiir sich
genommen nicht mehr im 1Thess auf. Seine Bekannt- und Anerkanntheit in
der Gemeinde bedarf offenbar keiner weiteren Erklarungen, was — zumal er
eingangs noch vor Timotheus genannt wird — den Griindungsaufenthalt als
Grund fiir seine Stellung zu erkennen gibt. Die Apg bezeugt ihn ab 15,40 als
Paulusbegleiter, der von Beginn an bei der sogenannten zweiten Missionsreise
dabei ist; auch in Thessaloniki wird er zweimal explizit erwahnt (Apg 17,4.10).

Beides, die im 1Thess fraglos vorausgesetzte Bekanntheit des Silvanus und
die Darstellung der Apg, spricht fiir eine prominente Rolle des Silvanus bei der
Gemeindegriindung in Thessaloniki sowie insgesamt bei der Europamission.’’
Wie auch Paulus tritt er 6ffentlich auf und wird auch so wahrgenommen. Ist
die Herkunftsangabe in Apg 15,22 korrekt, Silvanus also ein angesehener Jeru-
salemer Jude, der von der dortigen Gemeinde ausgewahlt wird, die Beschliisse

o Vgl. Konradt, Timotheus, 146.
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des Konvents nach Antiochia zu bringen,’* legt auch das eine gewichtige Rolle
nahe. Keinesfalls passt ein Gesellen- oder Juniorpartnerstatus fiir Silvanus.
Zugleich bezeugen wiederum Apg 17,14 und 1Thess 3,1.5 libereinstimmend,
dass Paulus allein aus Berda abreist bzw. in Athen allein verbleibt, also seine
beiden Mitarbeiter mit eigenen Aufgaben betraut. Und wenn nach Apg 18,5 die
beiden erst in Korinth wieder auf Paulus treffen, hat er seinen Missionsaufent-
halt dort wohl bereits ohne sie begonnen. Insofern ist fiir das Verhaltnis von
Paulus und Silvanus eher nicht von einer parititischen Doppelspitze auszuge-
hen, sondern ebenfalls von einem Gefille, wenn auch einem viel moderateren
als zwischen Paulus und Timotheus. Wie stark sich dieses bei der Erstmission
in Thessaloniki gedufiert hat, mag dahingestellt bleiben. Sicher ist dagegen
von einer 6ffentlichkeitswirksamen Rolle des Silvanus auszugehen,” sodass
er der Gemeinde ohne weitere Erlauterungen als Absender plausibel ist und

folglich auch im Préskript erscheint.”

2.2.1.3 Die Reiserouten der Mitarbeiter

In Apg 17,14-15 ist zu lesen, dass Paulus allein (d. h. hier: ohne Silvanus und
Timotheus) von Beréa nach Athen gebracht wird und seine beiden Mitarbeiter
so schnell wie moglich nachkommen sollen. Nach Schilderung seines Wir-
kens in Athen und seiner beginnenden Téatigkeit in Korinth werden Silvanus
und Timotheus erst in Apg 18,5 wieder erwihnt, als sie ndmlich dort wieder
zu Paulus stoflen. Nach Paulus’ Bericht im 1Thess schickt er dagegen seine
Mitarbeiter von Athen aus zuriick. Ein Widerspruch?

Beide Darstellung sind durchaus in Einklang zu bringen, wenn zugestan-
den wird, dass beide kein vollstindiges Bild bieten. Denn dann kénnen sich
die Informationen ergénzen: Silvanus und Timotheus kommen tatsachlich
so schnell wie méglich zu Paulus zuriick und treffen dann in oder auf dem
Weg nach Athen wieder auf den Apostel. Daraufthin kehren sie zuriick in die
Gemeinden und Paulus bleibt allein in Athen, reist gleichfalls ohne die beiden
nach Korinth, wo diese schlieilich auch eintreffen und dann vorlaufig bei
Paulus bleiben und mit ihm missionieren.”

%2 Vgl. Pesch, Apg II, 82; Konradt, Timotheus, 140.

% Folglich gilt fiir Silvanus wie fiir Paulus, dass eine Riickkehr in die Stadt ohne erhebliches
Risiko nicht méglich war (vgl. Konradt, Timotheus, 145).

%% Unter vollig anderem Vorzeichen sieht Goulder, Silas, 101-106 die Rolle des Silvanus: Fir
Goulder ist Silvanus Gegenspieler des Paulus, der als Vertreter eines gegen Paulus ge-
richteten Evangeliums jerusalemischer Pragung den Thessalonichern etwas grundlegend
anderes verkiindigt als jener. Siehe dazu Abschnitt 6.2 auf Seite 227, bes. Anmerkung 20
auf Seite 230.

% Vgl. Konradt, Timotheus, 144.148.
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Dass dieses vollstindige Bild im 1Thess nicht geboten wird, ist einleutend:
Dass Paulus von Ber6a zunidchst alleine aufbricht und dass auch Silvanus von
Athen aus (nicht nach Thessaloniki) geschickt wird, tangiert die Gemeinde
nicht und wird daher von Paulus auch nicht beschrieben. Im Fall der Apg
liegt der Fokus auf Paulus, weshalb auch hier keine eigenstandige Schilderung
der Taten der Mitarbeiter erfolgt. Zwischen Apg 17,14f. und 18,5 bleibt eine
diesbeziigliche Leerstelle. Sollte hier alles erzdhlt sein, miisste man behaupten,
dass Silvanus und Timotheus trotz Paulus’ Anweisung, so schnell wie mdglich
nachzukommen, wihrend dessen gesamtem Athen- und dem beginnenden
Korinth-Aufenthalt gemeinsam in Beroa verbleiben. Und selbst dann wire
nicht gesagt, was die beiden in dieser Zeit taten. Eine Leerstelle bleibt so
oder so. Fir den in Athen wirkenden lukanischen Rhetor Paulus sind dessen
Mitarbeiter an dieser Stelle jedenfalls nicht relevant, sodass eine kurzzeitige,
nicht erzédhlte Zusammenkunft dort denkbar ist, bevor sie erneut ausgesandt
werden.

Im Fall des Timotheus fithrt dieser Weg geméifl dem paulinischen Zeugnis in
1Thess 3 zuriick nach Thessaloniki und dann zu Paulus nach Korinth, im Fall
des Silvanus liegt eine so klare Aussage nicht vor. Von einem analogen Schema,
also der Riicksendung in eine bereits bestehende Gemeinde, ist auszugehen,
insofern kommen Berda und Philippi als Ziele infrage, bevor auch Silvanus
wieder bei Paulus in Korinth eintrifft. Konradt weist darauf hin, dass bei
einer Verbindung von Apg 18,5 mit 2Kor 11,9 und Phil 4,16 eine schliissige
Rekonstruktion vorlage, die fiir Philippi spréache: Die Philipper hatten Silvanus
demnach finanzielle Unterstiitzung fiir Paulus mitgegeben, sodass dieser mit
der Ankunft des Silvanus in Korinth nicht mehr als Zeltmacher weiterarbeiten
musste.”

Aus dieser Rekonstruktion ergibt sich fir das Verhéltnis der drei im Pra-
skript des 1Thess genannten Personen, dass Paulus die Fiihrungsrolle im Team
innehatte.”” Wihrend Silvanus und Timotheus mit ihren eigenen Auftrigen
und Reisen zwar zweifellos groflen Anteil am Missionswerk haben, sind ihre
eigenstandigen Arbeiten doch auf bereits bestehende Gemeinden bezogen.
Paulus dagegen ist dariiber hinaus unabdingbar bei der Griindung neuer Ge-
meinden — und zwar exklusiv unabdingbar, wie das Beispiel Korinth zeigt: Hier
beginnt das Missionswerk bereits vor der Ankunft von Silvanus und Timo-

% Vgl. Konradt, Timotheus, 148f.

7 Eine solche Konstellation innerhalb des Missionsteams ist auch deshalb gut denkbar, weil
Paulus sie bereits kannte: Im Vorfeld und wahrend der sogenannten ersten Missionsreise in
Zypern und Teilen Kleinasiens war er selbst Teil eines Teams unter Fithrung von Barnabas
(vgl. Ohler, Barnabas (2003), 483f.; Ohler, Barnabas (2005), 62; Koch, Geschichte, 217).
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theus. Die historische Einordnung erhértet die Tendenz, Paulus als alleinigen
Briefverfasser anzusehen.”®

2.2.1.4 Das Absenderkolletiv als Strategie

Der 1Thess verzeichnet drei Absender, Autor aber ist Paulus allein. Diese
Tendenz, die bereits die wenigen Singularformen nahelegen, lasst sich bei
naherer Betrachtung der Positionen und Reisewege von Silvanus und v. a.
Timotheus weiter plausibilisieren. Deren Stellung im 1Thess, die sich jeweils
aus ihrer Rolle in Bezug zur thessalonischen Gemeinde ergibt, rechtfertigt dann
ihre Nennung im Préaskript: Silvanus ist wie Paulus als Missionar der ersten
Stunde be- und anerkannt, Timotheus nicht oder zumindest in viel geringerem
Mafle, spielt aber fiir die zwischen Erstmission und 1Thess stattfindende
Kommunikation die zentrale Rolle und wird dafiir von Paulus gewirdigt —
textpragmatisch auf die Christen in Thessaloniki bezogen ausgedriickt heif3t
das: Er soll nun die gleiche Anerkennung erfahren. Es wire unredlich und
auch in hohem Mafle unplausibel, wenn Paulus die Kommunikation plétzlich
— der geringe zeitliche Abstand wurde bereits beschrieben — nur von seiner
Person ausgehend weiterfithren wiirde, wiahrend die Gemeinde doch um die
weiteren Mitglieder des Missionsteams weif3.

Erganzend ist ein funktional rhetorischer Aspekt zu nennen, der weniger
den personalen Gegebenheiten Rechnung trigt, sondern auf eine stabilisieren-
de Wirkung bei der Gemeinde ausgerichtet ist: die literarische Schaffung eines
Kollektivs. Wenn die Situationsbestimmung einer gerade erst gegriindeten und
daher wenig gefestigten Gemeinde zutreffend ist, wenn ferner von Konflikten
im bzw. mit dem innerstddtischen Umfeld auszugehen ist, von dem sich die Ge-
meindeglieder durch ihre Hinwendung zu Jesus Christus distanzieren,” dann
diirfte Paulus in seinem Brief daran gelegen sein, der christlichen Minderheit in
Thessaloniki maximale Bestarkung zukommen zu lassen — und zwar in diesem
Fall auch ganz arithmetisch verstanden. So wird eingangs das Missionsteam

% Als abschliefendes Argument mag zumindest noch ganz praktisch erwogen werden, ob
und ggf. wie oft und unter welchen Bedingungen man selbst schon Briefe oder andere
Schriftstiicke zu dritt verfasst hat — und ob dies nicht eher unpraktikabel anmutet. Ge-
meinsame Urlaubskarten schreibt eine Person (andere unterschreiben nur), gemeinsame
(wissenschaftliche) Biicher sind in individuelle Teile gegliedert und selbst beim gemeinsa-
men Arbeiten mit modernen, computergestiitzten Methoden wird Text zuerst singulér
produziert und erst sekundar korrigiert und erginzt. Bei einer echt paritatischen Verfas-
serschaft miisste iiber jedes Wort zunichst gesprochen werden, sodass die Abfassung
unverhéltnismafig viel Zeit in Anspruch nahme.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 54 sowie dazu ausfiihrlich Abschnitt 3.3 auf Sei-
te 107.
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in voller Zahl benannt und dieser Plural durch den Brief hindurch konsequent
weitergefithrt. Ahnlich gelagert sind die angegebenen Groflenordnungen in
1,7-8 zu verstehen, wo die Thessalonicher erst als Vorbild fir alle Glaubenden
in Makedonien und Achaia dargestellt werden, dann sogar behauptet wird,
ihr Glaube werde an jedem Ort wahrgenommen.

Diese Ubertreibungen'® und die Dreizahl der Missionare dienen der Kon-
struktion eines moglichst grofien Kollektivs, als dessen Teil sich die Christen
in Thessaloniki verstehen sollen. Ihr Minderheitenstatus innerhalb ihrer Stadt
wird damit ein Stiick weit aufzufangen versucht. Die Christusglaubigen und
die Missionare werden so zu einer betonten Gemeinschaft. Paulus als alleiniger
Absender im Praskript, noch mehr aber die Verwendung einer durchgéangigen
ersten Person Singular im Brief hétten diesen Aspekt massiv eingeschrénkt,
sodass auch in dieser Hinsicht der Plural als angemessen bzw. sogar notwendig

erscheint.!”!

2.2.2 Die Christusglaubigen in Thessaloniki
2.2.2.1 Anzahl

Zur zahlenmafigen Grofle der Gemeinde in Thessaloniki macht der 1Thess
keine Angaben, auch werden keine Gemeindeglieder namentlich genannt.
Verwertbar ist allenfalls 1Thess 5,27 mit der Beschworung, der Brief solle allen
Briidern vorgelesen werden. Es ist in der Forschung schon vielfach darauf
verwiesen worden, dass hier nicht von einem gemeindeinternen Konflikt
auszugehen ist, in dessen Rahmen es etwa fiir Paulus zu befiirchten wire,
einem Teil der Gemeinde wiirden Informationen bewusst vorenthalten.!”® Die
Stelle selbst lief3e sich zwar fiir sich genommen so auffassen, es fehlen aber im
Brief sonst jegliche Hinweise auf einen solchen Konflikt: Es wird von keinen
Spannungen unter den Christusgldubigen berichtet und auch grammatisch ist
nirgendwo ersichtlich, dass der Plural, mit dem die Gemeinde angesprochen,

190" Zur Einordnung bzw. Einschrinkung dieser Angaben vgl. Holtz, Thessalonicher, 52f.;
vom Brocke, Thessaloniki, 105.112f.

191 Entsprechend dieser Ausfithrungen zum Missionsteam ist, wenn nachfolgend des Ofteren
von z.B. der Wirksamkeit des Paulus in Thessaloniki die Rede, stets mit an das ganze
Missionsteam zu denken. Lediglich die paulinische Argumentation kann als singular
paulinisch gelten.

102 Vgl. fiir viele Holtz, Thessalonicher, 274; Schreiber, Thessalonicher, 328; Hoppe, Erster
Thessalonikerbrief, 339; anders etwa Green, Thessalonians, 271f.
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erinnert, belehrt und ermahnt wird, etwas anderes als die ganze Gemeinde
bezeichnen konnte.'”?

Die besondere Intensitit der Aufforderung (¢vopuilw)!® ist aber kaum
grundlos gewéhlt. Da das 6ffentliche Vorlesen als Modus insgesamt etabliert
war und offenbar auch innerhalb der Gemeinde nicht neu eingefiihrt werden
musste,'? ist der Grund fiir das Beschworen bei »allen Briidern« zu suchen.
Die Syntax bestitigt das: In betonter Endstellung steht méowv toig &deApoic,
nicht &voryveoodfvor.!% Wenn aber die Gesamtheit der Gemeinde betont wird,
ohne dass von einem internen Konflikt auszugehen ist, sind lokal-pragmatische
Griinde zu erwégen.

Es scheint fiir Paulus nicht selbstverstandlich, dass alle Glaubensgeschwister
den Briefinhalt direkt zu horen bekommen, weil der Brief zunichst an eine oder
mehrere bestimmte Person(en) bzw. deren Haus zugestellt wird'’” und weil die
Gemeinde nicht (immer) als ganze Gemeinde in diesem Haus zusammenkommt.
Zu denken ist hier an Hausgemeinden,'® angesichts sozialer Ausgrenzung in
Thessaloniki konnte es sich auch um Wohngemeinschaften gehandelt haben,
die nicht nur gottesdienstlichen Charakter hatten. Der 1Thess soll nun Paulus
gemil} gerade nicht bei einer Einzelperson (vielleicht einem Hausbesitzer) oder
Teilgemeinde verbleiben, sondern allen in der Gemeinde zuganglich gemacht
werden. Das wiirde einerseits bedeuten, dass die Gemeinde so grof} ist, dass
sie mehrere Hausgemeinden umfasst bzw. in nur einem Haus nicht genigend

1% Dagss in der Briideranrede auch die Frauen und Kinder der Gemeinde mit eingeschlossen
sind, steht angesichts der patriarchalen Gesellschaft ohne gendergerechte Sprache aufier
Frage und bedeutet also keine Anrede nur eines Teils der Gemeinde. Auch die implizit
auf die Gemeinde zu beziehende Bezeichnung cupguAéton (2,14) ist — selbst wenn dazu
tatsachlich nur (ménnliche) Vollbiirger zu rechnen sind — gerade keine Differenzierung
innerhalb der Gemeinde, sondern steht in Zusammenhang mit einem Konflikt nach aufen,
hier dem stadtischen Umfeld. (Zum cvpguAétng-Begriff siche Abschnitt 2.2.2.2 auf Sei-
te 87 und Abschnitt 3.3.1.1 auf Seite 107.) An eine innergemeindliche oder auch generelle

Trennung von Frauen und Ménnern mittels dieses Terminus’ ist jedenfalls auch hier nicht

zu denken. Einzig in 1Thess 4,3-5 kénnten — missen aber nicht — nur die Ménner ange-

sprochen sein (siehe dazu Anmerkung 17 auf Seite 287) und in 5,12 bestimmte Personen
entsprechend ihrer Funktion in der Gemeinde. Beides wiirde aber noch keinen Konflikt

bedeuten. Ebensowenig die Aufforderung, untereinander Frieden zu halten (5,14).

Vgl. Holtz, Thessalonicher, 273 mit Anm. 749; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 339.

105 Vgl Schreiber, Thessalonicher, 327.

106 Vgl Schreiber, Thessalonicher, 328.

107 Vgl. Holtz, Thessalonicher, 274.

1% ygl. Koch, Geschichte, 267: »In mehreren Fillen kann man die begriindete Vermutung
haben, dass Mitglieder der Gemeinde ein Haus besaflen, wie grof3 dies auch immer gewesen
sein mag.« Diese Aussage wird zwar vorrangig in Bezug auf Korinth getroffen, allerdings
mit Verweis auf Giiltigkeit fiir die »paulinischen Gemeinden insgesamt«.

104
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Platz findet,'” und andererseits, dass die einzelnen Gruppen gut vernetzt sind
und es Zusammenkiinfte der Gesamtgemeinde gab, sodass die Verlesung des
Briefes in diesem Gesamtrahmen realistisch war.!*°

Eine konkrete Anzahl an Christusgldubigen in der Stadt ergibt sich daraus
freilich nicht, denn weder enthalt 5,27 Informationen zur Anzahl méglicher
Hausgemeinden noch gibt es eine standardisierte Hausgrofle.!'! Auch die
Anzahl der Christen aus der — wiederum nur schétzbaren — Gesamtbevolke-

rungszahl Thessalonikis''

ableiten zu wollen, wire reine Spekulation.

Apg 17,4 weifd von einigen Juden, einer grofien Anzahl Gottesfiirchtiger
und nicht wenigen angesehenen Frauen zu berichten, die sich der Gemeinde
anschlossen. Ab 17,5 ist dann von einem Jason die Rede, in dessen Haus die
aufgebrachte Menge offenbar Paulus und Silvanus vermutet. Die Abfolge »An-
satz bei der Synagoge — Ablehnung durch die Juden — Hinwendung zu den
Volkern - Konflikt mit den Juden« ist eine schematische Aneinanderreihung
lukanischer Motive,'” die in der Apg nicht nur in Thessaloniki das Grund-

geriist der Darstellung bildet.''*

Die Mengenangaben erscheinen innerhalb
dieses Schemas schliissig: Eine Hinwendung vieler Gottesfiirchtiger und zu-
mindest nicht weniger vornehmer Frauen zum Christusglauben — und damit
weg von der Synagoge — bdte Juden Grund fiir das Anzetteln eines Aufruhrs.

Unbenommen der Frage nach der Historizitit der lukanischen Darstellung

199 56 zumindest erwogen bei Malherbe, Aspects, 70; Klauck, Hausgemeinde, 35. Auch Schnel-
le, Paulus, 151 schlieft von 1Thess 5,27 auf mehrere Hausgemeinden.

Denkbar wire alternativ eine Verlesung in den einzelnen Hausgemeinschaften. Dass es
allerdings keine tibergeordnete Gemeindeversammlung gegeben hat, ist sowohl angesichts
des jungen Alters der Gemeinde als auch aufgrund fehlender diesbeziiglicher Hinweise im
1Thess auszuschlieflen. Abseits von 5,27 als moglicher Hinweis auf verschiedene Hauser
als Treffpunkte ist die Gemeinde konsequent als ganze Gemeinde angesprochen - ein
gemeinsames Zusammenkommen ist daher erwartbar. Genau in dieser Versammlung der
Gesamtgemeinde wird denn auch naheliegenderweise der von Paulus anberaumte Ort
der Verlesung des 1Thess zu suchen sein (vgl. Holtz, Thessalonicher, 274; Hoppe, Erster
Thessalonikerbrief, 339; Reinmuth, Brief, 155). Ob hierin allerdings bereits »ein allererster
Schritt in Richtung auf seine [des 1Thess] Kanonisierung« (Holtz, Thessalonicher, 274)
getan ist, ist damit nicht gesagt.

Vgl. Koch, Geschichte, 64f.

Riesner, Frithzeit, 301 rechnet mit 65.000 Bewohnern, bei Beriicksichtigung umliegender
Siedlungen sogar mit bis zu 100.000. Das wird von vom Brocke, Thessaloniki, 72f. als
deutlich zu hoch zuriickgewiesen, der stattdessen eine »vorsichtige Schiatzung« von
»vielleicht 20-30.000, hochstens 40.000 Einwohner[n]« (72) wagt. Mell, Evangelium, 26f.
mit Anm. 76 folgt der Einschitzung vom Brockes.

Vgl. neben vielen anderen Riesner, Friihzeit, 302.

Vgl. dariiber hinaus z. B. die Berichte zur Mission im pisidischen Antiochia (Apg 13,14f.44-
48), in Ikonion (Apg 14,1-3), Berda (Apg 17,10-13) oder Ephesus (Apg 19,8-20).
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und damit auch der Mengenangaben'" sind die Angaben fiir die Frage nach
der Gesamtgrofie der thessalonischen Gemeinde wenig aussagekréftig. Denn
was »einige« Juden (twveg €€ odT@V), »nicht wenige« Frauen (o0x dAiyou)
und sogar eine »grofle Anzahl« Gottesfiirchtiger (tAfjdog woAV) in absoluten
Zahlen und in Relation zur Gesamtgrof3e der Gemeinde bedeutet, ist nicht
gesagt.!'® Die Nennung eines Jason konnte historisch fundiert sein, bliebe
aber auch dann nur ein Detail, das keine Riickschliisse auf die Gemeindegrof3e
zulésst.

2.2.2.2 Zusammensetzung

Juden und Nichtjuden

Mehr Hinweise bietet der 1Thess hinsichtlich des sozio-kulturellen Profils
seiner Adressaten. So wird 1,9f. ibereinstimmend als Beleg fiir eine »zumin-
dest weit iberwiegend heidenchristliche Gemeinde«'!” gelesen, da eine mit
der Annahme des Evangeliums verbundene Abwendung von den Gétzen fiir
Juden schlicht unzutreffend wire.!'® Weitere Stellen im Brief bestitigen das:
Die sexualethischen Mahnungen in 4,3-5 waren fiir ein jiudisches Publikum
redundant;'* auch hier sind offenbar nichtjiidische Gemeindeglieder ange-
sprochen. Ganz explizit wird das in 4,5 mit der Abgrenzung von Heiden, die
fiir jeden Juden zu selbstverstindlich wire, um genannt werden zu miissen.'%
Und schlief3lich sind eiprjvn xot ao@dAewa in 5,3 ein Hinweis auf eine romisch-
hellenistische Pragung nicht nur des stiadtischen Umfeldes, sondern auch der
Gemeinde selbst. Die Wortverbindung wirkt eher nicht paulinisch, sondern

t121

ist als Zitat gekennzeichnet'*" und spiegelt mit der pax Romana ein zentrales

Element politischer Propaganda Roms -'?? jiidisch geprigt ist sie nicht.

15 Vgl. dazu Abschnitt 4.1.5.1 auf Seite 172 und v. a. Exkurs in Abschnitt 5.2.3 auf Seite 200.

Immerhin bieten die Angaben aber Anhaltspunkte fiir mogliche Personengruppen inner-
halb der Gemeinde, sodass von hier aus nach Juden, Gottesfiirchtigen und Frauen bzw.
deren Anteil in der Gemeinde weitergefragt werden kann. Siehe dazu Abschnitt 2.2.2.2.
Konradt, Gericht, 24f. Vgl. ferner Holtz, Thessalonicher, 10; Weima, Peace, 332; vom
Brocke, Thessaloniki, 114f.165f.; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 53; Landmesser, Erster
Thessalonicherbrief, 166.

Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 114.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 234f.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 53.

Vgl. Weima, Peace, 331.

Wihrend vom Brocke, Thessaloniki, 171-184; Harrison, Imperial Authorities, 61; Weima,
Peace, passim die Verbindung insgesamt als romischen Slogan (pax et securitas) auffassen,
der auch als in Thessaloniki Anklang findend plausibilisiert werden kénne, sieht White,
Peace, passim nur im ersten Element romische Herrschaftsideologie, im Postulat von
»Sicherheit« dagegen ein (hellenistisches) Polisideal und charakterisiert die Zusammen-
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Fiir das Gemeindeprofil ist diese Stelle relevant, obwohl sie auf den ersten
Blick gerade nicht auf die Gemeinde bezogen ist: Sie postulieren Frieden und
Sicherheit und fiir sie stellt sich dann plotzlich Verderben ein. Gemeint sind
nicht die Christusgldubigen, sondern diejenigen auflerhalb der Gemeinde,
die Kinder der Nacht und der Dunkelheit (5,5), die nicht wachsam, sondern
trunken sind (5,6—7) und von der Parusie Uiberrascht werden wie von einem
Dieb in der Nacht (5,2.4). Doch wenn die Gemeinde, dem Anspruch nach
die Kinder des Lichts und des Tages (5,5), nicht in irgendeiner Form fiir die
bequeme Haltung von vermeintlichem Frieden und triigerischer Sicherheit
anfillig wire,' wire die paulinische Mahnung zur Wachsamkeit angesichts
des unbekannten Zeitpunktes der Parusie iiberfliissig. Und das scheint bei dem
breiten Raum, der ihr eingerdumt wird (5,1-11), kaum haltbar zu sein. Wenn
die Gemeinde anfallig fiir diese Art romisch-hellenistischer Ideologie ist, sind
ihre Mitglieder in ebendiesem Kontext zu verorten.

Eine solche Charakterisierung der Gemeinde als nicht jiidisch gepragt be-
zieht sich dabei auf die (deutliche) Mehrheit in ihr, was einen geringen Anteil
von Juden nicht ausschliefSen muss. Hier ist allerdings keine gesicherte Aus-
sage zu machen. Damit muss aber auch die lukanische Aussage, einige der
Juden hétten sich von Paulus und Silvanus tiberzeugen lassen (Apg 17,4), nicht
falsch sein.

Gottesfiirchtige

An gleicher Stelle ist von einer grolen Anzahl gottesfiirchtiger Griechen
(tédv te oePfopévwv EAMvov tAfdog mold) die Rede, die somit als Gruppe
innerhalb der Gemeinde zur Disposition stehen. Im 1Thess sind diese Got-
tesfiirchtigen weder terminologisch noch inhaltlich zu greifen,'?* sodass von
der Apg auszugehen ist. Unter der vorgreifenden Annahme, dass die Gottes-
fiirchtigen als Gruppe keine lukanische Hilfskonstruktion sind'® und dass
seiner Darstellung der Mission in Thessaloniki historisch belastbare Informa-

stellung beider Worte als »coined by Paul himself« (506). Auch Mell, Evangelium, 350
Anm. 355; Konradt, Gericht, 144 sehen keine feststehende Formel.
123 Siehe Abschnitt 7.1.3 auf Seite 265.
124 Eine genaue inhaltliche Bestimmung der Gottesfiirchtigen als eigenstindige, der Synago-
ge zumindest nahestehende Gruppe neben anderen ist allerdings generell mit grofien
Problemen verbunden; vgl. Wander, Gottesfiirchtige und Sympathisanten, passim, bes.
228-234.
Gegen Kraabel, Disappearance, passim, bes. 118-123, der v. a. den historischen Wert der
Apg zu gering einschatzt. Vgl. beispielhaft die Einschitzung von Collins, Between Athens
and Jerusalem, 166: »Yet, the fact that Acts treats the God-fearers in a highly stylized way
for its own purpose is no reason to question the existence of such Got-fearing gentiles.«
Bei aller stilistischen Ausgestaltung muss Lukas eine glaubwiirdige Darstellung liefern,
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tionen zugrunde liegen,'®®. kann als indirekter Beleg wiederum 1Thess 1,9f.
herangezogen und diskutiert werden — namlich hinsichtlich der Frage, ob die
paulinische Beschreibung der Evangeliumsannahme als Hinwendung zu dem
einen Gott und Abwendung von den Gotzen (éneotpéarte Tpog TOV JedV ATd
@V eidAwv) neben Juden auch Gottesfiirchtige exkludiert.

Dagegen votiert Blumenthal mit dem Argument, dass aus judischer Per-
spektive die Grenze nur zwischen jidisch und nichtjiidisch verlauft, sodass
Gottesfirrchtige zu den Heiden zéhlen, denen dann aber, auch wenn sie der Syn-
agoge nahestehen, insgesamt keine Auflagen gemacht werden, d. h. konkret:
kein Monotheismus eingefordert wird.'?” Insofern sei hinsichtlich 1Thess 1,9f.
»die Annahme am wahrscheinlichsten, dass die paulinische Formulierung
Adressaten aus der Gruppe der Heiden und der Gottesfiirchtigen im Blick
hat.«'?® Diese Argumentation ist ausschlielich aus formal-jiidischer Perspek-
tive gefithrt und geht davon aus, dass sich Gottesfiirchtige — weil sie es nicht
miissen — offenbar trotz dieses Status in keiner Weise von ihrer polytheisti-
schen Poliskultur 16sen. Davon geht explizit auch Gupta aus: Auch fiir ihn
besteht kein Widerspruch zwischen 1Thess 1,9 und Gottesfiirchtigen in der
Gemeinde, weil diese weiterhin polytheistisch leben kénnten.'?’

Erginzend ist aber inhaltlich zu erwégen, ob die Nicht-Einforderung ei-
ner monotheistischen Lebensweise automatisch heif3t, dass eine solche nicht
dennoch praktiziert worden ist. Die zugrundeliegende Frage ist also, was Got-
tesfiirchtige tiberhaupt in positiver Weise qualifiziert. Was kennzeichnet sie
in Relation zur Synagoge und rechtfertigt ihre Benennung als oefoépevor tov
Je6v? Die Verehrung des einen Gottes Israels als inhaltliche Konkretisierung
des Phinomens Gottesfiirchtige wire zumindest ein naheliegendes Signum.'*
Eine mégliche Abgrenzung der Gottesfiirchtigen von den Sympathisanten*!
wiirde mehr als blof3es Interesse an jiidischem Leben,'** ein grundsitzliches

der die Erfindung einer ganzen Personengruppe abtréiglich wire; vgl. Gupta, Thessalonian
Believers, 95.

Vgl. Exkurs in Abschnitt 5.2.3 auf Seite 200.

Vgl. Blumenthal, Adressaten, passim, bes. 102-104.

Blumenthal, Adressaten, 104. Auch Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 54 halt Gottesfiirch-
tige in der Gemeinde fiir »denkbar«.

Vgl. Gupta, Thessalonian Believers, 97; ferner Marxsen, Brief, 20.

Vgl. Siegert, Gottesfiirchtige, 147; Wander, Gottesfiirchtige und Sympathisanten, 79. Die Be-
schneidung kann jedenfalls nicht gemeint sein, da solche Falle mit dem Begriff Proselyten
klar bestimmbar sind.

Vgl. Siegert, Gottesfiirchtige, 147-151.

Vgl. Mell, Evangelium, 54, der zwar aufgrund von 1Thess 1,9 pauschal ausschlief3t, »dass
Gottesfiirchtige den Weg in die Gemeinde fanden«, ohne aber Angaben zu méglichen
Charakteristika dieser Personengruppe zu machen und es bei der (kaum) begriindenden
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Wohlwollen, gewisse Kenntnis der Tora oder die Achtung des Sabbats wahr-
scheinlich machen - eine monotheistische Praxis konnte dieses Mehr auf
Seiten der Gottesfiirchtigen sein. Auch die Benennung oefépevol tov dedv, die
trotz leicht abweichender Formulierung auch in Apg 17,4 gemeint ist,** ist im
wahrsten Wortsinne monotheistisch. Und selbst wenn die Gottesfiirchtigen
einen eher pragmatischen Monotheismus pflegten, der die Teilnahme an den
stadtischen Kulten nicht ausschloss, wiare 1Thess 1,9 zumindest zur Halfte
unpassend: Die Abwendung von den G6tzen wire zutreffend, die Hinwendung
zu dem einen Gott hitte aber schon stattgefunden'®* und wire damit kaum
eine treffende Charakterisierung fiir die Annahme des Evangeliums. Wenn
die Wendung dagegen — weil von nur einem Verb abhéngig — tiberhaupt nicht
in zwei Teile zu trennen ist, sondern insgesamt einen »Bekehrungsvorgang[]«

135 yerbunden ist,

schildert, der mit »einem grundlegenden Existenzwechsel«
dann wire sie kaum geeignet fiir die Beschreibung Gottesfiirchtiger, die bereits
zuvor einen Monotheismus praktizieren.

Damit sind die beiden Maximalpositionen der Charakterisierung Gottes-
firchtiger umrissen: Gottesfiirchtige als »normale« Heiden vs. Gottesfiirchtige
als praktizierende Monotheisten. Doch zwischen diesen Maximalpositionen
gibt ein breites Spektrum an Schattierungen, das im Folgenden anhand aussa-
gekraftiger Quellentexte ausschnitthaft dargestellt wird. Josephus illustriert
in seiner Darstellung der Konversion des Izates von Adiabene (Ant 20,34-48)
zwei jiidische Positionen im Umgang mit dem jiidischen Glauben zugetanen
Heiden. Der von Eleazer vertretenen Position, Izates miisse sich beschneiden
lassen, steht die durch den jiidischen Héndler Ananias vorgebrachte Haltung
entgegen, [zates »konne Gott auch ohne Beschneidung verehren (ywpig tfg
mePLTOpnG O delov oéPewv), wenn er nur die gottesdienstlichen Gebriuche
der Juden befolgen wolle, die viel wichtiger als die Beschneidung seien (giye
TaVTG 1éupine {nAodv T métpra oV Tovdaiwv: ToDT elvan xuPLOTEPOV TOD
neprrépvecdor)« (41, Ubers. Clementz). Ananias argumentiert dabei auch mit
der konkreten Situation des Izates, in der dieser Rucksicht auf sein Umfeld

Angabe belasst: »da deren [der Gottesfiirchtigen] Hinwendung zu einem monotheistischen
Gottesverstidndnis bereits mit ihrem Interesse an der jiidischen Religion erfolgt worden
war.«

133 vgl. Siegert, Gottesfiirchtige, 137.

134 Zumindest erste Schritte zu dieser Hinwendung. Dies mag zwar nicht der eigenen Per-
spektive des Juden Paulus entsprechen, fiir den wie gesehen die strikte Grenze jiidisch —
nichtjiidisch mafigeblich gewesen sein diirfte, aber Paulus schreibt an ein ihm bekann-
tes, nichtjidisches Publikum, dessen Perspektive und Hintergrund er kennt und beim
Schreiben sicher beriicksichtigt.

135 Blumenthal, Adressaten, 99.
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nehmen miisse und auch diirfe (42). Obwohl sich letztlich Eleazer, der als
»besonders gesetzeskundig« (43) beschrieben wird, durchsetzt und Izates sich
beschneiden lasst, bleibt der Ansatz des Ananias als weitere Moglichkeit be-
stehen: Gott kann ohne Beschneidung verehrt werden. Das 6ffnet einen Raum
fir Heiden, die in der Tora unterwiesen sind, diese lesen und an vielen Stellen
befolgen, judische Brauche praktizieren, aber formal nicht Juden werden —
und fiir die die Bezeichnung Gottesfiirchtige moglicherweise zutreffend ist.'*

Dahingehend ist auch ein Passus aus Juvenals 14. Satire zu befragen. Als
Illustration des ibergeordneten Themas, wonach schlechtes Verhalten der
Eltern sich auf die Kinder iibertragt, wird auch ein (offenkundig rémischer)
Vater herangezogen, »welcher vor dem Sabbat Ehrfurcht hat« (Sat 14,96) -'*7
ein (ebenso offenkundiger) Verweis auf Beziige zum Judentum. Dessen Kinder
nun, so Juvenal weiter,

beten nichts an auf3er den Wolken und der géttlichen Kraft des Him-
mels. Sie meinen auch, dass es zwischen dem Schweinefleisch, von
dem sich ihr Vater fernhielt, und Menschenfleisch keinen Unterschied
gibt, und bald legen sie ihre Vorhaut ab. Weil sie es aber gewohnt sind,
die romischen Gesetze zu missachten, lernen sie das jidische Recht
auswendig und beachten all das voller Ehrfurcht, was Moses ihnen in
einer geheimen Schriftrolle tiberliefert hat: niemandem den Weg zu
weisen aufler dem, welcher dieselben Heiligtiimer verehrt, und wenn
jemand eine Quelle sucht, allein die Beschnittenen dorthin zu fithren.
Aber daran ist der Vater schuld, der an jedem siebten Tag untétig war
und mit keinem Bereich des Lebens etwas zu tun hatte. (97-106, Ubers.
Lorenz)

Wihrend fiir die Kinder auch die Beschneidung als Option présent ist, bleibt der
Vater formal ein Romer, der allerdings rituelle Gebote des Judentums befolgt
und in der Wertung Juvenals die Missachtung romischen Rechts praktiziert und
lehrt. Will man den Vater als Gottesfiirchtigen bezeichnen und dahingehend
qualifizieren, wire hier das Profil eines Gottesfirchtigen greifbar, der sich
mit der Anndherung an eine jidische Lebensweise eher stark von seinen
rémischen Sitten entfernt, sich aus vorherigen Lebensbereichen zuriickzieht
und aufler der »gottlichen Kraft des Himmels« keinen weiteren Géttern mehr

kultische Verehrung entgegenbringt.'*®

136 Vgl. Collins, Between Athens and Jerusalem, 164.

37 Dass gerade die Achtung des Sabbats pars pro toto als Ausdruck jidischen Lebens heran-
gezogen wird, findet sich so auch bei Philon, VitMos 2,17-21.

138 Auch wenn die Darstellungen Juvenals hinsichtlich ihres historischen Gehalts gewisserma-
Ben nur mit einem satirischen Vorbehalt der Uberzeichnung zu genief8en sind, so scheint
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Sehr instruktiv zum Thema Gottesfiirchtige — trotz eines gewissen zeit-
lichen Abstands —'*? sind zwei Inschriften, die am Synagogeneingang von
Aphrodisias (heute siidwestliche Tiirkei) zu lesen waren.'*’ Darin wird nicht
nur terminologisch zwischen Proselyten (ntpocridv(tog)) und Gottesfiirchti-
gen (Yeocef(1g)) unterschieden, sondern die tiber 50 namentlich genannten
Gottesfiirchtigen werden teilweise sogar mit Berufen aufgefiihrt, zu denen
auch »Ratsherr« oder »Geldverwalter« oder »Wurstmacher« zdhlen. Diese
Gottesfurchtigen sind offenkundig nach wie vor selbstverstandlicher Teil ihres
paganen Polislebens.'*! Von einem strengen Monotheismus, einer Einhaltung
der Reinheitstora ist tendenziell nicht auszugehen.

Und schlieB8lich verdient natiirlich auch Lukas selbst Beachtung, dessen
Terminologie ja iberhaupt erst die Kategorie »Gottesfiirchtige« als solche
konstituiert."*? Als edoefrg 1o poPovpevog Tov Jedv (»fromm und gottes-
fiirchtig«, Apg 10,2) wird etwa der romische Hauptmann Kornelius beschrie-
ben, der naherhin zu Gott betet und dem (jiidischen) Volk viele Almosen gibt.
Gleichzeitig ist davon auszugehen, dass Kornelius als rémischer Befehlshaber
fest in den administrativen und militarischen Strukturen Roms verwurzelt
bleibt. Er ist als Gottesfiirchtiger sozusagen weiterhin praktizierender Rémer.

Bereits diese fragmentarische Quellenschau verdeutlicht hinreichend die
grofie Bandbreite méglicher Konkretionen des Status »gottesfiirchtig«: An-
gefangen bei finanziellen Zuwendungen, Gebet, Achtung des Sabbats, dem
Halten bestimmter (ritueller) Gebote — jeweils ohne Exklusivititsanspruch
— bis hin zu einer so ausgeprigten Nahe und Pragung durch eine judische
Lebensweise, die aus der Perspektive paganer Beobachter unvereinbar mit
bzw. desintegrierend aus den bisherigen sozialen Kontexten erschienen - all
das lief3e sich potentiell mit »gottesfiirchtig« bezeichnen. Eine klare Zasur
zwischen Gottesfiirchtigen und Sympathisanten ist vor diesem Hintergrund
nur schwer zu ziehen. Lediglich zu Proselyten, die mit der Beschneidung den

an dieser Stelle die Hinwendung zum Judentum doch zumindest mit einer von aulen
erkennbaren Abwendung von rémischen Brauchen verbunden zu sein.
139 Botermann, Aphrodisias-Inschriften, 186 datiert ins 4. Jh. n. Chr.; Chaniotis, Jews of Aph-
rodisias, 213-218 unterscheidet zeitlich zwischen beiden Inschriften und legt sich zwar
insgesamt nicht auf mehr als eine Datierung in die Spatantike fest, wobei die Tendenz
ebenfalls ins 4. und fiir die zweite Inschrift sogar ins 5. Jh. geht.
Erstpublikation Reynolds/Tannenbaum, Jews and Godfearers. Fiir den griechischen Text
sowie eine kurze Einfithrung siehe Botermann, Aphrodisias-Inschriften, 184-186; vgl.
auch Wander, Gottesfiirchtige und Sympathisanten, 52.
Vgl Wander, Gottesfiirchtige und Proselyten, 52.
2 Die heranzuziehenden Stellen sind Apg 10,2.22.35; 13,16.26.43.50; 16,14; 17,4.17; 18,7. Kraa-
bel, Disappearance, 118: »We would not know the term >God-fearer« if it were not for
Acts.«
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formalen Ubertritt zum Judentum vollziehen, kann eine klare Abgrenzung
vorgenommen werden. Vor diesem Hintergrund werden die Definitionsschwie-
rigkeiten des Begriffs »Gottesfiirchtige« plausibel: Es handelt sich um keine
klar abgrenzbare bzw. sicher bestimmbare Gruppe.'*® Und somit ist auch ein
exklusiver Monotheismus als Charakteristikum, der der paulinischen Formulie-
rung in 1Thess 1,9 entgegenstiinde, nicht haltbar.** Vom 1Thess her sind keine
Argumente gegen das Vorhandensein von Gottesfiirchtigen vorzubringen und
daher der lukanischen Darstellung durchaus Vertrauen entgegenzubringen.'*’

Fiir eine nahere Bestimmung der vielseitigen Gruppe der Gottesfiirchtigen
kann Cohens siebenstufige Unterscheidung von Verhaltensmerkmalen frucht-
bar gemacht werden, mit denen Heiden dem Judentum gegeniiber Respekt
und Faszination zeigen konnten:

A gentile can show respect or affection for Judaism in seven ways: by (1)
admiring some aspect of Judaism; (2) acknowledging the power of the
God of the Jews or incorporating him into the pantheon; (3) benefiting
the Jews or being conspicuously friendly to Jews; (4) practicing some
or many of the rituals of the Jews; (5) venerating the God of the Jews
and denying or ignoring all other gods; (6) joining the Jewish state or
community; (7) converting to Judaism and »becoming a Jew«.!*¢

Cohen selbst sieht die Bezeichnung »gottesfiirchtig« als zutreffend fir die
ersten fiinf Verhaltensweisen,'*’ auch Gupta greift die Klassifizierung auf und
wendet sie auf den 1Thess an. Er geht von Gottesfiirchtigen der ersten vier
Kategorien aus, bei denen jeweils von keinen Spannungen zu einer polytheis-
tischen Lebenspraxis innerhalb der Polis auszugehen sei.'*® Das lisst sich
zwar wunderbar mit 1Thess 1,9 verbinden, wirft jedoch die Frage nach der
Motivation solcher Gottesfiirchtiger fiir die Nahe zum Judentum und v. a. fiir
den Ubertritt zum christlichen Glauben auf. Lieu sieht eine priméar soziale Mo-
tivation als Begrindung, warum Heiden zu gottesfiirchtigen Heiden werden.
Kontakte zu Synagogen erschlieflen neue soziale Bindungen und bedeuten

143 Vgl. Siegert, Gottesfiirchtige, 147; Gupta, Thessalonian Believers, 96.

Vgl. Collins, Between Athens and Jerusalem, 166.

So liefBe sich dann von 1Thess 1,9 ausgehend besser begriffsunabhéngig formulieren:
Gottesfiirchtige sind durch den Vers per se weder ein- noch ausgeschlossen; wohl aber
exkludiert der Vers in Kombination mit den im Brief folgenden, fiir jiidische Ohren allzu
selbstverstidndlichen Mahnungen neben Juden auch solche Personen, die bereits zuvor
ein im umfassenden Sinne von jiidischer Theologie und Ethik bestimmtes Leben gefiihrt
haben.

Cohen, Beginnings, 141, ausfiihrlich 140-162.

Vgl. Cohen, Beginnings, 171 (er iibersetzt mit »venerators of God«).

Vgl. Gupta, Thessalonian Believers, 96f.
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letztlich eine Erweiterung des eigenen Netzwerks.'*’ Bis zu diesem Punkt
ist das ein nachvollziehbarer Gedankengang. Wenn aber Gottesfiirchtige den
judischen Gott aus sozialen Griinden in ihr Pantheon integrieren bzw. all-
gemeiner gesprochen die punktuelle Teilnahme am jiidischen Leben ohne
Konsequenzen fiir das sonstige (kultisch-)pagane Leben bleibt, was macht
das Christentum dann fir sie attraktiv? Im 1Thess wird deutlich, dass die
Annahme des Evangeliums — noch einmal mit Blumenthal gesprochen — mit

»einem grundlegenden Existenzwechsel«'>

verbunden ist, dessen Folge gera-
de nicht in der Erweiterung des sozialen Netzes besteht, sondern umgekehrt
in sozialer Entwurzelung, potentiell Isolation und sogar Anfeindungen. Weil
das Bekenntnis zu Jesus Christus exklusiv ist, also die Teilnahme an ande-
ren Kulten ausschlieffit und weitreichende ethische Konsequenzen hat, ist der
christliche Glaube fiir Gottesfiirchtige, verglichen mit einer sozialvertraglich-
unverbindlichen Bindung an die Synagoge, aus sozialer Perspektive geradezu
besonders unattraktiv.'®!

Das wiederum fihrt zur abschlieSenden Frage nach der »grofien Anzahl«
Gottesfiirchtiger, die in Apg 17,4 genannt werden. Zunéchst bilanzierend:
Wenn generell von einem hohen historischen Wert der Apg auszugehen ist!*
und die Analyse bis dato ergeben hat, dass 1Thess 1,9 und das Vorhandensein
von Gottesfiirchtigen in der thessalonischen Gemeinde in keinem grundsétz-
lichen Widerspruch stehen, dann ist davon auszugehen, dass ein Teil der
jungen Gemeinde in der Tat Gottesfiirchtige waren, die zuvor der Synagoge
nahestanden.

Wie grof3 dieser Teil der Gemeinde zu veranschlagen ist, steht freilich auf
einem anderen Blatt. Zwar klingt die lukanische Formulierung nach vielen
Personen, fithrt aber weder zu einer sicheren Konkretisierung in Form von
absoluten noch von relativen Zahlen. Grammatisch ist t@v [...] cefopévwv

EAMvev partitiver Genitiv zu tAfJog o0,

also aus den gottesfiirchtigen
Griechen wird als Teil eine grofie Anzahl herausgegriffen. Ohne Kenntnis

der Gesamtzahl der Gottesfiirchtigen in Thessaloniki kann diese Angabe aber

149 Vgl. Lieu, Jew, 39.

Blumenthal, Adressaten, 99.

Weifi, Sozialgeschichtliche Aspekte, 54: »[I]n den ersten drei Jahrhunderten, also vor
Konstantin, [war] das Sozialprestige der Christen durchweg miserabel«. Weify weist an
gleicher Stelle zwar darauf hin, dass sich trotzdem »ordo-Angehoérige« dem Christentum
angeschlossen hitten (und fir Gottesfiirchtige konnte man von Analogem ausgehen), aber
das wire dann trotz sozialer Griinde und nicht aufgrund von sozialen Griinden geschehen.
Siehe Exkurs in Abschnitt 5.2.3 auf Seite 200.

Vgl. Haubeck/von Siebenthal, Schliissel, 768f. bzw. zur Stelle Apg 17,4. Dort wird als
Ubersetzung der gesamten Konstruktion »eine grole Anzahl von den gottesfiirchtigen
Griechen/Nichtjuden« (768) vorgeschlagen.
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ebensogut zwei von drei bedeuten wie 200 von 300. Ohne Kenntnis der Gesamt-
grofie der christlichen Gemeinde kann — von welcher Zahl an Gottesfiirchtigen
auch immer ausgegangen wird — kein Anteil der Gottesfiirchtigen an ebendie-
ser Gesamtgemeinde abgeleitet werden. Und selbst wenn Lukas eine Referenz
zum Missions(miss)erfolg in anderen Poleis herstellen wollte, konnte ohne
Kenntnis der dortigen Zahlenverhéltnisse wiederum keine belastbare Aussage
zur Gemeindegrofe und -zusammensetzung in Thessaloniki getroffen werden.
Mit anderen Worten: Ob die Gottesfiirchtigen einen zahlenméfig signifikanten
Teil der Gemeinde stellten, kann der lukanischen Schilderung nicht entnom-
men werden.”” Vor dem Hintergrund der aus sozialer Sicht unattraktiven
Annahme des von Paulus verkiindigten Evangeliums ist dann aber eher von
einer geringen Zahl an Gottesfiirchtigen in der Gemeinde auszugehen, so-
fern diese — wie 1Thess 1,9 impliziert — zuvor polytheistisch gelebt haben.'*®
Handelt es sich dagegen um solche Gottesfiirchtige, die sich zuvor schon eng
an der Synagoge orientierten und den Schritt »weg von den Gotzen« damit
quasi schon vollzogen hatten, lage ein Widerspruch zu 1Thess 1,9 vor. Auch
in diesem Fall wire von einer nur geringen Anzahl Gottesfiirchtiger in der
Gemeinde auszugehen.

Vollbiirger und Frauen
Fiir eine weitere Profilierung der Gemeinde kann der Begriff cuppuAétng aus-
gewertet werden, den Paulus in 2,14 verwendet. Er verweist hier in Analogie
zu den von anderen Juden bedrangten Christusgldubigen in Judia zunéchst
auf das stidtische Umfeld, das die junge Gemeinde bedroht.'>

Vom Brocke fithrt dazu aus, dass ein cupguAétng nicht einfach ein »Lands-

158

mann, Stammesgenosse«ls7 oder »Mitbewohner«'*® ohne néhere Qualifizie-

rung ist, sondern der Begriff buchstiblich »Mit-Phylen-Bewohnern«"’ vor-

behalten ist, d. h. Mitgliedern derselben Phyle'®® und somit ausschliefllich

154 . . P . . ~ ~ ’
>* Dies gilt natiirlich umso mehr fiir die nochmals vagere Angabe yvovoux®v e TV TpHTOV

o0 OAiyal (Apg 17.,4).

Als Wurzel fiir einen heftigen Konflikt zwischen Paulus und Silvanus einerseits und den
stadtischen Juden andererseits, der zum vorzeitigen Abbruch des Missionsaufenthalts
fihrte und moglicherweise den historischen Kern der Schilderung in Apg 17,5-9 bildet,
kommt das Abwerben von Gottesfiirchtigen und/oder vornehmen (méglicherweise eben-
falls gottesfiirchtigen) Frauen durch Paulus durchaus infrage (siehe dazu Abschnitt 5.2
auf Seite 194). Dafiir bedarf es aber keiner grofien Anzahl dieses Personenkreises.

Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 161; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 53.173.

So iibereinstimmend Gemoll/Vretska, Gemoll; Bauer, s. v.

158 Schreiber, Thessalonicher, 149.157f,

1% Vom Brocke, Thessaloniki, 161.

Zum Begriff allgemein siehe Smarczyk, Phyle, passim.
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2 Zeitliche, raumliche, personelle und mediale Gegebenheiten

ménnlichen Vollbiirgern der Stadt, keinen Sklaven, Freigelassenen und Frem-
den.’® Fiir Thessaloniki sind inschriftlich vier Phylen belegt, mehr sind denk-
aber nicht nachweisbar. Eine Phyle kann klassisch und mehr noch hellenis-
tisch als gangige stadtische Ordnungskategorie in administrativer wie auch
kultischer Hinsicht gelten.’®* Vom Brocke folgert daher fiir den 1Thess, dass
die Gemeinde durch den Terminus cupg@uAéton an die eigenen, innerstadti-
schen Phylen denkt und dass ihre ménnlichen Mitglieder als Biirger der Stadt
selbst jeweils einer der Phylen angehoren. Sowohl Bedrianger als auch Be-
drangte wiirden folglich einer Phyle entstammen und liefen sich kollektiv als
ovp@uAétal bezeichnen.'®

Trifft diese Rekonstruktion zu, wiren daraus zwei Schlisse zu ziehen: Ers-
tens wiirde die Zugehorigkeit der Gemeindeglieder zu den stidtischen Phylen
bestatigen, dass es sich um Heiden handelt. Denn die Phylen sind zumindest
teilweise nach Gottern benannt,'** sodass eine Zugehérigkeit kaum ohne
Partizipation an entsprechenden kultischen Handlungen denkbar ist — fiir
Juden ist das auszuschlieflen.'®> Zweitens spriche das stadtische Biirgerrecht
dafiir, dass dessen Inhaber - in diesem Fall die Gemeindeglieder - sozial keine
schlechte, v. a. in administrativer Hinsicht sogar eine privilegierte Stellung
innehatten.'®® Was im Umkehrschluss freilich nicht bedeuten miisste, dass alle
Vollbiirger automatisch als besonders reich oder einflussreich zu gelten hatten.
Es wire lediglich bemerkenswert, dass zumindest eine betrachtliche Anzahl
der Christusgldubigen Vollbiirger ihrer Stadt waren.'®’

Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 157f.162.

Vgl. insgesamt zu den Phylen in Thessaloniki vom Brocke, Thessaloniki, 155-161.

163 Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 161.165f.

Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 158f.

Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 164f. Fir Juden ist dariiber hinaus generell zu bezwei-
feln, ob sie tiberhaupt das stadtische Biirgerrecht besaflen. Wére das nicht der Fall (was
wahrscheinlich ist, vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 162-165), kénnten sie ohnehin keine
GUPPLAETOL Sein.

Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 165f.

Als weiterer Schluss wird zumindest erwogen, dass die Bedrangnisse und Konflikte mit
den ovpgpurétar im kultischen Bereich anzusiedeln sind, weil erstens gerade hier die
Spannung zwischen der Hinwendung zum einen Gott und der gewohnten kultischen
Praxis der Phyle virulent werde sowie zweitens allgemein soziale Bedréngnisse auch
von Nicht-Phylenmitgliedern ausgehen kénnten (vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 162;
Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 173f.). Wenn Phylen aber gleichermafien administra-
tiv, gesellschaftlich und kultisch zu denken sind, ist die Trennung von kultischem und
allgemein sozial-gesellschaftlichem Bereich nur eine moderne und daher zeitgendssisch
nicht angebracht. Zum zweiten Punkt ist zu erwégen, ob die Bedrangnisse von anderen
Vollbiirgern wegen deren sozialer Stellung schlicht besonders ins Gewicht fielen, ohne
andere Bevolkerungsgruppen auszuschlieflen.
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2.2 Kommunikationspartner

Ein bleibendes Problem bei der Einordnung des Terminus’ cup@uAétng ist
allerdings, dass er quasi nicht belegt ist.!®® Es gibt praktisch keine Parallelstel-
len, die die inhaltliche Fiillung, die vom Brocke vornimmt, bestétigen kénnten.
Dies muss seine Ausfithrungen nicht nivellieren — der lokalgeschichtliche
Ansatz liefert hier v. a. anhand der umfassenden Auswertung der epigraphi-
schen Quellen aus Thessaloniki wichtige Erkenntnisse. Dartiber hinaus sind
bei der Interpretation des cup@uAétng-Begriffs und den Schliissen, die daraus
abgeleitet werden, aber auch weitere Faktoren zu berticksichtigen, die einer
Deutung des Begriffs als Nachweis einer Gemeinde voller Vollbiirger eher
entgegenstehen. Diese Diskussion wird bei der Behandlung der Konfliktak-
teure in Thessaloniki noch einmal aufzunehmen sein, da sie an jener Stelle
konstitutiv ist,'” an dieser Stelle kann es vorgreifend bei der Einschitzung
bleiben, dass aus dem Terminus cupguAétng nicht allzu viel hinsichtlich der
Zusammensetzung der Gemeinde abzuleiten ist.

Doch in jedem Fall ist auch hier auf die Nicht-Exklusivitat dieser Rekonstruk-
tion zu verweisen: Selbst wenn die Gemeinde iiberwiegend aus ménnlichen
Biirgern der Stadt ohne jidische Pragung bestiinde, wiirde das andere Perso-
nengruppen in begrenzter Zahl nicht ausschlieen. Das gilte fiir Juden ebenso
wie fiir Sklaven, Freigelassene und Stadtbewohner ohne Biirgerrecht — und
an dieser Stelle auch explizit fir Frauen. Die Apg weifl von »nicht wenigenx,
noch dazu vornehmen Frauen zu berichten. Aus dem 1Thess ist an dieser Stelle
leider kaum Konkretes ersichtlich.”® Ob eventuelle Ehefrauen der cuopguAéta,
die dann ggf. auch als vornehm gelten konnten, sich tiber ihre Ménner auch
mit dem Begriff identifizieren konnten, oder ob die in der Apg genannten
Frauen mit den zuvor genannten Gottesfiirchtigen in Verbindung zu bringen
sind, darf zumindest vermutet werden, muss aber letztlich spekulativ bleiben.
Zum Anteil von Frauen in der Gemeinde ist schlicht zu wenig bekannt, um
hierzu eine begriindete Aussage treffen zu konnen.

2.2.2.3 Hierarchie

In 1Thess 5,12 werden mit den xomi@dvteg, tpoictdpevol und vovdetodvreg
drei Personengruppen innerhalb der Gemeinde genannt. Anlass ist die Auf-
forderung, sich dieser Personen bewusst zu sein und sie entsprechend hoch

168 yg]. vom Brocke, Thessaloniki, 155: cupguAétng ist Hapaxlegomenon im Neuen Testament
und auch sonst fast ausschlief3lich im christlichen Kontext mit Bezug zu 1Thess 2,14 belegt.

199 Sjehe Abschnitt 3.3.1.1 auf Seite 107.

7% Die durchgingige Briideranrede schliet jedenfalls Frauen ebensowenig aus wie Kinder.
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2 Zeitliche, raumliche, personelle und mediale Gegebenheiten

zu achten.”! Lassen diese Personengruppen Riickschliisse auf die Gemeinde-
struktur zu?

Der primére Fokus beim Griindungsaufenthalt wird fiir Paulus und sein
Team nicht auf der Einrichtung einer bestimmten »Verfassung« fiir die Ge-
meinde gelegen haben. Da fir die Mitglieder, die die Missionare fiir den Chris-
tusglauben gewinnen konnten, mehrheitlich kein jidischer Hintergrund anzu-
nehmen ist, hatte die Mission, was die Vorpragung der neuen Christen angeht,
quasi bei Null anzusetzen und diirfte daher zunéchst ganz auf die Missionare
bzw. namentlich auf Paulus bezogen gewesen sein. Wie gesehen spiegelt der
1Thess die besondere Rolle der Missionare als Gewdhrsméanner der verkiinde-
ten Botschaft deutlich wider.'”> Auch logistisch ist es nicht unplausibel, dass
die Gemeinde in ihrem ganz frithen Bestehensstadium als Leitungsinstanz
zunichst nur Paulus bzw. sein Team benétigte, weil die Mitgliederzahl noch
iiberschaubar genug war. Dass der Missionsaufenthalt vorzeitig abgebrochen
werden musste, legt zusatzlich nahe, dass Fragen zur Gemeindestruktur noch
nicht geklart waren. Paulus hitte diese wohl - eine hinreichende inhaltliche
und quantitative Festigung der Gemeinde vorausgesetzt — wenn iiberhaupt
vor einer geplanten Abreise thematisiert.

In diesem Sinne sind die in 5,12 genannten Funktionstrager kein Hinweis
auf eine transpersonale, d. h. institutionalisierte Gemeindeordnung, sondern
Abbild real-personaler bzw. rein funktionaler Verhiltnisse.!”® Es gibt in der Ge-
meinde verhaltnismaflig begiiterte Personen (moéglicherweise zugleich Inhaber
des stadtischen Biirgerrechts), die ihre Hauser fiir Zusammenkiinfte 6ffnen
und darin eventuell so etwas wie Vorsteher, npoictéapevol sind (moglicher-
weise zahlt hierzu auch der in Apg 17,5.9 genannte Jason); andere zeichnen
sich innergemeindlich durch ein besonderes (verkiindigendes, karitatives oder
padagogisches) Engagement aus und kénnen dementsprechend als xomi@dv-
teg oder vovdetodvteg bezeichnet werden.!”* So konnten die Benennungen
zustande kommen, ohne dass dafiir bereits personenunabhingige Amter insti-
tutionalisiert sind.'”

Trifft das zu, wire hier ein Faktor fiir die schon benannte Instabilitit der
Gemeinde zu sehen: Sie hat (noch) keine etablierte innere Struktur. Das struk-
turgebende Element schlechthin — Paulus - ist abwesend. Kommt zu diesem

71 Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 317.

172 Sjehe Abschnitt 2.1.1.4 auf Seite 59.

173 Vgl. Holtz, Thessalonicher, 243f.

174 Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 318, 320.
175 yigl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 318f.
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2.3 Kommunikationsmedium Brief

inneren noch ein duBeres Gefahrdungsmoment durch Konflikte in der Stadt,'”®

ist das schnelle paulinische Eingreifen durch Ricksendung des Timotheus und
den 1Thess nur verstandlich.

2.3 Kommunikationsmedium Brief

Die Formelemente besonders am Beginn und am Ende sowie v. a. die direkte
Benennung als émiotoAn in 1Thess 5,27 lassen die Textgattung Brief unzwei-
felhaft erkennen. Die Wahl dieser Gattung ist naheliegend, angesichts der
gegebenen Situation wohl auch ohne Alternative. Paulus kann nicht zuriick
in die Stadt, will die Kommunikation aber dennoch nicht abbrechen lassen —
ein situationsbezogener Brief ist die Konsequenz.'””

Dessen Funktion entspricht dabei der grundsitzlichsten und (soweit greif-
bar) urspriinglichsten Bestimmung des Briefes iberhaupt: der einen Seite eines
Dialogs.!”® Das abgebrochene »Gesprich« zwischen Paulus und der thessa-
lonischen Gemeinde wird aufgrund physischer Distanz einseitig fortgefiihrt.
Eine konkretere Bestimmung der Art des Briefes gelingt mit antiken Kon-
ventionen'”® kaum, da der 1Thess nicht einfach singulir einem Brieftyp bzw.
-charakter zuzuordnen ist.'® Selbst der freundschaftlich vertraute, fiirsorgliche
Tonfall des Paulus, der auf einer Linie mit der allgemein engen Verwandt-

schaft von Brief und Freundschaft liegt,'®!

macht den 1Thess nicht pauschal
zu einem »Freundschaftsbrief«.'** Mangels passender antiker Kategorien wird
den paulinischen, wie generell frithchristlichen Briefen daher der Status einer
»Sonderentwicklung« mit »starke[n] Eigenart[en]«'®* zugestanden und als

eigene Bezeichnung beispielsweise die Kategorie »Apostelbrief« geschaffen.'8*

176 Darauf deuten u. a. die der Gemeinde zusetzenden cupgulétar (1Thess 2,14) sowie die

mehrfach genannte, noch zu behandelnde 9Aiyig hin (siehe Kapitel 3 auf Seite 95). Vgl.
auch vom Brocke, Thessaloniki, 152.

Vgl. Theobald, Koharenz und Kontingenz, 5; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 55.
Demetrios, Eloc 223:"Aptépwv pév o0v 6 Tog Aplototéhoug dvory péjog e Toldg oy,
&1L 8¢l &v 1§ adTH TPOTW SLENoYOV Te YP&@EeLY 1ol EMIGTONAG: Elvon yap TV TGTOANV
oilov 10 é1epov pépog Tod SLahdyou.

Siehe zu einigen epistolographischen Grundlagen Abschnitt 1.3.2 auf Seite 32.

Vgl. die wohl félschlich mit den Namen Demetrios von Phaleron bzw. Libanios (oder
Proklos) verkniipften Ttmot éniotoAnol bzw. ‘Emiotolpoaior xapoxtipeg, die 21 bzw. 41
Brieftypen unterscheiden. Vgl. dazu auch Gerber, Kinder, 51f.

Vgl. Stowers, Letter Writing, 28-30.

Schoon-Janf8en, Use, 189 (»friendship letter«). Zur Bedeutung dieser Art von Brief fiir die
paulinischen Briefe vgl. Schnelle, 100 Jahre, 297f. Vgl. ferner Gérgemanns/Zelzer, Epistel,
Sp. 1162f.

Gorgemanns, Epistolographie, Sp. 1167.

184 g4 beispielsweise bei Schnelle, 100 Jahre, 299.
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Dieser Befund zeigt, dass von einem gewissen Grad an Innovation der Kom-
munikationsform auszugehen ist:'®> Paulus bedient sich, fiir die Empfinger
erkennbar, formal des Mediums Brief, um die Kommunikation aufrecht erhal-
ten zu konnen - so weit, so etabliert. Dass der Brief dann aber ungewo6hnlich
umfinglich ist,'®® dass er sich auf sehr persénliche Weise an eine ganze Gruppe
wendet und dass er riickschauend-berichtende wie ermahnende Elemente in
sich vereint, diirfte fiir die Thessalonicher etwas bis dato Unetabliertes gewe-
sen sein und so auch auf formaler Ebene unterstrichen haben, was inhaltlich
zu lesen ist: Die Situation ist eine besondere und erfordert als solche besonde-
re Mafinahmen; konkret: Die Trennungssituation ist besonders schmerzlich
fiir Paulus, weil der Bestand der Gemeinde bedroht ist — und um diesen zu
sichern, wird eine der Situation angemessene, neue Form der Briefgestaltung
erprobt.'®

Vor diesem Hintergrund wird deutlich, dass bei aller Nachvollziehbarkeit
der Wahl des Briefmediums zur Aufrechterhaltung der Kommunikation der
Brief eine Notlosung ist. Weil Option A (die eigene Riickkehr) nicht moglich
und Option B (die Sendung eines Mitarbeiters) nicht ausreichend ist, braucht es
Option C: die briefliche Kommunikation iber eine rdumliche Distanz. Auf diese
Weise wird der 1Thess als erster Brief des Paulus tiberhaupt plausibel, denn
eine analoge Situation bzw. Notwendigkeit wie die in Thessaloniki bestand bis
dato im paulinischen Missionswirken schlicht nicht. Erst hier wird Paulus zum
Briefschreiber. Darauf, dass dieses Mittel bzw. Medium keineswegs genuin
oder auch nur préferiert von Paulus genutzt wurde, deuten 2Kor 10,10 und v. a.
die Apg hin: Wahrend aus der Kommunikation mit den Korinthern zu folgern
ist, dass das Verfassen tiberzeugender Briefe gegentiber »echter« Mission vor
Ort nachrangig gewichtet wird, kennt oder beriicksichtigt Lukas Paulus als
Briefschreiber tiberhaupt nicht. In seiner Darstellung sind die Reisen, Reden

185 Ein sogar sehr hohes Maf§ an Innovation und Kreativitét sieht Koster, Experiment, passim,
bes. 33f.44 im 1Thess als dem generell »first Christian piece of literature« (44). Fiir Koster
entspringt dieses innovative Moment aber gerade nicht einer spezifischen (Problem-)
Situation, sondern der Brief ist ein (erfolgreiches) Experiment, das Paulus »a powerful
political weapon in this struggle to organize und sustain the churches he had founded«
(33) an die Hand gibt.

186 Vgl. Schnelle, 100 Jahre, 299; Gerber, Kinder, 56.

!87 Theobald, Koharenz und Kontingenz, 5 attestiert Paulus »gleich beim ersten Versuch«
einen gekonnten Umgang mit dem Medium Brief und die Entwicklung eines »eigenen
>Briefstil[s]<«, weist aber auch auf die geltenden Briefkonventionen hin, auf die Paulus
dabei aufbauen konnte (5f.). Auch Mell, Evangelium, 71-75 hebt das innovative Moment
der brieflichen Fortfithrung der Evangeliumsverkiindigung heraus (74f.) und interpre-
tiert diese als Teil einer neuen, aus der veranderten Situation geborenen »Strategie der
Zentrumsmission« (71).
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und Wundertaten des Paulus die erziahlenswerten Dinge, nicht Briefe. Diese
scheinen sich, moglicherweise aufgrund positiver Erfahrungen mit dem 1Thess,
fir Paulus zwar als bewéhrtes Mittel zu etablieren, sind deswegen aber sicher
nicht als das oder auch nur das primére Missionsinstrument zu werten. Ein
Brief bleibt eher ultima ratio, wenn andere, bessere missionarische Instrumente
ausscheiden. Dies scheint nach der Riickkehr des Timotheus erstmals der
Fall zu sein; die neuartige Herausforderung bedingt dann den neuartigen
Loésungsansatz Brief.

Dieses innovative Moment unterstreicht fiir die Thessalonicher die Dring-
lichkeit der Situation und stellt ihnen auch formal Paulus’ aufrichtige Sorge
bzw. letztlich auch Wertschatzung vor Augen. Insofern liegt bereits in der Wahl
des Mediums und in dessen Umfang einiges argumentatives Potential. Auch bei
der heutigen Beschiftigung mit dem 1Thess ist der Innovationsgrad zu bertick-
sichtigen, da ein retrospektiv zur Verfiigung stehendes, ganzes paulinisches
Corpus samt davon beeinflusster weiterer Briefe zu einem selbstverstandlichen
Denken und Arbeiten mit Gattungsbegriffen wie » Apostelbrief« fithrt, der an
der zeitgendssischen Rezeption vorbeigeht.

2.4 Zusammenfassende Einordnung

Historisch zu rekonsturieren ist: Paulus schreibt im Beisein von und in Uberein-
stimmung mit seinen Mitarbeitern Silvanus und Timotheus im Jahr 50 n. Chr.
von Korinth aus den 1Thess. Kurz zuvor ist letzterer aus Thessaloniki zu Paulus
gekommen. Dieser kann, wie auch Silvanus, nicht selbst in die Stadt zuriick-
kehren, nachdem er — wiederum kurz vorher — seinen Missionsaufenthalt
vorzeitig beenden und aus der Stadt fliechen musste. Mittels eines langen, viel-
faltigen Briefes wird der Kontakt zu der jungen, zahlenméflig tiberschaubaren
und administrativ unselbststdndigen Gemeinde gehalten und diese zu stirken
versucht.

Wiahrend die konkrete Benennung von Ort und Jahr zuséatzlicher Quellen
bedarf, lasst sich der insgesamt kurze Abstand von Erstmission und Brief
dagegen briefrhetorisch herausarbeiten, denn die betonte Sehnsucht und die
gemeinsame Erinnerung, mit der Paulus besonders in den ersten drei Kapi-
teln regelrecht arbeitet, verliert ihr argumentatives Potential mindestens zu
einem grofen Teil, wenn keine tatsidchlichen und zum Rezeptionszeitpunkt
lebendigen Erinnerungen vorhanden sind.

So ergibt sich hinsichtlich der rhetorisch-pragmatischen Einbindung der
Stellen, die fir die historische Rekonstruktion relevant sind, dass diese nicht
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zum Zweck eines Informierens dargeboten werden - verstiandlicherweise, da
diese Informationen der Gemeinde bekannt sind —, sondern mehr implizit im
Rahmen inhaltlich wie funktional anders gelagerter Briefpassagen. Im Fall
der hinsichtlich einer v. a. temporalen und personalen Einordnung zentralen
ersten drei Kapitel heifit das konkret: Es geht inhaltlich um das Wirken der
Missionare, ihre Aufnahme durch die Thessalonicher und die enge Verbunden-
heit beider trotz Distanz; funktional um die Aufrechterhaltung der Verbindung
zur Gemeinde bzw. letztlich um deren Stirkung,'®®

Textpragmatisch wird das wesentlich durch gemeinsam erinnertes Wissen
umgesetzt, das Missionare und Gemeinde teilen und — mittels der Tadellosig-
keit der Missionare — die Botschaft als tadellos und giiltig vergegenwartigt.
Diesem Gemeinschaftsgedanken ist auch die rhetorisch konsequente Pluralver-
wendung fiir das Missionsteam geschuldet, die pragmatisch vollig angemessen,
angesichts der Rollen von Silvanus und Timotheus fast zwingend, ist — wih-
rend sie die Klarheit bei der Frage nach dem historischen Autor (Paulus) aus
heutiger Perspektive eher behindert. So kann aber der beim Griindungsauf-
enthalt blass gebliebene Timotheus nachdriicklich aufgewertet werden, was
gleichfalls wichtig fiir das Kommunikationsgeschehen ist, da er im Vorfeld des
1Thess zur wichtigen Interaktionsfigur wurde. Der 1Thess insgesamt schlief3-
lich reflektiert als Brief innovativer Art das Ringen des Paulus um »seine«
gefihrdete Gemeinde in einer schon formal fiir sie erkennbaren Form. Auch
das zeugt von Wertschétzung, intensiviert die Verbindung und starkt.

Ist als textpragmatisches Fazit die versuchte Festigung der Gemeinde in
Thessaloniki (und darunter néherhin auch die Starkung der Verbindung mit
den Missionaren und die Bekréftigung des Evangeliums) zu ziehen, so zeigt
das — als einleitende situative Bestimmung - eine junge, bedrangte Gemeinde,
die von ihrem brieflich um sie kimpfenden Missionar getrennt ist. Von hier
aus kann in den Blick genommen und vertieft werden, mit welchen Fragen,
Anforderungen und Problemen die Gemeinde sich konkret konfrontiert sieht
und wie Paulus diese brieflich bearbeitet.

188 Vgl. Konradt, Gericht, 29f. Dabei sind selbstredend weitere Stellen, auch au3erhalb der
»Beziehungsarbeit« (Bickmann, Kommunikation, 265) der ersten drei Kapitel, relevant
und mitbedacht, etwa bei der Frage nach den Adressaten.
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3 Bedrangnisse im 1Thess und die
soziale Desintegration der
Christusglaubigen

Beim Versuch, die zeitgenéssische Lage der im 1Thess begegnenden Christus-
glaubigen mit Vokabular aus dem 1Thess zu beschreiben, fithrt kein Weg an
der mehrfach genannten 9AiY1g vorbei. Insofern kann mittels der 3Aiy1g eine
erste Anndherung an die Gemeindeprobleme erfolgen.

3.1 Terminologische Annaherung: Bedrangnis
und Konflikt

3.1.1 Arten von Bedrangnis im 1Thess

Formen von 9AT{ig/OAifw kommen im 1Thess an vier Stellen vor (1,6; 3,3.4.7).
Alle Stellen sind im ersten Briefteil zu finden, in dem es — grob gesprochen
- um Situation, Handeln und Beziehung der Missionare und der Gemeinde
geht. Dementsprechend sind die von der Bedréngnis betroffenen Personen
auch entweder die Gemeinde oder die Missionare oder beide gemeinsam.
Bedréngnis ist, in welcher Form auch immer, pragend fiir die Kommunikation
bzw. die daran beteiligen Parteien. Zwar ist die rein quantitative Erhebung von
Wortvorkommen dafiir héchstens ein (schwaches) Indiz,' die wichtige Rolle der
Bedréngnis in der bzw. fiir die Kommunikationssituation des 1Thess wird aber,
wie noch zu zeigen sein wird, von weiteren Passagen impliziert, sodass sich
besonders fiir die ersten drei Kapitel Problemfelder ergeben, die unmittelbar

! Ein Indiz aber allemal, v. a. da die vier Vorkommen auf die drei einschlagigen Kapitel
konzentriert sind. Vgl. zur begrenzten Aussagekraft der reinen Quantitit Anmerkung 33
auf Seite 57. Die Zahlen seien hier dennoch genannt: Von den 55 9Aiyig/9Aipw-Vorkommen
(45-mal als Nomen, 10-mal als Verb) im Neuen Testament entfallen neben den vieren im
1Thess weitere vier auf den 2Thess. Vergleichbar viele Vorkommen bieten Mk (vier), Mt,
Apg, Rom und Offb (jeweils funf), die aber allesamt wesentlich mehr Text haben als der
1Thess. Herauszuheben ist der 2Kor mit zw6lf Nennungen. Die Vorkommen im 2Thess
lassen sich mit dessen Abhangigkeit vom 1Thess erkldren, sodass statistisch besonders
1Thess und 2Kor als relevant erscheinen.
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3 Bedréngnisse

mit der Bedrangnis zusammenhingen und deren briefliche Thematisierung
erklaren.

Die erste Nennung — de€dpevol tov Adyov év dAiyer ToAAR (1,6) — ist auf
die Gemeinde bezogen und macht am Anfang des Briefes deutlich, dass die
Annahme des Evangeliums durch die Thessalonicher gleichsam von Anfang
an mit grofler Bedrangnis verbunden war.? Denn mittels des Partizips Ao-
rist deEdpievol, genauer dessen punktuellen Aspekts, wird der Fokus auf die
Aufnahme des Wortes gelegt, d. h. auf den Beginn des Glaubens der Thessa-
lonicher.® Dieser Beginn ist unmittelbar mit grofler Bedringnis verkniipft.!
Konkreter hinsichtlich des Inhalts der 9Aiyig wird Paulus an dieser Stelle
nicht.’ Das mag nachvollziehbarerweise daran liegen, dass die Thessalonicher
das Bedriangtsein ganz konkret erfahren (mussen), daher nur zu gut kennen
und von sich aus inhaltlich fiillen kénnen. Alternativ — oder erganzend - kann
man vermuten, dass Paulus vielleicht schlicht kein besonderes Gewicht auf
die Bedrangnis im Detail legen méchte. Betont wird lediglich, dass es sich um
eine grofle Bedringnis (¢v OAiyeL moAAf)) handelt, die dann aber ohne weitere
Ausfithrungen direkt mit der Freude kontrastiert wird.

Aufschlussreich ist an dieser Stelle aber der Kontext, d. h. was die bedréngt-
freudige Annahme des Evangeliums aus den Thessalonichern macht: Sie wer-
den dadurch einerseits zu Nachahmern der Missionare und des Kyrios® und
andererseits zu Vorbildern fiir weitere Christusgldubige. Die Bedréngnis ver-
bindet hier in mehrere Richtungen verschiedene Personen(-gruppen) mitein-
ander und trigt auf diese Weise eine gemeinschaftsstiftende Dimension.’

Die weiteren Vorkommen der 3Aiyig zeigen, dass diese nicht nur die Annah-
me des Evangeliums kennzeichnet und damit kein einmaliges Phidnomen bleibt,

Vgl. Still, Conflict, 208.

Vgl. von Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 73.

* Eine bestimmte Sinnrichtung des Partizips wird dagegen nicht nahegelegt, zumindest steht
kein entsprechendes Signalwort. Denkbar wiren ein temporales, kausales oder modales
Verstandnis, moglicherweise auch eine Kombination aus mehrerem: Vgl. Hoppe, Erster
Thessalonikerbrief, 110, der einen temporalen und kausalen Sinn herausarbeitet, wih-
rend von Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 73 keine temporale Beziehung zum Vollverb
ausmacht, sondern lediglich das Vollendete des Vorgangs der Annahme.

Die Frage einer konkreten inhaltlichen Fillung des Begriffs stellt sich, da ein wortliches
Verstandnis als »Driicken«, »Prellen«, »Quetschen« o. 4. hier und generell fiir den neu-
testamentlichen Gebrauch ausscheidet. Mit Kremer, 3Aiyig, 375f. ist festzustellen, dass
UAiYig im Neuen Testament stets in iibertragener Bedeutung gebraucht wird. Mit Still,
Conflict, 209-211 ist dariiber hinaus zu konstatieren, dass die YAty im 1Thess nicht (nur)
als innere Bedrangnis auf psychologischer Ebene aufzufassen ist.

Zumindest, wenn das Partizip de£apevor nicht ausschliellich temporal, sondern zumindest
auch kausal und/oder modal verstanden werden darf.

Siehe dazu unten Abschnitt 3.3.2.1 auf Seite 124.
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3.1 Terminologische Annéherung

sondern als etwas Dauerhaftes zu verstehen ist — und daher auch thematisch
Eingang in den Brief gefunden hat. Sie zeigt sich als ein scheinbar trauriger,
problematischer Normalzustand fiir die Christen.® Beim n4chsten Vorkommen
(to pndéva caivesdou év taig YAiYeowv tavtoug, 3,3) deutet die Verwendung
des Plurals und mehr noch die des Demonstrativpronomens darauf hin, dass
bei den Bedrangnissen an konkrete, den Thessalonichern bekannte Gegeben-
heiten zu denken ist.” Insofern gibt es auch hier keine paulinische Erliuterung
und folglich ein exegetisches Problem, namlich die Frage, wessen Bedring-
nisse hier im Blick sind: die der Thessalonicher oder die der Missionare. Dass
Paulus an dieser Stelle expressis verbis angibt, dass es um eine Starkung der
Erstgenannten geht (16 pndéva caivesdat, 3,3), spricht intuitiv dafiir, hier
auch deren Bedringnisse aufgerufen zu sehen.!® Die Moglichkeit, dass die
Thessalonicher durch ihnen bekannte Bedrangnisse der Missionare angefoch-
ten sind, ist aber ebenso denkbar und wird kontextuell sogar nahegelegt: Nicht
nur betont Paulus im Folgevers die eigene Bereitschaft bzw. sogar den Willen,
Bedriangnisse hinzunehmen, sondern er hat auch von diesen Bedrangnissen
berichtet. In 2,2 blickt er auf Misshandlungen in Philippi zuriick, laut 2,15f.
hindern ihn Juden an der Mission und laut 2,18 der Satan an der Riickkehr
nach Thessaloniki.!' Dass aber auch die Thessalonicher bedringt sind, wurde
bereits in 1,6 und dariiber hinaus in 2,14 deutlich — dort auch hinreichend
konkret durch die Information, dass die Thessalonicher 076 t@®v diwv cup-
@uletdV zu leiden haben. Da die Bedréingnisse in 3,3 im Plural stehen, spricht
nichts dagegen, statt einer »Entweder-Oder«-Entscheidung ein inklusives
»Und« zu setzen: év taig JAiyeowv tavtalg sind Gemeinde und Missionare
(einmal mehr) verbunden, weil gemeinschaftlich davon betroffen.'?

o

Vgl. Best, Thessalonians, 135.

? Vgl. Holtz, Thessalonicher, 127.

So z.B. Morris, Thessalonians, 96-97; Schreiber, Thessalonicher, 186.

Vor diesem Hintergrund votieren von Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 134f. und Holtz,
Thessalonicher, 127-128 dafiir, dass die Bedrangnisse einzig diejenigen der Missionare
bezeichnen.

So auch Reinmuth, Brief, 133; Best, Thessalonians, 135. Die erste Person Plural in
1Thess 3,3f., die von von Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 134 und Holtz, Thessalo-
nicher, 128 fiir allein paulinische Bedrangnisse geltend gemacht wird, liele sich zwar
im Kontext der in 3,1-5 zweifach zutage tretenden singuldr-paulinischen Autorschaft
des 1Thess exklusiv auf Paulus beziehen (vgl. dazu Abschnitt 2.2.1 auf Seite 66), aber das
schlie8t die Thessalonicher als gleichsam Bedréngte nicht aus. Natiirlich spricht Paulus
hier von sich (bzw. seiner Aufgabe und seiner Bereitschaft). »Diese Bedridngnisse« inklu-
dieren aber ebenso die der Thessalonicher. Zumindest wire andernfalls fraglich, inwieweit
die Sendung des Timotheus hier Abhilfe schaffen konnte, da diese die paulinischen Be-
dréngnisse ja nicht entschérft: Paulus kann ganz offensichtlich weiterhin nicht selbst

11
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3 Bedréngnisse

Die von Paulus befiirchtete Folge der Bedrangnisse fiir die Gemeinde kann
ein »Schwanken« (im Glauben) sein, das hier am plausibelsten im Sinne von
»bewegt, erschiittert werden«'® zu verstehen ist. Um dem entgegenzuwirken —
so der Vers zuvor - ist eine Festigung bzw. Ermutigung in Bezug auf ebenden
Glauben nétig, weshalb Timotheus nach Thessaloniki geschickt wird. Ware
ot eig TtodTo Keipeda (3,3) auf diese Festigung bezogen, also ausgesagt, dass
die Missionare dazu da bzw. eingesetzt sind, stirkend und ermutigend an der
Gemeinde zu wirken, wiren hier exklusiv die Missionare im Blick und es wire
zu erwégen, ob dementsprechend die néchste Nennung von Bedrangnis (6t
pérdopev JAiPecda, 3,4) gleichfalls als nur auf die Missionare bezogen zu
verstehen ist.!* Ausgesagt wire dann, dass die Missionare ob ihrer eigenen Be-
reitschaft zur und Bewahrung in der Bedréngnis dazu fihig sind, die Gemeinde
in deren Bedrangnis wirkungsvoll starken zu kénnen.

Die syntaktische Zuordnung von eig todto xeipeda ist an dieser Stelle aber
nicht eindeutig bzw. ist die Variante, es auf pndéva caivesdau év taig IAiye-
ow tavtoug zu beziehen, buchstéblich néherliegend. Es ginge dann um eine
Bestimmung dazu, sich trotz der Bedrangnisse nicht im Glauben erschiittern
zu lassen - und diese Bestimmung lasst sich gleichermaflen auf Missionare und
Gemeinde beziehen, da beide bedrangt sind.’ Sodann ist es aber auch nahelie-
gend, die Leidensbereitschaft in 3,4 (péAAopev SAifecdou) ebenfalls kollektiv
auf Missionare und Gemeinde zu beziehen:'® Beide sind bedringt, beide sind,
da bereits die Annahme des Evangeliums mit Bedrangnis verbunden war (1,6),
gewissermaflen dazu bestimmt, mit Bedridngnis in Berithrung zu kommen,
sich davon aber nicht vom Glauben abbringen zu lassen, und so sind auch
beide gewillt und vorbereitet zu leiden - so wie es die Missionare zuvor schon
gesagt haben (npoeAéyopev Opiv) und wie es dann auch tatsichlich eingetreten
ist (xaddg nal éyéveto nai oidare, 3,4).)” HAifecdou bezeichnet somit sowohl
diejenigen JAiYeig aus 3,3, die auf die Missionare, namentlich Paulus, bezogen
sind, als auch diejenigen, die die Gemeinde betreffen. Das kollektive »Und«

ist beibehalten und die Verbundenheit im Leiden fortgefiihrt.'®

zuriick nach Thessaloniki kommen, die Behinderung seiner Mission seitens einiger Juden
bzw. durch den Satan hat somit nach wie vor Bestand.
3 Von Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 133.
So Holtz, Thessalonicher, 127f.
So Schreiber, Thessalonicher, 186f.; Best, Thessalonians, 135f.
16 Vgl. Best, Thessalonians, 136; Schreiber, Thessalonicher, 186f.
JAifecdon in 3,4 auch auf die Gemeinde zu beziehen, ist angesichts der geteilten Bedrang-
nis sogar unabhéngig von der syntaktischen Zuordnung von ¢ig todto xeipedo exklusiv zu
den Missionaren oder kollektiv zu Missionaren und Gemeinde nicht nur méglich, sondern
angeraten.
18 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 186f.
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3.1 Terminologische Annéherung

Die Einbindung der 9Alyig in 3,7 erfolgt — dhnlich wie in 1,6 — im Singular,
zusammen mit einem zweiten, verstirkenden Element (&véy»n) und in Kon-
trast zu einer betont getrosteten und freudigen Haltung. Anders als in 1,6 ist
sie hier aber auf die Missionare bezogen: Paulus ist nach eigenem Bekunden
nach der Riickkehr des Timotheus und dank der guten Nachrichten, die dieser
aus Thessaloniki gebracht hat, erleichtert und froh; »all unsere Not und Be-
dréngnis« tritt dagegen in den Hintergrund, denn der (Christus-)Glaube der
Thessalonicher besteht weiterhin. Im Kontrast dazu scheinen Bedréngnis und
Not des Paulus konkret in Unwissenheit und Zweifel in Bezug auf ebendiesen
Glauben bestanden zu haben.!® Noch stirker als in 1,6 ist hier aber der Fokus
deutlich auf das Getrostetsein und die Freude gelegt.

Trotz einer insgesamt bleibenden Un(ter)bestimmtheit der 9Aiyng, lasst
sich eine vorsichtige inhaltliche Konkretisierung vornehmen, die zwei Sinn-
richtungen zeigt: Erstens kann Bedrangnis infolge fehlender Informationen
aufkommen, die zu Unsicherheit fuhren konnen und die letztlich eine Art
Kommunikationsdefizit darstellen, dem eben durch Kommunikation - ob per-
sonlich oder brieflich — Abhilfe geschaffen werden kann.?’ Zweitens kann
Bedrangnis aufgrund dufierer Opposition entstehen, die dezidiert gegen den
Christusglauben bzw. dessen Anhanger und Verkiindigung gerichtet ist. Als
Urheber solcher Opposition kommen im 1Thess anhand der hier zurate gezo-
genen Textbelege Bewohner Thessalonikis, Bewohner Philippis und Juden an
verschiedenen Orten zur Sprache. Die von diesen ausgehenden bedrdngenden
Handlungen betreffen Gemeinde und Missionare gleichermaflen und kdnnen
als Konflikte interpretiert werden. Die Bedrangnis der Christusglaubigen kon-
kretisiert sich demnach zum Teil in Form von Konflikten, die als direkte Folge
einer christlichen Existenz aufkommen koénnen.

Einen Beleg fiir die grundsétzliche Plausibilitit dieser beiden Konkretisie-
rungen der 9ATY1g liefert 2Kor 7,5-7: Hier wird 9Aipw (als Partizip) doppelt
bestimmt als é€wdev péyon einerseits und éowdev oOPor andererseits (7,5).
AuBere Kampfe bzw. Konflikte und innere Angste gehen Hand in Hand und
fithren jeweils zu Bedringnis. Auch hier wird der Bedréingnis zumindest in

19 Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 210. Anders Fee, Thessalonians, 124, der ein paulini-
sches Bedringtsein in Korinth zum Zeitpunkt der Briefabfassung als Grund der Nennung
sieht. Wiederum anders Holtz, Thessalonicher, 134, der die Formulierung »Not und Be-
dréngnis« hier fiir eine »Redeweise« ohne Bezug zu konkreten Ereignissen halt.

% Neben dem zum Zeitpunkt des Briefes bereits erfolgten Besuch des Timotheus in Thessa-
loniki fallt innerhalb des 1Thess v. a. die Unklarheit tiber das eschatologische Schicksal
der Entschlafenen (4,13) unter diese Kategorie von Bedringnis. Siehe dazu Kapitel 6 auf
Seite 225.
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3 Bedréngnisse

Teilen dadurch abgeholfen, dass Gemeinschaft hergestellt wird, in diesem Fall
durch die Ankunft des Titus.

3.1.2 Konflikthinweise im 1Thess

Wie gesehen enthalten nicht nur Teile der 9Aiyng-Stellen im 1Thess Hinwei-
se auf Konflikte. So blickt Paulus in 2,2 auf seine vorherige Missionsstation
Philippi zuriick, wo er und sein Team unter Misshandlungen zu leiden hatten
(Tpomadovteg no HPpLodévreg, nadhg oidate, év dihinmolg) — ein dullerer,
ganz handfest zu verstehender Konflikt scheint hier ob dieser Wortwahl evi-

t.*! Noch im selben Vers wird in betonter Endstellung hervorgehoben, dass

den
auch die Evangeliumsverkiindigung in Thessaloniki ¢v moAAG aydwt erfolgte,
was auf eine ebenfalls von auflen herangetragene, physische Konfliktdimensi-
on hindeuten kann.?? Fine Form von Konflikt ist hinreichend deutlich in 2,14
erkennbar, wenn Paulus als Urheber des Leidens der Thessalonicher deren
oupuAéton nennt, Menschen aus der Stadt selbst.* Als Vergleichsobjekt sind
an dieser Stelle schlieilich Christusgldaubige in Judda aufgerufen, die ebenfalls
in ihrem bzw. durch ihr unmittelbares personales Umfeld zu leiden haben, in
diesem Fall andere Juden. Und Juden sind es schliefilich auch, die die Polemik

t,24

in 2,15f. als Konfliktgegner des Paulus erkennbar werden lasst,* bevor in 2,18

der Satan aufgerufen wird.

21 Wenngleich auch hier keine Sicherheit hinsichtlich der genauen Gestalt der Misshandlun-

gen bzw. des Konflikts besteht. Wahrend im 1Thess — einmal mehr aufgrund des schon

vorhandenen Wissens der Thessalonicher — keine inhaltliche Konkretisierung erfolgt,
bietet Apg 16,11-40, besonders 19-24 zwar illustrative Details, deren Historizitat aber
eigens zu bewerten wire und sich so oder so nicht mit der Erzahlung der Missionare in

Thessaloniki beim Griindungsaufenthalt decken muss. Was genau die Missionare iiber ihre

Zeit in Philippi erzahlt haben, muss unbekannt bleiben. Zumindest aber liegt aus heutiger

Perspektive in der lukanischen Schilderung eine hinreichend konkrete Leidensgeschichte

vor, die den physischen, von einer konkreten Gegenpartei (oder Parteien) ausgehenden

Konfliktcharakter des Leidens und der Misshandlungen gut vor Augen fiihrt.

Zwar geht Malherbe, Thessalonians, 137f. primér von einer inneren Dimension des Agons

aus, was »external oppositon« (138) aber nicht ausschliele. Still, Conflict, 128-130 argu-

mentiert fiir eine dezidiert auf Thessaloniki bezogene Konfliktsituation. Ravasz, Aspekte
der Seelsorge, 91 sieht die Méglichkeit sowohl einer dufleren als auch inneren Dimension
der Bedringnisse und wihlt als Ubersetzung entsprechend die offene Variante »unter viel

Kampf«.

» Siehe dazu unten Abschnitt 3.3.1.1 auf Seite 107.

# Siehe Kapitel 5 auf Seite 193 bzw. darin v. a. Abschnitt 5.3.2.2 auf Seite 214. Hinweise auf
einen direkten Konflikt der Missionare mit der paganen Einwohnerschaft Thessalonikis
sind dagegen nicht ausfindig zu machen. Zusatzlich spricht das Fehlen von Polemik in
1Thess 2,1-12 in der Tendenz gegen einen solchen Konflikt, wenn — wie anzunehmen
ist - die in diesem Briefabschnitt gegen die Missionare vorgebrachten Vorwiirfe seitens
ebendieser paganen Einwohnerschaft erhoben wurden (Abschnitt 4.1.5 auf Seite 171).

22
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Bei seinen Ausfithrungen zu Zeitraumen und Fristen in Bezug auf die Parusie
in 5,1-11 arbeitet Paulus auf terminologischer Ebene mit Waffenmetaphorik
(V. 8) und einem stark dualistischen Denken: Die Christen werden mit dem
Tag, dem Licht und mit Rettung assoziiert, die Nichtchristen entsprechend mit
Nacht, Dunkelheit und Verderben. Besonders die literarische Verwendung von
Kampfterminologie wiirde sich gut in einen konflikthaften Kontext einfiigen
und mit der dauerhaft auf »Friede und Sicherheit« vertrauenden Haltung der
stadtischen Nichtchristen (V. 3) lage auch ein Widerspruch zur gemeindein-
ternen Parusieerwartung vor, der potentiell zum Anlass fiir einen Konflikt
zwischen der Gemeinde und ihrem innerstidtischen Umfeld werden kénnte.?
Ein solcher Konflikt ist an dieser Stelle méglich bzw. sogar wahrscheinlich,
wenn auch nicht eindeutig aus dem Brief zu verifizieren.

Die vorangehende Passage zur Frage nach den Entschlafenen (4,13-18)
scheint nicht Antwort auf einen innergemeindlichen Konflikt zu sein, sondern
von Unsicherheit herzurithren. Zumindest ist hier keine wirkliche Gegenpo-
sition erkennbar, die Alternative oder Kritikobjekt der paulinischen Ausfiih-
rungen sein konnte. Und auch die Handlungsanweisungen zum gegenseitigen
Umgang untereinander (5,12-15) sowie der Hinweis auf »Méngel« (3,10) sind
zu unspezifisch, um hier auf Konflikte schlieffen zu konnen.?® Zumal andere
Stellen im Brief fiir die Bereiche innergemeindlicher Zusammenhalt (4,9f.)
sowie Beziehung zwischen Gemeinde und Missionaren (2,7f.11) gerade das
Gegenteil von Konflikten, namlich ausgesprochen gute Verhéltnisse erkennen
lassen.

3.1.3 Zwischenfazit: Bedrangnis in Form von Konflikt(en)

Die inhaltliche Konkretisierung der 9Aiyig im 1Thess erweist sich insgesamt
als Herausforderung, da die im Hintergrund stehenden Konstellationen, auf die
mit der Rede von Bedrangnis jeweils verwiesen wird, oft unterbestimmt blei-
ben.?’ Die Fragestellung, was alles zur Bedringnis der Gemeinde beigetragen
hat, ist demnach fiir die weiteren Situationsanalysen im Blick zu behalten.
Der obige Textbefund lasst als eine Spur der Konkretisierung der Bedrdngnis
aber zumindest zwei verschiedene Konflikte erkennen — oder besser: zwei ver-
schiedene personale Konstellationen, zwischen denen Konflikte ausgetragen

» Siehe dazu auch Abschnitt 3.3.1.2 auf Seite 114 und v. a. Kapitel 7 auf Seite 261.

26 7u diesem Urteil kommt auch Best, Thessalonians, 22, der hierfiir 1Thess 2,1-12 auswertet
(16-22).

2 Vgl. Bickmann, Kommunikation, 238, die im Hinblick speziell auf die in 1Thess 3,3 ge-
nannten Bedriangnisse von »eine[r] deutliche[n] Leerstelle« spricht: Klar sei, dass es sie
gibt, unklar dagegen, worin sie bestehen.
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werden. Das erste ist dasjenige der christusglaubigen Thessalonicher »ge-
gen« ihr stadtisches, nichtchristliches Umfeld (v. a. 2,14; ggf. auch 5,1-11); das
zweite dasjenige der Missionare »gegen« thessalonische Juden (v. a. 2,15f.).
Das Leiden der Christusglaubigen in Judia unter ihrem eigenen (judischen)
Umfeld (2,14) ist rhetorisch demjenigen der Thessalonicher zuzuordnen und
daher nicht eigens zu behandeln. Das dem Missionsaufenthalt in Thessaloniki
vorangegangene Leiden der Missionare in Philippi (2,2) dient deren Selbstdar-
stellung, betrifft dariiber hinaus aber die Christusglaubigen in Thessaloniki
nicht ndherhin und muss daher im Rahmen dieser Arbeit gleichfalls nicht
weiter behandelt werden. Innergemeindliche Konflikte sowie Spannungen zwi-
schen Gemeinde und Paulus bzw. seinem Missionsteam sind nicht zu belegen
- zumindest spricht mehr dagegen als dafiir.

3.2 Definitorische Annaherung:
Konflikttheorie(n)

Waurde fiir die bisherigen Befunde die Textoberflache dahingehend ausgewertet,
ob die behandelten Stellen in Form von Einzelwortern oder kurzen Textele-
menten Bedrangnis und Konflikt auf (inter-)personaler Ebene implizierten,
bedarf es nun einer weitergehenden Profilierung der jeweiligen Konfliktsi-
tuation(en), um darauf aufbauend Argumentationsstrategien im Umgang mit
den Konflikten herausarbeiten zu kénnen. Fiir eine solche Profilierung bietet
sich methodisch die Arbeit mit Erkenntnissen aus der Konfliktforschung bzw.
-theorie an, soweit sie im Hinblick auf den 1Thess sinnvoll anwendbar sind.

3.2.1 Die Ansatze Galtungs und Stills

Todd Still hat sich in seiner 1999 publizierten Studie Conflict at Thessalonica
eingehend und unter Riickgriff auf sozialwissenschaftliche Theorien mit den
Konflikten rund um die paulinische Mission in Thessaloniki beschaftigt. Beson-
ders die sorgfiltige Unterscheidung der verschieden gelagerten Konflikte der
Missionare einer- und der Thessalonicher andererseits sowie die ausfiithrliche
Behandlung der méglichen Griinde fiir die Konflikte zeichnen Stills Studie aus.

In seinen theoretischen Kapiteln unterscheidet und definiert er »deviance«
und »conflict«, um die Auseinandersetzungen und Schwierigkeiten der neu
gegrundeten Gemeinde in ihrem stddtischen Umfeld sowie diejenigen der
Apostel als Konflikte zwischen sozialen Gruppen zu behandeln. Ein Konflikt
ist gemaf Still eine strittige Gruppeninteraktion um als inkompatibel erachtete
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Haltungen oder Handlungen;?® Abweichung liegt vor, wenn in der Wahrneh-
mung einer Gruppe die Haltungen und Handlungen einer anderer Gruppe
von etablierten Konventionen differieren und also diese Konventionen verletzt
werden.? Da nach Stills Definitionen der Konflikt die Abweichung de facto mit
einschlief}t und da im hiesigen Kontext auch nur solche Abweichungen von
Interesse wéren, die nicht bei der bloflen Feststellung von Differenz bleiben,
sondern eine entsprechende, gegen die andere Partei bzw. deren Haltungen
oder Handlungen gerichtete Aktion nach sich ziehen,* beschrinke ich mich
nachfolgend auf Konflikte.

Eine allgemein anerkannte Konfliktdefinition liegt in der einschlagigen
Forschung bzw. den Sozialwissenschaften insgesamt nicht vor — obwohl das
Phinomen allgegenwirtig ist.>! Stattdessen gibt es eine Vielzahl sich gegen-
iiberstehender Modelle und Theorien.* Ein von Still nicht verwendeter theore-
tischer Ansatz, der aber in der Friedens- und Konfliktforschung einigermaflen
breit rezipiert wird,*® ist derjenige des norwegischen Friedensforschers Johan
Galtung. Mit dem Stichwort »Frieden« ist paradoxerweise allerdings ein wei-
teres Problem bzw. eine Grenze der Bemithungen um ein adaquates Konflikt-
verstidndnis im Kontext des 1Thess gesetzt: Denn wahrend der theoretische
Diskurs um Konflikte letztlich auf einen angemessenen Umgang damit zielt,
auf deren geregelte Austragung,* perspektivisch deren Losung und - etwas
plakativ ausgedriickt - die Herstellung von Frieden,® ist diese iibergeordnete

28 Still, Conflict, 115 » [Dlisputatious social interaction between groups which results from
the the fact that the behaviors and beliefs of one or more members of one group are
deemed incompatible with the behaviors and beliefs of one or more members of another
group.« (Zitat im Original kursiv). Konflikte werden bei Still durchgéngig exklusiv als
soziale Gruppenkonflikte aufgefasst.

Still, Conflict, 99: »Deviance, then, is any behavior of belief that is perceived by a particular
social group as a violation of their given norms or conventions« (Zitat im Original kursiv).
Siehe Konfliktdefinition unten (Abschnitt 3.2.2 auf Seite 106).

Vgl. Werkner, Friedensforschung, 70, die trotz Omnipréisenz diagnostiziert, dass »der Kon-
fliktbegriff zu den umstrittensten seines Fachs [gehort]«, sowie Imbusch, Konflikttheorien,
173: »Eine umfassende Theorie sozialer Konflikte gibt es jedoch nach wie vor nicht«. Als
Begriindung dafiir l4sst sich u. a. auf die jeweiligen Nachteile eines zu eng oder zu weit
gefassten Konfliktbegriffs verweisen (Imbusch, Konflikttheorien, 149f.) sowie darauf, dass
die dezidierte Friedens- und Konfliktforschung ein vergleichsweise junges Forschungsfeld
ist.

Fiir eine detaillierte Ubersicht vgl. Imbusch, Konflikttheorien, passim.

Vgl. etwa Baros, Konfliktbegriff, 209; Werkner, Friedensforschung, 18-23, 72f.; im eher
popularwissenschaftlichen Bereich z. B. Schrader, Was ist ein Konflikt?

Vgl. Werkner, Friedensforschung, 75.

Das bedeutet allerdings nicht, dass Konflikte als per se negativ wahrgenommen werden.
Zwar werden Konflikte im Rahmen bestimmter Gesellschaftstheorien als rein patholo-
gisch und/oder dysfunktional eingestuft, andere Deutungen, die gerade in liberal(er)en
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3 Bedréngnisse

Zielrichtung der Konflikt- und Friedensforschung fiir die Situation in Thessa-
loniki tiberhaupt nicht relevant, da dort bzw. fiir Paulus’ Argumentation im
1Thess nicht die Lésung der Konflikte und ein friedliches Zusammenleben
in der Stadt per se im Mittelpunkt stehen, sondern die Starkung der jungen
Gemeinde.*® Die Konflikte sind in diesem Kontext zwar ein zu bearbeitendes
Problem, insofern sie ein existenzgefihrdendes Moment fiir die Gemeinde dar-
stellen, das Anliegen des Briefes ist es aber, die Festigung der Gemeinde trotz
bestehender Konflikte und in diesen stehend zu erreichen — und damit nicht
deren Lésung. Moderne Konflikttheorie ist folglich nur bedingt anwendbar,
kann aber gleichwohl unentbehrliche Deskriptions- und Analysetools liefern.

Bei Galtung ist hier zuvorderst das sogenannte Konfliktdreieck zu nennen.*’
Hierin sind die drei Charakteristika »[v]ersteckte Annahmen (Erkenntnisse)

Verhalten /
(V) manifest

(A) (W) latent
Annahmen/ Widerspruch
Einstellungen

Abbildung 1: Das Konfliktdreieck nach Galtung

und Einstellungen (Gefiihle)«*® (A), der Widerspruch in Bezug auf ein ge-
wiinschtes Ziel (W; der eigentliche Kern des Konflikts) sowie ein bestimmtes

Gesellschaften vorherrschen, sehen dagegen primir das positive Potential von Konflikten,
z.B. fiir gesellschaftliche Veranderungen (vgl. Bonacker/Imbusch, Begriffe, 76f.; Werkner,
Friedensforschung, 74).

%6 Damit ist freilich nicht ausgesagt, dass Paulus bewusst Konflikte in Kauf nehmen, schiiren
oder anzetteln wiirde. In 1Thess 3,12; 4,12; 5,15 wird jeweils deutlich, dass fiir Paulus
ein gutes Miteinander der Christusglidubigen und der Nichtchristen in ihrem Umfeld
erwiinscht ist. Siehe dazu auch Abschnitt 9.5 auf Seite 311.

%7 Siehe Abbildung 1.

8 Galtung, Frieden, 135.

104



3.2 Definitorische Anndherung

Verhalten (V) enthalten, von denen die Annahmen und der Widerspruch latent,
das Verhalten manifest gedacht sind.*’ Die latente Konfliktebene ist laut Gal-
tung immer gegeben, wihrend die manifeste zunichst optional ist. Gemeint
ist damit, dass nicht notwendigerweise ein (permanentes) Bewusstsein fiir den
Konflikt besteht und folglich auch kein diesbeziigliches Verhalten erfolgt.*

Ebenfalls zu Konflikten zihlt Galtung solche, die er als »strukturell« oder
»indirekt« bezeichnet und bei denen nicht nur kein Verhalten stattfinde, son-
dern auch die innere Haltung (A) und der Widerspruch (W) komplett unterbe-
wusst bleiben. Derartige Konflikte wiirden nicht zwischen konkreten Akteuren
ausgetragen, sondern auf systemischer Ebene.*! Fiir den hiesigen Untersu-
chungsgegenstand Thessaloniki ist diese Form von Konflikten zu vernachléssi-
gen. Denn die Bearbeitung von Konflikten im 1Thess selbst ist Ausdruck eines
Konfliktbewusstseins durch Paulus und setzt gleichfalls ein entsprechendes
Bewusstsein seitens der Gemeinde voraus, da es andernfalls keine Problem-
bzw. Konfliktanzeige gegeben hétte und somit ohne Bewusstsein auch keine
briefliche Konfliktbearbeitung nétig ware.

Terminologisch zwar nicht direkt mit Konflikten verbunden, aber eben-
falls im Kontext der Friedensforschung angesiedelt, ebenfalls breit rezipiert
und als Beschreibungskategorie fiir einen potentiellen Nahrboden, auf dem
Konflikte entstehen kénnen, hilfreich fiir die Konfliktanalyse ist Galtungs
Unterscheidung von personaler bzw. direkter und struktureller bzw. indirekter
Gewalt mit den jeweiligen Gegenbegriffen negativer Frieden (entspricht dem
Nichtvorhandensein personaler Gewalt) und positiver Frieden (entspricht dem
Nichtvorhandensein struktureller Gewalt).** Der Fokus liegt dabei eher auf der
strukturellen Seite. Denn wihrend der negative Frieden »nur« die punktuelle
Freiheit von Raub, Vergewaltigung, Mord etc., also eher eine Symptombekamp-
fung bedeutet, bietet positiver Frieden die Freiheit zu einer grundlegenden
Selbstverwirklichung, indem z. B. Chancenungleichheit und soziale Ungerech-
tigkeit ausgeschlossen sind.**

Insgesamt wird in der Konflikttheorie ferner mit den zum Teil schon ge-
nannten Kategorien Konfliktebenen, -akteuren, -gegenstinden sowie mit Sym-

t.44

metrie operiert.** Die Bandbreite ist dabei jeweils einigermaflen grof: Ein

% Vgl. Galtung, Frieden, 135f.

40 Vgl. Galtung, Frieden, 138.141.

Vgl. Galtung, Frieden, 142-144. Als Beispiele gibt er die psychoanalytisch gedachten
»Schichten der Personlichkeit« (142) innerhalb einer Person sowie differierende politische
Systeme wie USA vs. Kuba an.

Vgl. Werkner, Friedensforschung, 18-21.

Vgl. Werkner, Friedensforschung, 20f.

4 Vgl. beispielhaft Bonacker/Imbusch, Begriffe, 69-72; Werkner, Friedensforschung, 76-78.

105



3 Bedréngnisse

kriegerischer Konflikt kann auf zwischenstaatlicher oder gar globaler Ebene
zwischen Staaten oder tiberstaatlichen Biindnissen als Akteuren ausgetragen
werden und materielle Giiter wie Wasser oder Ol zum Gegenstand haben, aber
auch konkurrierende Wertesysteme. Genauso kann ein Konflikt als Dilemma
divergierender Anspriiche, die ein und dieselbe Person an sich stellt, génz-
lich intrapersonal ausgefochten werden. Als weitere Kategorie gibt die (eher
schematische) Unterscheidung symmetrischer und asymmetrischer Konflikte
Auskunft tber die potentiell vielfaltigen Voraussetzungen, mit denen Akteure
einen Konflikt austragen (kénnen bzw. miissen).

3.2.2 Konfliktdimensionen fiir die Analyse des 1Thess

Angesichts dieser Vielfalt an zu berticksichtigenden Facetten ist es kaum ver-
wunderlich, dass die sozialwissenschaftliche Forschung keine einheitliche Kon-
fliktdefinition bietet. Fiir den zeitlich, raumlich und personell einigermaflen
eingrenzbaren Bereich der paulinischen Mission in Thessaloniki wird zur Un-
tersuchung der dortigen Konflikte wesentlich auf die Entwiirfe Galtungs und
Stills zuriickgegriffen, da beide, v. a. in Kombination, hilfreiche Analysekatego-
rien an die Hand geben. Auf dieser Grundlage werden Konflikte nachfolgend
verstanden als eine Form (a) direkter sozialer Interaktion,** die mindestens
die folgenden Charakteristika aufweisen muss: (b) eine Parteienbildung von
wenigstens zwei Personen oder Personengruppen bzw. Akteuren*® um eine
bestimmte (c) Streitsache — entspricht dem Widerspruch im Galtungschen Kon-
fliktdreieck bzw. dem Konfliktgegenstand —, die sich auf der Handlungsebene
in einem bestimmten (d) Verhalten manifestiert; diese strittige Interaktion
muss zuletzt allen beteiligten Parteien auch als strittige Interaktion (e) bewusst

* Diese grundlegende Voraussetzung findet ist sinngemif bereits bei Seneca (Ep 103,4)
greifbar: Non arietant inter se nisi in eadem ambulantes via. — »Menschen geraten nur
dann aneinander, wenn sie auf derselben Strafle gehen.« (Ubers. Nickel). Seneca warnt in
diesem Brief vor von Menschen ausgehender Gefahr und rét dazu, bei der Philosophie
Zuflucht zu suchen.

In der modernen Konfliktforschung kann dieser personale Aspekt eine grofie Bandbreite
aufweisen, wie schon beispielhaft beschrieben wurde: beginnend bei intrapersonalen
Konflikten auf psychischer Ebene (beispielsweise bei Entscheidungsfindungen) bis hin
zu zwischenstaatlichen Konflikten auf internationaler Ebene (vgl. Bonacker/Imbusch,
Begriffe, 69; Werkner, Friedensforschung, 71). Im Kontext des 1Thess bedarf es dieser
Bandbreite nicht, sodass eine Eingrenzung auf unmittelbar interagierende Personen(-
gruppen) vorgenommen werden kann. Auch Bonacker/Imbusch, Begriffe, 69 klammern in
ihrer Konfliktdefinition die intrapersonale Dimension aus, wenn sie die Beteiligung von
»mindestens zwei Parteien (Einzelpersonen, Gruppen, Staaten etc.)« voraussetzen.
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3.3 Verlorene Zugehorigkeit

sein, also als solche wahrgenommen werden.*” Dariiber hinaus ist auch die
Kategorie der (f) Symmetrie/Asymmetrie im Blick zu behalten, weil sie fiir die
Konflikte in Thessaloniki konstitutiv ist.

Der so gesetzten »Definition« ist — beim Wortsinn bleibend — weniger an
einem allgemeinen Eingrenzen dessen gelegen, was als Konflikt gelten kann
und was nicht, sondern an einer Eingrenzung derjenigen Faktoren, die fiir
eine addquate Beschreibung der Konflikte im Umfeld des 1Thess geeignet
sind. Fir die nun erfolgende Analyse der Situation des Konflikts zwischen den
Christusglaubigen in Thessaloniki und ihrem stédtischen Umfeld - und ebenso
fur die Analyse des Konflikts zwischen Missionaren und Juden an anderer
Stelle —** wird daher bei Konfliktakteuren, -ursachen bzw. -gegenstéinden und
-handlungen angesetzt.

3.3 Verlorene Zugehorigkeit. Der Konflikt
zwischen den Christusglaubigen und der
Einwohnerschaft Thessalonikis

3.3.1 Situation: Die isolierte Gemeinde in Thessaloniki
und ihr iibermachtiges stadtisches Umfeld

3.3.1.1 Nahe und iiberlegene Akteure

Die erste nun néher zu bestimmende Konfliktkonstellation ist diejenige um
die Christusglaubigen in Thessaloniki. Die Konfliktebene ist dabei direkt be-
nennbar: Es handelt sich um einen innerstiadtischen Konflikt, der somit auf
die Stadt als begrenzten Austragungsbereich einzuschrénken ist.
Akteurseitig ist mit Still zunachst festzuhalten, dass sich darin zwei soziale
Gruppen gegeniiberstehen:*’ die gerade gegriindete christliche Gemeinde und
die Personen, die Paulus in 1Thess 2,14 als cupguAiéton bezeichnet. Die von
vom Brocke vorgetragene, lokalgeschichtliche Deutung des Begriffs und deren
Implikationen fir die Zusammensetzung der christlichen Gemeinde wurde

" Damit sind nicht nur indirekte bzw. strukturelle Konflikte auf einer rein latenten Ebene
nach dem Verstiandnis Galtungs ausgenommen, sondern es »reicht« gleichfalls nicht aus,
wenn beispielsweise ein Individuum oder eine marginalisierte Gruppe eine Erfahrung
etwa von Nicht-Zugehorigkeit als Streitsache mit einer anderen Gruppe wahrnimmt und
auch Handlungen dementsprechend interpretiert, wahrend die andere Gruppe aber kein
Bewusstsein fiir das Problem, hier (Nicht-)Zugehoérigkeit, hat.

8 Siehe Kapitel 5 auf Seite 193.

* vgl. Still, Conflict, 111f. mit der grundlegenden Einordnung als »intergroup conflikt«
(111).
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3 Bedréngnisse

bereits dargestellt: cupguAéton als exklusive Bezeichnung fiir Mitglieder der
innerstiadtischen Phylen Thessalonikis, gleichbedeutend mit Inhabern des
Biirgerrechts, was fiir die Bedranger wie die Christusgldubigen gleichermaflen
gelte.’® Diese Einschitzung soll nun iiberpriift werden, um die Konfliktakteure
naher zu bestimmen. Sind Urheber und Adressaten von Leid und Bedringnis
tatsdchlich exklusiv mannliche Vollbiirger der Stadt oder miissen bzw. kénnen
auch andere Personen(-gruppen) mit eingeschlossen werden? Zunichst wer-
den die Adressaten, die bedréngten Christusgldubigen, in den Blick genommen,
dann die Urheber der Bedrangnis.

Die Passage 1Thess 2,1-12, besonders V. 9 mit dem Verweis auf das eigene
Arbeiten der Missionare sowie die korrespondierende Aufforderung an die
Gemeinde, mit den eigenen Hénden zu arbeiten (4,11), kann als Beleg dafiir
geltend gemacht werden, dass zumindest ein Teil der Gemeinde »dem Milieu
der Handwerker zuzuordnen« ist.’! Das kénnte zumindest in der Tendenz
gegen einen grofien Anteil von Gemeindegliedern mit vollem Biirgerrecht
sprechen. Gewichtiger ist der paulinische Hinweis auf die besondere Armut
der makedonischen Gemeinden in 2Kor 8,1-5, worunter auch Thessaloniki zu

t.SZ

zéhlen ist.”* Auch wenn das Biirgerrecht natiirlich nicht vorschnell mit Reich-

tum gleichgesetzt werden sollte, vertragt sich diese explizite Armut doch nur
schlecht mit einer Gemeinde mit vielen bzw. sogar iiberwiegend Vollbiirgern.>®
Werden diese paulinischen Hinweise ernst genommen, spricht viel fiir einen
(signifikanten) Gemeindegliederanteil aus einem drmeren Milieu. Dann ist
aber aus rhetorischer Perspektive anzumerken, dass Paulus riskieren wiirde,
dieses Milieu, d. h. diejenigen ohne Biirgerrecht und Phylenzugehorigkeit,
argumentativ auszuklammern - und damit potentiell zu verlieren —, wenn
er von ovp@uAétal spricht und damit einen exklusiven Riickbezug auf die
christusglidubigen Vollbiirger herstellen wollte. Als erstes Zwischenfazit ist
damit zumindest festzuhalten, dass der kollektive Riickschluss auf die Chris-
tusglaubigen als cvv-puAétar anderer Phylenmitglieder nicht funktioniert.
Seitens der Gemeinde ist von einem eher geringen Anteil an (ehemaligen)

0 Siche Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 87 bzw. vom Brocke, Thessaloniki, 155-166.

> Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 43 bzw. vgl. zu dieser These besonders Hock, Social
Context, 48.

2 Angesichts der mehrfachen finanziellen Unterstiitzung, die Paulus durch die Christen
Philippis zuteilwurde (Phil 4,16), ist sogar primér an Thessaloniki zu denken.

33 Daran wiirde sich auch nichts &ndern, wenn 1 xaté pédovg mrwyeio (2Kor 8,2) mit einer
gewissen Ubertreibung formuliert wére, um die Korinther zum umso grofiziigigeren
Geben zu motivieren. Hier gilt wie an vielen anderen Stellen der Grundsatz, dass Paulus
seinen Gemeinden keine Unwahrheiten iiber Dinge schreiben kann, die diese wissen oder
tiberpriifen kénnen, da er sich damit jeglicher Glaubwiirdigkeit berauben wiirde; vgl. Mell,
Evangelium, 47; Schreiber, Geschichte, 225.
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3.3 Verlorene Zugehorigkeit

Phylenmitgliedern auszugehen,** dagegen von einem nicht unbedeutenden
Anteil an Christusglaubigen, die der Unterschicht zuzurechnen sind.>

Ist aber diese Seite der cuppuAétng-»Medaille« hinfillig, ndmlich die der
Bedréngten, gilt das kaum weniger fiir die andere, die der Bedranger. Denn
eine christusglaubige Gemeinde, deren Mitglieder mehrheitlich keinen Zugang
zu den stidtische Phylen haben, als »Mit-Phylen-Bewohner[]«® derjenigen zu
bezeichnen, fiir die genau diese Phylen einen mit einem besonderen sozialen
Status verbundenen Bezugspunkt darstellen, wire in etwa so, als wiirde Paulus
heute formulieren: »Ihr seid Nachahmerinnen und Nachahmer der judiischen
Christengemeinden geworden, denn dasselbe wie sie von den Juden habt ihr,
meine geliebten Krankenpflegerinnen und Friseure, von euren eigenen Mit-
Aufsichtsriten erlitten.« Anders gesagt: Ein eng gefasstes Verstindnis der
Bedranger als buchstébliche Mit-Phylen-Bewohner ergibt ohne einen kon-
kreten Phylenbezug der Bedrangten wenig Sinn. Insofern wére ein breiteres
Verstandnis der Bedranger im Sinne von Landsleuten oder stadtischen Mitbe-
wohnern®” angebracht, das potentiell alle Einwohner Thessalonikis inkludiert,
ohne einen bestimmten sozialen Status vorauszusetzen.

Seitens Paulus ist ein solches Verstindnis kaum problematisch. Hier wire
an seinen frihjidischen Kontext zu denken, in dem der Begriff cupgpuiétng
zwar nicht in dieser Form belegt ist, aber dafiir in anderen Komposita aus
der gleichen Wortwurzel. Der semantische Gehalt ist dann i.d.R. die Ab-
grenzung von Juden und Nichtjuden. Beispielhaft greifbar ist das im dritten
Makkabaerbuch, wo sich die Begriffe &AAo¢@uAog (3,6) und dpd@urog (3,21)%
gegeniiberstehen und mit Juden als opodguAol explizit auch solche verbunden
werden, die an verschiedenen Orten leben.”® Der Terminus &AAé@ULAOG ist

** Vgl. nochmals Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 87. Einzelne Vollbiirger bzw. Phylenmitglieder
sind selbstredend nicht auszuschlieffen — nur eben in der Haufigkeit vereinzelt.
Hinsichtlich der Sozialstruktur der Gemeinde ist im Anschluss an bzw. erganzend zu
Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 79 aber zu betonen, dass vom cvpguAétng-Begriff ebensowenig
wie von den Informationen aus 1Thess 2,9 oder 4,11 ohne Weiteres kollektive Riickschliisse
angebracht sind. Solche Stellen bieten jeweils nur einen punktuellen Einblick in eine
vielleicht insgesamt sehr heterogene, vielfaltige Gemeinde und berechtigen daher nicht
zu pauschalen Urteilen, etwa den sozialen Status der Gemeinde, den Anteil von Frauen
0. 4. betreffend.

% Vom Brocke, Thessaloniki, 161.

57 Vgl. Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v.; Bauer, s. v.; Schreiber, Thessalonicher, 149.157f.

In der Septuaginta Deutsch mit »Andersstimmige« (3,6) und »Stammesgenossen« (3,21)
uibersetzt.

Barclay, Jews, 198 hebt diesen Aspekt besonders hervor, wenn er auf die Solidaritit der
agyptischen Juden mit denen in Judéa hinweist: »An important feature of Jewish identity
projected by this product of Egyptian Judaism [d. h. 3Makk] is the sense of solidarity with
Jews in Judaea.«
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in dieser abgrenzenden Funktion der Trennung von Juden und Nichtjuden
in der Septuaginta vielfach belegt®® und transportiert in der stark verallge-
meinernden Gegeniiberstellung von Juden (an verschiedensten Orten) und
Nichtjuden (an verschiedensten Orten) ein sehr weitgefasstes Verstindnis
des Phylenbegriffs. Dieses Begriffsverstandnis diirfte in etwa auch das des
tarsischen Diasporajuden Paulus sein; als sicher kann zumindest gelten, dass
seine primére Assoziation zur Phyle und davon abgeleiteten Komposita nicht
die inschriftlich belegten Phylen Thessalonikis sind.

Allerdings nutzt Paulus den Begriff in einem Brief an die Thessalonicher
und es kann als nicht minder sicher gelten, dass Paulus diese Ebene der Wahr-
nehmung durch die Briefempfanger durchgéngig im Blick hat. Und fiir deren
Begriffsverstindnis dirften die innerstadtischen Phylen als Assoziationsge-
genstand eher nicht fernliegend sein, wie vom Brocke gezeigt hat. Ein breiteres
Verstindnis des (Mit-)Phylenbegriffs ist aber auch hier moglich. Fir den Termi-
nus cLp@LAETNG selbst wurde bereits auf die denkbar schlechte »Datenlage«
hingewiesen;*! eine TLG-Recherche férdert zwar insgesamt 128 Belege zu-
tage,®” von denen aber die wenigsten aussagekriftig sind, da iiberwiegend
schlicht 1Thess 2,14 zitiert wird. Ein Beleg beim Grammatiker Aristonikos aus

dem ersten vor- oder nachchristlichen Jahrhundert®?

tragt ebenfalls nicht zum
besseren Begriffsverstandnis bei. Der in chronologischer Reihenfolge nachste
Beleg ist derjenige in 1Thess 2,14. Es folgt eine Nennung in der frihchristlich-
apologetischen Schrift des Hermias, einer kurzer Verspottung diverser Rich-
tungen bzw. Vertreter paganer Philosophie, deren Datierung aber v6llig unklar
ist.* Die Phyle wird darin im Sinne einer philosophischen Schultradition ver-
wendet, die cup@uAéton sind dann die entsprechenden - hier pythagoraischen
— Philosophen.®® Ein Polisbezug besteht dabei nicht, ja die Phyle ist hier iiber-
haupt nicht lokal gedacht. Ein Ertrag fiir die Interpretation von 1Thess 2,14
kann hochstens die Einsicht sein, dass der Begriff sehr flexibel eingesetzt
werden kann. Weitere Belege finden sich bei Origenes und gehiuft ab dem
4./5.Jh. n. Chr. bei weiteren christlichen Autoren wie Johannes Chrysostomos,

5 Neben dem Adjektiv auch als Substantiv und Verb; fiir Vorkommen siehe Lust/Eynikel/

Hauspie (Hrsg.), Greek-English Lexicon of the Septuagint, s. v.

Siehe Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 87.

Vgl. TLG mit den Suchparametern »Text search« > »Lemma« > »GUp@UAETNG, -0V, O«.
Vgl. Montanari, Aristonikos, 1119.

Di Pauli, Einleitung, 113: »Uber die niheren Abfassungsverhiltnisse der Schrift [...]
wissen wir so gut wie gar nichts.«

Hermias, Irris 16: »Andere Philosophen nun von altem Schlage, Pythagoras uns seine
Genossen [oupgulétan], ernste und schweigsame Ménner [...]« (Ed. Diels, Ubers. Leitl,
dort Abschnitt 8).
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3.3 Verlorene Zugehorigkeit

die dann aber wie gesagt jeweils Paulus bzw. den 1Thess zitieren. Fir ein
besseres Verstandnis des Begriffs cuppuAétng ist an dieser Stelle insgesamt
wenig zu gewinnen.

Erweitert man die Suche auf Belege weiterer Komposita mit dem @uAn-
Stamm, zeigt sich eine Flut von Nachweisen mit breitem Bedeutungsspek-
trum. Beispielhaft fiir die Verwendung einer Phyle als ganze Polis (statt eines
kultisch-administrativen Teils von ihr) kann sogar schon in klassischer Zeit
Thukydides genannt werden.®® Auch fiir das Thessaloniki des 1.Jh. n. Chr. ist
ein solches Verstandnis denkbar, d. h. die Phyle wiirde dann die ganze Polis
bezeichnen. Entscheidend dafiir, welche Assoziation beim Hoéren des Phylen-
begriffs hervorgerufen wird, diirfte sein, ob die jeweils horende Person iiber
eine eventuelle eigene Zugehorigkeit einen Bezug zu den innerstadtischen
Phylen hat - oder auch nicht, wenn sie z. B. als Sklave oder Handwerker ohne
Biirgerrecht nichts mit diesen innerstadtischen Phylen zu tun hat.

Der oupgulétng-Begriff ist damit folgendermaflen zu bestimmen: Uber
die Nennung der Phyle wird zunéchst ein Bezug zur Einwohnerschaft Thes-
salonikis insgesamt hergestellt, der nicht auf Biirger in Phylen beschrankt
ist.”” Dieses Phylenverstindnis ist trotz des Vorhandenseins stidtischer Phy-
len seitens der Gemeinde plausibel, da die Christusglaubigen (mindestens
iberwiegend) nicht selbst Teil der Phylen sind und sich daher nicht — oder
zumindest nicht primér — tiber eine entsprechende Zugehorigkeit definieren
bzw. mit dem innerstadtischen Phylensystem vielleicht sogar kaum naher ver-
traut sind. Die Nennung der Phyle weist also schlicht in den innerstadtischen

66 Thukydides 1,141,6: »Denn in einer einzigen Schlacht es mit allen Hellenen aufzunehmen,
dazu sind die Peloponnesier [ITeAomovvrictot xai ot EOppiaryot, also besser »>die Peloponne-
sier und ihre Verbiindetens, so auch in der Ubers. Landmann] imstande, Krieg fithren aber
gegen eine ganz anders geartete Gegenmacht konnen sie nicht, solange sie nicht unter
einer einzigen Leitungsinstanz augenblicklich rasche Aktionen ausfithren kénnen und
jeder einzelne — da ja alle gleiches Stimmrecht haben, aber unterschiedlichen Stimmen
angehoren [mdvteg te iodYn@olL dvteg kol 00) OpOQULAOL] — nur seine eigenen Interessen
im Auge hat; aus solchen Verhéltnissen pflegt kein zielfithrendes Handeln zu erwachsen.«
(Ubers. Weiflenberger).

67 Gegen vom Brocke, Thessaloniki, 161f.; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 173f. Malherbe,
Thessalonians, 168; Morris, Thessalonians, 82 mit Anm. 69 iibersetzen cupguAétng beide
mit »countrymen« und fokussieren eher auf die Frage, ob Juden in dem Begriff mit
eingeschlossen sind (geographisches Verstiandnis) oder nicht, dann also nur Heiden im
Blick waren (ethnisches Verstandnis). Diese Entscheidung diirfte sich aber kaum allein
anhand des Wortes cupgulétng fillen lassen. Zu fragen wire eher, wie plausibel es ist,
dass ortsansissige Juden in heidnischen Christusgldubigen ohne (starken) Bezug zum
Judentum, z. B. als Gottesfiirchtige, eine bedrangenswerte Bedrohung sehen — m. E. ist das
eher nicht plausibel (so auch Still, Conflict, 225f.), wobei auch hier Ausnahmen méglich
sind.
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Kontext der Gemeinde (und bestitigt so die entsprechend rein innerstadtisch
zu verortende Konfliktebene).%

Dabei bleibt es jedoch nicht, denn mittels der Vorsilbe v, »(zusammen)
mit«, und des Adjektivs idiog wird ein zusatzlicher Fokus auf die besondere
Nahe, das Unmittelbare der Konfliktkonstellation gelegt: Bedranger und Be-
dréangte sind daher nicht ausschlief3lich als sich weitgehend anonym bleibende
Landsleute zu denken, die in der gleichen antiken Metropole leben, sondern
als Berufsgenossen, Nachbarn, Mitbewohner, Freunde und Verwandte, die
sich gut kennen, regelmaflig begegnen, vielleicht sogar Bewohner desselben
Haushalts sind, kurz: Menschen aus dem unmittelbaren, alltiglichen Leben.®’
Der Konflikt bekommt so eine sehr persénliche Dimension.”

Gegen dieses breite Verstindnis speziell derer, die die Gemeinde bedrangen,
kann vorgebracht werden, dass mit den cup@uAéton exemplarisch besonders
sozial exponierte Personlichkeiten bezeichnet sind, deren Bedréngnis fiir die
Gemeinde dementsprechend besonders ins Gewicht fallt, sodass auch die Be-
zeichnung kollektiv anschlussfahig ist, obwohl nicht den sozialen Status der
Gemeinde widerspiegelnd. Selbstredend ist nicht auszuschlieflen, dass unter
den Bedriangern auch exponierte Vollbiirger und Phylenzugehdrige anzutref-
fen sind. Und gerade wenn es sich dabei um stadtische Autoritdten oder in
irgendeiner Form héhergestellte Personen handelt, hétte die Bedrangnis, die
von solchen Menschen ausgeht, kollektiv als besonders gewichtig empfunden
worden sein kénnen. Diese Argumentation funktioniert aber nur, wenn die
oupgULAéTon pars pro toto doch fiir Bedrénger aus diversen sozialen Milieus

5 In diesem Sinne ist die Gemeinde im Priskript als &0dnoic Oecoadovitoy év Jed
matpi xal xvpie Tnood Xpiotd bezeichnet, um die Unterscheidung zur paganen éxxAncio
Oeooarovinéwv zum Ausdruck zu bringen.

Einen Einblick in denkbare personelle Konstellationen eines solchen Néhekonflikts liefert
1Petr 2,17-3,7 in Form der Unterordnungsforderung an Sklaven und Frauen. In 1Petr 3,1
werden zumindest einige der Méanner im Gegeniiber zu den Frauen explizit als Nicht-
christen dargestellt (twveg ametdodowv 1@ Aoye; vgl. Miiller, Erster Petrusbrief, 271; Popp,
Kunst, 279) und auch in 2,18 ist es wahrscheinlich, dass mit Toig deomodtoug, speziell Toig
oxoAoig, nichtchristliche Hausherren im Gegeniiber zu christlichen Sklaven gemeint
sind (vgl. Popp, Kunst, 279: »Wie in 2,18-25 geht es auch in 3,1-7 in erster Linie um das
Zusammenleben von Christen und Nichtchristen in einem Oikos, wobei der Hausherr
Heide ist.«). Damit sind zwei grundséitzlich auch in Thessaloniki mégliche Konfliktlini-
en benannt, die innerhalb einer Hausgemeinschaft, einmal sogar innerhalb einer Ehe,
verlaufen.

Sollten auch Vollburger Teil der Gemeinde sein, deren unmittelbarer Kontext bis dato ihre
Phyle (in der spezifischen Bedeutung) war und deren Bedringnis aus dem persénlichen
Umfeld aus ebendieser Phyle herriihrt, wiirde in diesem spezifischen Fall natiirlich das
enge ouppuLAéTNG-Verstandnis vom Brockes greifen, ohne dass dadurch aber die ganze
Gemeinde zu innerstédtischen Phylenmitgliedern gemacht wiirde. Solche Falle diirften
aber, wenn Giberhaupt, Einzelfalle gewesen sein.
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3.3 Verlorene Zugehorigkeit

stehen, womit dann aber wieder kein enges Verstandnis - d. h. ausschlieflich
Mit-Phylen-Bewohner — impliziert wére. Hier ist erneut darauf zu verwei-
sen, dass Paulus betont von 010 1@V idiwv cuupuAetdV, »von euren eigenen
Mitbewohnern« schreibt, nicht einfach von Bewohnern bzw. Phylenmitglie-
dern (t®v @uAetdv). Die Vorsilbe und auch das Adjektiv riicken die Bedrénger
in stark betonte Nahe zur Gemeinde — wie im iibrigen auch die Judenchris-
ten Judias und deren jiidische Bedrénger, die hier als Vergleichsgegenstand
herangezogen werden. Genau diese Ndhe wire aber nicht gegeben, wenn ein-
zelne exponierte Personen zwar bedrangen, aber nicht aus dem unmittelbaren
sozialen Kontext eines Grofiteils der Gemeindeglieder stammen wiirden. Man
misste dann wiederum mit entsprechender Betonung »von euren eigenen
Mit-Phylen-Bewohnern« iibersetzen und der Phylenbezug wirde ins Leere
laufen.

Festzuhalten ist, dass die Nennung der cupguAéton vor dem Hintergrund ei-
ner Gemeinde von eher iiberschaubaren materiellen Ressourcen auf Bedranger
aus dem unmittelbaren sozialen Umfeld der Christusgliaubigen verweist und
dass dieses Umfeld damit potentiell vielfaltig, jedenfalls nicht iberwiegend
hohergestellt ist, sondern dem bzw. den gleichen (sozial eher niedrig gestellten)
Kontext(en) zuzuordnen ist, wie die Gemeinde selbst. Daher ist von einem brei-
ten Phylenverstdndnis auszugehen und das Element der guAr} in cuppuAétan
nicht tiberméflig zu betonen. Dafiir aber umso mehr zwei andere Charakte-
ristika: Hinsichtlich der Konfliktakteure ist bedeutsam, dass diese erstens in
unmittelbarer Nihe auszumachen sind, sodass die Konfliktebene von hier aus
weiter zu prazisieren ist. Der Konflikt wird nicht nur innerstadtisch ausgetra-
gen, sondern innerhalb desjenigen stddtischen Aktionsrahmens, in dem sich
die Christusgldubigen bewegen.”! Zweitens kann akteurseitig ohne Weiteres
auf ein deutlich asymmetrisches Verhiltnis zwischen den Christusglaubigen
in der Minderheit und dem stédtischen Umfeld ohne Christuszugehérigkeit in
der iiberwaltigenden Mehrheit ausgegangen werden.”?

I Obwohl das hier skizzierte breite Phylenverstandnis grundsatzlich Raum auch fiir Juden
unter den cvpgpuréton liele, ist aufgrund der heidenchristlichen Gemeinde nicht — oder
zumindest nur sehr vereinzelt — mit Juden unter deren Bedréngern zu rechnen, da in
Fall von Juden der entscheidende Punkt der sozialen Nahe gerade nicht gegeben ist. Fiir
anderslautende Voten siehe Anmerkung 20 auf Seite 197.

72 Vgl. Gerber, Othering, 68. Laut Still, Conflict, 215 ist die christliche Minderheit aus der
Mehrheitsperspektive aber eine gefihrlich abweichende (»dangerously deviant minority«).
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3 Bedréngnisse

3.3.1.2 Soziale Desintegration und neue Zugehorigkeit als
Konfliktpotential

Nach der Benennung der Konfliktparteien soll nun gefragt werden, warum
und worum gestritten wird bzw. was zur Bedréngnis der Gemeinde fiihrt.
1Thess 1,6 verkniipft die Bedrédngnis direkt mit der Annahme des Evange-
liums und 3,3 verweist auf die Gefihrdung der mictig durch ein durch die
Bedréingnisse hervorgerufenes Erschiittertwerden, dem durch einen Besuch
des Timotheus abgeholfen werden kann. 2,14 nennt bei den Bedrangern nicht
den Gegenstand der Bedréngnis - zumindest vordergriindig nicht: Der Katalog
an Verfehlungen mit abschliefender Unheilszusage ist syntaktisch den Juden
zugeordnet (2,15f.).”* Uber die Einsicht hinaus, dass die Bedringnis in irgend-
einer Form mit dem Christusglauben der Thessalonicher zusammenhéngt -
und das durfte ohnehin so selbstverstandlich sein, dass es kaum betont werden
muss —, ist hier nichts Konkretes zu gewinnen.

Ergiebiger sind dagegen diejenigen Briefstellen, in denen Christusglaubige
und ihre paganen Mitbewohner kontrastiert werden. Denn die in dieser Form
aufgestellten Gegensatze konnen dahingehend befragt werden, ob darin — mit
Galtung gesprochen - verschiedene Annahmen und Einstellungen zutage
treten, die zu einem Widerspruch werden konnen, der sich schliefilich durch
ein entsprechendes Verhalten als Konflikt manifestiert.”*

Ein erster solcher Gegensatz begegnet in 1Thess 1,9: Die Christusgldaubigen
haben sich dem einen lebendigen und wahren Gott zu- und somit von den
vielen Goéttern abgewandt, die sie zuvor verehrten (¢meotpéfarte mpog TOV
Jeov amo TV eiddAwv). Thre Mitbewohner praktizieren ganz selbstverstand-
lich weiterhin die kultische Verehrung der ihnen bekannten Gétter, die Paulus
summarisch pejorativ als eidwAa, »Trugbilder, Gotzenbilder«,” bezeichnet.”®
Die Zuwendung zu dem einen Gott wird von Paulus kurz christologisch bzw.
eschatologisch qualifiziert, indem Jesu Auferstehung, sein Kommen aus den
Himmeln und seine finale Rettung der Gldubigen genannt werden. Der Ge-
gensatz zum stadtischen Umfeld wird aber weniger durch die Zuwendung zu

7 Siehe zur Vielschichtigkeit der Polemik Abschnitt 5.3.2 auf Seite 212, was aber hinsichtlich
der Bedringnis der Gemeinde zu keiner weiteren Konkretisierung beitragt.

74 Vgl. Galtung, Frieden, 135.

> Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v.

76 Zum religionsgeschichtlichen Landschaft in Thessaloniki zur Zeit der paulinischen Ge-
meindegriindung siehe vom Brocke, Thessaloniki, 114-142, der zu dem Schluss kommt,
»dafd die kultische Situation Thessalonikis von einer enormen Fiille gepragt war« (142).
Trotz der Pauschalisierung durch Paulus, kann an dieser Stelle auf eine Ausdifferenzierung
der verschiedenen Kulte verzichtet werden, da es hier um die Bearbeitung der negativen
Folgen exklusiv der Christuszugehorigkeit fir die Gemeinde geht.
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einem neuen Gott und den damit verbundenen religiésen Inhalten ausgeldst,
sondern zuvorderst durch die Exklusivitat, die diese neue Form der Frommig-
keit beanspruchte, sodass damit die Abwendung von allen anderen Géttern
einherging.”’” Das ist im antik-religiosen Denken keineswegs selbstverstind-
lich, sondern bricht mit Konventionen und Wertvorstellungen, wonach die
parallele Partizipation an vielen Kulten nicht nur méglich war, sondern sogar
das eigene Sozialprestige steigern konnte, insofern damit Kontakte und Bin-
dungen zu verschiedenen Personen und Einrichtungen gekntpft und gepflegt
werden konnten.”

Vor dem Hintergrund einer Gesellschaft, in der der religs-kultische Bereich
selbstverstandlicher Teil des 6ffentlichen wie privaten Lebens ist, kann die tren-
nende Wirkung dieser Abkehr daher kaum hoch genug veranschlagt werden:
Sie bedeutete nicht weniger als die Aufgabe der eigenen Tradition und eines
gewichtigen Teils der eigenen Identitét — in der Wahrnehmung des stadtischen
Umfeldes ein Sakrileg.”’ In einem wesentlichen Lebensbereich, demjenigen der
Gotter bzw. Kulte, hatte sich die Einstellung der Christusgldaubigen mit der An-
nahme des paulinischen Evangeliums grundlegend verandert.*® Und weil die
veranderte Einstellung sich direkt in einem entsprechenden Verhalten — bzw.
Fernhalten von den bisher praktizierten Kulten - niederschlug, wurde sie im
direkten Umfeld der Christusgldubigen auch sofort manifest: Sie nahmen nicht
weiter am kultischen Leben in der Stadt teil und vollzogen damit faktisch eine
gesellschaftliche, je nach Familienkonstellation auch private Selbstisolation

-8 und das aus der Auenperspektive véllig ohne Not.**

77 Vgl. Blumenthal, Adressaten, 99; Kérner, Sexualitat, 110. Natiirlich bedingt das eine das
andere, sodass Zu- und Abwendung aus der judischen, selbstverstdndlich monotheistischen
Perspektive des Paulus zwei Seiten derselben Medaille sind. Fir die Au3enperspektive
der paganen Gesellschaft, aus der die Bedrianger der Gemeinde kommen, gilt das aber
keinesfalls. Die Vorstellung, im Zuge der Ubernahme eines neuen Kults — beispielsweise
des zeitgendssisch noch recht jungen Kaiserkults — zugleich eine Loslésung von allen
anderen kultischen Praktiken zu vollziehen, wire eine véllig fernliegende.

Vgl. Lieu, Jew, 39, die darin einen Grund dafiir sieht, warum Heiden - als dann Gottes-
fiirchtigen - Kontakte zur Synagoge suchten und unterhielten.

Vgl. Still, Conflict, 229-232, der an dieser Stelle auch entsprechende Quellenbelege zusam-
menstellt, die die d&uflert negative Rezeption von Konvertiten durch ihr jeweiliges Umfeld
illustrieren.

80 Vgl. Blumenthal, Adressaten, 99.

8 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 185.

Vgl. Kérner, Sexualitat, 110.

Als ohne Not kann die Situation fiir die Bewohner Thessalonikis — mit einer gewissen
Verallgemeinerung — deshalb bezeichnet werden, weil die Lage der Stadt in der Mitte
des 1.Jh. n. Chr. buchstéblich und im iibertragenen Sinne sehr gut war: Nach Ende der
Biirgerkriege und mit der Durchsetzung des Augustus herrschte Friede in Makedonien.
Auch die sogenannten »Barbareneinfille« vom nordlicheren Balkan waren kein Thema
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Mit dieser Abkehr bzw. der fundamentalen Lebenswende der nun Christus-
glaubigen ist allerdings weniger ein Konfliktgegenstand identifiziert als eher
die Konfliktursache bzw. sogar nur ein Konfliktpotential. Denn mit der Ab-
kehr selbst gingen zwar veranderte und im Vergleich zum stadtischen Umfeld
dezidiert abweichende Haltungen und Wertvorstellungen einher, aber nicht
notwendigerweise ein konflikthaftes Verhalten. Insofern die Abkehr im Um-
feld der Gemeinde bemerkt und negativ bewertet wurde — wovon auszugehen
ist —, gab es aber Interaktion angesichts bzw. Wahrnehmung der Lebenswende
und damit waren die Voraussetzungen fiir einen Konflikt gegeben.

Der (potentielle) Streitgegenstand wire dann als Zugehorigkeit zu bestim-
men. Die exklusive Zugehorigkeit zur christlichen Gemeinde bedeutet den
Bruch mit bisherigen Zugehorigkeitsbereichen wie Polis, Arbeitsgemeinschaft
oder Familie.®* Die neu gewonnene Zugehorigkeit geht daher per se mit dem
Verlust der bisherigen einher und fiihrt zu sozialer Desintegration,® die auf
Ebene der einzelnen Menschen umso schmerzlicher empfunden wird, je weni-
ger Menschen aus dem bisherigen Umfeld den Schritt in die Christusnachfolge
mitgehen. Konvertiert beispielsweise eine ganze Familie geschlossen oder eini-
ge Menschen aus dem Freundeskreis, blieben einige wichtige Bezugspersonen
erhalten. Der sozial entwurzelnde Effekt diirfte sich aber so oder so eingestellt
haben und als leidvoll-bedrangend empfunden worden sein — und zwar schon,
ohne Konflikt zu sein. Wird die soziale Desintegration seitens der Menschen,
mit denen die Christusglaubigen bis dato familiér, freundschaftlich und beruf-
lich verbunden waren, zusatzlich mit einem im weitesten Sinne ablehnenden

t,86

Verhalten quittiert,” wére damit ein Konflikt gegeben und die Bedrangnis

potentiell noch grofler.

mehr, da die nach den Biirgerkriegen neu gegriindeten bzw. neu geordneten Provinzen
Dalmatien, Moesia (superior) und Thrakien die Makedonia nach Norden hin absicherten
(vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 37f.). Makedonien lag damit nicht mehr an der
Grenze des Reichs und wurde dementsprechend auch wieder senatorische Provinz (vgl.
Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 37). In dieser politisch sicheren Lage konnte die giinstige
geographische Lage Thessalonikis umso mehr zum Tragen kommen: Die Stadt florierte
als wichtiger Handelsplatz, der die Via Egnatia in Ost-West-Richtung mit dem nérdlichen
Balkan und der siidlichen Agiis verband. Paulus selbst bestétigt im 1Thess die komfortable
Situation der Stadt, wenn er in 5,3 als Ausspruch der »Auflenstehenden«, die von der
Parusie Christi iiberrascht werden, den »Friede und Sicherheit«-Ruf heranzieht (siehe
dazu Anmerkung 122 auf Seite 79). Trotz (primir) argumentationsstrategischer Funktion
ist eine historische Auswertung des Syntagmas legitim, da hierin tatséchlich réomische
Propaganda transportiert wird und der Inhalt des Rufs schlicht historisch zutreffend zu
sein scheint (vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 38).

8 ygl. Still, Conflict, 214f,

85 Vgl. Still, Conflict, 214; Kérner, Sexualitit, 110.

8 Siche unten Abschnitt 3.3.1.3 auf Seite 120.
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Die gehiuften Konjunktivformulierungen geben einen Eindruck davon, wie
wenig konkret sich der Konflikt zwischen Gemeinde und Stadtbevélkerung
im 1Thess zeigt, da die potentielle Streitsache Zugehorigkeit bzw. Desinte-
gration an sich abstrakt bleibt und sich erst dort besser fassen liefle, wo sich
der Streit anhand eines spezifischen Gegenstandes und durch ein spezifisches
Verhalten manifestiert. So deutlich wird Paulus im Brief allerdings nicht. Die
weiteren Vorkommen von Kontrastierungen der Christusglaubigen mit denje-
nigen Personen auflerhalb der Gemeinde bezeichnen Themenfelder, wo solche
konflikthaften Manifestationen denkbar, vielleicht sogar erwartbar sind, geben
aber dartiber hinaus keine detaillierten Einblicke in die ndheren Umstande.

In 1Thess 4,3-5 werden im Rahmen sexualethischer Mahnungen »die Hei-
den« als Gegenbild zu den zumindest nominell in Heiligung und Ehre wan-
delnden Christusgldubigen in Anschlag gebracht. Die Heiden, zu denen im
Briefkontext zuvorderst die paganen Bewohner Thessalonikis zu zahlen sind,
sind ihrer Begierde ausgeliefert. Das schlagt sich in einem entsprechenden
Sexualverhalten nieder, was von Paulus hier pejorativ als mopveio bezeich-
net wird. Zugleich tritt zu den sich so verhaltenden Heiden als Attribut die
Unkenntnis Gottes: t& #9vn o pn eidéta tov deov (4,5).% Damit ist der
gleiche Gegensatz wie in 1,9f. aufgerufen, der hier um eine zusatzliche Verhal-
tenskomponente erweitert wird, die Sexualmoral. Und wenn dabei erwartbar
nicht nur an den ehelichen Vollzug, sondern - die mopveia in 4,3 aufnehmend,
als deren Explikation die nachfolgenden Verse anzusehen sind -* auch an

t,8% wiire hier ein

den auflerehelichen Bereich, also Prostitution zu denken is
durchaus konkreter Gegensatz hinsichtlich inner- und aulergemeindlicher
Verhaltensnormen auszumachen. Denn wenn Manner, die bis dato sexuelle
Dienstleistungen von Frauen in Anspruch nahmen, nach ihrer Hinwendung
zu dem einen Gott mit dieser Praxis brachen, ist dies in ihrem unmittelba-
ren Umfeld - in diesem Fall von anderen Mannern, die ebenfalls Prostituierte
aufsuchten - angesichts der Verbreitung von Prostitution im antiken Griechen-

land” sicher wahrgenommen worden,” und es ist folglich auch hinsichtlich

87 Vgl. Wanamaker, Thessalonians, 153; Korner, Sexualitét, 116.

Vgl. Korner, Sexualitat, 106.
Vgl. Konradt, »Um Gott zu gefallen«, 301: »[...] mopveia, worunter fiir Paulus jede Form
vor- und auflerehelichen Geschlechtsverkehrs fallt«.

88
89

% Und in in einer »internationalen« Hafen- bzw. Handelsmetropole wie Thessaloniki wahr-

scheinlich umso mehr.

Korner, Sexualitat, 30f. weist darauf hin, dass Prostitution in der griechischen Antike per se
nicht anriichig war und auch nicht nur im Bordell, sondern auch in Gasthéusern, Thermen
und potentiell weiteren Bereichen stattfand, in denen Frauen beruflich in Kontakt mit
Minnern kamen. Prostitution sei demnach ein »geldufiges« (30) bzw. »gew6hnliches und
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dieser Praxis eine desintegrative Wirkung der Christuszugehorigkeit zu er-
warten. Ob die soziale Desintegration an dieser Stelle aber mit einem Konflikt
einherging, bleibt im Dunkeln.

In 4,13 wird ebenfalls ein Element aus 1,9f. aufgegriffen, hier in Form des
eschatologischen Moments: Es geht um das Schicksal von Verstorbenen, die
Hoffnung der Gemeinde — und als Gegensatz um die Hoffnungslosigkeit der
anderen. Die Textstelle gibt in belehrender Form einen Einblick in eine Uber-
zeugung der Gemeinde (bzw. in etwas, das durch die Belehrung zur Uberzeu-
gung werden soll), namlich die Hoffnung, dass auch die Entschlafenen durch
ihre Auferstehung bei der Parusie nicht gegeniiber den Lebendigen zuriickste-
hen, sondern die Gemeinde vollstindig und gemeinsam entriickt wird.”* Diese
Hoffnung wird als grundlegend verschieden von der des stiddtischen Umfeldes
gekennzeichnet.” Ob diese Hoffnung allerdings ein konflikthaftes Verhalten
nach sich zieht und wie dies konkret ausgesehen hat, wird wiederum nicht
deutlich.

In 5,1-11 liegt schlieBlich eine ganze Briefpassage vor, in der die Thematik
der eschatologischen Hoffnung bzw. Rettungsgewissheit anhand fundamental
verschiedener Lebenseinstellungen durchgespielt wird. Die gdngige Meinung
und Realitat in der Stadt greift Paulus unter Riickgriff auf romische Propagan-
da mit dem Syntagma iprjvn xod do@deia (5,3) auf, lisst eine sich auf diese
Realitat grindende Lebenseinstellung verbal direkt ins Verderben miinden,
um auf der anderen Seite die Christusglaubigen zu einer Haltung der Wach-
samkeit und Niichternheit zu motivieren. Der Gegensatz zwischen Christen
und Nichtchristen ist an dieser Stelle rhetorisch sehr zugespitzt, was zwar den
Zugriff auf die konkreten Inhalte eines moéglichen Konflikts erschwert, das
Vorhandensein eines solchen Konflikts aber zumindest wahrscheinlich macht.
Da die »Friede und Sicherheit«-Haltung der Nichtchristen als historisch plau-
sibel gelten kann,” liegt hierin ein latenter Widerspruch zu der von Paulus
geforderten Haltung der Christusglaubigen vor, sich von dieser Realitét nicht
iiber das plotzliche Kommen des Kyrios tduschen zu lassen; auch hier bleiben

allgegenwirtiges Phanomen« und die Inanspruchnahme sexueller Dienstleistungen durch
Méinner »ein gesamtgesellschaftlich akzeptiertes Alltagsverhalten« (31).

Dazu ausfiihrlich Kapitel 6 auf Seite 225.

Fiir eine scheinbar zeitgendssisch plausible Reaktion auf die Auferstehungspredigt siehe
nur Apg 17,32. Dass die Areopagrede lukanische Konstruktion ist, unterstreicht die Plausi-
bilitat der ablehnenden Haltung eher als sie infrage zu stellen. Zugleich ist anzumerken,
dass die pauschale Hoffnungslosigkeit aller Menschen auflerhalb der Gemeinde, die Paulus
in 1Thess 4,13 postuliert, sachlich unzutreffend ist; siehe dazu Anmerkung 89 auf Seite 249.
Siehe Anmerkung 122 auf Seite 79.

% Siehe Anmerkung 83 auf Seite 115.
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aber die ndheren Umsténde, ob und inwiefern dieser Widerspruch konkrete
Formen annimmt, unbekannt.

Zusammenfassend ist dem 1Thess hinsichtlich divergierender Annahmen
und Einstellungen von Christen und Nichtchristen zentral die Zuwendung
jener zu dem einen Gott zu entnehmen. Weil diese eine Abkehr von der bis-
herigen Gotterwelt und kultischen Pluralitat bedingt, die auch im antiken
Thessaloniki mehr oder weniger das ganze Leben (mit-)bestimmt, erwachst
aus der verdnderten Einstellung eine gleichfalls unterschiedliche Art der Le-
bensfiithrung, die sich an diversen Stellen des tdglichen Lebens zeigen kann

und dem paganen Umfeld nicht verborgen bleibt.”

Die Christusglaubigen
ziehen sich aus diesem Umfeld zuriick und wahlen mit der Gemeinde einen
neuen Zugehorigkeitsbereich, der mit dem bzw. den alten nicht in Einklang
zu bringen ist.”” Hierin liegt grofles Konfliktpotential, das v. a. gemif} 2,14
auch zu einem realen und bedrangenden Konflikt wird, auch wenn die néhe-
ren Umsténde dessen anhand der bisher untersuchten Textstellen unbekannt
bleiben.

Beachtung verdient in dieser Hinsicht immerhin die brieftopologische Beob-
achtung, dass diejenigen Stellen im 1Thess, an denen Paulus mittels Kontrastie-
rung von Christen und Nichtchristen in Thessaloniki deren Nonkonformitat zu
erkennen gibt, iiberwiegend im direkten Kontext eschatologischer Aussagen
begegnen,”® wodurch nahegelegt wird, dass gerade im Bereich Eschatologie
die Uberzeugungen der Gemeinde in einem Widerspruch zu denjenigen ih-
res Umfelds stehen. Der Brief enthélt dann aber interessanterweise keinerlei
Hinweise darauf, dass die Christusgldubigen inhaltlich-theologische, néher
eschatologische, Diskussionen nach auflen hin fithren bzw. dafiir von Paulus
argumentativ ausgeriistet werden. Diesbeziigliche Fragen - Wann geschieht
die Parusie Christi? Was geschieht mit gestorbenen Gemeindegliedern? — sind

% Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 185.

%7 Still, Conflict, 232, ausfiihrlich 232-250 hat die Exklusivitit der paulinischen Botschaft als
Grund fiir die Unvereinbarkeit mit der vorherigen Lebenspraxis umfassend herausgearbei-
tet. Und es ist diese Unvereinbarkeit der Zugehorigkeitsbereiche, die ausschlief3t, dass der
Konflikt mit Galtung als indirekt oder strukturell bezeichnet werden kann. Wiirde es keine
Berithrungspunkte der Bereiche geben oder wiirde Zugehorigkeit seitens der christlichen
Existenz nicht exklusiv gedacht sein, konnte der Konflikt auf un- bzw. unterbewusster
Ebene verbleiben. Davon, dass er allerdings nicht nur bewusst, sondern dariiber hinaus
auch als bedrohlich wahrgenommen wird, zeugt — wie bereits oben vermerkt — zuvorderst
der Brief selbst (vgl. Abschnitt 3.2.1 auf Seite 102).

In 1Thess 1,9f. in Form der Erwartung des Parusie-Kyrios, der das Zorngericht und den
Christusglaubigen Rettung bringt; in 4,13 bezieht sich die Hoffnung auf Parusieereignisse;
in 5,1-11 geht es umfassend um »Zeitrdume und Fristen« im Zusammenhang mit der
Parusie.
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sozusagen Interna der Gemeinde. Diese Fragen werden zwar eventuell durch
Spott von auflerhalb der Gemeinde hervorgerufen, sie werden aber dann nur
fir den gemeindeinternen Bereich von Paulus aufbereitet bzw. beantwortet.
Ausgetragen wird der Konflikt daher auf einer sozialen Ebene mittels Zugeho-
rigkeit, die statisch bleibt, d. h. offenbar nicht an einer Anndherung oder auch
nur einer Austragung der Streitsache in Form eines inhaltlichen Austauschs
interessiert ist.

3.3.1.3 Mogliches Konfliktverhalten bei sozialer Desintegration

Da die Stellen, an denen sich die soziale Desintegration der Christusgldubigen
in Form eines Konflikts konkretisiert, aus dem 1Thess nicht ohne Weiteres
erkennbar werden, steht auch die Untersuchung des Konfliktverhaltens unter
dem Vorzeichen des Potentiellen. Gleichwohl lasst sich zumindest ein Spek-
trum aufzeigen, wie sich das Verhalten der Christen gedndert und welche
Reaktionen dies in ihrem Umfeld hervorgerufen haben konnte.

Dafiir, dass es — der definitorischen Anndherung gemafl - zu einer konflikt-
haften Interaktion kommt, die beiden Konfliktparteien als solche bewusst ist,
bedarf es zunichst einer Form des Kontakts zwischen den (zu diesem Zeitpunkt
noch nicht notwendigerweise in Konflikt stehenden) Parteien. Méglich ist hier
das direkte Gesprach, in dem die Christusgldubigen von ihrem Kyrios bzw.
den neu gewonnenen Uberzeugungen berichten, oder bei weniger enger per-
sonaler Bindung auch die indirekte Wahrnehmung der verénderten Situation
z. B. durch Fernbleiben der Christusglaubigen bei kultischen Veranstaltungen
— Kontakt und Beriihrung bzw. gegenseitige Wahrnehmung findet in jedem
Fall statt, da die Christusgldubigen bis dato selbstverstandlicher Teil ihrer
jeweiligen sozialen Kontexte waren. Diese (und andere) Berithrungspunkte,
die sich in ein und derselben Stadt, innerhalb von gemeinsamen Arbeits- und
Familienkontexten ergeben, sind an sich Konfliktverhalten oder aber sind die
Voraussetzung dafiir. An sich auf Ebene der Christusglaubigen, die als Folge
ihrer Konversion ein (wie auch immer) verdndertes Verhalten zeigen, auch
wenn dies per se nicht konflikthaft in dem Sinne, dass es gegen die pagane
Bewohnerschaft Thessalonikis gerichtet wire, zu verstehen ist. Allerdings
fordert das Verhalten der Christen die »Gegenpartei« doch zu einer Reaktion
heraus,” die bei negativer Reaktion als konflikthaft bezeichnet werden kann
und ihrerseits das Verhalten der Christusglaubigen als konflikthaft interpre-

% Vgl. deSilva, Worthy, 63 Anm. 26: »[T]hose former social relations [d. h. die Gegenpartei]
had a nasty way of letting the deviant know their feelings in this matter, too.«
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3.3 Verlorene Zugehorigkeit

tiert, wenn deren Riickzug aus dem sozialen Gefiige der Stadt als Affront
gewertet wird.

Das Spektrum dieser Reaktionen aus dem stadtischen Umfeld ist potentiell
so grof}, wie die sozialen Kontexte der einzelnen Christusglaubigen vielfiltig
sind. In jedem Fall ist nicht von einem einheitlichen - gar administrativ ver-
antworteten — Verhalten auszugehen, sondern von je individuellen Reaktionen
verschiedener Gestalt.'” Unverstindnis und Spott kamen schon (beildufig)
zur Sprache, andere Reaktionen sind moglich. Am einen Ende des Spektrums
wiren neutrale Kenntnisnahme, Indifferenz und besagtes Unverstdndnis anzu-
siedeln, die eher wenig manifest werden und die daher nicht notwendigerweise
konflikthaft oder fiir die Christusglaubigen bedrangend sein miissen. Solche
Reaktionen sind tendenziell eher nicht aus der unmittelbaren sozialen Nihe
der Christusgldubigen zu erwarten, sondern aus Kontexten, die distanziert
genug sind, um sich nicht aktiv positionieren zu miissen und daher indifferent
bleiben koénnen.

Ein Stiick weiter auf dem Spektrum wiren als Reaktionen Hame, Spott und
Lacherlichmachung zu verorten, die bereits einen deutlich herabwiirdigen-
den Charakter tragen. Dieser wird darin deutlich, dass den davon betroffenen
Christusglaubigen vermittelt wird, dass sie bzw. ihre neu gewonnenen Uberzeu-
gungen nicht ernstzunehmen und daher nur Anlass fiir Spott und Sarkasmus
seien. Insofern solche Reaktionen permanent aus dem unmittelbaren sozialen
Umfeld an die Christen herangetragen werden, ist deren bedringende Wir-
kung nicht zu unterschétzen. Eine andere Form der Herabwiirdigung stellen
Reaktionen dar, die den Christusglaubigen die »kalte Schulter« zeigen, etwa
in Form volligen Ignorierens oder aktiven Ausschlusses aus Freundeskreisen
oder anderen Formen der Zusammenkunft und des Austauschs.!”® Wiederum
anders gelagert sind verbale Anfeindungen wie Beleidigungen und Verleum-
dungen.'®® Diese sind fraglos mindestens so herabwiirdigend wie die zuvor
skizzierten Reaktionen und haben zusitzlich einen aktiv-aggressiven Charak-
ter. Als Alternativbegriff fiir alle diese Formen der spéttischen, ignorierenden
und beleidigenden Herabwiirdigung wire von einer Form des Mobbing zu spre-

1% 56 weist Still, Conflict, 213 entschieden zuriick, dass »some type of systematically orga-
nized and officially supervised effort to eradicate the church« stattgefunden habe, es also
eine einheitliche stadtische Front gegen die Christusglaubigen gegeben haben kénnte. Fiir
ein stirker punktuell-individuelles Verstandnis des Konfliktverhaltens kann das heraus-
gearbeitete breite Verstandnis der stadtischen cupguAéton in Anschlag gebracht werden:
Wenn die Bedranger der Christen aus allen sozialen Schichten kommen kénnen, ist auch
das von ihnen ausgeiibte bedridngende Verhalten alles andere als einheitlich.

101 Vgl. deSilva, Worthy, 62; Gerber, Othering, 78.

192 ygl. Still, Conflict, 213f. mit Verweis auf ahnlich gelagerte Stellen im 1Petr und Hebr.
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chen und es liegt auf der Hand, dass solche Reaktionen den Christusgldaubigen
je individuell und auch kollektiv massiv zusetzen.

Am anderen Ende des Spektrums sind schlie8lich noch Formen von phy-
sischer Gewalt zu bedenken, die in sich wiederum vielfiltig sein kénnen:
angefangen bei leichten korperlichen Titlichkeiten!®® bis hin zu Priigeleien
und &ffentlichen Ubergriffen.!” Prinzipiell denkbar wire auch das Marty-
rium von Christusglidubigen,'®> wovon allerdings nicht auszugehen ist, da
1Thess 4,13—-18 keine Anzeichen enthalt, dass die Toten aus der Gemeinde
gewaltsam zu Tode kamen.!% Ferner wiren auch politische Mainahmen denk-
bar, aber gleichfalls nicht wahrscheinlich'®” bzw. aus 1Thess und Apg so nicht
ersichtlich, da nicht die Gemeinde insgesamt betreffend.

Es bleibt somit dabei, dass die Bedrangnis sich auf je individueller Ebene
in der unmittelbaren sozialen Nahe manifestiert und dabei verschiedene For-
men annehmen kann. Das hier entworfene Spektrum ist der Versuch einer
Annaherung an diese Vielgestaltigkeit; weitere Nuancen und auch Kombina-
tionen mehrerer Reaktionen sind denkbar. Eine Gewichtung, welche Reaktion
besonders haufig vorkam oder als besonders bedrangend erlebt wurde, ist
mangels belastbarer Daten und mit Blick auf das je individuelle Erleben von
Bedrangnis seitens der Christusgldubigen nicht begriindet vorzunehmen.

Als Zwischenfazit zum Konflikt der Thessalonicher mit den sozialen Kontexten
ihrer Stadt kann zunéchst gezogen werden, dass ein Teil der Bedrangnis auf
diesen Konflikt zuriickgefithrt werden kann: Strittige Interaktion und daraus
fur die Gemeinde erwachsende Bedrangnis ist erkennbar. Kern des Konflikts
ist das Thema Zugehorigkeit, hier die soziale Desintegration der Christusglau-
bigen im Zuge ihrer Konversion bzw. die dadurch erfolgte Verschiebung der
relevanten Zugehorigkeitsbereiche: hin zu der éxxAnoia Ocooarovinéwy év
Je@ matpl ot xopie Inood Xpiotd (1,1) und in der Erwartung dieses endzeit-
lichen Kyrios, der fjpuac éx thg 0pyfc thg épxopévng rettet (1,10) — und damit
oft notwendigerweise weg von den bisherigen sozialen Bezugsrahmen, weil
die dort praktizierte Religiositdt mit einem christlichen Lebenswandel unver-

1% Damit ist freilich nur die duierliche Ebene unmittelbar sicht- bzw. feststellbarer kérperli-

cher Schaden beriihrt und ausgesagt, dass Schubsen und Ohrfeigen kérperlich eine andere
Qualitdt haben als heftige Schldge und Tritte. Dass Schubsen und jegliche Formen unge-
wollter Berithrung fiir die Opfer massiv verletzend sein konnen, ist davon unbenommen.
Beispielsweise vom Charakter der Darstellung in Apg 17,5-9.

So erwogen z.B. von Chapa, Letter of Consolation, 156.

Vgl. deSilva, Worthy, 62 sowie Anmerkung 29 auf Seite 231.

Mit deSilva, Worthy, 62 und gegen Donfried, Cults, 347, der alle Nennungen von Bedrang-
nis in 1Thess (und 2Thess) als politischen Druck auf die Gemeinde deutet.
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3.3 Verlorene Zugehorigkeit

einbar ist oder weil es zu aktiver Ausgrenzung als Reaktion auf die Konversion
kommt. Die Reaktionen im einzelnen, die konkreten Streitpunkte und das
Ausmaf} der daraus erwachsenden Bedringnis sind potentiell vielfaltig und
im einzelnen schwer zu greifen. Daher werden in den weiteren Kapiteln des
ersten Teils weitere, spezifische Kontexte und (Problem-)Situationen der Ge-
meinde untersucht, um die jeweiligen Arten der Bedringnis sowie die zweite
Konfliktkonstellation, Juden contra Missionare, besser fassen und argumenta-
tionsstrategisch auswerten zu konnen. Zunichst erfolgt aber noch ein Blick
auf das, was Paulus der Gemeinde in der Situation sozialer Desintegration zu
sagen hat.

3.3.2 Argumentation: Reintegration in eine neue
Gemeinschaft

Fiir die paulinische Argumentation angesichts derjenigen Bedrdngnis, die
aus einem Zugehorigkeitskonflikt erwéchst, kann wiederum bei den Vorkom-
men von Bedrangnis im 1Thess angesetzt und gefragt werden, ob sich hier
Kompensationsstrategien gegen Isolation und Leid infolge von verlorenen
Zugehorigkeiten erkennen lassen.

Der erweiterte Kontext der ersten 9Alyig-Nennung in 1Thess 1,6 ergibt
folgendes Bild: Indem (oder weil oder nachdem)!®® die Thessalonicher das
Evangelium in grof3er Bedringnis angenommen haben, sind sie Nachahmer der
Missionare und des Herrn geworden (Opeig ppntod npédv éyevronte kol tod
ropiov, 1,6) und infolgedessen wiederum Vorbilder fir die Christusgldubigen
in Makedonien und Achaia (yevéodai Opag tomov ndow toig moTebovoLY
¢év ) Moedovig xal év 11 "Axaiq, 1,7) bzw. sogar dariiber hinaus (¢v wovti
TONW 1) TOTLG DUOV 1) TPOG TOV eov é€eArjAvdev, 1,8). AuBerdem haben sie
das Wort bzw. Evangelium in der Bedrangnis mit Freude empfangen (¢v 9Aiyet
TOAAT) peTd xopdg mvebpatog ayiov, 1,6). Gerade der letztgenannte Aspekt
scheint — zumal durch das direkte Nebeneinander von 9Aiyic und yapd — einen
deutlichen Gegensatz darzustellen. Diese Form der Einbindung der dAiyig
bezweckt zweierlei: Erstens wirkt die Bedrangnis gemeinschaftsstiftend und
zweitens bekommt sie in Form der Freude ein positives Gegengewicht.

In den weiteren Vorkommen (3,3f.7) begegnet erneut der Vorbild- bzw.
Helfercharakter der Missionare, v. a. des Timotheus, in Bezug auf die Thessa-
lonicher. Ferner wird — nicht ganz so direkt wie in 1,6, da in diesem Fall zu
3,7 auch 3,9 miteinzubeziehen ist — die Gegeniiberstellung von Bedridngnis

198 Siehe Anmerkung 4 auf Seite 96.
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und Freude wiederholt (émti aor) tf) avéeynn kol SAiger uédv [. .. ] émi ndoy
T xop& 1) xotpopev U dpdg, 3,7.9). Dariiber hinaus kann als dritter Aspekt
rhetorischer Gestaltung v. a. aus 3,3f. durch den Bezug zu Gott auf eine theolo-
gische Qualifizierung der Bedriangnis geschlossen werden. Diesen Hinweisen
ist nun nachzugehen.

3.3.2.1 Gemeinschaft

...mit den Missionaren

Gerade in (dem Ertragen) der Bedringnis sind sich Gemeinde und Missionare
ahnlich.!” Den Thessalonichern ist bekannt, dass Paulus und seine Mitarbei-
ter, direkt bevor sie in ihre Stadt kamen, in Philippi leiden mussten und iibel
behandelt wurden (nponaddovreg nai VPprodévreg, xadmg oidarte, &v PLAimn-
1oLg, 2,2). Auch hier bleibt eine inhaltliche Konkretisierung des Leidens aus
— auch hier nachvollziehbarerweise, da es die Thessalonicher offenbar schon
beim Griindungsaufenthalt von den Missionaren berichtet bekamen. Sie haben
also ein wie auch immer geartetes, aber konkretes Leiden der Missionare vor
Augen. Damit kann Paulus glaubhaft machen, dass die Bedrangnis nicht nur
ein Problem in Thessaloniki ist. Weil die Missionare auch — und sogar schon
vorher - gelitten haben, kennen sie das Bedriangtsein und ihre Abwesenheit in
Thessaloniki bedeutet nicht, dass die Thessalonicher mit ihrem Leiden alleine
gelassen werden. ®Aiyg verbindet — und um dies argumentativ moglichst ef-
fektiv zur Geltung zu bringen, sind die Bedrangnis der Thessalonicher und das
Leiden der Apostel in Philippi auch ganz bewusst nicht niher beschrieben.''
Zusatzlich ist der Grund fiir das Schweigen tiber Details aber auch ein Verzicht
auf eine Bewertung, genauer: auf eine Auf- oder Abwertung in Bezug auf das
jeweils andere. Im Bedrangtsein besteht eine Verbindung und aufgrund der
Nicht-Konkretisierung dieses Bedrangtseins ist die Verbindung auch nicht

109 Vgl. Bickmann, Kommunikation, 233f. Dies spricht — wie bereits anhand der Vorkommen
von Bedringnis im dritten Kapitel dargelegt (siehe Abschnitt 3.1.1 auf Seite 95) — dafiir,
die JAiyng dauerhaft und nicht nur auf die Aufnahme des Evangeliums beschrénkt zu
verstehen, da dann streng genommen die Parallelitit auch nur in der Aufnahme des
Evangeliums durch die Missionare bestiinde, also die Konversion von Paulus, Silvanus und
Timotheus. Ein solcher Fokus ist — weil eine Erlauterung ja ausbleibt — zwar grundsitzlich
denkbar, aber unwahrscheinlich. Noch deutlicher wird dies bei der ebenfalls implizierten
Gemeinschaft mit dem x0piog, da dessen »Annahme des Evangeliums« keinen Sinn ergébe.
Zur Argumentation mit der Gemeinschaft mit dem Kyrios siehe unten Abschnitt 3.3.2.1
auf Seite 127.

Damit sind weitere Griinde fiir die Nicht-Explikation von Bedréngnis keinesfalls negiert.
Insofern in Thessaloniki bekannt, kénnte eine allzu detaillierte Nacherzéhlung redundant
wirken und folgerichtig nicht erfolgen. Dass parallel dazu aber auch ein funktional-
rhetorischer Aspekt zu bedenken ist, steht dazu nicht im Widerspruch.
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hierarchisch. Zwar spielt der Nachahmungsbegriff ein gewisses Gefille zwi-
schen Missionaren und Gemeinde ein, doch kann dies im Zusammenhang
mit Bedréngnis schlicht temporal gedeutet werden, sodass lediglich ausgesagt
ist, dass die Missionare — wie es in 2,2 auch explizit gemacht wird — bereits
vor den Christusglaubigen in Thessaloniki gelitten haben. Ein qualitatives
Gefille der Bedréingnis ist dagegen nicht erkennbar. Mit anderen Worten: Im
geteilten Zustand der Bedrangnis begegnen sich Missionare und Gemeinde
auf Augenhohe — und das stiftet bzw. festigt Gemeinschaft.'!!

In den JATY1g-Vorkommen im dritten Kapitel, d. h. in dem Briefabschnitt,
der das physische Getrenntsein und dessen Uberwindung thematisiert (2,17-
3,10), fungiert die Bedréngnis ebenfalls als verbindendes Element zwischen
Missionaren und Gemeinde: Denn sowohl die Bereitschaft zum Ertragen von
Bedréangnis (péAAopev JAifecda, 3,4) als auch die Bestimmung, tatsachlich

),1? sich davon

bedrangt zu sein (adtol yop oidarte dti €ig TodTO *eipeda, 3,3
aber trotzdem nicht beirren zu lassen (to pndéva caivesdou év Taig IAifecv
tadtaug, 3,3), sind gleichermaflen auf das Missionsteam und auf die Christus-
glaubigen in Thessaloniki bezogen.!'® Dies alles — Bereitschaft, Bestimmung
und Bewahrung — wird wiederum explizit als den Thessalonichern bekannt
vorausgesetzt: adtol yap otdarte (3,3) bzw. xaddg ol éyéverto xal oidarte (3,4).
Somit ist das Erleben und Ertragen von Bedriangnissen hier erneut eine ge-
teilte, und damit gemeinschaftliche, Erfahrung zwischen Missionaren und

Thessalonichern.

...mit anderen Gemeinden

Der Gemeinschaftsaspekt im Zusammenhang mit Bedréngnis ist dariiber hin-
aus auch auf der intergemeindlichen Ebene entfaltet. Die Gemeinschaft reicht
gemif der Darstellung des Paulus ndmlich nach ganz Makedonien und Achaia,
ja sogar »an jeden Ort«. Die Thessalonicher sind in dieser Verbindung tmog
fiir die anderen Gemeinden, und zwar auch als Folge (&ote, 1,7) der Bedringnis,
in der das Evangelium in Thessaloniki angenommen wurde. Paulus spannt in
1,6-9 einen weiten Bogen, mit den Thessalonichern, dem Evangelium und dem
Glauben an das Evangelium im Zentrum: Die personal-geographische Spann-
weite beginnt bei den Missionaren, verharrt bei den Thessalonichern, dehnt

! Dass den Missionaren als Gemeindegriindern und fortdauernd als Garanten des Gemein-
debestands eine herausgehobene Bedeutung zukommt, ist davon unbenommen (siehe
auch Abschnitt 2.1.1.4 auf Seite 59).

12 Auch diese Bestimmung spricht fiir ein grundsatzlich duratives Verstindnis des Bedrangt-
seins; vgl. Bickmann, Kommunikation, 239: »Die Leiderfahrungen sind nach Mafigabe des
Textes genuine Elemente des Christseins«.

3 Siehe oben Abschnitt 3.1.1 auf Seite 95.
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sich von dort in die beiden umliegenden Provinzen Makedonien und Achaia
aus und gipfelt schliefllich im umfassenden — und rhetorisch zu verstehenden
- év mowvti 1o (1,8), bevor abschlieBend in Gestalt des mepi udv amoryyéA-
Aovowv (1,9) eine Riickbindung zu den Missionaren erfolgt.!'* Damit wird eine
maximal grofie Gemeinschaft von Christusglaubigen entworfen, deren Teil
auch die Thessalonicher sind. Sie sollen sich verbunden fihlen, nicht nur mit
»ihren« Gemeindegriindern, sondern auch mit ihren Glaubensgeschwistern
»an jedem Ort«.

Zu diesen zéhlen auch explizit die Christusgldubigen in Judaa, als deren
Nachahmer diejenigen in Thessaloniki qualifiziert werden (2,14). Die Nachah-
mung bezieht sich hier wie schon bei den Missionaren auf Leid und Bedréngnis
und ist gleichfalls gemeinschaftsstiftend und nicht hierarchisch gedacht. Inso-
fern zielt die Aussage ebenfalls auf die Herstellung einer grof3en christlichen
Gemeinschaft, bringt aber tiber die raumliche Dimension hinaus, die mittels
der Nennungen von Achaia, Makedonien und év mavti tone erreicht wurde,
eine neue, genealogische Dimension ein und vollfithrt darin einen genea-
logischen Ritterschlag fiir die Christen in Thessaloniki: Die Gemeinden in
Judia stehen fiir die frithesten, die altesten Wurzeln der Gemeinschaft Chris-
tusglaubiger, ja fiir den Beginn aller christlichen Hoffnung tiberhaupt. Die
gemeinschaftliche Verbundenheit mit Judaa stellt eine direkte Kontinuitat der
thessalonischen Gemeinde zu diesen Wurzeln her und schreibt sie damit de
facto in eine explizit gottlich-herrschaftliche Tradition ein. Die Gemeinschatft,
in der die Gemeinde in Thessaloniki steht, ist somit nicht nur rdumlich grof3,
sondern auch von edler Abkunft.

Zugleich wird der Gemeinde der Thessalonicher fiir andere Gemeinden
eine Vorbildfunktion zugeschrieben, die primér als bestarkendes Lob aufzu-
fassen ist: Die Annahme des Evangeliums in Thessaloniki hat von dort aus
Schule gemacht und zu einer weiter erfolgreichen Mission beigetragen. Die
Thessalonicher diirfen sich vor diesem Hintergrund als wiirdige Nachahmer
der Missionare (und der judaischen Christusglaubigen) sehen, die in der Ge-
meinschaft auch einen wichtigen Beitrag fiir die Gemeinschaft leisten, was

" Oder zu den Thessalonichern, wenn die Variante mit dué@v urspriinglich ist. Die quantitati-
ve Bezeugung - freilich wenig aussagekréaftig — spricht zwar klar fiir die Lesart v, aber
mit dem Codex Vaticanus auch ein wichtiger Textzeuge dagegen. Da hinsichtlich Kiirze,
Schwierigkeit und paulinischem Sprachgebrauch keine Unterschiede vorliegen, helfen die
inneren Regeln der Textkritik an dieser Stelle nicht weiter. Der Duktus der Argumentation
lasst beide Varianten zu: Im Fall von nju@dv wiirde besagter Bogen abschlieffend wieder
ganz zum Anfang, also den Missionaren riickgekoppelt. Bei einem urspriinglichen Opév
lage der finale Fokus wieder bei den Thessalonichern, was ebenfalls Sinn ergéabe, da es in
diesem Abschnitt primér um sie geht.
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sie wiederum stérker in den Kreis der Christusglaubigen einwurzelt. Die pau-
linische Argumentation zielt so im Kern darauf, dass sich die Thessalonicher
als Teil einer (groflen) Gemeinschaft begreifen und zugleich erkennen, dass
sie im positiven Sinne mitverantwortlich fiir die Ausbreitung des Evange-
liums sind. Ein zweiter Aspekt der Vorbildfunktion ist neben dem Lob des
Bisherigen implizit auch der bleibende Anspruch fiir die Zukunft. Natirlich
sollen die Thessalonicher auch weiterhin Teil der groflen Christusgemein-
schaft bleiben und darin vorbildhaft fiir andere Gemeinden wirken. Und dies
wiirde - sofern sich am bisherigen Status quo des Bedrangtseins nichts dndert
— auch eine bleibende Leidensbereitschaft mit einschliefen bzw. eine bleibende
Leidensgemeinschaft bedeuten.

Im Falle der Gemeinden, fur die die Thessalonicher Vorbildfunktion haben,
wird deren jeweilige 9ATY1g zwar nicht erneut erwéahnt (oder gar konkretisiert),
mitgedacht ist sie aber dennoch, da sie — wie beschrieben - ein verbindendes
Element innerhalb der von Paulus entworfenen Christusgemeinschaft ist. Dies
bezeugen indirekt die Vorkommnisse in Philippi: Das Leiden der Missionare
dort ist ein Leiden der ganzen dortigen Gemeinde. Und auch wenn Paulus
diese, vor derjenigen in Thessaloniki gegriindeten Gemeinde vielleicht nicht
im Sinn hat, um sich am Vorbild der Thessalonicher zu orientieren, so zeigt
sich hier exemplarisch das Bedrangtsein doch als missionars- und gemeinde-
uibergreifendes Charakteristikum. Gemeinschaft schliefit gemeinsames Leiden
bzw. die Bereitschaft dazu mit ein — oder anders herum: die geteilte IATYig
schafft Zusammenbhalt, hier auf Ebene der verschiedenen Gemeinden.

...mit dem Kyrios
Eine dritte Dimension von Gemeinschaft ist gleichfalls in 1,6 ausgedriickt,
wenn die Thessalonicher nicht nur als Nachahmer der Missionare, sondern
auch als solche tod »vpiov bezeichnet werden.

Von Dobschiitz meint, dass Paulus zunichst sich als Vorbild darstellt -

und doch, als miisse er sich verbessern, fiigt er noch hinzu xai tod
nopiov, was in dem Zusammenhang ([...] die freudige Annahme und
Behauptung des Christenglaubens auch in Drangsal) gar keine beson-
dere Bedeutung hat: es ist nicht nur der Trieb, immer bis zum héchsten
aufzusteigen [...], sondern in erster Linie die Bescheidenheit, die den
Zusatz veranlaf3t.'"

Als Deutungsmoglichkeit gibt von Dobschiitz dann »Freudigkeit im Leiden« als
gemeinsamen Aspekt zwischen Christus, Paulus und den Thessalonichern an,

115 Von Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 72.
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wihrend eine weitere Konkretisierung, ob etwa ein konkretes Verhalten Jesu,
sein »Gehorsam bis zum Tod«, sein Leiden bzw. das freiwillige Leiden oder aber
ein allgemein vorbildliches Christusbild im Blick seien, spekulativ blieben.'¢
Wie bescheiden Paulus hier wirklich ist, mag dahingestellt bleiben. Dass er die
Nennung des Kyrios der der Missionare nachordnet, ist allerdings auffallig und
offenbar Programm:'!” Die Nachahmung der Missionare ist das, was im Fokus
steht; hier liegt das konkret Nachahmbare, das fiir die Gemeinde zu realisieren
ist.!’® Eine allgemeine Leidensbereitschaft Christi als Ankniipfungspunkt ist
dariiber hinaus zwar denkbar, allerdings passt eine solche — und erst recht eine
dartiber hinausgehende — biographisch-christologische Ai{ig-Deutung nicht
in die Argumentation. Erneut sei nur auf den Fokus Annahme des Evangeliums
bzw. das Bleiben im Christusglauben verwiesen, was fiir eine biographische
Parallele zu Christus unsinnig ist.

Fiir Hoppe besteht die Nachahmung des Herrn in der Annahme der Predigt
vom nach wie vor, also gegenwértig wirkenden Herrn. Und das zeige sich
wiederum im Ertragen von dufleren Anfeindungen.!’® Auch dieses Verstindnis
der Nachahmung bzw. Gemeinschaft mit dem Herrn ist gut méglich. Uber das
Wort des Herrn, das Evangelium, sind die Thessalonicher mit ihrem Herrn ver-
bunden und insofern das Evangelium auch den Leidensaspekt Christi enthalt,
ist in dieser Verbundenheit auch Bedrangnis mitzudenken.

Dennoch bleibt die inhaltliche Konkretisierung, wie genau die Gemeinschaft
mit dem Kyrios zu verstehen ist, hier offen und das Entscheidende - tiber die
mittels Voranstellung erreichte Betonung der Wichtigkeit der Missionare hin-
sichtlich der Nachahmung hinaus - scheint zu sein, dass ein eher symbolischer
Bezug zum Kyrios Jesus hergestellt wird, der wie auch derjenige zu den judai-
schen Christusglaubigen die Gemeinde der Thessalonicher durch die Néhe zu
ihrem Herrn selbst adeln soll.

3.3.2.2 Freude

Den Modus der Annahme des A6yog tod xvpiov beschreibt Paulus in 1,6 nicht
allein mit Bedréngnis, sondern mit dem antithetischen Begriffspaar 9Ai{ig
und yopé, das in 3,7.9 noch einmal aufgegriffen wird. An der erstgenannten
Stelle stehen Bedrangnis und Freude direkt nebeneinander. Die Freude bleibt
dabei aber nicht so unbestimmt wie die formal bezugslose Bedréngnis: Sie

116 yon Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 73.
17 Vgl. auch 1Kor 11,1.

18 vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 109.
9 yigl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 109.
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3.3 Verlorene Zugehorigkeit

triagt den Zusatz mvedpatog éyiov.”® Der Genitiv kann ein auctoris (d. h. vom
Geist gewirkte Freude) oder pertinentiae (d. h. zum Geist gehorige Freude)
sein; letzterer umfasst dabei den ersten, sodass hier prizise von einem auk-
torialen Genitiv auszugehen ist.'?! Die Freude resultiert demnach aus einem
Geistwirken, das bei der Annahme des Evangeliums stattfindet bzw. sachlich
sogar als die Annahme des Logos, als die Hinwendung zum Evangelium Jesu
Christi, verstanden werden kann.

Funktional dient die Hinzunahme der Freude zur Bedringnis dazu, den
Thessalonichern eine positive (Um-)Deutung ihrer vollzogenen Lebenswende
anzubieten. Paulus sieht offenbar die Gefahr, dass die Thessalonicher mit ihrer
Hinwendung zu dem einen Gott priméar die damit einhergehende soziale Des-
integration assoziieren, was die neue Existenz in Christus gefihrden konnte.
Dabher gibt er als neue Assoziation, die die Erinnerung an die Annahme des
Evangeliums bestimmen soll, die Freude vor. Diese neue Deutungsdimension
kann als einigermafien radikal gelten; stilistisch tragt die Zusammenstellung
von Bedringnis und Freude Ziige eines Oxymorons,'** oder zumindest eines
Paradoxons. Insofern scheint der ergénzende Hinweis auf den Geist nétig und
folgerichtig: Die Freude ist durch Gottes Geist gewirkt, entzieht sich daher der
menschlichen Ratio und kann den Impuls bedridngnisgewirkter Trauer und
Verzweiflung iibertrumpfen.

Ob die geistgewirkte Freude an dieser Stelle wie die Bedringnis eine zwi-
schen Gemeinde und Missionaren geteilte ist, d. h. ob die Nachahmung und
damit der Gemeinschaftsgedanke auch fiir die Freude in Anschlag zu bringen
ist, lasst sich 1,6 nicht sicher entnehmen, wird aber in Verbindung mit der
zweiten Nennung der Freude in 3,9 nahegelegt. Dort steht die Freude weiter
entfernt von der dAiyig (3,7) als im ersten Kapitel; Wortwahl und Syntax legen
in ihrer Parallelitét allerdings nahe, dass auch hier ein zusammengehériges,
antithetisches Paar vorliegt.'*® Nun sind die Missionare im Blick bzw. hier
niherhin Paulus:'?* In seiner Not und Bedringnis hat er Trost erfahren, da ihn
dank Timotheus gute Nachrichten aus Thessaloniki erreicht haben. So wird

120 74 beachten ist die textkritische Variante mit xai, die wiederum den Codex Vaticanus als

Zeugen fiir sich in Anspruch nehmen kann, auch wenn die quantitative Bezeugung sonst
zu vernachléssigen ist. Ware diese Variante urspriinglich, stiinde die Freude in der Tat
doch fiir sich und der Logos wire dreifach qualifiziert, ndmlich in Bedréngnis, mit Freude
und mit dem Heiligen Geist aufgenommen worden.

Vgl. Holtz, Thessalonicher, 49.

Vgl. Wuellner, Argumentative Structure, 118.126.130.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 213.

Zur Singular-/Plural-Thematik in Bezug auf die Verfasserfrage sieche Abschnitt 2.2.1 auf
Seite 66.
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3 Bedréngnisse

aus seiner Bedringnis Freude und dies dufiert sich in Dankbarkeit. Die Freude
wird dann in Form einer Figura etymologica (¢mi é&on Tf) xapd ) xaipopev,
3,9) besonders betont — Hoppe sieht im Relativsatz »die emotionale Intensitat
des Gefiihls der Freude«'? angezeigt — und dabei sowohl in Beziehung zu
den Thessalonichern als auch zu Gott gesetzt (xaipopev 8 Opag Epmpoodev
o0 Jeod nudv, 3,9). Die beiden Vorkommen von Freude zeigen demnach
zusammengenommen analog zur JAlY1g, dass die Freude, indem sie einmal
auf die Thessalonicher und das andere mal auf die Missionare bezogen ist, als
geteilte Freude dann auch wieder den Gemeinschaftsaspekt beinhaltet bzw.
weiterfiithrt. Auch in der Freude in bzw. trotz Bedrangnis diirfen sich die Thes-
salonicher den Missionaren verbunden fithlen. Im Ertragen der Bedrangnis
und im freudigen Umgang damit gibt es eine deutliche Parallelitat.

Die argumentative Funktion der Freude reicht aber tiber die Weiterfithrung
des Gemeinschaftsaspekts hinaus. Paulus vollzieht mit ihrer Hilfe ndmlich
eine rhetorische Aufwertung der Thessalonicher: Wahrend die Freude der
Thessalonicher in 1,6 dem Geistwirken zugeschrieben wird, werden die Thessa-
lonicher in 3,9 selbst zum Grund der — stark betonten — Freude des Paulus. Die
Freudenwirkung geht weiter und die Thessalonicher selbst werden darin zum
Medium fiir das (gottliche) Geistwirken. Sprechakttheoretisch ausgedriickt
bedeutet diese Erklarung der Freude auf illokutionarer Ebene ein deutliches
Lob fiir die Bestdandigkeit der Thessalonicher im Glauben an ihren Herrn -
und die davon ausgehende Hoffnung bzw. Erwartung, weiterhin standhaft im
Glauben zu bleiben.'?

Und schliellich wird mit der Wendung »vor unserem Gott« (¢umpocdev
oD Jeol nudv, 3,9) die ganze Freude mit ihrer Begriindung in der nach wie
vor bestehenden Gemeinde in Thessaloniki in einen Zusammenhang mit Gott
gesetzt. Damit wirkt das Geschehene auch von dieser hochsten Stelle her
legitimiert: Die Freude ist berechtigt, weil sie — wie in 1,6 — ihren Grund
letztlich im goéttlichen (Geist-)Wirken hat. Die Gemeinschaft steht so in einem
grofieren Kontext, namlich dem Wissen um die fortwéhrende Wirksamkeit
und Kraft des Logos vom Kyrios, der Bedréingnis in Freude wandelt. Damit
korreliert der Zusatz »vor unserem Gott« in 3,9 mit der geistgewirkten Freude
in 1,6.

Als weiterer Textbeleg, der zwar nicht die Begriffe Freude und Bedréangnis,
doch argumentativ dhnliche Ziige aufweist, kann ferner 2,2 gelten: Trotz Lei-
den und schlechter Behandlung und trotz groflen Kampfes (mpomadovreg noi

125 Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 213.
126 7Zu den verschiedenen argumentationsstrategischen Dimensionen des Lobens siehe Kapi-
tel 10 auf Seite 319.
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3.3 Verlorene Zugehorigkeit

OPpLodévteg [... ] év TOAAD aydve) konnten die Missionare das Evangelium
offen und frei predigen (¢mappnolacapeda év ¢ dedd NUOV Aarfjoot TPOG
VUGG TO evoryyéALov ToD deoD). Das Bedrangende ist der freimiitigen Rede ge-

geniibergestellt,'?’

es rahmt sogar den Vers und fungiert syntaktisch wie eine
die Ausbreitung der Frohbotschaft bedrohende Umzingelung, kann aber doch
nicht verhindern, dass diese frohe Botschaft verkindet wird. Wie die Freude
iiber die Bedrangnis triumphiert, so hier die Frohbotschaft iiber den Versuch
ihrer Behinderung. Analog zur Freude der Thessalonicher trotz Bedrangnis
bei der Annahme des Evangeliums steht hier der Freimut der Missionare trotz
Bedringnis bei der Verkiindigung des Evangeliums.'?® Auch hier ist der Ge-
danke an Gott riickgebunden: Mit dem instrumentalen Dativ év t¢ de@ nudv
stellt Paulus klar, dass es Gott ist, der den Freimut in der Rede erméglicht'®
und dessen Wirken sich einmal mehr nicht von Bedrangnissen einschrianken
lasst.

3.3.2.3 Gott

Bereits mehrfach angeklungen ist der Aspekt des Wirkens Gottes bzw. des
Geistes. Da auch dies als Teil der Argumentationsstrategie im Umgang mit
der dAiYg aufzufassen ist, soll dies noch einmal eigens beleuchtet werden.
Die mit eig todto xeipeda (3,3) ausgedriickte regelrechte Funktionsbestim-
mung der Missionare sowie der Gemeinde, Bedringnisse standhaft zu ertragen,
impliziert, dass die Bedréngnisse bei Verkiindigung und Annahme des Evan-
geliums vorgesehen sind. Es ist keine Fehlentwicklung, kein zur Botschaft
querstehendes Element, wenn die Christusglaubigen leiden — auch das Leiden
ist Teil des gottlichen Plans. Die Missionare wissen das und kommunizie-
ren es bereits im Vorfeld: xai yop 8te mpog Opdg fpuev, mpoehéyopev piv
ot példopev IAiPecdat, xadwg nai éyévero xai oidarte (3,4). Schon beim
Grindungsaufenthalt wurden die Thessalonicher auf Leid und Bedrangnis
vorbereitet, mittlerweile ist es geschehen, im Brief folgt die Erinnerung daran.
Dieses Wissen von Anfang an um das, was auf Missionare und Gemeinde
zukommen wird, nimmt dem Leid einen Teil seines bedrohlichen Potentials.
Doch dabei bleibt es nicht: Neben vorbereitendem Wissen schenkt Gott auch
Abhilfe im Leid durch die Freude, die in 1,6 direkt zur Bedrangnis hinzutritt.

127 Vgl. Green, Thessalonians, 117; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 135f. und siehe ferner
Abschnitt 4.1.3.2 auf Seite 160 und Abschnitt 4.2.2.2 auf Seite 184.

128 Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 136 verweist zudem auf die enge Verbindung von
Freimut und Wahrheit. Damit ist das offene Sprechen nicht nur ein formaler Akt, sondern
bezeugt auch dessen Inhalt als zutreffend.

129 Vgl. Hahn, Thessalonicherbriefe, 28.
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3 Bedréngnisse

Die (erwartbare) Not bei der Hinwendung zum Evangelium wird aufgefan-
gen durch geistgewirkte Freude. Oder anders herum: Wenn der Geist Gottes
die Freude schalfft, die bei der Annahme des Logos der Bedréngnis zur Seite
bzw. entgegentritt, dann ist die Bedréngnis auch Teil des erwartbaren neuen
Wegs mit dem Herrn; d. h., Gott weifl um die Bedrangnis und hilft direkt. Dies
wird noch deutlicher in 3,7.9: Die Missionare erfahren Trost, sodass aus der
Bedrangnis Freude »vor unserem Gott« wird. Diese wiederum ist folgerichtig
der Grund fir die Dankbarkeitshaltung, die daraufhin gegeniiber Gott ein-
genommen wird.”*® Die Missionare leben mit dieser Haltung vor, wem der
Dank gebiihrt. Denn es ist wieder Gott, der Leid in Freude wandelt, und d. h.
auch, der das Leid kennt und alles lenkt. Dies ist auch in 2,2 deutlich, wenn
Gott den Verkiindigern freie und offene Predigt erméoglicht, obwohl diese von
Menschen daran zu hindern versucht werden.

Auf diese Weise wird wiederum der Gemeinschaftsaspekt weitergefiihrt:
Auch Gott selbst sieht und kennt das Leid. Er muss zwar nicht mitleiden, aber
in der Mitwisserschaft und in der Abhilfe durch geistgewirkte Freude ist er
doch présent. Die Thessalonicher diirfen sich daher — wie auch die Missionare
- nach der Argumentation des Paulus zugehorig fithlen zu dem einen Gott, der
ihre Bedrangnis kennt und diese in Freude wandelt.

3.4 Bedrangnis im 1Thess — ein Zwischenfazit

Bedrangnis bietet sich wegen vermehrter Nennung im 1Thess als erster Zugrift
auf spezifische Gemeindeprobleme an und suggeriert neben anderem, dass
es in der Stadt Konflikte gab. Einer davon wurde akteurseitig zwischen der
Gemeinde und ihrem direkten Umfeld ausgetragen und drehte sich im Kern
um die Frage von Zugehorigkeit: Die Hinwendung zum von den Missionaren
gepredigten Evangelium bedeutete fiir die nun Christusgldubigen eine soziale
Desintegration, die — ohne dass hier gesicherte Aussagen moglich sind -
in Form von verlorenen Beziehungen, Hame und Spott sowie verbaler und
vielleicht auch physischer Gewalt konkrete Gestalt annahm.

Die paulinische Argumentationsgestaltung antwortet auf diese bedrdngende
Desintegrationssituation der Christusglaubigen aus ihren bisherigen Kontex-
ten, die mit der Hinwendung zum Evangelium verbunden war. Diese Antwort
lautet: Etablierung und Stirkung der Gemeinschaft im neu gewonnenen Kon-

130 In 3,9 umgesetzt als rhetorische Frage. Hier ist offenkundig gemacht, dass die Bestéindigkeit
der Thessalonicher im Herrn (3,8) Anlass zur Dankbarkeit ist und dass der Adressat dieser
Dankbarkeit Gott ist.
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text der Gemeinde, !

und ist als Antwort an sich nicht fernliegend und somit
auch nicht tibermafig kreativ; Re-Integration nach Des-Integration, und zwar
in einen anderen Kontext, da der bisherige mit einem Bleiben im Kyrios nicht
vereinbar erscheint. Kreativ ist die Umsetzung, mit der die neue Gemeinschaft
schrittweise aufgebaut und gegeniiber der bisherigen aufgewertet wird. Die
Gemeinde wird in eine grofle, polisiibergreifende Gemeinschaft mit anderen
Gemeinden, mit den Missionaren, mit ihrem Kyrios und partiell sogar mit
Gott selbst gestellt. Auf diese Weise ist ausgedriickt, dass der Verlust der bis-
herigen Bezugssysteme aufgewogen wird durch das, was die Thessalonicher
dazugewonnen haben. In diesem Sinne fallt auch die Bedréngnis fiir die Thes-
salonicher weniger stark ins Gewicht, da diese — frei nach dem Sprichwort:
Geteiltes Leid ist halbes Leid - nicht alleine zu tragen ist, sondern als geteilte
Bedrangnis Christusglaubige an verschiedenen Orten verbindet. Auch die
— gleichfalls geteilte — Freude steht der Bedrangnis entgegen und adelt die
Thessalonicher dadurch, dass sie als Grund der Freude der Missionare in das
Werk des Geistes bzw. letztlich das Werk Gottes einstimmen, der auch ihre
Freude wirkt.

Der paulinische Umgang mit der Situation der Thessalonicher zielt demnach
auf eine Starkung nach innen. Der Graben nach auflen hin, hier zum nicht-
christlichen stadtischen Umfeld, soll dabei nicht vertieft werden,'®? Interesse
an einer aktiven Konfliktlosung im Sinne einer inhaltlichen Annaherung ist
aber nicht erkennbar. Stattdessen wird in Form der christlichen Gemeinschaft
ein neuer struktureller Bezugsrahmen fiir das Leben der Christusglaubigen zu
etablieren versucht.!** Der Konflikt nach auflen bzw. das Aufen iiberhaupt spie-
len darin fiir sich genommen keine nennenswerte Rolle. Insofern verschiebt
sich auch das asymmetrische Konfliktverhaltnis zugunsten der stadtischen
Mehrheit zu einer konfliktfreien, eintridchtigen Gesamtheit von Christen an
vielen Orten.

131 Vgl. Luckensmeyer, Eschatology, 89.

132 g0 legen es zumindest 3,12; 4,12 und 5,15 mit der Betonung bzw. Forderung eines positiven
Verhiltnisses, sogar Liebe, nach auf3en hin nahe.

33 Mit Galtung, Frieden, 133 gesprochen, wire dies letztlich die Auflésung des Dilemmas,
zwei unvereinbare Ziele zu verfolgen — auf Thessaloniki bezogen also zwei unvereinbare
Zugehorigkeiten, deren Unvereinbarkeit den Christusgldubigen in Form des konflikthaften
Verhaltens aus ihren sozialen Kontexten schmerzlich vor Augen steht.

133






4 Wandernde Scharlatane
oder treue Diener Gottes?
Die Wirksamkeit der Missionare vor
dem Hintergrund paganer Kritik

Die auch nach deren unfreiwilliger Abreise bleibende Wichtigkeit der Missiona-
re fiir den Fortbestand der Gemeinde wurde bereits einleitend aufgezeigt: Weil
der Inhalt der Verkiindigung, das Evangelium, untrennbar mit den Verkiindi-
gern verbunden ist, ist auch die Glaubwiirdigkeit des Evangeliums wesentlich
davon abhingig, dass die Missionare als unbescholten und redlich erlebt und
erinnert werden.! Die Anspielungen auf gemeinsames Wissen im 1Thess sind
daher haufig Anspielungen auf die Tétigkeit der Missionare. Gleichfalls wurde
bereits darauf hingewiesen, dass der Textabschnitt 1Thess 2,1-12 aus textprag-
matischer Sicht suggeriert, dass ebenjene Unbescholtenheit der Missionare
zur Disposition stand und daher zum Gegenstand der von Paulus im Brief
behandelten Themen wird.? Um die Situation, in der sich die Missionare ir-
gendeiner Art von Kritik ausgesetzt sahen, zu verstehen, ist demnach genau
bei 1Thess 2,1-12 anzusetzen.

4.1 Die Situation im Spiegel der paulinischen
Selbstaussagen in 1Thess 2,1-12

Nachdem am Ende der Briefeinleitung neben vielen anderen fiir den Briefver-
lauf zentralen thematischen Stichworten auch die €icodog des Missionsteams
gewiirdigt worden ist (1,9), geht Paulus im Briefkorpus zuerst genau auf diesen
Punkt ndher ein und stellt die eicodog vergleichsweise ausfiihrlich dar: Er
beginnt mit dem Hinweis auf erlittene Ubel (noch in Philippi) sowie auf die
in groflem Kampf erfolgte Evangeliumsverkindigung (2,2). Er grenzt sich
von jeglichen Formen von Irrtum, Unredlichkeit, List, Schmeichelei, Gier und

! Vgl. Holtz, Thessalonicher, 94f.
2 Vgl. Abschnitt 2.1.1.4 auf Seite 59.
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personlichem Ehrgeiz ab (2,3.5f.), um dagegen die Beauftragung durch Gott zu
betonen (2,4). Er verweist auf die freimiitige Rede (2,2), das eigenverantwortli-
che Aufkommen fiir den eigenen Lebensunterhalt (2,9) sowie die aufrichtige,
enge Verbundenheit mit der Gemeinde (2,7f.11f.), um summierend konstatieren
zu konnen, dass die Missionare sich ganzlich gerecht und untadelig und nur
zum Nutzen der Gemeinde verhalten haben (2,10.12).

Die naheliegende Frage, warum Paulus am Beginn der Briefes — statt bei-
spielsweise mit einer im engeren Sinne theologischen Belehrung zu beginnen
- so ausfihrlich sein eigenes Wirken darlegt, das noch dazu immer wieder
ganz explizit als schon bekannt gekennzeichnet wird, ja das gemaf 1,8 ei-
gentlich iiberhaupt keiner nédheren Betrachtung bediirfe, fithrt zu der fast
zwangslaufigen Antwort, dass die Missionare keineswegs so durchgéngig und
allseits anerkannt positiv erinnert wurden. Inhalt, Umfang und Stellung der
paulinischen Selbstbeschreibung im 1Thess zeugen von einer Gegenposition,
die den Briefabschnitt erklirt und ihrerseits genauer erklirt werden muss.?

Mangels weiterer Quellen zur Situation tiber den 1Thess hinaus erfolgt dies
mithilfe von mirror reading: Einem — nicht notwendigerweise polemischen,
zumindest aber abgrenzenden — Text wird der Spiegel vorgehalten, um die
andere, vom Text kritisierte Position herauszuarbeiten.* Fiir 1Thess 2,1-12
konnte das so aussehen: Paulus sieht sich mit einer Position konfrontiert, nach
der er und sein Team in Wahrheit nicht das Wohl der Thessalonicher im Sinn
hatten, als sie ihnen das Evangelium verkiindigten, sondern ihr eigenes. Sie
hitten sich bei ihrem Publikum listig eingeschmeichelt, um Geld und Ruhm
zu gewinnen, auf Kosten anderer ein angenehmes Leben zu fithren und hétten
sich beim ersten Anzeichen drohenden Ungemachs schliellich aus dem Staub
gemacht und die Thessalonicher verlassen.’

3 Vgl. Holtz, Thessalonicher, 93f.; Goulder, Silas, 94; contra Schreiber, Geschichte, 233f., der
im Brief keine Hinweise auf konkrete Anschuldigungen oder Gegner sieht. Er sucht diese
aber nur innerhalb der Gemeinde (215), wo er zurecht nicht findig wird, wiahrend eine
Gegenposition aus dem Umfeld der Gemeinde durchaus plausibel ist (Abschnitt 4.1.5 auf
Seite 171). Von keiner Gegenposition gehen z. B. auch Best, Thessalonians, 22; Malherbe,
Thessalonians, 155f. und Glowasky, Ethos, 747 aus. Sofern sich auch der Textabschnitt
1Thess 2,1-12 mit den wiederholt aufgerufenen Bedrangnissen verbinden lasst, ware auch
in dieser Hinsicht irgendeine Form der Opposition erwartbar.

Vgl. Barclay, Mirror-Reading, 73f. Was den polemischen Grundton angeht, ist der 1Thess
selbstverstandlich nicht mit dem Gal zu vergleichen; polemisch meint im Fall des ersten
schlicht, dass es zu einer Auseinandersetzung tiber gegensatzliche Positionen kommt, hier
iber die Interpretation der Missionare.

Dieser letzte Punkt, die Flucht bzw. die Umgehung von Gefahr, zeigt sich in 1Thess 2,2
in der Betonung vorherigen Leidens in Philippi (ausgesagt ist eine grundsétzliche Lei-
densbereitschaft) und der Betonung von Kampf auch in Thessaloniki, im weiteren Brief
in den Belegen fir Bedringnisse auch der Missionare (vgl. Abschnitt 3.1.1 auf Seite 95)
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Das einleitende konnte dieser Rekonstruktion kann dabei gar nicht stark
genug betont werden. Nur weil von 1Thess 2,1-12 her eine solche, der paulini-
schen entgegenstehende Interpretation der Missionare moglich ist, ist diese
damit weder bewiesen noch auch nur hinreichend plausibilisiert. Dass mirror
reading als Technik zugleich hochproblematisch und ungemein niitzlich® ist,
braucht hier nicht weiter vertieft zu werden.” Um das mirror reading vor die-
sem Hintergrund verantwortbar durchfithren zu kénnen, d. h. vorschnelle und
(zu) hypothetische Urteile zu vermeiden, findet die Methodologie Barclays An-
wendung, die dafiir sieben Kriterien an die Hand gibt: »type of utterance, tone,
frequency, clarity, unfamiliarity, consistency« sowie »historical plausibility«.®

4.1.1 Wie schreibt Paulus? Formale Annaherung iiber die
Kriterien »type of utterance«, »tone« und
»frequency«

In Bezug auf die Art(en) der Auerung (»type of utterance«) — das erste Kriteri-
um - besteht der Textabschnitt aus Behauptungen und Verneinungen, die teil-
weise direkt antithetisch gegeniibergestellt werden — z. B. o0y wg dvipmmolg
apéoxovreg aAAX ded (2,4) -, d. h. wechselseitig aufeinander bezogen sind.
Diese o0-&AAG-Struktur, mit der jeweils einer oder mehreren Verneinungen
(»nicht« bzw. »weder ...noch«) eine Behauptung (»sondern«) entgegenge-
stellt wird,’ durchzieht bzw. strukturiert etwa zwei Drittel des Textabschnitts
(bis inklusive V. 8).!° Hinsichtlich moglicher dem paulinischen Text entnehm-
barer Gegenpositionen ist diese Struktur geradezu pradestiniert dafiir, in einem
ersten Schritt die Gegenposition negiert aufzugreifen, um diese dann in einem
zweiten Schritt direkt mit der eigenen positiven Aussage zu kontern.!! Danach

sowie v. a. in der dem Brief zugrundeliegenden Trennungssituation, im Endeffekt also der
Abwesenheit der Missionare.

Angesichts des Fehlens zusétzlicher Quellen wie im Fall des 1Thess und an vielen anderen
Stellen erscheint mirror reading mitunter fast alternativlos, soll eine Gegenposition bzw.
-argumentation Giberhaupt naher untersucht werden.

Siehe nur Barclay, Mirror-Reading, 74: »Like most New Testament methods, such mirror-
reading is both essential and extremely problematic«.

Barclay, Mirror-Reading, 84f.

Vgl. Hoppe, Verkiindiger, 30.

10 Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 129-131; Schreiber, Geschichte, 214.

Vgl. Burke, Family, 132. Brookins, Apology, 105 bezweifelt, dass aus der antithetischen
Struktur auf eine Kritik oder auf Anschuldigungen geschlossen werden kénne, wofiir er
sich auf die »rhetorical theory« beruft, in der »the use of contrast through devices like
negation, antonymy, and antithesis was one means of amplifying what one wanted to
assert«. Obwohl Brookins hierfiir keinerlei Belege aus antiken Rhetoriktheorien anfiihrt,
ist ihm nicht grundsatzlich zu widersprechen, wohl aber der schematischen Art und Weise,
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V=T

137



4 Scharlatane oder Diener Gottes?

folgt mit pvnpovevete in V. 9 eine grammatisch nicht eindeutige Form, die in
Verbindung mit yé&p wohl mehr als analoge Aussage zum mehrmals so oder
ahnlich vorkommenden xoddg oidate denn als Aufforderung zu verstehen
sein diirfte.’* Aber selbst wenn die Thessalonicher pvnpovetete als Imperativ
aufgefasst hatten, ware dies nur die Einleitung zur eigentlich Satzaussage
(ndmlich, dass die Missionare selbst gearbeitet haben und niemandem zur Last
gefallen sind), die unzweifelhaft eine Behauptung ist.’> Sodann folgen bis zum
Ende des Abschnitts ausnahmslos weitere Behauptungen.

Die Spannweite fiir sich darin spiegelnde Gegenpositionen reicht laut Bar-
clay von der Gefahr, das Behauptete werde tibersehen bzw. vergessen, bis
zur offenen Leugnung des Behaupteten; im Fall von Verneinungen entspre-
chend von der Anfilligkeit dafir, das Verneinte als wahr zu erachten, bis
zur offenen Behauptung des Verneinten.!* Anhand des obigen Beispiels (ovy
Og avipomolg apéorovteg dAAG Je@, 2,4) und unter Berticksichtigung der
00-&AAG&-Struktur bestiinde eine mogliche, sich in dieser paulinischen Aufle-
rung spiegelnde Gegenposition folglich mindestens in einer Neigung zu der
Wertung, die Missionare strebten nach menschlicher Anerkennung, héchstens
aber darin, ihnen offen vorzuhalten, auf menschlichen Ruhm aus zu sein — und
Paulus wiirde dagegenhalten: »Nein, nicht auf menschlichen Ruhm, sondern
Gottes Wohlgefallen kommt es uns an!«'®

Als weitere formale Kriterien sind der Tonfall (»tone«) und die Wiederho-
lungsrate (»frequency«) von Interesse. Und hier zeigt sich etwas durchaus
Erstaunliches, wenn auch die Verse vor 1Thess 2,1 mit beriicksichtigt werden:
In 1,8f. vermittelt Paulus den Thessalonichern, in Bezug auf deren sogar iiber
die Grenzen Makedoniens und Achaias hinausstrahlenden Glauben und mittel-

wie rhetorische Theorie hier verwendet wird: pauschal und ohne jede Bertiicksichtigung
des jeweiligen Kontexts. So fithrt Brookins als Beispiel fiir seine Bewertung die negativen
Kontrastierungen zur Liebe in 1Kor 13,4-8 an, die zwar dort sicher »amplifying what
[Paul] wanted to assert«, was sich aber ebenso sicher nicht auf die vollig anders gelagerte
Situation in Thessaloniki iibertragen lasst.

Vgl. Holtz, Thessalonicher, 85 Anm. 360, der den Indikativ hier sogar als »starker als de[n]
Imperativ« wertet.

Gleiches gilt fiir die weiteren Anspielungen an vorhandenes Wissen: Diese sind jeweils
versuchte Untermauerungen der paulinischen Aussagen, aber fiir sich genommen nicht
ergiebig bei der inhaltlichen Rekonstruktion der Gegenposition zu derjenigen des Paulus.
Die in 1Thess 2,1-12 verhandelten Positionen beziehen sich auf das Wirken der Missionare,
nicht die Erinnerung der Thessalonicher.

Vgl. Barclay, Mirror-Reading, 84.

Unter Hintanstellung der Struktur, d.h. bei Loslosung des &AA&-Teils aus der Syntax,
wire zu der Aussage »sondern um Gott zu gefallen« der Vollstandigkeit halber noch als
Gegenposition zu erganzen: Mindestens stiinden die Thessalonicher in Gefahr, diesen
Bezug zu iibersehen, hochstens aber wiirden sie ihn direkt verneinen.
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bar auch die dahinterstehende €lcodog des Missionsteams, von der man sich
erzahle, bestehe wegen dieser groflen Bekanntheit iiberhaupt keine Notwen-
digkeit weitergehender Ausfithrungen. Paulus erweckt hier den Anschein, als
wolle er diesen Sachverhalt nur beilaufig streifen — und auch nur als Anlass
seiner Danksagung fiir diesen bekannten und vorbildlichen Glauben der Thes-
salonicher und fiir die gute Aufnahme, die die Missionare bei ihnen fanden.
Mittels Praeteritio ist dies zwar letztlich betont statt nur beiléufig erwiihnt,'
aber davon unbenommen macht Paulus hier von seiner Seite eigentlich gerade
keinen weiteren Redebedarf geltend — was ihn dann aber nicht daran hindert,
ab dem Folgesatz in 2,1 mit einem ausfithrlichen Riickblick auf ebendiese eico-
dog zu beginnen. Durch den Umfang der Ausfithrungen und deren prominente
Stellung im Brief wirkt der Tonfall dann gar nicht mehr beildufig, sondern im
Gegenteil betont und dringlich.

Intensiviert wird dieser Eindruck durch die hohe Frequenz der paulinischen
Appelle, mit denen die Adressaten zur Verifikation seiner Aussagen mittels
ihrer eigenen Erinnerungen aufgefordert werden. Wie bereits dargestellt, weist
der Passus 1Thess 2,1-12 eine vergleichsweise hohe Dichte dieser Erinnerungs-
marker auf.!” Auch die mehrfach verwendeten o0-éA\é&-Formulierungen fallen
unter dieses Kriterium der Wiederholung. Diese beiden Elemente sind freilich
»nur« Untermauerung der Position, nicht Inhalt der Position im engeren Sinne,
d. h. Spiegel einer Gegenposition. Hinsichtlich der eigentlichen Position - die
Missionare haben sich tadellos verhalten — wire das Wiederholungskriterium
hier passender als Intensitits- oder Beharrlichkeitskriterium anzulegen: Pau-
lus schildert nicht wiederholt, sondern einmalig, dafiir aber ausfiihrlich und
eindringlich, wie das Missionsteam gewirkt hat. Durch die repetitiven Struk-
turelemente (00-aAA&, xadwc oidarte) wird die paulinische Position profiliert
und werden die Thessalonicher zur Zustimmung bewegt. Dariiber hinaus
gibt es durch die sich inhaltlich durch die Ausfithrungen ziehenden Punkte —
nicht Menschen, sondern Gott verpflichtet gewesen zu sein (2,4.6) sowie die
familidre Verbundenheit mit der Gemeinde (2,7f.11f.) — innerhalb der facet-
tenreichen Darstellung der paulinischen Position durchaus auch repetitive
Momente inhaltlicher Natur. Der Tonfall und die Beharrlichkeit, mit der die
Ausfithrungen vorgebracht werden, unterstreichen, dass es sich aus Paulus’
Sicht um eine wesentliche Sache handelt.

Was mit Blick auf die Einleitung bzw. Vorbereitung des Passus in 1,8f. inko-
harent wirken konnte, vermag aber eine Form externer Opposition schlissig

16 Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 88; siehe ferner Anmerkung 31 auf Seite 56.
17 Vgl. Abschnitt 2.1.1.3 auf Seite 55 und Abschnitt 2.1.1.4 auf Seite 59.
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zu erkldren. Nach eigenem Ermessen miisste Paulus sein Wirken bei der Erst-
verkiindigung nicht weiter thematisieren, aber es gibt eine Gegenposition, die
genau dieses Wirken zum Gegenstand kritischer Betrachtung und negativer
Deutung macht. Und mit Blick auf die bleibende Wichtigkeit der Missionare
fiir den Bestand der Gemeinde scheint diese Gegenpostion aus Sicht des Paulus
so gefihrlich zu sein, dass er hier doch aktiv werden muss — und zwar direkt
zu Beginn, ausfiihrlich, in eindringlichem Tonfall und durch die (nur scheinbar
beildufige) Stichwortnennung in 1,9 bewusst vorbereitet.

4.1.2 Zeigen sich spezifische Charateristika? Die Kriterien
»clarity« und »unfamiliarity« als Schliissel zu einer
Profilierung der Positionen

4.1.2.1 Der Befund im 1Thess

Bei der Frage nach dem Kriterium der Deutlichkeit (»clarity«) wird fur die
kontrare Position durch die Benennung v. a. der Stichworte List, Unlauterkeit,
Schmeichelrede und Habgier hinreichend klar, worum es geht: Den Missiona-
ren wird zur Last gelegt, vorsitzlich in tduschender Absicht'® zuungunsten der
thessalonischen Christusgliaubigen und stattdessen zu ihrem eigenen Vorteil
gehandelt zu haben. Ebenso klar ist der vehemente Widerspruch gegen diese
Position mittels Verweis auf Gott als Referenzpunkt des eigenen Handelns,
auf das eigenverantwortliche Aufkommen fiir den eigenen Lebensunterhalt
und auf die liebevoll-personliche Zuneigung zur Gemeinde.

Mit Barclay ist kritisch zuriickzufragen, ob es »good grounds for suspecting
that Paul’s »description< of his opponents is polemically distorted«’ gibt,
wodurch keine hinreichend klare Spiegelung der Gegenposition méglich wére;
mit Schreiber dariiber hinaus, ob es tiberhaupt eine konkrete Gegenposition
gibt.?’ Ist die Klarheit der paulinischen Darstellung also einer fiktiven oder
verzerrten Gegenposition geschuldet?

Fiktiv ist die Gegenposition deshalb nicht, weil der ganze Briefpassus
1Thess 2,1-12 in seiner zentralen Stellung und Dringlichkeit sonst wenig

'8 Die Stichwortnennung éx mAé&vng lisst auch die Variante »irrtiimlich in tiuschender
Absicht« zu (Abschnitt 4.1.3.2 auf Seite 160), jedoch deutet die Hiufigkeit der Stichworte
und Motive, die einen bewussten Betrug suggerieren, eher in diese Richtung.

! Barclay, Mirror-Reading, 85.

20 5o Schreiber, Geschichte, 216.233f. Ahnlich Klauck, Briefliteratur, 273, der von einer
»brieflichen Selbstempfehlung« des Paulus ausgeht, um »fiir sein eigentliches Anliegen
den Boden so gut wie irgendméglich zu bestellen.« Daher sei es »nicht nétig«, davon
auszugehen, dass Paulus sich gegen Vorwiirfe (aus der Gemeinde) zur Wehr setzen misse.
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Sinn ergibt. Selbstverstandlich ist die Beziehungspflege zwischen Paulus und
Gemeinde eminent Wichtig,21 aber dazu ein anlassloses Selbstlob anzustim-
men, wirkt befremdlich und unsympathisch, wenn dazu seitens der Gemeinde
keine Notwendigkeit besteht. Und selbst wenn Paulus anlasslos seine elcodog
positiv hétte darstellen wollen, warum sollte er dann so umfassend mit einer
negativen Kontrastfolie arbeiten, wo sie doch fiir die Deutung seines Wir-
kens inhaltlich gar nicht notwendig ist? Das zeigt sich etwa ab V.7, wenn die
00-0AAG&-Struktur endet und Paulus immer stiarker rein assertativ das eigene

Wirken in den Blick nimmt.??

Schlimmer noch: Hatte Paulus die Gegenposition
selbst entworfen, wiirde er quasi von sich aus eine negative Deutung seines
Wirkens anbieten, eventuell sogar nahelegen, die er ablehnt und als so gefihr-
lich erachtet, dass er sich am Briefbeginn ausfiihrlich damit auseinandersetzt.
Er hitte sich damit ein Eigentor geschossen.?®

Auch verzerrt ist die Gegenposition nicht (oder zumindest nicht nennens-
wert), weil Paulus tiberhaupt kein Interesse an etwaigen Gegnern zeigt und
der Abschnitt folglich auch nicht polemisch gestaltet ist. Gegner werden im
engeren Sinne iiberhaupt nicht dargestellt, sondern Paulus legt eine Deutung
seines Wirkens (bzw. des Wirkens seines Missionsteams) vor, bei der er sich
stellenweise von einer kontraren Deutung abgrenzt. Um dieser alternativen
Deutung des missionarischen Wirkens aber méglichst wirksam zu begegnen
und widersprechen zu konnen, ist es ratsam, sich genau mit der Deutung
bzw. den in ihr vorgebrachten Vorwiirfen auseinanderzusetzen — und nicht
mit einer verzerrten Version der Deutung, deren kritische Behandlung tiber-
haupt nicht ihren Kern trafe und sie somit auch nicht wirkungsvoll ausraumen
konnte.

Insofern wire eine fiktive oder verzerrte Gegenposition von Paulus mindes-
tens schlecht argumentiert, dariiber hinaus wahrscheinlich sogar kontrapro-
duktiv fiir ihn, und es liegt nahe, von einer realen Gegenposition auszugehen,
die deshalb Einzug in den 1Thess gefunden hat, weil sie eben real ist.

Das néchste Kriterium ist die Frage nach fiir Paulus ungewohnlichen Ele-
menten (»unfamiliarity«), die Hinweise auf besondere situative Gegebenheiten
enthalten kénnen. Da sich angesichts nur weniger Briefe kein einheitliches

a Vgl. Schreiber, Geschichte, passim; Bickmann, Kommunikation, 169-176.265.

%2 Einzig im épyalopevol mpog o iy émiPapijoai Tva dpdv (V.9) wird zwar ohne dAA&,
aber sinngeméf die Abgrenzungsstruktur noch einmal bemiiht.

2 Daher ist Schreiber, Geschichte, 233f. an diesem Punkt zu widersprechen: So zutreffend es
ist, fiir 1Thess 1-3 von Beziehungspflege angesichts verlorener Beziehungen der Gemeinde
infolge ihrer Hinwendung zum Christusglauben auszugehen, so wenig zutreffend ist
es, dabei eine konkrete Kritik an den Missionaren auszuschlieflen, die in 2,1-12 ihren
Widerhall findet.
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Gesamtbild der paulinischen Theologie insgesamt, geschweige denn seines
missionarischen Selbstverstandnisses im Speziellen ergibt, mithilfe dessen von
einem »Gewdhnlich« auf ein davon abweichendes »Ungewdhnlich, Uberra-
schend, Singuldr« geschlossen werde konnte, ist an dieser Stelle grundsétzlich
grofle Vorsicht geboten.?* Gerade mit Blick auf die Darstellung der eigenen
Missionstatigkeit ist das Kriterium des Ungewdohnlichen aber doch gewinn-
bringend anwendbar: Denn es liegt hier auf der Hand, dass sich die wenigen
paulinischen Zeugnisse dazu so grundlegend unterscheiden, dass kaum die
Gefahr besteht, vorschnell ein ungewoéhnliches Element in Abweichung von
einer vermeintlichen Norm auszumachen — weil es diese Norm schlicht nicht
gibt. Mit anderen Worten: Die Darstellungen sind ausnahmslos als singular,
weil situationsspezifisch, und damit gewissermafien ungewdhnlich zu bezeich-
nen. Das zeigt gut eine kurze Zusammenschau mit Teilen des 1Kor und des
Gal hinsichtlich der paulinischen Selbstprasentation.

4.1.2.2 Profilierung: Die paulinischen Selbstverstandnisse des 1Thess,
des 1Kor und des Gal im Vergleich

Der schwache und dienende Paulus des ersten Korintherbriefes

Im 1Kor kommt Paulus im ersten thematischen Briefabschnitt 1Kor 1,10-4,21
zu innergemeindlichen Spaltungstendenzen aufgrund von »Weisheitshypertro-
phie«* mehrfach auf seine Verkiindigertitigkeit in der korinthischen Gemein-
de zu sprechen. Am Ende des Abschnitts wahlt er ein auch aus dem 1Thess
bekanntes Bild, wenn er die Korinther als seine geliebten Kinder (téxvo pov
ayomntd, 4,14) und sich selbst als sie liebevoll ermahnenden Vater darstellt,?
den die Kinder nachahmen sollen (ropoxal®d odv Opég, ppntal pov yive-
o9¢, 4,16).7 Dieses Bild driickt zwar Zuneigung aus, aber hier ist es nicht die
scheinbar bedingungslose, ungetriibte Zuneigung des 1Thess, sondern eine,
die offen an die Entscheidung bzw. das Verhalten der Korinther gekniipft ist:
Wenn die Korinther sich nicht ermahnen lassen, wird Paulus nicht mit Liebe,
sondern mit der Rute kommen (4,21). Insofern ist die Nachahmeraussage hier
auch eine Aufforderung (4,16), keine Aussage wie in 1Thess 1,6 (Opelg ppntal
NUOV EyevionTe).

# ygl. Barclay, Mirror-Reading, 85.

% Schrage, 1Kor I, 127. Vgl. fiir dhnliche Charakterisierungen dieses ersten Briefabschnitts
auch Wolff, 1Kor, 24; Zeller, 1Kor, 85; Bienert, Bibelkunde, 142; Schmeller, Dissimulatio
(2020), 518.

26 Wolff, 1Kor, 92f.

?7 Zumindest eine kurze Erwihnung verdient dariiber hinaus die Parallele, dass auch dem
1Kor ein Besuch des Timotheus vorausging (1Kor 4,17, vgl. 1Thess 3,1f.).
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Wird in 1Kor 4,16-21 zumindest noch eine analoge Bildsprache aufgerufen
- wenn auch unterschiedlich konnotiert —, so zeigen weitere Textpassagen
noch deutlichere Unterschiede zur Darstellung des 1Thess. Ganz besonders
ist hier 1Kor 2,1-5 zu nennen, wo sich Paulus als schwacher und nach allen
menschlichen Mafistaben unkundiger Verkiindiger darstellt und auf diese
Weise scharf von der seitens der Gemeinde erstrebten Weisheit sowie Rhetorik
abgrenzt. acVévewa, e6Bog und tpopog (1Kor 2,3) korrespondieren dabei in
negativer Hinsicht mit der freimiitigen Rede (¢tappnoiacépeda, 1Thess 2,2)
und dem zwar nicht in Anspruch genommenen, aber gerechtfertigten Gewicht
apostolischer Autoritit (Suvapevol év Bépet elvan g XpioTtod dmdoTolot,
1Thess 2,7). Auch die sich anschlielende modale Beschreibung otk év meidoi[c]
copiag [Aoyoig] (1Kor 2,4)*® stellt einen Gegensatz zur mappnoio dar.? Dass
Christus schlieflich als Gekreuzigter ins Zentrum gestellt wird, hat im 1Thess
keine Entsprechung.

Im 1Kor ist das Kreuz dagegen entscheidend. Das Kreuz als Zeichen der
Schwiche ist die Grundlage, auf der Paulus sein eigenes Handeln als ein von
Schwachheit gekennzeichnetes darstellen kann, das sich nicht mit individueller
Selbsterhéhung und menschlicher Autoritit vertriagt.** Wo aber Weisheit und
Uberredungskunst zwecks solcher Selbsterhéhung und Autoritét eingesetzt
werden, gehen sie fiir Paulus am gekreuzigten Christus vorbei und zeugen
nicht von Gottes geistgewirkter Kraft.*! Insofern sind hier - natiirlich, da auch
der 1Kor ein situatives Schreiben ist — Philosophie und Rhetorik nicht per se

t,3? sondern ihr Gebrauch in Korinth, wo sie falschlicherweise als

abgewerte
Beweis fiir herausragenden Geistbesitz verstanden werden. Dem halt Paulus
die nach menschlichen Maf3staben prestigelose Schwachheit und Torheit des
Kreuzes entgegen und zeichnet dementsprechend ein Bild seines eigenen

Auftretens, das dem Autorititsgebaren der Korinther entgegensteht —** und

2 Zur Ilustration der Schwierigkeit des textkritischen Problems vgl. nur die gegenliufigen
Voten von Schrage, 1Kor I, 231-233 und Wolff, 1Kor, 49.

2 Vgl. Zeller, 1Kor, 124f.

30 Vgl. Schrage, 1Kor I, 229.

31 Vgl. Schrage, 1Kor I, 233; Schmeller, Dissimulatio (2020), 518.

32 ygl. Schrage, 1Kor I, 235, der dagegen aber den gekreuzigten Christus als gerade nicht
situativ ins Zentrum geriickt sieht. Auch Wilk, 1Kor, 36 geht nicht von einem »fiktiven
Charakter« der Abwertung der Rhetorik aus und vermutet als situativen Hintergrund, dass
Paulus in Korinth »als Prediger tatsachlich keinen grofien Eindruck machte«, nachdem
»ihn der geringe Zuspruch, den er zuvor in Athen [...] fand [...], darin bestarkt, in
Korinth nicht etwa als Gelehrter imponieren zu wollen.« Fiir eine Differenzierung, ob und
inwieweit die paulinische Abwertung nur Rhetorik oder Philosophie im Blick hat, sieche
Schmeller, Schulen, 114.

3 Vgl. Konradt, Gericht, 208f.
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auch von der Selbstdarstellung im 1Thess deutlich abweicht, weil es dort nicht
um Spaltungen in der Gemeinde infolge solchen Weisheitsgebarens geht.

Unbenommen bleibt dabei, dass Paulus in beiden Féllen bzw. generell seine
Verkiindigung als vom Geist und der Kraft Gottes gewirkt versteht.** Bei der
hier verhandelten Frage nach der Darstellung des paulinischen Auftretens
als von Gott berufener Diener wird aber deutlich, dass dieses Auftreten im
Spiegel der Briefe bei aller bleibenden Bezogenheit auf Gott(es Geist) hochst
unterschiedliche (situativ determinierte) Formen annehmen kann.*

Das zeigt auch 1Kor 3,5-9, wo Paulus das korinthische »Gruppenunwe-
sen«>® mit der Grundthese®” kontert, dass er selbst (wie auch Apollos) nur einer
unter vielen Dienern und Mitarbeitern ist, Gott aber derjenige, von dem Beste-
hen und Wachsen der Gemeinde voll und ganz abhéngen. Mit der unhinterfragt
herausgehobenen Stellung und Autoritat, die Paulus angesichts des kurzen
Bestehens der thessalonischen Gemeinde fiir diese bzw. im 1Thess zukommt,
hat das wenig zu tun. Zwar hebt sich Paulus auch im 1Kor, sogar unmittelbar
danach in 3,10 - »nun nicht mehr kollegial«* -, doch als co@dg &pyLTéxTwY
in autoritativer Weise hervor,* doch mit einer ganz anderen Zielrichtung: Es
geht um Abgrenzung. Als Baumeister grenzt sich Paulus von denen ab, die auf
seiner Grundlage (nur) weiterbauen (3,10), als Vater und Erzeuger von denen,
die seine leiblichen Kinder (nur) erziehen (4,15). Anders im 1Thess: Hier ist
eine paulinische Selbstverortung in Relation zu anderen — seien es Missionare
oder Gemeindeautorititen — nicht vorhanden, weil es bis dato weder andere
Christusverkiindiger noch gemeindeinterne Spaltungstendenzen, und somit
die ganze Thematik nicht gibt.*! Das in 1Thess 2,11 aufgerufene Vaterbild ist

** Vgl. nur 1Thess 1,5 und 1Kor 2,4: 10 edayyéAtov ey ovx ¢yeviidn eig OudG v Adye povov
OAAG nod v Suvdper ol év mvebpartt ayi xod [v] TAnpogopiq TOAAf — 6 Adyog pov
%ol TO KHPUYRA pov ol €v ewdoi[g] copiag [Adyolg] GAN’ év amodeiel mvedpatog ol
dvvapews. Vgl. auch Zeller, 1Kor, 126.

Und mit Schmeller, Dissimulatio (2020), 517f. ist hinzuzufiigen, dass die Darstellung des
eigenen Auftretens sogar innerhalb eines Briefes stark variieren kann, wie er am Beispiel
des 1Kor zeigt.

% Wolff, 1Kor, 66.

37 ygl. Wilk, 1Kor, 47.

38 Wolff, 1Kor, 69.

39 Vgl. Wolff, 1Kor, 70; Wilk, 1Kor, 49.

40 Dabei ist mit Konradt, Gericht, 258—260 an Personen zu denken, »die in der Gemeinde
leitende Funktionen ausiiben bzw. in der Lehre und Verkiindigung hervortreten« (Zitat
259; ebenso Wolff, 1Kor, 69f.; Wilk, 1Kor, 50) und wohl nicht mehr an andere Missionare.
Paulinische Selbstverortung ist hier kollektiv auf Paulus, Silvanus und Timotheus bezogen,
d. h. das ganze Missionsteam, das in Thessaloniki und im 1Thess eben als Team auftritt,
sodass von verschiedenen Christusverkiindigern in Analogie zum 1Kor nicht die Rede
sein kann. Zum Missionsteam siehe Abschnitt 2.2.1 auf Seite 66.
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daher anders als in 1Kor 4,15 nicht zwecks Abgrenzung gegeniiber mehreren,
dem einen Vater untergeordneten Erziehern aufgerufen, sondern als Ausdruck
von Fiirsorge und Zuneigung eines idealen Vaters fiir seine geliebten Kinder.*?
Als zeugender Vater vor den Erziehern, als urspriinglicher Bauherr vor denen,
die nur weiterbauen, im iibertragenen Sinne also als Gemeindegriinder muss
sich Paulus im 1Thess nicht inszenieren — und tut es auch nicht —, da diese
Rolle in keiner Weise strittig ist. Im Gegenteil ist Paulus regelrecht gezwungen
diese Rolle um der Stabilisierung der Gemeinde willen einzunehmen. Strittig
und dementsprechend in 1Thess 2,1-12 verhandelt ist, mit welcher Qualitat
und zu wessen Nutzen Paulus diese Rolle ausgefiihrt hat. Dagegen kdmpft der
Paulus des 1Kor gegen Parteienstreit innerhalb der Gemeinde und mittelbar
moglicherweise auch gegen einen damit fiir seine Person einhergehenden
Bedeutungsverlust.* Insofern beharrt er auf seiner besonderen Rolle als Ge-
meindegriinder, reiht sich um der Einheit der Gemeinde willen aber zugleich
ein in das Kollektiv der in Korinth wirkenden Diener Gottes.**

In dieses Kollektiv stellt sich Paulus schlief3lich auch in 1Kor 4,1-5 mit
der Aussage, dass er nichts auf seine Bewertung durch die Korinther, dafiir
alles auf seine Bewertung bei Gott gibt. Diese Aussage hat in 1Thess 2,4.6 mit
der Bezogenheit ganz auf Gott eine Entsprechung, aber erneut relativiert der
Kontext die scheinbare Parallelitat der Aussagen: Im 1Thess hiangt das Bestehen
der Gemeinde davon ab, dass Paulus als vertrauenswiirdige Person erinnert
wird. Dementsprechend propagiert Paulus seine Redlichkeit offensiv, macht sie
zum Kerngegenstand der Darstellung in 1Thess 2,1-12. Im 1Kor ist das Bestehen
der Gemeinde soweit erkennbar nicht gefahrdet, lediglich ihre Einheit durch

42 Vgl. Holtz, Thessalonicher, 89; Schreiber, Geschichte, 232; Mell, Evangelium, 191. Gerber,
Kinder, 301-306 sieht im Vaterbild allein die Ebene der »Erziehung zum wiirdigen Wandel
vor Gott« (306) vermittelt, nicht aber »emotionale[] Ndhe [und] Liebe« (305). Unter Ein-
beziehung des Kontexts, naherhin der in den V. 7f. ausgedriickten liebevoll-sehnstichtigen
Zuneigung der Missionare fiir die Gemeinde (vgl. de Boor, Thessalonicher, 45), dirfte
diese von liebevoller Fiirsorge gepragte Dimension vaterlicher Erziehung auch in V. 11f.
mitschwingen. In 2,7 bezeichnet sich Paulus als tpogdg, also »Ernahrer(in), Pfleger(in),
Erzieher(in), Amme« (Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v.), der »nicht nur das Nahren des Kindes
oblag, sondern auch dessen Versorgung und erste Erziehung« (Gerber, Kinder, 283). Diese
Rolle wird allgemein von Sklavinnen oder Lohnarbeiterinnen eingenommen (vgl. Gerber,
Kinder, 282f.) und ist daher nicht an eine bestimmte Person gekniipft sondern austauschbar
- wie die toudaywyoi in 1Kor 4,15. Sein Verhéltnis zur Gemeinde charakterisiert Paulus
aber gerade als das einer Amme zu ihren eigenen Kindern (ta ¢avtig téuva), sodass die
Ebene der nicht austauschbaren, exklusiven Liebe und Fiirsorge einer Mutter tangiert ist
(vgl. de Boor, Thessalonicher, 45; Schreiber, Geschichte, 229f.).

Vgl. Wolff, 1Kor, 80: »In der korinthischen Gemeinde ist aber daraus ein selbstherrliches
Gericht iiber Paulus geworden«.

* vgl. Wilk, 1Kor, 47.

43
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einen Konkurrenzkampf um besondere Weisheit. Dementsprechend ist in
der paulinischen Argumentation wie gesehen das Kreuz als Kontrapunkt zu
diesem Weisheitswettbewerb ins Zentrum gestellt und die Rolle des Paulus
folgerichtig zuriickgenommener. So kann er in 1Kor 4,3 seine Gleichgiiltigkeit
gegeniiber einer Beurteilung durch die Korinther duiern,” wihrend die Art
und Intensitét der Sprache, mit der er den Thessalonichern gegeniiber seine
alleinige Bezogenheit auf Gott darstellt, vollig anders gelagert ist: Sie werden
in den Anspielungen auf das eigene Wissen immer wieder offensiv daran
erinnert.

Der polemische und unabhingige Paulus des Galaterbriefes

Den Galatern prasentiert sich Paulus in den ersten beiden Briefkapiteln aus-
fihrlich sowohl in seiner Tatigkeit als Apostel Jesu Christi als auch in seiner
fritheren, gegensatzlichen Rolle des Verfolgers der Anhanger Jesu. Dass er
in erstgenannter Rolle nicht Menschen zu gefallen sucht (Gal 1,10), sondern
nach dem Plan und Willen Gottes als Apostel das ihm von Gott anvertraute
Evangelium verkiindet (Gal 1,15f; 2,7), verbindet alle bis dato untersuchten Ei-
gendarstellungen. Das Handeln mit gottlicher Legitimation und die bleibende
Gewiesenheit auf Gott konnen als kontinuierliches Element darin festgestellt
werden.* Als zwar nicht wortliche, aber sinngeméfe Parallele zum 1Thess
kann ferner auf das betont mutige, kompromisslose Auftreten fiir das Evange-
lium verwiesen werden, bei dem Paulus auch den offenen Konflikt — sogar mit
Petrus — nicht scheut (Gal 2,5.11.14). Dem korrespondiert (hier positiv) die frei-
mitige Rede in Thessaloniki (1Thess 2,2) sogar trotz Auseinandersetzungen,
Leiden und Misshandlungen.*’

Die Darstellung des Gal ist dabei aber viel polemischer vorgetragen als die
des 1Thess und auch die des 1Kor. Im 1Thess skizziert Paulus zwar Handlungs-
weisen, von denen er sich distanziert, polemisch im engeren Sinne, d. h. gegen
eine konkrete Personengruppe bzw. ein Gegeniiber in der Argumentation,
ist er dabei aber nicht. Auch im 1Kor ist der eigentliche Abgrenzungsgegen-

45 Wolff, 1Kor, 80f.

¢ Was allerdings noch kein missionarisches Selbstverstindnis im Sinne einer Norm ergibt -
eher einen minimalen Grundbestand dessen — bzw. hochstens ein solches Selbstverstandnis,
das als Kriterium fir Entsprechung und Abweichung nicht geeignet, weil es viel zu basal
wire.

* Diese Parallele bedeutet selbstredend bei einem Vergleich zwischen Gal und 1Kor den
gleichen fundamentalen Unterschied in der Darstellung wie er von 1Kor 2,1-5 aus zum
1Thess gezogen wurde.
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stand die innergemeindliche Spaltung, nicht eine personelle Gegenpartei.*®
Im Gal wird dagegen schon in Préskript und Proomium deutlich, dass Paulus
sein Evangelium und sein Apostolat angezweifelt sieht, sodass er sich mit
allen ihm zur Verfiigung stehenden (polemischen) Mitteln gegen das »andere
Evangelium« (Gal 1,6) zur Wehr setzt. Im Préskript betont er daher, Apostel
oK &I’ avIpamwy 00dE O avdpwmov, sondern Six 'Incod Xpiotod xai deod
notpog zu sein;* im Prodmium wird die fehlgeleitete Zuwendung zu einem
anderen Evangelium und zu denen, die es verkiinden, offen angeprangert und
sogar verflucht (Gal 1,6-9). Diese scharfe Abgrenzung und offene Polemik
pragt mit dem ganzen folgenden Brief auch die paulinische Selbstprasentation
der ersten beiden Kapitel. Wie eingangs erwahnt blickt Paulus darin auf seine
eigene Vita zuriick und vollzieht anhand dieser die beiden Optionen nach: sein
wahres, von Gott kommendes Evangelium und die von Menschen ausgehende,
zerstorerische Lehre, der Paulus den Evangeliumstitel nicht zugesteht.*

In Paulus’ eigener Vergangenheit ist diese negative Seite mit Leben und Eifer
év ¢ Tovdaiopd (Gal 1,13f.) beschrieben und mit einer exklusiven, besonders
toraobservanten und tempelzentrierten jidischen Stromung inhaltlich zu fiil-
len.’! Diese Priagung fithrte dazu, dass Paulus die Anhinger Christi verfolgte
und ihre Gemeinde(n) zu zerstoren versuchte (Gal 1,13). Das genaue Profil der
im Gal von Paulus bekampften Gegner ist zwar bekanntlich in hochstem Mafle
umstritten,’? nicht zuletzt dank mirror reading ist aber davon auszugehen,
dass Beschneidung und Toraobservanz zu ihren gepredigten bzw. geforderten
Inhalten z&hlten und dass das Apostolat des Paulus infolgedessen angezweifelt

8 Spannungen etwa zwischen Paulus und Apollos suggeriert der Brief gerade nicht. In
1Kor 3,5-9 parallelisiert Paulus sein Handeln mit dem des Apollos und erkennt ihn damit
als Diener und Mitarbeiter Gottes an, in 4,6 fithrt er das Verhiltnis zwischen Apollos und
ihm selbst als Beispiel gegen Uberheblichkeitsdenken an und in 16,12 ist sogar ersichtlich,
dass Paulus und Apollos in Kontakt stehen und Paulus ihn zu einem Besuch in Korinth
bewegen will.
Vgl. von der Osten-Sacken, Gal, 49f. In 1Kor 1,1 nimmt Paulus ebenfalls den Aposteltitel
fiir sich in Anspruch und bezieht diesen auf Jesus Christus und den Willen Gottes (IladAog
nAntog andotorog Xpiotod Incod Sux deApartog deod), die polemische Abgrenzung
gegen vermeintliche, d. h. nur menschlich legitimierte Apostel fehlt aber. In 1Thess 1,1
sowie fast durchgangig im Brief spielt der Apostelstatus keine Rolle. Paulus braucht ihn
nicht, da seine Rolle als Gemeindegriinder und die daraus weiterhin folgende Autoritét
nicht gerechtfertigt werden miissen. Und so ist das einzige Vorkommen in 2,7 bezeich-
nenderweise ein Verzicht auf aus dem Aposteltitel ableitbare Anspriiche gegentiber der
Gemeinde (vgl. Gerber, Kinder, 252 Anm. 4).
50 Vgl. von der Osten-Sacken, Gal, 59.
>! Siche Abschnitt 5.2.4 auf Seite 205.
32 Vgl. zuletzt Schumacher, Juden oder Nichtjuden, passim; Bachmann, Opponenten, passim;
Meiser, Gal, 22-24; Wander, Gegner, passim.
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wurde.”® Dass die Gegner einen Jerusalemer Hintergrund hatten und Paulus
gegeniiber den Galatern als »an unreliable delegate of the Jerusalem church«>*
darstellten, ist laut Barclay wahrscheinlich.” Die paulinische Selbstdarstellung
ist deutlich von diesem situativen Hintergrund aus entworfen. So wie er in
seinem fritheren Eifer falschlicherweise der »Gemeinde Gottes« schadete, so
schaden jetzt seine Gegner mit ihrem »anderen Evangelium« mit Beschei-
dungsforderung der Gemeinde. Uber sie spricht Paulus in aller polemischen
Harte den Fluch aus und fordert sie zur Kastration bzw. Verstimmelung ihrer
selbst auf (Gal 5,12).°® Sich selbst bzw. sein Evangelium spezifiziert Paulus als
wirklich von Gott bzw. Jesus kommend und gibt an, dass sein Evangelium ihm
in einer Offenbarung Jesu Christi direkt anvertraut wurde (Gal 1,16).

Neben der Gewiesenheit auf Gott — in Abgrenzung zu nur menschlichen
Worten - und dem polemischen Tonfall kennzeichnet auch die Unabhangig-

keit von Jerusalem den paulinischen Bericht.>’

Sein Damaskuserlebnis grenzt
Paulus direkt und explizit von Jerusalem ab (1,17; er hatte den Einschub, was
er nach seiner Offenbarung nicht getan bzw. wohin er nicht gegangen ist, auch
weglassen konnen), seinen ersten Besuch dort terminiert er erst drei (bzw.
zwei)*® Jahre spater (1,18f; und bleibt dann mit 15 Tagen obendrein nicht lange
dort und trifft auch nur Petrus und den Herrenbruder Jakobus); er betont seine
Unbekanntheit in Judda (1,22), terminiert seinen zweiten Besuch wiederum
ganze 14 Jahre danach und begriindet diesen auch nur mit einer neuerlichen
Offenbarung (2,1f)) - d. h. allein auf Weisung Gottes -, um in Jerusalem nicht
etwa als Bittsteller oder Untergebener, sondern als gestandener Missionar
das von ihm gepredigte Evangelium vorzulegen und absegnen zu lassen. Laut
Paulus geschieht denn auch genau das, sodass Jerusalem ihn in seiner bisher
praktizierten Unabhéngigkeit bestatigt und ihm das Evangelium fiir die €9
anvertraut (2,9). Und als ob das noch nicht deutlich genug vorgetragen ist,
berichtet Paulus schlie3lich noch von seinem Konflikt mit Petrus, einer der
Jerusalemer Sdulen, den Paulus offen zurechtweist (2,11-14). In den Darstel-

33 Vgl. Barclay, Mirror-Reading, 87f.

Barclay, Mirror-Reading, 87.

Vgl. Barclay, Mirror-Reading, 87f.

Von der Osten-Sacken, Gal, 254f. stellt Interpretationsansatze fir diese Aufforderung dar
und deutet sie »doch eher als Ausdruck einer letzten argumentativen Hilflosigkeit, in der
sich der Apostel gegeniiber den gegnerischen Missionaren oder Lehrern in Galatien sah,
sodass ihm selbst das Mittel dieser nicht gerade feinen Aufforderung recht war.«

57 Vgl. Kraus, Anfiange, 230; von der Osten-Sacken, Gal, 87; Meiser, Gal, 77.

58 Begonnene Jahre werden in der Antike wie vollstindige mitgezahlt; vgl. Meiser, Gal, 77;
von der Osten-Sacken, Gal, 86.

Vgl. von der Osten-Sacken, Gal, 94f., der weiter ausfithrt: »nicht auf eigene Faust, in
fremdem Auftrag oder auf Weisung aus Jerusalem« (95).

54
55
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lungen gegeniiber den Gemeinden in Thessaloniki und Korinth wird Jerusalem

t° in al-

nicht einmal erwéhnt. Insofern zeigt dieser Aspekt der Unabhéngigkei
ler Deutlichkeit erneut, wie stark die paulinischen Eigendarstellungen von den
je unterschiedlichen Situationen der jeweils adressierten Gemeinden geformt

sind.

4.1.2.3 Zwischenergebnis: »Individuelle Pragung« statt
»unfamiliarity«

Mit Blick auf Barclays sechstes Kriterium bieten sich an dieser Stelle der
paulinischen Selbstdarstellungen als bessere Bezeichnung fiir »unfamiliarity«
z.B. »spezifische Briefsituation« oder »individuelle Prigung« an, um trotz
wiederkehrender Elemente auszudriicken, dass es schlicht keinen standardi-
sierten Selbstentwurf gibt.®’ Unabhingig von der konkreten Benennung lisst
sich zusammenfassend festhalten: Was Paulus in 1Thess 2,1-12 entwirft, ist
deutlich — und deutlich situationsspezifisch. Seine Selbstdarstellung und die

darin durchscheinende Gegenposition gewinnen so ein erkennbares Profil.*?

5 Mit von der Osten-Sacken, Gal, 75f. ist die Unabhangigkeit von Jerusalem um eine generelle
Unabhingigkeit von anderen Personen zu erganzen: »Ginge man nach 1,10-24, kdme
man nicht auf den Gedanken, Paulus habe irgendwelche Helfer, Begleiter oder Mitarbeiter
gehabt. Im Blick auf ihre Verdienste um seine Anfénge hétten [...] zumindest Ananias
[...] und Barnabas [...] eine Erwdhnung verdient gehabt.«

Lediglich fiir den Einzelvorwurf der mAeove€ia konnte geméafl Holtz, Thessalonicher, 76
zutreffend von »unfamiliarity« gesprochen werden: »Paulus [denkt] hier in ganz anderen
Bahnen [...], als sie ihm sonst selbstverstandlich sind. Er wehrt eine Moglichkeit von sich
ab, die ihm in seinem eigenen Sprachgebrauch gar nicht denkbar sein kann.« Auch Holtz
geht davon aus, dass der Kontext Wanderphilosophie den Vorwurf am besten erklirt. Von
Paulus selbst kommend sei eine Abgrenzung von Habgier undenkbar und daher in der
Tat »unfamiliar«.

Wie ein Gegenbeispiel situationssensibler Interpretation wirkt die Deutung bei Goulder, Si-
las, 94-96, der 1Thess 2,1-12 mittels Stellen bzw. Problemkonstellationen aus dem Gal und
dem 2Kor deutet: Es gehe um Gesetzesfragen, die im Umfeld bzw. in Auseinandersetzung
mit der Synagoge hétten aufkommen konnen und Paulus von dort her Kritik eingebracht
hitten. Dies nimmt Goulder auch fiir die Situation in Thessaloniki an. Problematisch an
dieser Deutung ist nicht nur, dass Goulder mit éx tAdvng, ¢€ duadapoiog, év 86Aw und og
avipomolg apéorovteg nur vier der Punkte selektiert, von denen Paulus sich distanziert,
die anderen (z. B. Schmeichelrede, Habgier etc.) aber v6llig unbeachtet lasst, sondern auch
und ganz besonders, dass sich fir ein derartiges Problem um Torafragen innerhalb des
1Thess keine Anhaltspunkte finden.
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4.1.3 Gibt es ein stimmiges Gesamt- bzw. Gegenbild? Die
Kriterien »consistency« und »historical plausibility«
als Briickenschlag zu einer Gegenposition zu Paulus

Die Anwendung der Kriterien hat bis hierher nahegelegt, dass es eine Ge-
genposition gibt, dass diese Gegenposition in einer speziellen Situation in
Thessaloniki begriindet liegt®® und dass es inhaltlich um den Vorwurf ei-
ner vorsétzlichen Tauschung der Thessalonicher aufgrund von Habgier und
Ruhmstreben geht. Ob diese Gegenposition in sich stimmig und einheitlich ist
(Kriterium »consistency«), ist damit nicht notwendigerweise gesagt. Eine dies-
beziigliche Beurteilung gelingt erst bei Hinzuziehung des siebten Kriteriums,
also der Frage, ob sich die Gegenposition historisch plausibilisieren lasst. Dazu
sind Quellen abseits des 1Thess dahingehend auszuwerten, ob darin Hinweise
auf eine solche Gegenposition oder zumindest Elemente daraus erkennbar
sind. Als instruktiv erweisen sich dabei besonders pagane Beschreibungen
bzw. Bewertungen von Philosophen, da sich hierin wortliche und motivische
Parallelen zeigen lassen.®* Nachfolgend sollen Ausschnitte aus dahingehend
instruktiven Schriften Dions, Epiktets und Lukians, teilweise in Form lan-
gerer Zitate, zu Wort kommen - eben weil sich darin fiir das Verstandnis
von 1Thess 2,1-12 relevante Parallelen zeigen lassen und weil ausfiihrlichere
Textpassagen einen besseren Eindruck von der Diskussion um Philosophen
vermitteln kdnnen, als es einzelne Stichworte tun.®’

4.1.3.1 Philosophische (Un-)Tugenden in Schriften Dions, Epiktets
und Lukians

Der Stoiker Epiktet kritisiert in seiner Diatribe zum Kynismus (3,22) solche,
aus seiner Perspektive nur vermeintliche Kyniker, die sich duflerlich als Wan-
derphilosophen inszenieren, aber unter diesem Deckmantel auf personliche
Bereicherung aus sind:*®

63 Spezielle Situation ist zu prazisieren als: eine Situation, die sich von denjenigen des 1Kor
und des Gal unterscheidet.

o4 Vgl. Malherbe, Cynic Background, passim, bes. 64—67, der 1Thess 2,1-12 anhand von Dions
Beschreibungen kynischer Philosophen deutet.

55 Vgl. zur Relevanz der ausgewihlten Quellen auch Abschnitt 4.1.3.3 auf Seite 168.

5 Insgesamt ist Epiktets Kyniker-Diatribe allerdings positiv in dem Sinne gehalten, dass
Epiktet alles andere als eine ablehnende, warnende Unterweisung gegen den Kynismus
entwirft. Im Gegenteil: Der wahre Kyniker ist fiir ihn ein vorbildlicher Philosoph. Diese
Wertung aus der Feder eines Stoikers ist dabei insofern nicht iiberraschend, als die Stoa
iber die personelle Linie Diogenes von Sinope - Krates von Theben - Zenon von Kition
wesentlich vom Kynismus mitgepragt ist bzw. wurde seitens einiger Stoiker obendrein
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Ranzen, Mantel (als Schlafdecke und Kleidungsstiick zugleich) und Stab gelten
als klassische du8ere Attribute des Kynikers.” Mit dem Hinunterschlingen und
Hamstern einerseits, dem Beschimpfen andererseits greift Epiktet Vorwiirfe
auf, die Philosophen und besonders Kynikern auch an anderer Stelle gemacht
werden. Beispielsweise in Lukians Portrait des Peregrinos Proteus. Dieser, nach
Lukian’scher Wertung, Scheinphilosoph wird stellenweise auch mit deutlich

4.1 Situation

Siehe, das sind Worte aus dem Mund des Kynikers, das sein Charak-
ter, das seine Haltung! [vgl. die vorherigen Abschnitte, in denen der
Kyniker als wahrhaft frei und unabhingig gezeichnet wird] Aber nein,
statt dessen ein Réanzlein, einen Stock und grosse Kinnbacken; alles
hinunterschlingen, was man gibt, oder hamstern oder die Leute, die
ihm begegnen, in zudringlicher Weise beschimpfen oder seine schone
Schulter zeigen. (Epiktet, Diatr 3,22,50, Ubers. Billerbeck).

kynischen Ziigen gezeichnet:

Hier und spéter noch einmal kommt das (letztlich bedeutungslose) Aulere
der Kyniker zur Sprache.®® Mit Diogenes von Sinope und Krates von Theben

Doch seht, was der weise Proteus gegen all dieses erfand und wie er
aus dieser Gefahr entkam. [Die Gefahr, fiir den Mord an seinem Vater
in seiner Heimatstadt trotz Flucht und langerer Abwesenheit bei sei-
ner Riickkehr doch noch verurteilt zu werden.] Er begab sich in die
Volksversammlung der Parianer - er trug sein Haar schon lang und
hatte seinen schibigen Mantel an, den Ranzen umgebunden und den
Stecken in der Hand, und war tiberhaupt ganz und gar aufgemacht
wie einer Tragddie entsprungen —, so also erschien er vor ihnen und
sagte, er werde auf das Vermogen verzichten, das sein seliger Vater
ihm hinterlassen habe, und es der Allgemeinheit tiberlassen. Als das
Volk dies horte — es waren arme Menschen, die nach Zuwendungen
gierten —, da schrieen sie sofort auf und nannten ihn den einzigen Philo-
sophen, den einzigen Patrioten, den einzigen Nachfolger des Diogenes
und Krates. Seine Feinde wurden zum Schweigen gebracht, und wenn
einer versuchte, an den Mord zu erinnern, wurde er sofort mit Steinen
beworfen. (Lukian, Peregr 15, Ubers. Hansen).

67

68

versucht, die eigene philosophische Richtung iiber diese Linie bis auf Sokrates zuriick-
zufithren (d. h. Sokrates — Antisthenes — Diogenes — Krates — Zenon); vgl. Goulet-Cazé,
Kynismus, 970; Billerbeck, Einleitung, 1 Anm. 2.
Vgl. Goulet-Cazé, Kynismus, 974f; Billerbeck, Einleitung, 2. Auch bei Dion findet sich eine
Warnung davor, sich von duflerlichem Anschein tduschen zu lassen bzw. ein optisches
Merkmal, hier lange Haare, als Ausweis philosophischer Tugend zu interpretieren (Di-
on, Cel Phryg 11f.); Kontext hierbei ist eine Kritik an unniitzen Sophisten, nicht speziell
an Kynikern (8).
»Es zeigt sich namlich nicht am Ranzen oder am Stab oder am Mantel der Eifer. Das ist
alles risikolos und leicht, und jeder kénnte das haben« (Lukian, Peregr 24, Ubers. Hansen).
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werden »die beiden herausragenden Gestalten«®® des frithen Kynismus direkt
genannt. Auch die Unlauterkeit des Peregrinos wird deutlich angeprangert,
indem er sich als Wohltiter inszeniert, um tiber den Mord an seinem Vater
hinwegzutduschen bzw. nicht fiir diesen belangt zu werden — und als Wohltéter
letztlich sogar mit grofier Anerkennung bedacht zu werden.

Bereits eingangs wird Peregrinos in einem primér kynischen Kontext ge-
zeichnet, indem seine Anhénger als Kyniker bezeichnet werden (2), von denen
einer, ein gewisser Theagenes, eine Rede hilt, die von lautem Schreien und
allerhand Beleidigung gekennzeichnet ist (3) - wie auch spater das Handeln
des Peregrinos:

So vorbereitet segelte er von dort nach Italien und gleich, nachdem
er von Bord gegangen war, fithrte er Schméhreden gegen jedermann,
am meisten aber gegen den Kaiser, weil er wusste, dass er milde und
gutmiitig war, so dass er gefahrlos ein solches Wagnis eingehen konnte.
Jener namlich machte sich, wie man sich denken kann, wenig aus den
Beleidigungen, und er hielt es nicht fiir nétig, jemanden, der sich mit
der Philosophie beméntelte, wegen seiner Reden zu bestrafen, noch
dazu einen, der aus dem Schméihen eine Art Handwerk gemacht hatte.
Unter diesen Umstdnden wuchs sein Ruhm bei den einfachen Leuten
[trig 86Eng nvEGveTo, Topd yodv Toig ididTong], und er war angesehen
fir seinen Unsinn, bis der Stadtprafekt Roms, ein weiser Mann, ihn, da
er es mit dieser Sache tibertrieb, hinauswarf mit der Begriindung, dass
die Stadt einen solchen Philosophen nicht brauche. Aber auch dieses
gereichte ihm zum Ruhm, und er war in aller Munde als der Philosoph,
der wegen seiner offenen Rede und seiner zu groffen Freimitigkeit
verbannt worden war [Sia trv Tappnoiov xai v dyov élevdepiov
¢€ehadeig], und er versuchte darin dem Musonios, Dion und Epiktet
nahe zu kommen, und wer sonst noch in diese Lage gekommen war. So
kam er nach Griechenland und schmihte bald die Eleer, bald versuchte
er die Griechen zu iiberreden, die Waffen gegen die Romer zu erheben,
bald machte er einen Mann schlecht, der sich durch Bildung und Wiirde
auszeichnete (Lukian, Peregr 18f., Ubers. Hansen).

Haltloses Schmahen, nur um des Schmahens willen, kennzeichnet das Verhal-
ten des Peregrinos und wird ihm zur Ruhmquelle, weil das einfache Volk es
mit Freimut verwechselt.

Auch bei seinem christlichen Intermezzo (Lukian, Peregr 11-13.16) bringt
es Peregrinos zu viel Ansehen und obendrein zu Reichtum, weil die naiven

% Goulet-Cazé, Kynismus, 970.
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Christen ihn fiir weise halten’® und Peregrinos diese Gutgldubigkeit schamlos

ausnutzt:

Zu dieser Zeit erlernte er auch die seltsame Weisheit der Christen,
wiahrend er in der Gegend von Paléstina mit ihren Priestern und Schrift-
gelehrten zusammenkam. Und was soll ich sagen? In Kiirze lief§ er sie
wie Kinder aussehen, er, der ein Prophet, ein Thiasarch und Synagogeus
und all das in einer Person war. Von den Biichern legte er einige aus
und erklérte sie, viele aber schrieb er sogar selbst, und sie ehrten ihn
wie einen Gott; er galt ihnen als Gesetzgeber, und sie machten ihn zu
einem »Prostates« [...].

So fielen auch Peregrinos aus Anlass seiner Haft viele Gelder von ihrer
Seite zu, und er machte kein schlechtes Geschift damit. [...] So ver-
achten sie alle weltlichen Dinge in gleicher Weise und halten alles fiir
gemeinsamen Besitz und nehmen solches ohne einen vertrauenswiirdi-
gen Beweis hin. Immer wenn also ein zauberkundiger oder gewitzter
Scharlatan zu ihnen kommt, der die Gelegenheit zu ergreifen weif}, so
wird er in kurzer Zeit sehr reich, indem er diese einfachen Leute zum
besten hilt. [...]

Er begab sich nun ein zweites Mal auf Wanderschaft, wobei er die
Christen als geeignete Erwerbsquelle hatte, die ihn schiitzten und dafiir
sorgten, dass es ihm an nichts mangelte. So lie3 er sich eine Weile
durchfiittern (Lukian, Peregr 11.13.16, Ubers. Hansen).

Peregrinos tauscht, Peregrinos bereichert sich, Peregrinos strebt nach Aner-
kennung. Die Menschen, mit denen er in Kontakt kommt, sind dabei fir ihn
stets Werkzeuge seiner Inszenierung als (kynischer) Philosoph und dariiber
hinaus nicht relevant fiir ihn.

Auch wenn Lukians Kritik auf die Person des Peregrinos bezogen und nicht
per se antiphilosophisch oder antikynisch ist,”! so arbeitet er dabei doch mit
bekannten, fiir sein Publikum offenbar anschlussfahigen Mustern und Vorur-
teilen und liefert auf diese Weise anschauliche Beispiele dafiir, wie Kritik an
einem unlauteren Philosophen, einem dahergelaufenen Scharlatan, aussehen
konnte. Im Fall des Peregrinos steht die Ruhmsucht (3o€oxoric, 12) im Zen-
trum, die ihn letztlich bis zur 6ffentlichen Selbstverbrennung treiben sollte
(20.22). Flankiert wird das Streben nach menschlicher Ehrerbietung von der
Bereitschaft zu tauschen, zu beleidigen, andere Menschen materiell auszu-

70 Falschlicherweise, wie Lukian unter Verweis auf die Absonderlichkeit ihrer Lehre klarstellt
(13).

7! Beispielhaft sei dafiir nur auf den Philosophen mit dem vielsagenden Namen Kyniskos aus
Lukians Cataplus (bzw. Die Uberfahrt oder Der Tyrann) verwiesen, der iiber den Namen
hinaus auch mittels der klassisch kynischen Attribute Ranzen und Stocke deutlich als
Kyniker gezeichnet wird (Cat 19), hier aber nach seinem Tod von Rhadamanthys fiir
génzlich rein erklart und zu den Inseln der Seligen geschickt wird (24).
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nutzen und der Nicht-Bereitschaft, die Konsequenzen eigenen Fehlverhaltens
zu tragen — wenn es brenzlig wurde fiir Peregrinos, machte er sich stets aus
dem Staub. Lukian zeichnet so anhand der Figur Peregrinos das prototypische
Zerrbild eines unredlichen Wanderphilosophen, der mit duflerem Gebaren
und haltlosen Schméhungen kaschiert, dass er einzig und allein nach Besitz
und Ehre strebt. Interessant ist, dass — obwohl kein Fokus darauf liegt — selbst
in der zynischen Satire tiber den schlechten Philosophen mit der offenen, frei-
mitigen Rede (mappnoia, 18) zumindest ein »echtes« philosophisches Ideal
durchscheint — wenn auch nur, weil diese Eigenschaft gerade kein Signum des
Peregrinos ist.

Dass gerade der Kynismus anfillig fiir Scharlatane wie den Peregrinos
Proteus war, stellt Billerbeck mit Verweis auf die Besitz- und Schriftlosigkeit
jener philosophischen Stromung heraus. Ohne eine festgeschriebene Lehre sei
Kynismus v. a. Nachahmung der zentralen Griindungsfiguren Antisthenes und
Diogenes und daher »besonders geeignet, unlautere Elemente anzuziehen.«’*

Viele solcher unlauteren Elemente kommen auch in Dions Rede an die
Alexandriner zur Sprache:”

Dann gibt es in der Stadt eine nicht unbedeutende Zahl von sogenann-
ten Kynikern, und wie bei allem anderen ist auch bei ihnen der Zulauf
gewaltig — ein gemeines Bastardgeschlecht von Menschen, die sozusa-
gen nichts wissen und nichts zum Leben haben. An Kreuzungen, engen
Winkeln und Tempeltiiren sammeln sie Straflenjungen, Seeleute und
dergleichen Volk um sich und machen ihnen etwas vor, reiflen eine
Posse und einen Witz nach dem anderen und tischen ihnen die be-
kannten Antworten auf, die auf dem Markt zu haben sind. Etwas Gutes
kommt dabei natiirlich nicht heraus, nur das grofitmégliche Ubel: Sie
gewohnen die urteilslose Menge daran, iiber die Philosophen zu lachen,
wie wenn jemand die Kinder daran gewthnen wollte, ihre Lehrer zu
verachten, und statt der Menge ihre Einbildung zu nehmen, wird sie
von ihnen darin noch bestérkt.

Die Leute jedoch, die bei euch als Gebildete auftreten, halten geistlose
Prunkreden oder rezitieren aus selbstgefertigten Werken, als hétten

"2 Billerbeck, Einleitung, 1. Und weiter: »Diese, meist aus dem griechischen Osten stammend,
waren oft nicht mehr als Landstreicher. Mit Mantel, Stock und Brotsack, den kynischen
Attributen ausgestattet, zogen sie bettelnd herum und erlaubten sich unter dem Deck-
mantel kynischer Redefreiheit jegliche Beleidigung.« (Billerbeck, Einleitung, 2). Auch
Holtz, Thessalonicher, 76 stellt zwar nicht explizit auf Kyniker, sondern insgesamt auf
Wanderphilosophen bezogen fest, dass »die Grenzen zu umherziehenden Bettlern und
Goéten als flieend vorgestellt werden milssen«.

Aufbauend auf die Analyse von Malherbe (Malherbe, Cynic Background, passim) gibt
Schreiber, Geschichte, 226 an, dass diese Rede »die engsten verbalen Parallelen zu 1Thess
2,1-12« aufweist.

73
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sie bei euch eine Leidenschaft fir Dichtung entdeckt. Sind sie Dichter
oder Redner, mag das noch angehen; wenn sie es aber als Philosophen
machen um des Gewinns und ihres eigenen Ansehens willen, nicht
fiir euer Bestes [el § &g @rAdco@ol TadTa TPATTOLGL HEPSOLG EVENEV
noi 86ENg TG Eautdv, ol TR LpeTépag wgeleiog], darf das nicht
mehr geduldet werden. Denn es wire genauso, wie wenn ein Arzt
Kranke besuchte und, anstatt sich um ihre Behandlung und Heilung zu
kiimmern, ihnen Krinze, Dirnen und Parfiuim mitbrachte.

Nur einige wenige sind es, die freimiitig zu euch gesprochen haben
[tweg 8¢ dAiyor mappnoiav aynoyoaot mpog vpag], knapp und nicht
derart, daf} sie euch die Ohren angefiillt oder eine lange Rede gehalten
hatten. Aber in den ein oder zwei Sétzen, die sie sprachen, beschimpften
sie euch mehr, als daf} sie euch belehrten, und traten dann schleunigst
ab, um durch euer Larmen nicht unterbrochen und vor die Tiir gesetzt
zu werden, kurz, sie machten es wie Leute, die im Winter nur eine
kleine, bescheidene Fahrt aufs Meer hinaus wagen. Aber einen Mann
zu finden, der in aller Offenheit klar und ohne Hintergedanken spricht,
der nicht um des Ruhmes und Gewinns willen nur so tut, sondern aus
Wohlwollen und Fiirsorge fiir die anderen [&vdpa 8¢ AaPeiv nadapdg
noid adOAwg approtaldpevov, xoi pite S6ENG XApLy AT €T dpyvpiey
TPOCTIOLOVHEVOV, GAN €Tl eVVOiQ ol xndepovig TV GAAwv] bereit ist,
sich notfalls auch auslachen zu lassen und das larmende Durcheinander
der Menge zu ertragen, ist nicht leicht; es wird nur einer auflerordentlich
gliicklichen Stadt zuteil: So selten sind edle, freigesonnene Menschen,
so héufig Schmeichler, Schwindler und Sophisten [xoA&xwv xai yorjtwv
%ol coPLoTOV].

Ich selbst nun bilde mir nicht ein, aus eigener Kraft diese Entscheidung
getroffen zu haben, vielmehr ist da eine géttliche Absicht im Spiel 070
Soupoviov Tvog yvaopng], denn fiir wen die Gotter sorgen, dem schicken
sie gute Ratgeber, die man nicht zu drangen braucht, und treffende,
niitzliche Worte [&v yap oi deoi mpovoodoiy, éxeivolg mapacsuevdlovot
noi ovpPodrovg ayadovg adTopdtovg ol Adyovg émitndelovg ual
Eopgépovtag eipriodou]. (Dion, Alex 9-12, Ubers. Elliger).

Kyniker werden hier pauschal als unwissende Bastarde abqualifiziert. Laut
Dion tragen sie nichts Positives zum gesellschaftlichen Leben bei, streben nach
Besitz und Ehre fiir sich selbst, sind »Schmeichler, Schwindler und Sophistenx.
Der Begriff Sophist ist hier eindeutig abwertend gebraucht und greift den
zuvor gemachten Vorwurf auf, durch das philosophische Gehabe der Kyniker
werde die wahre, niitzliche Philosophie in Verruf gebracht. Wirkliche Philo-
sophen zeichneten sich, so Dion, dadurch aus, dass sie statt des eigenen den
Nutzer der anderen im Sinn hatten, dass sie frei und offen, wenn nétig auch
offen anprangernd, sprachen,’® und dass ihr Reden und Handeln letztlich ganz

™ Im Gegensatz zu Lukians Peregrinos ist das - hier allerdings gerechtfertigte - Schmahen
im Sinne notwendiger, offener Kritik positiv konnotiert und mit dem Freimut in der
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von Wohlwollen und Fursorge fiir die Menschen geleitet sei. Zuletzt bringt
Dion auch den Punkt einer »gottlichen Absicht« ins Spiel, der dem rein egois-
tischen Gewinn- und Ruhmstreben entgegen gehalten wird. Er selbst sieht
sich auf diese gottliche Weise legitimiert. An anderer Stelle und dort nicht
mehr in einem kynischen Kontext betont Dion fiir sich selbst noch einmal den
Punkt, dass es ihm (als Philosophen) nicht um Geld geht — das persénliche
Gewinnstreben kennzeichne dagegen die Schmeichler:

Ich aber habe es niemals fiir recht gehalten, von jemand Geld anzu-
nehmen, obwohl viele es mir geben wollten; und man wird finden, dafy
ich trotz meiner bescheidenen eigenen Mittel anderen abgab, ja sogar
héufig das Geld hinausgeworfen habe. Was fiir ein Vergniigen hatte ich
auch darin finden sollen, wenn selbst die Schmeichler [t&v ®oAdxwv],
die ihre Kunst in der Offentlichkeit ausiiben, zugeben, es sei nichts
widerlicher als das Schmeicheln. Was fiir einen Reiz hitte es haben
sollen, sich mit Recht tadeln zu lassen, nur um einen andern zu Unrecht
zu loben? (Dion, 3Regn 15f., Ubers. Elliger).

Im zweiten Teil des Zitats wird der Ubergang zu einer lingeren Passage (17-24)
vollzogen, die die Schmeichelei gewissermaflen als Kardinaluntugend entwirft

und anprangert.

Wihrend die kynische Philosophie in den zitierten Texten Dions und Lukians
sehr schlecht bewertet bzw. als sophistisches Gegenbild wahrer Philosophie
abgewertet wird, zeichnet Epiktet in seiner sogenannten Kynismus-Diatribe
ein anderes Bild. Unter Rickgriff auf die teilweise gleiche Motivik wird dort
anhand des Kynikers das Musterbild eines wahren Philosophen entworfen.

So unterstreicht Epiktet die unbedingte Notwendigkeit tadelloser Reinheit
bzw. Lauterkeit fiir den Kyniker, um nicht sofort als »Falschspieler und Betrii-
ger« entlarvt zu werden, bei dem Worte und Habitus nicht mit seinen Taten
in Einklang stehen:

Der Kyniker hingegen muss anstelle all dieser Vorrichtungen [gemeint
sind Wiande, Hauser und Wéchter als Mittel zur Herstellung von Privat-
sphére] die sittliche Reinheit als Schutz aufrichten, sonst wird er sich
entbldsst und dazu noch unter offenem Himmel blamieren. Die sittliche
Reinheit ist sein Haus, seine Tiir, seine Wachter vor dem Schlafzimmer,
seine Dunkelheit.

Rede verkniipft (vgl. Becker, Lukas und Dion, 114). Bereits daran ist ersichtlich, wie
unterschiedlich der mappnoia-Begriff qualifiziert werden konnte bzw. wie unterschiedlich
die Vorstellungen sein konnten, was freimiitige Rede konkret bedeutete. Siehe allein fiir
das Spektrum in den Reden Dions Becker, Lukas und Dion, 112-116.
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Vor allem aber muss seine Seele lauterer sein als die Sonne [dei xo-
Yapwrepov eivan Tod Aiov]. Sonst wird er unvermeidlich zum Falsch-
spieler und Betriiger, der, selbst mit irgendeinem Ubel behaftet, den
andern Vorhaltungen macht. Denn schau mal, wie es sich verhélt. Je-
nen Konigen und Tyrannen gaben die Leibwéchter und die Waffen die
Macht, Leute tadeln und jene bestrafen zu konnen, die sich verfehlen,
auch wenn sie selbst Schurken waren. Dem Kyniker aber kann anstelle
der Waffen und Leibgarde nur das Gewissen diese Macht verleihen.
(Epiktet, Diatr 3,22,15.93f., Ubers. Billerbeck).

Sodann wird der auch schon bei Dion und Lukian betonte bzw. erwahnte Frei-
mut ins Zentrum geriickt: »Weswegen soll er sich da nicht trauen, freimiitig zu
seinen Briidern zu sprechen, zu seinen Kindern [roppnoidlecdor mpdg tovg
adelpobg Tovg £avTod, TPoOg T Ténva], tiberhaupt zu seinen Verwandten?«
(Epiktet, Diatr 3,22,96, Ubers. Billerbeck). Niherhin als freimiitige Rede zu
qualifizieren ist dabei genau das, was der lukian’sche Peregrinos und generell
unlautere Philosophen gerade nicht praktizieren: ohne Riicksicht auf eigene
Interessen, ohne Hintergedanken, ja sogar unter Hintanstellung der eigenen
korperlichen Unversehrtheit klar und unmissverstiandlich zu dufiern, was gut
und richtig fiir das Publikum ist — auch wenn es unpopulér ist.

Der echte Kyniker darf sich dabei laut Epiktet allerdings sicher sein und
daraus Standhaftigkeit beziehen, dass er von Gott zum Wohl der Menschen
geschickt ist:

Zweitens darf sich der wahre Kyniker, wenn er sich so vorbereitet hat,
nicht damit begniigen, sondern er muss wissen, dass er als Bote von Zeus
zu den Menschen gesandt ist, um ihnen zu zeigen, dass sie iiber Gut und
Bose im Irrtum befangen sind [enAdvnvton] und das Wesen des Guten
und Bésen dort suchen, wo es nicht ist, wo es aber ist, es nicht bemerken
[...]. Denn der Kyniker ist in der Tat ein Kundschafter dessen, was fiir
die Menschen gut und was fiir sie schadlich ist. (Epiktet, Diatr 3,22,23f.,
Ubers. Billerbeck).

In diesem Bewusstsein gottlicher Sendung kann der Kyniker auch Spott und
Leiden gut hinnehmen.

Erwége es noch griindlicher, erkenne dich selbst, befrage die Gottheit,
ohne Gott geh nicht daran [dixa 9eod pn émyepriong]! Denn wenn
er dir dazu rét, dann wisse, dass er will, dass du gross wirst und viele
Hiebe bekommst. Denn auch dies ist ausserordentlich fein mit dem
Kynikerberuf verwoben: schinden lassen muss er sich wie ein Esel und
geschunden noch seine Schinder lieben, als Vater aller [¢¢ matépa
nwévtwv], als Bruder. (Epiktet, Diatr 3,22,53f., Ubers. Billerbeck).

Und an spéterer Stelle noch einmal:
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Freilich muss des Kynikers Fahigkeit zu ertragen so gross sein, dass
er den meisten gefiihllos wie ein Stein vorkommt. Keine Beschimp-
fung, keine Misshandlung, keine Verh6hnung trifft ihn [0o0deig adTOV
Aowopel, o0delg TOmTEL, 00eig VBpiler]. (Epiktet, Diatr 3,22,100, Ubers.
Billerbeck).

Leidensbereitschaft ist fiir Epiktet ein Kernkennzeichen des Kynikers — und
des Philosophen insgesamt. Auch in seinem sogenannten Handbiichlein, dem
vielrezipierten Exzerpt der in den Diatriben umfanglich entworfenen stoischen
Philosophie Epiktets, begegnet dieser Aspekt als philosophische bzw. stoische
Tugend:

Meinst du, dafl du bei dieser Tatigkeit wie bisher essen und trinken oder
die gleichen Wiinsche und Abneigungen haben kannst? Du muft auf
Schlaf verzichten, Anstrengungen auf dich nehmen, die Angehérigen
verlassen, von einem Sklaven dich verachten lassen, dich von den Leuten
auf der Strafie auslachen lassen, in allem unterlegen sein, wenn es um
eine Stellung oder ein Amt geht und wenn du vor Gericht stehst, in
jeder Hinsicht also muf3t du Nachteile in Kauf nehmen. (Epiktet, Ench 29,
Ubers. Nickel).”®

Als letzter Aspekt, der in Diatr 3,22,54 und 3,22,96 schon zweimal anklang, ist
schliellich die besondere Zuneigung zu allen Mitmenschen zu nennen, die
das Handeln und Reden des wahren Philosophen auszeichnet. Gerade dieses
Verantwortungsgefiithl und die Uberzeugung, etwas Gutes fiir die Menschen
zu bewirken, lasst die Leiden nicht ins Gewicht fallen und erméglicht die kon-
sequente Selbstzuriicknahme eigener Interessen. Als Bild fiir diese Zuneigung
wird ein Vater vorgestellt:

Denn andernfalls wiirde uns das gar nicht stéren, und wir wiirden uns
gar nicht dariiber wundern, dass er nicht heiraten oder Kinder zeugen
wird. Menschenskind, alle Menschen hat er zu seinen Kindern gemacht,
die Ménner betrachtet er als seine Sohne, die Frauen als seine Tochter.
In diesem Geist wendet er sich allen zu, kimmert sich um alle. Oder
glaubst du, er weise die Leute, die ihm begegnen, aus tibertriebener
Geschiftigkeit zurecht? Wie ein Vater tut er es, wie ein Bruder und
Diener des Zeus, der Vater aller ist [0g matr)p adT0 mOLEL, (G AdeAPOG
noi o0 xowod matpog vrnpétng tod Awdg]. (Epiktet, Diatr 3,22,81f.,
Ubers. Billerbeck).”

> Ahnlich auch in Epiktet, Ench 22: Auch dort steht der Hinweis, dass Spott zu ertragen sei;
gleichfalls mit dem Bewusstsein fir die gottliche Legitimation des eigenen Auftretens,
selbst wenn dieses sp6ttisch aufgenommen und beantwortet wird.

7% Interessant, zumal aus christlicher Perspektive, ist, dass hier der Briickenschlag vom Vater
zum Gott-Vater, in diesem Fall Zeus, vollzogen wird.
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Ist mit Epiktets Handbiichlein im Zuge der Darstellung auch eine Quelle zu
Wort gekommen, die nicht auf Philosophie dezidiert kynischer Pragung Bezug
nimmt, sondern stoischer, so soll zuletzt noch einmal Lukian als Beleg dafiir
herangezogen werden, dass der gesamte Diskurs um Aufgabe, Nutzen und
Wertung der Philosophie weder eine rein kynische noch eine rein stoische noch
iiberhaupt eine auf eine einzelne philosophische Schulrichtung beschréankte
Angelegenheit ist, sondern Philosophie bzw. Philosophen egal welcher Coleur
Zielscheibe von Kritik und beiflendem Spott werden konnten. Lukian lasst
den Zeus auf die Berichte des Himmelsstiirmers Menippos und des Mondes
hin in der Versammlung der Gotter zusammenfassen:

Ich wollte euch schon lange eine Mitteilung tiber die Philosophen
machen [...]. Es ist ndmlich eine erst vor nicht langer Zeit in der
Welt emporgekommene Menschenklasse, trag, zankstichtig, ruhmredig
[#evddoov], jahzornig, ziemlich naschhaft und albern, aufgeblasen,
voller Hoffart und, um mit Homer zu reden, »eine unniitze Last der
Erde«. Diese haben sich also in Systeme geteilt, verschiedene Wort-
labyrinthe ersonnen und verschiedene Namen aufgebracht, Stoiker,
Akademiker, Epikureer, Peripatetiker und noch viel ldcherlichere Be-
zeichnungen. Hernach haben sie die Tugend als ehrbare Etikette sich
umgehéngt, die Brauen emporgezogen und sich lange Barte wachsen
lassen, mit denen sie sich abschleppen: so wandern sie herum, indem
sie durch ein erkiinsteltes Aufieres abscheuliche Sitten verhiillen, am
meisten den Schauspielern in den Tragodien vergleichbar [...]. Trotz-
dem verachten sie alle Welt, bringen tiber die Gétter seltsame Ansichten
vor, versammeln Biirschchen, die leicht zu tduschen sind [ocuvéyovteg
eve€amartnta petpduia], um sich, deklamieren vor ihnen von der viel-
gefeierten Tugend, lehren sie Trugschliisse, mit denen sie andere in
Verlegenheit bringen, loben gegeniiber ihren Schiilern stets Standhaf-
tigkeit und Sittsamkeit und spucken auf Reichtum und Wollust, sind
sie aber allein und fiir sich, da fehlen einem die Worte, um aufzuzih-
len, wieviel sie essen, wieviel sie in der Liebe leisten und wie sie den
Schmutz der Pfennigstiicke ablecken. Was aber das drgste ist: obwohl sie
selber gar nichts im 6ffentlichen oder privaten Leben leisten, sondern
unniitz und tiberfliissig sind, Leute fiir nichts in der Schlacht, fiir nichts
im Rate gerechnet der Méanner, klagen sie doch die anderen an, legen
sich Sammlungen von Schimpfreden an, studieren Lasterungen ein und
ziehen so auf ihre Mitmenschen los, und der von ihnen tragt nach ihrer
Ansicht den ersten Preis davon, der die lauteste Stimme hat, am unver-
schamtesten und in Schmihungen am frechsten ist. (Lukian, Icar 29f.,
Ubers. Mras).”’

77 Vgl. auch die davon abgeleitete Forderung des Mondes, der Philosophie ein Ende zu
bereiten: »Denke also daran, dies dem Zeus zu melden und hinzuzufiigen, daf§ es mir
unmoglich ware, an Ort und Stelle zu bleiben, falls er nicht die dortigen Naturphilosophen
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Philosophen werden hier von Lukian mit einer Pauschalkritik konfrontiert,
die im Kern deren durch und durch tauschendes Wesen anprangert: Unter dem
Deckmantel einer markanten dufleren Erscheinung und einer tugendhaften
sowie anprangernden Redeweise kaschierten die Philosophen ihre Lasterhaf-
tigkeit, Gier und ihr unverschamtes Schméhen, sodass Lukian den Zeus selbst
das vernichtende Urteil der vollkommenen Nutzlosigkeit tiber die Philoso-
phen sprechen lisst.”® Kyniker sind in der Reihe der philosophischen Systeme
nicht genannt, doch begegneten viele der Vorwiirfe schon in den zuvor zitier-
ten, explizit gegen Kyniker vorgetragenen Quellen. Vorwiirfe von Tduschung
zwecks Ruhm- und Besitzstreben konnen ohne grofe Differenzierung gegen
Philosophen insgesamt vorgebracht werden. Die differenten Wertungen des
Kynikers sind so eingebettet in einen tibergreifenden, gesamtphilosophischen
Diskurs, bei dem die Grenzen und Differenzierungen zwischen bestimmten
Richtungen - gerade bei polemischer Kritik — verschwimmen.

Um tber die reine Nennung bestimmter Stichworte (Ruhm, Freimut, Gier
etc.) hinaus einen Eindruck von diesem Diskurs zu bekommen, wurden ei-
nige Quellen ausfiihrlich zitiert. Es hat sich gezeigt, dass ein Begriff wie z. B.
noppnoio zwar insgesamt eine Tugend bezeichnet, in der jeweiligen Konkreti-
sierung aber sehr unterschiedlich verstanden werden kann. So kann fiir Dion
das Schmaéhen als offene, freimiitige Zurechtweisung zur Besserung bzw. zum
Nutzen der Geschmihten eine positive, noch dazu sehr seltene Eigenschaft
des guten Philosophen sein,”’ wihrend es bei Lukian das negative Signum des
philosophierenden Scharlatans ist und mit wahrhaft freimiitiger Rede rein gar
nichts zu tun hat.

4.1.3.2 Philosophische (Un-)Tugenden in 1Thess 2,1-12

Die paulinische Selbstdarstellung weist zahlreiche Parallelen zu den zitierten
Quellen auf. Paulus présentiert seine Evangeliumsverkiindigung als freimiiti-
ge Rede in Gott trotz vorheriger Erfahrung von Leiden und Misshandlungen

zerschmettert, den Dialektikern den Mund stopft, die Stoa niederreifit, die Akademie
niederbrennt und den Vortragen in den Wandelgiangen ein Ende bereitet. So wiirde ich
namlich Ruhe haben und davor bewahrt sein, tiglich von ihnen ausgemessen zu wer-
den.« (Lukian, Icar 21f.,, Ubers. Mras). Vgl. ferner die weiteren, die Philosophen mit Spott
iiberziehenden Passagen 5-10 und 16.

Ahnlich drastisch und pauschal gegen Kynikern ist Dion in der oben zitierten Passage
Alex 9.

Vgl. Malherbe, Self-Definition, 641f., der dieses tappnoio-Verstandnis unter Nennung wei-
terer Quellen als Kennzeichen den »rigoristic Cynics« (641) zuordnet (vgl. auch Malherbe,
Cynic Background, 58); vgl. auch Neumann, Armut und Reichtum, 26-30 zur mappnoic
als kynischem Ideal.
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4.1 Situation

und trotz bleibenden Kampfes (2,2). Freimut in der Rede ist, wie gesehen,
als philosophisches Qualitétssiegel allein in den hier zitierten Quellen sehr

prasent,®

ist aber insofern strittig, als es in der Gefahr steht, lediglich als
Etikette Giber das in Wirklichkeit weder niitzliche noch mutige Reden gehangt
zu werden.® So verschleiert die mtappnoia in Lukians Peregrinosportrait die
unbegriindeten Schméhungen, bei denen keine negativen Konsequenzen zu
erwarten sind (Peregr 18f.). Schmahungen spielen in Paulus’ Selbstdarstellung
auffilligerweise keine Rolle. Die tappnoio ist bei ihm mit Leidensbereitschaft
verkniipft, um keinen Raum fiir Fehlinterpretationen seines freimiitigen Auf-
tretens fir das Evangelium zu erdffnen. Paulus bringt zum Ausdruck, dass
er nicht blof3 offen redet, um Menschen zu beeindrucken, sondern als Bote
Gottes®® auch und gerade dann, wenn er sich dadurch in Gefahr bringt, wie es
unmittelbar vor seiner Ankunft in Thessaloniki in Philippi geschehen war.®*
Diese Bereitschaft, fir die wirklich mutig-offene, d. h. auch kritische Rede,
die den Namen nappnoio verdient, auch negative Konsequenzen zu ertragen,
findet sich am deutlichsten auch bei Epiktet, ferner bei Dion - dort mit dem
expliziten Hinweis, dass dies eine seltene Eigenschaft sei.

. émopprnotocapeda &v @ ded (1Thess 2,2)
— OAiyor mapprnoiov aynodyoot (Dion, Alex 11)
- nappnotdlecdor mTpog tovg aderpotg (Epiktet, Diatr 3,22,96)
— Sux v mappnoiov xai v ayav élevdepiov Eeladeig (Luki-

an, Peregr 18)

+ ponadovteg xol VPpLodévreg / €v moAAD dy@dvi (1Thess 2,2)

8 Und auch dariiber hinaus: Hiilsewiesche, Redefreiheit, 110 gibt nicht weniger als 4500

Belege an, die freilich nicht alle dem philosophischen Bereich zuzurechnen sind. Fiir eine
kurze Ubersicht iiber das breite Bedeutungsspektrum des Begriffs siehe Hiilsewiesche,
Redefreiheit, 110-114, fir den Bereich des Kynismus Neumann, Armut und Reichtum,
26-30.

Das deckt sich mit der allgemeinen Beobachtung, dass mappnoia nicht nur Redefreiheit
als Ideal, sondern auch »die ziigellose Freiheit, die in Frechheit ausartet«, bezeichnen
kann (Hulsewiesche, Redefreiheit, 113; dhnlich Balz, mtappnoica, 106).

Vgl. Balz, tappnoia, 110, der in 1Thess 2,2 »die apokalyptische nt[appnoia] der Boten Got-
tes« gemeint sieht. Von Paulus’ Pragung her gedacht ist es zwar naheliegend, die mappnoia
frithjidisch zu bestimmen (vgl. Hilsewiesche, Redefreiheit, 113f.), die Kommunikations-
situation mit den Thessalonichern und speziell die Aneinanderreihung philosophischer
Topoi im Abschnitt 2,1-12 machen aber ebendiesen pagan-philosophischen Gebrauch
zum primaren Bezugspunkt der Interpretation.

Vgl. Réthlisberger, Hilfe, 104f. Anzufiigen ist: Nicht nur, wie es in Philippi geschehen
war, sondern auch, wie es in Thessaloniki geschehen ist; siehe dazu Abschnitt 5.2.3 auf
Seite 198 bzw. Kapitel 5 auf Seite 193 insgesamt.

8

=

82

8

@

161



4 Scharlatane oder Diener Gottes?

— Bereitschaft, ausgelacht zu werden und den gegen ihn gerichteten
Larm der Menge zu ertragen (Dion, Alex 11)

— Bereitschaft, Schldge hinzunehmen bzw. sich in welcher konkreten
Form auch immer schinden zu lassen (Epiktet, Diatr 3,22,53f.)

— auflerordentliche Leidensbereitschaft des Kynikers: o0deic abtov
Aowdopet, o0deig TomtTeL, 00deig Ppiler (Epiktet, Diatr 3,22,100),
und des Philosophen allgemein (Epiktet, Ench 22.29)

Haufig seien dagegen, so Dion weiter, »Schmeichler, Schwindler und Sophis-
ten« (Alex 11). Auch bei Paulus folgt unmittelbar eine Distanzierung, namlich
von Irrtum, Unlauterkeit und List (2,3). Um eine tduschende Absicht auszu-
driicken, wahlt Paulus mit axoadapoio und §6Aog zwar andere Vokabeln als
Dion, der mit dem Lemma yonc/yontebw arbeitet, aber der Aspekt der Tau-
schung ist jeweils vorhanden.?* Die paulinischen Termini dxodapcio und
86Aog kommen sodann wortlich (in positiver Form und als Adverben) an glei-
cher Stelle auch bei Dion vor (radapdg ot &d6Awg), bei Epiktet ist ebenfalls
von Reinheit die Rede und bei Lukian schwingt sinngeméf} die tauschende
Grundhaltung des Peregrinos immer mit.

Die Bestimmung, dass die Evangeliumsverkindigung in Thessaloniki nicht
aus einem Irrtum (tAévn) heraus erfolgt sei, ist offenbar auf »das eigene Irren
der Verkiindiger«® bezogen und bildet so ein Pendant zu Unterlauterkeit und
List. Wahrend Letztgenannte eine vorsétzliche Tauschung ausdriicken, wire
ein Irrtum auf Seiten der Missionare eine fahrléassige Tauschung zwar ohne
bése Absicht, aber aufgrund von Unwissen —* was im Endeffekt auch ein
schwerwiegender Vorwurf wire und auf einer Linie z. B. mit Lukians Pauschal-
kritik l4ge, die Philosophen leisteten nichts und wéren tiberfliissig, d. h. sie
wiren Weise ohne Weisheit. Wortlich genannt ist die stAévr) in Verbalform bei
Epiktet mit der Aussage, dass der Kyniker dem Irrtum der anderen Menschen
abhelfe. Hier ist demnach nicht der Philosoph selbst als Subjekt des Irrtums
im Blick, was aber in keinem Widerspruch zum paulinischen Gebrauch steht:
Denn ein Philosoph, der selbst unwissend ist, kann auch andere nicht kor-
rekt belehren. Diese Dimension diirfte auch in 1Thess 2,3 mitgemeint sein,
schlieBlich wiren die Thessalonicher in der Evangeliumsverkiindigung falsch -

84 Vgl. Gemoll/Vretska, Gemoll, s.v. Siehe auch Louw/Nida (Hrsg.), Lexikon, 759.767, wo
d6M\og und yong zwar verschiedenen Untergruppen, aber dem gleichen iibergeordneten
Wortfeld zugeordnet sind und yong als »one who habitually fools or deceives people
through pretense« (767) beschrieben ist.

8 Schreiber, Thessalonicher, 137.

86 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 137.
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4.1 Situation

wenn auch nicht notwendigerweise vorsitzlich falsch — belehrt worden, wenn
Paulus sich selbst in Bezug auf Jesus geirrt hatte.

« 008¢ ¢€ anadapoiog 00dE v S0Aw (1Thess 2,3)

— Reinheit als dauerhafte Anforderung und bestidndiges Zeichen
des Kynikers: 8¢t xadapdrepov eivon To0 fAiov und xadopog pév
nexoipntan, xodopdtepov § abTov €Tt 6 Vmvog aghuev (Epik-
tet, Diatr 3,22,15.93-95, Zitate 93.95)

— Lauterkeit und Ehrlichkeit als Gegenteil des tduschenden Gauk-
lers: Gvdpa 8¢ Aafelv nodapdg xal aAdOA®G ToppnotalOpHevoy vs.
yorjtwv (Dion, Alex 11)

— Peregrinos tauscht (Lukian, Peregr 15) bzw. die Philosophen ins-
gesamt tduschen junge Ménner (Lukian, Icar 30)

« oUx &t TAGvng (1Thess 2,3)

— der echte Kyniker beseitigt Irrtum (rwetAdvnvton) und lehrt, was
gut und was schlecht ist (Epiktet, Diatr 3,22,23)

— Philosophen leisten nichts und sind insgesamt tiberfliissig (Luki-
an, Icar 30)

Gemif der o0-aAAG-Strktur ergéinzt Paulus die negative Abgrenzung um
eine positive Qualifizierung, indem er sein Reden als von Gott legitimiert und
allein zum Gefallen vor Gott bestimmt darstellt, wohingegen menschliche
Anerkennung keine Rolle fiir ihn spiele (2,4.6). Mit Gott bzw. Zeus als dem
hochsten Gott argumentieren auch Dion und Epiktet, auch wenn dieser Aspekt
bei Paulus deutlich stirker ins Gewicht fillt.*” Ebenfalls stark betont ist bei
Paulus folgerichtig die Abgrenzung von jeglicher Bezogenheit auf Gefilligkeit
bzw. Ruhm bei den Menschen. Lukian gibt an, dass Peregrinos gerade beim
einfachen Volk und bei den naiven Christen Gefallen findet, wahrend die ande-
ren Texte die Menschen nicht weiter qualifizieren oder betonen — dass es aber
um menschliche Gefilligkeit bzw. menschlichen Ruhm geht, ist offenkundig.®®

Das Ruhmstreben bzw. sogar die Ruhmsucht zahlt zu den zentralen Vorwiir-
fen gegen (kynische) Philosophen. In den Texten Dions und Lukians, die ein
negatives Kynikerbild zeichnen, wird gerade dieser Vorwurf erwartbarerwei-
se immer wieder, auch wortlich, aufgegriffen und angeprangert. Im Fall des

87 Siehe Abschnitt 4.2.2.2 auf Seite 185.

8 Das Motiv, Menschen gefallen zu wollen, ist, bei gleichem Vokabular wie es sich bei Paulus
findet, »schon in der Antike eine gdngige Figur, besonders seine schlimmste Variante, >der
Schmeichler<« (Betz, Galaterbrief, 117; vgl. auch Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 146).
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

Peregrinos ist die Ruhmsucht (So€oxomia) das Charateristikum schlechthin,
das sein Handeln insgesamt bestimmt.

« dedorpdopeda V1o ToD Yo moTeLIT VL TO gDy YEALOV / dpéouovTeg
[...] 9e® (1Thess 2,4)

- nitzliche Reden auf einen géttlichen Ratschluss hin (Dion, Alex 12)

— der Kyniker als Bote und Diener des Zeus (Epiktet, Diatr 3,22,23.82);
ohne Gott soll der Kyniker generell nichts angehen (3,22,53)

+ 00X OG Gvipwmolg dpéonovteg / oUTe {nTodvteg ¢€ dviponwy §6Eav
o0te 0’ bV obte &ut’ aAAwv (1Thess 2,4.6)

— schlechte Kyniker handeln, um Ruhm (und Gewinn) zu erlan-
gen: tadta mpatTovol uépdovg Evexev xoi d0ENG TG LTV
(Dion, Alex 10); gute dagegen gerade nicht deswegen: prjte 6&ng
XOpLW pNT €T dpyvpiw Tpocmolodpevoy (11)

— dokoxomia als eine zentrale Eigenschaft des Peregrinos (Luki-
an, Peregr 12): er will auf sein (thm eigentlich nicht zustehen-
des) Vermogen verzichten und gewinnt so Anerkennnung beim
(einfachen) Volk (15); auch sein Schméhen fithrt zu Ruhm beim
einfachen Volk: tf)g 86&ng no&aveto, mapa yodv toig didtag
(18); und auch bei den Christen verschafft er sich grofles Ansehen

(11)
— die Philosophen gieren nach Ruhm (Lukian, Icar 29)

So wie bei Paulus die Abgrenzung von Ruhmstreben die Themen Schmeichelei
und Habgier umschliefit (2,5), so sind auch in der Darstellung des Peregri-
nos bzw. in pauschalisierender Kritik an Philosophen die Grenzen zwischen
Ruhmsucht und Habgier als Intention sowie Tduschung, Schmeichelei und
Schmaihen als Mittel flieflend. Schmeichelei wird von Dion mehrmals, beson-
ders ausfiihrlich in seiner dritten Rede iiber die Herrschaft, angeprangert. Das
Thema (Geld-)Gier ist dhnlich prominent wie der Vorwurf des Ruhmstrebens
und begegnet folgerichtig bei allen hier untersuchten Autoren. Besonders
instruktiv ist hier erneut Dion, welil er erstens — dhnlich wie Paulus in 2,9
— sich selbst als positives Beispiel fiir einen redlichen Lehrer bzw. Verkiin-
diger darstellt, der gerade kein Geld annimmt, und zweitens in der Rede an
die Alexandriner gleich zweimal Ruhm und Geld als falsche Beweggriinde
zusammennennt, so wie auch Paulus es in 2,5f. tut. Daruber hinaus ist in
der paulinischen Formulierung év mpogpdacel mheove€iog, also etwa »um uns
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4.1 Situation

unter irgendeinem Vorwand zu bereichern«,* auch der schon besprochene
Bereich Tauschung relevant® bzw. die Tauschung als Mittel unmittelbar mit
den so verschleierten Motiven von Ruhm- und Gewinnstreben verkniipft. Zum
Aspekt des Vorwands kann ferner auf weitere Stellen bei Epiktet und Lukian
verwiesen werden, die eine philosophische Doppelmoral anprangern, wonach
bei unredlichen Philosophen Reden und Handeln nicht in Einklang stehen.

» Olrte yap mote év AOyw xohaxeiag (1Thess 2,5)

— noAduwv (Dion, Alex 11; 3Regn 16 sowie ausfiihrlich gegen die
Schmeichelei 17-24)

« oUte év mpogdhoel theovekiog (1Thess 2,5)

— schlechte Kyniker handeln, um Gewinn (und Ruhm) zu erlan-
gen: tabtae mphtTovot uépdovg Evexev nod SOENG TG EovT@dV
(Dion, Alex 10); gute dagegen gerade nicht deswegen: prte §6&ng
X&pv pAT & apyvpie mpocTotovpevov (11)

— Dion nimmt kein Geld, er gibt es sogar fiir andere (Dion, 3Regn 15)

- schlechte Kyniker »hamstern« und »schlingen alles herunterx,
was sie bekommen kénnen (Epiktet, Diatr 3,22,50)

— schlechte Philosophen verraten ihre nach auflen hin zur Schau
gestellten Ideale und handeln schlecht (Epiktet, Diatr 4,1,137-143)

— Peregrinos bereichert sich an den Christen (Lukian, Peregr 13.16)

— Philosophen sind geldgierig, leisten nichts und leben im Priva-
ten nicht nach ihren nach auflen hin gezeigten Idealen (Luki-
an, Icar 16.30)

Lassen sich die negativen Aspekte unter der Bezeichnung Eigennutz biindeln,
so folgt ab 2,7 mehr und mehr die gegensitzliche, positive Qualifizierung der
Missionare als solche, die nicht fiir das eigene Wohl, sondern das anderer han-
deln. Das driickt Paulus mit Verben der tiefen Zuneigung und mit Vergleichen
aus dem Bereich von Erziehung und Familie aus. Wie eine Amme sich um ihre

t91

eigenen — d. h. nicht von Berufs wegen fremde — Kinder kiitmmert” und wie

8 S0 iibersetzt Mell, Evangelium, 173. Wortlich ndher am griechischen Text wére die Vari-
ante: »unter einem Vorwand, der in Habsucht besteht«; mAeove€iog ist ein den Vorwand
qualifizierender Genitiv (vgl. Holtz, Thessalonicher, 75; Mell, Evangelium, 177), mit dem
der wahre Beweggrund hinter der kaschierenden Fassade angegeben wird.

% Vgl. Louw/Nida (Hrsg.), Lexikon, 767, wo die wpdpaoic nicht nur ins gleiche Wortfeld wie
der oben genannte yong eingeordnet wird, sondern sogar in die gleiche Unterkategorie
»Hypocrisy, Pretense« (766); vgl. auch Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 147.

& Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 230.
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

ein guter Vater seine Kinder erzieht, so eng sieht sich Paulus der Gemeinde
verbunden und verpflichtet. Auch bei Dion ist das Handeln zum Nutzen des
anderen ein philosophisches Ideal, bei Epiktet wird dariiber hinaus in Form
von Vater-Kind-Vergleichen die gleiche Bildebene genutzt. Epiktet weitet das
Bild sogar noch aus: Bei Paulus ist die Gemeinde im Blick, bei Epiktet sind es
die Menschen insgesamt.

¢ OG v TPoPOG FaATY T& Earuthig Téxva (1Thess 2,7); opelpopevol DpQV;
ayostntol fuiv éyeviidnte (2,8); wg matrp ténva £0vToDd TAPOUAAODV-
TeG VUGG uol mopapvdodpevol xal poptupopevorl (2,11£.)

— wahre Kyniker handeln trig dpetépog odgereiog (Dion, Alex 10)
und émi ebvoig xoi xndepovig TdV GAAwV (11)

— der Kyniker liebt sogar seine Schinder wg matépa tavtwv (Epik-
tet, Diatr 3,22,54); er heiratet und zeugt nicht, weil er Vater aller ist
(81f.); die Menschen sind ihm wie Geschwister und Kinder: sop-
pnowdlecdor Tpog ToVG AdeAPOVS TOVG £0tVTOD, TPOG T TEUVAL
(96)

Ganz konkret wird Paulus schlie3lich in 2,9 in Form seines Hinweises auf
das eigene Arbeiten, um niemandem aus der Gemeinde zur Last zu fallen.
Der Kontext macht deutlich, dass émiPapéw hier als finanzielle Belastung zu

t,°? sodass Paulus die Thessalonicher daran erinnert, von ihnen

verstehen is
keinerlei finanzielle Zuwendung angenommen zu haben.”® Wie oben bereits
beschrieben ist diese Aussage als Pendant zur Abgrenzung von Habgier zu
verstehen bzw. kniipft direkt an diese an. Statt sich unter Vorwanden von
den Thessalonichern versorgen zu lassen, hat Paulus nach eigenem Bekunden
selbst Hand angelegt und fiir seinen Lebensunterhalt gesorgt —** und das,
obwohl er es nicht gemusst hétte, also rein aus Riicksicht auf die Thessalonicher
und aus Zuneigung zu ihnen. Paulus prasentiert sich demnach so redlich wie
Dion, der gleichfalls auf Bezahlung verzichtet, und kontrar zum Peregrinos,
der sich von den naiven Christen durchfiittern lasst, bzw. zu Philosophen, die
selbst nichts leisten.

« Mvnpovevete [. .. ] TOV ©OTOV UGV KOl TOV pOXTOV- VOXTOG Kol NHEPOG
épyalopevol Tpog o pny émPapijoai Tive VpdV (1Thess 2,9)

%2 Vgl. Gerber, Kinder, 279; Weima, Thessalonians, 142f.150.

93 Vgl. Haufe, Thessalonicher, 39; de Boor, Thessalonicher, 47.

% Vgl. Ebel, Missionswerk, 183, die diesen konomischen Aspekt der paulinischen Wirksam-
keit ebenfalls mit einer Abgrenzung von Wanderphilosophen in Verbindung bringt.
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der schlechte Kyniker will Geld und also auf Kosten anderer leben
(Dion, Alex 10); der gute macht sich nichts aus Geld (11)

— Dion nimmt kein Geld, er gibt es sogar fiir andere (Dion, 3Regn 15)

schlechte Kyniker »hamstern« und »schlingen alles herunterx,
was sie bekommen koénnen (Epiktet, Diatr 3,22,50)

Peregrinos bereichert sich an den Christen (Lukian, Peregr 13.16)

Philosophen sind geldgierig und leisten nichts (Lukian, Icar 30)

Ein Aspekt, den Paulus im Gegensatz zu Epiktet und Lukian nicht thematisiert,
ist seine bzw. der Philosophen duflere Erscheinung. Auch das Schméhen spielt,
wie bereits angemerkt, in der paulinischen Darstellung keine Rolle.

Zusammengenommen lassen es die zahlreichen wortlichen und motivischen
Parallelen allein zu den beispielhaft genannten philosophischen und philo-
sophiekritischen Texten® angeraten erscheinen, 1Thess 2,1-12 primér vor
diesem Hintergrund zu interpretieren bzw. den Grund fiir den Briefabschnitt
mittelbar dort zu suchen. Als Deutungsfolie fiir das missionarische Handeln
wire demnach dasjenige von (schlechten) Philosophen aufgegriffen worden.
Aulffallig viele Parallelen sind ndherhin zu kynischen Wanderphilosophen
erkennbar;”® wie gesehen konnen die Uberginge zu anderen philosophischen
Richtungen aber flielend sein.”” Die von Paulus bekampfte Gegenposition, d. h.
die aus seiner Sicht falsche und gefihrliche Fehlinterpretation seiner Person,
erscheint geradezu als Aneinanderreihung bekannter Topoi (antikynisch-)
antiphilosophischer Kritik — seine Selbstprésentation folgerichtig als Anein-
anderreihung bekannter philosophischer Tugenden.

% Auf weitere, itber den philosophischen Bereich hinausreichende Interpretationskontexte
verweist Schreiber, Geschichte, 216.226.

Wobei hier freilich noch einmal einschrankend auf das Fehlen einer in schriftlicher Form
normierten Lehre oder Schultradition der Kyniker zu verweisen ist (Billerbeck, Einleitung,
1), sodass es per se schwierig zu definieren ist, was genau als kynisch zu gelten hat. Dies
zeigt Malherbe, Self-Definition, passim, bes. 635-637.648.650 treffend auf, gibt einen guten
Uberblick iiber die Vielgestaltigkeit des Kynismus und kommt dabei zu dem Schluss, dass
es sich mehr um eine Lebensweise, denn eine normierte Lehre handle, die sich dementspre-
chend einer vereinheitlichenden Definition entziehe. Das verbindende Elemente war das
Andenken an Diogenes und Krates — und dieses Andenken diirfte variabel und damit offen
fiir verschiedene Interpretationen bzw. verschiedene Arten der Nachahmung gewesen
sein.

7 Vgl. Schreiber, Geschichte, 216.226.
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

4.1.3.3 Dion, Epiktet und Lukian als historisch relevante
Vergleichstexte und Zeugnisse einer konsistenten Kritik

Mit der Diskussion um tugendhafte und tduschende Philosophen ist ein histo-
risches Feld abgesteckt, in das sich der Textabschnitt 1Thess 2,1-12 gut einfiigt
bzw. mit dem sich die Gegenposition hinreichend historisch plausibilisieren
lasst. Dass die hier zurate gezogenen Quellen allesamt (teilweise deutlich)
nach dem 1Thess verfasst wurden,”® steht ihrer Auswertung als relevante
Vergleichstexte nicht entgegen. Schreiber verweist gerade mit Blick auf die
Parallelen von 1Thess und Dions Rede an die Alexandriner darauf, »[d]ass es
sich um gemeinsames, verbreitetes Kulturgut handelt« und kommt zu dem
Schluss: »[D]ie Motive sind einfach gelaufig«.” Gerade die Zusammenschau
der Texte von Paulus bis Lukian, deren Entstehung sich tiber einen Bereich von
wahrscheinlich deutlich tiber 100 Jahren erstreckt, vermittelt einen Eindruck
davon, wie stabil sich Klischees und Vorwiirfe rund um Wanderphilosophen
hielten und wie héufig sie reproduziert wurden.

Es spricht daher nichts gegen die Annahme, dass auch im Thessaloniki
um 50 n. Chr. umherziehende Philosophen ein bekanntes Phdnomen waren,
denen vielfach Misstrauen entgegengebracht wurde, weil sie im Verdacht
standen, einen ehrbaren philosophischen Habitus und schmeichelnde Worte
zur personlichen Bereicherung auf Kosten leichtglaubiger Bewunderer auszu-
nutzen.'” Und vor diesem Hintergrund spricht sodann nichts dagegen — im
Gegenteil sogar viel dafiir —, dass auch Paulus mit seinem Missionsteam fiir
viele Einwohner Thessalonikis unter diese Deutungskategorie fiel und als Wan-
derphilosoph wahrgenommen wurde. Damit gewinnt die Deutung auch aus
der Perspektive der Rezipienten des 1Thess, der Gemeinde, Plausibilitit: Wie
der sonstigen Einwohnerschaft Thessalonikis ist auch der heidenchristlichen
Gemeinde, die von den Missionaren aus ebendieser paganen Einwohnerschaft

% Schreiber, Geschichte, 226 gibt an, dass Dions Alexandrinerrede »vielleicht 60 Jahre spater
[als der 1Thess] verfasst wurde«.

% Schreiber, Geschichte, 226. Speziell fiir den Vorwurf der Habgier vgl. auch Holtz, Thessa-
lonicher, 76: »Der Vorwurf, die Philosophie nur um des Geldes willen verschachern zu
wollen, ist immer wieder in der Antike gegen die Wanderprediger erhoben worden.«

Ob damit im Fall der »einschmeichelnden Rede [...] thessalonisches Lokalkolorit« be-
rithrt ist, wie Mell, Evangelium, 177 mit Anm. 309 unter Verweis auf einen (!) wortlichen
Beleg bei Parmenion von Makedonien vorschlagt, ist auf dieser Basis kaum hinreichend
plausibel zu machen. Die Abgrenzung von Schmeichlern bzw. Schmeichelei ist wie gezeigt
so verbreitet, dass Lokalkolorit fiir einen so standardisierten Topos generell schwer zu
argumentieren ist. Es geniigt daher auf die allgemeine, gerade nicht nur lokale, Verbreitung
dieses und der anderen Topoi zu verweisen, um zu dem Schluss zu kommen, dass auch
die Bewohner Thessalonikis das Charakteristikum Schmeichelrede im Zusammenhang
mit Wanderphilosophen einordnen bzw. vorbringen konnten.
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fir den Christusglauben gewonnen wurde, das Phdnomen Wanderphilosophie
bekannt, sodass die Deutung der Missionare mittels dieses Phanomens in der
Gemeinde potentiell anschlussfihig, zumindest aber verstehbar ist und somit
zu Verunsicherung fithren kann. Ebenso verstehbar und anschlussfahig wird
damit innergemeindlich auch die paulinische Argumentation, die mit dem
Phénomen weiterarbeitet.

Nicht nur historisch plausibel, sondern auch konsistent ist diese Deutung
zumindest insofern, als eine Aneinanderreihung diverser antiphilosophischer
Vorbehalte in sich konsistent sein kann. Es geht also bei der Beurteilung
dieses letzten Kriteriums um die Frage, ob der bunte Straufl an negativen und
positiven Verhaltensweisen, von denen sich Paulus abgrenzt bzw. die er fiir
sich in Anspruch nimmt, tatsichlich ein stimmig zusammengestellter Strauf}
ist oder aber eine Sammlung einzelner, beliebiger Blumen.

Allein mit Blick auf den 1Thess haben sich Zusammenhinge zwischen
einzelnen Elementen der Darstellung gezeigt: Der Freimut in der Rede kon-
kretisiert sich bei Paulus gerade in Leidensbereitschaft; List, Vorwand und
Schmeichelei korrelieren positiv mit Ruhm- und Geldgier, negativ mit Lau-
terkeit, dem Bezug zu Gott und dem fiirsorglichen Einsatz fiir die Gemeinde.
Die weiteren Quellen bestatigen dieses Bild: Habgier und Ruhmstreben sind
fest miteinander und mit dem Tauschungsvorwurf verkniipft. Zusammenge-
nommen kennzeichnen sie egoistisches Handeln, wihrend der Einsatz fiir
andere, in familidrer Fiirsorge und Ubereinstimmung mit Gott/Zeus, gerade im
Verzicht auf Geld und Ansehen und der Bereitschaft zu offener Kritik und zum
Ertragen von Spott zum Ausdruck kommt. Es zeigen sich demnach flielende
Uberginge zwischen den Einzelaspekten, die kaum isoliert, sondern jeweils in
(mehr oder weniger festen) Kombinationen in den Quellen begegnen — genau
wie in 1Thess 2,1-12."! Der Abschnitt spiegelt eine in sich stimmige Kritik
nach dem Muster, wie es auch Abschnitte bei Dion, Epiktet oder Lukian er-
kennen lassen. Somit spricht auch das Konsistenz-Kriterium nicht gegen eine
einheitliche Gegenposition, mit der sich Paulus auseinanderzusetzen hatte.

4.1.4 Paulus, der wandernde Scharlatan — Skizze einer
Gegenposition hinter 1Thess 2,1-12
Folgende Ergebnisse des »mirror reading« auf Basis der Kriterienpriifung nach

Barclay lassen sich beziiglich einer in 1Thess 2,1-12 durchscheinenden Gegen-
position festhalten: Das Vorhandensein des Abschnitts — gerade angesichts von

191 yg]. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 146, der hier auf feste Kombinationen aus xoAaueio
und anderen Motiven verweist.
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

1Thess 1,8 -, seine Position im Brief, sein Umfang, sein beharrlicher Tonfall
sowie seine sprachliche Strukturierung v. a. mittels Kontrastierung (»nicht ...,
sondern ... «), sprechen dafiir, dass Paulus sich mit einer Gegenposition ausein-
andersetzte (Kriterien 2 und 3). Da es naheliegt, die Gegenposition innerhalb
dieser kontrastierenden Struktur im ersten Elemente (»nicht ... «) zu iden-
tifizieren, spricht die dann relevante Aulerungsart Verneinung mindestens
dafiir, dass die Thessalonicher sich anfallig fiir die Gegenposition zeigten, d. h.,
sie lielen sich von dieser Position beeinflussen und ihr Vertrauen in Paulus
und sein Team war nicht mehr ungetriibt (Kriterium 1). In Kombination mit
der Beobachtung, dass der Abschnitt dahingehend nicht polemisch ist, dass
Paulus sich an konkreten Gegnern abarbeiten wiirde, ist nicht tiber dieses
»mindestens« hinauszugehen — umgekehrt formuliert: Dass innerhalb der
Gemeinde die Unredlichkeit des Missionsteams offen und offensiv postuliert
wurde, ist nicht zu erkennen.!%?

Gut erkennbar sind dafiir konkrete Vorwiirfe, anhand derer die Unredlich-
keit spezifiziert werden kann: Habgier und Ruhmstreben, die die Missionare
hinter der Fassade schmeichelnder Rede und anderer Vorwénde versteckt
hatten. Um die Thessalonicher wire es ihnen demnach nie wirklich gegangen,
sondern nur um ihr eigenes Auskommen. Folgerichtig hitten die Missionare
die Thessalonicher auch wieder verlassen, als sie sich in der Stadt mit Proble-
men konfrontiert sahen (Kriterium 4). Gemessen an den einschliagigen Stellen
zu missionarischer Wirksamkeit in den anderen Paulinen sind diese Vorwiirfe
bzw. die paulinische Distanzierung davon kein »Standardprogramm« paulini-
scher Eigendarstellung, sodass sich argumentieren liele, Paulus grenze sich
anlasslos davon ab. Die paulinische Abgrenzung wird vielmehr durch eine
bestimmte Situation in Thessaloniki notwendig gemacht (Kriterium 5). Und
am schlissigsten erklarbar wird diese Situation vor dem Hintergrund antiker
Polemik gegen Wanderphilosophen vornehmlich, aber nicht notwendiger-
weise exklusiv, kynischer Pragung. Viele der Vorwiirfe, teilweise in gleichen
oder dhnlichen Kombinationen, finden sich sowohl im 1Thess als auch in
umliegenden Quellen (Kriterien 6 und 7). Wahrend eine Problematisierung des
Umbherziehens an sich in den Quellen nicht stattfindet, da dies dem Phanomen
Wanderphilosophie inhérent ist, ist gerade der schlichte Fakt der Abwesenheit
der Missionare, naherhin ihr plotzliches, fluchtartiges Verlassen der Stadt fiir
den 1Thess hochst relevant, da die Abwesenheit die Interpretation als Wan-

192 y/gl. Weima, Thessalonians, 120. Zur Frage, von wem die Gegenposition vorgebracht
wurde, siehe Abschnitt 4.1.5 auf der nichsten Seite.
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4.1 Situation

derphilosophen nicht nur stiitzt und zuséitzlich historisch plausibel macht,
sondern sie sogar erst erméglicht.!’®

Paulus sieht sich also mit dem Problem konfrontiert, dass er und seine Mit-
streiter als dahergelaufene Scharlatane gedeutet wurden, die sich auf Kosten
anderer zu bereichern suchten — und sie dann im Stich lieSen.'** Niherhin
problematisch ist daran, dass diese Sichtweise auch innerhalb der Gemeinde
gehort wurde und sich Verunsicherung breitmachte, ob man mit der Annahme
des von Paulus verkiindeten Evangeliums einen Fehler gemacht hatte.

4.1.5 Auftritt und Wahrnehmung der Missionare aus der
Perspektive der Stadtbevolkerung — Skizze der
»Gegner« hinter 1Thess 2,1-12

Im Anschluss an die Rekonstruktion, wie die Gegenposition hinter 1Thess 2,1-
12 ausgesehen hat, muss abschlieflend in den Blick genommen werden, von
wem diese Position vertreten wurde. Diese Frage wurde in der bisherigen
Darstellung mehrmals tangiert, sodass sich rekapitulierend festhalten l4sst: Es
ist nicht erkennbar, dass Paulus innerhalb der Gemeinde als philosophischer
Scharlatan in Verruf geraten war und sich thessalonische Christen daher von
ihm abgewandt hatten. Dafiir kénnen die ungetriibt liebevoll-familiére Sprache
und das Fehlen von Polemik gegen Personen sowie von Aufrufen zur Einheit
innerhalb der Gemeinde geltend gemacht werden. Innergemeindlicher Streit,
verschiedene Parteien oder auch konkurrierende (christliche) Verkiindiger
sind im 1Thess nicht erkennbar.!® Dass die Gegenposition allerdings auch
innerhalb der Gemeinde wahrgenommen wurde und erkennbar verunsichernd
wirkte, liegt auf der Hand, denn sonst ergibe sich fiir den Briefabschnitt
1Thess 2,1-12 keine hinreichend schliissige Begriindung. Paulus kampft in
diesem Abschnitt innerhalb seiner Gemeinde und fiir seine Gemeinde um
das richtige Verstindnis seiner Person bzw. seines Auftretens.!® Er kampft

18 Zu den Hintergriinden fiir die Abwesenheit der Missionare siche Kapitel 5 auf Seite 193.

Diese Problematik als historischen Hintergrund sehen auch vgl. Green, Thessalonians, 114;
Mell, Evangelium, 178f.; George, Mission, 63; Holtz, Der Apostel des Christus, 108-110;
Holtz, Thessalonicher, 93f. (Holtz identifiziert allerdings Juden als Urheber der Fehlinter-
pretation); vgl. ferner Huttner, Maandertal, 128f,, der eine Einordnung Paulus’ als Redner
und Philosoph fiir passend halt — zwar primér im Rahmen der Apg, aber auch aufgrund
entsprechender Hinweise in den Paulinen.

Im Hinblick auf grundlegend verschiedene historische Situationen ist hierfiir der Vergleich
mit dem 1Kor und dem Gal einmal mehr instruktiv.

Vgl. Weima, Thessalonians, 120.
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

dagegen nicht direkt gegen »Gegner, die die Fehlinterpretation urspriinglich
vorbrachten und an die Gemeinde herantrugen.

Zur Frage, wer die Scharlatan-Interpretation der Missionare vorbrachte,
wer also die »Gegner« waren, ist demnach zunichst festzuhalten, dass sie
auflerhalb der Gemeinde zu verorten sind. Da der Konflikt mit der bzw. rund
um die Synagoge anders gelagert war,'”’ ist ferner nicht davon auszugehen,
dass die Gegenposition von Juden ins Spiel gebracht wurde,'”® sodass dann
das pagane stadtische Umfeld der Gemeinde in den Blick kommt. Auf die
direkten (konflikthaften) Berithrungspunkte zwischen den Christusgldubigen
und diesem stiadtischen Umfeld, der nicht-christlichen Mehrheit in Thessalo-
niki, die sich aus der Lebenswende jener nicht nur wahrscheinlich, sondern
notwendig ergeben mussten, wurde bereits eingegangen.'’” Erginzend ist nun
in den Blick zu nehmen, wo und wie die Stadtbevélkerung und die Missio-
nare in Kontakt kamen, um — wie als weiteres Kriterium — zu priifen, ob die
Wanderphilosophenthese schliissig mit der paulinischen Missionspraxis in
Thessaloniki vereinbar ist.

4.1.5.1 Direkte Interaktion

Zunichst ist natiirlich davon auszugehen, dass es wihrend des Missionsauf-
enthalts zu direkten Kontakten zwischen Missionaren und paganer Stadtbe-
volkerung kam - schliefflich ist die Gemeinde eine heidenchristliche, ihre
Mitglieder stammen demnach aus ebendiesem paganen Bereich. Wie breit und
umfassend diese Kontakte waren, kommt wesentlich auf die paulinische Missi-
onsstrategie und -praxis an. Konkret: Hat Paulus mit seinem Team eher gezielt
und personlich Einzelpersonen fiir den Christusglauben zu gewinnen versucht,
moglicherweise im Kontext handwerklicher Tétigkeit (vgl. 1Thess 2,9), oder
sind er und Silvanus primaér als 6ffentliche Redner aufgetreten, um moglichst
viele Menschen auf einmal zu erreichen? Und wenn zweites zutrifft: Gescha-
hen diese offentlichen Auftritte nur in der Synagoge oder auch abseits davon
an Orten pagan-philosophischer Diskussionen?

Aus den paulinischen Briefen selbst ist kein Vorgehen ableitbar, das auf
eine normierte Missionsstrategie bei Gemeindegrindungen schlieflen liefe. In
freier Analogie zu 1Kor 9,20-22 ist, wenn von der dort zum Ausdruck gebrach-
ten inhaltlichen auch auf eine modale Anpassungsbereitschaft geschlossen
werden kann, eher Flexibilitat als strategisches Programm bei Gemeindegriin-

197 Siehe Kapitel 5 auf Seite 193.
108 Gegen Knoch, Thessalonicherbrief, 32.
199 Siehe Abschnitt 3.3.1.1 auf Seite 107.
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4.1 Situation

dungen anzusehen. Demnach ging Paulus bewusst nicht schematisch vor,
sondern nutzte als Moglichkeiten alles, was ihm in der jeweiligen Situation
bzw. Stadt zur Verfiigung stand und zielfithrend fiir den Gemeindeaufbau
erschien.'!’ Die Apg kennt zwar ein Schema, das grob gesprochen die Elemen-
te (1.) Missionsbemithungen in der 6rtlichen Synagoge, (2.) Zuriickweisung
durch die ortsanséssigen Juden, oft verbunden mit Konflikten und (3.) Zu-
wendung zu den Heiden enthilt,''! das aber hinsichtlich der Historizitit der
jeweiligen Einzelfille, hier Thessaloniki, nicht aussagekriftig ist. Einheitlich
geformte lukanische Berichte kénnen weder als Beleg noch als Widerlegung
dafiir herhalten, dass und in welchem Maf}e Paulus bei seiner Mission genau
so vorgegangen ist.'"> Wichtiger noch zeichnet die lukanische Darstellung
den Weg weg von Juden und hin zu Heiden nach, wihrend Schemata oder
Standards bei der Heidenmission nicht erkennbar sind.

Insofern ist allgemein festzuhalten, dass gerade vor dem Hintergrund einer
in den paulinischen Briefen nicht greifbaren normierten Missionsstrategie
— besonders bei der Gewinnung von Heiden - ein flexibles Vorgehen beim
Missionieren Sinn ergibt: Paulus ging es um die Sache, das Evangelium, nicht
um die Art und Weise, wie die Sache vermittelt werden musste. Das bedeutet,
dass die Moglichkeit zur Predigt in Synagogen eine ebenso willkommene
Gelegenheit bzw. Biithne fiir die paulinische Christusbotschaft darstellte wie
Offentliche Auftritte an anderen Orten und wie personliche Gespréache und
Kontakte in diversen Kontexten, auch solchen handwerklich-beruflicher Tétig-
keit. Die Synagoge ist als erste Anlaufstelle insofern plausibel, als Paulus und
auch Silvanus sich hier auf vertrautem Terrain bewegten.!”* Diese Missions-
moglichkeit auszulassen, wire ungefahr so unverstandlich, wie zur Griindung
einer Beachvolleyballgruppe nicht zuerst im eigenen (Hallen-)Volleyballverein
nach Interessierten zu suchen. Genauso plausibel ist die Annahme, dass Paulus
parallel bei seiner Arbeit Kontakte kniipfte und das Evangelium von Jesus
Christus werbend zum Thema machte.!'* So kann etwa Ebel die handwerkli-

110 Vgl. Ebel, Missionswerk, 184: »Nicht das Weitergehen auf erprobten Wegen, sondern die
universale Verkiindigung ist [...] die Idee, die der paulinischen Missionsstrategie zugrunde
liegt.« Vgl. ferner Donfried, Cults, 353.

So z.B. im pisidischen Antiochia (Apg 13,14f.44-48), in Ikonion (Apg 14,1-3), Thessaloniki
(Apg 17,1-9), Beroa (Apg 17,10-13), Ephesus (Apg 19,8-20) und Damaskus (Apg 9,19b-25;
hier ohne Element 3). Vgl. auch Strecker, Logistik, 270; Riesner, Frithzeit, 302. Riesner
erganzt noch die Elemente (4.) Gewinnung Gottesfiirchtiger und (5.) eine Reaktion von
administrativer Seite.

Vgl. Riesner, Frithzeit, 302; Strecker, Logistik, 270f. Zum Quellenwert der Apg siehe ferner
Exkurs in Abschnitt 5.2.3 auf Seite 200.

Siehe Abschnitt 5.2.2 auf Seite 196.

vgl. Hock, Social Context, 41f.
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

che Titigkeit als Missionsmoglichkeit wiirdigen''® und gleichzeitig von der
Synagoge als »Ausgangspunkt seiner missionarischen Bemithungen«'' spre-
chen. Strecker bewertet das Kniipfen personlicher Kontakte und die daraus
erwachsenden sozialen Bindungen fiir die paulinische Mission als wichtiger
als offentliches Reden.''” Eine allgemeine, rein quantitative Wertung, welches
Missionsfeld ertragreicher war als andere, ist kaum begriindet vorzunehmen -
zumal das je nach Ort unterschiedlich gewesen sein mag.

Der Blick auf den konkreten Fall der paulinischen Mission in Thessaloniki
fiigt sich gut in diese Wertung: Sofern in der Stadt vorhanden, sind Paulus und
Silvanus mit der Christusbotschaft in der Synagoge 6ffentlich aufgetreten.''®
Die ihnen seitens der paganen Bevolkerung entgegengebrachte Negativfolie
philosophischer Wandermissionare impliziert ferner 6ffentliche Auftritte auch
auflerhalb der Synagoge. Ohne 6ffentliche Rede wére die These umherwan-
dernder Philosophen jedenfalls kaum zu halten, da es andernfalls schwer zu
plausibilisieren erscheint, auf welcher Basis die Stadtbevolkerung Paulus als
Philosophen hitte wahrnehmen kénnen. Das deutlichste Textindiz fiir diese
Art von Wirksambkeit ist die tappnoio (1Thess 2,2), die zuvorderst genau diese
Konstellation 6ffentlicher, philosophisch-freimiitiger Rede nahelegt.!'® Das
Sorgen fiir den eigenen Lebensunterhalt in Form handwerklicher Tatigkeit,
wofiir 1Thess 2,9 hinreichender Beleg ist,'?’ spricht schlief3lich fiir missiona-
rische Aktivitit auch in diesem Kontext.'?! Insofern sind die verschiedenen
Ansatzpunkte nebeneinander stehenzulassen: Offentliche Auftritte in und
abseits der Synagoge sowie das personliche Arbeitsumfeld des Paulus waren
allesamt relevante Missionsfelder und fithrten so allesamt zu Kontakten mit
Einheimischen, abseits der Synagoge naherhin mit der paganen Stadtbevolke-

115 Ebel, Missionswerk, 183.

116 Ehel, Missionswerk, 184.

17 Strecker, Logistik, 270f.

"8 Griinde, warum es sehr wahrscheinlich ist, von einer Synagoge in Thessaloniki auszugehen,
sind in Abschnitt 5.2.1 auf Seite 194 zusammengestellt.

Dass die Verwendung des Begriffs bei Paulus méglicherweise von der Gegenposition bzw.
-seite, die Giberhaupt erst philosophische Tugenden und Untugenden einspielt, vorgegeben
ist, steht dem nicht entgegen, denn auch hier kann Paulus fiir seine Selbstdarstellung
schwerlich etwas beanspruchen, was die Thessalonicher nicht mittels ihrer eigenen Er-
fahrungen verifizieren konnen. Und das umso mehr, als Paulus nicht miide wird, sie an
ihr eigenes Wissen tiber die Wirksamkeit der Missionare zu erinnern. Dass Paulus seine
nappnoia ferner mit Leidensbereitschaft verkniipft und hierbei auch der Konflikt mit
ortsansassigen Juden mitschwingt (Abschnitt 5.2.3 auf Seite 198), steht der iibergeordneten
Aussage bzw. dem iibergeordneten Verwendungskontext des Begriffs gleichfalls nicht
entgegen.

Vgl. nur Hock, Social Context, 31; Holtz, Thessalonicher, 85f.

vgl. Hock, Social Context, 41f.47.
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4.1 Situation

rung. Rein quantitativ'?® ist darin die 6ffentliche Rede als besonders wichtig
zu bewerten. Und genau dieser Interaktionsbereich diirfte wesentlich dazu
beigetragen haben, dass die Missionare als Wanderphilosophen identifiziert
werden konnten.

4.1.5.2 Indirekte Interaktion

Ein nur mittelbarer, dadurch aber nicht notwendigerweise unwichtiger(er)
Berithrungspunkt zwischen Missionaren und paganer Stadtbevolkerung ist
in den Riickschliissen zu sehen, die die Stadtbevélkerung auf Basis der verédn-
derten Lebensfithrung der Christen auf die Missionare gezogen hat. Direkter
Kontakt zu den Missionaren braucht in diesen Féllen nicht stattgefunden zu
haben.

Diese Art der Interaktion konnte in etwa nach folgendem Muster stattgefun-
den haben: Mit der Hinwendung zum vom Paulus verkiindigten Evangelium
dnderte sich im Leben der neuen Christusglaubigen einiges so grundlegend,
dass es gerade dem néheren sozialen Umfeld, soweit es nicht ebenfalls konver-
tiert war, nicht verborgen blieb und Reaktionen von dort hervorrief. Neben —
mindestens — Gleichgiiltigkeit und Verwunderung, eher gepaart mit Hame,
Spott und auch Anfeindungen diirfte auch die schlichte Frage nach dem Grund
fiir die plotzlich und radikal veranderte Lebensweise aufgekommen sein, die
dann - moéglicherweise neben anderem auch, vielleicht sogar hauptséchlich -
zur Person des Paulus bzw. zu seinem Missionsteam fihrte, die als Urheber der
Verédnderung identifiziert wurden. Folgerichtig wurde Paulus dann auf Basis
der den Interpreten zur Verfiigung stehenden Kategorien und Denkmustern
eingeordnet — und die Kategorie Wanderphilosoph ergibt hier Sinn. Denn in
der Wahrnehmung des Umfelds hatten sich die Christen einer neuen Lehre
angeschlossen, die zu merkwiirdigem Verhalten und Absonderung von bis
dahin Selbstverstandlichem fiihrte.'?* Dafiir hitte es mit einer Hinwendung

122 Quantitativ hinsichtlich der dadurch zustandekommenden Kontakte.

123 Konkret zu denken wire hier beispielsweise an die grundlegend verénderte Sexualmoral,
die Absage an die Vorstellung vieler Gétter sowie die eschatologische Naherwartung von
Zorngericht und Rettung (siehe Abschnitt 8.1.3 auf Seite 286). Interessant ist an dieser
Stelle, dass sich diese Inhalte paulinischer Verkiindigung eigentlich sehr gut mit einem
weiteren antikynischen Klischee verbinden lassen, das in 1Thess 2,1-12 nicht wortlich
vorkommt: dem Schméhen. Von auflen hatten diese Inhalte als haltlose Schmihrede
wahrgenommen werden konnen, weil sie die etablierte gesellschaftliche Grundordnung
verlasst bzw. offensiv angreift. Diese Bewertung hitte im ibrigen sowohl aus einem
direkten Kontakt mit der paulinischen Verkiindigung als auch einem indirekten mittels
veranderter Lebensweise der Christusgldubigen gezogen werden kénnen. Dagegen spricht
allerdings: Paulus greift den Vorwurf Schméahrede nicht auf, sodass zunéchst zu vermuten
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zum Judentum zwar eine bekannte Deutungskategorie gegeben, die hier aber
offensichtlich nicht »passte«: Die Christusglaubigen bewegten sich nicht im
Umfeld der Synagoge bzw. boten damit nicht die Deutung Judentum als Grund
ihrer Lebensédnderung an. Damit riickt der Lehrer hinter der Lehre in den
Fokus: ein von auflerhalb in die Stadt gekommener Mann, der eine gesell-
schaftlich nonkonforme Lehre eingefiihrt'** und der die Stadt inzwischen
schon wieder verlassen hatte. Die Kategorie Wanderphilosophie diirfte im
Denken der paganen Thessalonicher die naheliegendste Erklarung gewesen
sein. Und sollte Paulus zudem tatsachlich auch 6ffentlich aufgetreten sein, also
auch direkte Interaktion stattgefunden haben, legt das diese Kategorisierung
zusétzlich nahe.

Wie stark diese beiden Interaktionsarten in Relation zueinander zu gewich-
ten sind, muss offen bleiben. Denn der Umfang und die damit verbundene
Reichweite 6ffentlicher Auftritte der Missionare auflerhalb der Synagoge ist
nicht ndher zu bestimmen. Vielleicht lag auf diesem Missionsbereich nicht der
Hauptfokus — zumal wenn die handwerkliche Arbeit viel Zeit und Kraft in
Anspruch genommen hat.!* Unabhingig von der Gewichtung der direkten
ist die indirekte Interaktion aber nicht zu unterschitzen. Die Teile der Stadt-
bevolkerung, die bis dato aus familidren oder beruflichen Kontexten Umgang
mit den Christusgldubigen gepflegt hatten, werden sich auch ohne direkten
Kontakt mit den Missionaren ein Bild von diesen gemacht, oder zutreffender:
konstruiert haben, mit dem dann wiederum die Christusgldubigen konfrontiert
waren.

Besonders tiickisch an dieser nur mittelbaren Form der »Wahrnehmung«
der Missionare durch die pagane Stadtbevolkerung ist, dass sie in hohem
Maf3e anfallig fiir Verzerrungen ist. Eigenen, bereits vorhandenen Haltungen,
Wertungen und Vorurteilen stehen hier Tor und Tir offen. Auf den konkre-
ten Fall bezogen: Wer ohnehin schon eine kritische Grundhaltung gegeniiber

ist, dass er auch nicht vorgebracht wurde. Allenfalls konnte eine implizite Abgrenzung
zum Schmihen darin gesehen werden, dass Paulus die tappnoio als Leidensbereitschaft
konkretisiert (Abschnitt 4.1.3.2 auf Seite 160) und damit zeigt, dass er die Tugend freimiitig-
offener Rede nicht mit halt- und gefahrlosem Schméhen verwechselt.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 138: »Paulus war fiir die stadtische Gesellschaft
einer von denen, die die traditionellen Lebensmuster storten und deshalb als subversiv
wahrgenommen wurden.«

Da Paulus und Silvanus, anders als Timotheus, nicht nach Thessaloniki zuriickkehren
konnten (vgl. Konradt, Timotheus, 145 sowie Abschnitt 2.2.1.1 auf Seite 70), miissen sie
aber zumindest insoweit stadtbekannt gewesen sein, als fiir sie keine Chance bestand, sich
unerkannt in der Stadt bewegen zu kénnen. Das impliziert (zusatzlich) 6ffentliche Auftritte,
beantwortet allerdings gleichfalls nicht die Frage, wie stark diese gegeniiber einer nur
indirekten Wahrnehmung der Missionare durch die Stadtbevélkerung zu gewichten sind.
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Wanderphilosophen hat, dann ein unverstiandliches, klar als negativ wahrge-
nommenes Verhalten beobachtet, das sich mit dieser kritischen Grundhaltung
verbinden lasst, der wird diese Verbindung herstellen und damit auch die
eigenen (Vor-)Urteile in die konkrete Situation eintragen. Damit ist erklérbar,
dass sich Paulus in der Gegenposition offenbar auch mit allerhand antiphilo-
sophischen Klischees konfrontiert sah, fur die es moglicherweise gar keinen
situativen Anlass gab.

Begiinstigt wird diese gedankliche Bewegung zusétzlich durch die Plurifor-
mitdt von wanderphilosophischen und ganz besonders von kynischen Lebens-
entwiirfen.'® Auf den auflerst geringen Grad an Normierung, was als kynisch
zu gelten hat, wurde bereits verwiesen; ebenso darauf, dass diese inhaltliche
Variabilitidt den Kynismus in hohem Mafle anfillig fiir »schwarze Schafe«
machte.'?” Zugleich macht es den Kynismus aber auch zu einer variablen
Deutungsfolie, sodass der Vorwurf, ein kynischer Scharlatan zu sein, mogli-
cherweise fiir viel herhalten musste, was ins Lacherliche und Unglaubwiirdige
gezogen werden sollte. Im Fall des Paulus fithrte das eventuell dazu, dass auf
Basis eines vermeintlichen Vorwissens zu (kynischen) Wanderphilosophen
nicht ein Kyniker als »schwarzes Schaf« entlarvt, sondern ein vermeintlich
»schwarzes Schaf« in die Schublade »Kyniker« gesteckt wurde. Hier ware also
das beschriebene Eintragen eigener Uberzeugungen in eine Situation gesche-
hen, obwohl diese nicht zur Situation passen miissen. Vor diesem Hintergrund
wird deutlich, warum in den paulinischen Ausfithrungen auffallig viele Motive
auftauchen, die sonst im Kontext von Kynikern anzutreffen sind. Paulus ist
nach eigenem Verstdndnis weder als Kyniker aufgetreten, noch zeigt seine
Lehre, das Evangelium, inhaltliche Konvergenzen zu dem, was als kynisch
galt —128
getroffen werden konnen. Aber das hindert die Stadtbevélkerung dennoch

auch unter Beriicksichtigung, dass hier ohnehin nur vage Aussagen

nicht daran, ihn als Wanderphilosophen wahrzunehmen. Es ist sogar trotz aller
Diskrepanzen zwischen Kynismus und paulinischer Lehre bzw. paulinischem

126 Vgl. Malherbe, Self-Definition, passim.

127 ygl. Billerbeck, Einleitung, 1.

128 ygl. nicht nur hinsichtlich paulinisch-kynischer Diskrepanzen, sondern umfassender Stre-
cker, Logistik, 266: »So verweist man mit Blick auf die nicht-jidische Welt darauf, dass
sich ein Missionsverstandnis, wie es Paulus etwa in 1Thess 1,9 f. bekundet, weder bei
den kynischen Wanderphilosophen, den sog. Mysterienkulten, den traditionellen Kulten,
dem rémischen Kaiserkult noch bei einzelnen charismatischen Figuren der Kaiserzeit
ausmachen lasse. Es wird betont, dass die paganen Kulte und religiés-philosophischen Be-
wegungen nicht derart exklusiv waren, also keinen manifesten Bruch mit dem vergangenen
Leben forderten und weder die eschatologische Dringlichkeit noch den Organisationsgrad
der paulinischen Missionspraxis kannten«.
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

Auftreten schliissig, weil die Deutungskategorie Wanderphilosoph schlicht
die naheliegendste gewesen zu sein scheint, die zur Verfiigung stand.

Zusammenfassend lisst sich daher festhalten, dass sowohl unmittelbarer Kon-
takt zwischen Missionaren und paganer Stadtbevolkerung mittels 6ffentlicher
Rede als auch mittelbare Wahrnehmung im Spiegel der verdnderten Lebens-
fithrung der Christusgldubigen wahrscheinlich sind. Beide Interaktionsarten
konnen dariber hinaus Basis fiir die Deutung der Missionare als (kynische)
Wanderphilosophen gewesen sein — zumal in Kombination. Insofern lasst
sich von hier aus erstens die Wanderphilosophenthese weiter erhdrten und
zweitens, dass diese Wertung durch die Teile der paganen Stadtbevolkerung
vorgebracht und an die Gemeinde herangetragen wurde, die direkt mit den
Missionaren in Kontakt gekommen waren und/oder aus dem sozialen Umfeld
der Konvertierten stammten.

4.2 Die (Gegen-)Argumentation des Paulus

Das inhaltliche Anliegen des Paulus in 1Thess 2,1-12 liegt darin, den gegen ihn
aus dem paganen Umfeld der Gemeinde vorgebrachten Vorwurf zu entkriften,
ein philosophischer Scharlatan zu sein, der die Gemeinde mit unredlichen
Mitteln getduscht, sich an ihr bereichert und sie schlief8lich wieder verlassen
habe. Diesem Vorwurf muss Paulus innerhalb der Gemeinde begegnen — Paulus
hat weder Zugriff auf noch ein erkennbares Interesse an der paganen Bevoélke-
rung; er missioniert im Brief nicht weiter, sondern starkt die Gemeinde nach
innen. Und diesem Vorwurf muss Paulus innerhalb der Gemeinde begegnen,
da er wie beschrieben fiirchten muss, dass seine Botschaft bei einer erfolg-
reichen Diskreditierung seiner Person gleichsam korrumpiert wire. Es geht
also mittelbar auch um die Botschaft, aber dazu muss es unmittelbar um die
Missionare gehen.

4.2.1 Aspekte der formalen Argumentationsgestaltung:
Gegensitze und bekanntes Wissen

Mit Blick zuniachst auf die formale Gestaltung des Briefabschnitts ist noch

129

einmal auf zwei schon dargestellte Charateristika einzugehen,'® nun mit dem

Fokus auf der Argumentation des Paulus (und nicht mehr auf der Situations-

129 Sjehe Abschnitt 4.1.1 auf Seite 137.
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4.2 Argumentation

rekonstruktion).’® So prigen die o0-4AN&-Struktur sowie das Spiel mit dem
Wissen der Thessalonicher den Briefabschnitt.'!

Die feste Verbindung von Gegensétzen bietet nicht nur, wie oben dargestellt,
die ideale Moglichkeit, eine kontrare Position aufzurufen — was fir die Thes-
salonicher signalisiert, dass Paulus iiber die Vorwiirfe gegen ihn informiert
ist und sie klar benennt, d. h. eine Auseinandersetzung dazu nicht scheut —,
sondern auch, diese Position direkt mit der eigenen zu kontern. Dieser anti-
thetische Schlagabtausch dominiert syntaktisch und inhaltlich grof3e Teile des
Abschnitts.

Formal auffallig ist sodann — auch das wurde bereits dargestellt — das gehauf-
te Vorkommen von Wendungen wie xadag oidarte, die ein bereits vorhandenes
Wissen aufrufen. Fiir Paulus ist es genau hier besonders wichtig, mit der Erin-
nerung der Thessalonicher zu arbeiten, denn sofern die Vorwiirfe von aulen
unbegriindet sind und die Thessalonicher dies aus ihrer eigenen Erinnerung
heraus verifizieren kénnen — und von nichts anderem ist auszugehen, wenn
man Paulus nicht unterstellen will, vollig zu seinem Nachteil zu argumen-
tieren —,'* ist gerade der Riickgriff auf dieses schon vorhandene Wissen der
spitzeste Pfeil im Kocher des Paulus. Er muss seiner Gemeinde nichts Neues
sagen, muss eigentlich iiberhaupt nichts sagen, da sie selbst erinnernd zu dem
Schluss kommen kann: Paulus hat sich, obwohl nun abwesend, nicht wie ein
Scharlatan verhalten. Die beharrlichen Aufrufe, dieses vorhandene Wissen neu
gegen die von auflen herangetragene Verunsicherung zu aktivieren, sind daher
hinsichtlich ihrer argumentativen Wucht kaum hoch genug zu veranschlagen.
Denn gelingt die Aktivierung, miissen die Thessalonicher nicht zwischen den
paulinischen und den Argumenten aus ihrem stadtischen Umfeld abwagen,
sondern konnen ihrer eigenen Erfahrung vertrauen. Dann hétte nicht Pau-

130 Es ist gewissermafien eine natiirliche Folge des »mirror reading, dass Textphanomene
zweifach begegnen: zuerst bei der Frage nach der »Gegenposition« und schlie8lich bei
der Reaktion darauf, da sich diese erst im Spiegel jener zeigen lasst. Insofern werden in
diesem zweiten Abschnitt des Kapitels bei der Argumentation immer wieder inhaltliche
wie formale Textmerkmale begegnen, die bereits im Abschnitt zur Situation zur Sprache
kamen.

Als weitere klassisch formal-rhetorische Mittel nennt Mell, Evangelium, 166 die »triadi-
sche[] Reihung« und den »luziden Vergleich«.

Vgl. Schreiber, Geschichte, 225, der betont, dass die paulinischen Wendungen »keine
leeren Floskeln, sondern stets mit Tatsachen verbunden [sind], die fiir die Adressaten
verifizierbar sind«; dhnlich Mell, Evangelium, 47. Nur, so Schreiber weiter, »[w]o die
menschliche Kontrolle ausfillt«, werde argumentativ auf Gott zuriickgegriffen. Dies geht
aber in dieser schematischen Trennung in V. 10, wo beide als Zeugen angerufen werden,
nicht auf (wie Schreiber im iibrigen selbst offenlegt). Die Argumentation mit Gott hat
eine eigenstidndige Dimension tiber das ledigliche Substitut menschlicher Zeugenfunktion
hinaus (Abschnitt 4.2.2.2 auf Seite 185).
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

lus als externe Partei ihre Verunsicherung ausgerdumt, sondern sie hitten
von sich aus alles zur Losung der Situation Notige beigetragen. Das diirfte
hinsichtlich der Wirkung einen maximal iberzeugenden Effekt haben: Den
Thessalonichern wird suggeriert, dass die paulinische Position die ihrige ist -
und es Paulus quasi gar nicht braucht.

Auch wenn das Wissen der Thessalonicher in der Tat die paulinische Po-
sition stiitzt, ist genauso fraglos, dass es eben doch Paulus ist, der durch die
Appelle an die Erinnerung den Argumentationsgang initiiert, so sehr er dar-
in auch in den Hintergrund treten will. Insofern ist die Argumentation des
Paulus hier handwerklich denkbar einfach, aber wirkmachtig: Seine Argumen-
tation wird so mit der Erinnerung der Thessalonicher verwoben, dass seine
Argumentation den Thessalonichern derart zugeeignet wird, dass die Bewer-
tung, &g 6cing xol duaing xol dpépmtog sich die Missionare gegeniiber den
Thessalonichern verhalten haben, von den Thessalonichern selbst zu kommen
scheint.

Paulus erweist sich an diesem Punkt auch im quintilianischen Sinne als
geschickter Rhetor. Im zweiten Kapitel des vierten Buches seiner Institutio
oratoria behandelt Quintilian die Narratio als Teil der Rede!*® und fiihrt in
diesem Zug zum Thema des Erzéhlens von bereits Bekanntem aus, dass dies
(doch) nicht notwendigerweise iiberflissig sei (Inst 4,2,20). Er prizisiert eine
zuvor getitigte Au3erung wie folgt:

si non modo factum quid sit sciet, sed ita factum etiam, ut nobis expedit,
opinabitur. neque enim narratio in hoc reperta est, ut tantum cognoscat
iudex, sed aliquanto magis, ut consentiat. quare, etiam si non erit docendus,
sed aliquo modo adficiendus, narrabimus [...]. in quo genere plurimis
figuris erit varianda expositio ad effugiendum taedium nota audientis,
sicut «meministi» et «fortasse supervacuum fuerit hic commorari», «sed
quid ego diutius, cum tu optime noris? «illud, quale sit, tu scias» et his
similia.

sie [die Narratio] ist iiberfliissig, falls der Richter nicht nur weif3, was
geschehen ist, sondern auch die Auffassung hat, es sei so geschehen,
wie es uns zustatten kommt. Denn die Erzahlung ist ja nicht dazu erfun-
den, daf} der Richter eine Sache nur kennenlernt, sondern weit mehr
dazu, daf} er ihr zustimmt. Deshalb werden wir, auch wenn er nicht zu
unterrichten, sondern nur in eine bestimmte Stimmung zu versetzen ist,
unsere Erzdhlung bringen [...]. Bei dieser Art der Erzidhlung wird man
die Darstellung tunlichst mit zahlreichen stilistischen Kunstmitteln ab-
wechslungsreich gestalten, um bei dem Hoérer, wenn er Bekanntes hort,

133 Da Quintilian die Partes oratoris anhand der Gerichtsrede durchexerziert, erfolgt auch
seine Abhandlung der Narratio in diesem Kontext, weshalb z. B. als Adressat der Rede
bzw. der Erzéhlung in der Rede ein Richter vorgestellt wird.
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keinen Uberdrufl aufkommen zu lassen, also etwa »Du erinnerst dich«
und »Es diirfe ja vielleicht iiberfliissig sein, sich hierbei aufzuhalten«,
»Doch warum soll ich des langeren hieriiber sprechen, da du selbst es
ja am besten weifit?«, »Wie es damit steht, das weifit du ja wohl« und
dergleichen. (Quintilian, Inst 4,2,20-22, Ubers. Rahn).

Paulus entspricht dem in mehrfacher Hinsicht. Auch im 1Thess hat die Er-
zéhlung von bereits Bekanntem eine Funktion. Auch im 1Thess soll sie seine
Adressaten in eine bestimmte Stimmung bzw. Zu-Stimmung versetzen, sodass
diese sich seine Position zu eigen machen. Und auch im 1Thess sind die be-
kannten, erneut erzahlten Inhalte sprachlich geradezu mustergiltig gestaltet,
um nicht trocken, sondern abwechslungsreich und iiberzeugend zu sein. Mit
den Markern »ihr wisst«, xadog oidarte, sowie mit dem gelegentlichen Ge-

brauch einer Praeteritio!**

t.135

nutzt Paulus sogar exakt die Beispiele, die auch
Quintilian anfiihr

Unter erneutem Riickgriff auf die Sprechakttheorie*® ist v. a. die perlokuti-
ve Funktion, die intendierte Wirkung der sprachlichen Handlung bei ihren
Adressaten, zu betonen: Zustimmung bzw. Einverstandnis. Kénnen die Thes-
salonicher aus ihrer Erinnung die Darstellung des Paulus bestatigen, bekommt
der Sprechakt zusétzlich eine deklarative Dimension: »Wir wissen und stim-
men daher darin iiberein, dass die Missionare sich untadelig verhalten haben.
- Und daher ist es wahr.«'*” Auf Basis dieses Einverstidndnisses kann gelingen,
dass die Thessalonicher sich die paulinischen Impulse so zu eigen machen, dass
sie von deren Richtigkeit tiberzeugt sind. Das entspricht ziemlich genau dem,
was Quintilian (Inst4,2,21) pointiert mit neque enim narratio in hoc reperta
est, ut tantum cognoscat iudex, sed aliquanto magis, ut consentiat — »Denn die
Erzdhlung ist ja nicht dazu erfunden, dafy der Richter eine Sache nur kennen-
lernt, sondern weit mehr dazu, daf er ihr zustimmt« (Ubers. Rahn) wiedergibt.
Dass Paulus den Thessalonichern ihnen Bekanntes erneut erzahlt, zielt auf
deren Zustimmung zum Erzihlten.

Doch noch ein weiterer rhetorischer Aspekt ist zu bedenken. Denn bei
Beriicksichtigung der Situation — konkret: dass die Vorwtirfe von auflen an
die Gemeinde herangetragen werden, die paulinische Reaktion aber nur in die

134 Fiir die Textstelle 1Thess 2,1-12 wire hier deren (erweiterte) Einleitung in 1,8f. mit einzu-
beziehen; fiir die weiteren Vorkommen im Brief sieche Abschnitt 2.1.1.3 auf Seite 55.

135 Mit diesem Vergleich zwischen Paulus und Quintilian soll ausdriicklich keine formale
Analogie von 1Thess 2,1-12 oder einem noch gréferen Textbereich zur Narratio als Rede-
teil gezogen werden. Vergleichsobjekt ist an dieser Stelle einzig und allein das inhaltliche
Motiv der wiederholten Darstellung von bereits Bekanntem.

136 Siehe Abschnitt 1.3.3 auf Seite 35.

37 Siehe Abschnitt 2.1.1.3 auf Seite 55.
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

Gemeinde hinein zielt — schwingt im Sprechakt auf illokutiver und perlokuti-
ver Ebene noch ein weiterer, nach aufien hin gerichteter Aspekt mit. Das von
Paulus und der Gemeinde geteilte Wissen hat sein Pendant im Nichtwissen
der iibrigen Stadtbevélkerung. In diesem Sinne bedeutet das »Wir wissen«
zugleich: »Die anderen wissen nicht«. Dadurch wird die Argumentation funk-
tional um einen wichtigen Aspekt erweitert, denn zur Sicherheit im Bezug auf
das eigene Wissen, d. h. nach innen, tritt eine aktive Entkraftung der Gegenpo-
sition nach aulen. Dieser wird mittels Unkenntnis die Grundlage und damit
ihr Verunsicherungspotential entzogen, sodass die Thessalonicher wieder ge-
wiss in dem sein konnen, was ihnen eigentlich die ganze Zeit klar war: Es gibt
keinen Grund fiir Zweifel an der Redlichkeit der Missionare.'* Stellt sich bei
den Thessalonichern auch Einverstandnis hinsichtlich der Unkenntnis ihres
aulergemeindlichen Umfelds ein, bedeutet das paraphrasiert: »Wir wissen
und stimmen darin tiberein, dass die anderen nicht wissen, wie die Missionare
sich verhalten haben. Sie erzéhlen daher die Unwahrheit und ihre Vorwiirfe
sind nichtig.« Auf Basis dieses zusitzlichen Einverstidndnisses gelingt indirekt
und ohne Polemik eine wirksame Widerlegung der Gegenposition, die der
Gemeinde zusétzliche Sicherheit gibt.

4.2.2 Paulus, der tugendhafte Diener Gottes — Die
Selbstprasentation in philosophischen Kategorien

Dass die paulinische Argumentation ganz wesentlich von philosophischen
Motiven durchzogen ist, erscheint vor dem skizzierten situativen Hintergrund
zunichst kaum verwunderlich. Da die Interpretation seiner Person als philo-
sophischer Scharlatan von auffen an ihn herangetragen wird, muss Paulus in
irgendeiner Form darauf reagieren und tut dies in Form von Distanzierung:
Er stellt klar, dass die Vorwiirfe gegen ihn nicht zutreffen, er also kein un-
lauterer Scharlatan ist. Das allein ist angesichts des situativen Hintergrundes
als argumentatives Vorgehen kaum besonders erwdhnenwert; es liefSe sich
auch als natiirliche Abwehrhaltung interpretieren. Was dagegen Erwihnung
und genauere Betrachtung verdient, ist die Art und Weise, wie Paulus seine
Argumentation tiber die notwendige Grundreaktion hinaus weiterfiihrt.

3 Dieser Aspekt des Nichtwissens ist zwar nicht ausschlielich, aber ganz besonders dort
in Anschlag zu bringen, wo seitens der Stadtbevolkerung nur indirekte Kenntnis des
missionarischen Wirkens bestand (Abschnitt 4.1.5.2 auf Seite 175), da in diesem Fall nicht
einmal die 6ffentliche Rede als Basis fur die (unzutreffende) Beurteilung der Missionare
unmittelbar wahrgenommen worden wire.
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4.2.2.1 Das Einlassen auf den Kontext

Auch bei aller gebotenen Vorsicht vor pauschalisierenden Urteilen diirfte an
diesem Punkt kein Zweifel bestehen: Dem eigenen Selbstverstindnis nach
war Paulus sicher kein Kyniker — auch kein vorbildlicher — bzw. generell
kein paganer Philosoph."*” In 1Thess 2,1-12 gibt er sich in seiner Selbstdar-
stellung dennoch genau diesen Anstrich. Wie anhand der zahlreichen, fast
durchgéngigen motivischen Parallelen zwischen Paulus einerseits und Di-
on, Epiktet und Lukian andererseits gezeigt wurde, arbeitet Paulus nicht nur
in negativ-abgrenzender Hinsicht (z. B. von List, Unlauterkeit, Habgier und
Ruhmstreben) mit philosophischen Motiven, sondern auch in positiver Weise,
wenn er den Vorwiirfen z.B. seine Leidensbereitschaft oder seine freimii-
tige Rede entgegenstellt. Das bedeutet: Er lasst sich auf dieses Terrain der
Argumentations(weiter)fithrung ein, obwohl es kaum seine »Komfortzone«
dargestellt haben diirfte.!*® Der Entwurf einer alternativen Argumentations-
linie, die Paulus als Reaktion auf die Vorwiirfe anstelle des philosophischen
Gedankenguts hitte anwenden konnen, wire zweifellos vollkommen hypo-
thetisch und soll daher nicht versucht werden. Zumindest die Bemerkung,
dass es solche Alternativen gegeben hitte, wird aber getroffen werden kénnen,
sodass deutlich wird, dass Paulus bewusst keinen Versuch unternimmt, die
Diskussion in einen anderen Kontext zu verlagern bzw. die Thematik guter
contra schlechter Philosoph zu vermeiden. Im Gegenteil: Er arbeitet damit fiir
seinen eigenen Zweck.

4.2.2.2 Die Adaption philosophischer Topoi

Insofern geht das Einlassen Hand in Hand mit Adaption, hier des Diskursraums
Philosophie. Denn Paulus zeigt, dass er sich auf dem Spielfeld, das ihm von der
Gegenposition vorgegeben ist, nicht nur behaupten kann, sondern auch den
Angriffsmodus beherrscht. Paulus argumentiert mit klassisch philosophischen
Idealen, die fiir seine Gemeinde verstehbar und anschlussfdhig sind, und
bleibt dabei nicht bei der Aussage: »Ich bin kein Philosoph« — er hélt offensiv

139 Selbst dass Paulus gemifl Apg 17 kundig genug gewesen sei, um auf der grofien philo-
sophischen »Biihne« mitspielen zu kénnen, ist zunachst einmal lukanische Darstellung.
Pauschal zu Paulus aussagbar ist aufgrund der Ubereinstimmung seiner Briefe und der
Apg hochstens, dass Paulus Jude und Heidenapostel ist.

140 Vgl. Donfried, Cults, 353 mit der Einschéitzung, dass Paulus sich in Thessaloniki an die
dortigen Kontexte anzupassen wusste und sich naherhin der Sprache und der Vorstellungen
der Menschen vor Ort bediente. Der paulinischen Argumentation kann an dieser Stelle
eine pragmatische Kontextsensibilitit attestiert werden.
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entgegen und legt dar: »Ich bin euch als Apostel Jesu Christi wie ein echter,
vorbildlicher Philosoph gewordenx.

Dazu fiihrt er seine wahrhaft offene, mutige Rede an, von der er sich selbst
durch Misshandlungen und andere Widerstande nicht abbringen lasst. Da-
zu stellt er allen eigensinnigen Beweggriinden konsequent Gott als seinen
Referenzpunkt entgegen. Dazu ruft er sein eigenes Aufkommen fiir seinen
Lebensunterhalt in Erinnerung und dazu unterstreicht er immer wieder seine
aufrichtige, enge, vaterliche wie miitterliche Verbindung zur Gemeinde. Damit
sind die vier — bzw. fiinf, sofern Freimut und Leidensbereitschaft getrennt
betrachtet wiirden — Hauptelemente der positiven inhaltlichen Argumen-
tation des Paulus benannt.*! Dass sich zu simtlichen Elementen teilweise
wortliche und v. a. motivische Parallelen aus dem Bereich Wanderphilosophie
in den Schriften Dions, Epiktets und Lukians finden, wurde bereits bei der
Situationsrekonstruktion dargestellt. Doch Paulus nennt nicht einfach ein
Stichwort oder greift ein Motiv auf, sondern adaptiert es, d. h. er arbeitet da-
mit, verdndert es und bindet es fiir seine Situation passend ein. So gewinnen
auch die in 1Thess 2,1-12 aufgegriffenen Elemente ein spezifisch paulinisches,
situationsbezogenes Profil.

Freimut und Leiden

Bei der freimiitigen Rede besteht diese Profilierung in der Verbindung zum
Leiden. Wohlgemerkt: nicht allein zur Leidensbereitschaft, die als Motiv dhn-
lich gingig ist wie die mtappnoia, sondern zu tatsichlich geschehenem Leid.
So wird Philippi zum Argument: Paulus kann darauf verweisen, dort Miss-
handlungen und Leid ausgesetzt gewesen zu sein, danach aber trotzdem bzw.
gerade aus dieser Erfahrung heraus auch den Thessalonichern freimiitig das
Evangelium verkiindet zu haben (2,2). Auch dies sei év ToAA® ay@®dvi gesche-
hen.'* Dieser Blick in die Vergangenheit bietet Paulus die Moglichkeit, sich
als tatsachlich leidensbewahrt zu charakterisieren und seine Rede daher als
wirklich offen und freimiitig zu qualifizieren. Der Blick in die Vergangenheit,
auf das Leiden in Philippi, dient Paulus dariiber hinaus auch als Argument ge-
gen die Kritik an seiner Abwesenheit in Thessaloniki. Den Vorwurf, Paulus sei
geflohen, um eine fiir ihn unangenehme Situation zu vermeiden, widerlegen
seine Erfahrungen in Philippi, weil er dort gezeigt hat, dass er alle negativen

1 Positiv meint hier die Zuschreibung eines bestimmten Verhaltens als Gegensatz zu den
inhaltlichen Elementen, die zwecks Abgrenzung, also negativ, angefithrt werden: Irr-
tum, Unlauterkeit, List, Schmeichelrede, Habgier und das Streben nach menschlicher
Anerkennung.

142 Vgl. Green, Thessalonians, 117.
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Konsequenzen seiner Verkiindigung hinnimmt und sich davon nicht von ihr
abhalten lasst.

Gott
Gott als Element zur Charakterisierung des paulinischen Wirkens zieht sich
wie ein roter Faden durch die Darstellung dieses Wirkens in 1Thess 2,1-12.1*3
Die besondere Rolle Gottes gerade in diesem Teil der paulinischen Argumen-
tation ist daher nicht auf einen spezifischen inhaltlichen Punkt innerhalb
von 2,1-12 zu reduzieren, sondern gibt zu erkennen, dass dieser Gottesbezug
moglicherweise eine wichtigere Rolle firr Paulus spielt als in den behandelten
Paralleltexten, zumindest aber eine spezifische Profilierung erfihrt.

Paulus stellt zunachst heraus: Die freimiitige Rede geschah év 1§ Jed
NGV (2,2), womit er Gott als denjenigen einfithrt, der das Missionsteam zur

Verkiindigung des Evangeliums befihigt.'**

Dem korrespondiert, dass das
Evangelium als das, was freimitig verkiindet wird, dreimal als ebayyéAiov
700 Je0U qualifiziert wird (2,2.8f.) und — unter Hinzunahme von 2,13 — von
den Thessalonichern richtigerweise (xaddg éotiv dAnd@dg) auch als solches,
als Aoyov Jeod, angenommen wurde. Paulus stellt klar, dass seine Rede nichts
von ihm Ersonnenes ist, sondern nicht weniger als die gute Nachricht Gottes -
womit Paulus nicht nur ein Philosoph, sondern Gottes bzw. Christi Apostel
ist (2,7). Folglich gewéhrleistet auch Gott selbst, dass seine Botschaft allen
Widrigkeiten zum Trotz frei und offen verkiindet wird und befahigt daher
seine Botschafter zu echter nappnoia,'*® nachdem er sie gepriift und ihnen
als Bewéhrten sein Evangelium anvertraut hat (2,4).

Dass Gott weiterhin als der Priifende derjenige ist, auf den alles Handeln
der Verkiindiger seiner Botschaft ausgerichtet ist, fungiert als Aussage pri-
mir als Gegenstiick zur Abgrenzung vom Ruhmstreben (o0y ®g avdporolg
apéonovreg GG Fed T@ donpalovtt Tag napdiog Nudv, 2,4). Das Priifen ist
daher nicht als etwas Bedrohliches anzusehen — etwa, dass Paulus fiirchten
musste, er konnte die Priifung nicht bestehen —, sondern als Ausweis der
Unabhéngigkeit von menschlicher Hochschétzung. Die Missionare wollen
nicht bei Menschen Gefallen finden, sondern bei Gott. Im Wissen darum, von

3 Das zeigt bereits in groer Deutlichkeit die Wortstatistik. Das Lemma 9¢6¢ kommt im
1Thess insgesamt 36-mal vor, wovon 14 Vorkommen auf das zweite Kapitel entfallen (sonst
Kap. 1: 7 Vorkommen; Kap. 3: 5 Vorkommen; Kap. 4: 7 Vorkommen; Kap. 5: 3 Vorkommen).
Von diesen 14 Vorkommen stehen wiederum 9, d. h. 25% aller Nennungen von Gott im
1Thess, in der Textstelle 2,1-12.

144 Vgl. Hahn, Thessalonicherbriefe, 28 sowie Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 136, der év
¢ Yed Nudv dementsprechend als instrumental bestimmt.

145 g4 betont Schreiber, Thessalonicher, 135 »die Bindung des >Freimuts< an Gott«.
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

Gott befihigt zu sein, verlieren menschliche Beurteilungen jegliche Relevanz.
Sekundar ist im e t¢ doxpdlovtt — Gott, der kontinuierlich priift, wie der
durative Aspekt des Prasens zu erkennen gibt — auch die bleibende Prasenz
Gottes ausgesagt. Mit der bestandenen Priifung tiberlasst Gott seine Boten
nicht sich selbst, sondern er bleibt bei ihnen, priift und befahigt — und zeugt
von ihrem rechten Verhalten. Diese argumentative Rolle als Zeuge begegnet
in V.5 als Zeuge gegen Gewinn- und méglicherweise Ruhmstreben'*® sowie
in V.10 als Zeuge fiir die summarische positive Bewertung der Missionare
(gemeinsam mit den Adressaten). So wie die Thessalonicher aufgrund ihrer
Erfahrungen mit den Missionaren deren Lauterkeit bezeugen konnen, so kann
und tut das auch Gott als derjenige, der bleibend durch sie wirkt.

Zur geschehenen Priifung und zum geschehenen Anvertrauen sowie zur
bleibenden Wirksamkeit kommt schliefSlich noch die Zukunftsperspektive in
der Ermahnung, Gottes wirdig zu wandeln, sowie in dem eschatologischen
Ruf in seine Herrlichkeit (2,12). Zwar ist dieser finale Appell mit positiver
Aussicht an die Thessalonicher gerichtet (3x 0pég in V. 12) und fallt damit
streng genommen nicht mehr unter die paulinische Selbstdarstellung, aber
indem die Missionare hier durch Ermahnen, Trosten und Bezeugen (!) den
Thessalonichern nahebringen, was Gottes wiirdig ist, sind sie involviert und
fungieren als Mittler. Die Wirksamkeit Gottes an ihnen ist in der Annahme
und dem Bleiben beim Evangelium Gottes seitens der Thessalonicher deren
Chance, ebenfalls fest mit Gott verbunden und am Ende in seiner $6&x zu sein,
statt vergeblich die menschliche zu suchen.

Zusammengenommen zeigen die zahlreichen Beziige zu Gott, wie eng die
Missionare mit ihm verbunden zu verstehen sind, was im Umkehrschluss
auf Besitz- oder Anerkennungsgewinn gerichtete menschliche Beweggriinde
negieren soll. Gott war, ist und bleibt durch die Missionare am Werk. Das ist
zugleich der Briickenschlag und die gute Nachricht fiir die Thessalonicher,
die iiber die Missionare Zugang zu dieser Gottesbeziehung erhalten haben.'*
Gott ist daher weder nur eine Autoritat heischende Worthiilse, um Ruhm- und
Besitzstreben irgendetwas entgegenstellen zu kdnnen, noch ein nicht befrag-
barer »Zeuge«, der dort »als Instanz bemiiht« wird, »[w]o die menschliche
Kontrolle ausfillt«,'*® sondern der bleibende gemeinsame Bezugspunkt von
Missionaren und Gemeinde. Mit dieser Aussage ist rhetorisch bezweckt, dass
die Thessalonicher sich ihrer Stellung innerhalb dieses Beziehungsgeflechts

16 Sofern 9edg péprug (2,5) als Zeugenschaft in zwei Richtungen aufzufassen ist, d. h. zu
oUTe v mpogdaoel AeoveEiog sowie zu oUte {nrodvreg €€ avipomwv d6Eav.

147 Schreiber, Geschichte, 233.

8 Schreiber, Geschichte, 225; vgl. auch Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 147.
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4.2 Argumentation

bewusst werden sollen: Durch das Wirken der Missionare sind auch sie auf
Gott ausgerichtet. In dieser Gewissheit ist kein Platz fiir Misstrauen gegeniiber
den Verkiindigern, denen sie diese Ausrichtung auf Gott verdanken.

Arbeit

Die Aussage, dass Paulus in Thessaloniki miithevoll gearbeitet hat, um nie-
mandem zur Last zu fallen (ur) émPapricai tiva Opdv, V.9), gewinnt ihr spe-
zifisches Profil durch die syntaktische Unterordnung der Aussage unter die
Evangeliumsverkiindigung sowie die Stichwortnennung von papogin V. 7.

Weil die Arbeit fiir den eigenen Lebensunterhalt als eine dauerhafte zu ver-
stehen ist,'*’ scheidet ein nachzeitig-temporales Verstindnis der Verbindung
von épyalopevor und éxnpid&apev aus, also nicht »erst die Arbeit, dann die
Verkiindigung«. Ein temporal-gleichzeitiges wie auch ein konzessives Verhalt-
nis sind zwar vom Text her nicht mit letzter Sicherheit auszuschliefen, aber
unwahrscheinlich, wenn von V.9 auf V. 2 geblickt wird und es von dort her
angeraten erscheint, dass die Verkiindigung gerade im Modus von Kampf bzw.
Miihe und Not zu qualifizieren ist. Die Missionare hatten folglich das Evan-
gelium verkiindet, indem sie sich Tag und Nacht fiir ihren Lebensunterhalt
abmihten. Die Arbeit wird so argumentativ selbst zum Teil der Verkiindi-
gung erhoben - sie ist nicht blof§ Fleif3, nicht blof lastiges Mittel, das die
Verkiindigung erméglicht, sondern Mittel der Verkiindigung selbst.!*

Durch die Bemerkung, dass die Missionare als Apostel Christi év Bapet
hatten auftreten kénnen (2,7), worauf sie aber verzichteten, wird die Aussage
zur Arbeit als Modus der Verkiindigung intensiviert, sofern das Lemma fa-
péw/Pépog nicht zufillig wiederholt wird. Das év Béper eivan bedeutet dann
konkret nichts anderes, als dass die Missionare ob ihres Status gerade nicht
hétten arbeiten miissen, sondern sich von der Gemeinde héitten (finanziell)
versorgen lassen konnen.'>! Der bewusste und in V.7 betonte Verzicht darauf
hebt daher die nachfolgende Aussage zusitzlich hervor, dass die Arbeit als
besonderer Qualitatsnachweis des missionarischen Wirkens anzusehen ist.

49 Das ist grammatisch durch das prasentische Partizip sowie das vorangestellt voxtog xai
Npépog angezeigt; vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 156.

Und damit ein wichtiger Hinweis darauf, dass missionarisches Wirken auch bei der Arbeit
stattfand (Abschnitt 4.1.5.1 auf Seite 172).

Im berechtigten B&pog der Apostel finanzielle Versorgung zu sehen (vgl. Gerber, Kinder,
279f.) muss freilich nicht ausschlieen, dass auch die Ebene besonderer Autoritiat und
Wiirde tangiert ist (vgl. Weima, Thessalonians, 142f.) - die metaphorische Wortwahl schaftt
gerade die Moglichkeit fiir ein multidimensionales Verstandnis —, Gerber, Kinder, 279
verweist allerdings darauf, dass sich diese Deutung »auf keinerlei terminologische noch
sachliche Parallelen berufen« kann. Zur Syntax von 1Thess 2,7 siche auch Anmerkung 52
auf Seite 308.

150
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

Zuneigung
Die enge Verbundenheit mit der Gemeinde begegnet im Bild der Amme, die
sich um ihre eigenen Kinder kiitmmert (2,7), im Bild des Vaters, der seine
eigenen Kinder ermahnt, trostet und erzieht (2,11f.), in der leidenschaftlichen
Zuneigung zur Gemeinde, die Paulus ins Herz geschlossen hat, sowie in der
ahnlich gelagerten Bezeichnung der Gemeinde als &yamnnroi (jeweils 2,8).
Die Bilder von Amme und Vater transportieren beide — auf unterschiedliche
Weise - eine Eltern-Kind-Beziehung.'®* Darin kommt im Erziehungsaspekt
ein Gefille zum Ausdruck, v. a. aber in der betonten Nahe der familidre Zusam-
menhalt, der dem Beziehungsgefille vorgelagert ist. Auch die herzliche Zunei-
gung unterstreicht, dass das Verhéltnis zwischen Missionaren und Gemeinde
keineswegs ein primér durch Unterweisung gekennzeichnetes Lehrer-Schiiler-
Verhiltnis ist, sondern ein von Herzlichkeit gepréagtes familidres Verhaltnis,

153 Dje Gemeinde wird zur

das in den Sprachbildern direkt offengelegt wird.
neuen Familie und damit zum neuen Hauptbezugspunkt im Leben der Chris-
tusglaubigen.'®* Epiktets Ideal des Kynikers als Vater aller (Diatr 3,22,54.82.96)
ist darin adaptiert, aber die paulinische Version dieses Motivs geht in Form der
Zuspitzung auf die Familie bzw. Hausgemeinschaft und durch die Integration
auch der miitterlichen Liebe dartiber hinaus.

Da sich diese Thematik bzw. argumentative Strategie durch den ganzen
1Thess zieht, wird sie an anderer Stelle in Ganze dargestellt.155 An dieser Stelle
kann es bei der Beobachtung bleiben, dass Paulus v. a. als Vaterfigur einen auch
sonst in philosophischen Texten begegnenden Topos verwendet und diesen
um die Dimension herzlich-sehnsuchtsvoller Verbundenheit und Zuneigung
erweitert.'>® Er zeigt damit, wie sehr ihm die Gemeinde am Herzen liegt — und
weist so jede Form von betriigerischer Absicht weit von sich.

Zusammengenommen: Paulus realisiert die Widerlegung der Fehlinterpreta-
tion seiner Person als betriigerischer Wanderphilosoph durch eine adaptive
Selbstdarstellung, die ihn mit dhnlich gelagerten Argumenten als das genaue
Gegenteil zeichnet: einen redlichen Diener Gottes, der mit vollem Einsatz und

152 5o erldutert Schreiber, Geschichte, 230: »Qua Profession wendet sich die Amme anderen

Kindern zu und lasst ihnen alle nétige Sorge zu Teil werden, doch nur den eigenen Kindern
schenkt sie dartiber hinaus ihre persénliche Zuwendung ohne Lohn oder Anstellung, aus
miitterlicher Liebe.«

Vgl. Hoppe, Metaphorik, 58 mit der Betonung von Beziehung tiber Hierarchie.

154 Vgl. Gerber, Kinder, 307.339-343; Schreiber, Geschichte, 233f.; Schreiber, Thessalonicher,
147f.; ferner Wanamaker, Lika A Father; Borschel, Konstruktion, 110-125.

Siehe Kapitel 9 auf Seite 297.

Vgl. Burke, Family, 148-151.
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4.2 Argumentation

voller Zuneigung zu seiner Gemeinde steht. Damit bringt Paulus letztlich zum
Ausdruck, dass er nicht in der Philosophenrolle aufgeht, weil er als Diener Got-
tes bzw. als Apostel Jesu Christi das Wort Gottes selbst zu den Thessalonichern
gebracht hat.

4.2.2.3 Die variable Selbstdarstellung im Dienste des Evangeliums

Wurde anhand des Vergleichs der paulinischen Selbstdarstellung im 1Thess,
1Kor und Gal die je situative Bedingtheit der verschiedenen Darstellungen
herausgearbeitet,”” so korrespondiert dem in argumentativer Hinsicht die
Bereitschaft zu grofler Variabilitat im eigenen Auftreten bzw. bei dessen Pra-
sentation. Paulus beharrt nicht auf einem festgelegten Selbstbild, sondern passt
dieses an die jeweilige Situation bzw. Herausforderung an. Diese Adpations-
bereitschaft und -fahigkeit beschreibt Paulus in 1Kor 9,20-22 gewissermaf3en

selbst:

rod yevopnv toig Tovdaiolg ¢ Tovdaiog, iva Tovdaiovg repdriow:
TOIG IO VOPOV MG LITO VOHOV, pr| vV adTog bd vopov, tva Tovg DITO
VOHOV xepdfow: TOIG GVOHOLS MG AVOHOG, HI GV &vopog Jeod GAN
évvopog XplotoD, iva xepdavem ToOG AVOHOUG: EYEVOUNV TOIG AGIEVESLY
acdeviig, tva todg dodeveig kepdriow: Toig maow yéyova mavta, va
TOVTWG TIVAG COOW.

Und den Juden wurde ich wie ein Jude, damit ich Juden gewinne; denen
unter dem Gesetz wurde ich wie einer unter dem Gesetz — obwohl ich
selbst nicht unter dem Gesetz bin —, damit ich die unter dem Gesetz
gewinne; denen ohne Gesetz wurde ich wie einer ohne Gesetz — obwohl
ich nicht ohne das Gesetz Gottes, sondern im Gesetz Christi bin —, damit
ich die ohne Gesetz gewinne; den Schwachen wurde ich ein Schwacher,
damit ich die Schwachen gewinne; allen bin ich alles geworden, damit
ich auf allerlei Weise manche rette.

Im Anschluss daran liee sich mit Blick auf die Situation in Thessaloniki
sinngemaf} ergdnzen: »Den in philosophischen Kategorien Denkenden wurde
ich wie ein tadelloser Philosoph — obwohl ich nicht nur Philosoph, sondern
Apostel Christi bin -, damit ich auch auf diese Weise manche stéarke.«
Paulus zeigt, dass er begriffen hat, worauf es ihm letztlich ankommen muss.
Es geht um die Glaubwiirdigkeit seiner Botschaft, um das Evangelium selbst.
Dessen Glaubwiirdigkeit hangt an derjenigen der Missionare. Und um diese
wiederum sichern zu konnen, ist das Einlassen auf einen in philosophischen
Kategorien gefiithrten Diskurs hier das angeratene Mittel zum Zweck. Der

157 Siehe Abschnitt 4.1.2 auf Seite 140.
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

Briefabschnitt 1Thess 2,1-12 ist daher ein Musterbeispiel fiir situationsbezo-
gene Argumentation. Die rhetorische Gestaltung erschliefit sich ohne ihren
historischen Hintergrund nicht.

4.2.2.4 Zusammenfassende und weiterfiihrende Beobachtungen

Der Behandlung der paulinischen Argumentation wurde einleitend voran-
gestellt, dass diese durch dufiere Vorwiirfe erzwungen und (dennoch) nach
innen, d. h. ausschlief8lich an die Gemeinde, gerichtet ist. Die Erzwungenheit
spiegelt sich deutlich darin wider, dass die paulinische Argumentation — bei
aller adaptiven Weiterfithrung einzelner Aspekte — in vielen Punkten ein di-
rektes Pendant zu Aspekten der Situationsbeschreibung ist. Das zeigen sowohl
die von Oppositionen durchzogene syntaktische Struktur des Briefabschnitts
als auch die teilweise direkt aufeinander bezogenen Motive (z.B. Gefallen
bei den Menschen — Gefallen bei Gott; Habgier — permanente Arbeit fiir das
eigene Auskommen). Die Argumentation ist hier in besonders auffilliger Wei-
se von der Situation bestimmt. Die Ausrichtung auf die Gemeinde kommt
deutlich darin zum Ausdruck, dass konsequent mit dem vorhandenen Wissen
der Thessalonicher gearbeitet und dass ebenfalls konsequent Gott als gemein-
samer Bezugspunkt von Missionaren und Gemeinde in der Argumentation
prasent gehalten wird. Der inhaltliche Kern der Argumentation liegt in der
Entkraftung des Vorwurfs, die Missionare seien philosophische Scharlatane,
mittels ihrer Prasentation als redliche Diener Gottes, die sich gerade durch
philosophische Tugenden auszeichnen.

Beachtlich ist, mit welch starrer Fokussierung allein auf die Missionare
Paulus seine Argumentation fithrt. Das wird besonders darin deutlich, was
Paulus im Briefabschnitt nicht anspricht. Interessant ist namlich, dass die
Botschaft der Missionare, d. h. Inhalte ihrer Lehre wie Monotheismus, Sexual-
ethik oder Parusie, in 1Thess 2,1-12 vo6llig in den Hintergrund riicken. Es geht
an dieser Stelle der Argumentation nur um Person, Auftreten und Handeln
der Missionare. Das bestitigt, dass fiir die Gemeinde das Evangelium noch
ganz an der tadellosen Erinnerung an die Missionare hangt. Erst auf Basis von
deren gesicherter Stellung als redliche und der Gemeinde herzlich zugetane
Verkiindiger konnen die von ihnen eingefiihrten Inhalte naher in den Blick
kommen, was im weiteren Verlauf des Briefes geschieht.

Interessant ist ferner, dass Paulus wie gesehen auf jegliche Form von offener
Polemik oder auch nur Diskreditierung gegen die Stadtbevilkerung verzichtet.
Ob das daran liegt, dass er erkennbar nicht den direkten Austausch mit seinen
»Gegnern« sucht, dass er Polemik nach auflen zwecks Starkung nach innen
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an dieser Stelle fiir nicht zielfithrend erachtet, dass er vorsichtig mit Kritik ist,

t,18 oder

weil er nicht sicher sein kann, wer seinen Brief in die Hinde bekomm
dass Polemik moglicherweise als Schméhen hitte aufgefasst werden koénnen,
was die Distanzierung von unlauteren Scheinphilosophen torpediert hatte,
oder ob eine Kombination dieser und anderer Griinde verantwortlich ist —
es lasst sich nicht mit Sicherheit sagen. Sicher ist nur das Resultat: Paulus
verzichtet auf Kritik. Und auch das kann, in Kombination mit dem Verzicht auf
Lehrinhalte, als strategisch hinsichtlich seiner Rhetorik bezeichnet werden, da

er bewusst einen klaren Fokus wihlt und beibehalt.

Last and least mag aufgefallen sein, dass diese Behandlung von 1Thess 2,1-12
bisher ganz ohne die Begriffe Apologie und Parinese ausgekommen ist.!** Das
ist kein Zufall, da die starre Gegeniiberstellung und Abgrenzung dieser beiden
Interpretationspole kaum dem Text gerecht wird — und, wie Brookins jiingst
gezeigt hat, oft auch gar nicht postuliert wird.'®°

Der Briefabschnitt weist in Form seines Abgrenzungscharakters formal
wie inhaltlich deutlich apologetische Ziige auf — was freilich nicht bedeutet,
dass das Gattungslabel Apologie den Text auch nur anniahernd hinreichend
charakterisiert. Die mit der blolen Nennung des Begriffs Apologie einherge-
hende Zuspitzung wiirde eine Verteidigungsrede in einem Gerichtskontext
suggerieren. 1Thess 2,1-12 ist aber weder Rede noch im engeren Sinne die
Verteidigung eines Angeklagten. Der Briefabschnitt ist als innergemeindli-
che, briefliche Widerlegung einer externen Fehlinterpretation missionarischen
Wirkens gegeniiber einer verunsicherten — nicht anklagenden (!) - Gemeinde

1% Siehe Abschnitt 5.3.2.3 auf Seite 218.

5% Wihrend Kommentatoren von von Dobschiitz iiber Marxsen bis Holtz und Laub neben
vielen anderen den Abschnitt als Apologie bezeichneten (von Dobschiitz, Thessalonicher-
Briefe, 106f.; Marxsen, Brief, 43; Holtz, Thessalonicher, 94; Laub, Thessalonicherbriefe, 19),
ist v. a. seit und durch Malherbe die apologetische Deutung infrage gestellt (vgl. Malherbe,
Cynic Background, 217) bzw. die pardnetische Deutung betont worden (vgl. Malherbe,
Thessalonians, 155f.). Auch diese Position blieb nicht unwidersprochen, indem die apolo-
getischen Ziige wieder stirker betont wurden (vgl. etwa Weima, Thessalonians, 120-125;
Weima, Apology, passim; Kim, Entry, passim), wogegen jiingst wiederum Brookins, Apo-
logy, 96-113 argumentiert hat. Von einem Konsens bei Beharrung auf Maximalpositionen
kann keine Rede sein.

Vgl. Brookins, Apology, 92-95 mit dem summierenden Zitat: »The two-view approach
to the passage has not only produced, at times, an appearance of greater disagreement
than really exists; to a certain extent the frameworks themselves have actually produced
greater divergences of interpretation. That is, the reduction of readings into two ideal
types at a rhetorical level has resulted in frameworks or summary readings that [...] have
forced strained interpretations at the finer, exegetical level, and that have in some ways
even taken the place of exegesis.« (95).
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4 Scharlatane oder Diener Gottes?

zu bezeichnen. Da die Fehlinterpretation das negative Potential hat, nicht nur
die Missionare, sondern mit ihnen auch die Botschaft zu diskreditieren, geht
es iber die Missionare hinaus auch um den Bestand bzw. die Starkung der Ge-
meinde, sodass der Text gerade funktional auch eine parakletisch-parénetische
Dimension tragt. Die teils von starker Zuneigung gepragte Sprache des Paulus
lasst eher an Zuspruch als an Ermahnung denken, aber letztlich wird die Ge-
meinde auch im stirkenden Zuspruch dazu ermahnt, sich in ihrem Vertrauen
zu den Missionaren nicht verunsichern zu lassen — hierin l4ge also eine Di-
mension, die als parinetisch bezeichnet werden kann.'® Wiederum sollte aber
auch diese parakletisch-paranetische Dimension weder iiber die durch duflere
Kritik evozierte Notwendigkeit des Textabschnitts hinwegtduschen, noch die
innergemeindlich ausgerichteten apologetischen Ziige nivellieren. Daher ist
auch die Bezeichnung Parénese (oder Paraklese) allein keine hinreichende
Beschreibung fiir den Briefabschnitt 1Thess 2,1-12.

161 parinetisch im Sinne einer Aufforderung an die Thessalonicher, sich am Auftreten der
Missionare zu orientieren, lisst sich als Intention zumindest situativ nicht erhéarten.
In 1Kor 4,16 kann Paulus eine solche Aufforderung direkt zum Ausdruck bringen; in
1Thess 2,1-12 erfolgt nichts Vergleichbares.
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5 Gefahrliche Konkurrenz?
Die Missionare und die stadtische
Synagoge

Musste schon beim Konflikt der Christusglaubigen mit ihrem paganen Umfeld
einiges im Dunkeln bleiben, so ist auch das Konfliktfeld zwischen ortsansassi-
gen Juden Thessalonikis und dem Missionsteam textlich nur schwer greifbar.
Denn expressis verbis berichtet Paulus dazu im Brief kaum etwas.! Dariiber
hinaus ist sogar die Existenz einer jiidischen Gemeinde in Thessaloniki strittig.
Die Rekonstruktion dieses Konflikts gelingt folglich nur unter Zuhilfenahme
einiger Plausibilitatserwagungen.

5.1 Einleitende Textbeobachtungen

Dass die bisher behandelten Situationen fiir eine hinreichende Rekonstruktion
der Briefsituation nicht geniigen, zeigt die im Brief ausdriicklich beklagte Tren-
nung von Gemeinde und Missionaren. Anhand von 1Thess 2,17-20 wurde der
defizitire Trennungszustand bereits dargestellt,” ohne aber die Griinde dafiir
herausgearbeitet zu haben. Mit der Bedrangnis, die fiir die Christusgldaubigen
von deren stadtischem Umfeld ausgeht, lasst sich diese Trennung jedenfalls
ebenso wenig erklaren, wie mit der paganen Interpretation der Missionare als
unlautere Scheinphilosophen.

Weiterhin ist auffallig, dass die schon besprochene Bedringnis eine geteilte
ist, also auch die Missionare betrifft. Unabhingig von der rhetorischen Funkti-
on dieser Vergemeinschaftung des Leids bedarf es dafiir im Fall der Missionare
einer realen, situativen Basis, damit die Rhetorik ihre iiberzeugende Wirkung
auf die Gemeinde entfalten kann. Mit anderen Worten: Leidet die Gemeinde,
die Missionare aber aus der Perspektive der Gemeinde nicht, dann wére die

! Der schmerzliche Trennungszustand zwischen Missionaren und Gemeinde und die Polemik
gegen Juden, die zusammengenommen ein solches Konfliktfeld nahelegen kénnten, werden
im Brief jedenfalls nicht direkt miteinander verkntipft.

% Siehe Abschnitt 2.1.1.2 auf Seite 50.
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Betonung gemeinsamen Leidens kontraproduktiv, weil sich die Gemeinde in
ihrem Leid nicht ernst genommen fiihlen konnte.

Und drittens ist mit Blick auf 1Thess 2,14-16 ganz basal zu konstatieren, dass
Juden ein Thema im Brief sind. Als blofies Referenzobjekt fiir die unter ihren
Landsleuten leidenden Thessalonicher ist nicht plausibel, warum ausgerechnet
Juden und diese noch dazu so ausfiihrlich herangezogen werden.

Diese Textbefunde implizieren, um sinnvoll situativ verortbar zu sein, ein
weiteres Konfliktfeld: eben dasjenige zwischen Juden und Missionaren.

5.2 Situation

5.2.1 Gab es eine jiidische Gemeinde in Thessaloniki?

Archéologisch und inschriftlich ist fiir das 1.Jh. n. Chr. (oder davor) keine
Synagoge in Thessaloniki belegt. Belegt ist damit hinsichtlich der Frage nach
einer jiudischen Gemeinde aber herzlich wenig. Denn wihrend ein sicher
datierbarer, archiologischer oder epigraphischer Fund in positiver Weise als
Beleg hinreichend wire, gilt das in negativer Weise iiberhaupt nicht. Natirlich
kann es in Thessaloniki eine Synagoge gegeben haben, ohne dass davon heute
noch dokumentarische Spuren auffindbar wiren.?

Literarisch gibt es ein explizites Zeugnis fiir eine Synagoge in Thessaloniki.
In Apg 17,1 ist zu lesen: AAdov eig Osccalovinnv émov v cLVAYWYT TGOV
Tovdaiwv. Solange kein Gegenbeweis fiir eine literarische Fiktion vorgebracht
werden kann, ist dieser Beleg ernstzunehmen,* zumal weitere Uberlegungen
fiir eine Synagoge in der Stadt sprechen. Erstens macht es allein die Gréfie
und Bedeutung Thessalonikis im 1. Jh. n. Chr.” wahrscheinlich, dass dort auch
Juden lebten und also fiir ihre Versammlungen auch einen Versammlungsort
hatten.® Zweitens geht die Apg fiir Philippi und Berda, also kleinere, wirt-
schaftlich unbedeutendere Stidte, ebenfalls von jiidischen Gemeinden aus.

3 Riesner, Frithzeit, 307: »Auf keinen Fall aber bedeutet die bisher fehlende aulerneutesta-
mentliche Evidenz einen Grund, die Existenz einer Synagoge zur Zeit der Ankunft des
Paulus in Thessaloniki zu bezweifeln.« Dies gilt umso mehr, wenn man die eher kompli-
zierten Ausgrabungsbedingungen in Thessaloniki bedenkt: Anders als etwa in Philippi
ist Thessaloniki auch heute noch eine lebendige Grofistadt, die buchstéblich auf ihren
antiken Fundamenten steht.

Die Identifizierung eines »heilsgeschichtlichen Konzept[s]« in der Apg und die starke
redaktionelle Gestaltung des Werkes lassen zwar den Verdacht gegentiber der Erwahnung
der Synagoge zu (vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 208f., Zitat 208), reichen aber nicht als
Widerlegung. Zum Quellenwert der Apg siehe Exkurs in Abschnitt 5.2.3 auf Seite 200.

5 Vgl vom Brocke, Thessaloniki, 17-20, 71f.

6 Vgl. Mell, Evangelium, 35.

-~
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Dass es dann ausgerechnet in Thessaloniki keine Juden gegeben haben sollte,
wire unverstandlich. Ferner unterscheidet Lukas sprachlich zwischen einer
npocevy in Philippi und einer cuvarywyn in Thessaloniki und Beroa, sodass
die Bezeichnung des Versammlungsortes nicht schematisch, sondern bewusst
gewahlt erscheint. Drittens sind die Personen Jason und Aristarch, die die Apg
in Thessaloniki verortet, scheinbar beide jidischer Abstammung.7 Viertens
spricht die blofle Thematisierung von Juden innerhalb des 1Thess zumindest
in der Tendenz auch fir erkennbar judisches Leben in der Stadt. Und funftens
kann der in Philons Legatio ad Gaium wiedergegebene Brief® von Konig Agrip-
pa L an Kaiser Caligula als Argument fiir eine judische Gemeinde (im Brief
als Apoikie bezeichnet) dienen: Dort wird aufgezéhlt, wo es tiberall jiidische
Gemeinden gibt — und Makedonien erscheint in dieser Aufzihlung.” Vom
Brocke stellt dazu fest: »Wenn daher jiidische Gemeinden in Makedonien
erwahnt werden, dann ist es beinahe selbstverstindlich, dafl Thessaloniki mit-
eingeschlossen ist.«!” Seiner Einschitzung nach ist die Aufzihlung historisch

! sodass hierin — abseits der Apg — ein weiterer literarischer

glaubwiirdig,’
Nachweis fiir jiidisches Leben in Makedonien und auch Thessaloniki in der
ersten Hilfte des 1. Jh. n. Chr. vorliegt.

Als mogliches weiteres Indiz verdient schlief8lich noch eine im Jahr 1965
in Thessaloniki gefundene und ins spate 2. oder frithe 3. Jh. n. Chr. datierbare
Grabinschrift Beachtung, in der Synagogen — wohlgemerkt im Plural - bezeugt
sind.'? Lasst sich daraus auf das Vorhandensein zumindest einer Synagoge

schon Mitte des 1. Jh. n. Chr. schlieen? Nigdelis schlie3t das nicht aus, wenn er

7 Jason wird in Apg 17,5f. erwahnt und ist méglicherweise der Jason aus Rom 16,21. Aristarch

begegnet in Apg 20,4 und eventuell nochmal in Kol 4,10 und Phlm 24; vgl. Riesner, Frithzeit,

307f.

Fiir den gesamten Brief siehe Philon, LegGai 276-329.

Philon, LegGai 281: avtn, xadduep Epnyv, eun pév €0t matpig, untpdmolg 8¢ ob pdg

xopag Tovdaiog GAAX xal TGV mAeioTwV, St TaG dumowiag &g eEémepPev £l xapddv €ig

pév tag opodpovg, Aiyvrtov, Powvixnv, Tvpiav v te GAANVY xai v Koidnv npooayo-

pevopévny, eig 8¢ Tag moppw Supniopévag, HMapguiiov, Kiliov, Ta moAd& tig "Aciog

Gypt Bwuviag rxod tdv tod Idévtov puxdv, tov adtdv tpodmov xai eig Evpodnnv, Oet-

tahiav, Bowwtiov, Moxedoviav, AitwAiav, trv "Attwnv, "Apyog, Kopwvdov, o mAeiota

rai aproto [ledomovvioov. — »Sie [Jerusalem] ist, wie gesagt, meine Heimatstadt, aber

auch die Metropole nicht nur des einen Landes Judéa, sondern auch der meisten anderen

Lander dank Kolonien [Swx tag amowiag], die sie im Laufe der Zeit in den Nachbarlén-

dern griindete, in Agypten, Phénizien, Syrien [...] ebenso auch in Europa, Thessalien,

Bootien, Macedonien, Atolien, Attika, Argos, Korinth und den meisten und bedeutendsten

Gegenden der Peloponnes.« (Ubers. Kohnke).

1 yom Brocke, Thessaloniki, 216.

1 Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 215-217.

12 Vgl. Nigdelis, Synagoge(n), 298f., 305f., Zitat der Inschrift 298, Zitat mit deutscher Uberset-
zung bei vom Brocke, Thessaloniki, 224.

©
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von einem »Zuwachs des judischen Bevolkerungselements« aufgrund langer
zuriickreichender Lokaltradition sowie »vor allem« Einwanderungswellen
nach den einschneidenden Ereignissen in den Jahren 70 und 135 n. Chr. aus-
geht.!® Skeptischer ist vom Brocke, der den Migrationswellen um 70, 135 und
zusatzlich noch 117 das Potential solch tiefgreifender Veranderungen der jiidi-
schen Bevolkerungsstruktur zugesteht, dass keine sicheren Riickschliisse auf
die Zeit um das Jahr 50 zu ziehen seien.'*

Aber auch ohne dieses spitere epigraphische Zeugnis allzu sehr zu gewich-
ten, sprechen die anderen Hinweise zusammengenommen deutlich fiir die
Existenz einer jiidischen Gemeinde und auch einer Synagoge im Thessaloniki
zur Zeit des Paulus.

5.2.2 Die Synagoge als Beriihrungspunkt und
Konfliktschauplatz

Gab es eine Synagoge in Thessaloniki, so ist es naheliegend, dass Paulus und
sein Team dort mit ihrer Christuspredigt auftraten. Von Kontakten bzw. der
Synagoge als Berithrungspunkt zwischen Missionaren und thessalonischen
Diasporajuden wére sogar schon dann auszugehen, wenn das Missionsteam
dort in einer passiven Rolle geblieben wire. Bei 6ffentlicher Verkiindigung
dort ist iiberdies plausibel, dass iiber das Verkiindigte gesprochen und ge-
stritten wurde. Dass es aufgrund solch inhaltlicher Differenzen zum Konflikt
gekommen sein konnte, ist weiter zu erwigen.'®

Dass die Verkiindigungstatigkeit des Missionsteams sich aber nicht auf die
Synagoge beschrénkte, sondern anstelle von oder ergénzend zu der Synago-
ge auch an anderen Orten weiter- bzw. fortgefiihrt wurde,'® legt schon die
Zusammensetzung der Gemeinde nahe: Wie beschrieben ist die Gemeinde
(mindestens tiberwiegend) keine judenchristliche, ihre Mitglieder rekrutieren
sich folglich nicht (iiberwiegend) aus der Synagoge oder deren Umfeld."’

Das muss aber nicht bedeuten, dass mit dem Beginn gezielter Missionsbe-
muithungen unter den Heiden der Kontakt zur Synagoge frithzeitig abbrach.
Moglich ist es zwar, z. B. aufgrund inhaltlicher Differenzen oder irgendeiner
Art von Misserfolg bei der Verkiindigung, aber die bereits erwéhnten Text-

3 Vgl. Nigdelis, Synagoge(n), 306. Ebenfalls positiv hinsichtlich der Aussagekraft des Belegs

fiir das 1. Jh. n. Chr. Konradt, Gericht, 24 Anm. 3.
14 Vgl. vom Brocke, Thessaloniki, 226f.
15 Sjehe Abschnitt 5.2.4 auf Seite 205.
16 yigl. Abschnitt 4.1.5.1 auf Seite 172.
17 Sjehe Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 79.
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indizien, dass die Missionare wie die Gemeinde unter Bedriangnis zu leiden
und dass die Juden in duf8erst polemischer Weise Eingang in den Brief gefun-
den haben, deuten auf mehr als nur einen mehr oder weniger freundlichen
Erstkontakt kurz nach Ankunft der Missionare in der Stadt hin. Es ist von
einem Konlflikt heftigerer Art auszugehen, der - in welcher Form auch immer
- zwischen Juden aus der Synagoge und den Missionaren ausgetragen wurde.

Unter dem Stichwort Berithrungspunkte ist schlieBlich noch nach solchen
zwischen den Juden und der paganen christlichen Gemeinde zu fragen. Denn
so sicher vom Auftreten der Missionare in und um die Synagoge auszugehen
ist, so wenig sicher kann die analoge Annahme fiir die Gemeinde getroffen
werden. Kontakte zur Synagoge bestanden selbstverstandlich im Fall von
judischen Gemeindemitgliedern. Sofern historisch wiare hier z. B. auf Jason
und Aristarch zu verweisen, die zu diesem Kreis gehort haben konnten. Eine
Parallele aus Korinth diirfte Krispus sein, den sowohl Paulus als von ihm
selbst Getauften als auch Lukas als Synagogenvorsteher — und damit unzwei-
felhaft als Juden - erwdhnen (1Kor 1,14; Apg 18,8). Kontakte zur Synagoge
bestanden auch im Fall von Gottesfiirchtigen, deren Vorhandensein in der
Gemeinde wie gesehen nicht in grundsatzlichem Widerspruch zu 1Thess 1,9
stehen muss. Beide Gruppen diirften allerdings nur einen kleinen Anteil an der
Gesamtgemeinde ausgemacht haben.'® Fiir diesen grofien Rest der Gemeinde
ist nicht mit nennenswerten Kontakten zur Synagoge zu rechnen, weder vor
noch nach der Annahme des christlichen Evangeliums.'® Und auch seitens
der Juden ist keine Kontaktaufnahme bzw. nidherhin keine Verfolgung oder
gar Vertreibung der paganen Gemeinde greif- oder auch nur erwartbar —%°
wiederum unter Vorbehalt der genannten Ausnahmen. Sowohl der 1Thess
als auch Apg 17,1-10 geben implizit wie explizit lediglich Hinweise auf eine
die Missionare betreffende Verfolgung und Vertreibung.”! Insofern liegt in

8 Siehe Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 79 und Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 80; vgl. auch Konradt,
Timotheus, 142.

19 Vgl. Konradt, Gericht, 27.

20 Mit Still, Conflict, 132.218-226 und gegen Riesner, Frithzeit, 311f,; Gupta, Thessalonian
Believers, 107, die von einer Bedrangnis der Gemeinde durch Juden ausgehen und im Fall
von Gupta sogar unter den cvpguAétar (1Thess 2,14) Juden verstehen: »However, there
is good reason to believe that cupguAétng could refer to Jewish persecutors, thus giving
further evidence that Jewish leaders in Thessalonica may have had reason to harass former
God-fearing Thessalonian believers into regretting their break from the synagogue«. Es ist
allerdings stark anzuzweifeln, ob sich Gottesfurchtige fir die Synagoge zuriickgewinnen
lassen, indem man sie bedréngt. Die konflikthafte Bedrangnis der Gemeinde geht von deren
paganen Landsleuten aus; siehe dazu Abschnitt 3.3.1 auf Seite 107, zu den cvppuAéton
darin besonders Abschnitt 3.3.1.1 auf Seite 107.

Dass laut Apg 17,6-8 Jason und einige andere vor den Politarchen angeklagt werden,
wertet Lukas als wiitende Spontanreaktion darauf, dass Paulus und Silvanus nicht mehr

2
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5 Gefahrliche Konkurrenz?

der Auseinandersetzung mit der Synagoge ein die Missionare betreffendes
Konfliktfeld vor.

5.2.3 Juden als Bedranger der Missionare

Die Missionare teilen mit der Gemeinde die Erfahrung von Bedrangnis und
Leid. Das wird im 1Thess hinreichend deutlich und auch betont zur Sprache
gebracht. Die hier zu zeigende Annahme, dass (auch) ortsansissige Juden aus
Thessaloniki fiir diese Erfahrung verantwortlich sind, soll und kann zwar nicht
als einzige Begriindung fir die Leiden der Missionare vorgebracht werden,
wohl aber als ein (durchaus wesentlicher) Teilaspekt.

Von den Hinweisen im 1Thess sind beispielsweise die Leiden und Miss-
handlungen in Philippi (2,2) nicht auf eine judische Missionsbehinderung
zuriickzufiihren,?” ebensowenig die Not und Bedringnis, um die es in 3,7 geht:
Die Not wird wesentlich durch die Ankunft des Timotheus bei Paulus bzw.
dessen Nachricht vom Fortbestand der Gemeinde gelindert, bestand also in
Unkenntnis und Sorge um ebendiesen Fortbestand angesichts der raumlichen
Trennung.”

Die Bedringnis, die in 3,3f. zur Sprache kommt, ist unbestimmt —** be-
wusst unbestimmt, um die Gemeinde, die Missionare und moglicherweise
noch kollektiver die ganze Christenheit einzuschlieSen.”® Gegenstand dieser
Bedréangnis seitens der Missionare konnen und werden auch die beméangelte
Trennung und die vorherigen Vorkommnisse in Philippi gewesen sein, aber
nicht ausschliefSlich. Die Bedréngnisse im Plural (3,3) konnen auch pluralisch

auffindbar sind. Von einer gezielten Verfolgung oder gar Vertreibung kann hier keine
Rede sein. Zu erwagen ist ferner, ob die Polemik des 1Thess per se schon ein Hinweis
auf maximal geringe Kontakte zwischen Synagoge und Gemeinde ist: Denn wenn der
Gemeinde von Paulus in 1Thess 4,11 gute Nachbarschaftspflege aufgetragen wird, zu
dieser direkten Nachbarschaft aber gleichzeitig Juden gehorten, die derselbe Paulus mit
harschen Vorwiirfen und der Ankiindigung endgiiltigen Verderbens iiberzieht, stiinden
beide Aussagen in einem Spannungsverhéltnis. Gdbe es dagegen keine Kontakte oder nur
vereinzelte tiber vormals Gottesfiirchtige, wiren Juden als Interaktionspartner und somit
potentielle Adressaten der Aussage in 4,11 kaum im Blickfeld der Gemeinde.

Zumindest bietet der 1Thess hierfiir keine Anhaltspunkte. Und erganzt man die Informa-
tionen aus Apg 16, so treten treten dort auffilligerweise gerade keine Juden als Bedringer
auf.

Insofern fiir diese Trennung Juden verantwortlich sind, geht die Bedréngnis mittelbar
natiirlich doch von diesen aus. Der unmittelbare Referenzpunkt des Leidens ist aber das
Faktum des Trennungszustandes und die damit verbundene Ungewissheit.

Bickmann, Kommunikation, 238: »[...] eine deutliche Leerstelle im Text«.

% Siche Abschnitt 3.3.2.1 auf Seite 124.
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hinsichtlich der missionarischen Leiden verstanden werden,? gewichtiger
driickt der prasentische Infinitiv 9Aifecon aber den dauerhaften Zustand des
Bedrangtseins aus. Hier ist gerade nicht an ein oder auch zwei bestimmte
Leiden zu denken, sondern eine durative Leidensbereitschaft als Grundhaltung,
die sich in konkreten Leiden immer wieder manifestiert.?’

Und sie manifestiert sich u. a. in einer von auflen kommenden Opposition
gegen die Missionsbemiihungen, auch in Thessaloniki. Die »grof3e Bedrangnis«
in 1,6 kann auf eine solche Opposition gegen die Missionare anspielen.?® Auch
2,2 ist hier erneut instruktiv, wenn man &yov und nappnoio als Ausdruck
eines bzw. Reflex auf einen externen Konflikt in Thessaloniki deutet. Fiir diese
Deutung spricht die direkte Verbindung mit Leiden und Misshandlungen in
Philippi.?’ Als Konfliktgegner kommen Juden nicht nur infrage, es deuten
auch viele Indizien in diese Richtung. So ist das Resultat des Konflikts fiir
die Missionare ihre Trennung von der Gemeinde. Sie wurden verfolgt und in
letzter Konsequenz aus der Stadt vertrieben bzw. mussten die Stadt fluchtartig
verlassen. Die Folgen des Konflikts der christusglaubigen Gemeinde mit ihren
Landsleuten sind zwar gleichfalls bedrangend, aber darin trotzdem voéllig

t,30

anders gelagert,” sodass fiir die Missionare von einer anderen bedringenden

Konfliktpartei auszugehen ist.*!

Hier bleiben schon per Ausschlussverfahren
als Option nur Juden, die aber dariiber hinaus in 2,15 auch in genau dieser
Rolle genannt werden: xai pég éxdiw€bvtwv. Diese Aussage ist auch bzw.
ganz besonders auf die spezifische Situation in Thessaloniki zu lesen.* Als
weiteres Zeugnis ist auch die Schilderung der Erstmission in Thessaloniki nach
Apg 17,1-10 dahingehend auszuwerten, dass die Opposition gegen die Apostel
dort unzweifelhaft von Juden ausgeht. An dieser Stelle sind nun freilich einige

Worte zum Quellenwert der Apg notwendig.

% Auch wenn der Plural bereits mit Blick auf das Kollektiv mit der Gemeinde oder ge-

samtchristlich Sinn ergibt, sodass nur ein bestimmtes Leid der Missionare darunter zu
fassen wire. Es spricht aber nichts gegen ein plurales Verstidndnis auch hinsichtlich der
missionarischen Leiden.

Vgl. Bickmann, Kommunikation, 239.

Still, Conflict, 130: »It is conceivable that Paul had his own troubles in Thessalonica in
mind when commending his coverts.« Dabei muss die Bedrangnis der Missionare auch
hier nicht exklusiv auf Thessaloniki bezogen sein.

Vgl. Still, Conflict, 129.

Siehe Abschnitt 3.3.1.3 auf Seite 120.

Vgl. Konradt, Gericht, 27.

Vgl. Still, Conflict, 132f.

27
28
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Exkurs: Zum Quellenwert der Apostelgeschichte und den

Konsequenzen fiir den Missionsaufenthalt in Thessaloniki

Die Frage »nach der historischen Zuverlassigkeit der Apostelgeschichte« fiih-
re, so Weif}, »in dorniges Gelande«, was er exemplarisch an fundamentalen
Unterschieden zwischen englisch- und deutschsprachiger Forschungstraditi-
on veranschaulicht.*® Um sich nicht allzu sehr im metaphorischen Dornen-

gestriipp zu verfangen, diirfte es angezeigt sein, sich zunédchst auf wenige

allgemeine Hinweise zu beschranken.

1. Die Frage, ob und inwieweit die Apg belastbare historische Informatio-

nen enthalt, ist an sich eine moderne bzw. das Resultat eines modern-
westlichen Verstandnisses von Geschichtsschreibung. Antiker Historio-
graphie ist diese Frage fremd, weil sie nach anderen Kriterien funktio-
niert.** Die Kategorisierung eines Textes als »antike Historiographie«
erlaubt folglich noch keine Riickschliisse auf seine Historizitat im mo-
dernen Sinne.*

. Dies negiert freilich weder die Rechtméafligkeit noch die Notwendigkeit

moderner Riickfragen an antike Geschichtsschreibung.*® Die Frage nach
historischer Zuverlassigkeit lasst sich an antike Texte herantragen — nur
werden die antiken Texte diese mitunter gar nicht, notwendigerweise
aber nicht pauschal mit einem kurzen »Ja« oder »Nein« beantworten.

. Ein positiver Beweis der Historizitit eines Werkes oder einzelner darin

enthaltener Aussagen ist nicht moglich,*” sodass sich maximal mit den
Kategorien Wahrscheinlichkeit und Plausibilitit operieren ldsst. Ob eine

33
34
35

36
37

Weif}, Sozialgeschichtliche Aspekte, 41.

Vgl. die sehr anschauliche Einleitung von Backhaus, Asphaleia, 189f.

Vgl. Backhaus, Lukas der Maler, 162-164.183.188, der dafiir pladiert, das lukanische Werk
als »kreative Rekonstruktion« (183) zu lesen, das historisch belastbare Informationen
transportieren kénne, was sich in »den meisten Fallen« (188) aber ebensowenig be- wie
widerlegen liefle.

Vgl. Backhaus, Lukas der Maler, 188.

Vgl. dazu die wissenschaftstheoretischen Ausfithrungen bei Harle, Dogmatik, 8: »Wissen-
schaft ist grundsatzlich nicht in der Lage, generelle (affirmative) Aussagen zu verifizieren,
sie kann sie allenfalls (mit Sicherheit) falsifizieren. Generelle Aussagen, die nicht falsi-
fiziert, sondern induktiv bestatigt sind, konnen als >wahrscheinlichg, als >bewéhrt«< o. 4.
gekennzeichnet werden. Da ihre kiinftige Falsifizierung aber nicht ausgeschlossen werden
kann, ist eine (definitive) Verifikation nicht méglich. Hier besteht also eine wissenschafts-
theoretisch relevante Asymmetrie: Die Wahrheit genereller (affirmativer) Aussagen muf}
letztlich offenbleiben, wahrend ihr Falschsein gegebenenfalls definitiv festgestellt werden
kann. D. h.: Wissenschaftliche Sicherheit gibt es nur im Blick auf das, was wir nicht wissen,
nicht dagegen im Blick auf das, was wir positiv wissen.«
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Information aber als historisch plausibel gelten darf, muss sich anhand
von Einzelanalysen je abschnittspezifisch zeigen lassen.*®

4. So wie ein hohes Maf} an Plausibilitiat noch kein letztgiiltiger Beweis
ist, so stellt das Fehlen von »externen Daten«* zur Plausibilisierung
einer Textaussage noch keine Widerlegung dar. Mit Haacker gesprochen
steht Forschenden vielleicht wirklich gréflere Aufgeschlossenheit als
iibertriebene Zweifel lediglich aufgrund der Seltenheit des Erzahlten
gut an.*

Die getroffenen Aussagen sind auf die Apg anwendbar: Sie ist antike Historio-
graphie und sie ist ein vielfaltiges Werk. Anders als die Evangelien umfasst
die erzihlte Zeit nicht wenige Jahre, sondern Jahrzehnte und fokussiert nicht
exklusiv den Messias Jesus, sondern nimmt mit der Perspektive auf die geist-
gewirkte Ausbreitung der Gemeinde verschiedene Protagonisten in den Blick.
Dass dieser inhaltlichen Vielfalt auch eine quellenbasierte korrespondiert,
diirfte eine naheliegende Annahme sein. Das in den Proémien*' postulierte
sorgfiltige Nachzeichnen der Ereignisse setzt, zumindest fur Alkier, nicht
nur mehrere (schriftliche) Quellen, sondern auch Reisen und Gespréche mit
Augenzeugen voraus,* sodass fiir die Frage nach der historischen Plausibi-
litat gleichfalls eine sorgfiltige Priifung von Einzelaussagen bzw. einzelnen
Textabschnitten unabdingbar ist.**

Ein gelungenes Beispiel dafiir hat Weif3 fiir Apg 13f. bzw. niherhin die
Person des Sergius Paullus vorgelegt.** Weif} attestiert Lukas prizise Lokal-
kenntnisse und arbeitet anhand von textexternen, v. a. epigraphischen Quellen
zur Familie des Sergius Paullus und deren Besitzungen in Kleinasien heraus,
dass die Reiseroute des Missionsteams sowie die Bekehrung des Statthalters
zum christlichen Glauben historische Plausibilitit beanspruchen diirfen.*
Auch die Wir-Passagen werden immer wieder als historisch belastbare Quel-

3 Weif}, Sozialgeschichtliche Aspekte, 43: »Man kann in den Geschichtswissenschaften

letztlich nur von Wahrscheinlichkeiten und der Plausibilitidt von Argumenten sprechen.
Wenn es méglich ist, textimmanente Angaben der Apostelgeschichte mit externen Daten zu
verkniipfen, dann wire dies, wenn auch sicher kein Beweis, so doch ein nicht unerhebliches
Argument fiir die historische Plausibilitat der Apostelgeschichte.«

% Noch einmal Wei3, Sozialgeschichtliche Aspekte, 43.

0 Vgl. Haacker, Apostelgeschichte, 19.

Auch das Lk-Proémium ist auf die Apg zu beziehen (vgl. Alkier, Bemerkungen, 8).

Vgl. Alkier, Bemerkungen, 8f.

4 Vgl. Pesch, Apg I, 51; Ebel, Missionswerk, 175.

4 Vgl. Weif}, Sozialgeschichtliche Aspekte, 43-48; ausfithrlich Weif3, Elite, 51-80.

4 Vgl. Weif3, Sozialgeschichtliche Aspekte, 43.47; ferner Breytenbach, Paulus und Barnabas,
29-52.82.92f.; Ohler, Geschichte, 222f.
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5 Gefahrliche Konkurrenz?

len in Anschlag gebracht.*® Und Ebel verweist pauschal auf viele historisch

wertvolle Informationen in der Apg.?’

Fiir die hier zur Disposition stehende Textstelle Apg17,1-10 — bzw. mit

Blick auf die Gesamtstudie fiir den gesamten Textbereich von der Erstmission
in Thessaloniki bis zur Abfassung des 1Thess aus Korinth (Apg 17f.) — sind
den obigen Hinweisen folgende weitere zur Seite zu stellen.

5. Mit dem 1Thess liegt eine Parallelquelle zu den rund um Apg 17,1-10
geschilderten Ereignissen vor. Da der Brief das Zeugnis eines personlich
Beteiligten, sogar eines Protagonisten, ist, gilt der Grundsatz: Primér-
vor Sekundérquelle. Widersprechen sich 1Thess und Apg, ist im Zweifel
Paulus zu folgen.

6. Ohne ein paulinisches Gegenzeugnis ist den Angaben der Apg ebenso-
wenig blind zu vertrauen wie zu misstrauen.*® Wobei hier das Nicht-
Misstrauen vielleicht starkere Betonung verdient: Immerhin ist das
Zeugnis der Apg eine Quelle, die zwar kritische, aber doch Beachtung
verdient, auch wenn sie — wie gesehen — nicht den Anspruch moder-
ner Geschichtsschreibung bedienen will. Es gilt gewissermaflen der
Grundsatz: im Zweifel fiir den Angeklagten.

7. Das lukanische Doppelwerk weist unbestritten ein hohes Maf} an litera-
rischer Gestaltung auf, die aber per se keinen Widerspruch zu historisch
belastbaren Informationen bedeutet. Literatur ist nicht automatisch Fik-
tion.*’ Fiir die erzihlte Erstmission in Thessaloniki ist dieser Punkt
dahingehend hervorzuheben, dass Lukas diese und andere Erstmissio-
nen schematisch schildert, woraus sich aber nicht ohne Weiteres eine
Aussage zur Fiktionalitat oder Historizitit ableiten lisst.® Es bleibt
dabei: Der Einzelfall ist zu priifen.

Diese Priifung fithrt im Fall von Apg 17,1-10 zu folgenden Ergebnissen. Erstens

hat sich bereits gezeigt, dass die Informationen zu den Reiserouten von Paulus,

Silvanus und Timotheus aus Apg einerseits und 1Thess andererseits nicht

46

47

48
49

50

Vgl. beispielhaft Haacker, Apostelgeschichte; fiir eine kurze Ubersicht siehe Backhaus,
Datierung, 226 Anm. 41.

Vgl. Ebel, Missionswerk, 175.

Vgl. Donfried, Paul and Judaism, 247.

Noch einmal Punkt 1 aufnehmend lésst sich hinsichtlich antiker Historiographie sagen,
dass Geschichtsschreibung immer literarisch ist, sich davon aber weder beztiglich ihrer
Historizitit noch ihrer Fiktionalitét eine direkte, zwingende Aussage ableiten lasst. Contra
Mell, Evangelium, 45-54, bes. 48.53f.

Vgl. Abschnitt 4.1.5.1 auf Seite 172.
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5.2 Situation

im Widerspruch stehen, sondern zusammengenommen ein plausibles Bild
ergeben.’! Gleiches ist zweitens auch fiir die Rolle des Timotheus festzustellen:
Sein namentliches Fehlen in Apg 17,1-10 lasst sich gut mit seiner Paulus und
Silvanus untergeordneten Rolle erkldren, die auch der 1Thess implizit durch
die Méglichkeit seiner Riicksendung in die Stadt erkennen lésst.”* Drittens
konnte gezeigt werden, dass zur Zeit der paulinischen Mission in Thessalo-
niki von einer Synagoge auszugehen ist, was missionarisches Wirken genau
dort wahrscheinlich macht - ganz so, wie in der Apg geschildert.”® Viertens
stimmen Apg und 1Thess auch darin tiberein, dass es zu einer Vertreibung
bzw. Flucht der Missionare aus Thessaloniki gekommen ist. Und iiberdies
legen die eingangs des Kapitels gemachten Textbeobachtungen® nahe, dass
Juden als Bedréanger der Missionare in diesem Konflikt eine Rolle spielen. Die
Sekundarquelle ist an dieser Stelle zwar ungleich deutlicher als Paulus’ eige-
ne Schilderung im 1Thess, aber der Grund dafiir liegt auf der Hand: Paulus
muss den Thessalonichern nicht erzahlen, wie und warum er und sein Team
aus der Stadt vertrieben wurden, da die Gemeinde das selbst mitbekommen
hat. Finftens deutet die in Apg 17,6.8 verwendete Bezeichnung moAitépya
fur stadtische Magistrate auf Lokalkenntnis des Lukas hin, weil der Begriff
sich inschriftlich in Thessaloniki belegen ldsst, wahrend er sonst quasi nicht
vorkommt.>

Als ein Stiick weit subsummierender sechster Punkt ist Apg 17,1-10 ange-
sichts der zahlreichen Konvergenzen zum 1Thess sowie im Fall der Synagoge
zu weiteren Quellen unter den Grundverdacht zu stellen, viele historisch be-
lastbare Informationen zu iiberliefern. Es sollte iiberdeutlich geworden sein,
dass die Frage nach der Historizitat unabhingig von der fraglos literarischen
Gestaltung der Textstelle bzw. des Gesamtwerkes zu beantworten ist.’® Die

3! Siche Abschnitt 2.2.1.3 auf Seite 73.

> Siehe Abschnitt 2.2.1.1 auf Seite 70 bzw. den zugrundeliegenden Artikel von Konradt,
Timotheus, passim.

Siehe Abschnitt 5.2.2 auf Seite 196. An dieser Stelle wird sehr deutlich, dass ein vermeint-
liches Schema mitnichten quer zu historischen Informationen liegen muss.

** Siehe Abschnitt 5.1 auf Seite 193.

& Vgl. Finegan, Archeology, 108; Donfried, Paul and Judaism, 247. Vgl. ferner auch die
generelle Bewertung von Weif3, Elite, 54: »Die Zuverlassigkeit des Lukas hinsichtlich der
unterschiedlichen Titel romischer Amtstrager ist seit langem bemerkt worden.« Es scheint,
dass von derselben Zuverlassigkeit auch fiir die politischen Verhéltnisse in Thessaloniki
auszugehen ist.

Und auch unabhingig von theologischen Intentionen. Backhaus, Lukas der Maler, 168
stellt heraus, dass die Alternative, ob Lukas Theologe oder Historiker gewesen sei, eine
»Schein-Alternative« ist, da er das eine » im Modus« des anderen sei. Historischen Gehalt
und literarische Gestaltung als Alternativen gegeneinander auszuspielen, wire gleichfalls
unsachgemas.
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5 Gefahrliche Konkurrenz?

Ubereinstimmung mit einem lukanischen Schema steht in keinem Widersprch
zu den aufgefiithrten Ergebnissen, die der Textstelle historische Plausibilitat
attestieren.

Im unmittelbaren Kontext des Berichts aus Thessaloniki ist siebtens noch
einmal auf Weify einzugehen. Er tragt nicht nur fiir Sergius Paullus, son-
dern auch fiir den Athener Dionysios Argumente vor, die die Athen-Episode
der Apg, inklusive der Areopagrede, historisch plausibilisieren.”” Wenn das
zutreffend wire, lage ein weiterer Hinweis auf zuverlassige historische In-
formationen aus dem direkten zeitlichen Umfeld der Mission in Thessaloniki
vor.”®

Und schliefilich schildert Paulus achtens in 2Kor 11,24-26 die Widrigkeiten,

denen er sich als Missionar ausgesetzt sah — und die auch von Juden ausgingen:

Von Juden empfing ich fiinfmal vierzig weniger einen [016 Tovdaiwv
mevtéung tecoepdovta mapa piov Edofov], dreimal wurde ich ausge-
peitscht, einmal gesteinigt, dreimal erlitt ich Schiffbruch, eine Nacht
und einen Tag habe ich tiber der Meerestiefe zugebracht; viele Male
war ich auf Reisen, in Gefahren von Fliissen, in Gefahren von Raubern,
in Gefahren aus meinem Volk, in Gefahren aus den Heiden [x1vd0voig
éx yévoug, uvdidvolg €€ é9vav].

Das Ertragen von Gegnerschaft bestétigt zumindest auf einem allgemeinen
Level Konflikte mit Juden im Laufe der paulinischen Missionstatigkeit. Ob auch
die Erstmission in Thessaloniki zu den spezifischen Fallen zahlt, die hinter
dieser Aussage stehen, ist moglich, wenn auch nicht zwingend. Zwischen der
Griundung der Gemeinde in Thessaloniki und dem 2Kor liegen vermutlich etwa
fiinf Jahre®® und auch vor der ersten Europareise des Paulus ist dieser schon
missionarisch tétig — mehr als genug Zeit also, um potentiell viele Erfahrungen
zu machen, die die Aussagen aus 2Kor 11 inhaltlich fiillen konnten. Mindestens
aber lasst die Notiz einen Konflikt mit Juden generell plausibel erscheinen.

57 WeiB, Elite, 95f.: »Im Rahmen des Indizienprozesses, den der Historiker zu fithren hat, darf
man die Erzdhlung vom Aufenthalt des Paulus in Athen, welche Lukas in Apg 17,16-34 bie-
tet, eher als historisch plausibel denn als lukanische Konstruktion oder Fiktion betrachten.«
Fir die vollstdndige Argumentation sieche Weif3, Elite, 80-101; Weif3, Sozialgeschichtliche
Aspekte, 48-52.
Zusitzlich sieht Mell, Evangelium, 49 sogar in Apg 17,5-9, der Tradition um Jason, »auf-
fallig viel thessalonisches Lokalkolorit« und attestiert der Stelle Zuverldssigkeit und
»historische Plausibilitit« — und das, obwohl er den Quellenwert der Apg allgemein und
speziell im Fall der Thessalonikimission sonst skeptisch sieht (45-54, bes. 48.53f.).
5 Vgl. beispielhaft Schnelle, Paulus, 38; Schnelle, Einleitung, 96f. Ohne damit generell der
Chronologie Schnelles folgen zu wollen, ist an dieser Stelle mit ihm und vielen anderen
davon auszugehen, dass der 2Kor im Jahr 55 aus Makedonien geschrieben wurde.
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Fazit: Mit Paulus und der Apg ist davon auszugehen, dass die Flucht aus
der Stadt und die daraus resultierende ungeplant frithe Trennung von der
Gemeinde das Ergebnis jiidischer Verfolgung gegen die Missionare war.®
Diese Opposition mag nicht der ausschlie8liche Inhalt der Bedrangnis der
Missionare sein, die im Brief immer wieder hervorgehoben wird, aber sie ist ein
wesentlicher Teil davon. Die Gemeinde ist, weil (iberwiegend) nichtjudisch,
nicht von dieser Verfolgung betroffen. Gleichwohl weifd sie natiirlich um den
Konflikt, leidet in Form der Trennung mittelbar auch selbst darunter und kann
die Polemik in 1Thess 2,15f. vor diesem bzw. in diesen situativen Hintergrund
einordnen.

5.2.4 Griinde fiir die jiidische Opposition

Mangels belastbarer Informationen aus dem 1Thess fithrt die Suche nach
Konfliktursachen wiederum zur lukanischen Darstellung der Ereignisse in
Thessaloniki. Hierin gibt es zumindest zwei Hinweise: Den Eifer der Juden
(Znhodooavteg 8¢ ot Tovdaiol, Apg17,5), der in der Erzahlfolge unmittelbar
nach der Notiz tiber die erfolgreiche Mission Gottesfiirchtiger und vornehmer
Frauen zur Sprache kommt, und den Inhalt des Vorwurfs, den die Juden 6f-
fentlich gegeniiber den Politarchen vorbringen, ndmlich dass die Missionare
Aufruhr stiften und gegen die kaiserlichen Gebote handeln, indem sie Jesus als
Konig verkiinden (oi tr)v oixovpévnv dvactatwcovteg [. .. ] xal obtol mév-
teg amévovtt thv doypdtwv Kaioapog tphocovoty facihéa étepov Aéyovteg
eivon 'Incoov, 17,6f.).

Dieser Vorwurf ist offenkundig auf die stadtische Verwaltung und damit
letztlich auf Rom zugeschnitten, um die Missionare als politische Unruhestifter
anzuzeigen und beseitigen zu lassen — und damit ein vorgeschobener Grund.
Den anklagenden Juden diirfte es kaum um die Einhaltung kaiserlicher Gebote
gegangen sein. Zumal dieser Vorwurf, wenn er denn zutreffend gewesen wire,
eine Verfolgung nicht nur seitens der Juden und v. a. nicht nur der Missionare,
sondern der ganzen Gemeinde nach sich hatte ziehen miissen. Wie gesehen
lassen sich dafiir aber gerade keine Hinweise finden.

Die Nennung eifernder Juden lasst an Gal 1,13f. denken: an den eifernden Ju-
den Paulus, der selbst gewaltsam die Anhéanger des christlichen Bekenntnisses
verfolgte. Konnten die Griinde fiir die Verfolgung die gleichen gewesen sein

5 Contra Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 176 mit Anm. 58, der fiir Thessaloniki »keine
Agitationen von judischer Seite« vorliegen sieht, die Schilderung der Apg nicht fiir histo-
risch hélt und als Hintergrund von 1Thess 2,15f. judische Verfolgungen »auf der ersten
Missionsreise« fiir wahrscheinlich hélt. Das erklart aber gerade nicht hinreichend, warum
Paulus diese Sitze den Thessalonichern schreibt (siehe Abschnitt 5.3.2.1 auf Seite 212).
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5 Gefahrliche Konkurrenz?

wie die der thessalonischen Juden? Die wahrscheinlichste Begriindung fiir
Paulus’ Verfolgertatigkeit ist im Gesetzes- und Tempelverstandnis Jesu bzw.
seiner Anhinger zu suchen.®! Dass Ahnliches auch Anstof3 in der Synagoge
von Thessaloniki erregt haben kénnte, ist zwar nicht auszuschlieflen, aber es
sprechen dennoch gewichtige Punkte gegen eine solche Parallelisierung der
Konfliktursachen. So diirften die biographischen Voraussetzungen des Eiferers
Paulus grundlegend andere gewesen sein als die der thessalonischen Verfolger.
Denn Paulus ist pharisdischer Eiferer év ¢ Tovdaioud (Gal 1,13f.; Phil 3,5).
Dariiber stellt sich Paulus in die Tradition der Eiferer Pinhas und Elia ein, die
gewalttatig fir die Tora und bzw. als Ausdruck der Wahrung der Besonder-
heit Israels stritten (Num 25,6-13; 1K6n 19,10.14; Sir 48,2; 1Makk 2,54.58).%
Paulus’ Position ist daher keine universell-jiidische, sondern eine partikular-
pharisdische mit einer ihr eigenen, vermutlich sehr tempelzentrierten und
toratreuen Vorstellung von Judentum - eben dem Judaismos als Bezeichnung
fiir eine innerjidische Stromung. Aus dieser Haltung resultiert Paulus’ vorma-
liger Eifer gegen die Jesusanhénger. Dieselbe Pragung fiir (zumindest einige)
Juden in Thessaloniki zu behaupten, ware im Fall von Anhéngern des Judais-
mos kithn,®® im Fall von Pharisdern in hochstem Maf3e unwahrscheinlich, da
bekanntlich bis zur Tempelzerstorung keinerlei Belege fiir Phariséer in der
Diaspora bekannt sind.®*

Auch ein zeitliches Argument spricht gegen eine Parallelisierung bzw. sogar
weiter gefasst gegen den Inhalt der paulinischen Verkiindigung in Thessaloni-
ki als Konfliktursache tiberhaupt: die Abfolge des Missionsaufenthalts. Auch

t,65

wenn seine Gesamtdauer sich nicht prazise bestimmen lésst,” so deutet die

1 Mit Niebuhr, Verfolger der christlichen Gemeinde, 78f.; gegen Schnelle, Paulus, 76f., der
»die Verkiindigung der Christusgldubigen, ein Gekreuzigter sei der verheiflene Messias
Israels« (76) als Grund fiir die paulinische Verfolgertatigkeit identifiziert. Fir Tora und
Tempel als mafBgebliche Streitpunkte und Anlass fiir gewaltsame Verfolgung sprechen aber
die mit den Begriffen Eifer und Judaismos verbundenen Traditionen (s. u.). Das Bekenntnis
zu einem Gekreuzigten tangiert die Bereiche Tora und Tempel bzw. die Sonderstellung
Israels aber per se nicht, sodass zu erklidren wire, warum der eifernde Pharisder Paulus
gerade vom Kreuz so getriggert wird. Zumal, wie Schnelle selbst schreibt, eine Kreuzigung
trotz Dtn 21,23 aus jiidischer Perspektive keineswegs immer als Fluch gedeutet wurde —
zu haufig fand sie als romische Todesstrafe auch gegen Juden Anwendung.

62 Vgl. Konradt, Paulus als Jude, 39f,; Niebuhr, Verfolger der christlichen Gemeinde, 78f.;
Schnelle, Paulus, 76.

63 Sofern diese jiidische Strémung sich iiberhaupt losgelést von den Pharisiern greifen
lasst. Hinge beides zusammen, wire auch beides gemeinsam als nicht nur kithn, sondern
unwahrscheinlich abzutun.

o4 Vgl. Hengel, Der vorchristliche Paulus, 225-232. So ist denn auch der Phariséer Paulus in
Jerusalem zu verorten (vgl. Niebuhr, Verfolger der christlichen Gemeinde, 75f.).

5 Siehe Abschnitt 2.1.2 auf Seite 62.

206



5.2 Situation

iberwiegend heidenchristliche Zusammensetzung der Gemeinde darauf hin,
dass nach dem — eventuell drei Sabbate andauernden — Engagement der Missio-
nare in der Synagoge die Missionsbemiithungen auflerhalb dieser weitergingen.
Die Verfolgung und Vertreibung durch Juden markiert aber den Schlusspunkt
des Aufenthalts in Thessaloniki.®® Es liegt daher nahe, den Anlass fiir die
Verfolgung nicht in der Synagoge, ndherhin den dort moglicherweise stattfin-
denden inhaltlich-theologischen Kontroversen um Jesus Christus, Tora, Israel
und die Volker zu suchen, sondern erst spéiter.67

Den entscheidenden Hinweis liefert vielleicht wieder die Darstellung der
Apg anhand der Verkniipfung von jidischem Eifer und der Gewinnung Gottes-
fiirchtiger und vornehmer Frauen. Beides kénnte in einem kausalen Verhaltnis
stehen, die jidische Opposition also daher rithren, dass sich Personen aus
dem synagogalen Umfeld von dort ab- und der Gruppe der Christusgldubigen
zuwenden. Diese Begriindung wird desto einleuchtender, je mehr finanzielle
und soziale Ressourcen man den Gottesfiirchtigen und vornehmen Frauen
zugesteht, da der Verlust dieser Ressourcen fiir die Synagoge gleichsam umso
schmerzlicher wird.®®

Diese Begriindung ist um drei wichtige Anmerkungen zu ergénzen. Erstens
ist sie nicht abhangig davon, dass sich Paulus und sein Team tatsiachlich
nach genau drei Sabbaten von der Synagoge abwandten. Auch wenn sich die
Gemeinde schrittweise abseits der Synagoge zu konstituieren begann, konnte
Paulus natiirlich weiterhin die Synagoge aufgesucht und Menschen dort zu

5 Erneut bietet der Blick auf die Erstmission des Paulus in Korinth hierfiir eine Parallele.
Auch dort kommt es erst nach einer gewissen Zeit zur judischen Empérung und Anklage
vor Gallio; auch dort ist der Vorfall gegen Ende des Aufenthalts von Paulus anzusetzen
(Apg 18,12-18; sieche auch Abschnitt 2.1.2 auf Seite 62).

Anders Still, der ausfithrlich Griinde fiir eine inhaltliche Konfliktursache eruiert, dabei auf
Quellen zu Apostaten in der jiidischen Diaspora sowie die paulinische Vita zuriickgreift
und schlussfolgert, »that it was a combination of Paul’s own laxity in association with
Gentiles (e.g. at the table) and his law-free instruction of Gentile converts who he claimed
to be children of Abraham (e.g. regarding circumcision) that engendered zealous resis-
tance from his fellow Jews.« (Still, Conflict, 150-190, Zitat 190). Zur Parallelsierung der
paulinischen Motive fiir seine Verfolgung der Christusgldubigen mit méglichen anderen
auflerhalb Jerusalems wurde bereits kritisch Position bezogen. Gleichfalls ist es hypothe-
tisch, Analogien von einer in sich véllig vielfiltigen judischen Diaspora zur jidischen
Gemeinde in Thessaloniki herzustellen — vielleicht unnétig hypothetisch, wenn doch in
der Apg ein plausibler Grund genannt ist.

Vgl. auch hierfir Still, Conflict, 68-70, dessen Zwischenfazit an dieser Stelle Ratsel aufgibt:
»While Jewish jealousy or zeal incited by Paul’s missionary activity among synagogue
adherents only partially explains Paul’s conflict with Thessalonian Jews, it may well
have been a primary reason that Paul encountered Jewish opposition in Thessalonica
(and elsewhere).« (70f.). Eine Trennung von (Griinden fiir) »conflict« und »opposition«
erscheint kaum nachvollziehbar.

6

N

68

207



5 Gefahrliche Konkurrenz?

iiberzeugen versucht haben. Der den Konflikt auslésende Punkt wire aber so
oder so dann erreicht, wenn sich in der Synagoge die Wahrnehmung einstellt,
Paulus werbe Mitglieder und Sympathisanten ab — dazu kann, muss aber Paulus
nicht (mehr) selbst direkt in der Synagoge aktiv gewesen sein. Zweitens ist vor
dem Hintergrund der Uberlegungen zur Anzahl der Gottesfiirchtigen in der
Gemeinde® zu prizisieren, dass als Konfliktausléser streng genommen bereits
eine, sicher aber nur sehr wenige Personen ausgereicht haben. Es bedarf keiner
Massen an Gottesfiirchtigen oder vornehmen Frauen, die sich der paulinischen
Gemeinde anschlieflen, um eine jiidische Opposition gegen die Missionare
hervorzurufen. Und drittens bedeutet ein jiidisches Vorgehen gegen Paulus
und sein Team nicht, dass alle ortsansassigen Juden bzw. die gesamte Synagoge
geschlossen opponiert hitten. Die absolute wie relative Grofie dieser jiidischen
Gruppe bleibt offen und jegliche Pauschalurteile verbieten sich.”

5.2.5 Konfliktverhalten und -entwicklung

Obwohl einiges im triiben Bereich des lediglich Méglichen geblieben ist, kann
an dieser Stelle ein summierender Blick auf die Konfliktsituation der Missionare
geworfen werden. Dies verdankt sich mafigeblich der lukanischen Schilderung,
ohne die sich die eher vagen Texthinweise aus dem 1Thess kaum konkreti-
sieren lieffen. Je mehr historischer Gehalt aber fiir Apg 17,1-10 angenommen
werden kann, desto besser ergianzen sich die beiden vorliegenden Quellen -
und desto klarer wird das Konfliktfeld Juden vs. Missionare.

Paulus und Silvanus traten, wihrend Timotheus im Hintergrund blieb, nach
ihrer Ankunft in der Stadt in der dortigen Synagoge auf und verkiindigten
ihre Botschaft von Jesus Christus. Die Resonanz darauf hielt sich in Grenzen,
sodass die Missionsbemiithungen (auch) abseits des synagogalen Umfelds wei-
tergefithrt wurden. Dort mit gré3erem Erfolg: Es bildete sich eine Gemeinde
aus Menschen, die zuvor weitgehend keinen Bezug zur Synagoge hatten. Die
Frage, ob es — z.B. nach den lukanischen drei Sabbaten - zu einem harten
Bruch zwischen der Mission in und abseits der Synagoge kam, liegt in jenem
tritben Bereich des Moglichen, aber nicht néher Plausibilisierbaren. Paulus
konnte parallel weiter die Synagoge besucht haben. Der genaue diesbeziig-
liche Fortgang des Missionsaufenthalts ist unbekannt. Deutlich wird es erst
wieder an seinem Ende. Die Missionare gewinnen mindestens eine Person,

* Siehe Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 80.

7 Entgegen der pauschalisierenden Sprache der Apg ({nAdoavteg 8¢ of Tovdaior) werden im
Rahmen dieser Arbeit daher Formulierungen wie »Juden« (undeterminiert statt »die Ju-
den«) oder »die Untergruppe der eifernden Juden«, die dann bewusst nur diese Teilgruppe
herausgreifen, verwendet.
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vielleicht eher einige wenige Personen aus dem Kreis der Gottesfiirchtigen
und vornehmen Frauen fiir die christliche Gemeinde und l6sen sie — samt
eventueller finanzieller Zuwendungen — damit aus dem Kreis der Synagoge.
Genau der Zeitpunkt, an dem das innerhalb der Synagoge realisiert wird und
eine Reaktion hervorruft, ist der Moment, der in Apg 17,5 mit {nAodocavteg
5¢ ot Tovdaiol festgehalten ist und an dem der Konflikt ausbricht. Die Frage,
ob der Konflikt genau hier entsteht und sogleich eskaliert oder ob es eine
schrittweise Entwicklung gab, moglicherweise mit dem Versuch klarender
Gesprache, Versuchen der Riickgewinnung der abgewanderten Personen sei-
tens der Synagoge und anderen Mafinahmen, bleibt gleichfalls im Dunkeln.
Erkennbar ist nur, dass es zur Eskalation in Form von gewaltsamer Verfolgung
der Missionare kommt, die deren abrupte Flucht aus der Stadt zur Folge hat.”!
Eine Verfolgung der in der Stadt verbleibenden Gemeinde durch Juden ist
dagegen nicht greifbar.”® Gleichwohl ist sie iiber alles im Bilde, spielt sich der
Konflikt doch in Gestalt der verfolgten Missionare gewissermaflen in ihrer
Mitte ab.

Mit der Flucht der Missionare ist der Konflikt allerdings nicht vorbei. Be-
sitzt auch die lukanische Schilderung der néchsten Missionsstation, Berda,
einen historischen Kern, so spréache das fiir die Heftigkeit des Konflikts. Die
Untergruppe der eifernden Juden hétten sich dann nicht damit begniigt, die
Missionare nur aus Thessaloniki zu entfernen, sondern hitten sie weiter ver-
folgt und ihre Mission behindert.

Dieser Konflikterzéhlung der Apg korrespondiert der 1Thess in dreifacher
Hinsicht: Er bestatigt im schmerzlichen Zustand des Verwaist-/Beraubtseins
die erzwungene, vorzeitige Flucht der Missionare aus Thessaloniki. Er re-
flektiert in Form der heftigen Polemik gegen Juden deren heftige Reaktion
gegeniiber den Missionaren. Und er bestitigt in Form der Unmoglichkeit einer
Riickkehr von Paulus oder Silvanus nach Thessaloniki, dass der Konflikt kei-
neswegs mit deren Flucht beigelegt ist. Das zeigt sich moglicherweise auch in
Beroa, sicher aber im 1Thess selbst, der sich an der Trennung als der zentralen
Konfliktfolge abarbeitet. Auf Basis dieser Rekonstruktion des Konflikts kann
seine rhetorische Bearbeitung durch Paulus niher in den Blick genommen
werden.

"1 S0 z.B. auch Donfried, Paul and Judaism, 350 (ohne dabei die Konfliktebenen Missio-
nare contra Juden einerseits und Gemeinde contra Stadtbevélkerung andererseits zu
unterscheiden).

72 Siche Abschnitt 5.2.2 auf Seite 196.
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5.3 Argumentation

Im Umgang mit dem Konflikt steht Paulus vor der Herausforderung, zwei
gegensitzliche Anliegen zu vereinen. Auf der einen Seite gilt es, einem Kon-
fliktgegner bzw. -gegenstand, mit dem das Gros der Gemeinde wenig bis nichts
zu tun hat, aus ebendiesem Grund nicht zu viel Raum zu geben. Redet Paulus
zu lange tiber seine Probleme, Gegner und Bedrangnisse, konnte die Gemein-
de gegebenenfalls das Interesse verlieren, ihr wire aber in jedem Fall nicht
geholfen. Gleichzeitig ist die Gemeinde vom Resultat des Konflikts direkt und
auf existenzgefdhrdende Weise betroffen, sodass Paulus hier aktiv werden
muss. Dieser Herausforderung begegnet Paulus mit einer Kombination aus
funktionalem Detailschweigen und pointierter Polemik.

5.3.1 Schweigen - fiir die Gemeinschaft

Wie die Rekonstruktion der Konfliktsituation gezeigt hat, bleiben diejenigen
Stellen im 1Thess, in denen Bedrangnis und Leid (auch) der Missionare zur
Sprache kommen, mangels Details erklarungsbediirftig bzw. oft auch trotz
schliissiger Erklarungsansitze in ihrer ganzen Dimension uneindeutig.”® Das
gilt besonders fiir taig IAiYeowv tadtoug und JAifecdou in 1Thess 3,3f,, auch
fiir die »grofe Bedrangnis«, die die Gemeinde nachahmend mit den Missio-
naren teilt (1,6). Das Leiden in 2,2 ist zwar 6rtlich an Philippi gebunden, aber
auch dort gibt es keine dariiber hinausreichende Konkretion. Einzig die Not
in 3,7 ist hinreichend deutlich in Verbindung mit dem Trennungszustand zu
konkretisieren und wird durch Timotheus’ Riickkehr gelindert — aber tiber-
wunden ist sie dadurch nicht. Denn die bedrangende Unsicherheit mag ein
vorlaufiges Ende gefunden haben, die bestehende Trennung aber belastet wei-
ter, wie in 3,10 deutlich wird: voxtog xal fpépag Omepenneplocod dedpevol
€lg 70 10elv PV 10 pdcwmov. Im Fall der Bedringnis in 3,7 gelingt folglich
die Rekonstruktion gut, zeigt aber gleichzeitig, dass die Bedrangnis andauert.
In den anderen Fillen schwingt immer ein unbestimmtes Moment mit.”* Juden
werden als Konfliktpartei an den aufgefiihrten Stellen nie genannt.

Was bei der Suche nach einer genauen inhaltlichen Fullung der Bedrangnis-
se hinderlich ist,”® erweist sich aber mit Blick auf deren rhetorische Funktion

7 Vagl. still, Conflict, 150.

7 Siehe Abschnitt 3.1.1 auf Seite 95 sowie Abschnitt 5.2.3 auf Seite 198.

73 Hinderlich aus Sicht der heutigen, exegetischen Perspektive. Zeitgendssisch kénnen
seitens der Adressaten die ihnen konkret bekannten Bedringnisse eingetragen werden —
ein unbestimmtes bzw. in diesem Kontext besser als flexibel zu bezeichnendes Moment

bleibt gleichwohl bestehen.
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als bewusst gew#hlt und gezielt eingesetzt. Denn unbenommen des vorhan-
denen Wissens der Thessalonicher auch im Bezug auf die missionarischen
Leiden, wire es auch argumentationsstrategisch unnétig — eventuell sogar
kontraproduktiv —, diesen viel Raum zu geben, wenn damit keine den Thessa-
lonichern in irgendeiner Weise helfende Aussage verbunden ist. Es ist gerade
keine stabilisierende Wirkung fiir die Gemeinde zu erwarten, wenn Paulus
schlicht sein eigenes Leid klagen wiirde. Folglich tut er es auch nicht und
belésst es bei der Nennung von Bedriangnissen. Diese Unbestimmtheit bietet
dann aber gerade den nétigen Raum fiir ein plurales Verstandnis von Leid
und Bedriangnis — und zwar nicht nur fur ein vielfaltiges Leiden der Missio-
nare, sondern fiir eine Verschmelzung mit den Bedrangniserfahrungen der
Gemeinde, sodass eine Leidensgemeinschaft entstehen kann.”

Vergemeinschaftung als rhetorische Strategie im Umgang mit Bedrangnis
kam bereits zur Sprache.”” Diese Strategie wird mithilfe der missionarischen
Bedrangnis weitergefiihrt. Erneut ist das Ziel, der Gemeinde glaubhaft zu ver-
mitteln, dass sie trotz der Flucht der Missionare gerade nicht alleingelassen ist,
sondern die Gemeinschaft weiterhin besteht. In diesem Fall eben in Form einer
Leidensgemeinschaft, die in vielerlei Hinsicht auch die Missionare betrifft.
Dariiber hinaus kann als weitergehendes Ziel die Schaffung einer leidensbe-
reiten Grundhaltung angenommen werden, die auch zukiinftige Bedrangnisse
antizipiert und damit ein Stiick weit auffangt. Das ldsst sich ebenfalls an péA-
Aopev JAiPeotoun 3,4 festmachen, sofern hier die Leidensbereitschaft inklusiv
auf Missionare und Gemeinde sowie bereits Vergangenes und Zukiinftiges
bezogen ist.”®

Als argumentationsstrategisches Zwischenfazit ist hier festzuhalten: Durch
ein bewusstes Schweigen in Bezug auf Details zu den erlittenen und antizi-
pierten Bedrangniserfahrungen, d. h. deren bewusste situative Entkopplung,
wird ein breiter Raum erdffnet, in den die Christusglaubigen die fiir sie je-
weils bedrangende Erfahrung eintragen kénnen. Das schafft Gemeinschaft in
und sogar durch das Leiden. Gemeinschaft, die die Gemeindeglieder vor Ort
in Thessaloniki mit den Missionaren in Korinth und den anderen Christus-
glaubigen in Makedonien und Achaia verbindet. Gemeinschaft, die sogar fiir
zukiinftiges Leid wappnet.

76 Vgl. Wick, Gesamtzusammenhang, 19f.
77 Siehe Abschnitt 3.3.2.1 auf Seite 124.
78 Vgl. Abschnitt 3.1.1 auf Seite 95.
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5.3.2 Polemik — nicht nur gegen Juden
5.3.2.1 Einordnung und Inhalt der Vorwiirfe

So verschwiegen sich Paulus hinsichtlich von Konfliktdetails zeigt, so deutlich,
jaausfallend wird er in 1Thess 2,15f. gegen Juden als Konfliktgegner. Die bereits
getroffenen Behauptungen, die Juden seien hier nicht nur Referenzobjekt,
sondern als jidische Opponenten gegen die Missionare auch ganz konkret in
Thessaloniki zu verorten, bedarf angesichts der Syntax besagter Stelle einer
Erklarung. Denn syntaktisch sind sdmtliche ab V. 15 geduflerten Vorwiirfe den
am Ende von V. 14 genannten Tov8aiot zugeordnet”’ und diese Tovdaiot sind
im Kontext der Stelle nidherhin juddische Juden, die juddische Christusgldubige
bedrangen. Mit Thessaloniki haben diese Juden also auf den ersten Blick nichts
zu tun und werden von Paulus nur zwecks Parallelisierung herangezogen.
Paulus will sagen bzw. zeigen: Wie ihr Christen in Thessaloniki unter euren
Landsleuten leidet, so geht es auch den Christen in Judda. Und die Polemik
wiirde sich dann ausschlief$lich gegen die judiischen Bedringer richten.

Dass es mit dieser formalen Argumentationslinie nicht getan ist, legt die
Kommunikationssituation des 1Thess mehr als nahe und beweisen die Inhalte
der Vorwiirfe. Zunédchst wire die Sinnhaftigkeit der V. 15f. innerhalb des 1Thess
nicht ersichtlich, wenn sie mit der Situation in Thessaloniki nichts zu tun
hatten. Paulus hétte dann einfach hinter V. 14 einen Punkt setzen und mit V. 17
fortfahren konnen - und hatte nicht weniger gesagt. Aber er schreibt auch die
Polemik dazwischen. Er schreibt sie bewusst an die bedrangten Thessalonicher.
Und er tut das, weil er diesen seinen Adressaten damit etwas sagen will, was
ihnen in ihrer bedréngten Situation hilft. Unter diesen briefpragmatischen,
situationsgebunden Verdacht ist mit dem ganzen 1Thess auch die Polemik
gegen Juden zu stellen. Und das bedeutet: Sie ist keine blofle Referenz an weit
entfernte Geschehnisse in Judia, sondern auf Thessaloniki bezogen.

Das zeigen deutlich auch die einzelnen inhaltlichen Vorwiirfe, die in ihrem
breiten Spektrum keine enge Deutung auf lediglich Juden in Judéa zulassen.
Die Vorwiirfe lauten:

7 Formal-theoretisch méglich wéren auch die weiter vorne im Satz genannten cupguAétat
und die éxxAnoion tod Jeod in Judia (alle drei Moglichkeiten sind als Formen Genitive im
Plural, ebenso die attributiven Partizipien, die die Vorwiirfe enthalten). Wegen der grofieren
Entfernung zum Bezugswort und damit dem grofien Spielraum fiir Missverstdndnisse
sind beide Varianten allerdings aus formal-logischen Griinden eher unwahrscheinlich, die
Gemeinden Gottes in Judia aus inhaltlichen Griinden aber ganz ausgeschlossen, da die
Vorwiirfe hier absolut keinen Sinn ergében.
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TGOV 1ol TOV KOPLOV ATTOXTELVAVTWV Tnoodv

%ol TOLG TPOPTTAG

nol oG EndiwEavtwv

nol Ie@ pr) apeoudVTOV

®ol Ao AvIpOTOoLg Evavtin,

HOALOVTWV UG TOIG Edveay Aaifjoal tva cIDdoLY,

€lg TO AVOTTAT POCOL ADTOV TAG apaptiog TvToTe.

gpdaoev 8¢ &’ adtovg 1) OpYT €lg TENOG.
Grob unterscheiden, ohne damit eine entsprechende Systematik bei Paulus
zu unterstellen, lassen sich der Bereich der Tétung und Verfolgung des Herrn
sowie der Propheten,80 der Bereich Gottlosigkeit und Menschenfeindlichkeit,
der Vorwurf der Behinderung der Missionare um Paulus bei der Heidenmis-
sion sowie die Feststellung des gefiillten Stindenmafles mit Gerichtsankiin-
digung.®! Die beiden erstgenannten Bereiche sind stark generalisierend for-
muliert und reproduzieren antijidische Vorwiirfe aus innerjudischer sowie
paganer Perspektive.® In jiidischen Schriften ist die Tétung von Propheten
breit bezeugt,®® und auch »mildere« Formen wie Verachtung, Hass und Gefan-
gennahme gehoren zum Standardrepertoire der Reaktionen auf prophetische
(Unheils-)Botschaften.®* Von paganer Seite werden Juden wiederholt Gottlo-
sigkeit und Menschenhass vorgeworfen,®” weil sie nicht an den rémischen
Kulten partizipieren und sich so notwendigerweise vom gesellschaftlichen
Leben absondern — aus griechisch-rémischer Perspektive gilt das als gottlos

% Die Zuordnung von xai tobg TpogTag Zu dmoxtelvévtwv oder xSLOEAVT®Y gramma-
tisch nicht eindeutig und auch traditionsgeschichtlich lassen sich sowohl die Variante
Totung als auch Verfolgung plausibilisieren. Ohne stichhaltige Griinde fiir eine definitive
Abgrenzung in eine Richtung diirfen die Propheten daher als Apokoinu mit doppeltem
Bezugswort mittig stehenbleiben.
Gegen Sanger, Blick auf Israel, 475 ist in den V. 15.16a keine Struktur zweier paralleler
Reihen mit je drei Vorwiirfen und einem »klimaktische[n] Gefille« zu erkennen. Wie
noch ausgefithrt wird, kommt es v. a. darauf an, von der abschlieffenden Gerichtsaussage
die Briicke zuriick auch zu den Bedrangern der Thessalonicher zu schlagen; auflerdem
bedingen die Inhalte und die Anordnung der Vorwiirfe die Méglichkeit, von judaischen
Juden tiber eine allgemeine Weitung schlief8lich auf Thessaloniki zu fokussieren. Dariiber
hinaus wirkt die Zusammenstellung der Vorwiirfe mehr wie ein wildes Konglomerat aus
allgemeinen und persénlichen Anfeindungen ohne starke Strukturierung.
Vgl. Wick, Gesamtzusammenhang, 9.21.
8 Siehe z.B. Jer 26,20-23 (Uria), 2Chr 24,20f. (Secharja), VitProph 1,1 (Jesaja), VitProph 2,1
(Jeremia), VitProph 3,2 (Ezechiel), VitProph 6,1 (Micha) sowie generalisierend formuliert
z.B. Jer 2,30 und Neh 9,26.
2Chr 36,15f. (wiederum Jeremia) sowie allgemein z. B. Jer 37,15f. und Jub 1,12 (dort inklusive
Totung).
8 Tacitus, Hist 5,5,1-3; Diodor 34,1,1-4; auch Josephus, Ap 2,147f., der die Vorwiirfe be-
nennt, bevor er sich mit ihnen auseinandersetzt. Ferner Juvenal, Sat 14,100-104; Quintili-
an, Inst 3,7,21.
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und menschenfeindlich.® Es liegt nahe, dass Paulus in 1Thess 2,15 neben den
judischen in seinen eigenen Worten auch genau diese paganen Vorwiirfe auf-
greift.®” Damit sind judiische Juden aus diesen Anschuldigungen zwar sicher
nicht zu exkludieren, es wire aber ungewd6hnlich, wenn tatsachlich nur sie
gemeint wiren. Die sonstigen Belege fiir diese Art der Judenpolemik zumin-
dest implizieren, dass hier Juden generell angegangen werden, nicht nur eine
lokale Gruppe. Die Feststellung des vollen Stindenmafies und der Verurteilung
im kommenden Zorngericht kann sich dariiber hinaus sogar nicht nur auf
Juden oder jiidische Gruppen, sondern prinzipiell auf beliebige Menschen
bzw. Menschengruppen beziehen. Sie ist jedenfalls per se nicht mit judaischen
Juden verkniipft. Und schlie3lich ist der Vorwurf der Missionsbehinderung
unter den Heiden im Fall von judiischen Juden schlicht unpassend. In Judia
gibt es keine Heidenmission.® Und selbst wenn es sie gabe, wiirde Paulus sie
dort nicht betreiben.

Zusammengenommen ergibt sich ein sehr ausladender und bunter polemi-
scher Strauf}, der sich weder auf judidische Juden allein noch tiberhaupt auf
eine klar abgrenzbare Personengruppe als Adressatin beziehen lisst.** Und
insofern spricht auch an dieser Stelle nichts dagegen, die Polemik im Lichte
der Situation der Christusgldaubigen in Thessaloniki auszuwerten.

5.3.2.2 Ebene I: Polemik gegen Juden

Die erste und naheliegendste Dimension der Polemik ist, sie als gegen die
thessalonischen Juden gerichtet zu verstehen. Die rekonstruierte Situation
gibt dazu aus paulinischer Perspektive allen Anlass: Erst bedrangt, dann ver-
trieben und ohne Aussicht auf eine baldige Moglichkeit zur Riickkehr, reagiert
Paulus mit beiflender Polemik gegen die Verantwortlichen fiir seine Misere.
Neben bekannten — und damit potentiell auch allgemein anschlussfahigen —
Vorwiirfen spiegelt v. a. der Vorwurf der Missionsbehinderung unter Heiden
die konkrete Situation und Befindlichkeit des Paulus wider.”

Mit Blick auf Paulus allein kdnnte diese Deutung so stehen bleiben. Mit
Blick auf die Gemeinde ist sie unzureichend. Denn noch einmal: Ohne Bezug
zur Gemeinde wire die Polemik als personliche Frustreaktion des Paulus bzw.

86 Vgl. Konradt, Paulus als Jude, 29f.; Malitz, Nero, 73f.

87 Vgl. Konradt, Paulus als Jude, 28-31; Wick, Gesamtzusammenhang, 9.21; Sanger, Blick auf
Israel, 476.

88 Vgl. Konradt, Paulus als Jude, 31.

% Fiir einen kurzen Uberblick iiber die Diskussion um die inhaltliche Fiillung der als TovSaiot
bezeichneten Personen siehe Luckensmeyer, Eschatology, 140-143.

% Vgl. Still, Conflict, 132f.; Konradt, Paulus als Jude, 32 mit Anm. 26.
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des Missionsteams in einem Brief an die Gemeinde fehl am Platz. Und da
es sich eben um einen Brief und kein face-to-face gefiihrtes Streitgesprach,
keine Gerichtsverhandlung o. 4. handelt, wo es in der umgangssprachlichen
Hitze des Gefechts bisweilen zu hitzigen, unreflektierten Anschuldigungen
kommt, wird man Paulus im Briefkontext wohl ein diesem Kontext entspre-
chendes Reflektionsniveau unterstellen diirfen. Und das bedeutet: Paulus hat
und behilt auch in 1Thess 2,15f. die Gemeinde im Blick. Die Textstelle daher
nur auf Paulus zu beziehen, ihm womdglich sogar einen spontanen Wutaus-
bruch zu unterstellen, ist unzutreffend,’® weil aus briefpragmatischer Sicht
unwahrscheinlich.

Nun ist es aber zumindest so, dass die Gemeinde um den Konflikt zwischen
Juden und Missionaren weifs. Das Faktum der Flucht ist sogar mehr als nur be-
kannt, es ist in Form der anhaltenden Trennung fiir die Gemeinde schmerzlich
spiirbar. Und auch die Fluchtursache wird sich sehr schnell herumgesprochen
haben. Insofern ist die briefliche Polemik immerhin fiir die Gemeinde nach-
vollziehbar und es liegt nahe, dass die Briefadressaten angesichts des Konflikts
in ihrer Stadt beim Horen des Briefes fiir »die Juden« gedanklich »die Juden
bei uns« eingetragen haben. Diesen Gedankengang unterstiitzt die Anordnung
der Vorwiirfe. Zweimal folgt auf allgemein gehaltene Anschuldigungen der
konkrete Blick auf das Wirken der Missionare.”” Durch das erste Element,
die allgemeinen Vorwiirfe, wird eine Weitung weg von dem durch die Syntax
vorgegebenen Fokus auf Judia allein erreicht, durch das zweite eine Engfiih-
rung auf Thessaloniki hin. Die Stadt selbst wird zwar nicht genannt, aber
die zweifache Nennung von fjpéag (V. 15f.) konkretisiert die Vorwiirfe gegen
Juden explizit anhand des Wirkens der Missionare. Es ist nur naheliegend, dass
die Thessalonicher hier die Referenz zu ihrem eigenen stadtischen Kontext
herstellen, wo genau eine solche Missionsbehinderung stattgefunden hat, als
Juden die Missionare zur Flucht zwangen. Und insofern die Gemeinde auch
unter der daraus resultierenden Trennung als Konfliktresultat leidet, leidet sie
zumindest mittelbar auch unter den Juden als den Verantwortlichen fiir den
Konflikt bzw. die Flucht. Die paulinische Polemik ist daher in der Gemeinde
nicht nur versteh- und nachvollziehbar, sondern auch anschlussfihig.

1 Mit Morris, Thessalonians, 38 (»not an outburst of temper«); Wick, Gesamtzusammenhang,
21 und gegen Holtz, Thessalonicher, 112 (»zornige[r] Affekt des Paulus«).

%2 Auf den Vorwurf der Tétung des Herrn (und der Propheten) (allgemein) folgt der Vorwurf
der Verfolgung der Missionare (spezifisch); auf den Vorwurf, Gott nicht zu gefallen und
gegeniiber Menschen feindlich eingestellt zu sein (allgemein), folgt der Vorwurf der
Missionsbehinderung (spezifisch).
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Auf der funktionalen Ebene der Polemik ist — wie bei jeder Polemik - auf
den buchstiblichen Aspekt der verbalen Kriegsfithrung zu verweisen,” in
diesem Fall gegen Juden als Feinde. Natiirlich liefe sich auch schlicht auf eine
Funktion wie Klarung der Verhaltnisse verweisen, bei der es ndherhin darum
ginge, der Gemeinde noch einmal deutlich vor Augen zu stellen, wie es zur
Flucht kam, warum diese Situation der Trennung andauert und wer dafiir
verantwortlich ist. Dass dies aber (weil bekannt) gerade nicht klar geschrieben
wird und dass hier gerade kein niichtern-erklarender Tonfall gewahlt wird
(sondern eben Polemik), deutet auf eine bewusst konflikttreibende Funktion
des Abschnitts hin. Juden werden als Feindbild hingestellt. Und da dies in-
nerhalb der Kommunikation zwischen Paulus und der Gemeinde geschieht,
versucht Paulus hier Juden als gemeinsames Feindbild hinzustellen, sodass
einmal mehr der rhetorische Bereich der Gemeinschaft tangiert ist. Gemein-
schaft mit den in V. 14 aufgerufenen Christusglaubigen in Judia bzw. davon
abstrahiert bedrangten Christusglaubigen insgesamt. Gemeinschaft in der
Uberzeugung, dass Juden das Zusammensein von Missionaren und Gemeinde
beendet haben und weiterhin verhindern, sowie, dass das Zorngericht Gottes
fiir diese feindlichen Juden daher beschlossene Sache ist.** Mit diesem Deu-
tungsvorschlag der Situation weist Paulus zugleich jegliche Verantwortung
fiir den Trennungszustand von sich.”

Exkurs: Zum Umgang mit paulinischer (Juden-)Polemik

Dass Paulus Polemik als rhetorisches Mittel beherrscht und einsetzt, zeigen
neben 1Thess 2,15f. auch Passagen aus dem Gal und dem 2Kor. Lampe hat dies
anhand von 2Kor 10-13 bzw. dem Umgang des Paulus mit der Infragestellung
seines Apostolats gezeigt und Paulus in seinen zeitgendssischen Kontext ein-

geordnet.”

Auch die allgemein gehaltenen polemischen Statements im 1Thess
sind wie gesehen keineswegs genuin paulinisch, sondern ein Ruckgriff auf
bekannte, verbreitete Vorwiirfe. Paulus zeigt sich hier als fiir sein Anliegen
kédmpfender Apostel, der dazu alle Register zieht und sich dabei zugleich ganz
im Kontext seiner Zeit bewegt. Polemik bzw. das Arbeiten mit Feindbildern ist

dabei ein bewahrtes Mittel. Das leuchtet auch insofern ein, als dieses Mittel

% Fiir einen instruktiven Eindruck, dass bzw. wie Paulus Polemik einzusetzen weif}, vgl.

Becker, Template; Becker, Krieg der Worte.

Zur Gemeinschaftsrhetorik im 1Thess insgesamt siehe Kapitel 9 auf Seite 297.

Damit werden auch die folgenden Sétze inhaltlich vorbereitet, in denen Paulus die Tren-
nung und seine wiederholten Riickkehrversuche beklagt bzw. seinen aufrichtigen Willen
zur Riickkehr bekundet.

Vgl. Lampe, Verrohte Sprache, 49-52.

94
95

96

216



5.3 Argumentation

heute genauso wie zu Paulus’ Zeiten Anwendung findet — man denke nur an
Gefliichtete, Ausldander allgemein oder eben Jiidinnen und Juden, die heute
als Feindbilder herhalten miissen; man denke nur an Hassrede in »sozialen«
Netzwerken, deren Wirksamkeit in Form von gewaltsamen Ubergriffen immer
wieder auf traurige Weise bestitigt wird.”’

Paulus in diesem Kontext zu sehen mag herausfordernd sein. Mit Blick
auf 1Thess 2,15f. schreibt Hoppe, dass »diese Sitze nur mit einer gewissen
Beklemmung«”® gelesen werden kénnen, wihrend Klauck konstatiert: » Aber
uns ware es trotz allem entschieden lieber, Paulus hatte diese Sitze nicht
geschrieben, an diesem Urteil fithrt kein Weg vorbei.«”

Diese und dhnliche Reaktionen und Voten sind verstandlich und ganz und
gar anschlussfahig, sofern sie eine Haltung postulieren, die auch im Konflikt-
fall auf sachliches Streiten statt auf verallgemeinernde Diffamierung setzt.
Und wenn es um die Auseinandersetzung mit Jiiddinnen und Juden gerade aus
deutscher Perspektive geht, miissen vor dem Hintergrund der Shoa die pauli-
nischen Auflerungen geradezu Widerwillen und Distanz hervorrufen - eben
weil wir uns in einem verdnderten Kontext bewegen und aus diesem heraus
lesen und interpretieren. Wenn die Reaktionen und Voten aber v. a. dadurch
hervorgerufen werden, dass Paulus verallgemeinernd diffamiert statt sachlich
zu streiten, also weniger eine grundsatzliche Haltung als der tadellose Charak-
ter des Apostels postuliert wird, ist mit Johnson und Nasrallah vielleicht eine
Kritik an einem allzu starken Fokus auf Paulus und zuungunsten der Beriick-
sichtigung der Kontexte, in denen er agiert und streitet, angebracht.'® Denn
wie die Polemik im zeitgendssischen Kontext in Thessaloniki aufgenommen
wurde, bleibt im Dunkeln: Vielleicht stief3 sie schon in der thessalonischen
Gemeinde auf Widerspruch. Vielleicht wurde Paulus korrigiert. Vielleicht hat
er die harten Worte schon kurze Zeit spater wieder bereut.

Was Paulus schreibt, darf, wie anderes Geschriebene, historisch eingeordnet,
rhetorisch analysiert und ohne moralische Wertung in seiner Wirksamkeit
gegebenenfalls entsprechend gewiirdigt werden. Was Paulus schreibt, darf
zugleich, wie anderes Geschriebene, kritisiert und aufs Schérfste zuriickge-
wiesen werden. Es ist weder notwendig noch angeraten, Paulus als eine Art
Heiligen zu verteidigen und in diesem Zuge 1Thess 2,15f. oder andere aus

%7 Vgl. Lampe, Verrohte Sprache, 47f. Ein konkretes Beispiel hierfiir ist die Ermordung des
Kasseler Politikers Walter Liibcke am 1. Juni 2019 nach rechtsextremen Anfeindungen im
Internet.

% Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 182.

% Klauck, Briefliteratur, 276.

100 Vgl. Johnson-DeBaufre/Nasrallah, Heroic Paul, passim, bes. 173f.
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5 Gefahrliche Konkurrenz?

heutiger Perspektive kritische Passagen in irgendeiner Form abzuschwéchen,
zu relativieren oder gar aus den Briefen zu exkludieren.!”! Viel eher ist es
angeraten, sogar notwendig, heute auf klare Distanz zu diesen Sitzen zu gehen,
sie aber zugleich als paulinische Auflerung in der Konfliktsituation des 1Thess
stehen zu lassen und in ihrer argumentativen Kraft zu wiirdigen, die deutlich
iiber die Ebene der Judenpolemik hinausreicht.

5.3.2.3 Ebene Il: Polemik gegen die Landsleute der Thessalonicher

Die zweite, deutlich weniger naheliegende Dimension der Polemik ist, sie
neben jiidische auch auf pagane Bewohner Thessalonikis zu beziehen.!”* Nam-
lich diejenigen als cupgpuAétar bezeichneten, unter denen die Gemeinde vor
Ort zu leiden hat.’” Wenig naheliegend ist das wie gesehen aufgrund der
Syntax und der Inhalte der Vorwiirfe. Allenfalls das volle Siindenmafl und die
Gerichtsankiindigung kénnen problemlos auch auf die cupguAétou tibertragen
werden. Und von V. 14 her kann zumindest darauf verwiesen werden, dass der
mimetischen Parallelisierung der thessalonischen Gemeinde mit den judai-
schen Christusglaubigen auch eine (wie auch immer geartete) Parallelisierung
der jeweiligen Bedringer entspricht. Naher ausgefiihrt wird das freilich nicht:
Wihrend auf Seiten der Bedrangten die Nachahmung als Leiden konkretisiert
wird, duflert sich Paulus auf Seiten der Bedranger abseits der bloflen Nennung
von oupguAéton ausschlieBlich — dafiir aber iiberaus polemisch - zu den Ju-
den. Die Polemik auf Juden zu beziehen, ergibt mit Blick auf die historische
Situation und aus briefpragmatischer Perspektive durchaus Sinn. Die parallele
Struktur von V. 14 auch hinsichtlich der Bedrianger in Kombination mit der
vordergrindig gar nicht mehr parallelen Weiterfithrung in V. 15f. legt dann
aber die Frage nahe, ob Paulus mit Blick auf die cuppuAétan nicht sehr viel-
sagend schweigt. Die Polemik gegen die cup@uAétal wire als Dimension in
diesem Fall ganz bewusst nicht naheliegend.

Mit der Gefahr, die harsche Kritik und verdammende Worte gegen die Bevdl-
kerung Thessalonikis hatten bedeuten kénnen, liegt firr das beredte Schweigen
des Paulus auch ein guter Grund vor. Da das Briefgeheimnis ein modernes Pha-

191 Fiir die Diskussion von Letztgenanntem, also Interpolationshypothesen zu 1Thess 2,13~
16 sei beispielhaft auf Still, Conflict, 24-45 und Luckensmeyer, Eschatology, 161-167
verwiesen. Mangels stichhaltiger Griinde gegen die paulinische Autorschaft auch dieses
Passus’ bzw. im Lichte der hier vorgetragenen argumentationsstrategischen Deutung, die
zeigt, wie genuin und stimmig die Stelle in den Gesamtbrief eingebettet ist (s. u. ), ist keine
weitere Thematisierung dieser Diskussion notwendig.

102 Vgl. Johanson, To All the Brethren, 97.

15 vgl. zu den cupgurétar Abschnitt 3.3.1.1 auf Seite 107.
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5.3 Argumentation

nomen ist,!% kann Paulus nicht sicher sein, dass sein Brief tatsiachlich nur von
denen gelesen wird, fiir die er bestimmt ist. Und vor diesem Hintergrund wird
er sich genau iiberlegen, was er schreibt. Polemik gegen Juden diirfte er dabei
als in dieser Hinsicht risikoarm erachtet haben. Zu unwahrscheinlich ware es,
dass der Brief versehentlich in jiidischer Hand landet; noch unwahrscheinli-
cher, dass daraufhin eine Aktion gegen Paulus oder die Gemeinde erfolgt.'®
Polemik gegen die Thessalonicher insgesamt, gegen die politische éxxAnocia
Ococorovuémv und damit die Stadt Thessaloniki als solche, steht auf einem
anderen Blatt, da hier die Anzahl an falschlichen Adressaten potentiell viel
hoher liegt und damit auch die Wahrscheinlichkeit einer Anzeige bei den
stadtischen Magistraten. Und selbst wenn Paulus das Risiko fiir seine Person
und sein Team noch fur vertretbar gehalten hatte - sie selbst waren ja nicht
mehr vor Ort -, betrifft das Risiko v. a. seine Gemeinde als Briefempfangerin,
die, mit problematischen Briefinhalten assoziiert, letztlich als eine Gruppe von
Vaterlandsverritern dastehen kénnte.'” Allein ein solcher Vorwurf hitte das
Bestehen der Gemeinde zusitzlich zu allem anderen massiv gefahrdet.

Die Kritik an den Landsleuten wird folglich gut versteckt. So gut, dass die
Behauptung dieser Polemikdimension sich kaum tiber die genannten Indizien
hinaus erharten lasst. Zu ergdnzen wére allenfalls noch, dass sich die Satz-
struktur von V. 14 und das Ende von V. 16 als Inclusio verstehen lassen: So
wie die Bedréanger parallel genannt werden, so trifft auch das Zorngericht
beide gemeinsam. Und so umschlie3t der polemische Kreis nicht nur Juden,
sondern auch die paganen Bedringer der Christusgldaubigen, fiir die Juden auf
der Textoberfliche Platzhalter sind.'"’

Die Funktion bleibt dabei im Kern die gleiche wie bei der ersten Dimension
der Polemik. Auch diese (paganen) Bedringer werden zum Feindbild, auch sie
haben damit ihr Siindenmaf voll gemacht und werden die Konsequenzen dafiir
tragen miissen.'”® Dieser Herabsetzung nach auffen korrespondiert wiederum
die Starkung nach innen, indem die Gemeinde in die Gemeinschaft von Feinden
bedrangter Christen eingestellt wird und indem der Gemeinde zugesprochen

104 Vgl. Standhartinger, Briefzensur, 269f.

105 Vgl. Johanson, To All the Brethren, 97f.

1% Eine andere Erklirung dafiir, dass die Kritik an Juden »so unvergleichlich viel heftiger ist«
als die an Heiden, bietet Wick, Gesamtzusammenhang, 23 mit dem Hinweis, »dass Paulus
die Juden selber als Juden [...] kritisiert. Fiir ihn ist Kritik an den Juden Kritik nach innen,
Kritik an den Heiden aber Kritik nach aussen. Dass Kritik nach innen heftiger ausfillt als
nach aussen, wird wohl die Regel sein.«

Vgl. Wick, Gesamtzusammenhang, 19-21; Sanger, Blick auf Israel, 477.

Vgl. fiir die »Trostfunktion« der Gerichtsankiindigung gegen die Bedranger Wick, Ge-
samtzusammenhang, 20, der allerdings nicht von einem eschatologischen, sondern einem
»zeitlichen Gericht[]« ausgeht.

107
108
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5 Gefahrliche Konkurrenz?

wird, trotz der Bedrdngnisse auf dem richtigen Weg zu sein, weil sie — anders
als die Bedranger — Rettung statt Zorn erwartet.

5.3.2.4 Ebene lll: Polemik als Kontrastfolie

Die dritte und zentrale Dimension der Polemik ist diejenige, die weit {iber die
Polemik hinausreicht. Weit ist dabei in einem doppelten Sinn zu verstehen:
buchstéblich, indem von 1Thess 2,15f. aus weite Bogen in weitere Briefteile
geschlagen werden, und tibertragen, indem dadurch die vordergriindige Funk-
tion der Polemik als Worte gegen ein Aulen um den Blick auf den inneren
Nutzen fiir die Gemeinde erweitert wird.

Gleich mehrere Motive aus der Polemik finden sich auch an anderen Stellen
im 1Thess. Dem Zorn(gericht), das in V. 16 mit der Aussage aufgerufen wird,
dass das Urteil tiber judische (wie auch pagane) Bedranger der Gemeinde
beschlossene Sache ist, stehen zwei weitere Nennungen von 6pyr) zur Seite,
die beide den umgekehrten Fokus auf die Rettung fiir die Gemeinde legen. In
1,10 schlieit Paulus das Proomium mit der christologischen Qualifizierung,
dass der Gottessohn Jesus derjenige ist, TOv pvopevov Nuag €x thg 0pyng THG
épyopévng. Das inklusive »wir« umfasst dabei Missionare, Gemeinde und die
in den vorherigen Versen skizzierte grof3e christliche Gemeinschaft év mavti
tom und wird qualifiziert durch die Rettung durch Jesus. Der Gegenbegriff
zur Rettung ist das kommende Zorngericht, von dem die Glaubenden durch
ihre Christuszugehorigkeit aber gerade nicht mehr betroffen sind. Diese Ge-
geniberstellung wiederholt Paulus noch einmal in 5,9: §11 00k €8eto Mpég O
Jeog eig opynv aAN’ eig mepunoinowy cwtnplag dux 100 xupiov NudV ‘Inco-
¥ Xpiotod. Auch hier werden Zorn und Rettung antithetisch verwendet,'*
auch hier ist der Kyrios Jesus der Weg zur Rettung und auch hier werden
die Glaubenden (uég bzw. nudv) auf Seiten der Rettung positioniert, nicht
des Zorns. So deutlich in 2,16 die Zornesverheiflung gegen Juden und thes-
salonische Landsleute gerichtet ist, so naheliegend ist auch der Bezug zu
den weiteren 0pyr-Vorkommen mit der positiven Rettungsaussage fiir die

bedringten Christusgliubigen.'!

109 Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 307-309; Holtz, Thessalonicher, 228f., die allerdings
die mepuroinoig unterschiedlich auslegen (»Erlangung« vs. »Besitz«).

110 WwWihrend Holtz, Thessalonicher, 228f. und expliziter Hoppe, Erster Thessalonikerbrief,
307 eine Verbindung von 1Thess 5,9 zu 1,10 ziehen, wird 2,16 interessanterweise nicht
noch einmal aufgenommen. Holtz betont sogar, dass trotz erneuter Nennung der opyr in
5,9 niemand konkret im Blick sei, der »zum Gericht bestimmt [ist]. Die negative Aussage
hat keine selbststandige Bedeutung, sie dient der akzentuierenden Hervorhebung des
positiven Satzes: Thr seid zum Heil bestimmt.« (228). Aber warum beide Dimensionen
exklusiv gegeneinander ausspielen? So deutlich die Rettungsaussage an die Gemeinde ins
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5.3 Argumentation

Dem Vorwurf, dass die Juden Gott nicht gefallen (8@ pr dpeoudvrwv,
2,15), stehen die Aussage, dass das missionarische Handeln von Paulus und
seinem Team zum Gefallen Gottes geschieht (apéonovteg [...] e, 2,4),
und die Aufforderung an die Thessalonicher, entsprechend der Unterweisung
der Missionare zu wandeln, »um Gott zu gefallen« (1&g Sl Vpag mepuToTelv
wod &péouey ded, 4,1),'!! zur Seite. Auch darin geschieht eine Gegeniiber-
stellung. Missionare und Gemeinde tun das bzw. sollen das tun, was Gott
gefillt. Die (beispielhaft herangezogenen) Juden tun das nicht und gefallen
Gott daher nicht. Vor dem Hintergrund dieser negativen Kontrastaussage wird
die Handlungsaufforderung in 4,1 umso dringlicher herausgestellt: Wenn die
Gemeinde nicht Gefahr laufen will, wie die Juden das Missfallen Gottes auf
sich zu ziehen, muss sie unbedingt wie die Missionare (weiterhin) gemafl dem
von den Missionaren verkiindeten Gotteswillen wandeln. Hier zeigt sich auch
beispielhaft, wie geschickt Paulus einen bekannten — und daher im paganen
Umfeld unmittelbar anschlussfiahigen — Topos jiidischer Kritik, Gottlosigkeit,
verwendet und ihn gleichzeitig hochfunktional in eine spezifische, neue Si-
tuation einzubinden versteht. Der an sich plakative Vorwurf wird so anhand
der Kontrastfolie eines gottgefalligen Lebenswandels erklirt — und damit
tendenziell noch anschlussfahiger gemacht.

Zu 1Thess 2,4 besteht noch eine weitere Parallele in Form des Lemmas Ao~
Aéw, was hier nicht als lallendes, sondern als 6ffentliches, belehrendes Reden zu
verstehen ist.!'? Die Missionare, so Paulus, tun genau dies und erfiillen damit
ihren Auftrag von Gott, der ihnen das Evangelium anvertraut hat (xaddg Se-
Soxpdopedo KTILO ToD Yeod Mo TELIT VAL TO EDAYYEALOV, ODTWG AAAOTEY, 2,4).
Die mit Polemik bedachten Juden wiederum behindern sie dabei (xwAvoévTwv
NG Tolg Edveoty Aadfjoot tva cwddoly, 2,16) und werden damit erneut als
Kontrahenten Gottes dargestellt, sodass der zuvor genannte Vorwurf, Gott
nicht zu gefallen, hier noch einmal konkretisiert wird.!"* Kontrastiert wird so

Zentrum gestellt wird, so wenig muss dafiir auf die korrespondierende Gerichtsaussage
gegen die sehr realen dufieren Bedranger der Gemeinde verzichtet werden.

Das xai ist an dieser Stelle nicht beiordnend, sondern konsekutiv bzw. final zu verstehen
(vgl. Holtz, Thessalonicher, 153 mit Anm. 22; Blass-Debrunner, § 442,2.3).

Vgl. Sanger, Blick auf Israel, 475 Anm. 57; Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v.

Obwohl auch als einzelnes Lemma beachtenswert, muss eine Form von AoAéw allein
zugegebenermafien noch keinen intratextuellen Bezug herstellen. Fir die Verbindung
spricht aber zusétzlich, dass beide Vorkommen im Brief tatsachlich in relativ dichter
Folge stehen und dass sich auch in 2,4 sinngeméf ergénzen lasst: ... obtwg AahoDpev
10ig édveov. In diesem Fall 14ge mit der Mission unter Heiden ein deutliches Motiv vor.
(Und dann lie8e sich die Stelle obendrein als zusétzlicher Beleg fiir eine heidenchristliche
Gemeinde auswerten; siehe Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 79.)
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5 Gefahrliche Konkurrenz?

mittels Juden das gottgemafle und gottgefillige Handeln der Missionare, das
wie gesehen eine essentielle Dimension fiir die Stabilitit der Gemeinde hat.'!*

Mittels der gezeigten Querverweise erweist sich die Polemik in 1Thess 2,15f.
als fest und sehr durchdacht im Brief verankert. Es bleibt keinesfalls bei stump-
fer Polemik, sondern mittels Polemik werden viele Beziige zur Gemeinde und
den Missionaren hergestellt: zu Uberzeugungen und Handlungen, zu Ansprii-
chen und zu eschatologischen Perspektiven. Der Zielpunkt ist dabei die junge
Gemeinde - lediglich als Kontrastfolie, von der sie positiv abgehoben wird,
fungieren dagegen die negativ gezeichneten Juden. In dieser kontrastierenden
Hinsicht kommt es also nicht auf Juden oder die Vorwiirfe im einzelnen an;
sie sind potentiell austauschbar, solange der positive Entwurf der christlichen
Gemeinde sich mittels Gegenuberstellung zeichnen lasst. Hier ist funktional
ganz die positiv bestarkend-verpflichtende Seite im Blick.

Die vielfiltige Verankerung der Polemik im Gesamtbrief sowie ihre Funk-
tionalisierung machen schlief}lich auch deutlich, dass in 1Thess 2,15f. kein
(spontaner oder wie auch immer anders gearteter) paulinischer Ausrutscher,
kein Versehen, keine tiberschaumende Wut und auch kein Fremdkdorper im
Brief vorliegen.

Gut verankert im Brief ist die Polemik aber auch deshalb, weil sie vom
Konlflikt zwischen den Missionaren und (zumindest einigen) ortsanséssigen
Juden zeugt. Dass es Paulus schafft, sogar in und durch die harte Polemik die
Gemeinde zu ermutigen, ist anzuerkennen, darf aber nicht tiber die Konflik-
te hinwegtauschen. Die Polemik hat und behalt auch ihre polemische Seite
nach auflen. Sie richtet sich gegen Juden, ndherhin die thessalonischen Juden
als Opponenten der Missionare, und inkludiert auch die Thessalonicher, die
fiir die Bedrangnis der Gemeinde verantwortlich sind. In diesen Hinsichten
besteht zwischen Polemik und der Situation der bedrangten, von Paulus ge-
trennten Gemeinde ein direkter Zusammenhang. Die jiiddischen wie paganen
Bedringer der Gemeinde werden — im wahrsten Wortsinne polemisch - zu
Feindbildern gemacht. Das soll eine bestarkende und einende Wirkung auf die
Christusglaubigen haben. Die Polemik, und ganz explizit auch die antijiidische
Polemik, ist daher nicht zu nivellieren, ebensowenig aber auch aus dem Brief
heraus zu verabsolutieren. Die harten Invektiven, die (nicht nur aus heutiger
Sicht) moralisch hochproblematisch sind, bleiben neben einer vielschichtigen,
durchdachten und genau auf die Gemeinde zugeschnittenen Rhetorik stehen,
die die Polemik »nur« als Kontrastfolie benoétigt.

114 Sjche Abschnitt 2.1.1.4 auf Seite 59.
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5.3 Argumentation

Die argumentative Bearbeitung des Konflikts zwischen Missionaren und
Juden reicht deutlich iiber den Konflikt hinaus. Die Auseinandersetzung der
Thessalonicher mit ihren Landsleuten findet sich in der paulinischen Argumen-
tation ebenso wieder wie das Grundanliegen des 1Thess, die junge, bedrangte
Gemeinde zu starken bzw. letztlich schlicht zu erhalten. Zugleich zeugt die
prominente Rolle, die gerade Juden in der Argumentation zukommt, von deren
Status als relevanten Konfliktakteuren und damit vom Konflikt selbst. Dieser
Konflikt zwischen Juden und Missionaren vermag alle eingangs getroffenen
Textbeobachtungen zu erkldren: Die Missionare sind getrennt von der Gemein-
de — weil sie aufgrund judischer Opposition fliichten mussten. Die Missionare
leiden wie die Gemeinde und fiir die Gemeinde erkenn- und nachvollziehbar -
weil Juden eine Riickkehr nach Thessaloniki verhindern und daher der Tren-
nungszustand andauert. Und Juden bekommen Raum im Brief — weil sie in
Opposition zu den Missionaren zu einem relevanten Konfliktakteur geworden
sind.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?
Anfechtung durch Tod in der
Gemeinde

6.1 1Thess 4,13-18 im Gesamtbrief

Die briefliche Beschaftigung mit den Entschlafenen stellt innerhalb des 1Thess
einen gut abgrenzbaren Textbereich dar. In 4,13 wird dieser Textbereich mittels
o0 UéAopev 8¢ budg dyvoelv sprachlich als etwas bis dato in irgendeiner Form
Unbekanntes eingefiithrt. Das ist im 1Thess nicht nur per se singulér, sondern
geradezu markant angesichts der sonst fiir den Brief charakteristischen An-
spielungen auf vorhandenes Wissen.! Sodann wird mit mepi TV xolpwpévey
ein thematisches Stichwort genannt. Entschlafene bzw. der dahinterstehende
Themenbereich Sterben und Tod? wurden bisher nicht im Brief behandelt. Und
schliellich bekommt der Textabschnitt mit der Zielbestimmung gegenseitigen
Trostens in 4,18 einen logischen Schlusspunkt. Nimmt man die einleitende,
negative Zielbestimmung, tva prj Avmfode (4,13), noch hinzu, wire damit
sogar ein Rahmen um die gesamte Stelle gezogen.®> Dem korrespondiert, dass
auch die direkt angrenzenden Textstiicke jeweils mit tepi und einem anderen
thematischen Schlagwort eingeleitet (tepi 8¢ tig @LAaderoing, 4,9, und mepi
8¢ TV xpovev xal TV xoupdv, 5,1) und mit einer ethischen Zielvorgabe
abgeschlossen werden (4,12 und 5,11).

! Siehe Abschnitt 2.1.1.3 auf Seite 55. Diese Beziige zu bereits Bekanntem sind im Ver-
lauf des ganzen 1Thess zu finden, auch im direkten Umfeld von — und damit starkem
Kontrast zu — 1Thess 4,13-18 (ndmlich in 4,2.6.9; 5,1f.); vgl. Donfried, Cults, 348, dessen
Urteil, 1Thess 4,13-18 sei deshalb »a section of critical importance for 1 Thessalonians«,
also gegeniiber anderen Briefabschnitten in seiner Wichtigkeit herauszuheben, lediglich
aufgrund dieser Textbeobachtung schwerlich zuzustimmen ist.

rowdopa, »sich schlafen legen«, bedeutet hier »sterben«; vgl. Peres, Grabinschriften,
178; Mell, Evangelium, 318 mit Anm. 119; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 261 mit
Anm. 176; Bruce, 1 & 2 Thessalonians, 95f.; Luckensmeyer, Eschatology, 213 mit Anm. 79f.
Der Wechsel vom Prasens (xopdpevor) in V. 13 zum Aorist (royundévreg) in V. 15 diirfte
darin begriindet sein, dass mit dem Prisens eine eher verallgemeinernde Uberschrift
ausgedriickt ist (vgl. Luckensmeyer, Eschatology, 214), wiahrend der Aorist den Bezug zu
den spezifischen, punktuellen Todesfillen in der thessalonischen Gemeinde herstellt.

* Vgl. Hyldahl, Auferstehung, 121.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

Damit soll nicht behauptet werden, 1Thess 4,13-18 stiinde im Brief isoliert
(oder gar interpoliert) da. Zu 5,1-11 besteht ein direkter Zusammenhang in
Gestalt spezifisch eschatologischer Fragestellungen. Auch teilen beiden Text-
abschnitte die finale Ausrichtung auf gegenseitigen Trost. Von 3,10 und 4,1f.
her erhalt die Textstelle ihren ebendort vorgesehenen Platz im Aufbau des
1Thess, wo es um diejenigen Punkte geht, die am Glauben der Thessalonicher
noch fehlen bzw. die fiir ein gottgefilliges Wandeln noch intensiviert werden
sollen. Und z. B. iiber den rettenden Kyrios und die Abgrenzung nach aufien
werden verschiedene intratextuelle Beziige quer durch den 1Thess hergestellt.*
Ein einheitliches, abgegrenztes Textstiick bleibt 1Thess 4,13-18 dennoch.

Ob es an dem Themenkomplex Tod, Trauer und Trost liegt, der als Konstan-
te menschlichen Lebens und Sterbens eine dauerhafte Aktualitit und Relevanz
behilt, und/oder den plastischen, bildgewaltigen Ausfithrungen zur Parusie
Christi - immer wieder ist das Textstiick als scheinbar besonders wichtig
innerhalb des 1Thess herausgehoben und derart ins Zentrum geriickt wor-
den, dass von diesem Zentrum aus der ganze Brief charakterisiert wurde.’
Einer solchen Engfithrung ist zu widersprechen. Wenn dieses Kapitel also
dem Abschnitt 1Thess 4,13-18 gewidmet ist, so geschieht dies nicht unter der
Annahme, nun am Kern des 1Thess angekommen zu sein, von dem aus alles
andere seinen (peripheren) Platz erhalt. Der Abschnitt ist nicht der eine, zen-
trale Briefinhalt, auf den es besonders ankommt, sondern einer unter vielen —
und dabei keineswegs der wichtigste. Das legt schon seine Position im Gesamt-
brief nahe: Deutlich iiber die Halfte des Briefes, nach sekundarer Einteilung
etwa drei Kapitel, wird eingangs ebenso ausfiithrlich wie fiirsorglich Gemein-
dekonsolidierung betrieben, die wie gesehen alles andere als freundliches
»Vorgeplankel« ist. Und selbst im zweiten Briefteil ab dem vierten Kapitel setzt
Paulus den Thessalonichern zuerst die Themen Sexualverhalten, Wirtschaften
und Geschwisterliebe auf die Agenda, bevor er sich zu den Todesfallen duflert.
Das legt nicht nahe, dass die Ausfithrungen mepi TGV xoypwpévev im Brief
besonders ins Zentrum geriickt werden.

4 Vgl. auch Mell, Evangelium, 317 Anm. 110.

> Das stellt schon Marxsen, Brief, 63 fest. Beispielhaft sei verwiesen auf vgl. Donfried, Cults,
348.352, gewissermaflen auch Luckensmeyer, Eschatology, bes. 2-4.173-273 mit dem
Fokus auf Eschatologie (das Kapitel zu 1Thess 4,13-18 ist das mit Abstand ausfiihrlichste)
und Bickmann, Kommunikation, bes. 3f.94-102 mit der These, der 1Thess sei insgesamt
ein Trostbrief gegen die Todeserfahrung (auch wenn Bickmann dies v. a. durch die Analyse
der ersten drei Briefkapitel zu zeigen sucht). Ebenso fokussiert Bienerts bibelkundlicher
Uberblick iiber den 1Thess iiberproportional stark das Thema Parusie und damit auch
die besagte Textstelle (Bienert, Bibelkunde, 169-171). Und schliefilich ist ganz besonders
Hester, Invention, passim, bes. 261-279 zu nennen, mit dem Versuch, den 1Thess vom
Problem der Entschlafenen her insgesamt als eine Bestattungsrede zu interpretieren.
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6.2 Situative Anndherung

So wenig die Frage nach dem Schicksal der Entschlafenen im Verhéltnis zum
Gesamtbrief iiberbewertet werden sollte, so wenig soll die Wichtigkeit des
Abschnitts innerhalb des Briefes in Abrede gestellt werden. Fraglos kommen
dem tibergeordneten Themenfeld Eschatologie und damit auch der Textstelle
1Thess 4,13-18 eine hohe Bedeutung zu, die situativ zu erschlieflen und argu-
mentativ auszuwerten ist — nur nicht gegen, sondern innerhalb und neben
weiteren (nicht unwichtigeren) Briefthemen.

6.2 Situative Annaherung: Zweifache
Unklarheit iiber die Entschlafenen

Die genannten formalen Marker zur Abgrenzung haben bereits wesentliche In-
formationen zur hinter 1Thess 4,13-18 stehenden Situation enthalten, konkret
zur inhaltlichen Frage nach dem Anlass und dem Zweck der Ausfithrungen.
Denn die Rander der Textstelle liefern Stichworte, aus denen sich einigerma-
Ben direkt ablesen lasst, worum es geht: epi Tédv vopwpévov transportiert
den Anlass des Problems (Todesfille in der Gemeinde), iva pr) Avnfjode ent-
halt die Folge (Trauer in der Gemeinde) und mopaxadeite dAARAovg gibt die
Zielrichtung der Argumentation an (gegenseitigen Trost). Leitet man dann
noch aus den er6ffnenden Worten o0 3éAopev 8¢ Opag ayvoelv ab, dass Paulus
auf eine Form von Unklarheit in der Gemeinde antwortet, lasst sich festhal-
ten: Paulus ist mit einer Problemkonstellation konfrontiert, die gestorbene
Gemeindeglieder betrifft und die deshalb problematisch ist, weil sie zu Trauer
bei den tibrigen Gemeindegliedern fiihrt. Diese Situation ist in dem Sinne neu,
dass sie wihrend des Missionsaufenthalts noch nicht bestand — offenbar wird
Paulus durch Timotheus nach dessen Riickkehr davon in Kenntnis gesetzt —,
und daher der Zuschnitt der paulinischen Belehrung gleichfalls neu fir die
gegebene Situation formuliert ist. Der Trauer der Thessalonicher stellt Paulus
final Trost entgegen, der sich wiederum tiber (zusétzliches) Wissen in Bezug
auf die Toten einstellen soll. Es geht nicht um Wissen bzw. Belehrung als
Selbstzweck, sondern Wissen zum Trost gegen die Trauer.

Bis zu diesem Punkt besteht weitgehend Konsens in der Auslegung der
Textstelle.® Allerdings ist irgendeine Art Unklarheit epi tév xolpopévov,
in Bezug auf die Entschlafenen, in eine mogliche (An-)Frage der Thessaloni-
cher riickformuliert ein eher unspezifisches »Was ist mit den Entschlafenen?«.
Angesichts der paulinischen Antwort liegt es nahe, das Problem der Thes-
salonicher beziglich ihrer Entschlafenen ndher bestimmen zu wollen — und

% Ausnahme: Koster, Experiment.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

an genau diesem Punkt gehen die forschungsgeschichtlichen Positionen teils
weit auseinander. Zur Unklarheit der Thessalonicher tiber das Schicksal ihrer
Toten gesellt sich Unklarheit in der Forschungslandschaft iiber die Situation in
Thessaloniki.” Ohne Anspruch auf Vollstindigkeit seien hier einige wichtige
Positionen kurz skizziert.?

« Koster sieht den gesamten eschatologischen Komplex 1Thess 4,13-5,11
iiberhaupt nicht von einer spezifischen Gemeindesituation veranlasst,’
womit sich die Frage einer situationsgebundenen Kontextualisierung
iiberhaupt nicht stellen wiirde. Fiir Koster ist der 1Thess »actually an ex-
periment in the composition of literature which signals the momentous
entry of Christianity into the literary world of antiquity« und damit
das in seiner Bedeutung kaum zu tiberschétzende »first Christian piece
of literature«.'

« Fir Marxsen liegt das Problem hinter 1Thess 4,13-18 in einer als Glau-
bensmangel zu interpretierenden Trauer der Thessalonicher angesichts
der in den Entschlafenen evident gewordenen Moglichkeit, der Tod
komme vor der Parusie und schrianke damit ihre Realitat fiir die Glau-
benden ein.'! Dagegen stelle Paulus die auf die geschehene und uneinge-
schrankt geltende Heilstat Christi gegriindete Hoffnung, dass eventuelle
Todesfille dahingehend iiberhaupt nicht mit der Parusie konkurrieren
konnten, dass sie sie in irgendeiner Form einzuschranken verméchten.
Dies sei nicht der Fall, sondern alle Glaubenden wiirden in der Hoffnung

7 Dabei geht es nicht um die Fragen, wer genau gestorben ist und wie viele Todesfille es
waren. Die paulinische Argumentation zur Stelle, v. a. aber der Duktus des Gesamtbriefes
lasst hinreichend deutlich erkennen, dass es sich um gestorbene Christusgldubige handelt,
also Menschen aus der Gemeinde. Bei der Anzahl legen die konsequenten Pluralformen von
xotpdopon mindestens zwei Verstorbene nahe. Praziser wird es nicht bzw. méglicherweise
sogar noch unpréziser: Fiir das Aufkommen von Unsicherheit in Bezug auf das Schicksal
der Toten als neue Problemfrage in der Gemeinde reicht bereits ein einziger Todesfall. Dass
Paulus davon ausgehend aber keine singulére, sondern eine verallgemeinernde Aussage
hinsichtlich der Problemfrage trifft, wéire erwartbar. Folglich wird man nur konstatieren
konnen, dass mindestens ein Gemeindeglied gestorben ist. (Somit konnen von hier aus auch
keine Rickschliisse auf ein durch mehrere Todesfélle nahegelegtes langeres Bestehen der
Gemeinde zum Zeitpunkt der Abfassung des 1Thess bzw. iiberhaupt auf chronologische
Fragen gezogen werden, da sich ein einziger Todesfall jederzeit ereignen kann.) Die
Unklarheit in der Erforschung von 1Thess 4,13-18 betrifft die Frage bzw. Situation, die
sich hinter der bloflen Stichwortnennung mepi T@v xoypwpévev verbirgt.

Fiir eine noch umfassendere Ubersicht vgl. Luckensmeyer, Eschatology, 192-211.

Vgl. Késter, Experiment, 39f.

10 Vgl. Késter, Experiment, passim, Zitate 33.44.

1 ygl. Marxsen, Auslegung, 26.32.34.

8
9
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6.2 Situative Anndherung

bestérkt, die sich ganz auf die Parusie griinde und die mittels Parusie rea-
lisiert werde — und nicht mittels Auferstehung.'* Von der Auferstehung
der Toten, so Marxsen auf Basis seiner literarkritischen Einordnung,
rede Paulus im Textabschnitt dagegen iiberhaupt nicht,'® es sei daher
»ausgeschlossen, daf} die Auferstehung der Toten ein >Lehrgegenstand«
des Paulus in Thessalonich war«, ja sogar fraglich, ob sie tiberhaupt
auch nur zur Sprache gekommen sei.'*

« Plevnik sieht den Schliissel zum Problem der Entschlafenen in der kon-
kreten, bildlichen Darstellung der Parusie in den V. 16f.:"®> Da eine Ent-
riickung, soweit in den Quellen greifbar und damit auch als Inhalt der
paulinischen Missionspredigt erwartbar, ausschlief3lich fiir Lebendige
denkbar sei, fielen die Entschlafenen aus dem Raster und ihr Schicksal
werde zum Problem. Paulus 16se dieses, indem er mit klaren Bildern
nachzeichne, wie die Entschlafenen durch die Auferstehung zuerst ins
Leben zurickgeholt wiirden, um danach gemeinsam mit den Lebenden
entriickt werden zu kénnen.'®

Klijn geht nicht nur davon aus, sondern sieht es sogar als Konsens an,
dass Paulus bei der Erstmission die Auferstehung gepredigt hat und dass
das Problem in Thessaloniki aus einer Form von Ungleichheit zwischen
vorzeitig Verstorbenen und bis zur Parusie Lebenden resultiert.!” Auf
Basis jidischer Apokalyptik diagnostiziert er eine Haltung, wonach die
Lebenden sich gegeniiber den Verstorbenen im Vorteil sihen, sodass
sie von Paulus im mapaxoadeite dAAfAovg (1Thess 4,18) ermahnt, nicht
getrostet, wiirden.'®

« Goulder ist davon tiberzeugt, dass das Problem hinter 1Thess 4,13-18
(und weiterer Briefpassagen) die in der Gemeinde verbreitete Uberzeu-
gung ist, das Reich Gottes sei schon gekommen und die Glaubigen damit

Vgl. Marxsen, Auslegung, 26.28.33-35. Die Parusie sei »das Schwergewicht [...] in der
Verkiindigung an die Thessalonicher« (28).

Vgl. zur Literarkritik Marxsen, Auslegung, 29-31, der als Ergebnis festhélt: »So kann man
zugespitzt durchaus sagen, dafy der ganze Abschnitt nicht von der Auferstehung der Toten
redet. Natiirlich ist nicht zu bestreiten, dafy der Begriff fallt, aber eben erst im zweiten
Beweisgang des Paulus und dort nur als Hilfsgedanke.« (31).

Vgl. Marxsen, Auslegung, passim, bes. 27-33, Zitat 32; Marxsen, Brief, 63f. Auch Wolter,
Apokalyptik, 186; Schnelle, Entstehung, 210; Schnelle, Einleitung, 71f. gehen davon aus,
dass die Thessalonicher nicht mit dem Topos der Totenauferstehung vertraut waren.
Vgl. Plevnik, Taking Up, 276.278.

Vgl. Plevnik, Taking Up, passim, bes. 280-282.

Vgl. Klijn, Background, 67.

Vgl. Klijn, Background, passim, bes. 68.72.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

de facto unsterblich."” Verantwortlich fiir diese Haltung ist laut Goulder
Silvanus, der ein anderes Evangelium als das des Paulus verkiindigt
habe.?’

« Fir Merklein wissen die Thessalonicher zwar iiber die Auferstehung der
Toten Bescheid, seien aber nicht in der Lage, diese und die Parusie »zu
einem integralen Geschehen zu verbinden«,?! befiirchteten demnach,
»die Entschlafenen werden bei der Parusie nicht zugegen sein«.?* Paulus
lege folglich dar, dass die Totenauferstehung vor der Parusie geschehen
werde und daher auch die Entschlafenen Teil des Parusiegeschehens
seien.??

- Fir Otto liegt das Problem in Bezug auf die Entschlafenen weder in
mangelnder Vertrautheit der Thessalonicher mit der Vorstellung der
Auferstehung® noch in der Frage von Vor- und Nachteilen bestimmter
Status bei der Parusie,” sondern in der auch unter den Thessalonichern
verbreiteten paganen Vorstellung von Gottern, Damonen und (dunklen)
Michten, die alles beherrschen.?® Vor dem Hintergrund der Macht dieser
ddmonischen Machte, so Otto, sei es fraglich, ob die Toten noch im Herr-
schaftsbereich des Kyrios seien. Paulus bejahe dies und greife dafiir ganz
wesentlich auf das Motiv der Begegnung in der Luft (apraynoopeda
év vepéloug eig amdvinow tod xupiov eig aépa, 1Thess 4,17) zuriick,
das nicht wortlich zu verstehen, sondern in der paganen Vorstellung
der Luft bzw. des Athers als Ort der Gétter, Machte und Gestorbenen
verwurzelt sei und von Paulus als symbolischer Ort des Sieges Christi
iiber die iibernatiirlichen Michte gekennzeichnet werde.?’

20

2
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22
23
24
25

26
27

Vgl. Goulder, Silas, 90-92.

Vgl. Goulder, Silas, passim, bes. 101-106. Abgesehen davon, dass Goulder fiir seine Argu-
mentation zahlreiche Probleme des 2Thess in den 1Thess eintragt und sich die Haltung
eines bereits gekommenen Gottesreichs schwerlich mit der die Gemeinderealitit kenn-
zeichnenden Bedrangnis in Einklang bringen lasst, gibt es deutlich weniger spekulative
Ansitze zur Rolle des Silvanus (vgl. Konradt, Timotheus, 148f. bzw. innerhalb dieser Arbeit
Abschnitt 2.2.1 auf Seite 66).

Merklein, Theologe, 407.

Merklein, Theologe, 408.

Vgl. Merklein, Theologe, 405-408.

Vgl. Otto, Meeting, 196f.

Vgl. Otto, Meeting, 197f. mit Verweis auf die den paganen Thessalonichern génzlich
unbekannte jiidische Diskussion zu dieser Frage.

Vgl. Otto, Meeting, 192.

Vgl. Otto, Meeting, passim, bes. 192f.196.200.204-206.
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6.2 Situative Anndherung

« Und schliellich ist zwar nicht ndherhin zu der Frage, was denn mit
den Entschlafenen sei, sondern wer diese seien, von Donfried die These
gedullert worden, die Entschlafenen seien bei Verfolgungen gegen die
Gemeinde gewaltsam zu Tode gekommen.? In diesem Fall miisste fol-
gerichtig auch fiir die (noch) Lebenden Christen in Thessaloniki akute
Gefahr bestehen, ebenfalls das Martyrium zu erleiden.?’

Diese Thesen sind oftmals nicht notwendig Gegenthesen, sondern riicken eher
verschiedene Aspekte der paulinischen Argumentation mehr ins Zentrum als
andere. Teilweise lassen sich die Thesen kombinieren, teilweise handelt es sich
um Weiterentwicklungen bzw. Prazisierungen vorheriger Positionen. Den-
noch sind die Thesen insgesamt Ausdruck eines breiten und divergierenden
Spektrums. Wohl am eindriicklichsten zeigt sich das am Beispiel der Toten-
auferstehung. Hier stehen Positionen nebeneinander, die die Auferstehung
wahlweise als in Thessaloniki unbekannt und auch fiir den 1Thess irrelevant
halten (z. B. Marxsen), sie zwar bis dato fiir unbekannt, im 1Thess aber ge-
zwungenermafen als »eine Hilfskonstruktion«® eingefiihrt erachten (z.B.
Schnelle) oder sie als bekannt voraussetzen (z. B. Klijn, Merklein). Wollte man

28 Vgl. Donfried, Cults, 349-351. Donfried beruft sich dafiir auf eine Notiz bei Bruce, The Acts
of the Apostles, 327f. (»We gather [...] that the Jews continued to organize persecution
against the Thessalonian believers; perhaps those who »fell asleep< so soon (I Th. iv.
13) were victims of this persecution.«), von der Bruce selbst aber scheinbar unmittelbar
wieder Abstand genommen hat: Bereits in der 1956 nachgedruckten Ausgabe seines
Apg-Kommentars von 1954 fehlt die Notiz an der entsprechenden Stelle (vgl. Bruce,
Commentary on the Book of the Acts, 345f.), ebenso in der Edition von 1988 (vgl. Bruce,
The Book of the Acts, 325f.) sowie in seinem Kommentar zu den Thessalonicherbriefen
(vgl. Bruce, 1 & 2 Thessalonians, 95-105). Mit Recht ist vielfach darauf verwiesen worden,
dass sich die These von Todesfillen aufgrund von Verfolgung kaum erhérten l4sst, weil
entsprechende textliche Hinweise fehlen (Vgl. beispielhaft deSilva, Worthy, 62). Mit Blick
auf die je anders gelagerte Bedrangnis der Thessalonicher und der Missionare bzw. konkret,
dass nur letzte gewaltsame Verfolgung und auch nur seitens einiger Juden fiirchten
mussten (siehe Abschnitt 5.2 auf Seite 194), ist nicht erkennbar, dass die Thessalonicher
in ihrer Stadt durch das Bekenntnis zu Jesus als dem Kyrios in Lebensgefahr gerieten.
Des Weiteren ist auffillig, dass Paulus — obwohl an anderer Stelle im 1Thess durchaus
(versteckt) polemisch gegen die Bevolkerung Thessalonikis (siehe Abschnitt 5.3.2.3 auf
Seite 218) — in 4,13-18 den Aufienstehenden Hoffnungslosigkeit unterstellt, aber sich
jeglicher dartiber hinausgehender Polemik, und sei sie auch nur versteckt oder angedeutet,
vollig enthalt. Waren die Entschlafenen Ermordete, wire irgendeine Art von Polemik oder
zumindest Kritik an den Mérdern wohl erwartbar.

Das lésst der Brief aber sonst nicht erkennen. Auch wire dann Trauer allein als Problem-
anzeige kaum nachvollziehbar, sondern eine ergdnzende Referenz etwa auf Angst oder
Gewalt sehr wahrscheinlich. Und schlief}lich wire es unverstindlich, wie Paulus dann
trotz allem weiterhin an der Aussage 1)jelg oi {OVTEG Ol TEPLAELTOpEVOL EIG TNV TTOpOLGiaY
00 xupiov (4,15) festhalten konnte.

30 Schnelle, Entstehung, 210.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

das mithilfe einer Skala darstellen, auf der der vermutete Grad der Unklarheit
der Thessalonicher eingetragen wire, dann gébe es eine Maximalposition,
die davon ausgeht, dass die Thessalonicher von der Auferstehung der Toten
noch nichts gehort haben, eine weitere Maximalposition am anderen Ende
der Skala, die mit liberhaupt nichts im engeren Sinne Neuem in den Brief-
belehrungen rechnet, sowie viele Positionen dazwischen.®' Hinsichtlich der
Parusie stimmen zumindest viele darin {iberein, dass sie als in irgendeiner
Form zentral angesehen wird und das Verhiltnis von Parusie und den Ent-
schlafenen klarungsbediirftig ist. Doch selbst hier gibt es andere Meinungen
und Schattierungen, die den Fokus des Briefabschnitts ganz woanders sehen —
bis hin zu gar nicht situativ verankert (so Koster).

Zur Positionierung auf dieser Skala folgt nun eine Situationsrekonstruktion,
die — entsprechend des Vorgehens dieser Studie insgesamt — aus der Perspek-
tive der paulinischen Argumentation zu den Entschlafenen heraus und im
Horizont des Gesamtbriefes vorgenommen wird.

6.3 Zwischen Trauer, Spott und
Parusiehoffnung, oder: Die Situation der
Thessalonicher im Lichte der paulinischen
Argumentation

Die paulinischen Ausfithrungen iiber die Entschlafenen sind Kommunikation
in die Unklarheit. Der Rahmen der Ausfithrungen zeigt mit den Stichworten
Unwissenheit, Trauer, Hoffnung bzw. Hoffnungslosigkeit und Trost Facetten
dieser Unklarheit auf. Wie gesehen spricht die Einleitung von V. 13 dafiir, dass
Paulus den Thessalonichern als Kernaussage etwas Neues mitzuteilen hat.**
Paulus gibt zu erkennen, dass es nun eine Information gibt, die — anders als
die vielen Anspielungen auf vorhandenes Wissen — bisher nicht Teil seiner
Verkiindigung war; zumindest aber gesteht er ein, dass das, was er bisher ver-
kiindigt hat, die Gemeinde nicht hinreichend auf die nun gegebene Situation
vorbereitet hat. Damit dréngt sich als ein Schlissel zum Text- bzw. Situati-

3! Und ferner noch einige abseitige Positionen, die sich gar nicht auf der Skala eintragen
lassen (vgl. Koster, Experiment; Goulder, Silas).

32 Vgl. Donfried, Cults, 348; Haufe, Thessalonicher, 82; Merklein, Theologe, 405. Luckensmey-
er, Eschatology, 213 prézisiert, die Er6ffnungsformel in 4,13 sei »more likely a clarification
of certain points than a first communication.« In der Tat heif§t »neu« in diesem Fall selbst-
redend nicht, dass Paulus erstmals tiber die Parusie oder Eschatologie im Allgemeinen
spricht.
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onsverstindnis die Frage nach diesem Neuen, dieser Kernaussage auf. Dazu
sind néherhin die V. 14-17 als Teil der Ausfithrungen zu untersuchen, in dem

Paulus die wesentlichen Aussagen mepi tdV xolpopévov titigt. >

6.3.1 Das inhaltliche Problem: Was ist der Kern der
paulinischen Aussage?

6.3.1.1 Quantitative Anniaherung

Quantitativ nimmt innerhalb von 1Thess 4,14-17 als zusammenhingendes
Textstiick der sogenannte »apokalyptische Fahrplan«** den groiten Raum ein.
In dessen Erzahlfolge folgt auf ein (1.) dreifach qualifiziertes Signal vom Him-
mel (2.) das Herabkommen des Herrn von dort. Dann kommt es (3.) »zuerst«
zur Auferstehung der Toten in Christus, (4.) »danach« werden die Lebenden
mit den Toten in die Luft und zur Begegnung mit dem Herrn entriickt. Das En-
de ist (5.) das dauerhafte Sein mit dem Herrn. Damit wire bei den Stichworten
Parusie, Auferstehung, Entriickung und (endzeitliche) Gemeinschaft mit dem
Herrn anzusetzen und zu fragen, ob bzw. wo hier ndherhin der Fokus liegt.
Die Parusie wird in 1Thess 2,19; 3,13; 4,15 und 5,23 wortlich genannt und der
Frage ihres Zeitpunktes wird sogar ein ganzer Briefbereich gewidmet (5,1-11).
In 1,10 ist mit der Erwartung Jesu vom Himmel ebenfalls seine Parusie als
bekannter und zentraler Glaubensinhalt der Thessalonicher ausgesagt.*® Die
Parusie ist offenkundig keine neue oder strittige Aussage und steht somit
nicht als bis dato unbekannt im Fokus von 4,13-18.3¢ Fiir die Auferstehung
gilt dies insofern ebenfalls, als die Auferstehung jesu mehrfach in den Blick
genommen wird. In 1,10 und 5,9f. stehen die sonstigen Belege im 1Thess und
auch unmittelbar vorher in 4,14 wird Sterben und Auferstehen Jesu als gerade
nicht zur Disposition stehender Glaubensinhalt vorausgesetzt.>” Die kollektive
Auferstehung der Toten in Christus taucht jedoch nur in 4,16 auf. Gleiches gilt
zumindest nominell fiir die Entriickung in 4,17.%® Die dafiir verwendete Vo-

w

* Vgl. Hyldahl, Auferstehung, 121.

3% Bienert, Bibelkunde, 170; Bull, Bibelkunde, 103.

% Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 261 Anm. 178.

3 Fiir Schnelle, Entstehung, 213 ist sie sogar »[d]urchgehender Denkhorizont und theologi-
sches Interpretament des 1 Thess« insgesamt; vgl. auch Schnelle, Einleitung, 70-73.

Vgl. Marxsen, Auslegung, 34; Best, Thessalonians, 181; Holtz, Thessalonicher, 185.190;
Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 264.

Dass mit der Formulierung apmaynoopedo év vepélaig eig amavtnotv tod xupiov eig
aépa (1Thess 4,17) eindeutig eine Entriickung beschrieben ist, betont (unter Riickgriff auf
Lohfink, Himmelfahrt) Plevnik, Taking Up, 280f. mit Anm. 22.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

kabel aprélopon® steht im 1Thess weder in diesem technischen Gebrauch*’
noch iiberhaupt ein zweites Mal. Es kann aber angenommen werden, dass
die Thessalonicher in 1,10; 5,9 und mittelbar auch 2,16*' bei ihrer Rettung
aus dem Zorngericht durch Jesus konkret an eine Entriickung gedacht ha-
ben.*? Zumindest finden sich im 1Thess aufler in der in 4,13-18 entfalteten
Argumentation keine Hinweise, wie sonst die Rettung vorzustellen ist, und,
wie sogleich gezeigt wird, spricht der Duktus der V. 16f. nicht dafiir, dass die
mit apralopon ausgedriickte Entriickung fiir sich genommen als Faktum im
Zentrum steht und also eine Neuigkeit fiir die Thessalonicher ist. Insofern
wire die Entriickung zuvor schon Teil der paulinischen Verkiindigung ge-
wesen.”” Die Gemeinschaft mit dem Herrn schlielich ist die direkte Folge
der Entriickung bzw. tiberhaupt der Gehalt der Parusie und als solche wohl
ebenfalls nicht neu fiir die Thessalonicher. Gerade hierin liegt ja das Ziel, die
Basis fiir das Getrostetsein und somit nicht das Problem, sondern seine Losung.
Das Problem ist der Weg zu dieser Gemeinschaft mit dem Herrn.

Damit wire weiterzufragen nach der (kollektiven) Auferstehung der To-
ten und der (zumindest nominell fraglichen) Entriickung. Sollte Paulus den
Thessalonichern gegeniiber erstmals brieflich und angesichts verstorbener
Gemeindeglieder den Gedanken einer kollektiven Auferstehung Gestorbener
geduflert haben? Also noch nicht bei seiner Missionspredigt vor Ort? Der Ge-
danke, Paulus habe missioniert, christliche Gemeinden gegriindet, ohne dabei
von der Auferstehung der Toten auch nur einmal gesprochen (geschweige
denn damit argumentiert oder sie als zentralen Glaubensinhalt herausgestellt)
zu haben, klingt aus heutiger Perspektive abwegig.** Gleichwohl ist im 1Thess

Hier als passivum divinum zu verstehen; siehe Abschnitt 6.4.2.1 auf Seite 250.

Beispiele fiir apnaw aus Entriickungsvokabel aus dem pagan-griechischen Bereich bei
Peres, Grabinschriften, 181.183f.

Vgl. Abschnitt 5.3.2.4 auf Seite 220.

Vgl. — zumindest als Vermutung — Marxsen, Auslegung, 30.

Vgl. Marxsen, Auslegung, 30. Und anders als bei der Auferstehung kann Paulus bei der
Entriickung — unter erneutem Verweis auf Peres, Grabinschriften, 181.183f. - zumindest
an pagane Vorstellungen ankniipfen.

Und zu ergénzen ist sogar: nicht nur aus heutiger Perspektive. Ein Blick auf christli-
che Bekenntnisschriften zeigt, dass schon in der Antike die Auferstehung der Toten
selbstverstiandlich zu den zentralen Glaubensinhalten gehorte, sei es im Apostolicum
(»Auferstehung des Fleisches«, BSELK, 43), im Nicaeno-Constantinopolitanum (»Aufer-
stehung der Todten«, BSELK, 50), im Athanasianum (38: »und seiner Zukunft miissen
alle Menschen auferstehen mit ihren eigenen Leiben«, BSELK, 60) sowie spéter in der
Confessio Augustana (17: »das unser Herr Jhesus Christus am Jingsten tag komen wird,
zu richten und alle todten aufferwecken«, BSELK, 112). Diese (Credo-)Geschichte sollte
freilich trotzdem nicht den Blick auf Paulus und den 1Thess verstellen, was Marxsen,
Auslegung, 33 schon illustriert: »Man setzt hier mit einer solchen Selbstverstandlichkeit
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die Parusie, die fir Paulus erkennbar vor dem eigenen und dem Tod der
Thessalonicher erwartet wird, viel zentraler und wiirde letztlich sogar die
Notwendigkeit der Verkiindigung einer kollektiven Totenauferstehung obsolet
machen, wenn die Parusieerwartung sich so erfiillt, wie Paulus es denkt: noch
zu seinen und der Gemeindeglieder Lebzeiten.*” Insofern wire eine Erstmissi-
on ohne Totenauferstehung durchaus denkbar.*® Dass es Paulus in 4,16f. bzw.
4,13-18 dennoch nicht um die (neue) Information der Auferstehung der Ent-
schlafenen an sich geht, legt aber seine Argumentation nahe. Denn in diesem
Fall wiirde Paulus schlecht bzw. ndherhin am Problem vorbei argumentieren.
In V. 14 wire dann eine Analogie zu erwarten, etwa: »Wenn wir glauben, dass
Jesus gestorben und auferstanden ist, so (glauben wir) auch, dass die Entschla-
fenen auferstehen« bzw. »dass Gott die Entschlafenen auferwecken wird«.*’ Die
explizite Feststellung, dass Tote auferstehen, kommt aber erst in V.16 und
dort mit der Betonung, dass sie »zuerst«, d. h. vor der Entriickung auferstehen
werden.®® Der schlichte Fakt der Auferstehung ist nicht betont, was gegen die

dieses Thema [d. h. die Auferstehung der Toten] voraus, dafl man gar nicht mehr nach
dem Text fragt (der ja nicht davon redet), sondern Paulus gelegentlich sogar wegen seiner
ungenauen Formulierungen tadelt. Man schreibt ihm vor, was er hétte sagen miissen,
wenn er die Meinung der Kommentatoren deutlich formuliert hatte. Aber war Paulus
denn wirklich der Meinung der Kommentatoren?«

Vgl. Otto, Meeting, 199; Holtz, Thessalonicher, 187; Marxsen, Auslegung, 26. Anders
Doole, Did Paul Really Think, passim, bes. 48.56, der 1Thess 4,15.17 als »soundbites«
(48) auffasst, die dann gerade nicht die tatsichliche Uberzeugung widerspiegeln wiirden,
bei der Parusie noch am Leben zu sein: »Paul, Silvanus and Timothy are not telling the
Thessalonians that they themselves will be alive when the Lord comes. They are giving
the Thessalonians words of comfort to use in encouraging one another, words that only
the living can speak.« (56). Dooles Argumentation fufit jedoch auf einer zu schematischen
Kontrastierung der Absender als dem »Wir« und den Adressaten als dem »Thr, die er nur
in 1Thess 4,13-5,11 durchbrochen sieht (49-51). Aber was ist mit den Stellen, in denen
die erste Person im Singular steht? (Siehe Abschnitt 2.2.1 auf Seite 66.) Was ist z. B. mit
3,1-5, wo gerade keine solche Kontrastierung vorgenommen wird? Und sollte Paulus
tatsichlich damit gerechnet haben, dass er selbst und die Gemeinde in Thessaloniki die
Parusie nicht als noch Lebendige erleben werden, wire ferner zu kléren, warum er dann
bei der Erstverkiindigung nicht von sich aus schon viel starker Auferstehung und Parusie
als zusammengehorige Elemente gepredigt hitte, statt dies erst per Brief nachzureichen.
Davon gehen etwa Schnelle, Entstehung, 210; Wolter, Apokalyptik, 186 aus. Anders Otto,
Meeting, 196f., der die Frage nach der Auferstehung als Problem der Thessalonicher
ausschlie3t, dafiir aber hauptséchlich mit der Apg und dem 1Kor argumentiert.

Vgl. beispielhaft mit diesen oder dhnlichen Formulierungen Klijn, Background, 68; Marx-
sen, Brief, 67; Haufe, Thessalonicher, 83; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 264.

Zu beachten ist ferner, dass Paulus hier (erneut; siche Anmerkung 2 auf Seite 225) die
Bezeichnung wechselt: von xoypndévteg im Vorvers zu vexpoi. Bezieht sich Erstgenann-
tes spezifisch auf die Entschlafenen in Thessaloniki, ist mit den »Toten« (wieder) eine
allgemeine Aussage getroffen, die mittels dieser doppelten, ndmlich sprachlichen wie
inhaltlichen, Verschiebung einen so grofien Gedankensprung vollzieht, dass kaum wahr-
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

Neuheit oder auch nur Fokussierung dieser Information spricht.*” Gleiches
gilt fiir die Entriickung. Auch die Aussage, dass eine Entriickung geschehen
wird, steht fiir sich nicht im Zentrum, sondern wiederum ihre Position in der
Abfolge der Ereignisse, also »nach« der Auferstehung der Toten.

Mit dem Stichwort Abfolge ist denn auch das benannt, worauf der Fokus in
4,16f. liegt. Auffallig sind die zahlreichen Zeitangaben. So hat die Ereignisfolge
einen klaren, mittels dreifacher Qualifikation sogar iiberdeutlichen Startpunkt.
Auferstehung und Entriickung haben eine klare Reihenfolge, die durch deren

t.>° &uo hat hier zeitliche Bedeutung™

direkte Gegeniiberstellung betont is
und driickt die gemeinsame, gleichzeitige Entriickung Lebender und vorzeitig
Gestorbener aus. Auch mavrorte ist schliellich temporal zu verstehen und
qualifiziert das Sein mit dem Herrn als etwas Dauerhaftes, fiir immer Wih-
rendes. Auf einen definierten Start folgt eine geordnete Ereigniskette, die in
ein »immer« mindet. Die ausfithrliche Erlduterung in den V. 16f. hebt nicht
auf das Faktum eines ihrer Elemente ab, sondern auf die (zeitliche) Relation

zwischen ihnen.

6.3.1.2 Qualitative Annaherung

Die V. 16f. stehen im Textabschnitt nicht fiir sich, sondern begriinden V. 15 mit
der Aussage, dass »wir, die bis zur Parusie Lebenden, den bereits Gestorbe-
nen nicht zuvorkommen werden. Diese Aussage wird nicht nur nachfolgend
ausfiihrlich erlautert, sondern auch mit der gewichtigen Kennzeichnung eines

t.52

Herrenwortes eingeleitet.”” Eine nicht mehr rein quantitative Anndherung

scheinlich ist, dass die Thessalonicher erstmals damit konfrontiert werden. Mit anderen
Worten: Dass Tote (in Christus) auferstehen, ist in der Gemeinde auch schon vor dem
1Thess bekannt.

Best, Thessalonians, 181f. pladiert aufgrund Paulus’ pharisdischer Pragung und seiner
zum Zeitpunkt der Abfassung des 1Thess bereits langen Missionstatigkeit, bei der er
erwartbar bereits mit gestorbenen Christusglaubigen konfrontiert war, dafiir, dass die
Auferstehung der Toten bereits beim Missionsaufenthalt gepredigt wurde und also der
Gemeinde bekannt war. Vgl. auch Konradt, Gericht, 132.

Allein die End- bzw. Anfangsposition von ntp&dtov und énerta in threm jeweiligen Teilsatz
legt die Betonung auf die Zeitangaben. Thre unmittelbare Folge intensiviert die Betonung
mittels Kontrastierung.

Vgl. Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v.

Zumindest ist aus der Verstehensperspektive der Thessalonicher das Herrenwort am
wahrscheinlichsten in V. 15b zu identifizieren (so Merklein, Theologe, 410-412) oder in
den V. 15b-17 (so Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 269); grammatisch méglich, wenn
auch nicht wahrscheinlich, wire allerdings auch V. 14b. Alles andere ist rein sprachlich
- und das sollte hier das zentrale Kriterium sein, wenn man den Thessalonichern nicht
vertiefte Kenntnisse in Herrenwort-Traditionen unterstellen will — kaum plausibel zu
machen. Fiir eine Ubersicht iiber Forschungspositionen zum Herrenwort siehe einmal

49

50

5

=

52

236



6.3 Situation

an die Frage nach der paulinischen Kernaussage in 1Thess 4,13-18 deutet
demnach eher in Richtung V. 15. Ebenso kommt dann aber auch V. 14b mit
der Aussage, dass Gott die Entschlafenen durch Jesus mit ihm fiithrt infra-
ge. Wie gesehen ist G€et oUv adt® sprachlich keine analoge Folgerung aus
V. 14a>® und meint demnach wohl auch inhaltlich etwas anderes bzw. mehr
als nur, dass wie Jesus auch die Entschlafenen auferstehen werden.>* Dieses
Mehr kann dann nichts anderes als eine Referenz auf das Parusiegeschehen
sein, sodass die Aussage lautet, dass auch die Entschlafenen Anteil an diesem
Geschehen haben.>® Und mit Blick darauf, dass die Thessalonicher sich ihre
Rettung bei der Parusie konkret als Entriickung vorstellen,’® kann von &&et
obv a0t zwar keine direkt-wortliche Verbindung zur Entriickung gezogen
werden, diese aber durchaus schon angedeutet und mitgedacht sein.’” Insofern
wiére V. 14b mit der Aussage, dass Gott die Entschlafenen durch Jesus mit ihm
fithrt, d. h. entriickt, als Kernpunkt der paulinischen Argumentation plausibel.
Dafiir spricht ganz basal auch die Positionierung der Aussage am Anfang der
Argumentation. Paulus wiirde naheliegenderweise sofort zum wesentlichen
Punkt kommen.

mehr Luckensmeyer, Eschatology, 192-211. Im Rahmen dieser Studie ist besonders die
rhetorische Funktion des Herrenwortes von Interesse; siche dazu Abschnitt 6.4.2.2 auf
Seite 251.

Wiéhrend V. 14a mit ei formal als Bedingung eingeleitet wird, schliefit V. 14b mit obtwg
nadi formal eher als Vergleich an (Vgl. Holtz, Thessalonicher, 191; Haufe, Thessalonicher,
83). Inhaltlich verhalten sich die beiden Teilsatze dagegen wie »ein Kausalsatz [und] eine
Schlussfolgerung« (Haufe, Thessalonicher, 83; zum Kausalsatz mit el vgl. auch Bornemann-
Risch, § 278).In V. 14a ist demnach Tod und Auferstehen Jesu als bekannter und gemeinsam
geglaubter Grundsatz ausgesagt (» Weil wir glauben [...]«), wihrend auf dieser Grund-
lage in V. 14b die Folge fiir die Entschlafenen bei der Parusie ausgeleuchtet wird. Zum
Subjektwechsel in V. 14 siehe Abschnitt 6.4.2 auf Seite 250.

Sollte &€et oLV adTd nur eine sprachliche, aber keine inhaltliche Variation des Paulus
und darin folglich »nur« die Auferstehung der Entschlafenen ausgesagt sein (also etwa:
»Gott wird die Entschlafenen durch Jesus mit ihm vom Tod ins Leben fithren«), kime V. 14
in der paulinisch Argumentation nur eine untergeordnete Rolle zu, wiahrend die V. 16f.
entsprechend aufgewertet wiren, da Paulus erst dort seine inhaltlich zentrale Aussage
trafe: Auch die Entschlafenen erleben die Parusie und alle Christusglaubigen werden
zuletzt gemeinsam beim Kyrios sein. Damit wére der Argumentationsaufbau anders, die
Aussage bliebe aber die gleiche (siehe dazu unten Abschnitt 6.4.1.2 auf Seite 244).

Vgl. Haufe, Thessalonicher, 83 (»das eschatologische Geschehen insgesamt im Blick«, auch
wenn das Wohin der Fithrung nicht ausgesagt sei); Holtz, Thessalonicher, 191 (»die volle
zukiinftige Heilsteilhabe der Entschlafenen«); Merklein, Theologe, 405 (»die Gemeinschaft
der Verstorbenen mit Jesus bei der Parusie bzw. [...] die Beteiligung der Verstorbenen am
Parusiezug«).

Siehe Abschnitt 6.3.1.1 auf Seite 233.

Vgl. Marxsen, Auslegung, 31.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

Als die Thessalonicher umtreibende Fragen in formaler Analogie zu den
(antwortenden) paulinischen Aussagen der V. 14b und V. 15 lie8e sich dann
formulieren: »Werden auch die Entschlafenen bei der Parusie dabei sein, d. h.
entriickt?« bzw. »Wird Gott auch die Entschlafenen entriicken?« oder/und
»Haben die Entschlafenen bei der Parusie (und der dann stattfindenden Ent-
riickung) einen Nachteil (gegeniiber uns Lebenden)?«°® Allen moglichen Fra-
gen bzw. paulinischen Kernaussagen gemein ist die unklare Relation zwischen
den Entschlafenen und der Entriickung bei der Parusie.

Eine prézise(re) Eingrenzung oder genaue Festlegung der einen Frage aus
dem skizzierten Spektrum gestaltet sich als schwierig. Ginge es den Thessa-
lonichern im engeren Sinn nur um die Frage, ob die Toten auch Teil der bei
der Parusie stattfindenden Entriickung sein werden, wire die starke Betonung
der gleichwertigen Beriicksichtigung von Lebenden und Toten (V. 15) und
die folgende bildhafte Ausgestaltung der Parusie (V. 16f.) eine eigenstindi-
ge paulinische Weiterfithrung der Problematik.” Wenn die Thessalonicher
dagegen nur gefragt hitten, ob fur die Entschlafenen aus dem Status des Tot-
seins bei der Parusie ein Nachteil gegeniiber den Lebendigen erwéchst, wire
V. 14 insgesamt, also sowohl Tod und Auferstehung Jesu als auch die Teilhabe
der Entschlafenen an der Parusie, gemeinsame Uberzeugung, auf die Paulus
aufbauen kann.®” Es ginge dann nur um die Ausgestaltung der Parusie.

Keine der beiden Varianten lasst sich auf Basis der inhaltlichen Argumenta-
tion des Paulus mit hinreichender Sicherheit ausschlieffen, ebensowenig aber
plausibilisieren. Als eine zusétzliche, dritte Moglichkeit ist zu priifen, beide
Fragen bzw. das ganze hinter 1Thess 4,14-17 stehende Fragespektrum neben-
einander stehenzulassen. Es ginge dann weniger um eine prézise formulierte
Einzelfrage, sondern um einen Verstehensprozess, der mehrere Teilfragen um-
fasst, die verkniipft und aufeinander aufbauend sind. Fiir eine solche Priifung

% Und mit V. 16f. als Erlauterung zu V. 15 liee sich noch die gegebenenfalls weitergehende
Frage anschliefen: »Warum haben die Entschlafenen keinen Nachteil?« bzw. »Was wird
bei der Parusie geschehen?«. Fiir Literatur zu beiden Positionen siehe Konradt, Gericht,
129 Anm. 589f.

Das verneint Klijn, Background, passim, bes. 67f., der gerade das Ungleichgewicht bzw.
den scheinbaren Vorteil der Lebenden gegeniiber den Toten als Problem identifiziert. Um-
gekehrt geht Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 266 von einer auf Paulus zuriickgehenden
Weiterfithrung ab V. 15 aus und sieht folglich »in der Botschaft vom Handeln Gottes an
den Verstorbenen die entscheidende Wissensliicke der Adressaten« (265), d. h. die Frage
und die wesentliche Information wéren schon in V. 14b gegeben.

Dementsprechend verneinen z.B. Otto, Meeting, 197f. und Holtz, Thessalonicher, 186,
dass es bei der Anfrage der Thessalonicher um ein wie auch immer geartetes Defizit der
Entschlafenen gegeniiber den Lebenden bei der Parusie geht.
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6.3 Situation

muss tiber die inhaltlich-argumentative Linie des Paulus hinaus der erweiterte
v. a. soziale Kontext der Situation mit in den Blick genommen werden.

6.3.2 Das soziale Problem: Trauer und Spott als
Herausforderungen der Gemeinde

Hat die Suche nach einem inhaltlichen Kern der paulinischen Argumentation
als Mittel zur Situationsrekonstruktion bis dato zu keiner prizise benennbaren
Anfrage der Thessalonicher gefiihrt, so ist auf den erweiterten Rahmen der
Argumentation zuriickzukommen,®! hier aus einer sozialen Perspektive. Diese
liefert mehrere Indizien, die iberwiegend eine eher diffuse Fragestellung nahe-
legen, damit aber ganz wesentlich zur Erhellung der Situation in Thessaloniki
beitragen.

Erstens gilt es den Weg nachzuvollziehen, auf dem die Kunde vom Pro-
blem rund um die Entschlafenen von Thessaloniki nach Korinth zu Paulus
kommt. Die plausibelste Annahme ist hier, dass Timotheus in Thessaloniki
vom Problem erfahren bzw. die Situation selbst erlebt hat und Paulus nach
seiner Riickkehr zu ihm in Korinth davon in Kenntnis gesetzt hat.®* Gerade
1Thess 3,6 legt nahe, dass dies in Form eines miindlichen Berichts geschehen
ist, die Thessalonicher also durch Timotheus keinen Brief mit einer klar aus-
formulierten Frage an Paulus geschickt haben. Timotheus hatte Paulus dann in
eigenen Worten und auf Basis seiner Eindriicke berichtet — und diese kénnen
durchaus vielschichtig gewesen sein.

Zweitens dirfte ein wesentlicher Faktor fiir das Problem der Thessalonicher
- und daher auch fiir die Wahrnehmung des Timotheus — die Trauer iiber die
Toten gewesen sein, die in der Gemeinde herrschte. 4,13 macht das hinrei-
chend deutlich. Angesichts der vielfaltigen Formen menschlichen Umgangs
mit dem Tod von Angehdrigen ist zunichst nur ganz basal auf die je indivi-
duelle Trauer derjenigen in der Gemeinde zu verweisen, die am direktesten
mit dem Tod konfrontiert waren, also erwartbar die Familienangehérigen der
Verstorbenen. Aus deren Reihen ist ein akutes Trostbediirfnis, nicht aber eine
zugespitzte theologisch-eschatologische Fragestellung an Paulus zu erwarten.
Gleiches gilt aber dariiber hinaus fiir die Gemeinde insgesamt, selbst wenn hier
kollektiv keine unmittelbar-familidre Nahe zu den Todesféllen vorausgesetzt

1 Unter Rahmen ist hier im engeren Sinne 1Thess 4,13.18 zu verstehen, dariiber hinaus aber
auch der Gesamtbrief als Teil der gesamten Kommunikationssituation, in die der Brief
eingebettet ist.

62 Vgl. Haufe, Thessalonicher, 82.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

werden kann.** Die Trauer der Gemeinde diirfte sich in Form einer diffusen
Verunsicherung tiber das Schicksal der nun Gestorbenen geduflert haben: Auf
Todesfille in den eigenen Reihen waren die Christusgldubigen in Thessaloniki
scheinbar nicht vorbereitet und waren daher uiberfordert, weil sie nicht einord-
nen konnten, was die Todesfélle fiir die empfangene Botschaft bedeuten, bei
der die Gemeinde ganz auf die unmittelbar bevorstehende Parusie vorbereitet
und ausgerichtet worden war.®* Auch daraus ergibt sich keine prizise Frage,
die Paulus hitte tibermittelt werden kénnen - oder zumindest keine prazisere
als die, »was denn mit den Entschlafenen ist«. Zumindest eine diesbeziigliche
Klarung ist fiir die Gemeinde aber essentiell.

Von essentieller Wichtigkeit fiir die Gemeinde ist gleichfalls, dass sie — drit-
tens — als Gemeinschaft funktioniert. Die herausgehobene Rolle von Gemein-
schaft in der Rhetorik des 1Thess — einerseits als abgrenzende Gemeinschaft
nach auflen und andererseits als inklusiv-erweiternde Gemeinde nach innen,
z. B. Gemeinschaft mit den Missionaren oder Christusgldubigen an anderen

Orten — wurde bereits beleuchtet.®®

Bei der Frage nach den Entschlafenen
ist der Faktor Gemeinschaft ebenfalls zu bedenken, namlich diejenige Ge-
meinschaft der Christusgldaubigen in Thessaloniki untereinander - d. h. die
buchstéblich naheliegendste und bis dato tatsachlich physisch bestehende
Form der Gemeinschaft.®® Diese ist nun durch die Todesfille innerhalb der
Gemeinde gestort und das ist problematisch: Eine vielgestaltig angefochte-
ne Gemeinde ist, je starker von aufien bedriangt, umso dringender auf den
inneren Zusammenbhalt angewiesen. Fallen aber durch Tod Gemeindeglieder
aus diesem Zusammenhalt, brockelt ein Grundpfeiler, auf dem die Gemeinde
steht.”” Insofern haben die Todesfille massives Verunsicherungspotential so-
wohl hinsichtlich der Frage bzw. Sorge um die Toten als auch hinsichtlich des
Fortbestehens der Gemeinde.®®

5 Vgl. aber die paulinische Gemeinschaftsrhetorik, die die Gemeinde als neue Familie der
Christusgldubigen entwirft (Abschnitt 9.1 auf Seite 297). Je umfassender sich innerhalb
der Gemeinde tatsichlich (schon) familiendhnliche Strukturen (bzw. eine innerfamilidre
Vertrautheit) herausgebildet hitten, desto starker wire im Fall der Entschlafenen auch
von unmittelbar-familidrer Trauer auszugehen.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 263; Holtz, Thessalonicher, 187; Marxsen, Ausle-
gung, 26-28.

Und wird es gesammelt nochmals in Kapitel 9 auf Seite 297.

Insofern ist Gemeinschaft an dieser Stelle nicht (nur) als rhetorische Strategie des Paulus
zu werten, sondern als situativ verankerte Gemeinderealitit.

Vgl. Otto, Meeting, 193; dhnlich auch Merklein, Theologe, 409, der aber eher auf die
Gemeinschaft der Gemeinde »als endzeitliche Gemeinde« abzielt.

Dieses Problem der gestorten und dadurch in ihrem Fortbestand gefdhrdeten Gemeinschaft
lasst sich - in Anlehnung an 1Thess 4,15 - als Frage nach Nachteilen fiir die Entschlafenen
bzw. nach einer »eschatologischen Zweiklassengesellschaft« formulieren. Sollte dieser
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Und als ob die Verlusterfahrung angesichts von Tod und Trennung emotio-
nal nicht schon belastend genug ist, kommt als weitere Verscharfung viertens
noch Spott von auen hinzu. Es ist ndmlich anzunehmen, dass sich die im
ersten Briefteil noch un(ter)bestimmte Bedréngnis auch, vielleicht gerade, hier
konkretisieren lasst: in Form von duflerem Spott dariiber, dass statt Entriickung
nun Bestattungen eingetreten sind. Diese Situationskomponente kommt, wenn
auch nur angedeutet, in 4,13 iiber die Referenz auf oi Aouroi oi pr) €xovreg
éAmtido zur Sprache. Diese »ibrigen« ohne Hoffnung sind hier nicht nur als
unbestimmtes Gegeniiber, auch nicht nur als Verweis auf das pagane stadti-
sche Umfeld der Gemeinde zu verstehen,®® sondern als Reaktion auf die von
diesem Umfeld ausgehende Bedringnis, die als Spott gerade an dem fiir die
Gemeinde wunden Punkt der Gestorbenen ansetzen konnte.”” Insofern ist der
Verweis nach aufien gleich zu Beginn von 4,13-18 bewusst gewahlt: Er gibt
zu erkennen, dass Paulus darum weif3, dass das an sich schon gravierende
Problem der Entschlafenen durch Spott zusatzlich verscharft wird, und er den
Thessalonichern dennoch helfen kann und wird.

Auch tber die »librigen« in 4,13 hinaus lésst sich plausibilisieren, dass ein
spottendes stadtisches Umfeld wesentlich zum Problem der Entschlafenen
beigetragen hat. Der 1Thess lasst durchweg erkennen, wie stark die junge
Gemeinde mit ihrem stidtischen Kontext verkniipft ist und sich in diesem
behaupten muss. Sei es die Kritik an den Missionaren oder der soziale Druck
aufgrund eines radikal verdnderten Lebensvollzugs z. B. in den Bereich Sexu-
alethik oder bei kultischen Vollziigen -’' auch nach der Gemeindegriindung
bleiben ihre Mitglieder selbstverstandlich Teil ihres je personlichen Umfelds
und sind in diesen (nicht-christlichen) Kontexten verstiandlicherweise Riick-
fragen, Unverstandnis, Ablehnung und sicher auch Spott ausgesetzt, da ihre
Konversion fiir die Auflenstehenden ein Rétsel ist. Besonders deutlich ist dies
in der Formel eipfjvn xal doparewx (5,3) transportiert, sofern man daraus
auf einen gesellschaftlichen Konsens bei der positiven Bewertung der zeitge-

Gedankengang so elaboriert aus den Reihen der Gemeinde entsprungen und an Paulus
gerichtet worden sein, wiirde das fiir V. 15 samt Erlauterung in den beiden Folgeversen
als Kern der paulinischen Argumentation sprechen. Aus den bereits genannten Griinden,
die fur eine wenig spezifische Anfrage an Paulus sprechen, ist es aber wahrscheinlicher,
dass Paulus selbst, moglicherweise maf3geblich aufgrund der Gemeinschaftsrhetorik des
1Thess, die Problemstellung der gestorten Gemeinschaft erkannt bzw. sogar entworfen
hat, die er daraufhin zum Trost der Thessalonicher bearbeitet.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 262 Anm. 180: »oi Aowroi kniipft an tobg €€w
(4,12) an und meint die auf3erhalb der Gemeinde, d. h. aulerhalb der Schar der Erwiahlten
Stehenden. «

70 Vgl. Konradt, Gericht, 134.

7! Siche Abschnitt 8.1.3 auf Seite 286.

69

241
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néssischen Gegenwart schliefen darf.”? Bezeichnenderweise wird die Formel
von Paulus in dem Briefabschnitt aufgegriffen, in dem es ebenfalls um die
Parusie des Herrn geht und in dem die Abgrenzung von den »iibrigen«, den
Aufenstehenden, noch expliziter und polemischer vorgenommen wird.”® Das
lasst vermuten, dass Bedréngnis in Form von Spott besonders an der Parusie-
hoffnung ansetzt bzw. sie zum Hauptgegenstand des Spotts macht. Gerade
diese Hoffnung muss aus der Aulenperspektive als besonders absonderlich
wahrgenommen worden sein. Und dass das stadtische Umfeld tatsichlich von
der innergemeindlichen Erwartung einer bevorstehenden géttlichen Wieder-
kunft vom Himmel und der rettenden Entriickung der Gemeinde in diesem
Zuge wusste und sich also spottend damit auseinandersetzen konnte, legt die
Wichtigkeit dieser Erwartung im Glauben der Thessalonicher nahe. Wenn
wiederholt auf das kommende Zorngericht, aus dem die Christusglaubigen
durch Christus gerettet werden, wahrend die ibrigen sich filschlicherweise
in »Friede und Sicherheit« wiegen, rekurriert wird, und wenn die Rettung
der Christusgldaubigen mit dem Kommen des Kyrios verkniipft wird und zu
Lebzeiten der Thessalonicher und von Paulus geschehen soll, dann l4sst der
Gesamtbrief diese Glaubensiiberzeugung als zentral fiir die Gemeindeidentitét
der Thessalonicher erkennen. Gibe es ein Credo der éxxAnocio Oscoatovi-
néwv aus dem Jahr 50, der Glaube an die unmittelbar bevorstehende Rettung
durch den Kyrios Jesus in Form einer Entriickung wire darin enthalten. Dieje-
nigen »iibrigen, die familidr, verwandtschaftlich oder beruflich in direktem
Kontakt mit den Christusglaubigen standen und auch nach deren Konversi-
on stehen und also aus dem unmittelbaren Umgang zumindest rudimentére
Kenntnis davon hatten, was die Christusglaubigen nun glaubten, werden sehr
wahrscheinlich zumindest diese Erwartung eines kommenden Gerichts und
der Rettung daraus mitbekommen - und sich dariiber gewundert, wenn nicht
gar amisiert — haben. Dass es nun - aus dieser Auflenperspektive formu-
liert — in den Reihen dieser »Spinner«, die trotz »Friede und Sicherheit« und
wirtschaftlicher Prosperitat unter romischer Schirmherrschaft vom tiber alle
Auflenstehenden hereinbrechenden himmlischen Zorngericht »faseln«, Todes-
falle gab, 14dt geradezu zum Spotten ein. Und insofern die Thessalonicher, wie
ihre Verunsicherung zu erkennen gibt, tatsédchlich nicht auf Todesfille in den
eigenen Reihen vorbereitet waren, trifft sie der Spott hier auch empfindlich,
weil sie inhaltlich nichts entgegenzusetzen haben.

72 Und zumindest in kollektiver Hinsicht diirfte diese Schlussfolgerung durchaus begriindet
zu ziehen sein; siehe Anmerkung 83 auf Seite 115.
73 Siche Abschnitt 7.2.1 auf Seite 270.
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Von hier aus ist es folgerichtig, auf der Skala der Verunsicherung noch
einen Schritt weiter zu gehen und zu erwagen, ob die Todesflle fiinftens sogar
zu Zweifeln am Parusieglauben und damit an der von Paulus verkiindeten
Botschaft insgesamt fithrten.”* Dies wird schwerlich zu beweisen sein, wire
aber als mogliche Problemdimension plausibel und wiirde die Situation bzw.
die Verunsicherung der Thessalonicher noch gravierender machen und Paulus
zusatzlich um das Bestehen der Gemeinde fiirchten lassen.

Zusammengenommen ergibt sich das Bild einer durch Trauer, zerbrochenen
Zusammenhalt und dufieren Spott verunsicherten Gemeinde und einem Ju-
niorapostel Timotheus, der diese Unsicherheit vor Ort erlebt und schliefilich
Paulus in Korinth davon berichtet hat. Das skizzierte soziale Umfeld legt nahe,
dass in Timotheus’ Bericht die erlebte Verunsicherung klar zum Ausdruck
kam - alles Weitere ist paulinische Reaktion darauf.

6.4 Die paulinische Argumentation

6.4.1 Klarheit gegen die Verunsicherung
6.4.1.1 Klarheit in der Intention: Transparenz als Strategie

Ein erstes Signum der paulinischen Rhetorik in 1Thess 4,13-18 ist die kon-
sequente Offenlegung der wesentlichen Kommunikationsparameter. Es wird
kommuniziert, was das zu behandelnde Problem ist (tepi @V xoopévov),
dass Paulus etwas fiir die Thessalonicher Neues zu diesem Problem beizutra-
gen hat (o0 délopev 8¢ Opdg yvoeiv), und wozu seine Ausfithrungen fithren
sollen (pr) Avmflode bzw. maporaieite dAAAOLG).

Bereits diese Transparenz hat strategisches Gewicht, weil Paulus dariiber
eine Erwartungshaltung des Getrostetwerdens hervorruft, die dazu beitragt,
dass sich dann tatsichlich Trost fiir die Gemeinde einstellen kann. Paulus
zeigt: Er hat das Problem begriffen, er weifl um das Trostbediirfnis, er will
sich kitmmern und v. a. kann er sich auch kitmmern, d. h., er hat genau die
Informationen, die den Thessalonichern fehlen. Diese Offenlegung gibt Paulus
als sowohl kundig als auch fahig zu erkennen und schafft bei den Thessaloni-
chern Aufmerksamkeit, Aufnahmebereitschaft und eben auch die Erwartung,
nun tatsichlich getrostet zu werden.

74 Vgl. Hyldahl, Auferstehung, 122f.; Konradt, Gericht, 133; anders Hoppe, Erster Thessaloni-
kerbrief, 263.
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Paulus schaftt so eine giinstige Grundlage fiir das, was er inhaltlich zu sagen
hat. Damit kann nun die Frage in den Blick genommen werden, wie (gut) es
Paulus gelingt, die Belehrung zu gestalten, sodass sie ihre trostende Wirkung
entfalten kann.

6.4.1.2 Klarheit in der Sache: Uber die Auferstehung zur Entriickung

Sowohl beim Blick auf 1Thess 4,16f. als auch auf die moglichen, hinter 14f. ste-
henden Fragen wurde mit dem Stichwort Relation bereits ein Kennzeichen der
argumentativen Gestaltung des Abschnitts benannt. In V. 14 werden nicht nur
Jesus und die Entschlafenen zueinander in Beziehung gesetzt, sondern anhand
dieses Beispiels auch Auferstehung und Parusie bzw. zumindest mitgedacht
auch die dann stattfindende Entriickung.” In V. 15 geht es um die Relation von
Lebenden und Toten bei der Parusie. In den V. 16f. wird dies durch eine zeitli-
che Relation von Auferstehung und Entriickung bei der Parusie konkretisiert,
bevor in V. 17b die zuletzt hergestellte, immerwiahrende Gemeinschaft alle
Glaubenden und den Kyrios verbindet. Der Abschnitt schildert ein durch und
durch relationales Geschehen und die (wie auch immer geartete) Verkniipfung
der Entschlafenen mit der bei der Parusie stattfindenden Entriickung scheint
der springende bzw. der zu zeigende Punkt darin zu sein.”®

Die Verkniipfung der Entschlafenen mit dem Parusiegeschehen gelingt,
indem die fiir sich genommen nicht unbekannten Narrative Auferstehung der
Toten und Entriickung der Lebendigen in Beziehung, naherhin: in eine tempo-
rale Beziehung,”” gesetzt werden. Nétig wurde das erst mit den Todesfillen in
der Gemeinde: Aufgrund der deutlichen Parusienaherwartung, an der Paulus
im 1Thess sogar trotz der Todesfille festhalt (peic ot {dvteg ol mepLhewmdpevor
elg v apovaoiav Tod xupiov, 4,15), und der anfangs ausnahmslos lebendigen
Gemeindeglieder musste der Auferstehungsglaube, obwohl als Topos bekannt,
nicht zur Anwendung im Leben kommen. Nun aber, mit der neuen Situation
von Todesfallen, zeigt sich in der Gemeinde ein kognitives Problem dergestalt,
den theoretischen Auferstehungsglauben praktisch in ein Leben im Angesicht
des Todes zu tibertragen.

Bildlich gesprochen: Die lebenden Thessalonicher (an Punkt 0) sind aus-
gerichtet auf das rettende Kommen des Herrn (Blickrichtung Punkt 1), das
sich bei dessen Parusie fir sie in Form einer Entriickung vollziehen wird. Das

75 Siehe Abschnitt 6.3.1.2 auf Seite 236.

76 Insofern ist Plevnik, Taking Up, 281 zuzustimmen, dass Lebendigkeit notwendige Voraus-
setzung fir eine Entriickung im Denken der Thessalonicher war.

77 Vgl. Merklein, Theologe, 406f.; Plevnik, Taking Up, 281.
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ist die Perspektive und der Denkhorizont der Missionspredigt.”® Nun sterben
einige der Gemeindeglieder und werden so aus der Gemeinschaft (an Punkt 0)
herausgerissen. Als nun vorzeitig Entschlafene wechseln sie in der Wahrneh-
mung der Thessalonicher ihren Status und befinden sich nun an einem neuen
Punkt -1, der intuitiv weiter vom Ziel (Punkt 1) entfernt ist, als es am bisheri-
gen Status der Fall war. Dieser Punkt ist aber im Denken der Thessalonicher
nicht vorgesehen: Er liegt in entgegengesetzter Blickrichtung. Und er fiihrt
zu Verwirrung, weil bis dato der (kurze) Abstand von Punkt 0 nach Punkt 1
das Thema war, nun aber als weitere Komponente der zusatzliche Abstand
von Punkt -1 nach Punkt 0 bzw. fiir die Entschlafenen letztlich sogar der lange
Weg von Tod (Punkt -1) bis zur Gemeinschaft mit dem Kyrios bei dessen Wie-
derkunft (Punkt 1) geklart werden muss. Genau diese Klarung leistet Paulus in

] ]
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Abbildung 2: Die Ausrichtung der Thessalonicher nach der Missionspredigt, die neue Problemdi-
mension der Entschlafenen und die paulinische Problemlosung

seinen Ausfithrungen. Alle Punkte sind bereits in V. 14 angelegt:”’ Jesus war
als Gestorbener am Tiefpunkt (Punkt -1), ist als Auferstandener lebendig wie
die Thessalonicher (Punkt 0) und ist als der entriickte Kyrios am Ziel bzw. ist
selbst das Ziel, auf das die Christusglaubigen ausgerichtet sind und zu dem sie

7® Welche Rolle genau die Auferstehung der Toten innerhalb der Missionspredigt gespielt
hat, ist Giber die Erkenntnis hinaus, dass sie keine soteriologische Funktion und damit
keine praktische Relevanz fiir die Thessalonicher hatte, nicht zu konkretisieren.

7 Zumindest insofern in V. 14b bereits der gedankliche Briickenschlag zu Parusie und Ent-
rickung vollzogen wird; siehe dazu Abschnitt 6.3.1.2 auf Seite 236.
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durch Jesus gefiithrt werden (Punkt 1).%° Die Distanz von Punkt 0 zu Punkt 1
wird durch die Parusie des Herrn selbst bzw. konkret durch die dabei stattfin-
dende Entriickung der Christen iiberwunden. Das haben die Thessalonicher
begriffen bzw. hat Paulus hinreichend deutlich bei der Erstmission gepredigt.
Die fiir die Entschlafenen zuséatzlich hinzugekommene Distanz zwischen den
Punkten -1 und 0 wird in der Auferstehung der Toten iiberwunden. Das diirfte
den Thessalonichern, wie gezeigt, ebenfalls durchaus bekannt sein. Gleichwohl
ist die notwendigerweise vor der Entriickung stattfindende Auferstehung®! bei
einem unbeirrten Fokus auf die rettende Parusie Christi (Punkt 1) zumindest
im Bild gesprochen nicht im Blickfeld der Thessalonicher.

Paulus Giberbriickt nun in seiner Argumentation den kritischen Abstand
vom Tod (Punkt -1) zuriick ins Leben (Punkt 0), indem er die Auferstehung
der Toten nach dem Muster Jesu auf die Entschlafenen anwendet und diese
so in das Geschehen bei der Parusie einbinden kann. Weil die Entschlafenen
zuerst auferstehen, werden sie danach auch vollgiiltig und ohne Nachteile ent-
riickt.®? Paulus stellt eine temporale Ordnung zweier offenbar unzureichend
in Zusammenhang gebrachter Konzepte her.®® Es ist die Transferleistung, Auf-
erstehung und Entriickung zusammen zu denken, die die Thessalonicher nicht
geleistet hatten, vielleicht nicht leisten konnten, und auf die die paulinische

t.% Das ist die Unklarheit, auf die sich die Einleitung o0

Argumentation ziel
Jélopev 8¢ Opag dyvoelv bezieht und der Paulus argumentativ abhilft. Und
diese Transferleistung wird dann in V. 16f. kleinschrittig und bildhaft ausge-
fithrt.®® Ausgangspunkt sind die differenten Ausgangspunkte 0 und -1 bzw.
ihre Relation. Paulus sagt: Bei der Parusie macht diese aktuelle Differenz kei-
nen Unterschied mehr, denn bevor wir entriickt werden, stehen die Toten

wieder auf — wir kommen den Entschlafenen daher nicht zuvor, sie sind nicht

8 Hierin bestatigt sich die inhaltliche Sinnhaftigkeit der formal nicht-analogen Aussage von
V. 14: Im &&etL o0V adtd ist das Parusiegeschehen bereits eingespielt (siehe Abschnitt 6.3.1.2
auf Seite 236, bes. Anmerkung 53 auf Seite 237).

Vgl. Plevnik, Taking Up, 281; Merklein, Theologe, 406f.

Siehe Abbildung 2 auf der vorherigen Seite.

Vgl. Johnson, Thessalonians, 122.124. Ob der Grund dafir eher in einem unzureichenden

Verstiandnis der Thessalonicher zu suchen ist (z. B. aufgrund genereller Probleme mit der

Vorstellung einer Totenauferstehung; siehe aber Anmerkung 89 auf Seite 249) oder in

einer in dieser Hinsicht unzureichenden Missionspredigt des Paulus (wegen des vorzeitig

abgebrochenen Griindungsaufenthalts), muss offen bleiben.

84 Vgl. Konradt, Gericht, 132; Best, Thessalonians, 181.

% Vgl. Plevnik, Taking Up, passim, bes. 281, der die Wichtigkeit der bildlichen Ausgestaltung
hervorhebt. Seine prinzipiell zutreffende Problembeschreibung — Entriickung ist nur fir
Lebendige denkbar — ist aber einseitig formuliert, da sich das gleiche Problem ebenso aus
der Perspektive einer fraglichen Anwendung der Auferstehung paraphrasieren ldsst, mit
der die Voraussetzung fiir die gemeinsame Entriickung aller Glaubenden gelegt wird.
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»zu spit dran«. Und er entfaltet das mit einer genauen Abfolge der Dinge, fir
die sich der Begriff »(apokalyptischer) Fahrplan« durchaus anbietet, insofern
darin bestimmte Ereignisse, wie Haltestellen, in eine feste zeitliche Reihenfolge
gebracht werden.®

Wenn die Situation in Thessaloniki also tatsdchlich von Verunsicherung
gepragt war und wenn die hier dargelegte Argumentationslinie des Paulus
zutreffend ist, hatte sich Paulus gewissermaflen selbst erst das genaue inhaltli-
che Problem auf Basis der sozial-emotionalen Situation erschlieSen miissen,?’
das er dann mittels Verkniipfung bekannter Einzelaussagen zu einem koha-
renten Schema 16st. Paulus hitte dann, so lasst 1Thess 4,13—18 erkennen, als
inhaltliche Unklarheit identifiziert, dass die Thessalonicher von sich aus nicht
in der Lage waren, die (zwar nominell bekannte) Vorstellung einer Toten-
auferstehung mit ihrer Entriickungserwartung bei der Parusie zu verbinden.
Mindestens das Schicksal der Entschlafenen war damit gefihrdet, zusatzlich
ging wegen der verloren geglaubten Entschlafenen ein Riss durch die Gemein-
schaft und moglicherweise stand sogar die Parusiehoffnung der Thessalonicher
insgesamt zur Debatte. Indem Paulus dagegen darlegt, wann bzw. wovor die
Auferstehung geschehen wird und wie sie in die Ereignisse bei der Parusie
eingebunden ist, stellt er Klarheit in der Sache her: Auch die Entschlafenen
werden entriickt und wie ihre thessalonischen Glaubensgeschwister am Ende
beim Kyrios sein.

Indem Paulus die Thessalonicher iber das Ergehen der Entschlafenen auf-
klért, ertibrigen sich wie in einer Kettenreaktion die Problemstellungen, mit
denen die Gemeinde durch die Todesfalle konfrontiert war. Ganz unmittel-
bar betrifft das die Trauer, da die Toten mit Blick auf das rettende Kommen
des Kyrios weder verloren noch auch nur benachteiligt sind. Daran ankniip-
fend wird auch die durch den Spott verschirfte Verunsicherung angesichts
einer verlorenen Gemeinschaft, einer unklaren Zukunft fir die Gemeinde
und gegebenenfalls sogar einer fraglich gewordenen Botschaft der Missionare
ausgeraumt, weil mittels der Einbindung der Totenauferstehung in das Paru-
siegeschehen der bleibende Zusammenhalt der Gemeinde auch iiber den Tod
hinaus gewéhrleistet wird. Diese Herstellung von Klarheit tiber zusatzliches
Wissen kann als Kern der Argumentationsstrategie in 1Thess 4,13-18 ange-

8 Bienert, Bibelkunde, 170; Bull, Bibelkunde, 103; bei Holtz, Thessalonicher, 198 »Etappen
der Parusie«.

87 Sollten die Thessalonicher doch eine oder mehrere ausformulierte Fragen an ihren Ge-
meindegriinder gerichtet haben, fiele dieser Schritt weg, die Argumentationslinie bliebe
aber gleich.
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sehen werden und bildet als solcher das Fundament fur das erklirte Ziel des
Abschnitts: den Trost.

6.4.1.3 Klarheit in der Zielrichtung: Trost gegen die Trauer — und als
exklusives Gut

Dass Paulus bei Trauer iiber Verstorbene den Versuch zu trosten unternimmt,
ist fur sich genommen weder besonders erwahnenswert, noch bei einer der-
art starken Ausrichtung auf die als unmittelbar bevorstehend gedachte Ent-
riickung verwunderlich und als besonderes argumentatives Geschick kaum
extra zu wiirdigen. Der rhetorische »Kniff« ist an dieser Stelle, den Trost mit
einer Abgrenzung nach auflen zu verbinden und ihn so aufzuwerten, dass
die verspotteten, in die Defensive gedrangten Thessalonicher im tréstenden
Wissen zur tiberlegenen Partei werden.

So ist auffillig, dass der einzige explizite Abgrenzungsmarker (ur} Avnfode
nodg xal ol Aoutol ol pr) éxovteg Anida, 4,13) inhaltlich mit Trauer und
Hoftnungslosigkeit assoziiert wird, also die abzugrenzenden anderen gerade
durch ihre fehlende Hoffnung angesichts von Trauer qualifiziert werden. Und
stimmig dazu schlielt der Abschnitt mit einer zweiten, hier nur noch implizi-
ten Abgrenzung im gegenseitigen Trosten (mopaxodeite GAARAovg, 4,18). Mit
der Fokussierung auf den Trost innerhalb der Gemeinde ist nach auf3en hin
ausgesagt, dass es dort eben keinen Trost geben kann. Mit dieser Kontrastie-
rung reichert Paulus seine inhaltliche Argumentation mit einer rhetorischen
Mauer an, die alles auflerhalb Befindliche, namentlich andere Trostquellen,
abwertet, die Hoffnung auf die rettende Parusie Christi dagegen als exklusives
Gut der Gemeinde aufwertet.®® Wenn die Gemeinde folglich diese Hoffnung
teilt und sich, ganz im Sinne des gegenseitigen Trostens, immer wieder gegen-
seitig mitteilt, hat das einen doppelten Effekt: Einerseits werden dadurch in
eher defensiver Hinsicht Trauer und Zweifel bearbeitet und Spott abgewehrt.
Das geschieht wie gesehen kognitiv durch Wissenserweiterung in Bezug auf
das Parusiegeschehen. Auf der anderen Seite vergewissert sich die Gemeinde
im gegenseitigen Trosten offensiv und positiv-konstruktiv ihres Status’ einer
geretteten Gemeinschaft inmitten einer hoffnungslos verlorenen Umwelt.

Dass diese radikale Negation aller au3erchristlichen Hoffnung sachlich
zutreffend ist, kann mit Blick auf die reichhaltigen Beispiele antiker Konso-
lationsliteratur mit Recht angezweifelt werden — zumal in der von Paulus

88 Vgl. Mell, Evangelium, 319.
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vorgetragenen Pauschalitit.®® Aber Paulus ist hier nicht interessiert an einem
sachlichen Austausch iiber die (Nicht-)Tragfahigkeit unterschiedlicher Trost-
vorstellungen. Fiir Paulus gibt es Trost nur bei Christus — und das heifit in
diesem Kontext: nur fiir die Gemeinde. Mittels Betonung dieser (Maximal-)
Position soll die Gemeinde als Trost-, Hoffnungs- und Heilsgemeinschaft nach
auflen abgeschottet und nach innen gefestigt werden.

8 Siehe beispielhaft die Uberblicke bei Kassel, Konsolationsliteratur; Peres, Grabinschriften;
Hafner, Trost. Auch, dass das Bemithen um Trost in der Antike eine eigene Literatur-
gattung hervorbringt, ist Ausdruck vielféltiger Ansétze der Trauerbewéltigung. Hafner,
Trost, 98.100f.103 sieht als einen verbreiteten Trostansatz den Versuch eines »Perspekti-
venwechsel[s]« (98) weg vom individuellen Verlust hin zu einer Verallgemeinerung des
personlichen Leids durch Beispiele anderer, berithmter Personen, die das gleiche erdulden
mussten. Auf diese Weise werde den Trauernden vermittelt, in ihrer Leiderfahrung nicht
allein zu sein, und der Tod als unausweichliches Faktum menschlicher Existenz aner-
kannt. Eine andere Perspektive findet sich in Lukians spottender Betrachtung gangiger
Trauerformen im Werk Ilepi mévioug. Das zeremonielle Trauern wird darin insgesamt
lacherlich gemacht, weil der Tod iiberhaupt kein Ubel und Klage daher génzlich unbe-
griindet sei (Luct 16.24; kritisch gegeniiber der Ansicht vom Tod als Ubel, wenn auch
nicht satirisch, ist auch Cicero, Tusc 1,26-75.81-112; vgl. auch Hafner, Trost, 106). In der
Antwort, die der betrauerte Sohn seinem klagenden Vater gibt, wird im Gegenteil sogar
auf die Vorziige eines vorzeitigen Todes verwiesen, etwa das Nichterleben kiinftiger Ubel
oder des Alterns; die Klage tiber durch den Tod verpasste Freuden wird mit dem Verweis
auf vollige Bediirfnislosigkeit im Tod gekontert (Luct 16—19). Ungeachtet dessen, dass
Lukian mit Sicherheit auch die paulinische Trostspende in 1Thess 4,13-18 mit Spott iiber-
ziehen wiirde (und dies etwas variiert an anderer Stelle auch tut: eneinaot yap adtodg ot
romodaipoveg 1o pév dAov addvartol Eoectton wai Prdoeodot TOV el xpovov, Peregr 13),
konnte bis hierhin zumindest festgestellt werden, dass die skizzierten Trostansétze keine
Hoffnungsperspektive iiber den Tod hinaus beinhalten. Peres, Grabinschriften, 69-105
widmet sich in seiner Auswertung griechischer Grabinschriften ausfithrlich auch darin
durchaus vorhandenen optimistischen Ansitzen (»Positive Eschatologie«, 263), stellt aber
zugleich fest, dass eine postmortale Existenz fiir die Seele zwar denkbar und teilweise
auch verbreitet ist (vgl. auch Hafner, Trost, 106), sich aber keine Belege fiir eine leibli-
che Auferstehung finden lassen (Peres, Grabinschriften, 162.180.263). Otto, Meeting, 194
verweist auf die hohe und verbreitete Bedeutung eines tiber den Tod hinausreichenden
Lebens in mehreren Kulten (»Immortality was a basic feature of the cults of Dionysus,
Zeus, Asclepius, Aphrodite, Demeter, and the cult of Cabirus.«; fiir den Dionysoskult vgl.
auch Donfried, Cults, 337; Mell, Evangelium, 32), wihrend Lehtipuu, Debates, 61-65 (auf
Basis und in kritischer Wiirdigung von Endsje, Resurrection) generell mit der Meinung
aufraumt, ein korperliches Nachleben tiber den Tod hinaus sei im griechischen Denken
nicht existent. Lehtipuu folgt Endsje darin, dass die Vorstellung einer auch kérperlichen
Auferstehung durchaus Anklang in der paganen Welt finden konnte, verwahrt sich aber
gegen jede Form von Generalisierung des pagan-griechischen (wie auch frithjiidischen)
Denkens. Im Anschluss daran wird man kaum verallgemeinernd formulieren kénnen,
dass die Vorstellung einer leiblichen Auferstehung bzw. weiter gefasst einer postmortalen
Hoffnung in der vielfaltigen griechischsprachigen Welt des 1. Jh. n. Chr. oder auch nur in
Thessaloniki per se etwas singuldr Christliches war. Das paulinische Postulat einer gene-
rellen Hoffnungslosigkeit greift daher sachlich eindeutig zu kurz - was der intendierten
rhetorischen Wirkung freilich nicht im Wege steht.
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6.4.2 Die Autoritat Gottes und die Wirksamkeit des Kyrios

Ein Merkmal der Belehrung tiber die Entschlafenen ist ihre theologische Ge-
staltung. Das gilt selbstredend auf der sachlich-belehrenden Ebene bzw. ist
dort sogar vorgegeben, da die Belehrung ohne das Element des rettenden
Kyrios Jesus keine Substanz hitte. Es gilt aber auch auf der argumentativen
Ebene. Denn Gott und Jesus werden in der und fiir die gesamte paulinische
Argumentation als diese gewahrleistende Autoritaten in Anspruch genommen.
Eine entsprechende Einfithrung beider steht in V. 14 und damit am Anfang der
inhaltlichen Belehrung: Jesus als der Gestorbene und Auferstandene und Gott
als der, der durch diesen gestorbenen und auferstandenen Jesus die gestor-
benen Gemeindeglieder &Eel OV adT, also rettet.”® So erklirt sich auch der
Subjektwechsel in V. 14: Sowohl Jesus als auch Gott sollen gleich zu Beginn
der Argumentation genannt werden.”!

6.4.2.1 Gott, der Handelnde

Im Verlauf der Argumentation bleibt Gott als Akteur, gemessen an direk-
ten Benennungen, im Hintergrund.”® Lediglich in der triadischen Einleitung
der Endzeitereignisse wird die »Trompete Gottes« (c&Amiy€ deod, 4,16) als
Signalgeberin benannt. Sodann tritt Gott als Autoritit der Entriickung im
apraynoopeda (V. 17) auch ohne direkte Nennung insofern klar in Erschei-
nung, als hierin ein passivum divinum vorliegt, was der technische Gebrauch

t.93

von apnalw als Entriickungsvokabel nahelegt.”™ Diese drei (unterschiedlich

direkten) Vorkommen Gottes zusammennehmend zeigt sich dann aber, dass

%0 Analog dazu sind auch 1,10 und 5,9 aufgebaut, auch wenn Gott hier zuerst genannt
ist: Gott selbst ist die iibergeordnete Grofle und Jesus derjenige, durch den Gott seine
Rettungsintention in die Tat umsetzt.

Zur formal eigenwilligen Struktur von V. 14 siehe Anmerkung 53 auf Seite 237.

In 1Thess 4,13-18 stehen zwei (von insgesamt 36) Vorkommen von 9edg gegen acht
wortliche Nennungen des Kyrios Jesus, die sich auf die Lemmata ‘Inco0g (2), Xptotog
(1) und x0prog (5) verteilen und hier auffilligerweise nie kombiniert, sondern immer als
Einzelnennungen realisiert sind. Im Gesamtbrief ist das Verhéltnis von Nennungen Gottes
und Jesu mit 36 zu 32 ausgeglichen. (Dazu ist allerdings eine Erlauterung notwendig, denn
wihrend das Lemma 9¢0g sich schlicht zahlen lasst, begegnet der Kyrios Jesus Christus
sprachlich in Gestalt dieser drei Bezeichnungen, die noch dazu in fast allen moglichen
Kombination stehen kénnen; nur die Kombination Kyrios + Christus kommt nicht vor.
Wird aber etwa im Préaskript xoi xvpie Incod Xpiot@ als drei Vorkommen gezéhlt, obwohl
hier inhaltlich nur einmal auf den Gottessohn verwiesen ist, ergibe sich ein verzerrtes
Bild — namlich 36 zu 50. Die 32 Nennungen des Kyrios resultieren daher aus der Addition
der Einzelnennungen von Jesus (3), Christus (3) und Kyrios (13) sowie den Kombinationen
Jesus Christus (2), Kyrios Jesus (6) und Kyrios Jesus Christus (5).)

93 Vgl. Peres, Grabinschriften, 181.183f. Haufe, Thessalonicher, 85.
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Paulus Gott doch eher als activum divinum verstanden wissen will und dies
auch transparent macht. Dem plastischen Rettungshandeln des Kyrios wird
Gott als die iibergeordnete Autoritit, als der, der alle Faden in der Hand halt,
vorangestellt. Sowohl das &praynoopeda als auch das zuvor Geschriebene®
lassen das bereits erkennen. Dariiber hinaus wird Gott als buchstabliche Fiih-
rungsfigur in V. 14 genannt bzw. durch den Subjektwechsel sogar betont,”
v.a. aber in V.16 noch einmal herausgehoben: Das an sich schon betonte
Kommen des Kyrios (a0t0g 6 ®0piog [. .. ] ratafroeton dur’ obpavod) wird
markant unterbrochen vom dreifachen Startsignal év xehebopartt, v Qwvij
apxoyyéhov xai év odAmiyyt Jeod, von dem das Kommen bzw. die Endzeiter-
eignisse insgesamt abhangig sind. Fiir die Stringenz und Vollstandigkeit des
Argumentationsganges wire diese Unterbrechung sachlich nicht notwendig,
rhetorisch unterstreicht Paulus damit aber in geradezu sperriger Deutlichkeit:
Letztlich ist es Gott selbst, der hier am Werk ist. Mit Gott als finalem Akteur
und Garanten der Parusiehoffnung soll die Verlasslichkeit der paulinischen
Belehrung fiir die Thessalonicher unterstrichen werden.

6.4.2.2 Jesus, der Kyrios fiir die Menschen

Bei der Ausgestaltung der Belehrung riickt Paulus dann ganz den Kyrios Jesus
ins Zentrum.’® Fr ist derjenige, durch den Gott sichtbar, nachvollziehbar und
ankniipfbar fur die Gldubigen seinen Rettungswillen in die Tat umsetzt. Er ist
derjenige, der im Tod, in der Auferstehung und im Sein bei Gott schon alle
Stufen christlich-eschatologischer Existenz durchlaufen hat, und damit derje-
nige, durch den auch die auf ihn vertrauenden Thessalonicher selbst diesen
Weg mit ihm und zu ihm hin gehen kénnen. Jesus wird so zum konkreten An-
kerpunkt, an dem und durch den sich die Parusiehoffnung der Thessalonicher
manifestieren soll.””

Damit kommt Jesus eine Doppelfunktion fiir die sachliche Belehrung tiber
das Parusiegeschehen einerseits und fiir die personliche Einbindung in dieses
Geschehen andererseits zu. Dies wird in 1Thess 4,14—17 interessanterweise
auch in Form der wechselnden Bezeichnungen Jesus, Christus und Kyrios
umgesetzt. In V. 14a wird zunichst als gemeinsame Glaubensaussage — und
damit als eine Art Pramisse — festgestellt, dass der Mensch Jesus gestorben

%% Besonders 1,10: Gott weckt Jesus von den Toten auf, Jesus rettet die Glaubenden.
% Vgl. Luckensmeyer, Eschatology, 221.

% Siehe Anmerkung 92 auf der vorherigen Seite.

%7 Siehe Abschnitt 6.4.1.2 auf Seite 244.
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und auferstanden ist (Tncodg &médavev xai véotn).”® Es folgt die Aussage,
dass durch diesen Menschen Jesus auch die gestorbenen Menschen mit ihm,
d. h. konkret: mit ihm vom Tod zur Auferstehung, gefithrt werden. Entfaltet
und konkretisiert wird diese Aussage schliefilich in V. 16f. mit der Darlegung,
dass der erhohte Kyrios Jesus vom Himmel herabkommen wird und dass die
Toten, die im Vertrauen darauf gestorben sind, dass dieser Mensch Jesus
der Gesalbte/Xpiotog Gottes ist, wie Jesus Christus selbst auferstehen und
dann - gemeinsam mit den in diesem Vertrauen Lebenden - selbst erh6ht mit
dem erhéhten Kyrios Jesus zusammentreffen werden. Das Wirken und das
Geschick Jesu als Mensch, als Werkzeug Gottes und als erhéhter Herr werden
auf diese Weise entfaltet (sachliche Belehrung) und mit dem Schicksal der
vorzeitig Entschlafenen bzw. letztlich aller Glaubenden verbunden (personliche
Bindung) - und das passgenau vor dem Problemhorizont der Thessalonicher.

Die Verbindung zwischen Jesus und den Glaubenden wird sprachlich v. a.
mittels Prapositionen realisiert. Die Toten év Xpioté (V. 16), d. h. im Vertrauen
auf diesen bzw. mittelbar durch das Wirken Gottes an ihm, sind im Tod nicht
verloren, sondern stehen wie Jesus auf, werden odv adt® (V. 14) gefithrt und
machen mit allen Glaubenden die Entriickungsbewegung ¢i¢ dmavtnov tod
nopiov (V. 17) mit, sodass sie letztlich wiederum ovv xvpie (V. 17) sein werden.
Besonders das wiederholte cOv®° driickt aus, dass Paulus bemiiht ist, sein
Anliegen mittels Herstellung einer Gemeinschaft rhetorisch zu unterfiittern,
hier der Gemeinschaft der Glaubenden mit dem Kyrios Jesus, durch die fiir
die Glaubenden auf dem Weg zu ihrer endzeitlichen Rettung nicht einmal das
Sterben ein Hindernis darstellen kann.'®

Schliellich ist mit Blick auf die Einleitung von V. 15 noch eine weitere
argumentative Funktion des Kyrios zu bedenken. Indem Paulus die Aussage,
dass die Lebenden den Toten hinsichtlich der Parusie nichts voraushaben,
£, 101

mit év Aéyw xvpiov einleitet,”™ nimmt er den Kyrios als Autoritét fiir seine

% Dass es sich bei Tnootg dédavev wai dvéotn aufgrund der fiir Paulus untypischen For-
mulierung um ein vorpaulinisches Traditionsstiick handeln soll (vgl. z. B. Luckensmeyer,
Eschatology, 220f.), l4sst sich zwar allein aus der Thessalonicherkommunikation nicht
plausibilieren, konnte aber ein zusétzlicher Hinweis darauf sein, dass Paulus hier eine
Formulierung seiner Erstverkiindigung aufgreift und daher in der Tat Bekanntes und
gemeinsam Geglaubtes aussagt.

Als verbindendes Wort fiir die Entschlafenen und bis zur Parusie Ubrigbleibenden sogar
ein drittes Mal in V. 17: oi {@vteg ol mepiheutdpevol dua obv adrois apmoynoodpeda.
Insofern ist Gemeinschaft auch in 1Thess 4,13-18 als Argumentationsstrategie prasent:
Paulus fithrt den Gedanken der Gemeinschaft konsequent fort, indem er die bleibende
Gemeinschaft hier zwischen Toten und Lebenden und mit dem Kyrios bei der Parusie und
fiir immer postuliert.

101 Zur Position des Herrenwortes siche Anmerkung 52 auf Seite 236.
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Aussage in Anspruch.!’? Es ist wiederum kein Zufall, dass hier ein Adyog
»upiov bemiiht wird, ein Herrenwort (und also kein Jesus- oder Christuswort),
da genau darin die hochste autoritative Kraft liegt. Es ist der erhohte Kyrios
selbst, der die Richtigkeit des von Paulus Vorgetragenen sichert und auf den
sich Paulus berufen kann. In diesem Sinne ist das Herrenwort als ein in der
Autoritat des Kyrios gesprochenes Pauluswort zu verstehen.'?* Dieses Wort soll
den Thessalonichern vermitteln: Die Gewissheit, dass auch die Entschlafenen
auferstehen und mit den bis dahin Lebenden entriickt werden, griindet sich
auf den erhohten Kyrios selbst, durch den sich all dies vollziehen wird.!**

6.4.3 Die rhetorische Beweisfiihrung

Fir seine bis hierhin dargelegte Argumentation bedient sich Paulus weiterer,
im engeren Sinne, rhetorisch-stilistischer Mittel. Zunéchst ist zu konstatieren,
dass, insofern die Struktur von V. 14 auch fir griechische Muttersprachler des

t,105

1. Jh. n. Chr. eigenwillig ist, > mittels dieser syntaktischen Struktur und mittels

des Subjektwechsels auf der rein sprachlichen Ebene ein markanter Satz an den

192 Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 269 prazisiert und qualifiziert: Paulus spreche »eigen-
standig in prophetischer Redeweise in Aufnahme apokalyptischer Motive.«

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 269f.; Luckensmeyer, Eschatology, 269f. Als weitere
Optionen lotet Luckensmeyer aus, ob das Herrenwort als Wort des irdischen oder erhéhten
Jesus zu verstehen ist (187-190, dort auch weitere Literaturangaben zu allen Optionen).
Mit der Festlegung auf die Option eines mit der Autoritét des Kyrios gesprochenes Wort
eriibrigt sich fiir Luckensmeyer die Suche nach einer in anderen Quellen nachweisbaren
Vorlage fiir das Herrenwort und seine (rhetorische) Funktion riickt ganz in den Fokus
(269f.). Dem ist insofern zuzustimmen, als fiir die Frage nach dem Versténdnis der Textstelle
unter den Christusglaubigen in Thessaloniki im Jahr 50 tatsdchlich allein die rhetorische
Funktion des Herrenwortes wichtig ist. Paulus nutzt das argumentative Gewicht des xptog
zur Bekraftigung des Dargelegten. Umgekehrt formuliert: Das Dargelegte wiirde inhaltlich
auch ohne die Referenz év Aoy »vpiov auskommen. Es soll keine historische Aussage tiber
den (irdischen) Jesus getroffen werden und selbst wenn sich dies plausibilieren liefle, wére
zusitzlich nachzuweisen, ob und inwiefern die Thessalonicher dies auch hitten erkennen
und nachvollziehen kénnen. Damit soll freilich nicht in Abrede gestellt werden, dass sich zu
1Thess 4,14-17 begriffliche bzw. motivische Parallelen finden lassen (z. B. in Mt 24,30f.) und
dass diese aus der Perspektive historischer bzw. v. a. traditionsgeschichtlicher Forschung
unbedingt zu untersuchen sind.

Noch einmal auf die Wortvorkommen zuriickkommend (Anmerkung 92 auf Seite 250),
lasst sich auch in dieser Hinsicht die Inanspruchnahme der Autoritat gerade des erhchten
Kyrios als Retter zeigen: Fiinf Vorkommen von x0piog stehen zwei bzw. einer Nennungen
von ‘Inoodg bzw. Xpiotdg entgegen. Dariiber hinaus ist auffillig, dass der x0prog-Titel
fiir sich genommen - d. h. ohne Kombination mit Jesus bzw. Jesus Christus — im ganzen
1Thess 13-mal steht, sodass die fiinf Vorkommen in 4,13-18 die mit Abstand dichteste
bzw. wichtigste Briefpassage im Hinblick auf die argumentative Einbindung des Kyrios
kennzeichnen.

195 ygl. Anmerkung 53 auf Seite 237.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

Beginn der inhaltlichen Argumentation gestellt wird, der allein dadurch schon
eine gewisse Hervorhebung erhilt. Das Dargelegte, besonders der Ubergang zu
V. 14b, wird auf diese Weise wie durch Sperrdruck oder Kursivierung markiert.
Auch V. 15 tragt eine besondere Markierung, die hier aber nicht durch die
Syntax, sondern durch die einleitende Deklaration als Herrenwort erreicht
wird. Die Zentralstellung dieser beiden Satzaussagen — Auch die Entschlafenen
sind durch Jesus bei der Parusie dabei und Die Entschlafenen haben bei der
Parusie in keiner Weise einen Nachteil gegeniiber den Lebenden — wird auf diese
Weise zusétzlich unterstrichen.

6.4.3.1 ... mittels logischen Schlussverfahrens

Entscheidend ist nun, wie es Paulus gelingt, diese Aussagen glaubhaft fiir die
Thessalonicher zu machen. Dazu fithrt er eine rhetorische Beweisfithrung
mittels Schlussverfahren durch, bei der aus einem anerkannten Sachverhalt
auf einen noch zu erweisenden Sachverhalt geschlossen wird.!®® Als in der
Gemeinde anerkannt (t& opoloyovpeva) kann dabei gelten, dass Jesus ge-
storben und auferstanden ist (V. 14a). Gleichfalls steht nicht zur Disposition,
dass bei der Parusie eine rettende Entriickung der Glaubenden stattfinden
wird, dass das Konzept einer Totenauferstehung der Gemeinde nicht vollig
fremd ist und dass Gott Urheber und Autoritit hinter alldem ist.'”” Von hier
aus wird nach dem Begriindungsmuster »Weil etwas ist, ist etwas anderes
auch«'® die Aussage plausibel gemacht (t0 év30Ounpa), dass der Gott, der Jesus
auferweckt hat und durch ihn sein Rettungshandeln an den Thessalonichern
vollziehen wird, auch die Entschlafenen auferwecken und bei der Parusie
vollgiiltig in sein Rettungshandeln inkludieren wird (V. 14b.15). Das ist das
Ergebnis des Schlussverfahrens, das man insgesamt als Enthymem bezeich-

1% Nach Aristoteles, Rhet 2,22 1396b26-28 liegt also ein Enthymem vor: éot1 82 16 pév Sewri-
%OV EVIUUNO TO €€ OLOAOYOUHEV®Y GUVAYELY, TO 8¢ EAEYHTIHOV TO TA AVOHOAOYOUHEVQ
ouvvéyew. — »Das beweisende Enthymem ist eine Schlussfolgerung aus allgemein an-
erkannten Pramissen, das widerlegende aus nicht allgemein anerkannten Pramissen.«
(Ubers. Krapinger). Vgl. Usener, Argumentationslehre, 241; Mell, Evangelium, 315. Fiir
eine kurze Einordnung des Enthymems ins antike Rhetoriksystem sieche Anmerkung 111
auf der néchsten Seite.

Das kann tiber die in diesem Kapitel vorgenommene Situationsrekonstruktion hinaus (v. a.
Abschnitt 6.3.1 auf Seite 233) dem Gesamtbrief bzw. den darin durchscheinenden Inhalten
der Erstverkiindigung entnommen werden. Dass nicht alle opoAoyodpeva explizit genannt
werden, ist bei einem Enthymem tiblich, laut Aristoteles angesichts der in einer Rede
notwendigen Kiirze und Fokussierung sogar von Vorteil; Aristoteles, Rhet 2,22 1395b22-26;
vgl. auch Mayordomo, Argumentiert Paulus logisch?, 68f.

Quintilian, Inst 5,8,7: quia est aliquid, et aliud sit.
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nen kann.'”” Wichtiger als die Festlegung auf einen technischen Begriff aus
der Rhetoriktheorie ist aber der Gehalt des Bezeichneten. Und der liegt v. a.
darin, dass allein aus der Fahigkeit des Redners ein deduktiver Beweis aus
der verhandelten Sache selbst heraus erbracht wird, indem von anerkannten
Priimissen aus eine iiberzeugende Schlussfolgerung gezogen wird.!° In der
antiken Rhetorik gilt dies als die wirkungsvollste Form der Beweisfithrung'!!
und Paulus greift hier fiir seine Argumentation darauf zuriick.!!?

Das Herrenwort in V. 15a fiigt sich formal-rhetorisch insofern gut in den
Argumentationsgang ein, als es wie ein d&uerer Beweis vorgebracht wird: als
etwas, das extern zur Bestidtigung der paulinischen Aussagen hinzukommt.
Nach quintilianscher Nomenklatur wére hier am ehesten an die Beweiska-
tegorien Urkunde (Inst 5,5) oder Zeuge (Inst 5,7) zu denken, wobei sich das
Herrenwort hier natiirlich nicht wirklich einzufiigen vermag, da es gerade
nicht extern, d. h. abseits der paulinischen Argumentation vorliegt, sondern

19 1n der aristotelischen Nomenklatur der Rhetorik beschrankt sich die Definition des En-
thymems auf den Hinweis, dass ein Enthymem das ist, was in der Dialektik ein Syllo-
gismus ist (Aristoteles, Rhet 2,2 1356a35-1356b5; 2,22 1395b20-24). Quintilian summiert
das Enthymem unter die argumenta (Inst 5,10,1) und beschreibt ausfithrlich die definitori-
schen Nuancen der verschiedenen griechischen wie romischen Begriffe fiir rhetorische
Schlussverfahren (Inst 5,10,1-10). Fiir eine umfassende Darstellung zum logischen Schluss(-
verfahren) nicht nur in der Rhetorik vgl. Mayordomo, Argumentiert Paulus logisch?, 38-74,
zum Enthymem und seinem Verhéltnis zum Syllogismus 68f.

Vgl. Mayordomo, Argumentiert Paulus logisch?, 68; Usener, Argumentationslehre, 241.
Vgl. Rapp, Streit, 348; Mayordomo, Argumentiert Paulus logisch?, 66f.; Usener, Argumen-
tationslehre, 241. Zur Einordnung: Aristoteles benennt analog zur Aufgabe der Rhetorik,
das Uberzeugende in allem zu erkennen (¥otw 81 1) pnropuer) Sovayig mepi Exactov T0d
Fewprjoan 0 Evdexopevov mavov, Rhet 1,2 1355b26-27), als ihren Inhalt die Uberzeu-
gungsmittel, miotelg, zu denen er niherhin - d. h. évtexvoc, also innerhalb des Gestal-
tungsbereichs des Redners liegend — das Ethos des Redners, das Pathos des Publikums und
den Logos, hier als die Beweiskraft der Rede selbst, zihlt. Uberzeugungskraft aus der Rede
selbst hiange wiederum davon ab, durch Argumentation plausible Schlussfolgerung ziehen
zu konnen, was am besten durch Enthymeme gelinge (ot 8¢ mept pév éviupnpédteov ovdev
Aéyovowy, dmep €oTi odPa ThG ioTewg, Rhet 1,1 1354a14-15), daneben durch Beispiele,
napadeiyparta, die aber anders als die Enthymeme oft induktiv gebraucht wiirden, Induk-
tion hétte in der Rhetorik i. d. R. aber nichts verloren (Rhet 2,20 1394a9-14 bzw. insgesamt
zum Dargelegten Rhet 1,1-2; 2,20.22-24). Quintilian widmet sich im fiinften Buch seiner
Institutio der probatio (und refutatio), also nédherhin der Beweisfithrung. Er itbernimmt die
aristotelische Unterscheidung innerer (¥vtexvog) und duflerer (&reyvog) Uberzeugungsmit-
tel (Inst 5,1,1), unterteilt die inneren (probationes artificiales) weiter in Anzeichen (signa),
Beweisgriinde (argumenta) und Beispiele (exempla) (Inst 5,9,1) — auch er erachtet diese
inneren Mittel als zentral — und widmet den argumenta, worunter er auch das Enthymem
zihlt, das umfangreichste Kapitel des fiinften Buches (Inst 5,10). Zusammengenommen
wird das Enthymem bzw. argumentum innerhalb der Uberzeugungsmittel gegen induktive
Beispiele und duflere — d. h. &teyvog, aulerhalb der eigentlichen Redekunst liegende —
Beweise profiliert.

12 Vgl. Mell, Evangelium, 314.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

nur in ihr, also letztlich doch évteyvoc. Gleichwohl will Paulus es anders
verstanden wissen, versucht also unter Aufruf der Autoritit des Kyrios sein
Schlussverfahren mit rhetorischen Mitteln mit einem auflerrhetorischen Be-
weis zu unterfiittern. Dariiber hinaus — bzw. eigentlich grundsatzlich - stehen
Paulus natiirlicherweise keine dufleren Beweise zur Verfiigung, da sich seine
Argumentation auf ein einmaliges zukiinftiges Geschehen bezieht.

6.4.3.2 ...mittels poetischer Szenerie

Mit den V. 14f. ist auf einer niichtern-logischen Ebene alles gesagt. Paulus
konnte hier mit der Aufforderung zu gegenseitigem Trosten schlieffen und zur
nichsten Darlegung tibergehen. Aber er tut es nicht, weil er um die Situation
— oder mit den Worten der rhetorischen Uberzeugungsmittel ausgedriickt: die
Gefiihlslage, das Pathos — der Thessalonicher weifl. Diese Situation der tiefen
Verunsicherung angesichts von Trauer, verlorenem Zusammenhalt und spot-
tender Nachbarschaft; diese Situation, in der kithle Beweislogiken zum Trost
héchstwahrscheinlich alleine nicht ausreichen. Daher wird Paulus kreativ und
fugt seiner Darlegung eine bildliche Explikation derselben an.

Es beginnt mit dem Startsignal, das wie gesehen analog zu V. 14b nicht
nur Gott als Handlungssubjekt einspielt, sondern als Stimme des Erzengels
und als (Kriegs-)Trompete so deutliche Formen annimmt, dass den Thessa-
lonichern unmittelbar ein Bild vor Augen gestellt wird.!"® Sodann setzt die
eigentliche Handlung ein, die einerseits durch die bereits dargestellte feste zeit-

3 Otto, Meeting, 200-206 verweist auf das dezidiert militarische Geprage der paulinischen
Bildsprache, unter das seiner Ansicht nach auch das als metaphorisch zu verstehende
»Rauben« falle. Dem ist insoweit zuzustimmen, als Anklénge an eine auch militérisch zu
denkende Stirke Gottes sein rettendes Handeln zugunsten der Thessalonicher zusatzlich
unterfiittern kénnten. Dass die Entriickung allerdings nur metaphorisch gedacht sein
soll, leuchtet nicht ein, da hierdurch die Kraft der paulinischen Bildsprache einschieden
eingeschriankt wiirde sowie die Ausfithrungen ein Stiick ihrer Klarheit verléren (vgl.
Aristoteles, Poet 22 1458a18-26). Auch Donfried, Cults, 344 betont die »three heavily
loaded political terms: mapovoia, aravinoilg and xkdplog«, die allesamt einen Bezug zu
Herrschern herstellten. Auch hierzu ist festzuhalten, dass ein herrschaftlicher Bezug, der
auf Gott bzw. den Kyrios iibertragen wird, zwar fraglos mitschwingt, zumindest die Begriffe
Kyrios und Parusie — das lasst der 1Thess bzw. die darin enthaltenden Hinweise auf die
Erstverkiindigung erkennen — in der Gemeinde aber langst in umgepréigter Bedeutung auf
den Kyrios Jesus hin etabliert sind und daher an dieser Stelle keine neuartige, besondere
politische Sprengkraft haben. Beziiglich der dané&vtnoig bezieht sich Donfried auf die
Einholungsthese (Peterson, Einholung, passim), die aber per se als Deutungsfolie fiir
1Thess 4,17 nicht iiberzeugt, weil die Christusglaubigen in der paulinischen Darstellung
eine passiven Rolle einnehmen und die Textbewegungen und -ortsangaben keinen Hinweis
darauf enthalten, dass der Kyrios in die Stadt (Thessaloniki), also gewissermafien wieder
nach unten, geholt wird; zur Kritik an Peterson vgl. beispielhaft Plevnik, Bringing, passim.
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liche Struktur qualifiziert ist (Startsignal, Tpdtov, émeita, dpa, tévtote), diese
andererseits mit einer Textbewegung im wahrsten Sinne des Wortes verbindet.
Das Startsignal leitet die Bewegung des Kyrios von oben in Richtung abwiérts
ein (0 x0piog [...] xarafricerau), darauf folgt zuerst die Aufwartsbewegung
der Toten (oi vexpoti [...] dvaorjoovrar tpdtov) und danach die gemeinsame
Entriickung als Aufwirtsbewegung aller Glaubenden (émerta [. .. ] ol {@dvteg
[...] apo odv adtolc apraynodueda) zur Begegnung mit dem Kyrios hin
(elg amavrnow Tob nupiov), bei dem das Parusiegeschehen schliellich sein
Ende und Ziel findet (t&vtote obv nuple éodueda). Zusitzlich sind die Bewe-
gungsrichtungen teilweise mit, wiederum bildlich vorstellbaren, Ortsangaben
kombiniert (6 wOprog xatapricetal &’ ovpavod, ot {Hvteg dpmaynoopedo év
vepélaug, eig amévtnoty Tod xupiov eig &épa)'* und es treten Personen bzw.
Personengruppen auf (x0plog, apydyyerog, vexpoli, {dvteg). Zusammenge-
nommen werden also Akteure aufgerufen, die bzw. an denen in einer genau
strukturierten zeitlichen und raumlichen Abfolge eine spezifische Handlung
bzw. Bewegung vollzogen wird — es entsteht eine geformte Handlung aus
einzelnen Szenen.'®

Das freilich l4sst bei einer theoretischen Reflexion der eingesetzten Argu-
mentationsmittel eher an einen anderen Bereich denken: Paulus wird hier im
aristotelischen Sinne poetisch und malt fiir die Thessalonicher eine Abfolge
von Bildern, die seine getroffenen Aussagen plastischer, greifbarer und me-
morabler machen — und damit letztlich glaubhafter. Strukturell entspricht das
paulinische Vorgehen somit dem eines Poeten, der einen Entwurf szenisch

t116

ausgestaltet' "* wobei dieses Vorgehen selbstredend adaptiert wird, da bei Pau-

" Auch wenn Entriickung und Zusammentreffen mit dem Kyrios in Verbindung mit Wolken
und Luft die deutliche Konnotation »(nach) oben« tragen, steht beim abschlieflenden
évTote oLV wLpie éobdpeda keine Ortsangabe. Wo genau das ewige Sein mit dem Herrn
verortet wird, liegt demnach auflerhalb des Darstellungsinteresses des Paulus — wichtig
ist, dass alle Glaubenden am Parusiegeschehen teilhaben werden.

Vgl. Plevnik, Taking Up, 276: »[...] a scenario of parousia in which the faithful are taken
up to show graphically how the already deceased Christians will, after all, share in this
glorious and transcendent gathering around the Lord.«

Aristoteles, Poet 17 1455a34-1455b2: To0g te Adyoug xai TodG memotnpévoug Sel xal o-
01OV motodvta éntidecdou xoddlov, £l obtwg énelcodiodv kol maparteivev. — »Die
Stoffe, die iiberlieferten und die erfundenen, soll man, wenn man sie selbst bearbeitet,
zunichst im allgemeinen skizzieren und dann erst szenisch ausarbeiten und zur vollen
Léange entwickeln.« (Ubers. Fuhrmann). Innerhalb der aristotelischen Rhetorik stehen als
Moglichkeiten eher plastischer Formen von Beweisfithrungen Beispiele zur Verfiigung, die
in tatsdchlich Geschehenes und Erdachtes (Gleichnis oder Fabel) gegliedert werden (Ari-
stoteles, Rhet 2,20 1393a22-30). Beides trifft allerdings nicht wirklich den Kern dessen, was
Paulus in 1Thess 4,16f. vollzieht, insofern scheint es gewinnbringend zu sein, fiir die ana-
lytische Reflexion der paulinischen Argumentation hier die Poetik mit zu beriicksichtigen.
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6 Was ist mit den Entschlafenen?

lus am Ende kein poetisches Werk stehen soll, in dem der Entwurf natiirlich
nur in seiner ausgemalten Form, nicht mehr explizit als Entwurf enthalten ist,
sondern statt des Entwurfs eine Beweisfiihrung (V. 14f.), die mit poetischen
Mitteln expliziert wird (V. 16f.).

Die V. 14f. werden so mit Leben gefiillt, werden zu Bildern, die sich einpragen
und erzéhlend reproduzieren lassen. Unter Beriicksichtigung des teilweise po-
litischen bzw. militdrischen Vokabulars der V. 16f.!'” kann konstatiert werden,
dass die entworfene Szenerie ein besonderes herrschaftliches Geprage erhalt.
Im Falle des pd&owpev (V. 15) bietet die bildliche Ausgestaltung sogar dahin-
gehend einen Mehrwert gegeniiber der Aussage zuvor, dass sie ein wortliches
Verstandnis nahelegt: Wenn es um physische Bewegungen in einer bestimmten
chronologischen Abfolge geht, dann bedeutet o0 pr) pddowpev Tovg xourn-
Jévtog nicht ein abstraktes bzw. ibertragenes Vor- oder Nachteilsdenken,
sondern der Grundbedeutung des Wortes entsprechend »zuvorkommen, frii-
her kommen«''® bzw. negiert »zu spit kommen«: Die Lebenden kommen den
Entschlafenen nicht zuvor, d. h. sie kommen nicht vor den Entschlafenen beim
Kyrios an, sondern gleichzeitig und am gleichen Ort.'"’

Gerade vor dem Hintergrund der sozialen Gegebenheiten kann die rhetori-
sche Ausgestaltung der Argumentation mit einpragsamen Bildern erwartbar
die gewiinschte Wirkung erzielen: Weil sie so gut greifbar ist, kann sie besseren
Halt in Trauer und Verunsicherung bieten als eine eher abstrakte Gedanken-
fihrung, auch wenn die Aussage letztlich die gleiche ist. Aber Paulus will es
den Thessalonichern so einfach wie moglich machen — muss das vielleicht
auch, wenn er einen wirklich tréstenden Effekt hervorrufen will — und ergénzt
sein philosophisches Schlussverfahren um eine plastische Darstellung, die
ahnlich niederschwellig und einpragsam ist wie ein Bilderbuch.

6.4.3.3 Paulus als Rhetor

Paulus bedient sich fiir seine Argumentation hier verschiedener formaler
Mittel aus den Bereichen Logik, Rhetorik und Poetik. Kennzeichnend fiir

Damit ist freilich nicht behauptet, dass in 1Thess 4,16f. ein verkapptes poetisches Werk
im aristotelischen Sinne vorlage, sondern nur, dass sich in der Argumentation Anklinge
an poetische Gestaltungsmerkmale zeigen, namlich die Nachzeichnung von Handlungen
unter Beriicksichtigung einer feststehenden, unverénderlichen Struktur und nach den
Geboten von Wahrscheinlichkeit bzw. Plausibilitit, mit Personen(-gruppen) und durch
berichtende Rede mit dem Mittel der Sprache (durch die auch eine Form von Inszenierung
erzeugt wird) (Aristoteles, Poet 2-3.6-7.9, dort teilweise explizit auf die Tragddie bezogen).

17 Vgl Donfried, Cults, 344; Otto, Meeting, 200-206; Best, Thessalonians, 199.

18 Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v. PV,

19 Vgl. Merklein, Theologe, 406f.
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6.4 Argumentation

die Gestaltung von 1Thess 4,14-17 ist besonders die Kombination von rhe-
torischer Beweisfithrung und poetischer Nachzeichnung nach vorwiegend
aristotelischer Theorie — wobei freilich erwogen werden kann, ob sich z. B. die
bildlich-poetische Darstellung alternativ als (erdachtes) Beispiel (iiber Fabel
und Gleichnis hinaus) in das rhetorische Theoriegebdude integrieren lasst und
dann als abschlieende Begriindung (nach dem Muster eines Zeugen) fun-
giert.'"?’ Eine weitere Mdglichkeit wire, das finale Sein mit dem Herrn (V. 17)
als nachgelieferte Konklusion des Enthymems zu interpretieren, um so den
klassischen »Dreischritt aus Argument, Schluifolgerung und Konklusion«'?!
behaupten zu kénnen.'* Wie genau man die Argumentation des Paulus mit
antiken oder modernen Benennungen und Strukturierungen auch beschreibt,
ist bei der Frage nach der Wirkung des Dargelegten auf die angefochtenen
Thessalonicher aber von untergeordneter Bedeutung. Schlie8lich hangt die
Wirkung nicht davon ab, ob die Adressaten eine etwaige rhetorische Gestal-
tung mittels Enthymem, Beispiel etc. erkennen, nicht mal, ob sie iiberhaupt
mit Theorien zu Rhetorik und Poetik vertraut sind, sondern davon, ob die
Aussage zu den Entschlafenen iiberzeugend ist, angenommen wird und zum
Trost dient.

Ob das so gelungen ist, wie von Paulus intendiert, ist nicht mehr festzustel-
len. Erkennbar ist aber, dass Paulus seine Argumentation so durchdacht, klar
und stilistisch tiberzeugend elaboriert, dass damit eine gute Grundlage gelegt
ist, um den Thessalonichern darin wirkungsvoll Trost zusprechen zu kénnen.
Gerade die sensible Beriicksichtigung der von Unsicherheit und Trauer ge-
pragten Situation der Thessalonicher und der kreative, nicht lehrbuchmafige,
Gebrauch rhetorischer Gestaltungsméglichkeiten, lassen Paulus an dieser Stel-
le als fahigen Redner bzw. Briefschreiber zutage treten. Paulus trostet, indem
er in der Verunsicherung kognitive Klarheit herstellt und diese so schliissig
und anschaulich prasentiert, dass sie die Form einer leicht verstdndlichen und
gut nachzuerzdhlenden Szenenfolge annimmt.

120 ygl, Aristoteles, Rhet 2,20 1394a9-14.

21 Usener, Argumentationslehre, 241.

122 Wie mit Blick auf Aristoteles, Rhet 2,22 1395b22-26 (bzw. dazu Mayordomo, Argumentiert
Paulus logisch?, 69) bereits festgestellt wurde, ist dieser vollstindige Dreischritt aber
weder notwendig noch auch nur erwartbar.
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7 Die Rettung im Blick.
Die eschatologische Existenz der
Gemeinde in Abgrenzung und als
Hoffnungsgemeinschaft

Wie in 1Thess 4,13-18 geht es auch in 5,1-11 um eine eschatologische Frage-
stellung.! Klirte Paulus zuvor die in der Gemeinde bestehende Unsicherheit in
Bezug auf die Entschlafenen, indem er eine genaue Abfolge der Parusieereig-
nisse prasentierte, nach der schlussendlich alle Christen am Ende bei ihrem
Kyrios ankommen, so duflert er sich im direkten Anschluss daran zum Thema
Zeitpunkt der Parusie. Das Wort Parusie fallt zwar im ganzen Abschnitt 5,1-11
nicht, aber dass das Grofithema Eschatologie weiterhin im Blick ist, wird gera-
de daran deutlich, dass epi 8¢ TéV xpovev xai Tédv xoupddv (5,1) zunachst ohne
nihere Qualifizierung, welche Zeitraume und Fristen denn genau gemeint sind,
als thematisches Stichwort genannt wird. Dass das zuvor behandelte Thema
der Wiederkunft des Herrn fortgefiihrt wird, ist naheliegend und findet in der
Stichwortnennung fjpépa xvpiov im Folgevers seine Bestatigung.? Auch iiber
den dhnlich gestalteten Schluss des Abschnitts ist eine Verbindung zu 4,13-18
hergestellt. Aus verschiedenen Blickwinkeln und dementsprechend mit leicht
variierenden Formulierungen ist jeweils das endzeitliche Sein bzw. Leben mit
dem Kyrios ausgedriickt (cUv xupie écopeda, 4,17 — dpa obV adtd {fowpeyv,
5,10) und ganz am Ende steht jeweils die Aufforderung zu gegenseitigem Trost
(4,18;5,11).3

! Vgl. Malherbe, Thessalonians, 287.

% Der »Tag des Herrn« entspricht dem alttestamentlichen 11 @ (vgl. z. B. Am 5,18-20
sowie die weiteren Belege bei den Propheten; vollstindig aufgefiihrt bei Seewann, Tag des
Herrn, 96-106) und trégt seiner jidischen Tradition gemif} eine unzweifelhaft eschatologi-
sche Bedeutung. (Auch wenn gemafl Seewann, Tag des Herrn, 106 eschatologisch »niemals
[...] auf Weltuntergang bezogen« sei, da »stets ein Hinweis auf eine neue, unvergingli-
che Welt Gottes« fehle (Zitat im Original kursiv). Endzeitliche Vorstellungen brauchen
allerdings kaum per se einen expliziten Weltuntergang.) Der nichtjiidischen Gemeinde
in Thessaloniki ist dieser Traditionshintergrund, offenbar dank der Missionspredigt (vgl.
Konradt, Gericht, 139; Holtz, Thessalonicher, 212), zumindest soweit gelaufig, dass sie
beim Lesen des Begriffs an die Parusie ihres Herrn denkt.

* Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 284.
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7 Die Rettung im Blick

In dieser Trostaufforderung wird zugleich deutlich, dass die eschatologische
Fragestellung nicht ohne Bezug zur Gegenwart der Gemeinde zu denken ist.
Die betonte Feststellung der bereits gegenwértig verwirklichten Heilszuge-
horigkeit der Gemeinde und der daraus entspringende Anspruch, niichtern,
wachsam und voller Hoffnung das Kommen des Herrn zu erwarten und sich
darin gegenseitig zu stirken, nehmen in 5,1-11 einen breiten Raum ein, sodass
»[p]rasentische Heilserfahrung und eschatologische Orientierung [...] hier
zusammen|[kommen] «*.

ITepi 8¢ T@V XpOvav xal T@dV xoupdv ist als Themenangabe daher nicht auf
den singularen xoupdg, den rechten Zeitpunkt der Wiederkunft der Herrn,
beschrankt zu verstehen (V. 1-3), sondern behandelt auch - hier sogar haupt-
sichlich — den Zeitraum® bis zur Parusie,® dessen Gestaltung Paulus ab V. 4
ausfiihrlich thematisiert.” In diesem Sinne ist fiir die Themenangabe eine
doppelte Pluralformulierung gew#hlt und der Briefabschnitt kann unter der
Stichwortnennung von ot xpovol xai oi xopot fiir sich genommen Koharenz
beanspruchen; durch die Beziige zu 4,13-18 ebenso innerhalb des tibergeord-
neten Themenbereichs Eschatologie.

7.1 Die Zeit (bis zu) der Parusie - mit Bezug zur
Situation der Gemeinde

7.1.1 Eine Gemeindefrage als Anlass?

Im Gegensatz dazu, dass Paulus die Belehrung iiber die Entschlafenen mit einer
Anzeige von Unbekanntheit einleitet (00 d¢Aopev 8¢ dpag ayvoeiv, 4,13) und
dementsprechend im Zuge seiner Ausfithrungen keine Erinnerungsmarker
setzt, kennzeichnet er seine Aussage zu Zeitrdumen und Fristen gleich zu
Beginn zweifach als bestens bekannt.® Schon mittels der Praeteritio o0 ypeiov

* Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 302.

> Diese Differenzierung entspricht dem neutestamentlichen Gebrauch von ypévog und
noupdg; vgl. Hibner, xpovog, 1171.

Vgl. Tilly, Apokalyptik, 53 (hier formuliert im Hinblick auf apokalyptische Literatur
insgesamt): »Die Wirkabsicht [...] bestand nicht in der Information iiber den Zeitpunkt
des erwarteten Weltendes, sondern in der Bewusstmachung der Bedeutung der Restzeit.«
Damit ist nicht infrage gestellt, dass xp6vot xai xaipoi ein Hendiadyoin darstellt (vgl.
Mell, Evangelium, 345; Farrow, 1 & 2 Thessalonians, 142; Roose, Thessalonicherbrief, 86;
Konradt, Gericht, 135 Anm. 619; Holtz, Thessalonicher, 211 Anm. 334), sondern nur zum
Ausdruck gebracht, dass die durch zwei Begriffe beschriebenen »Zeiten« verschiedene
Zeitdimensionen in den Blick nehmen.

Vgl. Fee, Thessalonians, 185: »return to the motif of reminding the Thessalonians« and
»Paul moves [...] back to the reminder language that features in so much of the letter to this

N
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7.1 Situation

gxete VPV yphoeodou (5,1) ist ausgedriickt, dass die Thessalonicher zu die-
sem Thema keine Belehrung brauchten, und unmittelbar danach stellt Paulus
ein adtol yop auppdg oidare (5,2) vor die Betonung der Plotzlichkeit des
Kommens des Herrn. Im Vergleich zu den zahlreichen anderen Anspielungen
an vorhandenes Wissen sticht die Formulierung hier durch &xpipédg sogar
besonders hervor.” Am Ende des Abschnitts gibt Paulus schliellich — wieder-
um anders als zuvor in 4,18 — an, dass die Thessalonicher die gegenseitige
Trostung, zu der sie aufgefordert sind, bereits umsetzen (xaddg xai moleite,
5,11), woraus ersichtlich ist, dass sie ebendiese Aufforderung und mit ihr auch
die sie bedingende Argumentation ebenfalls schon kennen. Was Paulus in
5,1-11 ausfiihrt, ist der Gemeinde demnach (genau) bekannt. Es ist daher
unwahrscheinlich, dass mepi 8¢ in diesem Fall die paulinische Antwort auf
eine Anfrage der Thessalonicher einleitet — ob sie nun den genauen Zeitpunkt
der Parusie oder die Lebensgestaltung bis zu diesem Zeitpunkt betroffen hat-
te.'” Was als so genau bekannt und v. a. als bereits praktiziert gekennzeichnet
werden kann, ist kaum ein plausibler Frageinhalt.

Auch von 4,13-18 her kommend, ist die Frage nach dem Zeitpunkt der bzw.
dem Zeitraum bis zur Parusie keine logische Anschlussfrage an das Vorher-
gehende. Die Situation dort ist, wie gezeigt, wesentlich als Verunsicherung
angesichts von Todesfillen innerhalb der Gemeinde zu bestimmen, die ganz
auf die unmittelbar bevorstehende Parusie bzw. auf die in diesem Zuge er-
wartete Entriickung ausgerichtet ist.!! Todesfille vor der Entriickung bzw.
iberhaupt eine langere Zeitspanne vor der Parusie waren in der Gemeinde
offenbar nicht erwartet. Gerade mit diesem Fokus auf die unmittelbar bevor-
stehende Wiederkunft des Kyrios, die sich — wie die Thessalonicher wissen -
plotzlich einstellen wird, wird dem kurzen Zeitraum bis zu dieser Wiederkunft
kaum viel Bedeutung beigemessen und der Zeitpunkt als sehr bald bestimmt
worden sein. Auch miissen die Todesfille keinesfalls zu einer Neubewertung

point.« In Anbetracht dieser Fortsetzung der erinnernden Sprache wird die Besonderheit
der Belehrung in 1Thess 4,13-18 noch einmal deutlich.

Vgl. Konradt, Gericht, 139.

Mit Williams, Thessalonians, 86 und gegen Frame, Thessalonians, 178; Harrison, Imperial
Authorities, 47f. Dass mepi 8¢ keineswegs ein auf eine Anfrage bezugnehmender Antwort-
marker sein muss, sondern lediglich den Beginn eines Themas anzeigt, dass Autor und
Leser(n) — woher auch immer - bekannt ist, hat Mitchell, Concerning mepi 8¢, passim, bes.
233f. dargelegt. Fiir den 1Thess formuliert sie als Schlussfolgerung ihrer Analyse, dass
»topics which Paul introduces with the formula [repi 8¢] in 1 Thessalonians are either
in response to the oral information brought by Timothy [...], or are topics which Paul
himself wishes to introduce, or some combination of the two« (254); vgl. auch Baasland,
nepi-Formel, 77£.81.

1 Siehe Abschnitt 6.3 auf Seite 232.

©
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7 Die Rettung im Blick

der Zeitrelationen gefithrt haben, sodass die Parusie plétzlich nicht mehr als
in unmittelbarer Ndhe gedacht worden wire.

7.1.2 Eine paulinische Setzung ohne Anlass?

Sofern 5,1-11 nicht durch eine Gemeindefrage veranlasst ist, ist als néchs-
te Option eine eigenstindige thematische Setzung des Paulus zu eruieren.'?
Fiir eine solche Setzung spricht, dass fiir die Themenangabe sowie das Tag-
des-Herrn-Motiv eine breit bezeugte frihjidisch-apokalyptische Tradition
fruchtbar gemacht werden kann,' die die Einsicht transportiert, »daf die
Zeiten auf ein Ende, und zwar auf ein baldiges Ende zulaufen, an dem — nach
schwerer Drangsal fiir die Gerechten/Israel und Wohlergehen der Frevler/>Hei-
den< — Gott seine Herrschaft durchsetzt und durch sein Gericht Gerechtigkeit
schafft, in dem die Gerechten des Heils teilhaftig, die Frevler aber bestraft
werden«.!* Dieser Traditionshintergrund ist dem pharisaischen Juden Paulus
bestens bekannt und vermag zu erklaren, woher Paulus die in 5,1-11 verwende-
ten Motive und Bilder entnommen hat, und auch, warum es in seinem Denken
schliissig ist, von einer eschatologischen Fragestellung wie dem Schicksal der
Entschlafenen zu einem weiteren eschatologischen Topos wie dem mit Gericht
und Rettung verbundenen Tag des Herrn iiberzugehen sowie zur Wachsamkeit
bis zu diesem Tag aufzurufen.

Nicht zu erklaren vermag dieser frithjiidisch-apokalyptische Traditionshin-
tergrund des Paulus dagegen, warum er es fiir notig erachtet, die thematisch-
eschatologische Weiterfilhrung an die Thessalonicher zu richten. Zumindest
insofern bzw. weil auch hier von einer Situation im weitesten Sinne, d.h.
irgendeiner Form von Gemeindebezug, auszugehen ist, reicht es nicht aus,
das Thema Zeitraume und Fristen allein Paulus zuzuschreiben, sondern es ist
¢ 15

weiterzufragen, was die Relevanz des Themas fiir die Gemeinde bedingt."” Ein

12 Dafiir pladieren z. B. Holtz, Thessalonicher, 210f.; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 289f.;
Brookins, Thessalonians, 105. Holtz gibt als Bezugspunkt zur Gemeinde an, dass diese
uber die Gewissheit des nahen Herrentages die »Zwischenzeit [...] als Zeit der eigenen
Aufgabe und Erfullung« (210) zu vernachlédssigen drohe. Hoppe geht davon aus, dass
Paulus Gemeindefragen vorbeugen wollte und daher von sich aus auf das Thema zu
sprechen kommt.

Fir Zeitraume und Fristen vgl. Konradt, Gericht, 135-137 mit Anm. 619f. Fiir den Herrentag
vgl. Holtz, Thessalonicher, 212f.; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 288; Belege bei Delling,
Npépa, 950; Seewann, Tag des Herrn, 96-106.

Konradt, Gericht, 136f. Vgl. auch Johnson, Thessalonians, 135; Seewann, Tag des Herrn,
106; ferner Tilly, Apokalyptik, 53.

Fiir eine auf Paulus zuriickgehende Einfiigung der mit mepi 8¢ eingeleiteten Themen vo-
tiert Baasland, epi-Formel, 82-84, der deren Veranlassung in einem von Paulus in seinen
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7.1 Situation

erwartbarer Situationsbezug spricht im situativ veranlassten 1Thess jeden-
falls gegen eine rein von Paulus ausgehende Setzung bzw. Weiterfithrung der
eschatologischen Ausfithrungen.

7.1.3 Ein weiterer Spottanlass?

Ist der Briefabschnitt 1Thess 5,1-11 weder auf eine dezidierte Gemeindefrage
noch auf ein paulinisches Anliegen ohne niheren Gemeindebezug zuriickzu-
fithren, ist der Text auf Hinweise zu einer méglichen Situation im Hintergrund
zu uberpriifen. Denn auch wenn ersichtlich ist, dass der Briefabschnitt auf
keine Unklarheit in der Gemeinde antwortet und dass er viel frithjidisch-
apokalyptische Sprache und Motivik enthilt, so ist er dartiber hinaus doch
so gestaltet, dass von einem gemeindespezifischen Zuschnitt ausgegangen
werden kann.

Zuvorderst ist hier die abschlieBende Mahnung zu gegenseitigem Trost
und gegenseitiger Erbauung zu nennen. Darin kommt zum Ausdruck, dass
Paulus den gesamten Abschnitt auf die Stirkung der Gemeinde nach innen
hin ausrichtet und diese Starkung fiir nétig erachtet. Es handelt sich nicht um
eine Belehrung an der Gemeinderealitét vorbei.

Sodann ist die Dichotomie von Gericht und Rettung im Zusammenhang mit

t,16 wird aber hier von Paulus

dem Tag des Herrn zwar traditionell vorgeprig
situativ konkretisiert und vielfach in Bezug zu bereits Geschriebenem gesetzt.
Auf diese Weise ist die Thematik gut in den Brief — und das heif3t letztlich:
in die Situation der Gemeinde — integriert. Paulus belehrt die Thessalonicher
nicht einfach auf Basis des ihm zur Verfugung stehenden Wissens tiber den
Tag des Herrn, sondern er stellt von der Situation seiner Gemeinde her und
auf diese ausgerichtet dar, was der Tag des Herrn fiir die Gemeinde bedeuten
kann bzw. wird und wie sie die Zeit bis zu diesem Tag gestalten soll. Dieser

Situationsbezug ist in 5,1-11 durchgingig erkennbar:

+ Das Syntagma eiprjvr) xai doparewa (5,3) hat einen lokal-historischen
Bezugspunkt zur Gemeindesituation in der politischen Lage der Provinz
Makedonia nach dem Ende der rémischen Biirgerkriege: Nach politisch

Gemeinden initiierten Schulbetrieb sieht und deren Relevanz in der Bezeichnung als »peri-
phere Grenzfragen« (83) als fiir die Gemeinde nicht essentiell beurteilt. Schmeller, Schulen,
93-182.344-346 beurteilt die Frage nach dem Vorhandensein einer Paulusschule zu Lebzei-
ten des Apostels generell zuriickhaltend. Vor dem Hintergrund der historischen Situation
des 1Thess, ndherhin der jungen und angefochtenen Gemeinde, ist ganz besonders fiir
diesen Brief kaum von einer bestehenden Schultradition auszugehen.

16 Vgl. Konradt, Gericht, 136f.; Johnson, Thessalonians, 135.
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7 Die Rettung im Blick

turbulenten Zeiten war Friede innerhalb des romischen Reichs einge-
kehrt und Makedonien lag auch nicht mehr an dessen Auflengrenze,
sodass keine Bedrohung von auflerhalb drohte.!” Unabhingig davon, ob
elprivn kol dopadeia als gepragte Formel zu verstehen ist oder Paulus
die beiden Begriffe zur Beschreibung der Haltung im Gemeindeumfeld
selbst zusammengestellt hat,'® treffen sie erwartbar die GroSwetterlage
in der Stadt — und dienen Paulus als fiir die Gemeinde anschlussfahiges
Beispiel fiir die Haltung, die dem Verderben geweiht ist.

Dass das Verderben sich plétzlich (aigvidiog, 5,3) einstellen wird und
dass die Gemeinde dementsprechend zu kontinuierlicher Wachsamkeit
aufgefordert wird (ypnyopdpev, 5,6), ist eine konsequente Weiterfiih-
rung der in 4,15.17 zum Ausdruck kommenden Parusienaherwartung
(Nueig ot {dvTeg ol epLAELTTOPEVOL LG THV TTOPOLGIOY TOD ®UPIOY, 4,15).

Mit den Bildspendern Licht (statt Finsternis) und Tag (statt Nacht) (v. a.
5,5) ist zweifach auf eine grundlegende Existenzweise der Gemeinde
im Gegeniiber eines grundlegend anderen Lebensentwurfs angespielt,'’
was seine Entsprechung im Entwurf der Gemeinde als neuer Familie
bzw. als neuen fundamentalen Bezugspunktes findet, der das kultische

und soziale Leben der Christen prigt.?

Die in Form einer Waffenriistung (5,8) realisierte Kampfmetaphorik
driickt nicht nur die Unvereinbarkeit von Licht und Finsternis, Tag und
Nacht bzw. neuer Existenzweise in Christus und alter Existenzweise in
Hoffnungslosigkeit aus, sondern spiegelt darin auch die Bedrangnisse
der Christen wider, die ihnen aus ihrer Ausrichtung auf den Kyrios
Christus hin in ihrer Stadt erwachsen sind.?!

Die literarische Ausgestaltung der Waffen mittels Glaube, Liebe und
Hoffnung (5,8) schldgt die Briicke zuriick zur Danksagung im Pro6mi-
um;* die (syntaktische) Hervorhebung der Hoffnung® im besonderen
zu 4,13-18, wo die eschatologische Hoffnung auf das rettende Sein beim

Kyrios gerade als exklusives Gut der Gemeinde begegnet®*

24

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 37f. bzw. siehe Anmerkung 83 auf Seite 115.
Siehe Anmerkung 122 auf Seite 79.

Siehe unten Abschnitt 7.2.1 auf Seite 270.

Siehe Abschnitt 4.2.2.2 auf Seite 188 und v. a. Abschnitt 9.1 auf Seite 297.

Siehe Abschnitt 3.3 auf Seite 107.

Vgl. Holtz, Thessalonicher, 225.227.

Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 283 bzw. siehe ferner Anmerkung 62 auf Seite 275.
Siehe Abschnitt 6.4.1.3 auf Seite 248.
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7.1 Situation

ganz auf der Linie vom »Hoffnungshelm der Rettung« (mepwepaiaiov
éATtida cwtnplac, 5,8) liegt.

« Als Gegenpol zur Rettung (der Gemeinde) ist der Zorn bzw. das Zorn-
gericht (iiber diejenigen aufierhalb der Gemeinde) aufgerufen (¢3eto
[...] &ig 6pynv, 5,9), was gleichfalls an die vorherigen Rettungs- und
Gerichtsaussagen anschlieft.>

« Und schlieflich ist in der christologischen Aussage, dass Jesu Tod die
Gemeinde zum Leben fiihrt, aufgegriffen, was in anderen Worten schon
in 1,9f. und 4,14 ausgesagt ist.

Zusammengenommen kulminieren in 1Thess 5,1-11 zuvor schon aufgerufene
Motive und werden auf die fundamentale Gegensatzlichkeit und Unverein-
barkeit von einem Leben im Vertrauen auf die letztlich triigerischen eiprjvn
rol do@dewa, das ins Verderben fithrt, und einem Leben in der Ausrichtung

t.26

auf den kommenden Kyrios, der Rettung bringt, zugespitzt.® Da die Gemein-

derealitat wesentlich durch die Probleme dieser Unvereinbarkeit ihrer neuen

Existenzweise mit derjenigen ihrer Umwelt gekennzeichnet ist,?’

gewinnt
auch 5,1-11 genau hier sein situatives Profil. Und da die Profilierung erkenn-
bar auf Abgrenzung zweier Sphéaren als Reaktion auf diese Unvereinbarkeit
hinauslauft, scheint hier ndherhin — einmal mehr - ein Bereich im Hintergrund
zu stehen, an dem die Gemeinde sich dem Unverstdndnis und Spott aus ihrer
Umgebung ausgesetzt sah.

Auch in dieser Hinsicht erweisen sich 1Thess 4,13-18 und 5,1-11 als eng
zusammengehorig, da externer Spott liber die eschatologische Ausrichtung der
Gemeinde die beiden Abschnitte verbindet. Dies wurde bereits dargelegt, so-
dass fiir 5,1-11 lediglich noch einmal auf die erwartbare Selbstwahrnehmung
der Auflenstehenden zu verweisen ist, die wesentlich in den Worten eiprjvn
roi aopadelo eingespielt wird. Die Hoffnung der Gemeinde auf die eigene
Rettung bei der unmittelbar bevorstehenden Parusie geht Hand in Hand mit
der Erwartung des hoffnungslosen Untergangs der anderen, die sich in falscher
Sicherheit wiegen. Aus der Auflenperspektive miissen schon die Todesfille
eine willkommene Gelegenheit zum Spott gewesen sein, wenn die Gemeinde
bis dato von ihrer geschlossenen Entriickung ausging (und dies auch zum
Ausdruck brachte). Die pagane Eigenwahrnehmung, in einem Zustand von
Frieden und Sicherheit zu leben, diirfte die Vorstellung eines kurz bevorste-

% Hier sind v. a. 1,10 und 2,16 zu nennen; siehe dazu auch Abschnitt 5.3.2.4 auf Seite 220.
2 Vgl. Brookins, Thessalonians, 104.
27 Siehe Abschnitt 3.3.1.2 auf Seite 114.

267



7 Die Rettung im Blick

henden Zorngerichts sodann nochmal absurder und licherlicher erscheinen
lassen — und Hame und Spott als nachvollziehbare Reaktionen hervorgerufen
haben.

Es ist hier noch einmal zu wiederholen, dass diese spottende Reaktion star-
kes Verunsicherungspotential fiir die Gemeinde hatte, die Vergewisserung
suchte, dass der Kyrios wirklich kommt und dass dies wirklich ihre Rettung
sein wird. Auch wenn diese Suche nicht als direkte Anfrage an Paulus gerichtet
wurde, so liegt hierin doch der essentielle Bezug zur Gemeinde. Wie sich das
stadtische Umfeld in falscher Sicherheit wog, so befand sich die Gemeinde
in einem Zustand falscher Verunsicherung, weil die Hoffnung auf das baldi-
ge Kommen des Kyrios durch permanenten Spott kontinuierlich angekratzt
wurde und eventuell zu brockeln begann, wo angezweifelt wurde, noch auf
dem richtigen Weg zu sein. Da sich infolgedessen, zumindest perspektivisch,
ein Nachlassen in der Hoffnung und Ausrichtung auf die Parusie einstellten
konnte, tragt der Spott auch hier existenzgefahrdendes Potential fiir die Ge-
meinde. Denn ein Nachlassen in der eschatologischen Ausrichtung birgt die
Gefahr, die zeitgendssische Realitét eines Lebens in Friede und Sicherheit mit
einem Dauerzustand zu verwechseln, sodass der eiprivn) xai ao@dreion-Ruf
zu einer Grundhaltung im Leben und einer Erwartung fiir die Zukunft wird
- und keinen Platz bzw. kein Interesse fiir die Vorbereitung auf das Wieder-
kommen Christi lasst.”® Paulus reagiert dementsprechend auf die Zweifel und
die Verunsicherung, indem er nach der Belehrung tiber die Entschlafenen den
Zeitpunkt der bzw. den Zeitraum bis zur Parusie unter dem Gesichtspunkt
einer Standortbestimmung bzw. -zielsetzung der Gemeinde im Kontrast mit
ihrer Umwelt thematisiert.

7.2 Eschatologischer Dualismus als
Argumentationsstrategie

Da Paulus in 1Thess 4,13-18 bereits die inhaltliche Unklarheit in Bezug auf
die Parusie ausgerdumt hat und somit in 5,1-11 keine Frage- oder Problem-
stellung mehr vorliegt, die einer thematischen Belehrung im engeren Sinne
bediirfte, hat Paulus hier bei seiner Argumentationsgestaltung alle Freiheiten.

2 Kritisiert ist dabei besagte Haltung von Friede und Sicherheit, wihrend das Syntagma
als Realitdtsdiagnose nicht in Zweifel zu ziehen ist bzw. keinen Gegensatz zur von Wach-
samkeit und Niichternheit gepragten Lebensweise der Christusglaubigen darstellt bzw.
darstellen soll. Gerade in der kontrafaktischen Gleichzeitigkeit von erlebter eipfjvn xat
ac@aieio und erwarteter opyn liegt fiir die Gemeinde die Herausforderung und fiir das
stadtische Umfeld der Anlass zum Spott.
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7.2 Argumentation

Vorgegeben ist lediglich die Parusiethematik, da Spott daran besonders gut
ansetzen konnte bzw. wohl tatsdchlich ansetzte. Auflerdem gleichbleibend
ist gewissermaflen die Zielsetzung von Trost und Stirkung der Gemeinde?’
gegen eine Bedrangnis, die nun nicht mehr in Unklarheit und Spott, sondern
ausschlief3lich in Spott bestand. Insofern kann Paulus im Grundsatz auch hier
den argumentativen Trumpf des vorhandenen Wissens ausspielen — durch
Praeteritio und verstarkte Formulierung mit adtol yop dxpipédg oldate sogar
iiberdeutlich —, um seine Argumentation den Thessalonichern zuzueignen und
dadurch anschlussfihiger zu machen.*® Denn eigentlich, so stellt es Paulus
dar, haben die Thessalonicher bereits das nétige Wissen beziiglich der Parusie.
Dass Paulus dieses Faktum so stark betont, das theoretisch schon vorauszuset-
zende Wissen damit aktualisiert und darauf folgend sogar eine vergleichsweise
umfangreiche Entfaltung der Thematik vornimmt, zeigt aber zugleich, dass
die Thessalonicher — wohl angesichts des ihnen entgegengebrachten Spotts
— Schwierigkeiten damit haben, dieses Wissen praktisch zur Anwendung zu
bringen, also ein ihrer eschatologischen Hoffnung entsprechendes Leben zu
fithren. Darauf reagiert Paulus mit seiner Argumentation.

Paulus nutzt seinen Gestaltungsspielraum, indem er auf Basis der inhaltli-
chen Kernaussage, dass der Herr kommen und dass dieses Kommen fiir die
Thessalonicher mit ihrer Rettung verbunden sein wird, von der Parusie her
ein dualistisches Schema entwirft,>' um das Ziel der Gemeindestarkung zu
erreichen. Sprachlich gestaltet ist dieses Schema besonders durch die Gegen-
satzpaare Tag — Nacht, Licht — Finsternis, wachen - schlafen und niichtern -
betrunken® sowie die betonte Abgrenzung der Gemeinde (einmal mitsamt der
Missionare) gegeniiber den jeweils zuvor dargestellten ibrigen mit Opeig 6¢
(V. 4) bzw. fipeic 8¢ (V. 8).3* Inhaltlich entfaltet wird das Schema sodann in drei
Schritten: der fundamentalen Gegeniiberstellung einer Rettungs- und einer
Verderbenssphire mit Verortung der Gemeinde auf Seiten der Rettung, der
Ausriistung der Gemeinde fiir den du3eren Kampf und der Ausrichtung der
Gemeinde auf die Grundlage ihrer Rettung, Jesus Christus.

29 Sjehe Abschnitt 6.4.1.3 auf Seite 248.

% Siehe Abschnitt 4.2.1 auf Seite 178.

31 George, Mission, 71: »He [Paulus] borrows apocalyptic categories of dualism to articulate
his eschatological teachings in Thessalonian correspondence.«

2 Vgl. Eschner, Gestorben I, 135 Anm. 15.

3 Vgl. Eschner, Gestorben I, 135 Anm. 16.
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7 Die Rettung im Blick

7.2.1 Abgrenzung: Rettung und Verderben

Die erste Aussage zu Zeitraumen und Fristen ist eine zweifach betonte bzw.
zweifach konnotierte Bestimmung zum Tag des Herrn. Erstens wird in Er-
innerung gerufen, dass dieser Tag kommt. épyeton steht daher in betonter
Endstellung. Aus dem vorherigen Abschnitt kann als Zeitangabe erganzt wer-
den, dass dieses Kommen als unmittelbar bevorstehend gedacht wird,>* was
in Form des Aufrufs zu bestandiger Wachsamkeit noch einmal bestétigt wird,
aber konkreter wird es hinsichtlich des Zeitpunktes nicht. Die Betonung liegt
auf dem Dass, nicht dem Wann des Herrentages.35 Zweitens wird im Bild
vom néchtlichen Dieb der Modus des Kommens eingespielt. Da ein Dieb stets
unerwiinscht und zum Nachteil der von ihm Uberraschten kommt, ist allein
iiber dieses Wort eine bedrohliche Kulisse fiir den Tag des Herrn gemalt*
und damit ein Kontrapunkt zu 4,13-18, wo zwar die Hoffnungslosigkeit der
iibrigen auch ihren Platz hatte, die bildliche Darstellung aber ausschliellich die
rettende Dimension der Parusie des Kyrios fiir die gesamte Gemeinde — schon
Entschlafene und noch Lebende - illustrierte. Ab 5,2 kennzeichnen dagegen
auf der Bildebene ein Dieb und die Nacht — durch &g [...] obtwg ebenfalls
betont — das Kommen des Herrn, weil nun statt der Gemeinde zunichst die
anderen, die Uibrigen, die im Aéywaowv (5,3) nur als unbetontes »sie« Genannten,
in den Blick genommen sind.*’

Fir diese zweite Gruppe hat die Parusie nichts Rettendes, sondern sie kommt
tiberraschend und beraubt, was im Folgevers weiter entfaltet wird. Die Uberzeu-
gung der tibrigen ist, in »Friede und Sicherheit« lebend nichts zu befiirchten zu
haben - und genau diese Uberzeugung ist es, die ihnen jih geraubt wird, wenn
der Herr fir sie als Unvorbereitete plotzlich und zum Verderben kommt, dem
sie dann unentrinnbar ausgeliefert sind. Plotzlichkeit (aigvidiog), Verderben
(8Aedpog) und Unentrinnbarkeit (o0 pr) éx@oywotv)®® sind Attribute, die den
Tag des Herrn aulerhalb der Gemeinde kennzeichnen und die ergédnzend zum
Dieb mit einer Schwangeren,39 bei der die Wehen einsetzen, illustriert wer-

% Das geht daraus hervor, dass Paulus fest mit der Parusie zu seinen und der Thessalonicher

Lebzeiten rechnet bzw. die Moglichkeit einer ldngeren Parusieverzégerung offenbar in

der Erstverkiindigung nicht thematisierte (sieche Abschnitt 6.3.1.1 auf Seite 233, darin

besonders Anmerkung 45 auf Seite 235).

Vgl. Konradt, Gericht, 136; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 290.

36 Vgl. Harnisch, Existenz, 55f.

37 Vgl. Frame, Thessalonians, 181: »Though Aéywotv is impersonal [...] and adtoig is unde-
fined, yet clearly unbelievers alone are in mind«.

8 Vgl. Harnisch, Existenz, 55f.

% Mit der Wendung tij év yaotpi éxovor ist, v.a. im Kontext mit &3ig, eindeutig eine
schwangere Frau bezeichnet; vgl. z. B. Miiller, Thessalonicherbriefe, 193.

35
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7.2 Argumentation

den.* Paulus bringt deutlich zum Ausdruck, dass die vermeintliche Sicherheit
triigt.*!

Mittels eines betonten vpeig 8¢, adeAgoi (V. 4), das das unbetonte »sie« in
AMéywowv komplementir aufnimmt,* erfolgt sodann der Wechsel zuriick zur
Gemeinde. Die Betonung gibt zu erkennen, dass der Zielpunkt der Ausfithrun-
gen die Gemeinde ist, wihrend die ibrigen zwecks Abgrenzung ihren Platz
in der paulinischen Argumentation haben. Die Gemeinde wird folgerichtig
explizit von Nacht und Dunkelheit distanziert und dafiir dem Tag und dem
Licht zugeordnet (5,4f.). Abgesehen von einem iva-Nebensatz mit Rickbezug
zum Dieb, der die Unvorbereiteten im Dunkel der Nacht iiberrascht, formuliert
Paulus dabei denkbar kurz und syntaktisch einfach:**

« »ihr seid nicht« / bpeig 8¢, &dehgoi, o éote év ondTel (V. 4a)

— »ihr seid« / mé&vteg yap OpelG viol pwTOg é0Te Hal LiOL THEPOG
(V.5a)

+ »wir sind nicht« / Ok éopév voutog o0d¢ oxodToug (V. 5b)

In prominenter Mittelstellung, positiv formuliert gegen die beiden rahmenden
Negativaussagen und verstarkt mit »ihr alle« ist die zentrale Aussage in V. 5a
getroffen: Die Gemeinde gehort kollektiv in den Bereich des Lichts und des
Tages.** Die umliegenden Feststellungen, dass die Gemeinde nicht zur Dun-
kelheit und zur Nacht gehort, sind inhaltlich gleich gelagert und dienen so der
Hervorhebung der positiven Aussage. Samtliche Aussagen bleiben dabei nicht
auf einer nur assertiven Ebene, sondern sind als deklarative Sprechakte zu
verstehen, die in grofitmoglicher Verbindlichkeit die Gultigkeit des Gesagten
erkldren sollen.* »Thr alle seid S6hne des Lichts und des Tages — So verhilt es

0 Wihrend die Unentrinnbarkeit (o0 pr) éx@0ywov, 5,3) nicht notwendigerweise als Attribut
eines Diebs anzusehen ist, so passt die Aussage umso mehr zu einsetzenden Wehen. Die
Plotzlichkeit kann als Eigenschaft sowohl dem Dieb als auch den Wehen zugeschrieben
werden. Das Verderben passt aus der Perspektive der Beraubten gut zum Dieb, zu Wehen
zumindest im Hinblick auf den Geburtsschmerz, der mit ©dig naherhin bezeichnet ist (vgl.
Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v.). Nicht ausgesagt ist, dass die Frucht der Geburt, das Kind,
als Verderben verstanden wird.

Laut Mell, Evangelium, 315 vollzieht Paulus seine Argumentation in 5,2—-4 wiederum in
Form eines Syllogismus bzw. Enthymems (vgl. Abschnitt 6.4.3.1 auf Seite 254).

Vgl. Frame, Thessalonians, 181.183; Konradt, Gericht, 157.

Womit nicht ausgedriickt ist, dass der iva-Satz syntaktisch kompliziert wére. Er durchbricht
lediglich die Aneinanderreihung der dhnlich aufgebauten Hauptsitze, tragt aber durch die
Wiederaufnahme des Diebbilds und dessen Verbindung mit der Dunkelheit (zusétzlich)
zur Kohidrenz des Abschnitts bei.

4 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 278; Mell, Evangelium, 355.

4 Vgl. George, Mission, 75.

4

=

42
43
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7 Die Rettung im Blick

sich. Daran besteht kein Zweifel. Punkt.« Die Aussagen haben in ihrer schlich-
ten Bestimmtheit einen beurkundenden Charakter, mit dem sie der Gemeinde
wie einen Titel einen festen Bereich zuweisen, der mit seiner Beurkundung
definitiv und unverlierbar gesetzt ist.

Dass dazu die Bezeichnung als S6hne gewahlt ist, unterstreicht das De-
finitive der Aussagen.*® Kindschaft bzw. familiire Zugehérigkeit lassen an
die natiirliche, d. h. durch Geburt festgelegte Familie denken, die gerade kein
wechselndes Verhiltnis ist, sondern ein fester Zugehorigkeitsbereich und Be-
zugspunkt bleibt. Dass im 1Thess die Gemeinde als neue, und damit nicht mehr
in Abstammungskategorien gedachte, Familie entworfen wird, steht dazu in
keinem Widerspruch, denn die Familienmetaphorik macht sich genau diese
enge und grundlegende Bindungskraft der Familie zunutze. Insofern ist die
Argumentation mit Kindschaft hier eine Weiterfithrung dieser rhetorischen
Linie, um die Gemeinde erstens so fest wie in eine Familie, in die ein Mensch
hineingeboren wird, in die Licht- bzw. Tagessphére einzuzeichnen und zwei-
tens die gemeinsame Zugehorigkeit untereinander zu betonen, wie es fiir eine
Familie kennzeichnend ist.*’ Der Gemeinschaftsaspekt ist dariiber hinaus an
zwei Stellen wortlich ausgedriickt: erstens im betonten, fiir die Kernaussage
nicht notwendigen méavteg, das Opeig vorangestellt ist (5,5), und zweitens im
Subjektwechsel von »ihr« zu »wir« in V.5b, womit die Gemeinschaft auf
diejenige mit den Missionaren ausgeweitet wird. Dies erklart, warum Paulus
hier und in den Folgeversen inklusiv Gemeinde und Missionare in der ersten
Person Plural kollektiviert.

Zusammengenommen entwirft Paulus in 1Thess 5,1-5 von 4,13-18 bzw. der
Parusiethematik ausgehend zwei diametral abgegrenzte Bereiche und zeigt de-
ren grundverschiedenes Schicksal bei der Parusie mittels dualistischer Sprach-
bilder auf: das Verderben derjenigen, die sich im Bereich Nacht/Finsternis
aufhalten, und die Rettung der Gemeinde, die dem Licht und dem Tag zuzu-

rechnen ist.*

Als Kinder des Tages kommt der Tag des Herrn daher fur die
Gemeinde als willkommenes, erwartetes Ereignis. Sie ist vorbereitet und hat
nur Gutes zu erhoffen. Fiir diejenigen, die der Nacht zugehoren, kommt der

Tag (des Herrn) dagegen als etwas radikal anderes, tiberraschend und mit

46 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 278, der die metaphorische Verwendung von Sohn- bzw.
Kindschaft in Kombination mit »adnominalem Genitiv« als Ausdruck fester Zugehorig-
keiten erldutert.

47 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 278. Siehe auch Abschnitt 9.1 auf Seite 297.

8 Die Zuordnung der Gemeinde zur Rettung bei der Parusie wird in 4,13-18 vorgenommen,
wiahrend in 5,1-5 streng genommen »nur« die Licht- bzw. Tagbestimmungen folgen. Diese
sind aber so deutlich auf das Vorherige zu beziehen, dass die Konkretisierung von Licht
und Tag mit Rettung durch Entriickung an dieser Stelle mitgedacht werden kann.
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7.2 Argumentation

negativen Konsequenzen. Paulus scheint bewusst mit diesem Gegensatz in
Kombination mit dem gepragten Tag-des-Herrn-Motiv zu spielen, wenn er
auf den ersten Blick kontraintuitiv das Kommen des Tages ausgerechnet mit
einem Dieb in der Nacht vergleicht. Da dann aber die iibrigen der Nacht bzw. in
negativer Hinsicht dem Tag zugeordnet werden, die Gemeinde aber positiv, ist
allein iber die Bildsprache die wertende Aussage getroffen, wer sich vom Tag
des Herrn Positives erhoffen kann und wer nicht. Vor diesem argumentativen
Hintergrund ist daher erginzend zur frihjidischen Tag-des-Herrn-Tradition
gut begriindbar, warum Paulus in Kombination mit der Nacht/Tag-Metaphorik
von 5,1-5 nicht weiter von Parusie, sondern eben vom Tag des Herrn spricht:
Die Gemeinschaft der Christen hat als Kinder des Tages vom Tag des Herrn
nichts zu befiirchten, ja erwartet diesen sogar, wiahrend diejenige, die die
Nacht und die Dunkelheit vorziehen, vom Tag tiberrascht und iiberwaltigt
werden.*

7.2.2 Ausriistung: Waffen fiir den Kampf

Als direkte Folge (&po 00v) aus der im Indikativ formulierten und deklarativ
zugesprochenen Bereichszuordnung wechselt Paulus in V. 6 grammatisch zum
adhortativen Konjunktiv®® und inhaltlich auf die Handlungsebene,’! richtet
also eine Handlungsaufforderung an die Gemeinde.’* Aufgrund ihrer Zuschrei-
bung in den Tag- bzw. Licht-Bereich sollen die Christen nicht schlafen, sondern
wachen und nichtern sein (ypnyopdpev kol vijpopev). Das starre Abgren-
zungsdenken wird dabei fortgefithrt, indem Paulus im gleichen Atemzug auch
das Handeln der tibrigen in negierter Form nennt, prj xade0dwpev, und dies
weiter exemplifiziert, indem er das Schlafen (als Gegenpol zum Wachen)>® und
die Trunkenheit (als Gegenpol zur Niichternheit) als Kennzeichen derer aus
dem Bereich der Nacht herausstellt (5,7).°* Danach erfolgt der Wechsel zuriick

zur Gemeinde mit der erneuten Aufforderung zur Niichternheit — diesmal mit

49 Vgl. Mell, Evangelium, 353.

50 Vgl. Bornemann-Risch, § 227; Schreiber, Thessalonicher, 280; Holtz, Thessalonicher, 222

Anm. 419 (dort als Kohortativ bezeichnet).

Vgl. Fee, Thessalonians, 193.

Sprachlich bleibt er dem Gemeinschaftsaspekt Rechnung tragend bei der Formulierung

in der ersten Person, inkludiert also das Missionsteam, um seine Aufforderung zum

gemeinsamen Anspruch und Anliegen zu machen.

Das Schlafen hat hier demnach eine grundlegend andere Bedeutung als in 4,13-18, wo

damit gestorbene Gemeindeglieder bezeichnet waren. Hier in 5,7 ist metaphorisch auf die

Handlungsdimension von Schlaf als aktive Entscheidung angespielt; vgl. Best, Thessalo-

nians, 211.

> Mit Verweis auf die durative Prasensform von ypnyop@pev erléutert Eschner, Gestorben
I, 150f., dass hier von keinem versehentlichen Einschlafen die Rede sein kann, sondern

51
52

53
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7 Die Rettung im Blick

der begriindeten Prizisierung, dass die Gemeinde in die Tagsphire gehort.
Durch die erneute Nennung von Nacht und Tag werden die Handlungsauffor-
derungen bzw. die Verhaltensweisen konsequent innerhalb des dualistischen
Schemas eingebettet und dieses so weitergefiihrt.>®

Dass der Schlaf als Handlung mit der Nacht und das Wachen mit dem Tag
assoziiert sind, liegt sachlich nahe und die Aufforderung zur Wachsamkeit
erschlie3t sich vor dem Hintergrund des plétzlich hereinbrechenden Herren-
tages problemlos. Interessanter, weil sachlogisch weniger eng mit dem Tag
verwandt, ist die Aufforderung vrjpwpev, »lasst uns niichtern sein, die dar-
iiber hinaus durch die Endstellung in V. 6 betont und, anders als ypnyop&dpev,
in V. 8 noch einmal wiederholt wird. Paulus legt gerade hierauf einen Akzent,
der aber erkliarungsbedurftig ist. Die Antithese »niichtern — betrunken« fithrt
zwar das dualistische Argumentieren weiter, sodass sich beide Elemente aus
stilistischer Perspektive gegenseitig bedingen, aber das alleine reicht als Er-
klarung fir die Aufforderung zur Niichternheit nicht aus, da die Trunkenheit
wie auch das Schlafen als Bildspender metaphorisch zu verstehen sind*® und
sich daraus tiber die Kontrastierung hinaus keine eigenstandige inhaltliche
Konkretisierung der Niichternheit ableiten lésst.

Anzusetzen ist dazu bei einer neuen Bildsprache, die Paulus heranzieht, um
den Modus eines von Niichternheit gepriagten Verhaltens zu veranschaulichen:
der Ausstattung der Christen mit Waffen. Eine Waffenriistung suggeriert in
erster Linie eine Form von Kampf oder Bedrohung als Notwendigkeit fiir
den Waffengebrauch.57 Dafur muss, wie Eschner anmerkt, zwar nicht an eine
Schlacht gedacht sein, dass aber gar keine Kampfsituation erkennbar ware
und daher bei der Waffenriistung »nur« an einen auf seinem Wachtposten
ausharrenden Soldaten zu denken sei,”® erscheint angesichts der situativen
Veranlassung der Ausfithrungen in spottenden Kommentaren an dem Gemein-
deumfeld als zu friedlich. Zumal Waffen fiir eine rein beobachtend ausharrende
Wache nicht zwingend notwendig wiren, wohl aber, wenn eine reale Bedro-
hungssituation vorliegt. Die Kampfsituation besteht im Fall der Thessalonicher
demnach zuvorderst in ihrem alltdglichen Behauptungskampf gegen die gegen
sie gerichteten verbalen und vielleicht auch physischen Angriffe, denen sie in

einer bewussten Entscheidung, einer Haltung des Wachens. Auch Holtz, Thessalonicher,
223 sieht — umgekehrt, d. h. im Blick auf die iibrigen — den Schlaf als eine Grundhaltung,
die bereits in der Wendung eiprjvn xai aogdreio zum Ausdruck komme.

Vgl. Fee, Thessalonians, 193.

Vgl. Best, Thessalonians, 211f.

Vgl. Holtz, Thessalonicher, 227: »Das Bild der Riistung entspricht der Sicht des Lebens als
eines Kampfes.«

8 Vgl. Eschner, Gestorben I, 137f.
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ihren stadtischen Kontexten dauerhaft ausgeliefert waren und gegen die sie
sich (metaphorisch) verteidigen mussten.”® Angesichts dieser Situation ist es
nur folgerichtig, dass die Thessalonicher ausschlieB8lich mit Defensivwaffen
ausgestattet werden, namlich Brustpanzer und Helm, die der Verteidigung
dienen.®® Diese Form der Ausriistung driickt — die Metaphorik aufnehmend -
aus, dass Paulus die Gemeinde in der Tat nicht in die Schlacht schicken will,
dass er aber den feindseligen Kontext kennt, in dem sie sich bewegt, und sie
dementsprechend ausriistet, um sich darin behaupten zu kénnen.®! Mittels de-
fensiver Waffenriistung wird der Gemeinde ihre Wehrfahigkeit zugesprochen.
Ferner wird — auch das sei noch einmal erwéhnt — die scharfe Abgrenzung
der Gemeinde von diesem feindlichen Kontext durch das Bild eines zum Ver-
teidigungskampf geriisteten Soldaten in aller Deutlichkeit reproduziert.

Um zu beschreiben, worin die metaphorischen »Waffen« bestehen, ver-
wendet Paulus wie in 1,3 die Trias von Glaube, Liebe und Hoffnung. Die
beiden erstgenannten sind dem Brustpanzer zugeordnet (Y®pora micteng kol
ayaung), die Hoffnung dem Helm (nepuceparaiov éAnido owtnpiag). Diese
Art der numerischen Zuordnung und die im Fall der Hoffnung veranderte
Syntax dienen dazu, die Hoffnung (auf Rettung) besonders hervorzuheben.®*

Insofern mit der Trias summarisch eine christliche Existenzweise ausge-
driickt ist,** wird dieser Form der Lebensfiithrung in titigem Glauben, bemiihter
Liebe und beharrlicher Hoffnung die Potenz einer wirkungsvollen Verteidi-
gung gegen alle dufleren » Angriffe« zugeschrieben. Die Hervorhebung der
Hoffnung innerhalb der Trias fithrt diesen Gedanken weiter und driickt zuge-
spitzt aus, dass die defensive Wirkung ganz besonders an der Hoffnung hangt.
Dazu ist die Hoffnung als einziges Element der Trias in Form der Rettung als
Zielrichtung des Hoffens erweitert bzw. konkretisiert: Der Ankerpunkt fiir

% Siehe Abschnitt 3.3 auf Seite 107.
60 Vgl. stellvertretend neben vielen anderen Fee, Thessalonians, 195; Holtz, Thessalonicher,
227; Schreiber, Thessalonicher, 282; Eschner, Gestorben I, 137.
61 Vgl. Konradt, Gericht, 165; Schreiber, Thessalonicher, 282.
2 Mit Mell, Evangelium, 361; Schreiber, Thessalonicher, 283und gegen Best, Thessalonians,
213f.; Holtz, Thessalonicher, 226, die die Verteilung dreier Attribute auf zwei Waffen
traditionell von Jes 59,17 vorgegeben sehen. Warum Paulus sich aber in einer derart
rigoros-unflexiblen Weise an ein den Thessalonichern wahrscheinlich unbekanntes Jesaja-
wort gebunden gesehen haben sollte, zumal — wie Holtz an gleicher Stelle feststellt - ein
»fundamentaler Unterschied zwischen beiden Texten, d. h. Jes 59 und 1Thess 5 bestehe,
wird jeweils nicht begriindet. Mell, Evangelium, 361f. widerspricht generell einer Verbin-
dung der Waffenriistung im 1Thess mit Jes 59,17 und anderen frithjiidischen Belegen und
bringt als wahrscheinlichere Option eine »philosophische (und vorbiologische) Theorie
einer somatischen Verortung menschlicher Krafte und geistiger Vermogen« (362) ins Spiel.
Vgl. S6ding, Trias, 102f.; Eschner, Gestorben I, 136; Konradt, Ethik, 95; Mell, Evangelium,
133.
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7 Die Rettung im Blick

die Hoffnung ist die Rettung (durch Christus), zu der die Gemeinde bestimmt
ist (¥9eto fudg 6 deog [... ] eig mepuroinow cwnpiag, 5,9).°4 Auf diese Ge-
wissheit der eigenen Rettung ausgerichtet zu sein, kann — zumal kombiniert
mit dem Verweis auf das Zorngericht (fiir die anderen) — eine wirkungsvolle
Verteidigung fiir die Gemeinde darstellen. Auch brieftopologisch fiigt sich die
Herausstellung gerade der Hoffnung bestens in den Kontext der Parusiethe-
matik ein, da die Hoffnung auf Rettung eine eschatologische ist, die auf das
Kommen des Kyrios ausgerichtet ist.*> Gerade die hoffnungsvolle Erwartung
des Kyrios, der der Gemeinde Rettung und den anderen Gericht bringt, ist das
Kernstiick der christlichen Existenz, die die Thessalonicher vor allen dufleren
Angriffen schiitzt.®

Durch die mit adhortativen Konjunktiven ausgedriickten Aufforderungen
zu Wachsamkeit und Niichternheit mahnt Paulus den Gebrauch der Waffen
an, d. h. die Thessalonicher sind aufgerufen, die ihnen zur Verfigung stehende
Defensivfahigkeit auch tatsachlich einzusetzen. Und wahrend sich die Wach-
samkeit als Forderung aus der Ungewissheit iiber den genauen Termin der
Parusie schliissig ergibt, erschlie3t sich die Bedeutung der Niichternheit erst
mit Blick auf die Verteidigungswaffen. Es ist demnach diese Erwartung des
Kommens des Kyrios als Gerichts- und Rettungsbringer, die insofern niichtern
macht, als sie einen klaren Blick nach vorn auf die eschatologischen Alternati-
ven Gericht oder Rettung verschafft®’” und in diesem Wissen notwendigerweise
zu dem Versuch fithren muss, bei der bevorstehenden Parusie auf Seiten der
Rettung zu stehen, was nur die Zugehorigkeit zu Christus sicherstellen kann.
Umgekehrt formuliert muss dieses Wissen und dieser Positionierungsver-
such ebenso notwendig unanfallig fiir eine der christlichen entgegengesetzte
Lebensweise machen, die sich in Ignoranz fiir die Bedrohung des eschatologi-
schen Zorngerichts der Illusion von Frieden und Sicherheit hingibt. Insofern
schiitzen die »Waffen« zwar in letzter Konsequenz vor dem Zorngericht,*® das
aber gemaf dem paulinischen Briefduktus fiir die Gemeinde im Bereich des
Lichts und des Tages gerade keine unmittelbare Bedrohnungskulisse mehr
darstellt — nur fiur die tibrigen -, sondern als Rettung erwartet wird. Daher

o4 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 283.

5 Vgl. Séding, Trias, 103.

5 Vgl. Séding, Trias, 98f.

o7 Vgl. Holtz, Thessalonicher, 224 (Niichternheit als »klare Einsicht in die Gegebenheiten
und Notwendigkeiten der Situation vor dem Ende«) und Mell, Evangelium, 363 (»von
Rauschmitteln freie[] Vernunft«). vgl. Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v. fithrt neben wortli-
chen Bedeutung »niichtern sein« auch die {ibertragene »besonnen sein« auf und Best,
Thessalonians, 212 ibersetzt mit »be clear-headed«.

08 Vgl. Eschner, Gestorben I, 136.138-142.
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7.2 Argumentation

zielt die Verteidigungsaufforderung fiir die Thessalonicher auf den Schutz vor
Verunsicherung durch ihr stiddtisches Umfeld®” und héchstens mittelbar auf
den Schutz vor dem Zorn Gottes, der nur dann zum Thema fiir die Gemeinde
wiirde, wenn sich Christusglaubige derart verunsichern liefen, dass sie sich
wieder vom Evangelium abwenden und folglich aus der Rettungssphare hin-
ausfallen wiirden. Der Einsatz der Defensivwaffen in Form eines christlichen
Lebens mit klarer Hoffnungsperspektive schiitzt vor dem Trug von Sicherheit
im Leben vor der Parusie — das ist die Niichternheit, um die es Paulus geht
und zu der er die Thessalonicher zweifach auffordert. Von hier aus lésst sich
auch die Bedeutung der Trunkenheit naher erhellen. Gegen die Niichternheit
einer klaren eschatologischen Lebensperspektive ist die Friede-und-Sicherheit-
Haltung ein Zustand der Trunkenheit, der sich an triigerischem Friede und
fehlgeleiteter Sicherheit berauscht und im auf die Trunkenheit folgenden
Schlaf vom hereinbrechenden Gericht unheilvoll iiberrascht wird.

Indem Paulus die Christusglaubigen wie diensthabende Soldaten mit Waffen
ausstattet, zeigt er ihnen, dass sie sich trotz aller Anfeindungen, trotz allen
Spotts, trotz bzw. im Angesicht eines grundsétzlich gegenséatzlichen bis hin
zu offen feindlichen Umfelds zur Wehr setzen kénnen durch ihre christliche
Lebensweise und - auch diese argumentative Linienfithrung wird beibehalten
- in zweifacher Gemeinschaft. Die Aufforderungen richten sich im Plural an die
ganze Gemeinde und schlieflen in der ersten Person auch die Missionare ein.
Die Bildsprache zielt demnach nicht auf einen einzelnen Soldaten, sondern
eine ganze Kohorte, die gemeinsam zur Verteidigung geriistet ist. Paulus
attestiert mittels Waffen eine Verteidigungsfahigkeit — und fordert dann auch
den Einsatz der Waffen ein, indem er zur Niichternheit aufruft, die in Form von
Hoffnung auf Rettung in positiver und in Form eines Verweises auf Frieden
und Sicherheit in negativer Weise konkretisiert wird.

7.2.3 Ausrichtung: Jesus als Hoffnung

Im finalen dritten Schritt der Argumentation in 1Thess 5,9f. ruft Paulus den
Thessalonichern die Grundlage ihrer Hoffnung in Erinnerung: das soteriologi-
sche Handeln Gottes in Jesus Christus.

Die Aufforderung zu einem niichtern-hoffnungsvollen Fokus wird begriin-
det (671, V. 9) mit der im wahrsten Sinne des Wortes grundsétzlichen Aussage,
dass Gott selbst die Gemeinde dem Bereich der Rettung zugewiesen hat.”® Die
Formulierung éJ9eto npag 6 deog [...] eig mepiumoinow cwtnplag nimmt die

69 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 283.
70 Vgl. Best, Thessalonians, 216f.; Fee, Thessalonians, 196f.
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7 Die Rettung im Blick

Erlangung’™ der Rettung in den Blick, jedoch ist im Aorist #9eto eine punk-
tuelle, in der Vergangenheit liegende Handlung ausgedriickt, die resultativ
darauf hinauslauft, dass die Gemeinde der Rettung fest zugewiesen ist. Das
dualistische Sphiarendenken ist damit fortgefiihrt, denn - innerhalb des Ar-
gumentationsgangs fast erwartbar — stellt Paulus mit der 6pyn der cwtnpia
antithetisch wiederum ihren Kontrastbegriff zur Seite.”* Sinngemaf zu ergin-
zen wire dem Duktus des Abschnitts nach, dass die tibrigen au3erhalb der
Gemeinde dem Zorngericht zugewiesen wurden, nicht aber die Gemeinde,
die auf die Seite der Rettung gestellt ist.”> Dass Paulus an dieser Stelle Gott
zum Subjekt der Bereichszuweisung macht, unterstreicht den grundsatzlichen
Charakter der Aussage zusatzlich. Der Gemeinde ist damit zugesprochen: Gott
selbst will eure Rettung und setzt sie kraft seiner Autoritit um.”*

Umgesetzt wird diese Rettung Sixx tod xupiov fudv Incod Xpiotod, durch
Jesus, der gestorben ist, damit die Gemeinde leben wird (5,9f.). Durch den
Verweis auf den Kyrios Jesus expliziert Paulus den Rettungswillen Gottes, um
seine Heilsaussage tiber die Gemeinde zu begriinden. Inhaltlich Neues bringt
Paulus dabei nicht ein.”” Dafiir beinhaltet die nihere Bestimmung des durch
Jesus gewirkten Heils fiir die Gemeinde — &modavévtog vmép Nudv, tva eite
ypnyopdpev eite xadeddwpev apo odv adtd {jowpev — intratextuelle Rick-
verweise und ist syntaktisch dufierst geschliffen formuliert. Paulus verschrankt
mittels zweier sich umarmenden Antithesen die Gemeinde als Kollektiv iiber
den Tod hinaus sowie dieses Gemeindekollektiv mit ihrem Kyrios Jesus.

Die eine Antithese besteht aus ypnyopdpev und xadebdwpev und bezeichnet
hier wachende und schlafende Gemeindeglieder, wie die erste Person Plural an-
zeigt. Wachende und Schlafende sind hier demnach metaphorisch von 4,13-18
her als lebendige und vorzeitig entschlafene Gemeindeglieder zu verstehen.”

7 Vgl. Fee, Thessalonians, 197; Malherbe, Thessalonians, 298f.; Schreiber, Thessalonicher,
284; Best, Thessalonians, 216.

72 Vgl. Eschner, Gestorben 1, 133.

7 Vgl. Konradt, Gericht, 174f.

™ Vgl. Malherbe, Thessalonians, 299. Dieser aktiven Rolle Gottes beim Rettungsgesche-
hen triagt Eschners Ubertragung der mepuroinoig mit » Uberlebenverschaffen« (Eschner,
Gestorben I, 179) moglicherweise besser Rechnung als »Erlangung«, auch wenn sie als
Formulierung sperrig ist.

> Die Formulierung mit 81& + Jesus nimmt die gleichlautende Formulierung in 4,14 auf und
bringt jeweils die »Mittlerstellung Jesu im Prozess der Heilserlangung der Glaubenden«
(Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 309) zum Ausdruck.

76 Vgl. Eschner, Gestorben I, 157; Schreiber, Thessalonicher, 287. Auch wenn durch den
Kontext an dieser Stelle hinreichend deutlich wird, dass »schlafen« hier nicht mehr die
negative Konnotation von 5,6f. tragt, bleibt rein lexikalisch ein Rest von Kontraintuitivitat
bestehen, da Paulus das (jeweils metaphorische) Verstandnis von »schlafen« wiederholt
verandert. Im Kombination mit der Beobachtung, dass Paulus in 5,1-5 mit Tag und Nacht
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7.2 Argumentation

Durch die gleichen Verbformen und die Verbindung der beiden Elemente mit
gite [...] €lte wird deutlich, dass es hier nicht um Abgrenzung der Gemeinde
von einem Auflen geht, sondern die Antithese eine antithetisch formulierte
Synthese ist: Die Gemeinde wird als Kollektiv der durch Christus Geretteten
zusammengestellt und zwar unabhingig davon, ob als Entschlafene oder als
Lebendige. Paulus rekurriert damit deutlich auf seine Argumentation in 4,13—
18 und wiederholt deren Fazit, dass der Status lebendig oder tot bei der Parusie
keinen Unterschied macht,”” weil mittels der Abfolge von zuerst Auferstehung
und dann Entriickung alle ins Heilsgeschehen inkludiert sind.”®

Damit ist am Ende der paulinischen Argumentation von 5,1-11 interessan-
terweise der sonst den Abschnitt pragende Dualismus von innen gegen auflen,
Gemeinde gegen paganes Umfeld, aufgegeben zugunsten einer Rettungsaussa-
ge, die ganz auf die Gemeinde als Gemeinschaft untereinander und mit dem
Kyrios ausgerichtet ist. So ist das Ende des Abschnitts vorbereitet, in dem die
Zielrichtung der Argumentation noch einmal offen ausgesprochen wird. Es
geht final um die Trostung und Erbauung der Gemeinde, die sich diese im
gegenseitigen Zuspruch stets wachhalten soll (tapaxaieite GAARAOLG Kol
oixodopelite eig TOV éva, 5,11).

Umschlossen ist das wachend-schlafende Kollektiv von der zweiten Antithe-
se aus sterben und leben. Hier liegen nicht nur unterschiedliche Wortformen
vor, sondern auch verschiedene Subjekte: Jesus, der gestorben ist, bewirkt,
dass die Gemeinde, das »Wir«, lebt. Dennoch sind beide Elemente auch hier
inhaltlich nicht antithetisch gesetzt. Sprachlich wird das dadurch angezeigt,
dass das Leben der Gemeinde syntaktisch als finale Sinnrichtung des Sterbens
Jesu aus diesem resultiert (&nodavévrog, iva [...] {Rowpev, 5,10).”° Ferner
wird das Sterben Jesu explizit als Ortép fjuedv,* also auf die Gemeinde bezogen,

ghnlich umgeht (der Tag des Herrn kommt wie ein Dieb in der Nacht), kann gemutmaft
werden, ob Paulus hier auf lexikalischer Ebene bewusst ein kontraintuitives Sprachspiel
passend zur kontraintuitiven Aussage »spielt«, dass das Verderben unmittelbar bevorsteht,
obwohl alle d&ufleren Anzeichen eine andere Sprache sprechen.
7 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 287.
78 Siehe Abschnitt 6.4.1.2 auf Seite 244.
7 Dieser Bezug ist weniger so zu verstehen, dass damit die Sterbeaussage Jesu verabsolutiert
soteriologisch gedeutet wird (das legt zumindest der 1Thess sonst nicht nahe; vgl. Hoppe,
Erster Thessalonikerbrief, 310), sondern so, dass aus dem (umfassenden) in Jesus reali-
sierten Rettungsgeschehen (wie es in 4,14 auf den Punkt gebracht ist) exemplarisch das
Sterben herausgegriffen wird, um dadurch im Zusammenspiel mit {jowpev die sprachliche
Antithese sterben-leben zu setzen. Von 4,14 her wiirde sich eine isolierte Sterbeaussage
zumindest nicht erschliefen. Sinngeméf ist daher der Bezugspunkt von tva [...] dpa
obv abT@ {Rowpev das umfassend in Jesus vollfithrte Rettungshandeln Gottes.
Bei dem textkritischen Problem, ob dmtép oder mepi als urspriinglich anzusehen ist, kommen
Eschner, Gestorben I, 186f. (pro mepi) und Schreiber, Thessalonicher, 285 (pro Urép) zu
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7 Die Rettung im Blick

und das Leben der Gemeinde als Gpa obv adtd, also in Gemeinschaft mit

t.81 Kyrios und Gemeinde sind und bleiben demnach im

Christus, qualifizier
Leben wie im Sterben miteinander verbunden.®? Das &pa verbindet sogar bidi-
rektional die Lebenden und Entschlafenen untereinander sowie das sich aus
ihnen konstituierende Gemeindekollektiv mit dem Kyrios. Dies in Kombinati-
on mit der umarmenden a-b-b-a-Struktur zeigt den synthetischen Charakter
der Gesamtkombination und macht deutlich, dass der auf den ersten Blick
unvereinbar scheinende Gegensatz von Tod und Leben fiir die Gemeinde in
der Gemeinschaft mit dem auferstandenen Kyrios keiner mehr ist. Die von
Gott beschlossene und durch Jesus Christus verbiirgte Rettung®® {iberwindet
alles Gegensitzliche und vermag die Gemeinde insgesamt zum rettenden,

eschatologischen Zusammensein mit dem Kyrios fithren.
|a| &modavovtog Umep NV, tva

|b| €lte ypnyopdpev

|b| elte nadebdwpev
- &y -
|a| obv adtd {Rowpev

Dass in 5,10 nur Jesu Sterben wortlich genannt wird, liegt in der Struktur
der antithetischen Begriffspaare begriindet. Wie das metaphorische Wachen
und Schlafen entgegengestellt, aber dann tiberwunden werden, so ist am
Versanfang nur das Sterben Jesu aufgerufen, d. h. ohne Nennung seiner Aufer-
weckung, um einen sprachlich pointierten Kontrast zum gemeinsamen Leben
am Satzende zu erzeugen. Das bedeutet aber nicht, dass der Kyrios hier nicht
auch als auferweckter und erhéhter Kyrios mitzudenken ist.** Demnach ist
bei &modavovtog dmep udV erganzend mitzudenken, was im Brief sonst {iber

unterschiedlichen Ergebnissen. Ein inhaltlich relevanter Unterschied zwischen beiden

Varianten besteht allerdings nicht.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 311.

Ferner ist iiber die die eschatologische Gemeinschaft mit dem Kyrios ausdriickenden

Formulierungen ein Riickbezug zu 4,17 hergestellt; vg. Eschner, Gestorben I, 158.

83 Vgl. Konradt, Gericht, 177.

% Von einer isoliert die soteriologische Funktion nur des Sterbens Jesu in den Blick neh-
menden Deutung, etwa im Sinne eines Sterbens fiir die Stinden, fehlt im 1Thess sonst
zumindest jede Spur. Das stellt auch Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 310 heraus und gibt
ferner an, dass diese Deutung auch in der Erstverkiindigung des Paulus in Thessaloniki
noch nicht vorgekommen sei, geht aber zur Stelle 5,10 in Verbindung mit der bei der
Erstverkiindigung noch nicht bestehenden Problematik gestorbener Gemeindeglieder
davon aus, dass hier explizit das Sterben Jesu soteriologisch interpretiert wird.
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82

280



7.2 Argumentation

das Heilshandeln durch den Kyrios ausgesagt ist: dass Jesus als Sohn Gottes
von diesem von den Toten auferweckt wurde und seine Glaubigen vor dem
Zorngericht rettet (1,10), weil bzw. indem Gott die Christen per Entriickung
zu Jesus fuhrt, d. h. rettet, wie er auch Jesus vom Tod ins Leben gefiihrt hat
(4,14 mit bildlicher Ausgestaltung in 4,16f.). Damit ist einmal mehr Gott als
Akteur hinter allem Heilshandeln transparent gemacht.
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8 Bedrangnis und Rettung als kognitive
Herausforderung der Gemeinde

Eingangs wurde die Bedringnis als erster Zugriffspunkt auf die Lage der Ge-
meinde gewihlt." Als Abschluss des ersten Teils kann nun zusammenfassend
auf die Situationen, die die Gemeinde beschiftigen, und erginzend auf jene,
die bisher nicht fiir sich genommen zur Sprache kamen, geschaut werden, um
die Bedrangnis und damit die Gesamtsituation der Gemeinde auf Basis dieser
einzelnen Analysen besser zu verstehen. Denn die fiir sich genommen unter-
bestimmte Bedrangnis lasst sich dank dieser konkreten Situationen inhaltlich
fullen.

8.1 Die vielfach bedrangte Gemeinde der
Thessalonicher

Als eine erste, tibergeordnete Erkenntnis ist festzuhalten, dass die Gemeinde
mit Bedringnissen verschiedener Gestalt umzugehen hat. Oft sind diese auf
Konflikte bzw. konflikthaftes Verhalten zuriickzufiihren, teilweise mittelbar
auf Konfliktfolgen und in einem Fall auf eine inhaltliche Unklarheit.

8.1.1 Personelle Konstellation und Konflikte

Ganz wesentlich ist die Situation der Gemeinde von der problematischen
Kombination aus ihrem kurzen Bestehen und der Abwesenheit der Missionare
bestimmt, die zur Starkung der jungen Gemeinde vor Ort dringend gebraucht
wiirden.? Insofern wird der Trennungszustand beidseitig als schmerzlich und
bedrangend erlebt;® der Besuch des Timotheus schafft der Gemeinde und die
bei seiner Riickkehr tiberbrachten guten Nachrichten schaffen Paulus zwar
etwas Abhilfe, aber jeweils zu punktuell, um das iibergeordnete Problem der
ungefestigten Gemeinde bzw. der Sorge um diese endgiiltig auszuraumen.

! Siehe Kapitel 3 auf Seite 95.
2 Siehe Abschnitt 2.1.1 auf Seite 48.
% Siehe Abschnitt 2.1.1.2 auf Seite 50.
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8 Bedrangnis und Rettung

Dass die Missionare nicht vor Ort sein kénnen, ist die direkte Folge ihres
Konflikts mit ortsansissigen Juden, der sich am wahrscheinlichsten mit der
Gewinnung einzelner Christusglaubiger, eventuell Gottesfiirchtiger und/oder
Frauen, aus dem Umfeld der Synagoge erklaren lasst, was dort fiir Verstimmung
und schlie3lich fiir eine dergestaltige Aggression sorgte, dass die Missiona-
re aus der Stadt fliechen mussten.? Dass Timotheus als einziger in die Stadt
zuriickkehren konnte, kénnte an seiner im Vergleich zu Paulus und Silvanus
beim Missionsaufenthalt untergeordneten Rolle liegen;® Paulus selbst bleibt
die Riickkehr jedenfalls verwehrt, weswegen er aus der Distanz den brieflichen
Kontakt zur Gemeinde herstellt. Damit lasst sich die Bedridngnis auch hier
beidseitig konkretisieren. Paulus und sein Team wurden in erster Linie ganz
unmittelbar konflikthaft und auf physischer Ebene von Juden verfolgt und
waren daher auf der Flucht. Sodann bedringt es sie, deswegen nicht nach
Thessaloniki zuriickkehren und vor Ort helfen zu konnen, sodass sie aus der
Ferne um den Fortbestand der Gemeinde fiirchten miissen. Die Bedrangnis der
Gemeinde ist (weiterhin) primir im Trennungszustand zu sehen, moglicher-
weise auch in einem solidarischen Mitleiden mit den verfolgten Missionaren,
da deren Flucht aus Thessaloniki in der Gemeinde bekannt ist.

Dieser fur die Gemeinde an sich schon bedriangende Trennungszustand er-
offnet ferner die Moglichkeit, dass die abwesenden Missionare als umherwan-
dernde philosophische Scharlatane gedeutet werden (konnen).® Eine solche
Interpretation wire zwar, obwohl aus der Briefperspektive natiirlich unbe-
griindet, verschmerzbar, solange sie ohne Bezug zur Gemeinde bliebe. Sobald
aber Gemeindeglieder damit in Berithrung kommen, hat die Fehldeutung das
Potential, fiir massive Verunsicherung zu sorgen, da sie das — unbedingt nétige
- Vertrauen der Gemeinde in ihre Missionare untergrébt. Der sich dadurch
einstellende Zweifel, mit der vollzogenen Lebenswende einen fatalen Fehler
gemacht zu haben, weil Paulus eben doch kein vertrauenswiirdiger Diener des
einen Gottes, sondern nur ein geld- und ruhmhungriger Betriiger gewesen
wire, ist an dieser Stelle als potentiell grofle Bedrangnis fiir die Gemeinde zu
werten,; seitens der Missionare wiederum die Sorge, dass die Fehlinterpretation
ihres Auftretens zu einer Entzweiung mit der Gemeinde fithren kénnte und
diese sich eventuell deswegen wieder vom Evangelium abwendet.

* Siehe Abschnitt 5.2 auf Seite 194.
5 Vgl. Konradt, Timotheus, passim.
¢ Siehe Abschnitt 4.1 auf Seite 135.
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8.1 Die vielfach bedréngte Gemeinde

8.1.2 Neue Glaubensiiberzeugungen

Bedringnis in Form einer Unklarheit liegt seitens der Gemeinde bei der Frage
nach dem Schicksal der Entschlafenen vor, da jene offenbar nicht auf Todesflle
in den eigenen Reihen eingestellt und somit hinsichtlich ihrer eschatologischen
Hoffnung tiberfordert war. Hinzu kommt bzw. der kognitiven Problemstellung,
wie Entriickung und Todesfalle in Einklang zu bringen sind, vorgelagert ist die
Bedréngnis durch Trauer {iber den Verlust nahestehender Menschen und die
verlorene Gemeinschaft mit ihnen. Und intensiviert wird diese Bedrangnisdi-
mension durch Spott von auflen, da die — aus der Auflenperspektive absurde —
Hoffnung auf Entriickung durch Todesfille untergraben wurde und zu Hime
angesichts der — aus der Auflenperspektive haltlos gewordenen - Hoffnung
einlud.”

Nahtlos daran kniipft der Spott iiber die generelle Ausrichtung auf die Pa-
rusie an, die die Gemeinde fir ihr stadtisches Umfeld erkennbar kennzeichnet.
Naherhin ist hierbei an die Erwartung eines plétzlich hereinbrechenden, un-
mittelbar bevorstehenden und Verderben bringenden Zorngerichts zu denken,
dass vor dem Hintergrund der befriedeten und wirtschaftlich prosperierenden
Situation in Thessaloniki ebenfalls absurd wirken musste.® Spott und Hiame
sowohl iiber die scheinbar enttduschte Hoffnung beziiglich der Entschlafenen
als auch iiber die Erwartung des Gerichts sind dabei auch als konflikthaftes
Verhalten seitens des stiddtischen Umfelds zu werten’ und legen daher das
Themenfeld Eschatologie als Konfliktgegenstand nahe.

Anhand dieser nach auflen hin abgrenzenden und dadurch fiir die Gemeinde
bedrangenden Themen lassen sich Einblicke gewinnen, was genau die Hin-
wendung zu dem einen Gott und die Erwartung seines Sohnes (1,9f.) inhaltlich
bedeutete. Der Bereich Eschatologie war in der paulinischen Missionspredigt
offenbar essentiell und préigt den Glauben der Thessalonicher dementspre-
chend mafgeblich.'” Der Glaube an Jesus Christus als den Kyrios und Got-
tessohn heifit fiir die junge Gemeinde in Thessaloniki zuvorderst, diesen als
endzeitlichen Herrn und Retter zu erwarten.

7 Siehe zu diesem Konglomerat situativer Problemdimensionen Abschnitt 6.3 auf Seite 232.

8 Siehe Abschnitt 7.1.3 auf Seite 265.

’ Dem korrespondiert gewissermaBen die paulinische Waffenmetaphorik in 1Thess 5,8, da
sich auch darin die Konfliktkonstellation eines spottenden Umfelds widerspiegelt (vgl.
Abschnitt 7.2.2 auf Seite 273).

1% Vgl. Luckensmeyer, Eschatology, 325.
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8.1.3 Praktische Lebensfiihrung

Diese neu gewonnene Glaubensiiberzeugung hat fiir die Gemeinde ethische
Konsequenzen. Die Abwendung von den Gétzen (1,9) impliziert einen Riickzug
der Christusgldubigen aus kultischen Handlungen, und in 5,1-11 wird die
Gemeinde angesichts des unmittelbar bevorstehenden Zorngerichts zu einer
wachsamen und niichtern-klaren Lebensweise aufgefordert,'* die sich von
derjenigen des stddtischen Umfelds diametral unterscheidet. Beides macht
sich fiir die Gemeinde in Form von — moglicherweise mehr als nur hhnischen
- Verunglimpfungen negativ bemerkbar.

Sodann sind im Brief in 4,1-12 weitere thematische Schlaglichter aus dem
Bereich der ethischen Lebensfithrung erkennbar, die fiir die Gemeinde von
Relevanz sind: Sexualmoral, Handel und Geschwisterliebe. Bei den Situati-
onsanalysen fanden diese Themen keine gesonderte Betrachtung, da, obwohl
von irgendeiner Art situativer Basis fiir deren briefliche Behandlung auszuge-
hen ist,'? schlicht zu wenige Informationen fiir eine eigene Situationsanalyse
vorliegen.” Die einzelnen Themen kommen jeweils nur kurz bzw. sehr kurz
zur Sprache, werden nicht kontextualisiert und lassen demnach weder ein
dezidiertes Gemeindeproblem noch eine darauf zugeschnittene paulinische
Argumentation erkennen.' Einzig ist damit zu rechnen, dass eben ein Bezug
zur Gemeinde gegeben sein muss, da ihr Vorkommen im 1Thess sonst nicht
erklarbar wére.

Als Hintergrund fiir das Belehrungsthema Sexualethik (1Thess 4,3-5) ist
zunichst auf die jidische Pragung des Paulus zu verweisen, da die Meidung
der mopveia in der frithjiiddischen Ethik eine herausgehobene Rolle spielt.'
Wie aus der Einleitung in 4,2 (oidate yop tivag mapoayyehiog édoxopev DIv)
hervorgeht, kann die Bekanntheit des Themas in der Gemeinde vorausge-
setzt werden, d. h., die Sexualethik war Teil der Erstverkiindigung durch die
Missionare. Deren Inhalt ist im Brief nur kurz iiber die Stichwortnennung

1 Sjehe Abschnitt 7.2.2 auf Seite 273.

'2 Insofern sind die behandelten Themen nicht bzw. nicht einmal partiell nur »der usuellen
Parénese zuzurechnen« (Schnelle, Entstehung, 209).

3 Gleiches gilt fiir die Ausfithrungen in 1Thess 5,12-22.

" Die Argumentationslinie &yixopog bezieht sich entweder auf den Passus insgesamt oder
auf den Teil bis V. 8, aber in beiden Fillen nicht nur auf ein dezidiertes Problem. Dass sich
anhand von 1Thess 4,1-12 keine spezifischen Gemeindeprobleme erweisen bzw. situativ
darstellen lassen, bedeutet im Umkehrschluss nicht, dass diese nicht vorhanden wiren
(siehe dazu Kapitel 10 auf Seite 319, darin besonders Abschnitt 10.5 auf Seite 335) — nur,
dass sich diese unzureichend greifbar bleiben.

1 Vgl. Konradt, Gericht, 101f. mit Anm. 464; Korner, Sexualitit, 116-118.121f.; Hoppe, Erster
Thessalonikerbrief, 234f.
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von mopveia sowie deren Explikation,'® dass der Umgang mit dem eigenen
»Gefafl«, oxedog, in Heiligung und Ehrerbietung (év aywoopd xal tipf) und
nicht in Leidenschaft der Begierden (pur) év méder émdvpiog) erfolgen soll, wie-
dergegeben und lisst daher groflen Interpretationsspielraum.!” Unabhingig
von der genauen Bedeutung von mopveia, oxebog und - bzw. in Kombination
mit — xtdopou, ist zu konstatieren, dass dieser sexualethische Bereich der Un-
terweisung in der Gemeinde mit Schwierigkeiten behaftet ist, weil darin ein
deutlicher Unterschied zu ihrer bisherigen Lebenspraxis und zur fortgefithrten
Lebenspraxis des Umfelds besteht, wo Prostitution ein gewohnliches und nicht
stigmatisiertes Alltagsphinomen war.'®* Wegen dieses groflen Unterschieds
zur paganen Welt sind die frithjiidisch-paulinischen Vorstellungen »in der
neugebildeten Gemeinde besonders schwierig zu etablieren.«' Der situative
Bezug zur Gemeinde ist — ohne damit ein spezifisches Fehlverhalten in der Ge-

16 Vgl. Korner, Sexualitat, 106; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 235.

7 Wihrend beim Verstandnis von mopveia als »jede Form vor- und auBBerehelichen Ge-
schlechtsverkehrs« (Konradt, »Um Gott zu gefallen«, 301) zumindest weitgehend Konsens
herrscht, wird die notwendigerweise metaphorische Bedeutung von oxebog, gerade in
Kombination mit xté&opau, kontrovers diskutiert. Dabei stehen sich hauptsachlich die
Deutungen von oxedog als »Frau« (fiir viele Euler, Rolle der Frau, 323, hier in der Variante,
»die eigene Frau zu besitzen in Heiligung und Ehrbarkeit« (329)) oder als der eigene »Leib«
(wiederum fiir viele Roose, Thessalonicherbrief, 65) gegeniiber. Als Variante der zweitge-
nannten Deutung kann das Verstidndnis von oxebog als Penis gelten (so beispielsweise
Donfried, Cults, 342, womit dann die paulinische Weisung als Mahnung zur Kontrolle iiber
die eigene (ménnliche) Sexualitdt aufzufassen sei). Eine schopfungstheologisch begriinde-
te und reziproke Deutung der Metapher als Bild fiir den jeweiligen Ehepartner mit der
Aussage, »sich an das eheliche Gegeniiber als das ihnen von Gott bestimmte Geschipf [zu]
halten«, legt Konradt, Gefalmetapher, passim, Zitat 266 vor. Fiir eine tibersichtliche Dar-
stellung und Diskussion aller Varianten siehe Euler, Rolle der Frau, 324-330. Dabei kénnen
die verschiedenen Deutungen mit Blick auf zeitgenossische Paralleltexte grundsatzlich
Plausibilitat fur sich beanspruchen. Fiir das addquate Verstdndnis von 1Thess 4,3-5 ist
entscheidend, welches Verstandnis von oxedog Paulus in der Missionspredigt etabliert
hat. Denn als sicher kann gelten: Die Thessalonicher haben die Metapher verstanden.
Was genau Paulus ihnen aber als Explikation der Meidung von sopveia ins gemeindliche
Stammbuch geschrieben hat, bleibt heute ab einem bestimmten Punkt verborgen.

Vgl. Korner, Sexualitat, 30f. bzw. Anmerkung 91 auf Seite 117. Zwar gab es auch au-
flerhalb des Judentums z. B. in der stoischen Philosophie entsprechende sexualethische
Positionen, namentlich v. a. bei Musonius 12f. mit der Ablehnung von aulerehelichem
Geschlechtsverkehr, innerehelichem Geschlechtsverkehr nur zur Kinderzeugung und dem
Ideal innerehelicher Eintracht im Kontrast zu Lust und Begierde (vgl. Malherbe, Thes-
salonians, 229f.; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 234 mit Anm. 52; beide mit weiteren
Quellenbelegen), aber von einer stoischen Position kann keinesfalls auf eine Mehrheits-
meinung bzw. -praxis im alltdglichen Thessaloniki geschlossen werden. Stimmen wie die
des Musonius waren eine Gelehrtenposition, die einer breiten Masse der Bevolkerung
vielleicht gar nicht bekannt war, sicher aber nicht deren Lebenspraxis widerspiegelt.

1% Korner, Sexualitit, 121.
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meinde benennen zu konnen —*° wie folgt zu bestimmen: Eine alte Gewohnheit
prallt auf eine neue Norm. Das ist schon fiir sich genommen herausfordernd
und wird hinsichtlich der Schwierigkeit ihrer Durchsetzung potenziert durch
die Auflere Reaktion darauf aus dem sozialen Umfeld der Gemeinde, da die
Abweichung im Sexualverhalten dort wahrgenommen wurde.”! Beides hat,
gerade in Kombination, eine die Gemeinde bedrangende Dimension.

Beim Thema Handel ermahnt Paulus die Thessalonicher dazu, den Geschafts-
partner nicht unrechtmafig zu tibergehen bzw. sich ihm gegenitiber keinen
unlauteren Vorteil zu verschaffen (to pr) OmepPaivelv xai mheoventeiv év 10
pbypott TOV &deApoOv adtoD, 4,6). Damit ist ndherhin Habgier, tAeoveia, als
ebenfalls klassischer Topos in der frithjiidischen ethischen Unterweisung zur
Sprache gebracht.? Vor dem Hintergrund, dass mopveio und mAeoveEio hiufig
als Begriffspaar auftauchen und somit »zwei Kardinalvorwiirfe von jiidischer
Seite« gegen ihre pagane Umwelt darstellen,* l4sst sich die Belehrung zum
Thema Habgier wie schon diejenige zur Unzucht schliissig mit der jiidischen
Tradition erklédren, in der Paulus aufgewachsen ist und selbst unterwiesen
wurde. Auch die Enthaltung von habgierigem Verhalten diirfte er daher bei
der Erstverkiindigung als ethische Anforderung gepredigt haben, sodass auch
hier von einer Wiederholung von bereits Bekanntem auszugehen bzw. der
Bezug zur Gemeinde zu sehen ist. Die Begriindung dafiir, dass er dies gegen-
iber der Warnung vor Unzucht mit weniger Vehemenz vortrégt, liegt wohl
darin, dass diese handelsbezogene Anforderung fiir die Gemeinde weniger
schwierig umzusetzen ist als die sexualethische, weil ein in Form redlicher
Geschaftstatigkeit sichtbar werdendes Auftreten per se keine nennenswerte
Abweichung vom stadtischen Umfeld darstellten musste und daher von dieser
Seite kaum Anlass fiir ein die Gemeinde bedringendes Verhalten wurde.?*

Die gemeindebezogene Grundlage fiir die Ausfithrungen zum Thema @i\a-
delpio ist weniger als frithjiidisches Erbe des Paulus bzw. als Wiederholung
der Erstbelehrung der Gemeinde zu verstehen, sondern als Teil der argumen-
tativen Starkung der Gemeinde angesichts ihrer sozialen Entwurzelung zu
interpretieren. In diesem Sinne ist iiber die Verbindung zu Konflikten der
Christusglaubigen in ihren jeweiligen sozialen Kontexten doch ein deutlich

% Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 235. Zugleich aber auch: ohne damit ein spezifisches

Fehlverhalten in der Gemeinde ausschlieffen zu konnen; siehe dazu Kapitel 10 auf Seite 319,

darin v. a. Abschnitt 10.5 auf Seite 335.

Siehe Abschnitt 3.3.1.2 auf Seite 114.

Vgl. Kérner, Sexualitat, 116.

2 Vgl. Kérner, Sexualitat, 116f. (Zitat 117).

2 Bzw. vielleicht gar nicht werden konnte, wenn dieses Verhalten iiberhaupt nicht als neue
ethische Norm wahrgenommen wurde.

2

=

22
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situativer Bezug gegeben (auch wenn dies 1Thess 4,9-12 nicht auf den ersten
Blick erkennen lasst). Argumentationsstrategisch liegt die Mahnung zur bzw.
die Bestatigung der Gemeinde in ihrer Praxis der piladeAgioe damit auf einer
Linie mit der Familienmetaphorik aus 2,1-12% und dient der Stirkung des
innergemeindlichen Zusammenhalts — eben wie in einer Familie.?® Geschwis-
terliebe als bekanntes Familienideal wird ins Gemeindeleben iiberfithrt?” und
die Gemeinde so als neue Familie fiir die Christusgldubigen gegen ihre sozialen
»Verluste« in Position gebracht.?® Von Fehlverhalten in puncto piAadeAgia ist
daher eher nicht auszugehen;?’ die Aufforderung nepiooedey paAlov (4,10)
ruft an dieser Stelle wohl primér zu weiteren Fortschritten auf** und fillt, da
sie Teil eines wiederkehrenden Motivs im 1Thess ist,%! wie auch die Gemein-
schaftsrhetorik unter die Kategorie der rhetorischen Briefgestaltung.*
Insgesamt lassen die Passagen 1Thess 1,9; 4,1-12 und 5,1-11 hinreichend
deutlich erkennen, dass die Hinwendung zu dem einen Gott fiir die Gemeinde
mit Verdnderungen im praktischen Lebensvollzug verbunden ist, die somit
auch zu Unterscheidungs- bzw. Trennungsmarkern nach auflen hin werden.*
Die eigene soziale Desintegration wird hier fir die Christusgldaubigen unmittel-
bar und in Form von verlorener Zugehorigkeit auch bedriangend deutlich. Des
Weiteren ist die Unterscheidung nach auflen hin einmal mehr ein potentieller
Ankniipfungspunkt fiir Anfeindung und Spott — bzw. insgesamt konflikthaftes
Verhalten — und tragt damit mittelbar zur Verunsicherung der Gemeinde bei.
Bei der Frage, was genau die Konfliktgegenstande bei der Auseinanderset-
zung der Gemeinde mit ihrem Umfeld sind, l4sst sich Eschatologie als Inhalt
damit um den Bereich Ethik ergédnzen. Und insofern der Konflikt gerade dort
virulent wird, wo das Verhalten der Christusgldubigen von dem der anderen
abweicht, ist die alltdgliche Lebensfithrung hinsichtlich des Konflikts mit dem
stadtischen Umfeld sogar herauszuheben. Besonders diese veranderte Lebens-
fithrung macht die soziale Desintegration der Christusglaubigen sichtbar und

%5 Siehe Abschnitt 4.2.2.2 auf Seite 188.

% Siehe dazu Abschnitt 9.1 auf Seite 297.

2 Vgl. Konradt, »Um Gott zu gefallen«, 306; Schreiber, Thessalonicher, 227.

8 Vgl. Konradt, Ethik, 97; Konradt, »Um Gott zu gefallen«, 306.

# Siehe dazu aber auch Abschnitt 10.2 auf Seite 323 und Abschnitt 10.5 auf Seite 335.

30 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 230.

3 Vgl. die weiteren Vorkommen in 2,17; 3,10.12; 4,1 und 5,12. Vgl. auch Hoppe, Erster
Thessalonikerbrief, 231.

32 Daher kommen sowohl die giladeA@ia (Abschnitt 9.1 auf Seite 297 und Abschnitt 9.2 auf
Seite 303) als auch das Motiv des UberflieSens (Abschnitt 10.3.2 auf Seite 327) im zweiten
Teil dieser Studie jeweils nochmal zur Sprache.

3 Vgl. Korner, Sexualitat, 118.
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bildet so die Basis dafiir, dass diese sich mit einer feindlich gesinnten Reaktion
ihrer cupgpuAétan konfrontiert sehen.

Bedringnis aus den direkten sozialen Kontexten der Christusgldubigen kenn-
zeichnet deren Lebenswirklichkeit in Thessaloniki. Hervorgerufen wird die
Bedringnis durch ein verdndertes bzw. abweichendes Verhalten, das sich v. a.
bei kultischen Vollziigen und beim Sexualverhalten, und dariiber hinaus po-
tentiell an weiteren Stellen zeigt. Dieses Verhalten entfremdet Gemeinde und
Stadt und fiihrt seitens letzterer zumindest in Teilen zu einem konflikthaften
Verhalten als Reaktion.** Dieses Verhalten kann verschiedene Formen der An-
feindung annehmen,* der Bereich Hiame und Spott wird darin eine wichtige
Rolle gespielt und die Gemeinde verunsichert haben. Ansetzen konnte der
Spott dabei zuvorderst am abweichenden Verhalten der Christusglaubigen
selbst, sodann aber auch bei den Hintergriinden dafiir, die dem direkten sozia-
len Umfeld nicht unbekannt blieben: d. h. bei den abwesenden Missionaren in
Form von deren Deutung als betriigerische Scheinphilosophen sowie bei den
neuen - fir Auflenstehende absurd anmutenden — Glaubensiiberzeugungen
der Gemeinde, namentlich, dass es nur einen Gott gibe, dass dessen vernich-
tendes Zorngericht bevorstehe und dass die Christusgldubigen daraus durch
Entriickung gerettet wiirden. Die Entriickungserwartung dirfte angesichts
von Todesféllen in der Gemeinde ein besonders naheliegender Spottanlass
gewesen sein und fiir Gemeinde doppelt schmerzlich bzw. verunsichernd, da
mit Spott, Trauer und Infragestellung der eschatologischen Hoffnung hier
gleich mehrere bedriangende Aspekte zusammenkamen.

Gerade, aber nicht ausschliefilich an diesem Beispiel zeigt sich, dass eine
Gliederung der Bedriangnis in duflere Konflikte bzw. Anlésse und innere Angste
bzw. Ungewissheit geméafl 2Kor 7,5-7%¢ fiir den 1Thess zu schematisch wire,
da verschiedene Dimensionen ineinander ibergehen. Die Gemeinde ist auf
vielfaltige Weise bedréangt.

* Dass dieses Verhalten grundsitzlich als partiell zu verstehen ist, sei an dieser Stelle
nochmal betont. Da die Bedréngnis aus der direkten sozialen Ndhe kommt und somit je
nach spezifischer sozialer Situation immer ein individuelles Geprége tragt, ist es ebenso
denkbar, vielleicht wahrscheinlich, dass nicht alle Christusglaubigen unter einem im
weitesten Sinne konflikthaften Verhalten zu leiden hatten.

% Siehe Abschnitt 3.3.1.3 auf Seite 120.

% Vgl. dazu Abschnitt 3.1.1 auf Seite 95, v. a. das Ende des Abschnitts.
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8.2 Kognitive Dissonanz: Bedrangt und
gerettet?

8.2.1 Eine Situation — zwei Perspektiven

Angesichts der hohen Relevanz der Bedringnis im 1Thess bzw. fiir die Si-
tuation der Gemeinde — und intensiviert durch den breiten Raum, den die
Bedréngnis bis dato im Rahmen dieser Studie eingenommen hat — kann es
als einigermafien bemerkenswert gelten, dass der Brief im Tonfall insgesamt
positiv-zuversichtlich und voll des Lobes fiir die Gemeinde ist.>” Von Resignati-
on oder Lamentieren angesichts der angespannten Lage kann keine Rede sein.
Paulus betont den Status der Thessalonicher als Geliebte und Erwéhlte Gottes
(1,4), ihre mit grofler Gewissheit und Freude verbundene Annahme des Evan-
geliums (1,5f.) und adelt sie als Nachahmer des Herrn, der Gemeinden Judias
und der Missionare (1,6; 2,14) sowie als Vorbilder fir andere Christusgldubige
(1,7f.). Immer wieder bescheinigt er der Gemeinde ihre positive Entwicklung
als Anhéngerin des Kyrios Jesus, lobt sie und bringt seine Dankbarkeit und
Freude fiir diese positive Entwicklung zum Ausdruck (3,9). Auffallig haufig
schreibt er der Gemeinde mittels der Erinnerungsmarker ihr umfassendes
und exklusives Wissen zu*® und verortet sie in aller Deutlichkeit auf Seiten
derer, die zur Rettung bestimmt sind, wiahrend den iibrigen das Zorngericht
droht (5,1-11). Dass selbst vorzeitige Todesfille an dieser Bestimmung nichts
andern konnen, stellt Paulus ebenfalls unmissverstindlich und anschaulich
dar (4,13-13).

Kurzum: Die éxxAnocio @socoaroviiéwv, die Paulus im 1Thess entwirft, hat
die frohe Botschaft vom einen Gott und vom Kyrios Jesus zu ihrer Rettung
angenommen. Sie hat mit der Annahme des Evangeliums einen durchweg
positiven Schritt vollzogen — und ihre soziale Lage in der Stadt hat sich dadurch
massiv verschlechtert. Damit prallen zwei widerspriichliche Wahrnehmungen
ein und derselben Situation aufeinander, die nach kognitiver Auflosung streben
und damit die tibergeordnete Herausforderung beschreiben, vor der Paulus bei
der Abfassung des 1Thess steht: Er muss in der Gemeinde die Uberzeugung
festigen, dass sie mit der Annahme der Evangeliums alles richtig gemacht

%7 Vgl. Kérner, Sexualitit, 109: »der an einigen Stellen fast schon iiberzogen wirkende lobende
und werbende Grundton des gesamten Briefs«. Siehe auch Kapitel 10 auf Seite 319.

3 Fiir die Stellen siche Abschnitt 2.1.1.3 auf Seite 55, fiir den ExKklusivitatsaspekt Ab-
schnitt 4.2.1 auf Seite 178.
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hat und auf einem guten Weg ist, obwohl die von Bedrangnissen bestimmte
Lebenswirklichkeit einen gegenteiligen Anschein erweckt.*

8.2.2 Die Theorie der kognitiven Dissonanz und ihre
Anwendung auf die Lage der Christen in
Thessaloniki

Als Zugriff auf diese Problemstellung bietet sich die sozialpsychologische

t*1 und

Theorie der kognitiven Dissonanz*’ an, die 1957 von Festinger eingefiihr
bereits vielfach in der bibelwissenschaftlichen Forschung angewendet wurde.**
Unter kognitiver Dissonanz versteht Festinger »the existence of unfitting
relations among cognitions«, wobei »cognition« »any knowledge, opinion,
or belief about the environment, about oneself, or about one’s behavior« sein
kann** und Dissonanz vorliegt, wenn »the obverse from one element would
follow from the other.«** Kognitive Dissonanz strebt nach Auflssung oder
zumindest Reduzierung dessen, was die Dissonanz hervorruft.®

An drei Stellen lasst sich fur die Gemeinde der Thessalonicher begriindet
von dem sprechen, was gemaf} Festinger als kognitive Dissonanz bezeichnet
werden kann, d. h. die Wahrnehmung eines kognitiven Widerspruchs zweier
Einsichten bzw. Uberzeugungen, die logisch nicht zu harmonisieren sind.

Zunichst kann spezifisch fiir den Bereich Eschatologie von kognitiver Dis-
sonanz ausgegangen werden,*® da das Faktum gestorbener Gemeindeglieder

¥ Diese iibergeordnete Herausforderung bzw. die paulinische Argumentation als Lésung
hierauf bedingt freilich keine Gattungszuordnung, sodass der 1Thess unter einem Begriff
wie Festigungs- oder Starkungsbrief subsummiert werden kénnte.

Zur Einfihrung siehe z. B. Aune, Beginnings, 11-15; Taylor, Cognitive Dissonance, 139f.
Vgl. Festinger, Theory, passim.

Einen Uberblick dazu liefert Taylor, Cognitive Dissonance, 140-145. Gemaf} Niirnbergers
Einschétzung, dass »man sich in der Antike iiber entsprechende Probleme [zumeist]
nicht >den Kopf zerbrochen« [hat], insofern Dissonanzen im Erleben nicht wie heute als
kognitive Konflikte im Gehirn aufgefasst wurden« (Niirnberger, Zweifelskonzepte, 18), ist
die Anwendung dieser modernen Theorie auf antike Texte und auch fiir die Analyse des
1Thess berechtigt und erfolgversprechend, um einem Phanomen habhaft zu werden, das
mit zeitgenossischem Vokabular nicht in dieser Form greifbar ist.

Festinger, Theory, 3. Taylor, Cognitive Dissonance, 139 formuliert: »a cognition being
any belief, attitude, cultural norm, commitment or other information«.

Festinger, Theory, 13 (Zitat im Original kursiv).

Vgl. Festinger, Theory, 3 sowie Taylor, Cognitive Dissonance, 139: »Cognitive dissonance,
whether generated by logical inconsistency, experience, cultural factors, knowledge or
opinions, or a combination of these, contains within it a pressure to bring about resolution,
or at least to reduce dissonance to a tolerable level«.

Vgl. fiir entsprechende Forschungsarbeiten Taylor, Cognitive Dissonance, 145-147, der
darin auch die einschlagige Passage im 1Thess (4,13-18) beispielhaft nennt.
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8.2 Kognitive Dissonanz

mit der Erwartung einer baldigen und vollzéhligen Entriickung der Gemeinde
auf den ersten Blick unvereinbar erscheint. Diese Dissonanz bearbeitet Paulus
punktuell in 4,13-18, indem er den Thessalonichern den zeitlichen Ablauf der
Parusie Jesu erklart, bei dem die entschlafenen Christen zuerst auferstehen, be-
vor die Gemeinde danach gesammelt zu ihrem Herrn entriickt wird und dort ihr
endzeitliches Ziel findet.*” Paulus bietet in Form dieser Erklirung eine vollstin-
dige Auflosung der Dissonanz an, da sich in seinem eschatologischen Entwurf
die beiden bis dato widerspriichlichen »cognitions« harmonisieren lassen. Tod
und Rettung bilden demnach keine sich ausschlieflenden Gegensétze mehr
bzw. schrianken Todesfille nicht langer die gepredigte und angenommene
Uberzeugung ein, dass die Gemeinde in Jesus Christus Rettung am Ende der
Zeit erwarten kann.

Zweitens bietet sich kognitive Dissonanz zur Beschreibung eines Reflexes
auf die erfolgte Konversion an, der sich dann einstellen kann, wenn den Chris-
tusglaubigen das volle Ausmaf der Unvereinbarkeit des bisherigen Bezugssys-
tems — bzw. der bisherigen Bezugssysteme — mit dem neuen Bezugssystem
bewusst wird.** Als nun Teil der Gemeinde der Christusglidubigen passen
sie nicht langer in die Gemeinschaft ihrer Stadt bzw. in die kleinrdumigeren
Kontexte von Arbeit und ggf. Familie, in denen sie sich zuvor bewegten und
teilweise weiterhin bewegen. Damit stehen sich zwei das Leben umfassend
bestimmende Systeme dissonant gegeniiber. Der Losungsansatz, den Paulus
dafiir argumentativ verfolgt, ist die umso starkere Verwurzelung der Chris-
ten in der (neuen) Gemeinschaft der énxAnoio Oscoaroviéwy év Je@ natpi

xad wvpie ‘Inood Xpiotd (1Thess 1,1).%

Das eine Bezugssystem wird gegen-
iiber dem anderen aufgewertet und intensiviert, d. h. Dissonanz wird durch
Umgewichtung zu minimieren versucht.

Selbst wenn diese zweite Dimension kognitiver Dissonanz zum Zeitpunkt
des Briefempfangs schon (etwas) weniger ins Gewicht fiele, weil die Christus-
glaubigen ihre Konversion im Bewusstsein der Konsequenzen vollzogen hatten

oder zumindest schon eine starke, exklusive Bindung zur christlichen Gemein-

7 Situation und Argumentation ausfiihrlich dargelegt in Kapitel 6 auf Seite 225.

* Vgl. Taylor, Cognitive Dissonance, 147 (»those who recognised the incompatibility of
the Christian gospel with the beliefs and practices to which they had previously ad-
hered«), wobei Taylor hier besonders an solche Christen denkt, die die Konversion z.B.
als untergeordneter Teil eines ganzen Haushalts nicht aus einer genuinen Uberzeugung
vollzogen.

* Dieser Gemeinschaftsaspekt ist bereits an zahlreichen Stellen dieser Studie zur Sprache
gekommen und wird wegen seiner herausgehobenen Rolle in der paulinischen Argumen-
tation noch einmal fiir den Gesamtbrief herausgearbeitet: siche Kapitel 9 auf Seite 297.
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8 Bedrangnis und Rettung

de als ihrem singulirem Bezugssystem entwickelt hitten,”® bleibt als dritte
Dimension das, was oben®! dargestellt wurde: Die Christusgliubigen erleben
als Dissonanz, dass sich der ihnen zugesprochene Status als Erwahlte und Ge-
liebte Gottes, die mit ihrer Konversion eine Wende hin zur Rettung vollzogen
haben, nicht mit ihrer bedréngten alltaglichen Lebenswirklichkeit vertragt,
die sich als Folge ebendieser Lebenswende eingestellt hat. Der Zustand der
Gemeinde passt schlicht nicht zu dem, was sich die Christusglaubigen von
ihrer Zugehorigkeit zur Gemeinde év 9ed matpl xal wupiey Incod Xpiotd
erhofft hatten. Auch hier lauft der paulinische Ansatz, die Dissonanz aufzu-
16sen, auf eine Hohergewichtung der Rettungsperspektive hinaus; nicht in
Ausblendung, sondern in produktiver Auseinandersetzung mit der Perspektive
von Leid und Bedrédngnis. Dazu wird das rettende Wirken Gottes sowie des
Kyrios Jesus an der und zugunsten der Gemeinde entfaltet,’* einmal mehr der
innere Zusammenhalt iiber die verschiedenen Dimensionen von Gemeinschaft
gestarkt sowie die Gemeinde in Form von Lob fiir das bisher im Christusglau-
ben Erreichte zum Fortschreiten und zu weiteren Fortschritten auf diesem

eingeschlagenen Weg motiviert.>®

Die Last der Bedréngnis wird damit in Form von kognitiver Dissonanz ange-
sichts der Erwartung einer gerade nicht-bedriangten Wirklichkeit als Folge der
Konversion noch einmal potenziert. Daran arbeitet sich Paulus argumentativ
ab — sowohl anhand der einzelnen Problemsituationen als auch ibergeordnet
als Grundanliegen des 1Thess.

%0 Auch wenn zutreffend, wiirde das nichts an der aus dieser Entfremdung erwachsenen

Bedrangnis dndern, da der Verlust der bisherigen Bezugssysteme auch bei schon erfolgter
kognitiver Distanzierung von ihnen immer noch als schmerzlich empfunden werden
konnte und v. a. da diese Entzweiung konflikthaftes Verhalten seitens des Umfelds der
Gemeinde nach sich zieht, das die Gemeinde unabhangig von ihrer kognitiven Disposition
bedréngt.

Unter Abschnitt 8.2.1 auf Seite 291.

Auch dieser argumentative Aspekt ist bereits verschiedentlich zur Sprache gekommen.
Siehe zu Gemeinschaft und Lob als rhetorische Strategien den zweiten Teil dieser Studie.
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9 Gemeinschaft nach innen - Profil
nach auflen. Die Gemeinde als neue
Bezugsgrofde der Christusglaubigen
in Thessaloniki

Die rhetorische Linie der Gemeinschaft ist situativ v. a. auf den wegen ihres
kurzen Bestehens ungefestigten Status der Gemeinde zu beziehen sowie auf
ihre doppelte Isolation in Form der sozialen Entwurzelung in ihrer Stadt und
der physischen Trennung von Paulus, ihrem Missionar.! Das Grundanliegen
der Gemeinschaftsrhetorik ist daher in der Festigung des Zusammenbhalts in
der Gemeinde als neuem sozialen Bezugssystem fiir die Christusgliubigen?
und im Zuspruch an die Gemeinde zu sehen, dass sie in einer grof3en, weit
iiber die Stadt hinausreichenden Gemeinschaft von Christusgldaubigen steht.
Die Aussage ist: »Ihr seid nicht allein!« Um das glaubhaft zu machen wird
Gemeinschaft in mehreren Richtungen entfaltet.

9.1 Die Gemeinde als neue £xxinola
OcccahovIXEWY

Nach nur einer Handvoll Worte setzt Paulus in der Adscriptio den ersten
Gemeinschaftsmarker: 1) éxxAnociq @ecoarovinéwy év ded matpl xold »LpPiw
'Tnood Xpiot® (1Thess 1,1). Mit dem ersten Element (tfj éxxAnciq @ecoalovi-
néwv) wird eine Referenz zur »politische[n] Gemeinde der (freien) Biirger von
Thessaloniki«® hergestellt, die aber durch den Bezug zu Gott und Jesus Chris-
tus sofort in eine andere, namlich religios-christliche, Richtung spezifiziert
wird. Damit soll nicht primir eine Verwechslung ausgeschlossen werden,*
sondern der Gemeinde das gleiche Gefiihl von Zugehorigkeit, Status, Geltung

Siehe Abschnitt 2.1 auf Seite 48 und Abschnitt 3.3.1 auf Seite 107.

Vgl. Luckensmeyer, Eschatology, 89.321.

Mell, Evangelium, 120.

Wenn das das Hauptanliegen wire, hétte Paulus generell eine andere, weniger mehrdeutige
Bezeichnung fiir die Gruppe der Christusglaubigen wéhlen kénnen.

1
2
3
4
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9 Gemeinschaft nach innen - Profil nach auflen

und Autonomie zugesprochen werden wie der Volksversammlung einer anti-
ken Polis.” Da die Gemeinde, wie dargelegt, wohl nicht mehrheitlich - oder
gar ausschlieBSlich - aus Vollbiirgern besteht,® kann durch diese Zuschreibung,
nun Mitglied der von Gott her legitimierten éxxAncio @ecoarovinéwy zu sein,
ein enormer Prestige- bzw. Selbstbewusstseinszuwachs erwartet werden.” In
dieser neuen éxxAnocio @ecoarovinéwv haben die christusglaubigen Thessalo-
nicher volle Mitgliedschaft und einen neuen Bezugsraum fiir die Ausrichtung
ihres Lebens - sie gehoren dazu.® Das Prestigepotential dieser Zugehorigkeit
liegt im zweiten Element begriindet. Mit év 9e@ matpl xai xvpie Incod Xpt-
ot® wird die Gemeinde qualifiziert als eine, die ihrem Ursprung und ihrer
fortwahrenden Existenz nach durch die Verbindung zu Gott und dem Kyrios
Jesus legitimiert und ausgezeichnet ist.” Die kollektive Ansprache schlie3lich
bewirkt die Vergemeinschaftung innerhalb dieser besonderen, in Gott und
dem Kyrios bestehenden Zugehorigkeit — die Christusgldaubigen gehéren da-
zu und sie gehdren zusammen (dazu). Auf diese Weise wird die Gemeinde
als innerstidtische Gemeinschaft (freier) Christen unter géttlicher Autoritét
zusammengeschlossen.

Die Kollektivierung der Gemeinde in der Adscriptio ist auch im weiteren
Verlauf des Briefes konsequent fortgefiihrt. So spricht Paulus die Gemeinde
grammatisch durchgehend in der zweiten Person Plural als ein gemeinschaftli-
ches »Ihr (alle)« an, ohne eine oder mehrere Einzelpersonen hervorzuheben.!!

o

Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 80. Zur auch am Beginn der Kaiserzeit noch durchaus
hohen Relevanz der Volksversammlung, éxxAnoic, in antiken Poleis vgl. Repschinski,
Ekklesia, 347-349.

® Siehe Abschnitt 3.3.1.1 auf Seite 107 in Kombination mit Abschnitt 2.2.2.2 auf Seite 87.
Und falls Vollbiirger der politischen éxxinoia @ccoaroviéwv Teil der christlichen Ge-
meinde sind, bekommen sie, in dem Mafie wie die neue Zugehorigkeit sie von ihrer
alten, politischen entfremdet, nun adaquaten bzw. in der Zugehdorigkeit zu Gott sogar
hoéherwertigen Ersatz.

Die politische Dimension der Gemeinde als neuem Zugehorigkeitsbereich der Christus-
glaubigen betont Donfried, Cults, passim.

Hinsichtlich dieses Gottesbezugs in Kombination mit dem Begriff éxxAncio kann, auch
wenn der Begriff alleine keine Erwahlungsvorstellung transportieren mag (vgl. Mell,
Evangelium, 120 Anm. 41), hier der etymologisch begriindete Erwahlungsbezug zumindest
als sachlich passend mitgedacht sein — zumal in Anbetracht von 1,4 (tr)v éxloynv DU®V).
Ob Paulus die Bezeichnung der Gemeinde als éxxAnoia schon beim Griindungsaufenthalt
gepragt oder erst brieflich vorgenommen hat, ist nicht zu entscheiden und aus briefrheto-
rischer Sicht auch kaum relevant, da der die Gemeinde kollektiv bestirkende Aspekt in
beiden Fillen gegeben ist.

In 1Thess 5,12-15 werden mit xomdvteg, tpoiotdpevol und vovdetodvreg zwar Perso-
nengruppen aus den Reihen der Gemeinde gesondert benannt, aber hierin kommt weder
eine feste Hierarchie zum Ausdruck (siehe Abschnitt 2.2.2.3 auf Seite 89) noch dndert sich
dadurch die Art der Ansprache der Gemeinde, die trotz bestimmter Personen, die sich

~
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9.1 Die Gemeinde als neue éxxAnocio @ecoalovinéwv

Er beginnt damit direkt am Anfang, indem er die Thessalonicher als den Inhalt
seiner Dankbarkeit nicht nur mit epi Op@v, sondern mit sepi ndvrwy Opdv be-
zeichnet (1,2). Auch griifit Paulus am Ende des Briefes niemanden namentlich
und damit gegentiber anderen herausgehoben. Stattdessen verwendet Paulus
in auffalliger Weise die Anrede &deAgol, Briidder bzw. inklusiv verstanden
Geschwister, um die Gemeinde zu adressieren. Aasgaard hat, auch mithilfe sta-
tistischer und graphischer Mittel, herausgearbeitet, dass diese Anrede erstens
bei Paulus signifikant haufiger zur Anwendung kommt als bei anderen antiken
Autoren,'? dass sie zweitens innerhalb der Paulinen wiederum am héufigsten

im 1Thess auftaucht!®

und dass sie drittens innerhalb des 1Thess gerade im
Vergleich zu den anderen Paulinen sehr ausgewogen gebraucht wird, d. h. sie
kommt kontinuierlich und im ganzen Brief zur Anwendung.'* Daher ist zu
konstatieren, dass die Geschwisteranrede durch Paulus insgesamt keineswegs
selbstverstandlich, sondern als von der Umwelt verschieden anzusehen ist.
Fiir den 1Thess gilt dies umso mehr, da es der erste Paulusbrief ist, in dem
Paulus noch nicht auf eine im Laufe der Zeit bzw. Briefe herausgebildete eigene
— oder gar allgemein-christliche — Brief- bzw. Anredekonvention aufbauen
kann.’® Dies fithrt in Kombination mit der Erkenntnis, dass die Anrede im
1Thess in der Tat besonders haufig und besonders kontinuierlich verwendet
wird, zu der Einschétzung, dass der Anrede im 1Thess eine herausgehobe-
ne Bedeutung beizumessen ist. Und da der semantische Gehalt — und damit
diese herausgehobene Bedeutung — einer Geschwisteranrede fiir solche Per-
sonen, die nach biologischen Kriterien keine Geschwister sind, als eine Art
Deklaration der Geschwisterlichkeit zu bestimmen ist, soll die Anrede hier im
1Thess bezwecken, dass die Gemeinde der Thessalonicher sich durch nichts
Geringeres auszeichnen soll als durch ihre familiire Verbundenheit.'® Sind
die Christusgldubigen Geschwister, so wird die Gemeinde zu ihrer Familie

in irgendeiner Art besonders hervortun und im Brief daher besonders bedacht werden,
weiterhin als Gemeinschaft gedacht ist. Deutlich angezeigt ist das auch innerhalb der
besagten Verse durch die Gemeinschaftsmarker eipnvetete év éavrois (5,13) und wévrote
TO &yodov Siduete [.. . ] eig aAAflovg (5,15).

Vgl. Aasgaard, Siblingship, 267 sowie zur Haufigkeit der Geschwisteranrede im Vergleich
zu anderen Anredeformen 262.

Vgl. Aasgaard, Siblingship, 268. Aasgaard wertet die Anzahl der Vorkommen des Lemmas
adelpog in Relation zur Gesamtverszahl der Briefe aus. Im 1Thess steht statistisch alle 6,4
Verse eine Geschwisteranrede (absolut: 14), auf Platz zwei folgt mit 12,5 der Phlm (absolut:
2), auf dem letzten Platz liegt mit 85,3 der 2Kor (absolut: 3), der Durchschnitt fiir die sieben
als unbestritten echten Paulinen liegt bei 23,3 Versen pro Anrede (absolut: 64).

Vgl. Aasgaard, Siblingship, 272f.

Mit einer solchen Konvention lieflen sich, wenn tiberhaupt — wenngleich auch dort nicht
hinreichend -, Vorkommen der &deAgoi-Anrede in spéteren Briefen erkléren.

16 Vgl. Konradt, Ethik, 97.
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9 Gemeinschaft nach innen - Profil nach auflen

und damit tiblicherweise zum ersten und engsten Bezugsrahmen im Leben.
Eine deutlicher auf Gemeinschaftsherstellung ausgerichtete Aussage konnte
Paulus kaum vornehmen. Dass alle Gemeindeglieder kollektiv unter einer
Anrede zu gegenseitigen Geschwistern erklart werden, bringt zudem eine Art
gemeindeinterner Egalitat zum Ausdruck; es wird kein Unterschied zwischen
einzelnen Geschwistern gemacht.!’

Im Gegenteil soll der geschwisterliche Umgang von gegenseitiger Liebe
bestimmt sein, von @iAadedpio, die Paulus in 4,9f. im Rahmen seiner ethi-
schen Unterweisung gesondert bedenkt. Die Grundaussage eines familidren
Zusammenhalts innerhalb der Gemeinde ist hier insofern prasent, als dieser
Zusammenhalt die Voraussetzung dafiir ist, dass Paulus »die innergemeindlich
geiibte Agape mit einem familienethisch konnotierten Begriff als piladel-
plo«'® beschreiben kann. Dass die guladedgio ndmlich mit gegenseitiger
Liebe innerhalb der Gemeinde gleichgesetzt wird, funktioniert ohne das Ver-
sténdnis der Gemeinde als Familie nicht.!” Die Christusgldubigen sind auch
hier als Geschwister gedacht — nun wird das entsprechende Verhalten ange-
mahnt bzw. ihnen zugeschrieben. Der Gemeinschaftsaspekt ist deutlich iiber
die Gegenseitigkeit ausgedriickt (GAAAovg, 4,9) und hier unter Beibehaltung
der Geschwisteranrede iiber die Grenzen der Gemeinde der Thessalonicher
hinaus ausgeweitet (eig mavtag todg aderpovg [Tovg] év 6An Tf) Maxedovig,
4,10).”° Die Zuschreibung des Verhaltens ist auffillig deutlich und mehrfach
betont: durch eine Praeteritio,?! durch die Bezeichnung der Thessalonicher als
Jeodidontor (4,9), durch die direkte Aussage, dass das Verhalten der Christus-
glaubigen - sogar tiber Thessaloniki hinaus - von Agape bestimmt ist (xai yop
motelte avtd, 4,10) sowie durch die Aufforderung zum mepiooedely pdAlov
(4,10), die zwar Aufforderung ist, im Besser-Werden zugleich aber ein Schon-
Gut-Sein transportiert.”* Hinsichtlich des Gemeinschafts-/Familienaspekts

17 Vgl. Aasgaard, Siblingship, 268.

Konradt, »Um Gott zu gefallen«, 306.

Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 227.

Zu dieser Ausweitung tiber Thessaloniki hinaus siehe Abschnitt 9.2 auf Seite 303.

Iepi 8¢ tig QLhadeloiog o0 ypeiav éyete ypaperv vuiv (4,9). Die Kommunikation des
Sachverhalts, dass es zu einem Sachverhalt keinen Kommunikationsbedarf bediirfe, betont
letztlich genau diesen, nicht zu betonenden Sachverhalt (vgl. Schreiber, Thessalonicher,
227 bzw. innerhalb dieser Arbeit Anmerkung 31 auf Seite 56).

Zumindest aber ist kein spezifisches Gemeindeproblem in Gestalt fehlender gegenseitiger
Agape sicher zu identifizieren; vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 251; Schreiber,
Thessalonicher, 230. Gleichwohl ist die rhetorische Funktion des Motiv des Uberflielens
mitzubedenken (vgl. Abschnitt 10.3.2 auf Seite 327), sodass ein Zusammenhang zwischen
den in 3,10 genannten votepripata und dem Thema Geschwisterliebe zumindest nicht
kategorisch auszuschliefen ist (vgl. Abschnitt 10.2 auf Seite 323).

22
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9.1 Die Gemeinde als neue éxxAnocio @ecoalovinéwv

kann v. a. die Aussage, von Gott gelehrt zu sein, weiter ausgewertet werden.
Denn wenn tiber das zweimalige Vorkommen von &8eAgoti in 4,9f. auch hier
- wie eigentlich im ganzen Brief -#* die Familienmetaphorik mitzudenken
ist, dann konnte die unterweisend-erziehende Rolle Gottes darin die eines
Vaters als Familienoberhaupt sein. Damit wére gewissermafien die Adscrip-
tio aufgegriffen bzw. erginzt: Die Gemeinde/Familie besteht insofern év de®
notpi (1,1), als sie durch Gott den Vater gelernt hat, sich untereinander so
(herausgehoben) zu lieben, wie es Geschwister tun.

In 1Thess 4,9f. ist somit der Gedanke der Gemeinde als familidre Gemein-
schaft in einem ethischen Kontext fortgefithrt und theo-logisch qualifiziert.
Der Gemeinde wird dabei vehement ihr gutes, d. h. einem Familienethos ent-
sprechendes, Verhalten zugeschrieben. Ausgesagt ist damit, dass die Gemeinde
nun Familie ist und sich die Christusgldubigen an einem diesem Status ent-
sprechenden Verhalten als Geschwister zeigen (sollen). Damit will Paulus den
Thessalonichern verdeutlichen bzw. sie davon tiberzeugen, dass die Geschwis-
terlichkeit fiir die Gemeinde schon nicht mehr primir Anspruch, sondern be-
reits praktizierte Lebenswirklichkeit geworden ist?* und die Gemeinde deshalb
fir sie vollgiiltige Familie ist, die den Verlust bisheriger sozialer Bezugssysteme
aufwiegt.?®

Vor diesem Hintergrund, dass die innergemeindliche, familidre Gemein-
schaft der Christusglaubigen als neuer Bezugspunkt argumentativ so stark
gemacht wird, ist mit Blick auf 1Thess 4,13-18 noch einmal auf das Bedro-
hungspotential zu verweisen, das die Todesfille in dieser Hinsicht darstellen.
Denn wiahrend die Gemeinschaft in der Gemeinde erkennbar von keinen in-
ternen Streitigkeiten auf die Probe gestellt wird, so sind die Entschlafenen
durchaus ein Problem, da die Gemeinschaft durch deren Verlust scheinbar
nicht mehr geschlossen weiterbestehen kann und damit die soziale Stabilisie-
rungsfunktion der Gemeinde angesichts ihrer sozialen Desintegration Risse

 Vgl. noch einmal das Schaubild bei Aasgaard, Siblingship, 273.

# Dass sie dabei weiterhin Anspruch bleibt, ist in der Aufforderung zum mepiooeteLy pé-
Aov (4,10) ebenso wie in der Fortfithrung dessen, was gpiladeAgia im praktischen Leben
bedeutet (4,11f.), gut erkennbar. (Von einer Fortfithrung des Themas guladelgpio iiber
4,10 hinaus gehen auch Burke, Family, 204; Aasgaard, Siblingship, 155 aus.) Insofern
namlich die Gebote zu eigenhandiger Arbeit und Unabhéngigkeit von anderen Menschen
auflerhalb der Gemeinde konkret entfalten, dass die Gemeinde als Familie auch alle finan-
ziellen, versorgungs- und erziehungstechnischen Aufgaben einer Familie iibernehmen
soll, erweist sich Geschwisterliebe als hohe Anforderung an Finanzen und Arbeitskraft
der Christusgldubigen. Die Gemeinde soll in der Lage sein, ohne externe Hilfe fiir sich
selbst zu sorgen.

% Vgl. Konradt, Ethik, 97.
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9 Gemeinschaft nach innen - Profil nach auflen

bekommt.? In seiner Argumentation zur Stelle hilt Paulus entgegen, dass
selbst der Tod die Gemeinschaft nicht entzweien kann, braucht fiir die Be-
grindung dieser Aussage aber den Kyrios bzw. die (noch zu behandelnde)
Gemeinschaftsdimension mit dem rettenden Kyrios Jesus Christus.?’ In der
Fortsetzung der eschatologischen Ausfithrungen im fiinften Kapitel wiederholt
Paulus im Kern noch einmal seine Aussage: Gestorbene und Lebende werden
trotz dieser offenkundigen Verschiedenheit im Lichte der Parusie zusammen-
gefugt zu einer bleibenden Rettungsgemeinschaft (5,10). Auch hier gelingt
dies aber nicht ohne den Kyrios, dessen rettendes Handeln die auch tiber den
Tod hinaus bleibende Gemeinschaft erméglicht.

Hinsichtlich des innergemeindlichen Gemeinschaftsaspekts auszuwerten
ist auch das Postskript. Das Lemma &deA@6g steht in 5,25-27 nicht weniger
als dreimal und zwar zunachst als kollektive Anrede (V. 25) und dann zweimal
als Zielpunkt fiir die jeweilige Anweisung (V. 26f.), sodass die Gemeinde ge-
meinschaftlich sowohl zum Subjekt als auch zum Objekt der Aufforderungen
wird, sich zu griiflen und den Brief zu verlesen. Beide Male sind die &deAgoi
dabei sogar mittels einer beigefiigten Form von még kollektiviert — wirklich
alle Geschwister sollen die Griifle des Paulus und den Inhalt seines Schreibens
zu horen bekommen. Neben der rhetorischen Dimension der Gemeinschafts-
herstellung ist hier als situativer Hintergrund der Aufforderungen am nahelie-
gendsten mit einer Gemeinde zu rechnen, die sich an verschiedenen Orten bzw.
in verschiedenen Hauser zusammenfindet, sodass der Brief auch nach seiner
erfolgreichen Zustellung nicht automatisch und unmittelbar bei naowv Toig

t.28

aderpoic ankommt.*® Ob in dieser Anweisung bereits die bewusste Initiierung

einer Praxis der kontinuierlichen Relektiire des 1Thess angelegt ist,’ wird
sich daraus kaum sicher ableiten lassen. Gerade mit Blick auf das inhaltlich
besonders starke, eindringliche Verb évopxilw in Kombination mit der Refe-
renz auf den Kyrios lasst sich aber vermuten, dass durch die Beschworung des
kollektiven Verlesens der Brief selbst zum Medium der Gemeinschaftsstiftung
innerhalb der Gemeinde werden soll.

Schliellich ist die Gemeinde mittels der zahlreichen Bekanntheitsmarker*’

auch als Wissensgemeinschaft entworfen. Thre politisch-soziale, familiére,

% Siehe Abschnitt 6.3.2 auf Seite 239.

27 Zur paulinisch Argumentation siehe Abschnitt 6.4.1.2 auf Seite 244 sowie Abschnitt 6.4.2.2
auf Seite 251. Zur Gemeinschaftsdimension der Gemeinde mit dem Kyrios siehe unten
Abschnitt 9.4 auf Seite 310.

8 Vgl. Malherbe, Aspects, 70; Klauck, Hausgemeinde, 35; Schnelle, Paulus, 151 bzw. siehe
Abschnitt 2.2.2.1 auf Seite 76.

2 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 328f.

%% Siehe Abschnitt 2.1.1.3 auf Seite 55.
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ethische und soteriologische Qualifizierung wird darin noch um eine epis-
temologische erganzt. All diese Qualifizierungen sind letztlich theo-logisch
begriindet bzw. umschlossen.

9.2 Gemeinschaft iiber die Grenzen
Thessalonikis hinaus

An mehreren Stellen im 1Thess weitet Paulus die Gemeinschaftsrhetorik tiber
die Stadtgrenzen Thessalonikis hinweg auf weitere Gemeinden aus.*’ Noch
im Proémium wird die Gemeinde in Beziehung zu nt&ow toig miotebovoy v
f) MaxeSovig xai &v tfj "Axoiq (1,7) gesetzt, was direkt danach noch einmal
wiederholt und um den hyperbolischen Zusatz év mavti Tém erginzt wird
(1,8). Die Relation wird dabei dergestalt konkretisiert, dass die Gemeinde der
Thessalonicher Vorbild, tomog, fiir die genannten anderen christusgldubigen
Gemeinden ist. In umgekehrter Rolle, ndmlich als Nachahmer, pipuntrg, begeg-
net die Gemeinde im Vergleich zu den Gemeinden Judias (2,14). Sowohl das,
was die Gemeinde dabei konkret nachahmt, als auch das, worin sie Vorbild fiir
andere ist, besteht in einer leidend-bedrangten Weise der christlichen Exis-
tenz.*? Der Bezug zu anderen Gemeinden bezweckt daher Anerkennung der
bedrangten Lage der Thessalonicher in ihrer Stadt, Lob ihrer Standhaftigkeit
darin und Aufforderung zu fortdauernder Standhaftigkeit.

Unabhéngig von diesem inhaltlichen Bezug zur Bedringnis dient die Hin-
zuziehung anderer Gemeinden aber ebenso der Etablierung einer translokalen
Gemeinschaft christlicher Gemeinden. Dabei wird eine sukzessive Erweite-
rung vorgenommen: Von der éxxAncia @ecoalovinéwv angefangen werden
konzentrische Kreise gezogen, zunichst in die eigene Provinz Makedonia, dann
in die Nachbarprovinz Achaia (wo Paulus sich zur Zeit der Briefabfassung
gerade aufhilt), dann in die unbestimmte Uberregionalitit (wo seitens der
Thessalonicher eventuell ohnehin keine Ortskenntnisse mehr vorgesetzt wer-
den koénnen) und schlieflich nach Judéa, den Ursprungsort des Evangeliums.
Damit sind der Gemeinde zwei gewichtige Komplimente gemacht. Erstens
wird ihre wegen der Urspriinglichkeit Juddas mit Ehre verbundene Abkunft
festgestellt, womit sie sozusagen eine neue, altehrwiirdige Tradition bekommt,
die — einmal mehr - den Verlust anderer Traditionen als Folge der Konversion
kompensieren soll. Zweitens wird ihr eine Schliisselfunktion fiir die Verbrei-

3! Bereits dargelegt in Abschnitt 3.3.2.1 auf Seite 125, dort im Kontext der geteilten dAiyic.
2 Vgl. Roose, Thessalonicherbrief, 38.
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tung des Evangeliums weit iiber ihre eigene Stadt hinaus zugesprochen.* Die
translokale Erweiterung der Gemeinde der Thessalonicher ist dadurch nicht
irgendwie, sondern in Gestalt einer lobenden Wiirdigung der Thessalonicher
innerhalb der Gemeinschaft umgesetzt.

Die Ausweitung der Gemeinschaft auf weitere Gemeinden erfolgt dabei
in der gleichen familidren Intensitat wie die stadtinterne Gemeinschaft der
Christusglaubigen. Das wird darin deutlich, dass die praktizierte Agape bzw.
o aderpio betont auch allen Geschwistern in ganz Makedonien entgegenge-
bracht wird (eic mwévtag todg ddedpovg [tovg] év 6An i) Maxedovig, 4,10).
Wie die Gemeinde selbst untereinander zu Geschwistern erklart wird und
sich geschwisterlich verhalten soll, so sind hier auch die Christusglaubigen
an anderen Orten gleichsam Geschwister im Glauben.** Damit wichst die
»Familie« der Thessalonicher betrichtlich an zu einer Grof3familie mit einem
Verwandtschaftsgeflecht, das in potentiell zahlreiche Stadte und Regionen
hineinreicht. Der argumentative Gehalt bleibt dabei der gleiche: die Schaffung
eines moglichst groflen Kollektivs. Die in 4,10 mittels der Familiensprache
vorgenommene Ergédnzung besagt, dass dieses Kollektiv von der gleichen Néhe
und Verbundenheit geprégt sein soll wie am lokalen Standpunkt Thessaloniki.

Dass dieser Entwurf eines translokalen Gemeindeverbunds primair ein rheto-
rischer ist, deutet mindestens die Formulierung év mavti tone (1,8) an. Dafiir,
dass der Glaube der Thessalonicher an jedem Ort angelangt sein soll, besteht
die Gemeinde schon allein zeitlich gesehen viel zu kurz. Und in Anbetracht
dessen kann auch angezweifelt werden, dass das Wort vom Kyrios tatsachlich
von Thessaloniki aus in ganz Makedonien und Achaia erklungen ist. Den
paulinischen Erklarungen deswegen jegliche historische Glaubwiirdigkeit ab-
zusprechen, wire allerdings ebenso verfehlt. Denn dass das Evangelium durch
Paulus von Thessaloniki aus weitergetragen wurde und mindestens in Korinth

t,3 kann als sachliche

(Achaia) noch eine weitere Gemeinde entstanden is
Evidenz der Aussage gelten. Auch wurde jiingst von Hall*® dargelegt, warum
und durch wen bzw. auf welche (mannigfaltige) Art und Weise iberregionale
Gemeinschaften sich organisieren konnten,*” sodass die Pflege translokaler
Strukturen zwischen christlichen Gemeinden auch in deren Griindungsphase
grundsétzlich alles andere als abwegig erscheint. Insofern haben die Aussagen

des Paulus einen historischen Kern, auf den es im 1Thess allerdings nur inso-

33 Siehe noch einmal Abschnitt 3.3.2.1 auf Seite 125.

34 Vgl. Konradt, Ethik, 97.

» Nach Apg 17 ebenso in Beréa und moglicherweise in Athen.

Auf Basis der vorherigen Arbeit von Ascough, Translocal Relationships.
Vgl. Hall, Translocal Relationships, passim.

36
37
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9.3 Die Verbundenheit mit den Missionaren

fern ankommt, als seine Aussagen in der Gemeinde nicht den Eindruck vollig
haltloser Ubertreibungen machen diirfen, da ihr argumentatives Potential
sonst verpufft. Denn auf die argumentative Funktion kommt es hier letztlich
an: das Einstellen der Gemeinde in ein moglichst weitreichendes und doch
familiar verbundenes Kollektiv.

9.3 Die Verbundenheit mit den Missionaren

Die hohe Bedeutung, die den Missionaren bleibend fiir den Fortbestand der
Gemeinde beizumessen ist, wurde v.a. anhand der Situationsanalyse von
1Thess 2,1-12 und dartiber hinaus an weiteren Stellen bereits herausgear-
beitet.*® Auch hierin, d. h. in der Beziehung von Gemeinde und Missionaren
bzw. in der Art und Weise, wie sie im 1Thess zur Darstellung kommt, ist
eine Dimension der paulinischen Gemeinschaftsrhetorik zu erkennen. Auch
hier ist das tibergeordnete Ziel, die Gemeinde in ihren sozialen Problemen
nicht alleine zu lassen. Dazu wird der Gemeinschaftsaspekt in verschiedener
Hinsicht entfaltet.

Zunachst ist auf den Brief an sich zu verweisen, der als Kommunikationsdo-
kument in erster Linie nichts anderes ist als die Herstellung von Gemeinschaft
iiber eine riumliche Distanz.* Im Brief zeigt bereits die Superscriptio an, dass
der 1Thess als Gemeinschaftsprojekt zu verstehen ist. Obwohl im engeren

Sinne nur Paulus als Briefverfasser anzusehen ist,*°

wird durch die vollzahlige
Nennung von ITadAlog xai Zihovavog xal Tyddeog (1,1) aus argumentati-
onsstrategischen Griinden das volle quantitative Gewicht des gesammelten
Missionsteams in Stellung gebracht, um die im Briefverlauf zum Ausdruck ge-
brachte enge Verbundenheit gleichsam als kollektive Haltung der Missionare
darzustellen.*! Alle Missionare, von Paulus als Kopf des Teams bis zum Junior-
partner Timotheus, stehen voll und ganz zur Gemeinde der Thessalonicher. Der
kollektiven Ansprache der Christusglaubigen als éuxAncia @ecocarovinéwv
ist die kollektive Nennung des vollzdhligen Missionsteams vorangestellt; allein
das Praskript ist so gesehen schon programmatisch fiir die herausgehobene
Rolle, die im 1Thess der Stirkung der Gemeinde zukommt.

Als Gemeinde und Missionare verbindend werden sodann diverse Elemente
im Brief gekennzeichnet. So betrifft die Bedrangnis Gemeinde und Missionare
gleichermaflen. Zwar wird z. B. in der Darstellung des Leidens der Missionare

%% Siehe Abschnitt 4.1 auf Seite 135 und Abschnitt 2.1.1.4 auf Seite 59.
% Siehe Abschnitt 2.1.1.2 auf Seite 50 und Abschnitt 2.3 auf Seite 91.
40 Sjehe Abschnitt 2.2.1 auf Seite 66.

4l Siehe Abschnitt 2.2.1.4 auf Seite 75.

305



9 Gemeinschaft nach innen - Profil nach auflen

in Philippi (2,2) oder desjenigen der Thessalonicher unter ihren Landsleuten
(2,14) Kklar, dass die Bedriangnisse je verschiedene Formen annehmen, aber
dass beidseitige Bedringnis zur Sprache kommt und dass dafiir teilweise
bewusst offene Formulierungen gewihlt werden,* lasst als Strategie eine
Vergemeinschaftung von Leid erkennen, womit der Zuspruch an die Gemeinde
gerichtet ist, in ihrem Leid gerade nicht alleingelassen und auf sich gestellt
zu sein, sondern in einer Leidensgemeinschaft zu stehen.*> Am Punkt des
Leidens an der beidseitig als schmerzlich empfundenen Trennungssituation
wird dieses gemeinsame Leiden sogar explizit zum Ausdruck gebracht (und
bearbeitet).**

Auch das zwischen Gemeinde und Missionaren geteilte Wissen verbindet
und stiftet so Gemeinschaft.*> Dieser Aspekt ist multidimensional und daher
auch hier zu nennen: Die Gemeinde ist fiir sich genommen Wissensgemein-
schaft, sie ist — in Abgrenzung nach auflen - exklusive Wissensgemeinschaft
und sie ist - gemeinsam mit den Missionaren — ausgeweitete Wissensgemein-
schaft. Doch hinsichtlich der Missionare ist weiter zu prizisieren, dass diese
nicht nur Teilhaber des gleichen Wissens sind wie die Gemeinde, sondern
auch Mittler und sogar Inhalt dieses Wissens. Mittler sind die Missionare als
diejenigen, die die Gemeinde gegriindet und ihr in diesem Zuge die Botschaft
von Gott, dem Vater, und dem Herrn Jesus Christus (9e® matpl xod xupie
‘Inocod Xpiot®, 1,1) sowie die daraus folgenden Gebote fiir ein gottgefilliges
Leben (4,1f.) gebracht haben. In dieser Hinsicht tragt die Gemeinschaft mit den
Missionaren als Gemeindegriindern den Nachahmeraspekt (vgl. 1,6). Inhalt
des Wissens sind die Missionare ganz besonders in ihrer Eigendarstellung
(2,1-12), um letztlich die Redlichkeit der von ihnen verkiindeten Botschaft
zu betonen, die an ihrer eigenen Redlichkeit hangt, weil es genau sie waren,
die die Botschaft erst zu den Thessalonichern gebracht haben.*® Die Verge-
genwartigung eines gemeinsamen Wissens ist somit Vergegenwartigung der
redlichen Tétigkeit der Missionare und dient in diesem Sinne tiber die blei-
bend positive Erinnerung der Aufrechterhaltung der intakten Gemeinschaft
zwischen Gemeinde und Missionaren.

Schliefilich ist als verbindendes Element die eschatologische Hoffnung zu
nennen. Das gemeinsame Sein bzw. Leben mit dem Kyrios (4,17; 5,10), das

42 56 sind die beiden Vorkommen von Bedrangnis in 1Thess 3,3f. inklusiv auf Gemeinde
und Missionare bezogen zu verstehen; siehe Abschnitt 3.1.1 auf Seite 95. Vgl. ferner auch
Abschnitt 5.3.1 auf Seite 210.

4 Vgl. Wick, Gesamtzusammenhang, 19f.

4 Siehe Abschnitt 2.1.1.2 auf Seite 50.

%5 Siehe Abschnitt 2.1.1.3 auf Seite 55 sowie ferner Abschnitt 4.2.1 auf Seite 178.

4 Siehe Abschnitt 2.1.1.4 auf Seite 59.
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im Zuge seiner Parusie realisiert wird, ist der gemeinschaftliche Zielpunkt
der Gemeinde und der Missionare. Das ist sprachlich in beiden einschlagigen
Passagen 4,13-18 und 5,1-11 dadurch angezeigt, dass im Laufe der paulini-
schen Argumentation ein Wechsel von der zweiten zur ersten Person Plural
vorgenommen wird (in 4,14 und 5,5) und die Missionare so in die jeweilige
Argumentation mit eingebunden werden. Nach einer einleitenden Ansprache
der Gemeinde mit Bezug zum jeweiligen thematischen Gegenstand kommt
so zum Ausdruck, dass der Inhalt der Argumentation, die eschatologische
Hoffnung, fiir alle Christusgldubigen gilt bzw. von Relevanz ist. Nach der Nen-
nung der Unklarheit der Thessalonicher in Bezug auf die Entschlafenen (4,13),
wird bereits ab V. 14 der Glaube an Tod und Auferstehung Jesu, das Leben und
Ubrigbleiben bis zur Parusie, die Entriickung und schliellich das Sein beim

Kyrios als gemeinschaftlich gekennzeichnet (»wir«)."

Analog dazu erfolgt
nach einer Themanennung (5,1f.) und der Kontrastierung von Gemeinde und
ihrem Umfeld (5,3f.) in 5,5 der Wechsel zum kollektiven »Wir«, das als Kinder
des Lichts und des Tages Gemeinde und Missionare gemeinsam umschlief3t,
die als durch Hoffnung ausgeriistete Kohorte ein Leben in Erwartung des
Herrn fithren.*® In dieser eschatologischen Hinsicht sind die Missionare dem-
nach nicht mehr in der iibergeordneten Rolle als Gemeindegriinder zu sehen,
sondern als Teil der eschatologischen Hoffnungsgemeinschaft. Eschatologi-
sche Verbundenheit ist dariiber hinaus auch in 2,19f. erkennbar: Im Lichte der
Parusie Jesu wird die Gemeinde zu Ruhm und Freude der Missionare. In dieser
Vorstellung kommt die hohe Bedeutung der Gemeinde fiir die Missionare
zur Geltung; in der brieflichen Kommunikation dieser Vorstellung wird die
eschatologische Verbundenheit gegeniiber der Gemeinde explizit gemacht.
Beziiglich der Art und Weise, wie die Gemeinschaftsrhetorik auf der Ebene
Gemeinde-Missionare umgesetzt ist, fithrt Paulus die Familienmetaphorik
fort. Mit tpo@dg (2,7) und tatnp (2,11) gebraucht er dazu zwei weitere Rollen
antiker Familien, mit denen er auf je eigene Art die enge Verbundenheit der
Missionare mit der Gemeinde zum Ausdruck zu bringen sucht.* Die Amme,
TpoPdg, ist per se noch nicht notwendigerweise ein Beispiel fiir diese Verbun-
denheit, da sie als Amme zunichst einmal nur eine berufliche Dienstleistung

" Eine sprachliche Ausnahme davon ist die Einleitung von V. 15, die aber im engeren Sin-
ne nicht Teil der inhaltlich-eschatologischen Belehrung ist und damit wie auch V.13
Einleitungscharakter fiir die folgende Aussage tragt.

4 Am Ende beider Passagen (4,18 und 5,11) weicht das kollektive »Wir« wieder einer
Ansprache der Gemeinde in der zweiten Person Plural, jeweils zur gegenseitigen Trostauf-
forderung.

* Siehe Abschnitt 4.2.2.2 auf Seite 188; vgl. auch Hoppe, Metaphorik, 56.
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erbringt.”® Durch die Qualifizierung tpo@og déAmy t& éavrig ténva kommt

allerdings zum Ausdruck, dass es sich um die eigenen, leiblichen Kinder der

Amme handelt, sodass sie sich nicht als Dienstleisterin, sondern als Mutter

um sie kitmmert.’! In der Metapher ist damit die wahrscheinlich intensivste

Form von Verbundenheit ausgedriickt: die zwischen Mutter und Kind.>

Die Vatermetaphorik transportiert verschiedene semantische Ebenen.>® Zu-

nachst ist auch hier allein tiber die Ebene, dass es sich — hier schon in der

Wortwahl von matrp ausgedriickt — um eigene Kinder handelt, wiederum

eine besonders enge, eben familidre Form der Zusammengehorigkeit ausge-

50

5

=

52

53

Vgl. Gerber, Kinder, 282-284 zur Rolle und v. a. zur ambivalenten Beurteilung der Amme
in den griechisch-rémischen Quellen, die sich auf einer Skala von liebevoller Zuwendung
bis zu distanzierter Lohnarbeit erstreckt. Hinsichtlich 1Thess 2,7 tendieren — freilich
noch vor der entscheidenden Spezifizierung, dass es sich um die eigenen Kinder handelt
- zur Deutung der Amme als niichterne Geschéftsfrau Gerber, Kinder, 291; Schreiber,
Geschichte, 230, wihrend Marguerat, Imitating the Apostle, 236 bereits in der Nennung
der Amme per se »emotional warmth and intimacy [...] beyond question« transportiert
sieht.

Vgl. Balla, Child-Parent Relationship, 192; Schreiber, Geschichte, 230 und Anmerkung 42
auf Seite 145.

Vgl. Marguerat, Imitating the Apostle, 236: »the indissoluble link of mother to child«.
Warum Paulus, wenn es um den Ausdruck »miitterlicher Liebe« (Schreiber, Geschichte,
230) geht, nicht statt tpo@og direkt pfjitnp schreibt, lasst sich wohl am schliissigsten damit
erkldren, dass er diese miitterliche Liebe durch Kontrastierung mit einem nur berufsméfi-
gen Sorgen stirker betonen will. Dafiir bietet ihm der Terminus tpo@dg die Méglichkeit.
Diese Deutung ergibt auch vor dem situativen Hintergrund Sinn: Paulus muss sich von
unlauteren Scheinphilosophen abgrenzen (Abschnitt 4.1 auf Seite 135). Diese begegnen
der Gemeinde mit beruflicher Professionalitdt und Distanz (bzw. sogar bewusst tduschend)
— wie eine solche Amme, der es lediglich um ihren Lohn geht —, nicht aber Paulus, der
laut seiner Selbstprésentation als aufrichtiger Diener Gottes der Gemeinde mit voller
personlicher Hingabe verbunden ist. Und das sogar, obwohl er es nicht miisste (Suvéypevol
¢v Béper elvan g Xpiotod dumdotodot, 2,7). Auch er kénnte als professionelle Amme
auftreten, aber seine Zuwendung zur Gemeinde ist die einer leiblichen Mutter fiir ihre
eigenen Kinder.

Das textkritisch unsichere vijmiot in 2,7 (v. a. aufgrund der Lectio difficilior ist diese Lesart,
die auch im Nestle-Aland®® in der 28. Auflage bevorzugt wird, als urspriinglich anzuse-
hen) ist syntaktisch nicht tpo@dg zuzuordnen und erhellt daher nicht die Bedeutung der
Metapher. Mit Dibelius, Thessalonicher, 6-9; Wanamaker, Thessalonians, 100f.; Schreiber,
Geschichte, 229 ist anders zu interpunktieren als es der Nestle-Aland®® tut, namlich gemafd
der o0-aAAG-Struktur GAN’ €yeviidnpev vimiot év péo VPGV als positive Gegenaussa-
ge zu der Negationsreihung ab V.5 (Suvépevol év Béapet eivon wg Xplotod dmdsTolot
ist ein konzessiver Einschub) und Satzschluss auffassen und erst danach ein Punkt zu
setzen (Schreiber setzt »nur« einen Doppelpunkt). Sodann folgt beginnend mit og £&v
TPodg JaAT [...] ein dg-oVTwg-Satz, in welchem in beiden Satzteilen die enge und
liebevolle Verbundenheit der Missionare mit der Gemeinde ausgedriickt ist (vgl. auch
Balla, Child-Parent Relationship, 192).

Vgl. Burke, Family, 135-151.
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driickt.>* Genauso ist bereits ohne weiteren Kontext die Ebene Hierarchie
mitzubedenken, da Vater und Kinder im Familienverbund, anders als die Ge-
schwister untereinander, nicht auf ein und derselben Stufe stehen.’® Beide
Ebenen sind auch in der Partizipreihung moporoarodvreg Opdg xal wopogrv-
Jovpevol xal paptupdpevol eig TO meputately (2,12) enthalten, mit der die
Vatermetapher konkretisiert wird. Die Trias beinhaltet den Erziehungsaspekt
und ist in diesem Sinne (auch) hierarchisch,*® bringt dariiber hinaus aber
auch die »intensive persénliche Zuwendung«®’ eines Vaters gegeniiber seinen
Kindern zum Ausdruck.’® Die beiden Ebenen sind hier nicht gegeneinander
auszuspielen, sondern gehen Hand in Hand.” Die Metapher driickt damit im
Kern die enge Verbindung zwischen Missionaren und Gemeinde aus; entfaltet
wird die Verbundenheit in den beiden Richtungen Fiirsorge®® und Ermahnung
bzw. Erziehung.

Insgesamt wird damit die familidre Sprache weitergefithrt. Zum innerge-
meindlichen, familidren Zusammenhalt iber die Geschwisteranrede und die
Geschwisterliebe in und iiber die Gemeinde hinaus tritt die famili4re Verbun-
denheit der Gemeinde auch mit ihren Missionaren.®!

Vgl. Hoppe, Metaphorik, 57f.

Vgl. Burke, Family, 135-137.

Gerber, Kinder, 301.305f.; Marguerat, Imitating the Apostle, 239, Vgl.

Schreiber, Geschichte, 232 (Zitat im Original kursiv).

Vgl. Burke, Family, 148-151.

Vgl. Burke, Family, 151.

Hierin ist die Metapher derjenigen der Amme sehr dhnlich.

Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 147f. Gem&f3 der von Schoon-Janfien, Use, passim, bes.
189f. vorgenommenen Kategorisierung des 1Thess als Freundschaftsbrief, ist dort festge-
halten, dass »Paul consciously approaches the Thessalonians as a friend« (189). Demnach
wire weiter zu erwéagen, ob Paulus sich gegeniiber der Gemeinde auch in der Rolle eines
Freundes priasentiert und auf diese Weise ebenfalls seine Verbundenheit und Zuneigung
ausdriickt. Das wiirde prinzipiell epistolographischen Grundlagen entsprechen (siehe
Abschnitt 1.3.2 auf Seite 32). Im Gegensatz zur expliziten Familienmetaphorik wird der
Freundschaftsaspekt im 1Thess aber nicht direkt ausgedriickt; auch Schoon-Janfen nimmt
seine Einschatzung aufgrund epistolographischer Befunde vor, die an argumentativem
Gewicht verlieren, sofern der schematischen Einordnung des 1Thess als Freundschaftsbrief
nicht Folge geleistet wird — wofiir, wie einleitend dargelegt, gute Griinde geltend gemacht
werden koénnen (siehe Abschnitt 1.3.2 auf Seite 32). Die von Schoon-Janflen herausge-
stellten Briefcharakteristika »dominant feeling of love« und »profound sympathy for the
church« (193) lassen sich jeweils auch gut mit der Familienmetaphorik erkléren, sodass
die Rolle Paulus’ als Freund sich zumindest nicht eindeutig zeigen lasst und daher kein
Spezifikum des 1Thess darstellt.
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9.4 Gemeinschaft mit dem Kyrios

Auch die Gemeinschaft mit dem Kyrios Jesus Christus wird im 1Thess fiir die
Gemeinde betont. Dies geschieht insgesamt dosiert, aber prominent an den
beiden schon benannten Stellen im Brief, wo die Gemeinschaft der Christen
Thessalonikis untereinander bedroht ist und der Kyrios als Sicherung dieser
Gemeinschaft in der Funktion einer eschatologischen Rettergestalt begegnet.
Dies betrifft die Passage 4,13-18, deren Quintessenz in der Formulierung von
5,10 noch einmal wiederholt wird.®?

In 4,14 ist ausgesagt, dass Gott die Entschlafenen durch Jesus gemeinsam
mit ihm, o0V a0t®, (vom Tod ins Leben) fithrt, und in 4,17 als Ziel der Ar-
gumentation das dauerhafte (endzeitliche) Sein mit dem Herrn, t&vtote oov
nopie éoopeda. In 5,10 ist die verschriankte Aussage eite ypnyopdpev eite
rnodebdwpev im Riickgriff auf diese Problematik der entschlafenen Gemeinde-
glieder nochmal formuliert und wird mit einer inhaltlich analogen Aussage
des Lebens mit dem Kyrios beschlossen: &poa cOv a0té {rjcwpev.

Das dreifache o0v bringt den Gemeinschaftsaspekt hier deutlich zum Aus-
druck. Die jeweilige Thematik der die Stellen enthaltenden Briefpassagen
verweist — gleichfalls deutlich — in den Bereich Eschatologie. Die Gemein-
schaft mit dem Kyrios ist daher eine eschatologische Gemeinschaft: Sie ist
noch nicht realisiert, sondern erhofft und trifft, da sie sich im Zuge der Parusie
realisieren soll, den Kern der Glaubenshoffnung der Thessalonicher. In diesem
Sinne ist gerade die Gemeinschaft mit dem Kyrios essentiell, wenn sie auch vor
dem zeitgendssisch tagesaktuellen Hintergrund der sozialen Desintegration
keine reale Kompensation fiir verlorene Beziehungen in Form einer tatsachlich
schon bestehenden Gemeinschaft bieten kann. Je starker die Parusie allerdings
als unmittelbar bevorstehend geglaubt wird, desto mehr kann auch die Ge-
meinschaftsdimension mit dem Kyrios fiir die Gemeinde bestarkende Wirkung
entfalten.

62 Zur Gemeinschaftsdimension der Gemeinde als Nachahmerin des Kyrios im Zusammen-
hang mit der Annahme des Evangeliums (Opeig ppntai nudv éyevidnte xai tod xupiov,
Se€dypievol Tov Adyov, 1,6) siehe Abschnitt 3.3.2.1 auf Seite 127. Dort wird deutlich, dass
die vorgelagerte Gemeinschaft in 1,6 diejenige der Gemeinde mit den Missionaren ist und
die Prazisierung, worin genau die Gemeinschaft mit dem Kyrios zu sehen ist, kaum sicher
vorzunehmen ist.
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9.5 Abgrenzung als Herausstellung von
Exklusivitat

Komplementér zur Gemeinschaftserweiterung der Gemeinde in verschiedene
Richtungen tber ihre Stadtgrenzen hinaus nimmt Paulus auch eine Form der
Gemeinschaftspflege vor, die mit dem Kontrast von innen und auflen arbei-
tet und die Gemeinde also im Unterschied zu einem Gegentiber in positiver
Hinsicht definiert und profiliert.®*

So wird die Gemeinde mehrfach im Briefverlauf durch ihre Exklusivitat
gekennzeichnet. Hierunter zéhlt noch einmal der Entwurf der Gemeinde als
Wissensgemeinschaft, wenn Wissen als exklusives Gut verstanden und die Ge-
meinde damit positiv gegentiber dem Nichtwissen der anderen herausgestellt
wird. Diese Argumentationsstrategie lasst sich bei den haufigen Markierungen
des Wissens um das korrekte Verhalten der Missionare in 2,1-12 erkennen®
und ebenso beim Trost als gleichfalls exklusivem Gut der Christusglaubigen:
Gemaf der paulinischen Darstellung gibt es Trost und Hoffnung angesichts
des Todes nur innerhalb der Gemeinde, wihrend aufierhalb von ihr nur Trauer
und Hoffnungslosigkeit herrschen (4,13).> Folgerichtig wird die Gemeinde
an diesem Punkt auch nur zu gegenseitigem Trost aufgerufen (4,18) und eine
Erweiterung von aAAfjAovg mit xad eig mévtag wie in 3,12 und 5,15 bleibt aus.
Als Hoffnungsgemeinde sind die Christusglaubigen eine exklusive Gruppe.

Daher nimmt Paulus in den nachfolgenden Ausfithrungen zur Parusie bzw.
zur Gestaltung der Zeit bis zur Parusie (5,1-11) eine konsequente Kontras-
tierung der Gemeinde einerseits und deren stiadtischer Umwelt im Rausch
von Friede und Sicherheit andererseits vor. Hier begegnet die Gemeinde noch
einmal als exklusive, elitire Gemeinschaft in Bezug auf ihr Wissen um das
plotzliche Kommen des Herrentages (5,2). Sodann wird am Punkt der escha-
tologisch ausgerichteten Existenz eine klare Trennlinie zwischen innen und
auflen gezogen. Mittels der dreifachen, deklarativen Aussage in 5,4f. wird
zwischen dem Bereich der Rettung und dem des Gerichts bzw. Verderbens un-

83 Auf die zwingende Notwendigkeit einer auch exklusiven Auspragung von Gruppenidenti-
tat in Form von entsprechenden Handlungen verweist Wolter, Identitét, 129. Exklusivitat
auf der Handlungsebene wird auch in diesem Abschnitt bedacht, wenngleich hier deren
argumentationsstrategische Verwendung durch den Briefautor Paulus im Blick ist. Zur
Strategie der Abgrenzung mittels eines verzerrt dargestellten Gegeniibers vgl. Gerber,
Othering, passim.

5% Siche Abschnitt 4.2.1 auf Seite 178.

% Siehe Abschnitt 6.4.1.3 auf Seite 248. Fiir eine sachkritische Auseinandersetzung mit
der von Paulus postulierten Hoffnungslosigkeit auflerhalb der Gemeinde siehe ferner
Anmerkung 89 auf Seite 249.
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terschieden und der Gemeinde ihre Zugehorigkeit zu erstgenanntem mit dem
Mittel der »Abgrenzung gegeniiber den Auienstehenden «*® umso nachdriickli-
cher bestitigt. Durch die Kampfmetaphorik der nachfolgenden Waffenriistung
wird diese Trennung intensiviert, indem darin ein Streit der verschiedenen
Existenzweisen - in niichterner Hoffnung auf das Kommen des Kyrios vom
Himmel und in trunkener Hingabe an irdischen Frieden und Sicherheit — zum
Ausdruck gebracht und der von Anfeindungen aus dem Friede-und-Sicherheit-
Lager gepragten Situation der Gemeinde Rechnung getragen wird. Dass die
Gemeinde lediglich mit Defensivwaffen ausgeriistet wird, bringt aber nicht
minder deutlich zum Ausdruck, dass weder die Abgrenzung als Selbstzweck
noch (bzw. noch viel weniger) Kampf als gewiinschte Option anzusehen ist.
Beides ist Mittel zum Zweck der Gemeindestarkung in ihrer eschatologischen
Existenz, die hier das Mittel der Abgrenzung nach auflen nutzt, um das In-
nen zu profilieren. Paulus geht es einzig um die Gemeinde. Dass er dazu am
Punkt der Lebensgestaltung die Haltung der Umwelt kollektiv abwertet und
ins Verderben fithren lasst, ist demnach kein fiir sich stehendes Pauschalur-
teil oder gar eine Aufforderung zum Konflikt. Das machen die mehrfachen
Aufforderungen zu guten Auflenbeziehungen (3,12; 4,12; 5,15), einmal sogar
in Gestalt von Agape (3,12), im 1Thess hinreichend deutlich.®’ Paulus nutzt
Abgrenzung argumentativ, als Kontrastfolie, um die Exklusivitat der Gemeinde
als Rettungsgemeinschaft durch ein Gegenuber deutlicher herausstellen zu
kénnen.®

Analog dazu sind auch die Aussagen in 1,9f. und 2,15f. zu verstehen. Die
Abgrenzung der Gemeinde von den Goétzen bzw. vom Zorngericht, aus dem sie
durch den Kyrios gerettet wird, kommt in 1,9f. zwar ohne explizite Nennung
der personellen Umwelt aus, aber sogar ohne die folgenden Briefaussagen zum
Gericht ist bereits hier deutlich, dass alle auf3erhalb der Gemeinde statt dem
einen lebendigen und wahren Gott den €idwAa dienen und im Zorngericht
niemanden zu ihrer Rettung erwarten konnen - ganz im Gegensatz zur Ge-
meinde. In 2,15f. fungieren nominell Juden — implizit auch die cupguAéton bzw.
funktional alle auf3erhalb der Gemeinde - als Kontrastfolie, die als nicht nach
Gottes Willen wandelnd und dem Zorngericht anheim gefallend dargestellt

% Schreiber, Thessalonicher, 278.

7 Auch wenn diese nicht iiberbetont werden sollten. Als Nachweis dafiir, dass Paulus keinen
Streit schiiren will, sind sie aussagekraftig — mehr, etwa ein genuines Briefthema, lasst
sich daraus aber nicht ableiten, da »Paulus’ Hauptaugenmerk gleichwohl den innerge-
meindlichen Beziehungen gilt« (Konradt, Ethik, 96).

58 Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 308. Daher muss kaum betont werden, dass die
Zeichnung dieses Gegeniibers verzerrt, pauschalisierend und sachlich unzutreffend ist -
zumal in der von Paulus vorgetragenen Generalisierung (vgl. Gerber, Othering, 67.81).
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werden, um in Abgrenzung davon die Gemeinde in ein gegensitzliches, d. h.
positives, Licht zu riicken bzw. in die Verantwortung zu rufen, gottgefallig
und Gottes wiirdig zu wandeln.®’

Damit ist der ethische Bereich tangiert. In den diesbeziiglichen Ausfiih-
rungen begegnet in 4,5 ein weiterer Abgrenzungsmarker, wenn Heiden als
Negativbeispiel fiir ein sexuelles Leben in »Leidenschaft der Begierde«, év
nader émdvpiag, im Gegeniber zu aylaopd xoi T (4,4) herangezogen
werden.”” Auch hier ist offenkundig die Gemeinde im Blick. Angesichts der
Bedrangnis, die der Gemeinde gerade aufgrund ihres verdnderten Verhaltens
- u.a. im Bereich Sexualitit — erwichst, soll das nun abgelegte Verhalten”
hier noch einmal deutlich als negativ gekennzeichnet und die Gemeinde so
in ihrem positiven Verhalten gestirkt werden.”? Die abgrenzende Sprache
dient in diesem Fall eher defensiv der Verhinderung des Riickfalls in abgelegte
Verhaltensmuster. Allerdings wird nicht das abgelehnte Verhalten ab-, sondern
auch das geforderte aufgewertet als ein solches, das nach dem Willen Gottes
von aylaopog (4,3.4.7) gekennzeichnet ist — also von einer besonderen Nihe
zu Gott und einer Lebensweise, die dieser Gottesndhe angemessen bzw. durch

diese Gottesniahe erméglicht ist.”

Durch diese positive Qualifizierung wird
das Verhalten der Thessalonicher zum Ausweis ihrer Beziehung zu Gott, wo-
mit allein Giber die Wahl des Begriffs als weitere Gemeinschaftsdimension die
Bindung der Gemeinde an Gott eingespielt ist — und damit die hchstmégliche
Autoritat schlechthin in Anspruch genommen wird. Als Ausweis der Gottes-
nihe ist das Verhalten der Thessalonicher gleichfalls ein gegentiber dem der
anderen (in Leidenschaft der Begierde) iiberlegenes,’* das — nun iiberhaupt
nicht mehr defensiv — die Hoherstellung der Gemeinde bedeutet und somit
wiederum einen Exklusivitdtsmarker setzt:”> Das Verhalten der Gemeinde ist
ihre positive Auszeichnung und fiir ihr gottfernes Umfeld unerreichbar. Mit
dieser Deutung setzt Paulus ein argumentatives Gegengewicht gegen den
Spott, mit dem die Verhaltensinderung der Gemeinde von auflen quittiert
wird.

% Siche Abschnitt 5.3.2.4 auf Seite 220.

7 Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 232 sieht bereits in der Einleitung in die ethische Unter-
weisung der Gemeinde in 4,2 eine »Abgrenzung vom Ethos der Umwelt« ausgedriickt.
Wanamaker, Thessalonians, 153 verweist darauf, dass sowohl nédog als auch émduvpia
schon fiir sich genommen negativ konnotiert sein kénnen und dabei nicht exklusiv auf den
sexualethischen Bereich bezogen sein miissen. Fiir Gerber, Othering, 80f. ist die Ablehnung
von ntadog und émdvpia ein »generally accepted view[]«.

72 Vgl. Gerber, Othering, 81.

7 Vgl. Schreiber, Thessalonicher, 213f.

7 Vgl. Gerber, Othering, 81£.85.

& Vgl. Kérner, Sexualitat, 118.
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9.6 Offenheit als Raum zur
Gemeinschaftsherstellung

Als letztes Element in der Reihe der Mittel zur rhetorischen Ausgestaltung der
Gemeinschaft soll - gewissermaflen als Stilmittel — Offenheit bedacht werden.
Hierin ist keine reale Dimension von Gemeinschaft zu sehen, die Paulus
argumentativ zur Stirkung der Gemeinde aufgreifen kénnte, sondern »nur«
eine Art und Weise literarischer Gestaltung, die im 1Thess mehrmals erkennbar
ist. Es geht um in inhaltlicher Hinsicht bewusst offene Formulierungen, die so
inklusiv gewahlt sind, dass sich darin Gemeinschaft entfalten kann.

Paulus vollzieht das zuvorderst bei sich selbst und seinem Missionsteam.
Obwohl er sich — nur stellenweise zwar, aber doch hinreichend deutlich - als
singuldren Autor zu erkennen gibt,’® erdffnet er durch die Nennung seiner
Teamkameraden und v. a. durch die fast durchgéngigen »Wir«-Formulierungen
fiir die Absender einen Raum der Gemeinschaft, der die Thessalonicher im
Sinne der Verbundenheit mit den Missionaren zum Eintritt in diesen Raum
einladt. Insgesamt offen formuliert sind — zumindest zusammengenommen
- auch die Nennungen von 9\iyig,”” sodass die Christusgliubigen hier die
Maéglichkeit haben, jeweils das sie personlich Bedrangende eintragen zu kon-
nen und damit ihre eigene (bedrangte) Situation im Brief wiederzufinden. Die
Offenheit in der Formulierung erméglicht damit die Verbindung unterschiedli-
cher Erfahrungen zu einem bedrangten Gemeinde- (und Missionars-)Kollektiv.
Und auch diejenigen, von denen die Bedrangnis ausgeht, sind als cuoppuAétan
kollektiv genannt und gleichzeitig iiber den darin transportierten Naheaspekt
fiir die Christusgldubigen individuell konkretisierbar.”® Die in 2,15f. genann-
ten Juden werden iiber ihre Rolle als reale Konfliktgegner des Missionsteams
hinaus sogar als literarische Chiffre fiir unter dem Zorngericht Stehende so
transparent, dass auch hierunter Landsleute bzw. Bedréanger der Gemeinde
inkludiert werden kénnen.”

Diese Sprache 6ffnet den Raum fiir die Eintragung der je individuellen
Problemsituationen, sozialen Ausgrenzungserfahrungen, Erleiden von Spott
und anderen Anfeindungen,®® sodass es moglich wird, dass die paulinische
Bestirkung durch den Brief tatsachlich in der pluralen Erfahrungswelt der

76 Siehe Abschnitt 2.2.1 auf Seite 66.

77 Siehe Abschnitt 3.1.1 auf Seite 95.

78 Siehe Abschnitt 3.3.1.1 auf Seite 107.

7 Siehe Abschnitt 5.3.2 auf Seite 212.

8 Gerber, Othering, 80 weist auf strategische Offenheit im Kontext deutungsoffener For-
mulierungen in 1Thess 4,3-6 hin: »In these debates [um die genauen Bedeutungen von
mopveio und der Gefafimetapher] there is a tendency to overlook the possibility that this
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Gemeinde wirkungsvoll erklingen kann. Zugleich wird den Thessalonichern
das Angebot einer Gemeinschaft gemacht, in der sie keine derartige Bedrangnis
fiirchten miissen.

9.7 Gemeinschaftsrhetorik als Strategie.
Eine Bewertung und Riickbindung
an die Situation der Gemeinde

In Anbetracht der zahlreichen Einblicke in die junge Gemeinde in Thessa-
loniki, die der 1Thess gewéhrt, v. a. in ihre soziale Situation und ferner ihre
neue Glaubensiiberzeugung, wird die hohe Bedeutung plausibel, die Paulus in
seinem Schreiben der Stirkung der gemeindeinternen Gemeinschaft zukom-
men lasst. Zusammengenommen ergeben die behandelten Einzelaspekte eine
Gesamtstrategie, bei der um die Gemeinde im Zentrum ein weitreichendes
Beziehungsnetz in verschiedene Richtungen gespannt wird, das die Gemeinde
stabilisieren und profilieren soll.

Viele Faden in diesem Netz verbinden die éxxAnocio Oecoalovuéwy mit
weiteren éuxAncion év mavti tOmw. Dass Paulus dabei, obwohl es in Philippi
und moéglicherweise auch Beroa bereits Gemeinden in relativer rdumlicher
Nihe zu Thessaloniki gegeben hat, nicht konkreter wird als die Namen der
eigenen und der Nachbarprovinz zu nennen, erschlie3t sich vor dem Hinter-
grund des kurzen Bestehens der Gemeinde: Offenbar gab es schlicht noch
nicht viele (oder auch gar keine) realen Ankniipfungspunkte fiir das Bezie-
hungsnetz tiber Thessaloniki hinaus;®! translokale Strukturen waren noch
nicht herausgebildet. Dass es aber weitere Gemeinden gibt, ist den Thessalo-
nichern bekannt®? und so kann Paulus diese auch argumentativ einsetzen, um
zumindest literarisch eine translokale Struktur um die Gemeinde in Thessalo-
niki herum zu schaffen und diese so in ein Kollektiv einzubinden, ja sogar als
Anlass fiir ein iberschwéngliches Lob der Gemeinde nutzen, indem ihr Vor-

vagueness in expression in 1 Thess. 4.3-6 might be intended percisely because it is so
open for different applications.«

Als zwar nicht hinreichender, aber doch als Beleg sei noch einmal auf das Fehlen von
Griuflen am Briefschluss hingewiesen, die Ausdruck eines solchen Beziehungsnetzes sein
konnten (wie in 1Kor 16,19f.; Phlm 23f. oder R6m 16,21-23).

Und ist im 1Thess zumindest im Fall von Philippi auch erkennbar. Paulus referenziert in
2,2 zwar nur duflerst knapp seine dortige Bedrangniserfahrung, aber da die Thessalonicher
dies offensichtlich einordnen kénnen, diirften ihnen die dortigen Gemeindegegebenheiten
vermutlich gut bekannt sein.
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bildcharakter fiir andere Gemeinden betont wird.®> Mit den Gemeinden Judias
ist schliellich doch eine Gruppe von Gemeinden konkret genannt, zu denen
zwar - hier sogar mit grofler Sicherheit — von keinen Kontakten auszugehen
ist, deren ideelle Verbundenheit den Christusgldubigen in Thessaloniki aber
besondere Ehre zuteilwerden lasst, nahm doch das Evangelium dort seinen
Ursprung. Insofern ist der Verbindungsfaden nach Judda im Beziehungsnetz
bildlich gesprochen besonders stark und tragend.

Einen besonderen Fokus legt Paulus sodann auf die Mitte des Netzes, d. h.
auf die Gemeinschaft der Gemeinde untereinander. Diese ist im 1Thess durch-
gehend v. a. iiber die gehidufte Geschwisteranrede prominent prasent und
erfahrt in 4,9f. bzw. 4,9-12 eine eigene Thematisierung. Dort wird der Gemein-
de ihre gegenseitige Agape nicht nur lobend attestiert, sondern sie wird im
meplocebely paAAov auch zu weiteren Fortschritten in der gemeindeinternen
Gemeinschaftspflege aufgefordert.®* Die Gemeinde soll ihre Verbindungen stér-
ken und neue Faden der internen Verbundenheit spannen, damit das Netz sie
tragt. Paulus schweifit die Gemeinde konsequent zusammen und verweist sie
aneinander. Da im Brief keine innergemeindlichen Konflikte greifbar sind,*
steckt darin viel und wichtige Briefrhetorik, auf der deswegen ein Haupt-
augenmerk liegt, weil die Gemeinde fiir sich der Kern vor Ort ist, wo die
Gemeinschaft hautnah erfahrbar wird, und diese Gemeinschaft daher der
unmittelbare und erste Gemeinschaftsbezugspunkt fir die Gemeinde ist. In
dieser Hinsicht sind die Entschlafenen — neben anderen damit verbundenen
Problemstellungen @ auch fiir die rhetorische Gemeinschaftsstrategie ein
Problem, da sie (wiederum im Bild gesprochen) ein Loch in das Netz gerissen
haben und seine Tragfihigkeit daher massiv gefahrden. Als Losung fir dieses
Problem wird ein weiterer Faden gespannt, ...

... der — anders als die ibrigen - in vertikaler Richtung verlauft und die
Gemeinde mit dem Kyrios Jesus verbindet. Dieser Faden ist gewissermafien
der eschatologische Hoffnungsfaden und reprasentiert die Ausrichtung der
Gemeinde auf den Kyrios, der im 1Thess als endzeitliche Rettergestalt fiir die
Gemeinde in Szene gesetzt wird. Die Verbundenheit mit dem Kyrios verleiht
dem Beziehungsnetz der Gemeinde damit eine Tiefen- bzw. Hohendimension,

8 Zum Lob der Gemeinde nicht nur als Vorbild fiir andere Gemeinden siehe Abschnitt 10.1

auf Seite 320.

Siehe zum Motiv des Uberflieens insgesamt Abschnitt 10.3.2 auf Seite 327.

Ob die gemeindeinterne Geschwisterliebe dagegen unter die in 3,10 genannten votepripo-
to fallt, lasst sich zwar nicht mit letzter Sicherheit ausschlief3en, aber auch nicht naher
erhirten (vgl. Abschnitt 10.2 auf Seite 323).

8 Siehe Abschnitt 6.3 auf Seite 232.
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die in Form der Hoffnung einen wichtigen Befestigungspunkt fiir das Netz
insgesamt darstellt.

Einen weiteren wichtigen Faden stellt die Verbindung der Gemeinde mit
den Missionaren dar. Dieser Faden verlauft, wie diejenigen zu den anderen
Gemeinden, wieder horizontal, ist unter diesen — zumindest gemessen an seiner
Thematisierung im 1Thess — aber der breiteste; der Gemeinschaft mit den
Missionaren kommt fiir die Gemeinde eine essentielle Bedeutung zu. Das hat
seinen situativen Ankerpunkt v. a. in der Trennungssituation und bestétigt die
starke Abhangigkeit der Gemeinde von den Missionaren bzw. die Wichtigkeit
der Missionare fir die Gemeinde, die als Grinder auch Fihrungsfiguren sind
und fiir Struktur und Stabilitdt sorgten, bis sie die Stadt verlassen mussten.
Um die Gemeinde trotzdem stabil bzw. iiberhaupt iiberlebensfahig zu halten,
betont Paulus wiederholt die bleibende Gemeinschaft und fordert iiber die
Erinnerung an das Wirken der Missionare auch immer wieder ein, dass diese
entsprechend positiv erinnert werden.

An einigen Stellen sind im 1Thess auch - teilweise subtil — Abgrenzungs-
marker nach auflen, d. h. gegen das nicht-christliche stadtische Umfeld, gesetzt.
Auch hierin ist eine wichtige Dimension der Gemeinschaftsrhetorik gegeben,
die hier in negativer Hinsicht vorgenommen wird. Situativ griindet sich diese
»Gemeinschaft ex negativo« auf die hochst problematische soziale Lage der
Christen in der Stadt, die durch soziale Desintegration gekennzeichnet ist und
in Form von Spott und noch harteren Formen der Anfeindung fiir die Christus-
glaubigen konkret wird. Die bedringende Verbundenheit mit dem Umfeld hat
dabei die Wirkung eines Katalysators: Gemeindeprobleme, wie die Trennung
von den Missionaren, deren strittige Deutung, Sterbefille sowie die Erwartung
der Parusie mit Rettung und Gericht, werden durch Hame und Spott poten-
ziert. Argumentativ wird die Abgrenzung gerade im Kontext Eschatologie und
besonders deutlich in 5,1-11 vollzogen: Die Gemeinde wird als Rettungsge-
meinschaft, die Gibrigen als dem Gericht verfallene Gemeinschaft prasentiert,
womit den Christusglaubigen ihre kollektive Hoherstellung und Besonderheit
mit dem Mittel der Komparation zugesprochen ist. Bildlich gesprochen ist das
Umfeld demnach kein Faden im Beziehungsnetz der Gemeinde, sondern fun-
giert als Hintergrund, vor dem die ganze Kraft und Tragfihigkeit v. a. des nach
oben gerichteten Hoffnungsfadens zum Kyrios hin besonders gut erkennbar
wird und so seine tragende Wirkung fiir die Gemeinde entfalten kann. Als
Hintergrund erschlie3t sich sodann, dass Abgrenzung kein Selbstzweck ist
und keinesfalls als Argument fiir eine generelle Distanzierung von oder gar
pauschale Abwertung der Umwelt herhalten kann. Es geht Paulus auch bei

317



9 Gemeinschaft nach innen - Profil nach auflen

dieser Dimension der Gemeinschaftsrhetorik — wie durchgéngig im 1Thess -
voll und ganz um die Gemeinde.

Zusammengenommen ergeben die aufgezeigten Gemeinschaftsdimensionen
als Gesamtbild besagtes Beziehungsnetz mit der éxxAnocio Osocoaloviéwy als
Zentrum und Ziel der Argumentation. Als neue zentrale Bezugsgrofie im Leben
der Christusglaubigen wird die éxxAnocio gegen die soziale Isolation in Stellung
gebracht und diese Stellung mit rhetorischen Mitteln so stark wie moglich zu
machen versucht. Die Rolle der Gemeinschaft im 1Thess verdeutlicht so die
Wichtigkeit von Beziehungsarbeit fiir die Etablierung der jungen Gemeinde.
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10 Verpflichtendes Lob.
Ein Idealzustand als
Gegenwartsbeschreibung

Auch wenn der 1Thess voller Hinweise auf eine insgesamt schwierige Lage der
Christusglaubigen ist, die sich an verschiedenen Punkten verschieden konkret
zeigt, so scheinen sich die Schwierigkeiten nicht auf die Thessalonicher selbst
zu erstrecken. Auf sie wirft der Brief ein sehr positives Licht, der Tonfall ist
herzlich, Paulus spart nicht mit Lob und Anerkennung und gemeindeinterne
Probleme sind nicht erkennbar.! So driickt Paulus iiber die (erweiterte) Trias
von Glaube, Liebe und Hoffnung (1Thess 1,3) umfassend seine Dankbarkeit fiir
den christlichen Lebenswandel der Thessalonicher aus, wiederholt in ahnlicher
Formulierung sogar noch einmal seine Dankbarkeit (2,13) und stellt — nicht
ohne eine gewisse Hyperbolie - fest, dass die Thessalonicher Vorbild fiir alle
Christusglaubigen in Makedonien und Achaia geworden sind, sowie, dass
von Thessaloniki aus das Wort vom Kyrios an jedem Ort erklungen ist (1,7f.).
Berglund formuliert zusammenfassend: »Paul and his co-authors incessantly
praise and laud the recipients«.?

Unter Beriicksichtigung der rhetorischen Dimension der Vorbildfunktion
der Thessalonicher® sowie der insgesamt von Bedringnissen geprigten Lage

! Nicht als Beleg, sondern lediglich als Eindruck sei dazu auf den grundverschiedenen
Tonfall des 1Kor verwiesen: Dort ist gefiihlt fast alles schlecht. Paulus muss in einem
Fort korrigieren. Mit Parteienbildung in der Gemeinde, sexualethischen Verfehlungen,
egoistischer Abendmahlspraxis, Gnadengaben als Prestigeobjekte seien nur einige Ge-
meindeprobleme genannt. (Vom Gal sei an dieser Stelle gar nicht erst gesprochen.) Ganz
anders offenbar die Situation in Thessaloniki: Dort ist gefiihlt fast alles gut, soweit es an
der Gemeinde liegt. Paulus kann in einem Fort loben und die Thessalonicher darin bestar-
ken, genau so weiterzumachen, wie sie es bereits tun. Gemeindeprobleme? Fehlanzeige.
Allein dieser beobachtende Eindruck kann bzw. sollte bereits fiir eine méglicherweise
auch rhetorische Funktionalisierung des Lobens sensibilisieren.

Berglund, Rhetorical Efforts, 540. Er trifft die Aussage allerdings nur auf die erste Briefhalf-
te bezogen, d. h. bis 3,13, die er insgesamt als eine Art Captatio benevolentiae interpretiert
(540f.), die dazu diene, den Passus 4,3-8 als »primary purpose of the letter« (550) vorzube-
reiten. Fir Berglund besteht dieser »primary purpose« konkret in »exhorting Christians
to abstain from using their slaves and former slaves for sex« (555).

? Siehe Abschnitt 9.2 auf Seite 303.

o
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10 Verpflichtendes Lob

der jungen Gemeinde und deren intendierter Stirkung durch den 1Thess, ist
auch fiir den lobenden Tonfall des Briefes die Frage nach dem Gehalt bzw.
einem auch hier moglicherweise vorhandenen Anteil rhetorischer Gestaltung
zu stellen.

10.1 Dank und Freude. Form und Inhalt von Lob
im 1Thess

Zwar kommt Lob bzw. loben im 1Thess lexikalisch nicht vor,* durchzieht aber
als Motiv weite Teile des Briefes. Besonders instruktiv ist in dieser Hinsicht
das Proémium (1,2-10):> Paulus bringt darin seinen umfassenden Dank fiir die
Thessalonicher zum Ausdruck (edyapiotodpev 1@ e TAVTOTE TTEPL TAVTWV
OpQV, 1,2), die dadurch als Inhalt und Anlass der Dankbarkeit in einem denkbar
guten Licht erscheinen. So ist Paulus dankbar fiir die christliche Lebensweise
der Gemeinde in Glaube, Liebe und Hoffnung, die mittels der jeweiligen Erwei-
terungen zu diesen Elementen inhaltlich — und somit auch als Anlass fiir die
Dankbarkeit — unterfittert wird. Tatigkeit im Glauben, Bemiihen in der Liebe
und Bestdndigkeit in der Hoffnung (tod €pyov tig miotewg xai tod xdmov Tilg
Qyamng xol TG bitopovig TG éATidog, 1,3) attestieren den Thessalonichern,
dass ihr christliches Leben konkrete Gestalt angenommen hat.® Sodann un-
terstreicht Paulus die Erwahlung der Thessalonicher (trjv éxAoynv duédv, 1,4),
die er in Krafterweis, in der Wirkung des heiligen Geistes und in der grofien
Gewissheit erkennt (év duvéyier xai év mvedpartt ayie xol [év] TAnpogopiq
TTOAAR, 1,5), mit der das Evangelium in Thessaloniki angenommen wurde. Das
alles fithrt dazu, dass er die Gemeinde schliefllich in Gestalt von Nachahmung
den Missionaren und dem Kyrios selbst zuordnet (Opeig pupntal nuodv éye-
viidnte xai tod xvpiov, 1,6) und sie zum Glaubensvorbild fiir die weiteren
Gemeinden in der Nédhe und der Ferne stilisiert wird (yevécdouw dpég tomov
TAGLV TOLG TIGTEVOLGLY v Tff Maedovig xai év Tf) "Axaig, 1,7). Die positive
raumliche Entfaltung des Glaubens der Thessalonicher stellt Paulus dabei in
Form einer Praeteritio sogar ein zweites Mal heraus (dote pry ypeiov Eyev

4 Zumindest gemessen am bei Louw/Nida (Hrsg.), Lexikon, 429-431 aufgefithrten Vokabular
und soweit dieses auf die Thessalonicher bezogen ist. §6€a und xoAaxeio stehen zwar im
1Thess, aber jeweils nicht als Ausdruck von Lob fiir die Gemeinde.

> Vgl. Mell, Evangelium, 98 (dort als Exordium statt Proomium bezeichnet).

¢ Vgl. Ulrichs, Christusglaube, 85 (pyov, ®6mog und Oropovrj als »Erscheinungsweisen«
(im Original kursiv) von Glaube, Liebe und Hoffnung); Weif}, Trias, 200 (»Erscheinungs-
formen«) sowie Mell, Evangelium, 131 (»Glauben, der sich im Tun, Liebe, die sich in der
Miihe, und Hoffnung, die sich in der Ausdauer verwirklicht«).
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oG AoAelv ti, 1,8). Das Prodmium schlief3t mit dem weiterhin von Dank
gepragten Blick auf die Zuwendung der Thessalonicher zu dem einen Gott
(éeotpéYiate Tpog TOV Jebv, 1,9) und die Erwartung seines Sohnes (avapéverv
TOV VIOV a0ToD, 1,10). Durch den Verweis auf die Rettung aus dem Zorngericht
ist damit nochmal speziell der Hoffnungsaspekt der christlichen Existenz der
Thessalonicher betont.

In der Form eines erzihlten Dankgebets an Gott’ lobt Paulus die Gemeinde
umfassend: Er spricht ihr (mittelbar) zu, dass sie ihre Sache als christliche
Gemeinde sehr gut macht — sogar so gut, dass sie darin normgebend fiir
andere geworden ist. Dieser breite Raum, den der lobende Dank im Pro6mium
einnimmt, kann somit als auffillig beschrieben werden; zumindest aber geniigt
es — wie schon bei der fiir den 1Thess auffilligen Geschwisteranrede —® zur
Erklarung fiir diese herausgehobene Rolle des Danks am Beginn des Briefes
nicht, auf vermeintlich entsprechende Briefkonventionen zu verweisen, da
diese zumindest in Form eines Dankgebets so nicht auszumachen sind.’

Dieser Dank wird nur wenig spéter im Brief in Teilen und in dhnlicher Spra-
che wiederholt. Nach einer erneuten Einleitung, die das Geschriebene formal
als Dank an Gott kennzeichnet (ebyapiotodpev ¢ de®, 2,13), fokussiert Pau-
lus noch einmal auf die Annahme des Aoyog durch die Thessalonicher, namlich
als wahrhaft von Gott kommend (rtapoarafBovteg Aoyov [...] édé€acde [... ]
1nodwg oty GAnddg Adyov deod, 2,13). Dieser, d. h. der Adyog, wirke auch
unter den Christusgliaubigen (8¢ »ai évepyeiton év Opiv, 2,13),'° so Paulus

7 Vgl. Klauck, Briefliteratur, 271.

8 Siehe Abschnitt 9.1 auf Seite 297.

? Als Konvention lieBe sich gemaf Seneca, Ep 15,1 (Mos antiquis fuit, usque ad meam servatus
aetatem, primis epistulae verbis adicere «si vales bene est, ego valeo». — »Die Alten fugten
gewohnlich, wie man es bis auf meine Zeit noch tat, den ersten Worten eines Briefs die
Formel hinzu: sWenn Du gesund bist, ist’s gut; ich bin gesund.<« (Ubers. Fink)) héchs-
tens der zum Ausdruck gebrachte Wunsch von Gesundheit bzw. Wohlergehen auffithren.
Klauck, Briefliteratur, 272 geht zwar davon aus, dass Paulus die »Idee« zum Prodmium
des 1Thess »einer innerjiidischen Rezeption und Ausgestaltung [eines] Briefschemas, [das
beispielsweise] in 2 Makk 1,11-17 faflbar [wird], verdankt«, aber in der Wortwahl von
»Idee« sowie, dass Paulus »sich die Moglichkeit erarbeitet« habe, ein fir die Situation des
1Thess angemessenes Proémium zu schaffen, kommt deutlich die gerade nicht konventio-
nelle Gestaltung, sondern der situationsspezifische Entwurf des Prodmiums zur Geltung.
Ferner zitiert auch Seneca an besagter Stelle Ep 15,1 vielsagenderweise die traditionelle
Form der Brieferéffnung nur deswegen, um sie direkt zu variieren (indem er Gesundheit
gegen Philosophie austauscht, da erst das Philosophieren wahres Wohlergehen bedeute).
Syntaktisch méglich wire auch, 6¢g auf deog zu beziehen, wahrscheinlicher ist aber die
Zuordnung des Relativpronomens zum A6yog: Holtz, Thessalonicher, 99 verweist diesbe-
ziiglich auf den »paulinische[n] Sprachgebrauch«, aber auch innerhalb des 1Thess lasst
sich plausibilisieren, dass Gottes Wirksamkeit in mittelbarer Form gedacht ist, namlich
durch den (endzeitlichen) Kyrios (sieche Abschnitt 6.4.2 auf Seite 250 und Abschnitt 7.2.3
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10 Verpflichtendes Lob

weiter, was sich in deren Leiden ausdriicke (émadete nod Opeic, 2,14). Damit
ist auch der Nachahmungsaspekt wiederaufgegriffen, der hier in Richtung der
Gemeinden in Judéa entfaltet wird. Das Lob ist hier nahtlos fortgefithrt und in
dieser zweiten Danksagung wird noch einmal in aller Deutlichkeit ersichtlich,
dass Paulus in Gestalt des Lobes sowohl eine bewusste Akzentsetzung vor-
nimmt als auch, dass antike Briefkonventionen diese Art der Briefgestaltung
sogar iiber das Prodmium hinaus nicht zu erklaren vermégen. Das Lob der
Gemeinde ist im 1Thess Programm.

Das kommt auch in der paulinischen Schilderung der gescheiterten eigenen
Riickkehrversuche und des gegliickten Besuchs von Timotheus zum Ausdruck.
Die Unklarheit, die Paulus in Bezug auf die Thessalonicher zu schaffen macht
(3,1.5), raumt Timotheus (vorldufig) aus: Er bringt hinsichtlich des Glaubens
und der Liebe der Christusglaubigen gute Nachrichten zu Paulus, was diesem
zu Trost, Dankbarkeit und Freude gereicht (3,7.9). Darin ist in doppelter Hin-
sicht ein Lob fiir die Thessalonicher enthalten. Erstens fiir ihre Standhaftigkeit
im Glauben, tiber die Paulus erfreut und dankbar ist. Dieses standhafte Fest-
halten am Glauben (bpeig otrixete €v xvpiw, 3,8) ist zwar als Konditionalsatz
formuliert und gibt damit die Bedingung fiir das (metaphorische) Weiterleben
der Missionare an;'' dadurch, dass die Folge der erfiillten Bedingung aber
zugleich als schon real gekennzeichnet ist — die Missionare leben tatséchlich,
da Timotheus gute Nachrichten gebracht hat —, ist ebenfalls ausgesagt, dass die
Gemeinde in der Tat standhaft im Glauben an den Kyrios ist. Die Bedingung
bleibt zwar Bedingung und ist in diesem Sinne parinetisch,'? ist aber zum Zeit-
punkt des 1Thess zugleich erfiillt und insofern auch als Lob zu lesen. Zweitens
und (noch) gewichtiger beinhaltet die Aussage, dass die Gemeinde aufgrund
ihrer Standhaftigkeit Anlass zur Freude der Missionare ist, ein grofles Lob fiir
die Gemeinde, da sie in das Werk des heiligen Geistes, der in 1,6 ihre Freude
gewirkt hatte, einstimmt und so selbst zu einem Werkzeug fiir das géttliche
Wirken werden.”® Auch zuvor, in der am iiberschwinglichsten lobenden Stelle
des Briefes (2,19f.), wird die Gemeinde vollmundig zu Hoffnung, Freude und
Ruhmeskranz der Missionare erklart (Nuodv €Arig 1} xapd 1] oTEQOVOG xav-
xfioewg),!* dort mit einem eschatologischen Bezug mittels des Hinweises auf

auf Seite 277), durch den Heiligen Geist (bei der Freude der Thessalonicher in 1,6), durch
die Missionare (als Apostel; siche Abschnitt 4.2.2.2 auf Seite 185) und durch die Thessa-
lonicher selbst (bei der Freude in 3,9, siche Abschnitt 3.3.2.2 auf Seite 128 sowie weiter
unten in diesem Abschnitt).

1 Vgl. Wanamaker, Thessalonians, 136; Schreiber, Thessalonicher, 191.

12 Vgl. Wanamaker, Thessalonians, 136; Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 211f.

13 Sjehe Abschnitt 3.3.2.2 auf Seite 128.

! Realisiert als (doppelte) rhetorische Frage; vgl. Schreiber, Thessalonicher, 176f.
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10.2 Hinweise auf Verbesserungspotential

die Parusie Jesu. In 3,9 scheint dagegen eine gegenwirtige Freude im Blick
zu sein — eine, die sich in bzw. trotz Not und Bedrangnis fiir die Missionare
ereignet, weil die Gemeinde am Glauben festhilt (was der Brief lobend zum
Ausdruck bringt).

Bis zu diesem Punkt im Brief wird der Zustand und das Verhalten der
Gemeinde als tadellos prisentiert.””> Obwohl von Anfang an bedringt, hat
die Gemeinde die frohe Botschaft von den Missionaren nicht nur in Freude
aufgenommen und sich damit zum leuchtenden Vorbild fiir andere Gemeinden
gemacht, sondern sie ist auch in allen nachfolgenden Bedréngnissen standhaft
geblieben und besteht zur tiberschwinglichen Freude der Missionare weiter,
obwohl sie innerhalb ihrer Stadt auf sich allein gestellt ist.

10.2 xotaptioon & DotepruaTa THc ToTewe LUGY.
Hinweise auf Verbesserungspotential bei
den Thessalonichern

In Anbetracht des bis dato durchweg lobenden Tonfalls kommt der Teilsatz
nol xotopTicon T boTeprpata TG mioTeng VUGV (3,10) unvermittelt und
inhaltlich {iberraschend.'® Von »Mingel[n]«,'” »Defiziten«'® oder Dingen,
an denen es den Thessalonichern in Bezug auf den Glauben noch fehlt,"
war im Brief bis dahin keine Rede, sodass die Bedeutung der dotepripara
klarungsbedurftig ist.

In Anbetracht generell nur weniger Belege fiir das Substantiv?’ ist kein fiir
den 1Thess priziseres Verstidndnis zu gewinnen als es die Worterbiicher mit
dem Spektrum »Mangel, Defizit, Fehlen, Entbehren« angeben.21 Eine lexikali-
sche Ausweitung auf botepog und Votepéw spielt als Bedeutungsdimension
starker das primér temporale Moment des »spiter, spaterer« bzw. »spéter
kommen, zu spit kommen«? ein, wihrend aber in 1Thess 3,10 offenkundig

15 Vgl. summarisch auch Roose, Thessalonicherbrief, 58: »Bisher [d. h. bis 1Thess 3,10] ist

die Gemeinde mehrfach (indirekt) gelobt worden«.

Vgl. Berglund, Rhetorical Efforts, 544: »The shift from praise to instruction is sharp.«

Dieser Bewertung ist grundsatzlich zuzustimmen, auch wenn Berglund den »sharp shift«

erst in 4,1 diagnostiziert und die Nennung der votepripata in 3,10 unberiicksichtigt lasst.

7 Holtz, Thessalonicher, 137f.

3 Mell, Evangelium, 257.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 205.

Vgl. Wilckens, botepog, 591.

2 Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v. (»Mangel, das Entbehren, Fehlen«); Liddell-Scott, s. v. (»short-
coming, deficiency, need«) sowie Bauer, s.v. (»Mangel«).

22 Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v.
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10 Verpflichtendes Lob

die iibertragene Bedeutung gemeint ist. Deutlich wird anhand der Etymologie
aber zumindest, dass boTépnpa erstens eine grundsitzlich negativ-defizitare
Konnotation tragt,?
parativbegriff[]«** darstellt.

Im 1Thess selbst hatte Paulus unmittelbar zuvor in 3,6 von Timotheus gute

sowie, dass es zweitens einen »im Wort liegenden Kom-

Nachrichten tiber Glaube und Liebe der Thessalonicher tiberbracht bekommen
- die Hoffnung ist an dieser Stelle nicht genannt, sodass zu erwigen ist, ob
hierin der Inhalt der votepripata zu identifizieren ist.?® Diese Moglichkeit
lieBe sich zwar mithilfe des weiteren Briefverlaufs zusitzlich plausibilisieren,
jedoch passt eine solche Engfithrung der dotepripato weder zum Proomium,
wo Paulus der Gemeinde dankend Glaube, Liebe und auch Hoffnung beschei-
nigt (1,3),%” noch zu 3,10 selbst, wo die DoTepripata explizit in den Bereich des
Glaubens verortet werden: Tt boteprpata trg miotews Vudv. Es bleibt dem-
nach dabei, dass sich die Bedeutung der votepripota aus dem Voranstehenden
nicht erschliefit. Daher ist es naheliegend, fiir die inhaltliche Konkretisierung
das Nachfolgende zu befragen.

Dort finden sich in Gestalt der ethischen und eschatologischen Mahnungen
zumindest plausible Ankniipfungspunkte. Nach dem noch unspezifischen Hin-
weis auf die Notwendigkeit eines gottgefilligen Lebenswandels und auf die
beim Griindungsaufenthalt Six tod rvpiov ‘Incod erlassenen Gebote (4,1f),
mahnt Paulus auf den Gebieten Sexualethik, Geschéftstatigkeit und gegenseiti-
ger Umgang in der Gemeinde ein von ayloopog und giladedgio gekennzeich-
netes Verhalten an (4,3-12). Etwaige diesbeziigliche Mangel in der Gemeinde
werden dabei allerdings nicht konkret benannt. Ab 4,13 nimmt Paulus auf
die Unklarheit iiber die Entschlafenen Bezug, was zumindest als Teilinhalt
der votepripara Sinn ergibt - allerdings eben nur einen Teil von ihnen zu

2 Und zwar umso deutlicher in Kombination mit rotaptilw; vgl. Weima, Thessalonians,
229.

Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v. Votepéw.

So Smith, Correspondence, 284.

Da ab 1Thess 4,13 mit den Entschlafenen und ab 5,1 mit der Zeit (bis zu) der Parusie
zwei eschatologische Themen behandelt werden, wire hierfiir das Stichwort Hoffnung
durchaus angebracht. In Bezug auf die (eschatologische) Hoffnung besteht offenbar in der
Tat Klarungs- bzw. Starkungsbedarf.

Auch abziiglich einer rhetorischen Ausgestaltung des Danks ist sicher von einem realen
Fundament fiir die Anerkennung auch in Bezug auf die Beharrlichkeit in der Hoffnung
auszugehen (siehe dazu auch Abschnitt 10.4 auf Seite 331).

Schreiber, Thessalonicher, 192 geht nicht davon aus, dass hinter dem in 1Thess 4,13-18
Ausgefiithrten ein botépnpa steht, da der Brief in dieser Hinsicht schon ausreichend sei
und Paulus demnach bei dem ersehnten Wiedersehen mit der Gemeinde beziiglich der Ent-
schlafenen nichts mehr in Ordnung zu bringen bzw. zu erganzen hatte. Ware der Brief fiir
Paulus allerdings ein einer personlichen Begegnung gleichwertiger Kommunikationsakt,

24
25
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10.3 Lob - auch in der Kritik

fullen vermag: Wire das in 4,13-18 bearbeitete Problem singuldrer Gehalt
der voteprparta, hitte Paulus keine Pluralformulierung benétigt und hatte
statt botépnpa direkt dyvwoio oder ayvonpa schreiben kénnen. Und schlief3-
lich beinhaltet die eschatologische Unterweisung bzw. Starkung in 5,1-11 v. a.
in Gestalt der direkten Aufforderungen zu Wachsamkeit und Niichternheit
weitere mogliche doteprpata-Quellen. Wiederum allerdings ohne explizite
diesbeziigliche Hinweise auf Vorkommen unter den Christusgldubigen.

Gemessen an den Riickschlissen, die sich aus den im Brief genannten The-
men und Stichworten gewinnen lassen, bleibt die Bedeutung der votepfporta
demnach unkonkret. Feststellbar ist, dass mit dem Wort etwas grundsatzlich
Negatives bezeichnet ist* und dass die Mahnungen in den letzten beiden
Briefkapiteln noch am ehesten fiir eine inhaltliche Konkretisierung infrage
kommen.*® Das ginzlich positive Licht, das der Brief auf die Christusgldubigen
in Thessaloniki wirft, ist somit zu hinterfragen und ggf. leicht abzuschwa-
chen: Die Gemeinde macht in ihrer christlichen Lebensfithrung sicher viel,
aber nicht alles richtig. Es besteht aus Sicht des Paulus zumindest Bedarf -
wohl nicht zuletzt wegen des ihr entgegengebrachten Spotts —, sie an einige
ethische Grundsétze zu erinnern, ihr in Bezug auf die Entschlafenen Klarheit
zu verschaffen und ihre Ausrichtung auf die Parusie Jesu sicherzustellen.

10.3 Lob - auch in der Kritik

Anhand der sprachlich-argumentativen Gestaltung der in der zweiten Brief-
halfte genannten Themen und Stichworte lasst sich allerdings noch einiges
mehr iiber die doteprpata feststellen — und zwar paradoxerweise gerade
dadurch, dass das Lob auch hier eine Fortsetzung erfihrt: Denn sprachlich
werden die ethischen Forderungen und eschatologischen Belehrungen mit
Referenzen auf das vorhandene Wissen der Thessalonicher sowie deren bereits

dann wiirde sich die Betonung des Riickkehrwunschs generell nicht erschliefen. Der Brief
ist fiir Paulus aber nur eine Notlésung angesichts der fehlenden Riickkehrméoglichkeit
(Abschnitt 2.3 auf Seite 91). Insofern ist es nicht abwegig, wenn Paulus die briefliche
Moglichkeit zur Belehrung tiber die Entschlafenen nutzt und gleichzeitig den Wunsch
auflert, sich dieses Themas auch bei einem personlichen Besuch anzunehmen. Zumal
es duflerst unwahrscheinlich wire, dass Paulus — im Brief unvermittelt — Voteprparta
beméngelt, ohne diese dann auch brieflich zu bearbeiten.

Zumal in der Zusammenstellung von dotépnpa und xataptilw; vgl. Weima, Thessalo-
nians, 229. Das kommt z.B. bei Furnish, Thessalonians, 80f.; Marxsen, Auslegung, 25
nicht hinreichend zur Geltung, wenn diese nur von einer Vertiefung des Glaubens der
Thessalonicher ausgehen.

Vgl. Holtz, Thessalonicher, 138. Den »negativen Klang« sieht Holtz allerdings erst durch
die Verbindung von voteprjpatoa mit xatoptilw hervorgerufen.

29
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10 Verpflichtendes Lob

erfolgendes Umsetzen der Forderungen verbunden. Auflerdem wird gerade im
Kontext der voteprporta bzw. der Forderungen das Motiv des UberflieBens
bzw. Uberreich-Werdens (epiocedw) verwendet. Insgesamt ergibt das eine
Fortfuhrung des lobenden Briefcharakters auch tiber die ersten drei Kapitel
hinaus.

10.3.1 Das (gute) Handeln der Thessalonicher

In der Einleitung zur ethischen Unterweisung, noch bevor diese inhaltlich
konkret wird, stellt Paulus die Notwendigkeit fiir die Christusglaubigen her-
aus, einen Lebenswandel zum Gefallen Gottes zu fithren (8¢l Opag mepurareiv
noi &péouewy de@, 4,1),>! die unmittelbar um zwei rhetorisch héchst aussa-
gekriftige Erginzungen erweitert wird: xadog xol mepurarteite (4,1) und tva
neplooeinte poArov (4,1); die Gemeinde zeigt bereits den geforderten Le-
benswandel und sie soll darin noch besser bzw. tiberreicher werden. Beide
Aussagen sind programmatisch, da Paulus sie wiederholt einsetzt. Zum The-
ma Geschwisterliebe attestiert Paulus der Gemeinde moteite o010 €ig mavtog
To0g &dedpovg [tovg]*? év A tif MaxeSovig (4,10). Die Gemeinde setzt die
Forderung geschwisterlicher Liebe sogar tiber die Grenzen der eigenen Stadt
hinaus um, wird sodann aber auch hier zu weiteren Fortschritten aufgefordert,
neplocevey paAlov (4,10). Die bereits erfolgende Umsetzung einer Aufforde-
rung wird schliefilich noch einmal in 5,11 wiederholt: Die Christusgldubigen
sollen sich untereinander trosten und aufbauen xodog xadi moteite.

An einer konkreten Stelle — Geschwisterliebe — und an zwei iibergreifen-
den Stellen — ethischer Unterweisung insgesamt (4,1) sowie eschatologischer
Starkung (5,11) als Abschluss der Abschnitte 4,13-18 und 5,1-11 — wird ar-
gumentativ mit der positiven Bestatigung gemeindlichen Handels gearbeitet,
die sich in Form der beiden iibergreifenden Belegstellen wie ein Ring um den
ethisch-eschatologischen Briefteil schlief3t und der nicht zuletzt deswegen, in
argumentationsstrategischer Hinsicht, leitmotivische Bedeutung zukommt.
Paulus versieht seine Mahnungen und Forderungen so insgesamt mit einem
positiven Vorzeichen, einem Lob des Ergebnisses schon inmitten der Aufga-
benstellung. Was er von der Gemeinde will, so schreibt er, das tut sie bereits.
Dabei geht es textpragmatisch letztlich um die Motivation zur weiteren (und

31 Zum an dieser Stelle vorliegenden konsekutiven bzw. finalen xai vgl. Holtz, Thessalonicher,
153 mit Anm. 22; Blass-Debrunner, § 442,2.3.

32 Aufgrund unklarer auBerer Bezeugung ist gemif der Lectio brevior und der zusitzlichen
syntaktischen Klarheit, die das zweite to0g herstellt, besagtes to0g hier in der Tendenz
nicht als urspriinglich anzusehen. Ein inhaltlicher Unterschied ergibt sich daraus freilich
nicht.
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noch besseren) Umsetzung des Geforderten. Das Lob nimmt die Gemeinde in
die Pflicht. Da das Lob in dieser auf die Zukunft des Gemeindelebens gerich-
teten Funktion aber bereits in der Gegenwart der Gemeinde festgestellt und
nachvollziehbar werden muss, ist es nicht nur versteckte Forderung, sondern
eben auch einfach Lob in Form einer positiven Zuschreibung und Bestatigung
fiir eine Gemeinde, die schon vieles richtig macht.*

10.3.2 Das Motiv des Uberflief3ens

Funktional dhnlich gelagert sind auch die mepiooedw-Formulierungen. Die
darin intendierte Motivierung der Gemeinde zu weiteren Bemiithungen ist hier
nicht als versteckte, sondern ganz offen als Aufforderung formuliert. Dafiir
ist das Lob etwas weniger deutlich, wenn auch immer noch klar vorhanden:
Der Auftrag, sich zu verbessern bzw. — naher am griechischen Wort — noch
mehr tiberzufliefen bzw. tiberreicher in etwas zu werden, impliziert eine schon
vorhandene Fiille bzw. einen schon vorhandenen Reichtum.** Dies wiirde im
Umbkehrschluss als Ist-Zustand weniger auf negativ zu verstehende Méngel als
vielmehr auf »Luft nach oben« hindeuten® und es fraglich erscheinen lassen,
ob sich die vVoteprparta mit dem Motiv des Uberflieens verbinden lassen, d. h.
ob das Motiv iiberhaupt Sachverhalte bezeichnet, bei deren Umsetzung in der
Gemeinde noch Probleme bestehen. In diesem Fall kénnte, da die mepiooebo-
Stellen in 4,1 und 4,10 die ethische Unterweisung umschlieffen bzw. diejenige
Stelle in 4,1 als Einleitung insgesamt auf das Folgende bezogen ist — d. h.
neben der Geschwisterliebe auch auf Sexualethik und Handelsverhalten —,
geschlussfolgert werden, dass in ebendiesem ethischen Bereich rundweg keine
voteprpata bestanden.

Die Riickschliisse, die in diesem Fall vom Motiv auf die historische Gemein-
desituation gezogen werden, iiberstrapazieren damit aber woméglich seine
historische Aussagekraft, da mit einem gewissen Grad rhetorischer Schonfar-
berei gerechnet werden kann:*® Gerade die Beobachtung, dass die Benennung
der dotepripata als Marker von etwas Negativem in der Gemeinde in die-
ser (negativen) Deutlichkeit im 1Thess singulér bleibt, zugleich aber damit

3 Vgl. Marxsen, Auslegung, 25. Unter dem Stichwort positive Zuschreibung wire ferner
auch an die Verortung der Gemeinde in den Bereich des Lichts und des Tages zu denken
(5,5); ein aktiv zum Ausdruck gebrachtes Lob ist hier aber nicht zu erkennen.

 Zumindest ist die alternative Bedeutungsebene »iibrig od[er] iiberfliissig sein« (Gemoll/
Vretska, Gemoll, s. v.) hier offensichtlich nicht gemeint.

% Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 251 (»im >Ubermaf8« zu handeln, ist immer vervoll-
kommnungsfihig«); Schreiber, Thessalonicher, 230.

% Siehe dazu auch unten Abschnitt 10.4 auf Seite 331.
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10 Verpflichtendes Lob

gerechnet werden muss, dass Paulus Hinweise und Anweisungen zwecks Eli-
minierung der botepripata gibt, legt nahe, dass es nicht in Paulus’ Interesse
ist, sich lange oder explizit mit Mangeln aufzuhalten, sondern er darauf zielt,
diese in den Mantel des Lobes gekleidet weiter zu thematisieren bzw. mittels
seiner Mahnungen zu bearbeiten.’’

Dass das Motiv des UberflieBens als primér argumentativ und weniger situa-
tiv veranlasst zu verstehen ist, zeigt ein Blick auf die weiteren zwei Belegstellen
des UberflieBens im 1Thess, die es zu einer grofler angelegten Argumentati-
onsfigur machen, in der eine Verbindung der Gemeinde zu den Missionaren
und zum Kyrios hergestellt wird.’® In 2,17 ist nimlich auch das Verhalten der
Missionare gekennzeichnet von einem tiberméaflig(er)en Bemiihen, mepioco-
Tépwg ¢omovdacoyiev, die Gemeinde wiederzusehen.*” Und in 3,12 ergeht die
Bitte an den Kyrios selbst, die Gemeinde reich und noch tiberreicher an gegen-
seitiger und tber die Gemeindegrenzen hinausreichender Liebe zu machen, 6
n0Oplog Theovaoal xal tepltoceboat Tfj aydrn eig dAAAovg xai eig TavTog —
der Inhalt dieser Bitte wird beim Thema Geschwisterliebe in der Formulierung
Opeig Jeodidantol éote eig TO dyortdv GAAGAOLG, Kol yap Toleite adTO €1g
névtag Tovg adedpovg [todg] év OAn TH Manedovig (4,9-10a) aufgegriffen®”
und quasi als erfiillt dargestellt: moieite avt6.*! Dass die Thessalonicher nicht
nur ihre Geschwister innerhalb der Gemeinde, sondern auch die év 6An Tfj
Moxedovig lieben, kann dabei sogar so verstanden werden, dass im Uber-
die-Grenzen-Thessalonikis-Hinaus das Uberflie8en bzw. Uberreich-Werden
konkrete Gestalt annimmt. Das UberflieBen (in gegenseitiger Agape) erscheint
damit als etwas, das Gott selbst lehrt und das eine Gabe des Kyrios ist. Inso-
fern ist seine Bedeutung deutlich positiv gezeichnet — kein Mangel, sondern
Vervollkommnung soll darin ausgedriickt werden.

Noch deutlicher wird das in der erneuten Mahnung, noch iiberreicher in der
Agape zu werden, die Paulus auf die Wiirdigung genau dieser schon weithin
praktizierten Agape folgen ldsst (mopaxorodpev 8¢ Opacg, adeAgoi, mepio-
oeVelV P&AAoV, 4,10b). In 3,12 wird der Wunsch ausgesprochen, in 4,9-10a

%7 Die einmalige Nennung der doteprjpara in negativer Deutlichkeit fiele dann zwar aus dem

rhetorischen Lobrahmen, wére aber notwendig, um zumindest an einer (einleitenden) Stelle
der Gemeinde gegeniiber die nicht uneingeschrankt positive Sachlage klar zu benennen.
Bildlich gesprochen: Ohne 3,10 wiren die Méngel nicht in den Mantel des Lobes gekleidet,
sondern wiirden unter diesem Mantel vollstandig bedeckt.

Vgl. Hoppe, Erster Thessalonikerbrief, 231.

Vgl. Weima, Thessalonians, 198, der hier neben dem komparativen auch ein superlatives
Verstandnis von meplocotépwg erwagt.

Vgl. Malherbe, Thessalonians, 211; Weima, Thessalonians, 238f.; Schreiber, Thessalonicher,
196f.

“1" Auch wenn Paulus dort zusitzlich ein (weiteres) UberflieBen anmahnt.

38
39

40
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seine Erfiillung und in 4,10b wiederum die Aufforderung zu seiner weiteren,
noch besseren und umfassenderen Erfiilllung. In dieser kontinuierlichen me-
plocevw-Spirale, einem Immer-besser-Werden, schwingt ein komparatives
Moment mit, das etymologisch auch den Uoteprjparta anhaftet**und beide
Worte verbindet. Uber diese Verbindung versucht Paulus das negativ kon-
notierte Nachstehen, den Mangelaspekt, weg von der mangelhaften Ebene
auf eine Gut-und-besser-Ebene zu heben, um den Thessalonichern (lobend
und bestiarkend) zusprechen zu konnen, dass sie bereits auf einem guten Weg
sind.*® In Schulnoten ausgedriickt: Lassen die Uoteprjpata eher an ein Kimp-
fen um die rettende 4- denken, so erweckt Paulus in der Verwendung von
nepltocevw eher den Eindruck einer 2+ mit der kronenden 1 in Reichweite.
Dies gilt auch — bzw. vielleicht sogar starker als bei der bereits sehr positiv
dargestellten Geschwisterliebe — fiir die insgesamt auf die ethischen Ausfiih-
rungen bezogene Bestimmung tva mepiocednte pdAdov in 4,1. Dass Paulus
das Motiv der Uberflieens bereits in 3,12 im unmittelbaren Anschluss an die
Nennung der voteprjparta einfliefen lasst — noch bevor er in 4,1 auf allgemei-
ner und in 4,3 auf konkreter Ebene mit der ethischen Ermahnung beginnt
-, impliziert zusatzlich, dass zwischen beidem ein enger Bezug intendiert ist
bzw. das Uberflielen als auf die Mangel antwortende Argumentationsstrategie
zu sehen ist. Insofern besteht ein plausibler Zusammenhang von Mangeln
und UberflieBen, bei dem die Méngel konsequent als nicht gravierend pri-
sentiert werden, sodass deren Korrektur bzw. Uberwindung méoglich wird
und im bereits positiv dargestellten Verhalten der Thessalonicher sogar schon
angelegt ist. Die Ermahnung in Bezug auf die Mangel wird so rhetorisch in
einen lobenden Kontext eingebettet.

10.3.3 Das Wissen der Thessalonicher als Mahnung und
Wiirdigung
Ebenfalls Teil des strategischen Lobens sind auch einige der im Rahmen der

Parénese von Paulus eingesetzten Referenzen auf vorhandenes Wissen. Zwar
werden diese hier weniger haufig und in anderer Funktion verwendet als im

42 Vgl. Gemoll/Vretska, Gemoll, s. v. botepéw.

* Das komparative Moment ist dabei grundsitzlich in den beiden Richtungen denkbar, die
durch votépnpa und mepiooedw abgedeckt sind: einem negativ konnotierten Nachstehen
gegeniiber einer verfehlten Mindestnorm (botépnpa) und einem viel weniger negativ
erscheinenden Nachstehen im Gegeniiber eines Uberreichtums, der als das maximal
Erreichbare prasentiert wird (mepiocedw). Indem Paulus die Méangel in den Horizont des
uiberflieBenden Reichtums einzeichnet, lasst er sie bzw. die mioTig der Thessalonicher viel
weniger mangelhaft erscheinen.
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10 Verpflichtendes Lob

diesbeziiglich dichtesten Briefabschnitt 1Thess 2,1-12, sie sind aber auch im
Rahmen der Ermahnung angesichts der boteprjpota argumentationsstrate-
gisch auszuwerten.

Paulus beginnt seine Ermahnung mit einer doppelten Feststellung, dass die
Thessalonicher deren Inhalt kennen. Sowohl xadag taperdfete Top’ MUV
(4,1) als auch oidare yap tivag mapayyeiiog édoropev v (4,2) machen das
deutlich. Nach Lob im Sinne einer Wiirdigung des schon vorhandenen Wissens
der Thessalonicher klingen die paulinischen Formulierungen hier allerdings

t.** Funktional intensivieren diese Hinweise auf Bekanntheit in der Ge-

nich
meinde eher die Ermahnung, indem sie die unbedingte Notwendigkeit der
Befolgung der mapayyerion unterstreichen. Das Wissen bzw. die bestehende
Kenntnis der Gemeinde im Hinblick auf die Gebote erinnern diese an deren
obligatorische Befolgung.*® So lisst sich auch schliissig die Einbindung sowohl
Gottes (del Opag mepuratel wal apéonev ded, 4,1; und auch 4,3: JéAnpo tod
JeoD) als auch des Kyrios Jesus (i tod wvpiov Incod, 4,2) an genau dieser
Stelle der Argumentation erkldren: Weil es nicht um mehr oder minder optio-
nale Verhaltenswiinsche der Missionare fiir die Gemeinde, sondern um nichts
Geringeres als die Gebote des Kyrios und einen gottgefilligen Lebenswan-
del geht, die fiir die Christusgliubigen soteriologisch relevant sind,* ist die
Befolgung dieser Gebote essentiell. Ohne dabei konkret zu werden, ist hier
zwischen den Zeilen Kritik nicht zu iiberhéren; die botepriparta treten darin
als Méngel in ihrer negativen Bedeutungsdimension hervor.

Anders konnotieren die weiteren Referenzen auf das Wissen der Thessalo-
nicher den Inhalt der paulinischen Ermahnung und Belehrung. Zweimal setzt
Paulus eine Praeteritio ein (00 ypeiav €xete yphyperv Opiv, 4,9, und o0 xpeiav
éxete v ypageoday, 5,1f.), um die Themen Geschwisterliebe und Herrentag
jeweils als in einer Weise bekannt zu deklarieren, die eigentlich keine weitere
Behandlung erforderlich mache. Zweimal ist die Praeteritio dabei um eine
erklarende Intensivierung erginzt, die die Nicht-Notwendigkeit der weiteren
Behandlung begriindet: weil die Thessalonicher von Gott selbst unterwie-
sen sind (abtol yop Opeig Jeodidontol éote €ig TO qyamav aAARAovg, 4,9)
bzw. weil sie genau Bescheid wissen (abtol yap auptpdg oidare, 5,1f.). Hier
transportiert die Art und Weise, wie der Inhalt als bekannt ausgewiesen wird,

* Auch die Herstellung einer Ubereinstimmung im gemeinsamen Wissen bzw. eines Einver-
standnisses seitens der Thessalonicher, wie es in 2,1-12 mit Blick auf die Bewertung des
missionarischen Wirkens vollzogen wird (Abschnitt 4.2.1 auf Seite 178), ist hier nicht der
Zielpunkt der Argumentation.

4 Vgl. zur sprachlichen Dringlichkeit ab 1Thess 4,1 auch Berglund, Rhetorical Efforts, 544.

¢ Vgl. Konradt, Gericht, 95-97.126f.178.
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keine Kritik, sondern Lob. Die mahnende Erinnerung, dass Paulus Gebote des
Kyrios selbst wiederholt, erscheint nicht nétig, sondern deren Umsetzung lasst
sich nach Meinung des Paulus offenbar (erneut) durch positive Wiirdigung
des schon Erreichten, durch Bestarkung zum Fortsetzen des eingeschlagenen
Wegs, erreichen.

Die auf die Nennung der doteprpata folgenden Mahnungen zeigen in ih-
rer sprachlichen Gestaltung ein Geflecht an Kritik und Lob. Wihrend das
Negative, von Méangeln Behaftete, dabei zwar wiederholt durchscheint, je-
doch nie konkrete Gestalt annimmt, die die Benennung eines spezifischen
Fehlverhaltens zuliefe, ist das Lob auch innerhalb der Kritik fortgefiihrt. Es be-
gegnet in der Gestalt anerkennender Aufforderungen, noch besser zu werden,
gleichfalls anerkennender Referenzen auf die guten Kenntnisse der Thessalo-
nicher sowie der Wiirdigung eines bereits guten Verhaltens. Auf diese Weise
dient das Lob (auch hier) der Bestatigung und der weiteren Motivierung der
Thessalonicher.*’

10.4 Fundiert, aber ausgeschmiickt. Zur Technik
und Funktion des Lobens als Strategie

Wie gesehen lassen sich dem Aufbau des 1Thess entsprechend bzw. diesen Auf-
bau widerspiegelnd zwei Grundmuster erkennen, wie Paulus sein Lob im Brief
umsetzt. Zunichst kleidet Paulus sein Lob in das Gewand eines Dankgebets
an Gott, das die Thessalonicher bzw. ihren christlichen Lebenswandel zum
Inhalt hat.*® Den Inhalt dieses Gebets gibt Paulus schlieBlich im Brief wieder.
Dass das Lob den Thessalonichern auf diese Weise indirekt zugesprochen
wird, gewissermaflen iiber Gott als Umleitung, bewirkt zweierlei: Gott wird
als autoritative Instanz eingebunden, die den positiven Blick des Paulus auto-
ritativ bestatigt. Auflerdem erweckt die Subtilitat des Indirekten nicht oder
zumindest viel weniger den Eindruck plumper Schmeichelei*” und lasst das
Lob daher rein auf der Ebene seiner Darstellung ehrlicher erscheinen. So lasst

47 Vgl. Holtz, Thessalonicher, 138: Durch »Schwéachen und Unsicherheiten im Leben der
Gemeinde [...] ist die hohe Anerkennung der Gemeinde nicht aufgehoben, auch nicht
relativiert.«

4 Vgl. Klauck, Briefliteratur, 271.

* Diesen Eindruck will Paulus vor dem Hintergrund der negativen Wertung der Schmeichelei
in antiken Quellen (vgl. Abschnitt 4.1.3.1 auf Seite 150) und seiner eigenen, entschiede-
nen Distanzierung davon (1Thess 2,5 bzw. dazu Abschnitt 4.1.3.2 auf Seite 160) sicher
vermeiden.
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sich auch erkldren, warum das Lob fiir die Thessalonicher trotz seiner hohen
Prasenz im Brief nicht lexikalisch - z. B. mittels Formen der Lemmata érovog,
¢yumpov oder dpvog —*° zur Sprache kommt: Ein indirekt wiedergegebenes
Gebet ist subtiler und erwartbar wirkungsvoller, um die Adressaten fiir das
Lob empfanglich zu machen. Denn darum geht es beim Lob an dieser Stelle
letztlich: Den Thessalonichern so glaubhaft wie moglich Wertschatzung und
positive Bestatigung fiir den eingeschlagenen Weg als christliche Gemeinde
auszudriicken und sie so zugleich zum »Dabeibleiben«> zu ermutigen.

Funktional dhnlich gelagert agiert Cicero im Hinblick auf den Einsatz von
Lob als rhetorischem Mittel in einem im Jahr 46 v. Chr. verfassten Brief an
Trebianus:

Ich hatte Dir schon eher geschrieben, wenn ich nur gewuf3t hétte, wel-
che Schreibart ich anwenden sollte. In Zeiten wie den unsrigen ist es
die Aufgabe des Freundes, zu trosten oder Versprechungen zu machen.
Aufs Trosten lege ich mich nicht mehr, weil ich von vielen Seiten hore,
wie tapfer und gelassen Du die Unbilden der Zeit tragst, und welch
starken Trost Du aus dem Bewuf3tsein schopfst, das Rechte getan und
gewollt zu haben. Damit erntest Du reichen Lohn fiir Deine Beschéfti-
gung mit der Philosophie, der Du Dich, wie ich weif}, stets gewidmet
hast, und ich kann Dir nur dringend raten, es weiter zu tun. Zugleich
verspreche ich Dir, einem Manne, der mit dem Lauf der Dinge, mit
unsren Vorbildern und unsrer ganzen Vergangenheit vertraut ist, selbst
nicht eben ungebildet und nur in der Literatur vielleicht weniger als
wiinschenswert bewandert, dafiir aber in praktischer Erfahrung leider
mehr als wiinschenswert versiert: das bittere Unrecht, das Dir geschieht,
wird nicht ewig auf Dir lasten! (Cicero, Fam 6,10,4f., Ubers. Kasten).

Cicero lobt die Tapferkeit des Trebianus und ermutigt ihn zum Durchhalten
darin, da die Situation sich wieder zum Besseren wenden wiirde.’®> Auch hier
ist das Lob indirekt realisiert, indem es scheinbar nicht von Cicero selbst
gesprochen wird, sondern er es »von vielen Seiten hor[t]«, also von anderen.”

3% Fiir weiteres Vokabular aus diesem Wortfeld vgl. Louw/Nida (Hrsg.), Lexikon, 429-431.

1 Kérner, Sexualitit, 118.

>2 Ein weiteres Beispiel fiir die Verbindung von Lob fiir Geleistetes mit der Ermahnung zu
weiteren Bemithungen, ebenfalls in brieflicher Form, findet sich bei Seneca (Ep 5,1): »Daf}
Du beharrlich Deine Studien betreibst, alles andere beiseite 143t und nur danach strebst,
Dich Tag fiir Tag zu einem besseren Menschen zu machen, das begriifie ich, das freut
mich, und ich empfehle Dir, nicht nur durchzuhalten, sondern bitte Dich dringend darum«
(Ubers. Fink).

33 Ferner interessant ist, dass Cicero seine Mahnung mit Hoffnung auf Besserung auf per-
sonlicher Ebene dadurch zu unterfiittern sucht, dass er darauf verweist, selbst schon zu
Genuige Erfahrungen mit »bittere[m] Unrecht« gemacht zu haben. Mit anderen Worten:
Cicero fithrt zur Starkung des Trebianus die gemeinsame Erfahrung von Leid ins Feld.
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Das zweite Grundmuster, wie Paulus im 1Thess Lob einflieflen lasst, ist
dessen Platzierung gerade im Kontext von Kritik und Ermahnung. Es erscheint
dabei in den oben gezeigten Formen® und setzt die positive Bestdrkung der
Thessalonicher aus der ersten Briefhalfte fort, obwohl die Stichwortnennung
der votepripata (1Thess 3,10) sowie die stellenweise dringlich-ermahnenden
Tone ab 4,1 auf zu korrigierende Defizite hindeuten, Lob also eher nicht
erwarten lassen. Doch Paulus behélt auch darin seinen lobenden Tonfall bei,
um zu bestdrken und zu motivieren. Dagegen treten die Defizite im Zuge
dieser Art der Darstellung in den Hintergrund. Dass sie deswegen dennoch
vorhanden sind und von Paulus bearbeitet werden, ist kein Widerspruch zum
auffilligen Lob —*° im Gegenteil: Gerade in einem solchen Kontext, der sachlich
nicht ausschliellich Anlass zu Lob g#be, kann die lobende Rede als rhetorische
Strategie zur Anwendung kommen.

Dazu ist ein weiterer Blick auf Quintilians Institutio oratoria instruktiv, der
sich im siebten Kapitel des dritten Buches zur Lob- und Tadelrede duflert und
dabei auch zahlreiche technische Kernpunkte und Beispiele nennt, wie das
Loben effektiv — d.h. iiberzeugend — umgesetzt werden kann.’® Quintilian
gibt als »die eigentliche Aufgabe« des Lobens an, »die Dinge zu steigern und
auszuschmiicken« (Inst 3,7,6, Ubers. Rahn).>” Wenn Paulus im 1Thess also eine
schonfiarbende Uberbetonung des Positiven zulasten der dadurch iiberdeckten
Maéngel vornimmt, so bewegt er sich damit voll und ganz im Rahmen einer
lobenden Argumentationsgestaltung. Dass Paulus Lob strategisch einsetzt,
d. h., um bei seinen Adressaten ein Ziel zu erreichen, und dabei mit der gegebe-
nen Sachlage durchaus kreativ umgeht, ist vor diesem Hintergrund plausibel.
Zugleich ist diese rhetorische Freiheit im Umgang mit realen Gegebenheiten

Dies stellt in Gestalt der Gemeinschaftsrhetorik eine weitere argumentationsstrategische
Parallele zu Paulus bzw. dem 1Thess dar; siche Abschnitt 9.3 auf Seite 305.

Lob fiir vorhandenes und bereits umgesetztes Wissen seitens der Gemeinde sowie Lob fiir
das bereits Erreichte als Habenseite im Motiv des UberflieBens; siehe Abschnitt 10.3 auf
Seite 325.

Der Formulierung nach ist daher Marxsen, Auslegung, 25 zuzustimmen (»Nun darf man in
der Konstatierung solcher votepripata keinen Gegensatz zum Lob sehen, das der Apostel
den Thessalonichern zollt.«), wenngleich dort der Widerspruch bzw. Gegensatz deswegen
nicht vorhanden sei, weil es gleichsam die voteprjparta in ihrer negativen Dimension
nicht seien.

Dieser technische Aspekt, d. h. die argumentationsstrategische Auswertung der quinti-
lianischen Ausfithrungen, ist unbenommen seines gewahlten Zugriffs auf das Lob als
Redegattung vorhanden, da Lob - ob als Kerninhalt einer ganzen Rede oder als wieder-
kehrendes Motiv in einem multithematischen Brief — immer primér als Inhalt gegeben
sein muss und erst auf dieser Basis sekundar zum Gattungsbegriff werden kann. Zu einer
den Redegattungen generell anhaftenden Fluiditit vgl. Quintilian, Inst 3,4.

sed proprium laudis est res amplificare et ornare.

54
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aber nicht mit Beliebigkeit zu verwechseln. Wiederum ist hier mit Quintili-
an festzustellen, dass die lobende Rede »eine Beweisgrundlage verlangt«,*®
ihr Inhalt also nicht einfach aus der Luft gegriffen sein darf. Paulus ist und
bleibt — zwar weniger aufgrund rhetorischer Theorie, unbedingt aber vor
dem Hintergrund, dass die Gemeinde als Inhalt und Adressatin des Lobes
am allerbesten beurteilen kann, ob Paulus sie sachlich angemessen oder aber
iibertrieben schmeichelnd lobt - bei allem rhetorischen Gestaltungsspielraum
auf Tatsachen angewiesen. Diese Grundlage kann er sodann gemif seiner
Intention »steigern und ausschmiicken«.”

Als besonders wirkungsvoll bewertet Quintilian solches Lob, das auf Ver-
dienste fiir andere (statt fiir sich selbst) verweist.®® Hier kénnte demnach
eine weitere®! Erklirung dafiir liegen, warum Paulus die Gemeinde mehrmals
positiv in Relation zu anderen Gemeinden bzw. Christusglaubigen setzt:%* ihre
Vorbildfunktion fiir die Gemeinden Makedoniens und Achaias (1,7), ihre den
Missionaren freudebringende Beharrlichkeit und ihre geschwisterliche Liebe
nicht nur innerstédtisch, sondern &ic wvtag tovg adedpovg [Tovg] év OAN Ti)
Monedovig (4,10). Durch diese Ausweitung wird eine Intensivierung des Lobes
erreicht. Die Gemeinde — so will es Paulus offenbar zum Ausdruck bringen -
agiert nicht nur gut im Hinblick auf ihren eigenen Lebenswandel, sie handelt
damit sogar auch zum Wohle anderer. Hierin ist deutlich Wiirdigung bzw.
Bestarkung erkennbar und zugleich (erneut) Ansporn fiir eine Fortsetzung
dieser Lebensfithrung, da die Gemeinde der Thessalonicher in ihrer Vorbild-
funktion fir andere Gemeinden zugleich in eine Verantwortungsposition fiir
diese gestellt ist.

Schliellich entspricht das paulinische Loben im 1Thess noch in einer weite-
ren Hinsicht den theoretischen Uberlegungen Quintilians: der Notwendigkeit
der Captatio benevolentiae. Das Publikum soll - nach Méglichkeit im Einklang

58 Quintilian, Inst 3,7,4: Ut desiderat autem laus, quae negotiis adhibetur, probationem, sic etiam
illa, quae ostentationi componitur, habet interim aliquam speciem probationis — »Wie aber die
Lobrede, die als offizielle Aufgabe ihre Verwendung findet, eine Beweisgrundlage verlangt,
so hat auch diejenige, die zur kiinstlerischen Unterhaltung verfaf3t wird, zuweilen auch
eine Art solcher Beweisgrundlage« (Ubers. Rahn). Da im Fall des 1Thess vom Loben als
»kiinstlerischer Unterhaltung« keine Rede sein kann, ist hier die andere Verwendungsweise
in Anschlag zu bringen, die obligatorisch einer »Beweisgrundlage« bediirfe.

Siehe zur groflen Gestaltungsfreiheit des Redners, sogar was vermeintlich unlautere Mittel
wie bewusste Tauschung angeht, auch Quintilian, Inst 2,17,26-29.

Quintilian, Inst 3,7,16: dum sciamus gratiora esse audientibus [... ] quod aliena potius cause
quam sua — »nur missen wir wissen, dafl es den Horern willkommener ist zu horen, [...]
was er eher fiir andere geleistet hat als fiir sich selbst« (Ubers. Rahn).

Neben der - gleichfalls rhetorischen — Gemeinschaftsherstellung.

Zur Gemeinschaftsrhetorik hinsichtlich dieser Verbindungen zu anderen Gemeinden und
auch zur Frage nach deren historischer Glaubwiirdigkeit sieche Abschnitt 9.2 auf Seite 303.
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10.5 Bewertung

mit dem Inhalt der Rede - gelobt und dadurch wohlwollend gestimmt wer-
den.®® Da im 1Thess das »Publikum« ohnehin Gegenstand des paulinischen
Lobens ist, ist dieser Aspekt kaum besonders zu betonen. Er verdient aber
zumindest dahingehend Erwé&hnung, dass die Herstellung von Wohlwollen
funktional durchaus dem Interesse des Paulus entsprechen diirfte. Denn Wohl-
wollen kann zur wichtigen Grundlage dafiir werden, dass die Thessalonicher
die paulinischen Weisungen umsetzen und so ihre voteprjpata in Ordnung ge-
bracht werden kénnen. In diesem Sinne bereitet das Wohlwollen evozierende
Lob auch die Anbringung von Kritik vor.**

10.5 Lob als Strategie. Eine Bewertung und
Riickbindung an die Situation der
Gemeinde

Paulus wihlt fiir seinen Brief an die Thessalonicher im Hinblick auf die Gemein-
de, ihre christliche Existenz in Glaube, Liebe und Hoffnung, einen positiven
Tonfall. In den Themenfeldern Ethik und Eschatologie zeigt das schlichte Vor-
handensein von (erinnernden, teilweise dringlich erinnernden) Ermahnungen,
Anweisungen und der Belehrung iiber die Entschlafenen deren Notwendig-
keit — und damit potentiell Bereiche, in denen die Gemeinde nicht oder nicht
hinreichend positiv agiert bzw. informiert ist.®> Zuvorderst aber impliziert
die Wortwahl doteprjparta, gerade in Verbindung mit xataptilw, hinreichend
deutlich, dass die miotig der Thessalonicher in der Tat defizitdre Seiten hat
(3,10).% Ginge es sachlich nur um ein Uberreich-Werden, ein Uberfliefen,
erschliefit sich der negative Begriff nicht — zumal angesichts der sonst so
auffallig positiven, von Lob durchsetzten Darstellung der Gemeinde.

Das Lob begegnet im Brief an verschiedenen Stellen und in verschiedener
Gestalt: als erzédhltes Dankgebet, als Begriindung fiir Freude, als Anerken-

53 Quintilian, Inst 3,7,24: ipsorum etiam permiscenda laus semper (nam id benivolos facit);
quotiens autem fieri poterit, cum materiae utilitate iungenda — »Auch mufy immer zum Lob
der Horer etwas eingestreut werden; denn das macht sie wohlwollend. Sooft es sich aber
einrichten 148t ist es mit dem zu verbinden, was fiir den Gegenstand der Rede von Nutzen
ist« (Ubers. Rahn).

Vgl. Berglund, Rhetorical Efforts, passim, bes. 556, der die Captatio benevolentiae allerdings
zu formalrhetorisch versteht.

Vgl. Holtz, Thessalonicher, 138. Demnach geht es bei den entsprechenden paulinischen
Ausfihrungen (hier konkret bei den ethischen Ermahnungen in 4,1-12) nicht ausschlief3-
lich um eine Bestiarkung in dem, was die Gemeinde bereits praktiziert (so Hoppe, Erster
Thessalonikerbrief, 228).

66 Vgl. Weima, Thessalonians, 229; Holtz, Thessalonicher, 138.
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10 Verpflichtendes Lob

nung von Wissen und Handeln, mal fiir sich stehend und mal im Kontext
von Parénese. Ferner lasst sich das Lob dabei in drei funktionale Richtungen
entfalten: Anerkennung fiir die christliche Existenz in Glaube, Liebe und Hoff-
nung (anerkennendes Lob), Ermutigung und Ansporn zur Fortfithrung dieser
Art der Lebensfithrung (motivierend-verpflichtendes Lob) und Korrektur von
voteprpata im Sinne von Defiziten (korrigierend-verpflichtendes Lob). Das
Ineinandergreifen dieser funktionalen Ebenen von Lob im 1Thess erschwert
allerdings die Rekonstruktion der voteprparta massiv. Sie werden vom lo-
benden Grundton des Briefes, gerade auch an Stellen der Ermahnung, derart
positiv iiberdeckt, dass sich konkrete Defizite in Bezug auf den Glauben der
Thessalonicher nicht situativ rekonstruieren lassen — auch wenn sie offenbar
vorhanden sind.®’

Gleichwohl lasst sich aber das Lob als Technik und rhetorisches Mittel im
1Thess an vielen Stellen als ein Kernelement paulinischer Argumentationss-
trategie zeigen und zumindest als Strategie auch situativ plausibel machen:
Anlasslich der voteprpata im Glauben der Gemeinde — was auch immer
darunter konkret zu verstehen ist — besteht fiir Paulus Handlungsbedarf in
Form von Korrektur des noch defizitidren Verhaltens. Anldsslich des instabilen
Zustands der Gemeinde als neu gegriindete, zahlenméafig in Relation zur Me-
tropole um sie herum iiberschaubare, isolierte und bedrangte Gemeinschaft
besteht fiir Paulus Handlungsbedarf ebenso und zuvorderst in Form von Stér-
kung der Christusgldubigen.®® Beide Seiten zusammenzubringen, erfordert
einen rhetorischen Balanceakt. Mithilfe des Lobens kann diese Balance erreicht
werden: Die positiv-bestirkende Wirkung von Lob diirfte offenkundig sein,

57 Denkbar wiren niherhin eine unzureichende Umsetzung der sexualethischen Mahnungen
(v.a., da diese in einer paganen Gemeinde bzw. Stadt wohl als besonders neuartig und
damit besonders problematisch zu etablieren gewesen sein diirften; vgl. Kérner, Sexualitit,
121) und ggf. auch der redlichen Geschaftstatigkeit, eine unzureichende Klarheit iiber das
Schicksal der Entschlafenen (wobei Paulus die Ausfithrungen in 1Thess 4,13-18 nicht als
bereits bekannt deklariert), eine insgesamt zu schwach ausgeprigte Gewissheit in der
eschatologischen Hoffnung (da die Thessalonicher sich an diesem Punkt vom spottenden
Umfeld verunsichern lassen) sowie eine unzureichende Praktizierung der Geschwisterliebe
(wobei dies im Hinblick auf die gerade dort ausgeprégt positiv-wiirdigende Sprache und
die rhetorische Funktion des Abschnitts 4,9f. auch im Dienste der Gemeinschaftsrhetorik
(siehe Abschnitt 9.1 auf Seite 297) als eher unwahrscheinlich zu bewerten ist — andererseits
gerade die lobende Sprache in ihrer rhetorischen Funktion auf damit abzufedernde Defizite
hindeuten konnte).

68 Siehe dazu den ersten Teil dieser Arbeit bzw. v. a. Kapitel 3 auf Seite 95 mit Abschnitt 3.4

auf Seite 132.

Dementsprechend hatte und hat Lob einen festen Platz u. a. in der erziehungswissen-

schaftlichen Forschung; vgl. als basalen Zugriffspunkt nur Gudjons/Traub, Padagogisches

Grundwissen, 199.222-224.
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10.5 Bewertung

wihrend ein solch positiver Tonfall zugleich einen potentiell fruchtbaren
Raum fiir die bereitwillige Annahme von Kritik und Verbesserungshinweisen
eroffnet.

Der Effekt von Lob néamlich ist letztlich eine positive Bestarkung. Ausge-
driickt ist — ergidnzend zum »Ihr seid nicht allein!« — ein »Ihr macht so viel
richtig!«. Diese Stiarkung steht fiir Paulus im Vordergrund und kommt im Lob
hinreichend gut zur Geltung, womit der angespannten Situation der Gemeinde
Rechnung getragen wird. Hier begegnet das Lob in seiner anerkennenden
Form. Zugleich eréffnet diese Art der Bestarkung den Raum fiir dosierte Mah-
nungen, da die Gemeinde eben doch nicht alles richtig macht - hierin tritt
die verpflichtende Seite des Lobes hinzu. Und genau diese Dosierung ist die
Kunst, denn allzu schroffe Kritik oder hohe Forderungen kénnten angesichts
angespannter Lage zu Resignation fithren. Mit anderen Worten: Kritik von
Paulus zusétzlich zur Kritik aus dem stadtischen Umfeld kénnte schlicht zu viel
fiir die Gemeinde sein und — im aus paulinischer Sicht schlimmsten Fall - die
Abwendung vom Evangelium nach sich ziehen. In jedem Fall aber muss Paulus
fiirchten, dass ein zu starker Fokus auf das Negative die bedridngte Gemeinde
noch weiter destabilisieren wiirde. Daher vollfithrt Paulus im 1Thess besagten
Balanceakt aus Starkung und Zurechtweisung. Und dem Lob kommt darin
eine wesentliche Bedeutung zu, indem es sich mit dem, was eigentlich nicht
gut lauft, kombinieren lasst und in dieser Kombination die Kritik abfedert
bzw. den bestirkenden Zuspruch beizubehalten ermdglicht.”® Paraphrasiert
versucht die paulinische Verwendung des Lobes auszudriicken: »Macht weiter
auf dem guten Weg, den ihr eingeschlagen habt. Thr schafft das, denn ihr
macht schon so Vieles sehr gut.« Damit wird im bestdrkenden Lob ein Soll-
bzw. Idealzustand zum Ist-Zustand stilisiert,”! um der Gemeinde den Weg
zum tatsichlich erst noch zu erreichenden Idealzustand — der aus Sicht des
Paulus aber unbedingt erforderlich, weil soteriologisch relevant ist -2 7u
ebnen, indem dieser zu erreichende Zustand mit rhetorischen Mitteln in eine
gut und schnell erreichbare Nahe geriickt wird.

70 Beispielhaft lasst sich das anhand des Motivs des UberflieBens konkretisieren, worin
Bestatigung und Korrektur, vorhandener Reichtum und das Ziel des Noch-iiberreicher-
Werdens Hand in Hand zum Ausdruck kommen.

1 Ahnlich Glowasky, Ethos, passim, bes. 752, der in seiner durchaus zutreffenden Beto-
nung der konstruktiven Dimension der paulinischen Rhetorik allerdings deren situative
Verwurzelung zu wenig berticksichtigt.

72 Vgl. Konradt, Gericht, 95-97.126f.178.
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11 Fazit: Der 1Thess und die
situationsgebundene Rhetorik

Die in dieser Arbeit vorgenommenen Analysen haben beriicksichtigt und so
(hoffentlich) gezeigt, wie stark Situation und Argumentation als zwei Seiten
einer Medaille gemeinsam zu betrachten sind bzw. — mit der Zielrichtung
Rhetorik ausgedriickt — wie stark die Argumentation von ihrer jeweiligen
Situation geprégt, in Teilen sogar vorgegeben ist. In dieser Hinsicht erwiesen
sich die gemeinsame Behandlung einzelner Situationen, ndherhin Problem-
konstellationen rund um die Gemeinde, und der je auf sie zugeschnittenen
Argumentationen als zielfithrend. Ein diesbeziigliches Fazit, das die Situationen
und Argumentationen im 1Thess zusammenfassend in den Blick zu nehmen
gedenkt, steht vor der einschrankenden Herausforderung, dass sich die Eigen-
heiten jeder Situation und der jeweils auf sie zugeschnittenen Argumentation
nur bis zu einem gewissen Grad zusammenfassen lassen.

Gleichwohl soll zunichst eine kurze Rickschau auf die Situation(en) und
darauf aufbauend die Argumentation(en) im bzw. zum 1Thess erfolgen, bevor
auf dieser Grundlage als letzter Schritt die Riickfrage nach dem rhetorischen
Charakter der paulinischen Argumentation im 1Thess beantwortet werden
soll.

11.1 Die Situation(en) in Thessaloniki

Fir die Zusammenfassung der Situation(en) kann - soweit sich diese zusam-
menfassen lassen — auf das Schlusskapitel des ersten Teils dieser Studie ver-
wiesen werden,! weshalb der Riickblick an dieser Stelle kurz gehalten werden
kann: Als geeigneter Zugriffspunkt auf die bzw. Schlissel zu den im 1Thess
thematisierten Situationen erwies sich darin die — gewissermaf3en vom Brief
selbst nahegelegte — Bedrangnis (Aiic), die sich in verschiedener Hinsicht
inhaltlich fiillen lasst und so neben unterschiedlich gelagerten Einblicken
auch einen Gesamteindruck zur Situation der jungen Gemeinde der Christus-
glaubigen in Thessaloniki bietet. Diese Gesamtsituation ist maf3geblich davon

! Siehe Kapitel 8 auf Seite 283.
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11 Fazit: Der 1Thess und die situationsgebundene Rhetorik

gepragt, dass die Christusglaubigen mit ihrer Konversion zum Glauben an
Jesus Christus im Hinblick auf ihre monotheistische Glaubensiiberzeugung,
auf ihre unmittelbare Erwartung der Parusie ihres Kyrios sowie ihre damit
einhergehende ethische Lebensfithrung in Agape und Heiligung eine fiir sich
genommen schon umfassende Lebenswende vollzogen haben. Pragend hinzu
kommt, dass diese Konversion in einer personell schwierigen Konstellation
vollzogen wurde, da den Christusgldubigen aus ihrem stddtischen Umfeld als
Reaktion auf ihre Lebenswende Unverstindnis, Spott und andere Formen von
Anfeindung entgegengebracht wurden. Als schliefilich noch die Missionare
die Stadt verlassen mussten, war die missliche, bedriangte Lage der Gemeinde
vollstandig ausgepragt: Sozial isoliert und ohne Unterstiitzung der Gemein-
degriinder bzw. -leiter war die Gemeinde mit der angenommenen Botschaft,
die ihnen doch Rettung versprach, auf sich allein gestellt, verunsichert und
plétzlich wie verloren in ihrer eigenen Stadt. Diese an sich schon erniichtern-
de Realitét als Folge der Konversion stellte die Gemeinde zusétzlich vor die
kognitive Herausforderung, die positiv-rettende Botschaft mit ihrer negativ-
bedrangenden Gegenwart — als realen Effekt dieser Botschaft — in Einklang
zu bringen.

In Anbetracht der Einzelthemen, die in diesem Gesamtiiberblick angerissen
wurden, und v. a. in Anbetracht dessen, dass die Bedréangnis fiir die einzelnen
Christusglaubigen je nach dem individuellen privaten Umfeld ganz unter-
schiedlich aussehen konnte bzw. verschieden stark bedrangend ausgesehen
haben mag, ist zugleich (noch einmal) darauf zu verweisen, dass ein situatives
Gesamtfazit den pluralen Situationen nicht génzlich gerecht werden kann.

11.2 Die paulinische Argumentation im 1Thess

Auch wenn sich die Situation der Gemeinde bis zu einem gewissen Grad
unter der Uberschrift Bedridngnis zusammenfassen lasst, zeigt die Vielzahl
der fiir die Gemeinde problematischen Themen, dass Paulus beim Verfassen
des 1Thess vor einer mehrdimensionalen Herausforderung steht: Er muss
trotz Abwesenheit seine Glaubwiirdigkeit bzw. die seines Teams unter Beweis
stellen, weil sonst mit seiner Person auch sein Evangelium unglaubwirdig
wiirde. Er muss die junge Gemeinde angesichts ihrer sozialen Desintegration
stirken, der sie besonders in Form von Spott spiirbar ausgesetzt ist. Er muss
die Verunsicherung angesichts der Todesfdlle in der Gemeinde ausrdumen
und die eschatologische Hoffnung wach und grof§ halten. Und er muss sicher-
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11.2 Die paulinische Argumentation

stellen, dass die Gemeinde in ethischer Hinsicht ein dieser eschatologischen
Ausrichtung gemafles Leben fithrt bzw. beibehalt.

Der Gesamtblick auf die paulinische Argumentation im 1Thess zeigt dieser
Verschiedenartigkeit der Problemsituationen entsprechend unterschiedliche
rhetorische Strategien, die sich gleichfalls nur bis zu einem gewissen Grad als
grofle Argumentationslinien zusammenfassen lassen.

11.2.1 Rhetorische (Einzel-)Aspekte

Freude, xopd, wird im 1Thess zweimal der Bedrangnis direkt an die Seite
gestellt (1Thess 1,6; 3,7.9). Die kognitive Dissonanz zwischen Realitdt und
Anspruch, zwischen Bedrangnisgegenwart und Rettungserwartung kommt
hierin sprachlich vielleicht so prignant und deutlich wie sonst nirgendwo im
1Thess zum Ausdruck. Ein Oxymoron? liegt aber nur auf der Textoberfliche
vor, denn insofern, als hinter aller Freude Gott bzw. sein Heiliger Geist als
Subjekt steht und die Freude bewirkt, und insofern, als diese Wirksamkeit von
dufleren Bedréingnissen nicht eingeschrinkt wird bzw. Bedrangnisse sogar
innerhalb des goéttlichen Wirkens mitbedacht sind (3,3),° gibt es zwischen
Freude und Bedringnis keinen substantiellen Gegensatz.* Als zwischen Ge-
meinde und Missionaren geteilte Freude wirkt diese verbindend; als Freude
der Missionare anlésslich der Besténdigkeit der Gemeinde wird sie zu deren
lobender Wiirdigung.®

Bei der Widerlegung der Fehlinterpretation missionarischen Wirkens, also
des Vorwurfs der Unlauterkeit nach dem Muster (pseudo-)philosophischer
Scharlatane, zeigt Paulus die Bereitschaft und Fihigkeit zur Adaption. Er l4sst
sich auf den Diskussionskontext Philosophie ein und arbeitet darin gekonnt mit
den einschlagigen Motiven bzw. Tugenden und Untugenden, um der Gemeinde
gegeniiber seine Redlichkeit in ebender sprachlich-argumentativen Gestalt zu
beweisen, in der erwartbar die Vorwiirfe gegen ihn bzw. sein Missionsteam
vorgebracht wurden. Zugleich versteht es Paulus, Giber diesen vorgegebenen
Argumentationsraum hinaus eigene Akzente zu setzen und sich nicht nur wie
ein guter Philosoph, sondern eben wie ein gottgesandter Apostel darzustellen.®
Dabei nimmt Paulus auffallig intensiv auf das zwischen ihm selbst und der
Gemeinde geteilte Wissen Bezug, um seine Aussage den Thessalonichern

2 Vgl. Wuellner, Argumentative Structure, 118.126.130.

% Siehe dazu Abschnitt 3.3.2.3 auf Seite 131.

4 Obwohl erst einige Jahre nach dem 1Thess verfasst, so kann fiir die Plausibilitit dieses
Aspekts auf den Brief an die Philipper verwiesen werden.

5 Niherhin zur Freude siehe Abschnitt 3.3.2.2 auf Seite 128.

® Siehe zur Adaption und Variation philosophischer Motive Abschnitt 4.2.2 auf Seite 182.
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als aus deren eigener Erinnerung kommend zu prisentieren und damit so
glaubhaft wie nur méglich zu machen.’

An anderer Stelle, im Kontext des Konflikts der Missionare mit stidtischen
Juden in Thessaloniki, die zur Flucht jener fiihrte, zeigt sich Paulus als eher
verschwiegen. Zu einem gewissen Grad erklért sich das aus der Bekanntheit
des Konflikts und seiner Folgen innerhalb der Gemeinde, sodass hier schlicht
keine Notwendigkeit des (nochmaligen) Erzihlens besteht. Dartiber hinaus ist
das Schweigen aber auch als rhetorisch anzusehen, insofern darin ein Gemein-
schaftsraum eroffnet wird, der nicht nur Platz fir die Leiden der Missionare,
sondern auch die der Gemeinde bietet.®

So zuriickhaltend Paulus hinsichtlich des eigenen Leidens formuliert, so
explizit wird er im Rahmen des gleichen Konflikts nach auflen hin, indem er
scharfe Polemik gegen Juden, mittelbar auch gegen die der Gemeinde feindlich
gegeniberstehenden Landsleute der thessalonischen Christusglaubigen, vor-
bringt.” Die Gemeinde wird so, mittels Abgrenzung nach aufen, nach innen
hin zu stirken versucht. Auf Starkung nach innen zielt auch die Dimension
der Polemik, die durch die Zuweisung der »Feinde« unter das kommende
Zorngericht kontrastiv die Rettung der Christusglaubigen betont, da diese das
Zorngericht nicht fiirchten miissen.'

Mit dem Mittel der Abgrenzung und Kontrastierung arbeitet Paulus um-
fassend auch in seinen eschatologischen Ausfithrungen (5,1-11). Dort findet
sich ein ausgeprégtes, in Dualismen ausgedriicktes Spharendenken: Nacht und
Tag, Finsternis und Licht, schlafen'' und wachen, trunken und niichtern sein,
schliellich Gericht und Rettung - die Unheilssphére der Auflenstehenden
und der Heilsstatus der Gemeinde werden (bis V. 9) konsequent antithetisch
entfaltet. Auch die Waffenmetaphorik suggeriert Abgrenzung, sogar Kampf.
Diese Art der Rhetorik zielt auf eine klare Verortung der Gemeinde auf Seiten
der Heilssphire, die im Zuspruch auch Verpflichtung zu einem entsprechen-

<

Siehe Abschnitt 4.2.1 auf Seite 178.

Siehe Abschnitt 5.3.1 auf Seite 210.

An anderer Stelle im Brief verzichtet Paulus dagegen auf Polemik (z. B. in 1Thess 2,1-12).
Er setzt dieses Mittel mit Vorsicht ein und wohl bewusst so, dass es auf der Textoberfliche
als nur gegen Juden gerichtet erscheint und nicht gegen die pagane Stadtbevolkerung —
zum Schutz der Gemeinde, falls der Brief auflerhalb der Gemeinde gelesen wiirde.

19 Zur Polemik siehe Abschnitt 5.3.2 auf Seite 212.

Das negativ bzw. vom Unheil her konnotierte Schlafen bezieht sich dabei lediglich auf
die Vorkommen in 1Thess 5,6f. Dasjenige Vorkommen in 5,10 wie auch die Behandlung
der Entschlafenen in 4,13-18 fillt dagegen nicht unter die abgrenzend dualistische Argu-
mentationsweise, sondern hat unter dem Stichwort Schlaf gestorbene Gemeindeglieder
im Blick.

o
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den Verhalten ist bzw. die Gemeinde dazu anhilt, ein von der Erwartung der
Parusie her bestimmtes Leben zu fithren."?

Die Verunsicherung, die in der Gemeinde infolge der Todesflle unter Chris-
tusglaubigen aufkam, bearbeitet Paulus mit einer Rhetorik der Klarheit. In
erster Linie klart Paulus inhaltlich, was bei der Parusie geschehen wird und
warum bzw. dass auch die toten Christen dabei nicht verloren gehen. Dabei
gibt Paulus zugleich klar zu erkennen, dass er das Problem verstanden hat und
den fir die trauernde und verunsicherte Gemeinde notwendigen Trost bieten
kann,' und er bedient sich zur Herstellung der Klarheit formallogischer und
poetischer Mittel.*

Diese Auflistung argumentationsstrategischer Gestaltungsmittel erhebt
zwar keinen Anspruch auf Vollstindigkeit,”” vermag aber einen Eindruck
vom Spektrum der paulinischen Méglichkeiten zu geben. Was diese — sehr
verschiedenen — Argumentationsmittel verbindet, ist, dass sie jeweils auf die
Gemeinde zugeschnitten sind und - auf je unterschiedliche Weise — deren
Stiarkung auf dem eingeschlagenen Weg als énxAnoio ©@ecoorovinéwv dienen.

11.2.2 Grofere Argumentationslinien

Mit den Motiven Gemeinschaft und Lob lassen sich tiber die mehr punktu-
ell angewendeten Strategien hinaus auch im 1Thess hiufig wiederkehrende
Argumentationsmuster identifizieren, deren Wichtigkeit sich mit Blick auf
die Gemeindesituation miihelos erschliefit. Der zahlenméfig tiberschaubaren
Schar Christusglaubiger, fir die die Annahme des Christusglaubens eine so-
ziale Desintegration und viele negative Reaktionen mit sich bringt, spricht
Paulus mit grofier Beharrlichkeit zu, dass sie in der Gemeinde ein neues, voll-
wertiges soziales Bezugssystem von familidrer Qualitdt hat. Ebenso betont
Paulus lobend den positiven Lebenswandel der Gemeinde.

Die Argumentationslinie Gemeinschaft wird im 1Thess in verschiedene
Richtungen entfaltet und gleicht darin mehr einem Argumentationsnetz als ei-
ner einheitlichen Linie. Auf personeller Ebene erstreckt sich die Gemeinschaft
von der éxxAnoia Oecoarovuéwv ausgehend auf weitere, lokal umliegende
Gemeinden bis an »jeden Ort« (1,8) und ganz spezifisch bis nach Judia als

2 Siehe zur dualistisch-abgrenzenden Argumentation in 1Thess5,1-11 insgesamt Ab-
schnitt 7.2 auf Seite 268.

13 Siehe zu den verschiedenen Dimensionen Klarheit herstellender Argumentation angesichts
des Problems der Entschlafenen Abschnitt 6.4.1 auf Seite 243.

' Siehe dazu Abschnitt 6.4.3 auf Seite 253.

15 So lassen sich z. B. die Erwahlungsaussagen im 1Thess auch in argumentationsstrategischer
Hinsicht auswerten; vgl. dazu Weippert, Erwéhlung, Kap. 7.1.6 (erscheint demnéchst).
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dem ideellen Ursprungsort des Christusglaubens. Auch die Gemeinschaft mit
den Missionaren wird als fiir die Gemeinde essentielle Beziehung im Brief
umfassend bearbeitet und natirlich ist wesentlich auch die Gemeinschaft mit
dem Kyrios Jesus selbst betont. Auf inhaltlicher Ebene bedient sich Paulus
haufig der Familie als Bildspenderin, um die gegenseitige geschwisterliche
Verbundenheit innerhalb der Gemeinde sowie die von den Missionaren ausge-
hende elterliche Zuneigung und Sorge fiir die Gemeinde auszudriicken. Als
gemeinschaftsstiftend wird auch das exklusive Wissen in der bzw. fur die
Gemeinde mehrmals in die Argumentation eingebunden. Mit dem Stichwort
Exklusivitat ist schlieflich die Briicke zu einer die Gemeinde als Gemeinschaft
profilierenden Abgrenzungsstrategie geschlagen,' die sich z.B. in exklusi-
vem Wissen, in exklusivem Trost und in einer exklusiven Hoffnung auf die
eschatologische Rettung im Brief greifen lasst. Abgrenzung bildet dabei eine
Kontrastfolie im Dienste bzw. im Zusammenhang der Gemeinschaftsrheto-
rik, um den inneren Zusammenhalt der Gemeinde auch auf diese Weise zu
stiarken.!”

Bestarkend soll auch das paulinische Lob fiir die Gemeinde sein, und zwar
wiederum in mehrfacher Hinsicht: bestarkend im Sinne einer anerkennenden
Wirdigung von Glaube, Liebe und Hoffnung als das christliche Leben der
Gemeinde bestimmende Kennzeichen, bestarkend im Sinne einer anregen-
den Motivierung zur Fortsetzung und Intensivierung ebendieser christlichen
Lebensweise und bestdrkend im Sinne einer ermahnenden Richtigstellung
dessen, worin seitens der Gemeinde noch Defizite bestehen. Das Lob eroffnet
Paulus die (willkommene, weil notwendige) Moglichkeit, diese - fiir sich ge-
nommen einigermaflen unterschiedlichen - Ziele so zusammenzufiithren, dass
der positive Zuspruch der Gemeinde klar im Vordergrund steht, ohne dabei
auf die notige Kritik verzichten zu miissen. Anhand des vermehrt genutzten
Motivs des UberflieBens lisst sich diese Zweiseitigkeit aus Anerkennung und
Anspruch besonders komprimiert ausdriicken bzw. zeigen.'®

Keine einheitliche, grof angelegte Argumentationslinie, aber ein im Rahmen
von Situation und Argumentation prasenter Faktor und damit auch argumen-
tativ relevantes Mittel sind die Beziige zu Gott und dem Kyrios Jesus Christus.
So wird der Bedrangnis schon ganz basal dadurch Wind aus den Segeln ge-
nommen, dass sie unter das Vorzeichen des Wirkens Gottes gestellt wird:

16 Die Qualifizierung von Abgrenzung als die Gemeinde profilierend ist hier entscheidend:
Abgrenzung ist in der paulinischen Argumentation kein fiir sich stehendes Motiv, kein
Selbstzweck und damit keine per se abwertende Aussage nach aufien hin.

'7 Siehe zur rhetorischen Linie Gemeinschaft insgesamt Kapitel 9 auf Seite 297.

18 Zur Strategie Lob siehe Kapitel 10 auf Seite 319.
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Bedringnis erscheint so gerade nicht als ein Ubel, das nicht absehbar gewesen
wire und den Weg der Gemeinde gefahrden konnte, sondern sie ist eine not-
wendige Begleiterscheinung, die bereits antizipiert wurde und daher weder
Missionare noch Gemeinde unvorbereitet trifft (1Thess 3,4). Denn insofern die
Gemeinde dazu bestimmt ist, auch in Bedrangnissen nicht zu »schwanken«
(3,3), umfasst der Plan Gottes fiir seine Gemeinde auch deren Bedrangnis.
Auflerdem wirkt Gott (durch sein mvedpa, 1,6, durch den Adyoc, 2,13) wei-
ter, indem er z. B. Bedringnis in Freude wandelt bzw. Freude in Bedringnis
ermdglicht.’” Sodann geschieht das Handeln der Missionare aus einer diese
bleibend qualifizierenden Verbundenheit mit Gott, sodass dieser auch durch
die Missionare an der Gemeinde wirkt (und das Gemeinschaftsnetz der Ge-
meinde gewissermafien auch um diese Komponente erweitert wird).?> Gott
ist auch derjenige, dessen Setzung der Gemeinde die Erlangung ihrer Rettung
ermoglicht bzw. diese gewahrleistet (5,9). Das gottliche Mittel zur Rettung ist
dabei der Kyrios, durch dessen Sterben, Auferstehung und Wiederkommen
vom Himmel der Heilsweg der Gemeinde — ob entschlafen oder lebendig -
vorgezeichnet ist. Jesus erscheint darin in dreifacher Funktion als Mensch,
Gesalbter Gottes und erhohter Kyrios; aktives Subjekt und Autoritét des escha-
tologischen Rettungsgeschehens bleibt aber Gott selbst.?! Schlieflich ist Gott
als Adressat des paulinischen Dankgebets (1,2; 2,13) auch im Lob umfassend
présent.

Voll des Lobes fiir eine Gemeinde in grofer, tragfahiger Gemeinschaft und
in Ausrichtung auf Gott — anhand dieser rhetorischen Linien versucht Paulus
die Gemeinde im 1Thess durch ihre schwierigen Startbedingungen hindurch
zu weiterer und grolerer Standhaftigkeit in titigem Glauben, in bemihter,
gegenseitiger Agape, in geduldiger, fester Hoffnung und in Ausrichtung auf
die Parusie zu fithren.

11.3 Der 1Thess als rhetorisches Dokument

Sowohl die umfassender angelegten als auch die eher singuliaren argumen-
tationsstrategischen Gestaltungsmerkmale lassen den Bezug zu dieser von
Startschwierigkeiten gekennzeichneten Situation erkennen, in der sich die
junge Gemeinde in einem mitunter abweisend-spottenden bzw. konflikthaf-
ten Kontext behaupten muss. Folgerichtig ist die paulinische Argumentation

19 Siehe Abschnitt 3.3.2.3 auf Seite 131.
2 Giehe Abschnitt 4.2.2.2 auf Seite 185.
21 Siehe Abschnitt 7.2.3 auf Seite 277 und Abschnitt 6.4.2 auf Seite 250.
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konsequent nach innen gerichtet: Nicht Belehrung und Korrektur der Spétter,
nicht weitere Mission in der Stadt, sondern Starkung der bestehenden Ge-
meinde zum Weitergehen auf dem eingeschlagenen (Glaubens-)Weg ist das
anvisierte Ziel. Die Berticksichtigung dieser Rahmenbedingungen in Kombi-
nation mit der vielfaltigen, aber immer situationsgebundenen Argumentation
verleiht dem 1Thess sein eigenes und singuléres rhetorisches Profil.

Lasst sich das bzw. wie lasst sich das im Rahmen rhetorischer und epistologra-
phischer Theorie einordnen? Auch hierzu soll ein thesenartiges Fazit gezogen
werden:

+ Die Analyse des 1Thess ergibt keine Zuordnung zu einer der drei klas-

t,%? sodann,

sischen Redegattungen. Schon deshalb, weil er keine Rede is
weil der 1Thess seinen Platz weder vor Gericht noch bei einem Fest-
akt noch bei einer politischen Beratung hat. Zwar lassen sich im Brief
durchaus apologetische (2,1-12), belehrend-unterweisende (z. B. 4,13—
18) und umfassend auch lobende Ziige identifizieren, woraus allein sich
aber weder ein bestimmter Kontext und noch viel weniger eine Gat-
tungszuordnung ergibt.”> Mit dem Stichwort (einer durch Dissonanz
potenzierten) Bedringnis lasst sich zwar die Briefsituation umreiflen
und mit dem Stichwort Gemeindestarkung die iibergeordnete argumen-
tative Zielrichtung des 1Thess benennen, aber auch davon lasst sich
kein Gattungsbegriff ableiten — weder hinsichtlich dieser Gesamtsitua-
tion und -argumentation noch hinsichtlich all deren Facetten. Situation
und Argumentation des 1Thess sind zu differenziert und in dieser Diffe-
renzierung zu singular, um in ein Gattungsschema zu passen bzw. in
einem solchen aufzugehen.

« Folglich fithrt die Analyse des 1Thess auch zu keiner Zuweisung einer
bestimmten Briefgattung bzw. eines bestimmten Brieftyps. Es mégen
sich beispielsweise freundschaftliche, tréstende oder ermahnende Brief-
elemente im 1Thess identifizieren lassen, aber dadurch wird der Brief
insgesamt zu keinem Freundschafts-, Trost- oder Ermahnungsbrief, mit
dem das Schreiben hinreichend genau bestimmt bzw. in seiner Eigenheit

%2 Was keine Absage an die Beriicksichtigung rhetorischer Gestaltungselemente zur Be-
schreibung auch anderer Formen bewusst gestalteter miindlicher wie schriftlicher Au-
ferungsakte darstellen soll. Hier ist Rhetorik grundsitzlich universell »einsetzbar« (vgl.
Abschnitt 1.3.1 auf Seite 26). Spezifische Redegattungen bleiben aber Redegattungen.

 Vgl. Classen, Rhetorik, 29 mit einer analog fiir den Gal formulierten Aussage.
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gewiirdigt wire.”* Denn die Zuweisung zu genau einem Brieftyp fithrt
dazu, dass der 1Thess zu einem monothematischen Brief gemacht wird,
was schlicht nicht zutrifft. Eine Einordnung als Apostelbrief ist gleich-
falls wenig hilfreich, da der Brief darin erstens ausschlief8lich durch
seinen christlichen Verfasser charakterisiert wird — also ohne Gemeinde-
bzw. Situationsbezug — und da dieser Gattungsbegriff zweitens zur Zeit
des Briefes noch nicht in Anschlag zu bringen ist. Wenn der 1Thess
namlich der erste derartige Brief ist, dann ist er hochstens Teil der Text-
basis fiir eine sich daraus entwickelnde Briefgattung; seine Einordnung
in diese (noch nicht vorhandene) Gattung wére aber anachronistisch,
da es noch keine Paralleltexte gibt, die zusammen erst ein Gattungs-
formular zur Verfigung stellen kénnten. Der Gattungsbegriff wiirde
hier in gleicher Weise ad absurdum gefiihrt, wie wenn als neue Gattung
fir den 1Thess z. B. definiert wiirde: ein christlicher Stirkungsbrief an
eine neu gegriindete Gemeinde in Bedréngnis in paganem Umfeld -
zutreffend zwar, aber keine Gattung.

+ Auch die Gliederung des 1Thess lasst sich nur unzureichend anhand
des klassischen Aufbaus einer Rede bestimmen. Bei aller auch darin
moglichen Variabilitat zeigt sich das vielleicht am deutlichsten daran,
dass Paulus im 1Thess durchgingig argumentiert — schon in Préskript
und Pro6mium, wo Gemeinschaftsrhetorik und Lobstrategie bereits
ihren Platz haben, sehr klar auch in 2,1-12 (als Teil einer vermeintlichen
Narratio) im Erweis der Redlichkeit des Missionsteams —, eine dezidierte
Beweisfithrung als Briefteil aber nicht auszumachen ist. So sicher sich
im Brief narrative, adhortative und viele andere Charakteristika ausma-
chen lassen, so wenig ergeben diese aber eine Binnengliederung nach
klassischem Muster. Fiir eine solche Binnengliederung kénnen im Fall
des 1Thess die epistolographischen Formelemente zur Er6ffnung und
zum Abschluss der brieflichen Kommunikation herangezogen werden,
ferner ist eine gewisse Zdsur am Ubergang vom dritten zum vierten
Kapitel zu beobachten und es gibt bestimmte thematische Marker (am
deutlichsten in 4,9; 4,13 und 5,1), die eine weitere Gliederung des Brief-
corpus nach inhaltlichen Themen bzw. Fragestellungen erméglichen.
Das ergibt insgesamt aber wiederum keinen Redeaufbau, sondern das
auch kompositorisch individuelle Geprige des 1Thess.

2 ygl. (noch einmal) Classen, Rhetorik, 29 mit einer analog fiir den Gal formulierten Aussage.
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« Was fiir den Brief insgesamt gilt, zeigt sich in nuce auch auf der Ebene
seiner vermeintlichen (Rede-)Teile: Hoppe zeigt am Beispiel der Briefer-
6ffnung, dass darin nach formalrhetorischen Kriterien kein Exordium
einer Rede gegeben ist.? Fiir die weiteren Redeteile lieBen sich ahnliche
Unstimmigkeiten ausmachen.?® Auch hier gilt, dass die singulére Gestal-
tung des 1Thess weder als Gesamtkomposition noch auf Ebene seiner
Binnenelemente mit einem formalen Muster hinreichend beschreibbar
ist.

» Auch ohne Gattungszuweisung oder klassische Redegliederung ist der
1Thess aber nicht unrhetorisch im Sinne des rhetorischen Lehrgebau-
des.”” In 4,14f. vollfithrt Paulus zwecks Nachweis seiner Aussagen ein
rhetorisches Schlussverfahren und setzt diese Aussagen anschliefend
mit poetischen Mitteln gut memorabel ins Bild (4,16f.).”® An zahlreichen
Stellen im Brief, gehauft in 2,1-12, greift Paulus in einer Weise auf
vorhandenes Wissen zuriick, die erstaunlich genau den diesbeziiglichen
Uberlegungen Quintilians entspricht.?’ Und auch bei der Gestaltung
seines Lobes fiir die Thessalonicher agiert Paulus rhetorisch im Sinne
einer zwar nicht gegenstandslosen, aber doch klar interessegeleiteten
Betonung des Positiven.*

« Allem voran aber entspricht die argumentative Gestaltung des 1Thess
dem rhetorischen Grundsatz dessen, was Quintilian als consilium der

jeweiligen Lage entsprechend bzw. als aus den jeweiligen Gegebenhei-

t31

ten gewonnene utilitas bezeichnet’’ und was in anderen Worten als

25

26

27

28
29
30
3

=

Vgl. Hoppe, 1Thess und antike Rhetorik, 234f., der dazu v. a. die Trias aus Glaube, Liebe
und Hoffnung auswertet, die — unpassend fiir ein Exordium - in 1Thess 1,3 selbst und
nicht erst spater im Briefverlauf ihre maximale Entfaltung erfahre. Unbenommen ist dabei,
dass der Briefabschnitt 1,1-10 zahlreiche Themen bzw. inhaltliche Hauptlinien des 1Thess
bereits enthalt, mitunter vorbereitet und so durchaus Einleitungscharakter hat. Dieser
Charakter in der spezifischen Form des 1Thess wird durch die rein formale Etikettierung
als Exordium aber eher unkenntlich als deutlich gemacht.

Hoppe, 1Thess und antike Rhetorik, 235 geht nach dem Exordium selbst noch kurz und
beispielhaft auf die Narratio ein.

Das erschlief3t sich schon bei einem ganz und gar oberflachlichen Blick auf den schieren
Umfang der aristotelischen téyvn pnropwr, der Rhetorica ad Herennium und ganz beson-
ders der quintilianschen Institutio oratoria: Wiirde sich Rhetorik formal in Gattungen und
Gliederungen erschopfen, waren dafiir kaum grofie Lehrwerke notwendig.

Siehe Abschnitt 6.4.3 auf Seite 253.

Siehe Abschnitt 4.2.1 auf Seite 178.

Siehe Abschnitt 10.4 auf Seite 331.

Vgl. Quintilian, Inst 2,13,2.6{.15; 4,1,44. Fiir ein ausfithrliches Zitat und Néheres dazu siche
in der Einleitung Abschnitt 1.3.1 auf Seite 26.
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Kontextsensibilitit oder auch Situationsgebundenheit bezeichnet wer-
den kann. Hier ist expressis verbis greifbar, dass rhetorisches Schaffen
bzw. Kénnen kein schematisches Abarbeiten einer bestimmten Folge
formal wie inhaltlich fest definierter Elemente ist, sondern zuvorderst
eben situationsgebunden und kontextsensibel. Und gemessen an diesem
Kernkennzeichen guter Rhetorik ist der 1Thess im wahrsten und besten
Sinne rhetorisch.

Fir die Durchfithrung einer rhetorischen Analyse (nicht nur zum 1Thess oder
generell zu paulinischen Briefen) lassen sich daraus Riickschliisse ziehen bzw.
Anforderungen formulieren:

« Antike Rhetoriktheorie ist fiir die Durchfithrung rhetorischer Analy-
sen zweifellos ein wichtiges, vielleicht essentielles, Hilfsmittel: Anhand
unzahliger in den groflen rhetorischen Lehrwerken zitierter Praxisbei-
spiele und Gestaltungsmittel gibt die Rhetoriktheorie nicht nur fiir die
Produktion, sondern auch fiir die Analyse wertvolle Werkzeuge an die
Hand. Diese Werkzeuge sind als eher kleinraumig und punktuell an-
wendbar zu verstehen.*? Hilfreich fiir rhetorische Analysen ist sodann
das tibergeordnete Moment des Uberzeugens. Es stellt gewissermaflen
eine finale Bewertungskategorie fiir jede Analyse dar, indem es die Frage
aufwirft, ob die Rhetorik — soweit (noch) feststellbar — als {iberzeugend
und in diesem Sinne als gelungen angesehen werden kann.

- Hinsichtlich der rhetorischen Analyse muss allerdings die schon ange-
klungene Perspektive der Rhetoriktheorie bedacht werden: Das rhetori-
sche Lehrgebiude ist auf Produktion ausgerichtet, nicht auf Analyse.*®
Das steht seiner grundsétzlichen Nitzlichkeit nicht im Wege, schiebt
allerdings einer rein schematisch-formalen Anwendung der Theorie
bei der Analyse einen Riegel vor: Denn rhetorische Produktion wie in
den theoretischen Werken entworfen zielt gerade nicht auf Formalis-
mus, sondern auf Kreativitat und selbststindige Variation im Dienste
einer je situativ vorzunehmenden Erwégung, was sich im gegebenen
Kontext als niitzlich, d. h. iiberzeugend, erweisen wird.>* Und als in rea-
ler Kommunikation tiberzeugend — zumindest das wird auch in dieser

%2 Darin dhneln sie gewissermafien dem gleichfalls kleinraumigen, d. h. auf einzelne (Teil-)
Satze ausgelegten, Anwendungsrahmen der Sprechakttheorie.

% Siche Abschnitt 1.3.1 auf Seite 26.

3¢ Vgl. noch einmal Quintilian, Inst 2,13 sowie Classen, Rhetorik, 31: »Wer Paulus’ Briefe
- oder auch andere Teile der Bibel — mit Hilfe der Kategorien der antiken Rhetorik und
der antiken Epistolographie zu verstehen und zu interpretieren sucht, wird sich zunachst
mit Gewinn deutlich machen, wie pagane Autoren die Regeln der Theorie beim Abfassen

349



11 Fazit: Der 1Thess und die situationsgebundene Rhetorik

Pauschalitit festgehalten werden diirfen — wird kaum eine bestimm-
te Gliederung oder Textsorte wahrgenommen werden. Im Gegenteil:
Potentiell iiberzeugend wird es da, wo formale Schemata und gestal-
terische Voriberlegungen im Dienste des Uberzeugens gerade nicht
sichtbar werden.?® In dieser Erkenntnis, dass die formalisierte Theorie
gerade nicht nach formalistischer, sondern situativ-variabler Umsetzung
verlangt, liegt nicht nur der Hauptnutzen der Rhetoriktheorie fiir die
rhetorische Analyse, sondern gewissermaflen sogar ihre Pramisse.

Insofern lasst sich auf der einen Seite festhalten, dass die antike Rheto-
riktheorie den situationsgebundenen Ansatz fiir eine rhetorische Analy-
se deckt, da genau darin die Chance besteht, Variation, Kreativitit und
kontextspezifische Eigenheiten der argumentativen Gestaltung zeigen
zu konnen, ...

... wahrend das auf der anderer Seite bedeutet, dass eine rein formalis-
tische Analyse gemessen an der Rhetoriktheorie ihren Zweck verfehlt:
Gattungen und Gliederung allein bleiben oberflichlich,* Situatives
kommt gerade nicht zur Geltung, der Dissimulatio-Aspekt bleibt unbe-
riicksichtigt. Eine erschopfende rhetorische Analyse kann daher nicht
in Bestimmung von Genera und Partes oratoris aufgehen. Zu viele Fa-
cetten bleiben so auf der Strecke; zu viele Details zur Situation, zu viele
Nuancen der Argumentation unberiicksichtigt. Natiirlich kann die Be-
ricksichtigung bzw. Bestimmung von Gattungen und Gliederungen im
Rahmen einer (auch rhetorischen) Analyse aufschlussreich sein. Nur
hat eine solche Bestimmung als fiir sich stehender Zielpunkt der Ana-
lyse wenig Aussagekraft, wenn bzw. weil der individuelle Kontext des
Gesagten darin keinen Platz findet. Insofern ist es alles andere als ein
Manko oder eine Leerstelle, wenn am Ende einer rhetorischen Analyse
keine Gattung oder Gliederung steht. Womit eine rhetorische Analyse

35
36

von Reden oder Briefen oder anderen Gattungen handhaben (ndmlich mit um so gréfierer
Selbststandigkeit, je begabter und erfahrener sie sind)«.

Vgl. Classen, Rhetorik, 31 sowie besonders Schmeller, Dissimulatio (2023), 13-24.

Dass die rhetorischen Lehrwerke hinsichtlich ihrer Gliederung bzw. Systematisierung —
unterhalb der Ebene der Officia oratoris - stark an den Genera und Partes oratoris ange-
lehnt sind, ist nicht damit zu verwechseln, dass darin der singuldre oder auch nur zentrale
Inhalt rhetorischen Kénnens lage. Hier ist einmal mehr auf die Produktionsausrichtung
der Lehrwerke zu verweisen: Deren Gliederung zielt auf ein vollstindiges Erlernen der
Rhetoriktheorie, die sich anhand der Officia, Genera und Partes sinnvoll einteilen und
schrittweise erlernen ldsst. Damit ist aber hinsichtlich der Wichtigkeit dieser Kategorien
bei der Analyse nichts ausgesagt.
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allerdings steht und fillt, ist, dass eine wirksame, d. h. potentiell iiber-
zeugende, Argumentation gezeigt werden kann — und das kann nur
im Hinblick auf konkrete Adressaten in einer spezifischen Situation
gelingen. Mit anderen Worten: Eine noch so gut begriindete Gattungszu-
ordnung und Gliederung ist fiir sich genommen noch keine rhetorische
Analyse, die dem Anspruch der antiken Rhetoriktheorie an gelungene
Rhetorik entsprechen wiirde, da gelungene Rhetorik sich anhand eines
derart formalistischen Rhetorikverstandnisses iiberhaupt nicht erschlie-
en kann. Daher gilt fiir eine rhetorische Analyse (im Einklang mit den
Erkenntnissen aus der antiken Rhetoriktheorie) der Grundsatz: Es ist
jeweils am konkreten Text und seiner Situation anzusetzen — nicht am
System.

Diesem Grundsatz gemafl war der Ansatzpunkt der hier vorgelegten Studie
der 1Thess bzw. die Situation, in der und in die hinein er verfasst wurde. Auf
dieser Grundlage wurde seine argumentationsstrategische Gestaltung unter-
sucht — mit punktuellen Konvergenzen zur Rhetoriktheorie, aber ohne die
Notwendigkeit oder Intention, solche ausmachen zu kénnen, da iiberhaupt
nicht erwartbar ist, dass alle situationsbedingten Argumentationsspezifika des
1Thess in der Rhetoriktheorie reflektiert sind. Ganz bewusst wurde daher auch
auf eine (wie auch immer geartete) formalrhetorische Gattungszuordnung
oder Gliederung verzichtet. Wie jeder andere (nicht nur Paulus-)Brief auch, ist
der 1Thess — gerade in rhetorischer Hinsicht — so viel mehr als eine Kategorie
oder Gattung. Er ist ein vielschichtiges Kommunikationsdokument aus dem
Leben einer jungen Gemeinde, dessen rhetorische Tiefendimension sich nur
dann erschlief3t, wenn sie beim konkreten Brief bzw. Fall ansetzt und so gut
wie moglich alle Informationen, Konstellationen und Probleme beriicksichtigt,
die sich aus diesem situativen Umfeld gewinnen lassen. Eine solche, situati-
onsgebundene rhetorische Analyse hat die vorliegende Studie vorzunehmen
versucht. Der 1Thess erweist sich demnach als ein durch und durch rhetorisch
gestalteter Brief, sowohl in kompositorischer Hinsicht als auch — zuvorderst
- in der Art und Weise, wie darin den jeweiligen Situationen entsprechend
passgenau auf die Thessalonicher zugeschnitten argumentiert wird.
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Literaturverzeichnis

Abkiirzungen

Biblische Schriften werden nach den Loccumer Richtlinien abgekiirzt.! Ab-
kirzungen fur Werktitel antiker Quellen (Autorennamen sind stets ausge-
schrieben) richten sich fiir den frithjiidischen Bereich nach den Richtlinien des
CJHNT? fiir den paganen Bereich nach dem SBL Handbook of Style.* Darin
nicht enthalten, aber innerhalb dieser Studie verwendet sind dariiber hinaus

folgende Abkiirzungen:
(Hermias,) Irris = Gentilium Philosophorum Irrisio
(Tulius Victor,) Rhet = Ars rhetorica
(Libanios,) Char = EmiotoAipoiol yopoutripeg

Die verwendeten Abkiirzungen fiir Lexika, Reihentitel und Zeitschriften etc.
richten sich nach Schwertners Abkiirzungsverzeichnis.* Darin nicht enthal-
ten, aber innerhalb dieser Studie verwendet sind dartiber hinaus folgende
Abkiirzungen:

BSELK = Die Bekenntnisschriften der Ev.-Luth. Kirche

HBRH = Handbiicher Rhetorik
ThKNT = Theologischer Kommentar zum Neuen Testament

-

Zu finden z. B. im IATG®, XXIX.

? Matthias Konradt/Esther Schlipfer (Hrsg.), Anthropologie und Ethik im Frithjudentum
und im Neuen Testament. Wechselseitige Wahrnehmungen. Internationales Symposium
in Verbindung mit dem Projekt Corpus Judaeo-Hellenisticum Novi Testamenti (CJHNT)
17.-20. Mai 2012, Heidelberg (WUNT 322), Tiibingen 2014, XI-XIX.

Billie J. Collins/Bob Buller/John F. Kutsko (Hrsg.), The SBL Handbook of Style. For Biblical
Studies and Related Disciplines, Atlanta 22014.

Siegfried M. Schwertner, IATG’. Internationales Abkiirzungsverzeichnis fiir Theologie und
Grenzgebiete. Zeitschriften, Serien, Lexika, Quellenwerke mit bibliographischen Angaben,
Berlin und Boston >2014.
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