Manfred Dumm

»Nachahmung« — ein vergessenes Thema?

Exegetisch-systematische Analyse im Kontext der urchristlichen Ge-
meindesituation!

1. Einleitung
L.1. Warum die Themenstellung besondere Beachtung verdient

Die Gemeinde Jesu steht innerhalb der sikularen Welt vor groBen
Herausforderungen. Zurecht analysiert A. Toffler unsere Zeit als
Powershift2? Dabei ist nicht nur an die gewaltigen Machtverschiebun-
gen in Osteuropa zu denken, sondern eben auch an die beeinflussen-
den Krifte der Postmoderne im eigenen Land. Die Kennzeichen der
postmodernen Gesellschaft lassen sich in aller Kiirze als Mixtur von
Formen, Werten und Lebenskonzepten, als Uberladung von Informa-
tionen, Uberstimulation durch die Medien und als Struktur der Gefiih-
le bezeichnen3 Diese pluralistische und zusehends gottentfremdet
werdende Gesellschaft kann darum keine Leitbilder fiir eine sinnvolle
und hilfreiche Lebensgestaltung mehr bieten. Der Powershift bewirkt
in der Gesellschaft und im Raum der Kirche zwei Extreme. Zum einen
wird die spirituelle Erfahrung gesucht, aber ohne Verbindlichkeit#,
zum anderen neigen viele verunsicherte Leute zum Fundamentalis-
mus.> W. Brezinka® ist daher recht zu geben, wenn er schreibt: »... die

1 Dieser Artikel basiert auf M. Dumms Masterarbeit, die am 18. August 1995 von
der Columbia International University, South Carolina/USA und der Freien
Hochschule fiir Mission in Korntal anerkannt wurde. Die Ausfiihrungen sind er-
heblich gekiirzt.

2 A. Toffler, Powershift: Knowledge, Wealth and Violence at the Edge of the 21st
Century, New York 1991.

3 T Gitlin, »The Postmodern Predicament«, WQ 13 (1989), 67-76.

4 Ein Beispiel, wie das verpflichtende Wort Gottes innerhalb der Evangelischen
Kirche in der Leitungsspitze aufgegeben wird, zeigt die Hamburger Bischéfin M.
Jepsen. Zitat: »Seien wir doch froh, daB endlich die Frauen und Miinner, die nicht
heterosexuell sind, angstfrei das Leben mitgestalten konnen auch in kirchlichen
Berufen. Die Leitbildfunktion der Pastoren und Pastorinnen spielt iiberall eine
grofie Rolle ...« (Hervorhebungen vom Verf.), zit nach: »Militirseelsorge: Uber-
raschender Vorschlagg, idea Spektrum vom 29.9.1994, 8.

5 Vgl dazu auch J. Wietzke/K. Willms, Fundamentalismus — verstehen und mit ihm
umgehen, Jahrbuch Evangelischer Mission 27 (1995).

6 W. Brezinka, Erziehung als Lebenshilfe: Eine Einfithrung in die piddagogische
Situation, Wien #1981, 56.
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meisten modernen Familien sind zu klein, und viele Eltern sind zu
schwach, um auf sich allein gestellt gegen den Druck einer laxen Um-
welt eine moralisch anspruchsvolle und (doch) lebensfrohe Familien-
kultur pflegen zu konnen.« Folglich greift Frustration und Depression,
Uberingstlichkeit oder Gleichgiiltigkeit auch in der Gemeinde Jesu
um sich. Die Predigten, apologetischen Vortridge und gut gemeinten
Aufforderungen bleiben oft ohne Wirkung, weil sie dem alltdglichen
Leben mit seinen Anforderungen nicht entsprechen.

Auf diesem Hintergrund will die Untersuchung dem theologisch-
exegetischen Fundament der EinfluBkraft des Vorbildes, insbesondere
in ihrer Konkretion zur Nachahmung, nachgehen. Ethische Werte und
ein attraktiver Lebensstil werden dabei nicht durch Appelle gefor-
dert, sondern in der umgestaltenden Kraft Gottes vorgelebt. Denn
swir alle brauchen Ideale, Vorbilder, Ziele, an denen wir uns orientie-
ren kénnen, nach deren Verwirklichung wir streben kénnen. Ohne sie
sind wir einem Gefiihl der Leere ausgesetzt.«’

Hinzu kommt ein weiterer bedeutsamer Aspekt. Unter dem Ein-
fluB der amerikanischen Gemeindeaufbaubewegung wurden in den
80er Jahren euphorisch Konzepte und Methoden zum Gemeindeauf-
bau im deutschsprachigen Raum diskutiert. Die geistlich durchdrun-
gene Kraft des Vorbildes und die Wirkung zur mimesis fiir den Ge-
meindebau scheint allerdings in Deutschland nicht erkannt worden
7u sein.8 Von Ausnahmen in Gemeinden abgesehen, sind vor allem
die verbindlichen Lebensgemeinschaften zu nennen, die die beeinflus-
sende Kraft des vorbildlichen Lebens, das zur Nachahmung fiihrt, mit
Erfolg praktizieren. Insgesamt muf aber festgestellt werden, daB die
praktischen Fragen, wie zum Beispiel die Gewinnung und Foérderung
von Mitarbeitern oder die Vermittlung einer missionarischen Gesin-
nung und die Leidensbereitschaft im Zusammenhang mit der mimesis
theologisch-exegetisch noch nicht reflektiert wurden. Bei der Durch-
sicht der deutschsprachigen Literatur konnte festgestellt werden, daf3
eine exegetisch-theologische Grundlegung zur mimesis als gesonderte
Arbeit — ohne kritischen Ansatz — im deutschen Protestantismus nicht

7 M. Mitscherlich zit. nach: H.-K. Hofmann, Anstiftungen: Chronik aus 20 Jahren
0JC: Die GroBfamilie der Offensive und ihre Pddagogik, Seelsorge, Okologie,
Moers 1988, 19.

8 Einzig die katholischen Exegeten R. Reck und P. Lippert nchmen die Nachah-
mung zumindest am Rande auf. R. Reck, Kommunikation und Gemeindeaufbau:
Eine Studie zu Entstehung, Leben und Wachstum paulinischer Gemeinden in
den Kommunikationsstrukturen der Antike, SBB 22, Stuttgart 1990, 214-216; P.
Lippert, Leben als Zeugnis. Die werbende Kraft christlicher Lebensfiihrung nach
dem Kirchverstindis neustamentlicher Briefe, Stuttgart 1968, 173-175.
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vorliegt. Die folgende Untersuchung ist ein Versuch, diese Liicke zu
schlieBen. Primar wird der exegetische Befund erhoben. Die sich aus
dem ntl. Fazit ergebenden Konsequenzen fiir den Gemeindebau? be-
ziehungsweise die Gemeindepiddagogik!® konnen innerhalb der Ex-
egese nur angedeutet werden und bediirften einer zweiten Arbeit.

1.2. Theologische Vorbemerkungen

Auf die Einleitungsfragen zu den Briefen wird weitgehend verzichtet.
Die Briefe sind in der Reihenfolge ihrer angenommenen Entstehungs-
zeiten geordnet.!'! Das Stammwort wuéopar erscheint in variierten
Formen in folgenden ntl. Belegstellen: wwuntai (1Thess 1,6), pumral
(1Thess 2,14), wuetotow (2Thess 3,7), wuelodon (2Thess 3,9), pnral
(1Kor 4,16), uunrai (1Kor 11,1), cvpupuntai (Phil 3,17), wumrai (Eph
5,1), punrai (Hebr 6,12), uueiote (Hebr 13,7) und wyod (3Joh 11).

1.2.1. Vorentscheidungen

Die erste Person Plural »unsere« und die anderen »Wir«-Aussagen
bei Paulus werden heute immer noch fast generell als »Ich«-Aussage
verstanden.!? Fiir die Untersuchung hat diese Erklirung erhebliche
Konsequenzen, denn die gemeinsame Priigekraft des Missionarsteams
miilte dann vollig ignoriert werden. Darum werden die Pluralaussa-
gen auf die Lebens- und Dienstgemeinschaft von Paulus und seinem
Team bezogen. Weiter setzt die Arbeit voraus, daB Paulus und die

9 Man darf gespannt sein, ob das Modell und die Prinzipien von Willow Creek, die
u.a. besonders die nachahmeswerte Vorbildlichkeit beinhaltet, in Deutschland
greifen kann.

10 Nachahmung des Vorbildes innerhalb der Gemeindepadagogik, vgl. dazu M.
Printz, Grundlinien einer bibelorientierten Gemeindepidagogik: Piadagogische
und praktisch-theologische Uberlegungen, Wuppertal 1996, insbes. 131-157.

11 W.G. Kiimmel, Einleitung in das Neue Testament, Heidelberg 211983. 1/2Thess ca.
50-51; 1Kor ca. 54-55; Phil ca. 56-58; Eph ca. 80-100; Hebr ca. 80-90; 3Joh ca.
90-110. Auch evangelikale Forscher sind mit dieser Reihenfolge weitgehend einig,
wobei sie Eph (ca. 60) und Hebr (ca. 70) zeitlich frither ansetzen. Die vorliegen-
de Untersuchung geht ebenso von der friheren Datierung aus. Vgl. dazu D.A.
Carson/J.D. Moo/L. Morris, An Introduction to the New Testament, Grand Ra-
pids 1992, 309.400.

12 Vorgetiihrt bei E. von Dobschiitz, Die Thessalonicher-Briefe, KEK 10, Gottingen
71909, 67-68. Seine Begriindung ist nicht stichhaltig. Anders vgl. C.-J. Thornton,
Der Zeuge der Zeugen: Lukas als Historiker der Paulusreisen, Tiibingen 1991,
insbes. 364-367.
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nicht-paulinischen Schreiber die Wortgruppe puuéopan aus ihrem kul-
turellen Milieu iibernommen haben.!3 SchlieBlich ist vorausgesetzt,
daB Paulus mit der Jesusiiberlieferung vertraut war.!4

1.2.2. Zwei Begrenzungen

Erstens findet sich die griechische Wortgruppe ppéopcn und das
Konzept der mimesis nicht nur im NT, sondern ebenso in zahlreichen
antiken Schriften, zum Beispiel in der griechischen Philosophie und
Rhetorik, im Judentum, in den Schriften von Qumran, im Erziehungs-
wesen der Antike, in den Apokryphen der LXX sowie in der Litera-
tur der apostolischen Viiter. Der vorliegende Artikel wird diesen Be-
reichen nicht nachgehen, weil die zeitgeschichtliche Herkunft des
Wortes nicht zur Fragestellung gehort. Auf diesem Gebiet liegen zahl-
reiche Forschungen vor.!> Zweitens erscheint, wie bekannt, der Be-
griff dnohovdém ausschlieBlich!s in den Evangelien!?, und die Wort-

13 U.a. vgl. M.E. Hopper, The Pauline Concept of Imitation (Ann Arbor: University
Microfilms International, 1984), 190; G. Haufe, »Christus als Vorbild in der friih-
christlichen Pariinese«, ThGespriich (1992), 15-24 (15).

14 Vgl B. Gerhardsson, Die Anfinge der Evangelientradition, Wuppertal 1977, 25-
31. Jiingst auch P. Stuhlmacher, Biblische Theologie: Bd. 1 Grundlegung. Von Je-
sus zu Paulus, Géttingen 1992, 221.

15 Vgl zum Vorkommen der mimesis in der griechischen Philosophie und Rhetorik
B. Fiore. »The Function of Personal Example in the Socratic and Pastoral
Epistles«, analecta biblica, 105 (Ph.D. Diss. von Rom 1986), 101-163. Sowie im
Judaismus, in Qumran und in der LXX u.a. M.E. Hopper, a.a.0., 65-89; H. Kos-
mala, »Nachfolge und Nachahmung Gottes«: I. Im griechischen Denken. II. Im
jiidischen Denken, Essays and Review: vol. 2: New Testament, Leiden 1978, 138-
185.186-231. Zum Auftreten der mimesis im antiken Erziehungswesen u.a. B. Fio-
re, a.a.0., 33-36; E.A. Castelli, »Mimesis as a Discourse of Power in Paul’s Let-
ters« (Ann Arbor, Mich.: University Mircofilms, 1987), 106-115. Das Konzept der
mimesis bei den apostolischen Vitern vgl. M.E. Hopper, a.a.0., 176-181 oder G.
Haufe, a.a.0., 15-24. Ein Durchgang von den friihchristlichen Vitern bis ins 18.
Jahrhundert. Cothenet, Edouard, Canon Etienne Ledeur, Pierre Adnes, Aime So-
lignac und Bernhard Spaapen, Hg. von Imitation Christ, ibers. von den Schwe-
stern Simone Inkel und Lucy Tinsley, Indiana 1974, Religions Experience Series,
vol. 5, The Spiritual Tradition von Canon Etienne Leddeur, 37-66.

16 Der Begriff findet sich zwar je viermal in der Apg (12,8.9; 13,43 21,36) und in
den Briefen. Es liegt jedoch eine andere Bedeutung vor. Die Belegstellen in der
Apg sprechen jeweils vom normalen Hinter-jemand-Hergehen. In 1Kor 10,4 wird
vom atl. »nachfolgenden« Felsen Christus gesprochen. 1Tim 5,10 spricht von den
dlteren Witwen, welche jedem guten Werk »nachgegangen« sind. In 1Tim 5,34
sind Siinden erwihnt, die vorausgehen, und solche, welche »nachfolgen«. SchlieB3-
lich spricht Offb 14,4 betont von jenen, die dem Lamm gefolgt sind. Das kommt
dem Sinn des Wortes in den Evangelien nahe. 1Petr 2,21 ist dhnlich.

17 Die AusschlieBlichkeit bezieht sich ebenso auf die Wendung »hinter mir« (dmtiow
wov) hergehen (Mt 3,11; 4.19; 10,38; 16,23; 16,24: Mk 1,7.17; 8,33.34; Lk 9,23;
14,27; Joh 1,15.27.30).
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gruppe ppéopar kommt einzig in den Briefen vor. Dieser Tatbestand
wiirde es nahelegen, beide Begriffe exegetisch zu untersuchen und
miteinander zu vergleichen. Die Arbeit konzentriert sich freilich auf
den ntl. Befund der Wortgruppe pipgopod.

2. Der forschungsgeschichtliche Uberblick!s

Dieser Uberblick kann aus Raumgriinden nicht dargestellt werden.
Zusammenfassend soll aber darauf hingewiesen werden, daB die The-
sen von W. Michaelis (1942), »dall Paulus keine eigentliche Nachah-
mung Christus ... gegeniiber kennt, sondern nur ein gehorsames
Nachfolgen der Lebens- und Willensgemeinschaft«!?, heute weithin20
widerlegt sind.2! Aus dem iiblichen Rahmen fillt die Forschungsarbeit
von E. Tinsley?2 (1960), die im deutschsprachigen Raum weitgehend
unbeachtet geblieben ist. Tinsley verfolgt das Konzept der mimesis,
wie es sich in »Israel’s imitatio Dei« auf dem Weg mit Gott im
Konig-, Priester- und Prophetentum als Sendung darstellt. Dieses
Konzept der atl. mimesis sieht Tinsley durch Jesus aufgenommen, der
den Weg Israels im Gehorsam zur Torah erfiillt. Tinsley zieht das Fa-

18 In der Thesis werden 33 reprisentative Forschungen aus der Jesus-Paulus-For-
schung, der Ethik und gesonderter Wortstudien zum exegetisch-theologischen
Wortfeld der mimesis im deutsch- und englischsprachigen Rawm seit 1940 unter-
sucht und ausgewertet.

19 Ebd., 676.

20 M.J. Wilkins liegt mit seinem 1992 erschienen Artikel »Imitate/[mitator«, The An-
chor Bible Dictionary, Bd. III, 392, ganz im Gefille von Michaelis. Ja, es scheint,
als habe er die beiden Standardwerke von A. Schulz, Nachfolgen und Nachah-
men: Studien tiber das Verhiltnis der neutestamentlichen Jiingerschaft zur
urchristlichen Vorbildethik, StANT 6, Miinchen 1962, und H.-D. Betz, Nachfolge
und Nachahmung Jesu Christi im Neuen Testament, BHT 37, Tiibingen 1967,
falsch verstanden, wenn er beide fiir die Betrachtungsweise, der Gleichheit von
Nachfolge und Nachahmung, vereinnahmen will. So auch Wilkens, Following the
Master: Discipleship in the Steps of Jesus, Grand Rapids 1992, 306-308.322-323.
Vegl. dagegen A. Schulz, a.a.0., 265 und H.-D. Betz, a.a.0., 168. Auch E. Lohse
folgt Michaelis, »Nachfolge Christi: 1. Im Neuen Testament«, RGG?, 1286-1288.
1286-1287.

21 So schon H. Schlier, Der Brief an die Epheser: Ein Kommentar, Diisseldorf 1957,
231, Anm. 1. Vgl. auch D.M. Stanley, »Become Imitators of me: The Pauline Con-
ception of Apostolic Traditions, Bibl 40 (1959), 859-877.861. Stanley betont die
mimesis zurecht als Gefdhrt der apostolischen Uberlieferung (ebd., 877). Val.
dazu B. Gerhardsson, a.a.0., 22-25. Auch P-G. Miiller, Der Traditionsproze3 im
Neuen Testament. Kommunikationsanalytische Studien zur Versprachlichung des
Jesus-Phdnomens, Freiburg 1.Br. 1982, 217-230.

22 E.J. Tinsley, The Imitation of God in Christ: An Essay on the Biblical Basis of
Christian Spirituality, The Library of History and Doctine, Philadelphia: 1960.
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zit, »The imitation of Christ is the means whereby the Christian parti-
cipates in and makes his own the saving events of the way of Israel
which had been uniquely summed up and transformed in Christ.«?
Nach der einseitigen Arbeit von H.D. Betz?* tendieren die jiingsten
Forschungen, trotz ihrer vielfiltigen Meinungen, zur grundsitzlichen
Anerkennung einer aus der Vorbildlichkeit entstandenen Nachah-
mung. Diese Arbeiten leisten einen wichtigen Beitrag zur ekklesiolo-
gischen?5, missionarischen? und padagogischen?’ Bedeutung der mi-
mesis. MaBstab der mimesis ist dabei das Kreuz Jesu, das ausschlief3-
lich in der Kraft des Auferstandenen lebbar ist. Zumindest dieser
Sachverhalt kann als iiberzeugendes Ergebnis festgehalten werden.
Die differenzierte Bedeutung der Nachahmung auf dem Hintergrund
der jeweiligen Gemeindesituation bzw. in der Beziehung zum Vor-

23 Ebd. 135

24 H.-D. Betz, a.a.0., 168: »Der Aufruf zur mimesis ist in keiner Weise an der ethi-
schen und sittlichen Vorbildlichkeit des historischen oder einer préexistenten
Christusfigur oder des Paulus orientiert, sondern am Christusmythos.« Dazu M.
Hengel, Nachfolge und Charisma: Eine exegetisch-religionsgeschichtliche Studie
zu Mt 821f und Jesu Ruf in die Nachfolge, BZNW 34, Berlin 1968, 94, Anm. 2
Die Erfindung der Mysterienreligionen wire aus dem Wunsch entstanden, die
mimesis »irgendwoher abzuleiten, weil (Betz) das Judentum dazu nicht aus-
reicht«.

25 G. Haufe, a.a.0., 15-24; E.A. Castelli, Mimesis as a Discourse of Power in Paul’s
Letters, (Ann Arbor, Mich.: University Microfilms International, 1987). Sie be- .
tont vor allem den sozialen Aspekt und die Wiederherstellung der Einheit. Auch
M.E. Hopper, a.a.0. Vgl. innerhalb der Paulusforschung u.a K. Schéfer, Gemein-
de als Bruderschaft. Ein Beitrag zum Kirchenverstindnis des Paulus, Europdi-
sche Hochschulschriften, Reihe XXIII, Bd. 333, Frankfurt a.M. 1989, 359-368.
Schifer interpretiert die mimesis innerhalb seines paulinischen Kirchenverstdnd-
nisses, wobei er Gemeinde als Bruderschaft versteht. Unter diesem Blickwinkel
versteht er die Nachahmung als »einen aus der pln. theologica crucis entwik-
kelten, sich in Dienen und Lieben manifestierenden und insofern briiderlichen
Lebensentwurf, der das verbale Lehren des Apostels begleitet und das Evangeli-
um anschaubar-existentiell darstellt« (ebd., 368).

26 Innerhalb der Paulusforschung vgl. wa O. Haas, Paulus der Missionar: Ziel,
Grundsiitze und Methoden der Missionstitigkeit des Apostels Paulus nach sei-
nen eigenen Aussagen, Miinsterschwarzacher Studien, Hg. Missionsbenediktiner
der Abtei Miinsterschwarzach, Nr.11, Miinsterschwarzach 1971. Er wiirdigt die
missionarische Bedeutung der Nachahmung (ebd., 72-79).

27 Vgl. WP De Boer, The Imitation of Paul: An Exegetical Study, Kampen 1962,
213. Auch bei D.M.W. Williams, The Imitation of Christ in Paul with Special Re-
ference to Paul as Teacher (Ann Arbor: University Microfilms International,
1967), 454. E. Feifel, Der piadagogische Anspruch der Nachfolge Christi. Ein Bei-
trag zur Neuorientierung in der katholischen Religionspadagogik. FS EX. Ar-
nold, Donauwdrth 1968, insbes. 99-113.125ff; R. Riesner, Formen gemeinsamen
Iebens im Neuen Testament und heute, Theologie und Dienst 11, GieBen 1977,
9-13.
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gang des apostolischen Gemeindebaues und ihrer Griindung sowie
die theologisch-systematische Einordnung ist noch nicht ausreichend
erarbeitet.?8 In der nachfolgenden Darstellung sollen diese Aspekte
der Nachahmung in Kiirze ausgefiihrt werden.

3. Die Wortgruppe pipéopol im NT

3.1. Der erste Thessalonicherbrief

3.1.1. Uberblick

Der 1Thess ist neben Paulus von zwei Mitverfassern2?, Silvanus und
Timotheus (1,1), kurz nach der Abreise von Paulus aus Thessalonich
(Apg 17,10) entstanden. Im wesentlichen dient der Brief zur Stirkung
der jungen Gemeinde in ihren Leidenserfahrungen (1,6-7; 2,13-16;
3,23.12). Dazu fungiert das eschatologische Thema der Parousia
(1,10; 2,12.19; 3,13; 4,15.17; 5,23). Die Aussagen iiber die mimesis ste-
hen jeweils in diesem Umfeld (1,3-10; 2,13-16) und insbesondere im
unmittelbaren Kontext der Leidensaussagen (1,6; 2,14). Im Unter-
schied zu allen anderen paulinischen Belegen3? wird im 1Thess die
mimesis bereits als Tatsache festgestellt. Daher sind die Aussagen
tiber das vorbildliche Verhalten von Paulus und seinem Team wiih-
rend der Gemeindegriindung von Wichtigkeit. Die mimesis-Aussagen
(1,6; 2,14) stehen im ersten Teil (1,2-2,16) der ungewohnlich langen
Danksagung (1,3-3,13), die auf die Gemeindegriindung zuriickblickt.
In beiden Belegen zur mimesis wird der gleiche Ausdruck ppunrtai
verwendet, der die Christen in Thessalonich beschreibt, wie sie Nach-
ahmer der Missionare, des Herrn (1,6) und der Gemeinden Gottes
(2,14) geworden sind.

3.1.2.Exegese zu 1Thess 1,5-7

Zum Schlull der ersten Satzverbindung (1,2-5) wird mit 6t. auf die
Folgen der Erwéhlung zur Starkung der Gemeinde hingewiesen (1.5).

28 Eine recht gute Darstellung vgl. E. Larsson, »pupéopars, EWNT, Bd. II, 1053-
1057. Vgl. dazu bereits E. Larsson, Christus als Vorbild: Untersuchung zu den
paulinischen Tauf- und Eikontexten, Uppsala 1962. Daraus zwei Thesen: »Die
bewuBte Nachahmung ... (gehort) zu einem Teil der Nachfolge« und orientiert
sich am »heilsgeschichtlichen Muster ... (Phil 2,5-11)«. Ebd., 17.234.

29 Vgl. W.-H. Ollrog, Paulus und seine Mitarbeiter: Untersuchungen zu Theorie und
Praxis der paulinischen Mission, WMANT 50, Neukirchen-Vluyn 1979, 183-189.

30 Vgl 2Thess 3,7.9; 1Kor 4,16; 11,1; Phil 3,17; Eph 3,1.
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Die Sequenz beinhaltet die Vergewisserung (oidate)3! der Erstver-
kiindigung, und ergédnzend mit der intensivierenden Redeweise3?,
arha zat (1,5b), die Kraftwirkungen3? (zai €v duvapel xol &v mvedpo-
T Gylw). Dazu gehort die Art der Lebensweise (otot)3* der Missiona-
re, wie sie der Frucht des Geistes entspricht3s. Neben der Verkiindi-
gung des Wortes ist wahrscheinlich von Krafttaten in Zeichen und
Wundern die Rede?, die in der Frucht des Geistes vorgelebt werden.
Diese vollméachtige Anwesenheit der Missionare hatte eine missiona-
rische Wirksamkeit (vgl. 1,9), denn in der weiteren Aufzdhlung der
Danksagung, die mit »ol neu ansetzt¥’, schlieft sich die Feststellung
der Nachahmung an (1,6). Mit dem Hauptverb &yevijdnre (seid ge-
worden) wird die Nachahmung der Gemeinde bereits festgestellt
(1,6). Sie wird auf die Missionare (hu®v) und den xvpiov (Herrn)
bezogen. Aufschluff iiber den Inhalt der Nachahmung ergibt sich
durch das Verb dgyduevol (aufgenommen habt). Dieser im Aorist ste-
hende Ausdruck setzt die Verkiindigung des Evangeliums voraus, die
Christus zum Inhalt hat (1,9; 5,9-10; vgl. Apg 17,3). Paulus will sagen,
daB die Thessalonicher das Evangelium (1,5), das hier als Ao0yov
(Wort) bezeichnet wird (vgl. 1.8), glaubend angenommen haben.’

31 A. Horstmann, »otda«, EWNT, Bd. II, 1206-1209 (1206).

32 C. Wanamaker, The Epistles to the Thessalonians: A Commentary on the Greek
Text, NIGTC, Grand Rapids 1990, 79.

33 H. Schlier, Der Apostel und seine Gemeinde: Auslegung des ersten Briefes an
die Thessalonicher, Freiburg i.Br. 1972, 21; T. Holtz, Der erste Brief an die Thes-
salonicher, EKK VIII, Neukirchen-Vluyn 1986, 47. Auch C.A. Wanamarker,
a.a.0., 79 und W. Rebell, Alles ist moglich dem, der glaubt: Glaubensvollmacht
im frithen Christentum, Miinchen 1989, 126-127. Anders diejenigen, die duvdpet
auf die Kraft des Wortes beschrianken. U.a. B. Henneken, Verkiindigung und Pro-
phetie im ersten Thessalonicherbrief: Ein Beitrag zur Theologie des Wortes, SB
29, Stuttgart 1969, 29-33. Ebenso W.E Horn, Das Angeld des Geistes: Studien zur
paulinischen Pneumatologie, FRLANT 154, Gottingen 1992, 122.

34 W. Bauer, »otoc«, BDR, a.a.0., 1140. -

35 Die gleiche Wendung findet sich in Gal 5,22: »... das so Beschaffene« meint die
Frucht des Geistes.

36 W. Rebell sicht Rom 15,18-19 als »hermeneutischen Schliissel« zu 1Thess 1,5,
weil der Rémerbeleg ein Gesamtriickblick auf das Wirken des Paulus offenlegt.
W. Rebell, Erfiilllung und Erwartung. Erfahrungen mit dem Geist im Urchristen-
tum, Miinchen 1991, 170. Vgl. ausfiihrlich G. Fee, God’s empowering presence.
The holy Spirit in the letter of Paul, Peadbody 21994, 43-48.

37 E. Larsson, »upéopais, EWNT, Bd. II, 1053-1057 (1055). Anders J.L. Boyes. Er
nimmt Bezug auf das vierfach vorkommende Verb yivopau in 1,5-7 und verbindet
daher Vers 5 und 6; I.L. Boyes, »Graceful Imitation: Imitators of us and the Lord
(1 Thessalonians 1:6)«, 139-146, in All Things New: Essays in Honor of Roy A.
Harrisville, hg. v. AL Hultgren, J. und J.D. Kingsbury, WW 1, St. Paul 1992, 142,
Anm. 4. Auch G. Fee, a.a.0., 45-46.

38 Aéyopal ist eine »Umschrclbung des Glaubensbegrlffes« G. Grundmann, »0€y0-
pawe, ThRWNT, Bd. I1, 49-59 (51).
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Zunichst kann daher festgestellt werden, dafl mit der Annahme des
Wortes das ppnrtai-Sein beginnt.3?

Die Satzstruktur von 1,6 zielt weiter auf die prapositionalen Wen-
dungen mit dem modalen Dativ hin. Von daher ist die inhaltliche Be-
sonderheit des puntai-Gewordenseins bestimmt. Infolge® der glau-
benden Wortannahme werden die Thessalonicher »in viel Drangsal«#!
gefiihrt.42 Die enge Verbindung zur zweiten prdpositionalen Wendung
ist unbedingt gegeben, »in Drangsal mit Freude*? des heiligen Gei-
stes« (1,6¢c), und bestimmt das besondere Kennzeichen der Nachah-
mung. Diese besteht demnach in der Art und Weise, wie in den Be-
driangnissen gelebt wird. Statt der menschlichen Reaktion von Hirte,
Verbitterung und Resignation strahlen die Thessalonicher in den
Schikanen des Alltags Freude aus. Ohne Zweifel ist dieses Verhalten
ausschlieBlich auf die Wirkung des Herrn zuriickzufiihren, der im
Geist prasent ist. Der eschatologische Charakter des Briefes 143t dar-
auf schlieBen, daf es sich um die Freude der endzeitlichen Hoffnung
handelt.* Es ist auffallend, dafl der Geist gerade mitten in Bedring-
nissen die Frucht der Freude wirkt und damit Kraft zum Ausharren
im Glauben schenkt (vgl. Rom 5,1-5). Nicht unbedeutend ist die Be-
obachtung, dafl das vorbildliche Leben der Missionare ergédnzend zur
Erstverkiindigung Kraftwirkungen geschehen (1,5a: éyeviin) lieB.
Das punrai-Gewordensein der Gemeinde dagegen wird in erster Li-
nie durch die Frucht des Geistes, nimlich die Freude (Gal 5,22), in
Leidenserfahrungen geprigt.

Nach diesen Ergebnissen kann nun die Frage gekldrt werden, in
welchem Sinne die Thessalonicher pnrol der Missionare »und des
Herrn« (1,6) wurden. Dabei ist es auffillig, daB3 die Missionare vor

39 Anders W.P. De Boer, a.a.0., 114. Er kann keinen Zusammenhang zwischen der
Annahme des Wortes und dem pupnrai-Sein feststellen, weil er im Leben Jesu
keine Analogie vorfindet.

40 Der Aorist des Verbes dgEdpevou ist hier von temporaler Bedeutung, Das heilit,
die Wortannahme ist von iibergeordneter Bedeutung, weil ein vorzeitiges Ge-
schehen. Ebenso C. Wanamaker, a.a.0., 81. Anders EE Bruce, 1 & 2 Thessalo-
nians, WBC 45, Waco 1982, 10.

41 R. Riesner vermutet, daB die Gemeinde soziale Diffamierungen erlebte, die sich
im tiglichen Leben der Gemeinde auswirkten (vgl. Apg 17.5). R. Riesner, Die
Frithzeit des Paulus: Studien zur Chronologie, Missionsstrategie und Theologie
des Apostels bis zum ersten Thessalonicherbrief, WUNT 71, Tiibingen 1994, 311.

42 Schon der historische Jesus hat dies in seiner Jiingerlehre vorausgesagt, daB die
»Bedringnis oder Verfolgung wegen des Wortes« eintreffen werde, weil die Leu-
te »sofort ... Anstofi« nehmen (Mk 4,17; vgl. auch Mk 8,31.34-35).

43 Die paradoxe Freude im Leiden ist auch sonst bei Paulus erwidhnt (vgl. 2Kor
6,10a; 7,4; 8,2; Kol 1,24).

44 So 1,10; 2,19; vgl. Phil 4 4-5. Die Drangsal ist wahrscheinlich als Zeichen der apo-
kalyptischen Zeit zu deuten. So auch C. Wanamaker, a.a.0., 82.
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dem Herrn genannt werden. Daf3 mit der Vorrangstellung der Missio-
nare die gegenwirtige Repridsentation des Herrn zum Ausdruck
kommt, wurde hinreichend erkannt.4> Daneben darf aber, wie schon
in 1,5 gezeigt, die geistgewirkte Vorprigung der Missionare in der
Verkiindigung und vorbildlichen Lebensweise nicht iibersehen wer-
den. Dabei gilt es zu beachten, dafl nicht Paulus als einzelner préagend
wirkte, sondern zusammen in der Dienstgemeinschaft mit Silvanus
und Timotheus. »Weil die Gemeinschaft inniger Kontakt ist, darum
muB sie beeinflussend, gestaltend, bestimmend (und) wandelnd wir-
ken«# (vgl. 2,7-8). Diese Gemeinschaft bestand in der Leidens- und
Auferstehungsgemeinschaft des Herrn, denn auch die Missionare er-
lebten Verfolgung und wurden inmitten von Bedringnissen ermutigt
(2,2).47 Von daher ist es einsichtig, dal3 Paulus in seiner Anfangsver-
kiindigung die Drangsale als gemeinsames Schicksal ankiindigt,
»denn 1hr selbst wit, daB wir dazu bestimmt sind, denn auch als wir
bei euch waren, sagten wir euch vorher, dall wir Drangsale haben
wiirden« (3,3-4). Damit ist jeder Christ zum puntc-Sein im Leiden
bestimmt. Indes kann der ganze Brief zeigen, daf sich die Lebensfiih-
rung der Missionare wihrend der Gemeindegriindung und das Ge-
wordensein der Gemeinde aufeinander beziehen.#® In diesem Zusam-
menhang gewinnt die Wendung omotav eloodov (einen wie beschaf-
fenen Eingang) an Gewicht (1,9; 2,1), denn im Wort elcodov (Ein-
gang) muf} einerseits das aktive Auftreten der Missionare und gleich-
zeitig die positive Aufnahme seitens der Thess mitgehort werden.®
Die dynamische geistgewirkte Pragekraft der Vorbilder und das Sich-
prigen-lassen-Wollen der Thessalonicher hat weitreichende Wirkung
zum ppnrai-Gewordensein der Gemeinde und zugleich zum timog-

45 J. Roloff, Apostolat — Verkiindigung — Kirche: Ursprung, Inhalt und Funktion des
kirchlichen Apostelamts nach Paulus, Lukas und den Pastoralbriefen, Giitersloh
1965, 119. Auch H. Ollrog, a.a.O., 118.

46 R. Luther, Neutestamentliches Worterbuch: Eine Einfiihrung in Sprache und
Sinn der urchristlichen Schriften, Stundenbiicher 27, Bielefeld #1976, 73.

47 Unmittelbar bevor die Apostel nach Thessalonich kamen, haben sie »gelitten ...
und (wurden) miBhandelt« (2,2a). Statt jedoch entmutigt zu sein, »wurden (sie
vielmehr) freimiitig in ... Gott, das Evangelium Gottes ... unter viel Kampf«
auch in Thessalonich zu verkiindigen (2,2). Hier wird besonders das Handeln
Gottes betont. £

48 Vgl. u.a. 2.8 und 3,6 (3,12) mit 4,9; 3,3 (3,10) mit 3,6 und 1,8; 3,3-4 und 2,2 (2,13-
14) mit 1,6 (2Thess 1,4). Die Trias in 1,3 reflektiert besonders die Vorprigung der
Missionare. Die in Klammern stehenden Belegstellen sind aus der Fiirbitte der
Missionare entnommen. Paulus und sein Team erwarten, dall die wesentliche
Prigung vom Herrn ausgeht.

49 W. Bauer, »eloodoc«, Griechisch-deutsches Worterbuch zu den Schriften des
Neuen Testaments und der iibrigen urchristlichen Literatur, Berlin #1937 (Neu-
druck 91988), 396.

42



Gewordensein® der Gemeinden an anderen Orten und glaubens-
weckend in der heidnischen Umgebung (1,7).5!

Nun kann der sogenannte Zusatz »und des Herrn« einer Klirung
zugefiihrt werden (1,6b). Obwohl der »tpuog aufs ganze gesehen im 1.
Thess zum »wichtigsten Hoheitstitel«52 Jesu gehort und als der aufer-
standene und wiederkommende Herr beschrieben wird, bildet 1.6
eine gewisse Ausnahme (vgl. auch 2,15). Weil die Christen durch die
Annahme des Wortes in Leiden gefiihrt werden, beinhaltet #\ptoc
den Gekreuzigten.”® Mit letzter Schirfe lassen sich die christologi-
schen Titel im 1Thess sicher nicht voneinander abgrenzen, denn das
wpnrai-Gewordensein ist nicht ausschlieBlich durch den Gekreuzig-
ten> geprigt. Vielmehr wirkt, wie oben deutlich wurde, gerade der
erhohte HerrS durch seinen Geist. Die meist als eigenartige Formu-
lierung verstandene Wendung »und des Herrn« (1,6) ist darum weder
als psychologischer Nachklapp der Bescheidenheitsé noch als »Selbst-
korrektur«’? des Paulus oder gar als »rhetorische Klangfarbe«® zu
verstehen. Es bleibt dabei, die Wendung »und des Herrn« muf3 auf
den gekreuzigten und auferstandenen Herrn gedeutet werden, der
kraftvoll durch den Geist und im Wort durch die Prisenz der Missio-

50 Durch die Konjunktion dote in 1,7 (»so daB ihr allen Glidubigen in Mazedonien
und Achaja zu Vorbildern geworden seid«) wird die SchluBfolgerung gezogen.
Unverkennbar wird das pupmtnc-Sein in der Beziehung zum timoc-Sein gestellt.
Vers 6b, »nachdem ihr das Wort in Drangsal mit Freude des Heiligen Geistes
aufgenommen habt«, wird klar als Schnittstelle deutlich, weil es die Nachahmung
prézisiert und zugleich die Begriindung zum Vorbildsein abgibt. Eine Uber-
schneidung des uunmc-Gewordenseins und des timog-Gewordenseins ist festzu-
stellen.

51 Der Begriff motevovow im Prisens-Partizip beinhaltet wohl auch die Zukunfts-
bedeutung, im Sinne von »zum Glauben kommen werden«. Der Kontext besti-
tigt dies (1,7-8).

52 T.Soding, »Der erste Thessalonicherbrief und die friihe paulinische Evangeliums-
verkiindigung. Zur Frage einer Entwicklung der paulinischen Theologie«, BZ 35
(1991), 180-203 (190), Anm. 28.

53 Der Herr setzt notwendig immer den Gekreuzigten voraus (Phil 2,5-11).

54 So A. Oepke/G. Heinzelmann/H. Rendtorff, Die kleinen Briefe des Apostels Pau-
lus, NTD 8, Gottingen 51949, 161.

55 M. Wolters, »Der Apostel und seine Gemeinden als Teilhaber am Leidensge-
schick Jesu Christi: Beobachtung zur paulinischen Leidenstheologie«, NTS 36
(1990), 535-557 (551), Anm. 62. Obwohl Wolters das Leiden thematisiert, hilt er
es fiir viel wahrscheinlicher, da8 Paulus hier von der mimesis »des erhohten
Herrn spricht, die durch den Geist hergestellt wird«. Differenzierter H.-D. Betz,
a.a.0., 144. Er erkennt im Herrn »den gegenwirtigen Christus, der freilich kein
anderer ist als der gekreuzigte Jesus«.

56 E.von Dobschiitz, a.a.0., 72.

57 M. Dibelius, An die Thessalonicher I-Il. An die Philipper, HNT 11, Tiibingen
292553,

58 E.von Dobschiitz, a.a.0., 111.
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nare in die Gemeinde und wiederum durch sie dariiber hinaus wirkt
(1,7-9). Das wuntoi-Gewordensein kann darum als Geistprigung des
Herrn bezeichnet werden.

SchlieBlich sei noch auf die Wendungen woi Upelg wuntol (1,6a:
Und ihr seid unsere Nachahmer) und tpég tomog (1,7a: ihr ein Vor-
bild) hingewiesen. Das Personalpronomen im Plural, budg (ihr), ist
mit dem Substantiv im Singular, Tomog (Vorbild), verbunden. Auch
wenn diese Formulierung im Rahmen der Gemeindeanrede normal
ist, scheint es doch nicht zufillig, daB die Pragung zur Nachahmung
(1,6) und zur Vorbildlichkeit (1,7) durch die Lebens- und Dienstge-
meinschaft geschieht. Wenn diese Deutung richtig ist, dann besitzt die
Dienstgemeinschaft eine besonders prigende Wirkung fiir den apo-
stolischen Gemeindebau. Zuletzt mu noch die dynamisch ekklesiolo-
gisch-missionarische »Kette« vom »Urtypos«® des Herrn tiber Paulus,
bzw. seinen Mitarbeitern als piuntai des Herrn und zugleich als
tomoc fiir die Gemeinde der Thessalonicher bis zur Gemeinde als
pwnrat der Apostel, des Herrn und ihrerseits als Tomog fiir ihre Um-
gebung herausgestellt werden (1,8-10). Der néchste mimesis-Beleg
(2,14) vertieft und ergénzt den Inhalt der mimesis.

3.1.3. Exegese zu 1Thess 2,13-15

Es ist anerkannt, daB zwischen beiden mimesis-Belegen und ihrem
unmittelbaren Kontext (1,5-7 und 2,13-14) ein strukturelles Muster®
vorliegt. Das spezifisch Neue der mimesis-Aussage besteht darin, daf3
die Gemeinde der Thessalonicher als » Ausweis der lebendigen Wirk-
samkeit«6! (2vepyeiton) des Wortes Gottes im gemeinsamens? Glau-
bensvollzug (2,13b) in die gleichen Leiden und damit in die Schick-
salsgemeinschaft der Gemeinden in Judda®, »in Christus Jesus«% ge-

59 Ahnlich W. Marxsen, »Christliche« und christliche Ethik im Neuen Testament,
Giiterloh 1989, 171-181 (172). Obwohl W. Marxsen den pupmig in seiner Bedeu-
tung etwas iiberzieht, verdienen seine Ausfiihrungen zu 1Thess 1,6-7 Beachtung,

60 J. Lambrecht, »Thanksgivings in Thessalonians 1-3«, 183-205, in: R.E Collins
(Hg.), The Thessalonian Correspondence, BETL LXXXVII, Leuven 1990. So
auch R.C. Tannehill, Dying and Rising with Christ: A Study in Pauline Theology,
BZNW 32, Berlin 1966, 102.

61 M. Wolters, a.a.0., 555.

62 Gerade im Plural Indikativ Prisens Aktiv von miotevovolv kommt der gemein-
sam praktizierte Glaube zum Ausdruck.

63 Vgl. die parallele Satzstruktur in 2,14:

%o, Vel Vo TV diwy oupguietdy ratag
%ol o0Tol Vo Ty Tovdaiwy.

64 Spricht vom Einbezogenwordensein in das Heilsgeschehen von Kreuz und Auf-
erstehung. Vgl. dazu F. Neugebauer, »Das Paulinische »In Christus«, NTS 4
(1957/58), 124-138 (132).
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fiihrt werden (2,14). Anscheinend liegt sogar eine heilsgeschichtliche
Schicksalsgemeinschaft des Herrn Jesus, der atl. Propheten® und der
Missionare vor. Das Verb éndiete (2,14b: erlitten habt) steht zwar fiir
sich alleine genommen im Aktiv Aorist Indikativ, aber vermutlich ist
infolge der Priposition vmwo eher die passive Bedeutung dominie-
rend. Von dieser exegetischen Deutung ausgehend, richtet sich das
wpnrai-Gewordensein an keinem Vorbild aus. Vielmehr ist es allein
Paulus, der das Leidensgeschick der Thessalonicher im »nachhinein«
mit der Leidensgemeinschaft und ihrer Bewihrung in der Wirksam-
keit des Wortes der Gemeinden in Judda verbindet. Die Weiterfiih-
rung mit 2,15 zihlt die Vorwiirfe und nachfolgend die Konsequenzen
(2,16)57 gegen die Verfolger, die Juden, auf.

Der bisherige Befund bestimmt das puntai-Gewordensein der
Thessalonicher eindeutig nicht als priskriptive ethische Aufforderung,
sondern ist beschreibend und bezeichnet ein Geprigtwordensein
durch den im Geist gegenwirtigen Herrn. Dieses passive Geschehen
beinhaltet das Sich-prigen-Lassen durch die innige Lebensgemein-
schaft der Missionare wihrend der Anfangsphase der Gemeinde®s,
aber auch den Imperativ, indem sich die Gemeinde gemeinsam am
Herrn Jesus Christus und seinem Wort orientiert. Mit M. Wolter kann
die Feststellung des wunrai-Gewordenseins treffend zusammengefaB3t
werden. Paulus zielt darauf ab, »die Gemeinde trostend ihrer Identi-
tat als von Gott erwihlte eschatologische Heilsgemeinschaft zu verge-
wissern, indem sie die bedriickende Leidenswirklichkeit als ein kon-
stitutives Element christlicher Heilswirklichkeit sichtbar zu machen
sucht, d.h. als eine Erfahrung, die nicht einen heillosen Entfrem-

65 Aufgrund ciner Textvariante kénnen entweder atl. oder ntl. Propheten gemeint
sein. vgl. EE Bruce, a.a.0., 42. Hochstwahrscheinlich ist neben Jesus auf das atl.
Prophetengeschick verwiesen, weil Paulus Jesustradition aufnimmt (vgl. Mt
23,31-36). So H.H. Schade, Apokalyptische Christologie bei Paulus: Studien zum
Zusammenhang von Christologie und Eschatologie in den Paulusbriefen, GTA
18, Gottingen 1984, 126-130. Auch C. A. Wanamarker, a.a.O., 116f

66 R.C. Tannehill, a.a.0., 103, Anm. 8.

67 Dieser Text (1Thess 2,14-16) ist in der ntl. Wissenschaft enorm umstritten. Thm
werden antijudische Tendenzen und eine nachpaulinische Redaktion unterstellt.
Fiir die Frage der Nachahmung muf diese Diskussion nicht aufgenommen wer-
den. Vgl. zur Diskussion C. Wanamaker, a.a.0., 114-119. Aus dem deutschsprachi-
gen Raum wire etwa auf I. Broer zu verweisen. 1. Broer, »Der ganze Zorn ist
schon iiber sic gekommen: Bemerkungen zur Interpolationshypothese und zur
Interpretation von 1Thess 2.14-16«, in: R.E Collins (Hg.), The Thessalonian Cor-
respondence, a.a.0., 137-159.

68 Die von der Kraft Gottes erfiillte Anwesenheit der Missionare ist betont. Vagl.
H.H. Schade, a.a.0., 122. Die Nachahmung wurde daher von innen abgewonnen;
vgl. K. Schiifer, a.a.0., 366. Er bezieht dies allerdings auf 1Kor 4,16.
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dungszustand der Gottesferne markiert, sondern positiv in den Voll-
zug heilvoller christlicher Existenz hineingehort«.

Somit 4Bt sich folgendes Ergebnis festhalten: Nach dem bisherigen
Befund kann pypnral im 1Thess mit »Geprégte« libersetzt werden.”

3.2. Der zweite Thessalonicherbrief

3.2.1. Uberblick

Der zweite Thessalonicherbrief wird kurz nach dem ersten Brief ge-
schrieben sein. Es ist anzunehmen, daB in der Gemeinde oder in de-
ren Umfeld Irrlehrer auftreten, die durch eschatologische Téduschun-
gen die Gemeinde verunsichern (2,2-3). Bestiarkt durch diese Reden
haben einige in der Gemeinde ihr Nicht-arbeiten-Wollen gerechtfer-
tigt (3,6-16). Schon wihrend der Gemeindegriindung gab es Proble-
me mit der Arbeitseinstellung (1Thess 4,11; 5,14). Im Gegensatz zum
ersten Brief steht mimesis innerhalb der Gemeindeermahnung (3,6-
16). Zuletzt gilt hervorzuheben, daBl in beiden Belegstellen (3,7.9) pu-
uetodoun in der Verbalform steht. Insofern ist im 2Thess das geforderte
Verhalten herausgestellt. Erneut ist mimesis eng mit typos verbunden
(3,9). Nach der Aufforderung zur Fiirbitte beginnt der gezielt ekkle-
siologische Ermahnungsabschnitt (3,4-16). Inhaltlich wird die Verant-
wortung der Gemeinde gegeniiber den unordentlich lebenden Bri-
dern thematisiert und die Gemeindezucht schrittweise erldutert
(3.6.7-16).

3.2.2. Exegese zu 2Thess 3,(6)7-9(10)

Mit der begriindenden Konjunktion ydo (3,7: denn) wird die Vorran-
gigkeit der Nachahmung vor der gebotenen Gemeindezucht (3,6) ge-
fordert: Diese besteht darin, sich von den unordentlichen Briidern,
die nicht nach der Uberlieferung leben, zuriickzuziechen. Bedeutsam
ist auch die Beobachtung, daB die Konjunktionen 6t (denn) in 3,7b
und &AA Tva (sondern damit) in 3,9b die motivierende Begriindung
zur Nachahmungsforderung einleiten. Zweimal wird also die Nachah-
mungsforderung durch das vorbildliche Leben der Missionare be-
grilndet. Und erst am Schluf}, in 3,10, wird einleitend mit der Kon-
junktion xoi ydo (denn auch) die Arbeit als bereits geboten unterstri-

69 M. Wolter, a.a.0., 537 (Hervorhebungen im Original).
70 Es scheint, daB Holtz der mimesis einen aktiven Sinn verleiht, weil er vom
»Nachgestalten« spricht bzw. »Nachfolgen« Christi. T. Holtz, a.a.0., 48.
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chen: »Denn auch als wir bei euch waren, geboten wir euch dies:
wenn jemand nicht arbeiten will, soll er auch nicht essen.«

Gleich zu Beginn in 3,7 zeigen sich zwei bemerkenswerte exegeti-
sche Beobachtungen: Zum einen liegt die Betonung des Begriffes
otdate (ihr wilt) auf dem Prisens.”! Das heiflt, die Thessalonicher
wissen bereits, was ithnen im ethischen Vorbild der Apostel vor Augen
gefithrt wurde. Zugleich entspricht die geordnete Arbeit den bei der
Gemeindegriindung empfangenen Uberlieferungen (3,10). Anderer-
seits ist die Kombination von g 8¢el (wie es notig ist) mit puelotal
(nachahmen) von herausragender Bedeutung. Die Besonderheit be-
steht darin, dal eine ethische Ermahnung, und zwar die der Arbeit
(3,8b), mit det eingefiihrt wird.”? Paulus will also sagen: Angesichts
der unordentlich lebenden Briider (3,6) ist es dringend und unbe-
dingt von Gott gewollt, 6¢173, dall die Gemeinde den geordneten Le-
bensstil der Missionare nachvollzieht.

Es mul} gefragt werden, warum gerade jetzt der Aufruf zur mimesis
derart akut ist und nicht schon vorher, denn von Anfang an gab es
Arbeitsunwillige (1Thess 3,11; 2Thess 3,10). Offenbar waren dies aus
dem Heidentum stammende Christen (1Thess 1,9), die noch ihrer fri-
heren Arbeitseinstellung verhaftet waren.” Es ist durchaus denkbar,
daB sich die Christen trotz des ersten Briefes (4,11; 5,14) durch die
euphorische Naherwartung der Irrlehrer haben beeinflussen lassen
(vgl. 2,2-3). Dadurch wurde ihre bereits negative Arbeitseinstellung
verscharft und fihrte zur undisziplinierten Lebensfithrung.”s

Eine bloBe Arbeitsscheu trifft nicht zu, sondern es handelt sich um
einer Tauschung erlegene Briider. Aufgrund des Einflusses dieser Irr-
lehre ist die Dringlichkeit zum Nachvollzug der Arbeitseinstellung
der Missionare geboten.”s Ohne Zweifel ist der Arbeitsalltag eng mit
der Eschatologie verbunden.”” Die Missionare setzten dem negativen
Beispiel ihr eigenes Vorbild entgegen, das wegen der verbindlichen
Uberlieferung im Herrn mafBigebend fiir die Gemeinde ist. Der Nach-

71 A. Horstmann, a.a.0., 1206.

72 C. Wanamaker, a.a.0., 283 (vgl. auch 1Thess 4,1).

73 Vgl dazu Lk 12,12;15,32; 18,1; Mt 26,54; Mk 9,11; Apg 9.,6.

74 Vgl. zur Arbeitscinstellung der Heiden M. Hengel, »Die Arbeit im frithen Chri-
stentume«, TBe 4 (1986), 174-212.

75 Das mepiegyolopévoue, »sich unniitz umhertreibend« (3,11), scheint dies zu be-
stidtigen. Es beinhaltet ebenso die »unniitze Betriebsamkeit«(vgl. M. Dibelius,
a.2.0., 47) wie das »stark gestikulierende Reden« (vgl. E. von Dobschiitz, a.a.O.,
314, Anm. 2). Dieses Verhalten kénnte im Sog der in 2,2 erlduterten Situation
entstanden sein. :

76 Vgl Phil 3,17 und 3Joh 11-12, in denen ebenfalls das negative Vorbild zum richti-
gen Nachvollzug mahnt.

77 So auch in 1Kor 15,58.
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vollzug der geordneten Arbeit der Missionare ist darum zugleich Ge-
horsam gegeniiber der Uberlieferung (2,15; 3,6).

Die vorbildliche Lebensweise der drei Boten und die Aufforderung
zum Nachvollzug wird auf einem zweifach negativen Hintergrund,
3,7b-8a 071 o0x (weil nicht) und o0de (nicht) begriindet, so daB3 die
positive Lebenshaltung zur Arbeit um so deutlicher hervortritt (3,8b:
i), Erstens haben die Missionare nicht »unordentlich gelebt ...
und nicht geschenkweise Brot gegessen ..., sondern in Miihe und An-
strengung nachts und tags« gearbeitet. Zweitens wird die Motivation
zu dieser Lebensweise im Rechtsverzicht zusammengefalit (3,9)7,
denn grundsitzlich ist es Missionaren und Gemeindelehrern gestattet,
den Lebensunterhalt von der Gemeinde zu beziehen.” Der freiwillige
Rechtsverzicht wihrend der Gemeindegriindung in Thessalonicher
hatte das Ziel (3,9), daB die Missionare sich »selbst als Vorbild ...
geben«, damit die Gemeinde zur Nachahmung motiviert wird. Die
Missionare »geben« sich selbst. Das heifit, sie setzen ihre ganze Exi-
stenz ein. Freiwillig verzichten sie auf den angebotenen Lebensunter-
halt. Mit diesem Lebensstil sagen sie Ja zu den zusétzlichen Belastun-
gen in ihrem Alltag. Dahinter steht jedoch keine sozial-idealistische
Einstellung, denn die Missionare »geben«, 3,9b: d@uevs0, sich fiir die
Gemeinde, 3,9b: duiv (euch), im Dienst Jesu. Die vorbildliche Lebens-
fithrung der Missionare wird geradewegs zur »parinetische(n) Wer-
bung«.3! Dieses Leben hat Modellcharakter, besonders im sozialen
Umfeld. In dieser Weise hat das Leben in der Nachahmung durchaus
gesellschaftlich missionarische Wirkung. Ebenso muf} beachtet wer-
den, daB die Nachahmung in Gestalt der geregelten Arbeit eine Vor-
rangstellung gegeniiber der Gemeindezucht besitzt. Der Trennung
von den unordentlich lebenden Briidern muf} die geordnete Lebens-
fithrung der Gemeinde vorausgehen, sonst verliert jegliche Gemein-
dezucht ihre Glaubwiirdigkeit und Vollmacht.

Somit lieBe sich folgendes Zwischenergebnis festhalten: Die Be-
deutung von ppeiotol im 2Thess beinhaltet den praktischen Nach-
vollzug der vorgelebten Arbeit.

78 In Korinth wird die Motivation zum Rechtsverzicht mit der Verkiindigung des
Evangeliums erklart (1Kor 9,12b.16-18). Letztlich ist das gleiche gemeint (1Thess
2.9):

79 Vgl 1Kor 9.4-12a; Gal 6,6; 1Tim 5,17b-18.

80 Die Missionare haben sich nichts schenken lassen. Eher ist es umgekehrt: sie
geben sich selbst im Sinne Jesu hin. Mk 10,45: »Denn der Sohn des Menschen ist
nicht gekommen, sich dienen zu lassen, sondern zu dienen und zu geben
(dotvan) sein Leben als Losegeld fiir viele.«

81 I Hainz, Ekklesia: Strukturen paulinischer Gemeinde-Theologie und Gemeinde-
Ordnung, BU 9, Regensburg 1972, 354.

48



3.3. Der erste Korintherbrief

3.3.1. Uberblick

Im Unterschied zu den Thessalonicherbriefen verwendet Paulus im
Korintherbrief zweimal die personliche Wendung pwunrtoi pov, »mei-
ne Nachahmer« (4,16; 11,1). Es diirfte als gesichert gelten, daB die
kurzen Aufforderungen jeweils am Abschlufl groBerer Redeeinheiten
stehen (Kap. 1-4 und Kap. 8-11).82 In jedem dieser Abschnitte werden
Probleme der Gemeinde verhandelt. Wihrend in Kapitel 1-4 vor al-
lem die Parteienbildung (1,10-16) und die Uberheblichkeit einiger
Briider (1,19-22; 3,18-21) thematisiert werden, steht in Kapitel 8-11
der ethische Umgang mit der heidnischen Kultur zur Diskussion.

3.3.2. Exegese zu 1Kor 4,16

Der erste mimesis-Beleg ist kurz: »Ich bitte euch nun, werdet meine
Nachahmer« (4,16) und kann darum fiir sich alleine genommen nicht
verstanden werden. Schon ovv (nun) in 4,16 weist auf 4,14-15 zuriick.
Ob nun zwischen 4,16 und 4,17 eine Zisur vorliegt3? oder nicht84, zur
inhaltlichen Erkldrung der Nachahmung muf3 Vers 17 nicht herange-
zogen werden.85 Aus den beiden unterschiedlichen Verben ermahnen

82 Vgl. M.M. Mitchell, »Paul and the Rhetoric of Reconciliation: An Exegetical In-
vestigation of the Language and Composition of 1. Corinthians« (Diss., Universi-
ty of Chicago, 1989), u.a. 207.237.256. So auch H.-D. Betz, a.a.0., 154-155. Auch G.
Fee, The First Epistle to the Corinthians, NICNT, Grand Rapids 21993, 183-194.

83 A. Schulz, a.a.0., 309.

84 Die unmittelbare Fortsetzung mit duét Totito in 4,17 ist unbedingt gegeben, weil
damit die Sendung von Timotheus begriindet wird. Die Korinther brauchen of-
fensichtlich ergédnzend zum Aufruf der Nachahmung den Dienst des Erinnert-
werdens an die Wege des Paulus, die der Lehre entsprechen, um die Nachah-
mung nachvollzichen zu kénnen. Die jingste Paulusforschung ist sich iiberwie-
gend einig, daf3 die Lehre vom Weg eine »relativ festgefiigte Lehrtradition« war.
J. Roloff zitiert in O. Merk, »Nachahmung Christi: Zu ethischen Perspektiven in
der paulinischen Theologie«, in: Neues Testament und Ethik. FS Schnackenburg,
Freiburg i.Br. 1989, 200, Anm. 136. Vgl. auch P.J. Tomson, Paul and the Apostolic
Tradition, 144-149, in Paul and the Jewish Law Halakha in the Letter of Apostle
to Gentiles, in: Y. Aschkenasy (Hg.), Compendium Rerum Judaicarum ad Novum
Testamentum/Section III, JTECL 1, Maastricht 1990. So auch schon D.M.W. Wil-
liams, a.a.0., 454. Die Lehrtradition wurde nicht bloB formal weitergegeben, son-
dern gehort zu den eigenen Wegen von Paulus, was der Kontext belegen wird
(Kap. 1-4 und insbes. 4,9-13). Was Paulus lehrte, lebt er. Somit ist er lebendiger
Traditionstrager.

85 Anders W. Michaelis. Er leitet aus 4,17 sein Hauptargument fiir seine Nachah-
mungserkldrung ab. W. Michaelis, a.a.0., 670. Ebenso W. Schrage, »Das apostoli-
sche Amt des Paulus nach 1Kor 4,14/17«, in: A. Vanhoye (Hg.), L'Ap6tre Paul:
Personnalité, Style et Conception du Ministere, BETL, Louvain 1986, 114.
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(4,14: vovderdv) und ermutigen (4,16: tagoxak®d), die das piadagogi-
sche Handeln der einzigartigen Vaterschaft®® von Paulus involvieren,
ergibt sich eine zweifache Struktur des Textes (4,14-16). Einerseits
schreibt Paulus »dieses« (tavta) in Kap 1,10-4,16 und insbesondere
4,9-13%87 um zu ermahnen (4,14: vouvtetr®v), andererseits will Paulus
durch sein vorbildliches Leben zur Nachahmung ermutigen (4,16: ma-
paxah®). Unter anderem wird der Mahnrede iiber die Parteienbil-
dung, das falsche Riihmen von Menschen, die Unmiindigkeit und die
Uberheblichkeit korrigierend die Ermutigungsrede dagegenstellt. Zu-
gleich ist damit die nachahmenswerte Lebensweise in der Verkiindi-
gung des Gekreuzigten als Kraft Gottes und davon abgeleitet die er-
gianzende Dienstgemeinschaft mit Apollos als Diener Christi (3,5-6;
4,1-2.6) und die Leidensbereitschaft (2,1-5; 4,9-13), die nicht bloB pas-
siv leidet, sondern in der Kraft der Auferstehung proaktiv handeltss,
berichtigt. Darum konnte die Untersuchung zeigen, daff die Nachah-
mung in 1Kor 4,16 nicht die ganze Ethik, sondern Teilbereiche des
Gemeindelebens enthilt.

In der Argumentation (Kap. 1-4) steht offensichtlich das »Evangeli-
ume«, das Wort vom Kreuz als Kraft Gottes, durch das die Korinther
gezeugt wurden (4,15b), unverkennbar im Mittelpunkt.#? Es kann da-
her angenommen werden, daff hinter den Spannungen in der Ge-
meinde ein christologisches Unverstindnis steht. Gerade der unmit-
telbar vorausgehende Abschnitt (4,9-13) bringt das christologische
Unverstdndnis zum Ausdruck (4,7-8), denn Paulus distanziert sich mit
»beiBende(r) Ironie« (4,8) von der arrogant »aufgeblihten« (4,6-8;
vgl. 419) Denk- und Lebensweise. Eine herrschende Stellung oder
falsche Abhéngigkeit darf aber nicht herausgehort werden, denn Pau-
lus bleibt »Diener Christi« (3,5; 4,1), und so erfolgte die Zeugung, wie

86 Diese Tatsache begriindet das unkiindbare Recht seiner Vaterschaft und gibt ihm
von daher das fiirsorgliche Vaterrecht, dal man ihm Gehor schenkt und im be-
sonderen auf seine Zurechtweisungen achtet. Vgl. die Belegstelle bei G. Heinrich,
Handbuch iiber den ersten Brief an die Korinther, KEK 5, Géttingen 71888.

87 W. Schrage, »Das apostolische Amt ...«, a.a.0., 113. Sanders zieht den Kontext
bis 3,5 aus. B. Sanders, »Imitating Paul«, HarvTR 74:4 (1981), 353-363 (354).

88 Vgl. z.B. wie Paulus mitten in Schméhungen gesegnet, in der Verfolgung aushilt
und in der Verldsterung gute Worte sagt. Im Hintergrund scheint das Verhalten
des leidenden Gottesknechtes, »der fiir die Ubeltiiter gebetet hat« (Jes 53,12; vgl.
Lk 23,34); ebenso ist die Jesusiiberlieferung, die auch Lukas verwendet, mitzuhd-
ren: »Liebt eure Feinde ... segnet die Verfluchenden euch, betet fiir die Milhan-
delnden euch« (Lk 6,27-28) angedeutet.

89 S.J. Hafemann preBt den Aufbau in Kap. 1-4 in einen Chiasmus, der sich jedoch
so nicht nachweisen ldBt. S.J. Hafemann, Suffering and Ministry in the Spirit:
Pauls Defence of his Ministry in II Corinthians 2:14-3:3, Grand Rapids 1990, 54.

90 H. Lietzmann, An die Korinther I/II, HNT 9, Tiibingen 51969, 19.
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die beiden prépositionalen Wendungen anzeigen, »in Christus Jesus
durch das Evangelium«. Darum kann die geistliche Vaterschaft von
Paulus nichts anderes als eigene »Teilnahme an der gottlichen Vater-
schaft (und) Teilnahme an dem heilspidagogischen Handeln des gro-
Ben Vaters«“! in Christus Jesus sein. Paulus ist somit in seinem Vater-
sein Représentant der Vaterschaft Gottes. Darum will Paulus seine
unmiindigen Kinder nicht an sich selbst binden, sondern zur »Miin-
digkeit« und »Selbstdndigkeit«? in Jesus Christus anleiten.

Dall der Ruf zur Nachahmung mit moagoxah® eingefiihrt wird,
scheint auf dem Hintergrund des Erarbeiteten geradezu plausibel zu
sein. Nach H. Schlier beinhaltet der Ausdruck mapoxahid ein dreifa-
ches: es ist ein »beschworendes Aufrufen, ein bewegendes Bitten
(und) ein ermutigendes Zureden«%, weil der Vater um seine Kinder
besorgt ist. Ja, Paulus will, daB seine Kinder so werden wie ihr geistli-
cher Vater. Weil Paulus seinen Kindern eine von Christus geprigte
Lebensgestaltung wihrend der Gemeindegriindung vorlebte, kann er
nun zur persdnlichen Nachahmung ermutigen. Abschlieffend kann ge-
sagt werden, da3 Paulus mit dem véterlichen Lockruf beschworend
und bittend zur Nachahmung (4,16) einlddt und mit der Sendung des
Timotheus (4,17) seine geliebten Kinder an die Lehre vom Weg% er-
innern will, bevor er als Vater zum angedrohten letzten Mittel seiner
Gemeindeerziehung greift, dem Stock (4,21).

3.3.3. Exegese zu 1Kor 11,1

Der zweite mimesis-Beleg ist erneut kurz: »Werdet meine Nachahmer,
wie auch ich Christi« (11,1). Es ist glaubhaft, daf} der Sitz im Leben die
Beantwortung von drei Fragen ist, die den Umgang mit den Heiden
und speziell den Verzicht oder Genufl des Gotzenopfertleisches regeln
(10,25.27.28). Die Exegese kann mit 10,31 beginnen, weil der Satzauf-
takt mit eite ovv (ob nun) zum einen den vorherigen Abschnitt biin-
delt (10,23-31) und andererseits die Aufforderung zur Nachahmung
einleitet (10,31-11,1). Mit dem Hinweis auf die Ehre Gottes in 10,31
fait Paulus die vorausgehenden Anweisungen zusammen, die sich aus
der missionarisch gebotenen Freiheit und der Verpflichtung zum Be-

91 G. Groppo zitiert in »Praxis der Jugendseelsorge: Wege«, Halbbd. 2, »Gespréchs-
seelsorge« in: W. Jentsch (Hg.), Handbuch der Jugendseelsorge: Geschichte —
Theologie — Praxis, Teilb. 4, Giitersloh 1986, 1055.

92 WP De Boer, a.a.0., 213-214.

93 H. Schlier, »Vom Wesen der apostolischen Ermahnung nach Rém 12,1-2«, in:
ders., Die Zeit der Kirche: Exegetische Aufsdtze und Vortrége, Freiburg 1972,
74-89 (76).

94 Die Formulierung 6dotg pov (meine Wege) wurzelt im AT, beinhaltet ethische
Anweisungen und den Heilsweg in Christus.
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kenntnis ergeben (10,25-30). Hinzu kommen die innergemeindlichen
Konflikte zwischen den angefochtenen Schwachen im Glauben und
den sorg- und riicksichtslosen Starken, wie sie seit 8,1 beschrieben
werden. Der doxologische Aspekt, unter dem das ganze Tun steht
(10,31), korrigiert »den Ubermut der Starken« und »die Angstlichkeit
der Schwachen« in der Gemeinde gleichermaBen.®s Mit seinem Tun
Gott ehren bedeutet, die »Gewichtigkeit, Macht oder Autoritiit«% Got-
tes anzuerkennen. Bevor Paulus zu seiner Nachahmung aufruft, ver-
sucht er die Siinde (8,12) der selbstsiichtigen Starken und die unglau-
bige Angstlichkeit der Schwachen zu tiberwinden, indem er die Ehre
Gottes zum letzten MaBstab allen Handelns macht.?7 Damit erreicht
das Tun, das die mimesis einschlieft, seinen theologischen Hohepunkt,
denn die Verherrlichung Gottes hat oberste Prioritit.

Nach 10,31 wird die UnanstoBigkeit in allem Tun gefordert. Die
Gemeinde wird ermahnt, »unanst6Big, sowohl fiir Juden als auch fiir
Griechen als auch fiir die Gemeinde Gottes« zu sein (10,32). Der Be-
griff dmpooxomor (unanstoBig) beinhaltet das Bild des Steines, an
welchem der andere zu Fall kommt.%8 Die aufgeblihte Erkenntnis
und die Grundhaltung, daB »alles erlaubt« sei (10,23), kann den ande-
ren zu Fall bringen und ist darum Siinde (8,9.11-13). Diese Gefahr
will Paulus verhindern.

Es geht deshalb darum, die Juden, Griechen und die Gemeinde
Gottes (10,32b) nicht durch anstoBiges Leben am Zugang zur Ret-
tung (10,33c) zu behindern (10,27a). H.-D. Wendland weist auf die
lehrreiche Dialektik hin, daB die Korinther zwar Gemeinde sind, aber
trotzdem anstoBig gegen die Gemeinde Gottes handeln kénnen. Das
heiBt, durch den Ruf zur Nachahmung miissen sich die Korinther
wieder »zu dem zuriickholen lassen, was sie eigentlich durch Gottes
Heilshandeln sind«.1% Wer dem anderen in oder auflerhalb der Ge-
meinde durch sein abstoBendes Handeln den Weg zum Helil versperrt,
macht sich schuldig (8,9). Selbstverstiandlich wirkt das alltdgliche Ver-
halten des einzelnen Christen iiber die eigene Gemeinde hinaus. Dar-
um muf der anstoBige Lebensstil vermieden werden. Nur an der Bot-
schaft des »Gekreuzigten« darf der andere zu Fall kommen (1,23),
weil sie zum Wesen des Evangeliums gehort (1,18). Das Tun zur Ehre

95 H.-D. Wendland, Die Briefe an die Korinther, NTD 7, Géttingen 91980, 61.
96 H. Petri, »Herrlichkeit«, Das groBe Bibellexikon, Bd. IT, 567.
97 Die Verherrlichung Gottes hat auch sonst oberste Prioritit (vgl. dazu 1Kor 6,20;
Rém 1,21; Kol 3,12-17; Gal 1,5).
98 H. Balz, »modnopuas, EWNT, Bd. TIT, 417-418.
99 Vgl. 2Kor 6,3; 1Tim 3.7.
100 H.-D. Wendland, a.a.O., 96.
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Gottes (10,31) fiihrt Paulus in der selbstlos gelebten Hinwendung
zum Nichsten vor Augen. Dieser wird mit seiner jeweiligen Pragung,
jiidisch oder griechisch, weites oder enges Gewissen, ernst genom-
men, erstens, um die Gemeinde zu erbauen (10,23: olxodopéw) und
zweitens die Vielen zu retten: »Ich habe mich allen zum Sklaven ge-
macht, damit die Vielen ich gewinne« (9,19). So wird die Ehre Gottes
durch die Rettung anderer gemehrt. Die missionarische Wirkung des
alltdglichen Lebens bekommt ein grofes Gewicht.

Mit der vergleichenden Konjunktion xattog xéym (wie auch ich)
fithrt Paulus, der nun an 10,33b von der zweiten Person Plural in die
erste Person Singular wechselt, sein eigenes Vorbild vor Augen. Auf-
fallend ist, daB sich die gleiche Konjunktion in 11,1 findet. Es scheint
sich daher ein gewisses Muster zwischen 10,33 und 11,1 abzuzeichnen.
In 10,33 wird die bedeutsame Grundgesinnung aus 10,24, »Niemand
suche das Seine, sondern das des anderens, in abgewandelter Form
aufgenommen. Paulus driickt es folgendermafBlen aus: »... in allen
Dingen allen zu gefallen ... dadurch, daB3 ich nicht meinen Vorteil
suche, sondern den der Vielen, daB sie errettet werden.« Die struktu-
relle Aufschliisselung des Satzes zeigt, daf es Paulus um die Rettung
der Vielen geht (10,33d: iva. cwd®owy [damit sie gerettet werden]; vgl.
9,22-23: tva. oow [damit ... ich rette]). In Verbindung mit 11,1 wird
deutlich, daB Paulus mit dieser uneigenniitzigen Grundhaltung selbst
»Nachahmer« Christi ist, »denn auch Christus hat nicht sich selbst zu
Gefallen gelebt« (Rém 15,3). Wihrend also Paulus mit 10,33 sein vor-
bildliches Handeln aufzeigt, fordert er in 11,1 die konkrete Nachah-
mung seiner selbst. Paulus und die Gemeinde stehen damit unter
demselben normativen Standard.!0! Was Paulus in Kapitel 9,22, »ich
bin allen alles geworden, damit ich auf alle Weise einige errette«, be-
schreibt, entspricht dem Vorbild Christi. Weil Paulus selbst »Nachah-
mer« Christi ist, darum kann er die Gemeinde zur Nachahmung sei-
ner selbst aufrufen. Was Paulus fordert, lebt er selbst. Das verglei-
chende »addc in 11,1 hat hier anscheinend »begriindenden Sinn«.102
Die ganze Existenz von Paulus ist daher auf die eschatologische Ret-
tung der Vielen ausgerichtet.l03 Mit 10,33b, »dadurch, daB ich nicht

101 M.E. Hopper, a.a.0., 133. Ahnlich W. Wolbert, a.a.0., 258.

102 FE Blass/A. Debrunner, Grammatik des neutestamentlichen Griechisch, bearb.
E Rehkopf, Géttingen 51979, 383. Auch D.M. Stanley, a.a.0., 874.

103 Damit sieht sich Paulus vielleicht in die rettende Sendung Jesu nach Mt 20,28,
sgleichwie ... er gekommen ist ... zu dienen und zu geben sein Leben als Lase-
geld fiir viele« (vgl. auch Mk 10,45; Jes 53 4), einbezogen. Erst durch den Opfer-
tod Jesu (vgl. Mk 12,24), die Auferweckung und Erhohung zum Herrn, wurde die
Rettung der Vielen ermaglicht. Es ist sicher nicht iiberinterpretiert, wenn auf-
grund der zuriickliegenden Anspielungen auf die Schriftzitate zusammen, mit der
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meinen Vorteil suche, sondern den der Vielen, daf} sic gerettet wer-
den«, nimmt Paulus die rettende Kraft des Kreuzes (1,18.21) auf, das
die Vergebung der Siinden beinhaltet.!% Indem nun Paulus die Ge-
meinde zu seiner Nachahmung ermahnt, puuntat pov yiveade, gibt er
ihnen den gleichen Sendungsauftrag. Gleichzeitig orientiert Paulus
die verschiedenen Gruppen, die Starken und die Schwachen, weg
vom Egoismus und ruft sie hin zui gemeindeaufbauenden und missio-
narischen Grundhaltung, die allen Prédgungen alles zu werden ver-
sucht, um viele fir Christus zu gewinnen (10,24.33; vgl. 8,1; 10,23).
Dieses selbstlose Verhalten entspricht Christus. Die ethischen Konse-
quenzen innerhalb des Gemeindelebens und insbesondere die selbst-
lose Suchbewegung, um die Vielen durch Christus zur Rettung zu
fithren, werden durch das personliche Vorbild und die Selbstempteh-
lung des Paulus nicht nur motiviert, sondern verbindlich gefordert.
Das wpnroai-Sein ist deshalb im Tun gelebte Mission und modellhaf-
tes Verhalten, das einladend auf die Umwelt wirkt und die Gemeinde
erbaut. Damit ist eine Vergleichbarkeit mit 1/2Thess gegeben.

3.4. Philipperbrief

3.4.1. Exegese zu Phil 3,17

Die vorliegende mimesis-Aussage birgt einige exegetische Probleme.
Insbesondere die Wendung cuppipumtal pov ist schwer zu verstehen
(3,17a), nicht zuletzt deshalb, weil diese spezielle Form weder im NT
noch sonst in der griechischen Literatur der Antike vorkommt.195 pp-
nroi wurde ja bereits von Paulus verwendet!%, darum ist das Besonde-
re in der Vorsilbe ouv (mit) in der Kombination mit jupnrai zu suchen.
Die einfache Reduktion des Begriffes cuppipntal, »Mitnachahmer«!07

Deutung von 10,33 die Gemeinde mit dem Aufruf zu pwnrai zugleich in die
suchende Retterliebe Christi einbezogen wird.

104 Eine Verbindung zu Jes 53,11-12 kann vermutet werden, denn der Begriff »vie-
len« ist dort gleich zweimal zu finden und steht im Kontext der Darstellung des
leidenden Gottesknechtes. Es ist aber auch moglich, daB Paulus die Begriffe »Su-
chen« und »Retten« aus der hinter Lk 19,10, »... denn gekommen ist der Sohn
des Menschen, zu suchen und zu retten das Verlorene, stechenden Uberlieferung
aufgenommen hat.

105 G.E Hawthorne, Philippians, WBC 43, Waco 1983, 160. Bei E Josephus ist zwar 41
mal die Wortgruppe wpéopan angefiihrt, der Ausdruck ovppnral ist nicht be-
legt. K.H. Rengstorf, A Complete Concordance to Flavius Josephus, Bd. 3, Leiden
1979, 114.

106 WVgl. 1Thess 1,6;2,14; 1Kor 4,16; 11,1.

107 So E. Dietzfelbinger, Das Neue Testament. Interlineariibers. Griechisch-Deutsch,
Neuhausen 41990, 862.
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auf »Nachahmer«, wie dies W. Michaelis!08 vorschldgt, ist keine Losung.
Es ist zwar richtig, da3 rein sprachlich der Genitiv, der fiir den perso-
nalen Charakter spricht, fehlt. Doch, und das scheint wenig beachtet,
bezieht sich der nadwmc-Satz auf 3,17a. Entscheidend ist der Plural
nuéc (uns), der sich offensichtlich auf die Formulierung cvppipmrol
wov (meine Mitnachahmer) bezieht. Damit erhilt cUv seinen eigenen
Wert. 199 v ist darum am besten mit der Wendung »mit den anderen
zusammen« zu libersetzen.!'0

Paulus will also sagen: Werdet mit anderen zusammen meine Nach-
ahmer. Auch dieser Losungsversuch ist umstritten.!! Wenngleich
grammatische Schwierigkeiten im Verstehen von cuppiuntal pov blei-
ben, diese Untersuchung folgt der Annahme, daf Paulus seine Nach-
ahmung und die der anderen fordert. Dabei sind die »anderen«
héchstwahrscheinlich die bereits bewéhrten Mitarbeiter, die Paulus im
Brief auffiihrt.!2 Obwohl die »Briider« normalerweise fiir die ganze
Gemeinde stehen,!* muf3 davon ausgegangen werden, daB3 in 3,17a nur
ein Teil der Gemeinde angesprochen ist, denn die Mitarbeiter, die »an-
deren«, sowie explizit die So-Wandelnden und die »Feinde des Kreu-
zes Christi« werden ja deutlich von der ganzen Gemeinde unterschie-
den (3,18). Daher ergeht die Aufforderung zur mimesis nicht an die
ganze Gemeinde, sondern an einzelne Christen, die sich anscheinend
durch die Feinde des Kreuzes haben beeinflussen lassen.!14

108 W. Michaelis, a.a.0., 667.669, Anm. 13. Er spricht von einer »tautologischen Bil-
dung«.

109 Es wire maglich, daBl hinter ov ein semantischer Gehalt steht, der mit ovppog-
quiopevos (3,10) und ovpuogpov (3,21) in Verbindung steht und damit eine
Ahnlichkeit zu 1Kor 11,1 (»so wie ich Christi«) aufweist. Aus dem gesamten
Brief 1Bt sich nachweisen, daB Paulus nach dem Lebensmodell von 2,5-11 lebt
(vegl. etwa 1,1.4.30; 2,8.1(}.17). Gleiches gilt fiir seine Mitarbeiter, Timotheus und
Epaphroditus (vgl. etwa 2,19-21.25.30).

110 W. Bauer, »ouppuuntijcs, Worterbuch, 1295-1296 (1296). Jiingst auch W. Haubeck/
H. von Siebenthal, Neuer sprachlicher Schliissel zum griechischen NT. Romer-
Offenbarung, Gief3en 1994, 179.

111 Selbst diese Ubersetzungsmoglichkeit schafft grammatische Probleme, denn nun
ist das oUv von puunrai geldst und erscheint in einem eigens geschaffenen Satz-
teil. Vgl. dazu W.P. De Boer, a.a.0.,177-178.

112 Etwa: Timotheus, den die Gemeinde im vertrauten Umgang kennenlernte (2,22),
Epaphroditus, den Paulus »Mitarbeiter und Mitstreiter« bezeichnet (2,25), einen
Gefiihrten (4,3), sowie »Euodia ... und Syntyche«, zwei Frauen, und »Klemens«
(4,2), die im Verkiindigungsteam von Paulus »mitgekdmpft« haben (4,3), die »iib-
rigen Mitarbeiter« (4,3c), sowie die »Aufseher und Diener« (1,1).

I v el = 1:2: 5011 324 1108

114 Nach einer Vermutung von H. Késter sprechen die genannten Kennzeichen der
»Feinde« fiir christliche Missionare mit jiidischem Hintergrund. Vgl. weiter H.
Koster, »The Purpose of the Polemic of a Pauline Fragment«, NTS 8 (1961/62),
317-332 (328). H. Kaster geht von der Annahme aus, daf das Typische der Irrleh-
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Nach der Aufforderung zur mimesis leitet die Konjunktion xol
einen weiteren Imperativ ein: »und seht auf die, welche so wandeln,
wie ihr uns zum Vorbild habt« (3,17b). Die Briider sind demnach auf-
gefordert, auf die So-Wandelnden zu sehen. Mit anderen Worten: Die
Briider sollen sich an den So-Wandelnden orientieren.!5 Mit der ver-
gleichenden Konjunktion xadwg legitimiert Paulus die Wandelnden
als nmormatives Vorbild, weil die Wandelnden offensichtlich so wie
Paulus und seine Mitarbeiter leben.!!6 Die Briider werden also zur
Orientierung an die So-Wandelnden verwiesen und zum aktiven
Nachahmen mit anderen zusammen aufgefordert. Es ist aber aufféllig,
daf Paulus die So-Wandelnden nicht zur Nachahmung empfiehlt,
sondern sie »nur« als Vorbild einfiihrt. Das ldBt darauf schlieBen, daB
zwischen den So-Wandelnden und Paulus ein Unterschied besteht.
Obwohl sich ottw mepuratodvrag (so wandeln) und tdmog stark an-
nédhern, liegen trotzdem keine Wechselbegriffe vor.!17

Zur horizontalen Umorientierung der gefidhrdeten Briider — weg
von den Irrlehrern hin zu den vorbildlich Wandelnden unter Einbe-
ziehung ins Glaubensleben —, muf die im Ich-Stil verfalite Redeein-
heit 3.4-14, welche vorbildlichen Charakter hat, einbezogen werden.
Neben dem Wechsel des Personalpronomens vom Singular zum Plu-
ral markiert das zusammenfassende odv (nun) in 3,15, »So viele nun
vollkommen sind, laBt uns darauf bedacht seinl!«, einen Einschnitt.
Das Bild des Laufers (3,12-14) erkldrt den dynamischen Charakter
des Vollkommenseins (3,15). Weil die Vollkommenbheit der Christen
mit der Lebenswende zu Christus begonnen hat!’® und in der ge-
schenkten Rechtfertigung durch den Glauben an Christus (3,9) griin-
det, liegt kein ethisch-moralischer Idealzustand vor. Der Terminus
téheloc ist vielmehr die zeitliche Vorwegnahme der eschatologischen
Ganzheit im gegenwirtigen Gemeindeleben.!!? Dazu ist die Gemein-
de »gelangt« (3,16: épdaoauev).1?0 Wesentlich fiir das Verstédndnis von

rer zwar in der Sprache des Glaubens téhog, 9e0g, d0Eq, aber in Verbindung mit
der Redeweise des Unglaubens dmdheia, xowkic, aioydvn beschrieben wird
(3,19).

115 W. Bauer, »oxoném«, Worterbuch, 1260. » Auf ein Ziel blicken, spihen, achtgeben«.

116 'W. Bauer, »ottw, olitwce, Worterbuch, 992-995 (995). »So« (otitw) hat Bezug auf
das folgende: »wie« (nadmg).

117 Wie schon in 2Thess 3,9.

118 Im profangriechischen Sprachgebrauch hat die Wurzel tel- von téhretog (Voll-
kommenheit) die Bedeutung von »herumdrehen ... (oder) Drehpunkt«, an dem
»das eine Stadium endet und das andere beginnt«. R. Schippers, »1éhog«, ThBNT,
Bd. I1, 1491-1497 (1491).

119 Vgl R. Schippers, ebd., 1496. ;

120 Obwohl durch die Korrespondenz der Begriffe ovuppooguopevog (3,10) und
ovppoogov (3,21) cine Textverbindung zwischen 3,10 und 3,21 erkennbar ist und
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ovppunTod ist die Deutung von otowyely in 3,16. G. Delling kommt zu
dem Ergebnis, dal dieser Ausdruck in erster Linie nicht die Bewe-
gung, sondern die gleiche Ordnung betont, in die man sich einfiigt.
Paulus mahnt demnach die Gemeinde, in »Ubereinstimmung mitein-
ander« auf der vorgegebenen »Spur« der Heilsgrundlagen (3.4-
15a.16a) zu bleiben (1,27; 4,1b).121 Mit dieser Interpretation wird die
iberlieferte Lehre (vgl. 4,9) ins Zentrum gestellt. Erst aus dieser in-
neren Geschlossenheit heraus kann die Gemeinde den Irrlehrern
standhalten. Diesem Zweck dient das bekenntnisartige und vorbild-
hafte Reden von Paulus (3,5-14). Aus dieser Sichtweise kann die Be-
schreibung seines persdnlichen Werdegangs keine Selbstbespiegelung
sein, sondern hat festigende, einigende, aber auch scheidende Wir-
kung. Die Ubereinstimmung in den grundlegenden Heilsaussagen ge-
hort zum zielorientierten Lebensstil der cuppipmrat.

Gewicht liegt auf dem Ausdruck »bedacht sein«. Paulus wiinscht,
daB auf die oben ausgefiihrte Vollkommenheit das Denken (qoo-
v@uev)!22 einheitlich, aktiv und zielorientiert ausgerichtet ist (3,15b).
Als abstrakter Denkvorgang darf das nicht verstanden werden. Zu-
sammen mit der Parallelstelle (2,2-5)!23 erklért sich goovéw vor allem
in seiner einheitlichen Lebensausrichtung, die auf Christus, seine Wie-
derkunft und davon abgeleitet auf die Bediirfnisse des anderen aus-
gerichtet ist. DaB es nicht unbedeutend ist, was die einzelnen denken,
zeigt sich an den Irrlehrern, die ganz auf das Irdische ausgerichtet
sind (3,19). Das Denken, Sinnen, Trachten und Wollen des einzelnen
in der Gemeinde wird daher den eigenen Lebensstil und damit den
der Gemeinde wesentlich priagen und die Ziele bestimmen.!24

somit dic Nachahmung das Thema der Umgestaltung einschlieBt, spielt dieser
Punkt im Kontext der Irrlehrer (3,16-18) wohl keine Rolle. Die darin griindende
Lebensgemeinschaft mit Christus gibt Anteil an der Kraft der Auferstehung, aber
auch Anteil an seinem Leiden. Beides dient zur Umgestaltung, 3,10: cvppooqi-
Copevog (gleichgestaltet).

121 G. Delling, »otoyéw«, ThWNT, Bd. VII, 666-669 (669), Anm. 21. In diesem Be-
griff ist schon das »Vorbild« mitzuhren (vgl. Rom 4,12).

122 Der Begriff ppovipeyv, »denken, spielt bei Paulus eine bedeutende Rolle. Von
26 Belegen im NT sind 23 bei Paulus zu finden. Allein der Philipperbrief weist 10
Stellen (1,7; 2,2a.2b; 2,5; 3,15a.15b; 3,19; 4,2.10a.10b) auf.

123 2,2-5: »dasselbe denkt (goovijte), dieselbe Liebe habt, einmiitig das Eine den-
kend (qpoovotvreg) ... in der Dienstgemeinschaft (haltet) einander hervorragend
iiber cuch selbst ... Dies denkt (qeoveite) unter euch ... in Christus Jesus« (In-
terlineariibers.).

124 So ist es verstindlich, daB Paulus in den Auseinandersetzungen der Gemeinde
mit Nachdruck seine Art zu denken (1,6.7) zum Denken am Wort Gottes (4.,8.9)
anleitet (vgl. R6m 12,2; 2Kor 10,5).
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Die Ergebnisse des Kontextes konnen nun konkret auf den Ruf
zur Mitnachahmung iibertragen werden. Paulus will also sagen: Wer-
det, was ihr seid! Charakteristisch weisen die Begriffe im Kontext
(3,12-16) alle in die gleiche Richtung.!?5 Das heifit, die Lebensausrich-
tung und die geordnete Gemeindegestaltung soll sich einerseits in
Ubereinstimmung auf die Heilstatsachen von Kreuz und Auferste-
hung und die daraus resultierende geschenkte Gerechtigkeit durch
den Glauben griinden. Zum anderen soll sich der gemeinsame Glau-
benslauf am eschatologischen Ziel orientieren (3,20-21).

Der dynamische Lauf wird immer wieder ein willentliches Umori-
entieren erfordern. Dieser ProzeB beinhaltet ein Dahintenlassen der
Selbstgerechtigkeit und des Egoismus, ein Leben aus der Stindenver-
gebung und die Bereitschaft, in der Kreuzesgemeinschaft mit Christus
zu leiden. Dennoch kann die Vorwegnahme der eschatologischen
Ganzheit zumindest ansatzweise im Gemeindealltag erfahren werden.
Der Ruf, zusammen mit den anderen Nachahmer von Paulus zu wer-
den, ist damit zugleich Aufforderung, verbindlich am Glaubensleben
teilzunehmen. Aufgrund der gemeinsamen Lehrgrundlage der Heils-
tatsachen wird die gefihrdete Gemeinde zur Einheit'?¢ gefiihrt. Schon
der Ausdruck cvppuntal beinhaltet demnach das ekklesiologische
Element, weil es die Nachahmung von Paulus mit anderen zusammen
meint. Nachahmung ist darum konkretes Tun, das im briiderlichen
Miteinander sichtbar wird.

Aufgrund des exegetischen Befundes geht die vorliegende Untersu-
chung von der These aus, dal angesichts der massiven Beeinflussung
der Irrlehrer ein einfacher Ruf zur Nachahmung zu kurz gegriffen
hitte und darum zur Nachahmung mit anderen zusammen aufgefor-
dert wird. Das heiBt, die Steigerung vom einfachen Terminus pupntol
zu cvppntal hat seelsorgerliche Griinde, denn auf diese Weise wer-
den die gefihrdeten Gemeindeglieder hineingenommen in den kon-
kreten Glaubensvollzug bereits bewihrter Mitarbeiter. Die Einbezie-
hung ins Glaubensleben anderer hilft zum einen zur Umorientierung,
andererseits fiihrt es zur praktischen Anleitung im Christsein. Die Er-
mahnung zur Nachahmung mit anderen zusammen ist darum die be-
ste Hilfe, die der abwesende Paulus geben kann. Aus diesem Grunde
ist die Annahme durchaus berechtigt, daf Paulus den speziellen Be-
griff cuppunrol selbst gebildet hat.

125 Die Begriffe tereheiopon und dubxw (3,12.13) sind mit »zum Ziel kommen« (R.
Schippers, »téhog, a.a.0., 1491-1497) und mit »auf das Ziel zulaufen« (W. Bauer,
»onomocs, Worterbuch, 1260) zu tibersetzen.

126 So auch P. O’Brien, Commentary on Philippians, NIGTC, Grand Rapids 1991,
445.
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3.5. Exegese zu Eph 5,1

3.5.1. Einleitung

Auch der Eph-Beleg, innerhalb der gro3en Parédnese (4,1-6,20), enthilt
einen im NT einzigartigen Imperativ yiveode oUv punrol tot deod:
»Werdet nun Nachahmer Gottes« (5,1). Die auBergewdohnliche Formu-
lierung!?” der Nachahmung Gottes hat die jiidische Forschung, so zum
Beispiel M. Buber, als »zentrale Paradoxie« empfunden. »Eine Para-
doxie — denn wie vermochte der Mensch den Unsichtbaren, Unfa3ba-
ren, Gestaltlosen, nicht zu Gestaltenden nachzuahmen?«!2 Das Emp-
finden von Buber ist zu verstehen. Doch der Kontext 16st die Para-
doxie auf. Auf der einen Seite ist die Konjunktion »ai zu beachten, die
den Aufruf zur Nachahmung mit Vers 2 »und wandelt in Liebe, wie
auch der Christus euch geliebt« verbindet. Auf der anderen Seite zieht
yiveode odv (5,1: werdet nun) eine SchluBfolgerung und bindet das
Vorausgehende (4,31-32) an die mimesis-Aussage.

3.5.2. Die Stellung innerhalb der Pardnese

Die Einbindung der mimesis-Aussage in die ganze Parédnese (4,1-6,20)
wird durch die schlufifolgernden Sitze, die einleitend jeweils mit der
Konjunktion ouvv (nun) beginnen, in Verbindung mit dem Ausdruck
neguratéw (wandeln) deutlich. Diese Sitze strukturieren den Ermah-
nungsteil, wie ein Uberblick zeigt:
4,1: Magaroh®d obv Dpdg 2yo ... dElng megumatiioot
»Ich ermahne euch nun, ... wandelt wiirdig«
4,17: Totto oOv héyw ... unnéETL DUAS TEQUTATELY
»Dies nun sage ich, ... daB ihr nicht mehr wandelt«
5,1: Diveode oty pntel 1ot He0d ... »ol sepuroteite &v dyday
»Werdet nun Nachahmer Gottes ... und wandelt in Liebe«
5,15: Bhémete oUv dupipdc nde meolmarteite
»Seht nun genau zu, wie ihr wandelt«

Weil durchgehend mepuratéw (wandeln) benutzt wird, korrespondie-
ren diese Leitworte. Hinzu kommt eine wichtige Beobachtung. Es ist
auffillig, daB der Imperativ zum »Wandel in Liebe« in Verbindung
mit der mimesis nur in 5,1-2 mit der selbstlosen Liebe Christi und
seinem Opfertod begriindet wird: »Wandelt in Liebe, wie auch
(rotwg nat) der Christus euch geliebt und sich selbst fiir uns dahin-

127 Wenn der Epheserbrief wirklich ein Rundbrief war, dann ist der unpersonliche
Aufruf zur Nachahmung verstindlich. Zur Rundbrieftheorie vgl. D.A. Carson/D.J.
Moo/L. Morris, a.a.O., 309-311.

128 M. Buber, »Nachahmung« Gottes«, Werke, Schriften zur Bibel 2, Miinchen 1964,
1053-1065 (1060).
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gegeben hat.« Die christologische Begriindung verleiht der mimesis-
Aufforderung innerhalb der Parinese (4,1-6,20) eine zentrale Stel-
lung.12? Wenn Paulus den Imperativ zur Nachahmung Gottes genau in
die theologische Mitte der Parinese positioniert und den Inhalt als
Lebenswandel in Liebe definiert, ist es wohl exegetisch legitim, alle
Imperative der Parinese in die Aufforderung zur Nachahmung einzu-
schlieBen.!30 Daher beinhaltet die Aufforderung zur Nachahmung
Gottes umfassend das Christsein. Als Definition — im Rahmen des
Epheserbriefes — bote sich dann an: Nachahmung ist damit das geist-
erfiillte Leben (5,18-19), das sich im Miteinander und im Dienst fur
Familie und Hausgemeinde (4,1-32) und iiberhaupt in allen Lebens-
bezichungen (5,25-6,9) sowie in der geistlichen Kampffithrung (4,26;
6,17) realisiert. Die Nachahmung Gottes dient der qualitativen Er-
bauung der Gemeinde (4,25-32). Wahrend im ganzen Abschnitt die
ethisch-ekklesiologische Motivation zum nachahmenswerten Verhal-
ten dominiert, wird in Vers 30 die pneumatologisch-eschatologische
Verantwortung herausgestellt: »Und betriibt nicht den Heiligen Geist
Gottes, mit dem ihr versiegelt worden seid auf den Tag der Erlosung
hin.« Auch dieser Imperativ ist in der Aufforderung zur Nachahmung
enthalten. Mit diesen wenigen Bemerkungen deutet Vers 30 in Ver-
bindung zur mimesis erstmalig die Moglichkeit an, dal die vom Geist
durchwirkte Nachahmung nicht nur zum Stillstand kommen, sondern
sogar ganz verloren werden kann.

3.5.3. Textstruktur zu Eph 4,32-5,2

Die beiden Konjunktionen xadmg xai (so wie) in 4,32b und 5,2b ste-
hen parallel, wihrend sich die Aufforderung zur Nachahmung Gottes
in 5,1 durch obv (nun) als schluBfolgernde Steigerung von 4,32 ab-
setzt. Das verbindende »ai (und) zwischen 5,1 und 5,2 setzt die Nach-
ahmung Gottes mit dem »Wandel in Liebe« parallel. Es ist duferst
interessant, daB Paulus die Aufforderung zur Nachahmung genau in
die Mitte (5,1a) der beiden xadwc-Sitze (4,32b; 5,2b) plaziert. Das
Vorbild der Nachahmung wird somit von zwei Seiten bestimmt: von
der Vergebung Gottes (4,32b) und der Liebe in Christus (5,2b) am
Kreuz. Beides gehort untrennbar zusammen.

129 M. Barth, Ephesians: Translation and Commentary on Chapters 4-6, AB, Garden
City 1960, 585.

130 M.E. Hopper bezicht nur die Imperative von 5,3-20 ein. M.E. Hopper, a.a.0.,
165-166. Anders A.T. Lincoln, Ephesians, WBC 42, Dallas 1990, 299.
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Offensichtlich liegt in 4.32, »Werdet aber!3! zueinander giitig, mit-
leidig, und vergebet einander«, ein Klimax zur Vergebung hin vor.
Aus der »beharrlichen Freundlichkeit«!3 wichst das tief empfundene
Erbarmen und daraus die Bereitschaft zur Vergebung.!3 Der einma-
lig bei Paulus!3* gebrauchte xadwc-Satz, »wie auch Gott in Christus
euch vergeben hat« (4,32b), bestitigt die Begriindung der zu gewéah-
renden Vergebung. Daneben wird von der gegenseitigen Vergebung
gesprochen, die sich im Miteinander der Gemeinde zu bewihren hat.
Kadwg hat einen kausalen und vergleichenden Sinn.!3% Die kausale
Bedeutung ist bereits vorausgesetzt, was auch der Aorist ¢yapioato
(vergeben) bestdtigt. Darum wird auf die einmalige Erlésung am
Kreuz »in Christus« hingewiesen. AuBerdem beinhaltet der Ausdruck
yooiCopol, »vergebet«, das unverdiente Geschenk der Gnade, ydotg,
Gottes (1,6; 2,8) in der Hingabe des »Christus« (5,2; vgl. Rom 5,8).136
Beides hat die Gemeinde bereits erfahren (1,7). Gottes innerstes We-
sen wird in der beharrlichen Freundlichkeit und im tief bewegten Er-
barmen durch den Tod Christi am Kreuz anschaulich. Der ganze Satz
148t erkennen, daB das Gewicht von xatwg auf dem vergleichenden
Sinngehalt liegt. Eindeutig ist deshalb das Heilsgeschehen am Kreuz
Mafstab und Vorbild des nachzuahmenden Handelns in der Gemein-
de. Um die volle Bedeutung vor Augen zu fiithren, zitiert Paulus of-
fenbar eine urchristliche Bekenntnisformel: »Wie auch Christus uns
(Muag)!137 geliebt und sich selbst fiir uns (vmée MudY) hingegeben hat
als Gabe und Schlachtopfer, Gott zu einem Duft von Wohlgeruch.«
Der Aorist fyydmmoev (geliebt hat) und mapédwxev (dahingegeben
hat) weist auf die einmalige freiwillige Selbsthingabe Christi im erlo-
senden Kreuzestod hin. So zeigt sich in der volligen Selbstlosigkeit

131 Mit yiveode (4,32: werdet aber) wird zusammenfassend, im Kontrast zum ge-
meindezerstérenden Verhalten (4,31), zur gemeindeaufbauenden Lebensfithrung
aufgefordert. :

132 Walter Lohrmann, Frucht und Gaben des Heiligen Geistes, Theologie und Dienst
13, GieBen 1978, 23-24 (23). 1Kor 13,4.

133 Anders K. Berger, »yagiCopows, EWNT, Bd. ITI, 1093-1095 (1095). Er iibersetzt
yapiCopar (4,32a) mit »seid freundlich« untereinander, denn fiir ihn geht es im
Kontext »nicht um Schuld«. Die negativen Verhaltensweisen sprechen jedoch
eindeutig von Siinden, die das Gemeindeleben zerstoren, den Geist Gottes betrii-
ben und darum der Vergebung »Gottes in Christus« bediirfen (4,32b; 5,1-2).

134 M.E. Hopper, a.a.0., 162.

135 A.T. Lincoln, a.a.O., 310.

136 »Es erweist aber seine Liebe zu uns Gott (dadurch), daB (als) noch Siinder wa-
ren wir, Christus fiir uns gestorben ist« (vgl. auch Rém 8,32).

137 Im Kontext findet sich das Personalpronomen »euch« (z.B. 4,32; 5.3). Die zitierte
Bekenntnisformel erklirt indes den »merkwiirdigen Wechsel« zu »uns«. J. Gnilka,
Der Epheserbrief, HTKNT 10/2, Freiburg i.Br. 1971, 245.
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Jesu der Erweis uneingeschrinkter Liebe und die Willigkeit, stellver-
tretend »fiir uns«, das heiBt fiir unsere Siinden, zu sterben (1,7). Das
Vorbild Christi erhélt noch eine Vertiefung, wenn die Annahme
stimmt, dafl das urchristliche Bekenntnis in Jes 53.4-5 wurzelt: »...
unsere Leiden hat er getragen ... unsere Schmerzen ... auf sich gela-
den, durchbohrt um unserer Vergehen willen, zerschlagen um unserer
Siinden willen.« Folglich wird der leidende Gottesknecht zum MaB-
stab der Gemeindeethik. Diese gottliche Liebe hat nichts mit der
menschlich sentimentalen Wohlfiihlliebe gemeinsam. Ganz im Gegen-
teil. Hier werden freiwillig Lasten und Leiden, ja, Schmerzen der an-
deren zur Auferbauung der Gemeinde getragen. Die Liebe Christi ist
ein WillensentschluB im freiwilligen Gehorsam gegen Gott.13 Die alt-
testamentliche Opfersprache »als Gabe und Opfer« nimmt den prie-
sterlichen Dienst und das Schlachtopfer auf. Beides, das Ganzopfer
und der vermittelnde Priesterdienst, sind in Christus vereint.!3? Die
Hinzufiigung »Gott zu einem Duft von Wohlgeruch« ist darum keine
»rhetorische Auffiillung«!40, sondern, wie Eichrodt herausarbeitet,
Gottes Beschwichtigungsgeruch fiir Gott in der Annahme des Op-
fers.14! Die aufopfernde Liebe Christi hat demnach durch seine Ganz-
hingabe die Versohnung und damit Vergebung zwischen Gott und
den Menschen erwirkt. Die liebende Hingabe Christi (5,2b) und das
vergebende Handeln Gottes »in Christus« (4,32) gehoren zusammen.
Hiermit ist die Nachahmung theologisch und christologisch begriin-
det. Die Nachahmung Gottes geschieht demgemil in der Nachah-
mung Christi.!¥2 Und Christus hat, um die Frage Bubers in Kiirze zu
beantworten, das Wesen des unsichtbaren Gottes offenbart und abge-
bildet.

Wesentliches Merkmal der Nachahmung Gottes im Epheserbrief
ist die Tatsache, daB die ungeheure Forderung der Vergebung im Indi-
kativ, Gottes geliebtes Kind zu sein, wurzelt (5,1b). Die Konjunktion
@c weist auf die Voraussetzung hin, entsprechend dem Kindsein
Nachahmer Gottes des Vaters zu werden (5,1a). Die imperativische
Prisensform von yiveode bringt den Reifeprozel der nachahmenden
Kinder zum Ausdruck. Unter den liebenden Zuwendungen des Vaters
(vgl. 1,3-14; 3,14-21) reifen die Kinder immer mehr zu Nachahmern

138 Vgl Hebr 10,5-10. In der Selbsthingabe Jesu wird das Tun des Willens Gottes von
Christus herausgestellt.

139 Vgl Lev 1,3-9; Rom 8,34; Hebr 9,11-15.

140 R.Schnackenburg, Der Brief an die Epheser, EKK X, Ziirich 1982, 217.

141 Etwa Gen 8721; Lev 1, 9.13.17; 26,31; Ez 6,13. Vgl. W. Eichrodt, Theologie des
Alten Testaments, Bd. 1, Berlin 31948, 62.

142 Vgl. auch H. Schlier, Der Brief an dic Epheser. Ein Kommentar, Diisseldorf
1957, 231.
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des Vaters heran. Damit ist das liebende Vater-Kind-Verhiltnis die
Grundlage zur Nachahmung. In 5,1 scheinen auch Anklidnge zur Je-
sustradition bei Lukas vorzuliegen. So ist es denkbar, dafi Paulus Lk
7,47, »Wem viel vergeben ist, der liebt viel«, aufnimmt. Die Nachah-
mung Gottes des Vaters besteht darum in der Weitergabe der unver-
dienten grenzenlosen Liebe in der gegenseitigen Vergebung. So ist
das Geforderte bereits gegeben. Die Forderung zur Nachahmung ist
daher nicht unerfiillbares Gesetz, sondern Evangelium und kann von
den geliebten Kindern Gottes erwartet werden. Daraus ergibt sich ein
grundsétzlicher Merksatz: Die Nachahmung Gottes macht nicht zu
Kindern Gottes. Es ist umgekehrt: Erst die geliebten Kinder Gottes
konnen Nachahmer Gottes werden!!*3 Gotteskindschaft und Nachah-
mersein gehoren zusammen (vgl. 1Kor 4,15-16).

3.6. Uberleitung

»Sitz im Leben« der zuriickliegenden Entfaltung, der paulinischen
Aussagen zur Wortgruppe péonat, sind konkrete Krisen in der Ge-
meinde. Das paulinische Merkmal besteht in der Tatsache, dal Paulus
jeweils die Gemeinden zur Nachahmung aufruft, die er und sein Mit-
arbeiterteam gegriindet haben. Ein personliches, vorbildliches Ver-
haltnis war daher immer gegeben. Es ist erstaunlich, da3 die Termino-
logie pipéopon nun auch in den nicht-paulinischen Schriften zur An-
wendung kommt. Inwieweit sich die paulinische Konzeption der
Nachahmung mit dem Hebrder- und 3. Johannesbrief deckt, ist im fol-
genden zu priifen.

3.7. Hebraerbrief

3.7.1. Einleitung

O. Michel!* hat die regelmiBig vorkommenden pardnetischen Ab-
schnitte!4S als »letzte Zuspitzung« der christologisch-soteriologischen
Grundlage erkannt. Die seelsorgerlich ausgerichteten Weisungen, die
bis zur scharfen Warnung reichen (u.a. 4,11; 6,1-8; 10,26-31; 12,15-17),

143 Nach M. Luther zit. nach: J.B. Webster, »The Imitation of Christ«, TynBul 37
(1986), 95-120 (101). Anders W. Michaelis, a.a.0., 674. Gerade in 5,1 ist nach Mi-
chaelis grundsitzlich ein Abstand »zwischen Gott und Mensch« festgehalten,
»und es konne daher schlechterdings keine Nachahmung gemeint sein, durch die
man dem Vorbild gleich oder dhnlich zu werden versucht«.

144 O. Michel, Der Brief an die Hebrier, KEK 13, Géttingen 71975, 27.

145 Vgl 2,1-4; 3,1-2.7-19; 4,14-16; 5,11-6,20; 10,19-25; 12,1-29; 13,1-7 u.a.
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lassen die Ermiidungserscheinungen und den geistlichen Stillstand
(5,11; 12,12-13) einer Gemeinde in der zweiten Generation vermuten
(2,3; 13,7). Die Lage ist besonders ernst, denn die Gemeinde steht
offenbar vor einem ernecuten Glaubenskampf (10,32-34; 12,1.4). Weil
der Verfasser des Briefes um eine vom falschen Verstindnis des AT
gefihrdete Gemeinde ringt, wendet er unter anderem die typologi-
sche Auslegung des AT an. Auf diese Weise wird zur Glaubensfestig-
keit und berechtigten Hoffnung ermutigt und ermahnt. Der zweimali-
ge Aufruf zur mimesis iiberrascht daher nicht (6,12; 13,7), sondern
ordnet sich folgerichtig in die Vorbild-Theologie des Hebréerbriefes
ein. Neben dem Substantiv punrai (6,12: Nachahmer) wird auch das
Verb wpetode (13,7: ahmt nach) verwendet.

3.7.2. Exegese zu Hebr 6,12

Der Verfasser ringt mit leidenschaftlichem Verlangen, »daf} jeder« in
der Gemeinde »denselben« schon bewiesenen »Eifer«!4¢ im Dienst an
den Heiligen (6,10) nun »aber« auch »zur volle(n) GewiBheit der
Hoffnung bis ans Ende« einsetzen soll (6,11). Das selten gebrauchte
Wort mhepogogic!4” ist im Hebr zutreffend als »volle GewiBheit«
iibersetzt (10,22), denn der Gemeinde wird die »vorliegende Hoff-
nung« (6,18), deren Inhalt das bereits erreichte Heil (6,19) und Jesus
»als Vorlaufer« ist (6,20), als volle GewiBheit beschrieben. Deshalb ist
jeder einzelne aufgerufen, mit Eifer diese Hoffnung bis zum Ziel, TéA-
oc — d.h. ein Leben lang — festzuhalten (6,11). Wie die Textstruktur
zeigt, dient das eifrige Festhalten der Hoffnung dem Ziel, Nachahmer
zu werden: »damit ihr nicht trige werdet, sondern Nachahmer derer,
die durch Glauben und Ausharren die Verheifungen erben«. Wih-
rend in 5,11 das Triigesein bereits eingetreten ist und als mangelnde
Aufnahmefihigkeit des gehorten Wortes Gottes erkldrt wird, stehen
die Folgen in 6,12 noch aus. Darauf weist die Verneinung pi) in Ver-
bindung mit dem im Konjunktiv stehenden Aorist yévnotde (ihr wer-
det) hin.148 Also hat der Ausdruck vwdpog (trige) hier eine nuancier-
te Bedeutung, die der »lebendige(n) Spannkraft«'4° des hoffenden
Glaubens. Diese soll nicht verspielt werden, was vollends zum Abfall
fithren wiirde. Durch die Aufhebung von pm (6,12a: nicht) ist aus-

146 Der Eifer ist Frucht des Geistes. So z.B. Rém 12,11: »... im Eifer nicht zogernd,
im Geist brennend, dem Herrn dienend« (u.a. auch 2Kor 7,12; 8,7.16; Eph 4,3).

147 Der Begriff ist selten im NT gebraucht. Sonst nur noch bei Paulus. Vgl. 1Thess
1,5 und Kol 2,2.

148 Diese grammatische Form weist auf die »stirkste Verneinung zukiinftigen Ge-
schehens« hin. E.G. Hoffmann/H. von Siebenthal, a.a.0., 355.

149 H. Peisker, »vopog«, TF'WNT, Bd. IV, 1120.
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driicklich gesagt, dall das angespannte, eifrige Festhalten an der Hoff-
nung zu Nachahmern werden 14Bt.

Jeder einzelne in der Gemeinde soll folglich die Hoffnung fixieren,
damit die Christen zu Nachahmern »derer werden, die durch Glau-
ben und Langmut die VerheiBungen erben« (6,12). Vorbild der Nach-
ahmer sind die, die »durch Glauben und Ausharren die VerheiBun-
gen« erben. Die Identitdt der Ererbenden ist fiir diese Untersuchung
nicht wichtig. Vielleicht kann aus der grammatischen Form des Pri-
sens Aktiv der Schlufl gezogen werden, da3 die »Ererbenden« mitten
unter der Gemeinde leben. Ausschlaggebend ist allerdings die Fest-
stellung, da3 die Ererbenden in vorbildlicher Weise ithren ausharren-
den Glauben leben und dadurch die Verheifungen!s® erlangen. Inhalt
der Nachahmung ist nicht der Eifer!5!, sondern der Glaube, der ein
Leben lang an der verheilenen Hoffnung ausharrend festhilt. Der
Wechsel vom Singular (6,11: »jeder von euch«) zum Plural (6,12: »da-
mit ... ihr werdet Nachahmer«) ist bedeutsam. Im Eifer des einzel-
nen, der in der vollen Gewillheit die Hoffnung konsolidiert, vollzieht
sich die Nachahmung der Gemeinde. Dem einzelnen in der Gemein-
de kommt darum groBe Verantwortung zu. Infolgedessen ist es nicht
gleichgiiltig, wie der einzelne seinen personlichen Glauben lebt. Je-
dermann braucht das durch »Gewohnung« eingeiibte Horen (5,14) in
der personlichen Beziehung zu Jesus und in der »Versammlung«
(10,25). Nur so kann die volle Gewilheit der Hoffnung bis zum Ziel
durchgehalten werden. Wer hier Abstriche macht, kommt unweiger-
lich in eine Glaubenskrise hinein und gefdhrdet sich selbst und die
Gemeinde (6,12). So beeinfluBit jeder mit seiner Glaubenshaltung die
ihn umgebende Gemeinschaft, ob er dies bewufit will oder nicht.

Mit 6,13ff wird der Inhalt des Nachahmens exemplarisch an Abra-
ham (Gen 22,16-17) prazisiert (6,13-15). Damit greift der Verfasser
aus der Schar der »Ererbenden« (6,12) das fiir die Hebraer entschei-
dende Glaubensvorbild heraus (2,16; 7,1.2.4; 11,8.17). Allerdings liegt
der Akzent eindeutig zuerst auf Gottes Handeln (6,13). Gott selbst
garantiert, da} Jesus »als Vorldufer« die Hoffnung sichert, denn auch
er ist mit einer »eidlichen Versicherung ... fiir die Ewigkeit« einge-
setzt (7,28; 6,20). Ein wesentlicher Bestandteil der Nachahmung, auf

150 Auffilligerweise wird in 6,12 der Plural eémayyehiag und in 4,1 und anschlieBend
an 6,12 in 6,13.15 der Singular verwendet. Trotzdem scheint hier kein festes Kon-
zept vorzuliegen, weil einmal der Plural und dann wieder der Singular gebraucht
wird (vgl. 4,1;6,12.15.17; 7.6; 8,6; 9; 10,36; 11,9.13.17.33.39). Vom AT herkommend
gilt: es gibt nur eine VerheiBung (6,18: »festzuhalten an der vorliegenden Hoff-
nung«, vgl. Apg 26,6-7) mit je verschiedenen Aspekten. Vgl. dazu W.C. Kaiser, Jr,
Toward an Old Testament Theology, Grand Rapids 1991, 264.

151 W. Bauer, »uupéopaie, Worterbuch, 865. Bauer tibersetzt u.a. mit »nacheifern«.
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den sich der Gliubige verlassen kann, besteht darum in der rechtlich
zugesicherten VerheiBung Gottes.!5 Insofern kann selbst die Sitinde
Gottes VerheiBungen nicht aufheben. Die ewig giiltige VerldBlichkeit
der Zusagen Gottes werden gerade in der atl. Verankerung verstarkt
und zur Hilfe fiir die Briefempfinger an der individuellen Lebensfiih-
rung von Abraham anschaulich gemacht. Hier zeigt sich, dafl die ver-
heiBenen Worte zur Erfiillung kamen. Dieser typologische Schriftge-
brauch dient zur Vergewisserung, daf} sich geduldige Ausdauer und
eifernder Glaube lohnen.

3.7.3. Exegese zu Hebr 13,7(8)

Einleitung. Kapitel 13 scheint urspriinglich eine Katechese gewesen
71 sein.l33 Wahrscheinlich wurde sie von denen iiberliefert, die das
Wort des Herrn gehort haben (2,4; 13,7). Daher erfahren die Hebréer
vielleicht nichts Neues, sondern werden an die Gemeindeanweisun-
gen erinnert. Ob die Anweisungen (13,1-6) mit ihren einzelnen Er-
mahnungen durch die Verse 7-8 zusammengefaBt werden, muf$ offen
bleiben. Eine sprachliche Verbindung ist nicht feststellbar. Es kann
nur vermutet werden, daB die fyyovpevor (Fithrer) die Anweisungen
(13,1-6) nicht nur »gesagt«, sondern auch im »Glauben« bis zum
»Ausgang des Lebenswandels« selbst gelebt (13,7) haben. Wihrend
die ersten Fiihrer der Gemeinde schon gestorben sind, wird mit 13,8
der Bleibende betont: Der Aufruf zur Nachahmung der bereits voll-
endeten Gemeindefiihrer und die Ermahnung zum Gehorsam gegen
die gegenwirtigen »Fiihrer« (13,17) korrespondieren. Es ist zu fragen,
warum die Nachahmung der bereits verstorbenen Gemeindeleiter
und nicht der gegenwirtigen Fiihrer gefordert wird, die doch klar vor
Augen stehen.

Der Satz (13,7), der zur mimesis des »Glauben(s)« auffordert, hat
entsprechend der ganzen Parinese einen rhythmischen Stil. Nach
dem Gedenken und Anschauen soll nachgeahmt werden. Die padago-
gische Zielsetzung mufB mitgehort werden, denn dieser Zweischritt
leitet zum dynamischen LernprozeB der mimesis an. Der Imperativ
Prisens Aktiv pvnuovetete (gedenkt) fordert die Hebréer auf, das
begonnene Gedenken an die Gemeindefiihrer fortzusetzen. Die
»Fiihrer«!54 werden zwar nicht mit Namen genannt, doch scheinen es

152 E. Grasser scheint einseitig zu sein, weil er die mimesis im Hebr wohl nur »als
typische Termini des sittlichen Bemiihens ... und der Tugendlehre« interpretiert.
E. Griisser, Der Glaube im Hebrierbrief, MThSt 2, Marburg 1965, 125.

153 O.Michel, a.a.0.,283.

154 Der Plural erscheint nur dreimal im NT (Hebr 13,7.13.24). Wichtig ist Hebr
13,24, weil die »Fiihrer«, »fyyoupévaov dpdve, als eigene Gruppe unter den »Hei-
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beeindruckende Personlichkeiten gewesen zu sein, deren sich die Ge-
meinde gerne erinnerte. Der Plural fyyovpuévwv (Fiihrer) verdient
Beachtung. Die Gemeinde wird somit von Anfang an von einem
Team und nicht von einer dominierenden Einzelperson geleitet
(13,17.24).

Nach dem Imperativ des Erinnerns wird zum Anschauen aufgeru-
fen. Die Anweisung zum wiederholt genauen Anschauen iiber »den
Ausgang des Lebenswandels« ist notwendig. W. Bauer!ss zeigt, daB
sprachlich in £xfoow, Ausgang, der »Erfolg« beziehungsweise der
»Ertrag« des Lebens enthalten ist. Die Hebrder werden hiermit be-
sonders auf die Ausreifung und Frucht eines bewihrten Glaubens-
lebens verwiesen.!5¢ Das ausgereifte Glaubensleben gilt es sich durch
wiederholtes Anschauen einzuprigen. Auf diese Weise ist der Ge-
meinde ein qualitativ hohes Vorbild gegeben. Die Blickrichtung ist
bedeutungsvoll. Nicht das einzelne Glaubenserlebnis wird zur Nach-
ahmung empfohlen!?, sondern das bewihrte Glaubensleben!s8. Nach
der Textstruktur stehen das gesagte Wort Gottes und die Ausreifung
des Glaubenslebens parallel. Das Fithrungsteam ist demnach zweifach
qualifiziert. Sie haben das Wort Gottes gesagt und selbst kontinuier-
lich bis zur Ausreifung gelebt. Daraus ergibt sich der Merksatz: Zur
nachahmenswerten Vorbildlichkeit gehort das Vorsagen und Vorleben
des Wortes Gottes.

Vordergriindig ist es eine Uberraschung, wenn der Verfasser nicht
den Nachvollzug der Lebensgestaltung einklagt!s?, sondern unter dem
wiederholenden Betrachten des ausgereiften Lebenswandels die ge-
meinsam fortdauernde Nachahmung, ppetotte, des Glaubens fordert.
Es ist zu fragen, ob der Verfasser den Glauben gegen die Lebensfiih-
rung ausspielt. Das ist keineswegs der Fall, denn der Glaube ist ja
Grundlage fiir die Lebensgestaltung. Der Brief bestitigt dies ausrei-

ligen« gegriit werden. Das ldBt auf eine Gemeindestruktur schliefen. Ebenso ist
der Singular nur dreimal im NT belegt (Mt 2,6 und Lk 22.26: »... der GroBere
unter euch sei wie der Jiingere und der Fiihrende, 6 1jyovuevoc, wie der Dienen-
de« und Apg 14,12: »Paulus der Fithrende das Wort«.)

155 W. Bauer, »&xpaoig«, Worterbuch, 393-394. Der Miirtyrertod ist aus der Wendung
nicht zwingend herauszulesen.

156 Ausdriicklich preist Jesus solche Leute selig: Lk 11,28: »... selig (sind) die Horen-
den das Wort Gottes und Bewahrenden«.

157 Es sollte zu denken geben, daB nicht das Spektakulire oder das einzelne Glau-
benserlebnis zur Nachahmung empfohlen werden.

158 Das Lebensalter spielt keine Rolle, um Vorbild sein zu kénnen. Vgl. 1Tim 4,12:
»Niemand dich wegen der Jugend verachte, sondern ein Vorbild sei der Glaubi-
gen im Reden, im Wandel, in (der) Liebe, im Glauben, in (der) Reinheit!«

159 Im Gegensatz zu den paulinischen Belegstellen zur mimesis (Eph 5.,1; Phil 3,17;
2Thess 3,6-7).
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chend. Immer wieder wird aufgrund des zugesagten beziechungsweise
gehorten und rechtméBig verbiirgten Wortes die Vorbildlichkeit des
durchgehaltenen Glaubens und das ungebrochene Vertrauen auf Got-
tes VerheiBBungen vor Augen gefiihrt (6,12-15; 11,1ff). Selbst die Ge-
meindeleiter haben das »Heil ... durch den Herrn ... gehort« (2,3)
und glaubend angenommen. Dadurch hat der Herr die Rechtskréftig-
keit!®0 und Giltigkeit des Heils — auch fiir die gegenwdrtig lebende
Gemeinde - »bestitigt« (2,3).161 Die Lebensgestaltung im Glauben
erhilt von da kolossale Wichtigkeit und bekommt geradezu exegeti-
schen Charakter.!62

Nach dem Verstandnis von 2,3-4 smd aus den Horern zunéchst die
Verkiindiger des Heils geworden. Deswegen kann davon ausgegangen
werden, daB die verstorbenen Gemeindeleiter (13,7) mit den Erstver-
kiindigern unter den Hebrdern identisch sind!%3, denn sie haben »das
Wort Gottes« gesagt (Aorist!). Es gibt berechtigte Griinde, anzuneh-
men, daB den Gemeindegriindern einzelne atl. und ntl. Uberlieferun-
gen vorlagen Kapitel fiinf und sechs lassen sogar auf eine reiche Kate-
chesensammlung schliefen: »die Grundbegriffe des Anfangs der Lehr-
worte Gottes« und »die Anfangslehre von Christus« (5,12; 6,1).16¢ Der
ausgereifte Glaube, der eine verdnderte Lebensgestaltung zur Folge
hatte, ist Anzeichen, daf die Verkiindiger des Wortes selbst im bestin-
digen Horen und glaubenden Annehmen des Wortes geblieben sind.
Vermutlich haben die Gemeindefiihrer ebenso wie die Gemeinde im
Glauben in den »fritheren Tagen ... viel Leidenskédmpfe erduldet« und
waren mit »Schmihungen und Drangsale(n) zur Schau gestellt«
(10,32-33).

Dieser durchgehaltene Glaube konnte allerdings nicht aus eigener
Starke und Kraft gelebt werden. So fiigt der Verfasser vermutlich ein
urchristliches Bekenntnis!®S ein, das die christologische Begriindung

160 Das Wort Béfaog (2,3; 13,9) hat juristischen Charakter. Vgl. H. Schlier, »pé-
Batog«, ThRWNT, Bd. I, 600-603.

161 Das Heil wird aber auch »durch Zeichen sowohl als auch durch Wunder und
verschiedene Machttaten und Zuteilungen (des) heiligen Geistes« bestatigt (2,3-
4). Erstaunlicherweise erleben die Gemeindegriinder damit dhnliches wie schon
Paulus (vgl. etwa 1Thess 1.5). Hier wie dort wird jedoch nicht zur Nachahmung
der Gaben aufgefordert.

162 Vgl. Joh 1,18: »Niemand hat Gott jemals gesehen; der eingeborene Sohn, der in
des Vaters SchoB ist, der hat ihn kundgemacht«, éEnynoato. Jesus hat Gott aus-
gelegt, er hat durch sein Leben erklért, wer und wie Gott ist.

163 So auch F Laub, Verkiindigung und Gemeindeamt. Die Autoritit der fjyotpevol
‘(Hebr 13,7.17.24), SNTU 6/7 (1981/82).

164 R. Riesner, Jesus als Lehrer: Eine Untersuchung zum Ursprung der Evangelien-
Uhcriieferung, WUNT 2/7, Tiibingen 31988, 57.

165 Ahnlich vgl. Ex 3,14; Offb 1,4.8; 4,8; 11,27; 16,5.
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fur diesen vorbildlichen Glauben gibt (13,7): »Jesus Christus gestern
und heute derselbe und in den Ewigkeiten.« Obwohl die Gemeinde-
griinder schon gestorben sind, kann ihr von Jesus Christus geprigter
Glaube zur Nachahmung empfohlen werden, weil »Jesus Christus ge-
stern und heute derselbe« ist. Er hat den Gemeindegriindern die aus-
harrende Glaubensstarke gegeben (12,2) und ihren Glauben zur Aus-
reifung gebracht. In den Glaubensvorbildern ist demzufolge das Han-
deln von Jesus Christus selbst zu sehen. Die Tatsache, daB »Jesus
Christus ... heute derselbe« bleibt, soll die Gemeinde im konkreten
Ho6ren des Hebrierbriefes zur Nachahmung des Glaubens motivie-
ren. Christus allein ist die Garantie, da3 der in ihn gesetzte Glaube,
wie schon zu Lebzeiten der Gemeindegriinder, auch »heute« nach
dem Wandel der Zeit nicht enttduscht wird.

Es ist schlieBlich noch auffallend, da im Blick auf die Nachah-
mung die bereits verstorbenen Gemeindegriinder den gegenwirtig le-
benden vorgezogen werden. So soll nun nach dem Grund fiir die un-
terschiedlichen Aufrufe einerseits zur Nachahmung (13,7) und ande-
rerseits zum Gehorsam (13,17) gefragt werden. Der geforderte Ge-
horsam wird mit der besonderen Aufgabe der Gemeindefiihrer be-
griindet, »denn sie wachen tber (die) Seelen« (13,17). Die geistliche
Leitungsfunktion der Gemeindefiihrer erkliart damit den geforderten
Gehorsam. Ein triage und miide gewordenes Glaubensleben wird da-
gegen am besten durch den vorbildlich ausgereiften und bewihrten
Glauben der vollendeten Gemeindegriinder motiviert. Allein das ist
entscheidend: Die Nachahmung soll sich an denen ausrichten, die
schon ans Ziel gekommen sind.

3.8. Der dritte Johannesbrief

3.8.1. Einleitung

Die drei Vokative im Brief (2; 5; 11: »Geliebter«) sollen den Empfén-
ger aufmerken lassen. Der dritte Gebrauch 148t nicht nur aufhorchen,
sondern wird durch die negative Ermahnung verstirkt: 11, »Geliebter,
ahme nicht nach das Bose«. Darum ist die verneinend formulierte
Ermahnung eine Warnung vor falscher mimesis. Neben dem Haupt-
thema der Gastfreundschaft wird zugleich die Problematik der Ge-
meindefiihrung verhandelt, denn Diotrephes versucht, mit autoritaren
Mitteln auf Kosten der Gemeinde eine Fihrungsposition zu gewin-
nen (9). Der Verfasser ist sehr beunruhigt iiber den negativen Ein-
fluB, den Diotrephes ausiibt, denn offensichtlich wird sein Verhalten
m der Gemeinde nicht gehindert. Aus diesem Grunde scheint der
Brief iiberhaupt geschrieben worden zu sein. Johannes, der Verfasser,
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weill um die infizierende Wirkung des bosen Vorbildes. Er ist in Sorge
um »den geliebten« Gaius, und darum erfolgt die Ermahnung: »...
ahme nicht nach das Bose, sondern das Gute« (11). Das Gewicht der
Ermahnung wird aber besonders durch die theologische Begriin-
dung!% »Wer Gutes tut, ist aus Gott; wer Boses tut, hat Gott nicht
gesehen« unterstrichen (11). Die Satzstruktur von 11 zeigt, daBl expli-
zit die Aufforderung »ahme ... nach ... das Gute« vorhanden ist.
Denn die Gegeniiberstellung von é&hha (11) hebt das pn (11) auf.
Zweifellos beinhaltet die Warnung vor der Nachahmung des Bosen
die Aufforderung zur Nachahmung des Guten (11), und die theologi-
sche Begriindung ist zugleich inhaltlich die Mitte des Briefes. Es kann
angenommen werden, da} Johannes zu den Gemeindegriindern zihlt,
weil er verantwortliche Briider sendet, die ihn iiber den Zustand der
Gemeinde informieren (4). Nach dem Gesamteindruck des Briefes
kann das, was R. Bultmann zum ersten Brief schreibt, sicher auch hier
gelten: »Der Verfasser des Schreibens (ist) sich seiner Autoritét be-
wubBt, ... und zwar als ... Triger der Tradition«!67 (vgl. 1Joh 1-3).

Es kann von mehreren'®® Hausgemeinden ausgegangen werden.
Der missionarische Dienst der Reisebriider ist nur dann durchfiihr-
bar, wenn die einzelnen Hausgemeinden den Dienst der Gastfreund-
schaft und damit zugleich die Bruderliebe praktizieren. So werden die
Gemeindeglieder »Mitarbeiter« in der Verbreitung des Evangeliums
(7-8). Das ist der Rahmen, in dem die Aufforderung zur mimesis er-
geht und der deren Inhalt bestimmt.

3.8.2. Exegese

Vers 11 hat zwar den Klang einer allgemeinen Regel, aber der erste
Satz (11) ist eine konkrete Anweisung an Gaius. Beachtenswert ist
die Tatsache, daB die im Imperativ Priasens stehende Weisung ppod
(ahme nach) in Verbindung mit der Negation w1 (nicht) gewdhnlich
auf »etwas schon Bestehendes«!%® hinweist, was aber aufhoren soll.
Die grammatische Erklirung wiirde voraussetzen, da Gaius durch
»das Bose« schon beeinfluB3t ist. Eine totale Vereinnahmung liegt al-
lerdings nicht vor, denn Gaius wandelt in der Wahrheit (3) und hat
»treu ... an den Briidern, und zwar an Fremdenc, in Liebe vor der

166 Der ganze Brief weist nur noch eine kurze theologische Begriindung in Vers 6
auf, »wiirdig Gottes« zu handeln, was die Bedeutung von Vers 11 um so mehr
hervorhebt.

167 R.Bultmann, Die drei Johannesbriefe, KEK 14, Gottingen #1969 (1934), 17.

168 Der Plural der »Wollenden« weist auf verschiedene Gastgeber oder Hausge-
meinden hin (9).

169 E Blass/A. Debrunner, a.a.0., 275. So auch vgl. Lk 2,10; Joh 19,21; Eph 4,28.
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Gemeinde gewirkt (5-6). Es ist zu beriicksichtigen, da} im Sprachge-
brauch von Johannes der Begriff xoaxov nicht den Teufel, sondern das
bose Verhalten bezeichnet (vgl. Joh 18,23.30; Offb 2,2; 16,2).170 Der
erste Satzteil konnte demnach frei iibersetzt etwa so lauten: Gelieb-
ter, ahme nicht das bése Verhalten nach. Mit dieser Anweisung allein
ist es freilich nicht getan. Darum wird Gaius durch die Antithese zur
mimesis des Guten aufgerufen. Der beste Schutz gegen das negativ
beeinflussende Vorbild bietet die Vorstellung des positiven Vorbildes
mit dem Ziel, »das Gute« zu tun.!”! Es ist zu fragen, was »das Gute«
beinhaltet, das nachgeahmt werden soll. Allein schon die Gegeniiber-
stellung des bosen Verhaltens legt es nahe, im Guten ebenso die gute
Handlungsweise zu sehen. Der 3. Joh sagt eindeutig, daf} es sich dabei
um das gute Tun der Gastfreundschaft und Versorgung der Reisebrii-
der handelt (5-6). Obwohl ot schlicht als Tun zu definieren ist,
muf} das im Imperativ Prasens stehende Verb pupod doch mit »nach-
ahmen« iibersetzt werden, weil zumindest indirekt auf ein nachah-
menswertes Vorbild verwiesen wird. Mit der Alternative, »nicht ...
das Bése, sondern das Gute« zu tun, ist darum auf das Verhalten von
Diotrephes (10) und Demetrius (12) verwiesen.

Die chiastische Stellung der beiden Sitze (11b.11a) liefert in unmifB3-
verstindlicher Deutlichkeit die jeweilige theologische Begriindung zur
mimesis-Alternative (11b): »Wer Gutes tut, ist aus Gott, wer Boses tut,
hat Gott nicht gesehen« (11a). Das Tun des einzelnen wird auf sein
personliches Verhiltnis zu Gott zuriickgefiihrt. Indem Johannes auf
den Ursprung der jeweiligen Handlungsweise zurlickfiihrt, setzt er
Gaius nicht unter Druck, sondern stellt ihn vor die Autoritit Gottes.
Die Reihenfolge der Teilsétze ist zwar syntaktisch umkehrbar, theolo-
gisch falsch ist aber die Aussage: aus Gott ist, der Gutes tut. Das Parti-
zip 6 dyadomoudv, der Gutes tut, spricht vielmehr von einem Men-
schen, der wesensmiBig das Gute tut, weil er »aus Gott« ist (vgl. 1Joh
3,9: »aus Gott geboren ist«). Darum gilt: Wer aus Gott ist, der tut das
Gute. Das Tun des Guten ist demnach allein von Gott gewirkt und
entspringt aus der Liebes- und Lebensgemeinschaft mit Gott.172

Die Aufnahme und das groBziigige Weiterversorgen der Reisebrii-
der ist verpflichtend, »damit wir Mitarbeiter der Wahrheit!7? werden«

170 S.S. Smalley, 1-3John, WBC 51, Waco 1984, 359. Der Teufel wird bei Johannes
diuépohog (1Joh 3,8) oder mit dem Ausdruck movnoog (Bose) belegt (1Joh 2,13).

171 Vgl. Rém 12.21: »LaB dich nicht vom Bésen tiberwinden, sondern iiberwinde das
Bose mit dem Guten«.

172 Zieht man zur Erkldrung den ersten Brief heran, dann gilt, daB die Zeugung
»aus Gott« zu »Kinder(n) Gottes« (1Joh 3,9-10) macht, die — wie im folgenden
gezeigt wird — in ihrem Verhalten dem Wesen Gottes entsprechen sollen.

173 G. Bertram, »ovvepydcs, ThWNT, Bd. VII, 869-875 (874). Der Dativ dhndeiq
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(8) und weil bei Verweigerung die Ausbreitung der Wahrheit, das
heiBt, die Botschaft von Jesus Christus, auf dem Spiel steht. Gaius
wandelt »in der Wahrheit« (3-4) und ist somit »Mitarbeiter der Wahr-
heit« (8). Vom gesamten Brief her liegt es nahe, das Nachahmen als
Wandel in der Wahrheit zu definieren. Eines diirfte klar sein: Die Ge-
wihrung der Gastfreundschaft und die weitere Unterstiitzung der
Missionare (7) ist Teilnahme an der Missionsverantwortung.

Aus der ersten Hilfte des Chiasmus (b-a) kann nun der Schlufl
gezogen werden: Der »das Gute Tuende« (11b) ist pnrai Gottes
und handelt darum entsprechend dem Wesen Gottes, wie es in der
Hingabe des Sohnes vorbildlich geoffenbart worden ist. Die Nachah-
mung Gottes griindet damit im Kindsein Gottes.!'’* Die Aufforderung
zur mimesis ergeht an den einzelnen, weil der punrai Gottes aus der
bleibenden Gemeinschaft mit Gott lebt. Aus dieser Lebensgemein-
schaft empfingt er die Liebe Gottes, um »das Gute« zu tun und »in
der Wahrheit« zu wandeln. »Das Gute« beinhaltet die Bruderliebe,
die sich im hingebungsvollen Tun der Gastfreundschaft bewihren
muB. Zugespitzt 148t sich sagen, daB es sich um die mimesis der Gast-
freundschaft handelt. Die Verpflichtung der Gastfreundschaft fiihrt
daher aus der personlichen Gemeinschaft mit Gott in den selbstlosen
Dienst fiir die Gemeinde. Es ist ein Liebesdienst. puntai Gottes sind
darum keine Leute, die aus egoistischen Griinden »Erste sein« (10)
wollen. Vielmehr bewihren sich die Nachahmer Gottes in der liebe-
vollen und opferbereiten Aufnahme der Reisebriider. Damit unter-
stiitzen und fordern sie die Hausgemeinden und die Missionsarbeit.
Im Blick auf die konkrete Lage von Gaius kann nun festgestellt wer-
den, daB Gaius schon puntai Gottes ist, weil er in der Wahrheit wan-
delt (3) und somit »das Gute« tut. Aber aufgrund der eventuell ge-
schehenen Beeinflussung und der akuten Konfliktsituation wird Gai-
us nochmals nachdriicklich zur Nachahmung bezichungsweise zum
Tun des Guten ermahnt.!” Das Partizip, 6 raxomoudv, »der Boses

(Wahrheit) bezieht sich auf das Zusammenwirken der einzelnen Gemeinde-
glieder.

174 Gotteskindschaft und mimesis gehért auch in den paulinischen Briefen zusam-
men (1Kor 4,14.16 und Eph 5,1).

175 Zur Hilfe wird Gaius an »das gute« vorbildliche Verhalten von Demetrius, der
im Kontrast zu Diotrephes (11) steht, erinnert, den er personlich aus der Vergan-
genheit kennt (12). Allerdings wird das vorbildliche Handeln nicht ausgefiihrt,
denn Gaius weif selbst um die Bruderliebe von Demetrius. Das tiber ihn ausge-
stellte gute Zeugnis in der Vergangenheit hatte immer noch seine Wirkung. In
dieser Weise hatte das Zeugnisablegen forensische Bedeutung, denn die Gast-
freundschaft von Demetrius wurde vor dem Forum der Gemeinde bezeugt. Vor
Gaius, der nachahmen soll, steht daher ein beglaubigter Zeuge als Vorbild.
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Tuende«, beschreibt das wesensmiBige Verhalten eines Menschen,
der »Gott nicht gesehen hat« (11a). Die gleiche theologische Begriin-
dung, jedoch mit einer anderen vorausgehenden Wendung, findet sich
im ersten Brief: »... jeder Siindigende nicht hat gesehen Gott« (1Joh
3,6). Das heif3t, jeder, der bewuBt im Tun der Siinde bleibt, hat Gott
in seiner aufopfernden Liebe in Christus am Kreuz zur »Verséhnung
fiir unsere Siinden« (1Joh 4,10) nicht gesehen. Der Begriff »sehen«
wird bei Johannes auch im Sinne von »glauben« verwendet (vgl. Joh
3,36; 6,36; anders Joh 20,29). So gilt festzuhalten, daB der Boses Tuen-
de oder, anders gesagt, derjenige, welcher bleibend in der Siinde lebt,
keine personliche Glaubensbezichung zu Gott hat. Folglich kann er
die Briider nicht lieben (1Joh 3,10). Zuletzt muB3 noch festgestellt
werden, da} der Aufruf zur mimesis des Guten gleichzeitig eine radi-
kale Absage an alles bose Verhalten einschliet. Wiirde Gaius die mi-
mesis des Guten wihlen, was jedoch offenbleibt, miifite er sich zumin-
dest innerlich von den beeinflussenden Liigenreden des Diotrephes
und allem bosen EinfluB vor Gott lésen (10) und gegebenenfalls in
der Gemeinde Stellung beziehen.

4. Theologisch-systematische Folgerungen

Nach dem exegetischen Durchgang werden die Ergebnisse zuerst
stichwortartig unter anderem in dogmatische Kategorien eingeteilt!76,
um dann den ntl. Befund mit einem kurzen Ausblick auszuwerten.

1. Der doxologisch-theologische Aspekt. Die Tatsache, dal3 die Nach-
ahmung im 1Thess zentral in der riickblickenden Danksagung des
Wirkens Gottes und als Tun zur Ehre Gottes (1Kor 10,31) ausgewie-
sen wird, verleiht der mimesis ihren doxologischen Charakter.

2. Der christologisch-soteriologische Aspekt des ppmtai-Seins wird
darin offenkundig, dal den Thessalonichern in der glaubenden An-
nahme des Wortes Gottes das Heil geschenkt wird (1Thess 1,6) und
sie damit einbezogen werden in das Heilsgeschehen von Kreuz und
Auferstehung (1Thess 2,14). Die Zeugung zur Gotteskindschaft durch
die Vermittlung des Evangeliums geht nachweislich dem Aufruf zur
Nachahmung voraus (1Kor 4,15-16; Eph 5,1; 3Joh 11), weil sie in der
geschenkten Rechtfertigung wurzelt (Phil 3,17). Obwohl sich die
Nachahmer an den Vorbildern auszurichten haben (1Kor 4,16; 11,1;

176 Dabei sind zeitweilige Uberschneidungen unvermeidlich.



Phil 3,17), ist die Norm des geforderten Verhaltens von der aufop-
fernden Liebe des Gekreuzigten abgeleitet (1Kor 1-4; Eph 5,1-2). Es
wurde deutlich, daB dieser hohe Standard ausschlieflich in der Kraft
Gottes, das heiBt, in der Kraft des auferstandenen Herrn Jesus Chri-
stus nachvollzogen werden kann (1Kor 4,14-16; Hebr 13,7-8).

3. Der pneumatologische Aspeki. Ohne Zweifel enthilt das Nachah-
mer-»Gewordensein« (pupntai) in 1Thess 1,5-7 einen zentralen Stel-
lenwert, indem die Frucht des Geistes insbesondere im Leiden einen
vorbildlichen Glauben schenkt. Diese geistgewirkte Lebensweise in
der Teamarbeit der Missionare und im gemeinsamen Glaubensvollzug
der Gemeinde motiviert zu einer dauerhaften Vorbildlichkeit des ge-
lebten und verkiindigten Glaubens (1,7-9). Im Epheserbrief dagegen
kommt der pneumatische Gesichtspunkt unter einem negativen Vor-
zeichen zur Sprache, weil es vor einem Verharren in der Siinde warnt
und damit das Betriiben des Geistes zur Folge hat, wahrend die
Nachahmung zur wechselseitigen Vergebung bereit ist (Eph 4,30-5,1).

4. Der ethisch-ekklesiologische Aspekt der mimesis geschieht im quali-
tativen Aufbau der Gemeinde. In dieser Weise dient der konkrete
Aufruf, der die gesamte Gemeindeethik einschlieBt (Eph 5,1-2), in
den anderen Briefen jedoch jeweils Teilaspekte der Pardnese beinhal-
tet (2Thess 3,7.9), wesentlich zur Wiederherstellung oder Festigung
der Einheit in der Gemeinde (1Kor 4,16; 11,1; Phil 3,17; Eph 5,1). Im
2Thess wird die Nachahmung in erster Linie zur Voraussetzung der
Gemeindezucht gefordert (2Thess 3,7). Es ist bedeutsam, dal gerade
der individualistische Glaube und die Ethik des einzelnen zur Nach-
ahmung der ganzen Gemeinde fithren (Eph 5.1; Hebr 6,11-12; 3Joh
11). In der Belegstelle des Phil wird gar der Ruf zur Nachahmung als
Einweisung ins Glaubensleben anderer verstanden.

5. Der eschatologische Aspekt und das Leiden. Insbesondere tritt die
eschatologisch verbiirgte Hoffnung dort zu Tage, wo im Vollzug der
Nachahmung Leiden erfahren wird (1Thess; Phil 3,14-16;) oder die
Gemeinde auf Grund ihrer Nachlissigkeit in Gefahr steht (Eph 4,30-
5,1; Hebr 6,11-12). Weil die Erlosung Christi das selbstlose Leiden aus
Liebe beinhaltet, werden die Nachahmer, sofern sie das Heilsgesche-
hen als MaBstab gelten lassen, unweigerlich in unterschiedlichste For-
men des Leidens gefithrt (1Kor 4,9-16; 10,32-11,1; Eph 5,1-2).

6. Der missiologische Aspekt. Der Herr, der durch den Geist Paulus
und seinem Team eine nachahmenswerte Vorbildlichkeit schenkte

(1Thess 1,5-7), 16ste geradezu eine dynamisch missionarische Wirkung
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aus, indem, tiber Paulus und sein Team hinaus, die Thessalonicher zu
Nachahmern und dann selbst zum wirkungsvollen Vorbild fiir ihre
heidnische Umgebung wurden. In 1Kor 10,32-11,1 und im 3Joh 11 ist
das Leben der Nachahmer mit der Gastfreundschaft verbunden, die
neben der gemeindeaufbauenden Funktion besonders auch gelebte
Mission ist.

7. Die Bedeutung des Wortes (logos). Die Aufnahme des Wortes (logos)
und das Nachahmer-Gewordensein entsprechen einander (1Thess 1,6).
Weiter ist gerade das Nachahmer-Gewordensein im gemeinsamen
Schicksalsleiden mit anderen Gemeinden und dem Herrn Jesus Erweis
fiir die gottliche Wirkung des Wortes im gemeinsamen Leben der
Gldubigen (1Thess 2,13-14). AuBerdem ist das verheiene Wort
Grundlage des ausharrenden Glaubens, welcher nachgeahmt werden
soll.

8. Der pidagogische Aspekt kommt besonders in den Gemeinden zum
Tragen, die Paulus und sein Team gegriindet hat (1Thess 1,5-6; 1Kor
4,14-16; Phil 3,17177), denn Paulus ruft nur diejenigen zur Nachah-
mung auf, welche ihn und sein Team wihrend der Anfangsphase der
Gemeinde vorbildhaft unter den Gemeinden erlebt haben. In 1Kor
4,16 gehort die Ermutigung zur Nachahmung deutlich zur Erzie-
hungsaufgabe des geistlichen Vaters Paulus.

9. Die vollmichtige Wirkung der nachahmenswerten Dienstgemein-
schaft. Die Untersuchung konnte zeigen, daB die vorbildliche Lebens-
und Dienstgemeinschaft unter der geistgewirkten Herrschaft des
Herrn eine vollméchtige Wirkung zur Nachahmung aufweist (1Thess
1,5-7; 2,13-14; 1Kor 4,16!78; Hebr 13,7). Dieser gemeinsam transparent
vorgelebte Glauben griindet, stirkt und korrigiert Gemeinde.

10. Der antagonistische Aspekt ist besonders im Phil ausgepriigt, in-
dem der Ruf zur Mitnachahmung als Umorientierung weg von den
Feinden des Kreuzes Christi deutlich benannt wird. Eine dhnliche

177 Vgl. insbesondere Phil 4,9: »Was auch ihr gelernt habt und iibernommen habt
und gehdrt habt und gesehen habt an mir, das tut!« Dazu D. Hesselgrave: »Es ist
ein fundamentales Gesetz der Pidagogik, daB man lernt durch Tun ... Lernen,
das nur ein Anhdufen von Informationen ist, verdient es kaum, so genannt zu
werden.« D.J Hesselgrave, Planting Churches Cross-Culturally: A Guide for
Home and Foreign Missions, Grand Rapids 1980, 309-310.

178 Obwohl der Aufruf zur Nachahmung allein von Paulus ergeht, beinhaltet das
Nachzuahmende doch die erginzende Dienstgemeinschaft von Paulus und Apol-
los (vgl. 1Kor 3,4-6; 4.6).
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Intention zeigt sich in 3Joh 11. Explizit wird die Nachahmung der
Siinde, die in der fehlenden Gottesbeziehung wurzelt, als Moglichkeit
erwogen.

5. Die Ergebnisse des ntl. Befundes

5.1. Terminologie

Die vorgegebenen Definitionen der Wortgruppe wucopar bei W. Bau-
er mit »nachahmen, nachfolgen« und »nacheifern«!” sind durch »Ge-
prigte« und »nachahmen mit anderen zusammen« zu ergénzen.

5.2. Die drei Aspekte der Nachahmung

5.2.1. Der trinitarische Aspekt

Zuerst ist die Nachahmung geistliche Gemeinschaft mit Gott dem Va-
ter, Jesus Christus, dem Sohn, und dem Heiligen Geist. Es ist immer
der dreicinige Gott, der prigt. Die hohe Berufung der Nachahmung
zielt darum letztlich auf die Wesensangleichung mit Gott dem Vater.
Jesus Christus, der Sohn Gottes, offenbart das verborgene Wesen
Gottes, das es nachzuahmen gilt. Aber — und das muf} hervorgehoben
werden — wenn das NT von Nachahmung spricht, ist die Erlosung
durch Jesus Christus bereits vorausgesetzt. In zweifacher Hinsicht
vermittelt Jesus Christus die Nachahmung Gottes. Christus ist norma-
tives Vorbild, und gleichzeitig besteht die Einzigartigkeit Jesu darin,
daB er die Kraft zum dauernden Nachvollzug schenkt. Der dynami-
sche Prigungs- und Umgestaltungsprozel zur Nachahmung wird vom
Geist Gottes bewirkt. Insbesondere die Friichte des Geistes gehoren
untrennbar zum Wesen der Nachahmung. Die Gaben des Geistes da-
gegen konnten in den Exegesen nicht als Inhalt der Nachahmung
nachgewiesen werden. Wichtig bleibt, daB die Nachahmung vor allem
ein geistliches Geschehen ist, selbst durch menschliche Vorbilder hin-
durch. Der Imperativ an die geliebten Kinder Gottes besteht darin,
sich dem Wirken des dreieinigen Gottes auszusetzen, so daB3 eine Ein-
prigung des Bildes Jesu Christi in ihnen erwirkt werden kann. Beides,
der Indikativ und Imperativ, muf im individuellen Glaubensleben des
einzelnen in der Gemeinde zur Wirkung kommen.

179 W. Bauer, »jupéopais, Warterbuch, 865.
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5.2.2. Die Vermittlungen

Die Besonderheit der Nachahmung Gottes in Christus besteht in der
Vermittlung. Im Grunde kann nur von einer absteigenden Vermitt-
lung gesprochen werden, und diese bezieht sich auf Christus, der das
unsichtbare Wesen Gottes anschaubar gemacht hat. Eine weiter ab-
steigende Linie kann, entgegen manchen Forschern!s0, nicht an be-
stimmten Personen festgemacht werden, denn neben Paulus sind un-
terschiedlichste Vermittler feststellbar. Alle ntl. Vermittler verweisen
einzig auf Gott in Christus. Nachahmung fiihrt darum nicht in Abhén-
gigkeit von Menschen, einer bestimmen Gruppe oder irgendeiner
Lehre, sondern in eine tiefere Beziehung zu Christus in der Gemein-
de. Weiter werden hier alle zur Nachahmung empfohlenen Vorbilder
deutlich. Neben Paulus, der sich selbst zur Nachahmung empfiehlt,
wird nur noch im 3Joh zumindest indirekt auf einen einzelnen als
Vorbild hingewiesen. Ansonsten werden in den ntl. Briefen auf die
noch lebenden (2Thess 3,7.9; 1Kor 4,16; 11,1) oder bereits vollendeten
Gemeindegriinder (Hebr 13,7), eine bewihrte Gruppe (Phil 3,17) und
die Ererbenden in der Gemeinde (Hebr 6,12) sowie Abraham als
Vorbild (Hebr 6,131f) verwiesen.

5.2.3. Die Wechselseitigkeit

Die wechselseitige Vorbild- und Nachahmerfunktion, das Ineinander
von Prigen und Gepréagtwerden, besteht zwischen den Gemeinden
(1Thess 2,14) und im Miteinander in der Gemeinde (Eph 4,32-5.2).
Somit stehen die Nachahmer in einer wechselseitigen Verantwortung.
Eine isolierte Nachahmung oder eine solche neben der Gemeinde ist
im NT nicht feststellbar.

Restimee: Diese drei Aspekte der Nachahmung sind untrennbar in-
einander verwoben. Von einem »Unselbstindigwerden«, das den
Nachahmer in eine unfreie »kopienhafte Abhéngigkeit« zu seinem
Vorbild fithrt, kann gerade nicht gesprochen werden.18! Gleiches gilt
fiir eine Heiligenverehrung im katholischen Sinne. In erster Linie ist
die Nachahmung ein geistliches Geschehen, das sich im Glau-
bensleben des einzelnen vollzieht, sehr wohl aber durch das Vorbild
vermittelt wird und sich in der wechselseitigen Gemeinschaft entfal-
tet. Folglich fihrt die vom Geist Gottes gewirkte Nachahmung in die
Miindigkeit und geistliche Reife. Auf diese Weise entwickeln sich im

180 H.H. Henrix »Von der Nachahmung Gottes: Heiligkeit und Heiligsein im bibli-
schen und jidischen Denken«, EA 65 (1989), 177-187 (178) und E. Larsson,
»upgopans, EWNT, Bd. II, 1053.

181 W. Michaelis, »upéouais, ThWNT, Bd. IV, 661-678 (675) Anm. 28.
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ProzeB3 der Nachahmung standhafte Christen, die fihig sind, fiir ande-
re richtungsweisend zu sein.

5.3. Die erstaunliche Einheit

Obwohl alle Belege der Wortgruppe ppéopol in den Briefen geson-
dert untersucht wurden, weisen die theologischen Folgerungen eine
inhaltliche Kontinuitdt auf. Damit wird die innere Einheit des NT
sichtbar. Sie soll im folgenden kurz zum Ausdruck kommen: An ober-
ster Stelle muB die Gotteskindschaft erwihnt werden, die untrennbar
zum Nachahmersein gehort. Indem die geliebten Kinder nachahmen,
ehren sie Gott. In dieser Weise kann die Nachahmung als gelebter
Gottesdienst im Alltag bezeichnet werden. So gehort die Nachah-
mung zur Pariinese, die den Gehorsam aller Gebote einschlief3t. Ent-
scheidend sind jedoch die zur Nachahmung empfohlenen Vorbilder.
Nicht die Fehlerlosigkeit und das Ideal macht sie zu Vorbildern, son-
dern Gott, der zum Beispiel den ausgereiften Glauben, die gelebte
Einheit, das Standhalten im Leid in Verbindung mit einem proaktiven
Handeln in der Kraft Gottes, die fortdauernde Vergebungsbereit-
schaft, die opferbereite Liebe oder den freiwilligen Rechtsverzicht in
ihnen wirkte. Die menschlichen Vorbilder stellen immer einen oder
mehrere Aspekte dar, hinter denen Christus beziehungsweise die
Gottesebenbildlichkeit als eigentliches Ziel steht. Damit gehort die
Aufforderung zur Nachahmung zur grofiten Berufung. Allerdings be-
steht die Moglichkeit, dieser Berufung nicht gerecht zu werden. So
kann der lebenslange Proze3 der Nachahmung unwiderruflich durch
Ungehorsam und Nicht-héren-Wollen des Wortes Gottes verloren
werden. Die verbindliche Einbindung in die Gemeinde bietet daher
den besten Schutz, daB die christusorientierte Nachahmung nicht auf-
hort. Gerade im Lebensraum der Gemeinde wird das Nachahmen
eingeiibt, damit die Gemeinde sichtbarer Reprédsentant des Herrn vor
der Welt wird und Mitarbeiter fiir die missionarische Bewegung zuge-
riistet werden.

5.4. Die seelsorgerliche Zielsetzung

Dariiber hinaus steht der Aufruf zur Nachahmung im Dienst des Ge-
meindewachstums. Paulus und der Schreiber des Hebréerbriefes so-
wie Johannes waren zutiefst am Wachstum der Gemeinde interessiert.
Mit Besorgnis sahen sie die Fehlentwicklungen. Aus fiirsorglicher Lie-
be heraus entstanden die unterschiedlichen Aufforderungen zur
Nachahmung. »Sitz im Leben« der Wortgruppe wpéopar sind darum
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konkrete Gemeindeprobleme. Faktisch wird puuéopar in acht ver-
schiedene Gemeindeumstidnde hineingesprochen. Einerseits im Indi-
kativ (1Thess 1,6; 2,14), um die Gemeinde in ihrem Leidensweg zu
stirken, vor allem aber im Imperativ zur Nachahmung. Die kurze
Ubersicht stellt die verschiedenen Gemeindesituationen dar.

Vorbereitende Gemeindezucht. Obwohl einige Briider in der Ge-
meinde nicht fiir ihren eigenen Lebensunterhalt sorgen, ruft Paulus
die Gemeinde dringend zur Nachahmung der geordneten Arbeit auf.
Vor der vollméchtigen Durchfiihrung der Gemeindezucht soll die Ge-
meinde selbst glaubwiirdig leben. Nur so kann die Gemeinde die un-
ordentlichen Briider zur Umkehr bewegen (2Thess 3,7.9).

Wiederherstellung der Einheit. Die Gemeinde hat die zentrale Bot-
schaft, »das Wort vom Kreuz«, aus dem Blick verloren. Darum wird
die Leidensbereitschaft durch Uberheblichkeit und geistliche Arro-
ganz ersetzt. In der Folge treten verschiedene Probleme im Miteinan-
der auf: Spaltungen, Eifersucht und Streit bestimmen die Gemeinde.
Aus diesem Grund ruft Paulus zu seiner eigenen Nachahmung auf,
um die Gemeinde zum Kreuz in der Kraft Gottes und damit zur Ein-
heit zuriickzufiihren (1Kor 4,16).

Gemeindeaufbau. Der Ruf zur Nachahmung korrigiert die verschie-
denen Gruppen in der Gemeinde zu einem Lebensstil, der von den
eigenen Bediirfnissen absieht und dafiir um die Auferbauung der an-
deren besorgt ist. Ganz besonders fordert der Ruf dazu auf, im mis-
sionarischen Lebensstil die Rettung der Vielen zu suchen (1Kor 11,1).

Umorientierung. Die Aufforderung zum Mitnachahmen geschieht in
der Auseinandersetzung mit Irrlehrern und dient dazu, deren Einfluf3
zu hindern. Es zielt auf Umorientierung zu Christus und fithrt in den
gemeinsamen Glaubensvollzug (Phil 3,17).

Vergebungsbereitschaft. Die Ermahnung zur Nachahmung Gottes
will zur Konfliktlosung einer Gemeinde fiithren, die durch Siinde zer-
stritten ist und darum in der Gefahr steht, den Geist zu ddmpfen
(Eph 5.1). Daneben leitet der Ruf zur Nachahmung zur gegenseitigen
Vergebung und selbstlosen Liebe an, die die Gemeinde und Familie
in ihrer Einheit und Auferbauung férdern.

Bewahrung. Die Anweisung, den ausharrenden Glauben nachzuah-
men, soll vor akutem Glaubensabfall bewahren (Hebr 6,12; 13,7).

Gastfreundschaft. Die individuelle Anordnung, nachzuahmen dient
zur Erhaltung der Gastfreundschaft in den Hausgemeinden. Denn
diese sind Ausgangspunkt der Mission und Ort der Unterweisung.
Daneben soll die Ermahnung zu einem geschwisterlichen Fiihrungs-
stil in der Gemeinde fithren (3Joh 11).

Fazit. Die meisten Aufforderungen zur Nachahmung beziehen sich —
entsprechend der Gemeindesituation — auf konkrete Bereiche der Ge-
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meindeethik. Obwohl gleiches fiir den Epheserbrief zutrifft, erweitert
Paulus die Nachahmung auf den gesamten Lebenswandel in Liebe und
schlieBft damit die Gemeinde-, Familien- und Berufsethik ein. Diese
umfassende Bedeutung der Nachahmung beinhaltet damit alle Ermah-
nungen des Christseins. Das Besondere liegt jedoch darin, dal die Er-
mahnung immer an einem Vorbild ausgerichtet wird. Obwohl der Ruf
zur Nachahmung im 3. Johannesbrief an einen einzelnen ergeht, dient
er dem Zweck, die Gemeinde dem Evangelium gemiB zu fiihren.
Wiihrend die Hebrder zur Nachahmung des ausharrenden Glaubens,
der sich auf die VerheiBungen Gottes griindet, aufgerufen sind, wird
die Gemeinde der Thessalonicher gerade darin vergewissert.

5.5. Ermutigungs- und Mahnelemente der Nachahmung

Der Vergleich der Ermutigungs- und Mahnelemente zu puuéopou las-
sen als gemeinsamen Nenner die selbstlose Liebe des gekreuzigten
Herrn erkennen. Selbst die deutlichen Ermahnungen, die den drin-
genden Nachvollzug einfordern, werden durch das hingebungsvolle
Vorbild motiviert. Die engagierte Redeweise, in der zum Nachvollzie-
hen aufgefordert wird, ist durch eine beeindruckende Lebensgestal-
tung mit Christus abgedeckt. Besondere Aufmerksamkeit mufl den
paulinischen Belegen zukommen, weil die Forderung zur Nachah-
mung mit dem vorbildlich dienstbereiten Einsatz des Lebens verbun-
den ist. Hinzu kommt das liebevoll viterliche Zureden und Ermuti-
gen, das in der engen Verbundenheit des Vaters zu seinen Kindern
griindet. Es muf3 Beachtung finden, daB auf diesem Weg die Gemein-
de in die verpflichtende Gemeindeethik eingewiesen wird. Wichtig ist,
daB die Forderung zur Nachahmung letztlich eine werbende Bitte
bleiben muf, weil der auferstandene Herr den gehorsamen Nachvoll-
zug bewirkt.

5.6. Das wnrai-Sein in der Beziehung zum tmog-Sein

Das ppnric-Sein und das tumog-Sein beziehen sich aufeinander und
sind im 1Thess zumindest im Blick auf die Annahme wie auch die
Priigung des Wortes und in der Bewihrung im Leiden in der Frucht
des Geistes in der Anfangsphase deckungsgleich. Die unterschiedli-
chen Ausdriicke sind allerdings bewuf3t gewihlt, weil sie einen Reife-
prozeB des geistlichen Lebens darstellen. Im Vergleich zum pupntig
ist der TOmog bereits einer, der das priagend weitergibt, was er selbst
empfangen hat. Im Prozef des Nachahmens werden die Thessaloni-
cher also selbst zu nachahmenswerten Vorbildern.

80



5.7. Die Nachahmung in ihrer Bedeutung fiir die urchristliche
Gemeindegriindung und -stirkung

Der geschichtliche Vorgang der Gemeindebildung kann nur angedeu-
tet werden, weil die Einleitungsfragen der Briefe und detaillierte hi-
storische Hintergriinde nicht Teil der Fragestellung waren. Trotzdem
trat die Tragweite der Nachahmung fiir die urchristliche Gemeinde-
griindung klar zutage.

5.7.1. Teamarbeit

Obwohl profilierte Einzelpersonlichkeiten zu den Gemeindegriindern
und Erstverkiindigern zdhlten, wurde grundsitzlich im Team gearbei-
tet.182 Diese Glaubens- und Dienstgemeinschaft hatte eine enorm
pragende Wirkung, so dafl einzelne in den Hausgemeinden das ver-
bindliche Leben miteinander unter der Wirkung des Geistes nach-
ahmten und durchhielten, sogar in der Abwesenheit der Apostel
(1Thess). Es bestand auch die Gefahr der Fehlentwicklung, wie das
an den Hebrdern deutlich wird. Das wiederum ist ein wichtiges Indiz
dafiir, daB3 die Nachahmung, neben der sozialen Beziehung der Vor-
bilder, besonders der fortlaufenden Priagung durch das Wort Gottes
und der Aufforderung zur Nachahmung gegenwértiger oder aus der
Erinnerung personlich bekannter Vorbilder im Gemeindevollzug be-
darf.

5.7.2. Hausgemeinden

Neben der dialogischen Lehrweise in der Offentlichkeit und in den
Hiusern hatten besonders die Hausgemeinden eine herausragende
Funktion. Das Zusammensein in den Hausern ermoglichte die innige
Lebensbeziehung zu den Gemeindegriindern. Hier wurde der Glaube
schlicht und einfach im Alltag vorgelebt. In dieser Weise waren die
Hausgemeinden »Griindungszentrum und Baustein der Ortsgemein-
de, Stiitzpunkt der Mission, Raum des Gebets, Ort der katechetischen
Unterweisung«!®3 (1Thess 2,7-9; 3Joh 10-11). In den Hausgemeinden
wurde die Gastfreundschaft gepflegt, die Geistesgaben und Bruder-
liebe praktiziert. Diese personliche Umgebung war bester Nahrboden
fiir die Eintibung der Nachahmung. Wichtig ist vor allem die Beob-
achtung, dafl die Nachahmung des geistlichen Lebens nicht gefordert,
sondern aus innerer geistgewirkter Ergriffenheit tibernommen wurde.

182 Vgl dazu W.-H. Ollrog, a.a.0., 183-189.
183 H.-J. Klaucke, Gemeinde — Amt — Sakrament: Neutestamentliche Perspektiven,
Wiirzburg 1989, 27.
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Was anders will letztlich der Zusatz »und des Herrn« (1Thess 1,6)
aussagen? Besonders der 1. Thessalonicherbrief, der auf die Gemein-
degriindung zuriickblickt, 146t diese Zusammenhédnge klar werden.
Ob die ntl. Schreiber und insbesondere Paulus im vorbildlichen Le-
ben ein Konzept zur urchristlichen Gemeindegriindung sahen, kann
mit letzter Sicherheit nicht gesagt werden. Der Befund konnte aller-
dings in diese Richtung weisen.

5.7.3. Die Schrift als Mittel der Pragung

Ausdriicklich wird die Pragung durch die Schrift in Verbindung mit
der Nachahmung betont. Einmal ist zumindest indirekt auf das AT
verwiesen, indem auf das nachahmenswerte Glaubensvorbild Abra-
hams aufmerksam gemacht wird, der den VerheiSungen beziehungs-
weise dem Wort Gottes vertraut. Daneben ist die Verkiindigung des
Evangeliums vorausgesetzt, die nach der Annahme des Wortes den
lebenslangen Prozefl der Nachahmung in Gang setzt. Dabei griindet
der nachahmenswerte Glaube auf die rechtlich verbiirgten Verhei-
Bungen Gottes. Mehrfach konnte gezeigt werden, dafl der einzelne
der Prigung durch das Wort bedarf und zugleich den gememsamen
Glaubensvollzug in der Gemeinde notig hat, in der das Wort Gottes
kraftvoll zur Wirkung kommt. In einem gewissen MaBe gibt der Le-
bensstil Auskunft dariiber, ob der einzelne im Prédgungsprozel3 durch
das Wort steht. Wenn eine Einprigung stattfindet, dann stellen die
Nachahmer in ihrem Leben dar, was das Wort sagt. Obgleich in Ver-
bindung mit der mimesis keine Jesusworte zitiert werden und die Be-
lege zu dxolovdéw nicht zur Fragestellung dieser Untersuchung ge-
horten, konnten doch gewisse Ankliange zur Jiingerunterweisung Jesu
ausgemacht werden. Daneben lassen sich drei weitere Punkte anfiih-
ren. Erstens ist das Faktum hervorzuheben, da3 die Ermahnung zur
Nachahmung, vielleicht mit Ausnahme des 3. Johannes, sich auf be-
reits vorausgesetzte Uberlieferungen, Katechesen, relativ festgelegte
Lehrworte Jesu und der lebendigen Evangelienerzdahlung bezieht, die
den Gemeinden bekannt waren. Zweitens kann angenommen wer-
den, daB die Gemeindegriinder durch ihr eigenes Leben die Nachfol-
geworte Jesu vorgelebt haben, weil sie als Nachahmer Christi vom
Heil und von der Lehre gepridgt waren. In dieser Weise wurden die
Gemeindegriinder selbst lebendige Traditionstridger der Jesusiiberlie-
ferung. Drittens steht der Aufruf zur Nachahmung Christi 6fters in
Verbindung mit bekenntnisartigen Wendungen. Diese Beobachtung
kann auf das Interesse der urchristlichen Gemeinden am Leben Jesu
und seinem Heilswerk als maBgebendes Vorbild zur Nachahmung
hinweisen.
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5.7.4. Normierendes Vorbild fiir die Gemeindestdarkung

Es kann festgehalten werden, dal die ntl. Schreiber neben der Lehre
und dem Wort Gottes um die Kraft des vorbildlichen Lebens wufiten
und darum den konkreten Ruf zur Nachahmung zur Korrektur in
Gemeindekrisen einsetzten. Dabei wird das jeweilige Vorbild als ver-
bindlicher Mafistab verstanden. Dennoch wurde das Vorbild nicht als
Gesetz postuliert. Im Gegentelil, die Kraft Gottes befidhigt erst zum
vorbildlichen Leben. Damit ist es ein vollméchtiges Vorbild. Auf diese
Weise wird den Gemeinden und den darin geféhrdeten Christen be-
wult, dal auch sie zur Nachahmung des Vorbildes fihig sein werden.
Sehr treffend bemerkt R. Bohren: »Im Vorbild begegnet uns der
Geist in einer Person, in der er Gehorsam wirkt ... Die Erfiillung des
Gebotes wird vorgemacht.«18 Obwohl eine schmale Textbasis zu mi-
mesis vorliegt, scheint es nicht tibertrieben zu sein, in den Imperati-
ven zur Nachahmung einen Grundgedanken zur ntl. Gemeindekor-
rektur zu entdecken. Voraussetzung bleibt dabei die personliche Be-
ziehung zum Vorbild. Das erkldrt zugleich, warum im R&merbrief
nicht zur Nachahmung eines personlichen Vorbildes, wohl aber zur
Lehre als Vorbild verwiesen wird (Rém 6,17).

6. Ausblick

Nach dem exegetischen Befund der Wortgruppe pwéoupon kann nun
der Versuch unternommen werden, DenkanstoBe fiir die heutige Ge-
meindepraxis anzudeuten. Vorweg erfolgt eine kurze Auswahl der Li-
teratur, die sich der Praxis der Nachahmung angenommen hat. Wenn
ich es recht sehe, dann wurden weder Fragen liber die Gemeinde-
griindung und der Evangelisation noch der Gemeindekorrektur, in
bezug auf die Nachahmung, zumindest im deutschsprachigen Raum,
wenig Beachtung geschenkt. Diejenigen allerdings, die sich damit be-
schiiftigen, nehmen immer wieder Bezug auf 2Tim 2.2 als die ntl
Schliisselstelle.!85 Diese Finseitigkeit wurde in der jiingst ibersetzten
Arbeit »Mentoring: Wir brauchen geistliche Viter und Miitter« iiber-
wunden.!8¢ Allerdings wird der Begriff des Mentoring iiberdehnt, was

184 R. Bohren, Predigtlehre, Miinchen 1971, 399.

185 U.a. G.W. Kuhne, Evangelisation, und was dann? Die Dynamik der personlichen
Nacharbeit, Bad Liebenzell 1979, 26; ders., Jiingerschulung. Schritt um Schritt,
Hurlach 1984.

186 PD. Stanley/I.R. Clinton, Mentoring. Wir brauchen geistliche Viter und Miitter,
Greng-Murten 1994. Auch A. Louf/M. Dufner, Geistliche Vaterschaft, Miinster-
schwarzach 1984. Vgl. schon E. Feifel, Der padagogische Anspruch der Nachfolge
Christi. Ein Beitrag zur kath. Religionspidagogik, Donauworth 1968, bes. 99-113.
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vielleicht an der fehlenden exegetischen Grundlage liegt.187 Dennoch
weisen die Autoren hilfreiche Schritte in die Praxis und zeigen, wie
dem einzelnen verschiedene Vorbilder zur Nachahmung und damit
zur Jinger- und Leiterschaft gegeben werden konnen. Weil es keinen
einzigen idealen Mentor gibt, und hier besteht die Verbindung zum
ntl. Befund des Vorbildes und der Nachahmung, der alle Mentortypen
in sich vereinigt!®8 muf es im Laufe des Lebens oder in einer Phase
des Lernens zu mehreren Beziehungen kommen. L. Richards arbeitet
in seiner »Christian Education« die Ergebnisse der Verhaltensfor-
schung und die theol. Uberlegungen der mimesis heraus, die er auf
die Jiingerschaft bezieht und diese fiir die Ortsgemeinde anwendet.!8?
Neben diesen Arbeiten scheint im deutschsprachigen Raum einzig R.
Bohren! speziell auf den wechselseitigen ProzeB3 zwischen Vorbild
und Nachahmung einzugehen und praktisch pastoraltheologische
Konsequenzen zu entwickeln. An dieser Stelle muf3 die Dissertation
von M. Printz wiirdigend hervorgehoben werden. Obwohl er im Rah-
men seiner gemeindepiddagogischen Untersuchung die mimesis exe-
getisch nur streift, sind seine praktischen Folgerungen dennoch fiir
die Lebensform in der Gemeinde in bezug auf die Nachahmung
hochst relevant.191

Aus dem ntl. Befund der Nachahmung lassen sich nachfolgende
DenkanstoBe fiir die heutige Gemeindearbeit aufzeigen:

Gastfreundschaft. Fiir die Personlichkeitsbildung junger Leute in
der Gemeinde wiren neben dem Jugendleiter und seinem Team ver-
schiedene Beziehungen eine Hilfe. Hier konnen etwa Einladungen
zum Mittagessen beim Pastor und anderen Gliedern der Gemeinde
positiv pragend wirken, wenn ein ganzheitliches Christsein mit Spiel
und geistlicher Existenz eine Einheit bildeten.!9?

187 Grundlage der umfangreichen Forschung wurden 600 historische Leiter. Vgl
auch M. Heinemann, Die Rezension des genannten Buches in JETh 9 (1995),
387-389.

188 PD. Stanley/I.R. Clinton, a.a.0., 35. Jiingermacher, geistlicher Leiter, Coach, Seel-
sorger, Lehrer u.s.w.

189 L. Richards, Christian Education. Seeking to Become Like Jesus Christ, Grand
Rapids 1988, insbes. 84-85. In Thesen beschreibt er das nachahmenswerte Vorbild.
U.a. betont er die regelmiBige, langzeitige Beziehung zum Vorbild, die Beobach-
tung des Vorbildes in der Vielgestalt der Lebenssituationen, Klarheit in den
Wertvorstellungen und die Einheit von Glauben und Leben. Zu erwidhnen wire
u.a. noch R. Habermas/K. Issler, Teaching for Reconciliation. Foundations and
Practice of Christian Educational Ministry, Grand Rapids 1992, z.B. unter dem
Stichwort: Soziales Lernen, 117-121.

190 Ebd., 394-401.

191 M. Printz, a.a.0., 267-307.

192 Vgl. dazu W. Faix »Das offene Haus, in: ders., Familie heute. Zwischen Anspruch
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Ganzheitliche Ausbildung. Neben dem Lehrauftrag an Bibel-, Missi-
onsschulen und Seminaren, sollten Lehrer und Dozenten den Studie-
renden die Moglichkeit bieten, durch die Ubernahme von Teilverant-
wortlichkeiten an Diensten teilzunehmen.!®3 Selbst beim Religi-
onsunterricht und iiberhaupt im Lehramt konnen prigende Bezie-
hungen wachsen, wenn der Lehrer die Schiiler in seine Wohung ein-
l14dt und kurze Wochendfreizeiten einplant.

Identitiit der Lehrerpersonlichkeit. Junge Leute brauchen keine
»Verbalvorbilder«, die den proklamierten Weg selbst nicht gehen. Ge-
fragt sind Eltern, Erzieher, Ausbilder und Lehrer, die neben positiven
Erfahrungen auch durch schmerzliches Scheitern und Leid im Leben
durch die Kraft des Herrn gereift sind. Durch selbstlose Hingabe, wie
bei Paulus und seinen Mitarbeitern, wird der Erzieher zum nachah-
menswerten Vorbild.194

Co-Mentoring. Der lebendige Prozef zwischen Vorbildlichkeit und
Nachahmung kann ebenso zwischen den Dozenten stattfinden, indem
Lehrer derselben Fachrichtung, die an unterschiedlichen Schulen und
Universitidten unterrichten, regelmiBigen Austausch arrangieren, um
iiber Erfahrungen und Literatur auszutauschen.

Soziale Kategorie. Weil Vorbild und Nachahmung soziales Leben
voraussetzt, sollte der Pastor und Gemeindepéddagoge zur wiederhol-
ten Begegnung mit seinen Gemeindegliedern!?>, ebenso aber auch
mit der Gemeinde Fernstehenden bereit sein. Allerdings ist dies nur
unter einem Gemeindekonzept durchzuhalten, das dem Leib-Glied-
Denken (1Kor 12) und damit der Teamarbeit einen hohen Stellen-
wert beimif3t.

Anfechtungen und Leid. Das in der Kraft Gottes erfahrene und be-
wiltigte Leid gehort wesentlich zu einem nachahmenswerten Vorbild.
»In dieser Perspektive bekommen die Anfechtungen und Leiden
eines Predigers positiven Sinn.«!% Sie sind als Schulbeispicle zu ertra-
gen, wie R. Bohren meint. Und er stellt die Frage, ob die Pastoren
durch ihre Leidensscheu nicht ihre eigene Verkiindigung vom Ge-
kreuzigten torpedieren und damit jegliche Vorbildlichkeit verhindern.

und Wirklichkeit. Ein Beitrag zum internationalen »Jahr der Familie« 1994, JETh
9 (1995), 116-145 (144-145).

193 In diesem Zusammenhang ist es beeindruckend, daB Henri Nouwen, ein ehema-
liger Professor fur Spiritualitdt und Pastoraltheologie an der Harward Universi-
tit in New York, mit einem Behinderten zu Diensten unterwegs ist. Vgl. dazu
H.JM. Nouwen, Seelsorge, die aus dem Herzen kommt, Freiburg i.Br. 1989.

194 Vgl. S. Biuerle, Die Personlichkeit der Lehrer in ihrer Bedeutung fiir die Schiiler,
Glaube und Erziehung 4/5 (1995), 27-28.37-39.

195 R.Bohren, a.a.0., 396-397.

196 Ebd., 396.
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Materielle Sorgen. Wie der Prediger selbst, so wirkt das finanzielle
Verhalten der Gemeinde, wie z.B. Geiz oder GroBziigigkeit, exempla-
risch fiir die Welt.197

Verkiindigung. Weil die nachahmenswerte Vorbildlichkeit existenti-
ell besteht, darum sollte sich der Pastor auch selbst in seiner Verkiin-
digung mit einbringen.!?8

Gemeindegriindung und Evangelisation. In Fragen um die Gemein-
degriindung und die Evangelisation wire zu fragen, ob bewegliche
Teams, die eine Zeitlang in der Gemeinde und unter den Leuten le-
ben, nicht mehr bewirken konnten.

197 Vgl. ebd., 396-397.
198 Das »Sich-Aufplustern« geistiger Erlebnisse und das »Armsiinder-Geplérr« ist
dabei nach R. Bohren vollig fehl am Platz (ebd., 400).
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