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EINLEITUNG NeuE FRAGEN UBER EIN ALTES PROBLEM

Eine der brennendsten Fragen, die sich dem Verkiindiger der ge-
waltigen heilsgeschichtlichen Offenbarung - die Frohbotschaft vom
gekreuzigten und auferstandenen Herrn Jesus Christus - stellt,
ist die Frage nach der christlichen Vollkommenheit. Oder anders
ausgedriickt: In welchem Verhdltnis steht der an Christus Gl&ubig-
gewordene der Siinde gegeniiber? Ist er siindlos oder bleibt er un-
ter einem - wenn auch nur feinen - Zwang der Siinde?

Unwillkiirlich lenken diese fiir unser Glaubensleben so entschei-
denden Fragen unsere Blicke auf die Aussagen des Apostels Paulus.
Er hat nach seiner Bekehrung und infolge einer besondern Ausson-
derung zum Missionsdienst ganz unerschrocken und freudig Zeugnis
abgelegt von den grossen Heilstaten Gottes, die im Leben, Wirken,
Sterben und in der Auferstehung Jesu zur grossen Herausforderung
Gottes an den siindigen Menschen geworden sind. Jeder HOrer des
Wortes wird vor die Entscheidung gestellt. Wer vom falschen Weg
umkehrt und ja sagt zum Ruf Gottes, darf Glied der ekklesia
werden.

Der Bericht des Lukas in der Apostelgeschichte iiber das Wirken
des Apostels Paulus sowie sdmtliche 13 Paulusbriefe im Kanon des
NT geben Aufschluss iliber die wichtigen Fragen des Einst und
Jetzt: Paulus erldutert den Neubekehrten die Konsequenzen der
Rechtfertigung durch den Glauben, ndmlich: Heiligung von Geist,
Seele und Leib. Wenn Paulus vom neuen Leben spricht, wird er
auch unmissverstdndlich deutlich in seinen Aeusserungen dem al-
ten Leben oder alten Menschen und der Siinde gegeniiber. - An all
diesen Stellen finden sich pr&dzise Feststellungen und wuchtige
Forderungen, die in dieser Art nur von einem bevollmdchtigten
Apostel des erhdhten Herrn gedussert werden k&nnen.

Solche Kernaussagen stehen aber nie isoliert da, sondern sind
Teil eines gr¥ssern Zusammenhanges innerhalb des Corpus Pauli-
num. Sie sollten darum nicht als verstreute dicta probantia fir
ein bestimmtes Lehrsystem gesammelt werden, sondern vor allen
Dingen in ihrem gedanklichen Zusammenhang mit dem ganzen pauli-
nischen Kerygma verstanden werden. So allein k&nnen sie auch
ihre volle Bedeutung fiir Kirche und Theologie behalten.l)

Sofort stellt sichdann eine weitere sehr wichtige Frage: Inwie-
weit ist Paulus in seinen Heilsaussagen ernstgenommen oder auch
missverstanden worden? - Dass sich jede grosse kirchengeschicht-
liche Epoche irgendwie auf Paulus stiitzt, wird uns bei der Lek-
tiire des aufschlussreichen Werkes von R.N. Flew, The Idea of

Perfection in Christian Theology, 1934, deutlich gemacht. Flew

1) vgl. R.B. Gaffin, Resurrection and Redemption, 1969; beachtenswert ist der
von Gaffin postulierte biblisch-theologische Zugang zur Schrift, aaO, S. 4



beginnt seine Ausfilhrungen mit einer Darstellung der Lehre Jesu,
wobei gerade an dieser Stelle ein ausserordentlich starker Ein-
fluss durch die religionsgeschichtliche Schule - vor allem durch
Joh. Weiss, dem vater der eschatologischen Schule?)- unverkennbar
ist, fihrt seine Leser weiter uber Paulus, Hebrder und Johannes
in die Zeit der frilhen Kirchenvidter. Von Augustin fihrt eine
Linie - iUiber Thomas von Aquin - zur Reformation. Abschliessend
beschédftigt sich Flew u.a. mit dem Pietismus, dem Methodismus,
mit Schleiermacher und Ritschl. Sein Anliegen wird immer deutli-
cher: Paulus ist schon ganz frith und sehr oft missverstanden
worden. Die Gefahr, bei einer erleuchtenden Neuentdeckung einer
bestimmten paulinischen Heilsaussage stehenzubleiben und einen
Schlussstrich zu ziehen, war zu jeder Zeit gross. Jeder Stagnie-
rungs-Prozess rief aber frilher oder spdter einer Durchbruchsbewe-
gung (zB Reformation, Pietismus, Methodismus, Erweckung usw).

Vor etwas mehr als 100 Jahren wurde die Frage nach der christli-
chen Vollkommenheit, bzw. nach der Stellung des Gldubigen zur
Siinde, von zwei gdnzlich unverwandten Bewegungen mit grossem Nach-
druck erneut zum theologischen Tagesgespridch erhoben. - Der Um-
stand, dass das Problem der Siindlosigkeit oder bleibenden Sind-
haftigkeit des Gldubigen in der vorliegenden Arbeit wieder zum
Gegenstand besonderer Studien gemacht wird, soll zeigen, dass

die Diskussion, die damals er8ffnet wurde, noch nicht abgeschlos-
sen ist.

Auf der einen Seite ist es die Oxford-Heiligungs-Bewegung (Higher
Life Movement), die 1873 von R.P. Smith ins Leben gerufen wurde.
Die geistlichen Impulse der rasch wachsenden Bewegung sind in der
deutschen und anglo-amerikanischen Erweckungsbewegung (geistli-
ches Zentrum in USA: Oberlin College mit Mahan und Finney in
Ohio3)) sowie vor allem.in John Wesley's Lehre von der Heiligung
zu suchen. Smith bereiste nach der grossen Oxford-Zusammenkunft
(1874) auch Deutschland und kam bis nach Basel. Sein Dienst, der
Bleibendes wirkte4), hat Tausenden von innerlich unbefriedigten
und echt suchenden Christen die Perspektive zu einem gottgeweih-
ten Leben auf héherer Ebene5) erdffnet.

Die geistliche Linie der Heiligungsbewegung fihrt ohne Unterbruch
- allerdings mit reichen Schattierungen - iiber die Gemeinschafts-
bewegung (Fellowship Movement) bis in die heutige Zeit hinein. Die
Schriften aus der Heiligungsbewegung haben wegen ihres erbaulich-
seelsorgerlichen Charakters eine enorme Breiten- und Tiefenwir-
kung erreicht, die von kirchlich-theologischer Seite nicht ernst-
genug genommen wurde. Eine griindliche und kritische Wirdigung

des Werdens und Wachsens der Heiligungs- und Gemeinschaftsbewe-
gung bringt Benjamin B. Warfield in seiner umfangreichen Arbeit
Perfectionism. Besondere Beachtung verdienen die beiden Theologen
Theodor Jellinghausé) und Otto Stockmayer?), die in ausgewogener

2) H. Ridderbos, The Coming of the Kingdom, 1962, S. XII ff
3) B.B. Warfield, Perfectionism, neu hg. 1971, S. 3ff
4) ders., aaO, S. 258
5) vgl. dazu Ruth Paxson, Life on the highest Plane, 1928
(deutsche Ausgabe: Das Leben im Geist, 19542)
6) Th. Jellinghaus, Das vdllige, gegenwartige Heil durch Christum, B4 I+II1,1880
7) O. Stockmayer, Gnade und Sinde, 19135




und wiirdiger Weise das Anliegen der Heiligungsbewegung weiter-
fihrten. - Dass in der Bewegung gefdhrliche Auswiichse nicht aus-
blieben, zeigt uns die Geschichte des Perfektionismus, wobei der
Ausdruck als terminus technicus nicht ohne ndhere Definition ge-
braucht werden sollte.

Auf der andern Seite findet sich Albrecht Ritschl, der einen Neu-
ansatz zu geben versucht, indem er die christliche Vollkommen-
heit®/) v8llig diesseitsgerichtet und bewusst antimetaphysisch mit
Berufstreue9) und Verwirklichung "der sittlichen Gesinnung und Lei-
stung"10) gleichsetzt. Dass er sich dabei als gewichtiger Inter-
pret der Reformatoren ausgibtll) und auch ausfiihrlich auf Paulus
zuriickgreiftl2), wird zur grossen theologischen Herausforderung,
die in den folgenden Werken ihren Niederschlag findet:

Paul Wernle, Der Christ und die Siinde bei Paulus, 1897

Ernst Cremer, Ueber die christliche Vollkommenheit, 1899

Hans Windisch, Taufe und Siinde im &dltesten Christentum bis auf
Origenes, 1908

Rudolf Hermann, Luthers These Gerecht und Siinder zugleich, 1930

R. Newton Flew, The Idea of Perfection (bereits erwdhnt), 1934

Paul Althaus, Paulus und Luther iiber den Menschen, 1938

Einiges aus der Literatur der Heiligungs- und Gemeinschaftsbewe-
gung sowie die obgenannten Titel wurden zum Ausgangspunkt der
vorliegenden Arbeit gewdhlt.

8) A. Ritschl, Die christliche Vollkommenheit, (1874), 18892
9) ders., aaO, S. 8 und 11

10) ders., aaO, S. 5

11) ders., aaO, S. 7, 14, 15

12) ders., aao, S. 5, 12, 13



0.1 Die FRAGE NACH DER CHRISTLICHEN VOLLKOMMENHEIT IN VER-
SCHIEDENER INTERPRETATION SEIT DER REFORMATION

Das Studium der einschldgigen Literatur zeigt, dass vom Pietismus
Uber die Erweckungs- und Heiligungsbewegung eine theologische
Linie eingeschlagen wird, die als Reaktion auf das reformatori-
sche simul justus et peccator gedeutet werden muss. Mit einer
andern Sicht des paulinischen Heiligungsverstdndnisses werden
andere Schlussfolgerungen gezogen inbezug auf die Stellung des
Christusgldubigen zur Siinde.

Damit die entsprechenden Postulate der vergangenen 250 Jahre
nicht im luftleeren Raum schweben, beginnen wir unsere Betrach-
tung mit ein paar ausgewdhlten Skizzen aus der reformatorischen
und nachreformatorischen Zeit. Da es sich in der vorliegenden
Arbeit weder um eine theologie- oder dogmengeschichtliche Ab-
handlung noch um eine umfassende Wirdigung und Wertung einzelner
Epochen oder Personen und deren Wirksamkeit handelt, nehmen wir
uns die Freiheit, ausgewdhlte Ausschnitte und Akzente zur Dar-
stellung zu bringen, die fir unser Gesamtthema von Wichtigkeit
sind.

0.1.1 DAS REFORMATORISCHE SIMUL JUSTUS ET PECCATOR

Von gr8sster Bedeutung im Leben und Wirken Martin Luthers
(1483 - 1546) bleibt das sogenannte Turmerlebnis, dessen Hinter-
grund wir kurz ausleuchen wollen:

"Ein Jahr vor seinem Tode hat Luther in der Vorrede zur Gesamtausgabe seiner
Werke von jener Entdeckung gesprochen, die ihm an Rém. 1,17 geschenkt wurde.
Er war inzwischen auf einer Ordensreise in Rom gewesen, vergeblich nach den
Gnaden der Kirche verlangend, er war Doktor der Heiligen Schrift geworden
(1512), und dies seinem Striuben zum Trotz, denn er wusste wohl, dass nun
erst recht ein Kampf auf Leben und Tod fiir ihn beginne. Er bereitete im Win-
ter auf das Jahr 1513 seine Psalmenvorlesung vor und stiess im 31. Psalm
immer wieder an die Worte: 'In deiner Gerechtigkeit befreie mich!'

'Ich hasste nimlich das Wort Gerechtigkeit Gottes, weil ich es nach dem Sinn
der Doktoren und Philosophen verstand: Gerechtigkeit, wodurch Gott gerecht ist
und die Siinde und die Ungerechten straft... Ich raste also mit einem wilden
und erregten Gewissen und klopfte dann erst an dieser Stelle bei Paulus an,
mit brennendem Wissensdurst, was er denn eigentlich meine. Bis ich unter

dem Erbarmen Gottes, Tag und Nacht iiber den Zusammenhang der Worte nachsin-
nend, merkte: Gerechtigkeit Gottes wird daran offenbar, wie die Heilige
Schrift sagt: Der Gerechte wird seines Glaubens leben. Da begann
ich zu verstehen, dass hier die Gerechtigkeit Gottes gemeint sei, wodurch der
Gerechte durch das Geschenk Gottes lebt, ndmlich aus dem Glauben - eine Ge-—
rechtigkeit, wodurch uns der barmherzige Gott durch den Glauben gerecht macht.
Da habe ich gefiihlt, dass ich von neuem geboren sei und durch die gedffneten
Tore ins Paradies selbst eingehe. Da sah mich die Schrift selbst mit anderen
Augen an.'

Von Christus, dem Richter, vor dem Luther in Todesangst auf der Flucht war, zu
Christus, dem lebenschenkenden Retter, das ist die entscheidende Wende!



'Je mehr ich bisher das Wort Gerechtigkeit Gottes gehasst hatte, um so lieber
und siisser war es mir jetzt. So ist mir jene Stelle des Paulus in Wahrheit
die Pforte zum Paradies geworden.'13)"

Dass Luther in seinem inneren Erleben und in der theologischen
Arbeit stark geprdgt war von Augustin ist unverkennbar und hat
deutliche Spuren hinterlassen in den R¥mer- und Galaterbriefvor-
lesungen des grossen Reformators.l14)

Sowohl bei Augustin (R&m 13,13.14) wie bei Luther (R6m 1,17)

wurde das Reden Gottes im R¥merbrief Ausgangspunkt zu einem neuen,
verdnderten Leben. Es verwundert nicht allzusehr, dass sich Lu-
ther auch auf Augustin stiitzt in der theologiegeschichtlich aus-
serordentlich interessanten Frage nach der Beurteilung von Rdmer
7.15)Eine genauere Untersuchung der exegetischen Probleme von R&m
7 folgt spdter. Hier geht es vorerst nur um die Frage nach der
Vollkommenheit des Gldubigen. Dabei wollen wir uns vor allem auf
Luthers Theselé6): Gerecht und Siinder zugleich (simul justus et
peccator) konzentrierenl?).

Luther kommt zur Ueberzeugung, dass im Leben des Christen die
Siinde nie ganz besiegt werden kann.l18) Sehr deutlich zeigt das
u.a. seine Anweisung im grossen Katechismus zur fiinften Bitte:
"Und vergib uns unsre Schuld, wie wir vergeben unsern Schuldi-
gern." - '"Der Anlass der fiinften Bitte ist unsere fortwihrende Versiindi-
gung. Weil wir tdglich siindigen, brauchen wir auch tdglich Gottes Vergebung.
Dieses Stiick betrifft nun unser armes und elendes Leben. Obgleich wir Gottes
Wort halten, glauben, seinen Willen tun und leiden und uns von Gottes Gabe

und Segen ndhren, so geht unser Leben doch nicht ohne Siinde ab. Wir straucheln
noch tdglich und halten nicht Mass. Denn wir leben in der Welt unter den
Leuten, die uns viel zuleid tun und Anlass zu Ungeduld, Zorn, Rache usw.
geben; dazu haben wir den Teufel hinter uns her, der uns auf allen Seiten
zusetzt und (wie wir gehdrt haben) gegen alle bisher besprochenen Stiicke
ficht, so dass es nicht méglich ist, in solch stetem Kampf allzeit festzu-
stehen. Darum liegt hier abermals eine grosse Notwendigkeit vor, zu bitten und
zu rufen: 'Lieber Vater, vergib uns unsere Schuld.' Nicht als ob

er nicht auch ohne und vor unserem Bitten die Siinde vergeben wiirde; er hat uns
ja das Evangelium, in dem lauter Vergebung ist, geschenkt, ehe wir darum ge-
beten oder auch nur einmal daran gedacht haben. Es handelt sich aber darum,
dass wir diese Vergebung anerkennen und annehmen. Denn das Fleisch, in dem wir

13) Th. Brandt, Die Kirche im Wandel der Zeit, 19634, s. 163/164
vgl. dazu auch die vorzigliche Darstellung des Turmerlebnisses durch
W.v. Loewenich, die Geschichte der Kirche II, 19662, S. 13-18

14) wvgl. dazu E.-W. Kohls, Luther oder Erasms, 1972, S. 31 und die angege-
bene Literatur S. 253

15) wvgl. dazu die Ausfihrungen von P. Althaus, Paulus und Luther iber den
Menschen, 1938

16) wvgl. dazu R. Hermann, Luthers These Gerecht und Sinder zugleich, 1930,
und W. Joest, Paulus und das Lutherische Simul Justus et Peccator, KuD,
1. Jg., H. 4, S. 269ff

17) wvgl. dazu M. Luther, Romerbriefvorlesung, 1515/1516, E. Ellwein, 1927,
vor allem seine Ausfihrungen Uber Kp. 7; zB: "Siehe nun, es ist so, wie
ich oben sagte: die Heiligen sind gleichzeitig damit, dass sie gerecht
sind, Sinder; gerecht sind sie, weil sie an Christus glauben, dessen Ge-
rechtigkeit sie deckt und ihnen zugerechnet wird. Aber Siinder sind sie,
weil sie das Gesetz nicht erfiillen, nicht ohne siindliche Begier sind,
sondern sie sind wie Kranke, die unter der Pflege des Arztes stehen,
Kranke, die wirklich und wahrhaft krank sind, aber anfangsweise und in
Hoffnung gesund oder besser gesund gemacht, d.h. im Begriffe stehend, ge-
sund zu werden." (Auslegung zu Rom 7,25), S. 266

18) R.N. Flew, The Idea of Perfection in Christian Theology, 1934, S. 255




tdglich leben, ist von solcher Art, dass es Gott nicht traut und glaubt und
es sich immerfort regt mit bdsen Liisten und Tiicken. So siindigen wir td#glich
mit Worten und Werken, mit Tun und Lassen. Davon kommt das Gewissen in Un-
frieden, so dass es sich vor Gottes Zorn und Ungnade fiirchtet und so den Trost
und die Zuversicht, die aus dem Evangelium stammen, sinken l#sst. Deshalb ist
es ohne Unterlass nétig, hierher zu laufen und Trost zu holen, um das Gewissen
wieder aufzurichten.l9)"

Diese paradoxe Gleichzeitigkeit ist das Wesen der Theologie Lu-
thers. Nur von da her kann Luther richtig verstanden werden. Der
Reformator hat sich nicht genug tun k&nnen, diesen Tatbestand
des simul justus et peccator immer wieder zu unterstreichen.20)

Dabei muss ein Doppeltes beachtet werden: Luther zweifelt niemals
an der Grdsse der Vergebung der Siinden, im Gegenteil: er weiss um
Heilsgewissheit und Glaubensfreude. Hingegen ist das, was Augu-
stin beim Wiedergeborenen unter der bleibenden Konkupiszenz (con-
cupiscentia = bdse Lust) versteht2l), bei Luther schon als Siinde
verstanden. Er sieht die concupiscentia als bleibenden Hang zur
Siinde in R3m 7 begriindet.22)

Zum andern postuliert E.-W. Kohls in seinem Werk Luther oder
Erasmus, dass der Reformator mit seinem simul justus et peccator
ein theologisches Anliegen der alten Kirche aufgegriffen hat und
von Jesus -in seiner Doppelheit (wahrer Mensch und wahrer Gott;
vgl. Chalcedonense 451 nCh) auf den Gl&ubigen abwandelt (simul
justus et peccator).23) "Unabweisbar ist bei Luther alles, was er iiber
die Rechtfertigung des Menschen vor Gott sagt, eine Folge des voraufgegangenen,
durch Christus erneuerten Gottesverhiltnisses. Und damit sind sowohl die Le-
bensbestimmung als auch die Wesensbestimmung des Christen eine Folge der We-
sensbestimmung Christi selbst als simul Deus et homo. Hier liegt das onto-
logische Fundament der gesamten theologischen Aussagen Luthers, auf dem zu-
gleich Luthers Beschreibung der christlichen Lebensbestimmung und ebenfalls
der Wesensbestimmung des Christen als simul justus et peccator aufruht,"24)

In juingerer Zeit vertritt bezeichnenderweise ein Lutheraner, P.
Althaus, die Auffassung, dass Martin Luther den Apostel Paulus,
den er in manchen Punkten neu entdeckt hat (man denke nur an die
Tatsache der Rechtfertigung (justificatio) durch den Glauben an
Jesus Christus als reine Zurechnung (imputatio) von seiten Got-
tes25)), in andern entscheidenden Aussagen aber missverstanden
habe...26) Das paulinische posse non peccare??) fehle bei Luther.
P. Althaus schreibt:

19) Martin Luther, der grosse Katechismus, 1529, W. Metzger, 1964, S. 123

20) wvgl. R. Hermann, aaO, S. 47ff, S. 142ff

21) wvgl. W.v. Loewenich, Augustin, 1965. "Die erste der Gaben, die der Glaube
empfangt, ist die Siindenvergebung, die Vergebung der Erbsiinde wie der
hinzugekommenen Tatsiinden. Die dabei nicht vél1lig ausgeldéschte Konkupis-
zenz gilt unter der Vergebung nicht mehr als Siinde und wird nicht mehr
als Schuld angerechnet”, S. 114

22) wvgl. R. Hermann, aaO, S. 216 und P. Althaus, aaO, S. 42

23) E.-W. Kohls, aaO, S. 82

24) ders., aaO, S. 83

25) W.v.loewenich, Augustin, 1965, S. 114

26) wvgl. dazu P. Althaus, Paulus und Luther Uber den Menschen

27) P. Althaus, aaO, S. 62: "Der von Christus ergriffene Mensch hat nach Pau-
lus das posse non peccare, er ist frei von dem furchtbaren non posse non
peccare. Posse nan peccare! Nicht etwa schon non posse peccare! Die Siinde
ist auch fir die Christen Miglichkeit. Dariliber ldsst Paulus keinen
Zweifel."



"Besonders deutlich wird die Abweichung in dem Verstindnis der Vollkommenheit
des Christen. Paulus erbittet fiir seine Gemeinde einen Fortgang ihrer Heili-
gung durch Gott (l. Thess. 5,23), der sie untadelig und unanstdssig, untadelig
in Heiligkeit vor Gott und unserem Vater fiir den Tag der Ankunft Jesu Christi
machen soll (1. Thess. 3,13; 5,23; 1. Kor. 1,8; Phil. 1,10). Das ist sittliche
Vollkommenheit. Paulus wiinscht und erbittet sie in der Gewissheit, dass sie
unter der Wirkung der Gnade erreicht werden kann. Er spricht nicht von einem
unerreichbaren Ideal, sondern von einem Ziel, zu dem Gottes Gnade die Chri-
sten im Ernste fiir den Tag Jesu fiihren will und um das die Christen in der
Gewissheit des Sieges ringen sollen.

Die Reformatoren halten den Begriff Vollkommenheit des Christen fest. Aber er
gewinnt einen anderen Sinn als bei Paulus. Nicht die Liebe und der Gehorsam,
sondern die Busse und der Glaube werden vollendet. Christliche Vollkommenheit
ist die Reife der Busse und des Glaubens. So beschreibt Luther das Ziel des
irdischen Christenlebens: 'dass der Mensch vollkommen wird und das Leben gern
um den Tod gibt und mit Paulo begehrt zu verscheiden, dass also alle Siind auf-
hére und Gottes Wille allerdings aufs vollkommenst gnug geschehe an ihm' (WA.
17 II, 13). Bei Paulus hat der Christ in der Vollkommenheit die Siinde ganz
hinter sich gelassen; bei Luther steht er inmitten der bis zum Tode unentrinn-
baren Siinde doch jenseits ihrer in bussfertigem, nach dem Tode verlangendem
Glauben. Bei Paulus schafft die erneuernde Macht Christi die Untadeligkeit des
Christen in diesem seinem irdischen Leben diesseits des Todes, diesseits der
Wiederkunft Christi, fiir den Tag des Gerichtes. Bei Luther ist das Mittel
Gottes, den Christen von der Siinde ganz loszumachen, gerade erst der Tod;

die Vollkommenheit als sittliche liegt jenseits des Todes." 28)

Was Luthers Heiligungsverstdndnis anbelangt, finden wir manchen
Hinweis im dritten Artikel des grossen Katechismus, wo er von der
Heiligung?9) spricht. Es ist die Aufgabe des Heiligen Geistes zu
heiligen, wobei der Heiligungsprozess - nach Luther - nicht auf
der Vollkommenheit der Erl&sungstat am Gl&ubigen beruht, sondern
zu der neuen Kreatur hinfilhren will: "Und also immerfort wachsen in
der Heiligung und stets je mehr eine neue Kreatur werden in Christo." 30)

L. Fendt bemerkt dazu: "Darum kennt Luther nur solche, die um ihren Fort-
schritt, ja um ihre Vollendung beten, beten! Ueberzeugt sein, dass man erst
mit dem Tode vollkommen wird, und beten, dass man es von Tag zu Tag mehr werden,
gehért fiir Luther zusammen." 31)

Dass Luther diese Schau der Heiligung vertritt, ist ebenfalls in
dem die ganze Theologie des Reformators prédgenden simul justus et
peccator begriindet. So schreibt er:

"Einstweilen aber, solange die Heiligkeit erst anfangsweise da ist und erst
tdglich zunehmen muss, warten wir darauf, dass unser Fleisch getdtet und mit
allem Unflat begraben werde, aber herrlich hervorkomme und auferstehe zu gan-
zer und vélliger Heiligkeit in einem neuen, ewigen Leben. Denn fiir jetzt blei-
ben wir erst halb und halb rein und heilig; deshalb muss der Heilige Geist im-
merfort an uns arbeiten durch das Wort und tdglich Vergebung austeilen bis in
jenes Leben, wo es keine Vergebung mehr geben wird, sondern ganz und véllig
reine und heilige Menschen: voller Rechtschaffenheit und Gerechtigkeit, von der

28) P. Althaus, aaO, S. 69/70

29) M. Luther, Der grosse Katechismus, 1529, Metzger, S. 97ff
30) ders., EAZ2 20, 436, zit. in L. Fendt

31) L. Fendt, aaO, S. 31



Siinde, dem Tode und allem Ungliick befreit und losgemacht, in einem neuen, un-
sterblichen und verkldrten Leib. Sieh, das alles soll des Heiligen Geistes
Amt und Werk sein: auf Erden fingt er die Heiligkeit an und mehrt sie tdglich
durch die zwei Stiicke, die christliche Kirche und die Vergebung der Siinde;
wenn wir aber der Verwesung anheimfallen, wird er in einem Augenblick es ganz
vollenden und uns ewig dabei erhalten durch die letzten zwei Stiicke." 32)

s Der impulsive Ziircher Reformator33), Huldrych Zwingli (1484-1531),
weicht in seiner Grundkonzeption nur unwesentlich von Luther ab.34)
Sehr interessant hat er sich in seiner Schrift wie man edle
Jinglinge heranbilden soll zur Frage der Sinde im Leben des Gl&u-
bigen gedussert:

"Daher kommt es, dass die durch das Evangelium Wiedergeborenen nicht siindigen.
Denn jeder, der aus Gott geboren ist, siindigt nicht 1. Joh. 5,18; wer aber dem
Evangelium glaubt, ist aus Gott geboren. Folglich siindigen die durch das Evan-
gelium Wiedergeborenen nicht, das heisst: ihre Siinden werden ihnen nicht zu
Verdammnis und Tod angerechnet; denn Christus hat sie mit dem Preise seines
Todes bezahlt. Denn, mdgen wir auch, solange wir in diesem Leibe fern vom

Herrn auf Erden wallen, nicht ohne Begierde sein kdnnen und darum nicht ohne
Siinde, so ersetzt doch Christus, da er ja unser ist, alle unsere Ohmmacht...'35)

sIn seiner Institutio nimmt Johannes Calvin (1509-1564) ebenfalls
Stellung zur Frage nach der Siinde im Leben des Wiedergeborenen,
indem er seine Auffassung derjenigen Augustins gegeniiberstellt:

"Durch die Wiedergeburt werden also die Kinder Gottes von der Knechtschaft der
Siinde frei; aber nicht etwa derart, dass sie gleichsam den vollen Besitz die-
ser Freiheit bereits erlangt hdtten und nun von seiten ihres Fleisches keiner-
lei Beschwernis mehr empfdnden; nein, vielmehr so, dass ihnen immer Anlass
genug zum Streite bleibt, der ihnen Uebung verleihen, ja nicht nur dies, son-
dern der ihnen auch ihre Schwachheit besser zum Bewusstsein bringen soll.
Alle kirchlichen Schriftsteller mit einigermassen gesundem Urteil sind darin
einig, dass auch im wiedergeborenen Menschen ein Ziindstoff fiir das Bdse
bleibt, aus dem in einem fort die Begierden hervorbrechen, die ihn zur Siinde
verleiten und aufstacheln... Man kdnnte freilich zwischen Augustins Ueberzeu-
gung und der meinigen einen scheinbaren Unterschied feststellen. Augustin gibt
zwar zu, dass die Gldubigen, solange sie in ihrem sterblichen Leibe wohnen,
dermassen von den Begierden gefesselt gehalten werden, dass sie nicht anders
kénnen, als zu begehren; er wagt aber nicht, dieses Gebrechen als Siinde zu be-
zeichnen; vielmehr gibt er sich zur Andeutung dieses Gebrechens mit der Be-
zeichnung Schwachheit zufrieden und lehrt, erst dann werde daraus die Siinde,
wenn zu dem Vorsatz und dem bSsen Gedanken das Werk selbst oder die bewusste
innere Zustimmung kdme, wenn also der Wille diesem ersten Antrieb nachgebe.
Ich dagegen halte auch das fiir Siinde, dass der Mensch iiberhaupt von irgend-
einer Begierde gegen Gottes Gesetz aufgestachelt wird; ja ich behaupte, dass
die Bosheit selbst, die all diese vielen Begierden in uns erzeugt, fiir Siinde

32)
33)
34)

35)

M. Luther, Der grosse Katechismus, Der dritte Artikel, aaO, S. 102

vgl. Rudolf Pfister, Kirchengeschichte der Schweizz, 1974, s. 19ff

vgl. Ulrich 2wingli, eine Auswahl aus seinen Schriften, 1918; beachte vor
allem Von géttlicher und menschlicher Gerechtigkeit, S. 343ff und Ausle-
gung des Christlichen Glaubens (Bxpositio christianae fidei) , S. 797ff
ders., aaO, S. 371



zu halten ist. Ich lehre also, dass in den Heiligen, solange sie diesen sterb-
lichen Leib an sich tragen, immer noch Siinde wohnt; denn in ihrem Fleische hat
jene Bosheit, die die Begierde hervorbringt, jene Bosheit, die mit der Recht-
schaffenheit im Widerspruch steht, ihre Wohnstatt.'36)

Aehnlich schreibt Calvin Uber die christliche Vollkommenheit:

"Es ist nicht sachgemdss, wenn man hier mit Nachdruck die Gebete des Apostels
anfiihrt, in denen er den Gliubigen solche Vollkommenheit wiinscht, dass sie un-
striflich und untadelig seien auf den Tag des Herrn (Eph. 1,4; 1. Thess. 3,13
u.a.). Mit diesen Worten haben nun friiher die Coelestiner gewaltigen Lirm ge-
macht, um zu beweisen, wir erlangten bereits in diesem Leben die Vollkommen-
heit. Ich will aber meine Antwort auf jene Lehre nach Augustin geben, und ich
glaube damit Zureichendes zu sagen: Gewiss sollen alle Frommen nach dem Ziel
streben, einst makellos und unstridflich vor Gottes Angesicht zu erscheinen;
aber die beste und herrlichste Weise, dieses Leben zu fiihren, ist nichts an-
deres als ein Fortschreiten, und deshalb werden wir zu jenem Ziel erst dann
gelangen, wenn wir dieses siindige Fleisch abgelegt haben und dem Herrn voll
und ganz anhingen! Trotzdem will ich keinen hartnickigen Streit erheben, wenn
jemand den Heiligen den Titel der Vollkommenheit zuerteilen will, nur soll er
dann diese Vollkommenheit mit den Worten des gleichen Augustin beschreiben:
'Wenn wir die Tugend der Frommen vollkommen nennen, so gehdrt zu dieser Voll-
kommenheit auch die aufrichtige und demiitige Erkenntnis unserer Unvollkommen-
heit!' (An Bonifacius, III, 7, 19)."37)

In der Beurteilung von R8mer 7 unterstreicht und bestdtigt Calvin
Luthers simul justus et peccator. Calvin spricht in R8m 7,14ff vom
"bereits wiedergeborenen Menschen", der noch ‘'derartig in der Siinde ver-
fangen" ist, 'dass unser freier Wille gar nicht anders kann als siindigen.
Dahin treibt uns die bése Verkehrtheit, die in uns herrscht.»38)

In der Auslegung von R¥mer 8 fiihrt Calvin iber Luther hinaus. Wenn
zB Luther auch noch in V. 15 neben dem '"kindlichen Geist" immer noch
die Gegenwart der Siindenknechtschaft betont39), findet Calvin im
gleichen Vers eine gewaltige Glaubensst&drkung: "Nun verweilt der
Apostel dabei, wie diese Gewissheit des Glaubens, in der die Gliubigen ihre
Ruhe finden sollen, eine weitere Stidrkung empfingt: Es geschieht durch die be-
sondere Wirkung des Geistes, der uns nicht gegeben wurde, um uns in der Furcht
hin und her zu werfen oder mit Aengstlichkeit zu quilen, sondern um alle Unruhe
zu stillen, unserem Geist den Frieden zu schenken und uns zu freier und fréh-
licher Anrufung Gottes zu erwecken." 40) - Schon zu R&m 8,1 schreibt
Calvin: "Mag die Siinde noch immer an uns haften, so sind wir doch bereits der
Macht des Todes und jeglichem Verdammungsurteil entnommen, wenn wir nur nicht
mehr im Fleisch wandeln, sondern im Geist."41)

Fir Calvin ist mit R3m 8 die Schwelle zum neuen Leben - bzw. zum
neuen Herrschaftsbereich - lberschritten. Es ist der Heilige Geist,
der das neue Leben regiert und verdndert. Allerdings ist nach
Calvin die Macht des Siindengesetzes im Gldubigen noch nicht ganz
gebrochen.

36) J. calvin, Institutio III, 3,10, Weber, 19632, s. 383

37) ders., aaO, 17,15, S. 542

38) ders., Auslegung der HS, Rémer + Korinther, hg.v.Weber, Bd 16, 1960,S.144

39) "Alle sind Knechte der Siinde, weil alle Siinde tun, wenn auch nicht mit der
Tat, so doch mit der Begierde und mit ihrer Neigung, wie oben genugsam dar-
getan ist"”, M. Luther, Vorlesung iber den Rémerbrief 1515/1516, ubertr.v.
E. Ellwein, Minchen, 1927, S. 295

40) J. calvin, aaO, S. 161

41) ders., aa0O, S. 151
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Widhrend der Erneuerungsphase (von unbestimmter Ldnge) vollzieht
sich der Abl&sungsprozess vom alten Herrschaftsbereich: '"Der Geist
Christi aber, der die unordentlichen Begierden des Fleisches bessert und so
das Gesetz der Siinde in uns bricht, befreit uns zugleich von dem Rechtsan-
spruch, den der Tod an uns hat."

Zwinglis Nachfolger - nach dessen tragischem Tod am 11l. Oktober
1531 in der Schlacht bei Kappel am Albis - wurde Heinrich Bullin-
ger (1504-1575). Sein gr¥sstes Werk ist Das 2Zweite Helvetische
Bekenntnis von 1566. (Im Jahre 1966 vom Kirchenrat des Kantons
Zirich zum Ged&chtnis des Erscheinens vor 400 Jahren neu heraus-
gegeben.) Die Confessio Helvetica Posterior ist eine grossartige
Zusammenfassung des gesamten reformierten Glaubensgutes.

Was sagt Heinrich Bullinger zur Frage der Stellung des Gldubigen
zur Siinde? - In der Beurteilung von R&m 7 fiilhrt Bullinger nicht
Uber Luther und Calvin hinaus:

"In den Wiedergeborenen bleibt Schwachheit zuriick. Denn da die Siinde in uns
wohnt und das Fleisch in den Wiedergeborenen bis ans Ende unseres Lebens dem
Geiste widerstreitet, vermdgen sie nicht vdllig zu erreichen, was sie sich
vorgenommen haben. Das wird vom Apostel Paulus in Rém. 7 und Gal. 5 bestd-
tigt. Deshalb ist dieser unser freier Wille wegen der Ueberreste des uns bis
ans Ende anhaftenden alten Adams und der angeborenen menschlichen Verderb-
nis immer schwach."43)

Daneben finden wir bei Bullinger auch Worte von der Siinden-
Freiheit:

"Bei der Wiedergeburt wird der Verstand erleuchtet durch den Heiligen Geist,
so dass er die Geheimnisse und den Willen Gottes erkennt. Und der Wille selbst
wird auch mit den F#higkeiten ausgeriistet, dass er aus innerem Antrieb das Gu-
te will und es ausfiihren kann (Réw. 8,1ff). Wirden wir das nicht zugeben, so
miissten wir die christliche Freiheit leugnen und die Knechtschaft des Ge-
setzes einfiihren. Aber Gott spricht auch durch den Propheten: ' Ich werde
mein Gesetz in ihr Inneie¢s legen und es ihnen ins Herz schrei-
ben' (Jer. 31,33; Ez. 36,26f). Und der Herr sagt im Evangelium: 'Wenn
nun der Sohn euch frei macht, werdet ihr wirklich frei sein'

(Joh. 8,36). Auch Paulus schreibt an die Philipper: 'Denn euch wurde ver-
liehen, nicht nur an Christus zu glauben, sondern auch fiir ihn zu
leiden' (Phil. 1,29), und wiederum: 'Ich vertraue... darauf, dass der,
welcher in euch ein so gutes Werk angefangen hat, es vollenden
wird bis zum Tage Christi Jesu' (Phil. 1,6). Ferner: 'Denn Gott ist
es, der in euch sowohl das Wollen als das Vollbringen wirkt'
(Phil. 2,13)."44)

Am Eingang des Heidelberger-Katechismus (1563), dem wir uns kurz
zuwenden wollen, steht folgende Erkldrung: '"Der Heidelberger-Katechis-
mus wurde im Auftrage und unter Mitwirkung des Kurfiirsten Friedrich III. von
der Pfalz von den Theologen Zacharias Ursinus und Caspar Olevianus in Heidel-

42) J. calvin, aaO, S. 152, aus der Auslegung von Rém 8,2
43) H. Bullinger, Das Zweite Helvetische Bekenntnis (1566), 1966, S. 41/42
44) ders., aaO, S. 41
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berg verfasst. Er erschien im Jahre 1563 und wurde auf dem Reichstag zu Augs-—
burg 1566 vorgelegt. Er ist das Bekenntnisbuch der reformierten Kirche ge-
worden. "45)

Rudolf Stickelberger macht auf die nahe Verwandtschaft zwischen
Heidelberger-Katechismus und Bullingers Theologie aufmerksam. Die
pfdlzischen Theologen '"erhielten von Ziirich aus reiche geistige Nahrung'.
Der Katechismus verbindet nach Stickelberger "zwinglische Glaubens-
freudigkeit mit calvinischer Lebenshaltung und auch Luthers Erkenntnisse der
Rechtfertigung sind darin aufgenommen'". 46)

Schon Frage 1 zeigt die Glaubenszuversicht und die Gewissheit der
Siindenvergebung, die den Gl&dubigen kennzeichnet:

"Was ist dein einiger Trost im Leben und im Sterben?
Dass ich mit Leib und Seele, beides, im Leben und im
Sterben, nicht mein, sondern meines getreuen Heilandes
Jesu Christi eigen bin,

der mit seinem teuren Blut fiir alle meine Siinden voll-
kémmlich bezahlet und mich aus aller Gewalt des Teufels
erléset hat und also bewahret, dass ohne den Willen mei-
nes Vaters im Himmel kein Haar von meinem Haupt kann fal-
len, ja auch mir alles zu meiner Seligkeit dienen muss.

Darum er mich auch durch seinen Heiligen Geist des ewigen
Lebens versichert und ihm forthin zu leben von Herzen
willig und bereit macht."47)

Nach diesem Bekenntnis werden die drei Stiicke vorgestellt, die im
Katechismus zur Behandlung kommen:

"erstlich, wie gross meine Siinde und Elend sei, zum andern, wie ich von allen
meinen Siinden und Elend erléset werde; und zum dritten, wie ich Gott fiir sol-
che Erlésung soll dankbar sein".48)

Im ersten Abschnitt wird uns u.a. der Sindenfall und dessen Kon-

sequenzen vor Augen gefiihrt. Gott "ziirnet schrecklich, beides, iiber an-
geborene und wirkliche Siinden, und will sie aus gerechtem Urteil zeitlich und

ewig strafen".49)

Der durch Erb- und Tatsiinden belastete Mensch ist nicht imstande,
sich selber zu retten (Frage 13). Wir brauchen einen Mittler, der
"kraft seiner Gottheit die Last des Zornes Gottes an seiner Menschheit ertra-
gen und uns die Gerechtigkeit und Leben erwerben und wiedergeben"50) kann. Die
durch Jesus Christus vollbrachte Erl8sungstat wirkt sich nicht au-
tomatisch auf das ganze Menschengeschlecht aus. Nur durch den per-
s8nlichen Glauben im Sinne einer Hinwendung kommt der Mensch in
den Genuss des erworbenen Heils. Dieser Glaube ist "ein herzliches
Vertrauen, welches der Heilige Geist durchs Evangelium in mir wirket, dass
nicht allein andern, sondern auch mir Vergebung der Siinden, ewige Gerechtig-
keit und Seligkeit von Gott geschenkt sei, aus lauter Gnaden, allein um des
Verdienstes Christi willen".%1)

45) Der Heidelberger Katechismus, in Anlehnung an die ersten Ausgaben von 1563,
19555, s. 2

46) R. Stickelberger, Sichtbare Kirche, 19482, s. 229

47) Der Heidelberger Katechismus, aaO, S. 3

48) ders., aaO, Frage 2, S. 3

49) ders., aaO, aus Frage 10, S. 6

50) ders., aaO, aus Frage 17, S. 8

51) ders., aaO, aus Frage 21, S. 9/10
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Im Anschluss an diese Aussage interessiert uns die Antwort auf
Frage 60:

""Wie bist du gerecht vor Gott?
Allein durch wahren Glauben in Jesus Christus;

also, dass, ob mich schon mein Gewissen anklagt, dass ich
wider alle Gebote Gottes schwerlich gesiindigt und derselben
keines nie gehalten habe, auch noch immerdar zu allem B&sen
geneigt bin,

doch Gott, ohn all mein Verdienst, aus lauter Gnade, mir die
vollkommene Genugtuung, Gerechtigkeit und Heiligkeit Christi
schenket und zurechnet,

als hitte ich nie eine Siinde begangen noch gehabt und selbst
allen den Gehorsam vollbracht, den Christus fiir mich hat
geleistet,

wenn ich allein solche Wohltat mit gl4ubigem Herzen an-
nehme."52)

Dieses Zeugnis der Glaubensgerechtigkeit strahlt einerseits
freudige Gewissheit aus; anderseits aber filhrt der Heidelberger-
Katechismus in der Frage nach der bleibenden Siindhaftigkeit des
Gldubigen nicht iber die Reformatoren hinaus, auch wenn die For-
mulierung zurickhaltend ist: "noch immerdar zu allem Bdsen geneigt

bin". Dass damit Luthers simul justus et peccator nicht iberwunden
ist, zeigt die Feststellung, dass '"auch unsere besten Werke in diesem
Leben alle unvollkommen und mit Siinden befleckt sind".53)

Wie sehr - nach Ansicht des Heidelberger-Katechismus - der
Glaubensgehorsam des neuen Lebens im Anfangsstadium stecken
bleibt, sehen wir in Frage 114:

"... es haben auch die Allerheiligsten, solange sie in diesem Leben sind, nur
einen geringen Anfang dieses Gehorsams."54

Der Heidelberger-Katechismus schliesst mit einer Betrachtung iber
das Unser vater (Fragen 119 - 129). In Frage 120 wird ganz fest
unterstrichen, dass "Gott unser Vater durch Christus worden sei".55) 1In
der finften Bitte wird uns nochmals die bleibende Siindhaftigkeit
.vor Augen gefihrt:

"Vergib uns unsere Schuld, wie auch wir vergeben unsern Schuldigern. Das ist:
Wollest uns armen Siindern alle unsere Missetat, auch das Bése, so uns noch im-
mer anhinget, um des Blutes Christi willen nicht zurechnen, wie auch wir dies
Zeugnis deiner Gnade in uns befinden, dass unser ganzer Vorsatz ist, unserm
Nichsten von Herzen zu verzeihen.'"56)

52) Der Heidelberger Katechismus, aaO, S. 23
53) ders., aa0O, aus Frage 62, S. 24

54) ders., aaoO, S. 44

55) ders., aa0O, S. 46

56) ders., aaO, Frage 126, S. 48/49




- 13 -

Im 19. Jahrhundert findet das reformatorische simul justus et
s peccator einen ganz aussergew8hnlichen Vertreter in Hermann

Friedrich Kohlbriigge (1803-1875)57). Sein theologischer Ansatz
ist in mancher Beziehung darum so interessant, weil er - wie
Karl Barth es ausfihrt - "nicht von der Aufklirung aus" die Refor-
mation befragt, sondern von der reformatorischen Fragestellung
selber ausgeht, ohne sich mit Schleiermacher und seinen Gesin-
nungsgenossen '"um die Versdhnung der christlichen Selbst- und Geschichts—
erfahrung mit dem modernen Denken"58) zu mithen. Luthers simul justus
et peccator wird Kohlbriigge zur grossen Entdeckung seines Glau-
benslebens. '"Bei der Vorbereitung auf eine Predigt iiber Rém 7,14 erlebte
er seine zweite Bekehrung. Dass Paulus, der Wiedergeborene, von sich im Pri-
sens schreibt: 'Ich bin unter die Siinde verkauft', machte ihn (gem.
Kohlbriigge, d.Verf.) trunken vor Trost. Auch fiir den Wiedergeborenen ist
nicht das geringste Lot von Gerechtigkeit und Heiligung und Erlésung.">9)

Aber nie wird Kohlbriigge diese Einsicht zum falschen Ruhekissen,
wie beispielsweise seine Predigt uUber Hebr 12,14 "Jaget... der
Heiligung nach, ohne welche wird niemand den Herrn sehen" deut-
lich zeigt.60)

Allerdings bleibt es nicht verborgen, dass Kohlbriigge unter Hei-
ligung etwas anderes versteht als die Erweckungs- und Heiligungs-
bewegung. Er iibersetzt &yi.aoudg in der genannten Predigt durch-
gdngig mit Heiliggemachtsein und interpretiert das Jagen nach der
Heiligang mit dem Festhalten an der Gnade des Heiliggemachtseins.61)

Das paulinische posse non peccare ist nur m8glich in und mit Jesus,
und gerade da liegt fir Kohlbrigge die grosse Schwierigkeit: De
jure sind wir Gerechtfertigte und Heiliggemachte; aber de facto
ist es so unsagbar schwer, aus dem Glauben ins rechte Tun zu kom-
men: "aber nun gehts um die Anwendung, um die Thaten, die man zu thun hat;
und da erweist es sich wiederum allerwidrts, dass bei und trotz aller Belehrung

das Thun, um mit dem Thun die Siinde zu iiberwinden, im Herzen sitzen geblieben
ist." 62)

In einer Predigt iiber R8m 6,7-12 wird ganz deutlich, dass der Gldu-
bige wirklich frei ist vom Zwang der Siinde.63) Anderseits bleibt
der Gl&ubige - nach Kohlbriigge - immer noch der Siinde verfallen.64)

Am deutlichsten tritt diese Paradoxie in der Schrift bDas siebte
Kapitel des ROmerbriefes zum Vorschein.65) Auch wenn Kohlbriigge
in seiner Auslegung oft auf das Versagen und die bleibende Siind-
haftigkeit des Gldubigen hinweist, so werden diese Partien abge-
18st durch Abschnitte, die ganz deutlich aus der Sicht von R&m 8
geschrieben sind.

57) Karl Barth hat in Die protestantische Theologie im 19. Jh. dem einsamen
Kampfer ein Denkmal gesetzt; vgl. S. 546ff

58) ders., aaO, S. 548

59) F. Hauss, Vater der Christenheit, 19683, s. 535/536

60) H.F. Kohlbrigge, 20 Predigten, 1846 gehalten, 19253, S. 163ff

61) ders., aaO, S. 173-176

62) ders., aaO, aus der Predigt uber R&m 6,15, S. 207

63) ders., Festpredigten, 18952, S. 241ff

64) ders., aa0O, S. 252/253

65) ders., Das siebte Kapitel des Romerbriefes (1839), Biblische Studien,
Sonderheft 28, 1960
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Abschliessend lassen wir Kohlbriigge zu Worte kommen. Zuerst eine
Stelle, die das reformatorische simul justus et peccator bekr&f-
tigt:

"Ja, ich bin verkauft unter die Siinde, ich bin hineinversetzt innerhalb der
Grenzen des Landes, welches nur Siinde ist. Und dies bin ich durch das gerechte
Urteil dessen, der Himmel und Erde gemacht, der auch mich geschaffen hat. Ge-
gen ihn, gegen ihn allein bin ich ungehorsam gewesen. Deshalb bin ich der Siin-
de iiberliefert worden und anheimgegeben. Was ich bin - bin ich der Siinde Ei-
gentum; was ich denke, ist der Siinde; was ich wirke, tue oder lasse, ist der
Siinde. Sie hat mich in ihrer Botmi#ssigkeit, und allerwidrts spricht sie: Du bist
mein, mir zu dienen, unter meiner Gewalt zu stehen, dich zu drehen und zu wen-
den nach meinem Belieben. Also hat Gott Gott bleiben miissen. Und nachdem ich
ungehorsam geworden, ermangele ich Seiner Herrlichkeit: das ist die Siinde,
unter welche ich verkauft bin.

Und was wirkt diese anders in mir, als was ich immerdar erfahre, dass ich nur
mit Widerstreben mich an dem festgeklammert halte, der allein der Weg, die
Wahrheit und das Leben ist; wdhrend er mich festhi#lt nach der Wirkung der
Macht seiner Kraft, womit er auch alles ihm kann untertinig machen. - Meinet-
wegen, ich erfahre, dass ich bestimmt bin zur Siinde. Das hilft nicht, ob ich
es auch noch so gern anders wollte; und wenn ich's auch nicht sein will, so
muss ich doch erfahren, was ich bin: ein Kind des Todes, von Gott ab und los,
zu allem untiichtig; denn ich tue, was ich tue; ich lasse, was ich lasse -

es ist alles verkehrt und taugt nicht. Niemand ist gut als der einige Gott.
Das Geschdpf aber ist der Eitelkeit unterworfen; und dass es das ist, muss ein
jeder erfahren, wie er es auch von sich abzulehnen wiinsche. Das Gesamte hat
die Schrift zusammen verschlossen unter Siinde. - Aber, o Tiefe des Reichtums
des Verstandes und der Weisheit dessen, der alles um Sein selbst willen ge-
macht hat! Nur so, so allein konnte er Gott bleiben und uns, die da glauben,
mit Seiner Herrlichkeit belegen, welche wir - die wir haben von Gott das ewige
Leben, welches ist in seinem Sohn Jesu Christo - mit Beharrlichkeit hoffen." 66)

Und nun noch ein paar Gedanken zum neuen Leben aus der Sicht des
durch Jesus vollbrachten Sieges:

"Da er nun also uns erkauft hat und wir sein sind und auf ewig unter der Herr-
schaft seiner Gnade, in ihm gehalten, in seinem Tod und Auferstehen: so ist das
Gesetz, worin wir und wie wir darin gehalten waren, fiir unser Gesamtleben mit
Christo gestorben, indem es aufgehdrt hat iiber uns zu gebieten. Weil das Ge-
setz, solcherweise gestorben ist, so sind wir von ihm losgemacht, um ihm gar
nicht mehr zu dienen und untertan zu sein: sondern wir sind von ihm frei, da-
mit wir Dienstknechte seien in Geistes-Neuheit und nicht in einem alten Wesen
eines Buchstabens. Wolltet ihr deshalb zwei Herren dienen, so dientet ihr kei-
nem; ihr widret keinem angenehm und wiirdet von beiden euch verworfen sehen.
Deshalb sollen wir es doch recht verstehen, dass wir vom Gesetz freigemacht
worden sind, damit wir Gott nach seinem Willen dienen. Darbringend immerdar
durch Jesum Christ Gott ein Opfer von Lobgesang, ich meine die Frucht der Lip-
pen derer, die seinen Namen zusammen bekennen; predigend seine Gerechtigkeit,
nur die seine; riihmend seine Werke, Wunder, Taten; hochpreisend seine Gnade,
seine Erbarmung; kundtuend seine Weisheit und Wege in seinem Evangelium an euch;
ihn anrufend in Geist und Weisheit als euren gnidigen Vater im Namen Jesu

Christi: - also werdet ihr ihm dienen in Liebe, aus reinem Herzen, gutem Ge-
wissen und ungefidrbtem Glauben. Da geht's von freien Stiicken her: denn wo der
Geist des Herrn ist, da ist Freiheit und nicht Knechtschaft; ... da ist Geist,

nicht Buchstabe; Christus, nicht Tod; unser Herr und nicht der Teufel. Alles
gelingt wohl, und es sind alles eitel gute Werke, denn es ist die Frucht des
Geistes da, und wir wandeln in den von Gott zuvor bereiteten guten Werken,

66) H.F. Kohlbrigge, zu Rém 7,14, aaO, S. 54/55
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denn an Geist treten wir einher. Das ist nun der rechte Gottesdienst, den ihr
wihlen werdet, wenn ihr klug seid; wobei man erfiillt ist mit Gerechtigkeits-

friichten, solchen, die durch Jesum Christum sind, zum Lob und Preise Gottes;

und wobei man, freudig geheiligt um und an, in jungfrdulicher Schéne die Zu-

kunft des lieben Briutigams unserer Seelen erwartet, Jesu Christi, des Lammes
Gottes, um so vor Gottes Angesicht gestellt zu werden, wie es ihm wohlgefillt
und wie es sich nach seinem Willen gebiihrt.

Nachdem ihr nun erkauft seid zu und in solchem Dienst, da ihr gehdrt habt das
Evangelium der Gnade Gottes: was lasst ihr euch noch mit der Furchkt gefangen-
nehmen, als wiret ihr in dem Gesetz auch nur in etwa gehalten! Thr sollt ja

dem Gesetz nicht mehr dienen, denn ihr seid in den Dienst Gottes eingetreten,
und JesuChristi Eigentum seid ihr geworden ganz und gar, ganz so, wie ihr da
seid, mit Leib und Seele, mit allen Gliedern. Nichts ist von euch zuriickgeblie-
ben, kein Hirlein, das er sich nicht erkauft." 67)

0.1.2 DAS RINGEN UM EIN VERTIEFTES PAULUS-VERSTANDNIS IM
PIETISMUS

Bahnbrechend wurden die vier Biicher vom wahren Christentum des
lutherischen Theologen und Vorldufers des Pietismus: Johannes Arnd
(1555-1621) .

Arnd ist davon iUberzeugt, dass jeder Wiedergeborene schon zu Leb-
zeiten die M8glichkeit hat, dem alten Menschen gdnzlich abzuster-
ben.68) Nach Arnd geschieht das in der von Jesus geforderten
Selbstverleugnung (Luk 9,23). Den Kampf, der sich dabei abspielt,
findet Arnd am besten durch Paulus dargestellt in der Auseinander-
setzung zwischen Fleisch und Geist, wobei alter Mensch mit Fleisch
gleichgesetzt wird. Und zwar wird hier erstmals neben Galater 5
nicht - wie es bei den Reformatoren uUblich war - R8mer 7 gestellt,
sondern R8mer 8. Was will Arnd damit sagen? - Der Gl&ubige braucht
nicht in der Antinomie des Siinder und gerecht zugleich zu bleiben.
Von R8mer 8 her gesehen, besteht die M8glichkeit der Ueberwinder-
Stellung, ohne dass der Bekehrte dabei einem falschen Perfektio-
nismus zum Opfer f&llt. Arnd weiss auch um die M&glichkeit des
Versagens beim geistlichen Menschen; aber er zeigt die wiederher-
stellende Gnade Gottes und legt - in diesem Stiick ein ganz ge-
treuer Nachfolger Luthers - grosses Gewicht auf die t&gliche Busse.

H8ren wir Johannes Arnd selber:

"In einem jeden wahren Christen sind zweierlei Menschen, ein innerlicher und
ein Husserlicher. Diese zwei sind wohl beieinander, aber widereinander, so
dass das Leben des einen des andern Tod ist. Diese beiden nennt Paulus Gal. 5,
17 Geist und Fleisch: 'Das Fleisch geliistet wider den Geist und den
Geist wider das Fleisch.' Ueberwindet nun der Geist, so lebt der Mensch
in Christus und in Gott und wird geistlich genannt. Ueberwindet aber das
Fleisch, so lebt der Mensch im Teufel und gehdrt nicht ins Reich Gottes und
wird fleischlich genannt. 'Aber fleischlich gesinnt sein ist der Tod,
und geistlich gesinnt sein ist Leben und Friede' (R6m. 8,6).

67) H.F. Kohlbrigge, zu R&m. 7,6, aaO, S. 22/23
68) vgl. Arnds Hausbuch, vom wahren Christentum, Kelber, 1951, vor allem das
Kapitel Der Kampf des alten und des neuen Menschen , S. 65ff
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Der ist viel stdrker, der sich selbst und seine b&se Lust iiberwindet, als der
die Feinde iiberwindet, wie in Spriiche 16,32 geschrieben ist: 'Ein Geduldi-
ger ist besser denn ein Starker, und der seines Muts Herr ist,
als der Stddte gewinnt.' Es sind wohl viele Kriegsleute, die haben Stddte
gewinnen helfen, aber sich selbst haben sie nicht iiberwunden.

Nun ist es wohl ein schwerer Kampf, aber er gebiert einen herrlichen Sieg und
erwirbt die allerschdnste Krone. Offenb. 2,10: 'Sei getreu bis an den Tod,
so will ich dir die Krone des Lebens geben' und 1. Joh. 5,4: 'Unser
Glaube ist der Sieg, der die Welt iiberwunden hat.' Die Welt aber ist
in deinem Herzen. Ueberwinde dich selbst, so hast du die Welt iiberwunden.

Solange nun dieser Streit im Menschen wdhrt, so lange herrscht die Siinde nicht
im Menschen. Weil er wider die Siinde streitet und nicht in sie willigt, wird
sie ihm nicht zugerechnet. In denen aber solcher Streit nicht ist, die sol-
chen Streit nicht fiihlen, die sind nicht wiedergeboren, in ihnen herrscht die
Siinde.

Obgleich du aber noch viel Schwachheit fiihlst und nicht alles tun kannst, wie
du gern wolltest, so wird dir, als einem bussfertigen Menschen, das Verdienst
Christi ‘'zugerechnet und mit seinem vollkommenen Gehorsam deine Siinde zuge-
deckt. In der tdglichen Busse, wenn man von den Siinden wieder aufsteht, hat
die Zurechnung des Verdienstes Christi allezeit Raum. Denn dass sich ein gott-
loser, unbussfertiger Mensch, der die Siinde lustig in sich herrschen lidsst,
das Verdienst Christi zurechnen wollte, das ist umsonst und vergeblich. Denn
was sollte dem Christi Blut niitzen, der es mit Fiissen tritt?"69)

Von Arnd fihrt eine Linie iiber Spener zu Francke und dem halli-
schen Pietismus. Das Lebenswerk von August Hermann Francke (1663-
1727) ist undenkbar ohne das Wirken seines geistlichen Vaters,
Philipp Jakob Spener (1635-1705), der in Strassburg, Frankfurt,
dann als Oberhofprediger. am sdchsischen Hof in Dresden und zuletzt
als Konsistorialrat in Berlin der eigentliche Bahnbrecher des lu-
therischen Pietismus geworden ist. Stark beeinflusst von Labadie
(1610-1674) und dem reformierten Pietismus der Niederlande, in
seiner Glaubenshaltung seit seiner Kindheit ein freudiger Anhd&n-
ger Arnds, sah er sich berufen, den Akzent in der Verkiindigung
von der strengen - um nicht zu sagen kalten - Rechtgldubigkeit
(Orthodoxie) auf den "gottesfiirchtigen Lebenswandel"70) zu ver-
legen. Die Notstdnde nach dem 30j&hrigen Krieg (wirtschaftlicher
und sittlicher Art) und die Hilflosigkeit der Kirche riefen einem
Neu-Durchbruch, einem Reformator nach der Reformation’1). Spener
wurde mit seiner Schrift Pia desideria fur Deutschland, was nach
ihm John Wesley (1703-1791) in England. - In August Hermann
Francke hat der Pietismus eine iiberragende Filhrergestalt erhalten,
wie vielleicht nach ihm nur noch in Zinzendorf. Francke hat das
Anliegen Speners voll aufgenommen und weitergefilhrt. Als Theolo-
gieprofessor an der Universitdt Halle sowie als Begriinder einer
Armenschule, eines Waisenhauses, eines Lehrerseminars, einer Er-
ziehungsanstalt, einer Buchdruckerei, eines Krankenhauses mit
Apotheke, der Cansteinschen Bibelanstalt sowie einer Mission un-
ter den Tamulen in Ostindien?2) erschloss Francke dem Anliegen
des Pietismus ungeahnte Einfluss- und Ausstrahlungsm8glichkeiten.

69) Joh. Arnds Hausbuch, aaO, S. 66/67

70) E.H. Broadbent, Gemeinde Jesu in Knechtsgestalt, deutsch, 1965, S.262

71) vgl. H. Bruns, Philipp Jakob Spener, Ein Reformator nach der Reformation,
1955 und J. Schmitt, Die Gnade bricht durch, 19583, s. 6lff

72) W.v. Loewenich, Die Geschichte der Kirche II, 19662, S. 106/107
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Im hallischen Pietismus sind drei wesentliche Merkmale festzu-
stellen, die fir unser Thema von Bedeutung sind:

(1) Busskampf und Bekehrung

Dass es nicht genligt, Sohn frommer Eltern zu sein und in einer
ehrwiirdigen christlichen Tradition aufzuwachsen, um in den Augen
Gottes als Christ zu gelten, hat der von Descartes beeinflusste
junge Magister Francke, der schwer unter religionsgeschichtlichen
und atheistischen Zweifeln zu leiden hatte, an seinem eigenen
Leibe bitter erfahren miissen. Man muss um Die grosse Wende in Lii-
neburg’73)und Franckes persdnlichen Busskampf und Bekehrung wis-
sen, um die '"erweckliche Richtung, die auch die Briidergemeine und durch
sie den englischen Methodismus tief beeinflusst hat"74) richtig verstehen
zu konnen.

(2) Das Studium der Bibel

Nach seiner Bekehrung beginnt er sofort ein Collegium philobibli-
cum mit jungen Menschen."Er will die Heilige Schrift aus dem Bann der
einseitigen dogmatischen Auswertung befreien".75) Als grosses Sprachgenie
betreibt er ganz eifrig philologische Studien und ringt um das
richtige Verstdndnis des Grundtextes des Neuen Testaments, indem
er durch die '"sorgfidltige Lektiire mannigfaltiger Profanschriftsteller" Auf-
schluss iiber "die Eigenart der Sprache geben kann". 76) Francke wird zum
grossen Textforscher, in dessen Fussstapfen der bekannte Vertre-
ter des schwdbischen Pietismus, Johann Albrecht Bengel (1687-1752)
seine Studien am Text fortsetzt. "Entscheidend wichtig wurde #usserlich,
dass Francke, und damit der Pietismus, an der neugegriindeten Universitit Halle
den Zugang zur akademischen Wirksamkeit erhielt. Die Neuordnung des theologi-
schen Studiums, die er dort durchfiihrte und bei der das Studium der Bibel v&l-
lig in den Vordergrund trat, ist fiir ganz Deutschland vorbildlich geworden.
Die Vielen, die dort studierten, trugen zudem den neuen Geist in die Lande.
Hier wurden Pfarrer gebildet, die fiir ihre gesamte Titigkeit einen klaren Mit-
telpunkt bekamen, nidmlich Bekehrung zu wirken als Grundlage fiir ein kraftvol-
les titiges, gottseliges Leben.”" 77)

(3) Verkiindigung der fortschreitenden Heiligung

Es ist das Verdienst Franckes und des Pietismus, dem Begriff der
sanctificatio einen tieferen Inhalt gegeben zu haben. Wenn schon
bei Luther von grundsdtzlicher und fortschreitender Heiligung die
Rede ist, so fiihrt doch diese fortschreitende Heiligung substan-
tiell nicht ilber die grundsdtzliche hinaus, sondern kreist immer
mehr oder weniger um die Anfangsgriinde christlichen Lebens (vgl.
zB Luthers Gedanken zur fiinften Bitte).

Francke betont den Gedanken des Wachstums des Gldubigen viel stdr-
ker, ohne aber das reformatorische Rechtfertigungsfundament und
Luthers Theologie zu verlassen. Francke sieht sich als rechten
Nachfolger Luthers.’8) Er ist davon iiberzeugt, "dass die orthodoxen
Lutheraner von Luther abgefallen sind" 79). - "Alle sind mit Luther einig,
'dass der Mensch durch den Glauben allein gerecht und selig werde', und das
wird auch wahr bleiben, dass unsere Rechtfertigung in der Siindenvergebung und
Zurechnung der Gerechtigkeit Christi bestehe und dass 'Rechtfertigung und Hei-
ligung nicht untereinander zu mengen seyn'. Wie hat aber Luther die Beschaf-
fenheit des Glaubens verstanden, 'und wie verstehen es die meisten derer, die

73) wvgl. dazu E. Beyreuther, August Hermann Francke, 1956, S. 43ff

74) K.D. Schmidt, Kirchengeschichte, 19675, s. 424

75) E. Beyreuther, aaO, S. 54/55

76) A. Francke, zit. bei E. Beyreuther, aaO, S. 55

77) K.D. Schmidt, aaO, S. 425

78) E. Peschke, Studien zur Theologie August Hermann Franckes I, 1964, S. 142
79) ders., aaO, S. 143
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sich Lutherisch nennen'? 'Einen menschlichen Wahn und Traum / den halten sie
fiir Glauben', 'und folget keine Besserung darauff'. Ebenso haben sie aus den
Sakramenten wieder ein 'leidiges opus operatum' gemacht, 'dagegen Lutherus
als Haupt-Feind gekdmpffet', " 80)

Francke fordert vehement innere Umkehr der Verkiindiger und Riick-
kehr aus der formalen Rechtgldubigkeit zum Pulsschlag der Glau-
bensgerechtigkeit, wie sie Luther zuteil geworden ist. Eine Er-
neuerung der Kirche ist das Gebot der Stunde.

Dariiber hinaus entwickelt Francke die Gedanken iiber das innere
Wachstum auf der Grundlage der Heilsgewissheit, indem er sorgfdl-
tig zwischen grundsétzlicher und t&glicher Busse unterscheidet.81l)
Die wichtigsten Gedanken sind in Erhard Peschkes Studien zur Theo-
logie August Hermann Franckes unter § 10 Der Stand der Gnaden zu-
sammengefasst. Nachfolgend einige der Hauptgedanken:

"Wenn der Mensch durch die neue Geburt in den Stand der Gnaden versetzt wird,
hat die Herrschaft der Siinde ein Ende gefunden. Der Mensch hat durch den Glau-
ben die Gnade Gottes, Vergebung aller seiner Siinden, Gerechtigkeit, Leben und
Seligkeit. Statt der Siinde herrscht nun die Kraft Jesu Christi und seines
Geistes in ihm, und er durch dieselbe iiber die Siinde. Das ist die 'Herrschaft
der Gnade'.

Wihrend Francke im Ralmen des Bekehrungsprozesses Busse und Glaube als Akte
eines befristeten Uebergangs denkt, hat er beide auch als Lebensform unter dem
Gesichtspunkt eines unaufhdrlichen Wachstums gedacht...

In Predigten iiber die Busse unterscheidet Francke im traditionellen Sinn
zwischen der einmaligen, grundlegenden, unbedingt erforderlichen 'Busse von
den todten Wercken' oder 'poenitentia lapsorum' und der 'tdglichen Busse' oder
'poenitentia stantium quotidiana', die das ganze Leben hindurch widhrt. Der
Glaube erscheint hier als zweiter Teil oder konsequente Folge der Busse. Der
Zweck der tdglichen Busse besteht darin, dass der Mensch in der Furcht und
Liebe Gottes immer tiefer gegriindet und erbaut wird. Die sich tdglich wieder-
holende Busse hat eine immer tiefere Siindenerkenntnis zur Folge.

In Predigten iiber den Glauben dagegen bevorzugt Francke unter Verwendung der
jeweils im Bibeltext gegebenen Bilder Ausfiihrungen iiber das Wachstum. Er unter-
scheidet dann zwischen Griindung und Wachsthum des Glaubens. Die Griindung er-
folgt durch das Kreuz in der Busse. Erst nach dieser Grundlegung kann es zu
einem Wachstum des Glaubens kommen. Erst pfliigt der Ackermann den Acker, dann
wird die Saat gestreut und vermag zu wachsen. Erst pflanzt der Girtner die
Biume, dann beginnen sie sich durch Regen und Sonnenschein zu entfalten. Erst
wird der Grund gelegt, dann kann der Bau beginnen. Erst muss der Mensch ge-
boren werden, dann kann er wachsen. Francke ldsst in komparativischer Gestal-
tung 'Griindung / Krdfftigung / Stdrckung / und Vollbereitung' des Glaubens auf-
einander folgen. Er versteht darunter den Weg iiber den Busskampf, die Recht-
fertigung und die Heiligung durch weitere Gnadenerfahrungen bis zum seligen
Ende. In den Predigten iiber den Glauben wird also der grundlegenden Busse eben-
so wie in den Busspredigten eine entscheidende Bedeutung zuerkannt.

80) A.H. Francke, zit. bei E. Peschke, aaO, S. 145

81) Allerdings bleibt Francke (wie nach ihm auch Zinzendorf) beim lutherischen
simul justus et peccator nach Rémer 7 (im Gegensatz zu Spener). Seine
Schau von der fortschreitenden Heiligung bringt ihn an verschiedenen Punk-
ten in einen Widerspruch mit sich selber. Diese Widersprichlichkeit wird
erst durch Wesley, sowie durch die Erweckungs- und Heiligungsbewegung

dberwunden.
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Francke gibt konkrete Anweisungen, wie man die auch im Leben der Bekehrten
immer wieder auftretenden Anfechtungen und die Ungewissheit iiber seinen inne-
ren Zustand iiberwinden kann. Wir miissen uns priifen. 'Was heisset den priiffen?
Sehen / ob man in dem Zustande stehe / darinnen man kdnne selig werden.'
Francke z3hlt eine betrdchtliche Zahl derartiger Kennzeichen auf. Ein Kennzei-
chen des Gnadenstandes ist es, wenn man sich i{iber von Gott gesandtes Leid und
iiber das Kommen des Gerichtstages freut, wenn man seine Siinde hasst, wenn in
uns gegen das Reich des Satans gekdmpft wird, wenn wir im Guten wachsen und
einen heiligen Wandel fiihren, wenn man sein Gebet mit Freudigkeit verrichtet,
dem Nichsten Liebe erweist und Gottes Ehre sucht. Um solche Kennzeichen muss
sich jeder Christ kiimmern, um zu beweisen, 'dass sein Christenthum nicht eine
Einbildung / sondern Wahrheit / und seine Bekehrung nicht ein Menschen-Werck /
sondern GOTTes Werck sey'."82)

0.1.3 DIE NEUE AKZENTSETZUNG IN DER ENGLISCHEN ERWECKUNGS-
BEWEGUNG MIT JOHN WESLEY (1703-1791)

"Mit dem Methodismus in England hebt die Erweckung an. Auf die Zeiten Cromwells
mit ihren hochflutenden religitsen Wellen war die Aufkldrung, der Deismus, ei-
ne allgemein um sich greifende innere Gleichgiiltigkeit gefolgt." 83) Aber
noch mehr als Gleichgiiltigkeit: "Als Gegenschlag gegen den strengen Pu-
ritanismus war in England unter den Stuarts Ziigellosigkeit und Sittenlosigkeit
eingerissen. Zoten in der Gesellschaft, Rohheiten und Verbrechen auf der Land-
strasse waren an der Tagesordnung. Die Pfarrer waren verarmt... Mit den Pfar-
reien wurde Handel getrieben. Bittere Armut war neben grossem Reichtum. Eng-
land war reif fiir eine Revolution. Durch die Predigt Wesleys wurde es davor
bewahrt." 84)

Trotz seines bewundernswiirdigen Heiligkeitsstrebens - die Briider
Wesley wurden schon wdhrend ihrer Studienzeit wegen ihres aske-
tischen Lebens und ihrer Andachtsiibungen Methodisten genannt -
blieb John Wesley innerlich ungliicklich auch als Missionar in
Georgia.85) Erst durch die Berilhrung mit der Herrnhuter Briider-
gemeine gelangte Wesley zum Durchbruch. Beim Anh8ren von Luthers
Vorrede zum R8merbrief kam es zu der denkwiirdigen Bekehrung am
24. Mai 1738, abends ein Viertel vor neun. Bald darauf traten John
und sein Bruder Charles Wesley sowie ihr Freund George Whitefield
als Erweckungsprediger auf. 'Tausende scharten sich um ihr Wort. Was
hier mit ungeheurer Lebendigkeit verkiindigt wurde, verstand auch der einfach-
ste Mann aus dem Volke: 'Rette deine Seele, jetzt, in dieser Stunde.' Der
Klerus verweigerte die Kanzeln; im Freien ziindete es michtiger. Die Bewegung
griff um sich. John Wesley schuf die Organisation", 86) die zur Freikir-
che wurde, obschon die Briilder Wesley den Bruch mit der Kirche
vermeiden wollten.

Im evangelistischen Aufruf zur Bekehrung finden sich starke Aehn-
lichkeiten zwischen Wesley und Francke. Wesley hat aber nicht nur
Bekehrung gepredigt. "Sein eigentliches Bemiihen geht um das Verh#ltnis von

82) E. Peschke, aaO, S. 63-65

83) Th. Brandt, Die Kirche im Wandel der Zeit, 19634, s. 268/269

84) F. Hauss, Viter der Christenheit, 19683, s. 389
- Dass John Wesley nicht nur gepredigt hat, sondern die Geschichte eines
ganzen Volkes verandert hat, zeigt die Darstellung John Wesley - Modell
einer Revolution ohne Gewalt von Garth Lean, 1969

85) vgl. Garth Lean, John Wesley, aaO, S. 33ff

86) H.v. Loewenich, Die Geschichte der Kirche II, 19662, s. 129
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Rechtfertigung zur Heiligung. Im Unterschied zu Luther verlagert sich das
Schwergewicht bei Wesley auf die Heiligung. Hier hat er besonders das stufen-
weise Fortschreiten des Gldubigen vor Augen gehabt. Wesley vertrat die Lehre
von der Vollkommenheit, war sich aber bewusst, wie leicht hier Heuchelei und
Hochmut einschleichen kdnnen. Der Christ wandelt auf einem schmalen Grat. Im
Glauben ist er erldst und darum ein Vollkommener (Phil 3,15), aber im Leben
ist er ein Werdender, dem noch alle Imperative des NT gelten." 87) R.N. Flew
macht uns als grosser Kenner des &dltern Methodismus 88) auf ein
paar ganz wesentliche Punkte in der Heiligungs- und Vollkommen-
heitslehre John Wesleys und seines Bruders Charles aufmerksam.
In ihrer ersten Phase nach der Bekehrung werden sie stark beein-
flusst von der mystischen Tradition der Kirche. Anleihe wird ge-
macht bei Augustin, Thomas 3 Kempis, Tauler, Molinos, Madame
Guyon und William Law.

Interessanterweise liess sich John Wesley stark von den Erfahrun-
gen der ersten Methodisten prdgen. In seinem Journal, einer Art
Tagebuch, beschreibt er die Vorgdnge der Bekehrungen und Beobach-
tungen iber die Entwicklung des neuen Lebens. In seinem Buch
Lives of the Early Methodist Preachers setzt er seinen Mitarbei-
tern ein Denkmal. Dort kommt Wesley zu der seltsamen Entdeckung,
dass in keinem einzigen Fall und an keinem Ort irgendeiner der
Bekehrten in ein und demselben Moment Sindenvergebung, das blei-
bende Zeugnis des Heiligen Geistes und ein neues reines Herz er-
halten habe.89) Aufgrund dieser Feststellung trennt John Wesley
"die gﬁnzliche}hiliguns" als zweites Erlebnis nach der Wiedergeburt
von der Bekehrung.??) Dpieses Heiligqungserlebnis vollzieht sich in
einem Augenblick und tritt in der Regel erst kurz vor dem Sterben
des Gl&ubigen ein und fihrt in einen Stand der Siindlosigkeit.91)
Allerdings schliesst dieses besondere Erlebnis nicht aus, dass
schon beim Gerechtfertigten eine fortschreitende Heiligung, ein
Wachsen in der Gnade und ein t&dglicher Fortschritt in der Gottes-
erkenntnis stattfinden kann.92) Den Widerspruch zwischen der
wachstiimlichen, fortschreitenden Heiligung und der vélligen Hei-
ligung (entire sanctification) ldsst John Wesley ungeldst. Ein
ganz schwerwiegender Faktor bleibt der Umstand, dass Wesley -

an dieser Stelle als Vorldufer der Theologie vom zZweiten Segen
(second blessing) - die véllige Heiligung nicht aus der Schrift,

87) Th. Brandt, aaO, S. 269/270

88) R.N. Flew, The Idea of Perfection, 1934, S. 313ff

89) "We do not know a single instance, in any instance, in any place, of a
person's receiving, ir one and the same moment, remission of sins, the
abiding witness of the Spirit, and a new, a clean heart,"” zit. bei R.N.
Flew, aaO, S. 320

90) "Entire Sanctification is the perfection of the regenerate state."
Wesley unterscheidet zwischen Conversion und Great Salvation, zit. bei
R.N. Flew, aaO, S. 320

91) "The reception of the experience is instantaneous. Ordinarly, says
Wesley, inward sanctification is not given till a little before death.
That is because men do not expect it sooner. The work itself is always
wrought in an instant;" R.N. Flew, aaO, S. 327.
"And if sin ceases before death, there must in the nature of the thing be
an instantaneous change. There must be a last moment wherein it does
exist, and a first moment wherein it does not;" zit. bei R.N. Flew, aaO,
S. 335

92) "From the moment we are justified there may be a gradual sanctification,
or a growing grace, a daily advance in the knowledge and love of God;"
zit. bei R.N. Flew, aaO, S. 335
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sondern aus der Erfahrung der Early Methodists ableitete. Und ob-
schon diese Erfahrungen alles andere als einheitlich sind, ver-
f&d11t hier Wesley der Gefahr, eine von Bekehrung und Wiedergeburt
unabhdngige Heiligungslehre zu proklamieren. (Einige Jahrzehnte
spdter vertraten vor allem Dr. Mahan und Charles Finney diesen
Gedanken im Oberlin College, Ohio93). Und von dort fiihrt eine di-
rekte Linie zu R.P. Smith und zur Oxford-Heil igungsbewegung.)

Interessant bleibt, dass Wesley fiir sich selber diese v8llige Hei-
ligung und die Auswurzelung aller Siinden aus seinem Herzen nie
beansprucht hat und zeitlebens sehr zurickhaltend blieb, die oben
dargelegten Gedanken zeugnishaft zu best&tigen. 94)

Wesley hat ganz prédzise Aeusserungen gemacht iiber die vollkommen-
heit des Glaubigen:

Vollkommenheit meint nicht Freiheit von Unkenntnis oder von Feh-
lern (mistakes). Christen m&gen in tausend namenlose Midngel (de-
fects) fallen, sei es im Gesprdch oder im Verhalten. Sie sind
nicht frei von Schwachheiten (infirmities). Kein einziger kann
von sich beanspruchen, von Versuchungen (temptations) befreit zu
sein.95) Wesley weist auf den 1. Johannesbrief hin und erklirt:
Ein Christ ist so weit vollkommen, als er nicht siindigt96). - In
seinen Werken (Works XII, 257) schreibt er 1763: " Ich habe mich nie
fiir absolute oder unfehlbare Vollkommenheit eingesetzt. Ich setze mich nicht
ein fiir den Begriff der siindlosen Vollkommenheit, da ich sehe, dass es nicht
biblisch ist."97) Ein paar Jahre spiter sagt er: Ich plidiere nicht
fir den Begriff siindlos, aber ich wehre mich auch nicht dagegen.
Eine Vollkommenheit, die einer Person ermdglicht, das ganze Ge-
setz zu halten, ohne die Verdienste Christi zu beanspruchen -
solch eine Vollkommenheit kann ich nicht anerkennen; ich protestie-
re jetzt dagegen und werde es immer tun. Aber - stellt sich die
Frage - ist denn noch Siinde im Leben derer, die vollkommen sind
in der Liebe? - Ich glaube nicht. Ob die Siinde suspendiert oder
ausgetilgt ist, dariiber will ich nicht disputieren.ga} Ferner un-
terscheidet Wesley zwischen willentlicher (voluntary) und ver-
sehentlicher (involuntary) Uebertretung des g&ttlichen Gesetzes.
Auch im Zustand v8lliger Heiligung bleibt der Gl&ubige diesen ver-
sehentlichen Uebertretungen noch unterworfen. '"Diese Uebertretungen
mégt ihr Siinde nennen, wenn ihr wollt; ich tue es nitht." 99)

93) wvgl. B.B. wWarfield, Perfectionism, 1971, S. 3ff

94) R.N. Flew, aaO, S. 338

95) ders., aaO, S. 325

96) "A Christian is so far perfect, as not to commit sin"; zit. bei R.N. Flew,
S. 325

97) John Wesley, zit. bei R.N. Flew, aaO, S. 325

98) ders., zit. aaO, S. 325/326

99) wvgl. R.N. Flew, aaO, S. 327
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0.1.4 VON DER ERWECKUNGS- ZUR HEILIGUNGSBEWEGUNG

So wie eine direkte Linie vom Pietismus zum Methodismus fiihrt,
kann ein knappes Jahrhundert spdter die deutsche Erweckungsbewe-
gung in mancher Beziehung das reiche Erbe der angelsdchsischen
Erweckungsbewegung antreten, zB '"durch ihre ausgeprigte Bekehrungs-
und Heiligungslehre (John Wesley) sowie durch die Betonung der praxis
pietatis.”l00) U. Laepple fidhrt in seinem Aufsatz "was heisst evan-
gelikale Theologie?" fort:

"Neben dieser Wurzel der deutschen Erweckungsbewegung sind die Reste der alten
Orthodoxie und die pietistischen Kleinkreise wichtig, und schliesslich besteht
die dritte Wurzel in besonders markanten Gestalten wie Swedenborg, Lavater,
Jung-Stilling und anderen. Historisch ist es jedoch nicht mdglich, die Erwek-
kungsbewegung auf Pietismus und Orthodoxie geradlinig zuriickzufiihren. Denn
Idealismus, Romantik und Elemente der Aufklirung bestimmten das Denken dieser
Bewegung mit. Beyreuther unterscheidet innerhalb der deutschen Erweckungsbe-
wegung drei Typen theologischen Denkens voneinander: eine biblizistische Gruppe
um Gottfried Menken, eine sogenannte emotionale um A.G. Tholuck und eine kon-
fessionalistische bzw. konfessionelle um C. Harms und A. Vilmar. Die Erwek-
kungsbewegung ist also - wie vorher schon der Pietismus (man vergleiche etwa
Bengel, Tersteegen und Zinzendorf miteinander) - vielgestaltig.

Die Genealogie der heutigen Evanglikalen wire jedoch unvollstindig, wenn zwi-
schen der Erweckungsbewegung der ersten Hdlfte des 19. Jahrhunderts und der
heutigen Zeit nicht das Zwischenglied der Gemeinschaftsbewegung gesehen wiirde,
die viele bis heute bestehende Gemeinschaften und Organisationen hervorge-
bracht und das Thema des neuen Lebens der Heiligung in den Vordergrund ge-
stellt hat,"101)

0.1.5 DIE DURCH ALBRECHT RITSCHL (1822-1889) NEUENTFACHTE
DISKUSSION UBER DIE CHRISTLICHE VOLLKOMMENHEIT

Im ersten Moment k8nnte man meinen, Ritschl und Kohlbriigge hd&tten
ein gemeinsames Anliegen, ndmlich ganz direkt wieder auf die Re-
formation zurickzugreifen und die Ergebnisse der ungeheuren theo-
logischen Umwdlzung von damals dem 19. Jahrhundert zugédnglich zu
machen. Letzteres mag fiir Kohlbrigge zutreffen, aber nicht fir
Albrecht Ritschl. - Obwohl sich Ritschl rein formal gesehen oft
auf Luther, Calvin und Melanchthonl02)beruft, so werden die be-
kannten Trdger der reformatorischen Wahrheit ganz deutlich fir
Ritschls Ziele eingesetzt.

Ritschl greift bei seiner theologischen Arbeit '"energisch auf die
theoretische und praktische Philosophie der vollendeten Aufkldrung, d.h. aber
auf einen entscheidend als antimetaphysischen Moralisten interpretierten Kant
zuriick, von dem aus er das Christentum verstehen zu kdnnen meinte als die gros-
se und unvermeidliche Erm8glichung bzw. Verwirklichung eines praktischen Le-
bensideales."103)

100) U. Laepple, Was heisst "evangelikale Theologie"?, Th. Beitr. 5/77

101) ders., aaO, S. 208/209

102) vgl. zB A. Ritschl, Die christliche Vollkommenheit, 18892, S. 15 und 18
103) K. Barth, Die prot. Theologie im 19. Jh., (19603), 1975, S. 566
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"In dem Titel seines Hauptwerkes Rechtfertigung und Verséhnung (1870-1874)
muss man, um Ritschl zu verstehen, den Nachdruck auf das zweite Wort legen.
Vers8hnung heisst aber bei Ritschl, mit diirren Worten gesagt, das verwirk-
lichte menschliche Lebensideal. Sie ist der beabsichtigte Erfolg der Recht-
fertigung. Von diesem Erfolg aus denkt Ritschl, an ihm und nur an ihm ist er
interessiert. Die vollzogene Versdhnung besteht darin, dass Gott sich dem
Gldubigen als Vater gegeniiberstellt und ihn zu dem v&lligen Vertrauen eines
Kindes berechtigt, ihm die geistige Herrschaft iiber die Welt gibt und ihn in
die Arbeit im Reiche Gottes stellt. Dieser Stand ist der Stand der christli-
chen Vollkommenheit."104)

Nur von daher ist es m8glich, die christliche Vollkommenheit als
"sittliche Gesinnung und Leistung"l05) oder als die "Treue in dem gemein-
niitzigen sittlichen Beruf'"l06) zu sehen, "wihrend der Sinn der Siindenverge-
bung und Rechtfertigung schlechterdings nur der ist, den Menschen an jenen Ort
zu stellen, wo jene Betdtigung mdglich und geboten ist... Von da aus ist
Ritschl der grimmige Gegner des Pietismus geworden, dem er die Riickkehr auf
die Linie des Mdnchtums vorgeworfen hat, von da aus Gegner aller Metaphysik

in der Theologie, die sich statt an die erfahrbaren Wirkungen Gottes ganz al-
lein auch noch oder gar zuerst an einen Gott an sich halten will... Christen-
tum ist Weltanschauung und Sittlichkeit, aber in keiner Weise unmittelbare Be-
ziehung zu Gott."107)

Im Anschluss an die Untersuchung der Frage nach der Vollkommenheit
bei Paulus, stellt Ritschl einen Unterschied zwischen Paulus und
Luther fest. '"Bei den Reformatoren, so betonte er, gehdrt der Rechtferti-
gungsglaube mit dem fortdauernden Siindenbewusstsein des Christen zusammen...
Bei Paulus steht neben der Gewissheit von Rechtfertigung durch den Glauben

tin Bewusstsein persénlicher sittlicher Vollkommenheit, insbesondere vollkom-
mene Treue im Beruf.' Die Gewissheit der Rechtfertigung hat also nicht als ihre
notwendige Kehrseite die stdndige Selbstbeurteilung als siindig bei sich.
Ritschl lehnt in diesem Zusamenhanf die lutherische Beziehung von Rém 7,15-25
auf den Christen als unrichtig ab."108)

Um diesen letztgenannten Unterschied zwischen Paulus und Luther

in seiner ganzen Deutlichkeit und Schdrfe zu sehen, versucht Paul
Wernlel09) als religionsgeschichtlicher Forscher direkt zu Paulus
zuriickzukehren und den Apostel zu Wort kommen zu lassen. '"Der
Christ und die Siinde bei Paulus ist ein bis dahin doch beinahe unbeachtetes
Problem. Bedenkt man die Wichtigkeit der Frage, wie der erste grosse Theologe
unserer Kirche die Siinde im Christenleben beurteilt und behandelt hat, so muss
man sich iliber die Vernachldssigung dieses Problems seitens der Neutestamentli-,
chen Theologie billig wundern."l10) Wernle versucht mit grosser Hart-
ndckigkeit zu beweisen, dass Paulus die Siindlosigkeit beim Gldu-
bigen postuliertlll) als selbstverstdndliche Konsequenz von Recht-
fertigung und Wiedergeburt, die im Ereignis der Taufe zusammen-
fallen.112) Paulus ist nach Wernle ein begeisterter Anhinger der
Nah-Erwartung der Wiederkunft Jesu und in diesem Enthusiasmus

104) K. Barth, aaO, S. 568

105) A. Ritschl, aaO, S. 5

106) ders., aaO, S. 8 und 11

107) K. Barth, aaO, S. 569

108) p. Althaus, Paulus und Luther, 1938, S. 7

109) P. Wernle, Der Christ und die Sinde bei Paulus, 1897
110) ders., aaO, S. 1

111) ders., aaO, S. 16

112) ders., aaO, S. 21
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sieht er das Postulat der Siindlosigkeit begriindet. So schreibt
Wernle zB: '"Die Lehre vom Wandel im Geist ist so enthusiastisch dargestellt
und so ganz beherrscht von der Parusiehoffnung, dass der Siinde gleichfalls
keine Stelle im Christenleben eingerdumt wird. Der Christ wird als siindlos
beschrieben; wer es nicht ist, soll es werden, um Christ zu sein... In dem
begeisterten Glauben an die Nihe der Parusie, ja an den bereits erfolgten
Anbruch der messianischen Periode iibertridgt Paulus die Erfahrung, die er

vom Bruch mit der Siinde gemacht hatte, auf alle Gliubigen. Dabei bedeutet ihm
aller Widerspruch der Wirklichkeit nichts; er begniigt sich, mit einem Impera-
tiv die Aufhebung derselben zu fordern."113)

Ganz wichtig sind im Blick auf die Diskussion um Luthers simul
justus et peccator gewisse Schlussfolgerungen, die Wernle zieht.
Er kommt zur Ueberzeuqung, dass die '"Theorie der Reformatoren von dem
fortdauernden Siindenzustande des Christen mit Paulus, auf den sie sich filsch-
lich beruft, nichts zu tun hat."114) - Wernle beruft sich auf Ritschl
und lehnt die reformatorische Anwendung von R8m 7 auf den Wieder-
geborenen radikal ab.l115) H8ren wir, was er in der Zusammenfas-
sung seines Buches zu diesem Punkt schreibt: '"Die Lehre vom siinden-
freien Leben des Christen ist der am meisten in die Augen fallende Unterschied
der paulinischen Theologie und der reformatorischen. Die Reformatoren entnah-
men aus Rém 6 die Verpflichtung zum Ringen nach Heiligung, die Losung der be-
stdndigen mortificatio carnis und resurrectio spiritus. Aber die Moglichkeit,
dass der Christ in diesem Leben zu sittlicher Vollkommenheit gelangen kénne,
leugneten sie direkt; sie war seitdem ein Zeichen der Sekten und Schwirmer."116)

In einem falschen Verstdndnis von R8m 7 fanden die Reformatoren
das Riickgrat ihrer Dogmatik. "Und dann findet man es sehr gemitlich,
dass schon Paulus in R6m 7 dem armen Siinder ein Plidtzchen gegdénnt hat... Auf
die Erkldrung von Rém 7 kommt es schliesslich an bei der Frage, ob der An-
spruch der protestantischen Dogmatik, das Erbe des Paulus angetreten zu ha-
ben, Wahrheit ist. Gibt man die reformatorische Erklirung preis, so fillt
damit der ganze Anspruch."117)

Dass Paulus alles andere als ein Enthusiast war, zeigt uns Ernst
Cremer, der mit seiner Schrift veber die christliche Vollkommen-
heit, 1899 sowohl Ritschl als auch Wernle eine Antwort zu geben
versucht. Es gelingt Cremer, mit einer ihm eigenen Griindlichkeit
und Sachlichkeit zuerst einmal deutlich zu machen, was das Anlie-
gen der Reformation war und was wir vom Neuen Testament her unter
dem téleLog-Begriff zu verstehen haben. Cremer zeigt, dass das
Verstdndnis der katholischen Kirche mit dem M3nchtum als '"Heraus-
hebung der Vollkommenen im Gegensatz zu den iibrigen Gliedern der Gemeinde'"118)
auf einem Irrtum beruhe, dem Luther und die Reformation zu Recht
mit ganzer Schirfe entgegengetreten sind.119)

113) P. Wernle, aa0O, S. 112/113

114) P. Althaus, aaO, S. 6

115) vgl. Wernles Ausfihrungen aa0O, S. 6 und 7

116) P. Wernle, aaO, S. 106. Wir dirfen natirlich nie aus dem Auge verlieren,
dass es Wernle als einem Vertreter der sog. religionsgeschichtlichen Schu-
le nicht darum geht, das Anliegen der Heiligungsbewegung wissenschaftlich
zu stdtzen - im Gegenteil: er bezeichnet "den Bruch mit diesem Postulat
der Siindlosigkeit" als eine Tat der Wahrheit (S. 106) -, sondern ganz ein-
fach zu zeigen, dass die Reformatoren Paulus an diesem Punkt missverstan-
den haben.

117) ders., aa0O, S. 106/107

118) E. Cremer, Christliche Vollkommenheit, 1899, S. 4

119) vgl. dazu Confessio Augustana, Art. 27,6, zit. bei E. Cremer, aaO, S. 4



- 25 -

In der Folgezeit aber ist das reformatorische Anliegen um die
rechte christliche Vollkommenheit zu stark in den Hintergrund ge-
treten. '"Die menschliche Unvollkommenheit ist auf reformatorischem Boden
dauernd mehr betont worden, als die Forderung der Vollkommenheit." 120)

Eine Opposition gegen diese Vereinseitigung musste kommen. Cremer
sieht in Wesley und in der Erweckungsbewegung einen Durchbruch,
der Beachtung verdient, da '"sie nicht im Gegensatz zu den reformatori-
schen Prinzipien" 121) stehen.

Cremer fordert, dass neben R8m 7 (reformatorisch interpretiert)l22)
auch R8m 6 und 8 und 1 Joh 3 gestellt werden miissen. Im weitern
setzt sich Cremer von Ritschl, Scholzl23) und Wernle ab, indem er
betont, dass die "Nachfolge Jesu nicht in der Befolgung seines sittlichen
Vorbilds" bestehe, '"sondern der Kern der Forderung ist die der Bethitigung
des Verhdltnisses zu Christus, also die Glaubensforderung.'l24)

E. Cremer kommt ganz dhnlich wie Kohlbriigge zum Schluss, dass bei-
des, sowohl bleibende Siindhaftigkeit als auch das Bewusstsein der
Vollkommenheit dem Gldubigen zugeschrieben werden. Nur dass E.
Cremer die Gegensdtze zu harmonisieren versucht, indem er zB sagt:
"Das Neue Testament kennt vielmehr kein Bewusstsein der Vollkommenheit, welches
nicht dies Bewusstsein der bleibenden sittlichen Unvollkommenheit, der Siind-
haftigkeit in sich enthielte" 125) oder: "Somit ist in der Lehre vom armen
Siinder ausgedriickte Selbstbeurteilung gerade fiir das christliche Bewusstsein
der Vollkommenheit charakteristisch. Dasselbe ist gerade nicht Bewusstsein
sittlicher Vollkommenheit."126)

Hans Windisch hatte Paul Wernles Der Christ und die Siinde bei Pau-
lus als Student gelesen und war fasziniert davon. Schon damals
fasste er den Entschluss, diesem Gedanken spdter intensiv nachzu-
gehen. Das Ergebnis dieser Studien ist das im Jahre 1908 verdffent-
lichte Buch Taufe und Siinde im dltesten Christentum bis auf Orige-
nes. - Bevor Windisch zu Paulus kommt, entfaltet er die drei Ele-
mente, die er bei Paulus zusammengefasst findet: 1. Die Entsiindi-
gungsvorstellungen im Judentum; 2. Der Bussbegriff und das Ideal
des Weisen im jlidischen Hellenismus und 3. Messianische Busspre-
diger in Paldstina. Von Paulus fihrt die Betrachtung iiber Petrus,
Johannes, Jakobus und die alten Kirchenvidter bis auf Origenes.

Wenn bei Wernle die Naherwartung als Motiv der Siindlosigkeit des
Gldubigen in den Mittelpunkt geriickt wird, finden wir bei Windisch
die Taufe als Trennungslinie zwischen dem Leben in der Siinde und
der Verpflichtung zur Siindlosigkeit. Windisch sieht in der Taufe
einen "Initiationsakt"l127), Er vertritt die Auffassung, dass die
"Formel Taufe auf Christus einen tieferen mystischen Sinn" hat. "Ein mysti-
sches Weben und Walten Christi in dem Christen ist durch das Wasserbad einge-
fiihrt worden. Aus dem Romerbrief werden wir deutlich erkennen, dass diese my-
stische Tauftheorie eine Entsiindigungstheorie ist".128)

120) E. Cremer, aaO, S. 5

121) ders., aa0O, S. 6

122) ders., aa0O, S. 34

123) zu Scholz, siehe bei P. Althaus, Paulus und Luther, 1938, S. 8

124) E. Cremer, aaO, S. 13

125) ders., aa0, S. 33/34

126) ders., aaO, S. 35

127) H. Windisch, Taufe und Sdnde, 1908, S. 157

128) ders., aaO, S. 157 (Windisch spricht im Zusammenhang mit der Taufe sogar
vom "sindigen Tier im Menschen", das getdtet wird, aaO, S. 161)
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Was aber geschieht, wenn ein getaufter Mensch wieder siindigt?
"Der Apostel weiss sehr wohl, dass ein Christ siindigen, fallen kann. Aber ob-
wohl er den empirischen Begriff des Fortschritts betont, ist er weit davon
entfernt, die empirische Siindhaftigkeit, die dem Christen verbleibt, anzuer-
kennen. Er vermag nur zwei Extreme ins Auge zu fassen: Das Leben in Siinden,
das den Heiden eignet, in das der Christ zuriickfallen kann, und das Leben ohne
Stinde, das das Wesen des Christen ausmacht." 129)

In RSm 6 sieht Windisch die mystisch zu verstehende Identifikation
zwischen dem Siinder, der durch die Bekehrungstaufe hindurch zu ei-
nem Zustand des "Nichtmehrsiindigenkénnens"130) gelangt. Aus R8m
6,11 leitet er die "siindlosigkeitsvorstellung"” als '"dauernde Zu-
stindlichkeit" 131) ab. "Dem Bekehrungseifer des Christen ist es anheimge-
stellt, das posse non peccare in ein nun andauerndes non peccare umzusetzigi')'

Fir Windisch ist eine Deutung von R8m 7 auf den Wiedergeborenen
ganz ausgeschlossen. "Dann wire schlagend erwiesen, dass der Apostel auch
Siinde an sich hat." 133)

In RSm 8 "rechnet Paulus auch mit der Méglichkeit, dass Christen fleischlich
leben";134) wer aber fleischlich lebt, dem spricht er "die Zugehdrig-
keit zu Christus ab". 135) Nach Windisch hat Paulus "den siindlosen Pneu-
matiker" vor Augen.

In der Pardnese von R&m 13 findet Windisch eine teilweise Antwort
auf die Frage, ob es auch fiir den Getauften, der wieder in Siinde
fdllt, eine M&glichkeit der Umkehr gibt. In R6m 13,11-14 (vgl.
Augustins Bekehrungsgeschichte) behandelt Paulus '"die Christen wie
Unbekehrte".136) Der Apostel fordert nun einen radikalen "Bruch mit
der Siinde und die Erstickung jeder siindigen Begierde. Nicht eine nun einsetzen-
de, allmdhlich durchzufiihrende Realisierung wird gefordert, sondern ein augen-
blicklicher Uebergang von Siinde zu Siindlosigkeit". 137)

Einen ganz andern Ansatzpunkt finden wir bei E.F. Karl Miiller,
einem Schiiler Martin Kdhlers, der in seinem Vortrag Rechtfertigung
und Heiligung, 1926, ein ernstes Ringen um die biblische Wahrheit
inbezug auf das Verhdltnis von der justificatio zur sanctificatio
verrdt. Er schreibt eingangs: '"Rechtfertigung und Heiligung werden auf
evangelischem Boden iiberall und immer wieder erdrtert, wo man ein ermstes
Christenleben fiihren und iiber dusseres Kirchentum persdnlich hinauswachsen
méchte, - also bei den Reformatoren, bis zur Stunde bei den bewusst Reformier-
ten, weiter - sofern diese Kreise auf Erkenntnis einigen Wert legen - bei den
Pietisten und Gemeinschaftsleuten, in den letzten Jahrzehnten besonders aus-
giebig im Anschluss an die Oxforder-Heiligungsbewegung." 138)

E.F.K. Miller bemiiht sich, indem er sich auf den Heidelberger Ka-
techismus (vor allem Frage 60) stiitzt, in bewusst einfachen Worten
die Bedeutung der Rechtfertigqung darzulegen. "Rechtfertigung ist

129) H. Windisch, aaO, S. 109

130) ders., aaO, S. 173
131) ders., aaO, S. 174
132) ders., aaO, S. 176
133) ders., aaO, S. 182
134) ders., aa0O, S. 185
135) ders., aaO, S. 185

136) ders., aa0O, S. 191

137) ders., aaO, S. 192
138) E.F.K. Miller, Rechtfertigung und Heiligung, 1926, S. 3
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Freispruch... nichts anderes als Siindenvergebung." 139) - "Der Begriff der
Rechtfertigung entspringt einem juristischen, nicht einem medizinisch~chemi-
schen Bilde. Mit andern Worten: nicht die Anschauung schwebt vor, dass ein
Kranker durch Einflﬁssun% von Medizin geheilt, sondern dass ein Angeklagter
freigesprochen wird." 140)

Um der Gefahr zu entgehen, den Glauben als pers®nliche Leistung
zur Vermittlung der Rechtfertigung anzusehen, hat Albrecht Ritschl
postuliert, '"dass die Rechtfertigung nicht dem Individuum, sondern der
Gemeinde gelte. Die christliche Gemeinde ist im Besitz der Siindenvergebung.

An diesem Gute hat Anteil, wer sich zur Christengemeinde rechnet."l141) Miiller
meint dazu: "Diese Theorie bedeutet die grundsdtzliche Rechtfertigung des
Massenchristentums, welches freilich dem Individuum persdnliches Ringen er-
spart, vor pietistischen Extravaganzen schiitzt, aber auch die lebendige reli-
gidse Haltung entwurzelt." 142)

Wenn Hermann Cremer von Althaus senior unterstiitzt (Die Heilsbe-
deutung der Taufe im Neuen Testament, 1897), biblisch zu begriinden
sucht, dass sich die Rechtfertigung in der Taufe vollziehe,143)
sieht Miller die Schwierigkeit darin, dass bei der Praxis der
Siduglingstaufe "eine Rechtfertigung ohne Glauben vorschwebt".144) -
Miller kann sich dieser Auffassung nicht anschliessen, kann sich
aber auch mit der pers&nlichen Heilsaneignung durch den Glauben,
wie er von den Pietisten gesehen wird, nicht anfreunden.

Er weicht beiden aus und sieht die Rechtfertigung als '"Freispruch
im Endgericht, also einen Akt, der jenseits der Geschichte liegt".l145)

Hingegen hdlt Miilller fest an der Heilsgewissheit. "Die persdnliche
Glaubensverbindung mit Christus, in welchem der ewige Gott geschichtlich er-
schienen ist und sich greifbar gemacht hat, erhebt in die Welt der Ewigkeit."
146) Milller greift dann auf Luther und Melanchthon zuriick, die im
Erleben der Rechtfertigung oder Wiedergeburt "mortificatio und vivi-
ficatio, Tétung und Lebendigmachung durch Gesetz und Evangelium" 147) sahen.
Diese Betrachtung iUber die Rechtfertigung fihrt zur Heiligung
hiniiber. '"Sie ist so wenig wie die Lebendigmachung oder Wiedergeburt ein be-
sonderer Akt oder Prozess nach der Rechtfertigung, ein abgegrenztes Glied in
der Stufenfolge einer Heilsordnung. Sie ist die in Christus vollzogene gegen=-
wirtige Rechtfertigung des Gliubigen unter einem neuen Gesichtspunkt: sie ist
die Aneignung der menschlichen Persdnlichkeit durch und fiir den heiligen Gott."
148) - Nach Milller gibt R®m 6 den richtigen Aufschluss iiber die
praktisch verwirklichte Heiligung. Der gerechtfertigte Christ wird
angewiesen, "den Kampf gegen die Siinde aufzunehmen".l149) R3m 7 - welches
nach Miller mit Recht durch die Reformatoren den Zustand des ge-
rechtfertigten Christen schildert - zeigt die Gefahr, dass der
gerechtfertigte Christ im Kampf gegen die Siinde wieder zum Ge-
setz greift. Allerdings ist RS6m 7 "nicht der Normalzustand, sondern ein

139) E.F.K. Mdller, aaO, S. 4 und 5
140) ders., aa0O, S. S

141) ders., aao,
142) ders., aaoO,
143) ders., aaO,
144) ders., aaO,
145) ders., aao,
146) ders., aao,
147) ders., aaoO,
148) ders., aao,
149) ders., aao,
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freilich fast unvermeidlicher Krankheitszustand des gerechtfertigten Chri-
sten".150) - "Wenn der Christ nicht bestidndig in Christus bleibt, wenn er,
ob auch in bester Absicht, in eigener Kraft sittlich strebt, reibt ihn der
jdmmerliche Konflikt zwischen Wollen und Kénnen."151) Auch R8m 7,25
bleibt beim Dank fiir die Erl&sung ein '"beschimendes Ergebnis". 152) -
Gegenilber diesem Ringen stellt RSm 8 '"triumphierend fest, was wir in
Christus” haben. Milller zeigt im Zusammenhang ganz deutlich, dass
der Gldubige wirklich gerechtfertigt ist. "Bis zum letzten Atemzug
bleibt die Rechtfertigung der unverriickbare Punkt unseres Lebens, der durch
keine daraufgesetzte Heiligung iiberboten oder erginzt werden kann. In der Zu-
sammenfassung mit dem Gehorsamswillen Christi und seinem Opfer sind wir ge-
heiligt auf einmal (Hebr. 10,10)." 153) Und doch glaubt Miiller, dass
"die Rechtfertigung kein toter Punkt"154) ist und dass damit verbunden
auch die Heiligung eine doppelte Seite hat: "So ist Heiligung ge-
schehen und bleibt doch eine Aufgabe." 155) - In der Folge bringt Miiller
zuerst einen Hinweis auf Stellen, die die Heiligung mit der
Rechtfertigung zusammen als '"abgeschlossenen Akt Gottes" bezeichnet
(Heils-Indikativ). Dann folgen die Stellen iiber die Heiligung,
"die ich in Anlehnung an einen Spruch des Paulus Durchheiligung nennen m&ch-
te (1. Thess. 5,23)." 156) _ vperselbe Paulus, welcher die Christen als
Heilige anredet, mahnt sie zur Heiligung... Dieser Tatbestand, dass die Hei-
ligung Gottes Gabe und zugleich der Gldubigen Aufgabe ist, kommt in dem Wech-
sel ihres Subjekts zu deutlichem Ausdruck."157)

Miller versucht nun, den Uebergang vom paulinischen Heils-Indika-
tiv zum Heils-Imperativ erkldrend nachzuvollziehen:

" Eine vollstdndige Begriindung wird dieser Entwurf gewinnen, wenn ich darauf
hinweise, dass die evangelische Erkenntnis nicht nur von Rechtfertigung aus
dem Glauben, sondern auch von Heiligung aus dem Glauben zu sagen weiss. Man hat
beobachtet, dass die entscheidendsten Aufforderungen des Paulus zur Abtdtung
des alten Wesens und zum Wirken in Gottes Dienst in der abgeschlossenen Ver-
gangenheitsform des Aorist gegeben werden. Allerdings zeigt die griechische
Sprache der damaligen Zeit iiberhaupt eine Vorliebe fiir diese Formen, sodass
nicht aus jedem einzelnen Fall ein Schluss gezogen werden darf. Aber an gewis-
sen Stellen sind unwidersprechliche Fingerzeige zu entnehmen (Kol. 3,3.5):
'IThr seid gestorben... So tétet nun eure Glieder, die auf Erden
sind!' Diese geliufige Uebersetzung dringt uns férmlich die Frage auf: Wie
kann ich meine Glieder noch t8ten, wenn ich wirklich gestorben bin? Die pein-
lich genaue Wiedergabe des Aorist gibt die Antwort: 'Ihr seid gestorben...
So habt oder haltet nun eure Glieder abgetdtet, die auf Erden
sind!' Die siindigen Glieder zu tSten ist keine neue Aufgabe, sondern nur
Durchfiihrung dessen, was wir kraft der Lebensgemeinschaft mit Christus bereits
geschehen glauben. Auch Rém 6 (13 vgl. 19) spricht Paulus in deutlicher Abtd-
nung wechselnd in der Form der Gegenwart und der Vergangenheit: 'Begebet
nicht eure Glieder zu Waffen der Ungerechtigkeit, sondern... habt
oder haltet eure Glieder fiir Gott zu Waffen der Gerechtigkeit be-
geben!' Das erste wirde fiir Christen eine schlimme Neuerung sein, die Warnung
ergeht also in der Gegenwartsform. Das zweite ist keine Neuerung, sondern nur
ein folgerichtiges Bleiben in der eingeschlagenen Bahn: daher die Mahnung in
Form der Vergangenheit. Vollends deutlich wird der Tatbestand, wo wir nicht auf

150) E.F.K. Miller, aaO, S. 18

151) ders., aaO, S. 18
152) ders., aaO, S. 18
153) ders., aaO, S. 18
154) ders., aaO, S. 18
155) ders., aaO, S. 19
156) ders., aaO, S. 20
157) ders., aaO, S. 20
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einen Imperativ, sondern auf eine Aussage stossen (Gal. 5,24): 'Welche
Christus angehdren, die haben ihr Fleisch samt den Liisten und Be-
gierden gekreuzigt.' Die Lutheriibersetzung: 'Sie kreuzigen ihr Fleisch
samt den Liisten und Begierden' - legt den Gedanken nahe, dass den Ange-
hdrigen Christi nach ihrer Begnadigung nunmehr die Aufgabe erwachse, ihr
Fleisch zu kreuzigen. Das ist nach allem, was wir sagten, keineswegs grob un-
richtig. Aber bei ganz genauer, vielleicht etwas pedantischer Wiedergabe des
Apostelwortes, wie wir sie auch in der Elberfelder und in der Miniaturbibel
finden, enthiillt sich erst die eigentliche Glaubenswirklichkeit: die Heiligung,
die uns obliegt, ward uns bereits geschenkt. Jagen wir der Heiligung nach, so
geschieht es nicht aus eigener Kraft, sondern aus dem Glauben (Rém. 6,11):
'Haltet euch dafiir, dass ihr der Siinde gestorben seid und dass ihr
fiir Gott lebt in Christus Jesus, unserem Herrn!'

Diese Entdeckung der Heiligung aus dem Glauben, von der die Lehrbiicher der
Zunfttheologie nichts wissen, wurde von theologischen Aussenseitern gemacht, die
so oder so mit der Gemeinde derer, die mit Ernst Christen sein wollen, engere
Beriihrung pflegten. Ganz merkwiirdig finden sich hier sonst sehr verschieden ein-
gestellte Glieder zusammen, Kohlbriigge, der Zeuge der Rechtfertigung, und Jel-
linghaus (Das véllige, gegenwdrtige Heil durch Christus, 3. Auflage, 1898), der
seine theologischen Konzeptionen im Anschluss an die Oxforder Heiligungsbewe-
gung bildete." 158)

Sehr aufschlussreich ist auch die theologische Untersuchung von
Paul Althaus Paulus und Luther iliber den Menschen, 1938. Althaus
kennt die Vorst8sse Ritschls und der jungen religionsgeschichtli-
chen Richtung.l159) Den Ausschlag zu seinem Buch gab das theologi-
sche Wirken seines Tilbinger-Lehrers Adolf Schlatter.l60) Althaus
versucht - als iiberzeugter Lutheraner - aufzuzeigen, wo A. Schlat-
ter (nach Althaus) zu weit gegangen ist in seiner Ablehnung der
lutherischen Theologie. Das Hauptgewicht liegt aber auf der Fra-
gestellung: Was haben Paulus und Luther gemeinsam und wo hat Luther
Paulus missverstanden? - Der H8hepunkt und Mittelpunkt der Arbeit
ist die Untersuchung und Beurteilung von R&m 7,14ff.

Es ist beachtenswert, dass ein Lutheraner unmissverstdndlich deut-
licht sagt, dass inbezug auf R&m 7 '"die Deutung Augustins und der Refor-
mation sich exegetisch nicht halten ldsst".161)

Althaus macht darauf aufmerksam, dass bei der starken Betonung

des simul justus et peccator das paulinische posse non peccare un-
terdriickt wird.l162) pie M&glichkeit des Siindigens (posse peccare)
soll in paulinischer Ausgeglichenheit neben der M&glichkeit des
Sieges ilber die Siinde (posse non peccare) gezeigt werden.

Diese Sicht ist so wichtig fir unsere Weiterarbeit, dass wir in der
Folge &fters auf Althaus zuriickgreifen werden. Wenn aber - nach
Althaus - Rm 7,14ff nicht der Wiedergeborene gemeint ist, dann
kann der Kampf zwischen Fleisch und Geist in R8m 8 und Gal 5 nicht
mehr unter dem Gesichtspunkt von R8m 7 - im Sinne einer unl8sbaren
Paradoxie - gesehen werden!

158) E.F.K. Miller, aa0O, S. 21/22

159) P. Althaus, Paulus und Luther, 1938, Vorwort
160) ders., aaO

161) ders., aaO, S. 27

162) ders., aaO, S. 62
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0.1.6 DAS ANLIEGEN DER HEILIGUNGSBEWEGUNG DARGESTELLT
AN THEODOR JELLINGHAUS (1841 - 1913)

Die beiden grossen Exponenten der anglo-amerikanischen Heiligungs-
bewegung (Higher Life Movement) Charles G. Finneyl63) und R. Pear-
sall Smithl164), letzterer Griinder der Oxford Bewegung, fanden be-
reits eingangs Erwdhnung.

Aus den Tausenden, fiir die die Heiligungs-Konferenzen in Oxford
(1874) und in Brighton (1875) zum grossen geistlichen Erlebnis
wurden, wollen wir einen Mann herausgreifen, der das Anliegen der
Heiligungsbewegung in wiirdiger Weise fortfiihrte.

Theodor Jellinghausl65) war einige Jahre (ab 1865) Missionar der
gossnerschen Mission in Indien. Spdter (ab 1873) diente er als Pa-
stor in der preussischen Landeskirche. Beeinflusst von R.P. Smith
und der Heiligungsbewegung, schrieb er eine Dogmatik der Gemein-
schafts- und Heiligungsbewegung Das véllige, gegenwidrtige Heil
durch Cchristuml166), 1880. Es folgten weitere Auflagen in 1886,
1890, 1898, 1903. Jellinghaus wurde Grinder und Leiter einer Bi-
belschule fiir Gemeinschaftsprediger in Lichtenrade bei Berlin. Es
ist achtenswert, dass B.B. Warfield, der die Heiligungsbewegung
kritisch wiirdigt, mit Hochachtung von Jellinghaus spricht. Er bil-
ligt Jellinghaus zu, dass er ein guter Lutheraner geblieben sei und
dass er das Anliegen der Oxford-Heiligungsbewegung in niichterner
Weise weitergefiihrt habe im Gegensatz zu der Los Angeles Erweckung
der Pfingstbewegung.l67) -Warfield stellt die theologische Haltung
von Th., Jellinghaus neben diejenige des Gelehrten F. Godet aus
Neuenburg. 168)

Da es kaum mdglich ist, auf den gesamten Inhalt des zweib&dndigen
Werkes Das véllige, gegenwdrtige Heil durch Christum einzugehen,
beschridnken wir uns auf die wesentlichsten, fir die Thematik unse-
rer Arbeit wichtigen Ausschnitte.

In Band I Rechtfertigung allein durch Christum befasst sich Jel-
linghaus vor allem mit der '"vollbrachten Erlésung" (Kp. I), der '"Heils-
ordnung" und "Heilsannahme" (Kp. II + III), den Begriffen "Busse" (Kp. IV),
"Glaube" (Kp. V), "Rechtfertigung und Siindenvergebung" (Kp. VI), '"Bekeh-
rung" (Kp. VII), "Wiedergeburt" (Kp. VIII) und schliesst ab mit einer
Betrachtung iiber '"die Gewissheit des Gnadenstandes" (Kp. IX).

Jellinghaus zeigt in Kp. IV "Busse" nach einer Begriffserkldrung
von petdvoira, dass '"die Busse zur Glaubensannahme Jesu etwas Einmaliges,
aber etwas Bleibendes ist." 169) - "von einer Aufforderung zur stetigen Busse
ist in all den vielen Ermahnungsschreiben der Apostel an die gliubigen Christen
nicht eine Spur zu finden."

163) vgl. Charles G. Finney, Lebenserinnerungen, TB 1965, ferner The Theology
of Charles G. Finney in B.B. Warfield, Perfectionism, S. 166-215

164) vgl. B.B. Warfield, aaO, The Higher Life Movement, S. 216ff

165) vgl. RGG3 und B.B. Warfield, aaO, S. 403

166) vgl. dazu B.B. Warfield, aaO, The German Higher Life Movement in its Chief
Exponent, S. 400ff. In diesem Kapitel setzt sich Warfield kritisch ausein-
ander mit Jellinghaus und seinem oben erwdhnten Werk.

167) vgl. ders., aaO, S. 401 und 403

168) vgl. ders., aaO, S. 404

169) Th. Jellinghaus, Das vdllige, gegenwartige Heil, 1880, Bd I, Rechtfertigung,

170) ders., aaO, S. 60 S. 60
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Hingegen findet Jellinghaus die in guten pietistischen Schriften
gemachte Unterscheidung von grundsdtzlicher und tdglicher Busse
(vgl. zB August Hermann Francke) richtig. Leider habe Luther mit
dem unbiblischen Gebrauch von "tiglicher Busse" als das "tidgliche
Sterben mit Christo" verwirrend gewirkt.l17l1) So sei auch in den er-
sten drei Jahrhunderten '"Busse im Wesentlichen als etwas Einmaliges" an-
gesehenl?2) und in diesem Zusammenhang auch die 5. Bitte des Unser-
Vaters nicht als Bekenntnis der bleibenden Sindhaftigkeit aufgefasst
worden. Es "ist ganz unbiblisch, anzunehmen, dass jeder gldubige Christ tidg-
lich in solche erkannte Siinde falle und daher tdglich Busse thun miisse. Eine
Busse von einer erkannten Siinde ist nur dann eine wirkliche Busse von dieser
Siinde, wenn man dieser Siinde fiir immer den Riicken kehrt und in Christo im Glau-
ben die Kraft erwartet und findet, sie zu besiegen und zu lassen." 173) -

Im Anschluss an das Gesagte lehnt Jellinghaus das Arm-Siindertum
der Wiedergeborenen mit ganzer Entschiedenheit als unbiblisch
ab.174)

In Kp. VI "Rechtfertigung und Sindenvergebung” erkldrt Jellinghaus
anhand von vielen Stellen, dass nach seiner Erkenntnis '"Rechtferti-
gung und Siindenvergebung dasselbe sei". 175) Christus “fiir uns” ist unsere
Rechtfertigung.1l176) Der Gerechtfertigte "hat die volle Vergebung aller
seiner Siinden erlangt und ist v5llig in der Gnade und Erbe des ewigen Lebens."
177) Es ist Jellinghaus ein grosses Anliegen, die Ganzheit der Siin-
denvergebung als biblische Tatsache zu unterstreichen. Dabei findet
sich nirgends die Behauptung der absoluten Sindlosigkeit. Jelling-
haus lisst das posse peccare fiir den Gl&ubigen offen;178) aber er
unterstreicht daneben ganz fest das posse non peccare. "Darum dankt der
gldubige Christ tdglich fiir die Vergebung der Siinde und bittet vertrauensvoll,
dass sie ihm fernerhin zu eigen bleibe. Wenn ihm der Heilige Geist im Gewissen
aufdeckt, wie er wider Willen gestrauchelt hat und unterlassen hat zu thun, was
er thun sollte, so bittet er, dass ihm auch diese erkannten und verborgenen
Siinden um Christi willen vergeben werden und vergeben bleiben, und glaubt auch,
dass sie ihm nach Gottes Verheissung 1. Joh. 2,1-2 vergeben sind. So ist es also
so: die Wahrheit, dass unsere Rechtfertigung und Vergebung vollkommen ist, soll
uns getrost und freudig machen; die Wahrheit, dass sie eine bestindige sein muss,
und wir sie nur durch bestindigen Glauben haben, bewahrt uns vor Sicherheit und
treibt uns zum wachsamen, treuen Bleiben in Jesu Gnade." 179)

In Kp. VIII "wiedergeburt" versucht Jellinghaus nachzuweisen, dass
die Rechtfertigung identisch ist mit der Wiedergeburtl80) oder zwei
Aspekte desselben Ereignisses darstellen und demzufolge beide Begrif-
fe auswechselbar verwendet werden im NT. - Im weitern sieht Jelling-
haus eine grosse Gefahr und Anlass zur Verwirrung in der lehrmdssi-
gen Entwicklung der "wiedergeburt durch die Taufe”. 181)

171) Th. Jellinghaus, aaO, S. 61
172) ders., aaO, S. 61

173) ders., aaO, S. 61, vgl. dazu auch S. 254
174) ders., aaO, S. 62-66

175) ders., aaO, S. 166

176) ders., aaO, S. 168

177) ders., aaO, S. 178

178) ders., aaO, S. 181

179) ders., aaO, S. 184

180) ders., aaO, S. 198

181) ders., aaO, S. 198
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"Zur Wiedergeburt sind nach Aussagen der Bibel drei Dinge unbedingt notwendig.
(1) Das Wort Gottes oder das Evangelium, welches auch Wasser des Lebens
genannt wird.
(2) Der heilige Geist
(3) Der ans Kreuz erhdhte Jesus Christus, Sein Blut und Opfertod und Seine
Auferstehung." 182)

Demgegeniiber lehren "die lutherischen Bekenntnisschriften und auch Dr. Lu-
ther, besonders nach seinem Streite mit den Wiedertidufern, dass in der Taufe

die Wiedergeburt bei Kindern und Erwachsenen geschehe. Dennoch aber sagen sie
und predigen sie und dringen darauf, dass die Menschen alle in Busse und Glau-
ben an Christus erweckt, bekehrt und wiedergeboren werden miissen."183) - Jel-
linghaus sieht hier bei Luther einen Widerspruch. Einerseits fiihrt
er die Wiedergeburt auf die Taufe zuriick, anderseits bezeugt er

die neue Geburt aus dem Glauben und '"redet so, dass die auf die Wieder-
geburt der schon getauften, aber in Siinden lebenden Menschen dringenden Prediger
und Lehrer, wie Spener, A.H. Francke, Zinzendorf, Tersteegen, Gossner, Krumma-
cher, Wesley, Finney, Moody usw. und auch ein Baptist wie Spurgeon ganz mit ihm
iibereinstimmen und sich auf seine Worte berufen kdnnen." 184) - Jellinghaus
verlangt, dass die Lehre von Bekehrung und Wiedergeburt nie auf dem
Sakrament der Taufe aufgebaut werden diirfe und dass die Kinder- oder
Erwachsenentaufe in keinem Fall den Menschen von einer pers&nlichen
Glaubensentscheidung entbinde. Er gibt sich viel Milhe, deutlich zu
machen, dass in Tit 3,5 und R8m 6,3-5 von einer durch den heiligen
Geist vollzogenen innerlichen Taufe die Rede ist, die nicht iden-
tisch ist mit der Wassertaufe, letztere nicht ausschliesst, aber
nicht notwendig mit ihr zusammenf#llt.l185) - "Gegen die Lehre, dass die
Taufe der Kinder oder der Erwachsenen an sich schon die Wiedergeburt und Er-
neuerung durch den heiligen Geist bewirke, und dass jeder Getaufte wirklich wie-
dergeboren sei und eine neue, himmlisch gerichtete und gereinigte Natur habe,
sprechen zu sehr und zu klar die Thatsachen der christlichen Erfahrung", 186)
ganz abgesehen davon, dass die "notwendigen Kennzeichen der Wiedergeburt
und des Gnadenstandes, wie sie in der Bibel genannt werden, fehlen". 187) Diese
Kennzeichen sind: 1) '"Der Glaube an Christum, den Sohn Gottes" (S. 219);

2) "Der Friede mit Gott" (S. 220); 3) "Das freie Bekenntnis zu Christo und fiir
Christum" (S. 220); 4) "Die entschiedene Absage von aller und jeder bewussten
Siinde" (S. 220ff); 5) "Die Liebe zu Gott und Christo" (S. 223); 6) "Die Liebe zu
den Briidern und Schwestern in Christo" (S. 224); 7) "Die Demut vor Gott und
Menschen" (S. 225).

In Bd II behandelt Jellinghaus das Thema "Heiligung allein durch
Christum”. Auch hier kdnnen nur die allerwichtigsten Punkte zur Er-
wdhnung gelangen.

Jellinghaus bemerkt, dass ein falsches Verstdndnis von R&m 6; 7 und
8 fiir viele ein Hindernis zur "tieferen Erfassung der christlichen Heili-
gung in Lehre und Leben" darstellt.l88) Im Zusammenhang mit R8m 6,6 wer-
de gelehrt, "in dankbarer Liebe gegen den Gekreuzigten nun seinen alten Men-
schen tdglich zu kreuzigen, tdglich wegen seiner bis ins Grab vorkommenden neuen
Siinden und bleibenden innern Unreinigkeit Busse zu thun und Christo nachzufol-
gen". 189)

182) Th. Jellinghaus, aaO, S. 199
183)ders., aa0O, S. 206
184)ders., aaO, S. 207

185) ders., aaO, S. 208-210
186)ders., aaO, S. 211

187) ders., aaO, S. 219

188) ders., aaO, S. S5ff
189)ders., aa0, S. 6
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Aus R&m 7 werde abgeleitet, '"dass aber immer der Christ wieder tidglich
in erkannte Siinde falle, dass er immer wieder bekennen miisse: 'Was ich will,
das thue ich nicht; was ich aber nicht will, das thue ich.'"190)

Zu R8m 8: '"Gerade darin, dass man immer mehr zum Siinder wiirde und den heissen
Kampf zwischen Fleisch und Geist mit seinen Niederlagen und Siegen erfahre,
bestehe der Fortschritt im Christentume." 191)

" Ein stetiges Bleiben in Christo und stetiges Siegen iiber die Siinde, ein wirk-
liches Mit-Christo~Gestorbensein und Auferstandensein wird fiir unméglich ange-
sehen." 192) - Gerade das erschreckend weitverbreitete simul justus
et peccator ist fiir viele zur "Gewissenseinschliferung"l193) geworden. -
"So hoch uns die Midnner der Reformation stehen, wir diirfen nicht ihre Lehrweise
und ihren Heiligungszustand als uniibertrefflich hinstellen, als stdnden nicht
die Apostel in Lehre und heiligem Leben hoch iiber den Reformatoren." 194)

In Kp. III befasst sich Jellinghaus mit der Auslegung von R8m 7. Er
lehnt das reformatorische simul justus et peccator entschieden
abl95), sieht aber in Anlehnung an R.P. Smithl196), dass R8m 7 auch
nicht Darstellung eines Unbekehrten sein kann, und kommt zu folgen-
dem Schluss:

"Wir verstehen also Rém 7,7-24 von dem Zustande eines unter das Gesetz in ge-
setzliches Heiligungsstreben (d.h. ein Heiligungsstreben, in dem man nach dem
Gesetz sich selbst heiligen will, wdhrend ein Heiligungsstreben, in dem man durch
Christi Gnade und Einwohnung geheiligt sein will, ein evangelisches ist) gerate-
nen Christen." 197)

Otto Stockmayer teilt in diesem Punkt die Sicht seines Freundes
nicht ganz ); hingegen findet Jellinghaus einen Nachfolger seiner
Auslegung in Watchman Nee (gest. 1972).199)

In Rm 7,7-25 sieht Jellinghaus wichtige Anhaltspunkte iiber das
Wesen des Fleisches, die fir ihn wegweisend sind fir das richtige
Verstdndnis des Kampfes zwischen Fleisch und Geist in Gal 5 und
R&m 8.200)

Unter Kp. IV "Die Heiligungskraft des Todes und der Auferstehung
Christi"201) findet sich eine ausfilhrliche Betrachtung von R&m 6,
1-23202), wobei Jellinghaus die bereits oben erwdhnten Gedanken von
der "Taufe mit dem heiligen Geist" ausfiihrlich erl&utert. Eine wichtige
Feststellung finden wir bei Vers 6: '"Der alte Mensch ist (potentiell,
objektiv) schon auf Golgatha lidngst gekreuzigt und zum Tode bestimmt. Dies wird
bei den einzelnen Christen wirklich und thatsdchlich , sobald sie durch den hei-
ligen Geist an Jesum glauben und sich Jesu ergeben, um mit Jesu gestorben zu

190) Th. Jellinghaus, aaO, S. 6
191) ders., aaO, S. 6
192) ders., aaO, S. 7

193) ders., aao, S. 8

194) ders., aaO, S. 10
195) ders., aaO, S. 19
196) ders., aao, S. 15
197) ders., aaO, S. 25

198) vgl. O. Stockmayer, Gnade und Sinde, 19135, S. 38ff
199) vgl. W. Nee, Das normale Christenleben, 19642

200) Th. Jellinghaus, aaO, S. 30-35

201) ders., aaO, S. 54ff

202) ders., aaO, S. 60ff
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sein. Dadurch wird der siindliche Leib (der alte Siindenorganismus...) ausser
Wirksamkeit gesetzt, so dass der im Glauben geheiligte Christ der Siinde nicht
zu dienen braucht."203)

Auf den Heilsindikativ folgt der Heilsimperativ, welcher an den
Schliisselstellen, wo vom Ablegen des alten Menschen die Rede ist
(vgl. ausser R®m 6 auch Kol 3,3-5204) und Eph 4,20-25205)), im
Aorist ausgedriickt wird.

Damit der Gl&ubige innerlich wachsen kann in der Heiligung, braucht
es eine "ginzliche Hingabe von Leib und Seel' an den Herrn zum bleibenden,
vélligen, gehorsamen Eigentum."206)

Jellinghaus kann Wesley's und Finney's Sicht von einer "entire
sanctification" als einer zweiten, pl&tzlichen Stufe nach der Wieder-
geburt,nicht teilen. Dagegen aber findet er, dass auch Gldubige sich
"von neuem dem Herrn ganz hingeben, um seine Hilfe und Heiligungsmacht zu erfah-
ren". 207) - "Die Stelle Rém 12,1 'So ermahne ich euch, liebe Briider,
durch die Barmherzigkeit, dass ihr eure Leiber begebet zum Opfer',
ist offenbar nicht eine Ermahnung zur Uebergabe an Unbekehrte zur Bekehrung, son-
dern an gliubige, wiedergeborene Seelen zur tieferen und fortwihrenden Heili-
gung; denn sie ist ja an Wiedergeborene gerichtet." 208)

Dass eine solche v8lligere Uebergabe an Jesus bei '"gesegneten Jiingern
und Jiigerinnen Jesu" zZur "Vermehrung ihrer geistlichen Kraft, innern Freudigkeit
und Fruchtbarkeit" gefihrt hat, zeigt Jellinghaus am Beispiel Ter-
steegens.209)

Wir wollen die Ausschnitte aus der Heiligungslehre von Theodor Jel-
linghaus abschliessen mit einer von ihm verfassten Gegeniiberstel-
lung des reformatorischen Heiliqungsverstdndnisses mit der Heili-
gungslehre '"nach biblischem und apostolischem Vorbilde":

"So Kdstliches und Herrliches wir auch bei Luther iiber die wahre Heiligung fin-
den, so muss man doch bei griindlicherem Forschen zu der Erkenntnis kommen: Luther
und die Reformatoren waren nach langen Gewissensingsten unter dem Joche mdnchi-
scher, eitler Heiligkeitsbestrebungen, zu sehr eingenommen von der Herrlichkeit
des Trostes der Siindenvergebung und hatten eine solche Furcht vor selbstgerech-
tem Heiligungsstreben, dass sie iiber die Rechtfertigung wenig hinaus kamen und
undhnlich den Aposteln fast die ganze fernere Aufgabe und Gottwohlgefdlligkeit
des Christen in der Bewahrung der Siindenvergebung und der Rechtfertigungsgnade
suchten.

Infolge davon ldsst sich fast die ganze Lehre und Praxis der lutherischen und
(...) auch der reformatorischen Kirche in bezug auf die Heiligung in die Begriffs-—
bestimmung fassen: ‘justificatio quotidie interata est sanctificatio’, 'Die tdg-
lich wiederholte Rechtfertigung ist die Heiligung' oder 'Der rechtfertigende Glau-
be heiligt'. Also je mehr und je tiefer du dir tdglich deines Siindenelends in
Reue und Busse bewusst wirst und die Gnade Christi im Glauben fest und fester er-
greifst, je heiliger wirst du, je mehr wirst du voll Liebe, Demut, Geduld und

203) Th. Jellinghaus, aaO, S. 62
204) ders., aaO, S. 64

205) ders., aaO, S. 104/105

206) ders., aaO, S. 111

207) ders., aaO, S. 112

208) ders., aaO, S. 112

209) ders., aaO, S. 130
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Dankbarkeit werden. Darum der stets wiederholte Rat in so manchen Predigten

und Erbauungsbiichern: 'Erkenne und fiihle t#glich die Grdsse deiner Siinden-
schuld und deiner t#glichen Siinden und siindlichen Grundverdorbenheit in Reue
und Busse tiefer, so bleibst du in der Demut und in der Gnade und wirst so

voll Liebe und Heiligkeit, wie man es in diesem Leibe der Siinde und des Todes
iiberhaupt werden kann; denn im letzten Grunde sind und bleiben wir grundver-
derbt, nach allem Bésen begehrend und tidglich siindigend und Zorn verdienend bis
in's Grab, und allein Christi Verdienst und stellvertretendes Siihnopfer ist uns-
re Gerechtigkeit.' Oft wird geradezu gesagt, ...dass man immer mehr seine tiefe
Verdorbenheit und die Siindigkeit seines tdglichen Wandels und seine Unfdhigkeit,
es besser zu machen, erkenne und sich nun immer mehr ganz allein auf Christi
Verdienst verlasse. Ein derartiges Wort fiihrt Luther in den Tischreden schon
von Staupitz an: 'Ich will nicht mehr gereden fromm zu sein, ich habe unsern
Herrn Gott ja zu oft getduscht, will Gott bitten, um ein seliges Ende.'

Diese Anschauung spricht sich aus in manchen sonntiglich sich in gleicher Weise
wiederholenden Siindenbekenntnissen, in manchen liturgischen Beichtansprachen
und Abendmahlsansprachen und Gebeten, so wie in einer grossen Anzahl unserer
vielgesungenen Kirchenlieder, in denen zwischen dem Gnadenrufe des unbekehrten
Siinders und des in Gottes Wegen wandelnden, begnadigten Gotteskindes meist gar
kein Unterschied gemacht wird.

Es ist wahr, dass bei dieser Lehre viele gldubige Christen in Demut und treuer
Liebe ihrem Herrn gedient haben und im fréhlichen Glauben entschlafen sind.

Denn dies demiitige Sichverlassen allein auf die Gnade giebt einer gewissenhaf-
ten Seele grosse Kraft und tiefe Gottseligkeit. Dazu meinen diese gewissenhaf-
ten Seelen es doch etwas anders, als sie es ausdriicken und kimpfen treu wider

die Siinde in dem Vertrauen, dass vor schlimmen Siinden und Versinken in innere
Unreinheit sie des Herrn Gnade bewahren werde und erfahren, dass ihnen nach ihrem
Glauben geschieht.

Aber so sehr wir dies in christlicher Hochachtung gegen viele dieser Gottesminner
und Viter im Glauben anerkennen sollen, miissen wir doch sagen, dass diese Recht-
fertigungs- und Heiligungslehre nicht dem biblischen und apostolischen Vorbilde,
und besonders nicht dem biblischen Sprachgebrauche entspricht. Die Apostel ermah-
nen die Gliubigen wohl zu immer tieferer Demut und innerer Reinigung, aber wo
nicht besondere Siindenfille vorliegen, nie im allgemeinen iiber tiglich neu und
wieder gethane erkannte Siinden Busse zu thun und ihre alten Siinden aus dem Hei-
dentume von neuem zu bereuen. Sie setzen nie voraus, dass alle Gldubigen (die im-
mer Heilige von ihnen genannt werden) tidglich siindigen und tdglich fiir begangene
Siinden Busse thun miissten, um sich von neuem ihres Gnadenstandes gewiss zu wer-
den. Auch bei den apostolischen Vitern Ignatius, Justin, Irenaeus, Polycarp,
Tertullian findet sich nicht eine Spur von dieser Lehrweise. Den Aposteln steht
es immer in gleicher Weise fest, dass sie und die Gliubigen in Christo nicht nur
michtige Vergebungsgnade, sondern auch Heiligungsgnade und Sieg haben." 210)

210) Th. Jellinghaus, aaO, S. 142/143/144
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0.1.7 VON DER GEMEINSCHAFTSBEWEGUNG ZUM PERFEKTIONISMUS

Es ist ein hochinteressantes Phdnomen, dass die Heiligungsbewegung
in sehr kurzer Zeit eine der fruchtbarsten und blihendsten geistli-
chen Aufbriiche hervorgebracht hat: Die Gemeinschaftsbewegung (The
Fellowship Movement) .211)

In Deutschland ist es vor allem die Gnadauer-Konferenz, die besonde-
re Beachtung verdient:

"Férmlich beschlossen wurde dann auf der Generalversammlung des von Prof. Christ-
lieb in Bonn gegriindeten und geleiteten 'Evangelisationsvereins' am 13. und l4.
April 1887, eine freie Konferenz fiir das nichste Jahr und zwar nach der Kolonie
der Briidergemeinde Gnadau bei Schénbeck an der Elbe einzuberufen; als deren Zweck
wurde im Aufruf bezeichnet: 1. Auf Grund der biblisch-reformatorischen Grundan-
schauungen das Recht der gemeinschaftlichen Privaterbauung, der Gemeinschafts-
pflege, der Evangelisation, sowie der Laient#dtigkeit iiberhaupt in ihrem Verh#ltnis
zum geordneten Amt und den Organen der Kirche klarzustellen; 2. durch briiderliche
Gemeinschaft und Gebet sich neu zu stdrken fiir die vielfachen Aufgaben, welche die
Arbeit fiir das Reich Gottes uns in der Gegenwart vorlegt.

Unterschrieben war die Einladung u.a. von Prof. Christlieb, Jasper von Oertzen,
Jakob Gustav Siebel, Graf Bernstorff, D. Fabri, Graf Liittichau, Elias Schrenk,
Graf Korff, Graf Ed. Piickler, Pastor Dammann, Pastor Jellinghaus, Pastor Fr.
Coerper und Pastor Leonhard Miiller, Barmen; Prof. Pfleiderer, Pastor Herbst (Ans-
bach), Pastor Engels (Niimbrecht), Carl de Neufville, Otto Stockmayer, den beiden
Dietrich, Jensen (Brecklum), Thumm (Wilhelmsdorf), Pastor Witt (Havetoft), Pastor
Ziemendorff; also von den fiihrenden Minnern der Gemeinschaftssache in Schleswig-
Holstein, Berlin, Siegen, Rheinland und Siinddeutschland. Unter den 142 Teilnehmern
dieser ersten Konferenz (die vom 22. - 24.5.1888 in Gnadau tagte.D.H.) befanden
sich ausserdem noch u.a. Superintendent Schmalenbach (Mennighiiffen), Oberstleut-
nant von Knobelsdorff, Major von der Oelsnitz, von Viehbahn, Inspektor Theodor
Haarbeck von St. Chrischona, Inspektor Schiefer (Neukirchen), Johs. Seitz und Ih-
loff (Neumiinster).

Zunichst wurde die Gnadauer-Konferenz alle zwei Jahre gehalten, spidter jedes Jahr.
Eine Frucht dieses Zusammenschlusses und der Konferenz war die Griindung des 'Deut-
schen Verbandes flir Gemeinschaftspflege und Evangelisation', kurz: 'Gnadauer-Ver-
band' genannt, der die innerkirchlichen Gemeinschaftsverbdnde Deutschlands um-
fasst."212)

In der Schweiz waren es vor allem Pfr. Otto Stockmayer (gest. 1917)
213), glias Schrenk (gest. 1913)214) und Inspektor Rappard (gest.
1909), die das Anliegen der Heiligungs- und Gemeinschaftsbewegung in
ehrlichem, aufrichtigem Ringen um die ganze biblische Wahrheit wei-
tertrugen. Dass Christian Heinrich 2Zeller (gest. 1860) in Beuggen
215), Christian Friedrich Spittler (gest. 1867) in Basel216) und
Dorothea Trudel (gest. 1862) in Minnedorf?17) und ihr Nachfolger

211) vgl. dazu B.B. Warfield, Perfectionism, S. 312ff und J. Schmitt, Die Gnade
bricht durch, 19583, S. 352ff und E. Giese, Und flicken die Netze, Dokumente
zur Erweckungsgeschichte des 20. Jahrhundert mit einer Einordnung in die
Kirchengeschichte von Prof. D.Dr. Ernst Benz, 1976

212) J. Schmitt, Die Gnade bricht durch, 19583, s. 355/356

213) F. Hauss, Viter der Christenheit, 19683, s. 486ff

214) ders., aaO, S. 721ff

215) ders., aaO, S. 459ff

216) ders., aaO, S. 463ff

217) ders., aaO, S. 472ff
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Samuel Zeller (gest. 1912)218) schon wichtige Vorarbeit geleistet
haben, darf nicht libersehen werden. Gerade die letzten Jahrzehnte
vor der Jahrhundertwende und die ersten Jahre des 20. Jahrhunderts
sind von einem grossen erwecklichen Aufbruch in der Schweiz ge-
kennzeichnet.219)

Die geistliche Haltung der Gemeinschaftsbewegung findet neben Jel-
linghaus und Stockmayer220) in Elias Schrenk?2l) und in Pastor Ernst
Modersohn?22) Minner, die mit viel Umsicht und in gemissigter Hal-
tung das paulinische posse non peccare und die damit verbundene
Heilsfreude proklamierten, ohne einem falschen Perfektionismus zu
verfallen. Das beweist zB Schrenks Ausfiihrung "Ein wort iiber Siind-
losigkeit”.

Leider aber wurde vor allem von kirchlicher Seite her das evangeli-
stische und seelsorgerliche Anliegen der Gemeinschaftsbewegung nicht
richtig verstanden. Man war auch nicht bereit, darauf einzugehen.

Mit harten Worten wurden die Perfektionisten mit ihrem "Sieg iiber

die Siinde" verurteilt. Die neue Lehrauffassung, vor allem die Aus-
legung von R&m 6 - 8 wurde als Kampfansage gegen die reformatorischen
Grundsitze gewertet.223)

Dass in den Fussstapfen von Wesley und R.P. Smith etliche Verkiindi<=
ger an der 2-Stufen-Lehre (l. Stufe: Rechtfertiung = Wiedergeburt;
2. Stufe: v8llige Heiligung = "Geistesiberstrémung" oder "Geistes-
taufe" genannt) festhielten, brachte viel Unsicherheit in die Ge-
meinschaftsbewegung, trotzdem diese Sicht weder von Jellinghaus und
Stockmayer224) noch von Schrenk und Modersohn vertreten wurde. Die
gemdssigte Richtung sah Rechtfertigung und Heiligung bereits in der
Wiedergeburt geschenkt, wobei die Rechtfertigung als abgeschlossener
juristischer Akt, dagegen die Heiligung als Geschenk und als Aufgabe
gesehen wurde.

Durch die Entstehung der Pfingstgemeinde in Kansas, 1901225) und de-
ren Uebergreifen auf Europa (von Norwegen nach Kassel), wurde das
Anliegen der Gemeinschaftsbewegung noch mehr versplittert. Die Fron-
ten verhdrteten sich, wie es deutlich wurde in der Berliner-Erkld-
rung von 1909226), Allerdings hat sich seit der Zeit der "Berliner-
Erkldrung” manches gekldrt. Die gegenseitigen Urteile haben an

218) F. Hauss, aaO, S. 475ff

219) vgl. Joh. Kaser, Ich will der Gnade des Herrn gedenken, 1958; ferner Fritz
Berger, Von der Uberschwenglichen Gnade Gottes in meinem Leben, 19583

220) vgl. O. Stockmayer, Mit dem Geist Jesu erfdllt, 1958 (Neubearbeitung)

221) vgl. K. Weber, Elias Schrenk und seine Botschaft, 1960

222) vgl. E. Modersohn, Sieghaftes Leben, Stuttgart, Telos TB6, 19722; ferner
ders., Er fihret mich auf rechter Strasse, R. Brockhaus TB 15/16, 1960;
ders., Menschen, durch die ich gesegnet wurde, R. Brockhaus TB 63/64, 19645

223) vgl. K. Hutten, Das Buch der Sekten, 196610, S. 484ff

224) vgl. O. Stockqusg, Mit dem Geist Jesu erfdllt, 1958, vor allem Kp. I: Mds-
sen wir auf eine besondere Geistesmitteilung warten' S. 9ff

225) vgl. E. Giese, Und flicken die Netze, 1976, S. 125ff und die dort angefihrte
Literatur

226) Wortlaut der Berliner-Erkladrung, siehe E. Giese, aaO, S. 126ff
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Schidrfe verloren, aber durch die vielen geistigen und geistlichen
Umbriiche der letzten Jahre hat sich die Situation nicht verbessert
und viele theologische Fragen blieben letztlich unbeantwortet. Dass
zu diesem zT noch ungeldsten oder umstrittenen Thema auch die Frage
nach der christlichen Vollkommenheit im paulinischen Heiligungs-
verstdndnis sowie die Frage nach der Siindlosigkeit oder bleibenden
Siindhaftigkeit des Gl&ubigen gehdren, ist uns inzwischen deutlich
zum Bewusstsein gebracht worden.

Es ist ein hochgestecktes Ziel, wenn mit der vorliegenden Arbeit
der Wunsch verbunden ist, in diesem so notwendigen Kldrungsprozess
einen Schritt weiterzuhelfen.

0.2 Die UNTERSUCHUNG DES KAMPFES ZWISCHEN FLEISCH UND GEIST
BEI PAULUS SoOLL ALS WESENTLICHER BEITRAG ZUR KLARUNG
DER VOLLKOMMENHEITSFRAGE DIENEN

Der theologische Kurziiberblick hat mindestens eine Tatsache deut-
lich gemacht: Da wo die Themen "Christliche Vollkommenheit", "Hei-
ligung", "Siindlosigkeit oder bleibende Siindhaftigkeit des Gl&ubi-
gen" zur Diskussion stehen, wird - neben der Bergpredigt, dem
Hebrder- und 1. Johannesbrief - vor allem Paulus zitiert. Dabei
ist es auffallend, welch massgebliche Rolle die Kapitel 6, 7 und 8
des ROmerbriefes spielen.

So wie die Gegeniiberstellung von Glaube und Gesetz deutlich macht,
was unter der SitxaLocVvn 9eo0 zu verstehen ist (R&m 1 - 5), so ist
der Kampf zwischen Fleisch und Geist Kristallisationspunkt im Pro-
zess des &ayLaoudg beim Gerechtfertigten (R®m 6 - 8).

Der Galaterbrief weist dieselbe Struktur auf:
a) Die Ausschliesslichkeit der Positionen zwischen Glaube und
Gesetz im Ringen um die Gerechtigkeit Kp. 2,11-5,12.
b) Der Kampf zwischen Fleisch und Geist als tdgliche Verantwor-
tung und Chance des Gldubigen, sich in echter Freiheit zu
bewdhren Kp. 5,13-25.

Die beiden genannten Briefe zeigen die zentrale Bedeutung der Aus-
einandersetzung zwischen Fleisch und Geist im Leben des Gl&dubigen
und zwar nicht nur als theologisches Faktum, sondern als Bezugspunkt
zur Lebenspraxis (vgl. vor allem R&m 12 - 15 und Gal 6). Darum kann
mit Recht behauptet werden, dass im richtigen Verstdndnis des Kamp-
fes zwischen Fleisch und Geist nichts weniger als eine deutliche
Antwort auf die Frage nach der christlichen Vollkommenheit enthal-
ten ist. - Es handelt sich also bei unserer Themenstellung nicht um
eine Randfrage, sondern um den Brennpunkt des paulinischen Heili-
gungsverstdndnisses idberhaupt.
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0.3 STOFFWAHL UND METHODISCHES VORGEHEN

Der Kampf zwischen Fleisch und Geist steht bei Paulus nicht als
isolierte theologische Diskussion zur Debatte, sondern bildet einen
Teil der paulinischen Heiligungs- und Vollkommenheitslehre. Aus
dieser Erkenntnis ergibt sich die weitere Entfaltung des Themas.

Nach dem recht breitgefdcherten Einstieg wollen wir uns im ersten
Hauptteil einer vorldufigen Untersuchung der Begriffe Fleisch und
Geist bei Paulus zuwenden, um im zweiten Hauptteil die Grundziige
des paulinischen Heiligungsverstdndnisses anhand der Betrachtung
von R8m 6 und 7 aufzuzeigen. Der dritte Hauptteil wird zum H&he-
punkt der Arbeit hinfiihren, indem der Kampf zwischen Fleisch und
Geist nach R8m 8 und Gal 5 - im Kontext gesehen - zu konkreten
Schlussfolgerungen filhren kann, die einen Beitrag zur Kldrung der
Frage nach der Stellung des Gldubigen zur Siinde im paulinischen
Heiligungs- und Vollkommenheitsverstdndnisses leisten sollen.

Es ist unser Wunsch, aufzuzeigen, in welcher Weise das paulinische
Heiligqungsverstdndnis und Vollkommenheitspostulat aus der Sicht
des Kampfes zwischen Fleisch und Geist interpretiert werden kann.



ERSTER HAUPTTEIL

VORLAUF1GE UNTERSUCHUNG DER BEGRIFFE FLEISCH UND GEIST
BEI PauLus 227)

1.1 DER VERSCHIEDENARTIGE GEBRAUCH VON "sSarRx" BEI PAULUS

1.1.1 GRUNDSATZLICHES

Wenn wir - bei der Beantwortung der Frage nach der Stellung des
Gldubigen zur Siinde im paulinischen Heiligungs- und Vollkommen-
heitsverstdndnis - den Kampf zwischen Fleisch und Geist als Aus-
gangspunkt wdhlen, geschieht das nicht aufgrund einer vorangehen-
den anthropologischen Begriffsanalyse,228) welche die Formulie-
rung eines solchen Gegensatzes rechtfertigen kdnnte, sondern nur
aufgrund der Tatsache, dass Paulus selbst - sowohl im Galater-229)
als auch im R¥merbrief2?30) - diesen Gegensatz in sehr profilierter
Weise zum Ausdruck gebracht hat.231) Es ist nun unsere hauptsich-
lichste Aufgabe, ganz konkret zu fragen, was Paulus im genannten
Gegensatz einerseits mit odpE und anderseits mit nvebua gemeint
hat. Dabei kann sowohl auf die grundsdtzliche Neuheit und Selb-
stdndigkeit dieser paulinischen Formulierung hingewiesen werden
232) als auch auf den vorbereitenden Gebrauch im AT233). Wenn wir

227) Literaturhinweis: W. Barclay, Fleisch oder Geist, 1962; Baumgirtel, Fleisch
im AT, Th Wb, VII, S. 1l05ff und Geist im AT, Th Wb, VI, S. 357ff; Bultmann,
Theologie des NT, 19583; Conzelmann, Theologie des NT, 19682; Cremer, H.,
worterbuch, 18937, odpE, s. 829ff / nvebua, s. 787ff; Feine, P., Theologie
des NT, 19518; Gutbrod, W., Paulinische Anthropologie, 1934; Holsten, Paulus
und Petrus, 1868, 5355; S. 372ff; Holtzmann, Ntl. Theologie, 19112,
Juncker, Ethik des Paulus, 1904; Kamlah, Geist, Theol. Begriffslexikon, 1967,
S. 479ff; Kleinknecht, Griech. Pneumabegriff + NT, Th Wb, VI, S. 355ff;
Kdmmel, Theologie des NT, 1976; Nee, W., Der geistliche Christ, Bd 1 - 3,
1975; Ladd, Theology of the NT, 19752, Kp. 33/34, S. 457ff; Lexikon zur Bibel,
1960, Fleisch, Sp. 407f / Geist, Sp. 453ff; Lohmeyer, Probleme Paulinischer
Theologie, 1954, vor allem Kp. III, Sinde, Fleisch und Tod, S. 75ff; Luther,
R., Ntl. Worterbuch, 196617 , Fleisch, S. 53f / Geist, S. 68f; Pfleiderer,
Paulinismus, 1873; Ridderbos, H., Paulus, 1970; Schweizer, E., Neotestamenti-
ca, 1963, s. 180ff / nmvebua, Th Wb, VI, S. 413ff / odpE, Th wb, VII,
S. 99ff und S. 124ff; Schlatter, A., Theologie der Apostel, 19222; Seebass,
Fleisch, Theol. Begriffs-Lexikon, 1967, S. 342ff; Stalder, Heiligung bei
Paulus, 1962, vor allem S. 387ff; Wendt, Fleisch und Geist, 1878.

228) vgl. die unter Fussn. 227) aufgefihrte, einschlagige Literatur

229) vgl. vor allem Gal 5

230) vgl. vor allem RSm 8

231) vgl. die tabellarische Gegeniberstellung hienach unter Pkt 1.3, S. 54

232) vgl. Pkte 1.1.4 und 1.1.5 hienach, S. 45-47

233) vgl. Pkt 1.1.2: Die Bedeutung von "Fleisch"im AT, S. 42/43
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uns - was das Letztgenannte betrifft - hauptsdchlich auf das AT
meinen beschrdnken zu kdnnen, geschieht das deshalb, weil nach
unserer Meinung von einem griechisch-hellenistischen Einfluss
auf die paulinische Terminologie nicht die Rede sein kann.234)
Auch bei den Griechen werden bekanntlich die Begriffe odpf und
nvebua als Andeutung eines innermenschlichen "anthropologischen”
Konfliktes gebraucht.235) Dabei fungieren aber sowohl Fleisch
als auch Geist als Definition eines natlirlichen Dualismus zwi-
schen den niedrigen, physischen und den hdhern, spirituellen
Trieben im menschlichen Wesen.236) Mit einem solchen natiirlichen
- oder wie bei den Gnostikern 237) auf einen metaphysischen Dua-
lismus zurilickgehenden - anthropologischen Zwiespalt hat der von
Paulus aufgezeigte Gegensatz zwischen odpf und nvelua - wie mehr
und mehr zugestimmt wird - nichts zu tun.238) o&pE ist in der
paulinischen Verwendungsweise und Komplexitdt bei aller schein-
baren dussern Uebereinstimmung nicht in Einklang zu bringen mit
der griechischen Auffassung. So ist auch nveGua in dieser Aus-
einandersetzung, wie wir sehen werden, nicht das anthropologi-
sche "Gegeniiber" von Fleisch, sondern ganz anderer Herkunft und
Qualit&t.239) per Kampf zwischen Fleisch und Geist bei Paulus
ist darum ein grundsdtzlich anderer -als die Ueberwindung eines
physisch-spirituellen Dualismus im menschlichen Wesen.

Nicht wesentlich anders steht es mit der oft in die Diskussion
einbezogenen rabbinischen Auffassung der zweierlei Triebe im Men-
schen: "yetser hatob"240) und "yetser hara".24l) Wieviel n&her
Paulus (zB in seiner dramatischen Schilderung in R&m 7) auch im-
mer dem rabbinisch-jiidischen als dem moralphilosophischen grie-
chischen "Modell" steht, der Gegensatz zwischen Fleisch und

Geist bei Paulus geht, wie wir sehen werden, weit iliber die jii-
dische Terminologie (auch iiber RSm 7!) hinaus. Alles, was wir
zum bessern Verstdndnis des paulinischen Gegensatzes beizubringen
vermdgen, scheint uns in der von mehreren Fachgelehrten analy-
sierten at. Begrifflichkeit vorgegeben. Wir erlauben uns deshalb,

234) vgl. u.a. W. Barclay, Fleisch oder Geist, S. 9-11; E. Schweizer, Th Wb
VII, S. 122f und S. 131 £

235) G.E. Ladd, Theology of NT, S. 470

236) WwW. Barclay, aaO, S. 9-11

237) vgl. Gilles Quispel, Gnosis als Weltreligion, S. 19ff und S. 66ff; ferner
E. Schweizer, Th Wb VII, S. 149-151

238) vgl. E. Schweizer, Th Wb VII, S. 131/132

239) vgl. Ausfihrungen unter Pkt 1.2 hienach: Das paulinische Verstdndnis von
"Pneuma”, S. 47ff

240) "Wurzel des Guten" als das "Rein-Geistige" im Menschen, vgl. W. Barclay,
aa0o, S. 9

241) "sidndenwurzel" in der Bedeutung von "Sinnlichkeit", vgl. W. Barclay, aaO,
S. 9
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indem wir dort ankniipfen, nachfolgend eine kurze Zusammenfassung
des einschldgigen Materials aus dem AT zu geben. Wir hoffen, auf
diese Weise imstande zu sein, sowohl die paulinische Ankniipfung

an das AT als auch das Besondere und die Selbstdndigkeit seines

Gebrauchs dieser Termini ins rechte Licht zu riicken.

1.1.2 DIE BEDEUTUNG VON "FLEISCH" IM AT

In den Texten des AT finden wir den Ausdruck 1u: (= Fleisch) unge-
f&hr 250 mal. Dass “?¥2 umfassender ist in seiner Bedeutung als das
ntl. odpE, zeigt die verschiedenartige Uebersetzung durch die LXX:
odpE (l45mal), upéagc (79mal), ocdua (23mal), xpdg (l4mal), &vdpwnog
(Gen 6,13; Hi 12,10).242)

%3 bedeutet243) neben der Fleisch-Substanz bei Mensch (Lev 13,2ff.
u.a.) und Tier (Ez 4,14 u.a.) im erweiterten Sinne den Leib und
Kérper des Menschen (Gen 2,23 u.8.). W3 %2 bezeichnet die Gesamt-
heit aller Lebewesen (Gen 6,17 u.8.), oft auch die ganze Menschheit
(Jes 40,5.6.u.8.) oder jedermann (Jes 66,23.24 u.b.).

Mit 70K 792 (= ein Fleisch) wird die Ehe als engste menschliche Ge-
meinschaft "und g&ttliche Institution bezeichnet (Gen 2,24). Ferner

dient »7wan @2 (= Fleisch von meinem Fleisch) als Ausdruck fir die
Blutsverwandtschaft (Gen 2,23; 29,14; 2 Sam 19,12.13 u.8.), im wei-
tern Sinn fir Volksgenossen (Jes 58,7).

Im libertragenen Sinn ist g3 "Ausdruck fiir die gesamte Hussere Existenz des
Menschen" 2447 (Ps 16,9 u.5.), kann auch fiir die innere Haltung des
nach Gott Verlangenden gebraucht werden (Ps 63,2; 84,3). Fleisch ist
Ausdruck der Vergdnglichkeit des Menschen (Jes 40,6-8: "Alles Fleisch
ist Gras und alle seine Giite wie eine Blume auf dem Felde. Das Gras
verdorrt, die Blume verwelkt... aber das Wort unseres Gottes bleibt
ewiglich"). Schweizer sagt: '"Gut alttestamentlich ist der Gegensatz zwi-
schen Fleisch als dem Schwachen, Begrenzten, Verginglichen und Jahwe." 245) Der
Mensch als Geschdpf muss sich seiner ganzen Hilflosigkeit bewusst
werden. Wer sich auf menschliche Hilfe stiitzt, wird enttduscht sein.
(2 Chr 32,8: "Mit ihm ist ein fleischlicher Arm; mit uns aber ist der
Herr, unser Gott..."; Jes 31,3: '"Denn Aegypten ist Mensch und nicht
Gott, und ihre Rosse sind Fleisch und nicht Geist...")

Wer sich auf sich selber oder fremde menschliche, widergdttliche
Hilfe verldsst, steht unter dem Fluch Gottes. Das Gegenteil - Segen -
kommt {iber den Gott-Vertrauenden. (Jer 17,5.7: "Verflucht ist der
Mann, der sich auf Menschen verldsst und hilt Fleisch fiir seinen Arm
und mit seinem Herzen vom Herrn weicht... Gesegnet aber ist der Mann,
der sich auf den Herrn verlidsst und des Zuversicht der Herr ist.")

241) vgl. vor allem H.H. Wendt, aaO; H. Cremer, aaO; Baumgadrtel und Schweizer, aaoO.

242) Baumgartel, Th Wb VII, S. 107

243) ders., aaO, S. 105ff

244) ders., aao, S. 106

245) E. Schweizer, RGom 1,3f und der Gegensatz von Fleisch und Geist , Neotesta-
mentica, 1963, S. 181
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Am nichsten an die von Paulus im iibertragenen Sinn gebrauchten o&ofE-
Stellen, kommt 3?3 als Ausdruck der Verderbtheit der menschlichen
Natur in ihrer Auflehnung gegen Gott (Gen 6,3.12: "Die Menschen wol-
len sich von meinem Geist nicht mehr strafen lassen; denn sie sind
Fleisch... Da sah Gott auf die Erde; und siehe, sie war verderbt;
denn alles Fleisch hatte seinen Weg verderbt auf Erden.").246)

Zusammenfassend zeigt sich folgendes Bild im AT:

- der anthropologische Aspekt von g3
Fleisch - Leib - Menschheit - Ehe - Blutsverwandtschaft - Volkszu-
geh8rigkeit

- der iilbertragene Sinn von 1p3
Als 37p2 ist der Mensch vergdnglich, hilflos, schwach und begrenzt

- 2pa als ethisch-religidser Beqgriff angedeutet
Mit Gen 6,3.12 kommen wir in die Ndhe des paulinischen Gebrauchs
von 0dpE. Schon hier wird deutlich, dass der in die Siinde gefallene
Mensch (Gen 6,2.3) in seiner Wesenheit als 993 im Gegensatz zu den
Einwirkungen des Heiligen Geistes steht und auf diese Weise dem
Fluch Gottes verf&dllt.

Sehr aufschlussreich ist an dieser Stelle ein Hinweis auf die Qum-
ran-Gemeinderegel (QS)247), wo 19) in gleicher Weise zur Anwendung
kommt, wie in der genannten Genesis-Stelle: "Doch ich gehdre zur
ruchlosen Menschheit, zur Menge des frevelnden Fleisches (4¢3
91Y). Meine Siinden, meine Uebertretungen, meine Verfehlungen samt
der Verderbtheit meines Herzens gehdren zur Menge des Gewiirms und
derer, die in Finsternis wandeln"248).,.. "Wenn ich wanke, so sind
Gottes Gnadenerweise meine Hilfe auf ewig. Und wenn ich strauchle
durch die Bosheit meines Fleisches (%) 111Y32), so besteht meine
Gerechtigkeit durch die Gerechtigkeit Gottes in Ewigkeit."249)

1.1.3 DER GEBRAUCH VON o©dpE BEI PAULUS

Wir wollen uns nun den paulinischen Schriften zuwenden. Lohmeyer
schreibt: '"Das Wort Fleisch begegnet bei Paulus 78mal. Von dieser Fiille tragen
R6m und Gal mit 63mal die Hauptlast, die in #hnlich iiberragender Hiufigkeit auch
die Begriffe Siinde und Gesetz verwenden." 250)

246) gegen H.H. Wendt, Fleisch und Geist, 1878, S. 10ff
vgl. dazu G.F. Oehler, Theologie des AT, 1891, S. 262 und J.B. Payne, The
Theology of the Older Testament, 19746, s. 204ff

247) Die Texte aus Qumran, QS XI, Minchen 19712

248) aa0, Qs XI, 9.10

249) aaO, QS XI, 12

250) E. Lohmeyer, Probleme paulinischer Theologie, 1954, Kp. III, S. 103
Beachtenswert ist die kleine Wortstatistik, die Lohmeyer in der Fussnote 2
(S. 103) beifigt:

Rm I Cor II Cor Gal Zus dbrige Briefe
odpE 26 10 11 18 65 15
duaptla 47 4 3 3 57 3
véuog 71 8 - 32 111 3 (nur Phil)

9dvatog 22 8 9 - 39 7
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Dass Paulus sehr stark im AT verwurzelt ist, zeigt sich bei ge-
nauerer Untersuchung sofort aus den genannten Parallelen.

1.1.3.1 OdpE ALS BEZEICHNUNG DES KORPERS (LEIBES)251)

Mit odpE wird die "leibliche Existenz des Menschen bezeichnet" 252) und
kann synonym stehen fiir oc®dua253) (zB RSm 2,28: "auch ist nicht das
eine Beschneidung, die auswendig am Fleisch (&v capu() geschieht").
In Gal 4,14 wird von etlichen Uebersetzungen "év tfj capu( uouv" mit

an meinem Leibe oder an meinem Kérper wiedergegeben (ebenso bereits V.
13). Weitere wichtige Stellen sind Eph 2,11; Kol 2,1.5. In V. 5
spricht Paulus von seiner leiblichen (tfj oapu() Abwesenheit (vgl.dazu
das auswechselbar verwendete T ocwuatt. in 1 Kor 5,3). Eine ganz
wichtige Stelle findet sich in 1 Kor 6,15-20, wo Paulus ausfiihrt,
dass die Leiber (td ocwuata) der Gliubigen Glieder Christi (uéAn
¥xPpLotod) sind und dass sie als solche nicht missbraucht werden sol-
len zur Hurerei, denn wer an der Hure hingt ist ein Leib (&v ocdua)
mit ihr; "denn es werden - heisst es - die zwei ein Fleisch (odpna
ufav) sein" (V. 16). Vielmehr sollen sie als teuer Erkaufte (V. 20)
an und mit ihrem Leibe (&v 1§ oduatL) Gott verherrlichen. Interessant
ist auch 2 Kor 4,10.11, wo Paulus odpE und odua auswechselbar ver-
wendet. Zur Frage des oxdéAoy t§ ocapwl ("Pfahl im Fleisch") in 2 Kor
12,7 vgl. Gutbrod, aaO, S. 1l42.

1.1.3.2 "EIN FLEISCH" ZUR BEZEICHNUNG DER EHEGEMEINSCHAFT

vgl. dazu Gen 2,24 (siehe oben) und 1 Kor 6,16 sowie Eph 5,31 (in
Uebereinstimmung mit LXX-Text von Gen 2,24).

1.1.3.3 O4pE 2ZUR BEZEICHNUNG VON IRDISCH-VERWANDTSCHAFTLICHER ODER
V8LKISCHER BEZIEHUNG

In R8m 1,3254) wird uns gesagt, dass unser Herr Jesus Christus watd
odpra (nach seiner fleischlichen dh irdisch-menschlichen Herkunft)
aus dem Geschlecht des K¥nigs David stammt.255) In RSm 9,3 nennt
Paulus seine Landsleute (die Israeliten) "meine Brider”, um derer-
willen er bereit widre, verstossen zu werden von Christus, um sie zu
gewinnen, die seine Verwandten sind xatd odpxa (vgl. RSm 11,14;

1 Kor 10,18; Eph 2,11).

251) E. Schweizer, Th Wb VII, S. 124

252) ders., aaO, S. 124; Fussnote 214: "Es ist darum immer der lebende Mensch
damit bezeichnet. Fir totes Tierfleisch steht wofng R 14,21; 1 K 8,13."

253) vgl. Gutbrod's Ausfihrungen zu aiyn und dessen Verwandtschaft mit odpE und

N, Die Paulinische Anthropologie, 1934, S. 32ff

254) vgl. E. Schweizer, Rdm 1,3f und der Gegensatz von Fleisch und Geist vor und
bei Paulus, aaO, S. 180

255) vgl. die Geschlechtsregister von Joseph (Mt 1,1ff) und Maria (Lk 3,23ff). Dass
Paulus in Rdm 1,3 in keiner Weise die von seinem Reisebegleiter Lukas bezeug-
te Jungfrauengeburt Jesu Christi (Lk 1,35ff) widerlegen will, geht ganz
deutlich aus Rdm 1,4 hervor.
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1.1.3.4 "FLETSCH" ALS SAMMELBEGRIFF FUR ALLE MENSCHEN

Das atl. 193~ %> (= alles Fleisch, jedermann) findet sich auch wieder
bei Paulus. In R8m 3,20 gebraucht er es in der Negation: '"Denn aus
des Gesetzes Werken wird nicht gerechtfertigt ™doa o4pE256) vor ihm =
vor ihm (Gott) wird niemand gerechtfertigt," denn durchs Gesetz kommt
Erkenntnis der Siinde. Affirmativ ausgedriickt finden wir es in V. 23:
"ndvteg vdp fjuaptov" (denn alle haben gesiindigt). Vgl. dazu auch Gal
2,16; 1 Kor 1,29.

1.1.3.5 "FLEISCH UND BLUT" ALS AUSDRUCK DER MENSCHLICHEN
VERGANGLICHKEIT

Im Auferstehungskapitel (1 Kor 15) erkldrt Paulus in V. 50: "Das

sage ich aber, lieber Bruder, dass O4pE wal alua das Reich Gottes
nicht ererben kénnen." (Vgl. Gal 1,16 und Eph 6,12). Der Leib der
Gldubigen bleibt dem physischen Tod unterworfen (RSm 8,10.11). Beim
Schall der letzten Posaune (1 Kor 15,52) wird ein neuer himmlischer
Leib (V. 40), ein Geist-Leib (o@dua mvevuatiudv) (V. 44ff) auferstehen.
Alle Schwachheit wird iiberwunden und in Kraft verwandelt sein (V.43).

1.1.4 "IM FLEISCH" UND "NACH DEM FLEISCH"

Lohmeyer257) macht darauf aufmerksam, dass die paulinische Ausdrucks-

weise watd odpua und év capu( in doppelter Weise zur Anwendung kommt:

(1) einmal, um die irdische Existenz des Menschen zu bezeichnen

(2) zum andern, um den ungldubigen Menschen in seiner Auflehnung ge-
gen Gott darzustellen oder beim Gldubigen das innere Ringen zwi-
schen dem Fleisches-Prinzip und den Wirkungen des Geistes aufzu-
zeigen.

Anders ausgedriickt: Paulus gebraucht watd cdpua und é&v ocapul sowohl
anthropologisch als auch im Sinne eines ethisch-religi®sen Wertur-
teils. Der Kontext wird erhellen, zu welchem Bereich die jeweilige
Formulierung gehdrt.258)

1.1.5 "FLEISCH" UND SUNDE

Was wir im Bereich des AT mit der Stelle in Gen 6 angedeutet haben,
wird nun bei Paulus weitergefiihrt. Es ist nicht ausgeschlossen, dass
der Apostel Kenntnis hatte von der vorerwdhnten Qumran-Gemeinderegel
(QS). Ob aber beim Apostel an eine Beeinflussung von seiten Qumrans
gedacht werden kann, bleibt fraglich, da in derselben Gemeinderegel
Ausfiihrungen gemacht werden iiber Siihne, Reinigung von Siinden und ii-
ber Vollkommenheit in Vérbindung mit dem Wandel nach dem Gesetz so-
wie iiber Gerechtigkeit259), die verschiedenen zentralen paulinischen
Aussagen (zB RS8m 3 und Gal 3) diametral entgegenstehen.

256) Das hebr. *n-%» in Ps 143,2 ist synonym mit 1??"5?

257) E. Lohmeyer, aaO, S. 105ff

258) vgl. P. Feine, Theologie des NT, 19518, S. 256

259) Die Texte aus Qumran, QS III u XI, Minchen 19712
vgl. dazu E. Schweizer, Rdm 1,3f und der Gegensatz von Fleisch und Geist,
Neotestamentica, 1963, S. 185 (und K.G. Kuhn, 2z Th K, 1952, S. 210f)
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Paulus vollzieht den Schritt von der Anthropologie in den religi8s-
ethischen Bereich des Mensch-Seins.260) Sehr fein charakterisiert
H. Ridderbos diesen Uebergang: '"Nicht weniger kennzeichnend ist der auf-
fallende, fiir Paulus typische Gebrauch des Begriffs Fleisch (sarx); einerseits
bezeichnet es das Menschliche in seiner Schwachheit, Abhdngigkeit von Gott und
Vergidnglichkeit, andererseits ist es die prignante und sehr bestimmte Bezeich-
nung des Menschen in seiner Siinde und meint also die Gleichsetzung Mensch =
Siinder." 261)

Es kann festgestellt werden, dass Paulus an einigen Orten Siinde und
Fleisch in engste Beziehung bringt. Der Mensch ohne Christus ist
Fleisch und in diesem Zustand an die Macht der Siinde versklavt (vgl.
R6m 7,5.14: "Denn als wir Fleisch waren, wirkten die Leidenschaften
der Siinden, die durch das Gesetz erregt wurden, in unsern Gliedern,
um dem Tod Frucht zu bringen"... "Denn wir wissen, dass das Gesetz
geistlich ist, ich aber bin fleischlich, unter die Siinde verkauft";
Eph 2,3: "Unter diesen hatten auch wir einst alle unsern Verkehr in
den Begierden unseres Fleisches, indem wir den Willen des Fleisches
und der Gedanken taten und von Natur Kinder des Zorns waren wie auch
die anderen.").

E. Schweizer?62) fiihrt Gal 6,8 ("Denn wer auf sein Fleisch s#t, wird
vom Fleisch Verderben ernten'") als Beleg dafir an, dass man Paulus
missverstehe, wenn man ihn in der Denkkategorie des Sp&tjudentums
oder des Hellenismus sehe. Vielmehr sei '"die fiir Paulus charakteristische
Verbindung von Fleisch und Siinde die alttestamentlich vorgegebene: siindig ist das
Bauen des Menschen auf Fleisch263)..." Dass aber die Identifikation Fleisch-
Siinde sich nicht nur auf eine Fehlhaltung des christuslosen Menschen
griindet, wird uns durch Paulus in R86m 5,12-21 nahegebracht.264) Ganz
wichtig ist V. 12: "Darum, wie durch einen Menschen die Siinde in die
Welt gekommen ist und durch die Siinde der Tod und so der Tod zu allen
Menschen durchgedrungen ist, weil sie alle gesiindigt haben." - Adam
hat der Siinde, "hier als personifizierte Macht vorgestellt, die Tore der Welt
gedffnet; mit der Siinde kam dann unumginglich auch der Tod: 'und so (dh auf
diesem von dem einen Menschen erdffneten Weg) ist der Tod auf alle
Menschen iibergegangen, weil sie alle gesiindigt haben'. In ihrer Siinde
sind alle Menschen mit Adam verbunden." 265) - Mit Tod ist hier nicht ein-
fach nur der leibliche Tod bezeichnet, '"sondern der Tod im umfassenden
Sinn des Wortes, der nun das ganze Leben des Menschen beherrscht.'"266) Es handelt
sich hier also nicht nur um "ein verkehrtes Aussein-auf, ein verkehrtes
Trachten" 267), sondern um ein totales "Unterworfensein unter das Urteil, das
dieser Todes- und Siindensituation zugrunde liegt." 268)

260) vgl. R. Bultmann, Theologie NT, 19583, § 22 OdpE, S. 232ff; § 23 Fleisch und
Sdnde, S. 239ff
vgl. W. Gutbrod, Paulinische Anthoropologie, 1934, Der Mensch als Fleisch,
S. 92ff; Das Verhdltnis von Sinde und Fleisch, S. 145ff
vgl. A. Juncker, Ethik des Paulus, 1904, S. 39ff

vgl. E. Schweizer, Th wb VII, OdpE als Subjekt der Sinde, S. 131ff
261) H. Ridderbo¥, Paulus, 1970, S. 73 (vgl. S. 73=78)

262) E. Schweizer, Th wb VII, S. 131/132
263) ders., aa0, S. 132
264) vgl. A. Juncker, aaO, S. 43-47 und H. Ridderbos, aaO, S. 74-78

265) H. Ridderbos, aaO, S. 75

266) E- Schnepel, Romerbrief, Kp. 5, 1973, S. 5l
267) R. Bultmann, Theologie NT, 19583

268) H. Ridderbos, aaO, S. 77
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Der in diese Todes- und Verzweiflungslinie hineingestellte Mensch
ist odpE. Mit odpE ist nicht etwa nur die sinnliche Sphire gemeint,
sondern das ganze siindige Menschsein vom voO¢ bis in die uéan.269)
Erst in einer Begegnung mit Christus und in der gl&dubigen Annahme
seines Heils (R8m 3,24ff) vollzieht sich der gewaltige Wechsel von
der Zustdndlichkeit des Bestimmt-Seins durchs Fleisch (dh durch die
Siinde) zur neuen Zustdndlichkeit des Lebens aus dem Glauben: &v
nveduatL (R3m 8 und Gal 5).

Von dieser Warte her ldsst sich die Situation des an die Siinde ver-
sklavten Menschen in R8m 7 (im Fleisch und nach dem Fleisch zugleich
270)) richtig abgrenzen gegen das Leben im Geist nach R&m 8.

Um an dieser bedeutungsvollen Stelle richtig differenzieren zu k&n-
nen, missen wir uns vorerst dem paulinischen mnvebua-Verstdndnis zu-
wenden, um von der Gegensdtzlichkeit her - als weitere Etappe - das
Prinzip der odpf darstellen zu k&nnen.

1.2 DAS PAULINISCHE VERSTANDNIS VON "PNEUMA"271)

1.2.1 GRUNDSATZLICHE FESTSTELLUNGEN

Wir haben bereits unter Pkt 1.1 "Der verschiedenartige Gebrauch
von 'sarx' bei Paulus" darauf hingewiesen, dass der nveGua-Begriff
in der Beschreibung des Kampfes zwischen Fleisch und Geist nicht
einfach anthropologisches "Gegeniiber" von odpE sein kann. nvedua
muss - ebenso wie der paulinische Gebrauch von odpfE - sowohl gegen
das griechisch-hellenistische als auch gegen das rabbinische Ver-
stdndnis abgegrenzt werden.272)

In seinem Aufsatz '"Griechischer Pneumabegriff und Neues Testament" macht
Kleinknecht273) darauf aufmerksam, dass h8chstens formale Aehnlich-
keiten zwischen dem hellenistischen Geist-Verstdndnis und den Aussa-
gen des NT bestehen, die nicht ins Gewicht fallen '"gegeniiber der ganz
anderen Herkunft sowie dem entsprechend andersartigen Wesens- und Wahrheitsgehalt,
der profan-griechisches und neutestamentliches mvedua trennt." 274) Das grie-
chische nvebua "bedeutet im Unterschied zum NT streng genommen nie etwas rein
Geistiges". 275) - "Vielmehr ist mvedua dort, wo alle es haben, als eine be-
stimmte Seins- und Verhaltensweise der Luft, eine dem Organismus des Kosmos in
allen seinen Teilen stdndig innewohnende, innerweltliche, unpersdnlich-vitale
Naturkraft." 276)

Wenn der griechische "naturwissenschaftlich-philosophische" nveGua-
Begriff "materialistisch-vitalistisch" bleibt, so ist er auch in der
Mantik auf der "mythologisch-religi8sen" Linie als "enthusiastisch-
ekstatisches Phinomen" nie ganz vom Stoff gel®st.277)

269) H. Ridderbos, aaO, S. 78

270) W. Gutbrod, aaO, S. 149

271) Literaturhinweis, siehe Fussnote 227), S. 40

272) so zB G.E. Ladd, A Theology of the New Testament, 19752, S. 472
273) Kleinknecht, Th Wb, VI, S. 355ff

274) ders., aaO, S. 355

275) ders., aaO, S. 355

276) ders., aaO, S. 355

277) ders., aaO, S. 356
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Im weitern befasst sich Kleinknecht mit der Frage nach der Funktion
des nvebua im griechischen Denken. Der Geist spielt in "Medizin, Phi-
losophie und Religion" eine '"spezifische Mittlerrolle", bleibt aber auch in
"Mantik und Magie das gleichfalls unpersdnliche Medium", durch das sich '"von
Fall zu Fall die Kommunikation zwischen G&ttlichem und Menschlichem, Oben und
Unten sich vollzieht". Nie aber '"kennt die Profan-Gricitit" eine als "selb-
stindige, gdttliche Wesenheit gedachte Geisthypostase Pneuma. mvebua ist und
bleibt im Griechischen ein Neutrum und wird nie Person". 278)

Zusammenfassend macht Kleinknecht die fiir uns ausserordentlich wich-
tige Feststellung: '"Der profan-griechische Begriff, ob physiologisch-kosmisch,
mantisch-enthusiastisch oder zuletzt auch spirituell gefasst, unterscheidet sich
vom neutestamentlichen dadurch, dass der Gott, der dahinter steht, jeweils ein
ganz anderer ist."279)

Nach Kleinknechts Schlussfolgerungen sehen wir uns in der Auffassung
bestdtigt, nicht im Hellenismus, sondern im AT den eigentlichen Hin-
tergrund des paulinischen nvebua-Verstdndnisses zu finden.

1.2.2 "“GEIST" IM AT

Das hebr. nan wird in der LXX in den meisten F&llen mit nvebua
(277mal) wiedergegeben. 52mal mit &veupog, selten mit duudg (6mal)
oder mit mvod (4mal) .280)

n17 steht also - um bei der allgemeinsten Bedeutung anzufangen - fir
wind281) (Jer 4,12 u.8.), Atem (Hi 19,17 u.8.), Hauch des Mundes (Ps
33,6 u.6.), Lebensodem (Jer 10,14) und Schnauben, Wut (Jes 33,11) und
von Gottes Zorn (Ex 15,8 u.8.)282)

278) Kleinknecht, aaO, S. 356/357

279) ders., aaO, S. 357
Neben Kleinknecht gibt es Gelehrte, die eine hellenistische Beeinflussung des
paulinischen nvebua- Begriffes als selbstverstdndlich annehmen; vgl. E.
Schweizer, Th Wb VI, Die Aufnahme hellenistischer Gedanken bei Paulus, S.
414ff; ferner ders., in "RSm 1,3f und der Gegensatz von Fleisch und Geist bei
Paulus", aaO.

H.H. Wendt, Fleisch und Geist, 1878, Der paulinische Sprachgebrauch in An-
kndpfung an den hellenistischen, S. 78ff.

Viel zurickhaltender als Wendt ist W. Gutbrod, Paulinische Anthropologie,

S. BOff.

Einen ganz andern Ansatzpunkt als bei Schweizer finden wir bei Feine, P.,
Theologie des NT, 19518, 5. Kp. Der heilige Geist (bei Paulus), S. 240ff;
ferner bei G.E. Ladd, A Theology of the NT, 19752, S. 458 und vor allem S.459
("The spirit ist regarded as a continuent element in man. This does not ne-
cessarily imply greek influence...") und W. Barclay, Fleisch oder Geist, 1967,
S. 12ff.

280) Baumgirtel, Th Wb VI, S. 366; vgl. ferner Oehler, Theologie des AT, 1891,III.
Die Bestandteile des menschlichen Wesens, S. 232ff und Payne, The Theology
of the OT, 19746, Man's Constituent Elements, S. 223ff

281) vgl. reiches Stellenverzeichnis bei Baumgdrtel, aaO, S. 358; vgl. dazu auch
Wendt, Fleisch und Geist, 1878, Der Begriff N+t , S. 17ff

282) Baumgartel, aaO, S. 357/358
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Die menschliche Dn1233) ist Bezeichnung der belebenden Kraft, welche
von Gott kommt (Jes 42,5). Hiob ruft in seiner schweren Krankheit:
"Mein Geist ist verstdrt..." (Hi 17,1); wenn aber Ermattete gestdrkt
werden, kommt der Geist wieder - im Sinn einer Neubelebung - (1 Sam
30,12). Auch Tiere haben nhin von Gott (Ps 104, 29.30). Es ist aber
schon aus dem Schdpfungsbereicht ersichtlich, dass die h13y beim Tier
nicht mehr bedeutet als in-die-Existenz-Gebracht-Sein (Gen 1,24),
wogegen Gen 2,7 auf eine ganz besondere Geistbegabung beim Menschen
hinweist. Darum steht der Mensch - als Krone der Sch8pfung (Gen 1,27)
- liber allen von Gott erschaffenen Lebewesen (Gen 2,20). Der Geist
des Menschen erzeigt sich in seiner Intelligenz, in seiner Persona-
litdt und in der Fdhigkeit der Kommunikation mit Gott.

In der Regel wird der Mensch im AT als Einheit bezeichnet. Mit ©9)
(= Seele) ist der ganze Mensch gemeint, darum kann @) mit "Person"
oder "Mensch" gleichgesetzt werden (zB Gen 12,5; 17,14). Der Mensch
hat eine nan, aber er ist eine ¥31 (Gen 2,7).284)

Beim Tod des Menschen kehrt der Leib wieder zur Erde zuriick (Gen 3,
19; Hi 34,14.15; Pred 12,7: "und der Staub zur Erde zuriickkehrt, so
wie er gewesen"), denn der Mensch ist Staub (Gen 18,27; Ps 103,14).
Der Geist aber kehrt in die Gegenwart Gottes zuriick (Pred 12,7), ins
Gericht (Pred 12,14).

An vielen AT-Stellen ist von der b1y Gottes die Rede, die als gbtt-
liche Kraft am Menschen wirksam ist (Num 11,25.29 u.d.).285] Mit nan
wird ferner die "schépferische Gotteskraft"286) (Hes 37,9-14 u.s6.),
die "richtende und heilschaffende Gottesmacht"287) (Jes 4,4; 63,
11-14"u.8.) und das "innere Wesen Gottes"288) (Jes 31,3 im Gegensatz
zu 7p3: "die Aegypter sind Menschen und nicht Gott, und ihre Rosse
sind Fleisch und nicht Geist", Jes 40,13 u.8.) bezeichnet.

1.2.3 nvedua BEI PAULUS

Die paulinischen nvebua-Stellen lassen sich in zwei hauptsdchliche
Gruppen aufteilen: (1) Der menschliche Geist und (2) Der Heilige
Geist.

283) vgl. Payne, aaO, S. 224
284) ders., aaO, S. 225, illustrativ ist das kleine Schema

und

998 (Staub) }
rrTr
ADY1  (0dem)

und
nyv (Geist)

993 (Fleisch)
} = ﬁgg (Seele)

285) Baumgédrtel, aaO, S. 360
286) ders., aaO, S. 361
287) ders., aa0O, S. 361
288) ders., aaO, S. 361



1.2.3.1 DER MENSCHLICHE GEIST

Da wir uns in der vorliegenden Arbeit auf die Auseinandersetzung
zwischen Fleisch und Geist konzentrieren und mit dem nvebua, das im
Kampf gegen die odpE steht, h8chstwahrscheinlich der Geist Gottes
gemeint ist, werden wir keine ausgedehnte Betrachtung iiber das
menschliche nvebua anstellen.

nvebua als anthropologische Bezeichnung hat bei Paulus seinen Stel-
lenwert neben andern wichtigen Bezeichnungen wie wap&la, vobg, wuxh.,
ouveldnoirg und & Eocw &vipwrnog.

W. Gutbrod schreibt: "Einer der umstrittensten Begriffe der paulinischen
Anthropologie ist der Begriff mveOua als dem Menschen zugehdrig."289) - Wie zu-
treffend Gutbrod's Zitat ist, zeigt das teilweise verzweifelte Ringen
um das diesbeziigliche richtige Verst&dndnis quer durch die Paulus-
Forschung.?290) Ohne ausfithrlich darauf einzugehen, erwdhnen wir kurz
die wichtigsten Stellen:

- 1 Kor 2,11: "Denn wer von den Menschen weiss, was im Menschen ist,
ausser der Geist des Menschen, der in ihm ist. Ebenso weiss nie-
mand, was in Gott ist, ausser der Geist Gottes."291)

- In RSm 8,16 wird der Heilige Geist neben dem menschlichen Geist
aufgefilhrt: "Der Geist selbst bezeugt mit unserm Geist, dass wir
Kinder Gottes sind."

- 1 Kor 6,17: "Wer aber dem Herrn anhingt, ist ein (&v) Geist (mit
ihm)."

Dass Paulus hier nicht von einer mystischen Vereinigung des Geistes
Gottes mit dem menschlichen Geist spricht, zeigt der Kontext, wo

in V. 16 (parallel zu Gen 2,24) das Geheimnis des Eins-Seins in

der Ehe genannt wird. Mann und Frau bleiben zwei Personen, deren
Individualitdt gewahrt bleibt; sie bilden aber die menschlich eng-
ste denkbare Einheit. Von daher schliesst Paulus auf die Einheit
des Gottes-Geistes mit dem Geist des Gl&ubigen (als wichtige Paral-
lele dient R&6m 7,4, wo die neue Einheit mit Christus beschrieben
ist). Nur der vom zZwang der Sinde befreite Geist des Menschen ist
befdhigt, diese neue Verbindung einzugehen.

- In 1 Kor 5,3-5 erwdhnt Paulus ganz ausdriicklich seinen Geist
und den Geist des jungen Mannes, der als schwerwiegender Ehebrecher
Satan "zum Verderben des Fleisches" ilbergeben wird, "damit der
Geist errettet werde am Tage des Herrn."

289) W. Gutbrod, aaO, S. 80

290) vgl. H.H. Wendt, aaO, S. 119/120; ferner E. Schweizer, Th Wb VI, Das anthro-
pologische mnvebua, s. 433.

291) G.E. Ladd, bemerkt zu dieser Stelle: "It is because man possesses pneuma
that he is capable of being related to God. Kimmel may be right in insisting
that this verse does not mean that man stands in a position particularly close
to God; but it does suggest that because man is pneuma, he is capable of re-
ceiving the divine pneuma and thus coming into a close living relationship
with God. We would agree with Stacey that all men possess pneuma, but the
reception of the divine pneuma means the renewal of the human pneuma so that
it acquires new dimensions", aaO, S. 463.
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- 2 Kor 7,1: "Da wir nun diese Verheissung haben, Geliebte, wollen
wir uns reinigen von aller Befleckung des Fleisches und des Gei-
stes, die Heiligung vollendend in der Furcht Gottes." - Auch hier
ist eindeutig vom menschlichen Geist die Rede.

- ferner: 1 Kor 7,34; 16,18; 2 Kor 2,13; 7,13; Gal 6,18; Phil 1,27;
4,23; Kol 2,5; Phlm 25.

- 1 Thess 5,23: "Er selbst aber, der Gott des Friedens heilige euch
véllig, und vollstindig werde euer Geist und die Seele und der
Leib untadelig fiir die Ankunft unseres Herrn Jesus Christus be-
wahrt."

1.2.3.2 DER HEILIGE GEIST

Eine grosse Zahl von Stellen dient als Bezeichnung des Heiligen Gei-
stes, der mehr ist als eine "&0vauig", die "erfiillt, zeugt, mitreisst,
inspiriert und erschliesst". 292)

Der Heilige Geist293) ist der "Geist Gottes ( mveDua 9eol", R8m 8,9) und
steht synonym fiir "Geist Christi (nvebua xpiotob", V. 9). Er ist der
"Geist der Sohnschaft ( mvebua vioSeolag", R8m 8,15) und der '"Geist seines
Sohnes" (Gal 4,6). - Der Heilige Geist wird uns weiter vorgestellt
als "Geist der Heiligkeit (mveOua d&yiLwodvng", REm 1,4), als "Geist des
Glaubens (nvebua tfig nlotewg", 2 Kor 4,13); als "Geist der Kraft und der
Liebe und der Besonnenheit (nvelua Suvduewg wal dydnng mal cwypoviouosH"
2 Tim 1,7). Er ist der "Geist der Weisheit und der Offenbarung ( nveOua
cgoplag wal anowaidyewg", Eph 1,17).

Der Heilige Geist vertritt die Gldubigen im Gebet (R®m 8,26). Er be-
schenkt die einzelnen Glieder des Leibes Christi mit Gnadengaben
(xaptouata), vgl. 1 Kor 12 - 14; R8m 12, 3 - 8 u.a., indem er - der
Heilige Geist - der souverdn Mitteilende bleibt (1 Kor 12,11: "Die-
ses alles aber wirkt der eine und derselbe Geist, indem er jedem be-
sonders zuteilt, wie er will"). "Der Geist erforscht alle Dinge, so-
gar die Tiefen der Gottheit", 1 Kor 2,10.11 usw.

Verschiedene paulinische Stellen best&dtigen die aus dem gesamten NT
ersichtliche g&ttliche Trinit&t2?94) (2 Kor 13,13: "Die Gnade des
Herrn Jesus Christus und die Liebe Gottes und die Gemeinschaft des
Heiligen Geistes sei mit euch allen."” In 1 Kor 12,4-6 lesen wir:

"Es gibt aber Verschiedenheiten von Gnadengaben, aber (es ist)
derselbe Geist; und es gibt Verschiedenheiten von Diensten, aber

(es ist) derselbe Herr; und es gibt Verschiedenheiten von Kraftwir-
kungen, aber (es ist) derselbe Gott, der alles in allen wirkt." Die
Identitdt und Auswechselbarkeit der Begriffe liegt auf der Hand.

Der Leib des Gldubigen ist Tempel des Heiligen Geistes (1 Kor 6,19).
Nach 1 Kor 3,16 sind dieselben Christen "Gottes Tempel und der Geist
Gottes wohnt in euch". Diese Feststellungen kdnnen synonym neben

292) vgl. Kleinknecht, Th Wb VI, Griechischer Pneumabegriff und Neues Testament,
S. 355. - Nach Bultmann sieht Paulus “die Macht des mnveOua darin, dass sie
dem Glaubenden die Freiheit gibt, die Zukunft erschliesst, das Unvergangli-
che, das Leben... So lasst sich nveDua als die Macht der Zukidnftigkeit be-
zeichnen", Theologie des NT, 19583, s. 336. Auch diese zusammenfassende Aus-
sage stellt nur einen Aspekt dar und wird dem Textbefund bei Paulus kaum ge-
recht.

293) R. Pache, Der Heilige Geist, 1970, S. 9ff

294) vgl. P. Feine, aaO, S. 244/245
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Kol 1,27 gestellt werden, wo Paulus die '"Herrlichkeit dieses Geheimmis-
ses unter den Nationen" 2zusammenfasst in dem Satz: "Christus in euch,
die Hoffnung der Herrlichkeit."

Eine wichtige Stelle ist ferner 2 Kor 3,17: "o 62 wipLog Td mvelud
€otiLv..." - Hier sieht E. Schweizer nur eine Aussage ilber den er-
h8hten Herrn.295) - calvin findet aber gerade hier die g¥ttliche Ein-
heit des Herrn mit dem Heiligen Geist bestdtigt: "Hier ist an den Hei-
ligen Geist zu denken, den Christus den Seinen mitteilt. Aber indem Christus un-
sere Wiedergeburt bewirkt, macht er das Gesetz lebendig und erweist sich als Le-
bensquelle, so wie die Seele die Lebensquelle des Menschen ist... Christus ist der
Geist, weil er uns mit der lebendigmachenden Kraft seines Geistes beseelt. Darum
kann der Apostel sagen: Da ist Freiheit. Unter dieser Freiheit ist nicht nur die
Erldsung von der Siinde und der Knechtschaft des Fleisches, sondern auch die freie
und fréhliche Zuversicht zu verstehen, die wir aus dem Zeugnis unserer Kindschaft
gewinnen. So klingt diese Aussage mit Rém 8,15 zusammen." 296)

Von entscheidender Bedeutung sind alle Stellen, die darauf aufmerk-

sam machen, dass mit dem Kommen des Heiligen Geistes eine neue Welt
angebrochen ist:

1.2.4 DAS ZEITALTER DES HEILIGEN GEISTES UND DER GEMEINDE

Der Heilige Geist ist fiir Paulus der "Geist der Verheissung (Mvebua
tfic &nayveAlag", Eph 1,13), mit dessen Kommen an Pfingsten g&ttliche
Prophetie des AT in Erfiilllung gegangen ist und zugleich eine neue
Heilszeit ihren Ausgangspunkt genommen hat (vgl. Jo 3,1-5; Jes 44,3;
59,21; Ez 36,26.27; 37,14 u.a.). - Der Heilige Geist ist das Wahrzei-
chen des Neuen Testaments (2 Kor 3,6), der - und das ist gerade das
Typische am Wirken des Geistes Gottes - die Person und das Werk Jesu
in den Mittelpunkt rickt und verkldrt und dem Menschen nahebringt.
In der bereits erwdhnten Stelle 2 Kor 3,17 "Der Herr aber ist der
Geist; wo aber der Geist des Herrn ist, ist Freiheit" fasst Paulus -
nach H. Ridderbos - '"eine Argumentation zusammen, in der der heilsgeschicht-
liche Gegensatz dominiert. Dem Tod und dem Buchstaben des alten Bundes stellt er
die Gerechtigkeit und Freiheit gegeniiber, die der Geist schenkt. In diesem Zusam-
menhang nun kann er den Herrn den Geist nennen, weil sich in dem Herrn das leben-
digmachende und befreiende Werk des Geistes vollzieht, der neue Bund sich erfiillt
und die neue Schépfung Wirklichkeit wird." 297)

Der alte Aeon ist aber nicht nur der Aeon des t&tenden Buchstabens

(2 Kor 3), sondern auch das Zeitalter der alten Existenzweise '"nach
dem Fleisch" (vgl. R&m 7), die ohne das heilbringende Eingreifen Je-
su Christi (R6m 8) und ohne das freimachende '"Gesetz des Geistes des Le-
bens" (R8m 8,2) nie abgel®¥st oder ilberwunden worden wdre. - Durch den
Anbruch eines neuen Aeons ist heilsgeschichtlich die Zwangsherrschaft
der Siinde gebrochen und sind die grunds&tzlichen Voraussetzungen ei-
nes Lebens "watd mvebua" (R&m 8,5ff) geschaffen.298)

295) E. Schweizer, Th Wb VI, S. 419: Paulus "nimmt die vorherrschende Anschauung
vom Geistleib des erhéhten Erldsers auf, um etwas véllig der Kategorie des
Substantiellen Bntnommenes auszudriicken”, und auch S. 431, z. 28ff.

296) J. Calvin, R&mer- und Korintherbriefe, Neue Reihe, Bd 16, S. 514/515
vgl. dazu auch H. Ridderbos, Paulus, 1970, S. 368

297) H. Ridderbos, aaO, S. 68

298) vgl. ders., aaO, S. 81; H. Ridderbos spricht an dieser Stelle von einem
"heilsgeschichtlichen Dualismus”.
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Es ist wichtig zu sehen, dass der Heilige Geist sich in erster Li-
nie in der Gemeinde manifestiert. Paulus schreibt den Korinthern:
"Denn ineinem Geist sind wir alle zu einem Leib getauft worden"

(1 Kor 12,13); dh dass alle Segnungen und M8glichkeiten, die im Zu-
sammenhang mit dem Wirken des Heiligen Geistes genannt werden, der
Gemeinde geschenkt sind. Was aber dem Corpus Christi gilt, das gilt
auch den Gliedern des Leibes (1 Kor 12,12.14ff u.a.). Nur der an
Christus Gldubige ist Glied der universalen Gemeinde Jesu, die sich
aus geheiligten Juden und Heiden zusammensetzt. Von diesem Geheim-
nis spricht Paulus in Eph 3,1ff (V. 6: "Die Nationen sollen ndmlich
Miterben und Miteinverleibte sein und Mitteilhaber der Verheissung
in Christus Jesus durch das Evangelium"). Als Gldubige und Miteinge-
leibte sind sie versiegelt mit dem Heiligen Geist (Eph 1,14; 2 Kor
1,22). Der Heilige Geist wohnt in ihnen (1 Kor 3,63 6,19). Sie be-
sitzen das &ppaBdv des Geistes (Eph 1,14; 2 Kor 1,22). Was den Ein-
zelnen gilt, das gilt der Gemeinde und was der Gemeinde gilt, das
gilt dem einzelnen Gldubigen. Auf diese Weise wird verstdndlich,
warum Paulus mit denselben Worten den heilsgeschichtlichen Aspekt
der Gemeinde wie auch den heilsordnungsméssigen Aspekt, dh die exi-
stentielle Verwirklichung im Leben des einzelnen Gldubigen beleuch-
ten kann.

R&m 8,9 zeigt uns mit aller Deutlichkeit, dass nicht jeder Mensch

den Heiligen Geist automatisch besitzt, oder automatisch zur Gemeinde
Jesu gehdrt. Hier liegt mehr vor als eine rhetorische Wendung, wenn
Paulus sagt: "el 6¢ tic nvelua XoLotod obu ExeL, oOtog oOux Eotiv
abtod."

Die Frage, die sich uns aufdrdngt, lautet: Wann und wie kann der
Siinder in den Besitz dieser grdssten aller Gaben gelangen? Paulus
gibt eine deutliche Antwort in R6m 3,21-26:

"Nun aber ist Gottes Gerechtigkeit offenbar geworden ausserhalb des
Gesetzes, wiewohl bezeugt von dem Gesetz und den Propheten, nimlich
Gottes Gerechtigkeit durch den Glauben an Jesus Christus, fiir alle
die da glauben. Denn einen Unterschied gibt es nicht: gesiindigt ha-
ben sie alle und ermangeln der Herrlichkeit Gottes, wogegen sie ge-
rechtgesprochen werden geschenkweise durch seine Gnade, vermdge der
Erl8sung in Jesus Christus, den Gott aufgestellt hat als Siihnopfer
mittelst Glaubens an sein Blut, auf dass er erweise seine Gerechtig-
keit - wegen des Uebersehens nimlich der Siinden, die zuvor geschehen
sind in der Zeit, da Gott seine Langmut walten liess im Absehen auf
die Erweisung seiner Gerechtigkeit in der Jetztzeit - also: auf dass
er gelte als der, der gerecht ist, und der gerecht macht den, der
vom Glauben an Jesus ist." (Nach Weizsd&cker)

Der an Christus Gl&ubige ist nicht l4nger wesenhaft odpE und unter
die Macht der Siinde verkauft (R&m 7,14), sondern ist durch '"das Gesetz
des Geistes des Lebens - in Christus - befreit vom Gesetz der Siinde und des Todes"
(R6m 8,2) und lebt nun in der Kraft Gottes (1 Kor 2,5). Durch die
Liebe Gottes, die in die Herzen der Gldubigen ausgegossen ist durch
den Heiligen Geist, der ihnen gegeben ist (R®m 5,5), ist der Chri-
stusgldubige befdhigt, "im Geist zu wandeln" (Gal 5,16) und vom
"watd ntvedua” (R8m 8,5) her bestimmt, den Forderungen des Fleisches
sieghaft entgegenzutreten. Diese neue '"Lebensrichtung im Menschen" 299)
wird von Paulus mit "gpdvnua tod nvebuatog” (R8m 8,6) (= Gesinnung
des Geistes) bezeichnet, die der ¢pdvnua tfig capwdgc (R8m 8,6) dia-
metral entgegengesetzt ist.300)

299) P. Feine, aaO, S. 243
300) idber weitere Wirkungen des dem Glaubigen innewohnenden Geistes, vgl. P. Feine,
aaO, S. 243/244 und W. Barclay, aaO, S. S5ff




1.3 "sarx" ALS PRINZIP

Ganz unabhdngig davon, ob der Mensch unter der siindigen Todesmacht
des Fleisches lebt (R&m 7) oder ob er als Erneuerter (R&m 6 und 8),

durch die Innewohnung des Heiligen Geistes befdhigt ist,
(R6m 8,13) zu tdten, eins bleibt sich gleich: die

tiken des Leibes"”

"die Prak-

Struktur und Eigenart der odpf als ethisch-religi&se Begrifflich-

keit.

Die odpfE als Prinzip lisst sich am deutlichsten und einfachsten auf-
zeigen in der Gegeniilberstellung zum nvedua:

Fleisch

Gelilst

"Denn ich weiss, dass in mir, das ist
in meinem Fleische, nichts Gutes
wohnt. Das Wollen ist bei mir vor-
handen, aber das Vollbringen des
Guten nicht", Rém 7,18.

"Denn die Gesinnung des Fleisches

ist Tod"... "Deshalb ist die Gesin-
nung des Fleisches Feindschaft gegen
Gott, denn es unterwirft sich dem Ge-
setz Gottes nicht, kann es auch nicht",
Rém 8,6.7.

"Denn wenn ihr nach dem Fleische lebt,
so miisst ihr sterben', Rém 8,13.

"Denn das Fleisch begehrt wider den
Geist, der Geist aber wider das
Fleisch, diese liegen widereinander
(im Streit), damit ihr nicht das tut,
was ihr wollt", Gal 5,17.

"Offenbar aber sind die Werke des
Fleisches, welche sind: Unzucht, Un-
reinheit, Ziigellosigkeit, Gdtzen-
dienst, Zauberei, Feindschaft, Hader,
Eifersucht, Zorn, Streitsucht, Zwi-
stigkeiten, Spaltungen, Neid, Trun-
kenheit, Schlemmerei und derglei-
chen, von denen ich euch zuvor ge-
sagt habe, dass die, die solches
tun, das Reich Gottes nicht ererben
werden", Gal 5,19-21.

"Die aber des Christus sind, haben
das Fleisch gekreuzigt mit den Lei-
denschaften und Begierden", Gal 5,24.

"Die Gesinnung aber des Geistes ist
Leben und Friede", R6m 8,6.

"Wenn ihr aber durch den Geist die
Uebeltaten des Leibes tdtet, werdet
ihr leben", R6m 8,13.

"Denn wieviele sich vom Geist Gottes
leiten lassen, die sind Sthne Gottes',

Rom 8,14.

"Wenn ihr euch aber durch den Geist
leiten lasset, seid ihr nicht unter
dem Gesetz'", Gal 5,18.

"Die Frucht aber des Geistes ist Liebe,
Freude, Friede, Langmut, Freundlichkeit,
Giitigkeit, Glaube (Treue), Sanftmut,
Enthaltsamkeit. Gegen diese ist das
Gesetz nicht", Gal 5,22.

"Wenn wir durch den (im) Geist leben, so
wollen wir auch im Geist wandeln",

| Gal 5,25.
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Die sarx ist das Widerg&ttliche, die Auflehnung und Emp&rung gegen
Gott, gegen seine heiligen Gebote, gegen seinen Willen und seinen
Geist. Die sarx als Prinzip d@ndert ihr Wesen auch bei der Bekehrung
des Menschen nicht. Sarx kann nicht bekehrt werden; aber der Mensch
darf durch bewusste Hinkehr zu Gott und Glauben an Jesus (R8m 3 und
4) frei werden vom Herrschaftsrecht der Siinde und der sarx (Rm 6/8
und Gal 5). - Es gibt nur eine Mdglichkeit, mit den Anspriichen des
Fleisches fertig zu werden: Die sarx gehdrt ans Kreuz und dort soll
sie bleiben, denn nur dort ist sie ausser Wirksamkeit gesetzt (Gal
5,24).

1.4 ERSTE FESTSTELLUNGEN

Wir haben gesehen, dass der natiirlich Mensch "im Fleisch” und zu-
gleich "nach dem Fleisch" lebt. Der an Christus Gldubiggewordene ist
als Glied der Gemeinde "in Christus®” und damit befreit von der Macht
der Siinde und vom Herrschaftsanspruch des Fleisches. Er steht unter
der Leitung des Heiligen Geistes, der in ihm wohnt und mit seinem
(dem erneuerten, menschlichen) Geist, die Gotteskindschaft bezeugt
(Rm 8,16). Mit dem Leben "im Fleisch® und "nach dem Fleisch"” wird
"die alte Existenz beschrieben, die sich mit der Siinde identifiziert hat. Ebenso
vertritt 'Geist' als Bezeichnung des gdttlichen Lebens, des Schépferischen und
Wunderbaren bei Paulus die neue Schépfung."301)

Als neue Sch&pfung (2 Kor 5,17) bleibt aber der Gl&ubige noch in
einer dusserst ernsten Auseinandersetzung: nicht zwischen der alten
und der neuen Existenz, sondern zwischen dem Herrschaftsanspruch des
Heiligen Geistes iliber das neue Leben (zur g&nzlichen Durchheiligung)
(R6m 6,12ff) und den "Begierden (Liisten) des Fleisches" (Gal 5),

die seinen Leib, seine Glieder und seine Psyche (mit dem Denken,
Fiihlen und Wollen) als Operationsbasis benlitzen m8chten, um ihn wie-
der in ihre Abhdngigkeit zu bringen. Diese Auseinandersetzung zeigt
sich vor allem in Rm 8 und Gal 5 als Kampf zwischen Fleisch und
Geist. Dieser Kampf stellt einen wesentlichen Teil unseres Heili-
gungslebens dar. Das Wesen dieser schwerwiegenden Auseinandersetzung
(: Kampf zwischen Fleisch und Geist) kann u.E. aber erst auf dem
Hintergrund von R8m 6 und 7 richtig erfasst werden.

301) H. Ridderbos, aaO, S. 81
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IWEITER HAUPTTETIL

GRUNDZUGE DER PAULINISCHEN HEILIGUNGSLEHRE NACH RSMER & UND 7

(PARALLELEN)
2.1 NEUES LEBEN IN CHRISTUS RSm 6,1-11302)
2.1.1 SOLLEN VIR IN DER SUNDE VERHARREN? 6,1.2
V. 1 "Was sollen wir nun sagen? Sollen wir in der
Siinde verharren, damit die Gnade iiberstrdme?
V. 2 Ausgeschlossen! Wir, die wir der Siinde gestor-
ben sind, wie sollten wir noch in ihr leben?"
302) Literaturhinweis:

Althaus, P., Romer, NTD 6, 196610; Asmussen, H., Rémerbrief, 1952; Barth,
K., Romerbrief, 19264 und Kurze Erklarung des ROmerbriefes, 19563; Beck,
J.T., Romer, 1884; Bengel, J.A., Gnomon, deutsch, 19708; v. Bibra, 0.S.,
Die Bevollmichtigten des Auferstandenen, 19789; de Boor, Rdmer, 1971;
Bruce, F.F., The Letters of Paul, Paraphrase, 1965; Brunner, E., Romerbrief,
o.J.; Calvin, J., Roémerbrief, Neue Reihe, 1960*; Cranfield, C.E.B., Romans,
19756; podd, C.H., Romans, 1959; Ebrard, D.A., Rémer, hg.v. Ph. Bachmann,
1890; Etzold, O., Romerbrief, 1970; Gaugler, E., Romer 1. Teil (Kp. 1-8),
1945; Godet, F., Rdmer, Zweiter Teil, 1892<; Kasemann, E., Rémer, 1973;
Kégel, R., Romer in Predigten, 19044; Kroeker, J., ROmerbrief, Kp. 1-8,
1949; Kdhl, E., Romer, 1913; Kuss, O., Romerbrief, 1957/59; Kutter, H.,
Gerechtigkeit, Rémerbrief Kp. I - VIII, .1905; Lange, J.P., Romer, 1868%;
Langenberg, H., Romerbrief, 1962; Lietzmann, H., Rdmer, 19192; lohmann, J.,
Romerbrief, o.J.; Luther, M., Romerbriefvorlesung 1515/16, hg. v. E.
Ellwein, 1927; Manson, T.W., Romans, 19767; Michel, O., Rdmer, 19664;
Minear, P.S., The Obedience of Faith, Romans, 1971; Murray, J., Romans,
19743; Nee, W., Das normale Christenleben (RGmer), 1964<; Nygren, A.,
Romerbrief, 1954; Olshausen, H., Romer, 1835; Ridderbos, H., Paulus, 1970;
Sanday + Headlam, Romans, 19025; 1971; Schlatter, A., Gottes Gerechtig-
Keit, Romerbrief, 1965%; schmidt, H.-W., Rdmer, 1962; Schnepel, E., Romer-
brief, Kp. 6, 1962; Scrogqie, W.G., Salvation and Behaviour, Romans,

19632; Stockmayer, O., Gnade und Sinde, 1913; Stuhlmacher, P., Gerechtigkeit
Gottes bei Paulus, 1965; Tholuck, A., Rdmer, 18565; Wagner, G., Das reli-
gionsgeschichtliche Problem von Rémer 6,1-11, 1962; zahn, Th., Romer,
19253,




Methodische Vorbemerkung

Wie es die Ueberschrift des 2. Hauptteils ankiindigt, geht es bei
der Betrachtung von R8mer 6 und 7 (Parallelen) um die "Grundziige
der paulinischen Heiligungslehre". Zweifelsohne kommt dabei dem
Abschnitt 6,1-14 eine besonders grundlegende Bedeutung zu, die zu
sorgfdltigem, versweisen Vorgehen verpflichtet. Ab R8m 6,15 so-
wie in R®m 7 sollen dagegen nur noch die grossen Linien thematisch
durchgezogen werden mit den filir unsere Arbeit wichtigen und not-
wendigen Fragestellungen. Es ist nicht unser Ziel, einen neuen
Kommentar zu R&m 6 - 8 herauszugeben (wie verlockend auch immer!),
sondern in griindlicher Untersuchung des Tatbestandes legitime
Antwort auf die in der Einleitung aufgeworfenen Fragen zu geben;
ndmlich aufzuzeigen, inwieweit das reformatorische simul justus

et peccator beibehalten werden muss oder abgel8st werden soll
durch ein Entweder-Oder mit den daraus resultierenden Konsequenzen.

Die meisten Exegeten vertreten die Ansicht, dass im RSmerbrief mit
Kp. 6 ein neuer Abschnitt beginnt. Wenn in Kp. 5 die Betrachtung
iber die Rechtfertigung (justificatio) durch den Glauben zu einem
bestimmten Abschluss gebracht ist, setzt Paulus in Kp. 6 mit dem
Thema der Heiligung (sanctificatio) des Gl&ubigen ein.

Die Ausfiihrungen in Kp. 6 - 8 werden von namhaften Gelehrten als
Konsequenz und Vertiefung sowie Weiterfiihrung der vorangehenden
Kapitel verstanden, die von Paulus unter einem neuen Gesichtspunkt
entfaltet werden.303)

Die einleitende Frage in V. 1 "tl obv épobuev" findet sich bereits
in RSm 3,5; 4,1 (vgl. 7,7; 8,31), wo Paulus sich mit fiktiven oder
effektiven gegnerischen Argumenten auseinandersetzt.304)

303) so zB E. Gaugler: "Mit Kapitel 5 hat der Apostel die Verkindigung der Ge-
rechtigkeit Gottes zu einem gewissen Abschluss gebracht. Sie ruht, so hérten
wir zuletzt, ganz auf seiner Tat in Jesus Christus. Sie ist eitel Gnade,
schlechthin Geschenk. So ist es auch das Leben, das aus ihr erwéachst...",
Rémer, S. 139. - Nun geht Paulus von der Rechtfertigung zur Heiligung uber.
“Die Heiligung ist nicht ein Neues, Zweites, neben der Gerechtigkeit Got-
tes... Sie ist vielmehr nur die entfaltete Rechtfertigung", aaO, S. 139/
140; vgl. ferner A. Nygren, aa0O, S. 170; O. Etzold, Romerbrief, S. 113;

E. Kihl, R3mer, S. 194; H. Ridderbos, Paulus, S. 149; J.T. Beck, Romer,

S. 460; E. Brunner, Romerbrief, S. 41; F. Godet, Romer, Zweiter Teil, Die
Heiligung, S. 1ff; J. Murray, Romans, S. 211/212; A. Schlachter, Gottes Ge-
rechtigkeit, S. 194ff; W.A. Scroggie, Salvation, S. 31.

304) P. Althaus fihrt dazu aus: "Es kann im einzelnen unsicher bleiben, ob Paulus
wirklich auf bestimmte Strémungen sich bezieht”, RAmer, NTD 6, S. 61; ferner
E. Gaugler: "Wir wissen nicht, ob sie (gemeint ist die Frage Tl obv
¢pobuev ; d. verf.) dem Apostel von Gegnern entgegengehalten wurde oder ob
er sie selbst aufwirft, um seine Botschaft dagegen abgrenzen zu kdénnen,"
Romer, S. 147; ferner O. Michel, Rémer, S. 153.
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In V. 1b ("Sollen wir in der Siinde verharren, damit die Gnade iiber-
stréme?") greift der Apostel auf R8m 5,12-21 zuriick: Die Gnade, die
in Jesus Christus geoffenbart wurde, ist die gdttliche Antwort auf

die seit Adams Fall unaufh&érlich weitergreifende Siinden- und Todes-
linie. Paulus macht deutlich, dass die Macht der Gnade zum Leben um
vieles grdsser ist als die Todesherrschaft der Siinde (5,15-17). Da

wo die Siinde in erschreckender Weise iilberhand genommen hat, da ist

die rettende und vergebende Gnade dariiber hinaus im Ueberfluss vor-
handen (5,20), "damit gleichwie die Siinde geherrscht hat zum Tode,

so herrsche auch die Gnade durch die Gerechtigkeit zum ewigen Leben
durch Jesus Christus, unsern Herrn" (5,21).

Welche Konsequenzen ergeben sich aus diesen Feststellungen? - P.
Althaus hat versucht, sich in die Rolle jener hineinzudenken, die
"die Gnadenlehre des Apostels als Freibrief fiir sittliche Gleichgiiltigkeit und
Zuchtlosigkeit" missverstehen wollten305): "Wenn die Gnade dort, wo die
Siinde gross ist, desto grdsser wird, wenn Gott das Gesetz geradezu gab, um die
Siinde zu mehren - was soll dann noch die Furcht vor der Siinde, der Kampf gegen
sie? Ist es nicht der einzig richtige Standpunkt, allen Widerstand gegen die
Siinde aufzugeben, damit Gottes Gnade Gelegenheit habe, sich in ihrer ganzen Grds-
se zu zeigen? Bedeutet nicht der Kampf mit der Siinde einen Zweifel an der Gnade?
Wire nicht der Verzicht auf sittliche Anspannung die wahre religidse Haltung?
(vgl. schon 3,5-8)."306)

Somit entlarvt sich die Frage “"énipévouev307)tij quapti{a3os8) tva3o09)
% XdpLg mAeovdon" als schwerwiegendes Missverstilindnis der paulini-
schen Gnadenlehre.310) - Wie aktuell diese Fragestellung - nicht
nur fiir die R8mer-Christen -, sondern auch fir die Theologie und
das Christentum unserer Zeit ist, beweist die Herausforderung O.S.
v. Bibra's in seinem Buch "Die Bevollmidchtigten des Auferstande-
nen".311)

305) P. Althaus, ROmer, NTD 6, S. 61

306) ders., aaO, S. 6l1; vgl. E. Brunner, ROmerbrief, S. 41; ferner E. Gaugler,
RAmer, S. 148

307) Textvarianten: (1) Textus Receptus mit nur einigen Minuskeln: émniLuevoOuev
(werden wir beharren?; (2) R K P: énLuévouev (lasst uns beharren! oder be-
harren wir?); (3) ABCD usw.: EMLUEVWUEV (wollen oder sollen wir beharren?)
Wir entscheiden uns mit Nestle und Aland fir Variante (3); vgl. Nestle-
Aland; Godet, ROmer, S. 6, Fussn. 1); Lange, Rdmer, S. 122, Fussn. 1).

308) Zur Dativ-Konstruktion vgl. O. Michel:"€m\uéveLv mit Dativ findet sich nicht
selten (R6m 11,22; Kol 1,23; Phil 1,24; 1 Tim 4,16). Man verharrt in der
Sinde, indem man sich das Recht zu sindigen vorbehdlt”, ROmer, S. 153,

Fussn. 2)

309) Barret macht darauf aufmerksam, dass mit [va ein Vorsatz (eine Absicht)
ausgedrickt wird: "'In order that’ (lva) expresses purpose. Paul contemplates
a course of action directed to the end that there may be more grace," Romans,
S. 121

310) K. Barth, Rédmer, 1926%, s. 168/169; ferner E. Brunner, Rdmerbrief, S. 41/42
311) o.s.v.Bibra, aao, 19789, vor allem Fussn. 43, S. 104
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v.2 Entriistet weist der Apostel in V. 2a das in V. 1lb gedusserte An-
sinnen mit einem wuchtigen uf vévoiLto312) (= ausgeschlossen!,
nimmermehr!, das sei ferne!, unter keinen Umstdnden!, ganz und gar
nicht!, unmdglich!) =zurlick.

Wenn wir nach der paulinischen Begriindung dieser scharfen Zurlick-
weisung fragen, findet sich in V. 2b eine summarische Antwort:

"Wir, die wir der Siinde gestorben sind (oftiveg3l3) &neddvopev3ili4)
T duapti@3l5)) wie sollten wir noch in ihr leben?"

Hier wird deutlich, dass der durch Christus Begnadigte einer neuen
Heilszeit (2 Kor 6,2) angehdrt.316)Wenn wir nun den Text genau be-
fragen, auf welche Weise wir vom Herrschaftsanspruch der Siinde be-
freit worden sind, so finden wir in V. 2 lediglich die allerdings
wichtige Aussage, dass wir der Siinde gegeniiber (inbezug auf die
Siinde) gestorben sind.317)

Nun stellt sich aber ganz spontan die Frage, die wir mit O. Kuss
formulieren wollen: "Wie ist denn das zu verstehen 'wir sind der Siinde ge-
storben'?'" 318)

Die Antwort findet sich in den nun folgenden Versen. - Ob es nicht
verfriiht ist, schon in V. 2 das Gestorben-Sein mit der Taufe in V.
3 zu identifizieren, wie es zB O. Michel tut?319)- J.T. Beck sieht

312) vgl. A. Tholuck, Rémer, S. 279; H.-W. Schmidt, Rémer, S. 108; O. Michel,
Rémer, S. 153

313) vgl. E. Kihl: "olTiLVveg begriindend = quippe qui. Der Apostel weist den
Vorwurf zurlick mit dem Hinweis auf eine allen Christen feststehende Er-
fahrungstatsache, das &noSaveiv tf] duaptiq ," Rémer, S. 201; vgl. fer-
ner F. Godet, Romer, S. 7; C.K. Barret, Romans, S. 7

314) "Der Aorist ANEdAvouev, wirtlich: ‘'wir haben den Akt des Sterbens ver-
richtet' driickt nicht ein tdgliches Sterben aus, sondern eine positive,
vollendete Thatsache”, F. Godet, Romer, S. 7; vgl. ferner C.K. Barret,
Romans, S. 121

315) tff duaptig ist Dativ der Beziehung, vgl. Bl-Debr § 188.2; ferner Th.
Zahn, Rdmer, S. 296, Fussn. 80) und F. Godet: "Die Annahme einiger Ausle-
ger, Paulus habe das Todesurteil im Auge, welches den Menschen in Adam be-
troffen hat (1§ &uaptiQ durch oder fiir die Siinde) ist unméglich. Der Zu-
sammenhang ldsst keinen Zweifel iliber den Sinn der Bestimmung zu; Tf}
duoptiq ist der Dativ der Beziehung, wie in den Ausdriicken 'dem Gesetz
sterben', 7,4; Gal 2,19; 'der Welt gekreuzigt sein', Gal 6,14. Das Sterben
ist das handgreiflichste Bild der vdélligen Aufldésung irgendeiner Verbin-
dung. Der hier gebrauchte Ausdruck bezeichnet also den radikalsten Bruch
mit der Siinde, folglich das Gegenteil von: 'in der Siinde beharren' (V. 1)",
Rémer, S. 7.

316) vgl. K. Barth: "Der Begnadigte ist nicht der Siinder. Zwischen beiden ist
ein Vergehen und ein Neuwerden des Menschen. 'Die Rechtfertigung' ist die
Gottestat, die als solche den Menschen nicht lisst, wie er ist, sondern
v61lig umgestaltet”, Rdmer, 19264, s. 171

317) vgl. P. Althaus: "Die Christen haben einen Wandel ihrer Existenz erfahren.
Sie sind in Beziehung auf die Siinde gestorben, ihre Beziehung zur Siinde ist
durch Sterben geldst. Damit ist die Moglichkeit, noch in der Siinde zu le-
ben, ausgeschlossen"”, ROmer, NTD 6, S. 6l.

318) O. Kuss, Rémerbrief, S. 296

319) O. Michel, Rdmer, S. 153
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das Sterben nicht nur als Gefilhl oder als moralischer Entschluss,
sondern als Gegensatz zum {fiv tff duapt(Q, als eine reale Aufl8sung
des persdnlichen Lebens-Verbandes mit der Sinde.320) - F. Godet
betont in diesem Zusammenhang vor allem den Glaubensakt.321)

Die Frage nach dem paulinischen Verstdndnis des Gestorben-Seins
fir die Sinde, die hier angeschnitten ist, soll im Zusammenhang
mit den folgenden Versen noch genauer untersucht werden.

Zusammenfassung von 6,1.2

Der Gnadenstand schliesst den Sindenzustand aus. Mit V. 2 wird die
Unm8glichkeit der Argumentation irgendwelcher Fragesteller oder
Gegner entlarvt. Wie soll der begnadigte und gerechtfertigte Gl&au-
bige (Kp. 3-5), der eben gerade von der Todesherrschaft der Sinde
befreit worden ist, noch weiterhin im alten Bereich leben wollen?
Es ist ganz einfach undenkbar!

2.1.2 IN (elg) JESU TOD GETAUFT 6,3-5

V. 3 "Oder wisset ihr nicht, dass so viele wir in
Christus Jesus hineingetauft worden sind, in
seinen Tod hineingetauft worden sind?

V. 4 Wir sind also mit ihm begraben worden durch die
Taufe in den Tod hinein, damit gleichwie Chri-
stus auferweckt wurde von den Toten durch die
Herrlichkeit des Vaters, ebenso auch wir in Neu-
heit des Lebens wandeln.

V. 5 Denn, wenn wir zusammengewachsen sind mit der
Gleichheit seines Todes, so werden wir es auch
mit seiner Auferstehung sein."

Mit den Versen 3 - 5 will der Apostel unterstreichen und verdeut-
lichen, was er als unumst&ssliche Tatsache in V. 2 zusammenfas-
send-vorwegnehmend gedussert hat, ndmlich, dass die an Christus
Gldubiggewordenen der Siinde abgestorben sind.

Paulus kniipft nun in V. 3 an fiir die Urchristengemeinde Bekanntes
an:

320) J.T. Beck, ROmer, S. 462

321) F. Godet: "Paulus hat vielmehr den Akt des Glaubens im Auge, durch we%chen
sich der Gldubige den Verséhnungstod Christi aneignet. In dem Augenbllgk
ndmlich, da wir uns zu unserer Verséhnung den von Christus fir unsrg Silinde
erlittenen Tod aneignen, wird dieser in uns zu einem Sterben in Beziehung

auf die Siinde", Romer, S. 8.



- 61 -

"Oder wisset ihr nicht (f &yvoette)..."322), "dass so viele wir
getauft worden sind (é&Bamt({odnuev, aor. pass.) in Christus Jesus
hinein (elg XpLotdv ‘Inocobv323)), in seinen Tod hineingetauft
worden sind (aor.pass., wie oben)?"

Es kann nicht unsere Aufgabe sein, im Rahmen der vorliegenden Ar-
beit, eine umfassende Untersuchung der nt. Taufe324) bzw. des ur-
christlichen Taufverstdndnisses zu entfalten. Deshalb erlauben wir
uns, nur die wichtigsten Aspekte, die zur Erhellung unseres Textes
dienen, zur Sprache zu bringen.

Wir wollen versuchen, folgende drei Fragen zu beantworten:

(1) Lassen sich aus den verschiedenen paulinischen Hinweisen auf
die Taufe, die ausserhalb von V. 3 liegen, Riickschliisse auf
R8m 6,3 ziehen?

(2) Ist die Taufe in (elg) Christus Jesus hinein gleichbedeutend
mit der Taufe auf den Namen (el¢ td &voua) Jesus Christus?

(3) Gebraucht Paulus in V. 3 die Sprache der hellenistischen My-
sterien?

Behandlung der gestellten Fragen:

(1) Lassen sich aus den verschiedenen paulinischen Hinweisen auf
die Taufe, die ausserhalb unseres Textes liegen, Riickschliisse
auf R6m 6,3 ziehen?

Um einer Antwort ndher zu kommen, wollen wir die wichtigsten
Parallel-Stellen ins Auge fassen:

REm 6,4: "Wir sind also mit ihm begraben worden durch die Taufe in
den Tod hinein, damit gleichwie Christus auferweckt wurde von
den Toten durch die Herrlichkeit des Vaters, ebenso auch wir in
Neuheit des Lebens wandeln."

Mit dieser Aussage wird der Inhalt von V. 3 unterstrichen und wei-
ter ausgefiihrt. Verse 3 und 4 reden von derselben Taufe.

1l Kor 1,13-17: "Ist Christus zerteilt? Ist etwa Paulus fiir euch ge-
kreuzigt worden oder seid ihr auf des Paulus Namen getauft wor-
den? Ich bin dankbar, dass ich niemanden von euch getauft habe
ausser Krispus und Gaius, damit keiner sagen kann, ihr seiet
auf meinen Namen getauft. Ich taufte aber auch das Haus des Ste-
phanas. Im ilibrigen weiss ich nicht, ob ich noch irgend sonst
einen getauft habe; denn Christus hat mich nicht gesandt, um zu
taufen, sondern um zu evangelisieren, nicht in Weisheit der Re-
de, damit das Kreuz Christi nicht entleert werde."

322) vgl. E. Gaugler: "Mit 'Wisset ihr nicht' fiihrt der Apostel eine Tatsache
an, die seine Leser schon wissen miissen”, Rdmer, S. 154; ferner O. Michel,
Rémer, S. 153; C.K. Barrett, Romans, S. 300

273) Textvarianten: B und einige Minuskel und Kirchenviter lassen ‘IngoOv weg,
vgl. Nestle-Aland; Godet, Rdmer, S. 10, Fussn. 1l). Diese Weglassung bleibt
unverstandlich, da ja im ganzen Abschnitt von der Heilstat des Messias Jesus
die Rede ist.

324) vgl. neben den vorerwahnten NT-Theologien, Monographien und ROmer-Kommenta-
ren Oepke, Die christliche Taufe, Th Wb I, S. 536ff; Lexikon zur Bibel, Taufe,
Sp.1369-1371; G. Wagner, Das religionsgeschichtliche Problem v.Rém 6,1-11,

1962,
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Ohne ndher auf die Hintergriinde der innern Zerspaltenheit der Ge-
meinde in Korinth einzugehen, wird aus obigem Textabschnitt klar,
dass Paulus hier einen kurzen Einblick in seine Taufpraxis ge-
wdhrt. Gemeint ist hier ohne Zweifel die Taufe, die als 6ffentli-
ches Bekenntnis-nach erfolgter Bekehrung-durch Untertauchen ins
Wasser vollzogen wurde. Der Apostel hat offenbar die Durchfiihrung
der Taufe meistens seinen Mitarbeitern und den Aeltesten der Ge-
meinde iiberlassen.325)

Interessant ist die Aussage in

1l Kor 10,1.2: "Ich will euch nicht in Ungewissheit lassen, Briider,
dass alle unsere Viter unter der Wolke waren und alle das Meer
durchzogen und alle in Mose getauft wurden in der Wolke und
im Meer."

Hier vergleicht Paulus die nt. Gemeinde mit dem alten Israel und
sagt von diesem: "Unsere Viter wurden alle in Mose getauft in der
Wolke und im Meer." Aufschlussreich ist die Deutung die H. Ridder-
bos dieser Stelle gibt:

"Mit Symbolik (Wolke und Meer als Wasserbad) hat das nichts zu tun. Denn die
Wolke leuchtete, und Israel ging gerade auf dem Trockenen durch das Meer. Wolke
und Meer reprdsentieren vielmehr das Heilsgeschehen, durch das Israel der Tyran-
nei des Pharao und dem Sklavenleben in Aegypten entkam. Und an diesem Heilsge-
schehen hatten die Viter nun alle Anteil, weil sie 'in Mose getauft wurden'.

Von einer echten Taufe ist hier keinesfalls die Rede. Der Ausdruck ist nach
Analogie und als Typos der christlichen Taufe gebildet worden (...) und be-
schreibt, wie die vielen unter den einen zusammengebracht werden und in und
durch diesen einen gerettet werden. Denn wie Gott die Gemeinde in Christus ge-
tauft und einverleibt hat, so lag auch Israels Heil darin beschlossen, dass es
Mose zum Fiihrer und Haupt empfangen hat und in Mose beschlossen war. Dass Paulus
hierfiir auch bei Mose das Bild der Taufe gebraucht (..) zeigt, wie sehr der
Gedanke der Eingliederung in dem Ausdruck 'in Christus (Mose) getauft werden'
dominiert." 326)

In 1 Kor 12 wird uns ein zusdtzlicher, entscheidender Aspekt vor
Augen gefihrt:

1l Kor 12,13: "Denn in einem Geist327) wurden wir alle zu einem
Leib getauft, es seien Juden oder Griechen, es seien Sklaven
oder Freie und wir sind alle mit einem Geist getrdnkt worden."

Hier ist offensichtlich von einem Hinein-Getauft-Werden mit dem
(im) Heiligen Geist die Rede (vgl. die durch den HERRN bestdtigte
Verheissung Joh. T&dufers in Mt 3,11; Mk 1,8; Lk 3,16; Apg 1,5;
11,16).

H. Ridderbos weist darauf hin, dass "Bant(Te.v elg" die Bedeutung
hat, dass der im Vollzug-Stehende '"zu einer schon existenten Person oder
Einheit in Beziehung gebracht wird (vgl. 1 Kor 10,2; Gal 3,27), in unserem Fal-
le also zu der Gemeinschaft der in Christus Begriffenen und Getauften. Der

325) Mit Recht sagt Oepke "ist aus 1 K 1,17 nicht zu schliessen, dass die Taufe
in den paulinischen Gemeinden anfangs nicht allgemein geiibt worden sei”,
Th Wb I, S. 536, Fussn. 47).

326) H. Ridderbos, Paulus, S. 289

327) "&v &vl mveduatL" kann auch durch "mit einem Geist" dbersetzt werden,
nicht aber "durch e. G.") so H. Ridderbos, aaO, S. 284, Fussn. 5).
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Geist ist also nicht konstituierender Faktor, sondern die Gabe, deren der
Glaubende kraft seiner Einfiigung in den Leib teilhaftig wird." 328)

Damit sind wir bei

Gal 3,27: "Denn wieviele in Christus hineingetauft worden sind,
die haben Christus angezogen."

Hier geht es - wie der Kontext zeigt - um die Tatsache des Eins-
Seins in und mit Christus. Dieses Geschenk ist nach 1 Kor 12 reali-
siert im Getauft-Worden-Sein mit dem Heiligen Geist.

Obschon Paulus in 1 Kor 10,2; 12,13 und in Gal 3,27 (wie zB in 1
Kor 1,13-17, wo er eindeutig von der Wassertaufe spricht) das Verb
Banti(leLv gebraucht, spricht er in erster Linie von innerlichen
Vorgingen, die sich unabhingig329) - wenn auch nicht zusammenhang-
los - von der Wassertaufe vollziehen. Diese Aussage wird durch eine
ansehnliche Zahl von Stellen gestiitzt, die denselben innern Zustand
des Gldubigen darstellt wie in den oben erwdhnten, ohne Hinweis auf
eine dusserlich vollzogene Taufhandlung:

Der an Christus-Gldubig-Gewordene ist "gerechtfertigt" (RSm 3,24.
28), hat "Frieden mit Gott" (RS6m 5,1) und ist "verséhnt durch den
Tod seines Sohnes" (R&m 5,10) und eine Wohnstdtte des Heiligen Gei-
stes geworden (1 Kor 3,17; 6,19.20), ist im Geist eins geworden mit
dem HERRN (1 Kor 6,17), ist "abgewaschen" (gereinigt), "geheiligt"
und "gerechtfertigt" (1 Kor 6,11), er ist "mit Christus gekreuzigt"
(Gal 2,19; vgl. Gal 5,24), lebt nicht mehr sich selber (2 Kor 5,15)
sondern Christus lebt in ihm (Gal 2,20), ohne dass die Wassertaufe
erwdhnt wird.

Das bestdtigt, dass Paulus eine "magisch-sakramentale Heilsaneignung zu-
tiefst fremd ist".330)

Sachlich fiihrt auch Kol 2 nicht iiber das schon Gesagte hinaus:

Kol 2,12: "Indem ihr mit ihm begraben worden seid in der Taufe, in
welchem ihr auch mitauferweckt worden seid durch den Glauben an
die Kraftwirkung Gottes, der ihn aus den Toten auferweckt hat."

Hier wird - genau wie in R&m 6,3-5 - die Tatsache des Mit-Hineinge-
nommen-Seins in den Tod und in die Auferstehung Jesu "in der Taufe"
und "durch den Glauben" fest betont.

Ngch der kurzen Untersuchung von paulinischen Bant(lw- (bzw.
Bantioua-) Stellen kehren wir zur anfangs formulierten Frage zu-
riick: Lassen sich aus den verschiedenen paulinischen Hinweisen auf
die Taufe Riickschliisse auf Rm 6,3 ziehen?

328) ders., aaO, S. 265

329) Von einer "irgendwie libertragenen... Verwendung" spricht W. Bauer, wb3,
Sp. 262/Pkt 3; angewandt bei 1 Kor 10,2; 12,13 mit Mk 1,8 (BamntloeL év
nvebuate &y({¢y), Joh 1,33; Apg 1,5b; 11,16b sowie bei den Hinweisen auf
Feuer- und Leidenstaufe.

330) vgl. Lexikon zur Bibel, Sp. 1371; ferner C.K. Barret: "There is no sacra-
mental opus operatum by means of which Christians can assure themselves,
independently of faith and of their own moral seriousness”, Romans, S.123.
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Paulus kennt keine Taufe, die losgel8st oder unabhidngig wdre von
einer persfnlichen Glaubens-Entscheidung. Nur von daher ldsst
sich verstehen, dass der Apostel mit Taufe sowohl einen innern
Vorgang (Taufe mit dem Heiligen Geist) als auch das zeugnishafte
Geschehnis der Wassertaufe bezeichnen kann.

Fir das Verstdndnis von R86m 6,3 ist wichtig, dass Paulus mit dem
"Bantilw elc" den "berufenen Heiligen" in Rom (1,7) in Erinnerung
rufen will, dass sie durch den Glauben in die engst-m&gliche Be-
ziehung zu Christus gebracht worden sind, welches "Anteilhabe an
seinem Heilsgeschehen" bedeutet.331)

(2) Ist die Taufe in (elg) Christus Jesus hinein gleichbedeutend
mit der Taufe auf den Namen (el¢g 18 8voua) Jesu Christi?

Oepke schreibt: '"Die Eigenart der christlichen Taufe besteht darin, dass

sie €lc xPLOTOV oder el¢c T® Svoua xpLotob vollzogen wird."332) Dh dass
die Formel nach Oepke auswechselbar gebraucht werden kann, wobei er
geltend macht, dass mit €l¢ '"das durch die Taufe erstrebte und verwirk-
lichte Ziel" bezeichnet wird333), dagegen 'die Formel €elg T® Svoua
vielmehr als term techn des hellenistischen Giroverkehrs erwiesen (= 'auf das
Konto')" gebraucht wird.334)

In gleicher Weise sehen es auch G. Wagner335), w. de Boor336) und
C.E.B. Cranfield337),

331) vgl. H. Ridderbos, aaO, S. 265; ferner J.T. Beck: "Die Taufe, die hier als
Einverleibung in Christi Tod (V. 3 mit 5) gefasst ist, ist im biblischen
Begriff weder ein blosser Verpflichtungsakt (de Wette), noch aber ist es
ein rein objectiver Gnaden-Akt ohne bewusste und selbstdndige Vermittlung
von Seiten des Subjects - nicht Eine solche Taufe wird im N. Testament
ausdriicklich erwdhnt -, sondern die biblische Taufe ist ein objectiv-
subjectiver Akt. Sie hat zur Voraussetzung das Héren des Evangeliums mit
einem den Sinn dndernden Glauben... Auf den christlichen Glauben hin er-
folgt die Taufe als eine Geistestaufe (1 Kor.l12,13. Tit. 3,5), und indem
sie dies ist, erfolgt eine Wesens-Aneignung Christi (Gal. 3,27); denn Chri-
sti eigenes Wesen liegt im Geist (2Kor.3,17) und die Geistes-Mittheilungen
sind Christi Wesen entnommen. Joh. 16,14. Mit der Geistestaufe ist also der
substantielle Christus principiell innerlich geworden (Gal. 2,20) und da-
mit erst ist die Kraft in den Menschen verpflanzt, das Sterben mit Chri-
stus wie das Leben mit ihm nun auch anzufangen und fortzusetzen im Ernst
der Wahrheit. Phil. 3,10. Gal. 2,19.5,24... Das in der Geistestaufe real
verinnerlichte Christusleben bethdtigt und entwickelt sich nun im Menschen
abbildlich in derselben Ordnung und in denselben Hauptmomenten, die sich
in Christi Person darstellen. Diese sind V. 2-4: Sterben mit dem Begraben-
werden und Auferstehung mit der neuen Lebens-Entwicklung, vgl. Eph. 2,5ff.
Kol. 2,12f.", R3mer, S. 465/466.

332) Oepke, Die christliche Taufe, Th Wb I, S. 537, Z. 8/9

333) ders., aaO, S. 537, 2. 19/20

334) ders., aaO, S. 537, 2. 33/34

335) G. Wagner: "Man fasst B. €lg x. I. am besten als Parallele zu B. €lg
T0 3\)0110. ‘I. X. auf”, Das religionsgeschichtliche Problem, S. 300,
Fussn. 117)

336) W. de Boor, R3mer, S. 14. Allerdings ist hier zu bemerken, dass die Ueber-
setzung von Rdm 6,3 "wir wurden auf Christus Jesus getauft” (Unterstrei-
chung durch d. Verf.) gerade das Spezifische dieser Stelle "tBartl{odnuev
elg X. ‘I." nicht wiedergibt.

337) C.E.B. Cranfield, Romans, vgl. S. 301
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E. Gaugler kennt diese Deutung, fiilhrt aber Uber sie hinaus:

"Gewdhnlich bezeichnet das griechische Wort, das wir hier mit 'in ... hinein’
wiedergeben, das durch die Taufe erstrebte Ziel (Mat. 3,11; Apg. 2,38; 1. Kor.
12,13). Das ergibt hier keinen verstdndlichen Sinn... In der hellenistischen

Bankiersprache bedeutete diese Formel soviel wie 'auf das Konto'. Die Ueber-
tragung auf die Taufe wiirde also erklidrt werden miissen: Der T4ufling hat den Be-
sitzer gewechselt. Er gehdrt jetzt Christo... Die Profanitdt des Vergleiches
diirfte uns nicht abhalten, ihn zu bejahen. Aber erkldrt er alles? Es scheint
sich aus dem Zusammenhang eben doch zu ergeben, dass hier 'in Christus hinein-
getaucht' noch mehr besagen solle. Es muss wohl, wie das Folgende bezeugt, ge-
meint sein: eingefiigt in das Christusgeschehen, in die geschichtliche Gottes-
tat am Kreuz. So geniigt die juridische Eigentumserkldrung, die an sich etwas
Richtiges enthdlt, doch nicht."338)

Wir schliessen uns somit E. Gaugler, H. Ridderbos und F. Godet339)
an, dass die juridische Interpretation nicht alles erkl&drt und dass
mit dem elg¢ x. ‘I. mehr und anderes ausgesagt wird, als bei den
vorerwdhnten Formulierungen év t$ 6véuatL x. ‘I. oder ént 1%
dvéuatL x. °‘I.

(3) Gebraucht Paulus in V. 3 die Sprache der hellenistischen
Mysterien?

Die Frage k&nnte mit E. Gaugler erweitert werden: Redet Paulus in
V. 3 - '"was die wissenschaftliche Forschung seit langem vermutet"340) - die
Sprache der Mysterienkulte?

Die Formulierung in V. 3 "in Christus Jesus hineingetauft'" als
gleichbedeutend mit "in seinen Tod hineingetauft" liess die Frage
aufsteigen, ob und wieweit Paulus in R86m 6 die Ausdrucksweise und
das hellenistische Gedankengut der Mysterienreligion aufgenommen
und verarbeitet hat. Spricht hier der Apostel nicht davon, dass
der T&ufling das Mitsterben und Mitauferstehen (V. 4.5) Christi
erlebt so wie der Myste mit der Kultgottheit in ihrem Sterben und
Wiederaufleben verbunden wird?341)

So sieht zB Karl Barth in der Taufe als "Initiationsritus" keine
spezifisch ‘"originale Schépfung des Christentums, sondern 'hellenistisches
Gut'." 342)

338) E. Gaugler, Romer, S. 154-156; vgl. nochmals H. Ridderbos: "'Taufe in'
(Bantilewv e€lg) heisst, dass der Tdufling zu einer schon existenten Per-
son oder Einheit in Beziehung gebracht wird (vg. 1 Kor 10,2; Gal 3,27),"
Paulus, S. 265.

339) F. Godet, Rémer, S. 10

340) E. Gaugler, Rdmer, S. 156

341) vgl. die umfassende Studie von G. Wagner, Das religiomsgeschichtliche
Problem von Rdmer 6,1-11, 1962.

342) X. Barth, Rdmer, 19264, s. 172. - Diese nicht naher begrindete Behauptung
wertet Barth als Beweis fir die Richtigkeit folgender Aussage: "Es hat
seinen guten Grund, dass die Heilsbotschaft von Christus nicht unter Pro-
klamation neuer Riten, Dogmen, Institutionen, sondern auf der ganzen Linie
unbefangen unter Entlehnung bekannten 'religiésen’' Gutes auftritt. Die Bot-
schaft von dem unbekannten Gott kann es sich leisten, den bekannten Goét-
tern Mithras, Isis, und Kybele auf ihrem Felde, auf dem Felde der religié-
sen Phinomene keine Konkurrenz zu machen”, aaO, S. 172.
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Etwas vorsichtiger drickt sich Oepke aus, wenn er sagt, dass "Paulus
sich dem hellenistischen Gedanken des Teilhabens an dem Sterben und Auferstehen
der Mysteriengottheit zu nihern scheint. Terminologische Beeinflussung des
Paulus durch die hellenistische Mystik mit ihren sterbenden und auferstehenden
Géttern ist in der Tat nicht unwahrscheinlich". 343)

R. Bultmann vertritt die Auffassung, dass Paulus in RSm 6 die Tauf-
deutung der hellenistischen Gemeinde wiedergibt.344)

Dieser Gedanke wird von E. Kdsemann aufgenommen und prdzisiert:
"In der vorpaulinischen Gemeinde ausserhalb Palistinas ist die Taufe tatsdchlich
als Mysteriengeschehen betrachtet worden...'"345)

Obwohl Kdsemann sich so eindeutig ausdrickt, gibt er zu bedenken,
dass '"die Frage nach dem Einfluss der hellenistischen Mysterienreligionen auf
die Tauflehre des Apostels bis heute umstritten ist, ihre bejahende oder ver-
neinende Beantwortung hat weitreichende theologische Konsequenzen..." 346) -
Ferner wiirdigt K&semann die oben bereits erwdhnte Arbeit von G.
Wagner347) mit den Worten: '"Die iiberaus griindliche und eindrucksvolle
Studie von G. Wagner kommt zu dem Ergebnis, die herangezogenen Mysterienkulte
verdienten entweder nicht ihren Namen oder deckten sich in ihren tragenden An-
schauungen nicht mit der paulinischen Tradition vom Sterben und Auferstehen mit
dem Erldser, seien also fiir das Verstindnis unseres Textes belanglos. 348)-
Auch wenn Kidsemann sich Wagners iberzeugenden Schlussfolgerungen
nicht anzuschliessen vermag, haben wir durch seinen Hinweis ein
wichtiges Argument gewonnen, welches besagt, dass man Paulus nicht
ohne weiteres - und als bare Selbstverstdndlichkeit - eine Verwandt-
schaft mit den Mysterienreligionen unterschieben darf.

C.E.B. Cranfield kommt mit G. Wagner zum Schluss, dass die "schein-
baren" Uebereinstimmungen zwischen R&m 6 und den Aussagen der My-=
sterienreligionen bei weitem iilberwogen werden durch bedeutsamste
Unterschiede.349) Cranfield kommt zum selben Ergebnis wie E. Gaug-
ler, der in 8 Punkten den uniiberbriickbaren Unterschied zwischen
der christlichen Taufe und den Mysterienreligionen herausgeschdlt

343) Oepke, Die christliche Taufe, Th Wb I, S. 539; vgl. G. Wagner, aaO, S. 42ff.

344) R. Bultmann: "Die Taufe gibt teil am Tod und an der Auferstehung Christi.
Diese Interpretation stammt zweifellos aus der hellenistischen Gemeinde,
welche das ihr lberlieferte Initiations-Sakrament nach Analogie von Ini-
tiations-Sakramenten der Mysterienreligionen versteht, deren Sinn der ist,
den Mysten teilzugeben am Schicksal der Kultusgottheit, die den Tod er-
litten hat und wieder zum Leben erwacht ist - wie Attis, Adonis und Osi-
ris”, Theologie NT, S. 142.

345) E. Kasemann, Rdmer, S. 153

346) ders., aaO, S. 151

347) G. Wagner, Das religionsgeschichtliche Problem von ROmer 6,1-11

348) E. Kasemann, aaO, S. 151; vgl. dazu die oberwahnte Untersuchung von G.
Wagner: Teil 1l: Zur Geschichte der Interpretation von Rm 6 im Lichte der
religionsgeschichtlichen Fragestellung, S. 13ff; Teil 2: Die religionsge-
schichtlichen Parallelen zu R3m 6 (Eleusis-Kult, Osiris-Iris-Kult, Tammuz
und der Marduk-Kult, Adonis-Kult, Attis-Kult), S. 69ff; Teil 3: Die Inter-
pretation der Taufe in ROmer 6 im Lichte der religionsgeschichtlichen
"Parallelen”, S. 271ff.

349) vgl. die von C.E.B. Cranfield verarbeitete Spezialliteratur zu diesem Thema,
Romans, S. 301-303
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hat350) und mit folgender Bemerkung zusammenfasst: '"So kommen wir zum
Schluss, dass es Hdusserst unwahrscheinlich sei, dass Paulus die Taufe als 'My-
sterium' gedeutet wissen wollte..''351)

Als zusammenfassende Antwort auf die oben gestellte Frage (3) k&n-
nen wir sagen, dass ein Einfluss der Mysterienreligionen, wonach
der Eingeweihte mit der Kultgottheit in ihrem Sterben und Wieder-
aufleben verbunden wird, auf die nt. Tauflehre sowie auf die Aus-
drucksweise des Apostels Paulus als unbeweisbar gilt.

"Denn ungeachtet der Einwidnde gegen diese sog. Analogie selbst gibt es keinen
einzigen Beweis dafiir, dass in diesen heidnischen Kulthandlungen ein solches
Mitsterben und Mitauferstehen in einem der christlichen Taufe vergleichbaren
Ritus stattgefunden hat. Man miisste dann schon annehmen, dass Paulus selbst
(..) diese Bedeutung mit der Taufe verkniipft hat, obwohl sie sich in den My-
sterienreligionen nicht fand. Aber damit ist nun gerade nicht erkldrt, was man
erkliren wollte, ndmlich wie Paulus zu diesem besonderen Taufverstindnis

kam." 352)

In V. 4a ("Wir sind also mit ihm begraben worden durch die Taufe in
den Tod hinein353)...") fasst Paulus nochmals den Sachverhalt von

V. 3 zusammen. Das ouvvetdonuev (aor. pass.) ist die logische Fort-
fihrung des Hineingetauft-worden-Seins in den Tod Jesu. Begrdbnis
ist Bestdtigung des stattgefundenen Todes.354) Dass das Mitbegraben-
Sein mit Jesus nicht Ergebnis einer bloss &dusserlichen Handlung
(hier Taufvollzug) sein kann, wurde in der Untersuchung von V. 3
deutlich.

Der Gldubige ist real mithineingenommen in Tod und Begrdbnis Jesu,
dh mit V. 2, dass er der Siinde gegeniilber ein tatsdchlich Gestorbe-
ner ist.

Nun ist aber bei Paulus kein Punkt gesetzt. Das Mithineingenommen-
sein in Jesu Tod und Begr&dbnis hat gewaltige Konsequenzen: Der Apo-
stel f&hrt in V. 4b fort: "damit (fva)355)gleichwie Christus aufer-
weckt wurde durch die Herrlichkeit des Vaters, ebenso auch wir in
Neuheit des Lebens wandeln."

Jesus ist nicht in Tod und Grab geblieben, sondern glorreich - und
zwar &6.a thic 88Eng Tob natpdg3s56) - auferstanden (vgl. 1 Kor 15,3-

8; Phil 2,6-11 u.a.).

350) E. Gaugler, Romer, S. 157-160

351) ders., aaO, S. 160

352) H. Ridderbos, aa0O, S. 286/287

353) "Der Tod Christi ist nicht blos ein Tod des Individuums Jesu, sondern der
die ganze Menschheit prinzipiell oder dynamisch mit umfassende Tod, wel-
cher die alte Welt und die neue Welt schlechthin scheidet”, Lange, Rdmer,
S. 123; vgl. O. Michel, ROmer, S. 153

354) Mit E. Gaugler halten wir fest: "Das Begrdbnis unterstreicht die Tétung
gewissermassen... Zugleich ist das Begrabensein die Voraussetzung der
Auferweckung, der Durchgang zu ihr...", Rdmer, S. 162.

355) tva "introduces a statement of the purpose (..) of our burial
with Christ in baptism”, Cranfield, Romans, S. 304.

356) vqgl. E. Gaugler, ROmer, S. 163; C.E.B. Cranfield, Romans, S. 304
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So wahr wir als Glieder des Leibes Christi (1 Kor 12,13 u.a.) sei-
nes Todes und Begrdbnisses teilhaftig geworden sind, diirfen wir
auch seiner Auferstehung teilhaftig sein (vgl. V. 5 hienach).357)

Dass die Neuheit des Lebens (xairvétnti Lwfig; vgl. 2 Kor 5,17)
nicht erst eschatologische Gabe ist, wird durch den Aor. coni.
nepitnatiowuev358) deutlich gemacht.359) - Weil wir in Jesu Auf-
erstehungsleben mithineingenommen sind, haben wir die notwendigen
Voraussetzungen zumWandel in Lebensneuheit.360)

In V. 5 setzt der Apostel mit ganzer Kraft der Argumentation ein,
nicht nur die Identifikation mit dem Gekreuzigten nochmals auf be-
sondere Weise hervorzuheben, sondern die Ausmiindung, ndmlich die
Teilhabe an Christi Auferstehungsleben mit unwidersprechbarer Deut-
lichkeit nachzuweisen. Demzufolge ist es zu wenig, in V. 5 einfach
nur eine Wiederholung von V. 4 zu sehen. Ist diese Annahme berech-
tigt, dass die Aussagen von V. 5 - an V. 4 ankniipfend - dber V. 4
hinausfilhren? - Paulus setzt ein mit "el vdp361) aduputoL362)
YEYOVAUEV... (denn wenn wir zusammengewachsen sind..)."

Was meint Paulus, wenn er sagt, dass "wir zusammengewachsen sind
mit der Gleichheit seines Todes (t® duorduatt Tob Savdtou adtol) "?

Erstens einmal ist es wichtig zu sehen, dass der vorliegende Dativ
(t® duoiwuati) nicht etwa instrumental (= wir sind mit Christus zu-
sammengewachsen durch die Gleichheit oder Aehnlichkeit seines To-
des), sondern soziativ zu deuten ist (= mit der Gleichheit seines
Todes) .363)

357) vgl. F. Godet: "was die Auferstehung fir Christus gewesen ist, das ist fir
die Glidubigen die Erneuerung durch den heiligen Geist"”, Rdmer, S. 12.

358) zu mepLnatelv vgl. Bl-Debr: "nepiLnatelv (und OTOLXEUV) kommt in
den Ermahnungen usw. gewShnlich im Prds vor (..); aber wo vom neuen Leben
des Christen entsprechend der gdéttlichen Berufung, die einen neuen Anfang
schafft, die Rede ist, stellt sich der Aor. ein: R 6 4"; §337/1., S. 208;
vgl. ferner O. Michel: mepLnatelv deutet den Gehorsam an, "unter dem
der neue Wandel gefiihrt werden soll,” Rémer, S. 153.

359) E. Gaugler: "Es ist sogar sehr bestimmt hier nicht erst das zukinftige
Leben gemeint, sondern jene Wunder-Gegenwart des Lebens, die jetzt schon
da ist...", Romer, S. 162.

360) H. Ridderbos: "Die Erneuerung geschieht am inneren Menschen (2 Kor 4,16)
und setzt sich in der Erneuerung des Wandels fort (Rém 6,4)", Paulus, S.
158.

361) zu Y&p schreibt Cranfield: "The Y&P indicates that the sentence is in-
tended as a confirmation of the preceding one"”, Romans, S. 306.

362) E. Kasemann zu OUUQUTOC: "Urspriinglich in organischem Denken beheimatet,
verblasste allmihlich zu der Bedeutung 'verbunden’ und bezeichnet schliess-
lich bloss die Klammer zwischen zwei Gréssen, die nicht einmal eine per-
sonale Relation voraussetzt"”, Rdmer, S. 157/158. - Diese Wortstudie mag
fidr den ausserbiblischen Gebrauch zutreffend sein, aber unter keinen Um-
standen fir die Aussagekraft des paulinischen oOu@utog in Rdm 6,5. Mit
H. Ridderbos halten wir am "Bild des 'Einpflanzens' (Rém 6,5)" fest,
Paulus, S. 288.

363) T® duoLduatL als soziativer Dativ wird bestatigt durch O. Michel, R&mer,
S. 154; E. Kisemann, Rdmer, S. 158: "als von oUu@UTOL abhdngig, soziativ
sein lassen"”; Lange (Bibelwerk), ROmer, S. 123; H. Olshausen, Rdmer, S.
214 und G. Wagner, aaO, S. 293; vgl. Bl-Debr, § 193,2.
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Nicht ganz so einfach ist die Klirung des Begriffes 16 duolwua
(bei Pls in R6m 1,23; 5,14; 6,5; 8,3 und Phil 2,7). Nach W. Bauer
heisst duolwua: 1. Gleichheit, 2. Bild oder Abbild, 3. Gestalt,
Figur und 4. Begriff nicht eindeutig: An beiden Stellen, an denen
Pls unter Benutzung unseres Wortes von der Erscheinung Christi auf
der Erde redet; darunter gehSren REm 8,3 (vgl. 3. Hauptteil) und
Phil 2,7. Wir schliessen uns W. Bauer an, wenn er unsere Stelle
RSm 6,5 unter Rubrik 1 einreiht und té duolwua mit "Gleichheit" wie-
dergibt.364) Andere Theologen iibersetzen neben "Gleichheit" mit
"Bild, Abbild, Gestalt, Gleichgestalt, Aehnlichkeit usw." 365)

0. Michel interpretiert duolwua mit folgenden Worten: "Es kann an un-
serer Stelle Bild und Vergegenwirtigung eines Geschehnisses bedeuten." 366)

E. Gaugler spricht von einem "Model1"367) und A. Schlatter sagt: "Das
Abbild des Todes Jesu besteht darin, dass der Glaubende durch die Taufe in einen
Zustand versetzt wird, der dem Totsein Jesu gleicht..."368)

Cranfield fasst in seiner Darstellung die verschiedensten Auffas-
sungen zusammen und zeigt, dass bei einer sorgfdltigen Exegese von
V. 5 Schwierigkeiten auftauchen, wenn unter 10 duolwua tod Savadtou
avtol einfach an die Taufhandlung als solche gedacht wird oder auch
daran, dass der Tod Christi sakramental gegenwdrtig sei in der Tau-
fe. Vielmehr fiihrt Paulus - nach Cranfield - in V. 5 lUber das Thema
Taufe hinaus369) und will deutlich machen, dass wir dem Tode Chri-
sti gleichgestaltet worden sind.370)

Wenn Paulus in V. 4 das Mit-Christus-Begrabensein fest unterstreicht,
ist es u.E. richtig in V. 5 nicht nur eine Intensivierung des Hin-
eingenommen-Seins in den Tod Christi, sondern eine Identifikation
mit Jesus Christus in der Gleichgestalt seines Todes, wie auch in
der Gleichgestalt seiner Auferstehung zu sehen.

Der letzte Satzteil von V. 5 enthdlt ndmlich eine logische Konse-
quenz, die sich aus V. 5a ergibt: "Denn wenn wir zusammengewachsen
sind mit der Gleichheit seines Todes, (V. 5b:) werden wir es. auch
mit der Gleichheit seiner Auferstehung sein (&AAA walt371) =fig
&vaotdoewg éodueda) . "

364) W. Bauer, Wb3, Sp. 1123/1124

365) vgl. E. Kasemanns Zusammenstellung der verschiedenen Deutungsméglichkeiten,
Rémer, S. 158; ferner P. Althaus, RSmer, NTD 6, S. 62

366) O. Michel, Rémer, S. 154

367) E. Gaugler, Rmer, S. 163

368) A. Schlatter, Gottes Gerechtigkeit, S. 206

369) Dass Paulus in V. 5 iber die Taufe hinausweist, wird auch von G. Wagner
bestatigt: duolwua “"kann nicht als die Taufe selbst verstanden werden,
in der Tod und Auferstehung Jesu rituell vergegenwdrtigt werden. Paulus
sagt auch nicht, dass wir in der Taufe sterben, wie Christus am Kreuz
starb”, aao, S. 293.

370) vgl. Cranfields Ausfihrungen, Romans, S. 307/308. Nach Cranfield kann
odupuTog YlveodaL TH duoLduatl mit nachfolgendem Genitiv ( ToD
Savdtou) mit oduuopog (vgl. RSm 8,29; Phil 3,21) gleichgesetzt werden.

371) H. Olshausen erlautert: "&AAA ual ist nicht bloss folgernd zu nehmen,...
vielmehr aus einem im ersten Satz latitierenden o0 udvov zu erkliren,
indem die Auferstehung, als das Leben, mdchtiger ist als der Tod”, Romer,
S. 225; vgl. dazu auch Cranfield: "The &AAA& in the apodosis has the force
of 'certainly'...", Romans, S. 306.
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Das Futur éodueda ist verschieden gedeutet worden. Die einen hal-
ten fest an einer temporalen3?2), die andern denken an eine logische
Interpretation, die gegenwartsbezogen ist, sobald V. 5a erfiillt ist.
So zB E. Gaugler: éobueda fut. ist "kaum zeitlich zu verstehen, sondern
meint die Konsequenz, die Gewissheit. So sicher wir gestorben sind, so gewiss
sind wir lebendig mit Christus, nun, 'in ihm'."373) Wieder andere sehen
in V. 5b einen Hinweis auf die eschatologische Leibesauferstehung,
mit Hinweis auf V. 9.374)

Zusammenfassung von 6,3-5

Der Apostel erhdrtet seine deutlichen Aussagen von 6,1.2, indem er
die Gldubigen in Rom an ihre Taufe erinnert (V. 3a), die aufgrund
einer bewussten Umkehr und Lebensibergabe an Jesus zeichenhaft an
ihnen vollzogen wurde. Die Gldubigen sind in Christus Jesus hinein-
versetzt worden. Sie sind - mit 1 Kor 12,13 ausgedrickt - mit dem
Heiligen Geist in den Leib Christi hineingetauft (oder "miteinge-
leibt", Eph 3,6) worden. Sie sind als Getaufte in den Tod Christi
hineingetauft (V. 3b). Das bedeutet, dass fur sie der Tod Jesu
Christi existentiell vergegenwdrtigt ist und sie dadurch vom al-
ten Leben unter der Siindenherrschaft befreit worden sind (Bestdti-
gung von 6,1.2). In V. 4a wird die Aussage von V. 3 vertieft. Das
Mitbegrabensein mit dem Herrn bedeutet: Endgiltiger Trennstrich
zwischen dem alten siindigen Leben und dem Auferstehungsleben in Ge-
rechtigkeit (vgl. Kp. 3-5). Die Gldubigen dirfen als Mitteilhaber
an der leibhaftigen Auferstehung Jesu "in Neuheit des Lebens wan-
deln", dh sie k¥nnen als "watvh xtiovg" (vgl. 2 Kor 5,17) unter
neuen Voraussetzungen dem Willen Gottes gemdss leben (= ethischer
Aspekt des neuen Lebens). V. 5 fasst die vorausgegangenen Fest-
stellungen zusammen und unterstreicht die Identifikation des Gl&u-
bigen mit dem Tod und der Auferstehung Jesu mit dem Hinweis auf
engstes Verwachsensein mit Christus. Dieses Mit-Eingepflanzt-Sein
in die "Gleichgestalt" seines Todes und seiner Auferstehung zeitigt
als unumgdngliche Konsequenz bereits in der Jetzt-Zeit frohe Glau-
bensgewissheit (vgl. ebenso REm 8,14ff) und ist zugleich Ver-
heissung auf die zukiinftige Leibes-Auferstehung (vgl. 6,9; 8,10.11).

372) vgl. O. Michel, ROmer, S. 154/155

373) E. Gaugler, Rémer, S. 163; ganz &hnlich auch P. Althaus, Rdmer, NTD 6, S.
62; ferner Cranfield: "For if (..) we have become conformed to His death, we
shall certainly also... be conformed (in our moral life) to His resurrect-
ion”, Romans, S. 308.

374) vgl. zB Lange, der in der paulinischen Futur-Aussage sowohl "ethische und
leibliche Auferstehung” bericksichtigt sieht, ROmer, S. 123.
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2.1.3 DER ALTE MENSCH IST MIT IHM GEKREUZIGT 6,6

V.6 "Indem wir dieses wissen, dass unser alter Mensch
mitgekreuzigt worden ist, damit der Leib der Siinde
wirkungslos gemacht sei, dass wir nicht mehr an die
Siinde versklavt sind."

Mit dem Vers-Eingang to0to yvi.vdowxovteg375) appelliert Paulus nicht
nur an das Wissen der Gldubigen, sondern formuliert was ihnen feste
Gewissheit werden durfte, ndmlich dass ihr "alter Mensch mitgekreu-
zigt worden ist".

Was haben wir nun aber unter dem Ausdruck "& naiairdg &vdpwnog"
(R6m 6,6; Eph 4,22 und Kol 3,9) zu verstehen?

Wir finden folgende Umschreibungen: '"unser ganzes natiirliches Wesen, das
uns vom Mutterleib her anhidngt" (Calvin)376); "the whole of our fallen human
nature, the whole self in its fallenness" (Cranfield)377); ‘"der gefallene
Adam, wie er wieder erscheint in jedem menschlichen Ich, das zur Welt kommt un-
ter der Herrschaft der durch die erste Siinde entschiedenen Macht der Eigenlie-
be" (Godet), auch zit. bei K. Barth)378); "unter altem Menschen ver-
steht die Heilige Schrift offenbar das, was Kinder Gottes vor ihrer Bekehrung
gewesen waren: es ist ihr ‘friiherer’, ihr 'voriger' Mensch, gebunden und hinge-
geben, wie wir waren, an das Gesetz der Siinde im Leib, an das Fleisch mit sei-
nen Liisten und Begierden" (Stockmayer)379); '"der alte Mensch (..) ist der
Mensch, wie er aus der vorchristlichen, aus der natiirlichen Lebens-Entwicklung
sich gebildet hat, die alte Persdnlichkeit, die 7,14ff definiert ist als ein
durch die sarkische Leibes-Natur von der Siinde beherrschtes Ich" (Beck) 380);
"d maiairdg &vdpwnog (..) bezeichnet das siindige Wesen des unbekehrten Men-
schen" (J. Jeremias)381); '"unser altes Selbst" (Ladd)382).

Sehr interessant ist die Feststellung, dass die oben erwdhnten Aus-
leger mehr oder weniger ausgeprdgt den Akzent auf den subjektiven
Aspekt legen. "'Alt' und 'neu’ bezeichnen dann die Zeit vor und nach der Be-
kehrung oder persdnlichen Wiedergeburt und die entsprechende Lebensweise..."
383) - E. Gaugler sieht demgegeniiber in R®m 6,6 den heilsgeschicht-
lichen Aspekt stdrker betont, indem der alte Mensch zum alten Aeon
gehdrt und der neue Mensch "der Mensch der Heilszeit" ist.384) Zwischen
dem alten und dem neuen Aeon steht das Kreuz von Golgatha. In &hn-
licher Weise betont O. Michel: '"Der 'alte Mensch' (..) ist fiir Pls der von
Gott verurteilte Mensch der alten Weltzeit'"385). H. Ridderbos gibt im An-
schluss an das oben erwdhnte Zitat der objektiven Deutung ebenfalls

375) H. Asmussen Ubersetzt "indem wir dieses erkennen"”, ROmerbrief, S. 136; H.
Olshausen: "Da wir ja gewiss wissen”, Romer, S. 215; Cranfield macht darauf
aufmerksam, dass Paulus mit dieser Formulierung wie in V. 9 (elboteg) eine
weitere relevante Tatsache zu den bisherigen hinzufidgt, Romans, S. 308.

376) J. Calvin, RdOmerbrief, S. 124

377) C.E.B. Cranfield, Romans, S. 308

378) F. Godet, Rdmer, S. 16 sowie K. Barth, Rdmerbrief, 19264, s. 177

379) O. Stockmayer, Gnade und Sinde, S. 46

380) J.T. Beck, R3mer, S. 468

381) J. Jeremias, Th Wb I, S. 366

382) G.E. Ladd, Theology NT, S. 474

383) H. Ridderbos, Paulus, S. 48

384) E. Gaugler, Rdmer, S. 165

385) O. Michel, Rdmer, S. 155
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den Vorzug, wenn er fortfdhrt: "Wir haben 'alt’ und ‘'neu’ jedoch nicht in
erster Linie heilsordnungsmissig, sondern heilsgeschichtlich zu verstehen: es
geht hier vornehmlich nicht um eine Verinderung, die sich mit Glauben und Be-
kehrung im Leben des einzelnen Christen vollzieht, sondern um das, was sich
einmal in Christus ereignet hat und woran die Seinen in dem oben beschriebenen
korporativen Sinn in ihm teilhatten. Das ist jedenfalls deutlich der Sinn von
Rém 6,6: unser alter Mensch wurde mit (ndmlich mit Christus) gekreuzigt. Das
'Alte' steht dem 'Neuen' gegeniiber - in heilsgeschichtlichem, eschatologischem
Sinne; es geht um das, was sich 'objektiv' am alten Menschen in Christus voll-
zog, um die 'einmalige’ Kreuzigung des alten Menschen auf Golgatha mit Chri-
stus" 386)., H. Ridderbos sieht zwar in Eph 4,22ff und Kol 3,9f eine
Aufforderung, die an die Gldubigen selbst gerichtet ist, hdlt aber
auch hier an einer iiberindividuellen Bedeutung fest.387)

U.E. beleuchten beide Deutungen (subjektiv und objektiv) einen wich-
tigen Aspekt. Die individuelle (heilsordnungsmidssige) Perspektive
kann nicht ausgespielt werden gegen die objektive (heilsgeschicht-
liche) Bedeutung von V. 6. Hier geben wir H. Ridderbos recht, wenn
er aus der Sicht der Heilszeit-Wende schreibt: '"Weil der alte Mensch in
Christi Kreuzestod verurteilt und getdtet wurde, hat die Siinde in Christus ihre
Macht verloren iiber die, die in ihm sind. Sie sind in Christi Tod und Auferste-
hung der neuen Lebensordnung teilhaftig geworden, der Lebensordnung der neuen
Schépfung, des neuen Menschen"388). Wenn es dieses heilsgeschichtliche
Fundament nicht gidbe, kdnnte nie von einer subjektiven Verwirkli-
chung des neuen Lebens die Rede sein. Anders ausgedriickt: Der sub-
jektive Aspekt von V. 6 ist nichts anderes als die pers&nliche An-
eignung des objektiven Tatbestandes von Kreuz und Auferstehung

Jesu (als Anbruch einer neuen Heilszeit). Paulus kennt aber keine
automatische Heilsiibertragung von der neuen Heilszeit auf das In-
dividuum, da die Einverleibung in den Leib Christi nicht auf gene-
relle Weise geschieht, sondern als Wirkung des Heiligen Geistes un-
zertrennbar verknilipft bleibt mit Bekehrung und Wiedergeburt des
Einzelnen. Dh zusammenfassend, dass der Gldubige aufs Bestimmteste
wissen darf, dass sein alter Mensch = alte silindige Existenzweise =
sein an-die-Siinde-versklavt-Sein durch das stellvertretende und
donenwendende Leiden und Sterben Jesu am Kreuz durch eine v8llig
neue Existenzweise abgel8st wurde. So wird der heilsgeschichtliche
Tod des alten Menschen vor bald 2000 Jahren am Kreuz von Golgatha
zum heilsordnungsmdssigen Tod des alten Menschen in der individuel-
len Heilsaneignung durch den Glauben an Christus.

Nachdem wir die Bedeutung von bhalaubc &vdpwno¢ kurz umrissen ha-
ben, kommen wir an einen ganz entscheidenden Punkt unserer Arbeit,
den wir als Frage formulieren wollen: Gibt der Text Aufschluss dar-
iber, ob der alte Mensch beim Gldubigen noch lebt und je und dann
wieder - vielleicht ganz unerwartet und hinterlistig - in Aktion
tritt, oder kann V. 6 davon ilberzeugen, dass der alte Mensch effek-
tiv getdtet und abgetan ist? - Beide Auffassungen haben im Blick auf
das Heiligungsleben des Gldubigen nicht geringe Konsequenzen.

386) H. Ridderbos, Paulus, S. 48/49
387) ders., aaO, S. 49
388) ders., aaO, S. 49
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Falls der alte Mensch nach V. 6 noch weiterexistiert, kommen wir
sowohl in ein heilsgeschichtliches als auch in ein heilsordnungsm&s-
siges Dilemma, indem der alte Mensch - sofern weiterexistent - auf
gleicher Ebene mit dem neuen Menschen im Innern des Gl&dubigen ei-
nen ungeheuren Konflikt - um nicht zu sagen Existenzkampf - aus-
18st. Falls aber der alte Mensch wirklich tot ist, ist es ander-
seits auch nicht ldnger m&glich - wie das oft geschieht (vgl. 3.
Hauptteil) - , ihn mit der fleischlichen Gesinnung (im Kampf gegen
die Geistes-Gesinnung) in RS6m 8 zu identifizieren. Ferner muss be-
achtet werden, dass die reformatorische Interpretation von R&m 7
als Zustand der Gleichzeitigkeit neben R8m 8 gerade in V. 6 einen
wesentlichen Riickhalt gesucht hat mit der Auffassung (vgl. unten),
dass der Tdtungsprozess des alten Menschen eigentlich Inhalt und
Aufgabe des Heiligungslebens sei.

Mit diesen Aussagen stehen wir mitten in der Problematik und wenden
uns voller Spannung der Textaussage zu:

In V. 6 wird Uber den alten Menschen eine einzige Aussage gemacht,
ndmlich, dass er "mitgekreuzigt worden ist" (ouveotavpwdn, aor.

pass.). Auf die daraus erwachsende Konsequenz - "damit der Leib
der Siinde vertilgt werde, dass wir nicht mehr an die Siinde versklavt
sind" - wollen wir weiter unten eingehen.

An sich wirde vom grammatikalischen Standpunkt her gesehen die Pas-
sivform des Aorists (von ouvotauvpdw) geniigen, um die Einmaligkeit
und Abgeschlossenheit der am Gldubigen vollzogenen Handlung zum
Ausdruck zu bringen389), wie es in der Parallele in Gal 2,19.20a
bestdtigt wird: "Denn ich bin durchs Gesetz dem Gesetz gestorben
(&nédavov, aor.), damit ich Gott lebe. Ich bin mit Christus ge-
kreuzigt worden (ouveotaVpwuar, perf. pass.390)), so lebe nun nicht
mehr ich, sondern Christus lebt in mir..."

Was die L&sung der Frage des Weiterexistierens oder Get&Stet-Seins
des alten Menschen erschwert, ist keinesfalls der eindeutige
Aorist-Passiv in V. 6, sondern die Zeitform der zwei iUbrigen (und
neben R6m 6,6 einzigen) maiaid¢-&vdpwnog-Stellen (Eph 4,22 und
Kol 3,9), die beide in der alten Luther-Uebersetzung im Prdsens
wiedergegeben werden:

- Eph 4,22: "So leget nun von euch ab (&nod¢odaL, aor. inf.
med.) nach dem vorigen Wandel den alten Menschen...

- Kol 3,9b.10a: "...ziehet den alten Menschen mit seinen Werken aus
(&nenbvoduevoL, aor. part.) und ziehet den neuen an
(¢v6uoduevor, aor. part.)..."

Eines wird sofort klar: Wenn Eph 4,22 und Kol 3,9 - als Feststellung
und Forderung bei Gl&ubigen - pr&sentisch iUbersetzt werden miissen,

389) vgl. Bl-Debr, § 318/1, "konstatierender oder komplexiver Aor.", S. 199

390) pDas Perf. pass. in Gal 2,19 und der Aor. pass. in Rom 6,6 sind grammati-
kalisch auswechselbar (vgl. Bl-Debr, §343), wobei beim Perfekt stdrker das
Moment der Abgeschlossenheit, beim Aorist mehr die Einmaligkeit zum Ausdruck
kommt .
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wird automatisch die Aussage von R8m 6,6 (ouvegtaupddn, aor. pass.)
als einmalige und abgeschlossene Handlung relativiert. Deshalb
lohnt es sich, der Frage nachzugehen, ob Eph 4,22 und Kol 3,9 zwin-
gend prdsentisch ilbersetzt werden missen.

Der Infinitiv des Aorists (Eph 4,22) hat dieselben Deutungsm&glich-
keiten wie der Imperativ des Aorists391), dh dass er recht weiten
temporalen Spielraum offen l&sst (Vergangenheit oder Gegenwart),
wobei der Kontext und die mit dem Aorist Ind. oder Imp. bezeichne-
te Handlung im Zusammenhang mit den n&chststehenden Verbformen ge-
nau gepriift werden missen. Jedenfalls ist die prdsentische Ueber-
setzung von Eph 4,22 nicht diskussionslos gesichert.392)

Aehnlich ist es mit der Partizip-Form des Aorists393) in Kol 3,9.
Das Verbum finitum (uf} Q¢ebd6eo0de = liget nicht!) steht im Prisens-
Imperativ, ist also eine klare Aufforderung (neben andern), nicht
mehr zu tun und tun zu miilssen, was im alten Leben vor und ausser
Christus an der Tagesordnung war. Paulus bringt aber diese Impera-
tive nie isoliert, ohne nicht immer wieder auf den Indikativ, auf
das neue Leben in Christus mit den neuen Voraussetzungen hinzuwei-
sen und zuriickzugreifen (kein Heilsimperativ ohne Heilsindikativ!),
deshalb finden wir in Kol 3,9b und 10a die beiden Aorist-Partizi-
pien (deren "Vollendung der Handlung ... vor der Handlung des Vb finitum" 394)
liegt) dem Prds-Imperativ zugrunde gelegt. In diesem Falle ist es
naheliegend, dass die beiden Formen (&newbSuoduevor und évéuocduevolr)
Vergangenheitsbedeutung haben.395) Gerade weil die Gl&ubigen von
Kolossd ihren alten Menschen gdnzlich ausgezogen und den neuen
angezogen haben, brauchen sie sich nicht l&dnger zu beligen.396)

Wenn nun in R8m 6,6 und Kol 3,9 die Vergangenheitsform eindeutig
ist, was das "mitgekreuzigt worden sein" und "abgelegt haben" des
alten Menschen anbelangt, ist es kaum haltbar, Eph 4,22 anders als
in der Vergangenheitsform wiederzugeben. Das bedeutet also, dass
der alte Mensch gemdss den drei Aorist-Formen in einmaliger und ab-
geschlossener Weise mitgekreuzigt worden ist.

Zuriickgekehrt zu R6m 6,6 stellt sich sofort die weitere Frage, was
Paulus mit ouveotaupd9n inbezug auf den alten Menschen sagen will. -
Bedeutet "mitgekreuzigt worden sein" Tod des alten Menschen oder
nur Anfang eines langen T&tungsprozesses, der beim Gld&ubigen bis

ans Lebensende dauert?

391) Bl-Debr, § 338 und § 335

392) vgl. folgende Uebersetzungen: L. Albrecht: "Ihr habt ... den alten Menschen
abgelegt.."; Elberfelder: "dass ihr ... abgelegt habt den alten Menschen...";
ebenso Mihlheimer; Th. Jellinghaus: "abgelegt zu haben... den alten Men-
schen..."”, Das v3llige, gegenwdrtige Heil, 2., S. 104.

393) Grundsatzliches vgl. Bl-Debr, § 339

394) Bl-Debr, § 339, s. 209

395) ders., aaO, S. 210

396) Deshalb steht in den meisten genauen Bibelibersetzungen Kol 3,9b.10a in der
Vergangenheitsform: vgl. zB Weizsdcker: "Liiget einander nicht an - nachdem
ihr ausgezogen den alten Menschen mit seinen Thaten und angezogen den neuen
..." (Kol 2,9b.10a); vgl. auch die rev L (1966): "... denn ihr habt ja
ausgezogen den alten Menschen mit seinen Werken und angezogen den neuen..."
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Calvin vertritt die Auffassung, dass gekreuzigt nicht weniger be-
deutet als getétet.397)

Fiir Olshausen ist ouveotaupd®dn ein noch '"stirkerer Ausdruck” als
3dvatog.398)

Nach W. de Boor redet Paulus in R8m 6,6 beziiglich des Mitgekreu-
zigt-Seins des alten Menschen '"von einer abgeschlossenen, vollendeten
Tatsache". 399) Auch K. Barth vertritt die volle Identifikation zwi-
schen mitgekreuzigt und getstet sein.400)

Cranfield dagegen kann sich der Auffassung nicht anschliessen, dass
das Mitgekreuzigt-Sein des alten Menschen schon dessen Tod impli-
ziert.401) - Wie begriindet Cranfield die Weiterexistenz des alten
Menschen?

a) Prdsentische Uebersetzung von Kol 3,9 (vgl. oben) mit Rickschluss
auf REm 6,6.402)

b) "Der Christ hat - durch das tdgliche Sterben der Siinde gegeniiber - auf mora-
lischer Ebene den Tod noch zu vollziehen, welchen er durch Gottes gniddige
Entscheidung und durch das Sakrament der Taufe schon gestorben ist." 403)

Zum Beweis a) ist zu sagen, dass - wenn unsere oben entfaltete Be-
grindung einer Uebersetzung von Kol 3,9 im Prdteritumrichtig ist,

Cranfields einziger Schriftbeweis unhaltbar ist und zu einem 2Zir-

kelschluss fiihrt. Die Begriindung b) ist eine theologische Auffas-

sung Cranfields, die sich weder durch R86m 6,6 noch durch den Kon-

text erhdrten ldsst.

Wir fassen RSm 6,6a mit O. Stockmayer zusammen: "Es ist mir sehr
schmerzlich zu sehen, wie in unserer Christenheit noch so viel Wesen vom alten
Menschen gemacht wird und wie derjenige verketzert wird, der es zu glauben
wagt, dass der alte Mensch tot ist. Wo ist aber in der ganzen Schrift auch nur
eine Stelle zu finden (im Grundtext), die uns auffordern wiirde, den alten Men-
schen auszuziehen? Rom 6,6: "Unser alter Mensch wurde gekreuzigt."

Eph. 4,22.24: "Ihr habt (bei eurer Bekehrung) abgelegt den alten Men-
schen und habt angezogen den neuen." Was ist denn der alte Mensch? Das,
was wir vor unserer Bekehrung waren. Durch die Taufe in den Tod treten wir in
ein neues Leben, das alte ist vergangen. Kol 3,9.10: "Weil ihr ausgezogen
habt den alten Menschen mit seinen Handlungen und den neuen Men-
schen angezogen." Damit will der Apostel sagen: ihr habt nichts mehr zu tun
mit dem alten Menschen, der ist tot.404)

397) J. Calvin, ROmerbrief, S. 125

398) H. Olshausen, Rdmer, S. 215

399) W. de Boor, ROmer, S. 146

400) K. Barth, Kurze Erklarung des Rdmerbriefes, S. 69

401) cranfield, Romans, S. 309: "It is not implied that the old man no longer
exists..., the old fallen nature lingers on in the believer."”

402) ders., aaO, S. 309

403) ders.: "The Christian has still to fulfil on the moral level, by daily
dying to sin, the death which in God's merciful decision and in the sacra-
ment of baptism he has already died”, Romans, S. 309

404) O. Stockmayer, Die Ueberwindung Satans, S. 6/7
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Die Konsequenz von V. 6a folgt in V. 6b: “"lva wmatapyndfi (aor.
coni. pass.) 1d odua tAg duaptiagc 1ol unuérL SouvAeverv hudc T
duaptig. "

Was haben wir uns unter dem "Leib der Siinde" vorzustellen?-Wir be-
gegnen mindestens drei Auffassungen in der Deutung dieses paulini-
schen Begriffes:

(1) Der dem Tode geweihte Menschenleib als Prinzip, Trdger oder
Instrument der Siinde.405)

(2) Ausdruck fir die Totalit&t der Siinde oder '"Scheinbild eines aus
der gesamten Siindigkeit bestehenden Leibes im Menschen, und so auch weiter-
hin der Leib des Todes (Kap 7,24)". 406)

(3) Gleichsetzung mit dem Begriff maiardg &vdpwnog.407)

405) vgl. Sanday + Headlam: "The body of which sin has taken possession”, Romans,
S. 159; ferner A. Schlatter: "Die Neuheit des Lebens verlangt einen neuen
Leib, und dieser ist den Glaubenden durch ihre Taufe verheissen, da sie
durch sie dem Auferweckten gehdéren. Sie kénnen nicht in ihrem sterblichen
Leibe im Reich des Auferstandenen ewig leben." Sie werden - wenn der Herr
wiederkommt - "von ihrem sterblichen Leibe befreit werden und einen neuen
Leib erhalten”, Gottes Gerechtigkeit, S. 208; ganz &dhnlich auch P. Althaus,
Romer, S. 62 und O. Michel, RGmer, S. 155. F. Godet erldutert den genannten
Aspekt (1) und lehnt ihn mit der Begrindung ab, dass die Fortsetzung von
V. 6 beweise, dass Paulus "keineswegs die Siinde als aus dem Leibe hervor-
gehend und als von ihm unzertrennlich betrachtet; denn in V. 13 nimmt er
den Leib und seine Glieder fir den Dienst Gottes in Anspruch und stellt
sie vor als solche, die die Werkzeuge der Gerechtigkeit werden sollen...",
Romer, S. 17.

406) J.P. Lange, Romer, S. 124; ganz &hnlich J. Calvin, RSmer, S. 125. - Diese
Auffassung wird abgelehnt durch A. Schlatter, aaO, S. 208; ferner durch
Cranfield, Romans, S. 309 und entgegnet durch F. Godet: "Es wiirde demnach
die Siinde selber bezeichnen, als eine schwere Masse oder sogar als einen
Organismus. Die Beifligung der Sinde wdre ein Genitiv der
Apposition. Bei dieser Bedeutung wirde man wohl begreifen, dass Paulus
die Zerstdérung dieses Siindenleibes, das heisst der Siinde selbst, fordert.
Allein diese Bedeutung ist unméglich in Einklang zu bringen mit V. 12 und
13...", ROmer, S. 17.

407) Nach E. Kisemann ist odua Tfic duagriag dasselbe wie der alte Mensch.
"Beide Wendungen sind nicht kollektiv (richtig E. Schweizer, Th Wb VII 1063
.. )" und "kennzeichnen (H.W. Schneider) die Existenz im Machtbereich der
Sinde"”, Romer, S. 160; E. Schweizer sieht mit der Bezeichnung odua den
Menschen in seiner Ganzheit. "R 6,12ff wird ausdriicklich gesagt, dass das
odua friiher der Siinde gehérte und ihr natiirlicherweise immer noch gehéren
wirde, und 1 X 6,20 sagt, dass dies nur deswegen nicht mehr der Fall ist,
weil es losgekauft wurde (..). Daher kann Paulus vom odua Tfic duaptliag
(R 6,6) oder vom odua to0 9avdtouv sprechen (R 3,24)", Th Wb VII, S.
1062/1063. Cranfield fihrt Schweizers Gedanken fort und sagt: "Der Aus-
druck (gem. 'Leib der Sinde', d. Verf.) bezeichnet vielmehr den ganzen Men-
schen, welcher durch die Siinde kontrolliert wird."” Die Ausdricke 'der Leib
der Sinde' und 'unser alter Mensch' "sind somit identisch", wobei oO®dua
mehr den Aspekt des sindigen Menschen als Individuum hervorhebt..., Romans,
S. 309. - Unter obige Rubrik (3) gehdrt auch K. Barth, wenn er sowohl im
alten Menschen als auch im Leib der Sinde "das Subjekt” der Sinde sieht,
das durch die Tétung am Kreuz beseitigt ist, vgl. Kurze Erkldrung des ROmer-
briefes, S. 69.
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Sollten wir uns fir eine der drei Auffassungen entscheiden, hdtten
wir Mihe, uns theologisch sauber abzugrenzen. Gerade der Gedanke
der Identifikation des alten Menschen mit dem Leib der Siinde - wie
faszinierend auch immer die Beweisfilhrungen sein mdgen - st&sst des-
halb auf einen innern Widerspruch, weil syntaktisch der mit lva ein-
geleitete Satz sich kaum in einer Wiederholung der im ersten Satz-
teil zum Ausdruck gebrachten Feststellung ersch&pfen kann, also:
"Indem wir dieses wissen, dass unser alter Mensch mitgekreuzigt

worden ist, damit der alte Mensch ausser Wirksamkeit gesetzt sei..."
ist kaum haltbar.408)

Vielmehr scheint eine gewisse Parallele zu bestehen zu Kol 2,11
("durch welchen (gem. Christus, d. Verf.) ihr auch beschnitten wor-
den seid mit einer Beschneidung, die ohne Hinde ausgefiihrt wurde
durch die Ablegung des Leibes des Fleisches, ndmlich durch die Be-
schneidung des Christus"), indem "odua tTfic duaptiag" und "odua

tfic oapudg" auswechselbar gebraucht werden kann als bildhafte Be-
zeichnung fiir die Herrschaft der o4pE in unserm Leibe. Eine Be-
stdtigung dieser Ueberlegung findet sich u.E. in Gal 5,24 ('"Die
aber, die Christus angehdren, haben ihr Fleisch mit den Leidenschaf-
ten und Begierden gekreuzigt", wo der Begriff ohne weiteres mit
Fleisches-Leib (Kol 2,11) oder siindenleib (RS6m 6,6b) ausgewechselt
werden kdnnte. P. Feine macht in seiner Theologie des NT auf diese
Zusammenhinge aufmerksam.409)

Die Konsequenz des Mitgekreuzigt-Worden-Seins, dh des Getdtet-Seins
unseres alten Menschen, ist die Tatsache, dass das Fleisch des Gliu-
bigen ausser Wirksamkeit gesetzt ist, wirkungslos gemacht ist, dh
im Kreuz Christi machtlos geworden ist.

Das Verb watapyéw hat ein breites Bedeutungsfeld: "ausser Wirksamkeit,
Geltung setzen, entkridftigen.., vernichten, vertilgen, beseitigen.., .. nichts
mehr zu schaffen haben mit.." 410)

Vom Kontext her gesehen ist ein ziemlicher Spielraum gewdhrt in der
Uebersetzung. P. Althaus spricht von der "Vernichtung des Siindenleibes"
411); K. Barth: "aufgehoben" - "beseitigt, nicht mehr vorhanden (also nicht
nur: 'kraftlos gemacht'!)" 412); Cranfield: '"put out of action, disable

(with Augustine and Tertullian)"413); E. Gaugler: "In Christus ist der Siin-
denleib 'vernmichtet'". 414) Milhlheimer-Ausgabe: "ausser Wirksamkeit ge-
setzt".415) usw.

Aufgrund des Kontextes und des grammatikalischen Zusammenhanges ha-
ben wir uns fir die Uebersetzung entschieden, wie sie am Eingang
unseres Unterkapitels 2.1.3 steht: "damit der Leib der Siinde wir-
kungslos gemacht sei.."

408) Wir geben Godet recht, wenn er sagt: "Sodann ist das, was der Apostel Leib
der Siinde nennt, etwas ganz anderes als der alte Mensch. Sonst enthielten
die beiden Sdtze eine Tautologie”, "ROmer, S. 17.

409) vgl. P. Feine, Theologie NT, S. 191

410) W. Bauer, WbY, Sp. 825

411) p. Althaus, NTD 6, S. 62

412) K. Barth, Kurze Erkldarung zum ROmerbrief, S. 69

413) cCranfield, Romans, S. 310

414) E. Gaugler, ROmer, S. 169; ebenso W. Bauer, Wwb5, sSp. 825

415) Das Neue Testament in der Sprache der Gegenwart, aaO, S. 415
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Gerade deshalb, weil durch das Mitgestorben-Sein unseres alten Men-
schen am Kreuz das Fleisch wirkungslos gemacht wurde, dh entmach-
tet ist, brauchen wir gem&dss der Schluss-Aussage von V. 6 nicht
linger Sklaven der Siinde zu sein ("to0 unxéti. SovAedeiv Hulg tf
&duaptia"). Als neue Menschen stehen wir nicht mehr im Herrschafts-
bereich der Sinde (vgl. die Ausfilhrungen zu den VV. 1-4).

Zusammenfassung von 6,6

Paulus appelliert an die Erkenntnis, bzw. die Heilsgewissheit der
Gldubigen, wenn er kurz und bestimmt zu bedenken gibt, dass "unser
alter Mensch mitgekreuzigt worden ist". Mit dem Begriff "alter
Mensch" wird ein Doppeltes zum Ausdruck gebracht: Der alte Mensch
ist Bezeichnung fir das Mensch-Sein in der alten Heilszeit (vor
dem Kreuz von Golgatha). Mit Jesu Leiden, Sterben und Auferstehen
hat heilsgeschichtlich das Heute des neuen Menschen eingesetzt =
objektiver Aspekt. Davon spricht Rm 6, wenn gesagt wird: "Wir sind
gestorben, begraben";"unser alter Mensch ist mit Christus mitge-
kreuzigt". Das sind alles Andeutungen, was mit ihnen einmal in Chri-
stus geschehen ist, ohne ihre Mithilfe, ihren Entschluss, Glauben
usw. Das ist auch der korporativ generelle Gesamtaspekt des Todes
des alten Menschen. Der alte Mensch kann aber auch individuell ge-
sehen werden als Bezeichnung des Menschen vor seiner Bekehrung und
Wiedergeburt (subjektiver Aspekt). Der Wechsel vom alten zum neuen
Menschen wird dann als Tat des Glaubenden bezeichnet. Das geschieht
als existentielles Erlebnis in der bewussten Lebensiibergabe an
Christus. Davon spricht zB Eph 4,22.24; Kol 3,10.

Als Auswirkung des Mitgestorben-Seins unseres alten Menschen mit
Christus finden wir, "dass der Leib der Siinde" entrechtet wurde.
Der Gldubige ist als Angehdriger einer neuen Heilszeit befreit von
der Siindenherrschaft und vom Sindenzwang. Er ist nicht l&nger Skla-
ve der Siinde. V. 6c (vgl. Kol 1,13.14).

2.1.4 VOM RECHTSANSPRUCH DER SUNDE BEFREIT 6,7

V. 7 "Denn wer gestorben ist, der ist freigemacht (vom
Rechtsanspruch) der Siinde."

V. 7 dient in der Entfaltung des paulinischen Gedankenganges als
Bindeglied zwischen V. 6 und V. 8 und begriindet V. 6c.416)

Wir finden in den Kommentaren zT grosse Diskussionen uUber die Frage,
ob das Gestorben-Sein (&noSavdv) in V. 7 im Sinn von V. 6 (Tod des
alten Menschen4l7) oder ganz real als physischer Tod418) verstanden
werden miisse. Vertreter beider Ansichten bringen gute Argumente und
es widre wenig hilfreich, eine Seite gegen die andere auszuspielen -
sobald wir wissen, dass Paulus mit V. 7 nichts anderes beabsichtigt,
als die neue Rechtslage des Gldubigen zu illustrieren.

416) E. Kasemann: "7 begriindet den Schluss von 6 mit einer Sentenz (Sanday +
Headlam; Kiihl; Langrange; Huby; Ridderbos..)", Rémer, S. 160

417) vgl. zB J.A. Bengel, Gnomon, Romer, S. 51; Cranfield, Romans, S. 310; W. de
Boor, R3mer, S. 147

418) C.H. Dodd, Romans, S. 1lll; F. Godet, Rdmer, S. 19
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Der Apostel will mit V. 7 klarmachen, dass die Siinde "kein Recht
mehr an ihn" hat.419)

Der Gestorbene ist allen Rechtsanspriichen enthoben. Genauso ist
der Gldubige - wie ein Gestorbener -von jeglichem Rechtsanspruch
der Siinde befreit, bzw. gerechtfertigt ("6ebSinalwtat and tfic
duaptiag") .420)

Wir schliessen uns der Auffassung an, dass Paulus einen allgemein
anerkannten, rabbinischen Rechtssatz zitiert42l), um die Schluss-
folgerung in V. 6 zu verdeutlichen.

Zusammenfassung von 6,7

Der mit Christus Gestorbene ist von der beherrschenden Macht der
Sinde befreit. Jeglicher Rechtsanspruch der Siinde an den Gl&ubigen
ist erloschen. Genausowenig wie ein physisch Toter noch zu irgend-
einer Tat gezwungen werden kann, genausowenig darf die Herrscherin
Siinde den mit Christus Gekreuzigten und zu neuem Leben Erweckten
noch zur Siinde zwingen. Der Gldubige braucht nicht mehr zu siindi-
gen.422)

2.1.5 MIT (ov) CHRISTUS GESTORBEN UND LEBENDIG GEMACHT 6,8.9

V. 8 "Wenn wir aber mit Christus gestorben sind, so glau-
ben wir, dass wir auch mit ihm leben werden,

V. 9 wissend, dass Christus, nachdem er von den Toten
auferweckt worden ist, nicht mehr stirbt; der Tod
ist nicht mehr Herr iiber ihn."

In den W.8 und 9 greift der Apostel auf die Aussagen von 4b und
5b zuriick: Der Gldubige ist nicht nur in den Tod Jesu miteinge-
schlossen, sondern - und da liegt der Akzent von 6,8.9 - Teilhaber
des Auferstehungslebens Jesu geworden.

Besondere Beachtung kommt dem odv XpLot® in V. 8 zu423), E. Schwei-
zer stellt zuerst sachlich fest, dass bei Paulus inbezug auf Jesu Leben,

419) J.A. Bengel, Gnomon, Rémer, S. 51

420) A. Nygren, ROmerbrief, S. 180

421) vgl. P. Althaus, NTD 6, S. 62; E. Gaugler, Rdmer, S. 170; C.H. Dodd, Romans,
S. 111; H. Lietzmann, Rdmer, S. 65; E. Kisemann, Rdmer, S. 160; O. Michel:
"... nach jidischem Recht bedeutet der Todesfall eine Aufhebung der Rechts-
verhdltnisse und der Schuldanspriiche. Das Rabbinat zitiert einen Ausspruch
R. Jochanans: 'Bei den Toten frei' (nach Ps 88,6) und legt ihn in dem Sinn
aus, dass, wenn ein Mensch gestorben ist, dieser freigeworden ist von den
Gebotserfiillungen. Wir haben also in V. 7 einen jidischen Rechtssatz vor uns,
den der Apostel aufnimmt. Stirbt der Mensch, so verliert die Siinde ihre
Herrschaft ilber ihn. Schab 30a; 151by Nidda 61b", Rdmer, S. 155.

422) vgl. W. de Boor, Rdmer, S. 147

423) vgl. Grundmann, OOV XPLOT® bei Paulus, Th Wb VII, S. 780ff; ferner E.
Schweizer, Dying and Rising with Christ, NTS 14, S. 1-14; und G. Wagner,
aa0, oOvV XpLOT®, S. 303/304.
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Tod und Auferstehung beide Aspekte, sowohl das Christus-stellver-
tretend-fiir-uns (UnZp Nudv) wie auch das Wir-mit-Christus ("Christ's
death becomes the believer's death") gleichgewichtig nebeneinander stehen
(vgl. 2 Kor 5,14 und 1 Thess 5,10)424). Fiir E. Schweizer gibt es
bei Paulus zwei Hauptakzente in der Verwendung des "mit Christus":
(1) In Zusammenhang mit eschatologischen Aussagen ("Being 'with
Christ' describes the coming life after the parousia of Christ" ; vgl. 1
Thess 4,17; 2 Kor 13,4; Kol 3,4; Phil 1,23; 3,20f und R8m 6,8b.425)

(2) Ausdruck der Vereinigung mit Christus in der Taufe - in Erwar-
tung ("anticipation") des eschatologischen Lebens (vgl. RSm 6,8; Kol
2,13.20; 3,3f)426). In der Taufe sind wir dem alten siindigen Selbst
definitiv abgestorben, aber die Auferstehung zum endgiiltigen Zustand
des ewigen Lebens ist noch zukiinftig. Und doch, das ist noch nicht
die ganze Wahrheit. In gewisser Weise durchdringt dieses zukiinftige
Leben die noch irdische Existenz des Getauften: der Heilige Geist
ist gegenwdrtig (vgl. 2 Kor 1,21f)427),

"Die Getauften wurden 'in Christus hinein' versetzt, sind gesalbt und beschenkt
mit dem Geist als Angeld oder gemdss Rém 8,23 als die Erstlingsfriichte der kom-
menden eschatologischen Gaben."428)

E. Schweizer macht darauf aufmerksam, dass wenn es um die Frage un-
serer justificatio vor Gott geht, Paulus vor allem das stellvertre-
tende Leiden und Sterben ("Jesus' death for us") unterstreicht (vgl.
R6m 3,24f; 5,10f; 5,6-11; 14,15; 4,25a; 8,3 als Parallele zu Gal
4,4f; lUberhaupt die R8m-Kapitel 3-5).429)

Aber es geht bei Paulus nicht nur um die Frage der Rechtfertigung,
sondern auch - und gerade ab Kp. 6 - um die Heiligung. Wie eng
Rechtfertigung und Heiligung zusammengehdren, sehen wir in 1 Kor
6,11 ("und das sind einige von euch gewesen; aber ihr seid abge-
waschen, ihr seid geheiligt, ihr seid gerechtfertigt worden durch
(in) den Namen des Herrn Jesu Christi und in (durch) dem Geist un-
seres Gottes").430)

Gerade inbezug auf unsere Heiligung und den Gehorsam, welcher wesen-
haft zum neuen Leben geh8rt, unterstreicht Paulus das oDv XpLOT)
besonders stark.431)

Der Grund mag u.E. darin liegen, dass Paulus zeigen will, dass in
ein- und demselben heilsgeschichtlichen Ereignis (im Kreuz von Gol-
gatha) sowohl unsere Rechtfertigung als auch die Heiligung (als
Indikativ und Imperativ = neuer Gehorsam) ihr Fundament haben (vgl.
1 Kor 3,11).

424) E. Schweizer, aaO, S. 1, vgl. 8. 9
425) ders., aad, S. 1/2; ebenso Grundmann, Th Wb VII, S. 780-784 u. 787ff.
426) ders., aaO, S. 3

427) ders., aaO, S. 7/8
428) ders., aa0O, S. 7
429) ders., aao, S. 8/9
430) ders., aaoO, S. 9
431) ders., aaO, S. 8
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Bei der Frage der Gerechtigkeit geht es vor allem um das von Gott
allein anerkannte Prinzip der Stellvertretung (vgl. 2 Kor 5,21 und
RSm 3-5). Durch gldubige Annahme des stellvertretenden Leidens und
Sterbens Jesu sind wir rechtlich vom Urteil Gottes freigesprochen.
Durch einen juridischen Akt sind wir Gerechtfertigte durch den
Glauben und haben Frieden mit Gott (Rm 5,1). Da wo es um unsere
Heiligung geht, liegt der Akzent auf derselben heilsgeschichtlichen
und donenwendenden Tat des Sterbens und Auferstehens Jesu, nur

dass die Betonung weiterer Aspekte desselben Ereignisses enthiillt
werden: Wir sind oDv XpLot®p gekreuzigt, gestorben und als Gestorbe-
ne vom alten Herrschaftsbereich getrennt und als odv XpiLotp-Aufer-
standene in den Herrschaftsbereich des Auferstandenen hineinversetzt
worden (vgl. RS6m 6,1ff). Wir sind somit, wo es um die Frage des
Wandels in Lebensneuheit (V. 4b) und des neuen Gehorsams in gehei-
ligtem Lebenswandel geht (V. 11ff), nicht auf uns selbst gestellt.
Wir sind nicht gezwungen, etwas fiir wahr zu halten oder 2zu prakti-
zieren, was nicht der Realitdt ganz neuer Voraussetzungen, dh der
effektiven Teilhabe an Jesu Auferstehungsleben, entspricht.432) Mit
Schweizer halten wir fest, dass das ewige Leben durch den Heiligen
Geist schon unsere Gegenwart durchdrungen hat, was die Hoffnung auf
endgiltige Vollendung nicht entleert.

Wir fassen die grundsédtzlichen Gedanken mit einem wichtigen Hinweis
von G. Wagner zusammen: '"Das oOv XpLOT® ist also zutiefst in der Theologie
wie auch in der persdnlichen Erfahrung des Paulus verwurzelt. Es ist vor dem
Rémerbrief nachweisbar, und zwar in Aussagen, die vom Glaubenden gemacht werden,
auch - ja weitaus am hiufigsten - ohne jede Bezugnahme auf die Taufe. 433)

Damit sind wir mitten in die Aussage von V. 8 zuriickversetzt: "e(434)
652435) &neddvouev (aor.) odv XpLotd niotebouev 8t mal ovlfoouev
albtp."

Dass wir mit Christus gestorben sind, hat Paulus bereits in den
Versen 3b - 5 deutlich ausgefiihrt. E. Gaugler vertritt deshalb die
Auffassung, dass mit V. 8 nichts Neues gesagt wird, dass ihm nur
Ueberleitungsfunktion zukommt.436) Dem hilt E. Kihl entgegen: "v. 8
ist nicht bloss Wiederholung von V. 5; denn mit Christo leben ist etwas anderes
als mit Christo lebendig gemacht werden". 437)

432) vgl. Grundmann: "In der Gemeinschaft mit ihm hat der Christ teil am Sieg,
Herrschaft und Herrlichkeit des Christus”, vgl. Rdm 8,32, Th Wb VII, aaoO,
S. 785.

433) vgl. G. Wagner, aaO, S. 304

434) Textvariante: YC'I.Q p46G, Nestle-Aland, ist h&chst wahrscheinlich Nachwir-
kungsfehler (parablepsis) von V. 7; vgl. Cranfield, Romans, S. 311,
Fussn. 3)

435) €l 6&mit Indikativ der Wirklichkeit wird gebraucht:
1. "mit Beziehung auf eine vorliegende Wirklichkeit = 'wenn wirklich'"”
2. fir "sonstige logische Beweisflihrungen des Paulus”, vgl. zB 1 Kor 15,

13ff; Bl-Debr, § 372, S. 227/228.
436) E. Gaugler, Rémer, S. 170
437) E. Kihl, Rémer, S. 207
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Der Akzent liegt folgedessen auf dem 2. Satzteil, denn wenn V. 8a
zutrifft - und das hat Paulus griindlich dargelegt -, dann stimmt
auch V. 8b: "niotevouev43s) 8t.L mal ouvlhoouev albrp."

Wie in V. 5b haben wir, was die Zukunftsform oulrfioouev anbelangt,
beide Interpretationsmbglichkeiten: sowohl die eschatologische439)
als auch die logische.440) Beide haben ihre Berechtigung.441)

E. Gaugler fasst die Argumentation zusammen: '"Weist die Zukunftsform
in der Schlussfolgerung 'wir werden mit ihm leben' auch auf das zukiinftige Sein
der Auferstehung hin, so ist doch nicht zu bezweifeln, dass Paulus daraus hier
die Folgerung fiir die Gegenwart gezogen sehen mdéchte. Das Leben der Christen
ist jetzt) schon Leben mit Christus, Leben von der Auferstehung her und auf sie
zu." 442

Es ist interessant, dass F. Godet in V. 8 schon einen deutlichen
Hinweis auf die praktische Heiligung sieht, wenn er sagt: Die Hei-
ligung "ist bezeichnet mit dem Ausdruck 'leben mit Christus, ovuIfiv a0T®’
weil sie in der Aneignung des heiligen Lebens des Auferstandenen besteht, durch
welches die Leere ausgefiillt wird, die in uns durch den Verzicht auf unser ei-
genes Leben entstanden ist". 443) - V. 8 leitet Uber zu V. 9.

V.9 V. 9 lautet: "el&dtegc 8TL XpLotdg €vepdelgc (aor.part.pass.) éx

verp®dv oOkétL AnodvioxeL..." Mit &.6dtec appelliert Paulus an die
Heilsgewissheit des Gldubigen, die weder das Resultat der Ueber-
redungskunst des Apostels noch das Ergebnis der sog. Gemeindetheo-
logie ist, sondern sich auf objektive, heilsentscheidende Fakten
stiitzt. Diese Heilsgewissheit beruht "auf der festen Glaubensiiberzeu-
gung'. 444)

W. Scroggie weist im Zusammenhang mit den vielen Aorist-Formen in
R8m 6,1-10445) darauf hin, dass damit die Einmaligkeit und Abge-
schlossenheit des Sterbens und Auferstehens Christi zum Ausdruck
gebracht wird und dass konsequenterweise jeder Gldubige der Siinde
gestorben und zu neuem Leben auferweckt worden ist.446)

438) H.-W. Schmidt unterstreicht die Tatsache, dass TLOTEVOUEV “unanfecht-
bare Gewissheit zum Ausdruck bringen soll”, RoGmer, S. 112; vgl. ferner C.E.B.
Cranfield, Romans, S. 312

439) vgl. O. Kuss, ROmerbrief, S. 305 und H.-W. Schmidt, Rdmer, S. 111

440) vgl. E. Kihl, Romer, S. 207 und Cranfield, Romans, S. 312

441) vgl. J. Murray, Romans, S. 223

442) E. Gaugler, Romer, S. 170/171

443) F. Godet, Rdmer, S. 20

444) O. Kuss, aaO, S. 305. - Allerdings darf das entscheidende Moment der objek-
tiven Heilstatsachen nicht in den Raum des "im Glauben bestehenden'Wissens'"
abgeschoben werden. Christliche Glaubenssicherheit hat es nicht ndtig, Din-
ge fir wahr zu halten und darauf zu bauen, die nicht auch als objektive Tat-
sachen nachweisbar sind.

445) W.G. Scroggie: V. 2: "We died to sin'

3: 'We were baptized into His death' (twice)

4: 'We were buried with Him into death'

4: 'We were raised up from the dead’.

6: 'Our old self was crucified with Him'

7

8

9

'He who died', i.e. Christ
'We died with Christ'.
: 'Christ raised from the dead’.
V.10: 'He died' (twice), i.E. Christ", Salvation + Behaviour,
446) ders., aaO, S. 33/34 s. 33
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Mit V. 9 wird der Wendepunkt der Aeonen fixiert.447) - Die obge-
nannte Einmaligkeit, Ausschliesslichkeit und Abgeschlossenheit
des Werkes Christi wird nicht nur durch die Aorist-Formen ver-
deutlicht, sondern findet ihren Ausdruck im oOxétL &nodviioxeLd48).
V. 9 wird in der Endgiiltigkeit der Auferstehung Jesu durch V. 9b
unterstrichen: "9dvatog adtobd obOuétL mupLeveL.”

Zusammenfassung von 6,8.9

Der Gldubige hat die unumst8ssliche Zuversicht und Heilsgewissheit,
dass - so wahr wir mit Christus gestorben sind (vgl. Auslegung V.
3b - 7) - wir auch mit Christus ins neue Leben versetzt sind. Wir
gehdren nicht mehr dem alten Aeon der Sklaverei und Sindenherrschaft
an, sondern dem neuen Zeitalter des Auferstehungslebens Jesu. Wen-
depunkt der Heilsgeschichte ist das Kreuz und die Auferstehung

Jesu als einmalige und abgeschlossene, v8llig ausreichende Heils-
tatsache, worauf sich der Glaube zuverldssig stiitzen kann. Die
eschatologische Bedeutung des zukiinftigen Auferstehungslebens mit
Christus - einstbei ihm sein zu diirfen - erfiillt schon jetzt unsere
Herzen mit Freude und Hoffnung, einer Hoffnung, deren Fundament

der Glaube an die objektiven, historisch nachweisbaren Heilsfakten
ist. Paulus will aber die Blicke nicht nur in die Zukunft lenken,
sondern deutet darauf hin, dass wir schon jetzt und heute als
Gldubige in Lebensneuheit wandeln diirfen und sollen. Das Aufer-
stehungsleben Jesu will sich in einem Leben praktischer Heiligung
auswirken. Damit kommen wir an eine bedeutsame Schwelle: Vom Heils-
indikativ geht's zum Heilsimperativ!

2.1.6 DER SUNDE TOT, ABER LEBEND IN (8v)449) CHRISTUS 6,10.11

V. 10: "Denn, was er gestorben ist, das ist er der Siinde
gegeniiber gestorben ein fiir allemal, was er aber
lebt, lebt er fir Gott.

V. 11: So auch ihr: Urteilt, dass ihr tot seid der

Siinde gegeniiber, aber lebend fiir Gott in Christus
Jesus."450)

447) vgl. H. Ridderbos, Paulus, S. 51

448) Jesu "Tod war ein besonderer Tod, der Tod des Todes, und seine Auferstehung
ist ein endgilltiger Sieg des Lebens. Wdhrend in den Natur-~ und Vegetations-
mythen Sterben und Auferstehen sich wiederholen, fallen in der Christusge-
schichte endgiiltige Entscheidungen”, H.-W. Schmidt, Rdmer, S. 112.

449) Spezial-Literatur zu év XOLOTI@: F. Neugebauer, In Christus, Eine Unter-
suchung zum Paulinischen Glaubensverstdndnis, Vandenhoeck + Ruprecht, Got-
tingen, 1961; Oepke, &€v XpLot® "Incob, Th wb II, S. 537-539; H.-L.
Parisius, Ueber die fornensische Deutungsmdglichkeit des paulinischen £&v
XDLOTE, ZNW, 49 (1958): 285-88; E. Rand, In Christus Jesus, Bible Christian
Union, Brooklyn, USA und Zirich, 1969; J.A. Allan, The "in Christ” Formula
in Ephesians, NTS 5 (1958): 54-62; G.E. Ladd, In Christ, Theology NT, S.
481-483; H. Ridderbos, In Christus, mit Christus. Der alte und der neue
Mensch, § 10, Paulus, S. 45-49 und S. 163.

450) beachte Th. Schlatter, Fir Gott lebendig in Christi Kraft, eine Studie zu
den Selbstaussagen des Paulus, Jb.d.Theol. Schule Bethel, 1930; und ders.,
Tot fir die Sinde, lebendig fir Gott, Das Urteil des Paulus dber seine Ge-
meinden, Jb.d.Theol. Schule Bethel, Bd. 3, 1932
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v.lo0 In V. 10 wird uns die Einmaligkeit des Todes Jesu Christi der Sinde
gegeniiber und sein ganz an Gott ausgeliefertes, hingegebenes Leben
vor Augen gefihrt.

V. 1l0a: "8 ydp dnédavev, Tff duaptiq dnéSavev épdnaf..."

$ 1ist Objektsakkusativ451) und tfj duaptlq ist ein Dativ der Bezie-
hung.452) - Was will Paulus mit der Feststellung '"das ist er der
Siinde gegeniiber gestorben" sagen? - Die Antwort findet sich in ver-
schiedenen Stellen, die uUber die Beziehung zwischen dem Tod Christi
und der Siinde Auskunft geben: zB RSm 3,24-26; 4,25; 5,6-8; 8,3;

1 Kor 15,3; 2 Kor 5,21; Gal 3,13. Cranfield sagt: '"He died to sin,
that is, He affected sin by His dying, in that, as the altogether sinless One
who identified Himself with sinful men, He bore for them the full penalty of
their sins and so - in the pregnant sense in which the words are used in 8,3 -
'condemned sin in the flesh'. But at this point Paul is not concerned to draw
out the meaning of Christ's death as death to sin, but simply to stress its once
for all character as an event which was so utterly decisive and final that there
can be no question of its being repeated.'453)

Ganz unbestritten f#llt "auf das é@anaf ein besonderes Gewicht.'454)

An dieser Stelle muss auf eines der Hauptanliegen des Hebrderbrie-
fes hingewiesen werden.455) Im Gegensatz zu den immer wiederholten
und zu wiederholenden atl. Opfern, brachte der grosse Hohepriester
Christus ein einziges Opfer, ndmlich sich selbst (Hebr 7,26.27),
ein Opfer, das in alle Ewigkeit keiner Wiederholung bedarf, weil
es endgiiltigen Charakter hat. (Vgl. Hebr 7,27; 9,12.26.28; 10,10;
dazu auch 1 Petr 3,18).

Beachtenswert ist Stdhlins Studie zu é@pdnaf und dessen Hinweis auf
R8m 6,10: "e@dnafE ein fiir allemal. Im NT terminus technicus fiir die seine
Einmaligkeit bedingende Endgiiltigkeit des Todes Christi und der dadurch ge-
schaffenen Erlésung: R 6,10: 1f] duaptig 4&nédavev épdnaf, wobei épdnag,
das v 9 durch oOuxétL &anodvhouer, Sdvatogc oOxéTL wUPLEVEL vorbereitet
und unterstrichen wird, die grundsdtzliche Bedeutung des Sterbens Christi scharf
ausdriickt: die Siinde und Christus sind quitt und mit ihm die Christen; denn
Christi einmaliges Sterben ist paradigmatisch und dynamisch fortwirkend fiir uns:

451) vgl. Bl-Debr § 154 (Anmerkung zu RSm 6,10) und § 156 (vgl. Gal 2,20b); E.
Kdhl, ROmer, S. 208; H.-W. Schmidt, Rémer, S. 112; J.T. EEEE sagt: "Das o)
als Objects-Accusativ hebt die Totalitdt der Beziehungen hervor", Romer,

S. 475.

452) vgl. Bl-Debr, § 188,2; ferner C.E.B. Cranfield, Romans, S. 314

453) C.E.B. Cranfield; ubers.: "Er starb der Sinde, dh er traf die Sinde durch
sein Sterben in der Weise, dass er als der véllig Sindlose, der sich mit den
sindigen Menschen identifizierte, fir sie (die Sinder) die ganze Strafe ihrer
Sinden trug und so - im prdgnanten Sinn, in welchem die Worte in 8,3 ge-
braucht werden - 'die Sinde im Fleisch verdammte'. Aber an dieser Stelle ist
Paulus nicht darum bemiiht, die Bedeutung von Christi Tod als Tod der Siinde
gegeniiber auszufiihren, sondern ganz einfach den Charakter des Ein-fiir-alle-
mal zu unterstreichen als ein Geschehnis, das so gdnzlich entscheidend und
endgiiltig ist, dass die Frage einer Wiederholung ausser Diskussion steht"”,
Romans, S. 314.

454) 0. Michel, Rémer, S. 156

455) vgl. Sanday + Headlam, Romans, S. 160
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dem &nodaveliv 17 &uaptiq &@dnafE bei Christus entspricht veupoO¢ elval
(ein fiir allemal gestorben sein) Ttf &uaptrig..." (vgl. V. 11).456)

In V. 10b fihrt Paulus fort: "8 &€ Cfi, (it 9€§".457) Jesu Leben ist -
nachdem er ein fiir allemal der Siinde gegeniilber (stellvertretend fir
uns) gestorben ist - v8llig Gott hingegeben, in jeder Beziehung
Ausdruck und Verwirklichung des Willens Gottes. Was hier von Jesus
Christus ausgesagt wird, gilt sicherlich sowohl fir sein Leben vor
dem Kreuz, sein Opfer am Kreuz, wie auch fir seinen Hohepriester-
dienst als Erh8hter.458)

Mit "oOtwg nal buetg" (V. 11) wird zur Schlussfolgerung iibergelei-
tet.459) - Auf dieses "So auch ihr" folgt "der allererste Imperativ im
ganzen Romerbrief” 460): "Aoy(Teode &auvtolg (elvai)461) veupcdg uev ti)
duaptiq..."

Dieser erste Imperativ ist phdnomenal! Und zwar darum, weil er min-
destens ein Dreifaches bezeugt:

(1) Wir befinden uns beim Uebergang von R&m 6,10 zu 6,11 auf der
Briicke zwischen Heilsindikativ und Heilsimperativ! (vgl. Pkt.
2.2.1).

(2) Aoyv(leo9c beweist, dass ohne die pers®dnlichen Konsequenzen aus
dem historisch-faktischen Heilsereignis des Leidens, Sterbens
und Auferstehens Jesu, praktisch verwirklichte Heiligung un-
denkbar ist. Es gibt also weder eine Heilsautomatik noch eine
Heiligungsautomatik.

(3) In R8m 6,11 sind die Adressaten des Briefes (ol wAntol &ylo.
¢v ‘Pdun) an einem Punkt angelangt, wo sie ilber eine geniigend
umfangreiche Erkenntnis des Glaubensinhaltes verfiigen, um ver-
standesmdssig und auch lebenshaltungsmdssig das Aoy({e€od¢ im
Sinne von "urteilen"462) nachvollziehen zu k&nnen, wobei mit
"urteilen" nur eine Seite des paulinischen Imperativs abgedeckt
ist, ndmlich die bejahende Erkenntnis des Tatbestandes, noch
nicht aber die Bewdhrung im Glaubenskampf. Die Wiedergabe von

456) stahlin, €@dnaf, Th wb I, S. 382/383

457) Fir den Dativ T® 9€@ vgl. Fussn. 452), Bl-Debr, § 188,2

458) vgl. 2zB Joh 5,17-47; Ps 40,7-10 und Hebr 10,5-10; Phil 2,5-11; ferner F.
Godet, Romer, S. 21

459) vgl. O. Michel, Romer, S. 156; E. Schnepel, Rdmerbrief, Kp. 6, S. 29;
Cranfield, Romans, S. 314/315; F. Godet, R3mer, 2. Teil, S. 21; H.-W.
Schmidt, RAmer, S. 112

460) O. Etzold, Romerbrief, S. 121; vgl. F. Godet, Rémer, S. 21

461) Textvarianten: €lvalL wird bezeugt durch R B C, aber weggelassen von p46,
ADEF G, vgl. Nestle-Aland. Wir halten an €elvaL fest, wobei die Text-
differenz auf den Inhalt kaum Einfluss hat.

462) E. Kasemann betont stark, dass "AoY([eo9aL den gleichen Sinn hat wie
uplVELV in 2. K 5,14, meint also weder Selbstbesinnung (Kiihl) noch 'sich
dafir halten' (Larsson, Vorbild 72) oder 'denken, als wdren wir es' (Knox,
Life 53ff), sondern ‘'urteilen' (Schlatter; Asmussen)”, Romer, S. 161; ferner
Cranfield: "The verb Aoy([eoBaL, as used here, denotes not a pretending
('as if'), nor a mere ideal, but a deliberate and sober judgment on the
basis of the gospel in that it accepts as its norm what God has done in
Christ..."”, Romans, S. 315.
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AoyY(Leo9€ mit "Rechnet damit" ( ndmlich, '"dass ihr tot seid der Siinde
gegeniiber"), stitzt sich auf ein klares Urteil, betont aber vor
allem den lebensmdssigen Praxisbezug (als Angefochtene ein ge-
heiligtes Leben zu leben) .463)

Ab V. 11 spricht Paulus iilber die Auswirkungen der durch den Glauben
an Jesus erlangten Gerechtigkeit und geschenkten Heiligung (vgl.

1 Kor 6,11 und Exkurs ilber Heiligung, Pkt 2.2.3) und zwar nicht im
Sinne einer natiirlichen Sittlichkeit: "Werde, was du sein willst'", son-
dern " Werde, was du schon bist (in Christo)". 464)

Der Imperativ Aoy({eode erstreckt sich auf zwei gewichtige Heilstat-
sachen, die - in Analogie mit V. 10 - eine Zusammenfassung und
Schlussfolgerung der Verse 1-10 darstellen: "Rechnet damit, dass ihr
tot seid der Siinde gegeniiber, aber lebend fiir Gott in Christus Jesus"
(elvaL veupodg uev tfj duaptiq {dHvtag 62 T 9ed év XpLotd °“Inoob)465)

Damit will Paulus sagen, dass genauso wie Christus ein fir allemal
(V. 10) der siinde gegenilber gestorben ist und wir mit ihm (V. 2-8),
wir jetzt auch als der Siinde gegeniilber Gestorbene4é66), vdllig Gott
hingegeben leben sollen und k&nnen467) (vgl. R&m 12,1) und zwar in

463) vgl. K. Barth, Rdmer, S. 187; O. Michel, Rémer, S. 156. J.T. Beck: "Mit die-
sem obtwg xal bueig Aoy(Leode Eauvtolg will der Apostel auch hier nicht
bloss ein ideales Daflirhalten (vgl. zu 2,3.26. 3,28. 4,3.11.24. 1 Kor. 4,1),
sondern es ist ein auf reale Griinde gestlitztes Urtheil, demgemdss man auch
handelt”, ROmer, S. 476; 0.S. v. Bibra, BuG 1l (1978): 1l6.

464) F. Godet, Rdmer, aaO, S. 22; wdrtlich zit. bei K. Barth, Rdmer, S. 187

465) Textvarianten: "év XpLot® ‘Inocod 1§ wmuply AudvV"bei RCKP; "€V XPLOTH

Inoco0" bei pd46 ABDG. "ty wup(y AUDV" kann als Angleichung an 5,21 +
6,23 gesehen werden und braucht nicht urspringlich zu sein. Fir die Satz-
und Dativkonstruktion vgl. V. 10, Fussn. 451) und 452).

466) vgl. E. Schnepel, Rémer, S. 29/30; Th. Schlatter, Jb. Bethel, 1932, S. 24/
25/26. - Eigentimlich bleibt die reformatorische Interpretation an dieser
Stelle: Einerseits wird die Vollkommenheit des Werkes Christi im Sinne von
RSm 6,10 ganz klar unterstrichen, hingegen bleibt die Schlussfolgerung von
V. 11 in einer merkwirdig unverstdndlichen Inkonsequenz stecken sowohl bei
Luther als auch bei Calvin. So schreibt zB Calvin zu V. 11 u.a. "Die Worte
wollen uns zurufen: Haltet dafiir, dass auch in euch geschehen sei, was Chri-
stus erfahren hat! Br ist einmal gestorben zur Vernichtung der Siinde. So
seid auch ihr gestorben, so dass ihr nun ablasst, der Sinde zu dienen. Also
miisst ihr in der begonnenen Abtdétung tdglich fortfahren, bis die Sinde gdnz-
lich getilgt ist", Romerbrief, S. 127/128. Mit Recht wendet sich F. Godet
gegen ein solches Verstdndnis der Schlussfolgerung aus V. 11, wenn er sagt:
"Man macht sich nicht allmdhlich los von der Siinde. Man bricht mit ihr ein
fir allemal in Christo”, R&mer, S. 22.

467) vgl. O. Michel, R3mer, S. 156; H. Ridderbos: “Es geht dabei vor allem um die
Frage, fir wen der Mensch lebt und wem er sein Leben weiht. Diese Sicht des
Menschseins kommt immer wieder zum Ausdruck, wenn Paulus es als das Ziel des
in Christus erschienenen Heils bezeichnet, dass der Mensch nicht mehr fir
sich, sondern fir Gott lebt (Gal 2,19; 2 Kor 5,15; Rém 14,7f; 6,10f). In der
Ausrichtung auf Gott hat der Mensch den Grund seiner Existenz, und darin
liegt auch fir ihn das Leben im prdgnanten Sinne des Wortes", Paulus, S. 82.
Unbefriedigend bleibt an dieser Stelle die Aussage von P. Althaus, dass das
neue Leben, das Gott hingegebene Leben (in Christus Jesus) "eine Wirklich-
keit von Gott her, die an der natiirlich gegebenen Wirklichkeit unseres Le-
bens nicht abzulesen ist, vielmehr zu ihr im Widerspruch steht, als solche
anerkennen” heisst, Rémer, NTD 6, S. 63.
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Neuheit des Lebens (V. 4), als neue Kreaturen, deren alter siindiger
Zustand der Vergangenheit angehdrt (2 Kor 5,17)468) Nur von der
Grundlage dieser unumstdsslichen Tatsache her gesehen, hat der oben
erlduterte Imperativ Aoyv(Teode Sinn und Riickhalt.

Nie aber wird der Gl&dubige auf sich selbst gestellt (autonom) ge-
rechtfertigt und geheiligt leben k&nnen, sondern - und das will
Paulus ganz fest unterstreichen -: der Gldubige ist nur lebensfd-
hig in engster Verbindung mit dem Messias Jesus (V. 1llb). Er kann
nichts aus sich selber tun, ohne er bleibe in dieser engsten Be-
ziehung (vgl. Gal 2,20), die Paulus hier mit der bekannten Wendung
"év XpLot® ‘Inocol" umschreibt.

Vir haben bereits eingangs zu 2.1.6 in Fussn. 449) auf die Spezial-
literatur zu "év XpLot®" hingewiesen. Es liegt nicht in der Ziel-
setzung unserer Arbeit, einen ausgedehnten Exkurs ilber in Christus

zu bringen, in dem wir uns eingehend mit der Frage einer "mystischen"
oder "lokalen" Einheit, bzw. "Einwohnung in Christus" auseinander-
setzen469) ., Uns geht es hier am Schluss von R8m 6,11 vielmehr darum,
richtig zu erfassen, in welcher Weise die Aussage "in Christus Jesus"
die vorangehende Feststellung unterstreicht.

0. Michel sieht in év XpLot® °“Incol einen Hinweis "auf das einmalige
Geschehen der Vergangenheit, das den Wechsel vom alten zum neuen Wandel ermdg-
licht" 470).

A. Schlatter setzt év XpLot® ‘Incob gleich mit "Gemeinschaft des Chri-
stus mit ihnen". 471) Ladd fiihrt aus: "The phrase 'in Christ' is the phrase
for the salvation-historical (heilsgeschichtlich) situation of those who belong
to Christ in virtue of their existential union with the death and resurrection
of Christ..."472)

H. Langenberg fihrt Ladds Gedanken weiter und stellt fest, dass
"das Sein in Christo fiir den Gliubigen zur persdnlichen Heilsgewissheit wird".473)

H. Ridderbos sagt: '"Paulus parallelisiert 2 Kor 13,5 'im Glauben sein' mit
'Christus in euch', was nur verstindlich ist, wenn beides das Gleiche bedeutet
und also die pneumatische Gemeinschaft mit Christus durch den Glauben zustande-
komnt und bewahrt wird. Was hier direkt gesagt wird, zeigt sich indirekt, wenn
Paulus zwischen 'in Christus', 'im Geist' und 'im Glauben', 'durch den Glauben'

468) C.H. Dodd sieht die Aussage von RSm 6,11 erkldrt und bestatigt durch 2 Kor
5,17: "There is a new creation whenever a man comes to Christ; what is old
is gone, the new has come (2 Cor V. 17)" Romans, S. 112; vgl. dazu W.G.
Kimmel, Theologie NT, S. 195.

469) vgl. A. Deissmann, Monographie, Die neutestamentliche Formel 'in Christo
Jesu', Marburg, 1892; Stellungnahmen zu Deissmann: C.E.B. Cranfield, Romans,
S. 315/316; Sanday + Headlam, Romans, S. 160/161; E. Gaugler, Rdmer, S. 174;
H.-L. Parisius, Z NW 49 (1958): 285-288

470) O. Michel, ROmer, S. 156

471) A. Schlatter, Gerechtigkeit Gottes, S. 211

472) G.E. Ladd, Theol. NT, S. 482: "Die Formulierung 'in Christus' ist die Aus-
sage fir die heilsgeschichtliche Situation von denjenigen, die zu Christus
gehéren inbezug auf ihre existentielle Einheit mit dem Tod und der Aufer-
stehung von Christus."”

473) H. Langenberg, RSmer, S. 101



- 88 -

abwechselt (Rém 6,11; Gal 5,25; 2,20 u.8.). Daraus kann man schliessen, dass
sich im Glauben und durch den Glauben die neue Schépfung realisiert und indi-
vidualisiert. Der Glaube als neue Existenzweise hat heilsgeschichtliche Be-
deutung." 474)

Zusammenfassung von 6,10.11

Jesus Christus ist der Siinde gegeniiber ein fiir allemal gestorben
und hat sein Leben v81llig Gott hingegeben (vgl. Joh 17,19). Da-
durch ist die Macht der Siinde gebrochen. Der Weg und die M&glich-
keit ist freigelegt, durch den Glauben - in engster Lebensverbin-
dung mit Christus (év XpLot® °‘Inocol) - als neue Menschen (vgl.

2 Kor 5,17) Gott v&llig hingegeben zu leben.

Nach all den vielen Indikativen wird mit dem ersten Imperativ
Aoy(Teo%€ (V. 1l1) deutlich gemacht, dass der Gliubige die Voraus-
setzungen erhalten hat, um die Konsequenzen des Mitgestorben- und
Mitauferstanden-Seins nicht nur als eschatologische Auferstehungs-
hoffnung, sondern in einem echt geheiligten Leben zu verwirklichen.
Was als unumst&ssliche, heilshistorische, donenwendende Tatsache

in Kreuz und Auferstehung Jesu Christi gegeben ist, darf sich durch
den Glauben an Jesus und in Christus als subjektiv-verwirklichte
Lebenspraxis real erzeigen.

474) H. Ridderbos, aaO, S. 163; vgl. ferner H.-W. Schmidt, Rdmer, S. 112;
J.A. Allan, The 'in Christ' Formula in Ephesians, S. 55; F. Neugebauer,
In Christus, S. 10l.
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2.2 DIE SUNDE HAT IHR HERRSCHAFTSRECHT VERLOREN RSm 6,12-23

2.2.1 VOM HEILSINDIKATIV ZUM HEILSIMPERATIV 6,12-14

V. 12: "So soll nun die Siinde nicht herrschen in eurem
sterblichen Leib, seinen Begierden gehorsam zu sein.

V. 13: Stellt auch nicht eure Glieder der Siinde als Werk-
zeuge der Ungerechtigkeit zur Verfiigung, sondern
haltet (habt!) euch selbst Gott zur Verfiigung ge-
stellt als Lebende aus den Toten und eure Glieder
Gott als Werkzeuge der Gerechtigkeit.

V. 14: Denn die Siinde wird nicht mehr i{iber euch herrschen,
denn ihr seid nicht unter dem Gesetz, sondern unter
der Gnade."

Nachdem in V. 11 mit dem ersten Imperativ des R&mberbriefes - die
von V. 2 ausgehende Antwort auf V. 1 Punkt um Punkt erhdrtet - ein
strategisch dusserst wichtiger und unwiderlegbarer H8hepunkt er-
reicht ist, gelangt Paulus auf dem Fundament der Heilsindikative

zu den Ausfilhrungsbestimmungen: In den Versen 12-14 wird program-
matisch der Inhalt der Verse 15-23 abgesteckt. Wachstimliche Hei-
ligung wird in Imperativen ausgedriickt, wobei der Apostel nicht
mide wird, immer wieder auf die Basis der geschenkten Heiligung
zurickzuverweisen und Voraussetzung sowie Ausrichtung des Glaubens-
kampfes sicherzustellen. Paulus redet dabei vom "sterblichen Leib"
(V. 12), von "den Gliedern" (V. 13) des zum Glauben gekommenen Men-
schen, die als "Werkzeuge der Gerechtigkeit" bewusst in den Dienst
Gottes gestellt werden diirfen und sollen.

Von dieser Warte her kann V. 12 angegangen werden: "So soll nun
die Siinde nicht herrschen in eurem sterblichen Leib..."

Mit Hinweis auf BaoilAeVeilv spricht O. Kuss von der "kéniglichen Macht
der Siinde" 475), deren "Herrschaftsbereich" sowohl der "sterbliche Leib" als
auch "die Glieder" waren.476) - "So unumschrinkt, wie Konige herrschen, ha-
ben Siinde (5,20) und Tod (5,14.17) geherrscht, bis ihre Macht durch Jesus Chri-
stus gebrochen und abgeldst wurde..." 477)

Mit olv wird die "Folgerung aus dem Vorangehenden" eingeleitet.478) -
"Der Imperativ uf BaoLA€LéTw, er soll nicht herrschen, ist grammatikalisch
gerichtet an die Siinde, aber dem Sinne nach an den Gliubigen selbst", 479) mit
der Absicht, zum Kampf aufzurufen, um der entthronten Macht der

475) O. Kuss, Romerbrief, S. 383

476) ders., aaO, S. 383;vgl. E. Kdhl, der o@dua als "das Organ fiir alle sittli-
che Betdtigung"” bezeichnet, Rdmer, S. 209.

477) ders., aaO, S. 383

478) ders., aaO, S. 383; vgl. W. Bauer, Wb5, Sp. 1175

479) F. Godet, Rdmer, S. 22
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siinde in unserm "sterblichen Leibe" (&v t® dvnid owuati)480) jeg-
liche Weiterherrschaft entschieden zu verunm¥glichen.481) Beachtens-
wert ist hier die Aussage von P. Althaus: "Durch Christi Tod und Aufer-
stehen sind die Seinen schon in den neuen Aeon versetzt (Kol 1,13) und dem jetzi-
gen bdsen Aeon (Gal 1,4) gestorben... Der neue Aeon ersetzt den alten noch nicht.
Aber er zeigt seine Wirklichkeit als ein stdndiges Nein des Kampfes zu dem al-
ten. Das heisst: eben weil der Christ mit Christus in den neuen Aeon versetzt
ist, kdmpft er in dem alten und mit diesem. Weil er neu ist, erneuert er sich...
Er kdmpft auf dem Boden des Sieges, aber der Sieg ist auch nur in seinem Kimp-
fen wirklich. Der Sieg will im Glauben ergriffen sein, in der Tat glaubenden
Kampfes." 482)

Als Gldubige stehen wir der Siinde gegenilber nicht machtlos und wehr-
los da, auch wenn sie weiterhin Anspriiche an ihren alten Herrschafts-
bereich (= unsern sterblichen Leib) richtet. Wir brauchen als Erld-
ste und von der Macht der Sinde Befreite den Angriffen der Siinde
keinen Gehorsam mehr zu leisten, vgl. 12b: "elg td UnawxoveiLv talg
éniduvulairg adtoC."483)

Mit den Begierden (éni9uulaL) ist die "Lust nach Verbotenem", "sinnli-
ches Verlangen", "Befriedigung der Begierden des Leibes" gemeint (vgl. RS&m
6,12; Gal 5,16; Tit 3,3)4984). Bei Paulus handelt es sich beim Nicht-
mehr-Gehorchen-miissen den énuduulaL gegeniilber um ein ganz zentrales
Anliegen.485)

Paulus will deutlich machen, dass auch der Leib des Gl&ubigen in den
vollen Sieg eingeschlossen ist.486)

480) Mit dem "sterblichen Leib" ist fraglos unser physisches Leben, unser ver-
gangliches Leibesleben gemeint; vgl. O. Michel: "Die Siinde soll nicht herr-
schen in dem 'sterblichen Leib', d.h. in der irdischen Existenz, die durch
den vergdnglichen Leib gekennzeichnet ist"”, R3mer, S. 156; vgl. ferner J.
Murray: "The mortal body is without question the physical organism as subject
to dissolution”, Romans, S. 227.

481) Mit H. Ridderbos halten wir fest: "Das alte Leben ist bestimmt von der 'Herr-
schaft der Sinde in eurem sterblichen Leibe, so dass ihr seinen Begierden
gehorcht' (6,12). Im neuen Gehorsam dagegen stellen die Glaubenden 'sich
selbst Gott zur Verfiigung als solche, die aus den Toten lebendig geworden
sind', und ihre Glieder 'zu Werkzeugen der Gerechtigkeit' (6,13)", Paulus,

S. 180.

482) P. Althaus, RdOmer, NTD 6, S. 68

483) Textvarianten: "Drei Lesarten: T.R. liest mit KLP: €ELE TO UTAKOVELV aULTN
€V TaLg emnLduvuLalg avtou (ihr (der Siinde) zu gehorchen in seinen (des
Leibes) Begierden); die Grdko-Lat. DEFG Ir. Or. Tert. lesen: ELg TO
UTIAKOVELV auTn (ihr (der Siinde) zu gehorchen), indem sie die Worte: €V
TaLg emLduuLaLg auvtou (in seinen Begierden) weglassen; die Alex. RABC
SyrSCth.lesen: ELC TO UMAKOUVELV TaLg EMLIvuLALE aUTOU (seinen
(des Leibes) Begierden zu gehorchen), indem sie autn (ihr, der Siinde) weg-
lassen”, F. Godet, Rdmer, S. 22.

Wir schliessen uns der letzterwdhnten Version an.

484) W. Bauer, Wb3, Sp. 580/581

485) vgl. Schénweiss, Th BL, S. 65; O. Michel, ROmer, S. 156; ferner M. Luther,
der sich in der Erklarung der "sindlichen Begierde" auf Augustins Ausfdhrun-
gen Ober die concupiscentia stidtzt, vgl. ROmerbrief, S. 242.

486) vgl. E. Gaugler, Rdmer, S. 176
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Aber nicht nur der Leib als Ganzes, sondern auch die Glieder als Be-
standteile des Leibes sind Gegenstand des Heiligungs-Imperativs, wie
wir es in V. 13 sehen: "Stellt auch nicht eure Glieder der Siinde als
Werkzeuge der Ungerechtigkeit zur Verfiigung, sondern stellt euch
selbst Gott zur Verfiigung als Lebende aus den Toten und (stellt) eure
Blieder Gott (zur Verfiigung) als Werkzeuge der Gerechtigkeit."

Aus V. 13 geht unmissverstdndlich hervor, dass die Adressaten (und
mit ihnen jeder Mensch ohne Christus) in ihrem alten Zustand ihre
"Glieder" ("t& uéAn Ludv") der Macht der Siinde sklavisch (V. 19)
"als Werkzeuge der Ungerechtigkeit (8mia &8uxiag)" zur Verfiigung
gestellt hatten, jetzt aber als neue Menschen (vgl. V. 2-11) von
jeglichem weiteren Zur-Verfiigung-Stellen ihrer Glieder fiir die Siin-
de befreit sind. Darum geht Paulus im Anschluss an V. 12 aufs Gan-
ze: "undée napLotdvete (imp!) T& uéan Ludv 487)

&nra488) &biulacd89) t{i duaptiq..."

Es ist vom Kontext her naheliegend anzunehmen, dass der grosse Hei-
denapostel, dem die zeitgen8ssische Sklaverei im rdm. Reich ausrei-
chend bekannt war (vgl. zB 1 Kor 7,20-23; Phlm), die Aussage von
6,13 unter dieser Perspektive und von diesem Hintergrund her ge-
schrieben hat und verstanden wissen wollte, wie es auch die Verse
16-23 bestdtigen.

487) Nach W. Bauer, Wbs, kann WéAOg, dber die Deutung von "menschlichen Glied-
massen” hinaus in "einem iibertr. Sinn" wiedergegeben werden, Sp. 952; vgl.
dazu C.E.B. Cranfield: "The primary meaning of WéAog is 'limb', but the
word came to be used in a wider sense covering organs as well as limbs (..),
so that often it requires to be translated 'member' rather than 'limb’'. But
here it is perhaps used in an even wider sense to include any natural capa-
city. In 7.23 &v tolg uéleolv uov seems to be more or less equivalent
to év éuol in 7.17 and 20 (..); and in the present verse there is probably
not much substantial difference between T& WéAn ULUDV and &wToC," Romans,
S. 317/318; vgl. ferner F. Godet, Rdmer, S. 24.

488) Viele Kommentatoren dbersetzen dnia mit "waffen"”, mit der Begrindung, dass
Paulus recht gerne und nicht selten "Bilder aus dem Kriegsdienst" verwende,
"um das konkrete Leben der Glaubenden zu bezeichnen (td &mnAa in diesem
Sinne noch 2 Kor 6,7; 10,4; Rém 13,12; vgl. das ausgefiihrte Bild Eph 6,11-
17)", O. Kuss, Rdmerbrief, S. 383; vgl. ferner H. Olshausen, Rdmer, S. 224;
H. Lietzmann, RSmer, S. 66; W. Bauer, Wbs, lasst fdr 6,13 sowohl "Waffen"
als auch "Werkzeuge" gelten, zieht aber "Werkzeuge"vor. Der Umstand, dass
Paulus die Kriegsdienst-Bilder "liebt" (O. Kuss, aaO), ist noch kein Beweis,
dass OmMAa zwingend immer mit "Waffen" Ubersetzt werden misste. Wir
schliessen uns F. Godet an, wenn er sagt: "Die Bedeutung Werkzeug scheint
uns hier viel besser zu passen, da es sich ja keineswegs um Krieg handelt,
sondern bloss um eine Thadtigkeit im Dienst eines Herrn", R3mer, S. 24.

489) &48uulag ist eher Genitiv "der Richtung und des Zwecks"”, Bl-Debr § 166 als
ein Genitiv der Eigenschaft (qualitatis), Bl-Debr § 165 (gegen O. Kuss,
ROmerbrief, S. 383).
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Paulus erkldrt den Gldubigen in Rom aber nicht nur in Form eines
Prdsens-Imperatives, dass ihre "Glieder" (im weitesten Sinn des
Wortes verstanden) nicht mehr "Werkzeuge" des Siinden-Sklaventums
(vgl. 6,19 unten) sein milssen, sondern konfrontiert sie mit dem po-
sitiv ausgedriickten Aspekt in 13b: "Haltet euch (napaotfioate,

aor.

aus

imp.490) selbst Gott zur Verfiigung gestellt als (doel) Lebende
den Toten und eure Glieder Gott_ als Werkzeuge der Gerechtigkeit.®

490) naplotnuL ist gleichbedeutend mit mapLotdvw, W. Bauer, Wb5, 1244.

Ferner ist zu beachten, dass Paulus an dieser Stelle nicht den Prasens-Im-
perativ gebraucht, sondern den Aorist-Imperativ. Die meisten Uebersetzer
geben hier und an den meisten andern Stellen seines Vorkommens den Aor.-Imp.
im Prasens wieder und stidtzen sich dabei gerne nachdricklich auf Bl-Debr

§ 335 und § 337, wo deutlich gemacht wird, dass (wie schon im Zusammenhang
mit den Aussagen uiber den alten Menschen R&m 6,6; Kol 3,9.10; Eph 4,22 er-
wahnt) der Infinitiv des Aorists so ziemlich dieselben Deutungsmdglichkeiten
hat wie der Aor.-Imperativ, was den Zeitbegriff (Vergangenheit oder Gegen-
wart) anbelangt, dh dass er nur Ausdruck einer "relativen Zeitstufe" ist

(§ 335). Allerdings heisst das nun nicht einfach, dass man unbesehen die
Gleichsetzung Aor.-Imperativ = Prasens-Imperativ vollziehen darf und ohne
Bedenken (wie es in vielen Uebersetzungen des NT als Resultat vorliegt)

die Aor.-Imp.-Stellen prasentisch wiedergeben darf. Auch wenn der Zeitbe-
griff nach Bl-Debr "relativ" ist, muss anderseits beachtet werden, was Bl-
Debr ebenfalls deutlich erkladrt: "Der Imper. Prds ist durativ oder iterativ,
der Imper. Aor. momentan”". (§ 335, S. 206; vgl. dazu die allg. Ausfihrungen
dber den ingressiven, effektiven, komplexiven und gnomischen Aorist, § 331-
333). Der Aorist hat den Charakter des Einmaligen (vgl. unsere Ausfihrungen
im Zus. mit é@dnafE in V. 10). Nun muss von Fall zu Fall entschieden wer-
den, ob mit einer prasentischen Wiedergabe einer Aor.-Imp.-Stelle dieses
Einmalige in der Uebersetzung beridcksichtigt und in angemessener Weise wie-
dergegeben werden kann, ohne dass das Eigentliche der interessanten Form
des Aor.- Imperativs verlorengeht. - Wenn wir napacthoate mit "haltet
euch zur Verfiigung gestellt"” Ubersetzen, vertreten wir keineswegs die Be-
hauptung einer "abgeschlossenen Handlung”, sondern unterscheiden sprach-
lich zwischen einem standig andauernden bewussten Nein der Sinde gegen-
dber (V. 13a "uné€ MapLoTdveETE..." prds.-imp.) und einer je und je

neu gefadllten Entscheidung aufgrund einer in der Vergangenheit vollzoge-
nen grundsatzlichen Lebensverdnderung durch Christus und der daraus erwach-
senden Haltung in Lebensneuheit. Weil der Glaubige sich selbst grundsatz-
lich zum Opfer geweiht hat, vgl. R&m 12,1, kann und soll er in jeder neuen
Versuchungssituation seinen Leib neu als Opfer darbringen. Auf diese Weise
darf er taglich auf seine Lebensibergabe, wie sie in der Taufe bezeugt
wurde (vgl. 6,3) zuridckgreifen. Diese grammatikalischen Ueberlegungen ste-
hen kaum im Gegensatz zu Bl-Debr, hdéchstens gegen eine weitverbreitete Pra-
xis der prasentischen Wiedergabe des Imperativs im Aorist. Ein sorgfaltiges
Abwagen des jeweiligen Sachverhaltes ware sicher lohnend und wirde vor fal-
schen Schlussfolgerungen bewahren. So findet sich beispielsweise in der
Elberfelder-Uebersetzung 196541 in der Fussnote a) zu 6,13b als Ueberset-
zungsvariante: "Eigentlich habet euch dargestellt. Die griechische Zeit-
form bezeichnet eine wihrende Vergangenheit, d.h. die Handlung ist ge-
schehen und dauert fort. So auch V. 19;" vgl. die wichtigsten Ausfidhrungen
von Th. Jellinghaus, Das vdllige, gegenwdrtige Heil durch Christum, Bd.II,
S. 256-259.
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Mit dem napaotficate tauvtol¢ ist vorerst der Mensch in seiner Totali-
tit gemeint.491) Es handelt sich dabei um eine grunds&itzliche Le-
bensiibergabe und Hingabe an Gott, die die richtig erfasste Konsequenz
aus dem Opfer Jesu Christi darstellt (vgl. zB die &dusserst wichtigen
Aussagen in 1 Kor 6,19.20; 2 Kor 5,15 und R8m 12,1.2), wobei die
Hingabe des Leibes und der Glieder in allen diesbeziiglichen Stellen
eine ganz wesentliche Rolle spielt.492)

Beachtenswert ist der mit ®oel{ eingeleitete Zusatz: "als Lebende aus
den Toten". Mit O. Michel, O. Kuss und Cranfield halten wir fest,
dass &oel begriindenden Charakter hat.493) Die Gliubigen sind "solche,
die - wie in den VV. 1-11 gezeigt worden ist - von den Toten auferstanden sind
und jetzt leben (s. auch V. 11)". 494)

Dieses neue Leben ist der Indikativ, auf welchem der Imperativ des
neuen Gehorsams beruht. Wir werden uns weiter unten im Zusammenhang
mit dem totalen Aspekt der Heiligung (Pkt 2.2.2) mit dem Charakter
dieses neuen Gehorsams zu befassen haben. Ganz wichtig ist die
Feststellung, dass mit dem "Leben aus den Toten" (6,11.13) - mit

H. Ridderbos gesprochen - '"die heilsgeschichtliche Grundstruktur der pauli-
nischen Pardnese sichtbar" wird. '"Wie Christus in seinem Tod der Siinde gestor-
ben ist und durch seine Auferstehung fiir Gott lebt (6,10), so muss das neue Le-
ben in seinen sittlichen Aeusserungen den Stempel dessen tragen, dass es mit
Christus gestorben und auferweckt ist, indem es sich aus dem Bann des alten Mit-
telpunkts, der Siinde, und den dazugehdrenden zentripetalen Mdchten, den 'Begier-
den' befreit, um in Gott seinen neuen Sinn und Mittelpunkt zu finden. In dieser
radikalen Umkehr der Ausrichtung und Orientierung muss sich das neue Leben
grundlegend vom alten unterscheiden, und zwar sowohl in seiner Einheit ('euer
Leib'), als auch in seinen verschiedenen konkreten und besonderen Lebensaspek-
ten ('eure Glieder')". 495)

Vorher dienten ihre "Glieder" als "Werkzeuge der Ungerechtigkeit",
jetzt aber "Gott als Werkzeuge der Gerechtigkeit (&mAa &iuxaiLoobvng
496) T BeP)".

491) vgl. E. Gaugler, Rdmer, S. 176

492) vgl. E. Behm, Ouola (bei Paulus), Th Wb III, S. 184/185

493) vgl. O. Michel, Rémer, S. 157; O. Kuss, Romerbrief, S. 384; C.E.B. Cranfield,
Romans, S. 319

494) O. Kuss, aaO, S. 384

495) H. Ridderbos, Paulus, S. 180

496) vgl. die Untersuchungen von G. Quell, Th Wb II, Der Rechtsgedanke im AT,
S. 176-180 und G. Schrenk, ©&6LxaLoo0vn bei Paulus, S. 204ff. Auf S. 213
(Die S&umaLoodvn als die Kraft des neuen Lebens) steht G. Schrenk im Ge-
gensatz zu H. Ridderbos, indem Schrenk den forensischen Gerechtigkeitsbe-
griff bei Paulus dbergleiten lasst "in den Begriff der Gerechtigkeit als
Lebensmacht, welche die Siinde liberwindet. Die geschenkte Gerechtigkeit ver-
haftet den Glaubenden der Lebensmacht der 6i.uwaLoodvn," aaO, S. 213. Diesem
von Schrenk nicht ndher definierten Uebergang von der Gerechtigkeit als
Rechtfertigung, Freispruch und Gerechtsprechung zum Charakteristikum der
neuen Lebenshaltung des Glaubigen, halt Ridderbos entgegen, dass "der hier
in Rém 6,12ff verwendete Begriff der Gerechtigkeit als religiés-ethische
Qualifikation nicht aus der forensischen Bedeutung kommt, sondern in der
alttestamentlichen Zedaka einen eigenen und breiteren Hintergrund hat"”, aaO,
Fussn. 11, S. 181/182.
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v.14 Paulus beschliesst die grossartige Imperativ-Ouverture, die als Aus-
gangspunkt der gesamten folgenden pardnetischen Ausfilhrungen ange-
sehen werden kann, mit der wichtigen Feststellung von V. 14: "Denn
die Siinde wird nicht iiber euch herrschen497), denn ihr seid nicht
unter dem Gesetz, sondern unter der Gnade."

Die Imperativ-Reihe in den Versen 11-13 wird abgeschlossen mit ei-
ner glaubenstdrkenden Zusage, die in l4a krdnender Abschluss der
Verse 1-13 darstellt und in 14b Uberleitet zu 6,15-7,6. - Die Siinde
hat ihr Herrschaftsrecht an den Glidubigen verloren.498) Sehr tref-
fend sagt O. Kuss: '"Der Mahnung VV. 13.14 schliesst sich sofort wieder eine
indikativische Aussage an, welche als Begriindung (Y&p: V. 14a) angefiigt wird
und die umfangreiche Grundlegung VV. 1-11 wiederaufnimmt: die Siindenmacht wird
iiber euch ’'nicht' (mehr) ‘die Herrschaft ausiiben' (00 wupLEVOEL) ; das Futurum
ist als eigentliches Futurum Ausdruck nicht bloss hoffenden Vertauens, sondern
sicherster Zuversicht (Gutjahr), es ist - .. - 'feste 2Zusage’ (Kiihl). Die grund-
sitzliche Freiheit von der Tyrannis der Siindenmacht ist begriindet (vd&p; V. 14b)
in dem neuen Status der Glaubenden...: sie sind nicht mehr 'unter dem Gesetz'
(Und véuov), sondern ‘unter der Gnade' ( LN x&pLv) ."499)

Was Paulus in der Gegeniiberstellung von Und véuov und Ond xé&pLv
meint, ist alleine aus V. 14 nicht ablesbar. Das Gesetz bezeichnet
einmal eine Ordnung, wie es aus den Ausfiilhrungen von R&m 7 deutlich
ersichtlich wird500). Ferner ist das Gesetz eine Macht: "Die Macht
der Siinde ist das Gesetz", 1 Kor 15,56b. Der Ungl&ubige steht durch
seine Existenzweise in der Siinde - im alten Aeon - im Machtbereich
des Gesetzes.

Wer aber "unter dem Gesetz" steht, ist unter der Verurteilung
watdupLuo (R8m 8,1) Gottes. Die Begriindung des Unter-dem-Fluch-
Stehens gibt Paulus in Gal 3,10 und zeigt, dass wir nur und allein
durch den Glauben an Christus vom Fluch (xatdpa) des Gesetzes be-
freit worden sind, weil Jesus selbst fir uns zum Fluch geworden ist
(vyevduevog Onegp Audv natdpa), als er ans Holz gehdngt wurde; denn
"Verflucht ist jeder, der ans Holz gehingt wird" (Gal 3,13 und 5.
Mose 21,23; vgl. dazu auch 2 Kor 5,21). Darum sind alle, die "in
Christus Jesus sind" befreit von der Verurteilung Gottes (R®m 8,1:
"0062v &pa vOv natdupiua tolg &v XpLotd ‘Incod") .501)

497) Wir halten mit H. Lietzmann fest, dass "MUPLEVOEL , das Futurum, formell
doch Ausdruck der dogmatischen Gewissheit” ist, Rémer, S. 66; vgl. dazu die
Futur-Formen in VV. 5 und 8. .

498) C.K. Barret paraphrasiert: ”Sin shall not be your lord” und erklart dazu:
"Sin has lost its power because the Christian does not live under law, in
which the strength of sin resides (1 Cor. XV. 56)", Romans, S. 128; vgl.
dazu auch Cranfield, aaO, S. 319.

499) O. Kuss, ROmerbrief, S. 384

500) ders. charakterisiert aus dieser Sicht das Gesetz als "das unerbittlich
fordernde und doch eben lediglich fordernde, aber nicht helfende und Kraft
verleihende”, Romerbrief, S. 384.

501) vgl. C.E.B. Cranfield, Romans, S. 320
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Das Gesetz verurteilt den Menschen zum Tode (R6m 7,10-13). Und
gerade hier liegt das Geheimnis des Wechsels vom Einst (Umd véuov)
und dem Jetzt (Und xdpLv). Das Todes-Urteil - durchs Gesetz iiber
uns verhdngt - wurde bei dem in RSm 6,4-8 beschriebenen (und durch
den Glauben an Jesus am Gldubigen existentiell verwirklichten)
Mitgestorben- und Mitbegraben-Sein mit Christus an uns vollzogen.
So kann Paulus in Gal 2,19 sagen: "Ich bin durchs Gesetz dem Gesetz
abgestorben, damit ich fiir Gott lebe. Ich bin mit Christus mitge-
kreuzigt worden." - Das neue Leben, wie es in Gal 2,20 direkt an-
schliessend umschrieben wird ("Ich lebe nicht mehr (im alten) Ich,
sondern Christus lebt in mir. Was ich nun im Fleisch lebe, lebe ich
im Glauben des Sohnes Gottes, der mich geliebt und sich selbst um
meinetwillen (als Opfer) hingegeben hat") ist das Leben "unter der
Gnade".

Diese Erkenntnis hat im Blick auf unsere Heiligung ungeheure Kon-
sequenzen: "Unter der Gnade" sein bedeutet nicht Schlussstrich und
Endstation des neuen Lebens, sondern ist die Voraussetzung zum ge-
heiligten Lebenswandel, der sich nicht einfach jetzt ganz automa-
tisch am Gldubigen vollzieht, sondern Gabe und Aufgabe zugleich
ist, ein deutlicher Imperativ (= Aufruf zur Heiligung) auf der
Basis des Heils-Indikativs.502)

Zusammenfassung von 6,12-14

Die Macht der Siinde ist gebrochen. Durch das Hineinversetzt-Werden
"in Christus" (V. 11) kann der Gldubige jeglichem Herrschaftsan-
spruch der Siinde in seinem "sterblichen Leibe" ganz entschieden den
Ricken kehren. Er ist den Begierden, dh den Versuchungen zur Sinde
keinen Gehorsam mehr schuldig. Mit einem Prdsens-Imperativ (V. 1l3a)
wird der Gldubige aufgefordert, seine Glieder, dh alle Teilbereiche
seines Leibes und seiner gesamten Existenz nicht ldnger und in kei-
ner Weise mehr als Ungerechtigkeits-Instrumente der Siinde zur Ver-
figung zu stellen und zwar deshalb nicht, weil der in der Vergan-
genheit stattgefundene Wechsel vom alten zum neuen Leben mit einer
grundsédtzlichen Lebensiibergabe und -hingabe an den Herrn verbunden
war, der sich nun - mit Aorist-Imperativ (V. 13b) ausgedriickt - als
effektiv erweisen darf und muss, indem der ganze Mensch und auch die
Glieder bewusst in den Dienst Gottes gestellt werden. Die Siinde hat
ihr Herrschaftsrecht an den Gldubigen gdnzlich verloren (V. 14). Der
in Christus-Lebende steht nicht mehr unter der Macht des fordernden,
verurteilenden und tdtenden Gesetzes, sondern er ist ein Begnadigter
und in den Herrschaftsbereich des nVpLog Jesus versetzt worden (vgl.
Kol 1,12-14).

Allerdings muss betont werden, dass diese v81llig neue Situation im
Leben des Gldubigen sich nicht als automatisch wirksame Lebensneu-
heit erweist. Die bleibende concupiscentia des Gldubigen und der
Ernst des Glaubenskampfes sind eine Realitdt. Nur auf dem Fundament
des Aorist-Imperativs (V. 13b) ist die andauernde Verwirklichung des
Pridsens-Imperativs (V. 13a) m&glich. Nur aufgrund der Gnadenherr-
schaft ist die Ueberwindung der Siindenherrschaft denkbar (V. 14).

502) vgl. E. Gaugler, RSmer, S. 177-179
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2.2.2 DER TOTALE ASPEKT DER HEILIGUNG 6,15-23

V. 15:
V. 16:
V. 17:
V. 18
V. 19
V. 20
V. 21
V. 22
v. 23

"Was nun? Sollen wir (weiter-) siindigen, weil wir
nicht (mehr) unter dem Gesetz, sondern unter der
Gnade sind? Unter keinen Umstinden!

Wisst ihr nicht, dass wem ihr euch selbst zur Ver-
fiigung stellt als Sklaven zum Gehorsam, dessen
Sklaven seid ihr, dem ihr gehorcht, entweder (Skla-
ven) der Siinde zum Tode oder (Sklaven) des Gehorsams
zur Gerechtigkeit.

Gott aber sei Dank: ihr waret Sklaven der Siinde,
ihr seid aber von Herzen gehorsam geworden dem Vor-
bild der Lehre, die euch ilibergeben worden ist.

Indem ihr von der Siinde befreit worden seid, seid
ihr der Gerechtigkeit dienstbar geworden.

Ich rede menschlich wegen der Schwachheit eures
Fleisches: Gleichwie ihr eure Glieder der Unrein-
heit und der Gesetzlosigkeit sklavisch zur Verfiigung
gestellt habt zur Gesetzlosigkeit, so habt ihr nun
eure Glieder der Gerechtigkeit dienstbar zur Verfii-
gung gestellt zur Heiligung.

Denn als ihr Sklaven der Siinde waret, waret ihr frei
inbezug auf die Gerechtigkeit.

Welche Frucht nun hattet ihr damals? Solche, deren
ihr euch jetzt schimt, denn ihr Endziel ist der Tod.

Jetzt aber, nachdem ihr frei geworden von der Siinde,
nun aber Gottes Sklaven geworden seid, habt ihr eure
Frucht zur Heiligung, als das Endziel aber ewiges
Leben.

Denn das Entgelt der Siinde ist Tod, die Gnadengabe
aber Gottes ist ewiges Leben in Christus Jesus, un-
serm Herrn.

Methodischer Hinweis

Bei der Betrachtung von RS6m 6 und 7 (Parallelen) geht es um Grund-
ziige der paulinischen Heiligungslehre. Ganz unbestritten kommt dabei dem
bereits behandelten Abschnitt 6,1-14 grundlegende Bedeutung zu, was
zu der recht ausfilhrlichen exegetischen Arbeit verpflichtet hat.

Hingegen k®nnen wir nun in 6,15-23 sowie in R8m 7 ausgeprdgter the-
matisch vorgehen. Dass wir uns dabei auf die Akzente beschrédnken,
die fiir das Thema der gesamten Arbeit von VWichtigkeit sind, versteht

sich.
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In 6,15-23 sind es vor allem folgende vier Hauptgedanken, die be-

sondere Beachtung verdienen:

(1) Die Frage nach der Ausrichtung des neuen Gehorsams.

(2) Schlussfolgerungen zur Frage nach der Stellung des Gl&ubigen
zur Sinde.

(3) Heiligung als Voraussetzung, Frucht und Ziel des neuen Glaubens.

(4) Die christliche Vollkommenheit als Ausdruck des totalen Heili-
gungsaspektes.

Um diese vier Punkte nicht losgel8st vom Kontext zu behandeln, wol-
len wir den paulinischen Gedankengang in 6,15-23 kurz entfalten,

um abschliessend zusammenfassend auf die Punkte 1 - 4 zurickzukom-
men.

Mit der Frage in V. 15 "Was nun? (t( o0v) - Sollen wir (weiter)
siindigen, weil wir nicht (mehr) unter dem Gesetz, sondern unter
der Gnade sind?" werden wir an V. 1 zuriickerinnert.503) - Wenn es
in V. 1ff um die grundsédtzliche Frage der Stellung des Gl&ubigen
der Siinde (Siinde im Singular als Machtbereich des alten Aeons)
gegeniiber geht, so finden wir uns in V. 15ff mitten in der Problem-
stellung der effektiven Verwirklichung und Ausgestaltung des neuen
Lebens.504)

Das Leben "unter der Gnade" ist kein Freipass fiir Autonomie. Entwe-
der ist der Mensch an die Siinde gebunden oder an Gott.505) Frei-
heit ist fir den neuen Menschen "nicht Ungebundenheit schlechthin, sondern
Herrschaftswechsel”. 506) Weiterhin zu siindigen, dh irgendwelche Tat-
oder "Lieblings"- Sinden auf Kosten der iUberreichen Gnade Gottes zu
dulden, heisst aus der Gnade Gottes eine billige Gnade zu machen
und der hohen Berufung in Jesus nicht entsprechend zu leben. - Darum
kann auch hier (wie in V. 1) Paulus diese gedankenlose Inkonsequenz
mit einem entriisteten uf vyévo.to (= niemals!, nimmermehr!, das sei
ferne!, ausgeschlossen!, unter keinen Umstdnden!) zurickweisen und
bringt in V. 16 eine wichtige Begriindung:

"Wisset ihr nicht, dass wem ihr euch selbst zur Verfiigung stellt als
Sklaven zum Gehorsam (60o0Aoug elg Unamohv), dessen Sklaven seid ihr,
dem ihr gehorcht, entweder der Siinde zum Tode (fitoL &uaptlac eig
94vatov) oder des Gehorsams zur Gerechtigkeit (f Unawxofic e€lg
SunaLoobvnv). Treffend sagt O. Michel: "In der menschlichen Situation
gibt es nur ein ausschliessliches Entweder-Oder; entweder steht der Mensch in

der Sklaverei der Siinde, oder ist der Sklave der Gerechtigkeit auf der Seite Got-
tes. Die einleitende Frage: oOx oldaTte (vgl. V. 3..) wendet sich an das Wis-—
sen der Gemeinde..."507) pie Konstruktion fito. - fi unterstreicht

503) vgl. P. Althaus, Rémer, NTD 6, S. 69; ferner O. Michel, Rémer, S. 158;
Th. Zahn, Rémer, S. 315.

504) J.T. Beck bemerkt: V. 1 und V.15 sind nicht dasselbe. In V. 1lff geht es um
"das Haftenbleiben in der Siinde als Natur-Habitus”. In V.15 geht es um die
"einzelnen Sindenhandlungen”, Rdmer, S. 481/482.

505) vgl. O. Etzold, Rdmerbrief, S. 125/126: "Der Mensch ist nie autonom; wenn er
nicht an Gott gebunden ist, dann ist er an die Siinde gebunden. Von der alten
Bindung an die Siinde wird man nicht frei durch eine 'Freiheit', sondern
durch gehorsame Nachfolge Jesu.

506) E. Gaugler, Rdmer, S. 181

507) O. Michel, Rémer, S. 158; vgl. dazu P. Althaus, Romer, NTD 6, S. 69
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dieses Entweder-0Oder508). Unwillkiirlich wird man an das Wort Jesu
in Mt 6,24 erinnert: "Niemand kann zwei Herren als Sklave dienen."
C.H. Dodd macht auf den Unterschied zwischen Diener und Sklave auf-
merksam. '"Der Diener ist verpflichtet im Rahmen der gegenseitig festgelegten
Bedingungen. Daneben ist er frei, auch einem andern Herrn zu dienen. Nicht aber
der Sklave. Er gehdrt total seinem Meister, der vdllig iiber ihn verfiigen kann. Es
ist unmdglich, gleichzeitig noch einem andern Meister als Sklave zu dienen; es
darf auch keiner einen Anspruch an ihn geltend machen, der nicht sein Herr ist.
Allen andern Herren gegeniiber ist er 'frei'. Diese Feststellung ist wichtig zum
Verstindnis von V. 20." 509) - Der Ernst, womit Paulus dieses Entweder-
Oder vor Augen fihrt, muss dem Gldubigen ganz deutlich machen, dass
sich mit der Siinde nicht spielen l&dsst und dass "das freiwillige Dienst-
verhiltnis zum unabinderlichen Sklavenverhdltnis wird.'"510) - “"Man kann nicht
der Siinde dienen und Gott gehdren; entweder seid ihr mit eurer ganzen Existenz
auf Seiten Gottes, oder ihr gehdrt ganz der andern Macht der Siinde an.'511) -
Die Konsequenzen sind diametral entgegengesetzt: Siindensklaventum
fihrt unweigerlich zum Tod, der Gehorsam Gott gegeniiber " zur Ge-
rechtigkeit, d.h. zur Geltung vor Gott". 512)

Mit V. 16 ist ein erster wichtiger Gedanke ausgesprochen, der uns
noch beschidftigen wird: Es ist die Fragestellung nach der Ausrich-
tung des neuen Gehorsams (vgl. Ausfihrung von Pkt (1) nach V. 23).

Nach der ernsten Mahnung in V. 16 zu griindlicher Selbstprifung und
nach der dringlichen Veranlassung, iilber die Ausrichtung des neuen
Gehorsams nachzudenken, stimmt der Apostel in V. 17 ein Lob Gottes
an: "xdpig 62 TP 9eP..." Wofir dankt er? - "Gott aber sei Dank: ihr
waret Sklaven der Siinde, ihr seid aber von Herzen gehorsam geworden
dem Vorbild der Lehre, dem ihr iibergeben worden seid."-Bei dem Dank
liegt der Akzent nicht darauf, dass sie Sklavender Siinde waren, son-
dern auf dem Imperfekt fite, dh Paulus dankt, dass die Siindensklaverei
der Geheiligten in Rom der Vergangenheit angehdrt.513) Beachtenswert
ist die Feststellung in V. 17b, dass von den Gldubigen gesagt wird:
"Ihr seid aber von Herzen gehorsam geworden (bnnkoboate514) 62 éx
wapblagc) dem Vorbild der Lehre (elg tOnov 6.86axfic515)), die euch

508) J.T. Beck, Romer, S. 482; H.-W. Schmidt macht darauf aufmerksam, dass fiToL
sich sonst nicht findet im NT; es zeigt "den ganzen Ernst des Entweder-COder’,
Rémer, S. 115.

509) C.H. Dodd, Romans, S. 116

510) H.-W. Schmidt, Romer, S. 115

511) ders., aaD, S. 115; vgl. dazu auch Th. Zahn, S. 317

512) P. Althaus, Romer, NTD 6, S. 69

513) vgl. ders., aaO, S. 69; O. Michel, Rémer, S. 160; J. Murray: "The emphasis
restsppon the past tense..."”, Romans, S. 231.

514) E. Kihl: “Der aor nnuoVOQTE bezieht sich auf den Zeitpunkt ihrer Bekehrung”,
Romer, S. 218; ferner F. Godet, Romer, S. 30.

515) vgl. Th. Zahn: "Unter tOnog 6.8axfic (Vv.17) ist jedenfalls nicht eine be-
sondere Art oder Gestalt der Lehre zu verstehen, neben welcher es noch eine
andere oder mehrere solche gédbe (Kiihl). Denn die Lehre, welche die rémischen
Christen lernend sich angeeignet haben, ist nach Rm 16,17 die eine und einzi-
ge christliche Lehre, neben welcher es keine von ihr abweichende und dennoch
berechtigte Lehre in der Christenheit gibt", Romer, S. 319/320; ferner E.
Gaugler: "'Der Typus der Lehre', von dem die Rede ist, ist natiirlich der im
Evangelium geoffenbarte Wille Gottes”, Romer, S. 183; O. Kuss, ROmerbrief,

S. 398/390; W. de Boor, Rdmer, S. 153.
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iibergeben worden ist (nMaped49nte, aor. pass. 516)."

Auch hier (wie bereits in V. 16) beeindruckt die Aussage iiber die
Totalitdt des neuen Gehorsams ("Unnroboate &€ éuw wapdlag"). Die
Gldubigen sind nicht einfach nur Passiv-Beschenkte, sondern auch
Aktiv-Gehorsame. Treffend bemerkt E. Gaugler: "Zu beachten ist, wie
stark die Ganzheit dieses Gehorsams ~ 'von Herzen gehorsam!' - betont er-
scheint. Im Grunde ist es keine 'Sklaverei', wenn Christen gehorchen, sondern
eitel Freiheit. 'So euch nun der Sohn frei macht, so seid ihr wirklich
frei!' (Joh 8,36)." Deo servire, vera libertas est, 'Gott dienen, ist
die wahre Freiheit', sagt Augustinus."517) - per Apostel fiihrt den
Gedanken fort, indem er in V. 18 mit einer doppelten Passiv-Kon-
struktion den Herrschaftswechsel im Leben des Gldubigen zum Aus-
druck bringt: "Indem ihr befreit worden seid (é&Aeudepwdévteg,
(aor. part. pass.) von der Siinde, seid ihr dienstbar geworden
(£50LUAdONTE, aor. pass.) der Gerechtigkeit."

Hier wird klar, dass es keine Befreiung in einen neutralen Bereich
gibt. '"Die Befreiung von der Siinde bedeutet also notwendig den Eintritt in das
Dienstverhiltnis zu der Gerechtigkeit." 518)

Auch in V. 18 (wie in V. 17) weisen die Aorist-Formen deutlich auf
ein Geschehnis hin, das - rechtlich gesprochen - an eine ein fir
allemal vollzogene "Handdnderung" erinnert. Der Gldubige ist nicht
mehr Objekt oder gar Spielball zwischen der Siinde (als Machtbereich
Satans) und der Gerechtigkeit (als Herrschaftsbereich Gottes). Auch
hier gilt ein klares Entweder-Oder.

Paulus muss seine Ausfilhrungen "wegen der Schwachheit eures Flei-
sches (61L& T™Mv &odéverav TRE capudg OGudV519))" in V. 19 mit demver-
stdndlichen erinnerungsmidssigen Lebensbezug illustrieren: "Ich rede
menschlich wegen der Schwachheit eures Fleisches. Gleichwie ihr
eure Glieder der Unreinheit (&nadapola) und der Gesetzlosigkeit
(&voula)520) sklavisch zur Verfiigung gestellt habt (napeothoate,
aor.) zur Gesetzlosigkeit, so haltet (habt!) (mapacthioate, aor. imp.)

516) zur Satzkonstruktion vgl. Bl-Debr § 294,5: "... R 637 Unnuoboate elg v
napedddInte tONOV 6Lbaxfic = TH TOnE e€lg Ov oder (Bichsel in Kittels
wb IT 173) elg tdv T., &v nap. (= 8¢ napedddn Luiv...)"; vgl. fer-
ner E. Kihl,.RSmer, S. 218; O. Michel, Rdmer, S. 160. - J.T. Beck fihrt wei-
ter aus: "Das NapedOINTE bezieht sich (vgl. Act. 14,26 mit 13,2) auf die
géttliche Hinfiihrung zum Evangelium und auf die géttliche Kraft der Berufung”,
ROmer, S. 218; ebenso P. Althaus, R3Omer, NTD 6, S. 69.

517) E. Gaugler, R3mer, S. 183

518) P. Althaus, RSmer, NTD 6, S. 69; vgl. ferner O. Michel, R3mer, S. 161

519) Unter der "Schwachheit des Fleisches” der Adressaten haben wir uns kaum einen
Vorwurf vorzustellen wie in 1 Kor 3,1-3, wo moralische Hindernisse die Ver-
wirklichung echten Christseins verunm&glichten, vgl. Sanday + Headlam, Romans,
S. 168, sondern eher die Feststellung einer bestimmten Tragheit (J.T. Beck
spricht von "eurer schwachen Fassungskraft”, R3mer, S. 485), das in den VV.
15-18 Ausgefihrte gedanklich-erkenntnismdssig und in den Konsequenzen rich-
tig zu erfassen und in die Praxis umzusetzen.

520) vgl. P. Althaus, R3mer, NTD 6, S. 70; ferner O. Michel, R3mer, S. 161
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521) nun eure Glieder der Gerechtigkeit dienstbar zur Verfiigung
gestellt zur Heiligung (elg &yiaoudv)."

Es ist bezeichnend, dass in V. 19 der Indikativ wieder in einen
Imperativ ilbergeht.522) Genauso wie die Christen zu Rom vor ihrer
Bekehrung ihre Glieder der Zucht- und Gesetzlosigkeit sklavisch zur
Verfigung stellten (vgl. VV. 12 und 13) (es war ja ihre alte Le-
benshaltung), mit ebenderselben Konsequenz sollen sie - nicht in
gedankenlosem Sich-Treiben-Lassen, sondern in unabdnderlichem Fest-
halten am ein fir allemal gefdllten Entschluss echter Lebenshin-
gabe an Jesu - ihre Glieder ganz bewusst "der Gerechtigkeit dienst-
bar zur Verfiigung gestellt behalten zur Heiligung".

Hier stossen wir zum ersten Mal in R8m 6 auf den Begriff A&y.aocudg,
obschon der Sache nach das ganze Kapitel unter diese Ueberschrift
gestellt werden kann. - Was meint wohl der Apostel mit dem kurzen
Schluss "etg &yiaoudv"?

Es wird unsere Aufgabe sein, in der Betrachtung des Hauptgedankens
(3) nach V. 23 (vgl. Exkurs 1l: Einige Gedanken zum paulinischen
&yvLaoudc-Gebrauch und -Verstidndnis, hienach) zu zeigen, in welcher
Weise bei Paulus Heiligung als Gabe und Aufgabe zueinander stehen.
523) Eines ist jetzt schon unverkennbar: Heiligung - aus der Per-
spektive von V. 19 gesehen - steht im engsten Zusammenhang mit
Hingabe des ganzen Lebens an Gott.524)

Als wohl deutlichste Parallele zu V. 19 gilt in diesem Zusammen-
hang die bereits frilher kurz erwihnte Stelle R8m 12,1.2.525)

Die ganze menschliche Existenz soll in das "Ganzopfer" einbezogen
sein, wie es in 1 Thess 5,23 bestdtigt wird. Und diese Verwirkli-
chung der Heiligung ist unmissverstdndlicher Ausdruck einerseits
des vollzogenen Herrschaftswechsels, anderseits der Totalitdt und
Ausschliesslichkeit des Sklavenstandes.

Um diesen Gedanken (vgl. bereits V. 13) noch wesentlich zu vertie-
fen, beleuchtet Paulus das einstige Sklavenverhdltnis in V. 20, die
Auswirkungen dieses Lebens in V. 21 und den neuen Sklavenstand in
ungeteiltem Gehorsam Gott gegeniiber in V. 22.

521) vgl. W. de Boor:"'So habt nun zur Verfiigung gestellt eure Glieder dienstbar
der Gerechtigkeit zur Heiligung.' Das neue Leben der 'Sklaven fiir die Ge-
rechtigkeit' muss genauso konkret in der vollen leibhaftigen Wirklichkeit
durchgefiihrt werden wie das Leben der Siinde. Es darf nicht das eine real
und das andere nur 'innerlich' sein. Paulus verwendet hier wieder den Im-
perativ des Aorist, um auszusprechen, dass dieses 'Zur-Verfligung'Stellen
der Glieder' nicht erst jetzt ganz neu zum erstenmal geschehen soll, sondern
in der Uebereignung an Christus bereits grundsdtzlich stattgefunden hat”,
Romer, S. 155.

522) P. Althaus, RdOmer, NTD 6, S. 70

523) vgl. H.-W. Schmidt, aaO, S. 118

524) W. Nee: "Hingabe an Gott bedeutet, dass ich von nun an mein ganzes Leben
als Gott gehérig betrachte. Dieses Hingeben bezieht sich, wie wir lesen,
auf die Glieder meines Leibes, jenes Leibes, der nun der Siinde abgestorben
ist..."”, Das normale Christenleben, S. 45.

525) vgl. H.E. Stoessel, Notes on Romans 12:1-2, Interpretation 17 (1963):161-75.
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In V. 20 ("Denn als ihr Sklaven der Siinde waret, waret ihr frei
inbezug auf die Gerechtigkeit") werden wir an eine Aussage erin-
nert, die wir bei der Betrachtung von V. 16 machten: Es ist un-
méglich, gleichzeitig noch einem andern Meister als Sklave zu
dienen; es darf auch keiner einen Anspruch an ihn geltend machen,
der nicht sein Herr ist. Allen andern Herren gegeniiber ist er
"frei". - Die Auswirkungen dieser Siindenversklavung wird in V. 21
kurz umrissen: "Welche Frucht nun hattet ihr damals? Solche, deren
ihr euch jetzt schimt, denn ihr Endziel ist der Tod."

Nur mit "tiefer Scham"526) k¥nnen die Gl&ubigen an das zuriickdenken,
was die Frucht (Auswirkungen) ihres von Gottes Gerechtigkeit ge-
1l8sten (gottlosen!) Lebens war. Das End-Ergebnis des alten Dienst-
verhdltnisses ist der Tod, "Entleerung und Zerstdrung des Lebens". 527)
J.T. Beck macht darauf aufmerksam, dass wapndc nie Handlungen be-
deutet, 'denn die Herr Herrsager Matth 7,15-23 haben wohl Handlungen im Namen
des Herrn gethan, aber damit nicht wapmnol im Namen des Herrn getragen", vgl.
Gal 5,19-22, wo die Handlungen oder Werke (épya des Fleisches) der
Frucht des Geistes gegeniiberstehen.528)

Wie ganz anders darf das Leben aussehen, nachdem der Mensch die
rettende, befreiende, loskaufende und reinigende Macht des Blutes
Jesu an sich erfahren hat (vgl. Kol 1,12.13; Eph 1,7 u.a.); aber
Paulus will nicht nur deutlich machen, dass und wovon der Gldubige
befreit ist, sondern umschreibt im selben Atemzug das Wort der
Befreiung und zeigt das Wesen und die Ausrichtung des neuen Ab-
hdngigkeitsverhdltnisses mit den Worten von V. 22: "Jetzt aber,
nachdem ihr frei geworden seid von der Siinde, nun aber Gottes Skla-
ven geworden seid (vgl. V. 16), habt ihr eure Frucht zur Heiligung
(Exete tOV napndv LGudv elg &yiaocudv), als das Endziel (TtéArog) aber
ewiges Leben."

Auf der einen Seite Schande, Verzweiflung, Zerst8rung des Lebens
und Tod als Resultat der Versklavung an die Macht der Siinde, auf der
andern Seite - in ganzer Bindung an Gott (mit denselben termini
600AoL und SovAwdévteg, aor. pt. pass. ausgedriickt!) ~ Frucht (Aus-
wirkungen) im Sichtbarwerden eines geheiligten Lebens529), in stdn-
diger sich vertiefender Umgestaltung (vgl. R&m 12,2; 8,29), mit dem
Endziel (der Zielrichtung), einst auf ewig beim Herrn sein zu diir-
fen.

Es geht auch hier in V. 22 wie in V. 16 um die Frage des neuen Ge-
horsams, auch wenn die Unamonl expressis verbis in V. 22 nicht ge-
nannt ist530) (vgl. Pkt (1) hienach "Die Frage nach der Ausrichtung
des neuen Gehorsams").

526) P. Althaus, RAmer, NTD 6, S. 70

527) ders., aaO, S. 70

528) J.T. Beck, Rémer, S. 488

529) vgl. J. Murray: "Verse 21 shows the fruitlessness, the shame, and the death
which follow in the wake of sin. Verse 22 shows the fruit and the issue of
deliverance from sin", Romans, S. 237.

530) Mit Recht sagt O. Michel: "Der neue Gehorsam (V. 16) ist letztlich die in
unserem Text nicht genannte Frucht, die aus der Heiligung stammt und zur
Heiligung fiihrt," Rémer, S. 162/163.
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v.23 Paulus schliesst den Abschnitt mit der markanten Aussage von V. 23:
"Denn das Entgelt (T& &Ydvia531)) der Siinde (ist) Tod, die Gnaden-
gabe (T8 xdpLoua532) Gottes ist ewiges Leben in Christus Jesus, un-
serem Herrn (&v XpLoth ‘Inocod TP wuply hudv)".533)

Alles, was wir haben und sind als neue Menschen ist nie losgel8st
oder ausserhalb von Jesus Christus denkbar. Anders ausgedriickt: In
IHM und mit IHM ist uns alles geschenkt (RSm 8,32): Vergebung der
Siinden und Rechtfertigung (Rm 3-5), Heiligung als Voraussetzung
zum neuen Glaubensgehorsam (R&m 6; vgl. 1 Kor 1,30) und Heiligung
als Aufgabe, die ER nicht nur stellt, sondern auch erfiillen hilft.
Er ist das ewige Leben und zugleich auch das endgiiltige Ziel, die
Vollendung. In IHM ist uns der Himmel geschenkt.

Zusammenfassung von 6,15-23

Wie angekiindigt, wenden wir uns nun den vier Hauptgedanken des kurz
entfalteten Abschnittes (6,15-23) zu:

(1) Die Frage nach der Ausrichtung des neuen Gehorsams
(2) Schlussfolgerungen zur Frage nach der Stellung des Gl&dubigen
zur Siinde
(3) Heiligung als Voraussetzung, Frucht und Ziel des neuen Gehorsams
(4) Die christliche Vollkommenheit als Ausdruck des totalen Heili-
gungsaspektes

531) vgl. J. Murray, Romans, S. 238, Fussn. 28); P. Althaus, Rdmer, NTD 6, S. 70;
O. Michel, Rémer, S. 163; E. Gaugler: "Der Sold, mit dem die Heerfiihrerin
Siinde ihren Soldaten bezahlt, ist - der Tod. Sie ist eine gerechte Entléh-
nerin. Sie gibt nach Verdienst, nicht mehr und nicht weniger"”, Rdmer, S.
186; ebenso Th. Zahn, Rémer, S. 327/328.

532) vgl. P. Althaus, aaO, S. 70; O. Miche]l da0O, S. 163; E. Gaugler: "... Gott
aber entléhnt nicht. Er verleiht das unverdiente donativum, das Gnadenge-
schenk, das der siegreiche Kaiser oder Feldherr bei seiner Thronbesteigung
oder deren jdhrlicher Wiederkehr seinen Soldaten zukommen liess. Das ewige
Leben ist nicht bloss 'Lohn nach Schuldigkeit' (4,4), sondern Geschenk nach
Gnade"”, aaO, S. 186; vgl. Th. Zahn, aaO, S. 327/328.

533) zum Begriff €v XpLoT® "INnooD vgl. die entsprechenden Ausfdhrungen zu
V. 11 (Pkt 2.1.6).
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(1) pDie Frage nach der Ausrichtung des neuen Gehorsams534)

Wir haben gesehen, dass Paulus in R8m 6,15-23 in unvergleichlicher
Schirfe das Entweder-Oder der Ausrichtung der Umaxori zeichnet. Der
liickenlos durchgezogene Vergleichspunkt ist die SouvAela. Der Unter-
schied zwischen dem Nicht-Christen und dem Bekehrten in 6,15-23
liegt nicht darin, dass der Ungldubige 60o0Ao¢ der Siinde ist und der
Gldubige in den Stand der Freiheit versetzt ist. Diese Gegenilber-
stellung (einst Sklave, jetzt Befreiter durch Christus) ist der
Hauptgedanke bei vielen andern Ausfilhrungen des Apostels (vgl. 1
Kor 7, 22ff; Gal 4 und 5; Kol 1,12-14; Tit 3,3-7 u.a.). Im vorlie-
genden Abschnitt jedoch sind Ungldubige und Gldubige gleicherweise
"Sklaven", niemals aber gleichzeitig &o0Ao.L von zwei Herren (der
Siinde oder der Gerechtigkeit V. 16.18). In V. 16 wird - schon vom
Begriff 60o0Ao¢ her - ganz klar gesagt, dass ein Sowohl-als-auch ab-
solut ausgeschlossen ist. Entweder sind wir an die Macht der Sinde
versklavt und stehen dadurch im Herrschaftsbereich Satans oder aber
wir stehen als echte Christen in einem total neuen Sklavenverh&lt-
nis der Gerechtigkeit Gottes gegeniiber, dh: wir sind Leibeigene

(= H6rige) des Herrn (V. 22). Es ist also weder die Frage der
Onaxo® noch die Frage der SouvAela, die den Wechsel vom alten zum
neuen Aeon, vom Einst zum Jetzt charakterisiert. Die Begriffe blei-
ben dieselben, aber der "Sklavenherr" ist nicht derselbe (V. 19)
und damit sehen wir die Frage nach der Ausrichtung in der rechten
Perspektive.

H. Ridderbos spricht vom '"theozentrischen Gesichtspunkt'"535) des neuen
Gehorsams. Damit ist ganz Entscheidendes gesagt. Der neue Gehorsam
ist ganz und in jeder Beziehung auf Gott und auf sein Wort (6,17)
ausgerichtet, was in der Hingabe unseres Leibes und unserer Glieder
(VV. 13-19; R&6m 12,1) zum Ausdruck kommt. Dass das Verhdltnis zum
alten Sklavenherrn (Siinde und Satan) ein despotisches, qué&lendes,
schdndlich ausbeutendes und von Furcht gezeichnet war - im Gegensatz
zum Verhdltnis dem neuen "Sklavenherrn" gegenilber, wo der Sklave
gar Kindesrechte geniesst -, wird uns in R®m 8,15 deutlich gemacht.

(2) schlussfolgerungen zur Frage nach der Stellung des Gl&ubigen
zur Sinde

Wir wollen kurz zusammenfassen, was wir bei unserem Gang durch R&m 6
beziiglich der Stellung des Gldubigen zur Siinde gefunden haben (dh:
wir ziehen Schlussfolgerungen nicht nur aus R3m 6,15-23, sondern aus
dem ganzen Kp. 6, da diese zusammenhdngende "Zwischenbilanz" im
Blick auf R8m 7 u.E. von nicht unwesentlicher Bedeutung ist).

VV. 1.2: Der Gnadenstand schliesst ein Verharren in der Siinde aus
(vgl. R8m 5,19-21). Dass Paulus mit & xdpLg nicht nur an die ob-
jektive Tatsache der durch Christi Tod und Auferstehung bewirkten
heilsgeschichtlichen "Wiedergutmachung" des adamitischen Siinden-
falls (mit all seinen Konsequenzen) denkt, sondern auch die subjek-
tive Aneignung der rettenden und ver&dndernden Gnade vor Augen hat,
geht deutlich aus R3m 5,1-11 hervor (vgl. Tit 2,11-14). Das neue

534) vgl. die wichtigen Gedanken von H. Ridderbos, Paulus, S. 184/185
535) ders., aaO, S. 181
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Leben als Leben in der Gnade ist unvereinbar mit einem Leben in
der Siinde, weil der Gldubige der Siinde gegeniilber gestorben ist.

VV. 3-5: Das donenwendende Geschehen in Kreuz und Auferstehung Chri-
sti hat die Voraussetzungen zur existentiellen Verwirklichung des
neuen Lebens geschaffen. Die Gemeinde sowie der einzelne Gldubige
hat Teil an der Heilsgeschichte: er ist - sichtbar dargestellt

in der Taufe - mit Christus "mitbegraben worden" (V. 4a),
"mitgepflanzt zur Gleichheit seines Todes" (V. 5a), miteingepflanzt
zur Gleichheit "seiner Auferstehung" (V. 5b), um als Mitauferstan-
dener in Neuheit des Lebens zu wandeln (V. 4b), wobei der Aor. Conj.
(nepLnathowuev) schon auf den geheiligten Wandel (V. 12ff) hinweist.
VV. 3-5 erhdrten die Aussage von V. 2, dass der Gldubige real und
effektiv der Macht und den Anspriichen der Siinde gegeniiber gestorben
ist und darum - gemdss V. 1 - aus der Gnade Gottes eine billige
Gnade macht, wenn er weiterhin in der Siinde (= im Sindigen) ver-
harrt.

V. 6: Der alte Mensch ist Bezeichnung fiir den Menschen vor und ohne
Christus, Mit Jesus ist der alte Mensch grundsdtzlich (objektiver
Aspekt) mitgekreuzigt und mitgestorben und der "Leib der Siinde"

(die odpE) als widerg8ttliches Prinzip ausser Wirksamkeit gesetzt
(vgl. Gal 5,24), dh, dass die Macht der Siinde und der Auflehnung
gegen Gott gebrochen und vernichtend geschlagen ist. Alle Parallel-
stellen, die iUber den alten, bzw neuen Menschen, die neue Sch&pfung,
das neue Leben reden (Kol 3,9.10; Eph 4,22.23; 2 Kor 5,14-21; Gal
2,19.20; Kol 2,10-15 u.a.) bestdtigen, dass im Kreuz von Golgatha
das Alte zu einem gdnzlichen Abschluss gekommen ist und in der Auf-
erstehung Jesu ein ganz Neues geschaffen wurde (vgl. R&m 4,25 u.a.).
Neben diesem objektiven Aspekt, der zur grossen Herausforderung

und Of ferte Gottes an den Menschen wurde, steht die persdnliche
Entscheidung und Annahme der Heilstat Gottes in Christus Jesus, dh
das subjektive Mithineingenommen-Sein in den Tod und Auferstehung
Jesu mit der Konsequenz, dass der (subjektive) alte Mensch effektiv
gestorben und die Neusch8pfung tatsdchlich geworden ist. Mit dem
Tod des alten Menschen ist der Zwang zum Siindigen-miissen (non posse
non peccare) gebrochen und ein ganz Neues536) geworden (posse non
peccare!l).

536) Die oft gehdrte Uebersetzung von 2 Kor 5,17b: "Altes ist vergangen, Neues
ist geworden” ist als Nachsatz zu "Darum, wenn jemand in Christus ist, ist
er eine neue Schépfung” unhaltbar. Der erste Satzteil von 17b lautet “"Das
Alte ist vergangen” (mit best. Artikel). Aufgrund dieser bestimmten, ganz-
heitlichen Aussage ist die Uebersetzung "Neues” zu schwach. Deshalb dber-
setzt man hier den zweiten Satzteil am besten mit "ein (ganz) Neues ist ge-
worden”. So dbersetzt zB Menge: "ein Neues ist entstanden”; Weizsacker:
"es ist neu geworden” (so auch Zwingli); Albrecht: "ein Neues ist offen-
bar geworden”. Das" (600 Yéyovev umaiLvd" steht ja unldslich mit der
"neuen Schépfung” verknipft, von der E. Schnepel trefflich schreibt:
"Damit ist die alte Lebenssituation total vergangen und eine vé6llig neue
Situation gegeben” (2. Korintherbrief, Kp. 1-5, Stuttgart, 1953). Dieser
Gedanke wird sowohl durch den Aorist mapfiAdev inbezug auf den alten Zu-
stand als auch durch das Perfekt YéYOVEV, auf eine vollendete Tatsache
hinweisend, unterstitzt.
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V. 7: Dh, dass der Gldubige als ein der Sinde gegeniilber Gestorbener
frei ist von jedem Rechtsanspruch der Siinde, der noch an ihn ge-
stellt wird. Er lebt nicht mehr im Herrschaftsbereich der Siinde und
ist darum der Siinde gegeniilber nichts mehr schuldig.

VV. 9.10: Das Erl8sungswerk Jesu trdgt den Stempel und das Siegel
der Ein-fiir-allemal-Giltigkeit, dh: Jesu Tod inbezug auf die Sinde
ist so vollkommen und ganz, dass nicht nur Sihne und Genugtuung
geleistet wurde, sondern die Macht der Siinde in ihrer Totalité&t

eine von Christus besiegte ist. Und in diesen Sieg mithineingenommen
ist die Gemeinde der Gl&ubigen.

V. 11: Darum werden die Gldubigen aufgefordert (1. Imperativ), in
jeder noch so schweren Anfechtung mit der unerschiitterlich festste-
henden Tatsache zu rechnen, dass sie der Siinde gegeniiber ein fir
allemal tot sind und "in Christus" ausschliesslich fiir Gott leben
kdnnen.

VV. 12-14: Die Siinde darf iiber den Gldubigen weder weiterhin k&nig-
lich regieren (V. 12) noch ldnger Herr (V. 14) sein. Sie ist ent-
thront, entmachtet, auch wenn sie sich weiterhin noch Herrschafts-
rechte anmassen und unrechtmédssige Anspriiche an den Gldubigen stel-
len will, die in Form von Anfechtung, Begierde, Lust, Erinnerung

an siindige Gewohnheiten zu einem deutlichen Nein der Siinde gegen-
Uber auffordern. Da Paulus weiss, dass auch der Gldubige - sofern
er nicht wachsam bleibt - noch siindigen kann (auch wenn er nicht
mehr zu siindigen braucht!), ermahnt er die Gemeinde, indem er vom
Heilsindikativ zum Heilsimperativ hinfilhrt. Der Apostel will damit
deutlich machen, dass Bewahrung vor der Siinde sowie das Feststehen
im posse non peccare - wegen der bleibenden Versuchlichkeit - keine
automatische Angelegenheit ist, der sich der Gl&ubige passiv er-
geben kann, nein: Sicherlich ist der Gemeinde der Sieg iilber die
Siinde geschenkt; aber der Kampf bleibt dem Gl&ubigen nicht erspart.
Er darf von der Voraussetzung her und auf der Grundlage des Sieges
Jesu kdmpfen und seine Glieder, die einst an das Siindigen gewdhnt
waren, "als Werkzeuge der Gerechtigkeit Gott zur Verfiigung gestellt
behalten" (V. 13b), nachdem er sich selber IHM ganz iibereignet hat
(V. 13 Mitte). Die Begierde (émiduula, bei Augustin concupiscentia)
ist eine Realitdt (V. 12). Sie bedeutet aber nicht bleibende Sind-
haftigkeit, sondern ist vom Kreuz her iberwunden und in jeder neuen
Versuchungssituation neu iiberwindbar auf dem Fundament der grundsdtz-
lichen Ueberwindung durch Christus (vgl. R8m 8). Der Gldubige steht
nicht mehr unter dem fordernden und zum Tode verurteilenden Gesetz,
sondern unter der Gnade, vgl. V. 1.

V. 15: Wer unter der Gnade steht, ist befreit vom Zwang der Sinde;
er ist befreit von den Forderungen des Gesetzes; er ist ein freier
Christenmensch geworden. Besteht angesichts einer solchen Freiheit
nicht die Gefahr des Wieder-weiter-Siindigens? Ist die Gnade in der
Lage, ein Leben in der Heiligung zu tragen?
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VV. 16-23: Hier wird die Antwort auf V. 15 gegeben. Wer in der Sinde
lebt, ist Sklave der Siinde, aber nie gleichzeitig auch Sklave Chri-
sti (V. 16). Es gibt nur ein ganz klares Entweder-Oder. Wer unter
der Gnade steht, ist Sklave geworden zum Gehorsam der Gerechtigkeit
(V. 16), dh eines Lebens, in dem Heiligung zur Verwirklichung kommt,
als Gegenstiick zum Sklaventum der Unreinigkeit, das von Gesetzlosig-
keit zu Gesetzlosigkeit fiihrt (V. 19). Man kann als Sklave nur einem
Herrn zu eigen sein. Ein Sowohl-als-auch ist gdnzlich ausgeschlos-
sen. Wer Sklave der Siinde ist, ist "frei" von der Gerechtigkeit

(V. 20). Die Auswirkung, bzw. das Resultat dieser Sklaverei ist
Schande und Tod (VV. 21.23). Wer Sklave (Leibeigener V. 19 und R3m
12,1) des Herrn geworden ist, ist frei vom Siindenzwang, braucht
nicht mehr zu siindigen, steht im posse non peccare und hat als
Frucht dieser neuen Verbindung die Heiligung mit dem Endziel der
sichtbaren Vereinigung mit dem Herrn in der Vollendung, im ewigen
Leben, das sowohl Besitz des Gldubigen als auch Gegenstand der Hoff-
nung in einem ist (VV. 22.23). Zusammenfassend k&nnen wir festhal-
ten, dass von RSm 6 her gesehen das reformatorische simul justus et
peccator nicht haltbar ist, was immer auch R8m 7 zu sagen hat. Durch
den Glauben an Jesus Christus ist dem Gldubigen der Sieg iiber die
Siinde (6,15-23) geschenkt.537)

(3) Heiligung als Voraussetzung, Frucht und Ziel des neuen Gehorsams

Der Begriff &y.aoudg findet sich in R8m 6 expressis verbis nur zwei-
mal (VV. 19 und 22) und l&sst in der richtigen Beurteilung vom Kon-
text her nicht allzugrossen Spielraum offen. Da aber der Gebrauch
und das Verstdndnis von Heiligung unschitzbar wichtig ist (&yi.aoudg
ist nebst der 6iuxaioadvn deo0 sicherlich einer der wichtigsten Be-
griffe in der paulinischen Theologie), wollen wir der Frage - wenn
auch in gebotener Kiirze - etwas griindlicher nachgehen im nachfolgen-
den Exkurs 1 "Einige Gedanken zum paulinischen &y.aocudg-Gebrauch
und -Verstdndnis" unter Pkt 2.2.3

(4) Die christliche Vollkommenheit als Ausdruck des totalen
Heiligungsaspektes

Was versteht Paulus unter Vollkommenheit? - Auch wenn dieser Begriff
in R8Sm 6 wdrtlich nicht zu finden ist, so ist doch sp&dtestens ab V.
11 die Frage nach ethischer Vollkommenheit deutlich genug gestellt.
Was flir einen Sinn h&dtten die Imperative, wenn nicht ein ganz kla-
res Ziel anvisiert wirde. Da es auch hier - was das richtige Erfas-
sen des paulinischen Vollkommenheitsverstdndnisses anbelangt - kaum
mdglich ist, Wichtigstes in knapper Form alleine aus R8m 6 - 8 zu
schépfen, wollen wir uns dem Thema in einem Exkurs 2 unter dem
Titel "Die Frage nach der Vollkommenheit im paulinischen Heiligungs-
verstdndnis" (Pkt 2.2.4) zuwenden.

537) vgl. E. Brunner's Aufsatz "Sinde" im Anhang seines ROmerbriefes, S. 144-146,
wo einzig die Stellungnahme zur Erbsidnde fraglich bleibt.



2.2.

- 107 -

3 EXKURS 1: EINIGE GEDANKEN ZUM PAULINISCHEN
&y Laoudg -GEBRAUCH UND —VERSTANDNIS538)

Methodische Vorbemerkungen zu den Exkursen 1 und 2

Aus einer Vielzahl wissenschaftlicher Arbeiten zu den Themen
Heiligung und Vollkommenheit, soll im Rahmen der vorliegenden Ar-
beit nur ein kleiner Ausschnitt beleuchtet werden.

In

der Spannungsbreite der vorliegenden Arbeit kann in sich ge-

schlossene Vollstédndigkeit weder fir Exkurs 1 noch fiir Exkurs 2

beansprucht werden. Und doch miissen ein paar theologische Linien
gezogen werden, die als Kulisse zu R8m 6-8 und Gal 5 von grosser
Bedeutung sind.

Gliederung von Exkurs 1

a)
b)
c)
d)
e)
f)
qg)

Grundsdtzliches und Notvolles zum Thema Heiligung
Stellennachweis

Allgemeine Wortbedeutung (aus AT und NT)

Hinweis auf das paulinische dyi.aoudg-Verstindnis
Heiligung als Gabe und als Aufgabe

Totalitdt der Heiligung

Ziel der Heiligung

538) Wichtige Literatur: K. Barth, Kirchliche Dogmatik, IV/2, 1955; W. Bauer, Wb

19585, Sp. 16-19; D. Bonhoeffer, Nachfolge, 19524; G.C. Berkouwer, Faith and
Sanctification, 19725; 0.S. v. Bibra, Gottes Wille: Eure Heiligung, BuG 1/2
(1978): 10f£f/120ff; E. Brunner, Heiligung (Anhang zum) RAmerbrief, S. 129-
131; J. Calvin, Institutio, deutsch, 19632; A.C. Cochrane, The Doctrine of
Sanctification: Review of Barth's Kirchliche Dogmatik, IV/2, Theology Today 13
(1956): 376-88; H. Cremer, Wb, 18937, S. 58/59; G. Eichholz, Theologie des
Paulus, 1972, Rechtfertigung und Heiligung, S. 268ff; P. Feine, Theologie des
NT, 19518, Die Heiligung, S. 224-26; L. Fendt, Luthers Schule der Heiligung,
1929; V.P. Furnish, Theology and Ethics in Paul, Romans, 6,12ff, p. 194ff;

E. Gaugler, Die Heiligung im Zeugnis der Schrift, 1948; A. Kdberle, Recht-
fertigung und Heiligung; W.G. Kimmel, Theologie des NT, 19763, NTD Erganzungs-
reihe 3, Indicativ und Imperativ, S. 199ff; G.E. Ladd, Theology of NT, 1975¢,
Sanctification, p. 519-21; Lexikon zur Bibel, hg. v. F. Rienecker, 1960, Hei-
ligung, heiligen, Sp. 582/83; R. Luther, Ntl. Woérterbuch, 196617, Heiligung,
S. 116-18; P. Marcel, Les Rapports entre la Justification et la Sanctification
dans la Pensée de Calvin, Revue Reformée 5 (1954): 7-18; E.F.K. Miller, Recht-
fertiqung und Heiligung, 1926; J. Murray, Definitive Sanctification, Calvin
Theol. Journal 2 (1967): 5-21; H. Preisker, Das Ethos des Urchristentums,
1949, S. 64-68; Procksch, Th Wb I, &yLog, A&YLA&Lw &yLaopudg usw., S. 87-116;
H. Ridderbos, Paulus, 1966, Heiligung, S. 180-84; H. Seebass, &YLOg, Theol.
Begriffs-Lexikon NT, 1967, S. 646-50; A. Schlatter, Theologie der Apostel,
19222, s. 328; K. Stalder, Das Werk des Geistes in der Heiligung bei Paulus,
1962.
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a) Grundsdtzliches und Notvolles zum Thema Heiligung

Mit O.S.v. Bibra halten wir ein paar uniilberh8rbare grunds&tzliche
und herausfordernde Gedanken fest: "Gott ist auf die Heiligung derer aus,
die zu ihm gehdren.

Das ldsst er sie eindeutig wissen durch den lapidaren Satz: 'Dies ist ndmlich
der Wille Gottes: eure Heiligung' (1l.Thess. 4,3a).

Das galt aber schon fiir den alten Bund. Wenn Gott dort zu seinem Volk sagt: 'Ihr
sollt heilig sein, denn ich bin heilig!' (3. Mose 19,2), dann ist dies
Wort das Motto der gesamten biblischen Heilsgeschichte geworden. Indem Gott sich
zu den Menschen herabneigt und sie seiner heiligen Gegenwart und Gemeinschaft
wiirdigt, will er sie auch an seinem heiligen Wesen teilnehmen lassen. All sein
Handeln mit uns, die gesamte Erziehung, die wir von ihm erfahren, hat dies eine
Ziel: wir sollen seiner eigenen Heiligkeit teilhaftig werden (Hebr. 12,10b). Dass
Gottes Wille sich so zentral auf unsere Heiligkeit richtet, ist im Protestantis-
mus weithin iibersehen worden. Und das hdngt ursichlich mit der billigen Gnade
zusammen, die zum Kennzeichen der Reformationskirchen geworden ist. Billige Gna-
de heisst: man nimmt die Gnade auf mdglichst billige Weise fiir sich in Anspruch,
nimlich ohne sein altes Leben aufzugeben und wirklich umzukehren, ohne die Be-
reitschaft zu echter Nachfolge und Selbstverleugnung, ohne die Absicht, sich er-
neuern und heiligen zu lassen." 539)

Wenn v. Bibra recht hat, lohnt es sich wirklich, der paulinischen

(bzw. der biblischen) Heiligungslehre den Platz wieder einzurdumen,
der ihr zukommt.

b) Stellennachweis

(1) &yvraoudg:
R6m 6,19; 6,22; 1 Kor 1,30; 2 Kor 7,1; 1 Thess 4,3.4.7; 2 Thess
2,13; 1 Tim 2,15.

(2) &vidlow:
Rm 15,16; 1 Kor 1,2; 6,11; 7,14; Eph 5,26; 1 Thess 5,23; 1 Tim
4,5; 2 Tim 2,21.

c) Allgemeine Wortbedeutung

Der Begriff A&yi.aoudg, bzw. &yiLdlw (aus der Wortgruppe &yiLog, mit den
entsprechenden Derivaten) ist sehr vielschichtig540):

(1) Ein profaner Gegenstand wird durch die Beriihrung mit Heiligem
dem kultischen Gebrauch iibergeben oder dafiir geeignet gemacht =
geheiligt. (Vgl. Ex 29,27.29.37.44 u.a.; Mt 23,17.19)

(2) Personen werden geheiligt = geweiht zu einem besondern Dienst und
zu einem besondern Abhdngigkeitsverhdltnis dem lebendigen Gott
gegeniber (vgl. Ex 28,41; 29,21.33 u.a.; Hebr 9,13; R®m 6,22;

2 Tim 2,21; Joh 17,19). 2Zu diesem Zweck werden sie versdhnt durch
das Opferblut und gereinigt mit reinem Wasser (= durch das Blut
Jesu als stellvertretendes Sihneleiden) (Hebr 9,13; 10,25; 13,12;
Eph 5,26).

539) 0.S. v. Bibra, Gottes Wille: eure Heiligung, BuG 1 (1978): 10
540) vgl. W. Bauer, WbS, Sp. 16/17; H. Cremer, wb?, s. 58/59; ferner Procksch,
Th Wb I, S. 88ff.



- 109 -

(3) Jemanden (etwas) als heilig behandeln, verherrlichen zB den Na-
men des Herrn (Mt 6,9541) und 1 Petr 3,15).

Am besten wird die Deutung von &yiaoudg auf dem Hintergrund des AT
erfasst: Ursprung allen Heiligungs-Geschehens ist die Heiligkeit
Gottes. "Gott ist @3i7p der Heilige."542) Oehler teilt mit Delitzsch
die Ueberzeugung, dass #9i7p "mit liberwiegender Wahrscheinlichkeit auf eine
Wurzel zuriickzufiihren (sei) mit der Bedeutung schneiden, abschneiden, sondern."
543)

Payne544) weist mit Oehler auf die Tatsache hin, dass die Heiligkeit
Gottes in engstem Zusammenhang mit dem Exodus Israels aus Aegypten
so recht deutlich hervorgehoben wird: "Herr, wer ist dir gleich
unter den Gdttern, wer ist in der Heiligkeit so herrlich, mit Lob-
gesingen so hoch zu verehren und so wundertitig wie du?" Ex 15,11.
Der Gott Israels ist der lebendige Gott, der hoch iUber allen ver-
meintlichen G&6ttern steht.

Einige hundert Jahre spdter wird der Prophet Jesaja mit der Herr-
lichkeit und Heiligkeit des 5n1w7 U117 konfrontiert. Der "Heilige
Israels” ist Schdpfer, Richter "4nd Erl&ser 545) Jesaja begegnet dem
Dreimal-Heiligen in Kp 6 und hdrt den Ruf der Seraphim: "Heilig,
heilig, heilig ist der Herr (Jahwe) der Heerscharen; die ganze Erde
ist voll seiner Herrlichkeit (Jes 6,3). Diese Heiligkeit zeigt ei-
nerseits ganz klar das Getrenntsein von Siinde (V. 5), anderseits
erdffnet sie die grossartige M8glichkeit, als Mensch an der Heilig-
keit Gottes teilzunehmen.546) Auf diese Weise wird die Heiligkeit
Gottes zur Heilsoffenbarung. Diese Heilsoffenbarung fiilhrt zur Heils-
erkenntnis, zur Heiligung.547)

d) Hinweis auf das paulinische &y.aoudg-Verstindnis

Vom kurz zitierten atl. Hintergrund her l&sst sich auch das pauli-
nische Heiligungsverstdndnis verstehen. - "Gott hat Israel aus allen
Vélkern erwdhlt und es an seine Seite gestellt, deshalb ist es heilig (Ex 19,5f).
Von dieser Heiligkeit geht auch Paulus aus (Rém 11,16), und er iibertrigt sie auf
die neutestamentliche Gemeinde. Deren Heiligkeit liegt vor allem darin, dass sie
in Christus geheiligt ist (1 Kor 1,2; 6,11), ihre Glieder sind die 'berufenen
Heiligen' (R6m 1,7; 1 Kor 1,2; vgl. die 'heilige Versammlung' des AT, Ex 12,16
u.8.), die 'heiligen und geliebten Auserwdhlten' (Kol 3,12), die 'Gemeinde der
Heiligen' (1 Kor 14,33 u.8.) oder auch einfach ' die Heiligen' (R6m 15,25 u.5.)."
548)

541) vgl. E. Lohmeyer, Das Vater-Unser ("Dein Name werde geheiligt")

542) G.F. Oehler, Theologie AT, S. 164

543) ders., aaO, S. 164

544) J.B. Payne, Theology OT, S. 123

545) E. Gaugler, Heiligung, S. 18

546) vgl. J.B. Payne: "Divine holiness is not exclusive, but it reaches out to
draw others to God's separation”, aaO, S. 124.

547) vgl. H. Langenberg, Bibl. Begriffs-Konk., S. 249; ferner W. Schlatter, Die
Liebe Gottes, Berlin, 1935, S. 38ff.

548) H. Ridderbos, Paulus, S. 182
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Beim sorgfdltigen Durchgehen der Stellen, wo Paulus von Heiligung
spricht (vgl. unter Pkt e) hienach), wird deutlich, dass Heiligung
den Gldubigen einerseits geschenkt und durch das Opfer Jesu zuteil
wurde, anderseits aber genauso unilberhdrbar als Auftrag formuliert
ist, nach der Regel von Lev 19,2 zu leben: "Ihr sollt heilig sein,
denn ich bin heilig, der Herr, euer Gott" (vgl. 1 Petr 1,15.16). -
"Auch hierbei tritt Christus durch den Geist als heiligender Autor auf. Er hat
die Gemeinde durch seinen Tod erldst, um sie 'heilig und untadelig und unbeschol-
ten vor sich hinzustellen' (Kol 1,22). In diesem Zusammenhang bezeichnet 'heilig'
eindeutig die sittliche Vollkommenheit... Diese Heiligung beinhaltet dann aber
auch die aktive Hinwendung zu Gott durch die Gemeinde selbst, den Stand der sitt-
lichen Heiligkeit, der ihrer Berufung und Erwdhlung entspricht. Das Moment der
Entsprechung driickt Paulus gerne mit dem Begriff 'wiirdig' aus: 'zu wandeln
wiirdig der Berufung, durch die ihr berufen worden seid' (Eph 4,1),
'wiirdig des Evangeliums von Christus' (Phil 1,27), 'wiirdig des Herrn'
(Kol 1,10) usw... In der Entfaltung dieser sittlichen Heiligkeit tritt nun das
kultische Motiv - jetzt geistlich verstanden - hervor. Als das heilige Volk ist
die Gemeinde der 'heilige Tempel' Gottes (1 Kor 3,16f; Eph 2,21). Deshalb miissen
sie auch ihre Leiber zu einem lebendigen, heiligen, Gott wohlgefdlligen Opfer
hingeben: ihrem geistlichen Gottesdienst (Rém 12,1, vgl. 15,16). Was Gott gehei-
ligt und geweiht wird, muss makellos und rein sein; deshalb erscheinen als Syno-
nyme fiir heilig auch: unbefleckt, makellos, untadelig (vgl. Kol 1,22)." 549)

e) Heiligung als Gabe und als Aufgabe

Wie erwdhnt finden sich bei Paulus vor allem zwei Gruppen von Heili-
gungs-Stellen: die einen betonen mehr den Aspekt der Heiligung als
Geschenk, Grundlage und Voraussetzung des neuen Lebens, die andern
den Gesichtspunkt des Wachstums, der Verwirklichung dieses neuen Le-
bens sowie der persdnlichen Verantwortung.550) - Anders ausgedriickt:
Paulus differenziert auch bei den Aussagen iUber die Heiligqung (in
v8lliger Uebereinstimmung mit dem iibrigen NT; vgl. vor allem den Heb-
rderbrief) zwischen Indikativ und Imperativ.

So sagt zB 0.S. v. Bibra treffend: "Es geht also stets um diesen doppelten
Aspekt: Die Heiligung ist zunidchst ein einmaliger gottlicher Akt, der durch die
Versiegelung mit dem Heiligen Geist - definitiv - an denen geschehen ist, die bei
ihrer Umkehr und Wiedergeburt den alten Menschen abgelegt und den neuen angelegt
haben (Kol 3,9f). Ausserdem aber ist die Heiligung ein fortlaufendes gdttliches
Geschehen, das sich durch das erneuernde Wirken des Heiligen Geistes - stindig -
an denen vollzieht, die sich heiligen lassen.” 551)

Jesus selbst ist Ursprung, Inbegriff und Vollender der Heiligung
(Eph 5,25-27 und 1 Kor 1,30)552) ,"Christus hat die Gemeinde (&uxAnoia)
geliebt (AYdnnoev) und hat sich selbst fiir sie hingegeben (mMapébwxev

549) H. Ridderbos, aaO, S. 182/189

550) Schon J. Calvin macht diese Unterscheidung, wenn er sagt: "D'abord passive,
la sanctification prend une signification active. 'Le chrétien se sanctifie
parce que Dieu 1'a préalablement sanctifié et qu'il le sanctifie continuelle-
ment' (Lecerf)”, zit. bei P. Marcel, Les Rapports entre la justification et
la sanctification dans la pensée de Calvin, S. 13.

551) 0.S. v. Bibra, aa0O, S. 13/14

552) vgl. A. Kdéberle, aaO, S. 158/159; K. Stalder macht bei Eph 5,25-27 darauf
aufmerksam, was uns in 1 Kor 6,11 beschaftigen wird, dass Heiligung im eng-
sten Zusammenhang mit Reinigung und Rechtfertigung steht, aaO, S. 207/208;
vgl. ferner R. Luther, Ntl. Wb, S. 117.
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ungp abtfig; Eph 5,25)" mit dem Zweck alle, die sich zur éuuAnola
rufen lassen, ja die ganze Gemeinde zu heiligen (&y.don, aor. con.),
dh Christus will die Gemeinde an der Gemeinschaft mit Gott und an
seiner Heiligkeit und Herrlichkeit teilhaben lassen.

In seinem Aufsatz "Rechtfertigung und Heiligung" erl&dutert E.F.K.
Miller die Vielgestalt der Wechselbeziehung zwischen der Rechtferti-
gung als juristischem Akt und der Heiligung, welche im Ausgangspunkt
identisch ist mit der punktuellen Verwirklichung der Rechtfertigung,
hingegen sich immer noch im "Fluss" befindet (S. 23) bis zur vdlligen
"Durchheiligung” nach 1 Thess 5,23 (S. 20). Die Heiligung '"ist so wenig
wie die Lebendigmachung oder Wiedergeburt ein besonderer Akt oder Prozess nach
der Rechtfertigung, ein abgegrenztes Glied in der Stufenfolge einer 'Heilsordnung'.
Sie ist die in Christus vollzogene gegenwdrtige Rechtfertigung des Gldubigen unter
einem neuen Gesichtspunkt: Sie ist die Aneignung der menschlichen Persdnlichkeit
durch und fiir den heiligen Gott.'" 553)

Nachdem wir nun ein paar grundsédtzliche theologische Argumente gehdrt

haben, wollen wir uns einer ganz wichtigen Stelle zuwenden:

1l Kor 6,11: "Und das (vgl. VV. 9.10) sind etliche unter euch gewesen,
aber ihr seid abgewaschen, ihr seid geheiligt, ihr seid
gerechtfertigt worden durch den Namen des Herrn Jesus
Christus und durch den Geist unseres Gottes."

Beim Lesen dieser Stelle wird ersichtlich, dass wir es hier mit ei-
ner der grundlegendsten Aussagen iUber Heiligung zu tun haben. Es
lohnt sich, genau hinzuhdren, was Paulus an dieser Stelle an die
Korinther schreibt:

(1) Die "Geheiligten" in Korinth (Kp. 1,2) wissen um eine abgeschlos-
sene Vergangenheit, die bei einer ziemlich ausfiihrlichen Auf-
zdhlung des Lasterkataloges in den VV. 9 und 10 unter das Urteil
der "Ungerechtigkeit'" fd&llt.

(2) Der neue Zustand wurde ausgel8st durch eine bewusste Begegnung
und Lebensiilbergabe an Jesus und durch das Eintreten des Heiligen
Geistes ins Leben der Adressaten.

(3) Alle drei Verb-Formen &neioboaode = aor. med.; HyL&odnte = aor.
pass.; é&6unaLddnte = aor. pass. weisen auf ein punktuelles Ge-
schehen, das zwischen der Vergangenheit in der Siinde und der
neuen Lebensweise durch den Glauben an den "Namen des Herrn
Jesus Christus" steht.

(4) Grammatikalisch gesehen, haben wir bei den drei angefilhrten
Aktivitdten, die durch Jesus Christus und durch den Heiligen
Geist vollzogen wurden, keine zeitliche Stufenfolge vor uns,
sondern Gleichzeitigkeit des Geschehens.

(5) Dh dass die klaren Aussagen "Ihr seid abgewaschen worden; ihr
seid geheiligt worden; ihr seid gerechtfertigt worden" drei
Seiten ein- und desselben Heilsvollzuges darstellen. Es handelt
sich dabei um Vers8hnung (Reinigung von Siinden), Heiligung und
Rechtfertigung.554)

553) E.F.K. Miller, Rechtfertigung und Heiligung, S. 17
554) vgl. P. Feine, Theologie NT, S. 225; K. Stalder, aaO, S. 200 f; D. Bon-
hoeffer, Nachfolge, S. 198/201
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Wer genau hinhdrt bei Paulus, der wird entdecken, dass der Apostel
in vielen Fdllen zuerst beschreibt, was uns in Jesus Christus alles
geschenkt und welchergestalt die Voraussetzungen des neuen Lebens
in echter Lebensgemeinschaft mit Christus sind. Diese Aussagen ha-
ben wir zusammengefasst mit dem Ausdruck Heils-Indikativ, dh: es geht
dabei um die Wirklichkeit dessen, was ein Christ ist und hat

und was er sich auf dem Weg von Bekehrung und Wiedergeburt an-
geeignet hat (1 Thess 1,2-10; Tit 3,3-7); vgl. die Erlduterun-

gen zu 1 Kor 6,11. - Somit ist die geschenkte Heiligung mit der
Reinigung von Siinden und der Rechtfertigung zusammen Voraussetzung
und Ausgangspunkt des neuen Lebens. - Dass damit nicht alles gesagt
ist, zeigt uns das grosse Gewicht, welches der Apostel der Pardnese
(dh dem Heils-Imperativ) einrdumt.555)

Unter dem Gesichtspunkt obiger Ausfiilhrungen, ldsst sich aus dem je-
weiligen Kontext feststellen, wo Paulus von geschenkter Heiligung
und wo er von der wachstiimlichen Heiligung spricht.

(1) Geschenkte Heiligung (Heils-Indikativ)

In erster Linie gehdren hierhin alle Stellen, die von den Gl&dubigen
als den Heiligen sprechen: R6m 1,7; 8,27; 12,13; 16,2; 1 Kor 6,2;
l16,1; Eph 1,15; 2,19; 4,12; 5,3; 6,18; Kol 1,12; 3,12; 1 Thess 3,13;
2 Thess 1,10; Phlm 7 u.8.

Apg. 20,32: "Und nun befehle ich euch Gott und dem Wort seiner
Gnade, das die Kraft hat, aufzuerbauen und ein Erbe
unter Geheiligten zu geben."

Apg. 26,18: "ihre Augen aufzutun, dass sie sich bekehren von der
Finsternis zum Licht und von der Gewalt Satans zu
Gott, damit sie Vergebung der Siinden empfangen und ein
Erbe unter denen, die durch den Glauben an mich ge-
heiligt sind."

1 Kor 1,2: "an die Gemeinde Gottes, die in Korinth ist, den Ge-
heiligten in Christus Jesus, den berufenen Heiligen..."

1 Kor 1,30: Christus ist unsere Heiligung

1 Kor 6,11: (vgl. oben) "... ihr seid abgewaschen, ihr seid ge-
heiligt, ihr seid gerechtfertigt worden..."

Eph 5,26: Jesus hat sich hingegeben, um seine Gemeinde zu heili-

gen (vgl. oben).

2 Thess 2,13.14: "Wir aber sind schuldig, Gott allezeit fiir euch zu
danken, vom Herrn geliebte Briider, dass Gott euch von
Anfang an erwdhlt hat zur Errettung in Heiligung des
Geistes und im Glauben an die Wahrheit, wozu er euch
berufen hat durch unser Evangelium, zum Gewinn der
Herrlichkeit unseres Herrn Jesus Christus." (Rev.
Elberfelder)

555) vgl. H. Ridderbos, Paulus, S. 177; ferner A.C. Cochrane, The Doctrine of
Sanctification: Review of Barth's Kirchliche Dogmatik, IV/2, S. 384; E.
Gaugler, Die Heiligung, S. 38-40.
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Zu dieser Stelle sagt W. de Boor: '"Diese Rettung geschieht 'in Heiligung
des Geistes und Glauben der Wahrheit', wobei hier wie so oft das griech. 'in'
fast den Sinn von 'durch' hat. Der erste Genitiv ist sicher ein solcher des
Subjekts: der Heilige Geist schafft unsere Heiligung. 'Heiligung' ist nie der
Erfolg unserer moralischen Anstrengungen. Der Heilige Geist Gottes selbst muss
gottliches Leben in uns schaffen. Die Rettung, das 'Heil' aber kommt nicht ohne
solche 'Heiligung' zustande; das sagt der Apostel der 'Rechtfertigung'.556)

Auch wenn unter dieser Rubrik keine Stelle aus RSm 6 erwdhnt ist

(da &yiraoudg erst in VV. 19 und 22 in Erscheinung tritt), muss doch
mit J. Murray mit aller Deutlichkeit festgehalten werden, dass wohl
an keiner andern Stelle im Corpus Paulinum so deutlich die Heiligung
als Indikativ in den Imperativ iibergeht wie in R8m 6.557)

Dass die wachstiimliche oder verwirklichte Heiligung als praktische

Auswirkung auf der Basis der geschenkten beruht, geht aus folgendem
Stellennachweis hervor:

(2) Wachstimliche Heiligung (Heils-Imperativ)

R6m 6,19: "Denn wie ihr eure Glieder als Sklaven der Unreinheit
und der Gesetzlosigkeit zur GEsetzlosigkeit zur Verfii-
gung gestellt habt, so stellt jetzt eure Glieder zur
Verfiigung als Sklaven der Gerechtigkeit zur Heiligung."

Rm 6,22: "Jetzt aber, von der Siinde frei gemacht und Gottes
Sklaven geworden, habt ihr eure Frucht zur Heiligung,
das Ende aber das ewige Leben."558)

2 Kor 7,1: "Da wir nun diese Verheissung haben, Geliebte, so wol-
len wir uns reinigen von jeder Befleckung des Fleisches
und des Geistes und vollenden die Heiligung in der
Furcht Gottes."559)

1 Thess 4,3: "Denn dies ist der Wille Gottes: eure Heiligung.'"560)

Thess 4,4: "... dass jeder von euch sein eigenes Gefdss in Heili-
gung und Ehrbarkeit zu gewinnen wisse."

1 Thess 4,7: "Denn Gott hat uns nicht zur Unreinigkeit berufen, son-
dern zur Heiligung."

1 Thess 5,23: "Er selbst aber, der Gott des Friedens, heilige euch
v6llig; und vollstindig mége euer Geist und Seele und
Leib untadelig bewahrt werden bei der Ankunft unseres
Herrn Jesus Christus."

1 Tim 2,15: "... wenn sie bleiben im Glauben, in der Liebe und in
der Heiligung."

556) W. de Boor, Thessalonicher, S. 150/51

557) J. Murray, Definitive Sanctification, S. 6ff

558) zu R6m 6,19.22 vgl. K. Stalder, Heiligung, S. 224-232; ferner Lexikon zur
Bibel, hg. v. F. Rienecker, Sp. 582/83

559) vgl. W. de Boor, 2. Korinther, S. 162/163

560) vgl. die Ausfihrungen im Lexikon zur Bibel, aaO, Sp. 1534/35 und Sp. 582/83.




- 114 -

2 Tim 2,21: "Wenn nun jemand sich von diesen (Gefdssen zur Unehre,
V. 20/21) reinigt, wird er ein Gefdss zur Ehre sein,
geheiligt, niitzlich dem Hausherrn.”

Nicht einzureihen unter (1) oder (2) sind folgende Stellen, auf die
im Rahmen dieser Arbeit nicht ndher eingetreten werden kann:

- Heiligung von Ehepartnern:
1l Kor 7,14: "... der ungldubige Mann ist durch die Frau geheiligt
und die ungldubige Frau ist durch den Bruder gehei-
lige."

- Heiligqung von Kollekten:
R&m 15,16: "... damit das Opfer der Nationen (Geldspende an die
arme Gemeinde in Jerusalem) angenehm werde, geheiligt
durch den heiligen Geist."

- Heiligung von Speisen:
1l Tim 4,5: "... denn es (Speisen) wird geheiligt durch Gottes
Wort und Gebet."

Zusammenfassend halten wir fest, dass in den oberwdhnten paulinischen
Heiligungsstellen der Imperativ durchwegs auf dem Fundament des In-
dikativs griindet. "Weil die Glaubenden wissen, dass sie der Siinde gestorben
sind, sollen sie ihren Leib und ihre Glieder in den Dienst der Gerechtigkeit
stellen. Der Imperativ predigt den Widerstand gegen einen Feind (die Siinde), von
dem der Glaube weiss, dass er besiegt ist. So wird auch das Verh#ltnis zwischen
dem Kontinuierlichen und dem je Aktuellen des neuen Lebens deutlich." 561)

f) Totalitdt der Heiligung

Dass die Heiligung den ganzen Menschen erfasst, wurde bei der Be-
trachtung von R86m 6,12ff bereits deutlich gemacht. Andere Stellen
bestdtigen diesen ganzheitlichen Aspekt. So betet Paulus fiir die
Thessalonicher: "Er selbst aber, der Gott des Friedens, heilige euch
véllig, und vollstindig mége euer Geist und Seele untadelig bewahrt
werden fiir die Wiederkunft unseres Herrn Jesus Christus'", 1 Thess
5,23.562)

561) H. Ridderbos, aaO, S. 179

562) E. Gaugler: "In diesem Segensspruch ist nochmals alles zusammengefasst, was
das paulinische Zeugnis von der Heiligung kennzeichnet. Sie ist Gottes Werk. Sie
bedeutet aber nicht bloss die Einholung in den Heilsbereich. Sie zielt aufs
ganze Werk Gottes mit dem Menschen. Der ganze Mensch, hier nach Geist, Seele
und Leib gekennzeichnet, soll durch und durch geheiligt werden”, Heiligung,
S. 50/51; vgl. ferner E.F.K. Miller: "So verbiirgt die grundlegende und im Mit-
telpunkt des Menschenwesens geschehene Heiligung die Eroberung auch des Um-
kreises, die ich in Anlehnung an einen Spruch des Paulus 'Durchheiligung’ nen-
nen méchte (1.Thess.5,23): 'Der Gott des Friedens heilige euch durch und durch,
und euer Geist ganz samt Seele und Leib miisse bewahrt werden unstrdflich auf
die Zukunft unseres Herrn Jesus Christus.' Und nach der Regel, dass der von
Gott geschenkte Besitz des Gldubigen sich in die Form persénlicher Betdtigung
kleidet, wird die Heiligung oder genauer Durchheiligung auch unsere Aufgabe.
Derselbe Paulus, welcher die Christen als Heilige anredet, mahnt sie zur Hei~
ligung (R6m 6,19.22; 1.Thess.4,4; 1.Tim.2,15): 'Begebet eure Glieder zu Dien-
ste der Gerechtigkeit, dass sie heilig werden!' Besonders nachdriicklich redet
ein Spruch des Hebrderbriefes (12,14), welchen aus seinem schlichten Sinn zu

Fortsetzung nichste Seite
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Heiligung erstreckt sich - wie wir gesehen haben - auf unsere ganze
Existenz. In R&m 12,1.2 ist von der Hingabe unseres Leibes bis zur
Erneuerung des vobg die ganze Spannweite der praktischen Heiligung
abgesteckt. Bei Paulus liegt ein nicht unwesentlicher Akzent auf der
Heiligung unseres Leibes und unserer Glieder (RSm 6,12ff; 1 Kor 6,
15-20; 1 Thess 4,3-5), um zu zeigen, dass Heiligung nicht nur ein
innerlicher Vorgang ist, sondern ganz konkrete und praktische Aus-
wirkungen hat, die aber nicht automatisch am Gldubigen vollzogen
werden, sondern die ihn auf der Basis der geschenkten Heiligung
(als Voraussetzung zum neuen Leben) zu tdtigem Gehorsam und zur
Bereitschaft zu praktisch-verwirklichter Heiligung aufrufen.

g) Ziel der Heiligung

in R3m 6,22 wird als Ziel (télog) der Heiligung "das ewige Leben"
(Twftv aldviov, dh: einst beim Herrn sein zu diirfen, vgl. oben) ge-
nannt.

Heiligung kennt als Entsprechungsbegriff die "Erziehung" (na.éela,
vgl. Hebr 12). Es ist unverkennbar, dass Erziehung ohne klare Ziel-
setzung undenkbar ist. - Paulus ldsst deshalb die Gemeinden nicht im
Unklaren iber die erzieherischen Absichten Gottes in der Heiligung:

(1) sittliche Vollkommenheit, vgl. 2.2.4 hienach

(2) Umgestaltung ins Bild Jesu563): Rm 8,29.30; 2 Kor 3,18; (2 Kor
7,1)

Fortsetzung Fussn. 562)

renken schwerlich gelingen wird: 'Jaget nach dem Frieden gegen jedermann und
der Heiligung, ohne welche wird niemand den Herrn sehen!' Dieser Tatbestand,
dass die Heiligung Gottes Gabe und zugleich der Gldubigen Aufgabe ist, kommt
in dem Wechsel ihres Subjekts zu deutlichem Ausdruck. Der paulinische Grund-
spruch von der Durchheiligung erbittet die Heiligung von Gott. Andere Spriiche
legen sie den Christen ans Herz (1. Petr. 3,15; 1. Joh. 3,3): 'Heiligt Gott
den Herrn in euren Herzen!' Wer die Hoffnung hegt, Christus gleich zu werden
und ihn zu sehen, wie er ist, 'der reinigt sich, gleich wie er auch rein ist.
Werden die Werke der Gldubigen als Friichte des Weinstocks Christus beschrie-
ben, so wird man verstehen, dass ein Christ von dem Heiligungswerk sagt: Ich
tue es, - und doch bin ich es nicht, der es tut (vgl. auch Gal. 2,20)",
Rechtfertigung und Heiligung, S. 20; ferner O0.S. v. Bibra, BuG 2 (1978):

S. 120.

563) vgl. D. Bonhoeffer, Nachfolge, S. 218: "Es ist die unfasslich grosse Verheis-
sung, die denen gegeben ist, die vom Ruf in die Nachfolge Jesu Christi ge-
troffen wurden, dass sie Christus gleich werden sollen. Sie sollen sein
Bild tragen als die Briider des erstgeborenen Sohnes Gottes. Das ist die
letzte Bestimmung des Jiingers, dass er werden soll 'wie Christus'. Das
Bild Jesu Christi, das der Nachfolgende immer vor Augen hat, vor dem ihm
alle anderen Bilder entschwinden, dringt in ihn ein, erfillt ihn,gestaltet
ihn um, dass der Jinger dem Meister dhnlich, ja gleich wird."
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Rm 8,29.30: "Denn die er vorher erkannt hat, die hat er auch vorher
bestimmt, dem Bilde seines Sohnes gleichférmig zu sein,
damit er der Erstgeborene sei unter vielen Briidern. Die
er aber zuvor bestimmt hat, diese hat er auch berufen;
und die er berufen hat, diese hat er auch gerechtfertigt;
die er aber gerechtfertigt hat, diese hat er auch ver-
herrlicht."

2 Kor 3,18: "Wir alle aber schauen mit aufgedecktem Angesicht die
Herrlichkeit des Herrn an und werden verwandelt in das-
selbe Bild von Herrlichkeit zu Herrlichkeit als vom
Herrn, der der Geist ist."

2 Kor 7,1: "Da wir nun diese Verheissung haben, Geliebte, so wollen
wir uns reinigen von jeder Befleckung des Fleisches und
des Geistes und die Heiligung vollenden in der Furcht
Gottes."

Drei Dinge werden uns in den oben erwdhnten Stellen ilber die Meta-
morphose gesagt: Die Umgestaltung ins Bild Jesu beruht auf dem g&tt-
lichen Prinzip der Erwdhlung, wobei die Reihenfolge der von Paulus
erwdhnten Stufen nicht unwichtig ist:

V. 29 TPOY L VOOoHW® = im voraus erkennen
VV. 29/30 npoopllw = vorher bestimmen
V. 30 naréw = (be)rufen

V. 30 SunaLdw = gerecht machen

V. 30 S0E4Tw = verherrlichen

(Alle genannten Verben stehen im RAorist)

Die Metamorphose ist ein dialektischer Prozess, wobei der Heilige
Geist der zuerst Handelnde ist; aber nie darf bei der wachstiimlichen
Heiligung das Moment der stets erneuerten Bereitschaft ausgeklammert
werden zu ungunsten eines von Gott im Alleingang erzwungenen Heili-
gungs-Prozesses am v8llig passiven (um nicht zu sagen "vergewaltig-
ten" Menschen). Das NT lehrt uns an keiner einzigen Stelle eine Hei-
ligungs-Automatik. So finden wir zB in 2 Kor 3,18 sehr deutlich die
Wechselseitigkeit zwischen Anschauen der Herrlichkeit des Herrn und
Vollzug der Verwandlung durch den Heiligen Geist.
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2.2.4 EXKURS 2: DIE FRAGE NACH DER VOLLKOMMENHEITS564) IM PAULINISCHEN
HEILIGUNGSVERSTANDNIS

Gliederung von Exkurs 2:

a) Grundsdtzliches und Problemstellung

b) Stellennachweis und Begriffsbestimmung

c) Vollkommenheit als Geschenk und als Wachstum
d) Heiligung und Vollkommenheit

a) Grundsitzliches und Problemstellung565)

H.K. La Rondelle begriindet sein Dissertationsthema "Perfection and
Perfectionism” mit folgenden einleitenden Gedanken (ins Deutsche
Ubertragen) : "Der Begriff 'Vollkommenheit' und seine Synonyme finden sich &f-
ters im AT und NT im Zusammenhang mit Kultus und Ethos. Das zeigt die Wichtig-
keit der Vollkommenheits-Idee im Raum der biblischen Theologie. Von daher ist es
verstidndlich, dass auch in der dogmatischen Theologie der -Begriff und die
Vollkommenheitsidee eine wichtige Rolle gespielt haben. Praktisch alle grossen
Kirchenviter und Theologen im Gang durch die Zeit haben den Begriff der Voll-
kommenheit gebraucht und interpretiert. Kirchenkonzilien (inklusiv Vaticanum II,
1963-65) haben in ihren Dekreten und pipstlichen Enzykliken die lebenswichtige
Bedeutung der Vollkommenheit auch fiir die praktische Theologie bestitigt.

Moénchtum wie Mystik und Quietismus sind auf einem bestimmten Vollkommenheits-
Konzept aufgebaut.

Die Reformation des 16. Jh. und seine Glaubensbekenntnisse stellen eine Revolu-
tion dar in der Interpretation des Vollkommenheits-Begriffes. Es ist der Anfang
einer neuen Epoche des Verstehens... Die Geschichte des spitern Protestantismus
zeigt einige namhafte Heiligungsbewegungen, vor allem in der Zeit der toten Or-
thodoxie, welche bestimmten Methoden und Programmen folgten in ihrem Ringen um
Vollkommenheit, so wie sie von ihnen verstanden wurden. John Wesley und William
Fletcher mbgen als die wichtigsten Vertreter im 18. Jh. gelten. Im 19. und 20.
Jh. folgten eine grosse Anzahl von Heiligungsbewegungen, z.B. die 'Higher Life
Movement' (= Heiligungsbewegung) in Deutschland, die Keswick-Bewegung und die

3

564) Wichtige Literatur: Vgl. die oben angefihrten NT-Theologien sowie die in der
Einleitung verarbeitete Literatur von Ritschl; Wernle; Windisch; Warfield;
Flew; Althaus u.a.; ferner E. Cremer, Ueber die Christliche Vollkommenheit,
1899; Delling, Th Wb VIII, téloc (mit samtlichen Derivaten), S. 50-88; Ch.
Guignebert, Quelque remarques sur la perfection ( TEAE(wOLE) et ces voies
dans le Mystére paulinien, 1928; Lexikon zur Bibel, hg. v. F. Rienecker,
Vollkommenheit, vollkommen, Sp. 1480/81; R. Mehl, Vollkommenheit, RGG, B4 VI,
Sp. 1486f; P.J. Du Plessis, TEAEIOZL, The Idea of Perfection in NT, 1959;

K. Prdimm, Das ntl. Sprach- und Begriffsproblem der Vollkommenheit, 1963;

H. Ridderbos, Paulus, § 44: Der totalitdre Aspekt: Die Vollkommenheit, S.
184ff; B. Rigaux, Révélation des Mystéres et Perfection A Qumran et dans le
Nouveau TEstament, NTS; H.K. La Rondelle, Perfection and Perfectionism, 1971;
J. Vetter, Die christliche Vollkommenheit, 1917.

565) wvgl. R. Mehl, RGG VI, Sp.l1486f; Lexikon zur Bibel, Sp.1480/81; ferner P.J.
Du Plessis, TEAEIOI mit einer kritischen Wirdigung durch K. Pridmm, Das
ntl. Sprach- und Begriffsproblem der Vollkommenheit, Biblica 44 (1963): 76ff;
E. Cremer, Christliche Vollkommenheit, S. 1lff.
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Leben-im-Sieg-Bewegung (Victorious Life Movement) in englisch-sprechenden Lindern,
wovon die meisten der Wesley-Bewegung entsprangen oder von ihr beeinflusst wurden.
Die dogmatische Lehre von der Vollkommenheit innerhalb dieser Heiligungsbewegungen
wird in der Regel mit 'Perfektionismus' gekennzeichnet.'"566)

LaRondelle sieht sich vor die Aufgabe gestellt, von der Heiligen
Schrift her eine genaue Begriffs-Kldrung nicht nur von "Vollkommen-
heit" und "Heiligkeit", sondern auch von der "Lehre der Siinde"
vorzunehmen, um eine Antwort auf die Frage nach Inhalt und Umfang
der christlichen Vollkommenheit geben zu kSnnen. Er macht mit Recht
darauf aufmerksam, dass das Problem der Vollkommenheit und des Per-
fektionismus alles andere als veraltet und iiberholt ist. Die Aktua-
litdt der Fragestellung hdngt unentrinnbar mit der rechten Inter-
pretation von R8m 7 zusammen.567)

Damit ist unser Exkurs 2 "Die Frage nach der Vollkommenheit im pau-
linischen Heiligungsverstdndnis" voll legitimiert. RSm 6,12ff zeigt
den Totalit&dts-Aspekt der Heiligung. Damit sind wir unwillkiirlich
vor die Vollkommenheitsfrage gestellt. Die Beantwortung dieser Frage
wiederum ist engstens verkniipft mit unserer Fortsetzung in der Be-
trachtung von R6Sm 7 und 8 und Gal 5.

b) Stellennachweis und Begriffsbestimmung

Um uns auf eine m&glichst prdzise Deutung der zur Diskussion stehen-
den Begriffe konzentrieren zu k&nnen, missen wir kurz auflisten,
welche Derivate von téilog fiir unsere Betrachtung iberhaupt in Frage
kommen. Nur auf diese Weise wird es uns gelingen, den Kreis mdglichst
eng zu ziehen, da wir sonst Gefahr laufen, uns in den 11 durch
Delling untersuchten Begriffen568) zu verlieren.

(1) teAédw = 1. "Beenden, vollenden, fertig werden, zu Ende kommen;
pass. beendet werden, vollendet werden. 2. ausfiihren,
durchfihren, verrichten, erfillen. 3. bezahlen, ent-
richten".569)

R6m 2,27: "Und richtet das von Natur Unbeschnitten-Sein, das das
Gesetz erfiillt (part.) dich, der du durch Buchstaben
und Beschneidung ein Gesetzesiibertreter bist?"

R6m 13,6: "Deshalb entrichtet (prds.) auch Steuern, denn sie sind
Gottes Diener (Beamte), die hiefiir beschiftigt sind."

566) H.K. La Rondelle, aaO, S. 1-3; vgl. dazu J.B. Warfield, Perfectionism; R.N.Flew,
The Idea of Perfection in Christian Theology, 1934.

567) H.K. La Rondelle, aaO, S. 3

568) Delling: TEAOC, TeEAéw, éniLteréw, ouvteréw, ouvvtéAieiLa, MavieAdg,
T€xetog, tereldrng, teAeldw, TeEAelwoiLg, TEAeLwthg, Th Wb VIII,
S. 50-88.

569) W. Bauer, Wb5, Sp. 1604/05
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2 Kor 12,9: '"Meine Gnade geniigt dir, denn meine Kraft ist in Schwach-
heit vollendet (TeAelTraL", prids. pass., nach Cremer "vollen-
det machen'".)

Gal 5,16: "Wandelt im Geist, so werdet ihr die Liiste (Begierden)
des Fleisches nicht vollbringen (vollenden, befriedigen;
teAéonTte", aor. coni.).

2 Tim 4,7: "Ich habe den guten Kampf gek#mpft, ich habe den Lauf
vollendet (TeTéAexa", perf.).

Wir sehen die grosse Bedeutungsbreite von teAéw. Auf Gal 5,16 werden
wir im 3. Hauptteil noch zuriickkommen. 2 Tim 4,7 ist ein wichtiger
Hinweis auf die Vollendung, von welcher der Apostel erst im Blick auf
die Abgeschlossenheit seines irdischen Lebens spricht.571)

Im idbrigen brauchen wir uns nicht eingehender mit teAéw zu befassen.

(2) télerog = "bis zum Ende gelangt, vollendet, vollkommen"572)
R6m 12,2: "welches da sei der gute, wohlgefillige und vollkommene

Gotteswille."
1 Kor 2,6: "... Weisheit bei den Vollkommenen..."
1 Kor 13,10: "wenn aber das Vollkommene (Tt® TéAEiLOV)kommt..."
1l Kor 14,20: "am Verstand aber seid Vollkommene (Erwachsene)".

Eph 4,13: "zum vollkommenen (vollendeten, reifen) Mann werden, zum
Mass des Alters der Fiille Christi,"

Phil 3,15: "Wieviele nun vollkommen sind, lasst uns darauf sin-
nen..."
Kol 1,28: "damit wir darstellen alle (jeden) Menschen vollkommen

in Christus."

Kol 4,12: "damit ihr vollkommen dasteht und v61llig iiberzeugt in
allem Willen Gottes."

Auf einige dieser téAeiLog-Stellen werden wir unter Pkt. c) zuriick-
greifen. Ganz wichtig - und in der Position eines Schliisselwortes -
ist in diesem Zusammenhang das Wort Jesu aus der Bergpredigt: "Ihr
sollt vollkommen Sein, wie euer himmlischer Vater vollkommen ist",
Mt 5,48; vgl. ebenfalls Pkt. c).

570) H. Cremer, Wb 7, S. 882

571) 2 Tim 4,8 steht im engsten Zusammenhang mit "des Leibes Erlésung” (RSm 8,23)
der Glaubigen, vgl. Bibel-Lexikon, Sp. 1480.

572) W. Bauer, Wb5, Sp. 1601
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H. Cremer bezeichnet unter den téAeiLog-Stellen als besonders interes-
sant: Jak 1,4; 3,2; Mt 5,48; 19,21; R6m 12,2; Kol 1,28, weil sie in
ausgeprdgter Weise von der sittlichen (ethischen) Vollkommenheit re-
den. "Es ist selbstverstindlich nicht an die sittliche Vollkommenheit im Sinne
des Abschlusses der sittlichen Entwicklung bez. des sogen. Heiligungsprozesses

zu denken." 573)

(3) ) tererding = "Vollstindigkeit, Vollendung, Zustand der Reife
im Gegensatz zum Anfingertum, Hebr. 6,1"574)

Kol 3,14: "Ueber das alles (haltet angezogen, V. 12) aber die
Liebe, welche ist das Band der Vollkommenheit (Reife)."

Zu Kol 3,14 fihrt Delling aus: "Im Neuen Testament wird Kol 3,14 die voraus-
gehende pardnetische Beschreibung des rechten Verhaltens der Christen zueinander
(V. 12f) durch die Aufforderung abgeschlossen, zu allem Aufgefiihrten die Liebe
hinzuzufiigen, die das Bindemittel der Ganzheit sei. Dass durch die Liebe die
christlichen 'Tugenden' zur Ganzheit verbunden werden, widre eine wohl im Neuen
Testament sachlich mdgliche Aussage. Vom Zusammenhang her, der das Einssein der
Gemeinde betont (VV. 11-15), ist die Beziehung auf diese wahrscheinlicher: die
verwirklichte Liebe verbindet sie in sich zu einem Ganzen." 575)

(4) tedeltdw = "1l. vollenden, zu Ende filhren, fertig machen, beenden.
2. zu Ende bringen, ans Ziel fihren, das Mass vollma-
chen, auf das Vollmass bringen, erfiillen. 3. weihen;
pass. geweiht werden"576)

(Joh 17,23: '"dass sie in eins vollendet seien")
Apg 20,24: "damit ich (Paulus) meinen Lauf vollende"
Phil 3,12: "Nicht dass ich es schon ergriffen habe oder schon

vollendet (teteAelwuatr, perﬁpass.)577) sei; ich jage ihm
aber nach..."

573) H. Cremer, wb7, S. 883

574) W. Bauer, Wb5, Sp. 1602

575) Delling, Th Wb VIII, S. 79/80

576) W. Bauer, Wb5, Sp. 1602/03

577) H. Cremer (Wb?, s. 883ff) zu TEAELOw: "a) vollstindig machen, vollenden;
b) ans Ziel, zum Abschluss bringen, pass. ans Ziel gelangen." Diese letzte
Deutung ist inbezug auf Phil 3,12 unbedingt der oben angefihrten Uebersetzungs-
variante 3) von W. Bauer vorzuziehen (Bauer zdhlt Phil 3,12 zu den Stellen
unter "weihen, Pass. geweiht werden" als Ausdruck "des Mysterienwesens"”, was
dusserst fragwirdig ist; vgl. unsere Ausfihrungen zu RSm 6,3).
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¢vgl. ferner Hebr 2,10; 5,9; 7,19.28; 9,9; 10,1; 10,14578); 11,40;
12,23.)

Wir werden unter Pkt. c) nochmals auf Phil 3,12 zurickkommen.
(5) £&nLteléw = "1. beendigen, zu Ende bringen, etwas Angefangenes

vollenden. 2. vollbringen, verrichten, ins Werk setzen,
verwirklichen. 3. erfillen"579)

R&m 15,28: "Wenn ich das erledigt (ausgerichtet) habe, werde ich
abreisen."
2 Kor 7,1: "Lasset uns vollenden die Heiligung in der Furcht Gottes."
1 Kor 8,6: "dass Titus... dieses Liebeswerk bei euch zu Ende fiihre."
11: "dass ihr das Tun vollendet, damit der Geneigtheit des

Willens auch das Vollenden entspreche."

Gal 3,3: "Im Geiste habt ihr angefangen, und wollt nun im Flei-
sche vollenden?"

Phil 1,6: "welcher in euch angefangen hat ein gutes Werk, der wird's
auch vollenden (zu Ende fiihren) bis auf den Tag Jesu
Christi."

Von besonderer Wichtigkeit sind hier 2 Kor 7,1; Gal 3,3 und Phil 1,6,
wobei Gal 3,3 zu dem im 3. Hauptteil behandelten Thema "Der Kampf
zwischen Fleisch und Geist" geh&6rt und Phil 1,6 in den weitern Kon-
text der unter Pkt. c) hienach erlduterten Stelle Phil 3,12-16.

2 Kor 7,1 haben wir bereits in Exkurs 1, Pkt. g) erw&hnt.580)

(6) télog = "Ende, Aufhbren, Endpunkt, Abschluss, ziel, zoll"581)

Wir begniigen uns, die paulinischen Stellen zu "telos" ohne Ueberse-

tzungshinweise zu geben. Sie geh8ren sehr wohl in dieselbe Wortfami-
lie; aber in der Weiterbearbeitung des Themas kommen sie nicht n&her
in Betracht: Rm 6,21.22; 10,4; 13,7; 1 Kor 1,8; 10,11; 15,24; 2 Kor
1,13; 3,13; 11,15; Phil 3,19; 1 Thess 2,16; 1 Tim 1,5.

578) Der Abschnitt Hebr 10,1-14 ist, was ein Vergleich zwischen Heiligung und Voll-
kommenheit anbelangt, &usserst aufschlussreich. Treffend schreibt Fritz Rie-
necker: "Das dreifache Perfektum in (Hebr 10) V. 2.10.14 charakterisiert die
Abgeschlossenheit des Werkes Christi, auch die Zukunft fihrt in keiner Weise
liber das Kreuz Christi hinaus. Was Christus an uns getan hat, muss aber zur
Entfaltung kommen; wir sind vollkommen und doch erst auf dem Weg zur Vollen-
dung, wir haben das ganze Heil, aber noch nicht das Ziel" (zit. nach O.
Michel), Sprachlicher Schlissel zum griech. NT, S. 544. (Unterstreichungen
durch 4. Verf.)

579) W. Bauer, Wb3, Sp. 598

580) Delling zu 2 Kor 7,1: "Die Heiligkeit, die den &yLoL geschenkt ist, verwirk-
lichen sie in der Reinigung von allem, was Leib und Geist befleckt”, Th Wb
VIII, S. 63.

581) W. Bauer,WbS5, Sp.1606/07
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Der wahrscheinlich wichtigste Begriff in der oben aufgefihrten Auf-
zihlung ist ohne Zweifel das Adjektiv téAeiog582). B. Rigaux zeigt
in seiner griindlichen Studie "Révé&lation des Myst@res et Perfection
3 Qumran et dans le Nouveau Testament"583), dass die Vollkommen-
heitslehre in Qumran, was die Terminologie anbelangt, ganz eindeu-
tig aus dem AT stammt. Allerdings entwickelt die Qumran-Sekte eine
spezifische Lehre '.des vollkommenen Weges". 584)

Rigaux findet bei Paulus wie in Qumran die Begriffe "vollkommen",
"Geheimnis", "Erkenntnis", "Offenbarung"585): aber trotz dieser
grossen begrifflichen Uebereinstimmung, besteht ein wesentlicher
inhaltlicher Unterschied. - '"Vollkommen sein heisst bei Paulus, in den
Bereich (zur Einfluss-Sphire) des Heiligen Geistes zu gehdren, Teilhaber der
Offenbarung zu sein, f#hig gemacht zu sein, dank einer inneren Erneuerung, die
Geheimnisse zu empfangen, die der natiirliche (psychische) Mensch nicht empfangen
kann, jene Erkenntnis des Sohnes Gottes und seines Werkes zu erreichen, solcher
Art, dass man ginzlich durchdrungen ist von den Tugenden seiner umgestaltenden
Kraft" 586), einer Lehre gegeniilber, wo ohne die Grundlage der Neu-
schépfung des innern Menschen durch Christus (2 Kor 5,17) der fromme
Mensch in eigenen Bemihungen Vollkommenheit zu verwirklichen sucht.

Darauf gibt Paulus in Phil 3,4-9 eine uniilberh&rbare Antwort (direkt
auf die Bemihungen der Pharisder gerichtet, indirekt aber auch auf
die Vollkommenheits-Bemilhungen der Qumran-Leute zutreffend), die den
uniberbrickbaren Unterschied zwischen dem ntl. Vollkommenheitsver-
stdndnis und Qumran deutlich macht.

Im NT bezeichnet téAeLog vor allem die Ganzheit. In Mt 5,48 geht es
um das Mass des Verhaltens gegeniiber dem Mit-Menschen. Dieses Mass
wird durch die Liebe Gottes bestimmt587). Diese Bedeutung findet sich
auch wieder in den paulinischen Schriften.588) vgl. Pkt c) hienach.

Interessant ist eine Bemerkung des Lexikons zur Bibel: "Im NT scheinen
sich die Aussagen iiber Vollkommenheit zu widersprechen. Einerseits ist Vollkommen-

582) Zum Begriff des Vollkommenen in der Philosophie vgl. Delling unter TéAeLog,
Th Wb VIII, S. 70ff.

583) NTS IV, S. 237-262; vgl. dazu K. Prdmm, aaO, S. 81lff.

584) B. Rigaux, ins Deutsch Ubertragen: "zusammenfassend sind wir in den konsti-
tuierenden Gréssen (Element€n) der qumranischen Vollkommenheit einem morali-
schen Element begegnet, ndmlich dem Gehorsam und Wandel auf 'dem Wege'; fer-
ner einem mystischen Element, welches die menschlichen Kategorien des Wissens,
Wollens und Tuns lberschreiten, ndmlich der Reinigung und Gabe des Hl. Gei-
stes; endlich einem gnostischen Element, ndmlich der Kenntnis des Planes und
Gesetzes Gottes, ausmindend in eine Offenbarung der Tdtigkeit Gottes und der
ewigen Bestimmung des Menschen. Der Heilige Geist ist der Urheber der Kennt-
nis der Geheimnisse”, aaO, S. 240/41l.

585) ders., aaO, S. 257

586) ders., aaO, S. 261; vgl. auch Delling, Th Wb VIII, Ausfdhrungen zur Qumran-
Literatur, 2B "vollkammen wandeln meint die volle Erfiillung der rechten Norm;
fehllos wandeln heisst, nicht nach links oder rechts abweichen, nicht eines
der Worte Gottes libertreten, 1 QS, 3,10f", S. 74.

587) Delling, Th Wb VIII, S. 75; vgl. Mt 5,48 unter Pkt. c) hienach.

588) ders., aaO, S. 76/77
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heit das Ziel des Strebens (Mt 5,48; Phil 3,12 589)),anderseits werden Gliubige
klar als vollkommen bezeichnet (Phil 3,15). Der Scheinwiderspruch 1&st sich
durch die Erkenntnis, dass es im NT nur eine Vollkommenheit des Wachstums gibt,
die als dem jeweiligen Stadium des Wachstums entsprechende Vollkommenheit im-
mer Wirklichkeit sein soll, und doch noch einem vollen Ziele entgegen-
wichst." 590)

c) Vollkommenheit als Geschenk und als Wachstum

Die oberwdhnten paulinischen téAeLog-Stellen lassen sich unter zwei
Gesichtspunkten zusammenfassen:

(1) Die Gl&dubigen sind vollkommen als Neuschdpfung

Einmal wird uns gezeigt, dass TéAeLog im engsten Zusammenhang steht
mit "gerechtfertigt"” und "geheiligt" im Sinne von geschenkter oder
grundlegender Neuheit des Lebens, wo nach 1 Kor 6,11 die sanctifi-
catio ihren Ausgangspunkt nimmt. Darum kann Paulus sich selber und
die Gldubigen ohne lange Erkldrungen und ohne jegliche Einschrédn-
kung als téAeLog bezeichnen.

So sagt er zB in Phil 3,15a: "Wie viele nun vollkommen (TéAeLOL)
sind, lasst uns auf dieses bedacht sein'", ndmlich auf das "Ziel,
hin zum Kampfpreis der himmlischen Berufung Gottes in Christus Je-
sus" (V. 14). Diese Vollkommenheit kann nur verstanden werden, wenn
an die Ganzheit der Neusch8pfung des innern Menschen nach 2 Kor
5,17 gedacht wird oder an Kol 2,10: "Und in ihm (Jesus) seid ihr
zur Fiille gekommen (a.LU: 'ihr seid vollkommen in ihm'), der das
Haupt aller Fiirstentiimer und Gewalten ist." - Weil der Apostel
durch gdttliche Offenbarung das Geheimnis der Innewohnung Jesu in
den Herzen der Gldubigen erfassen durfte (Kol 1,27), weiss er

sich beauftragt (V. 28), alle Menschen zu mahnen und sie in aller
Weisheit zu unterrichten, mit dem Ziel, alle Menschen "vollkommen"
(téAeiLov) in Christus" (V. 28) darzustellen.591) Genau dasselbe
sagt Paulus, wenn er in Kol 4,12 von der Firbitte seines Mitarbei-
ters Epaphras spricht: "Es griisst euch Epaphras, der einer von euch
ist, ein Sklave des Messias Jesus; er ringt im Gebet allezeit fiir
euch, dass ihr vollkommen (TéA€eLOL) und ganz iiberzeugt in allem
Willen Gottes (fest)stehet (otadfite, aor.coni.pass.)."592) Ferner
redet Paulus in 1 Kor 2,6 von Vollkommenen (teAeloLg) "welchen das
Wort vom Kreuz gdttliche Weisheit ist"593), Diese Vollkommenen
sind identisch mit den mit "ums (Autv)" (1 Kor 2,10) bezeichneten
"Geheiligten in Christus Jesus in Korinth" (1 Kor 1,2), dh die
Gemeindeglieder sind die Vollkommenen, weil sie sich durch die im
Kreuz (1 Kor 1,18)geoffenbarte Gotteskraft retten liessen.

Wir k&nnen die unter (1) erwdhnten Stellen Phil 3,15; Kol 1,28;
2,10; 4,12 und 1 Kor 2,6 zusammenfassen mit der Feststellung, dass

589) Inbezug auf Phil 3,12 ist zu erwdgen, dass man vom Griechischen her besser
mit "vollendet" (TeTteAelwual, perf.pass.) dbersetzt (vgl. oben).

590) Lexikon zur Bibel, Sp. 1481

591) E. Cremer: "Paulus bezeichnet es als das Ziel seines Wirkens, jedermann als
vollkommen in Christo hinzustellen”, Christliche Vollkommenheit, S. 3.

592) W. de Boor uUbersetzt hier TEéAELOL mit "ganze Leute”; vgl. P.J. Du
Plessis, TEAEIOEZ, S. 203f; E. Cremer, aaO, S. 3.

593) E. Cremer, aaO, S. 3; vgl. W. de Boor, l. Korintherbrief, S. 56/57
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die Gl&ubigen als Teilhaber an der Ganzheit des Erl8sungswerkes594)
bei ihrer Lebenswende und grundsdtzlichen Lebensiibergabe an Jesus
im Sinne der Neusch8pfung (2 Kor 5,17) vollkommen (TéAeLoL) ge-
worden sind. Diese Vollkommenheit ist nicht das Resultat eigener
Bemiihungen (vgl. Qumran), sondern ist Gnaden-Gabe (vgl. 1 Kor 2,9.
10; Eph 2,8.9). Allerdings niitzt das Geschenk nur dann etwas, wenn
es auch mit gldubigem Herzen angenommen wird. Nirgends in den Pau-
lusbriefen finden wir einen Hinweis auf "automatische Vollkommen-
heits-Uebertragung”, die sich losgel8st von einer klaren Abwendung
von Welt und Sinde und gldubiger Hinwendung zu Jesus Christus
vollziehen wiirde.

Vollkommen-Sein ist ein Geschenk und zugleich Ausdruck und Be-
kenntnis der Zugehdrigkeit zu Jesus und zur Gemeinde. Diese ge-
schenkte Vollkommenheit darf nicht verwechselt werden mit abso-
luter Siindlosigkeit595) oder ethischer Vollkommenheit; aber es
gibt kein Wachstum zu sittlicher Vollkommenheit und Reife, wenn
die grundlegende Vollkommenheit fehlt. Wie soll ein Mann zu geist-
licher Reife (Eph 4,13) heranwachsen kénnen, wenn er nie geboren
wurde? So bedingt der Wachstums- oder Umgestaltungsprozess die
vom Herrn selber geschenkte und gldubig akzeptierte Ausgangslage
eines ganz neuen Lebens, das mit téAeiLog bezeichnet wird.

In diesem Zusammenhang ist h8chst beachtenswert, was Jesus in der
Bergpredigt sagt: "Ihr nun sollt (£0ec9€, fut.)596) vollkommen
(téleLoL) sein gleichwie euer himmlischer Vater vollkommen
(térerog) ist™, Mt 5,48.597)

0.S. v. Bibra fiihrt dazu aus598): "'Darum sollt / werdet ihr so
vollkommen sein, wie euer himmlischer Vater vollkommen ist!' <~ Dazu
betont A. Schlatter, dass dieses Wort nicht nur eine Forderung (ihr sollt!),

594) P.J. Du Plessis schreibt:"Perfection is first of all the totality of the
redemptive state. This has proved to be the prominent motive in 1 Cor. 2.6;
Phil. 3.15; Col. 1.28 and Col. 4.12", TEAEIOI , s. 204.

595) 0.S. v. Bibra macht darauf aufmerksam, dass die Auffassung unbiblisch ware,
als "koénne und miisse hier schon ein Zustand der Siindlosigkeit erreicht
werden. Davon aber ist nicht die Rede, denn das wiirde ja bedeuten, dass
man keiner Versuchung mehr ausgesetzt wdre und sich also in Sicherheit
wiegen kénnte. Demgegeniiber steht jedoch geschrieben: 'Wer fest zu stehen
meint, der gebe ja acht, dass er nicht falle!' (1 Kor 10,12). Es kann sich
also niemals um einen siindlosen Zustand handeln, der nicht mehr gefdhrdet
wdre, sondern immer nur um die Stellung des Geborgenseins in Jesus. Aus
einer Stellung aber kann man durch Unachtsamkeit leicht herausfallen”,

BuG 2 (1978): 123.

596) vgl. Bl-Debr, § 362: "Im Ind. Fut. werden in der Gesetzessprache des AT (..)
die strikten Gebote und Verbote gegeben...”, S. 220.

597) zu Mt 5,48 vgl. H. Ridderbos, The Coming of the Kingdom, The Fulfillment of
the Father's Will, S. 241ff; ferner P.J. Du Plessis, TEAEIOL, S. 168-171;
H.K. La Rondelle, aaO, S. 159ff; beachtenswert ist in diesem Zusammenhang -
was den Begriff TEA€LOC anbelangt -, was W. de Boor in einer allgemein-
giltigen Erkldrung zu Kol 1,28 sagt.

598) 0.S. v. Bibra, Gottes Wille: eure Heiligung, BuG 2 (1978), 121/122
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sondern vor allem eine Verheissung enthdlt: Ihr werdet. Matth3us war nicht von
dem Zweifel belastet, ob die Christenheit so handeln kénne, wie es ihr gesagt
wird". 599)

Wichtig ist dabei die Feststellung, dass téleiLog ein Mass- und
Relationsbegriff ist, womit - in Anlehnung an das hebr. 0 pp - der-
jenige bezeichnet wird, '"der den ganzen Gotteswillen tut" und dessen
Herz "im Gehorsam gegen Gott ungeteilt ist". In der Bergpredigt wird in
ausgesprochener Weise das Mass des Ganz-Seins zum Ausdruck gebracht.
Mit Recht sagt Delling: '"Das Ganz-Sein verwirklicht sich in einem konkreten
Verhalten; ungeteilt sein gegeniiber Gott schliesst das Sichldsen von dem ein,

was einen von Gott trennt... In Mt 5,48 geht das ganz auf das Verhalten gegeniiber
den Menschen. Gott ist darin v6llig ungeteilt: er wendet sein Wohltun auch den
novnpol den &5uxoL zu (V. 45). Wie Gott in seiner Giite unbeschrinkt ist,

so sollen nach V. 48 Jesu Jiinger in ihrer Liebe total sein und auch ihre Feinde
in sie einbeziehen (V. 44f)." 601)

(2) Die Gliubigen wachsen auf der Grundlage geschenkten Vollkommen-
Seins zu geistlicher Reife (= sittlicher Vollkommenheit) mit
dem Ziel der Vollendung

Die schon mehrmals erwdhnte Stelle R6m 12,1.2 (vgl. auch R&m 15,16)
hdlt ganz deutlich das Grundsdtzliche und Wachstimliche auseinander.
V. 1l: "Ich ermahne euch nun, Briider, durch das Erbarmen Gottes,
eure Leiber als lebendige, heilige und gottwohlgefdllige Opfer
(auf dem Altar der Ganzhingabe) darzustellen (zur Verfiigung gestellt zu be-
halten, mapaotficaL, aor. inf.602)), das sei euer 'logischer' Gottesdienst."
V. 2: "Und lasst euch nicht vom Schema dieser Weltzeit pridgen
(0 ovoxnuat(leoBe, imp.pass.) durch Erneuerung eures Sinnes (Denkens,
eurer Gesinnung), um beurteilen zu kénnen, was der Wille Gottes ist,
nimlich das Gute, Wohlgefillige und das Vollkommene (T® TéAeLov)."
603) v. 1 zeigt ganz klar die Ausgangsposition, das Grundlegende
in der Heiligungs- und Vollkommenheitsfrage: eine Totalhingabe un-
seres Leibes (unserer ganzen Existenz) als Ganzopfer an den Herrn.
Mit V. 1, dh mit einer grundsdtzlichen Lebenshingabe oder mit Pkt.
(1) ausgedriickt: mit dem geschenkten Vollkommen-Sein ist ein deut-
licher Neuanfang gesetzt; aber noch in keiner Weise das Ziel er-
reicht. Der Gldubige braucht Umgestaltung und Wachstum, wie es in
V. 2 deutlich zum

599) A. Schlatter, Der Evangelist Matthius, Stuttgart, 19636, s. 197

600) Delling, Th Wb VIII, S. 74

601) ders., aaO, S. 74/75; vgl. ferner R. Luther, Ntl. Wdrterbuch, "Vollkommen-
heit", S. 225ff

602) vgl. Untersuchung der Wiedergabe des Aor. Inf. in Eph 4,22 bei der Aus-
legung von ROm 6,6.

603) Zu R3m 12,2 gehdrt auch 1 Kor 14,20, wo Paulus die Gemeinde tadelt wegen
ihrer Ueberbewertung der Sprachenrede (Glossolalia) (VV. 13-19) sowie der
dadurch entstandenen Unordnung in der Gemeinde: "Brider, werdet nicht
Kindlein am Verstand (in der Einsicht), sondern dem BGsen gegeniiber seid
Unmiindige (Kinder), in der Einsicht aber werdet vollkommen ( TEAELOL
Y{veode!)". Die Grundlage zu diesem Wachstum in der Einsicht ist ganz
klar gegeben und expressis verbis aufgezeigt in 1 Kor 2,6 (vgl. oben).
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Ausdruck kommt. Die 3-Stufung im Erkennen des Willens Gottes (gut,
wohlgefdllig, vollkommen) hdngt ausser der Wachstumsfrage auch mit
der Stelle in 1 Kor 13,9.10 zusammen, wo Paulus sagt, dass unsere

Erkenntnis Stiickwerk ist (V. 9); "wenn aber das Vollkommene / die

Vollendung (Tt® TéAeLov) gekommen ist, dann wird das Stiickwerk ver-
gehen" (V. 10).604)

von dieser Warte her kann Phil 3,9-15 richtig interpretiert werden:

V. 9: "dass ich in ihm erfunden werde, indem ich nicht meine ei-
gene Gerechtigkeit habe, welche aus dem Gesetz kommt, son-
dern die (Gerechtigkeit), die durch den Glauben an Chri-
stus kommt, die Gerechtigkeit aus Gott aufgrund des Glau-
bens,

V. 10: ihn zu erkennen und die Kraft seiner Auferstehung und die
Anteilnahme an seinen Leiden, um seinem Tode gleichgestal-
tet zu werden,

11: ob ich hingelangen mdge zur Ausauferstehung aus den Toten.

12: Nicht dass ich es schon in Besitz genommen habe605) oder
dass ich schon vollendet (teteilelwuar, perf. pass.)606) bin,
ich jage ihm aber nach, dass ich es auch ergreife, weil
ich auch von Christus Jesus ergriffen worden bin.

V. 13: Briider, ich halte mich nicht dafiir, dass ich es schon er-
griffen habe, eins aber: ich vergesse, was dahinten ist
und strecke mich nach den vor mir liegenden (Dingen) aus.

V. 14: Ich jage nach dem Ziel, nach dem Kampfpreis der himmli-
schen Berufung Gottes (von oben,nach oben) in Christus
Jesus.

V. 15: Wieviele nun vollkommen (TéA€eLoOL) sind, die lasst uns auf

dasselbe gesinnt sein und wenn ihr in irgendetwas anders
denkt, so wird es euch Gott offenbaren."

W. de Boor fiihrt aus, dass die "erste und entscheidende Frage" die sei,
"wo der eigentliche Tenor der Sitze liegt?"607) Er fidhrt fort: "Offenbar
nicht da, wo man ihn aus verstdndlichen Griinden der theologischen und kirchli-
chen Polemik gern gesucht hat: bei der Feststellung der Unfertigkeit des Chri-
sten. Im evangelischen Christentum lebt die grosse Sorge vor dem 'Hochmut'. Die
stets intensive Betrachtung unseres Elends und unserer vélligen Unzul#dnglichkeit
schien notwendig zu sein, damit die Gnade als notwendig geschitzt und begehrt
wiirde und von jedem 'Verdienstgedanken' frei blieb. Darum argwdhnt man hinter
jeder frohen Gewissheit Hochmut und Pharis#ismus und fiirchtet in jedem Aufruf
zum Einsatz der Kraft und zur wirklichen Heiligung des Lebens 'Perfektionismus’'.
Da schienen die Worte des Paulus die willkommene Waffe zu sein: 'Nicht dass
ich schon ergriff (sic) oder schon vollendet bin'."608)

604) Mit TO TEAELOV meint Paulus nicht irgend ein vergangenes Datum in der Kir-
chengeschichte, sondern das "Endgiltige", "Vollendete" (W. de Boor), wenn der
Herr glorreich wiederkommt (F. Godet, S. 255); ebenso Bengel (Gnomon), Calvin,
Bd 16, S. 435; H.-D. Wendland, NTD 7, zu 1l.Kor.13,10; W. de Boor sieht einen
deutlichen Hinweis auf die Richtigkeit dieser Deutung in 1 Kor 1,7-9.

605) namlich das in V. 1l anvisierte Ziel.

606) vgl. Fussn. 577)

607) W. de Boor, Philipper, S. 121

608) ders., aaO, S. 121
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Mit V. 12a - unter Berufung auf Paulus - wollte und will man den
Beweis erbringen, dass man nicht vollkommen sein k&nne.609) pabei
sagt Paulus vom Kontext her verstanden (und bei richtiger Ueber-
setzung des perf. pass. von telelLbdw = vollenden, ans Ziel gelangen)
schlicht und einfach: Ich habe das Ziel (VV. 11.12b-14) klar vor
Augen und als ein vom Herrn in den Stand des Vollkommen-Seins
Hinein-Gestellter (V. 15, nicht als paulinisches Sonderprivileg,
sondern als status quo fiir alle echten Christen) jage ich unent-
wegt zielwdrts, heimwdrts, dem himmlischen Kampfpreis entgegen

(wie ein Wettliufer, vgl. 1 Kor 9,24-27 und 2 Tim 4,7.8).610)

Zusammenfassend zu Phil 3,9-15 kdnnen wir festhalten, dass gerade
hier besonders deutlich wird, wie von der Voraussetzung geschenk-
ter Vollkommenheit her (V. 15) dem herrlichen Ziel des Siegerprei-
ses der himmlischen Berufung mit ganzem Einsatz nachgejagt werden
kann, bis das Ziel (= die Vollendung, VV. 12-14) erreicht ist und
wir beim Herrn sind. Der innere Wachstumsprozess wird hier mit ei-
nem Wettkampf um einen Siegeskranz verglichen. Ein Vergleich zwi-
schen Phil 3,12 und 2 Tim 4,6-8 ist, was die Frage der Vollendung
anbelangt, inbezug auf die Person des Apostels, sehr aufschluss-
reich: Der Philipperbrief wurde ca 62 nChr aus der ersten r&mi-
schen Haftzeit des Apostels (vgl. Apg 28) geschrieben zu einem
Zeitpunkt (noch vor dem Brand von Rom, 64 nChr), wo Paulus grosse
und berechtigte Hoffnung auf Befreiung hatte (Phil 2,24). Hingegen
stammt der 2. Timotheusbrief (geschrieben ca 67 nChr) als letzter
Brief aus der Hand des Apostels, aus der zweiten Gefangenschafts-
zeit (vgl. 2 Tim 4,9-18). Paulus weiss sich ganz kurz vor seinem
Heimgang zum Herrn (4,6), dh er kann "hauchnahe" an seinem Abschied
von dieser Erde sagen, was er fiinf Jahre vorher (Phil 3,12) noch
nicht sagen konnte: "Ich habe den Lauf vollendet..."

Eine letzte Stelle, womit (2) abgeschlossen werden soll, findet
sich in Eph 4,11-15:

V. 11: "Und er gab die einen als Apostel, andere als Propheten,
andere als Evangelisten, andere als Hirten und Lehrer,

V. 12: zur Zurlistung der Heiligen fiir das Werk des Dienstes (der
Diakonie) zur Auferbauung des Leibes Christi,

V. 13: bis wir alle hingelangen zur Einheit des Glaubens und der
Erkenntnis des Sohnes Gottes, zum vollkommenen Mann-Sein
nach dem Mass des Alters (der Grdsse) der Fiille (Vollreife,
W. Bauer, WbJ) Christi,

V. 164: dass wir nicht mehr Unmiindige (Kinder) seien, hin und her
bewegt und herumgeworfen von jedem Wind der Lehre durch
Arglist der Menschen, durch Betrug zur Methode des Irrtums.

V. 15: Indem wir wahrhaftig sind in der Liebe, lasset uns in je-
der Hinsicht in den (zu dem) hinein wachsen, der das Haupt
ist, Christus."

609) vgl. 2B G. Friedrich, Philipper, NTD 8, S. 121
610) vgl. W. de Boor's weitere Erlauterungen, Philipper, S. 121/122; ferner
E. Cremer, Christliche Vollkommenheit, S. 15.
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Der Apostel zeigt uns, dass der Herr Dienste gegeben hat in der Ge-
meinde mit der Zielsetzung der Auferbauung (= des geistlichen Wachs-
tums). Der Herr will nicht, dass die Gldubigen in den Kinderschuhen
stecken bleiben (V. 14), wo sie nicht recht in der Lage sind, sich
bei der uedobela (= "geordnetes, kunstgemdsses Verfahren in der Behandlung
eines Gegenstandes", im iiblen Sinn "Ueberlistung, Kunstgriff" 611)) des
Betrilgers zurechtzufinden. Nein, sie sollen als Angehdrige des Lei-
bes Christi (VV. 15.16; Kp. 2,19-22; 1 Kor 12 u.a.) tiefer in

Jesus Christus hineinwachsen.

Kindschaft ist Voraussetzung zum Wachstum (VV. 14.15; vgl. Hebr 12!).
Ziel dieses Wachstums ist gemdss V. 13 "vollkommenes Mann-Sein ent-
sprechend dem Mass des Alters (der Grdsse) der Vollreife Christi." -
Diese hohe Zielsetzung entspricht der Ausgangslage in Mt 5,48 und
den entsprechenden Hinweisen im Bereich der Heiligung (RSm 8,28-30;
2 Kor 3,18; 2 Kor 7,1). Diese Zielsetzung widre eine totale Ueber-
forderung, wenn Gott nicht die ndtigen Voraussetzungen dazu ge-
schaffen und geschenkt hdtte; aber auch das andere muss gesagt sein:
Der Herr, der den Gl&ubigen ganz neues Leben und Heiliqung und
Vollkommen-Sein geschenkt hat, will nicht, dass wir auf halber
Strecke aus dem "Stadion" aussteigen und uns in falschverstandener
Frdmmigkeit "ausruhen". Die Grundlage ist klar, das Ziel ist klar.
Das Spannungsfeld zwischen geschenkter Vollkommenheit und ethi-
scher Vollkommenheit (= christlicher Mannesreife) wird durchschrit-
ten im Glaubenskampf und zielgerichtetem Wachstum, das auf einer
geheimnisvollen Wechselwirkung beruht: Weder ist dieses Wachstum
Eigenprodukt, noch alleine Gottes Wirken im Gl&ubigen (vgl. Phil
2,12.13), sondern das wunderbare Gegenspiel von Fiihrung und Gehor-
sam (vgl. die grosse Bedeutung des "Glaubensgehorsams", R&m 1,5;
15,18; 16,26). Eine der grossartigsten Stellen, die diese Wechsel-
wirkung zum Thema hat, findet sich in Phil 2,1-18.

d) Heiligung und Vollkommenheit

Zu den gemachten Ausfilhrungen bedarf es keiner weitausholenden Un-
tersuchung mehr: Was Gott von den Seinen will - und da hat er seine
Zielsetzung nicht den menschlichen Vorstellungen angepasst - ist
sittliche Vollkommenheit (Ganzheit) (Mt 5,48; R&m 6,12ff; Eph 4,

13 u.a.). Allerdings verlangt Gott nichts vom Gldubigen, wozu er
nicht auch die ndtigen Voraussetzungen schenkt. Nur auf der Grund-
lage der geschenkten Heiligung ist wachstiimliche Heiligung (und
nach 2 Kor 7,1 ein "Vollenden der Heiligung") m8glich. Dasselbe
trifft zu fir die christliche Vollkommenheit. Nur wer im Besitz

der geschenkten Vollkommenheit (des Ganz-Neu-Seins) ist (vgl. 1 Kor
2,6; Phil 3,15), kann wachsen in der Vollkommenheit.

Am "Anfang” der Vollkommenheit steht das vollkommene Erl&sungswerk
Christi, das bei gldubiger Annahme "Neuheit des Lebens”" (R3m 6,4)
bewirkt hat. Nur auf der Voraussetzung der Ganzheit und Vollkommen-
heit des neuen Lebens ("Vollkommenheits"-Indikativ) ist der "tota-
Iitdre Aspekt"612) der Heiligung in R®m 6,12ff (als "Vollkommen-
heits"-Imperativ) denkbar.

611) F. Rienecker, Sprachlicher Schldssel, S. 450
612) H. Ridderbos, Paulus, § 44, S. 184ff
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Das neue Leben ist vollkommen; aber noch ist die Vollendung (= die
sittliche Vollkommenheit) nicht erreicht, aber als Telos ins Auge
gefasst und fiir das ganze Leben des Gl&ubigen wegweisend. Das Ziel
bestimmt den Weg..., "bis wir alle hingelangen zur Einheit des
Glaubens und zur Erkenntnis des Sohnes Gottes, zur vollen Mannes-
reife, zum Vollmass des Wuchses der Fiille Christi..." Eph. 4,13.

Mit Preisker kdnnen wir festhalten: '"Paulus und der Hebrierbrief unter-
scheiden 'Vollkommenheit' und 'Vollendung'. Die Vollendung ist der hdhere Zu-
stand. Vollkommen ist, wer den Geist Gottes hat, wer wiedergeboren ist; vollen-
det sein ist erst ein Geschenk der Ewigkeit. Paulus ist sich bewusst, noch nicht
den Vollendungszustand erreicht zu haben (Phil 3,12), aber er nennt sich
téAeloc (3,15), d.h. er geht aufs Ziel zu, ist aber nocht nicht bei ihm an-
gelangt. So grenzt er sich entschieden ab gegen pharisdische Selbstgerechtigkeit
wie gegen den hellenistischen Vergottungs— und Vollkommenheitsrausch der Enthu-
siasten. Die christliche Endhoffnung kommt zu ihrem Recht, und doch bleibt Gott
in seiner Einzigkeit bejaht... Darum kann Paulus Kol. 1,28 dem Begriff tTéA€Log
den Zusatz €&v XpLOTH geben. Diese paulinische Formel £v XOLOT{ bezeichnet
den Erdenzustand des Christen in seiner eigenartigen Stellung, dass er zwar
Kind Gottes, Biirger des Reiches Gottes ist und dennoch der Erde mit ihren Gren-

zen und Endlichkeiten angehdrt; der Vollendungszustand ist das Sein oDv XpLot®."
613)

Der Weg von der geschenkten Vollkommenheit zur Vollendung ist kein
"Spaziergang", sondern ein Glaubenskampf. Auf dem Hintergrund der
Imperative von R8m 6 versteht sich der Ernst der Mahnung ‘'der be-
kannten 'Waffenriistungsperikope' Eph. 6,11ff... Der Kampf geht 'nicht wider
Fleisch und Blut, sondern wider die Gewalten, wider die Finsternis, wider die
Geisterwesen der Bosheit in den himmlischen Regionen' (Eph. 6,12)."614) Nur

in engster Verbindung mit Jesus und im Festhalten am Sieg Jesu, kann
der Reifeprozess Fortschritte machen, im Bewusstsein, dass uns das
posse non peccare - noch nicht aber das non posse peccare - geschenkt
ist.

613) H. Preisker, Das Ethos des Urchristentums, S. 130/131
614) H. Ridderbos, Paulus, S. 187; vgl. ferner ders., aaO, S. 189/190
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2.3 DAS GESETZ IST ZU OHNMKCHTIG, UM UNS VON DER HERRSCHAFT

UND SKLAVEREI DER SUNDE 2zU BEFREIEN R8m 7,1-27615)

Mit RE&m 7 kommen wir zu einem ausschlaggebenden Punkt unserer Unter-
suchung. Man kann sagen, dass der Widerstand gegen eine Heiligungs-
und Vollkommenheitslehre, wie wir sie in den vorangehenden Aus-
fihrungen entwickelt haben, sich hauptsdchlich auf eine ganz be-
stimmte Auffassung von R8m 7 stiitzt, der wir nun im folgenden nach-
gehen wollen.

Methodischer Hinweis

Aus der Perspektive der Gesamt-Thematik unserer Arbeit sind es vor
allem drei Dinge, denen wir im Zusammenhang mit R8m 7 besondere
Beachtung schenken wollen:

1. Die historische Kontroverse
2. Welches sind die eigentlichen Fragen?
3. Die Bedeutung von Kp. 7 im Gedankenaufbau des R8merbriefes?

615) Wichtige Literatur: Vgl. verarbeitete Literatur in der Einleitung und 1.
Hauptteil; ferner obgenannte NT-Theologien und Paulus-Monographien sowie
ROmer-Kommentare; speziell zu RSm 7: P. Althaus, Paulus und Luther dber
den Menschen, 1938; J.D.G. Dunn, Romans 7,14-25 in the Theology of Paul,
1975; E. Ellwein, Das Ratsel von Rdmer VII, KuD, 1955; J. HOrnemann, Das
Ende des Gesetzes, Ein Gang durch die Kapitel sieben und acht des Briefes
an die Romer, 19353; W. Joest, Paulus und das Luthersche Simul Iustus et
Peccator, B.St., 1960; W.G. Kimmel, ROmer 7 und die Bekehrung des Paulus,
1929; W.-W. Marquardt, Die Juden im ROmerbrief, 1971; E. Otto, Der alte
und der neue Mensch nach ROmer 7 und 8, o.J.; E. Schnepel, Der R3merbrief,
Kp. 7, Jesus Christus das Ende der Religion, 1964; O. Stockmayer, Gedanken
aus dem Brief des Apostels Paulus an die ROmer Kp. 6.7 u.8, 1896; ders.,
Gnade und Sinde, 1913.
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2.3.1 DIE HISTORISCHE KONTROVERSE 616)

Schon zur Zeit der Kirchenvdter wurde RS8m 7 ganz verschieden
gedeutet. Neben Methodius, der die Ausfihrungen des Apostels
auf Adam und auf den Siindenfall deutete, stehen sich vor allem
zwel Auffassungen gegeniiber:

a) in R8m 7 ist vom unwiedergeborenen Menschen die Rede, der
allerdings dem Gesetz Gottes zustimmt und das Gute tun will,
aber wegen seiner Ohnmacht den siindigen Leidenschaften ge-
genilber, an sich selbst verzweifeln muss. - Diese Deutung
wurde im Anschluss an Irendus von den griechischen Vidtern
(mit Ausnahme von Methodius), vertreten, von wo sie sich auch
bei den frilhen lateinischen Lehrern (zB Pelagius, Julian von
Eclanum) durchgesetzt hat. Es ist bezeichnend, dass Augustin
vor seiner schweren Auseinandersetzung mit der pelagianischen
Lehre auch ein Vertreter dieser Deutung war, sich dann aber
der ambrosianischen Auslegung anschloss:

b) RE&m 7 ist ein klagendes Eingestdndnis des Apostels Paulus,
der hier im Namen aller Wiedergeborenen spricht und - nach
Augustin - an der Wirklichkeit der Erbsinde auch im Christen-
stand (gegen Pelagius) festhdlt. Der Gldubige seufzt unter
seiner verderbten Natur.

Augustins neues Verstdndnis hat in der Folge die Exegese von RSm
7 der ganzen westlichen Kirche bis tief ins Mittelalter hinein
geprdgt. Erst im Humanismus wurde die voraugustinische Deutung
neu wieder entdeckt: R®m 7 bezeichnet nicht den Christenstand,
sondern den Menschen vor Christus und ohne Christus.

Mit grossem Nachdruck kehrte die Reformation - allen voran Luther -
wieder zu Augustinus zurick (neben Luther auch Melanchthon, Calvin
und Beza). Das reformatorische simul justus et peccator wurde aus
der fir den Gl&dubigen postulierten Gleichzeitigkeit von R8m 7 und

8 abgeleitet und vielfach untermauert.

Erst zur Zeit des aufbrechenden Pietismus, begann man sich ernst-
haft zu fragen, ob Paulus von den Reformatoren inbezug auf R&m 7
falsch verstanden worden sei. Spener und Francke l8sten sich von
der herkSmmlichen Deutung und kehrten zur voraugustinischen Auf-
fassung (R8m 7 fir den unwiedergeborenen Menschen) zuriick. - Diese
Sicht ist viel spdter von der Tubinger Schule (Baur) iibernommen
worden und wurde zur geldufigen Exegese der neuern Theologie (von
Bultmann bis zur Gemeinschaftsbewegung) .

616) vgl. W.G. Kimmel, R3m 7, S. 88ff; ferner P. Althaus, Paulus und Luther dber
den Menschen, 1938; J.D.G. Dunn, Rom 7,14-25 in the Theology of Paul, Th Z 5
(1975): 257ff; E. Ellwein, Das Ritsel von R3mer VII, KuD 4(1955): 247ff;

E. Gaugler, Romerbrief, S. 233-239; O. Michel, Rémer, S. 181ff; E. Otto,

Der alte und der neue Mensch nach Rém 7 und 8, S. 1ff; W. Joest, Paulus und
das Luthersche Simul Iustus et Peccator, S. 269ff; vgl. ferner die in der
Einleitung bearbeitete Literatur von R. Hermann, Luthers These Gerecht und
sinder zugleich, 1930; Th. Jellinghaus, Das vdllige, gegenwartige Heil durch
Christus, 1880 und H.F. Kohlbridgge, Rémer 7 (1839).
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Ausgenommen bleiben die Vertreter der konfessionellen Theologie
(zB die Erlanger Schule mit Hofmann und Zahn u.a.) sowie auf
reformierter Seite Kohlbriigge und lange nach ihm Karl Barth.617)
Ferner widren neuerdings eine ganze Anzahl von Exegeten zu
nennen, die quer durch die verschiedensten theologischen Rich-
tungen, Bekenntnisse und Schulen vom Wunsche beseelt sind,

den Zugang zum reformatorischen simul justus et peccator neu
wieder zu ebnen (zB Asmussen, Nygren, Murray, Cranfield, Dunn
u.a.m.).

P. Althaus schreibt am Schluss seines Rickblickes: "Fiir die histo-
rische Auslegung ist nun die Antwort auf die Frage, wer das Ich sei, das in
Rém. 7 redet, nicht zweifelhaft: Die Deutung Augustins und der Reformatoren
lisst sich exegetisch nicht halten. Paulus schildert in der Stilform der er-
sten Person die Lage des Menschen unter dem Gesetz, also des Menschen noch
ohne Christus, noch ohne den Geist. Rém. 7 und 8 gelten im Sinne des Paulus
nicht gleichzeitig, sondern nacheinander. Die Begriindung dafiir braucht hier
nicht umfassend, sondern nur in den Grundziigen gegeben zu werden. Ganz aus-
fiihrlich bietet sie W.G. Kiimmel in seinem Buche iiber 'Rémer 7 und die Bekeh-
rung des Paulus', 1929,"618)

Wie haben wir uns zu dieser Behauptung von P. Althaus zu stellen?
Um einer Antwort ndher zu kommen, sind wir herausgefordert, uns
der Frage nach der historischen Deutung des Ich in R8mer 7 zu
stellen:

Wen meint Paulus mit dem Ich in R8m 7?2619)

E. Ellweinf20) teilt die Ausleger von Rm 7 in drei Gruppen:
a) Die augustinisch-reformatorische Deutung

b) Auslegung der voraugustinischen Kirche und moderne Exegese
c) J.A. Bengel und die "processus"-Interpretation

617) P. Althaus, aaO, S. 21-23

618) ders., aaO, S. 27; ferner O. Michel, RSmer, S. 181/182

619) vgl. die grindliche Studie von W.G. Kimmel, RSmer 7 und die Bekehrung des
Paulus, S. 74ff; ferner Stauffer, Das Ich von R 7f, Th Wb II, S. 355ff u.a.

620) E. Ellwein, Das Ritsel von R3m VII, KuD 4 (1955): 247ff
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a) Die augustinisch-reformatorische Deutung621)

Das Ich bezeichnet den wiedergeborenen Christen. RSm 7 und 8 sind
gleichzeitig: Der Gldubige ist simul justus et peccator. W. Joest
622) macht darauf aufmerksam, dass diese reformatorische Deutung
als einzige M&glichkeit gesehen wurde, weil fir Luther die "impu-
tative Gerechtigkeit des Gerechtfertigten'" ein von der Schuldverhaftung
entlastendes iudicium forense ilber den Menschen bedeutet623) weil
es reformatorischer Theologie naheliegt, den Heilsindikativ ("Das
Sein in Christus") nicht dynamisch auf die Imperative hin zu sehen,
sondern rein "forensisch" zu deuten, kommt Luther zum Schluss,
dass im Urteil Gottes '"der Christ bereits der der Siinde Gestorbene und Ge-
heiligte" ist, der er aber "im Tatbestand seines Lebens noch nicht ist."624)

Aus diesem Grunde konnte Luther zu RSm 4,7 formulieren: peccator
in re, iustus in spe625). Paulus aber filhrt ganz klar iber den fo-
rensischen Tatbestand hinaus. Paulus geht vom Indikativ zum Impe-
rativ Uber, weil er weiss, "was im Wandel der Christen faktisch méglich
und wirklich ist: vom Haben des mveDua, vom Reich-sein an allen yap(ouata,
von der Gegenwart von Glauben, Erkenntnis, Eifer, Liebe. Sie sind nicht 'bloss'
forensisch, sondern forensisch-effektiv gemeint..." 626) Allzu rasch hat
man von den Beschreibungen des Kampfes zwischen Fleisch und Geist
(RSm 8/Gal 5) auf R8m 7 zurickgegriffen, bzw. in RSm 7 die Exegese
zu R8m 8/Gal 5 geholt.

Paulus sagt unzweideutig in R&m 8/Gal 5, dass '"die Siinde, vorsichtig
gesagt, als versuchliche Mdglichkeit gegenwirtig" bleibt627); aber nirgends
finden wir bei Paulus eine '"Dialektik von Sein in der Siinde und Sein in
Christus, von Siindersein und Christsein'". 628)

Wie bereits in der Einleitung vermerkt, hat das reformatorische
simul justus et peccator durch H.F. Kohlbriigge629) eine Renaissance
erlebt. Kohlbriigge war ein Mann, dessen Leben und Wirken auf alle,
die ihn "entdeckt haben", einen tiefen Eindruck macht. Auch wenn
Kohlbriigge in seiner Radikalitdt, in seinem unerbittlichen Selbst-
gericht und in seiner grossen Liebe zum reformatorischen Glaubens-
gut, aber vor allem in seinem unumst®sslichen Glauben an die g&tt-
liche Eingebung der ganzen Schrift, als einsamer und verkannter
Rufer zwischen lutherischem und calvinistischem Bekenntnis stand,
so muss doch - wie bereits in der Einleitung vermerkt - gesagt wer-
den, dass gerade bei ihm die von W. Joest erwdhnte Dialektik
(Christsein und Siindersein) so schroff zum Ausdruck kommt, wie sie

621) vgl. M. Luther, R3merbriefvorlesung (1515/16), hg. v. E. Ellwein, 1927,
S. 253 (ab 7,7) - 276; ferner J. Calvin, Romerbrief, 1960, S. 143-151.

622) W. Joest, KuD 4(1955): 269ff, Paulus und das Luthersche Simul Justus et
Peccator

623) ders., aaO, S. 271

624) so ders. iber Luther und die reformatorische Haltung, aaO, S. 271/275/289

625) M. Luther, ROmervorlesung in den Scholien zu Rm 4,7, WA 56, 269, 25ff,
zit. bei W. Joest, aaO, S. 271.

626) W. Joest, aaO, S. 289/290

627) ders., aaO, S. 288

628) ders., aaO, S. 291

629) H.F. Kohlbrigge, Das siebte Kapitel des Romerbriefes (1839), Heft 28, B St,
1960; vgl. die Ausfihrungen Gber Kohlbrigge in der Einleitung unter Pkt.O.l.l.
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Paulus vergeblich gesucht wird.630) Zu nennen widren hier noch
"grossen Erlanger Exegeten".631)

Auch Karl Barth ist ein starker Vertreter des augustinisch-refor-
matorischen simul justus et peccator632).

Neuere Vertreter des reformatorischen simul justus et peccator
sind u.a. - wie bereits oben erwdhnt - A. Nygren, H. Asmussen,

C.E.

B. Cranfield, J. Murray und J.D.G. Dunn.633)

630)

631)

632)

633)

So sagt H.F. Kohlbrigge u.a. zu 7,14: "'Ja’, werdet ihr einwenden, 'mein
Lieber, wir verstehen dich doch recht; du meinst, so seiest du weiland ge-
wesen; aber jetzt bist du es doch nicht mehr, denn wie liesse sich das mit
deiner Weise reimen, wie du die Leute strafst?' - Fort mit allen solchen
Einwendungen! H6rt nur recht zu: Ich bin es. Denn es geht hier darum, ob
man das Gesetz beibehalten soll oder nicht, um dadurch fromm und selig zu
werden. Ich bekenne es euch frisch heraus, und ihr mégt euch daran priifen,
ob der Geist Gottes in euch wohnt - wer aber den Geist Christi nicht hat,
der ist nicht sein -: Ich und das Gesetz sind Gegensdtze wie Grab und
Paradies; denn ich bin fleischlich”, aaO, S. 51.

E. Ellwein, aaO, S. 252; gemeint sind hier vor allem Hofmann, der 7,7ff
streng biographisch deutet: In 7,7 spricht Paulus vom Erleben vor der Be-
kehrung; 7,14-25 ist fdr Paulus "gegenwdrtige Zustdndlichkeit"; ferner

Th. Zahn, der Hofmanns Ueberzeugung vdllig teilt und mit ihm in V.14 nicht
ol&auev, sondern ol6a pufv liest. Nach zahn ist Paulus in 7,14-25 bekehrt,
aber noch nicht wiedergeboren, vgl. Ellwein, aaO, S. 255.

vgl. K. Barth in Kurze Erklarung des Romerbriefes, 19563: "Der Mensch wird
sich selbst aus dieser Existenz unter dem Gesetz der Sinde und des Todes
nicht herausreissen. Man bemerke, wie die beiden Abschnitte in Vers 7-12
und Vers 13-23, aber auch der Riickblick auf das Ganze in Vers 24-25 von dem
Worte 'Ich' beherrscht sind. Es gibt keinen mit diesem Wort beginnenden
Satz, in welchem die Befreiung des Menschen darzustellen wdre. Auch und
gerade das christliche 'Ich' muss und wird sich, wie der merkwiirdige Vers
25 zeigt, indem er sich dort zu Jesus Christus als dem Befreier bekennt, zu
seiner eigenen Gefangenschaft, zu jener Zerrissenheit in aller Form beken-
nen. Gerade wer sich zu Christus bekennt, wird das wissen: Ich werde die
Siinde, ich werde die Verfdlschung des Gesetzes durch die Siinde, ich werde
die Existenz des wunderlichen Heiligen, der sein méchte wie Gott und der
daran bei lebendigem Leibe sterben muss, von mir aus nie hinter mir lassen.
Ich bin und lebe im Fleische und bin und bleibe in diesem Sein und Leben
(v. 11) dem Gesetz der Siinde und des Todes unterworfen", S. 87.

J.D.G. Dunn, Rom. 7,14-25 in the Theology of Paul, Th Z 5 (1975): 257ff vgl.
265: "Only when we have begun to appreciate how the Christian stands in
relation to the flesh and to death in Paul's thought, only then will we
begin to appreciate how deeply Rom. 7,14-25 is embedded in Paul's soterio-
logy and how clearly it reflects his understanding of Christian experience."
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b) Auslegung der voraugustinischen Kirche und moderne Exegese

Hierher geh8rt die '"griechische Theologie seit Irendus" mit der Fest-
stellung, dass R8m 7 '"nicht den Christenstand" beschreibt, '"sondern
die Erfahrung dessen, der durch das natiirliche und geoffenbarte Geésetz um
das Gute.weiss, aber zugleich auch den siindigen-Leidenschaften des Leibes un-
terworfen ist." 634) Das war vor dem Streit mit Pelagius auch noch
Augustins Ueberzeugung.635)

Was Ellwein mit "moderner Exegese'" bezeichnet, ist ein &dusserst brei-
tes Spektrum an theologischen Richtungen: von O. Stockmayer637),
einem Theologen aus der Heiligungs- und Gemeinschaftsbewegung bis
zu R. Bultmann6é38),

Ferner gehSren hierher die Theologen P. Althaus (vgl. oben und
aa0, S. 27-30); E. Brunner, RBmerbrief, (Die Ohnmacht des Geset-
zes, S. 53ff); E. Gaugler (vgl. hienach) und H. Ridderbos, Pau-
lus, § 20, S. 96ff u.a.

Wenn R8m 7,14ff weder biographisch noch als Zustand des Christen
gedeutet werden kann, muss der Nachweis erbracht werden, dass das
Ich eine Stilform ist, womit etwas Allgemeingiiltiges ausgedriickt

634) P. Althaus, aaO, S. 21

635) ders., aaO, S. 21

636) E. Ellwein, aaO, S. 255ff

637) O. Stockmayer an die Romer Kp. 6.7 u. 8, 1896; so sagt Stockmayer zB zu
Rdm 7,11ff: "In v. 11-24 beschreibt der Apostel nun einen Menschen in sei-
ner STellung dem Gesetz gegeniiber ohne die Gnade, ohne Jesum Christum, ge-
bunden an den Leib der Siinde. In dem Menschen ist die Siinde erst recht siin-
dig geworden dadurch, dass das Gesetz ihm entgegentrat, nicht weil das Ge-
setz bése wdre, aber das Gesetz macht die Siinde, die vorher, so lange der
Mensch noch 'ohne Gesetz' lebt (V. 9), nicht als Sinde erkannt worden ist,
erst recht siindig. Durch das GEsetz und seine Wirkungen wird in dem Men-
schen das Bewusstsein geweckt und geschdrft, dass er unaufléslich an die
Sinde gebunden ist. Wenn er den Forderungen des Gesetzes nachkommen will,
findet er ein anderes GEsetz in seinen Gliedern, das dem géttlichen Gesetz
widerstrebt. Das Fleisch giebt nicht nach; wahrlich ein furchtbarer Kampf
tobt da in dem Menschen. Es kommt zu dem Schrei in ihm: 'Ich elender Mensch,
wer wird mich retten aus dem Leibe dieses Todes!' (V.24) Der Tod muss ein-
treten, das ist der einzige Weg zur Rettung (V. 4). Der innere Mensch will
und kann doch nicht, er schreit: 'Das Wollen habe ich wohl, aber das Voll-
bringen fehlt mir' (V. 18). Das ist eine unertrdgliche Stellung. Je mehr
der Mensch das heilige GEsetz anerkennt, um somehr bdumt sich das Gesetz
der Siinde auf. Es muss erst der Tod des ersten Mannes eintreten, und dann
kann die andre Ehe zu stande kommen, darum konnte im Alten Bunde nichts an-
deres erreicht werden, als dass der Mensch verdammt wurde; weil sich das
Gesetz brach am Widerstand des Fleisches (Cap. 8,3), so nahm Gott es auf
Sich, die heilige Schranke, die ER um der siindigen Menschen willen zu ihrer
Rettung gesetzt hatte, selber hinwegzuthun. Das Gesetz war nur die Vorberei-
tung auf die Zeit, die Gottes Wort 'die Fiille der Zeiten' nennt und wo Gott,
der fordernde Gott, als der gebende und lebenschaffende in diese Welt her-
eintrat, um zu vollbringen, was der Mensch nicht vollbringen konnte"”, S.8/9.

638) R. Bultmann, Theologie NT, 19583, s. 201ff, S. 213, S. 245ff, S. 267
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wird.639) H8ren wir was E. Gaugler zu diesem Punkt sagt: "Eine klare
Entscheidung kann aber erst getroffen werden, wenn man die Partie ab 7,14 mit in
die Betrachtung einbezieht. Da Paulus von hier an in der Gegenwartsform spricht,
hat eine sehr ernst zu nehmende Gruppe von Exegeten aus diesem Abschnitt er-
schlossen, dass Paulus von seiner Haltung als Christ so rede. Augustin, der

friiher anders deutete, iibernimmt diese Auffassung von Ambrosius. Ihm folgt weit-
hin das Mittelalter und besonders krdftig Luther. Bei ihm tritt eine ganz bestimm-
te Ueberlegung zutage. Er meint: Die Aussagen seien nicht als solche des unbekehr-
ten, fleischlichen Menschen verstdndlich, da dieser ja das BSse gerne tue und das
Gesetz hasse. Der 'fleischliche Mensch' habe gar keinen 'inwendigen Menschen',

der dem Gesetz zustimmen kdnnte. Das 'Ich' dieser Verse meinte er schon deshalb
nicht auf den gesetzlichen Menschen deuten zu kdnnen, weil er diesem den Wunsch
nach vélliger Reinheit nicht zutrauen zu diirfen glaubte (Braun). Verhdngnisvoll
ist an dieser Deutung, dass sie sich ebenfalls gendtigt sieht, einzelne Ausdriicke
abzuschwichen. So ist es schon Augustinus unméglich, das 'verkauft unter die Siin-
de' (7,14), 'gefangen unter dem GEsetz der Siinde in meinen Gliedern' (7,23) streng
wortlich zu nehmen, und das Verfehlen der guten Tat schwichen der Kirchenvater
und der Reformator in die blosse 'Begierlichkeit' ab, die allerdings Augustin
sexuell, Luther dagegen durch den Ichwillen erkldrt. Damit ist aber eben deutlich,
dass diese so leidenschaftlich vertretene Erklirung dem viel schirfer formulieren-
den Texte nicht gerecht wird. Sie wird zwar bis auf diesen Tag in abgewandelter
Form vertreten. Sie ist aber schon deshalb nicht zu halten, weil Paulus hier ganz
eindeutig ein 'Ich' schildert, das 'unter dem Gesetz' steht (7,16.22), wihrend
6,14 und 7,1-6 ebenso eindeutig gezeigt ward, dass dies fiir die Gemeinde 'in
Christus' nicht mehr gilt. Noch unmbglicher wird diese 'Ldsung', wenn man nicht
einseitig auf Kapitel 7 blickt, sondern die gegensitzlichen Aussagen von Kapitel
8 hinzunimmt. 8,1 heisst es, dass es fiir die Christen keine Verdammnis mehr gebe,
was an sich schon die Situation unter dem Gesetz ausschliesst. 8,2 wird als Be-
griindung ausdriicklich festgestellt: 'Das Gesetz des Geistes des Lebens in Chri-
stus Jesus hat dich, das heisst den Christen, frei gemacht von dem Gesetz der
Siinde und des Todes'. 8,3 und 4 wird als weitere Begriindung von 8,1 klargelegt,
dass eben das, was nach Kapitel 7 dem durch das Fleisch gehemmten Gesetz unmSg-
lich war, in Christus ermglicht wurde. Kapitel 8, wie schon Kapitel 6, wider-
spricht also der augustinischen Deutung von Kapitel 7. Von dem neuen Stand 'in
Christus' gilt zwar nicht, dass er schlechthin siindlos mache, aber es gilt von
dem erneuerten Menschen auch nicht mehr das 'unter die Siinde verkauft', das t&d-
liche Muss, das den Menschen unter dem Gesetz kennzeichnet. Die ddmonische Ge-
waltherrschaft ist gebrochen. Der Mensch, der in Christus ist, gehdrt einem
andern. Die Deutung von Kapitel 7 auf ihn ist nicht durchfiihrbar." 640)

Gaugler zeigt aber nicht nur, was RSm 7 nicht sein kann, sondern
fihrt auch ilber die biographische Auffassung - wie sie '"der Pietis-
mus im Anschluss an Tertullian, Origenes und den friihern Augustin" 641) ver-

639) Bl-Debr, § 281, zu R3m 7,7ff: "Die Setzung der 1. + 2. Pers. sing. als Ver-
tretung fir eine beliebige Person, um etwas Allgemeingiiltiges in lebhafter
Weise am Beispiel eines Einzelnen, gleichsam gegenwdrtig gedachten, vorzu-
fiihren..."”; H. Ridderbos, aaO, S. 98ff; O. Michel, RSmer, S. 170/171; vgl.
ferner W.G. Kimmel, der in dberzeugender Weise die Stilform des "Ich" in
ROm 7,7ff nachweisen kann. Diesem Nachweis entsprechen auch die Schluss-
folgerungen; Rdm 7, S. 121-126.

640) E. Gaugler, Romer, S. 236/237

641) ders., aaO, S. 238
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treten hat - hinaus, indem er nachweist, dass die '"pharisdische Ver-
gangenheit des Apostels" 642) im paulinischen Selbstzeugnis (Gal 1,13.
14; Phil 3,4-6) von einer ganz andern Haltung spricht, "durchaus
nicht so, dass das Bild eines gebrochenen Menschen vor uns ersteht".643) Be-
achtenswert sind endlich Gauglers Schlussfolgerungen beziiglich der
Interpretation des Ich: '"Unsere Untersuchung hat ergeben, dass der Christ
Paulus als Christ nicht so von sich reden kann, sie hat aber ebenso klar auf-
gedeckt, dass der Apostel von sich als Pharisder nicht so reden wiirde. Die bio-
graphische Deutung ist also grundsdtzlich zu iliberwinden. Es ist fiir das Ver-
stdndnis des ganzen Abschnittes entscheidend, zu erkennen, dass der Apostel sach-
lich redet. Er spricht grundsitzlich von der Bedeutung des Gesetzes und er er-
kldrt aus seiner christlichen Haltung heraus, was geschieht, wenn es der Mensch
mit dem Gesetz versucht. Er redet nicht historisch, sondern prinzipiell. Es han-
delt sich in dem Abschnitt um ein 'Zwischenspiel'; Paulus erzdhlt nicht ausfiihr-
lich, sondern er erledigt eine sich aufdridngende Frage grundsidtzlich. Das be-
deutet aber: Das 'Ich' des ganzen Abschnittes ist nicht biographisch, sondern
grundsitzlich gemeint." 694)

Diese Aussagen decken sich ganz mit den Untersuchungen von P.
Althaus645), W. Kimmel646) und H. Ridderbos647).

c) J.A. Bengel und die "processus"-Interpretation6<8)

Bengel nimmt in der Deutung von R&m 7 eine besondere Stellung ein:
Er schliesst sich den voraugustinischen Interpreten an, indem er
die Auffassung vertritt, dass Paulus mit Hilfe des Gebrauchs der 1.
Person eine allgemeine Wahrheit ausspricht.649)

In V. 14 sieht Bengel ein doppeltes Anliegen des Apostels: Einer-
seits setzt Paulus sich mit der Frage der Beurteilung des Gesetzes
auseinander (vgl. V. 7 und V. 13), anderseits beschreibt er den
"Prozess eines Menschen, der vom Zustand unter dem Gesetz unter den Zustand der
Gnade zu gelangen gedenkt, und darnach seufzet und mit allen Kriften strebt".650)

Mit dem Prozess meint Bengel, dass es keinen sprunghaften Wechsel
von einem zum andern gebe. Dieser hat verschiedene Stufen.651) von
7,14-21 iberwiegt die Herrschaft des BSsen. In V. 21 "verindert sich
die Waage: das Bdse ist zwar vorhanden, aber als der schwidchere Theil, und der
Wille ist michtiger geworden fiir's Gute" 652). Mit V. 25b befindet sich der
Mensch '"im Gleichgewicht zwischen Knechtschaft und Freiheit". RSm 8,1 kann
mit einem 4pa einsetzen, weil "schon am Schluss des vorigen Kapitels der
Boden der Freiheit betreten" wurde. 'Nach einer wichtigen Abschweifung", ist
Paulus wieder da, "wo er 7,6 gestanden war".654)

642) E. Gaugler, aaO, S. 238

643) ders., aaO, S. 238

644) ders., aaO, S. 240

645) P. Althaus, aaO, vor allem S. 27-30

646) W. Kimmel, aaO, vor allem die grindliche Studie in Kp. VI: Das Subjekt des
7. Kapitels des Romerbriefes, S. 74ff.

647) H. Ridderbos, Paulus, S. 98/99

648) E. Ellwein, aaO, S. 260ff

649) J.A. Bengel, Gnomon, Fussn. 1 zu 7,14, S. 59

650) ders., aaO, S. 59

651) ders., aaO, S. 59; vgl. E. Ellwein, aaO, S. 260

652) ders., aaO, S. 61

653) ders., aaO, S. 61

654) ders., aaO, S. 62
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E. Ellwein beurteilt die bengelsche processus - Deutung

mit folgenden Worten: "Gewiss eine eindrucksvolle und geistvolle Interpreta-
tion, die einen neuen Typus der Auslegung darstellt. Aber auch hier ldsst sich
die kritische Frage nicht unterdriicken, ob der grosse Ausleger der Heiligen
Schrift nicht etwas in den Text eintrdgt, was zunichst nicht darinnen steht. Man
wird ihm wohl darin recht geben miissen, wenn er von einer Steigerung im Text
spricht. Aber dies ist eben die Frage, ob diese Steigerung dem heraufziehenden
Tage gleicht bis hin zum vollen Licht von Rm. 8 oder ob sie nicht vielleicht
gerade in umgekehrter Richtung verlduft. Bedeutet z.B. die Zustimmung des inneren
Menschen zum Gesetz fiir Bengel das Anzeichen dafiir, dass das Ich anhebt in den
Schein des Lichts zu treten, nicht gerade umgekehrt dies, dass die Situation

des Menschen vor Gott in einer ausweglosen Verlorenheit endet, weil der Mensch
nun wirklich keine, aber auch keine Entschuldigung vor Gott mehr hat, um dessen
Willen er weiss, zu dem er sich bekennt, um dann doch kraftlos und ohnmichtig

zu bleiben, ihn zu erfiillen? Ist die Gleichgewichtslage von V. 25b, von der Bengel
redet, nicht das Siegel darauf, dass der Mensch in seiner Ohnmacht und Hilflo-
sigkeit, in seiner Unfihigkeit, den Gott geschuldeten Gehorsam zu leisten, vor
Gottes Gericht nicht bestehen kann?" 655)

2.3.2 WELCHES SIND DIE EIGENTLICHEN FRAGEN?

Es sind schon viele und gewichtige Fragen an R6m 7 gestellt worden,
von deren Beantwortung sowohl fiir das Heiligungs- wie auch fir das
Vollkommenheitsverstidndnis der Gemeinde Jesu ganz Entscheidendes
abhdngt:

- Entfaltet Paulus in 7,7-25 eine von Kp. 6 herkommende und nach
Kp. 8 weiterfilhrende (chronologisch-=) nahtlose Entwicklung beim
Gldubigen? Oder ist der genannte Abschnitt als Klammerbemerkung
aufzufassen?

- K&nnte Kp. 7 als echte Alternative zu Kp. 6 und 8 gesehen werden,
dh im Sinne von einer etwas niedrigeren Heiligungsstufe neben dem
"geistlichen H8henflug" von Kp. 6 und 8, wobei letzterer nur fir
geistlich besonders reife Christen vorbehalten bleiben wiirde?

- Ist eine Gleichzeitigkeit von Kp. 7 und 8 im Erleben des Gl&ubi-
gen denkbar oder ausgeschlossen? K8nnte es auch sein, dass (je
nach Situation) der Glidubige einmal in Rm 8, dann wieder in
R8m 7 "zuhause" ist?

- Werten die Aussagen in Kp. 7 die Feststellungen von Kp. 6 und 8
auf oder ab?

- Von wem spricht Paulus in 7,7-25; 'von sich persénlich oder allgemein
vom Menschen...?" "Wenn er persdnlich spricht", meint er seine frilhere
"Zeit im Judentum" oder redet er 'von einem gegenwirtigen Kampf' (vgl.
oben) 2656)

Dass diese und noch weitere gewichtige Fragen657) nicht mit ein paar
sch&nen Worten abgetan und erledigt werden kdnnen, steht ausser
Diskussion. Aber mit einer Frage wird jeder, der sich aufrichtig

655) E. Ellwein, aaO, S. 262

656) E. Gaugler, Romer, S. 199

657) vgl. E. Schnepel, Rémer 7, S. 76; ferner J.D.G. Dunn, Rom. 7,14-25 in the
Theology of Paul, 5 (1975): 257; P. Althaus, aaO, S. 21; E. Brunner, Rdmer-
brief, S. 53/54; A. Nygren, Rdmerbrief, S. 208.
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um das wahrheitsgemdsse Verstehen von R3m 7 bemiiht, beim Durchar-
beiten der vielen Kommentare, Aufsdtze, Theologien usw. immer
wieder konfrontiert: Ist R6m 7 nicht ein von vielen missverstan-
denes Kapitel?658)

U.E. liegt eines der wichtigsten Momente in der Deutung von R&m 7
nicht in der t&glichen Erfahrung der Gl&ubigen659), nicht im Er-
wdgen, bzw. Verwerfen von theologiegeschichtlichen STandpunkten
660), sondern in der Frage nach dem Kontext und der paulinischen
Zielsetzung von R&m 7. Wir miissen uns erstens einmal fragen: Wovon
spricht der Apostel in RSm 7 iberhaupt? - Welches ist sein Haupt-
anliegen? Will er nach den &dusserst prdzisen Aussagen iber ein
ausschliessliches Entweder-Oder in R8m 6,12ff in Kp. 7 auf der
Basis mitfiilhlenden Verstehens und im Wissen um die Undurchfiihrbar-
keit seiner Dogmatik den betroffenen R8mern sagen, dass er -
Paulus - weiss, dass die Realitdt eines christlichen Lebensé661)
nicht dem aufgezeichneten hohen STandard von Kp. 6 und 8 entspre-
chen kann, dh dass der Christ auch bei der gr8ssten Anstrengung

um Heiligung und Wachstum in den Kinderschuhen stecken bleibt,

da er ja immer noch "unter die Siinde verkauft ist" (7,14b) und -
ob er will oder nicht - das tun muss, was er hasst (VV. 15.18.19),
weil er ja ausfilhrendes Organ der "in mir wohnenden Siinde" (VV.
17.20) ist? Paulus sagt, dass der Wille Gottes ein Echo findet im

"inwendigen Menschen" (V. 22), hier mit voOg ausgedriickt662)

658)

659)
660)

661)

662)

vgl. 0.S. v. Bibra, Gottes Wille: eure Heiligung, BuG 1(1978); 14/15; ders.,
die Bevollmidchtigten des Auferstandenen, Fussn. 109), S. 123-126; ferner

W. de Boor, ROmer, S. 174-176.

vgl. O. Michel, ROomer, S. 182

P. Althaus hat allerdings nicht ganz unrecht, wenn er sagt, dass inbezug auf
die Deutung von R6m 7 der"Schein der objektiven exegetischen Arbeit trigt.
In Wahrheit entscheiden theologische Vbrurteile", Paulus und Luther, S. 23.
vgl. vor allem die Ausfihrungen dber P. Wernle, Der Christ und die Sinde

bei Paulus, 1897 und H. Windisch, Taufe und Sinde im &dltesten Christentum
bis auf Origenes in der Einleitung.

zu voOg vgl. die nennenswerte Zusammenfassung des anthropologischen Aspekts
mit Hinweis auf die Situation in R3m 7 bei H. Ridderbos: "Paulus kennt eine
ganze Reihe von Begriffen, die den 'inwendigen Menschen' kennzeichnen: Ver-
stand (voOg), Herz (mapdla), wille ( 9éAnua), Seele (Yuyn), Geist
(nvebua) , Gewissen (Ouvvel&4NOLC) .Die wichtigsten von ihnen sind nous
('Verstand') und Herz, die eng miteinander zusammenhdngen. Nous wird meist
mit 'Verstand' wiedergegeben. Oft genug reicht diese Bedeutung jedoch nicht
aus. So ist nous auch die Erkenntnis Gottes und seines Willens (R6ém 1,20;
12,2), die Fdhigkeit des Menschen, die von aussen zu ihm kommende Offenba-
rung Gottes in sich aufzunehmen, aber auch die Verantwortlichkeit gegeniiber
dieser Offenbarung. Der nous ist also nicht nur ein theoretisches Vermdgen,
sondern auch der Ausgangspunkt, das bestimmende 'Zentrum' des Handelns. Die-
sen Sinn belegen R6m 14,5 und Rém 7,23: 'Jeder soll in seinem eigenen 'nous’
(Urteil, Selbstbestimmung) vollig lberzeugt sein'; 'ich sehe aber ein anderes
Gesetz in meinen Gliedern, das dem Gesetz meines nous widerstreitet'. Hier
geht es also um ein GEsetz (in allgemeinerem Sinne als gebietende Macht, 2Zwang
zu verstehen), dem der nous als Ausgangspunkt des sittlichen Handelns unter-
worfen ist. Er vertritt hier das, was der Mensch nach seiner tiefsten Selbst-
bestimmung lber das Gute weiss und auch will (vgl. den Zusammenhang),"
Paulus, S. 90.
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(W . 23.25)? Aber bleibt nicht trotz dieser innern Zustimmung dem
Gesetz und Willen Gottes gegenilber der Gldubige geldhmt durch ein
dem volg widerstreitendes Gesetz "das dem Gesetz meiner Vernunft
widerstreitet und mich gefangennimmt im Gesetz der Siinde, welches
in meinen Gliedern ist. Ich ungliicklicher Mensch! Wer wird mich
aus diesem Todesleib erretten?" (VV. 23.24)

Ist die Situation von R8m 7 somit nicht ganz eindeutig? Bleibt der
gerechtfertigte (R8m 3-5) und geheiligte (RSm 6) Mensch nicht so-
lange er lebt in diesem Dilemma zwischen Wollen und Nicht-Tun-
K8nnen, zwischen Sein und Nicht-Sein, zwischen Theorie und Praxis,
zwischen Theologie und Wirklichkeit stecken?

Ist das wirklich der Inhalt dessen, was Paulus mit R6m 7,14ff sa-
gen will? Wir glauben es nicht. Der Kontext (Kp. 6 und 8) wiirde
eine solche Deutung kaum rechtfertigen. Es ist ganz undenkbar, dass
Paulus sich dermassen widersprechen k8nnte, wie folgender Ver-
gleich zeigt:

Kp. 7 Kp. 6 und 8 (R6m 12/Gal 5)
"Ich bin fleischlich unter die Siinde "Ihr seid nicht fleischlich" (8,9a),
verkauft'"(14b) sondern der Siinde abgestorben (6,1-6)

und von jeglichem Rechtsanspruch der
Siinde befreit (6,7).

"Was ich hasse, das iibe ich aus" Der Gliubige ist befdhigt, den Willen

(15b.18.19) Gottes zu tun; die Siinde hat ihr Herr-
schaftsrecht verloren (6,12-22; 8,1-4.
10-13).

"Die Siinde wohnt in mir" (17.20). ’ Christus und der Heilige Geist wohnen

im Gldubigen (8,9.10.15.16).

Ich bin ein Gefangener des Gesetzes "Das Gesetz des Geistes hat mich frei
der Siinde (V. 23). gemacht vom Gesetz der Siinde und des
Todes" (8,2).

Mein "inwendiger Mensch" oder "Ver- Der voUg des Gliubigen wirdnicht mehr
stand" (voUg) hat zwar Freude am Ge- gehemmnt durch die bindende Macht des
setz Gottes (V. 22), aber vermag sich Siindenzwangs (Rém 12,1). Das Fleisch ist
nicht durchzusetzen gegen die Macht am Kreuz gerichtet (Gal 5,24) und steht
der Siinde, die sich in Leib und Glie- unter der Kontrolle des Geistes (8,12.
dern manifestiert (= Fleisch) (VV. 13). Nicht mehr Wandel nach dem Fleisch,
23-25). sondern Wandel nach dem Geist (8,4-9/
Gal 5).

Die von vielen Theologen geforderte Ehrlichkeit und Aufrichtigkeit
in der Beurteilung des christlichen Lebens nach seinen Erfahrungen
mag seine Berechtigung haben, aber kaum im Zusammenhang mit R&m 7,
wie obiger Vergleich deutlich macht.
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Die Fragestellung muss eine andere sein. Es ist auffallend, dass
die Reformatoren die Stellen iiber den Kampf zwischen Fleisch und
Geist (R®m 8/Gal 5) ohne weiteres auch mit R8m 7 parallel setzten,
ohne zu beachten, dass die einander gegeniilbergestellten Gr&ssen
nicht auf einen Nenner zu bringen sind: In RSm 8,1-13 sowie in

Gal 5,16-25 sind es die Begriffe odpE und nvebua, die sich gegen-
Uberstehen; hingegen suchen wir in R6m 7 vergeblich nach derselben
Gegenilberstellung. Schon von daher misste im Blick auf die richtige
Fragestellung eine erste wichtige Konsequenz gezogen werden: R8m 7
spricht nicht vom Kampf zwischen Fleisch und Geist! Der aufmerksame
Leser der Schrift findet im ganzen Abschnitt 7,7-25 den Begriff
"Geist" kein einziges Mal (nur "geistlich" inbezug aufs Gesetz,
l4a) , hingegen folgende Begriffe: "Ich" (in Verbform oder Pronomina
oder auch éyw) 45 mal; dagegen "Jesus Christus nur 1 mal; véuog

15 mal; é&vtoAnll 6 mal; &uoptia 14 mal; & &ow &vOpwnog 1 mal, volg

2 mal; ferner Hinweise auf die Sindenherrschaft iiber das "Ich" in
folgenden Versen: 14b ("ich bin fleischlich unter die Siinde ver-
kauft"); VV. 15.16.18.19. (ich muss tun,was ich hasse); VV. 17.20
("die in mir wohnende Siinde"); V. 21 ("das Bdse ist in mir vorhan-
den" und zwar als ungeheure l&hmende Macht dem Guten gegeniiber und
treibende Kraft, was die Siinde anbelangt); V. 23 (das "Gesetz der
Siinde" ist stdrker als das "Gesetz des voUg¢" und unterjocht mich
vo6llig); V. 24 (ich bin ein Gefangener "dieses Todesleibes" , dh
absolut unfdhig - trotz grdsster Anstrengungen - eine Aenderung
herbeizufiilhren); V. 25 (ich auf mich alleine gestellt bin ein
geistlich gespaltener Mensch).

Ausserdem ist dusserst beachtenswert, dass die Bezeichnung des Ich
mit "odpuiLvog" das Gegenteil von dem aussagt, was Paulus in R&m
8,5-9.12.13 als Feststellung iilber den Gl&ubigen ausspricht - aller-
dings wie wir sehen werden im Sinne eines Aufrufs zu bleibender und
klarer Grenzziehung und zum Glaubenskampf auf dem Boden des Sieges
(8,1.2.12.13.14-16.31-39).

In Kp. 7,7ff lesen wir vom Gesetz Gottes, von der Begierde, die ge-
weckt wird, von der Versklavung von Leib und Gliedern an die Macht
der Siinde und von der Unm&glichkeit, einen Weg aus dem Dilemma zu
finden trotz einer Zustimmung des (gefesselten) vo0Og dem véuog
Gottes gegeniilber.663)

Je 6fters man Kp. 7 im Gesamtzusammenhang des R&merbriefes (vgl.
Pkt. 2.3.3 hienach) liest, desto deutlicher tritt zu Tage, dass Pau-
lus im genannten Abschnitt eine Antwort gibt auf die Frage, ob das
in R6m 6 genannte Resultat der Heiligung m&glicherweise auf
einem andern Weg (ndmlich durchs Gesetz) zu erreichen wire.
Oder anders ausgedriickt: Ist denn das Gesetz Gottes als mdglicher
Heilsweg wirklich gdnzlich ausgeschlossen?

Diese Frage (RSm 7,7ff) muss Paulus beantworten, bevor er in 8,1 die
Fortsetzung von 7,6 wieder aufnimmt.

663) vgl. H. Ridderbos, Paulus, S. 95/96
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Das Gesetz Gottes als Alternative zu einem Leben im Geist?

Nein, unter keinen Umstdnden! Hat sich denn nicht das Gesetz zum
Verbiindeten der Siinde gemacht, so dass der Mensch unentrinnbar -
auf sich alleine gestellt (a0tdg¢ éyw, 7,25) - zum Sklaven des Ge-
setzes der Sinde und des Todes geworden ist: das pure Gegenteil
von Freiheit, Heiligung und Sieg ilber die Siinde.664) Das Gesetz
ist zu ohnmdchtig, um uns von der Herrschaft und Sklaverei der
Siinde zu befreien!

2.3.3 DIE BEDEUTUNG VON KP. 7 IM GESAMTZUSAMMENHANG DES ROMERBRIEFES

2.3.3.1 DAS VERHALTNIS DES CHRISTUSGL;UBIGEN ZUM GESETZ 7,1-6

V. 1: "Oder wisset ihr nicht, Briider, - ich rede zu sol-
chen, die das Gesetz kennen -, dass das Gesetz so-
lange Herr ist iliber den Menschen wie er lebt,

V. 2: denn die verheiratete Frau ist durchs Gesetz an den
lebenden Mann gebunden; wenn aber der Mann gestor-
ben ist, ist sie freigemacht vom Gesetz beziiglich
des Mannes.

V. 3: Folglich wird sie, wihrend der Mann noch lebt,
eine Ehebrecherin genannt, wenn sie eines andern
Mannes wird. Wenn aber der Mann gestorben ist, ist
sie befreit vom Gesetz, sodass sie keine Ehebre-
cherin ist, wenn sie eines andern Mannes wird.

V. 4: Ebenso, meine Briider, wurdet auch ihr dem Gesetz
gegeniiber getdtet durch den Leib des Christus, um
eines anderen zu werden (ndmlich) dem aus den Toten
Auferweckten, damit wir Gott Frucht bringen.

V. 5: Denn als wir im Fleische waren, wirkten die Leiden-
schaften der Siinden, die durchs Gesetz (geweckt wa-
ren), in unsern Gliedern, um dem Tod Frucht zu brin-
gen.

V. 6: Jetzt aber sind wir frei geworden vom Gesetz, indem
wir (dem) starben, worin wir festgehalten wurden,
so dass wir im neuen Zustand des Geistes dienen und
nicht im alten Zustand des Buchstabens."

Warum wohl bringt Paulus in Kp. 7 das Gesetz wieder zur Sprache,
nachdem er sich doch in Kp. 2,17ff schon ganz eingehend damit be-
fasst hat?

664) vgl. W.G. Kimmel, ROmer 7, S.12/13
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Der Aufbau des R8merbriefes macht klar, dass Paulus sich in zwei
Etappen mit dem Gesetz auseinandersetzt:

a) Erlangt der Mensch die &6uxaiLoobvn B8eod auf dem Weg der Geset-
zeswerke oder durch den Glauben (Kp. 2-4)?

b) Ist ein Leben in verwirklichter Heiligung - dh losgel8st vom
Herrschaftsbereich und Sklaventum der Sinde - gemdss Kp. 6 und
8 nicht auch iUber den Weg des Gesetzes zu erlangen (Kp. 7)?

In RSm 3 macht Paulus deutlich, dass es unmdglich ist durch '"des
Gesetzeswerke'" vor Gott "gerecht" zu werden (3,20). Nur der Glau-
bende wird '"ohne Verdienst gerecht aus seiner (Gottes) Gnade durch
die Erlésung, die durch Christus Jesus geschehen ist" (3,24). Der
Weg des Glaubens zur Gerechtigkeit schliesst den Weg durchs Gesetz
zur Gerechtigkeit g&dnzlich aus (Kp. 3,21-4,25). Genauso verhdlt es
sich inbezug auf die Heiligung. Das Gesetz ist nicht in der Lage,
den Menschen von der Herrschaft und Sklaverei der Siinde zu befrei-
en. In R8m 6,14 bringt Paulus die Gegeniiberstellung von Und véuov
und Und ¥xdpiLv, ohne niher anzufilhren, was er unter der Herrschaft
des Gesetzes versteht; aber soviel ist aus 6,14.15 bereits ersicht-
lich, dass die Existenz des Gldubigen in Lebensneuheit (6,4) und
in bewusstem Glaubensgehorsam aufgrund einer vollzogenen Lebens-
ibergabe an den Herrn (6,11-13) nur mdglich ist, weil der Gl&ubige
"unter der Gnade", dh im Herrschaftsbereich der Gnade steht. Ge=-
setz und Gnade schliessen sich hier gdnzlich aus. Eine ndhere Er-
kldrung zu diesen gewaltigen Aussagen bringt Paulus nun in R&m 7.
Aus dieser Perspektive ist der Uebergang von RSm 6 zu Kp. 7 zu ver-
stehen. O. Michel sagt: '"Der enge Anschluss des neuen Abschnittes an R&m 6
fdllt auf... Es geht also wieder, wie in R6m 6, um einen Herrschaftswechsel.
Auch einzelne Motive von Rém 6 klingen an: watapyvyetoOa. (6,6; 7,6);
wupLedeLlv (6,9.14; 7,1); wapndg bzw. wnapnowopelv (6,21.22; 7,4.5);
6o0Aog - SouvAebeiLv (6,20.22; 7,6). Der Uebergang der Anrede 'Ihr' (7,1.4)
in das 'Wir' (7,4ff) erinnert ebenfalls an den Wechsel von 'Wir' und 'Ihr'

in R6m 6,11." 665)

In 6,14 sagt Paulus: "Die Siinde wird euch nicht beherrschen, denn
ihr seid nicht (mehr) unter dem Gesetz, sondern unter der Gnade."
In 6,15ff weist der Apostel falsche Schlussfolgerungen, die einem
Missvggg}éndnis von 6,14 entspringen k8nnten, entschieden zu-
riick.

665) O. Michel, ROmer, S. 166; vgl. W. de Boor, Rémer, S. 158
666) vgl. P. Althaus, Rmer, NTD 6, S. 71
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v.l In 7,1ff gibt Paulus Antwort auf die gestellten Fragen. Kimmel
weist darauf hin, dass '"die Frage 7,1: wisset ihr nicht, dass das Gesetz
iiber den Menschen nur zu seinen Lebzeiten herrscht? in 6,22.23... offenbar
keinen Ankniipfungspunkt”" hat. - '"Denn bei der Gegeniiberstellung der ehema-
ligen Siindenknechtschaft und der neuen Gottesknechtschaft war vom Gesetz
nicht die Rede. Freilich war 6,14 das Aufhdren der Siindenknechtschaft mit dem
Aufhdren der Gesetzesherrschaft begriindet worden. Und insofern ist es richtig,
wenn die meisten Erklirer 7,1ff. als Erkldrung von 6,14b gefasst haben. 7,1-4
erliutert demnach unter Hinweis auf die zeitliche Bedingtheit des Gesetzes,
dass die Christen, weil mit Christus gestorben, nicht mehr unter dem Gesetz
sind, was 6,14b behauptet worden war. Ob dabei der unmittelbare Anschluss an
6,23 durch uupLeVeL (vgl. wOpLOC 6,23) oder durch &v XPLOTH vermittelt
ist, wird sich nicht feststellen lassen. Es ist also 7,1-4 Erklidrung des
Hauptgedankens von 6,14ff. bzw. speziell von 6,14b." 667)

v.2 Zuerst entfaltet Paulus eine kurze Eherechts-Allegorie (VV. 2.3),
deren Anwendung in den VV. 4-6 folgt.

Nach V. 2 ist die Frau mittels des Gesetzes an ihren Ehemann ge-
bunden, solange dieser lebt. Wenn er stirbt, ist die bindende Ge-
setzes-Verpflichtung ihm gegeniiber aufgehoben.

V.3 Wenn die Frau einen andern Mann heiratet (V. 3), wdhrend ihr Ehemann
noch lebt, ist sie eine Ehebrecherin. Hingegen ist sie nach dem Hin-

schied ihres Mannes frei, sich wieder zu verheiraten, da sie vom
bindenden Ehe-Kontrakt durch den Tod ihres Mannes befreit ist.

Soweit das Bild. Nun zur Anwendung. W.G. Scroggie weist darauf-
hin, dass die Auslegung dieses kurzen und einfachen Bildes zum
"Gegenstand betrdchtlicher Kontroversen" 668) gemacht wurde. Wer ist die
Frau? - Wer ist der Ehemann? - Was bedeutet der Tod des Ehemannes?
usw.

Karl Barth geht von V. 5 aus: "Der lebende und also dem Gesetz unterwor-
fene Mensch, von dem Paulus redet, ist der (nach V. 5) 'im Fleisch', also als
jener 'alte Mensch' (Kp. 6,6), lebende Mensch. Ihn betrifft, ihn bindet
zweifellos das Gesetz: das 'Gesetz der Siinde und des Todes' (Kp. 8,2)..." 669)

667) W.G. Kimmel, aaO, S. 7/8

668) W.G. Scroggie: "Yet the passage is the subject of considerable controversy",
Salvation and Behaviour, S. 41.

669) K. Barth, Kurze Erkldrung des R3merbriefes, S. 77
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Nur wenige verm&gen sich den weitern Ausfihrungen Barths zur
Enschlisselung der Ehe-Rechts-Allegorie anzuschliessen, weil nach
Barth derselbe Mensch einmal die Frau, dann wieder der Mann
ist.670)

U.E. will Paulus als Vergleichspunkt (tertium comparationis) die
Tatsache einer unentrinnbar verpflichtenden Bindung hervorheben,
einer Bindung, die nur durch den Tod aufgeldst werden kann. Ge-
nauso wie die Ehefrau - nach V. 3 - erst nach dem Tod ihres
Ehemannes frei ist, sich wieder zu verheiraten, ebenso konnte die
Frage unserer Bindung an die todbringende Herrschaft des Gesetzes
(weil wir nicht in der Lage waren, das Gesetz zu halten) und un-
sere Ohnmacht der Herrschaft der Siinde gegeniiber nur durch den
Tod Christi geldst werden. Deshalb f&hrt Paulus in V. 4 fort:
"Ebenso, meine Briider, wurdet auch ihr dem Gesetz gegeniiber ge-
tétet durch den Leib des Christus, um eines anderen zu werden
(ndmlich) dem aus den Toten Auferweckten, damit wir Gott Frucht
bringen."

670) K. Barth, aaO, S. 78/79; vgl. ebenso W.G. Scroggie, aaO, S. 41-43;
C.E.B. Cranfield sagt zu Barth's Ausfihrungen: "This seems extremely
complicated and forced”, Romans, S. 334; vgl. die aufschlussreiche
Zusammenstellung von Deutungsmdglichkeiten bei W.G. Kimmel, aaO,

S. 39ff.
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V.4 Durch die in R3m 6 ndher umschriebene Identifikation der Gl&ubi-
gen ("Br{ider") mit dem Tod Christi, schlussfolgert Paulus die
rechtliche Aufl&sung der Bindung an den alten Herrschaftsbereich.
Sie sind im Vollzug des Eins-Werdens mit Christus "dem Gesetz ge-
t8tet durch den Leib des Christus" (dh durch den Opfertod Jesu
am Kreuz), um dem "aus den Toten auferweckten" zu eigen zu werden.
Nur in dieser neuen Verbindung k&nnen wir fruchtbar sein flir Gott.671)

v.5 In V. 5 wird der alte Zustand mit "im Fleisch sein" ("8te vdp fiuev
¢v tfi capul") bezeichnet. Karl Barth hat darauf aufmerksam gemacht,
dass Paulus mit diesem "im Fleisch sein" an den alten Zustand (an
den alten Menschen) erinnert. - Im alten Zustand erwiesen sich die
nadfuata tdv &paptidv (die Sinden-Leidenschaften, vgl. mit
¢rnduvula vgl. Gal 5,24) wirksam und bestimmten das Tun der Glieder
(vgl. 6,19.21), mit dem Resultat, dem "Tod fruchtbar zu sein",

Nun zeigt Paulus iUber die Feststellung von 6,19.21 hinaus zus&tz-
lich, dass die siindigen Liste, Leidenschaften "durchs Gesetz" ge-
weckt wurden. Wie erschiitternd dieser Gedanke selbst fir den Apo-
stel ist, zeigt sich in 7,7-13; aber genauso real wie der Gl&ubige
v.6 mit Christus dem alten Wesen abgestorben ist (6,1-11), genauso real
ist der Christusnachfolger dem Gesetz, das ihn im alten Aeon fest-
gebunden hielt, abgestorben und von seinen Forderungen ("im alten
Zustand des Buchstabens") wie auch von seinem Todesurteil befreit
672), um in neuer Zustdndlichkeit = "im Zustand des Geistes" (= in
Neuheit des Lebens) zu wahrem Gottesdienst (6,16ff und 12,1.2)

671) Hier findet sich ein deutlicher Anklang an R3m 6,21.22. Die Parallele kdnnte
folgendermassen formuliert werden: In der alten Situation (7,3), waren wir
der alten Bindung unterworfen. Die Frucht (das Ergebnis) war Schande (6,21)
und Tod (6,23). Durch den Tod Jesu sind wir mitgekreuzigt worden (6,6), dh
mitgestorben (7,3.4). Dadurch wurden wir als Erldste und Befreite aus dem
Machtbereicht der Sindenherrschaft (6,7.22) in die Lage versetzt - da es
keine autonome Neutralitdtszone, sondern nur ein ganz deutliches Entweder-
oder gibt (6,12ff) - einem andern zu gehdren, ndmlich Jesus Christus eigen
zu werden, der uns durch seine Auferstehung neues Leben geschenkt hat (7,4;
vgl. 2 Kor 5,15; 1 Kor 6,17-20). Mit ihm dirfen wir aufs Engste verbunden
sein (vgl. die €év XPLOTH-Stellen). Und aus dieser Verbindung heraus er-
wdchst Frucht (6,22; 7,4b) fuir Gott.

672) O. Michel bemerkt dazu: "Das Gesetz schenkt nicht das Leben, sondern kenn-
zeichnet die Aussichtslosigkeit der menschlichen Situation vor Gott. Ist der
Mensch vom Gesetz freigeworden, so wandelt er in der neuen Weltzeit, in der
Gott das Leben schenkt (naLvéIng Lwfic Rém 6,4 = waLvéTng nveduatog
R6m 7,6)", Rdmer, S. 168; vgl. ferner H. Ridderbos: "Das Gesetz kann nicht
nur dem Menschen die Gerechtigkeit nicht schenken, die ihn vor Gott ange-
nehm macht, sondern es kann auch die Macht der Sinde nicht brechen und das
'Fleisch' nicht ilberwinden, so dass die Siinde nicht mehr in dem 'sterblichen
Leib' herrscht (Rém 6,12). Das ist der zweite grosse Gesichtspunkt, unter
dem im Rémerbrief gegen das Vertrauen in das Gesetz und das Leben unter dem
Gesetz argumentiert wird. Paulus kommt in ROm 6,15 darauf: die Gemeinde
braucht auch im Streit gegen die Macht der Siinde nicht unter der Herrschaft
des Gesetzes zu stehen, sondern darf unter der Herrschaft der Gnade leben.
Und auch in R6m 7,1ff stellt er zundchst positiv den Tod Christi als das Ende
der Gesetzesherrschaft dar, danach negativ - aber unter diesem neuen Gesichts-
punkt! - den Bankrott derer, die sich im Kampf gegen die Sinde auf das Gesetz
(und nicht den Geist, 7,6) stiitzen"”, Paulus, S. 109.



= 147 -

befreit zu sein.673) - Dieser "neue Zustand im Geist" ist identisch
mit "unter der Gnade sein" (6,14). Geist und Gnade stehen als Wahr-
zeichen des neuen Aeons der Gesetzmdssigkeit des alten Lebens ge-
geniiber wie es Paulus in R&m 8,2 festhdlt: '"Denn das Gesetz des
Geistes des Lebens hat mich befreit vom Gesetz der Siinde und des
Todes."

Wir fassen zusammen: Der mit Christus Gestorbene ist befreit vom
Gesetz, aber nicht gesetzlos, sondern mit Christus aufs engste ver-
bunden und "in Neuheit des Geistes" als Leibeigener seinem neuen
Herrn, ndmlich Jesus Christus, dienstbar geworden und dadurch
fruchtbar fir Gott.

Mit E. Schnepel leiten wir zum ndchsten Abschnitt iiber: '"Radikaler
konnte es nicht ausgesprochen werden, dass das Gesetz aus dem neuen Weg mit
Jesus ausgeschaltet ist, als es Paulus Rém 7,1-6 getan hat: Die Ehe mit dem
Gesetz ist beendet. An ihre Stelle ist die neue Ehe mit Jesus Christus getreten.
So radikal wird aus dem Leben mit Jesus sonst nur die Siinde ausgeschaltet. Darum
dringt sich die Frage auf: Ist denn das Gesetz Siinde?

Hierauf antwortet Paulus in der Zwischenbemerkung R6ém 7,7-23:

A. Das Gesetz ist heilig und gut, aber wir sterben daran! Rémer 7,7-12.

B. Das Gesetz ist geistlich und vom Geist gegeben, aber es hat keine Macht, uns
der Diktatur der "Siinde" zu entreissen! Romer 7,13-23." 674)

2.3.3.2 WESEN UND AUFGABE DES GESETZES 7,7-13

v. 7: "Was sollen wir nun sagen? Ist das Gesetz Sinde?
Ausgeschlossen! Aber die Sdinde hatte ich nicht er-
kannt ausser durch das Gesetz, denn ich hdtte nichts
von der Begierde gewusst, wenn nicht das GEsetz ge-
sagt hdtte: Du sollst nicht begehren!

V. 8: Die Sinde aber nahm Anlass (Gelegenheit) durch _das
Gebot, und bewirkte in mir jegliche Begierde,675)
denn ohne Gesetz ist die Sidnde tot.

V. 9: Ich aber lebte einst ohne Gesetz, als aber das Gebot
kam, lebte die Sdnde auf.

V. 10: Ich aber starb, und das Gebot, das zum Leben (gege-
ben war), dieses erwies sich mir zum Tode;

V. 11: denn die Sinde, nachdem sie Anlass genommen hat durch
das Gebot, betrog mich und tdtete mich durch dassel-
be.

673) C.E.B. Cranfield, Romans, S. 339

674) E. Schnepel, RSm 7, S. 40

675) zu emnitdvula vgl. die Ausfihrungen zu 6,12; W. Bauer, Wb5, dbersetzt mit
"Verlangen", "Lust nach Verbotenem", "Begierde", "sinnliches Verlangen",
"Befriedigung der Begierden des Leibes", usw., Sp. 580/581.
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V. 12: Nichtsdestoweniger ist das Gesetz heilig und das
Gebot heilig und gerecht und gut.

V. 13: Ist nun das Gute mir zum Tode geworden? Ausgeschlos-
sen! Sondern die Siinde, damit sie als Siinde erschei-
ne, hat durch das Gute den Tod bewirkt, damit die
Siinde im Uebermass siindig werde durch das Gebot."

Wiederum setzt Paulus einen neuen Abschnitt (7,7ff) mit der bekann-
ten Frage "t( oOv épobuev" (auch "t( oOV" vgl. 3,1.9; 4,1; 6,1.15)
ein. Genauso wie der Apostel die "M6glichkeit" eines schrankenlosen
Lebens unter der Gnade (6,14) mit ganzer Konsequenz in 6,15ff zu-
riickgewiesen hat, weist er im vorliegenden Abschnitt (7,7-13) die
Auffassung, das Gesetz selbst kdnnte gleichgesetzt werden mit Siinde,
ganz vehement zurick, indem er differenziert zwischen dem Wesen des
Gesetzes an sich und der Reaktion bei der Begegnung des Gesetzes
mit dem ungldubigen Menschen.676)

Wir wollen zuerst kurz zusammentragen, was Paulus iUber das Wesen
des Gesetzes an sich sagt:

V. 7b: Das Gesetz677) sagt: "Du sollst nicht begehren!" dh das
Gesetz ist Ausdruck des g&ttlichen Willens und der Grenz-
ziehung zwischen Gut und Bdse.

V. 10: Das Gesetz war - urspringlich - zum Leben gegeben (vgl.
2 Mose 18,5 und Gal 3,12: "Wer sie - nidmlich die Forderungen
des Gesetzes - getan hat, wird durch sie leben").

V. 12: "Das Gebot ist heilig, gerecht und gut."
14: "Das Gesetz ist geistlich (mveuvpatindg)".
16: "Das Gesetz ist gut (xaAdg)."

25: Das Gesetz ist "véwp 8eol = Gottes Gesetz"

Nun filhrt Paulus aus, was geschah, als das heilige Gesetz Gottes
mit dem siindigen Menschen konfrontiert wurde:

Durchs Gesetz kommt "Erkenntnis der Siinde" (vgl. 3,20b). Das Gesetz
zeigt mir, wer ich in Gottes Augen bin. Es lehrt mich die Siinde
erfahrungsmdssig erkennen.

676) In Vers 7 weist Paulus den Gedanken, dass Gesetz und Sinde identisch sein
kdénnten, ganz vehement zurdck. E. Gaugler fahrt fort:"Aber allerdings! Die
furchtbare Erkenntnis ist nicht zu verschleiern, dass die Siinde das Gesetz
beniitzt, um den Menschen erst recht unter ihre Macht zu zwingen. 'Ich‘hdtte
die Sinde nicht kennengelernt, wenn nicht durchs Gesetz'...", Romer, S. 198.

677) Die Begriffe vOuog und €éVTOAY| werden in unserem Abschnitt auswechselbar
verwendet.
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Das Gesetz brachte die Siinde zum Bewusstsein (V. 7b); die Siinde nahm
"Anlass (&popufv678) 6& AaBoboa) durch das Gebot und bewirkte in mir
jegliche Begierde (ndoav éniduulav)" (V. 8) und das Gesetz liess

die Siinde aufleben (V. 9).

Sehr interessant ist die Formulierung in VV. 8b und 9: "Ohne Gesetz
ist die Siinde tot. Ich aber lebte einst ohne Gesetz, als aber das
Gebot kam, lebte die Siinde auf" (vgl. RS6m 5,13: "denn bis zum Ge-
setz war Siinde in der Welt; Siinde aber wird nicht zugerechnet, wenn
kein Gesetz ist.").679)

Dasselbe Gebot, das eigentlich zum Leben gegeben war, wird fir die
ganze Menschheit und den Einzelnen zum Scharfrichter. Wie kommt
das? 5. Mose 27,26 und Gal 3,10 geben die Antwort: "Verflucht ist
jeder, der nicht in allem bleibt, was im Buch des Gesetzes geschrie-
ben steht, um es zu tun." In RSm 5,12 zeigt uns Paulus, dass seit
Adams Sindenfall die ganze Menschheit in die Todeslinie hineinge-
boren wird. Das Gesetz ist nicht in der Lage, aus den Konsequenzen
des Siindenfalles herauszuretten.680) Das Gesetz ist weder in der
Lage zur Gerechtigkeit vor Gott zu verhelfen (vgl. R6m 3), noch aus
der ethischen Ohnmacht herauszuhelfen (R3m 7); deshalb kann das Ge-
setz dem siindigen Menschen nur noch das Todesurteil unterzeichnen.

678) zu &@opuN in VV. 8 u. 11 vgl. F.F. Bruce: "That commandment provided
sin with a foothold in my life"; Paraphrase, S. 203; A. Kuen: "Une occasion
de se manifester”, paraphrase, S. 47; RSV "opportunity” W. Bauer: "Gele-
genheit ergreifen, eigtl. den Ausgangs- und Stiltzpunkt einer Expedition,
dann allg. der Inbegriff der Mittel zur Durchfiihrung eines Unternehmens"”,
Wbs, Sp. 253; Menge: "Angriffsgelegenheit”, Fussnote "Angriffsmdglichkeit...
einen Anlass (oder: Anstoss, Antrieb), ndmlich zur Betdtigung"”; vgl.
ferner E. Gaugler: "Die Siinde findet am Gesetz einen 'Ankniipfungs'- einen
'Angriffspunkt’'. Die Siinde erlauert in ihm eine willkommene Handhabe, um
den Menschen zur Begierde zu reizen. - Das Wort, das wir etwas schwerfdllig
mit ‘'Ankniipfungspunkt' libersetzen, heisst 'Ausgangspunkt, Anlass, Gelegen-
heit"”. Der Vorgang ist aktiv zu deuten. Die Siinde, als geistige Macht warf
sich mit Gier auf das Gebot und beniitzte es zur Ausibung ihrer Macht liber
die Menschen. Hinterlistig, wie die Schlange in der Geschichte vom Sinden-
fall (l.Mose 3,1-6), packt sie den Menschen bei dem, was ihm zum Segen ge-
geben, und dreht es ihm zum Fluche. Sie beniitzt das Gesetz als 'Sprungbrett’
(Barth), um den Menschen anfallen zu kénnen”, RSmer, S. 200; beachtenswert
ist, was H. Ridderbos zu dieser Stelle ausfihrt: "Nicht das Gesetz ist also
Sinde, sondern die Sinde bedient sich des Gesetzes als Ansatzpunkt, sie er-
hdlt durch das Gesetz ihre Chance. Denn das Gesetz verbietet die Siinde. Wenn
das Gesetz nun verbietet, tritt die Silinde in Aktion und weckt bei den Men-
schen das Verlangen nach dem Verbotenen. In diesem Sinne werden die Leiden-
schaften 'durch das Gesetz' erregt und ist die Sinde ohne das Gesetz 'tot’'.
Wenn das Gesetz mit seinen Verboten kommt, beginnt die Sinde zu 'leben’;
sie hdlt dem Menschen das Gebot als das Ende seiner Freiheit vor, verspricht
ihm in der Gesetzesibertretung das Leben und bringt ihn unter ihre Macht.
Sie verheisst ihm, was das Gesetz ihm zu nehmen scheint, und fihrt ihn so
in den Tod"”, Paulus, S. 110.

679) vgl. E. Gaugler, Rdmer, S. 201/202.

680) vgl. G.E. Ladd, NT-Theologie, S. 447
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Die Schuldfrage konnte durchs Gesetz nicht gel8st werden, RSm 3-5;
ebensowenig die Ohnmachtsfrage; im Gegenteil: Die Siinde, nachdem

sie im Gesetz '"Ausgangs- und Stiitzpunkt... zur Durchfiihrung eines Unterneh-
mens" 681) genommen, hat den Menschen "ginzlich getiduscht (betrogen)
und mich durch dasselbe (Gesetz) zum Tode verurteilt" (V. 11b). Hier
wird uns die ganze Ohnmacht des Gesetzes vor Augen gefiilhrt. Dem Ge-
setz fehlt jegliche rettende und verdndernde Kraft.

Wenn das Gebot "heilig, gerecht und gut" ist, wie kann es mir zum
Tode gereichen682) - vor allem, wenn ich aufs Aeusserste bemiiht
bin, seinen Anforderungen zu entsprechen (vgl. 7,14-25)? - Paulus
muss deutlich machen, dass das Gesetz den Menschen nicht verurteilt
wegen seiner Bemiihungen, sondern wegen seiner Siindhaftigkeit.

Erst RSm 8,3 gibt die Antwort auf das in unserm Text gezeichnete
Dilemma. Der Mensch ohne Christus steht unentrinnbar unter der Herr-
schaft der Siinde und des Fleisches und das Gesetz ist - obschon es
"heilig, gerecht und gut" - dermassen ohnmidchtig, dass es nicht in
der Lage ist, uns vom "Gesetz der Siinde und des Todes" (R&m 8,2)

zu befreien.

Wir fassen R6m 7,7-13 mit einer Aussage von O. Etzold zusammen:

681) vgl. W. Bauer, Wb>, Sp. 253

682) E. HOrnemann schreibt:"'Ist denn, das da gut ist, mir zum Tod geworden?' be-
ginnt der Apostel. Man kénnte immerhin auf einen solchen Gedanken kommen,
nachdem Paulus selbst gesagt, dass ihn die Siinde durch das Gebot getdtet
habe. Ist ihm denn auf diese Art das, was an sich selbst gut ist, also das
Gesetz, Tod und Verderben geworden? Nein, antwortet er, nicht das Gute,
sondern die Sinde ist mir zum Tod geworden, um darin, dass sie mittels des
Guten den Tod wirkte, recht offenbarlich als Sinde zu erscheinen, um lber
die Massen stindhaft zu werden - die Siinde mittels des Gebotes (v. V. 13)",
Das Ende des Gesetzes, S. 25; ferner H. Ridderbos: "Ausser in der Zukunft
bringt die Sinde auch schon in diesem Leben den Tod: 'Als das Gebot kam,
lebte die Siinde auf; ich aber starb, und das Gebot, das zum Leben filihren
sollte, das gerade gereichte mir zum Tode' (Rém 7,9f). Dieses 'Sterben' ist
der von der Siinde beherrschte Zustand der menschlichen Existenz, die deshalb
Sterben heisst, weil sie von dem wahren Leben fir Gott (Rém 6,11ff) abge-
schnitten ist, weil sie ein Leben fir den Tod ist (R6m 6,16). Das gleiche
nennt Paulus im Zusammenhang von R6m 7 'verkauft sein unter die Sinde' (V.
14). Die Siinde bringt den Tod, weil sie nicht nur in einzelnen Taten be-
steht, bei denen der Mensch er selbst bleibt, sondern weil sie eine Macht
ist, die ihn in seinem wahren Menschsein fir Gott verderbt, so dass er
nicht anders kann als die Siinde zu tun (R6m 8,7). Auch Furcht und Betriibnis
kénnen diesen Zustand nicht aufheben, sondern bewirken selbst den Tod (2 Kor
7,10). Die Einsicht in die Hoffnungslosigkeit der menschlichen Situation muss
schon zu diesem Sterben gerechnet werden. Die Knechtschaft der Siinde ist Ohn-
macht, Unvermégen, Gefangenschaft, in die der Mensch durch die Sinde gerdt.
Es ist das Los des Siinders, unter der Siinde gefangen und unter sie verschlos-
sen zu sein (Gal 3,22). Die Siinde wird dabei als eine persénliche Macht vor-
gestellt, die den Menschen ihrer Knechtschaft unterwirft, seinen Gehorsam
fordert und ihn seiner Freiheit beraubt; damit entzieht sie dem Menschen
die Voraussetzung fir das wahre Menschsein: dass er nicht die Siinde, sondern
Gott als seinen Herrn anerkennen kann (R6m 6,11)", Paulus, S. 87.
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"Die Siinde erkannte ich zun#chst nicht. Gewiss kannte ich die Siinden und Ueber-
tretungen, und ich hielt dabei das Gesetz fiir eine gute Schutzwehr gegen diese
von aussen kommenden Angriffe. — Aber nun erkenne ich: Die Siinde ist ja innen,
innerhalb meines Lebensraumes. Dagegen hilft die Mauer des Gesetzes nichts. Im
Gegenteil, nun bin ich mit der Siinde in einem Raum, in einem Kerker eingeschlos-
sen. Da liegt es, das Ungeheuer. Noch schldft es und l4sst mich relativ in Ruhe.
Doch wie das Gesetz mit der Peitsche kommt, da springt es auf, schligt seine
Krallen in meinen Leib und saugt mein Blut. Erst durch die Stahlrute des Geset-
zes 'Du sollst nicht begehren!', wird die Siinde voll erregt und lebendig ge-
macht, so dass sie mich iiberwdltigt. Das Gesetz ist somit der Erreger, der An-
lasser, der Ausldser und Katalysator der Siinde. So bringt mir das Gesetz, das
mir doch zum Leben gegeben war, den Tod. Die Siinde verlockte mich und betrog
mich, (wie es einst im Paradies geschah) und gab mir dann den Tod. Das Gesetz
selber ist gewiss heilig, recht und gut. Aber es reisst der Siinde die siisse

und harmlose Maske vom Gesicht, so dass sie in ihrer ganzen Scheusslichkeit
sichtbar und wirksam wird." 683)

2.3.3.3 DAS GESETZ IN DER KONFRONTATION MIT DEM ICH 7,14-25

V. 14: "Denn wir wissen, dass das Gesetz geistlich ist.
Ich aber bin fleischlich, unter die Siinde verkauft.

V. 15: Ich weiss nicht, was ich tue, denn nicht das, was
ich will, tue ich, sondern was ich hasse, dasjenige
tue ich.

V. 16: Wenn ich aber das tue, was ich nicht will, stimme
ich dem Gesetz bei, dass es gut ist.

V. 17: Nun bewirke nicht mehr ich es (das Bdse), sondern
die in mir wohnende Siinde.

V. 18: Denn ich weiss, dass in mir, das ist in meinem
Fleisch, nichts Gutes wohnt. Das Wollen ist bei mir
vorhanden, aber das Vollbringen des Guten (finde
ich684)) nicht.

V. 19: Denn ich tue nicht das Gute, das ich will, sondern
das B6se, das ich nicht will, dieses tue ich.

V. 20: Wenn ich aber dasjenige tue, das ich nicht will, so
vollbringe nicht (mehr) ich es, sondern die in mir
wohnende Siinde.

V. 21: Ich finde also das Gesetz, dass bei mir, der ich
das Gute tun will, das B&se vorhanden ist,

V. 22: denn ich stimme dem Gesetz Gottes freudig bei nach
dem innern Menschen.

V. 23: Ich sehe aber ein anderes Gesetz in meinen Gleidern,
das widerstreitet dem Gesetz meiner Vernunft und mich
gefangennimmt im Gesetz der Siinde, welches in meinen
Gliedern ist.

683) O. Etzold, Romerbrief, S. 133/134
684) "o0y eupl{OoMw: D,G,K", Nestle-Aland
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V. 24: Ich ungliicklicher Mensch! Wer wird mich erretten
aus dem Leibe dieses Todes?

V. 25: Ich danke aber Gott durch Jesus Christus, unserm
Herrn; also diene ich (auf mich) selbst (gestellt)
mit der Vernunft dem Gesetz Gottes, mit dem Fleisch
aber dem Gesetz der Siinde."

In den Versen 7-13 haben wir gesehen (vgl. oben), dass '"durch das Zu-
sammentreffen mit dem Gebot Gottes die Siinde in ihrem wirklichen Charakter ein-
deutig klar geworden' 685) ist. Der mit V. 14 einsetzende dritte Ab-
schnitt von R86m 7 zeigt mit aller Deutlichkeit '"die Ohnmacht des Ge-
setzes gegeniiber der Siinde" 686)oder mit E. Schnepel ausgedriickt: "Mit
Vers 14 sind wir an dem entscheidenden Punkt, der deutlich macht, warum alles,
was Gesetz heisst, in Wahrheit nicht helfen kann."687)

Das Wissen um die Tatsache, dass "das Gesetz geistlich ist (& véuog
nvevpatindg €otLv)", dndert nichts daran, dass '"ich aber fleischlich bin
(Eyd 62 odomuiLvdg eluL), unter die Siinde verkauft (mempauévog perf.
part. pass. Umd TV &ptlav)". Dass Paulus unter Anwendung der 1. Pers.
sing. ab V. 14 allgemeingiiltige Aussagen iUber den natiirlichen Men-
schen (dh den Menschen ohne Christus; vgl. 1 Kor 2,14; Eph 2,1.13
u.a.) macht, wurde bereits oben unter Pkt. 2.3.1 erdrtert.688) wir
halten mit W. Kimmel fest: "Schon der Zusammenhang macht es also unmdglich,
in 7,14ff. eine Beschreibung des gegenwdrtigen Zustandes des Paulus und damit
der Christen zu sehen. Das Gleiche gilt aber auch vom Inhalt des Abschnitts.

Der hier geschilderte ist odpxLvog und darum Sklave der Siinde. Er hat den Wil-
len, das Gute zu tun, muss sich aber der in seinem Fleisch wirkenden Siindenmacht
fiigen, die das BSse bewirkt. Er weiss sein Sollen und ist darum katd tdv €ow
&v9pwnov auf seiten des Gesetzes, kann sich aber der Uebermacht der duaptia
in der o&pE nicht erwehren und weiss auch keine Hilfe. Ist es nun denkbar, dass
Paulus diesen Zustand als gegenwdrtigen beschreibt? Mit andern Worten: kann
Paulus von sich bekennen, dass er der Siinde hilflos unterworfen und ohne Retter
ist? Diese Frage muss unbedenklich verneint werden. Denn der hier beschriebene
Zustand widerspricht, wie ich glaube, in jeder Beziehung der Vorstellung des
Paulus vom sittlichen Zustand des Christen."689)

In V. 14b zeigt sich die ungeheure, vom Menschen her uniiberbriickbare
Kluft und der Abgrund des Verfallen-Seins an die Macht der Siinde.
Der "fleischliche" Mensch ist '"notwendig der Siindermacht 'verkauft' zum Skla-
vendienste, ihr leibeigen". 690) - Gerade an dieser Stelle wird deutlich,
dass das reformatorische simul justus et peccator V. 14 nicht in
seiner ganzen Radikalitdt stehen lassen kann. Die Aussage von V. 14b
wird abgeschwdcht. So sagt Calvin: Paulus "stellt uns das Beispiel eines
wiedergeborenen Menschen vor Augen. In ihm streiten die Reste des Fleisches noch
immer gegen Gottes Gesetz, wenn auch der Geist ihm gern gehorcht..."691) Martin
Luther schreibt: "Ich aber bin fleischlich (7,14). Denn das ist das Merkmal

685)E. Schnepel, Der Romerbrief, Kapitel 7, S. 51

686) P. Althaus, Roémer, NTD 6, S. 75

687) E. Schnepel, aaO, S. 51

688) W. Kimmel, ROmer 7 und die Bekehrung des Paulus, S. 74ff; ferner Bl-Debr,
§ 281; Stauffer, Th Wb II, S. 355ff; E. Gaugler, Romer, S. 236ff; O. Michel,
R&mer, S. 182/183; E. Brunner, R3merbrief, S. 53ff; H. Ridderbos, aa0O, S. 99.

689) W. Kimmel, aaO, S. 98

690) P. Althaus, aaO, S. 76

691) J. Calvin, R3merbrief, S. 143/144
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eines geistlichen und weisen Menschen: er weiss, dass er fleischlich ist und

er missfdllt sich, er hasst sich selber und preist das Gesetz Gottes, dass es
geistlich ist. Hinwiederum ist dies das Merkmal eines tdrichten und fleisch-
lichen Menschen: er weiss, dass er geistlich ist, aber er gefillt sich selber,
er liebt seine Seele in dieser Welt..."692) - Bei sorgfiltiger und un-
vorhereingenommener Exegese wird uns klar, dass diese Interpre-
tation und jeder &hnliche Versuch, V. 14 dem Wiedergeborenen zuzu-
schreiben, an der unabbiegbaren, wahrheitsgetreuen und harten Aus-
sage des Textes scheitern muss. R8m 7,14ff spricht, wie unter Pkt.
2.3.2 klar wurde, eben gerade nicht vom Kampf zwischen Fleisch und
Geist im Leben des Gldubigen (vgl. R86m 8 und Gal 5 hienach), son-
dern von der Kontroverse zwischen dem Gesetz Gottes und dem Fleisch,
bzw. dem an die Siinde versklavten Menschen.693) Dass die Aussage
von V. 14b unvereinbar ist mit dem geistlichen Menschen, hat die
tabellarische Gegeniiberstellung der entsprechenden Paulusworte un-
ter Pkt. 2.3.2 klar gemacht.

Der unter die Siinde verkaufte Mensch steht unter dem furchtbaren
Zwang, das zu vollbringené694), was er im Grunde genommen gar nicht
tun will. Er steht in einem innern Zwiespalt, indem er innerlich
dem Gesetz Gottes recht gibt. "Das Ich ist also gespalten: das Subjekt des
Handelns und des Wollens treten auseinander, stehen widereinander".695)

Die innewohnende Siinde696) ist michtiger als das gewissensmissige
Anerkennen des gdttlichen Gesetzes. Der Mensch hasst die Siinde (V.
15) und muss sie trotzdem vollbringen. "Mit allem seinem Proteste gegen
die Siinde ist er ihr doch ohnmichtig preisgegeben." 697)

Was den innern Konflikt noch wesentlich verschdrft, ist die Tatsache,
dass der an die Siinde verfallene Mensch um seinen trostlosen Zu-
stand weiss: "Denn ich weiss, dass in mir, das ist in meinem Fleisch,
nichts Gutes wohnt. Das Wollen ist bei mir vorhanden, aber das Voll-
bringen des Guten (finde ich) nicht" (V. 18). - E. Gaugler sagt mit
REcht: "Das Wissen um das Gute und um den Feind im eigenen Wesen macht die
Situation des Siinders verzweifelt. Die Einschrdnkung 'das ist: in meinem Fleisch'
soll wieder nicht abschwichen, sondern nur prizisieren." 698)

Die Verse 19 und 20 wiederholen die Aussage von V. 15 und 17. Der
innere Zwiespalt ist abgrundtief.

Der zZwang des Siindigen-Miissens ("Ich finde also das Gesetz, dass bei
mir, der ich das Gute tun will, das Bése vorhanden ist") ist eine
Gesetzmidssigkeit, die in Kp. 8,2 mit "Gesetz der Siinde und des Todes"
bezeichnet wird.

692) M. Luther, ROmerbriefvorlesungen, S. 255/56; vgl. dazu auch C.E.B. Cranfield,
Romans, S. 356/57 u.a.

693) vgl. E. Gaugler, aaO, S. 213; H. Ridderbos, Paulus, S. 99

694) vgl. das Auseinanderklaffen von uarepYaCEO\‘)aL (Vv. 15.17.18.20) und
noLetv bzw. np&ooeLv; O. Michel, Romer, S. 176

695) P. Althaus, aaO, S. 76

696) vgl. E. Gaugler, Romer, S. 219 - “"Das ist der Abgrund der Verzweiflung: Die
Entscheidung ist gefallen. Die Siinde hat das Regiment. Der Apostel will aber
auch damit den Sinder, so nahe das ldge, nicht entlasten..." aaO, S. 219.

697) P. Althaus, aaO, S. 76

698) E. Gaugler, aaO, S. 220
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Trotzdem mein "innerer Mensch" (fow &vdpwnog)699) dem Gesetz Gottes
"freudig beistimmt", findet sich das in V. 21 genannte "andere Ge-
setz" in den Gliedern, das "dem Gesetz der Vernunft" (tp véup 100
vodg) widerstreitet und "mich gefangennimmt im Gesetz der Siinde,
welches in meinen Gliedern ist" (vgl. 8,2). Paulus zeigt damit glas-
klar, dass trotz einer innern Zustimmung unseres vo0g¢ zum Gesetz
Gottes, der in R6m 7,14ff beschriebene Mensch hoffnungslos ausge-
liefert ist an die Siinde und durch eine Gesetzmdssigkeit (vgl. 7,
21.23.25; 8,2), die stdrker ist als "das Gesetz der Vernunft"

(v. 23) aufs furchtbarste geknechtet ist. Dass der im Herrschafts-
bereich der Siinde stehende Mensch dem Gesetz Gottes freudig zu-
stimmt (LU: "ich habe Lust an Gottes Gesetz nach dem inwendigen
Menschen”" V. 22), "ist das Grésste, was Paulus von dem unerldsten Menschen
sagen kann: er ist der Mensch, dem Gott das Ohr und Herz fiir seinen Willen

gab. Aber der Hohe dieser Wiirde entspricht die Tiefe der Not des Menschen: er
kann eben dieses Gebot, an dem er sich freut, nicht verwirklichen".700) Der
siindige Mensch ist von allen Seiten eingefangen und zerqudlt und
das einzige, woran er sich innerlich freut und woran er sich
mit seiner Vernunft klammern mag, ist ausserstande und zu ohnm&ch-
tig, um ihn aus der Verkettung des Sinden-Sklaventums herauszuret-
ten. - Jetzt bricht der Notschrei aus dem verzweifelten Menschen:

"Ich ungliicklicher Mensch! Wer wird mich erretten aus dem Leibe
dieses Todes?"701)

Dieser Ausruf ist das Bekenntnis des vollkommenen Bankrotts. Der
Mensch ohne Christus unterzeichnet an dieser STelle seine Kapitu-
lationsurkunde. Die Erkenntnis und die Anerkennung des g8ttlichen
Gesetzes vermochten die Herrschaft der Siinde nicht zu durchbre-
chen. Ebensowenig - und das ist fiir unsere Betrachtung von gr8sster
Wichtigkeit - vermochte das GEsetz Gottes als eigenstdndige Gr8sse
den Menschen aus der Sklaverei der Sinde herauszuretten.

Mit Recht sagt H. Ridderbos: "Der Mensch wird in seinem Streit und seiner
Niederlage beschrieben, mit dem Gesetz als Bundesgenossen und der Siinde und dem
Fleisch als Kontrahenten, in seinen hohen Erwartungen und seinem v&lligen Ver-
sagen. Zweifelsohne muss man cagen, dass gerade in der dramatischen Erkenntnis
des vollkommenen Bankrotts (V. 14ff 24) der natiirliche Mensch die Sprache des
Elends spricht, wie es erst aus der Kenntnis der Erl&sung heraus in seiner gan-
zen Tiefe ermessen und verstanden werden kann. Darum springt auch zu einem ge-
wissen Zeitpunkt gleichsam der Funke von der 'andern Seite' iiber: 'Dank sei
Gott durch Jesus Christus, unsern Herrn!'"702)

699) vgl. die unter Fussn. 662) aufgefiihrte Zusammenfassung der anthropologischen
Begriffe, die den "inwendigen Menschen" kennzeichnen; H. Ridderbos, Paulus,
S. 90.

700) P. Althaus, aaO, S. 77

701) vgl. "Leibe dieses Todes" mit "Leib der Sinde" in RSm 6,6. Paulus schreit
nicht danach, méglichst schnell seinen physischen Leib verlassen zu dirfen,
sondern von der im Leibe herrschenden Sinden- und Todesherrschaft befreit
zu werden; vgl. E. Gaugler, aaO, S. 229.

702) H. Ridderbos, Paulus, S. 99



- 155 -

b.zs Bevor Paulus in V. 25b den ganzen Abschnitt (7,14-24) zusammen-

fasst, kann er es kaum erwarten (vgl. oben H. Ridderbos), die
Siegesfreude in Jesus Christus und damit die einzige L8sung nach
der Frage der Befreiung aus der Siindenherrschaft durchbrechen zu
lassen und R6m 8,1 vorwegnehmend auszurufen: "Ich danke aber Gott
durch Jesus Christus, unserm Herrn."703)

In V. 25b f§sst Paulus zusammen: "Also diene ich auf mich selbst
gestellt (autd¢ €Y®) mit der Vernunft dem Gesetz Gottes, mit dem
Fleisch aber dem GEsetz der Siinde."

"Die Gelehrten haben sich schwer damit abfinden kdnnen, dass dieser Halb-Vers
nach Vers 25a steht. Die kiihnsten wollten ihn streichen, andere ihn vor 24
setzen. Doch erlaubt die Textiiberlieferung solche Willkiir nicht. Kiinstlich ist
es auch, 25b und 8,1 als Fragen zu lesen. Das Natiirlichste ist noch immer,

den Text 'jiidisch' zu lesen. Der Jude unterbricht seine Rede leicht durch lob-
preisende und 'Antworten' vorwegnehmende Interjektionen! Er denkt lebhaft be-
wegt. Eine solche Stelle lernten wir zum Beispiel 1,25 kennen, wo der Apostel
die diistere Schilderung der Entartung des Gottesdienstes pldtzlich durch den
Gott anbetenden Segensspruch: 'welcher sei hochgelobt in die Ewigkeiten. Amen'
unterbrach. So unterbricht er wohl auch hier den Gedankengang zuerst mit einem
Klage- und dann mit einem Dankes-Ruf, um endlich in 25b die Schlussfolgerung
aus dem Ganzen mit 'Also' anzufiigen. Der Apostel 'rekapituliert und zieht die
Schlussfolgerung'."704)

Damit ist abschliessend deutlich zum Ausdruck gebracht, dass der
Mensch Und véuov (6,14) letztlich auf sich alleine gestellt ist
und damit hoffnungslos an die Siinde versklavt bleibt, auch wenn

er mit seinem "innern Menschen", mit seinem "Verstand" dem Gesetz
Gottes dient. '"Der Mensch steht in doppelter Dienstbarkeit"705) und kann
erst aufatmen, wenn er die befreiende Macht des Todes und der Auf-
erstehung Jesu erfahren hat. Solange sich Gesetz und Fleisch gegen-
iiberstehen, bleibt der Mensch unter der Herrschaft der Siinde (R&m
7,14ff) . Erst wenn Geist und Fleisch einander gegeniiberstehen {vgl.
RBmer 8 und Gal 5), ist der Mensch befreit vom Zwang der Siinde und
ins grosse non peccare hineinversetzt.

703) vgl. P. Althaus, aaO, S. 77
704) E. Gaugler, aao, S. 232; vgl. P. Althaus, aaO, S. 78
705) p. Althaus, aaO, S. 77
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Zusammenfassende Konklusion von R3m 7

Nach allem, was wir untersucht und dargelegt haben, finden wir die
Ausfihrungen von R86m 7 vor allem in RSm 6,14.15 begriindet.

Paulus zeigt in 6,14 und 15, dass der Gnadenstand den Stand unter
dem Gesetz ausschliesst, ohne aber diese Feststellung ndher zu be-
grinden. In Kp. 7 bringt er eine dreifache Erl&duterung:

1. Der Gldubige ist nicht nur der Siinde gegeniilber abgestorben (vgl.
6,7), sondern auch dem Gesetz gegeniiber (7,1-6).

2. Das Gesetz, das urspriinglich zum Leben gegeben war, wurde wegen
unserer Versklavung an die Siinde zum Anlass eines krebsgeschwir-
artigen Wucherns der Sinde im Leben des Ungldubigen (7,7-13).

3. Das Gesetz ist absolut unfdhig, den Menschen von der Herrschaft
der Siinde zu befreien (7,14-25).

Mit Rm 8,1 nimmt Paulus den Gedanken von Kp. 7,6 wieder auf, was
soviel heisst, dass R6m 7,7-25 eine erlduternde Paranthese im ge-
danklichen Aufbau von Kp. 6 und 8 darstellt. H. Ridderbos schreibt
treffend: '"Die Gemeinde braucht im Streit gegen die Macht der Siinde nicht

unter der Herrschaft des Gesetzes zu stehen, sondern darf unter der Herrschaft
der Gnade leben. Und auch in Rém 7,1ff stellt er zunichst positiv den Tod Chri-
sti als das Ende der Gesetzesherrschaft dar, danach negativ - aber unter diesem
neuen Gesichtspunkt! - den Bankrott derer, die sich im Kampf gegen die Siinde

auf das Gesetz (und nicht auf den Geist, 7,6) stiitzen: Wdre diese allgemeine
Tendenz von Rém 7 im Zusammenhang von R6m 6-8 besser beachtet worden, so kdnnte
iiber die Frage, ob Paulus hier das Bild des Menschen in Christus oder ohne
Christus zeichnet, u.E. kaum eine unterschiedliche Meinung entstehen. Manche
meinen, es sei bereits in Rém 1,18-4,25 mit dem Gesetz 'abgerechnet' worden und
deshalb nicht anzunehmen, dass die Unzuldnglichkeit des Gesetzes in Rém 7 noch
einmal verhandelt werde. Aber dieser Einwand beruht auf einer ungenauen Kon-
textanalyse und iibersieht den doppelten Gesichtspunkt, unter dem das Gesetz in
der Antithese zum Judentum zur Sprache kommen muss. Zweifellos legt Rém 1,18-
4,25 in aller Breite dar, dass der Mensch aus den Werken des Gesetzes nicht
gerechtgesprochen werden kann. In 6,1-8,13 geht es aber darum, dass der durch

den Glauben Gerechtgesprochene nicht mehr in der Siinde leben soll. Fiir den

Kampf gegen die Siinde bedeutet das, dass die Gliubigen nicht mehr im alten Wesen
des Gesetzes, sondern im neuen des Geistes leben (Rém 7,6). Dieser heilgeschicht-
liche Gegensatz von alt und neu prdgt auch die Antworten auf die anthropologischen
Fragen. Nimmt man dagegen seinen Ausgangspunkt bei der anthropologischen Be-
schreibung dessen, was dann als Streit zwischen dem alten und neuen Menschen
aufgefasst wird, dann ist nicht mehr zu erkennen, wie man das eigentliche, heils-
geschichtliche Thema dieser Kapitel (den Gegensatz zwischen Gesetz und Geist)
noch sinnvoll beibehalten kann."706) - "Ueberblicken wir das Problem, so kann
man nicht sagen, die Schilderung der Korruption der Siinde in Rém 7 falle aus dem
allgemeinen Rahmen der paulinischen Lehre vom Menschen in der Siinde. Sie bildet
vielmehr insofern einen Hohepunkt, als sie aufdeckt, dass das Verderben der Siin-
de in seiner ganzen Radikalitdt nicht nur bei dem blinden, seiner Perversitit
ausgelieferten Heiden zu suchen ist, sondern auch bei dem Menschen, der unter der
Macht des Gesetzes lebt, in ihm sein Ideal und seine sittliche Kraft sucht und
dennoch zur Erkenntnis seiner Knechtschaft unter der Siinde gebracht werden muss:
Ich elender Mensch, wer wird mich erlésen'?707)

706) H. Ridderbos, aaO, S. 109
707) ders., aaO, S. 99
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DRITTER HAUPTTETIL

Der KampF zwISCHEN FLEISCH UND GeIsT’°%’ NACH RoMer 8799/
UND GALATER 5710) (PARALLELEN)

3.1 DAS LEBEN IM GEIST UND IN DER HOFFNUNG R6m 8,1-13

Der Uebergang von R8m 7 nach Kp. 8 zeigt den gewaltigen Unterschied
zwischen dem Menschen, der "a0td¢ &yw" (7,25) oder "év XpLot@"
(8,1) lebt. Es ist der Unterschied eines fleischlichen Lebens
(7,14) einem Leben gegenilber, das durch den Geist Christi regiert
wird (Kp 8) .

Der Mensch, der 'das eigene Ich zur Grundlage seiner Beziehung zu Gott ma-
chen" 711) will, "steht unter dem Gesetz (7,1-4), ist 'im Fleisch' (7,5),
getdtet (7,11-13), fleischlich unter die Siinde verkauft (7,14), gefangen in der
Siinde Gesetz (7,23)." 712) - Der Mensch dagegen, der in Christus ist,
"steht ausserhalb des Verdammungsurteils (8,1), weil Gottes Geist in ihm ist
(8,11), ist Gottes Kind (8,14ff)." 713)

3.1.1 DIE UBERWINDUNG DES GESETZES DER SUNDE UND DES TODES DURCH DAS GESETZ
DES GEISTES 8,1-4

V. 1 "Also gibt es jetzt kein Verdammungsurteil (mehr)
fiir die, die in Christus Jesus sind,’14)

V. 2 denn das Gesetz des Geistes des Lebens, hat dich
(mich)715) in Christus Jesus freigemacht vom Gesetz
der Siinde und des Todes.

708) Literaturhinweis zum Kampf zwischen Fleisch und Geist: vgl. Literatur zum
1. Hauptteil: Vorldufige Untersuchung der Begriffe Fleisch und Geist bei
Paulus, Fussn. 227).

709) Literaturhinweis zu RSm 8: vgl. ROomer-Kommentare, Fussn. 302) sowie Spezial~
literatur zu Rém 7/8, Fussn. 615); zusatzlich E. Schnepel, Rom 8, Gewiss-
heit, o0.J.; E. Modersohn, Die herrliche Freiheit der Kinder Gottes, Betrach-
tungen Gber R6m 8, o.J.

710) Literaturhinweis zu Gal S5 vgl. unter Pkt. 3.2 hienach.

711) J. Lohmann, Romerbrief, S. 67

712) ders., aaO, S. 66

713) ders., aaO, S. 66

714) Textvarianten: Der Text (0068v dpa .... °"Inoco0) wird bezeugt durch R *
B C2 D* G u.namhafte Kirchenviter; spdter wurde V. 4b in V. 1 angefigt und
somit verdoppelt (vielleicht aus Grinden einer gewilnschten stdrkeren Akzent-
setzung): "ufl uatd odpua neptnatoboLv (A 0P W u.a.) &AAD xatd
nmvebua" (NS DS KP u.a.) vgl. Aland, 19682 und Nestle-Aland, 196818,

715) Textvarianten: UE: AC2; O€E: R B G; fudc ¥ syr. Am besten bezeugt ist
"dich". Vielleicht will Paulus mit dem Wechsel von "ich" in R6m 7,7-25 auf
"dich" (8,2) und "uns" (8,4) bewusst werden lassen, dass die Paranthese
mit dem stilistischen "Ich" abgeschlossen ist und der Gldubige in Christus
wieder direkt und persdénlich gemeint ist.
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V. 3 Denn was dem Gesetz unmdglich war, weil es kraftlos
war wegen des Fleisches, das tat Gott, indem er
seinen eigenen Sohn sandte in der Aehnlichkeit des
Sinden-Fleisches und um der Sinde willen und ver-
urteilte die Sinde im Fleisch,

V. 4: damit die Rechtsforderung des Gesetzes erfillt wirde
in uns, die wir nicht (nun nicht mehr) nach dem
Fleisch wandeln, sondern nach dem Geist."

v.l Nach Rm 7,14-25 erklingt RSm 8,1 wie ein Siegesruf: "O0&ev &pa
vOv natduprua tolg év Xpiot® °“Incol."

Leider gelingt es nicht allen Exegeten, sich dieser durch Paulus
zum Ausdruck gebrachten Sieges-Freude anzuschliessen. Das verwun-
dert nicht allzu sehr, nachdem die theologische Situation in der
Beurteilung von RSm 7 einigermassen erhellt worden ist. - Worauf
greift Paulus mit seinem unvermittelten o0&2v &pa716) VOv ...
zurick? -

E. Kidsemann stellt fest, dass 8,1 wie 7,25b '"eine dogmatische Sentenz"
ist, "die zweifellos (gegen Zahn 717)) nicht als Frage, sondern ... als Be-
griindung verstanden werden muss.”" Soweit k&nnen wir uns E. Kisemann an-
schliessen, dann aber fdhrt er fort: "Als solche passt sie aber weder
(...) zur Darstellung oder existentiellen Zerrissenheit in 7,25a (sic., wohl
eher 25b), noch zu der Klage in 7,24, noch zur Danksagung in 7,25a, die statt
einer Begriindung einer Erlduterung bedarf und in 8,2 auch erhilt... Notgedrungen
wird man auch718) hier mit einer Glosse zu rechnen haben (Bultmann, Glossen
199f.; Fuchs, Freiheit 83), die in der spidteren Zeit noch erweitert wurde.'"719)

Hier werden wir mit der schockierenden Tatsache konfrontiert, dass
ein bekannter Theologe - durch den Kontext veranlasst - V. 1 in
Frage stellt, und zwei andere Theologen die gewaltige Aussage als
unechtes Pauluswort, als Glosse abtun.

Etwas weniger Mihe mit dem Einstieg in Rm 8 hat A. Nygren - ein
Vertreter der augustinisch-reformatorischen Deutung von Rm 7 -,
obschon auch ihm der Uebergang von Kp.7 zu Kp. 8 Schwierigkeiten
bereitet. Er kdnnte exemplarisch erwdhnt werden, obschon es auch
innerhalb derselben (augustinisch-reformatorischen) Gruppe vieler-
lei Schattierungen gibt. Da Nygren von R8m 6,12ff (mit dem ganz
klaren paulinischen Entweder-Oder) her gesehen in der Beurteilung
von R&m 7 mit sich selbst im Widerspruch steht, versucht er um der
Verteidigung der Richtigkeit des reformatorischen simul justus et
peccator willen alle 3 Kapitel (6-8) unter dem Gesichtspunkt eines
in den Textzusammenhang hinein projizierten Dualismus zu deuten:

716) O. Etzold: "Paulus beginnt mit diesem verbliiffenden 'Folglich'..."; ferner
Fussn. 24): "Das 'so' im rev. Text ist zu blass”, ROmerbrief, S. 149.

717) Th. Zahn sagt: "Aus 7,25b als Bekenntnis des Apostels kénnte nur das dem
Klageruf entsprechende Urteil folgen, dass er selbst rettungslps verloren
sei, und dass es allen Christen, die es nicht weiterbringen als er, ebenso
ergehen werde (...). Diesen Gedankenzusammenhang gewinnen wir aber, wenn
wir 8,1 als Frage fassen. Sehen wir von dem zweifelhaften VOV zundchst ab,
so ergibt sich der Satz: "Gilt denn (oder also) kein Verdammungsurteil den
Christen?..."”, Romer, S. 375.

718) Nach welchen Prinzipien richtet sich wohl hier das "Notgedrungen" und das
"auch"? vgl. E. Kdsemann, Romer, S. 204.

719) E. Kdsemann, aaO, S. 204
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"Wenn Kap. 6 sagt, dass der Christ 'frei von der Siinde' ist, so bedeutet das
doch nicht, dass er nichts mehr mit der Siinde zu tun h#tte und sie nicht mehr
zu bekdmpfen brauche; im Gegenteil - gerade weil der Christ von der Siinde als
dem Herrscher frei geworden ist, soll er nicht mehr in ihrem Dienst stehen;
gerade weil er dem neuen Aeon angehdrt, muss sein Leben, solange er noch im
Fleisch, im alten Aeon, lebt, ein bestindiger Kampf gegen die Siinde werden.
Und wenn Kap. 7 sagt, dass der, der in Christus ist, 'frei vom Gesetz' sei,
dann bedeutet das doch nicht, dass er sozusagen 'fertig' sei mit dem Gesetz,
weder so, als frage er nun nichts mehr nach ihm, noch so, als habe er es nun
auf eine solche Weise erfiillt, dass er dadurch gerecht werden ki:ne; vom Ge-
sichtspunkt des Gesetzes aus bleibt der Christ, solange dieser Aeon dauert,
immer ein Siinder. Ist er durch Christus der 'Gerechtigkeit von Gott her'
teilhaftig und damit in den neuen Aeon eingefiihrt worden, so steht er gleich-
zeitig doch noch immer im alten. Treffend ist diese doppelte Stellung des
Christen nach Paulus so formuliert worden: er ist 'simul justus et peccator',
sowohl gerecht als auch Siinder. Und nun kommt Kap. 8 und unterstreicht auf
seinem Gebiet dieselbe Doppelheit. Der Christ ist 'frei vom Tode'. Der Geist
ist ihm gegeben, der Geist, der da lebendig macht. Solange aber der Christ

in diesem Aeon lebt, lebt er noch immer unter der Bedingung des Todes, wenn
auch mit der Aussicht auf das ewige Leben. Darum spricht Paulus - gerade da,
wo es um die Freiheit des Christen vom Tode geht - von den Leiden dieses und
der Herrlichkeit des zukiinftigen Aeons (Kap. 8,18-30)."720)

Die Konsequenz dieses Vorgehens zeigt sich darin, dass die von
Paulus gerne verwendeten Gegensatzpaare (Kp. 6: Gnade oder Siinde,
alter oder neuer Mensch, Siindenherrschaft oder Freiheit, Sklave
der Sinde oder Sklave der Gerechtigkeit; Kp. 7,7ff: Das Gesetz
gegeniiber dem "Ich"; Kp. 8: Das Gesetz der Siinde und des Todes
oder das Gesetz des Geistes des Lebens, Fleisch oder Geist usw.)
in Gefahr geraten, zum Vorspann einer uneigentlichen Dialektik
genommen zu werden, indem R8m 7,7-25 mit dem Ansatz des simul ju-
stus et peccator wegweisend gemacht wird zur Beurteilung von Kp.
6 und 8. Von da her werden in Kp. 6 Freiheit und dennoch st&ndiger
Kampf, in Kp. 8 Befreiung vom Tod und trotzdem "noch immer unter den
Bedingungen des Todes" als '"Doppelheiten'", als Bestdtigung fiir ein
Sowohl-als—-auch gesehen. Auf diese Weise wird mit entsprechenden
Pré8missen das eigentliche Anliegen des Apostels entkr&dftet, abge-
schwdcht und in mancherlei Hinsicht sogar ins Gegenteil verkehrt.

Wir geben - weil vom Kontext her gesehen kaum eine naheliegendere
Auffassung gefunden werden kann - all jenen Theologen recht, die
mit RSm 8,1ff eine direkte Fortsetzung der Gedankenfiihrung von
6,1-7,6 postulieren. Es ist problemlos, eine nahtlose Verbindung
zwischen 7,6 und 8,1ff zu sehen.’21) per theologische und ge-

720) A. Nygren, Romerbrief, S. 225
721) vgl. C.E.B. Cranfield: "Some of those who have removed 7.25b from between

7.25a and 8.1 (whether by transposition or by excision) have understandably

felt that, while 8.1 does not seem a very natural sequel to 7.25a, 8.2 is
just the sort of sequel which seems to be required, since it can be taken
as a statement of the ground for the thanksgiving, and so have proceeded
either to transpose 8.1 and 8.2 or to excise 8.1 as a gloss. But 8.1 makes
excellent sense where it stands, provided we recognize that it connects
neither with 7.25a nor with 7.25b but with 7.6. It draws out the signifi-
cance of the paragraph 7.1-6 in which Paul tock up and elucidatet the
statement he had made in 6.14, Romans, S. 373; ferner J.A. Bengel, Gnomon,
aus Fussn. 1) zu RSm 8,1; F. Godet, ROmer, S. 78; C.K. Barret, Romans, S.
154; E. Gaugler, Rdmer, S. 249; P. Althaus, Romer, NTD 6, S. 84.
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dankliche Uebergang und Einstieg zu Rm 8,1ff ist somit eindeutig
gegeben: Fiir alle diejenigen, die "év XpLot® °“Inco0 sind" (vgl.
6,11) gilt, dass sie jetzt befreit sind vom Verdammungsurteil, denn
sie sind nach 7,1—§ "frei geworden vom GEsetz, indem wir (dem)
starben, worin wir festgehalten wurden, sodass wir im neuen Zustand
des Geistes dienen und nicht im alten Zustand des Buchstabens"
(7,6).

Die tiefere Begrindung fur diese in 8,1 mit Siegesgewissheit ausge-
sprochene Feststellung folgt in 8,2-4.

Uns interessiert als ndchstes das kleine WSrtchen viv (= jetzt,
nun) , das von namhaften Exegeten in 2zwei verschiedenen Weisen ge-
deutet wird: a) heilsgeschichtlich, als objektive Gr&sse: Anbruch
des neuen Aeons’722); b) heilsordnungsmidssig: als Hinweis auf das
persdnliche Bekehrungs- oder Wiedergeburtserlebnis723). U.E. sind
beide Aspekte vertretbar:

Das v0v in 8,1 entspricht dem vuv( in 7,6, dh, dass mit dem "Jetzt"
in 8,1 die Gleichzeitigkeit mit der in 6,1-7,6 von Paulus dargeleg-
ten heilsgeschichtlichen Wende vom Einst zum Jetzt, dh vom alten
zum neuen Aeon dargelegt wird (nach dem Exkurs von 7,7-25); aber

in 6,1-7,6 spricht der Apostel nicht nur von der objektiven Heils-
tat Gottes in Kreuz und Auferstehung Jesu, sondern zugleich von
einer existentiellen Verwirklichung in der Gemeinde und beim Ein-
zelnen.

Alle, diejenigen, die "in Christus Jesus sind", sind vom Verdam-
mungsurteil befreit. Biichsel724) schreibt u.a. unter dem Stichwort
watdxpiLua: "Verurteilung, im NT nur R 5,16.18; 8,1 von gottlicher Verurtei-
lung, also den Vollzug der Strafe einschliessend Verdammung. Gerade R 8,1 ist
also nicht nur an das Urteil Gottes, sondern auch an seine tatsdchlichen Fol-
gen gedacht, vgl auch das hAeuvdépwodv o€ V 2, das eine Tatsdchlichkeit be-
zeichnet." 725)

év XpLotd “Inocob sind wir sowohl von der "Verurteilung" wie auch
vom "Strafvollzug"726) befreit, weil ER (vgl. 8,3) die Siinde ver-
urteilt (xatéxpivev, impf.od. aor.) hat. Anstelle des Verdammungs-
urteils ist beim Gldubigen die "Vers8hnung" getreten, wo der Mensch
als neues Gesch8pf (2 K 5,17) "nicht mehr fiir sich lebt, sondern von der
Liebe Christi beherrscht ist 2 K 5,14-15. Es ist die Beseitigung der Siinde als
der Feindschaft zwischen Gott und Mensch R 8,7, die das Gesetz nicht beseitigen
konnte. Schuld und Macht der Siinde sind hier so wenig zu scheiden wie bei der
VersShnung. Das Gesetz verurteilte die Siinder so, dass der Mensch dabei zu
Grunde ging. Die Siinde so verurteilen, dass der Mensch frei wurde V 2, ver-
mochte nur Gott in Christus." 727)

722) so sagt zB Cranfield: "The reference of the VOV is not to some moment of
conversion thought of as having occurred between V. 24 und V. 25a but to
the gospel events themselves: ‘'now’ that is, since Christ has died and been
raised from the dead”, Romans, S. 373; ebenso betont E.- Gaugler, dass mit
dem Jetzt die "heilsgeschichtliche Wende 'in Christus'” angezeigt ist,
ROmer, S. 250.

723) Dem objektiven Aspekt gegenidber halt F. Godet fest: "VOv, jetzt: nachdem
der Glaube an Christus, den Gekreuzigten und Auferstandenen, uns in einen
Zustand der Rechtfertigung und Heiligung versetzt hat", Rdmer, S. 79.

724) Bichsel, xataxplvw, xatdxptua, xatdxpLotg, Th Wb III, S.953/954

725) ders., aaO, S. 954

726) ders., aaO, S. 953

727) ders., aaO, S. 953
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Sehr treffend fihrt J. Murray aus, dass die Perspektive der Be-
freiung vom Verdammungsurteil in 8,1 nicht mehr eine Wiederholung
des Aspektes der Rechtfertigung von der Schuld der Siinde sei
(vgl. 3,21-5,21), sondern jetzt unter dem Aspekt der Heiligung die
Bestditigung von der Befreiung von der Macht der Siinde darstelle. 728)

P. Althaus fasst den Tatbestand kurz zusammen: "Welche vdllige Wendung
im Schicksal des Menschen! Bisher steht er unter Gottes Todesurteil, weil er
dem Gesetze der Siinde verfallen ist. Das gilt von ihm, solange er Mensch ohne
Christus ist (7,25b: 'mein eigenes Ich'). Ganz anders aber, wenn er Mensch 'in
Christus Jesus' geworden ist, in seinem Bereich, in seiner Gemeinschaft lebt,
von ihm bestimmt. Als solcher ist er nunmehr aller Verurteilung entriickt."729)

Zum unfassbaren Wunder der Gnade, in Christus sein zu dirfen, ha-
ben wir bereits in R&m 6,11 (Pkt. 2.1.6) Stellung genommen. Mit
diesem év XpLotd ‘Inoold leitet Paulus zu V. 2 iiber.

Wir geben E. Kihl recht, wenn er in der Formulierung in Christus
Jesus das tragende und von V. 1 zu V. 2 iUberleitende Motiv sieht.
730) Nun bringt Paulus mit der Gegenilberstellung des Gesetzes des
Geistes mit dem Gesetz der Sinde und des Todes eine ganz neue Kom-
ponente zum Ausdruck ("Denn das Gesetz des Geistes des Lebens, hat dich
(mich), in Christus Jesus, freigemacht vom Gesetz der Siinde und des Todes", V.2),
die fir den weitern Verlauf des ganzen Abschnittes sowie der Ge-
samtthematik (= der Kampf zwischen Fleisch und Geist) von uniber-
bietbarer Bedeutung ist.

Zweli Beobachtungen sind hier wichtig:

(1) In RSm 6,1-11 wird uns gezeigt, dass wir mit und in Christus
der Macht der Siinde gestorben und von jeglichem Rechtsanspruch der
Sinde befreit sind und nach V. 4b in "Neuheit des Lebens" wandeln
kdnnen. Der Heilsindikativ fiihrt zum Heilsimperativ. (Die n&hern
Ausfiihrungsbestimmungen mit dem ausschliesslichen Entweder-Oder
aufgrund des Wechsels vom Einst ins neue Jetzt sind in 6,12ff er-
ldutert worden.)

In RSm 7,1-6 zeigt Paulus, dass wir nicht nur der Macht der Siinde
gegeniiber Gestorbene sind, sondern auch genauso dem Gesetz gegen-
iber, weil das Gesetz Vertreterin desselben Aeons ist wie die Herr-
schaft der Sinde und trotz seiner Heiligkeit und Geistlichkeit (7,
12-14a) nicht in der Lage war, etwas anderes zu tun, als mich als
Sklaven der Siinde zum Tode zu verurteilen. Als ein mit Christus
Gestorbener und in Christus Lebender bin ich nicht mehr l&nger im
Herrschaftsbereich (dh unter der Gesetzmidssigkeit) der Siinde und
des Todes, sondern in den neuen Herrschaftsbereich "des Sohnes sei-
ner Liebe" (Kol 1,13) hineinversetzt.

728) J. Murray, Romans, S. 274/275; ebenso Sanday + Headlam, Romans, S. 190

729) P. Althaus, Romer, NTD 6, S. 84

730) E. Kihl, Romer, S. 251; ebenso A. Schlatter, Gottes Gerechtigkeit, S.
254; vgl. ferner die interessante Zusammenstellung von O. Kuss zu "in
Christus Jesus"”, Romerbrief, S. 490.
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Paulus stellt beide Herrschaftsbereiche in R8m 7,6 einander ge-

geniiber: Entweder Sklave-Sein "im alten Zustand des Buchstabens"
oder Leibeigener Jesu sein "im neuen Zustand des Geistes" (vgl.

2 Kor 3,6).

Somit wissen wir, dass die "Neuheit des Lebens" in 6,4b als Re-
sultat des Mit-Christus-Gekreuzigt-Worden-Seins identisch ist mit
dem "neuen Zustand des Geistes", dh dass "in Christus sein" (6,11;
8,1.2) zugleich auch heisst, "im Geist" (1 Kor 12,13), dh im Herr-
schaftsbereich des Heiligen Geistes (RSm 8,2ff) zu stehen, denn
"der Herr ist der Geist; wo aber der Geist des Herrn ist, da ist
Freiheit" (2 Kor 3,17) . Somit ist ganz klar angedeutet, dass wir
in 8,2 einen ersten Hinweis iiber die in 7,6 festgestellte neue
Situation ("in Neuheit des Geistes"-Sein) erhalten.731)

Was nach 7,6 dieser "neue Zustand des Geistes" einschliesst, wird
nun in R&m 8 entfaltet:

8, 1-4: Befreiung vom "Gesetz der Siinde und des Todes"

8, 5-13: Befdhigqung zum siegreichen Kampf gegen das Fleisch (was
in 7,14-25 unm&glich war)732)

8,14-17: Bestdtigung der Gotteskindschaft

8,18-27: Hilfestellung zum Erstarken in der Hoffnung auf die zu-
kinftige Herrlichkeit, wenn Christus sein Reich aufrichten
wird

8,28-30: Umgestaltung des Gldubigen ins Ebenbild des Sohnes Gottes
(8,31-39: Zusammenfassung des 1. Teils des R8merbriefes)

(2) Ferner ist zu beachten, dass Paulus den Begriff Gesetz in 3-
facher Weise gebraucht:

a) als "Gottes Gesetz" (vor allem in 7,7-22)

b) das "Gesetz der Siinde" (7,25b) oder "ein anderes Gesetz in mei-
nen Gliedern, das dem Gesetz des voOg (letzterer in seiner Ausrich-
tung auf Gottes Gesetz; 7,22.25b) widerstreitet" (7,23) oder "Gesetz
der Siinde und des Todes" (8,2)733); wobei sowohl a) und b) dem
selben Aeon angehdren (siehe oben) und b) mit der Gesetzm&ssig-
keit des Siindenzwanges im Leben des Menschen ohne Christus be-
zeichnet werden kdnnte.

731) vgl. C.E.B. Cranfield, Romans, S. 374

732) vgl. H. Ridderbos, Paulus, S. 97

733) Sanday + Headlam bezeichnen das "Gesetz der Sinde und des Todes"” mit "the
autohority exercised by sin and ending in Death”, Romans, S. 191; H. Lietz-
mann: "Hier wird besonders klar, dass die vorangehende Darlegung sich auf
den Nichtchristen bezieht, dem jetzt der erlGste Christ gegeniibergestellt
wird... vOuog um der Parallele zu v. 3 willen uneigentlich gebraucht
wie 723", Romer, S. 75; W. de Boor, Romer, S. 179; ebenso Barrett, Romans,
S. 155.
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c) das "Gesetz des Geistes des Lebens" (RSm 8,2) als Bezeichnung
des "neuen Zustandes (Neuheit) des Geistes" (7,6)734) im Sinne
einer Deklaration der Herrschaftsrechte bzw. der Gesetzmidssig-
keit des Heiligen Geistes im neuen Aeon.

Gerade aus dieser Sicht wird es verstdndlich, warum Paulus so viel
Wert auf eine griindliche Kldrung des Heiligungslebens der Gemeinde
und des Einzelnen legt, weil die Gldubigen als Angehdrige der neuen
Heilsordnung noch t&glich umgeben sind vom Herrschaftsbereich des
alten Aeons und nur aufgrund einer ganz pr&dzisen Erkenntnis der
strategischen Situation - als Vertreter eines andern Aeons in Feindes-
land befindlich -, in der Lage sind, den Angriffen des grundsdtz-
lich schon besiegten Erzfeindes, der Welt (als widerg&ttliche
Macht) und der am Kreuz gerichteten odpE (als Kontaktstelle zu den
Versuchungen und als bleibende M&glichkeit zum posse peccare) in
der Kraft des Heiligen Geistes und mit frohem und kilhnem Sieges-
bewusstsein entgegentreten zu k6nnen (6,14; 8,12.13).

Noch aber sind wir im Text nicht bei dieser Auseinandersetzung
zwischen Fleisch und Geist angelangt (8,5-13). Wir haben in V. 2
eine erste wichtige Station der Entfaltung von 7,6 und 8,1 erreicht:
In Jesus Christus sind wir (fiAevdépwoév, aor; vgl. dazu das éodnak
in 6,10) durch das Prinzip des Geistes des Lebens vom Prinzip
(Zwang) der Siinde und der Herrschaft des Todes befreit.

Dass es sich bei diesen gewaltigen Aussagen nicht um geistliche
Spekulationen handelt, zeigt uns Paulus in 8,3.4a, wo der tiefste
Grund dieses Herrschafts- und Heilszeitwechsels enthiillt wird:

Was weder dem Gesetz noch dem Menschen je mdglich gewesen wire,
das hat Gott selbst in unbegreiflicher Liebe zu dem gefallenen und
versklavten Menschengeschlecht an die Hand genommen durch die
Sendung seines Sohnes. Die ndhern Umstdnde werden uns in gross-
artiger Zusammenfassung in V. 3 vorgelegt:

734) vgl. O. Kuss, Romer, S. 79; 0.S. v. Bibra macht auf eine Stelle im 1. Teil
des Romerkommentars von F. Godet (S. 240) aufmerksam, die das oben Ausge-
fihrte unterstreicht. Zu R&m 5,10 fihrt Godet aus: "Die Rechtfertigung ist
nicht das ganze Heil; sie ist nur der Eingang dazu. Wenn die Herrschaft
der Siinde in den Gldubigen fortbestehen wiirde, wie vor ihrer Begnadigung,
so wirde am Ende der Zorn wieder ausbrechen... Aber die Mitteilung des
Lebens vollendet die Vermittlung durch das Blut, und indem sie die Heili-
gung sichert, sichert sie dadurch die Enderlésung. Vgl. die Kap. 6-8, na-
mentlich 8,2... Wir werden an jenem Tage nur gerettet werden, wenn wir,
nachdem wir durch den Tod Christi verséhnt worden sind, als durch sein
Leben geheiligt erfunden werden”, zit. in Die Bevollmidchtigten des Aufer-
standenen, S. 99, Fussn. 78); ferner W. de Boor, Rdmer, S. 180.
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"Denn was dem Gesetz735) unmdglich war (td vdp &&bvatov tob
véuov...)736), weil es kraftlos wegen des Fleisches (é&v § hodéveLr

&Ld

tfic capudg)737), das tat Gott, indem er seinen eigenen Sohn

sandte in der Gleichheit des Siinden-Fleisches (év duoiLoduatrL ocapudg
4quaptlag) 738) und um der Siinde willen ( nal mept duaptlag)und ver-
urteilte die Siinde im Fleisch (xatéxpiLvev impf. od. aor. Ttiv

735)
736)

737)

738)

hier wieder Gesetz Moses, Gesetz Gottes (vgl. oben)

Bl-Debr: td (Ydp) &&Uvatov ist substantiviertes Adjektiv § 263.2.
"Dem Paulus (...) eigentimlich ist der Gebrauch des Neutr. Sing. des Adj.
dhnlich dem Abstraktum, meist mit Gen. ... Dieser Sprachgebrauch ist aus
der alten profanen Literatur (..) oft zu belegen, aber auch der héhern
woLvl véllig geldufig”; vgl. ferner § 480.6 (Ellipse) R 8,3: 13 Y&p
&6%vatov tob véuou (= 8 TH véuyw &5. fiv ; ...); G. Eichholz mit sei-
ner Uebersetzung: "Was der Tora unméglich war (worin sie sich als zu schwach
erwies wegen des (Widerstandes des) Fleisches)..."”, Theologie des Paulus,
S. 155.

C.E.B. Cranfield bemerkt, dass Paulus mit dem Satzteil "weil es kraftlos
war wegen des Fleisches"” deutlich machen will, dass der Fehler nicht am
Gesetz lag, sondern in der gefallenen Natur des Menschen, Romans, S. 379;
ferner J. Calvin, RSmerbrief, S. 159; E. Gaugler, Rdmer, S. 259.

vgl. Schneider, Th Wb IV, zu &uolwua: "Einige Schwierigkeiten bereiten
die Stellen, an denen Paulus in Verbindung mit &uolwua von der Er-
scheinung Christi auf der Erde redet (R 8,3 und Phil 2,7). R 8,3 sagt
Paulus, dass Gott seinen Sohn in der Gestalt des Siindenfleisches (é&v
duoirouat. capud¢ duaptlag) in die Welt gesandt hat. Paulus betont,
dass Christus wirklich Mensch war. Er trug einen Fleischesleib, der dem
mit Sinde behafteten Fleischesleibe der Menschheit nachgebildet war. In
seiner dusseren Gestalt unterschied sich Christus nicht von den Menschen
sonst. Aber Paulus sagt doch nicht, dass Christus év ocapui d&uaptlag
erschien. Mit év duoLduatL bringt Paulus zum Ausdruck, dass bei aller
Gleichartigkeit, die zwischen dem Fleischesleibe Christi und dem der Men-
schen bestand, das Wesen Christi sich von dem menschlichen Wesen unter-
schied. Christus blieb auch in seinem irdischen Sein der Sohn Gottes. Das
heisst: Christus ist Mensch geworden, ohne dass er selbst in den Zusammpen-
hang der menschlichen Siinde eingetreten ist. Gerade die Worte €v ouoLd-
uatTL bewahren vor der Folgerung, die Paulus nicht gezogen wissen will,
ndmlich, dass Christus der Macht der Siinde unterworfen gewesen wdre und
nun auch wirklich gesiindigt hdtte. Christus ist auch fir Paulus siindlos...
Das duolwua weist also auf zweierlei hin: auf die Gleichheit in der
Erscheinung und auf den Unterschied im Wesen. Warum hat Gott seinen Sohn
in der Gestalt des Siindenfleisches in die Welt gesandt? Darauf antwortet
Paulus: Mit diesem Leibe ist der an sich siindlose Christus zum Reprdsen-
tanten der siindigen Menschheit geworden. Nun konnte Gott dadurch, dass er
Christus in den Tod gab, mit der Vernichtung seines Fleischesleibes die
Verurteilung der Siinde vollziehen und sie damit beseitigen. Dass Christus
das Gleichbild der ApE duaptlag annahm, geschah also, damit Gott in
Christus die Befreiung der Menschheit von der Siinde bewirken konnte"”,

S. 195/196; vgl. ferner J.T. Beck, Rdmer, S. 51-53; P. Feine, Theologie
NT, S. 169-171; F. Godet, ROmer, S. 84; E. Modersohn, Die herrliche Frei-
heit der Kinder Gottes, S. 22/23.
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duaptiav év tfy capnl),739)

damit die Rechtsforderung des Gesetzes (Ttd &Sunalwua tolG véduou)
erfiillt wiirde (MAnPwdf aor. coni. pass.) in uns..."740)

Und nun folgt in V. 4b die zusammenfassende Schlussfolgerung:

". die wir nicht nach dem Fleisch wandeln, sondern nach dem Geist

(roég uf natd odpuna nepinatoborv &AM katd nvedua)".741)

Mit V. 4 befinden wir uns an der Schwelle der Betrachtung des Kamp-
fes zwischen Fleisch und Geist. Man spiirt beim sorgfdltigen Durch-
lesen von 8,1-4, dass mit V. 4 die Quintessenz des ganzen Ab-
schnittes ausgesprochen ist; aber nicht mit einem Punkt abgeschlos-
sen, sondern mit Doppelpunkt versehen; dh V. 4 ist nicht das Letz-
te, was zu diesem Thema zu sagen ist, sondern die Ouvertiire zum
Folgenden (vgl. Uebergang von 6,11 zu 6,12ff: vom Heilsindikativ
zum Heilsimperativ). V. 4 ist keine Frage, auch kein Vorwurf,
sondern die aus dem Werk Christi resultierende Schlussfolgerung
und zugleich heilige Verpflichtung, wie O. Michel es u.E. richtig
zum Ausdruck bringt: "Die Sendung des Sohnes und die Durchfiihrung des
Rechtsverfahrens am Kreuz haben die Absicht, dass die Rechtsforderung Gottes
unter uns erfiillt wird. Damit wird ein Grundton des Rdmerbriefes angeschla-

gen: Das Heilsgeschehen dient dazu, die Autoritdt des Gesetzes aufzurichten

und durchzusetzen (Rém 3,31; 6,13). Dieser neue Gehorsam vollzieht sich im
Glaubenden so, dass er den Massstab des Fleisches verwirft und dem Massstab

des Geistes gehorcht. Es ist nicht zu iibersehen, dass in der Negation wuf
ratd odpra nepLnatoloLv eine deutliche Abwehr liegt. Pls will sagen, dass

739) vgl. C.E.B. Cranfield, Romans, S. 382/383; J.T. Beck, Romer, S. 53-56;

E. Schnepel, ROmer 8: S. 15/16; E. Gaugler: "Die Wendung ( 'um der Sinde
willen') kénnte auf Jesu Opfer gehen, auf die Siihne der Siinde. So gebraucht
sie der Hebrderbrief im Anschluss an den Sprachgebrauch des griechischen
Alten Testaments (Hebr. 5,3; 10,6.8.18). Es ist aber dusserst unwahrschein-
lich, dass Paulus hier daran denkt. Es ist ja nicht von der Siihnung die Re-
de. So will der Apostel nach dem Zusammenhang wohl doch einfach sagen: Um
der Siinde auf ihrem Gebiet zu begegnen, dort, wo sie’ 'haust', dort, wo

sie herrscht, ndmlich im Fleische. Dann kann aber nicht ausschliesslich

an Jesu Tod zu denken sein... Gerichtet ist der Blick jedenfalls vor allem
auf den Gehorsam Jesu, der allerdings den Gehorsam bis zum Tode umfasst.
Hier wurde die Bresche geschlagen. Hier gab es eine Stelle 'im Fleisch’,

an der die Siinde nicht herrschte. Hier geschah der Durchbruch, der nicht
mehr riickgdngig gemacht werden kann. Hier dringt das Leben des neuen Aeons
so mdchtig herein, dass hinfort alle, die diesem nachziehen, auch in der
Welt des Lebens stehen. 'In Christus' ist Boden, der nicht mehr der Siinde
gehért. In Ihm gilt nicht mehr der Anspruch des Teufels und damit des To-
des, in Ihm gilt der Sieg, der die Siinde selbst richtet und den Menschen
befreit"”, ROmer, S. 262/263.

740) P. Althaus schreibt: "Nun kann Gottes Wille, der im Gesetze verfasst ist,
erfillt werden. Das ist das Ziel und der Ertrag der Sendung Christi. Das
Fleisch liess das Gesetz scheitern, der Geist bringt es zur Erfiillung. So
ist bei Paulus der Geist nicht nur des Gesetzes Widerspiegel (7,6) und Ende,
sondern eben als solches des Gesetzes Erfiillung”, RGmer, NTD 6, S. 80;
ferner C.E. Ladd, Theology of NT, S. 509; mit Ladds Ausfidhrungen ist das
Thema des Tertius usus legis angesprochen, das im Rahmen dieser Arbeit nur
angedeutet werden kann; vgl. H. Ridderbos, Paulus, § 46, S. 154ff.

741) vql. C.E.B. Cranfield, Romans, S.385; E. Brunner, Romerbrief, S.60
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der Anspruch, den Geist Gottes zu haben, nur dann berechtigt ist, wenn gleich-
zeitig der Kampf gegen das Fleisch gefiihrt wird." 742)

Zusammenfassung von 8,1-4

In 8,1 nimmt Paulus den Gedankengang von 6,1-7,6 wieder auf. Die
paulinische Zusammenfassung in 7,6 lautet: "Jetzt aber sind wir
vom Gesetze los: fiir unsern friiheren Zwingherrn sind wir tot und
dienen nun (Gott) in einem neuen Zustand unter der Herrschaft
des Geistes. Denn der alte Zustand unter der Herrschaft des Buch-
stabens hat ein Ende" (Ubers. nach Albrecht). -

Demzufolge (folglich, also) steht fest, dass alle die, die in Chri-
stus Jesus sind (dh "im neuen Zustand unter der Herrschaft des Gei-
stes", 7,6; vgl. 6,4.11) als AngehSrige des neuen Jetzt (vOv, vgl.
2 Kor 6,1.2), nicht ldnger unter dem gdttlichen Verdammungsurteil
stehen. Sie sind als Gerechtfertigte zugleich Vers&hnte, Befreite
und Geheiligte. Sie sind nicht nur frei von der Schuld der Sinde,
sondern auch von ihrem Machtanspruch (beachte den doppelten Aspekt
von natdupiLua, vgl. Biichsel, Murray, Sanday + Headlam). "In Chri-
stus Jesus'" sein heisst nach 7,6 "unter der Herrschaft des Geistes"
stehen (der Herr und der Geist sind eine unzertrennbare Einheit,

2 Kor 3,17, dh: wer den Herrn hat, der hat den Geist und wer das
Zeugnis des Geistes hat 8,16, der hat auch den Herrn). Nachdem
Paulus in R®m 7 die 3 Gesetze bekanntgemacht hat - das Gesetz Got-
tes (Tora), das Gesetz der Sinde = Herrschaft der Sinde (7,23-25),
der neue Zustand unter der Herrschaft des Geistes (7,6) = Gesetz
des Geistes (8,2) - kommt er in 8,2-4 zur Entfaltung von 8,1:

"Denn das Gesetz (= Herrschaft) des Geistes, der das Leben schenkt,
hat mich in Christus Jesus freigemacht vom Gesetz (= Herrschaft,
Prinzip) der Siinde und des Todes" (V. 2). - Warum konnte denn das
Gesetz Moses nicht von der Herrschaft der Siinde befreien? Warum
braucht es ein stdrkeres Gesetz? - V. 3 gibt die Antwort: Weil die
Tora (als heiliges und geistliches Gesetz Gottes, 7,12.14) in ihrer
"Kraft gelihmt ward durch das Fleisch" (dh "durch die bdsen Begier-
den", nach Albrecht), musste Gott selber eingreifen: "Er sandte
seinen Sohn in der Aehnlichkeit des Siindenfleisches" (nach Albrecht).
Wahrer Gott wurde wahrer Mensch. Der Messias = Christus ist der
Prdexistente (2 Kor 8,9; Phil 2,6ff; Kol 1,15ff; R&m 8,32) und Gott
von Ewigkeit zu Ewigkeit (RSm 9,5; 2 Thess 1,12; Tit 2,13; vgl.
ferner 1 Joh 5,20; Hebr 1,2.3.8-13). Mit "Aehnlichkeit des Siinden-
fleisches" wird einerseits sein wahres Menschsein (mit der ganzen
Versuchlichkeit und der M&glichkeit zum Siindigen), aber anderseits
seine Heiligkeit und absolute Siindlosigkeit zum Ausdruck gebracht
(Hebr 4,15). Er ist nach seinem irdischen Stammbaum (''nach dem
Fleisch") ein Nachkomme Davids (Rm 1,3); aber anderseits "nach

dem Geist der Heiligkeit'" als Sohn Gottes in Kraft erwiesen durch
die Auferstehung aus den Toten: Jesus (= Jahwe gibt Heil), der Ge-
salbte (vgl. Jes 61,1.2), unser HERR (R6m 1,3.4). ER - der Sohn
Gottes - ist "um der Siinde willen" gekommen, dh um mit der Schuld-
und Herrschaftsfrage der Sinde abzurechnen (2 Kor 5,21). Das
natéupLvev (aor.) deckt auch - wie oben natdwpLua - diesen doppel-
ten Aspekt ab, dass Jesus nicht nur fir die Siinden gesiihnt, sondern

742) O. Michel, Rdmer, S. 190
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die Macht der Siinde mit ihrem Herrschaftsanspruch iiber den Menschen
"in seinem Fleische" gerichtet und iUberwunden hat. ("Schuld

und Macht der Siinde" - Bichsel, Th Wb III , S. 953 - sind durch

Jesu siindloses Leben verurteilt und durch seinen Opfertod und
seine leibhaftige Auferstehung gesiihnt, besiegt und endgiiltig
iberwunden.) Weil er, unser Herr Jesus Christus das Gesetz und die
Forderung des Gesetzes gdnzlich erfillt hat (Rm 10,4) und wir
durch den Glauben an ihn (mit seinem Leiden, Sterben, Auferstehen
identifiziert, 6,1-11) in IHN hinein, dh aus dem alten Leben der
Siindenknechtschaft ins neue Leben des Geistes versetzt worden
sind, dirfen und kdnnen auch wir jetzt, durch die Innewohnung
Christi (Kol 1,27) befdhigt, "die Rechtsforderung" Gottes erfiil-
len (vgl. tertius usus legis): "Nun soll, was das Gesetz verlangt,
in uns zustande kommen" (V. 4a, nach Albrecht). Der Unterschied in
der Haltung des Gldubigen gegeniiber dem Gesetz Gottes liegt darin,
dass die Voraussetzungen zum Halten des véuog nicht vorhanden
waren (8,3a) und das Gesetz als heilsgeschichtliche "Zwischen-
16sung" (Gal 3,15-25) am Widerstand unseres Fleisches aufprallte
und kraft seiner Heiligkeit zum Kldger und Richter unseres Lebens
("uatd odpna") wurde. Das Gesetz Gottes hat ilber uns das Todes-
urteil ausgesprochen (Gal 3,10-13), welches in einer bewussten
Hinkehr zu Jesus (und aufgrund der gewaltigen heilsgeschichtlichen
Wende im Kreuz von Golgatha) an uns vollzogen wurde (Gal 2,19.20).
Ist denn nun das Gesetz aufgehoben? (R&m 3,31) "Unter keinen Um-
stinden. Sondern wir richten das Gesetz auf." -

Nicht das Gesetz hat sich verdndert, sondern der zum Tode verur-
teilte Mensch musste dem Gesetz absterben, damit er als neuer
Mensch mit gdnzlich neuen Voraussetzungen die Rechtsforderung
Gottes erfiillen kann. (Vgl. Hes 36,26.27 "Ich will euch ein neues
Herz und einen neuen Geist in euch geben und will solche Leute aus
euch machen, die in meinen Geboten wandeln und meine Rechte hal-
ten und tun"). Als neuer Mensch braucht und soll er nicht mehr
"watd odpna" wandeln, sondern "watd nvebua" (8,4b). Diese
Lebensneuheit - im Geiste 2zu wandeln - stiitzt sich auf die Tat-
sache des ein fir allemal vollbrachten Erl&sungswerkes Jesu amAngel-
punkt der Weltgeschichte. Die Gabe des Heiligen Geistes ist Kenn-
zeichen der neuen Heilszeit und Gabe an die Gemeinde Gottes, aber
nicht bloss pauschal und generell, sondern individuell (vgl. Jer
31,33.34; Joel 3,1.2; Apg 2,38) als persdnliches Kennzeichen der
Zugehdrigkeit zu Christus und seiner Gemeinde (R&m 8,9.16). In den
nun folgenden Versen 8,5-13 will uns Paulus deutlich machen, dass
uns der Uebertritt vom alten zum neuen Leben nicht automatisch je-
glicher Versuchlichkeit enthebt, sondern dass wir als geheiligte
Menschen aufgefordert sind, auf dem Boden des Sieges stehend, den
listigen Anldufen des Feindes (bei bleibender M&glichkeit und Ver-
suchlichkeit (concupiscentia, Augustin) zur Siinde) in der Kraft
des Geistes zu widerstehen.
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3.1.2 FLEISCHLICHE GESINNUNG FUMRT zuM TOD -
GEISTLICHE GESINNUNG IST LEBEN UND FRIEDE 8,5-13

V. 5 "Denn die nach dem Fleisch sind, trachten nach den
Dingen des Fleisches. Die aber, die nach dem Geist
sind, nach den Dingen des Geistes;

V. 6 denn die Gesinnung des Fleisches ist Tod, die Ge-
sinnung aber des Geistes ist Leben und Friede.

V. 7 Deshalb ist die Gesinnung des Fleisches Feindschaft
gegen Gott, denn es unterwirft sich dem Gesetz Got-
tes nicht, es kann es auch nicht.

V. 8 Und die, die im Fleisch sind, kdnnen Gott nicht ge-
fallen.

V. 9 1Ihr aber seid nicht im Fleisch, sondern im Geist,
wenn wirklich der Geist Gottes in euch wohnt; wenn
aber jemand Christi Geist nicht hat, der ist nicht
sein (Eigentum).

V. 10 Wenn aber Christus in euch ist (wohnt), so ist der
Leib zwar dem Tod verfallen um der Siinde willen,
der Geist aber ist Leben um der Gerechtigkeit willen.

V. 11 Wenn aber der Geist dessen, der Jesus von den Toten
auferweckt hat, in euch wohnt, so wird der, der
Christus Jesus’43) von den Toten auferweckt hat,
auch eure sterblichen Leiber lebendig machen durch
seinen in euch wohnenden Geist.

V. 12 Folglich sind wir nun, Briider, Schuldner nicht
(ldnger) dem Fleisch gegeniiber, dass wir nach dem
Fleisch leben;

V. 13 denn wenn ihr nach dem Fleisch lebt, so miisst ihr
sterben; wenn ihr aber durch den Geist die Handlungs-
weisen (Werke) des Leibes tdtet, werdet ihr leben."

743) Textvarianten:

a) & évyelpagc XpLoTtOV €x VEXPGV: B DE G

b) & évyelpag TAV XpLOTdV € VEXP@DV : RC K P ¥

c) & éyelpag XpLotdv °‘IncoGv éx Vvexp®v : D*

d) & éyelpac €x vexpdv Xptotdv ‘Incolv : R* A

e) & évyelpac éx vexp®dv ‘Inoobv XpLotdv : C

Schlussfolgerung: Christus Jesus (= der Messias Jesus) ist besser bezeugt
(vgl. c, 4, e) als Christus allein (B wiegt RACD nicht auf).
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Hinweis zur gedanklichen Gliederung des Textes

RSm 8,4b ("die wir nun nicht (mehr) nach dem Fleisch wandeln, son-
dern nach dem Geist") ist Ausgangspunkt fir die VV. 5-13, welche
thematisch drei Unterabschnitte aufweisen: a) VV. 5-9a: Gegen-
iiberstellung von fleischlicher und geistlicher Gesinnung744);

b) VV. 9-11: Konsequenzen der Innewohnung Christi und des Heiligen
Geistes im Gldubigen (und zugleich Weiterfilhrung des eschatologi-
schen Aspektes von R6m 6,5); c) VV. 12-13: schlussfolgernde Zusam-
menfassung von 8,1-11.

Bevor wir uns der Betrachtung von 8,5-9a zuwenden, missen wir uns
in Form eines gerafften Ueberblickes die Ergebnisse unseres 1.
Hauptteils vor Augen fihren:

Der natiirliche Mensch ist odpE. Damit wird zum Ausdruck gebracht,
dass er ein Sklave im Herrschaftsbereich Satans und der Siinde ist.
Mit obpE ist nicht etwa nur die sinnliche Sphdre gemeint, sondern
das ganze siindige Menschsein vom voO¢ (RSm 1,28 und "das verfin-
sterte Herz" 1,21) bis in die uéan (R3m 6,13.19). Erst in der Be-
gegnung mit Christus und in der gldubigen Annahme seines Heils
(RSm 3,24ff) vollzieht sich der gewaltige Wechsel von der Zu-
stdndlichkeit des Bestimmtseins durchs Fleisch (bzw. durch die
Siinde) zur neuen Zustdndlichkeit des Lebens aus dem Glauben év
nvebuatt und xatd nvebua (R3m 8/Gal 5) .

Hier kommen wir an eine ganz entscheidende Stelle: Der Ungl&ubige
(dh der Mensch in der Sinde vor und ohne Christus) ist €v capuxtl und
xatd odpua gleichzeitig (vgl. R8m 7,5.745)14 ("odpuivogc™); 8,4ff).
Der Gliubige lebt zwar noch é&v ocapul; aber nicht mehr xatd ocdpura
sondern (£v) mvevuat. (RSm 8,9; Gal 5,16ff) und xatd® nveOua (8,4-17).
Wir haben bereits gesehen, dass die Gegeniiberstellung in 2 Kor 3,6
des "tétenden Buchstabens (des Gesetzes)" mit dem "Geist (des Herrn)",
der lebendig macht eine genaue Parallele zu R8m 7,6 darstellt, wo
Paulus den "alten Zustand des Buchstabens" dem "neuen Zustand des
Geistes" gegeniiberstellt. Das heilsgeschichtliche Einst ist nicht
nur der Aeon des t8tenden Buchstabens (Rm 7,6; 2 Kor 3,6), sondern
auch das Zeitalter der alten Existenzweise "nach dem Fleisch" (vgl.
R8m 7), die ohne das heilbringende Eingreifen Jesu Christi (R®m

8,3) und ohne das freimachende "Gesetz des Geistes des Lebens"

(8,2) nie abgel8st oder uUberwunden worden wdre. Durch den Anbruch
eines neuen Aeons ist heilsgeschichtlich die Zwangsherrschaft der
Siinde gebrochen und die grunds&dtzlichen Voraussetzungen eines Le-
bens "uatd nveGua" (Rm 8,5ff) geschaffen.

744) Grundsitzliches zum paulinischen Verstindnis von odpfE und nvebua vgl.
1. Hauptteil: Vorlaufige Untersuchung der Begriffe Fleisch und Geist bei
Paulus.

745) Eine genaue Exegese von 7,5 zeigt, dass hier "év Tfj capu(" ein Hinweis
auf das Verfallensein an die Herrschaft (Leidenschaften) der Sinde ist:
vgl. E. Lohmeyer, Probleme Paulinischer Theologie, 1954, S. 105f; vgl.

H. Ridderbos, Paulus, S. 81/82.
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Der an Christus Gl&ubige ist nicht linger wesenhaft odpfE und unter
die Macht der Siinde verkauft (R6m 7,14) - wo er trotz innerer Zu-
stimmung (mit dem vobg, id. mit & &cw &vdpwnog, 7,22-25) zum Ge-
setz Gottes nichts auszurichten vermochte gegen die Schreckens-
herrschaft der Siinde und des Todes -, sondern er ist durchs
"Gesetz des Geistes des Lebens - in Christus - befreit vom Gesetz
der Siinde und des Todes" (RSm 8,2) und lebt nun in der Kraft Got-
tes (1 Kor 2,5) und steht im Sieg Jesu Christi (2 Kor 2,14). Durch
die unermessliche Liebe Gottes, die in die Herzen der Gl&ubigen
ausgegossen ist durch den Heiligen Geist, der ihnen gegeben ist
(R&m 5,5), ist der Christusgldubige befdhigt, "im Geist zu wandeln"
(Gal 5,16) und vom "watd nveGua" (RSm 8,5ff) her bestimmt, den For-
derungen des Fleisches sieghaft entgegenzutreten. Diese neue Le-
bensrichtung wird von Paulus mit "g@pdvnua to0 mveOuatog™ (R3m 8,6)
(= Gesinnung des Geistes) bezeichnet, die der "gpdvnua to(oapudg”
(RE&m 8,6) diametral entgegengesetzt steht.

Beim weitern Eindringen in den Text, muss nochmals deutlich in Er-
innerung gerufen werden, dass Paulus in seiner Gegeniilberstellung
von odpE und nveOua bei den R¥mer-Christen eine klare Auffassung
von odpf als ethisch-religi8ser Begrifflichkeit voraussetzt. Sarx
ist hier das Prinzip der Auflehnung gegen Gott, das Widergdttli-
che, das im krassen Gegensatz zum pneuma steht. Das Leben "im
Fleisch und nach dem Fleisch" kennzeichnet den Menschen ohne
Christus und unter dem Zwang der Sinde. Das Leben "im Geist" und
"nach dem Geist" kennzeichnet den Gldubigen im heilsgeschichtli-
chen vbv / vov( (7,6; 8,1). Allerdings bleibt der Gl&ubige auch
als neue Schdpfung (2 Kor 5,17), weil er noch im sterblichen Leibe
wohnt (8,10), in der Auseinandersetzung, bzw. in der Anfechtungs-
situation zwischen dem Herrschaftsanspruch des Heiligen Geistes
Uber das Leben zur gdnzlichen Durchheiligung (R8m 6,12ff) und den
"Begierden des Fleisches" (Gal 5,16) oder der "Gesinnung des
Fleisches" (RSm 8,6.7), die unsern Leib, unsere Glieder (unser
Denken, Filhlen, Wollen) als Operationsbasis beniitzen m&chten, um
uns wieder in die Abhingigkeit der odpE zu bringen.

Nachdem nun die grossen Linien gezogen sind, wenden wir uns dem
Text zu:

a) Gegenilberstellung von fleischlicher und geistlicher Gesinnung
(8,5-9a, bzw. 5-15)

Die Aussagen lassen sich am besten von der Gegeniilberstellung her
verstehen, die wir unter Pkt. 1.3 brachten. Paulus spricht anti-
thetisch, indem er Punkt um Punkt das Wesen des Fleisches dem We-
sen des Geistes gegeniiberstellt. Zusammengefasst sieht die auf R8m
8 begrenzte Gegeniilberstellung folgendermassen aus:
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Text "im Fleisch/ Text "im Geist/
nach dem Fleisch" nach dem Geist"

8,5 Die Existenz uatd odpua 8,5 Das Sein xatd mveOua
heisst: sich nach dem bedeutet: sich nach dem
Fleisch ausrichten Heiligen Geist ausrichten

8,6 Gesinnung (Ausrichtung, 8,6 Gesinnung (Ausrichtung,
Trachten) des Fleisches be- Trachten) des Geistes ist
wirkt den Tod (= Trennung Leben und Friede (Sicher-
von Gott) heit und Geborgenheit)

8,7 Gesinnung des Fleisches = 8,14 Geistesleitung = Kennzei-
Feindschaft gegen Gott; = chen der Gotteskindschaft

nicht untertan dem Gesetz
Gottes; = kraftlos (vgl.

8,3a)

8,8 Im Fleisch-Sein (vgl. 7,5) 8,15 Im Besitz des Geistes der
(= vom Fleisch bestimmt Kindschaft = herzliches
sein) fi#llt unter gottliches Verhiltnis zum Vater
Missfallen (Gericht) (Abbal)

8,9 Im Fleisch-Sein (= fleisch- 8,9 Im Geiste-Sein = Eigentum
lich, 7,14) = kein Eigentum Jesu sein
Jesu

8,13 Nach dem Fleisch leben = 8,12/ Nicht mehr Schuldner dem
sterben miissen 13 Fleisch gegeniiber. Befd-

higt durch den Geist, die
Handlungsweisen des Flei-
sches zu tdten = leben

Eins wird ganz klar ersichtlich: Die linke Seite schliesst die
rechte aus und umgekehrt. Links stehen im Grunde genommen die Er-
kldrungen zu der hoffnungslosen Situation von R8Sm 7 (vgl. V. 5

"im Fleisch" und V. 14 "odpuivog"), rechts findet sich die Charak-
teristik des neuen Lebens "im Geist" (Tenor von Kp. 8).

Wir sind illberzeugt, dass es sich - angesichts der Wichtigkeit
unseres Hauptthemas - lohnt, nach erfolgter Gegeniilberstellung auf
die Einzelaussagen des Apostels Paulus noch etwas genauer einzu-
gehen.
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V.5 "Denn die nach dem Fleische (xat& odpxa) sind, trachten nach den

Dingen des Fleisches (Td tHg capudg @povoOoLv) 746). Die aber,
die nach dem Geist (xatd mveOua) sind, (trachten) nach den Dingen
des Geistes (t@ 100 mvebuatog)".747)

In V. 5 will Paulus deutlich machen, '"wie unvereinbar und total ent-
gegengesetzt die beiden Lebensrichtungen in ihrem Denken und Wollen sind,

die aus dem Sein im Fleische und die aus dem Sein im Geiste entstehen" 748) .
Hier stossen wir auf eine Darstellungsweise, die als gdttliche
Realitdt in den paulinischen Aussagen immer wieder tief beeindruckt
(vgl. R8m 6,12ff): "Entweder-oder: wer mit seinem Sein im Fleische 1lebt,
wird den Sinn des Fleisches haben, wer jedoch mit seinem Leben in den Wirkun-
gen des Geistes steht, wird den Sinn des Geistes haben. Menschen, die in ihrer
Lebensrichtung im Fleische wurzeln, kénnen nur in sich selbst, aus sich selbst
und fiir sich selbst leben. Wer jedoch in den Wirkungen des Geistes steht,

filhrt einen Wandel der Verantwortung vor Gott, und der Glaubenshingabe an
Gott."749) G.E. Ladd teilt mit H. Lietzmann die Ueberzeugung, dass
mit dem ethischen Gebrauch von sarx der Mensch in seiner Ganzheit
als Unwiedergeborener, als Gefallener, in Auflehnung gegen Gott
stehend, verstanden werden muss.’750)

Wir haben bereits im 1. Hauptteil sowohl im Zusammenhang mit o&pE
als auch mit nveOua festgestellt, dass Paulus weder auf die rabbi-
nische Auffassung von den zwei Naturen im Menschen (yetser hatob
und yetser hara), noch auf den hellenistischen Dualismus zuriick-
greift.751)

Hingegen bleibt die Frage zu kl&ren, inwieweit in R®m 8,4ff und

Gal 5,13ff Paulus - ohne Anleihe im Hellenismus oder im Spdtjuden-
tum zu machen - mit dem Kampf zwischen Fleisch und Geist von einer
Auseinandersetzung redet, die sich in einer noch ndher zu definie-
renden Weise im Gldubigen selbst abspielt. Von V. 5 her ldsst sich
diese Frage (vor allem bei dem eindeutigen Entweder-Oder) in keiner
Weise beantworten. Wir miissen &dusserst vorsichtig sein, dass wir
nicht auf der einen Seite fest herausstreichen, dass a) mit Fleisch
die alte Heilszeit und mit Geist die neue Heilszeit charakterisiert
werde (objektiver Aspekt), ferner b) mit dem Leben "im Fleisch" und
"nach dem Fleisch" der natiirliche (= alte) Zustand des Menschen
(vgl. RSm 7) und mit dem Leben "im Geist" der erneuerte Zustand
(vgl. RSm 8) beleuchtet wird (subjektiver Aspekt), wenn dann unver-

746) zu @povoboLv wvgl. Sanday + Headlam: "Set their minds, or their hearts
upon. @POVeETV denotes the whole action of the 9ofiv i.e. of the affect-
ions and will as well as of the reason; cf. Matt. xvi. 23 o0 @povelg
Td 100 Be00, &AAA T WV &vipdmwv: Rom. xii. 16; Phil. iii. 19;

Col. iii.2, 8c.”, Romans, S. 195; ferner P. Althaus: "Bestimmtheit des
Wesens durch das Fleisch bindet den Menschen an fleischliche Ziele", Romer,
NTD 6, S. 86; ferner J. Murray, Romans, S. 284/285; W. de Boor: "'Trachten
= phronein' bedeutet zundchst 'Denken’', meint aber das wollende und stre-
bende Denken... 'Fleischesmenschen trachten nach Fleischesdingen'"”, Rdmer,
S. 182; vgl. H. Lietzmann: "Der Gegensatz bezeichnet hier die Unwiedergebo-
renen und Wiedergeborenen”, Romer, S. 76.

747) vgl. P. Althaus: "Bestimmtheit durch den Geist lasst ihn (gemeint: den Men-
schen, 4. Verf.) wollen, was der Geist will”, ROmer, NTD 6, S. 86; ferner
J. Murray, Romans, S. 285; W. de Boor, Romer, S. 182/183.

748) J. Kroeker, Romerbrief, S. 303/304

749) ders., aa0, S. 304

750) vgl. G.E. Ladd, Theology NT, S. 472/473

751) vgl. vor allem die Pkte 1.1.1 und 1.2.1
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sehens aus einer scharf abgegrenzten Polarit&dt eine Doppelheit, ein
simul et gemacht wird. Eine grosse Hilfe inbezug auf diese unwahr-
scheinlich diffizile Frage bedeutet die Feststellung, dass Paulus
im Kampf zwischen Fleisch und Geist nicht bloss eine innermenschli-
che Konfrontation (auch beim Gldubigen nicht) beschreibt, die sich
zwischen dem menschlichen pneuma einerseits und dem psycho-somati-
schen Bereich anderseits abspielt, sondern dass es im Leben des
Gliubigen um die Frage des Herrschaftsrechtes des Heiligen Geistes
(= "des Christus in uns") geht. Dass diese neue Herrschaft nicht
automatisch verwirklicht ist, zeigt sich im paulinischen differen-
zierten Gebrauch von Indikativ und Imperativ. Es handelt sich -

wie wir im Zusammenhang mit 6,12ff gesehen haben - um die Auffor-
derung, das zu sein, wozu der Herr uns gerufen und befdhigt hat,
und in dieses neue Sein tiefer hineinzuwachsen.

Warum ist denn - fragen wir uns - eine solche Aufforderung iiberhaupt
noch n8tig, wenn doch die Dinge so klar liegen? - Paulus zeigt uns,
dass wir einen Feind haben, der uns dieses neue Jetzt und die dar-
aus resultierenden Konsequenzen nicht nur in Frage stellt, sondern
leugnen will und uns durch die Taktik seiner Angriffe verunsichern
und verwunden m8chte, um uns aus dem Leben im Geist wieder zuriick-
zugewinnen zu einem Leben im Sowohl-als-auch oder wenn irgend m&g-
lich zuriickzureissen in ein Leben nach dem Fleisch. - Von dieser
Warte her gesehen, wird uns das seelsorgerliche Anliegen des Apo-
stels klar. Er will um jeden Preis, a) dass die Gldubigen auf dem
neuen Glaubensfundament stehen bleiben (1 Kor 3,11l) und sich als
Geheiligte weiter durchheiligen lassen (1 Thess 5,23; 2 Kor 7,1)
mit dem Ziel der sittlichen Vollkommenheit (vgl. Exkurs 2); b) dass
die Gemeinde und die einzelnen Gldubigen sich nicht blenden lassen
vom Erzfeind, so dass sie den Unterschied (die Grenzziehung) zwi-
schen Fleisch und Geist nicht mehr deutlich zu erkennen in der

Lage sind (deshalb die messerscharfen Formulierungen eines aus-
schliesslichen Entweder-oder); c) dass die vom Herrn Berufenen den
Weg des Lebens nicht verlassen, indem sie Kompromisse eingehen mit
der odpE oder sich wieder ganz unter ihre Herrschaft begeben.

Das Wissen um diese seelsorgerliche Not, dieses enorme Ringen um
Standhaftigkeit im neuen Leben und um geistliches Wachstum, das
sich im Glaubenskampf erprobt, sind die Voraussetzungen zur rich-
tigen Interpretation der folgenden Verse.

Paulus erinnert die Gemeinde daran, dass es aufgrund des ein fir
allemal erworbenen Sieges durch Jesus Christus iiber Sinde, Satan,
Welt, Fleisch und Tod auch ein sieghaftes Feststehen gibt im per-
s8nlichen Glaubenskampf gegen das Fleisch.752)

Wir haben keine Milhe, uns hinter die Aussagen von G.E. Ladd zu
stellen. Nur an einer Stelle m&chten wir noch etwas genauer defi-
nieren: Ladd zeigt in uUberzeugender Weise, dass unser Fleisch ge-
nauso gekreuzigt wurde (totaVpwoav, aor; Gal 5,24) wie unser "al-
ter Mensch”" (RBm 6,6). Hier zeigt sich eine grosse Parallelitdt
zwischen dem alten Menschen und der sarx. Und doch lassen sich bei-
de Begriffe nicht voll identifizieren und zwar aus dem Grunde

nicht, weil beim alten Menschen eine klare Abgrenzung gemacht und
m&glich ist (einst alter Mensch, jetzt durch den Glauben an Jesus
neuer Mensch). Hingegen spricht Paulus nie von einem "alten Fleisch"

752) vgl. G.E. Ladd, Theology NT, S. 474/475
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und einem "neuen Fleisch" im ethischen Sinn. Ganz eindeutig ist,
dass die Macht der sarx gebrochen ist und dass die sarx mit Chri-
stus gekreuzigt ist. Bei der sarx aber findet sich eine Komponente
der Beziehung zum psycho-somatischen Bereich auch des Gl&ubigen.
Es ist h8chst interessant festzustellen, dass Paulus nirgends
sagt, dass sich der Glaubenskampf zwischen dem alten und neuen
Menschen abspiele. Der alte Mensch existiert beim Gldubigen -

wie wir deutlich ausgefiihrt haben (vgl. R&m 6,6) - nicht mehr.

Er ist "ersetzt" und abgeldst durch den neuen Menschen. Der
Gldubige ist in seinem innersten Wesen (in seinem mveOua, vo0¢ und
wapbla) eine Neusch8pfung geworden; aber trotzdem bleibt sein Leib
noch dem Tode verfallen (RSm 8,10), dh dass die im Kreuz iiberwun-
dene Macht sarx - einer belagernden Festungsmacht gleich - im
psycho-somatischen Bereich des Menschen einen Angriffspunkt sucht,
um den Gldubigen wieder in irgendeiner Weise einzunehmen. Das, was
Augustin mit concupiscentia gemeint hat, kdnnte am ehesten ausge-
drickt werden mit der bleibenden Versuchlichkeit des Gl&ubigen,
mit seinem Angefochten-sein durch die sarx. Von daher gesehen

ist eine Identifikation zwischen sarx und dem alten Menschen nur
teilweise mdglich (dh nur in der heilsgeschichtlichen Schau,
nicht aber im heilsordnungsmdssigen Bereich).

Damit wenden wir uns Vers 6 zu:

"Dénn die Gesinnung des Fleisches (T® @pdvnua?53) tfig odprog) ist
Tod, die Gesinnung aber des Geistes (T8 @pdvnua Tob nveduatog) ist
Leben und Friede."754)

Wenn in V. 5 vor allem die wesenhafte Differenz zwischen xatd odpua
und umatd nmvebua die Grundsatzfrage des bereits in RSm 6,12ff be-
leuchteten Entweder-oder in Erinnerung rief, so geht Paulus einen
Schritt weiter, indem er nicht nur die exklusive Gegensdtzlichkeit
zwischen "nach dem Fleisch" und "nach dem Geist" zeigt, sondern auf
die Zielrichtung (téAog) oder mit 6,21.22 verglichen, auf die
Frucht (uapndg) oder die Auswirkungen?55) der zwei entgegengesetz-
ten Lebenshaltungen hinweist: Das Trachten (Bestreben) des Menschen,
der nach dem Fleisch lebt, fiilhrt unweigerlich zum Tod (dh zum ewi-
gen Getrennt-sein von Gott; vgl. 6,21.23a); aber allen, deren Gesin-
nung nach dem Geist ist (dh, die ihr Leben nach dem Herrschaftsan-
spruch des Heiligen Geistes ausrichten), ist jetzt und fiir die Zu-

753) @pdvnua = Sinnesart, Bestreben, Trachten, W. Bauer, Wb5, Sp. 1713

754) Wie eng verbunden Wesen und Ziel von sarx in ihrer Abgrenzung zum mveOua
sind, zeigt O. Michel in der Zusammenschau von V. 5 und V. 6: "Pls will nun
beschreiben, wie verschieden und wie gegensdtzlich diese beiden Machtspha-
ren 'Fleisch' und ’'Geist' sind, dass also alle Vorsicht geboten ist, um
sie voneinander zu unterscheiden. Wer sich von fleischlichen Gesichtspunk-
ten beherrschen ldsst und so sein Leben fiihrt, trachtet nach dem, was Ab-
sicht und Ziel des Fleisches ist, wie anderseits auch derjenige, der sich
vam Geist Gottes beherrschen ldsst, auf das aus ist, davon bestimmt ist,
was Absicht und Ziel des Geistes Gottes ist. Jedes 'Sein' (ol 8vTeg) hat
ein 'Gesinntsein', ein 'Trachten’' ( @povelV) bei sich... Eng angeschlos-
sen an V 5 ist V 6, in dem das jeweilige Ziel des Trachtens aufgewiesen
wird. Die Form des Satzes ist stark antithetisch, wobei die Kopula fehlt.
'Tod' ist das Ergebnis des fleischlich-menschlichen Trachtens, 'Leben und
Friede (Verdoppelung!) ist das Ergebnis des Trachtens des Geistes", ROmer,
S. 191; vgl. ferner F. Godet, Rdmer, 2. Teil, S. 86/87.

755) vgl. J.T. Beck, Rdmer, S. 62/63
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kunft Leben und Frieden zuteil geworden (vgl. dazu die eschatologi-
sche Komponente in 6,22b). Wer in der Gesinnung des Heiligen Gei-
stes lebt, der hat echtes Leben (= Gemeinschaft mit Gott) gefunden
und durfte aus seiner Siindennot und aus der Existenz mit der ganzen
Zerrissenheit und Verunsicherung eines auf sich selbst gestellten
Lebens zum g&ttlichen bi%¢y (elpfvn = Friede, Wohlbefinden, Ein-
tracht, Ruhe, WOhlergehenf Sicherheit, Geborgenheit, W. Bauer, Wb5;
vgl. Jes 32,17.18) gelangen. - Welch ein Unterschied: Tod oder Le-
ben und Friede! So weit auseinander liegend die Ziele, so weit aus-
einanderliegend ist die Gesinnung des Fleisches von der Gesinnung
des Geistes.756)

In RBm 7 wurde uns ganz deutlich gezeigt, wie unm&glich die Unter-
ordnung des Menschen in seiner sarkischen Existenz (in seiner Auf-
lehnung gegen Gott und in seiner Verfallenheit an die Macht der
Sinde, 7,14ff) unter das Gesetz Gottes bzw. unter den Willen Got-
tes ist. Dieser Tatbestand wird nun in V. 7 prdgnant zusammenge-
fasst:

"Deshalb ist die Gesinnung des Fleisches Feindschaft gegen Gott
(Ex9pa elg 9edv) 757), denn es758) unterwirft sich dem Gesetz Gottes
nicht, es kann es auch nicht (0068 y&p759) 6bvatrai)."760)

756) O. Kuss: "Das letzte 'Sinnen’ (TO pdvnua) des Fleisches, das Ziel, wel-
ches alles Trachten des Fleisches durchdringt und leitet, ist 'Tod’
(9dvateg), d.i. der Tod im Vollsinn: leiblicher, 'geistiger’' und ewiger
Tod... Auf der andern Seite ist das letzte Sinnen des Geistes, das Ziel,
welches alles Trachten des - .. - Geistes durchdringt und leitet, nur
'Leben’ (Lwh) und 'Friede’ ( elp®vn vgl. R6Sm 5,1)"”, ROmerbrief, S. 500.

757) Zu dieser Feindschaft sagt H. Ridderbos: "Demnach ist das Trachten des
Fleisches deshalb so verwerflich und tédlich (fir das wahre Menschsein),
weil es Feindschaft wider Gott bedeutet. Ausgangspunkt des Gedankens ist
also nicht eine bestimmte Vorstellung vom wahren Menschsein (der Mensch in
seiner Eigentlichkeit), dessen Korruption (der Tod) deshalb Siinde ist, weil
im eigentlichen Menschsein 'zugleich' das Gute, van Gott Gewollte liegt."”
(gegen Bultmann) "Denn dann kehrt man die Reihenfolge um. Das Leben in Feind-
schaft mit Gott bedeutet fir den Menschen den Tod. Darin liegt die Ver-
nichtung seines Menschseins, und von dort aus muss sie dann auch in ihren
anthropologischen Implikationen verstanden werden. Das Theologische (die
Siinde) kommt nicht sub specie hominis zur Sprache, sondern das Anthropolo-
gische (der Tod) sub specie Dei... Sinde ist in ihrem Wesen Aufstand gegen
Gott, Weigerung, sich ihm zu unterwerfen (R6ém 8,7 ), Feindschaft gegen Gott
(Rém 5,10 u.6.), Ungehorsam (Rém 11,32 u.6., vgl. Gal 3,22!). Die Siinde be-
steht darin, dass der Mensch lber sich selbst verfiigen und wie Gott sein
will. Deshalb ist sie zugleich auch eine Verletzung des wahren Meschseins
und dessen Verderben. So wird sie auch beschrieben als Torheit (R6m 1,22;
1 Kor 4,19), Eitelkeit, Finsternis, dem wahren Leben fremd (Eph 4,18), ohne
Gott und darum ohne Hoffnung (Eph 2,12), ja als Totsein (Eph 2,1.5; Kol 2,
13; R6m 7,10)", Paulus, S. 81/82.

758) F. Rienecker macht darauf aufmerksam, dass nicht td® ¢pdvnua, sondern H
o08pE subjekt ist; Sprachl. Schlidssel, S. 331.

759) Bl-Debr § 452.3: "0062 Yd&p R 87 = 'denn auch nicht'”, S. 285.

760) M. Luther dbersetzt @pdvnua TfAC oapxdC in VV. 6 und 7 mit "Klugheit des
Fleisches” und fihrt dazu u.a. aus: "Sie (die Klugheit des Fleisches) sucht
sich selbst und das Ihre in allen Dingen. Sie schafft, dass der Mensch sich
selbst zum Endzweck wird und zum letzten Ziel und zum G&tzen, um dessenwil-
len er alles tut, leidet, versucht, denkt, redet und das allein fir gut an-
sieht, was ihm dienlich ist, und das allein als bése, was ihm Unheil bringt.
Diese Verkrimmtheit und Verkehrtheit, dieses gottwidrige Wesen wird in der
Schrift vielfdltig gebrandmarkt unter dem Namen Hurerei und Abgétterei”,
ROmerbriefvorlesungen, S. 286; ferner J. Murray, Romans, S. 286.




v.8

- 176 -

Was soll es verwundern, wenn Paulus in V. 8 fortfdhrt, dass es un-
ter den obgenannten Umstdnden unmdglich ist, als fleischlicher
Mensch unter dem Wohlgefallen Gottes zu stehen: "Und die, die im
Fleisch (&v capx()761) sind (vgl. R8m 7,5.14ff), k8nnen Gott nicht
gefallen (&péoaL o0 BbvataL)." Mit dieser in V. 8 zum Ausdruck ge-
brachten Konsequenz ist der Traum endgiiltig ausgetrdumt, man kdnn-
te in fleischlicher Gesinnung als Fleisches-Mensch (RSm 7,14ff;
8,5-7) doch noch die Huld Gottes erhalten.762)

Nach dieser klaren Gegenilberstellung fdhrt der Apostel in V. 9 fort:

"Ihr aber seid nicht im Fleisch, sondern im Geist (&v mveduati),
wenn wirklich der Geist Gottes in euch wohnt; wenn aber jemand
Christi Geist nicht hat, der ist nicht sein (Eigentum)."

Nachdem Paulus unvergleichlich deutlich die Grenze zwischen fleisch-
licher und geistlicher Existenz gezogen hat unddie Gemeinde iiber die
Konsequenzen nicht im Unklaren ldsst, kommt wieder die frohe Ge-
wissheit der effektiven Freiheit der Kinder Gottes zur Sprache. Die
Gldubigen sind von jeglichem Verdammungsurteil befreit (8,1) und
durch die unermessliche Tat Gottes in Christus (8,3) zu einem
gottwohlgefdlligen Leben (8,4a) befdhigt worden. In V. 4b sagt der
Apostel weder in Frageform noch mit einem Imperativ, sondern indi-
kativisch (eine Tatsache feststellend): '"die wir nicht (nun nicht
mehr 8,1) nach dem Fleisch wandeln, sondern nach dem Geist." -
Genau dort setzt V. 9a wieder ein: "Ihr seid ja nicht (mehr) im
Fleisch" (= unter der Herrschaft des Gesetzes der Siinde und des
Todes; 8,2), "sondern im Geist" (= in Jesus Christus hineinver-
setzt und seines Auferstehungslebens teilhaftig gemacht (R&m 6,4-
11) .763) Die Tatsache, dass die Gl&ubigen "im Geist" sind, ist

761) vgl. die entsprechenden Ausfdhrungen im 1. Hauptteil und in der obigen Zu-
sammenfassung, wonach - aus dem jeweiligen Kontext klar ersichtlich - so-
wohl "év capu(" wie auch "watd odpua" anthropologisch oder ethisch-
religids gebraucht werden kdnnen. In V. 8 tragt "év cap(" eindeutig
ethische Bedeutung, sonst wirde es heissen: Die, die im Leibe sind, k&nnen
Gott nicht gefallen! Ebenso C.E.B. Cranfield, Romans, S. 387.

762) Nochmals sei darauf hingewiesen, dass von dieser Warte her ein nur rein
theoretisches, formales Auseinanderhalten von GdpE und mveOua absolut
zwecklos ist, wenn Theologie, Dogmatik und Verkidndigung nicht die Konsequen-
zen aus VV. 5-8 ziehen.

763) vgl. P. Althaus: "Das Leben im Fleisches-Wesen (oder: im Machtbereich des
Fleisches) und das Leben im Geistes-Wesen (oder: im Machtbereich des Gei-
stes) hat Paulus als ausschliessenden Gegensatz einander gegenibergestellt.
Nicht als ob die Leser erst wdhlen sollten - sie haben ihr Sein ja 'im
Geiste', sind Geistesmenschen. Das Bestimmtsein durch das Fleisch, seine
Herrschaft, ist fir sie Vergangenheit geworden (vgl. 7,5)", Rdomer, NTD 6,
S. 86; vgl. J. Murray, Romans, S. 287; J. Kroeker, Rimerbrief, S. 308/309;
E. Gaugler, Romer, S. 272.
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nicht nur grundlegend fiir das Verstdndnis der Fortsetzung V. 10ff,
sondern von entscheidender Wichtigkeit fiir das Leben in der Heili-
gung. Mit E. Gaugler halten wir fest: '"Dass die Christen den Geist be-
sitzen, ist ein vollstindig Neues, das einerseits den ungeheuren Ernst der
christlichen Situation bezeugt, andererseits aber nicht eine Belastung, sondern
eine Befreiung bedeutet.’64) Sehr treffend betont H. Ridderbos, dass

in diesem Indikativ zugleich schon der Imperativ enthalten ist.765)
Auch hier gilt, was von der Heiligung in Kp. 6 gesagt wurde: Heili-
gung ist Geschenk und Aufgabe, so gilt auch "Im Heiligen Geist"-
Sein ist Geschenk und Verantwortung.

Wie kommt Paulus aber nun zu dem Nachsatz in V. 9 "... wenn wirk-
lich (elnep) der Geist Gottes in euch wohnt; wenn aber jemand Chri-
sti Geist nicht hat, der ist nicht sein (Eigentum)." - Dass er da-
mit in keiner Weise die Aussagekraft von 9a abschwdchen mdchte,
ist fraglos. Der mit elnep (= wenn wirklich) eingeleitete Satzteil
dndert nichts an der Realitdt und Effektivitdt des vorangehenden
Indikativs ("Ihr aber seid nicht im Fleisch, sondern im Geist").
F. Godet sagt zu elmep: "Dieses Wort driickt nicht einen bestirmten Zweifel
aus, wie €lYe, wenn anders, es thun wiirde (Kol. 1,23), sondern eine Erwartung,
deren Richtigkeit erst gepriift werden muss."766) Mit andern Worten: Paulus
ruft die Adressaten auf, sich an dieser Stelle Rechenschaft zu ge-
ben, indem sie sich ganz ernsthaft fragen: Haben wir wirklich den
Heiligen Geist empfangen? Dass eine solche Frage nicht bloss rhe-
torischen Charakter hat, zeigen uns die vielen und wichtigen Hin-
weise, die im Zusammenhang mit dem Geistesempfang und dem An-Chri-
stus-Gldubig-Werden bei Paulus zu finden sind.767)

Die Konsequenzen aus dieser Erkenntnis sind entscheidend fiir unsere
Nachfolge. Nur wer Jesus aufgenommen hat, nur wer an ihn glaubt
(subjektivster Akt aufgrund der objektiven Heilstat Gottes), hat
damit auch den Heiligen Geist. Mit E. Schnepel halten wir fest:

"Vor Jesus wirkte der Geist Gottes nur von aussen in den Menschen hinein;

seit Jesus zieht der Geist in denen ein, die Jesus #ufnehmen. Der Geist wohnt
jetzt in ihnen als eine bleibende Macht, die das Leben der Leute Jesu prigen
und leiten will. Er zieht nicht heute ein, um morgen wieder auszuziehen. Er
wohnt wirklich in den Leuten Jesu... Das Innewohnen des Geistes Jesu kann durch
nichts ersetzt werden. Denn durch den Geist allein kann Jesus mit uns in Ver-
bindung treten und in Verbindung bleiben. Durch den Geist macht er das Wort der
Bibel lebendig und formt es zu seinem Wort an uns. Durch den Geist gibt er uns

764) E. Gaugler, Romer, S. 272

765) H. Ridderbos: "Ebenso ist bei den Aussagen iiber das Leben im und durch den
Geist der Imperativ im Indikativ begriindet, wie andererseits die Befolgung
des Imperativs die Voraussetzung ist fir das, was der Indikativ kategorisch
aussagt (vgl. Rém 8,2.9 mit 8,12f)", Paulus, S. 177.

766) G. Godet, ROmer, S. 88

767) vgl. Rém 2,4.29; 3,223 5,5; 9,33; 10,9.11.14; 11,30.31; 13,11; 1 Kor 1,21;
2,12.14; 3,16; 6,19; 12,3.13; 15,2; 2 Kor 1,22; 4,13; 6,15; 7,9.10; 11,4;
12,21; Gal 2,16; 3,1ff; Eph 1,13.19; 1 Thess 1,5ff; 2,13; 4,8.14; 2 Thess
1,103 2,11.123 2 Tim 1,7; 2,25; Tit 3,3-8.
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die grosse Durchschau durch die Heilige Schrift und die Pl#ne Gottes mit der
Menschheit. Durch den Geist greift er stdndig in unser praktisches Leben ein
und sucht unser Gewissen nach seinen Linien zu formen. Durch den Geist ver-
bindet er uns mit den iibrigen Gliedern seiner Gemeinde.

Der Geist macht uns sehr froh, aber nicht schwirmerisch. Er dringt auf echten
Gehorsam Jesus gegeniiber. Dieses Ziel verfolgt er niichtern und eindeutig. Er
will Jesus zum Herrn unseres Lebens machen.

Wenn der Geist nicht in uns wohnt, ist auch Jesus nicht in uns gegenwirtig. Wer
zu Jesus gehért, hat mit Jesus auch den Geist.'768)

Mit V. 9 haben wir bereits die Schwelle zum ndchsten wichtigen
Hauptgedanken unseres Abschnittes (8,5-13) betreten:

b) Konsegquenzen der Innewohnung Christi und des Heiligen Geistes

im Gldubigen

v.10 In V. 10 schreibt der Apostel "Wenn aber Christus in euch ist
(wohnt), so ist der Leib zwar tot (= dem Tod verfallen) um der
Siinde willen (T3 uév odua vexpdv 65L& 4uaptiav), der Geist aber ist
Leben um der Gerechtigkeit willen (T3 68 mvebua wd &L.d Siuxaroodvnv) ."

Als erstes stellen wir fest, dass der Apostel "Christus in euch"
(10a) und "der Geist Gottes in euch" (V. 9) auswechselbar ge-
braucht.769)

Weiter wird uns gesagt, dass der Leib (auch des Gliubigen("um der
Siinde willen") dem Tod verfallen bleibt (vgl. Gen 3,19b). Das
heisst aber nicht, dass der Leib mit seinen Gliedern der Siinde
verfallen bleibt. Das Gegenteil ist der Fall; vgl. RSm 6,12-19.770)
Und doch steht fest, dass "Fleisch und Blut das Himmelreich nicht
ererben kénnen", 1 Kor 15,50. Vielleicht will Paulus mit diesem
Hinweis auch noch auf die bleibende concupiscentia aufmerksam ma-
chen (vgl. 8,12.13; Gal 5,17ff). Jedenfalls eines steht fest: Die

768) E. Schnepel, Rdmer 8, S. 29; vgl. ferner J. Murray, Romans, S. 288; O. Kuss,
Romerbrief, S. 139; O. Michel, Rdmer, S. 193

769) Die Begrindung dazu liegt u.a. in V. 9b: "Wer Christi Geist (= Geist Got-
tes) nicht hat, gehdért nicht ihm"; umgekehrt: Wer den Geist Gottes in sich
wohnend hat, ist Jesu Eigentum; dh nach V. 10: "Christus wohnt in euch"”;
vgl. Kol 1,27. Interessant ist auch die Wechselseitigkeit von "in Chri-
stus” sein (6,11) und "Christus in euch” sein (8,10); vgl. P. Althaus:
"Dieses Einwohnen des Geistes oder - was dasselbe ist - Christi bedeutet
dann aber Leben"”, Romer, NTD 6, S. 86; ferner C.K. Barrett, Romans, S.159;

770) gegen P. Althaus, der behauptet, dass "der Leib frejlich, sofern er
'Fleisch' ist, also Herd der Siinde (6,6) zum Tode verurteilt ist"”, NTD 6,
S. 86. Diese Interpretation zeigt, dass Paulus im Vergleich von R3m 6,6
mit "td odua tAg duaptiag" (vgl. Exegese dieser Stelle) unmdglich
dasselbe gemeint haben kann wie in V. 10 mit " t® uév odua vexpdv".
Einmal (in 6,6) spricht Paulus von dem Ausser-Wirksamkeit-Setzen des "Siin-
den~Leibes"” (vgl. Kol 2,11) als Ausdruck fir die Herrschaft des Fleisches,
die im Kreuz Christi tddlich getroffen ist. Unser Leib (8,10) aber ist tdd-
lich getroffen durch die Sinde Adams. Darum lassen sich R&m 6,6 und 8,10
nicht parallelisieren. E. Brunner vertritt auch die Interpretation von Alt-
haus (vgl. ROmerbrief, S. 62); vgl. E. Gaugler, ROmer, S. 276 (Gaugler
stitzt sich auf Brunner). C.E.B. Cranfield entgegnet u.E. mit Recht, dass
diese Auffassung kaum das ist, was Paulus in 8,10 sagen will, vgl. Romans,

Fortsetzung ndchste Seite



- 179 -

Gldubigen brauchen nicht traurig zu sein, wenn sie ihren Leib
eines Tages ablegen milssen. Das tut ihrem Verhdltnis Jesus gegen-
Uber keinen Abbruch (vgl. Rm 14,7-9; 2 Kor 5,1ff; Phil 1,20-23;
1 Thess 4,13ff).

Auch wenn sich Beschwerden und Trilbsal bemerkbar machen und die
Hinf&dlligkeit des irdischen Leibes immer bewusster vor Augen
tritt (2 Kor 4,8-18), so bleibt wahr, was Paulus im letzten Satz-
teil von V. 10 ausdrickt, ndmlich, dass der Geist (hier pneuma
des Gliubigen)771) "yoller Leben ist" (nach Albrecht) "um der Ge-
rechtigkeit willen". Der Begriff SuxaiLoodvn ist nicht identisch
mit Sunatwua (= Rechtsforderung, gottwohlgef&lliges, nach seinem
Willen orientiertes Handeln) in V. 4, sondern zeigt an, dass un-
ser Geist "um der Gerechtigkeit willen", die Jesus uns erworben
hat (R&m 4,25) im Besitz der TwA (afwviov) ist (vgl. 6,22.23).772)

Damit ist aber noch nicht alles gesagt, was unser zukiinftiges Heil
anbelangt, darum f&dhrt Paulus in V. 11 fort:

Fortsetzung Fussn. 770)
S. 389; ferner O. Kuss, ROmerbrief, S. 502; treffend fihrt F. Godet dazu
aus: "Deiy Gldubige soll an der leiblichen Auferstehung Christi teilhaben.
Diese Hoffnung beruht eben darauf, dass schon jetzt Christi Leben die
geistliche Seite seines Wesens durchdrungen hat, wenn auch sein Leib noch
dem Tode unterliegt... Man kann zuweilen fragen héren, warum die Gldubigen
noch sterben, wenn Christus wirklich fir sie gestorben ist; und man zieht
daraus einen Beweis gegen die Lehre von der Verséhnung. Aber man vergisst,
dass, da der Tod nicht eine individuelle Strafe ist, keinerlei Beziehung
zwischen dieser Thatsache und der den gldubigen Individuen gewdhrten Sin-
denvergebung besteht. Der Tod, sofern er als allgemein menschliches Ge-
richt an die Gattung als solche gekniipft ist, bleibt bis zur Vollendung
des gesamten Werkes Christi; vgl. 1. Kor. 15,26... Das neue Leben hat
zwar noch nicht den vom Tod betroffenen Leib durchdrungen; aber der Geist
ist schon lebendig, und der Leib wird nachfolgen (V. 11)", Rémer, S. 89;
ebenso W. de Boor, ROmer, S. 185.

771) vgl. die Parallelitat zwischen "pneuma” in 8,10 und dem £0w &vOpwrnog
in 2 Kor 4,16. E Gaugler versteht hier unter pneuma auch "der menschliche
Geist"”, allerdings mit Hinweis auf Rdm 7 ("Ich” in R3m 7 = pneuma in 8,10),
was kaum haltbar ist vom Kontext her; vgl. R3mer, S. 276. Mit Recht macht
0. Kuss darauf aufmerksam, dass die Ausleger, die in 8,10 einen Hinweis
auf die normale Sterblichkeit des Leibes um der Erbsinde willen sehen,
vgl. O. Kuss unter Fussn. 770) im pneuma den menschlichen Geist sehen:
"Es liegt dann natiirlich sehr nahe, das zweite Glied der parallelen Aus-
sagen auf den durch den Empfang des Heiles freilich schon verwandelten -
menschlichen Geist zu beziehen... und zu paraphrasieren: 'der (durch gétt-
liches Heilswirken erneuerte) Menschengeist (ist oder besitzt) Leben wegen
der (ihm zuteil gewordenen) Gerechtigkeit”, ROmerbrief, S. 502.

772) Zur Frage der §umaLoocdvn vgl. F. Godet, Rémer, S. 90; ferner Th. Zahn,
Romer, S. 391; E. Gaugler, Rdmer, S. 277.
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"Wenn aber der Geist dessen, der Jesus von den Toten auferweckt
hat, in euch wohnt, so wird der, der Christus Jesus von den Toten
auferweckt hat (0 éyelpag T3V XpLotdv °‘Incolv éu veupdv)773) auch
eure sterblichen Leiber lebendig machen durch seinen in euch woh-
nenden Geist (65L& toD é&voLxoOvtog adtol mvelduatog év dutv)774)

Was der grosse Heidenapostel bereits in Kp. 6 mit dem H&hepunkt
des Werkes Christi (= seine Auferstehung) inbezug auf unser Heili-
gungsleben (VV. 4.5.9-11) zum Ausdruck gebracht hat, ist nicht nur
Grundlage zur Neusch8pfung im Geist (vgl. 2 Kor 5,17; Tit 3,5.6)
und Voraussetzung zum Wachstum in der Heiligung (R®m 6,12ff; vqgl.
Eph 1,15-20), sondern auch die Verheissung und "lebendige Hoffnung"
(1 Petr 1,3) auf einen neuen Leib. So gross ist diese Verheissung,
dass Paulus in froher Gewissheit sagen kann: '"Denn wir wissen,
dass, wenn unser irdisches Zelthaus zerstdrt wird, wir einen Bau
von Gott haben, ein nicht mit Hidnden gemachtes, ewiges Haus in

den Himmeln" 2 Kor 5,1 (rev. Elb).

Mit Kp. 8,11 greift Paulus einen Gedanken auf, der in Kp. 6,5 kurz
angeklungen ist: "Sondern wir werden auch (der Gleichgestaltung)
seiner Auferstehung gleich sein". Wir haben zu R8m 6,5 gesagt,
dass die Zukunftsform éodueda sowohl logisch als auch eschatolo-
gisch interpretiert werden kann, genauso wie spdter R6m 6,22.23,
wo das ewige Leben als télog eines fir die Heiligung in Gerech-
tigkeit fruchtbringenden Lebens verheissen V. 22) und in V. 23b
schon prdsentischer Besitz ist. Das sind keine Gegensdtze, sondern
geh8ren zu dem ganzen Themenkreis, den F. Rienecker unter dem
Aspekt des jetzt und noch nicht sieht.775)

In RSm 8,11 finden wir somit in nuce 1 Kor 15 zusammengefasst
(vgl. vor allem VV. 20-26 und 35-54). Durch Adams Fall kam nicht
nur Sindenherrschaft (Rm 5,12), sondern auch die Todeslinie in
die ganze Menschheit (1 Kor 15,21.22). Jesus hat aber nicht nur
die Schuldfrage giiltig gel8st (Rm 5,12-21), sondern zugleich auch
den Grundstein zur leiblichen Auferstehung gelegt. Er ist zum
"dnapx Tdv xexoLunuévwv" (= Erstling der Entschlafenen; 1 Kor 15,
20) geworden. Die leibliche Totenauferstehung wird sich in einer
bestimmten "Ordnung" vollziehen: Zuerst Christus, dann die Gl&dubi-
gen bei seiner Wiederkunft (1 Kor 15,52; 1 Thess 4,16.17), dann
das Ende (= Auferstehung zum jiingsten Gericht; vgl. 1 Kor 15,23.24;
ferner Apk 20,11ff).

Mit H. Ridderbos halten wir fest:

773) Textvarianten: (1) TOvV XpLoTdVv €x VEWP®V NRCEKP
(2) XpLotdv &x vewpdv BDCG
(3) Text NR*A

Wir haben uns fir (3) entschieden
774) Textvarianten: (1) Text RACP ("durch den Geist...")
(2) T3 évoLxoOv abto0 nveOua BDGKP*
("um des Geistes willen")
Wir haben uns fir (1) entschieden: vgl. J. Murray, Romans, S. 291
775) F. Rienecker, zu Hebr 10,14; Sprachl. Schlidssel, S. 544
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"Die Auferstehung der Toten und die Erneuerung des Leibes gehdren zum Kernbe-
stand der paulinischen Verkiindigung. Ist auch 1 Kor 15 in besonderer Weise
'das' Auferstehungskapitel, so wird die Auferstehung der Gliubigen doch immer
wieder neu und in verschiedenem Zusammenhang der Gemeinde als das grosse
Heilsgeschehen der Zukunft vor Augen gehalten. Sie ergibt sich geradlinig

aus der Realitdt der Auferstehung Christi, dem Zentrum der paulinischen Theo-
logie (Rém 8,11; 1 Kor 6,14; 2 Kor 4,14). In Christi Auferstehung sind die
Seinen schon mit einbegriffen (R6m 6,4ff; Kol 2,13; 3,1)... In diese Herr-
schaft der Macht und Herrlichkeit des Geistes als Schépfer des neuen Lebens
sind die Gl4ubigen nun aufgenommen, kraft ihrer Zugehdrigkeit zu Christus
(Rém 8,9). Deshalb ist ihre zeitlich-leibliche Existenz (wie die von Christus)
zwar dem Tode unterworfen auf Grund der (im Leib Christi gerichteten) Siinde,
der Geist aber schenkt stattdessen das Leben auf Grund der (von Christus er-
worbenen) Gerechtigkeit (Rém 8,10). Und das bedeutet dann auch: ihre sterbli-
chen Leiber werden lebendig gemacht werden durch den Geist Christi, der in
ihnen wohnt."776)

Wir gelangen somit zum letzten Hauptgedanken unseres Abschnittes:

c) Verse 12 und 13: Schlussfolgernde Zusammenfassung
von 8, 1 - 11

Paulus gibt mit "&pa oOv (= folglich, so denn, darum)" das Signal
zum grossen schlussfolgernden Indikativ, in welchem - bei genauem
Hinh8ren - der Imperativ von 6,11ff enthalten ist.

V. 12: "Folglich sind wir nun, Briider, Schuldner (&¢eLAétaL), nicht
(linger) dem Fleisch gegeniiber, dass wir nach dem Fleisch
leben (TOU umatd odpua TfAv);

V. 13: denn wenn ihr nach dem Fleische lebt (xatd odpxa TAtE), so
miisst ihr sterben (uéAAEeTEe &ANOIVAOKELV); wenn ihr aber durch
den Geist (el &2 mveduat.] die Handlungsweisen des Leibes
totet (Tdg npdEerg tob ocduatog davatolte), werdet ihr le-
ben ({hoeocde)."

Weil die Gldubigen jedem Rechtsanspruch der Sindenherrschaft der
0odPE gegeniiber gestorben sind, kdnnen sie nicht l&nger rechtlich
belangt werden als dgeiLA€étaLr (= Schuldner) dem Fleische gegeniiber.
777) Gerade in dieser in V. 12 von Paulus vorgelegten Formulierung
wird erneut das Entweder-oder, aber auch die Anfechtungssituation
des Gldubigen deutlich vor Augen gefilhrt. Die alten Gl4ubiger
(Satan, Siinde, Welt, Fleisch) wollen weiterhin ihre Rechtsan-
spriche geltend machen; aber - und gerade darin liegt das grosse
Geheimnis des Sieges verborgen - die Gldubigen haben einen unbe-
siegbaren Herrn erhalten: Sie dirfen sich allezeit auf den Sieg
Jesu berufen und im Sieg Jesu stehen. Keine Macht des B8sen kann
sie, trotz schwerster Anfechtung, wieder in ein Leben (100 matd
odpna {fiv) zuriickziehen, solange sie klar auf ihrer Siegesposition

776) H. Ridderbos, Paulus, S. 367/368

777) vgl. O. Michel, Romer, S. 195; C.E.B. Cranfield: "It follows from what
has been said in VV. 1-11 that we have no duty to the flesh to allow
our lives to be determined by it"”, Romans, S. 394; ferner W. de Boor,
Romer, S. 187/188.
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stehen bleiben. Somit ist deutlich geworden, dass im Indikativ von
V. 9 und 12 auch gerade der Imperativ von 6,11-14 eingeschlossen
ist. Hier geht es um das Hochhalten der von Paulus und dem ganzen
NT proklamierten M8glichkeit des posse non peccare.

Aber - und dies ist nun im Uebergang zu V. 13 eine ganz entschei-
dende Einsicht: Sie k&nnen als neue Menschen, sofern sie nicht
wachsam sind (sofern sie den Imperativ des Glaubenskampfes nicht
ernst nehmen), wieder in ein Leben uatd ocdpua zuriickfallen. Wie
gefdhrlich und abnormal dieser Zustand fiir Gldubige ist, zeigt
die Konsequenz: "Wenn ihr (wieder) nach dem Fleisch lebt, so miisst
ihr sterben (UéAAeTe &nodvioueLv). Das Feststehen im Geist ist
demzufolge weder Kinderspiel noch Automatik. Fragen wir uns: Wie
ist es denn denkbar, dass nach dem eindeutigen Entweder-oder eine
solche M8glichkeit noch offen bleibt, so milssen wir antworten,
dass der Gldaubige, solange er als einem neuen Aeon angehdrend,
noch in Feindesland lebt, angefochten bleibt. Und noch eins: Gera-
de an dieser Stelle wird deutlich, dass ein Unterschied zwischen
dem alten und dem neuen Menschen (vgl. oben) besteht in dem Sinne,
dass - wiewohl die odpE mit Christus gekreuzigt ist (vgl. Gal 5,
24), sie immer noch ihre unberechtigten Rechtsanspriiche als alte
Glidubigerin (8,12) an den bereits Gldubigen stellt und zwar in
Form der én.duula (6,12; 7,7££f; vgl. Gal 5,17). Mit der Frage nach
Inhalt und Umfang der énduvula haben sich schon die Kirchenviter,
vor allem Augustin befasst: '"Die erste der Gaben, die der Glaube empfingt,
ist die Siindenvergebung, die Vergebung der Erbsiinde wie der hinzugekommenen
Tatsiinden. Die dabei nicht vdllig ausgel8schte Konkupiszenz gilt unter der
Vergebung nicht mehr als Siinde und wird nicht mehr als Schuld angerechnet"’78).
Wir werden im Zusammenhang mit Gal 5,17ff noch eingehender auf
diese Frage eingehen. Paulus sagt aber nirgends, dass wir deshalb
noch vom Fleisch angefochten werden, weil wir noch Siinder sind.
Dieser Schlussfolgerung wird weder R8m 6 - 8, noch Gal 5 gerecht.
Er hdlt es im warnend-seelsorgerlichen Sinn als Tatsache fest,
dass es nicht ausgeschlossen ist, dass auch Gl&ubiggewordene wie-
der watd odpua leben. Die ungeheure Konsequenz dieses Riickfalls

in fleischliche Gesinnung und fleischliches Handeln ist: "so wer-
det ihr sterben miissen", dh: Riickfall in den geistlichen Tod.779)
Die Gldubigen aber sind nicht diesem tragischen Abgleiten und
Ins-Fleisch-Zuriickfallen preisgegeben: Sie haben durch den ihnen
einwohnenden Geist (Gottes und Christi) die Kraft, (das Verm&gen),
die "Praktiken des Leibes'", dh: die siindigen Regungen (wobei Leib

778) W.v.Loewenich, Augustin, S. 144. Die Reformatoren haben allerdings die con-
cupiscentia als bleibenden Hang zur Sinde gedeutet und gleichgesetzt mit
der innewohnenden Sinde (RSm 7,17.20), was fir die weitere Entwicklung der
Theologie von ungeheurer Tragweite war; vgl. Calvin, Institutio, II, 2, 27;
I1I1, 3, 10.

779) vgl. P. Althaus: "Das Fleisch und die Sinde sind durch Christi Tod und
Auferstehung grundsdtzlich und wesentlich abgetan - nun gilt es, sie
als abgetan auch zu behandeln, ihre Anspriiche auf uns nicht mehr anzuer-
kennen. Noch einmal erinnert Paulus, wie schon in 6,22 und 8,6f., was die
hier geforderte Entscheidung bedeutet: es geht um Tod oder Leben, wenn
sie dem Fleische, d.h. ihren wider Gott gerichteten Siichten, folgen. Aber
in Wahrheit fihrt das zum 'Tode'', Rdmer, NTD 6, S. 90; ferner O. Kuss,
Romerbrief, S. 598.
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und Glieder Exekutive sind, vgl. RSm 6,13.16-19) "zu téten",
(9avatdw), dh nach R8m 6,11 und Kol 3,5 (vexpwoate, aor. imp!):
vom Sieg Jesu her die siindigen Regungen bewusst im Tode halten780).
Wo das nicht mit letzter Konsequenz praktiziert wird, besteht die
Gefahr, trotz einem klaren Einst und Jetzt im Leben der Gl&ubigen
und ganzer Gemeinden, erneut unters Urteil Gottes zu fallen (vgl.
1l Kor 3,1ff; Gal 3,1ff; vgl. ferner die Sendschreiben Apk 2/3).
Allerdings will der Apostel weder in 1 Kor noch in Gal, dass die
“"fleischlichen" Christen bleiben, was sie sind und noch tiefer in
die Welt der Kompromisse eindringen bis zum gdnzlichen Verlust

des ewigen Lebens. Er ruft sie zur Besinnung. Er riittelt sie aus
dem geistlichen Schlaf (Eph 4,14), vgl. 1 Kor 10,1-15; Gal 4,19fﬂ.
Es besteht die M8glichkeit der erneuten uetdvoia (vgl. dazu auch
Apk 2,5.16.21; 3,3.17-20). Paulus appelliert immer wieder an ihr
Wissen um die bewahrende Macht Gottes und um die Vollkommenheit
des Erl&sungswerkes Christi. Niemand (weder Satan, Welt, Sinde
noch das Fleisch) ist in der Lage, die Gl&ubigen zu iliberwinden,
die sich an den Sieg Jesu festgeklammert haben (RSm 8,31-39).

3.2 DIE WERKE DES FLEISCHES UND DIE FRUCHT DES GEISTES
GAL 5,13-25781)

Warum wird Gal 5 beigezogen?

Nach der ziemlich in sich geschlossenen Entfaltung von R6m 6,1-

8,13 kann mit Recht die Frage nach dem Beizug eines Galater-

Abschnittes gestellt werden. - Dass dies nicht willkiirlich ge-

schieht, mag die dreifache Antwort zeigen:

1. Gal 5 geh8rt unbedingt zum 3. Hauptteil, weil sich Paulus in
den VV. 13-25 mit demselben Thema (Kampf zwischen Fleisch und
Geist) auseinandersetzt wie in RSm 8,4-13.

2. Der Umstand, dass sich viele Interpreten bei der Deutung von
R8m 7 (im augqustinisch-reformatorischen Sinn) auf Gal 5 ab-
stitzen, verlangt eine ndhere Untersuchung dieses Abschnittes.

780) vgl. F. Godet, R3mer, S. 93; ferner G.E. Ladd, Theology NT, S. 474.

781) Literaturhinweis: vgl. vorerwahnte NT-Theologien, Paulusmonographien und
Nachschlagewerke; ferner W. Barclay, Fleisch oder Geist? Wortstudie aus
Galater 5,19-23 (Original: Flesh and Spirit, 1962), Augsburg/Berlin, 1962;
H.W. Beyer, Der Brief an die Galater, neu bearb. v. P. Althaus, NTD 8,
1972; 0.S. v.Bibra, Die Bevollmichtigten des Auferstandenen, 19789; H.
Brandenburg, Der Brief an die Galater, WSt B, 1970; S. Greijdanus, Der
Brief van den Apostel Paulus aan de Gemeenten in 'Galatie', Amsterdam,
1936; H. Ironside, Expository Messages on the Epistle to the Galatians,
19453; M. Luther, Kommentar zum Galaterbrief (von 1519), Siebenstern TB,
124/125, 1968; P. Madsen, Der Brief des Paulus an die Galater (aus dem
Danischen), 1960; P.E. §gighbour, Die Gnade allein, Blicke in den Galater-
brief, 1963; A. Oepke, Der Brief des Paulus an die Galater, Leipzig, 1937;
H.N. Ridderbos, The Epistle to the Galatians, New London Commentaries,
(19615) reprinted 1976; J.W. Sanderson, The fruit of the Spirit, Grand
Rapids, 19755; Th. Schlatter, Tot fir die Sinde, lebendig fir Gott, Jb der
Theol. Schule Bethel, 19323; A. Schlier, Der Brief an die Galater, Gdttin-
gen, 1949; O. Schmoller, Brief Pauli an die Galater, Langes Bibelwerk,
1875;: Th. Zahn, Der Brief des Paulus an die Galater, Leipzig/Erlangen,
19227,
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3. Gal 5,13-25 zeigt uns iber R8m 8 hinaus den Praxis-Bezug des
Kampfes zwischen Fleisch und Geist und vor allem die Dimen-
sionen der Auseinandersetzung: was der Kampf ist und was er
nicht ist.

Diese drei Griinde m8gen geniigen, um die miteinbezogene Betrach-
tung von Gal. 5,13ff zu rechtfertigen.

Methodischer Hinweis

Wir miissen darauf verzichten, die Situation der galatischen Ge-
meinden in ganzer Breite zu erhellen und den zu behandelnden Text
Gal 5,13-25 in einen umfassend erlduterten Kontext des gesamten
Galater-Briefes einzubetten.782) Ein paar ganz kurzgefasste An-
haltspunkte m8gen geniigen, um den Einstieg in 5,13 zu gewdhrlei-
sten. Es ist - wie oben ausgefilhrt - unser Anliegen, die Aussagen
von Rm 6-8 (vor allem diejenigen von Kp. 8) unter dem Aspekt

des Gesamtthemas ("Der Kampf zwischen Fleisch und Geist") 2zu er-
weitern und zu ergdnzen.

Unsere Frage an den Text in Gal 5 lautet: Unterstreichen die pau-
linischen Ausfihrungen in Gal 5,13-25 die parallelen Aussagen in
R8m 6-8 oder stellen sie dieselben in Frage? Unsere Behauptung,
die es nachzuweisen gilt, geht dahin, dass wir volle Uebereinstim-
mung zwischen R&m 6-8 und Gal 5,13ff finden, nicht in dem Sinne,
dass Paulus sich einfach wdrtlich wiederholt, sondern dass die
theologische Beurteilung ganz auf derselben Grundlage ruht.

3.2.1 WARNUNG VOR MISSBRAUCH DER CHRISTLICHEN FREIHEIT
UND WANDEL IM GEIST 5,13-18

V. 13 "Denn ihr seid zur Freiheit berufen, Briider! Nur
soll die Freiheit dem Fleisch nicht als Anlass
(Operationsbasis) dienen, sondern durch die Liebe
dienet einander.

V. 14 Denn das ganze Gesetz ist in einem Wort zusammen-
gefasst, (ndmlich) in diesem: Liebe deinen Nich-
sten wie dich selbst.783)

V. 15 Wenn ihr einander beisset und fresset, sehet zu,
dass ihr nicht voneinander verschlungen werdet.

V. 16 Ich sage aber: Wandelt im Geist, so werdet ihr
die Begierden des Fleisches nicht vollbringen.

782) vgl. dazu die diversen Kommentare zum Galaterbrief (Fussn. 781) sowie
die entsprechenden Bibel- und Nachschlagewerke.

783) vgl. Lev 19,18; Mt 5,43; 19,19; 22,39; Mk 12,31; Lk 10,27; Rdm 13,9;
Jak 2,8.
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V. 17 Denn das Fleisch begehrt wider den Geist, der
Geist aber wider das Fleisch; diese liegen wider-
dereinander im Streit, damit ihr nicht tut, was
ihr tun wollt.784)

V. 18 Wenn ihr euch aber durch den Geist leiten lasset,
seid ihr nicht unter dem Gesetz.

Einige Hinweise zum Kontext von Gal 5,13-25

Paulus ist traurig und enttiuscht ilber die Galater-Christen?85),
dass sie sich durch Irrlehrer so schnell beeinflussen liessen, ein
"anderes Evangelium” (1,6.7) anzunehmen (vgl. 2 Kor 11,4). -
"Verflucht sei (4&vd9eua €0tw)", wer ein anderes Evangelium ver-
kindigt (1,8.9), auch wenn es ein Engel vom Himmel wdre. So
spricht der Apostel, der aufs Bestimmteste weiss, dass er die
proklamierte Frohbotschaft durch eine direkte Offenbarung (Ent-
hiillung) Jesu Christi erhalten hat (1,11.12). Von ihm persdnlich
hat er auch sein Apostelamt (1,11ff), welches spdter durch die
hohen Apostel voll anerkannt wurde (2,1-10). - Auf den Spuren des
Missionars Paulus folgten juden-christliche Irrlehrer mit der
Absicht, wenn mdglich die Arbeit des Apostels zu zerstdren.786)
Ihre Lehre war deshalb so "bezaubernd" (3,1), weil sie den Glauben
an Christus nicht in Frage stellten. Um vollkommen zu werden,
brauche es aber noch etwas mehr: ndmlich das zusdtzliche Halten
des Gesetzes (Einhalten von "Feiertagen, Neumonden, Festzeiten,
Sabbatjahren", 4,10; und den Vollzug der Beschneidung, 5,1ff).
Paulus beweist den verwirrten Galatern in einem feurigen Appell,
dass die Glaubensgerechtigkeit durch Christus die Gerechtigkeit
durchs Gesetz gdnzlich ausschliesst (2,16.17). Das Gesetz kann
h8chstens zum Tode verurteilen (2,19), weil jeder, der das Ge-
setz libertritt unter dem Fluch Gottes steht (3,10). Weiter zeigt
Paulus den provisorischen und vorbereitenden Charakter (Ueber-
briickung zwischen dem Abrahamsbund und dem Neuen Bund) des Geset-
zes (3,6-9.15-25). Mit dem Kommen des Sohnes Gottes "als die Zeit
erfiillet war", 4,4, wurde die alte Heilszeit und Heilsordnung ab-
geldst durch die Erl8sungstat Jesu (3,13.14; 4,4-7). Jetzt gilt
nur noch der Glaube an Jesus Christus (4,26-29). Wer die Behauptung
aufstellt: Jesus und das Gesetz, der hat Christus verloren! (3,1-5;
5,1-12).

Mit der Annahme Jesu Christi und mit der Taufe in Jesus Christus
hinein ("elg¢ XpLotdv éBantiodnte"; durch den Heiligen Geist voll-
zogen und bekenntnishaft dargestellt in der Wassertaufe, 3,27),
hat fiir die Galater-Gemeinden mit ihren Gldubigen ein neues Leben
angefangen. Sie sind "durchs Gesetz dem Gesetz gestorben, um Gott
zu leben" (2,19; R6m 7,6) und sind "mit Christus gekreuzigt worden"
(ovveotabpwuar, perf. pass., 2,19b; vgl. R8m 6,1ff). In 2,20 steht

784) vgl. Albrecht-NT: "Denn das Fleisch mit seinem Begehren tritt dem Geiste
feindlich entgegen und ebenso der Geist dem Fleische. Beide liegen im
Kampfe miteinander und dulden nicht, dass ihr nach eurem Willen handelt."

785) vgl. H.N. Ridderbos, The Epistle to the Galatians, New London Commentaries
(19613), reprinted 1976.

786) vgl. L. Albrecht, Einleitung zum Galaterbrief, NT, S. 494-496
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das bereits erwdhnte Bekenntniswort, das zu den schdnsten der
ganzen Heiligen Schrift z&hlt: "So lebe nun nicht mehr ich, Chri-
stus lebt in mir; was ich jetzt noch lebe im Fleisch" (anthropo-
logisch!), "das lebe ich im Glauben des Sohnes Gottes, der mich
geliebt und sich selber geopfert hat um meinetwillen."

Dieses Bekenntnis ist Ausdruck fiir das Leben "im Geist" (3,3.5.14;
4,6.7; vgl. R6m 7,6; 8,1-17). Die Aussage "ihr habt Christum an-
gezogen'", 3,27b, heisst soviel wie "Christus in mir", 2,20 (vgl.
RSm 8,11; Kol 1,27 u.a.). Das "évebboaod9e" (aor.; 3,27b) erinnert
auch an das Abgelegthaben des alten Menschen und an das Angezogen-
haben des neuen Menschen (Eph 4,22-24; Kol 3,9.10; vgl. die Aus-
fihrungen zum Aor.-Indikativ und Aor.-Imperativ bei 6,6 und 6,13).
Die Galater-Gldubigen sind neue Menschen geworden (3,3), die den
Heiligen Geist in sich wohnend hatten und anbetend rufen konnten
"Abba, lieber Vater" (4,6; RSm 8,15.16). Sie sind Erben Gottes
geworden (4,7; R6m 8,17); aber sie stehen in gr8sster Gefahr, al-
les zu verlieren (Gal 5,4; vgl. RSm 8,13). Sie sind im Begriff,
durch den Vollzug einer &usserst "frommen Zeremonie" (= Be-
schneidung) sich - von Gott her gesehen - wieder unter die Bot-
mdssigkeit, dh unter den Zwang (unter das Joch) des Gesetzes zu
beugen (5,1) und sich damit juristisch wieder zum alten Aeon zu
schlagen: zum Aeon des Fluches iiber die Sinde und zur Schreckens-
herrschaft der sarx.

Man hat den Galatern eine noch h8here und bessere Geistlichkeit
und im Gesetz einen klaren Orientierungspunkt und Halt verheissen,
der Freiheit eines Christentums gegeniilber, wie es durch Paulus
gepredigt worden war (Gal 3 und 5); aber Paulus warnt ganz ein-
dringlich: "Zur Freiheit hat uns Christus befreit; steht nun

fest und lasst euch nicht erneut wieder durch ein Joch der Skla-
verei festhalten."787)

Damit stehen wir wieder vor denselben Fragen, wie sie uns bekannt
sind aus R86m 6,1 und 15: Ist die von Paulus verkiindigte Freiheit
in der Lage, eine neue Ethik (als Kennzeichen und Richtschnur des
geistlichen Menschen) zu tragen? Die Irrlehrer verneinen es. Sie
wollen die Galater-Christen, die "im Geist angefangen'" haben (3,3),
unter das sklavische Joch der Beschneidung (als Kennzeichen der
Zugehdrigkeit zum Volk Gottes im alten Bund) zuriickzwingen und
damit unter die Herrschaft der sarx zuriickfiihren, um sie vor den
"Gefahren" der von Paulus verkiindigten "Freiheit im Geist" zu
schiitzen!788)

787) vgl. M. Luther, Galater, S. 198/199
788) vgl. H.N. Ridderbos, Galatians, S. 186ff; ferner H. Brandenburg, Galater,
S. 102ff; J.W. Sanderson, Fruit of the Spirit, S. 16ff; M. Luther schreibt:
"Ich muss es euch einhdmmern bis zum Ueberdruss: was 'Freiheit' ist und
was 'Knechtschaft', das ist nachzulesen in R6m 6,20ff: 'Denn als ihr der
Sinde Knechte waret, da waret ihr frei von der Gerechtigkeit... Nun ihr
aber seid von der Sinde frei, seid ihr Gottes Knechte geworden.' Wir
wollen's aber noch in einer bildhaften Ordnung darstellen:
Freisein von der Gerechtigkeit }{ Knechtsein der Siinde
Knechtsein der Gerechtigkeit Freisein von der Siinde..
In dieser Freiheit, so lehrt der Apostel, solle man tapfer und treu beste-
hen", Galater, S. 197/198.
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Hier setzt der Apostel mit unserem Text 5,13ff ein und sagt:

"Denn ihr seid zur Freiheit berufen, Briider! Nur soll die Freiheit
dem Fleisch nicht als Anlass (Operationsbasis) dienen (uévov uf
v éAreuvdeplav elg &poputv’89) @ ocapul), sondern durch die Liebe
dienet einander."

Paulus warnt ganz vehement vor einem Missbrauch der éAeudepla des
Christen. Die Freiheit der Gldubigen ist weder anomistisch, noch
nomistisch, sondern durchs pneuma (und durch das "CTfi 62 év éuol
XpLotég" 2,20) bestimmt; vgl. 5,16ff. Die Gefahr fiir den Gl&ubigen,
capuLkdg od. odpuivog (im ethischen Sinne verstandernj790) zu werden
(vgl. 1 Kor 3,1.3) oder anders ausgedrickt, sich erneut durch die
sarx bestimmen zu lassen (vgl. RSm 8,13; Gal 3,3) oder dem Fleisch
in der christlichen éAeuvdepla (als Gegenstiick zur Siindensklaverei
und 2zligellosigkeit791) eine militdrische Operationsbasis’92) zu
gewdhren, besteht nicht nur in Richtung der dvoula (= Gesetzlosig-
keit), sondern genauso in Richtung des Nomismus (= Gesetzlichkeit,
hier im Sinne einer Riickkehr zum Zeremonialgesetz; vgl. 5,1ff).793)

H. Ridderbos beleuchtet u.E. die Situation dieser nomistischen Ge-
fahr treffend: '"Dass mit der Verwerfung des Gesetzes - als Moglichkeit, Ge-
rechtigkeit vor Gott zu erwerben - die jiidische Angst geweckt wurde, dass mit
dem Evangelium von Christus die grosse ethische Kraft untergraben werden mdchte,
welche von der jiidischen Gesetzesreligion ausstrahlte, ist verstdndlich. Ver-
stdndlich ist auch ihre Angst, das christliche Leben k&nnte nicht geniigend
Widerstand leisten gegen die ethische Normlosigkeit des Heidentums. Aus diesem
Grunde ist Paulus, nachdem er die Geniige des Evangeliums von Christus gegeniiber
dem Synergismus des Juden-Christentums herausgestrichen hat, dazu iibergegangen,
die Notwendigkeit des sittlichen Lebens nicht nur zu betonen, sondern seine
Grundlagen und seine Zwischenbeziehungen aufzuzeigen.'794)

Das vdp am Anfang von V. 13 setzt einen besonders starken Akzent
auf die Wiederholung dessen, was Paulus schon in 5,1795) betont
hat (5,la: "Fiir die Freiheit hat uns Christus freigemacht!"; 5,13a:
"Ihr,Briider, seid zur Freiheit berufen'", nach Albrecht). Paulus
will den Unterschied zwischen der wahren Freiheit in Christus und
dem - von den Irrlehrern "erpressten" - Sklaventum ganz deutlich
machen.

789) vgl. die Ausfihrungen zu &@opun bei R&m 7,8.11, Fussn. 678), zB: "Ausgangs-
und Stilitzpunkt einer Expedition; Anlass, Vorwand, Gelegenheit; dem Fleisch
Gelegenheit geben”, W. Bauer, Wb5, Sp. 253.

790) vgl. 1. Hauptteil, Pkte 1.1.2 ("Im Fleisch” und "nach dem Fleisch"”) und
1.1.5 ("Fleisch” und Sinde).

791) W. Bauer, Wb5, Sp. 496/497

792) vgl. W. Barclay, Fleisch oder Geist, S. 18/19

793) vgl. H. Schlier, Galater, S. 175; ferner A. Oepke, Galater, S. 99; O.
Schmoller, Galater, S. 113.

794) H.N. Ridderbos: "What with the rejection of the law as a means for achieving
righteousness before God, the Jewish fear that the gospel of Christ might
undermine the great ethical force which, despite everything, issued from
the Jewish religion of law, is quite understandable. Understandable also
is their fear that the Christian life would not offer enough defense against
the ethical normlessness of Paganism. For that reason, Paul, after he has
maintained the sufficiency of the gospel of Christ over against the syner-
gism of Judaistic Christianity, not only stresses the necessity of the
ethical life, but also points out its bases and its inter-relationships’,
Galatians, S. 199/200.

795) vgl. O. Schmoller, Galater, S. 112
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Der Apostel erinnert die "Briider" an ihre heilige Berufung zur
Freiheit durch das g¥ttliche Wort (1,16; 2,7.9; 3,1-5 u.a.). "Sie
sind herausgerettet worden aus der Knechtschaft des Gesetzes in die Freiheit
(vgl. 5,1). Nun aber folgt eine Einschrdnkung: diese Freiheit soll und darf
nicht als Ausgangspunkt (Briickenkopf, Gelegenheit) fiir das Fleisch dienen."793)
Das Fleisch will sich nach seinem Belieben zum Ausdruck bringen;
aber "Christus hat die Gl3ubigen nicht zu einer solchen Freiheit berufen".794)
Christus hat sie zum Dienst befreit (vgl. R&m 6,22; Eph 2,10) und
zwar hebt Paulus hier als erstes den Dienst in echter Liebe am
Nichsten hervor: "Sondern durch Liebe dienet einander" 5,13b.795)

Der klassische H8hepunkt des schockierenden Paradoxen im Galater-
brief findet sich da, wo Paulus den judenchristlichen Verfiihrern
(mit ihrer Irrlehre: Christus und das Gesetz) so wie den in Ver-
fihrung begriffenen Galater-Christen sagen muss - er, der beinahe
als Libertinist gestempelt ist -, dass das Gesetz nicht aufgeho-
ben ist, sondern unter einer ganz neuen Perspektive weitergilt796);
aber ganz anders als man es ihnen mundgerecht machen wollte. Pau-
lus erinnert die eifrigen "Gesetzesliebhaber" daran, dass sie das
erste Gebot - das Gebot der Liebe - vergessen haben.797) - In den
galatischen Gemeinden wurden jiidische Vorschriften (Sabbate usw.
Kp. 4,8-11) eingehalten und eine "Retour-Bekehrung" (ndg éniLotpé-
@pete MAALV) zu den nTwxd® otrtoiLxela’98) vorgenommen (4,9), denen sie
vorher in Unwissenheit gedient hatten (4,8). Die Mdnner liessen
sich wohl schon beschneiden oder waren gerade im Begriff, die
Handlung vornehmen zu lassen (5,3). Welch leidenschaftliche War-
nung in 5,1-12!

Trotz des ganzen Gesetzdienstes und trotz des Wiederaufrichtens

des Berges Sinai neben Golgatha (= Jerusalem, 4,21ff), fehlen in
Galatien die grundlegendsten Aeusserungen echter Fr¥mmigkeit, Got-
tesfurcht und Christseins. Die Galater-Christen sind infolge ih-
rer Verhdrtung dem wahren Evangelium gegeniiber in einen bedauerns-
werten Egoismus zuriickgefallen (6,1-6). Sie sehen die Not des Nich-
sten nicht mehr und prahlen mit ihrer Geistlichkeit andern gegen-
iber, die in Siinde gefallen sind.799)

793) H.N. Ridderbos, Galatians, S. 200

794) ders., aaO, S. 200

795) ders.: "Hence Paul immediately lays down the requirement of service - that
is, service for each other. Christ set them free, so that they might be
able to do that. And the 'through love' shows the way in which this ser-
vice must take place”, aaO, S. 200.

796) vgl. die Gedanken zum tertius usus legis, im Zus. mit R3m 8,4.

797) vgl. Hos 6,6; Mt 9,13; 12,7

798) vgl. W. Bauer: "Elementargeister, die den Synkretismus der Elemente repré&-
sentieren..; Feuer, Luft, Wasser, Erde beschweren sich bei dem obersten
Gott... oder Gestirne"”, die vielfach géttliche Verehrung empfangen haben,
Wwb5.

799) vgl. Th. zahn zu 6,1, Galater, S. 270; ferner H. Brandenburg zu 5,20ff,
Galater, S. 125.
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Nun expliziert Paulus das dringend zur erneuten Verwirklichung emp-
fohlene Gebot:

"Denn das ganze Gesetz wird in einem Wort zusammengefasst, ndmlich
in diesem: Liebe deinen Nichsten wie dich selbst.”" Wie notwendig
die Erwidhnung dieses Liebes-Gebotes800) ist, zeigt uns sofort V.1l5:

"Wenn ihr einander beisset und fresset, sehet zu, dass ihr nicht
voneinander verschlungen werdet." - Welch ein Gegensatz zu 5,12-16,
wo Paulus den Galatern in Erinnerung ruft, wie es damals war, als
er zum erstenmal zu ihnen kam, um die Heilsbotschaft zu verkindi-
gen: "Ich wurde durch Krankheit veranlasst bei euch zu verweilen.
Aber trotz meines kdrperlichen Leidens habt ihr mich nicht verach-
tet und verabscheut; sondern wie einen Engel Gottes, ja wie Chri-
stus Jesus selbst habt ihr mich aufgenommen... Ihr hittet euch da-
mals wo méglich die Augen ausgerissen und sie mir gegeben..."801)
(vgl. ferner die ungeheure Diskrepanz von 5,15 zu Joh 13,34.35).

Die in 5,15 erwdhnte Lieblosigkeit ist ein deutlicher Hinweis auf
die in R8m 8,4-9.13 aufgezeigten Konsequenzen, wenn man als Christ
in irgendeiner Weise dem Herrschaftsbereich der sarx wieder Spiel-
raum gewdhrt. Hier in den galatischen Gemeinden hat die Doppel-
heit Kreuz und Gesetz zu der Doppelheit Geist und Fleisch ge-
filhrt. Das Resultat dieser Doppelheit ist der Verlust des Geistes-
Lebens und der Verlust des Herrn selbst (5,1-4). H.N. Ridderbos
macht mit Recht darauf aufmerksam, dass der Schwund der Freiheit
in Christus dem Leben "nach dem Fleisch" wieder die Tire zum Do-
minieren &ffnet.802) Es ist grosses seelsorgerliches Mitgefiihl,
das Paulus zu dieser Offenheit treibt, seinen geistlichen Kindern
(um die er "wiederum Geburtswehen" hat, bis "Christus in euch Ge-
stalt gewinne", Gal 4,19) zu zeigen, wohin sie gelangt sind mit
ihrer vermeintlichen h&hern Stufe des christlichen Lebens. Der
Apostel spricht ihnen in vdterlicher Liebe zu, ihren Irrtum ein-
zusehen und sich doch wiederum voll und ganz und riickhaltlos der
Leitung des Geistes unterzuordnen:

800) Interessant ist die Gegeniberstellung von der "kalten" Zeremonial-Gesetz-
lichkeit der synkretistischen Irrlehre mit dem, was Paulus in Gal 6,2 als
"das Gesetz Christi" bezeichnet; vgl. H. Schlier, Galater, S. 201; A. Oepke:
"Der eigenartige Ausdruck & véuog to0 XpLotoO ist bewusstes Paradox,
gewollte Antithese gegen den jiudischen und judaistischen Namismus", Galater,
S. 112; Th. Zahn, Galater, S. 272; H.N. Ridderbos, Galatians, S. 201; ferner
P. Furnish: "The law is by no means irrelevant to the Christian's practical
conduct, and the apostle himself appeals to the binding force of the law's
command in the Christian's life (Rom. 13:8-10; Gal. 5:14). But the believer
understands the content and force of the law in a new way, within the per-
spective of his new life in Christ. It is for him the 'law of faith' (Rom.
3:27), the 'law of Christ' (Gal. 6:2), and it does not offer the security
of prescribed rules for conduct, but emphasizes the one great imperative
to 'love’. In Christ the law's true intention and commandment is decisively
exposed”, Theology and Ethics in Paul, S. 228.

801) L. Albrecht, Das Neue Testament, 19629

802) H.N. Ridderbos: "Hence, we presumably are to think of the life 'after the
flesh' more generally. It is the life which becomes dominant when the free-
dom in Christ is denied or abused. Then it goes from bad to worse”, aao,

S. 202; vgl. ferner Martin Luther, Galater, S. 237/238.
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V.16 "Ich sage aber: Wandelt im Geist, so werdet ihr die Begierden des
Fleisches nicht vollbringen (xal émiduulav ocapudg ob uf teAéonte) ."-
Es ist eine Kurzfassung dessen, was wir ausfihrlich in R&m 8,4-14
gefunden und betrachtet haben. Nur wer sich der Herrschaft des
Heiligen Geistes unterordnet (8,13.14), nur wer watd mveOua wan-
delt (8,4), hat Sieg ilber die Siinde und iiber die sarx.803) Im Zu-
sammenhang mit R3m 6,12 haben wir schon einiges gesagt zu den
énLduvulaL804). Wir haben gesehen, dass der Gldubige é&v XpLoTH
nicht mehr unter der "Kénigsherrschaft" der Siinde steht, auch wenn
sie weiterhin - nach ihrer alten Gewohnheit im unregenerierten Zu-
stand des Menschen - im '"sterblichen Leibe" mit Hilfe der b8sen
Liste (Triebe, Begierden) die "Glieder als Werkzeuge der Ungerech-
tigkeit" beniitzen m8chte (R8m 6,12.13). Diesem Gewohnheitsrecht
darf der Gldubige mit letzter Entschiedenheit entgegentreten, denn
"die Siinde wird nicht mehr linger herrschen kdnnen, da ihr ja nicht
mehr unter dem Gesetz, sondern unter der Gnade seid" (R&m 6,14).
Genau dasselbe gilt auch den Galatern: Deshalb die in 5,16 gedus-
serte Ermahnung und Ermunterung, ja der Aufschrei aus dem Herzen
des betriilbten Apostels, wieder umzukehren und zurickzufinden zu
einem Wandel im Geist.

V.17 In V. 17 fdhrt Paulus fort: "Denn das Fleisch begehrt wider den
Geist (% vdp odpE é&nLduuel matd tod nveduatog), der Geist aber wider
das Fleisch (td 62 nvebua uatd tAig capudg), diese beiden liegen
widereinander im Streit (tabta vdp &AARAoLg &vrixertaL), damit
ihr nicht tut, was ihr tun wollt (fva ud & édv 9éinte tabra noifite)."

Die Interpretation des letzten Satzteils von V. 17 ("lva...) wurde
zu einem theologischen Eckstein gemacht in der Beurteilung der Frage
nach der Stellung des Gldubigen zur Siinde. Offenbar haben wir es
hier mit einer Schlisselstelle zu tun. Die meisten Exegeten iiber-
setzen V. 17 so oder dhnlich wie Martin Luther: "Denn das Fleisch
geliistet wider den Geist, und den Geist wider das Fleisch, diesel-
ben sind widereinander, dass ihr nicht tut, was ihr wollt." (Uns
interessiert hier vor allem V. 17c)8057.

803) 0.S. v.Bibra:"In dieser Haltung brauchen wir dem Fleische nicht mehr nach-
zugeben, denn seine Herrschaft ist gebrochen. Auf Grund dieser neuen Lage
kénnen wir seine Regungen abwehren, seine Machenschaften im Tode halten
(Rém 8,13b), so dass wir 'die Begierde des Fleisches keinesfalls zur Tat
werden lassen' (Gal 5,16b), stattdessen aber fdhig sind, als Befreite uns
selber unserem Gott zur Verfligung zu stellen ' zur Heiligung' (RSm 6,12-
22!)", Die Bevollmdchtigten des Auferstandenen, S. 71; vgl. ferner W.G.
Kimmel, Theologie NT, NTD, E 3, S. 158.

804) zu EnLauuCG vgl. Schénweiss, Begehren, Th Be L, S. 64-66; vgl. ferner
die Untersuchungen zur Frage der concupiscentia bei den Kirchenvéatern:
Text der Kirchenvéter I, Versuchungen und Begierden, Kdsel, S. 471ff; be-
sonders erwdhnenswert ist "Die tdgliche Minderung der Begehrlichkeit”,
(I/13), Augustinus: Vortrdge Uber das Johannes-Evangelium, S. 490-493;
ferner W. v.Loewenich, Augustin, Kp. 14, Der Kampf gegen den Pelagianis-
mus, S. lolff, vor allem S. 112-114.

805) vgl. H. Brandenburg: "dass ihr nicht tut, was ihr wollt”, Galater, W St B,
S. 112; A. Oepke: "Ihr kénnt also in diesen Gegensatz eingespannt, nicht
tun, was ihr wollt”, Galater, S. 102; H. Schlier: "damit ihr das nicht tut,
was ihr wollt", Galater, S. 179: H.W. Beyer/Althaus: "so dass ihr nicht
tut, was ihr eigentlich wollt”, NTD 8, S. 47 u.a.
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Die Schwierigkeit liegt darin, dass man bei der Uebertragung der
vorliegenden Konstruktion als Finalsatz, kaum in der Lage ist,
das richtig auszudricken, was Paulus wirklich meint. Besser ist
hier deshalb der konsekutive Gebrauch des lva.806) So ilbertrigt
zB L. Albrecht: "Beide (cdpfE und nvebua) liegen im Kampfe mitein-
ander und dulden nicht, dass ihr nach eurem Willen handelt.'"807)
H.N. Ridderbos iilbersetzt: "For these are contrary the one to the
other; that ye may not do the things that ye would"808).

Warum dieses Ringen um die bestmdgliche Deutung? - Ganz einfach,
um genau das zu treffen, was Paulus wirklich gemeint hat, und
nicht Schlussfolgerungen ermdglichen zu helfen, die - an Paulus
vorbeigehend - ein ganzes theologisches Konzept, das schon auf-
grund von R8m 7,14ff entworfen wurde, zu stiitzen, wie wir es bei-
spielsweise bei Martin Luther in ausgeprégter Weise vorfinden:

806) H.N. Ridderbos gibt der konsekutiven Deutung den Vorzug; vgl. Galatians,

S. 203, Fussn. 9) und Paulus, S. 188, Fussn. 26); ferner A. Oepke: "Nimmt man

twa mit den meisten Auslegern in seiner gewShnlichen finalen Bedeutung, so
entsteht der Gedanke, dass es bei dem Wesensgegensatz zwischen Fleisch

und Geist darauf abgesehen ist, die Menschen nicht zum Tun ihres eigenen
willens kommen lassen. Fragt man, wem diese Absicht beigelegt werden soll,
so sind vier Antworten méglich: 1. dem Geist, 2. dem Fleisch, 3. beide
Gegner zusammen, 4. einer beiden libergeordneten Macht”, "S. 103. Trotzdem
nach Oepke der Geist "das ndchststehende Einzelsubjekt” ist, lehnt er

es ab, dass - in Gal 5,17 - der Geist den Menschen an seinem Willens-Voll-
zug hindert, weil eher "an eine unwiirdige Willensknechtung” gedacht werden
muss. - "FiUr 2. fdllt nur der Vergleich von Rm 7,14ff ins Gewicht. Allein
so sehr sich die Verwandtschaft beider Aussagen aufdrdngt, so wenig sind
sie doch einfach gleichbedeutend. Die VV Rm 7,14ff schildern, weniger
biographisch als theologisch, den vorchristlichen Zustand, gesehen vom
Standpunkt des Gldubigen aus. Unser V. dagegen denkt an den Kampf der
Aionen um die Gldubigen, sofern der Geist sich noch nicht véllig durchge-
setzt hat. Der Umstand, dass in der unmittelbar ilbergeordneten Aussage
Fleisch und Geist zusammengefasst sind, scheint am ehesten auf 3. zu
fiihren... Dafiir spricht auch die verallgemeinernde Fassung des Relativ-
satzes & €av déAnte. Aber so richtig es ist, dass das Fleisch den Gldu-

bigen vom guten, der Geist ihn vom bésen Wollen abzudrdngen sucht, so schwer

wdre doch die Vereinigung beider sich kreuzender Willensrichtungen unter
einer Finalaussage zu rechtfertigen. Dieselbe wiirde eher 4. auf eine bei-
den libergeordnete Zwecksetzung deuten, natilirlich dann nicht die des Teu-
fels, sondern Gottes. Allein dass der Widerstreit zwischen Geist und
Fleisch auf Gott zurlickgeht, sagt Pls sogar Rm 7 nicht. Noch weniger wdre
eine solche Aussage hier sinnvoll, wo die Gldubigen zur Ueberwindung des
Gegensatzes aufgerufen werden sollen. Die finale Fassung des {va fiihrt
also nicht zum Ziel." Deshalb zieht Oepke die konsekutive Bedeutung der
finalen vor und schlussfolgert: "Pls will also einfach als Folge des ge-
schilderten Zustandes die Tatsache feststellen, dass das Widereinander von
Fleisch und Geist, solange es nicht lberwunden ist, Knechtung des Willens-
lebens, seine Zerfaserung in zersplitterte und widerspruchsvolle Einzel-
akte bedeutet. Er ist aber weit entfernt, diesen Zustand fir irgendwie nor-
mal zu erkldren, will vielmehr zur Ueberwindung desselben durch véllige
Hingabe an den Geist auffordern”, Oepke, aao, S. 103/104.

807) L. Albrecht vermerkt dazu: "Wie das Fleisch in jedem Augenblick den Chri-
sten hindern will, dem Geiste Raum zu geben, so gestattet auch umgekehrt
der Geist niemals dem Fleische, seine Begierde zur Ausfiihrung zu bringen."”

808) H.N. Ridderbos, Galatians, S. 199.
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"V. 17b: dieselben sind widereinander, dass ihr nicht tut, was ihr wollt.

Sieh nur, wie kiihn der Apostel ist! Er fiirchtet das Feuer keineswegs: er leugnet
den freien Willen! Das klingt uns wunderlich in den Ohren. Er sagt: was wir wol-
len, kdnnen wir nicht tun. Und wir, - wir haben doch (und dabei war uns sogar
Aristoteles Meister) den Willen als Kdnig und Herrn eingesetzt iiber alle Krif-
te und alles Handeln! Und diese ganz grosse Irrlehre und Ketzerei des Paulus
wire noch ertriglich gewesen, wenn er dies nur von denen gesagt hitte, die
ausserhalb der Gnade sind. Nun aber, damit er ja keine Entschuldigung hitte,
der Ketzerverbrennung zu entrinnen, versichert er das von solchen, die im
Geist der Gnade leben! Dasselbe sagt er Rém 7,14 und 19: 'Ich aber bin fleisch-
lich, unter die Siinde verkauft'; 'das Gute, das ich will, das tue ich nicht,
sondern das Bdse, das ich nicht will, das tue ich'. Wenn ein Gerechter und Hei-
liger so Klage fiihrt iiber die Siinde, wo wird dann der Siinder und Gottlose sich
sehen lassen kénnen mit seinen Werken, die ihrer 'allgemeinen Art nach' und
'moralisch' gut sind? Nicht einmal die Gnade Gottes hat den Willen vdllig frei
gemacht. Und dann will der Wille von sich aus sich selbst frei machen? Welcher
Unsinn! Es ist schon genug gesagt worden iiber die Gegensitzlichkeit von Geist
und Fleisch. Keines von beiden bringt das andere zum Erl8schen, solange die-
ses Leben wdhrt, auch wenn der Geist das sich striubende Fleisch bezwingt und
sich unterwirft. So kommt es, dass niemand wagen darf, sich zu riihmen, er habe
ein reines Herz oder er sei rein von Befleckung. Denn mein Fleisch tut nichts,
was nicht als meine eigene Tat angesprochen wiirde. Wenn aber das Herz unrein
ist, dann ist auch das Werk nicht rein: wie der Baum ist, so ist auch die
Frucht. Das sage ich noch einmal gegen die 'Herrn von Uneigentlich', die bei
sich selbst ein gutes Handeln ohne jeden Fehler und jede Siinde finden wollen,
das nur 'uneigentlich' geredet fehlerhaft sei; sie stellen ja damit ihre ei-
genen verkehrten Meinungen dem ganz offenkundigen Wortlaut bei Paulus ent-
gegen, der sagt: Ihr tut nicht, was ihr wollt, weil das Fleisch sich empédrt,
das 'dem Gesetz in eurem Gemiite widerstreitet' (Rém 7,23) und dem Willen in
eurem Geiste.

Hier hilt der Apostel sich nicht an die oben verwendete Unterscheidung zwischen
'Tun’' und 'Vollbringen'. Denn mit dem ihr tut nicht meint er 'ihr vollbringt
nicht', wie einleuchtend ist. Aber auch Rém 7,16 hilt er sich nicht daran,
wenn er sagt: 'Das Gute, das ich will, das tue ich nicht' (d.h. ich vollbringe
es nicht). Wenn er aber Rém 7,15 sagt: 'Das Bdse, das ich hasse, das tue ich',
so wahrt er hier diese Unterscheidung; denn er tut wohl das Bdse, aber er
vollbringt es nicht. Wem aber diese Unterscheidung Augustins nicht zusagt,
der mag sich seine Gedanken auf andere Weise zurechtlegen, nur dass er dabei
das als Sinn nicht preisgibt: Es tobt in uns der Kampf zwischen Geist und Fleisch;
der hindert uns daran, das Gesetz vollkommen zu erfiillen. Und deshalb sind wir
Siinder, solange wir im Fleisch sind, und bediirfen bei jedem guten Werk der
verzeihenden Barmherzigkeit Gottes, dass wir sagen miissen:'Herr, geh nicht ins
Gericht mit deinem Knecht, denn vor dir ist kein Lebendiger gerecht' (Ps 163,2);
80

)

Wir haben im Zusammenhang mit der Betrachtung von R3m 7 gesehen,
dass eine solche Interpretation kaum haltbar ist.810) Allerdings
wird vor allem in der anglo-amerikanischen Theologie die Auffassung
stark vertreten, sarx und der alte Mensch (RSm 6,6) seien identisch,
was ich oben kurz untersucht und in Frage gestellt habe. Diese I-
dentifikation des alten Menschen (= alte, gefallene Natur) mit dem

809) M. Luther, Galater, S. 244-246; vgl. dazu die Angaben der "Stuttgarter Ju-
bildumsbibel®, die den Leser durch Parallelstellen von Gal 5,17 auf R3m
7,15.23 und damit zum reformatorischen simul justus et peccator fidhren.

810) vgl. H. Ridderbos, Althaus, Kimmel, Ladd u.a.
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Fleisch hat zur Folge, dass vor allem jetzt hier in Gal 5 bei der
Auseinandersetzung zwischen sarx und pneuma eine ganz neue theolo-
gische Situation vor uns steht: Der Kampf zwischen Fleisch und
Geist wird pl&tzlich zum Kampf zwischen dem alten Menschen und
dem Geist. Der Gldubige wird dann unter diesem ganz besondern
dualistischen Aspekt gesehen. Der alte Mensch ist zwar gekreuzigt
(R&m 6,6); aber trotzdem lebt der Gldubige im Zwiespalt, im in-
nermenschlichen Midchteringen zwischen der alten und der neuen
Natur. Das simul justus et peccator ist bei dieser Interpretation
auf eine andere Ebene geriickt worden und heisst nun: Der Mensch
ist simul sarx (id. mit dem alten Menschen) et pneuma.811)

Aus der Perspektive der Untersuchung des Sachverhaltes, was den
alten Menschen betrifft (vgl. Exegese zu RSm 6,6), ist es unhalt-
bar von einem Kampf zwischen dem alten Menschen und dem Geist oder
zwischen der alten und neuen Natur (= alter Mensch gegen neuer
Mensch) zu sprechen. Wenn das die Absicht des Apostels gewesen
wdre, dann hdtte er zumindest einmal diese Gegeniiberstellung ex-
pressis verbis zur Sprache bringen miissen; aber nach R&m 6,6;

Eph 4,22; Kol 3,9 (alle drei Stellen ilber den "naiaid¢ &vdpwnog"
in Aorist-Formen:) ist nie mehr bei Paulus von ihm die Rede,

weil er gestorben und abgel8st worden ist durch den neuen Men-
schen (= durch die neue Schdpfung; man beachte gut, was Paulus

in 2 Kor 5,17b sagt:"Das Alte ist vergangen, siehe, ein (ganz)
Neues ist geworden!"). Allerdings ist wie wir oben gesehen haben
der neue Mensch noch nicht vollendet. Er braucht Wachstum und
Bewdhrung und ist und bleibt, solange wir auf Erden sind, in den
Kampf zwischen Fleisch und Geist hineingestellt.

H.N. Ridderbos erkldrt, dass Gal 5,17 deutlich macht, dass der
Gldubige in eine Entscheidungssituation hineingestellt ist. Er
ist nicht nur Zuschauer aus Distanz, sondern direkt betroffen vom
Kampf zwischen Fleisch und Geist, die sich diametral entgegenge-
setzt sind. "Diese Antithesis ist nochmals ausdriicklich postuliert in der
Erkldrung der gegensitzlichen Wiinsche. Die Frage ist, wie wir den letzten
Satzteil zu verstehen haben. 812) So wie wir es sehen, reden die Worte 'dass
ihr nicht tut' vom Resultat dieses unversdhnlichen Konfliktes: darum gilt

auch von den Gl3iubigen, dass sie nicht tun, was sie tun wollen" (= wozu

sie durchs Fleisch gereizt werden, d. Verf.), "dank des neuen Menschen
in ihnen." 813)

H.N. Ridderbos fdhrt fort, indem er sagt, dass der Widerstand des
Fleisches eine bleibende Tatsache ist. Was immer deshalb der Gl&u-
bige zu tun gedenkt, es findet sich dieser zuwiderhandelnde Ein-
fluss. In diesem Sinne kann man von einem gewissen Dualismus spre-

811) Die Beweisfihrungen dieser Gruppe von Exegeten stitzen sich sehr stark auf
Gal 5,17, wobei aber eine ernsthafte Frage unbeantwortet bleibt: Wo sagt
Paulus in V. 17, dass sich dieser Kampf im Innern des Glaubigen abspielt
(praktisch auf derselben Ebene)? G.E. Ladd expliziert die Gleichheit zwi-
schen dem Fleisch und dem alten Menschen in der Synopse von Gal 5,24 und
RGm 6,6, Theology NT, S. 474.

812) vgl. Ausfihrungen zur konsekutiven Aufldsung der Uva-Konstruktion, Fussn.
806.

813) H.N. Ridderbos erkldrt, dass 9€A€elv "does not refer simply to the willing
of the natural man", Galatians, S. 204, Fussn. 10).
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chen. 814) Aber das ist nicht das Letzte, was iiber diese Sache zu
sagen ist. Nicht Passivit&dt ist richtiges Verhalten, sondern Akti-
vitdt ist gefordert. "Gemdss V. 16 miissen die Gliubigen... 5gegeﬂ das Fleisch
kidmpfen..." Das wird ebenfalls bestdtigt durch V. 18815),

Vielsagend ist in diesem Zusammenhang, was H. Schlier zu Gal 5,17
bemerkt: "Der, um den es also bei dem Begehren von Fleisch und Geist geht, ist
der von Fleisch und Geist bedringte, verlockte und bedrohte Mensch, bzw. Christ.
Das, worum es bei dem Begehren von Fleisch und Geist geht, ist das moLelv die-
ses Menschen, in dem der Mensch selbst auf dem Spiel steht. Er wird ja nach sei-
nen &pya gerichtet (G 6,7ff. II Kor 5,10 11,15). Der Christ ist also zugleich
Schauplatz und Gegenstand, Kampfplatz und Kampfpreis der Auseinandersetzung
zwischen Fleisch und Pneuma. Hilt er sich aber nun an die Macht des Geistes,
l4sst er sich vom Pneuma fiihren, dann ist der Kampf zu seinen Gunsten entschie-
den. Dann wird, weil der Geist den Willen des Fleisches zur Ohnmacht verurteilt,
eben dieser auch in den Entscheidungen und Taten des Menschen herrschen, und

das Leben des Christen ein Leben dessen sein, der 'im Geiste' die Praxis des
Fleisches vernichtet (vgl. Rém 8,13)."816)

Genau an diesem Punkt setzt H.W. Beyer ein, wenn er sagt: "Weil es
so um die beiden Mdchte steht, kann der Christ zuversichtlich gewiss sein,

dass die Hingabe an das Bewegen des Geistes Christi ihn vor den Werken des
Fleisches bewahrt... Wir erfahren diese Unvertrdglichkeit von Fleisch und Geist
ja auch umgekehrt daran, dass das Fleisch, solange wir uns dem Geist nicht
willig hingegeben haben, unser rechtes Wollen nicht zur Tat werden lésst...

Es ist sehr unwahrscheinlich, dass Paulus mit dem 'was ihr wollt' sowohl das
fleischliche wie das gute Wollen des Menschen gemeint" hat... "Gottes Geist
fiihrt es, wenn der Mensch sich ihm hingibt, aus der Ohnmacht zur Tat, zur
Erfiillung..."817)

In Schmollers Ausfilhrungen818) sehen wir, dass viele Interpreten
geneigt sind, aus Gal 5,17 Schlussfolgerungen zu ziehen, wozu V.
17 nicht berechtigt.

Aus V. 17 ldsst sich Luthers simul justus et peccator nicht bele-
gen, auch nicht die anglo-amerikanische Interpretation des Kampfes
zwischen dem alten Menschen (= Fleisch) und dem Geist (Ladd)?819)
bzw. zwischen der alten und neuen Natur (Scroggie)820), v. 17 be-
stdtigt auch nicht die gdnzliche Unvollkommenheit des Gl&ubigen,
der zwischen die beiden Mdchte Fleisch und Geist gestellt ist
(Zahn) 821) ., Paulus redet in 5,16-18 keinem Pessimismus das Wort.

814) H.N. Ridderbos, aaO, S. 204 vgl. ganz &hnlich auch H. Brandenburg, Gala-
ter, S. 117/118; inwieweit die Ausdrucksweise "wir bleiben noch im Dualis-
mus” (Brandenburg) oder "internal dualism” (Ridderbos) gerechtfertigt ist,
bleibt fraglich, da ja die sarx - trotz ihrer bleibenden Anfechtungen -
besiegte Macht ist und der neue Mensch dem neuen Aeon, dh der Herrschaft
des Geistes angehdrt.

815) ders., aaO, S. 204

816) H. Schlier, Galater, S. 181

817) H.W. Beyer/Althaus, Galater, NTD 8, S. 47/48

818) 0. Schmoller, Galater, S. 114/115

819) vgl. G.E. Ladd, Theology NT, S. 474

820) vgl. W.G. Scroggie, Salvation and Behaviour, S. 54/55

821) vgl. Th. Zahn, Galater, S. 265
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Was will denn der Apostel mit Gal 5,17 sagen? Darin sind sich alle
Ausleger einig, dass Paulus die totale Gegensdtzlichkeit zwischen
Fleisch und Geist darstellt, dass diese beiden Midchte im Kampfe
gegeneinander liegen, und dass der Mensch (hier der Gldubige) in
irgendeiner Weise beeinflusst und mitbetroffen wird von diesem
Mdchteringen.

Hier nun setzen die verschiedensten weitern Deutungen ein, deren
Spektrum wir ein bisschen ausgeleuchtet haben. U.E. wurden Dinge
in 5,17 hineingelesen, die nicht da stehen. Vor allem ist bei
vielen der Kontext zu wenig beachtet worden. Wir diirfen nie ver-
gessen, dass die odpE eine am Kreuz gerichtete Macht ist (5,24)
und ob sie schon noch mit aller List und Macht die Gl&ubigen in
ihre tddliche Haft zurickzulocken versucht, so ist sie doch ein
fir allemal und eindeutig besiegt worden am Kreuz. Die Herrschaft
des Geistes ist unendlich viel h&her, so dass von daher ein Leben
im Sieg ganz grundsdtzlich gewdhrleistet und mdglich ist. Gal 5,17
- im engern und weitern Kontext beachtet - unterstreicht das

oben Gesagte, denn 5,17 ist eben gerade kein Beweis dafir, dass
Paulus den freien Willen leugnet (gegen Luther, Galater, S. 244).
Im Gegenteil: Es wdre wahrhaftig dem Heiligen Geist kein Problem,
ohne uns mit dem Fleisch (als personifizierte Herrscherin) fertig
zu werden; aber da der menschliche voGg durch den Heiligen Geist
erneuert worden ist und weiter erneuert wird (R&m 12,2) und der
Kampf zwischen Fleisch und Geist unsere ganze Existenz betrifft,
zwingt uns der Geist nicht, am Sieg Jesu festzuhalten. Er m&chte,
dass wir selber als neue Menschen durch die Kraft des innewohnen-
den Christus (R8m 6,12ff; 8,9-14; Gal 5,24.25; Eph 3,16.17.20) die
Initiative ergreifen und den Sieg Jesu nicht passiv abwarten, son-
dern als gut ausgeristete Kidmpfer (Eph 6,11ff) auf der Basis des
unwiderrufbaren Sieges iber Satan, Siinde, Fleisch und Tod in Aktion
treten. H. Ridderbos sagt treffend: Paulus "beschreibt das Leben der
Glaubenden immer unter dem doppelten Aspekt des Streites auf der Grundlage des
Sieges und des Sieges auf der Grundlage des Streites."822)

Schlussfolgernd k8nnen wir zu Gal 5,17 sagen: Der Glaubenskampf

ist Realitdt, aber Sieg oder Niederlage sind in die H&nde der Gl&u-
bigen gelegt! Mit Recht sagt O. Schmoller: "Der Widerstreit ist iibri-
gens keineswegs als unl8sbarer gedacht nach dem Zusammenhang, nach welchem eben
ein entschiedenes Sichbestimmenlassen von dem einen Prinzip, vom Geist, und ein
Nichtvollbringen der allerdings nicht zu vermeidenden Lust des Fleisches vom
Christen erwartet wird (die Stelle also ganz verschieden von Rém 7,14ff). Von

822) H. Ridderbos, Paulus, S. 187
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dem Siege dieses Prinzips ist dann V. 18 die Rede: wenn ihr aber vom Geist ge-
trieben werdet = wenn der Kampf zum Siege wird, und zwar zum rechten..."823)

Damit stehen wir bei V. 18:
"Wenn ihr euch aber durch den Geist leiten lasset (el &2 mveduart
&yeode, pass.), seid ihr nicht unter dem Gesetz."

Die Parallele von 5,18a zu RSm 8,14a ist unverkennbar, nur ist die
Kombination mit 18b recht idberraschend.

H.N. Ridderbos unterstreicht in V. 18 die obgenannte Tatsache,
dass wir uns nicht willenlos zwischen Fleisch und Geist treiben
lassen milssen, sondern dass die Gl&ubigen die Mdglichkeit haben,
sich vom Geist leiten zu lassen. "Das'wenn ihr euch leiten lasset'
impliziert nicht Passivitit der Gldubigen, sondern es ist gleichzeitig eine
Angelegenheit des Sich-Leiten-Lassens (vgl. V. 16). Das geschieht nicht ohne
ihren Willen. In dieser Hinsicht ist der Geist ebenfalls das Prinzip des neuen
Lebens und auf diese Weise kann dem Fleisch widerstanden werden.'"824)

V. 18b ist ganz besonders auf die Situation der Gefahr des Nomismus
in den galatischen Gemeinden abgestimmt. Paulus zeigt den durch
Verfilhrung bedrohten Gld&ubigen, dass wer unter der Leitung des Hei-
ligen Geistes steht, befreit ist vom Fluch des Gesetzes (3,22.25;
4,1-3), von der Kraftlosigkeit des Gesetzes und vom geistlichen
Tod (3,21).825)

823) 0. Schmoller, Galater, S. 114/115; vgl. dazu auch die oberwdhnten Ausfih-
rungen von W. Joest, Paulus, und das Luthersche Simul Iustus et Peccator,
KuD, S. 269ff. Fir unsere Galaterstelle sind folgende Aussagen sehr auf-
schlussreich: Paulus kennt "keine dialektische Gleichzeitigkeit alten und
neuen Lebens, seine Kategorie" ist "vielmehr das Nacheinander zweier Epo-
chen”, S. 279; ferner: "was Gott als Wirklichkeit gesetzt hat (Indikativ),
das gilt es in stets neuem Ergreifen wirklich sein und in den praktischen
'Wandel’ hinein sich auswirken zu lassen (Imperativ). Nur in diesem Modus
und nicht in dem einer statisch-automatischen Zustdndlichkeit gibt es
'‘Sein' und 'Bleiben’ in Christo, ja auch 'Wachsen' im neuen Leben. Aber
Tatsache, dass zum Indikativ, solange das Leben im Fleisch wdhrt, in dieser
Weise ein Imperativ hinzutritt, hat ja zur Kehrseite offenbar auch einen
negativen Tatbestand: Die Moglichkeit, sich von einer dem Heilsindikativ
entgegengesetzen Weise bestimmen zu lassen, bleibt bestehen. Die Siinde
bleibt, vorsichtig gesagt, als versuchliche Méglichkeit gegenwdrtig... Dass
dies nicht nur eine an Paulus herangetragene Konklusion ist, zeigt eine
Stelle wie Gal 5,16ff: Im Christen findet ein émiLduueilv der o&pE gegen
das mveDua statt - ein éniduuelv freilich, dessen Abzielen er nicht
'vollbringen', dem er sich nicht preisgeben, das er nicht zur Tat werden
lassen soll, und das er in Kraft des mveOua auch nicht zur Tat werden
lassen muss", S. 288/289.

824) H.N. Ridderbos, Galatians, S. 204

825) ders., aaO, S. 204; vgl. O. Schmoller, Galater, S. 115; H. Brandenburg,
Galater, S. 118; vgl. ferner R.E. Neighbour, Die Gnade allein, S. 41;
H.A. Ironside: "If you yield to the Spirit of God, if He has the control
of your life, if you are led by Him, then the righteousness of the law
is fulfilled in us who walk not after the flesh but after the Spirit"
(vgl. RSm 8,4)), Galatians, S. 205; H.W. Bexer(hlthaus, NTD 8, S. 48;
A. Oepke, Galater, S. 104.
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Wer sich erneut unters Gesetz begibt, wird machtlos und kraftlos
den Forderungen des Fleisches gegeniiber. Nur in einem Leben "nach
dem Geist" = "vom Geist geleitet", wird der durch Jesus Christus
erworbene Sieg effektiv, und das Gesetz erh&dlt seinen richtigen
Stellenwert (6,2; vgl. oben).

3.2.2 DIE WERKE DES FLEISCHES 5,19-21

V. 19 "Of fenbar aber sind die Werke des Fleisches, welche sind:
Unzucht, Unreinheit, Ziigellosigkeit,

V. 20 Gotzendienst, Zauberei, Feindschaft, Hader, Eifersucht, Zorn,
Streitsucht, Zwistigkeiten, Spaltungen,

V. 21  Neid, Mord826) , Trunksucht (Trunkenheit), Schlemmerei und
dergleichen, von denen ich euch zum voraus sage, wie ich
euch zuvor gesagt habe827), dass die, die solches tun, das
Reich Gottes nicht ererben werden."

Wir schliessen uns A. Oepke an, wenn er schreibt: "Um der Mahnung, im
Geist zu wandeln, noch weitern Nachdruck zu geben, zeigt der Apostel nun die
Auswirkungen des Fleisches in ihrer ganzen Brutalitdt (v. 19-21) und andererseits
die Wirkung des Geistes in ihrer ganzen herzgewinnenden Schénheit (V. 22), bei-
des in wirksamem Kontrast."828)

W. Barclay macht auf einen Tatbestand aufmerksam, den wir bereits
im Zusammenhang mit R¥m 6,20-22 erwdhnt haben, ndmlich dass ein
wesentlicher Unterschied zwischen den €pya (= Werke, Taten) und dem
wapndg (= Frucht, Auswirkungen) besteht: "Es ist sehr bezeichnend, dass
Paulus von den 'Werken' des Fleisches und der 'Frucht' des Geistes spricht (Gal
5,19-22) . Ein Werk ist etwas, das ein Mensch von sich aus schafft; eine Frucht
dagegen wird durch eine Macht geschaffen, die nicht in ihm selbst liegt. Der
Mensch kann keine Frucht schaffen. Das besagt, dass er aus eigener Kraft viel
BSses wirken kann; er braucht sich dazu nicht einmal anzustrengen, er tut das
BSse sozusagen ganz von selbst. Aber Gutes muss fiir ihn von einer anderen
Macht geschaffen werden."829)

Dass es Paulus in den VV. 19b-2la nicht um die Vollstdndigkeit
des Siindenregisters ("Lasterkataloges') geht, zeigt der Vergleich
mit den Parallelstellen: R&m 1,29-32; 13,13; 1 Kor 5,10; 2 Kor
12,20; 1 Tim 1,9ff (vgl. dazu auch Mt 15,19ff)830). Damit k¥nnen
wir uns in strenger Kiirze den einzelnen Versen zuwenden.

826) Textvarianten: (1) ®38voL (= Neid) ohne ®@d&voL (= Mord): p46 R B
(2) @36vor mit  @®bvoL :ACDGKPUY

von der Textforschung her ist (1) besser bezeugt; vom Kontext her ist (2)
absolut denkbar.

827) Bl-Debr, § 4763; hier findet sich ein klassisches Beispiel fdr eine "Prolepsis”

828) A. Oepke, Galater, S. 104; vgl. ferner Th 2ahn, Galater, S. 266f; M. Luther,
Galater, S. 247f; O. Schmoller, Galater, S. 115; H.W. Bexer/Althaus, S. 48;
H.N. Ridderbos, Galatians, S. 205/206; H. Schlier, Galater, S. 182-186; H.
Brandenburg, Galater, S. 118~121.

829) W. Barclay, Fleisch oder Geist, S. 18

830) vgl. die ausgezeichnete Zusammenstellung der von Paulus erwdhnten Sidnden-
register bei J.W. Sanderson, Fruit of Spirit, S. 34.
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"Of fenbar" (sie kdnnen nicht versteckt werden) "sind die Werke des Flei-
sches (ta &pya tfic oapudg)831), welche sind: Unzucht (nopvela832)),
Unreinheit (&uadapolad33)), ziigellosigkeit (&oéAyerLab34))",

"Gétzendienst (elbwAolatplad35)), Zauberei (papuanelad36)), Feind-
schaft (&x8paL837)), Hader (£pL0838)), Eifersucht (LAroc839)), Zorn
(9uno(840)), streitsucht (&pLdelaL84l)), Zwistigkeiten (SLxootaalat

831) Die grindlichste zusammenhdngende Studie zu den einzelnen nun folgenden Be-
griffen findet sich bei W. Barclay, Fleisch oder Geist, S. 21ff; vgl. fer-
ner W. Bauer, Wb5 Th Wb und Th Be L.

832) nopvela: Unzucht, Hurerei; Bezeichnung fir unerlaubten Geschlechtsverkehr
und illegale sexuelle Beziehung. Liebe, die man kaufen und verkaufen kann
(natidrlich keine Liebe im wirklichen Sinne); der Mensch dient zur Befriedi-
gung von Lust und Leidenschaft. Vgl. die z.Zt. des Apostels herrschende
Sittenlosigkeit. Im Zusammenhang mit der Tempel-Prostitution eine grosse
Gefahr fir die jungen Gemeinden. Voreheliche und aussereheliche Beziehung
wurden vdllig verharmlost.Das Gegenstiick ist die durch den Heiligen Geist
gewirkte €ynpdteLa (5,22); W. Barclay, aaO, S. 21-24.

833) duaﬁaooca:Unreinigkeit, Unkeuschheit, Unreinheit, Unsauberkeit, Schmutz.
Perverses, hemmungsloses, schmutziges Leben. Schamlose Leidenschaften;
massloses Leben, Ekel hervorrufend. Gegenstick ist Mt 5,8: "Glickselig, die
reines Herzens sind, denn sie werden Gott schauen”, W. Barclay, aaO, S.25/26.

834) &OZXYS La: zigellosigkeit, Ausschweifung, Masslosigkeit; bezeichnet die
leichtsinnige und freche Liebe zur Sinde, die einen Menschen aufhéren lasst,
sich Gedanken zu machen, was Gott oder Menschen von seinen Taten denken;
die Sinde wird nicht mehr mit Scham verheimlicht oder bemdntelt, sondern
blossgelegt; W. Barclay, aaO, S. 27/28.

835) elbwlolatpla: Gotzendienst, Aberglauben, Verehrung von Goétzen (ob Holz,
Stein, Metall, Kaiserverehrung oder modernes Goétzentum), vgl. RGm 1,19-23;
vgl. ferner Hosea, wo Gottes Eifern um innere Umkehr des gdtzendienerischen
und ehebrecherischen Gottesvolkes deutlich wird; W. Barclay, aaO, S. 29-31.

836) papuarela: zauberei, Magie, Hexerei; urspriinglich Gebrauch von Drogen
(Medizin), spater Vergiftung, Giftmorde und andere Uebeltaten; noch spater
Zauberei und Hexerei (2 Mo 7,11.22; 8,14 u.a.); verschiedene Formen der Ma-
gie, von denen wir im AT und NT erfahren: Zauberspriche, Zeichendeuterei,
Amulette usw. Gegenstick ist Anbetung Gottes und kindliches Vertrauen in
seine Bewahrung, Allmacht und Hilfe; W. Barclay, aaO, S. 32-34.

837) ExJpa (L) : Feindschaft; Feindschaft trennt; richtet Mauern auf; fihrt zu
Krieg. Gegenstiick ist Agape (5,22); W. Barclay, aaO, S. 35/36.

838) €pLg: Hader, zank, Streit (1 Kor 1,11; 2 Kor 12,20; R6m 1,29); eng ver-
wandt mit €x9pa (oben); hat die Gemeinde in Korinth aufgesplittert;

W. Barclay, aaO, S. 37/38.

839) CAAog: Eifersucht; wird positiv oder negativ gebraucht im AT. Positiv vgl.
Gottes Eifern (Hes 16,37.38; 23,25); das Eifern des Psalmisten (Ps 69,10;
119,139); negativ vgl. Hi 5,2; Spr 6,34; Pred 4,4; 9,6. Im NT: bei Paulus
9mal, davon 6mal positiv (zB Rém 10,2); W. Barclay, aaO, S. 39ff.

840) duuol /duudg: zorn, Zornesausbriiche, Wut; heftiger und grausamer Zorn; auch
Aerger; Quudg ist sehr heftig, aber in der Regel von kurzer Dauer im Gegen-
satz zu 60Yﬁ; letzteres wird bei Paulus oft fir den Zorn Gottes (als Ge-

richtsurteil Gber die Sinde) gebraucht (zB Rom 1,18 u.a.). W.Barclay,aa0,S.43/44

841) ¢o.9ela: zank, Ranke, Streitigkeiten, Intrigen; deutet auf eine falsche Ein-
stellung einer Arbeit oder einem Amt gegeniber; Eifer um persdnliche Inter-
essen; persdnlicher Ehrgeiz, Rivalitat, die in der Lage ist, eine Gemeinde
zu zerstoren; W. Barclay, aaO, S. 47/48.
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842)), Spaltungen (aipéoeLg843))",

v.2la"Neid (996voL844)), Mord (®bvoL845)), Trunksucht (ué3aLb46), Schlem-
merei (M®UOLE47)) und dergleichen" (vgl. Fussn. 830).

Nach dieser traurigen und warnenden Aufzdhlung schliesst Paulus
die Ausfiihrungen liber die Werke des Fleisches mit V. 21b ab:

v.21b"... und dergleichen, von denen ich euch zum voraus sage; wie ich
euch zuvor gesagt habe, dass die, die solches tun, das Reich Got-
tes nicht ererben werden."

Paulus erinnert mit V. 21b an seine Missionspredigt. Er hat es
ihnen damals schon gesagt, was er ihnen nochmals ganz deutlich zu-
ruft, "ehe die Stunde des Gerichtes kommt, ehe die Menschen end-
gliltig verloren sind: diese Siinden schliessen vom Reiche Gottes
aus (vgl. 1 Kor 6,9f; Eph 5,5)."848)

842) 6.yootacla: zwietracht, Spaltungen, Zwistigkeiten, Zwiespalt; Parteien;
wortlich Auseinanderstehen; W. Barclay, aaO, S. 49/50.

843) alpéoeLg, alpeoiLg: sSpaltungen, Gruppen, Parteiungen, Haresie; im Ju-
tentum fir Gruppen wie Pharisder und Sadduzder gebraucht (Apg 15,5 u.a.);
Ketzertum (1 Kor 11,19). W. Barclay, aaO, S. 51/52.

844) @38voL: Neid, Qualen der Seele, missgiinstige Blicke; Schmerz iber den
Besitz eines andern; Verbitterung Gber das Wohlergehen des andern; W.

Barclay, aaO, S. 39-42.

845) wavOL / ©bvog: Mord, Tétung, Totschlag, Bluttaten; fehlt bei W. Barclay,
vgl. W. Bauer, Wb, Sp. 1710.

846) uédaL / qun: Trunksucht, Saufen, Trinkgelage, Trunkenheit, VO&llerei,
Saufgelage. Trunkenheit wurde in der Antike wie in der Heiligen Schrift
als etwas dusserst Beschdmendes verabscheut (vgl. Spr 20,1 u.a.); bei Pau-
lus: Rom 14,21; 1 Kor 8,9; W. Barclay, aaO, S. 53/54.

847) wduoL / umdUOG: Fressen, Fressgelage, wiste Feste; beschreibt im grie-
chischen Sprachgebrauch den fréhlichen Umzug durch die Stadt mit anschlies-
sender Festfeier bei Essen und Trinken. Im Zusammenhang mit Tempeldienst:
lustvolle Ausschweifung in sexuellen und anderen kérperlichen Freuden, fir
Gott und die Menschen verletzend; W. Barclay, aaO, S. 53/54.

848) H.W. Beyer/Althaus, NTD 8, S. 48



- 200 -

Zusammenfassung von 5,19-21

Paulus appelliert in aufrittelnder Weise an die Galater-Christen.
Waren sie nicht im Begriff, noch mehr zu tun fir ihre Heiligkeit,
als nur an Jesus zu glauben? Waren sie nicht weit davon entfernt,
sich mit den Gemeinheiten und Dekadenz-Erscheinungen einer im In-
nersten angefaulten Kultur des griechisch-r&mischen Reiches abzu-
geben? - Paulus zeigt ihnen ohne jegliche Besch®nigung, dass wenn
sie - durch den Nomismus verfihrt - die Freiheit in Christus und
den Wandel im Geist eintauschen gegen ihre synkretistische Glau-
bensform, sie unweigerlich wieder in den Herrschaftsbereich der
sarx gelangen. Dass das Gesetz dem Fleisch gegeniiber v61lig macht-
los ist (vgl. R8m 7,14ff), misste ihnen spdtestens im Laufe von
Gal 5,1ff klar geworden sein. Die Sklaverei der Siinde und des
Fleisches kann dusserst fromm getarnt sein; aber sie macht nicht
Halt vor dem Vorwand echt jiidischer Fr&mmigkeit (vgl. Mt 23). Das
Einhalten des jidischen Zeremonialgesetzes sowie der jiidischen
Reinheitsvorschriften kann zum Deckmantel fiir grob-sinnliche
Fleischessiinden werden. Satan ist es einerlei, wie er die Men-
schen (vor allem die Gldubigen) verfilhrt. Es kann iUber die Hdresie
der”strenggldubigkeit” oder iber den Libertinismus oder iiber die
Gnosis geschehen. Der Endeffekt ist iUberall derselbe.

Die Macht der Verfihrung durch Tempel-Prostitution mit den sexuel-
len Ausschweifungen (vgl. Korinth) sowie der intensive G3tterkult
und die starke Beeinflussung durch jegliche Art von Magie, war
dusserst schwerwiegend. Nur in enger Verbindung mit Jesus konnten
die Gemeinden (damals wie heute) iiberleben (vgl. Eph 6,10ff). In
fleischlicher Fr8mmigkeit war die reinigende und bewahrende Macht
des Blutes Jesu sowie seiner Auferstehungskraft ausgeschaltet und
der Mensch wieder, wie in R8m 7,25 auf sich selbst gestellt.

3.2.3 DIE FRUCHT DES GEISTES 849) 5,22.23

V. 22 '"Die Frucht des Geistes ist Liebe, Freude, Friede,
Langmut, Freundlichkeit, Giitigkeit, Glaube (Treue),

V. 23 Sanftmut, Enthaltsamkeit (Keuschheit). Gegen sol-
che ist das Gesetz nicht.'"850)

Wie wohltuend ist nach den "Werken des Fleisches" die 9-fache Auf-
zdhlung der "Frucht des Geistes (wapmnd¢ tol mveduatog)". Als erstes
fdllt auf, dass Paulus neun Eigenschaften (Tugenden) nennt, die

er im Singular kapndg zusammenfasst.851) Im Gegensatz zu den "Werken

849) vgl. die Spezialstudie von J.W. Sanderson, The Fruit of the Spirit, vor
allem S. 39ff; ferner W. Barclay, aaO, S. 55ff (Wortstudien).

850) vgl. M. Luther, Galater, S. 254ff; H.N. Ridderbos, Galatians, S. 206-208;
A. Oepke, Galater, S. 106-108; H. Schlier, Galater, S. 186-190; H. Bran-
denburg, Galater, S. 121/122; H.W. Beyer/Althaus, NTD 8, S. 48; O.
Schmoller, Galater, S. 121; Th. Zahn, Galater, S. 268; ferner P. Furnish,
Theology and Ethics in Paul, S. 86-89.

851) vgl. dazu H. Ridderbos, Paulus, S. 190/191; ferner H. Schlier: "Jetzt
wird im Unterschied zu den 'Werken des Fleisches' von der 'Frucht des
Geistes' gesprochen”, Galater, S. 186; O. Schmoller, Galater, S. 121;
J.W. Sanderson, aaO, S. 39.
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des Fleisches", die - wie wir gesehen haben - gr8sstenteils sehr
augenfdllig in Erscheinung traten in der rdmisch-griechischen
Welt der Urgemeinde, trdgt die "Frucht des Geistes" vorerst inne-
res Geprdge. Sanderson vergleicht es einem Samenbiindlein, welches
wdchst und zu seiner Zeit in Erscheinung tritt.852)

Gal 5,22 ist nicht die einzige Stelle, wo Paulus von dieser Frucht
spricht. vgl. R86m 5,3-5; Eph 5,9; 1 Tim 6,11; 2 Tim 3,10 (ferner
eine ganz wichtige Stelle in 2 Petr 1,5-7853), die das Geheimnis
des innern Wachstums- und Reifeprozesses besonders schdn zum Aus-
druck bringt).

Und nun ein paar Gedanken zu den einzelnen Auswirkungen der einen
"Frucht des Geistes":

Liebe

Das Fundament und der Ausgangspunkt bildet die &ydnn (= h&chste
Form, wohlwollender, opferbereiter, sich ganz schenkender Gflite
und Huld; vgl. Eph 5,25-32; 1 Kor 13854). Die Liebe Jesu zu uns
ist letztlich ein grosses und begliickendes Geheimnis (R&m 5,8.9).
Durch den Glauben an ihn sind auch die Gldubigen zu echtem Lieben
bef4dhigt worden (R®m 5,5; Gal 5,13-15; 6,1ff).

Freude

Aus der Liebe heraus quillt die xapd (= Freude855)): "Nach der Liebe
wird die Freude genannt. Sie ist mit der Gerechtigkeit und dem Frieden in R&m
14,17 als xapd év nvebuat. &dylw, als die vom Hl. Geist gewirkte und er-
haltene Freude, das, was das Reich Gottes ausmacht. I Thess 1,6 ist sie die
Freude des Hl. Geistes. Kann von ihr II Kor 13,11 Phil 2,18 4,4 I Thess 5,16
als von einer absoluten Freude die Rede sein, so kann sie auch hinsichtlich
ihres letzten Grundes als Freude 'im Herrn' Phil 3,1 4,4.10, und als Freude

der 'Nihe' des Herrn, Phil 4,5 bezeichnet werden... So ist es verstdndlich, dass
sie die Erfiillung des Glaubens darstellt, iiber den sie kommt, Rém 15,13 II Kor
1,24, so dass sie auch 'die Freude des Glaubens' genannt, Phil 1,25, ja mit dem
Glauben in eins gesetzt werden kann, II Kor 8,2 (vgl. I Thess 1,6)."856)

Friede

Als dritte Auswirkung steht die elpfvn (= "Schalom" = Friede; "hei-

tere Ruhe, die Stille, die vollkommene Zufriedenheit eines Lebens, das voll-

kommen gliicklich und sicher ist"; ferner 'Vollkommenheit einer Gemeinschaft'".857)

852) J.W. Sanderson, aaO, S. 39; vgl. dazu auch der deutliche Hinweis auf Saat
und Ernte in Gal 6,7.8: "Lasset euch nicht irrefiihren: Gott wird nicht (un-
gestraft) verspottet! Denn was der Mensch sdt, das wird er auch ernten.
Wer auf sein Fleisch sdt, der wird von dem Fleische Verderben ernten; wer
aber auf den Geist sdt, der wird von dem Geist ewiges Leben ernten” (nach
Albrecht) .

853) J.W. sanderson, aaO, S. 39

854) W. Barclay, aaO, S. 55-64; Barclay zeigt den Unterschied zwischen Eros,
Philia und Agape; ferner J.W. Sanderson, aaO, S. 42-57; H. Schlier, Gala-
ter, S. 187.

855) W. Barclay, aaO, S. 65-69; J.W. Sanderson, aaO, S. 58-66

856) H. Schlier, Galater, S. 187/188

857) W. Barclay, aaoO, S. 70/71f£f; J.W. Sanderson, aaO, S. 67-77; H. Schlier,
Galater, S. 188.




- 202 -

Langmut

Dann folgt die uawpoduvula (= Geduld, Langmut; sowohl g®ttliches
Geschenk zur Busse als auch von den Gliubigen geiibte Geduld im
Umgang mit dem Bruder und den Mitmenschen als besonderes Merkmal
echten Christseins858).

Freundlichkeit

Zur Geduld (Langmut) gesellt sich die xpnotding (= Freundlich-
keit859). "Diese wird, sowohl von Gott Luk 6,35 (Mt 11,30) R8m 2,4 11,22
Eph 2,7 Tit 3,4 (I Petr 2,3) als auch vom Menschen Kol 3,12 (I Kor 13,4)
Eph 4,32 ausgesagt..." 860)

Glitigkeit
Ganz eng an die Freundlichkeit schmiegt sich die &yaSwolbvn (= Gi-

tigkeit, Hochherzigkeit861) : "°AyaSwobvn, das sich nur in biblischer
und kirchlicher Grizitdt findet, kommt im NT nur in der paulinischen Litera-
tur und auch dort selten vor.'"862)

Vgl. R®m 15,14; Eph 5,9; 2 Thess 1,11.

Glaube
Als 7. Tugend ist die nloti.g (= Glaube, Vertrauen, Treue, Zuver-
lissigkeit863) erwdhnt.

Sanftmut B

Weiter folgt die npaltng (= Sanftmut, Milde, Zuvorkommenheit®864)):
"Die mpalLTNg ist Sanftmut, das milde, nicht zornige und streitslichtige, son-
dern gelinde und friedliche Verhalten gegen den Nichsten. Sie ist ein besonde-
res Kennzeichen der Christen als mvevuatixol(, 6,1... Sie entspringt der Got-
tesfurcht (vgl. neben @&Bog I Petr 3,16; vgl. 1,17 2,k7 3,2) und der Liebe,

I Kor 4,21. So steht sie der Demut nahe... So kommt TPAVTNE auch neben die
TaneLvoPpoodvn zu stehen, welche das Niedrigsein vor Gott und gegen den Nich-
sten umschreibt. Der Dreiklang tamne.vogpoolvn, npavtng, uaxpoduula, Demut,
Sanftmut, Langmut beschreibt das von der Gottesfurcht diktierte und mit ihr ge-
schenkte Gesamtverhalten dessen, der den Nichsten in Liebe ertrigt." 865)

Keuschheit

Die Aufz#hlung schliesst mit der éyupdteLa (= Enthaltsamkeit, Sieg
iiber die Begierde, Selbstkontrollef66)). Im Gegensatz zu den gro-
ben Ausschweifungen eines nach dem Fleische gefilhrten Lebens (vgl.
5,19-21), leuchtet die éyupdteLa wie eine Perle auf. Der Gliubige
ist durch die Kraft des innewohnenden Christus und unter der Lei-
tung des Heiligen Geistes befdhigt, im Sieg zu stehen iUber sexuelle
Begierden und iiber ein ausschweifendes und unkontrolliertes Leben.

858) W. Barclay, aaO, S. 76-80; J.W. Sanderson, aaO, S. 78-86; H. Schlier, Gala-
ter, S. 188/189.

859) w. Barclay, aaO, S. 81-84; J.W. Sanderson, aaO, S. 88-95

860) H. Schlier, Galater, S. 189

861) W. Barclay, aaO, S. 85-89; J.W. Sanderson, aaO, S. 96-103

862) H. Schlier, aaO, S. 190

863) W. Barclay, aao, S. 90-93; J.W. Sanderson, aaO, S. 104-111; H. Schlier,

aao, S. 190.

864) W. Barclay, aaO, S. 94-100; J.W. Sanderson, aaO, S. 112-119

865) H. Schlier, Galater, S. 190/191

866) W. Barclay, aaO, S. 101-103; J.W. Sanderson, aaO, S. 120-125
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3.2.4 DAS FLEISCH IST AM KREUZ GERICHTET 5,24.25

V. 24 "Die aber des Christus Jesus sind, haben das
Fleisch gekreuzigt mit den Leidenschaften und
Begierden.

V. 25 Wenn wir durch den (im) Geist leben, so wollen
wir auch im Geiste wandeln."867)

Was Paulus in diesen beiden letzten - zu unserm Thema gehdrenden -
Versen sagt, ist eine Zusammenfassung all dessen, was uns in R&m 8
und vorher schon in R8m 6 beschdftigt hat:

"Die aber, die Christi Jesu Eigentum (geworden) sind (ol && 100
XpLotolb “Incol), die haben ihr Fleisch gekreuzigt (Tiiv odpua
totaVpwoav, aor.) mit den Leidenschaften (o0v tolg nadfuaoiLv) und
Begierden (xal talg énuduularg)."

Dieses gewaltige Wort erinnert uns an den ein fir allemal voll-
brachten Sieg Jesu (6,10), der auch die Macht der odpE ganz ent-
scheidend getroffen hat. Und im Gericht iiber die odpE ist auch
das Gericht iber die "Leidenschaften868) und Begierden' ergangen.
Die Gldubigen diirfen wissen, dass in ihrem Leben ein Ereignis
stattfand, in welchem sie in die Gemeinschaft des wahren Lebens
aufgenommen worden sind und in welchem die Herrschaft des Flei-
sches gebrochen worden ist.869

Somit ist Gal 5,24 der wiirdige Abschluss iilber die sarx-Stellen im
Kampf zwischen Fleisch und Geist. Der Gl&ubige ist der Siinde und
dem Fleisch gegeniiber nie mehr etwas schuldig (Rm 6,6.7.10.11.12.
14; 7,4-6; 8,1-13). Das Fleisch des Gldubigen ist gekreuzigt und
entmachtet. Nie mehr darf die sarx ihr Herrschaftsrecht iilber den
Gldubigen geltend machen, sofern V. 25 beachtet wird:

"Wenn wir durch den (im) Geist leben (€l Tduev mveduati), so wollen
wir auch im Geiste wandeln (mvebVuat. wal OTOLXDUEV) ."

Paulus will hier nicht nur die Tatsache unterstreichen, dass die
Gldubigen "im Geist (durch den Geist) leben", sondern wiederholend
(vgl. 5,16) ermuntern, den Indikativ in der realen Lebenspraxis
zum Tragen (zur Verwirklichung) zu bringen. In 25b findet sich der
im Indikativ enthaltene Imperativ. - Es gibt keine automatische
Ueberwindung des Fleisches! Die heilsgeschichtlichen Grundlagen
sind in Tod und Auferstehung Jesu Christi gegeben und bedeuten
grundsdtzlichen und endgiiltigen Sieg iber Satan, Siinde und Fleisch.

867) vgl. M. Luther, Galater, S. 259ff; H.N. Ridderbos, Galatians, S. 298ff;
H. Brandenburg, Galater, S. 122/123; A. Oepke, Galater, S. 109ff; H.W.
Beyer/Althaus, NTD 8, S. 49/50; O. Schmoller, Galater, S. 122; Th. zahn,
Galater, S. 269; H. Schlier, Galater, S. 192ff.

868) W. Bauer, Wb5: hier Leidenschaft, ident. mit émiSuula

869) H.N. Ridderbos: "There came a moment of time in their lives in which they
were taken up into that fellowship of life, and in which, therefore, the
dominion of the flesh over them was broken", Galatians, S. 209.
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Aber dieser Sieg muss pers¥nlich erfasst und existentiell ver-
wirklicht werden. Ohne das Kreuz von Golgatha gibt es keine Kreu-
zigung des pers¥nlichen Fleisches (5,24). Ohne die Ausgiessung
des Heiligen Geistes an Pfingsten gibt es keinen Wandel im Geist!
Aber umgekehrt gibt es keine selbsttdtige Umsetzung der &onen-
wendenden Heilsereignisse auf die Gemeinde und die einzelnen
Gldubigen; aber Gott sei Dank: Wir dirfen bewusst den Sieg Jesu
beanspruchen und als Ueberwinder wohl gewappnet in der Vergegen-
wdrtigung des Sieges Jesu stehen und zwar in jeder alltdglichen
Versuchungssituation. So geht's von Sieg zu Sieg, bis wir beim
Herrn sind. - Auch wenn das posse peccare als M8glichkeit bestehen
bleibt, diirfen wir mit Paulus am yosse non peccare festhalten und
das Siegeszeichen aufrichten. 870

870) vgl. dazu die wertvolle Studie von Th. Schlatter, Tot fiur die Sinde, leben-
dig far Gott, Jb der Theol. Schule Bethel, 19323, S. 19-58.
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ZUSAMMENFASSUNG

GRUNDSATZLICHES

Um einer Antwort auf die dusserst aktuelle Frage nach der Stel-
lung des Gldubigen zur Siinde (bei Paulus) n&herzukommen, haben
wir die Darstellung des Kampfes zwischen Fleisch und Geist

(RBm 8 und Gal 5 par) im Kontext des paulinischen Heiligungs-
und Vollkommenheitsverstdndnisses (R5m 6 und 7 par) zum Gegen-
stand der vorliegenden Untersuchung gemacht.

EINLEITUNG

Das in der Einleitung aufgegriffene reformatorische simul justus
et peccator - im Sinne der Gleichzeitigkeit von RSm 7 und 8 im
Leben des Gldubigen - wurde seit dem Aufbruch der pietistischen
Bewegung von namhaften Theologen (ausgehend von Spener) immer
hdufiger und deutlicher in Frage gestellt. Zwei innerlich
gdnzlich unverwandte Bewegungen (die religionsgeschichtliche
Schule einerseits und die Erweckungs-, Heiligungs und Gemein-
schaftsbewegqung anderseits) haben iiber die Jahrhundertwende vom
19. ins 20. Jh. den nicht zu iUberhdrenden Nachweis erbracht,
dass das reformatorische siinder und gerecht zugleich unverein-
bar ist mit R¥m 6 - 8 und dem von Paulus fir die Gldubigen
proklamierten posse non peccare.

ERSTER HAUPTTEIL

Die vorl&dufige Untersuchung der Begriffe Fleisch und Geist bei
Paulus hat ergeben, dass der Mensch von Natur im Fleisch(anthro-
pologisch) und nach dem Fleisch (ethisch-religids) lebt (vgl.
R&m 8 und Gal S5 par) und in dieser alten Existenzweise an die
Herrschaft der Siinde versklavt ist. Das Prinzip der sarx ist
Gottfeindlichkeit und Auflehnung gegen den Geist Gottes (gegen
sein Reden und Wirken; vgl. R6m 8,5ff und Gal 5,17). Erst wer
aus dem alten sarkischen Zustand zum Glauben an Jesus Christus
und damit zu echter Lebensneuheit (RSm 6,4) gelangt ist, lebt

im Geist und nach dem Geist (RSm 8,4.10-13; Gal 5,16ff).

ZWEITER HAUPTTEIL

In RSm 6 macht Paulus deutlich, dass der Gnadenstand das Verhar-
ren in der Siinde ausschliesst (6,1ff). Wer einen Zustand blei-
bender Sindhaftigkeit postuliert ~ unter dem Vorwand, dass die
Gnade iilberstrmend werde (R6m 5,20; 6,1) -, macht aus der ret-
tenden Gnade eine billige Gnade. - Demgegeniiber hdlt Paulus
fest, dass alle, die mit Jesus der Siinde abgestorben sind, von
jeglichem Rechtsanspruch der Siinde an ihr Leben (RSm 6,7) be-
freit worden sind. Ein unbeklimmertes Weitersiindigen ist von

der neuen Rechtslage her (6,7) gesehen und aus der Perspektive
der totalen Lebensverdnderung (RSm 6,4; 2 Kor 5,17) ausgeschlos-
sen (deshalb: "uf vévoLto". R8m 6,2a).
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5. Paulus erinnert die Gldubigen in Rom an das in der Taufe abge-
legte Bekenntnis (R&m 6,3): Sie sind als solche, die in Christus
Jesus hineingetauft worden sind (vgl. 1 Kor 12,13) in seinen Tod
hineingetauft worden. Sie sind mit ihm begraben worden und zu
Lebensneuheit erweckt (RSm 6,4). Da sie "zusammengepflanzt"
(identifiziert) worden sind mit der Gleichheit des Todes Jesu
Christi (R6m 6,5), sind sie gleicherweise auch einsgemacht
worden mit ihm in seiner Auferstehung. Das, was sie vor und
ohne Christus waren (der alte Mensch, RYm 6,6), ist gdnzlich
vom Kreuzestod Jesu verschlungen worden, weil Jesus den alten
Aeon, bzw. den Herrschaftsbereich des alten Menschen iiber-
wunden und durch den Aeon der Heilszeit und des neuen Menschen
abgel&st hat. Indem der Gldubige mithineingenommen ist in Tod
und Auferstehung Jesu Christi (mit dem daraus resultierenden
Abgelegt-Haben des alten Menschen und dem Angezogen-Haben des
neuen Menschen, vgl. Eph 4,22-24; Kol 3,9.10) ist der "Leib
der Siinde" (Rm 6,6b) ausser Wirksamkeit gesetzt. Sowohl recht-
lich als auch effektiv ist der Gldubige von der Siinde, ihrer
Macht und ihrem Urteil befreit, um hier und jetzt schon ganz
fir Gott zu leben und zwar auf Grund des ein fiir allemal
stellvertretend vollbrachten Opfertodes Jesu (RSm 6,8-10;

2 Kor 5,14.15.21). Wer auf diese Weise mit Tod und Auferstehung Jesu
einsgemacht worden ist, ist jetzt schon Teilhaber der Vollen-
dungshoffnung (logischer und eschatologischer Aspekt von 6,8.9;
8,11).

6. Vom Heilsindikativ (R&m 6,1-10) geht es zum Heilsimperativ (R&m
6,11ff) . Der Heilsindikativ redet von dem, was der Gldubige in
Jesus Christus ist und hat. Der Heilsimperativ redet von den
Konsequenzen dieses neuen Lebens: Leib und Glieder gehdren nicht
mehr unter das Diktat der Siindenherrschaft, sondern dirfen und
kdnnen bewusst fir den Dienst der Gerechtigkeit ("Werkzeuge der
Gerechtigkeit'") zu Gott wohlgefdlligem Wandel zur Verfiigung ge-
stellt werden (R6m 6,13.19). Die Siinde hat ihren Herrschafts-
anspruch iilber den Gl&ubigen gdnzlich verloren (R&m 6,14.18).
Tertium comparationis zwischen altem und neuem Leben ist das
Bild des Sklaventums. Aurh der Gldubige bleibt Leibeigener,
allerdings nicht ldnger der Sinde gegeniiber, sondern als HOri-
ger eines neuen Herrn (Jesus Christus) der Gerechtigkeit gegen-
iber (RSm 6,18-20). Er hat sich in freiwilligem, v81llig auf
Gott ausgerichtetem Gehorsam (theozentrischer Aspekt) dem im
"Typos der Lehre" (Rm 6,17) geoffenbarten g&ttlichen Willen
ergeben (Rm 6,18) und lebt als Sklave in einem ausschliess-
lichen Entweder-oder, das jegliche Doppelheit oder Gleichzei-
tigkeit inbezug auf die Ausrichtung des Gehorsams (hier Siinde,
dort Gerechtigkeit) g&dnzlich ausschliesst, da ein Sklave nur
Sklave eines Herrn sein kann (R&m 6,19).
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EXKURS 1

In RSm 6,19 und 22 filhrt Paulus den Begriff Heiligung ein, der
die ungeschriebene Ueberschrift des ganzen 6. Kapitels ist.
Heiligung hat einen doppelten Aspekt: einmal f&llt die geschenk-
te, grundsdtzliche Heiligung mit der Rechtfertigung zusammen
(vgl. 1 Kor 6,11); zum andern kennt der Apostel eine wachstim-
liche Durchheiligung (vgl. 1 Thess 5,23), welche nicht nur Ge-
schenk ist, sondern zugleich auch Aufgabe und Verantwortung
der Heiligen (R&m 1,7). Die fortschreitende Heiligung kann nie
losgeldst vom Heil in Christus und der Gerechtigkeit aus dem
Glauben gesehen werden; aber sie bezeichnet den Umgestaltungs-
prozess beim Gldubigen ins Ebenbild Christi (R®&m 8,29). Heili-
gung wird somit bei Paulus unter dem doppelten Gesichtspunkt
von Indikativ und Imperativ gesehen und ist nach R&m 6,19 Kon-
sequenz und nach R8m 6,22 Frucht des neuen theozentrischen Ge-
horsams.

EXKURS 2

Im engsten Zusammenhang mit der Frage nach dem paulinischen
Heiligungsverstdndnis steht die Frage nach der christlichen
Vollkommenheit. Paulus differenziert auch hier zwischen ge-
schenkter Vollkommenheit als Ausdruck der Ganzheit des in der
Wiedergeburt geschenkten neuen Lebens (Tit 3,3-5; 2 Kor 5,17;
Phil 3,15 u.a.) und der ethischen Vollkommenheit als Zielsetzung
des Heiligungsimperativs. Mit dem Wachstumsprozess vom Kindes-
alter bis zur vollkommenen Mannesreife des Vollmasses Christi
(Eph 4,15) wird der Weg von der geschenkten Vollkommenheit bis
zur Vollendung (Phil 3,12-14; 2 Tim 4,7.8) abgesteckt. Weder
mit Heiligung noch mit Vollkommenheit wird ein perfektioni-
stisch verstandener siindloser Zustand postuliert; aber Paulus
bleibt anderseits von R8m 6 her gesehen nirgends auch nur an-
deutungsweise im simul justus et peccator hdngen, sondern pro-
klamiert ganz eindeutig das posse non peccare als M8glichkeit
des Sieges iber die Siinde auf der Grundlage des uns erworbenen
Sieges Jesu Christi.

ROMER 7

Die Untersuchung von R8m 7 hat gezeigt, dass die Frage nach der
eigentlichen Thematik unbedingt irgendwelchen kirchen-, theo-
logie- und dogmengeschichtlichen Prédmissen vorgezogen werden
muss. Wir haben gefunden, dass Kp. 7 eine ndhere Ausfilhrung und
Erkldrung zu R&m 6,14b darstellt und das ganze Kapitel als Pa-
ranthese aufgefasst werden muss. Paulus spricht in R®m 7 uber
das Gesetz und zeigt vor allem ab 7,14ff (mit dem Ich als Stil-
form) , dass das Gesetz nicht in der Lage ist, von der Herrschaft
der odpE und Siinde zu befreien, was zum bittern Aufschrei von
R®m 7,24 fiilhren muss.
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Der mit dem Gesetz konfrontierte sarkische Mensch ist v3llig
der Siinde ausgeliefert, trotz der Erkenntnis und des Wollens des
volg. Erst das Gesetz des Geistes und der Freiheit in Jesus
Christus ist in der Lage, vom Gesetz der Siinde und des Todes

zu befreien (8,2).

Rm 7 ist kein Beweis fiir bleibende Sindhaftigkeit des Gl&ubigen.
Davon kann bei einer sorgfdltigen Priifung des Kontextes und des
Kapitelinhaltes keine Rede sein. Vielmehr zeigt Kp. 7 das Rin-
gen des Nicht-Christen (mit den Augen des Christen und aus der
Sicht von R8m 8 gesehen), mit Hilfe des Gesetzes und aufgrund
eigener sittlicher Leistungen das Heil zu erlangen: ein vdllig
hoffnungsloses Unterfangen. Wir miissen deshalb das augustinisch-
reformatorische simul justus et peccator mit der Behauptung der
Gleichzeitigkeit von R&m 7 und 8 im Leben des Gliubigen ableh-
nen, weil diese Interpretation den Aussagen des Apostels nicht
gerecht wird. Nie wdre Paulus auf die Idee gekommen, in Kp. 7
zuriickzunehmen oder zu relativieren, was er in Kp. 6 und 8
eindeutig klar formuliert hat.

DRITTER HAUPTTEIL

Der Glaubenskampf, der das innere Wachstum des Gldubigen kenn-
zeichnet, wird bei Paulus weder in den Kategorien eines Kampfes
zwischen dem alten und neuen Menschen noch in der unl8sbaren
Paradoxie des Siinder und gerecht zugleich dargestellt, sondern
in R8Sm 8 und Gal 5 als ein Kampf zwischen Fleisch und Geist be-
schrieben, wobei unsere exegetischen Studien gezeigt haben,
dass eine Identitdt von odpE und nmaiardg &v9pwmnog kaum denkbar
ist. Mit der Gesinnung des Fleisches (R6m 8,4-8), die im Wider-
streit mit der Gesinnung des Geistes liegt (Gal 5,17), will
Paulus die bleibende Versuchlichkeit des Gldubigen zum Ausdruck
bringen.

In der aufgezeigten Auseinandersetzung zwischen Fleisch und Geist
legt der Apostel zum Vornherein klar, dass die odpf - genauso

wie die Herrschaft der Siinde - eine besiegte Macht ist (R&m 6,
6-12; 8,3.9-13). Der Gldubige ist den Ansprichen der Siinde und
des Fleisches gegeniilber nichts mehr schuldig (R6m 6,11; 8,12.
13) . Er darf wissen, dass das Fleisch mitsamt den Leidenschaf-
ten und Begierden mit Christus gekreuzigt wurde (Gal 5,24) und
dass er eine neue Sch¥pfung (2 Kor 5,17), ein Geistesmensch ge-
worden ist (RSm 8,9 u.a.). Auf dem Fundament des ein fir alle-
mal vollbrachten Sieges Jesu (RSm 6,10), aufgrund seines stell-
vertretenden Siihnetodes und seiner Innewohnung durch den Heiligen
Geist (RSm 8,9-11), ist der Gldubige befdhigt, sich trotz der
bleibenden concupiscentia im posse non peccare zu bewdhren.

Der Erzfeind versucht hartndckig, trotz der am Kreuz von Golga-
tha erlittenen Niederlage und trotz der neuen Rechtslage der
Gldubigen (wohl noch "im Fleisch", Gal 2,20 u.a.; aber nicht
mehr "nach dem Fleisch", sondern jetzt "im Geist" und "nach dem
Geist") die irdisch-menschlich-versuchliche Existenz der Chri-
sten als "Operationsbasis" und Anlass (RSm 7,8) zu gezielten
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Versuchungen zu beniitzen, um uns - wenn irgend mdglich - wie-
der unter seine Herrschaft zu bringen. Aber gerade da darf der
Gldubige allezeit mit der gekldrten Rechtslage und der geldsten
Schuldfrage rechnen und auf dem Fundament des Sieges Jesu die
Anspriiche des Fleisches im Tode halten und in den Tod geben
(R6m 6,11; 8,12.13; Gal 5,16-18.24.25). Nirgends postuliert
Paulus ein kampfloses Christenleben in beschaulicher Siindlo-
sigkeit. Auch wenn das non posse peccare erst der endgiiltige
Zustand der Vollendeten und der Verkldrten beim Herrn ist, so
darf der Sieg Jesu und die Herrschaft des Heiligen Geistes in
einem Umgestaltungs- und Reifeprozess hier auf Erden schon das
Leben der Gldubigen bestimmen. Das von Paulus deutlich formu-
lierte und proklamierte posse non peccare ist die grosse
Chance des Gldubigen, in ganzer Abhdngigkeit vom Herrn, im und
durch den Heiligen Geist am Sieg Uber Satan, Siinde, Welt und
Fleisch festzuhalten und ein in der Praxis verwirklichtes
Siegesleben zu fihren.
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ABKURZUNGEN

a) Allgemeine Abkiirzungen

aa0 am angegebenen Ort
Aufl. Auflage

atl. alttestamentlich

aor. Aorist

AT Altes Testament

a. alte

begr. begriindet

bibl. biblisch

B4d. Band

bzw. beziehungsweise
Bibelst. Bibelstudien

cf. confer = vergleiche
coni. Konjunktiv

ca zirka, ungefdhr

d.i. das ist

ders. derselbe

d. der/die/das/des/dem/den
dh das heisst

Ep. Epistel=Brief

f. und der folgende (Vers)
ff. und die folgenden (Verse)
Fussn. Fussnote

fut. Futur

griech. griechisch

gem. gemeint

gest. gestorben

hell. hellenistisch

hg. herausgegeben

H. Heft

hebr. hebr&disch

i.e. for instance = Zum Beispiel
ind. Indikativ

imp. Imperativ

Jb. Jahrbuch

Jg. Jahrgang

Jh. Jahrhundert

Kp. Kapitel

nCh nach Cristus

ntl. neutestamentlich

NT Neues Testament
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o.J. ohne Jahrgang

oT 0ld Testament = AT
par Parallelen

Pls Paulus

préds. Prdsens

perf. Perfekt

prot. protestantisch
part (pt) Partizip

pass. Passiv

P- page = Seite

Pkt Punkt

rev. revidiert

8. siehe

S. Seite (n)

80g. sogenannt

sic. sicut dicit = wie er wirklich sagt (so sagt er)
Sp. Spalte

T.R. Textus Receptus

T. Teil

term techn terminus technicus = Fachausdruck
TB Taschenbuch

u.a. und andere / unter anderem
u.o. und ofters

usw. und so weiter
u.a.m. und andere mehr
u.E. unseres Erachtens
ibertr. iibertragen

Ue Uebersetzung

V. Vers

Vv. Verse

vgl. vergleiche

Verf. Verfasser

v. von

2B zum Beispiel

2T zum Teil

z. zum

zit. zitiert

zZ. Zeile
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b) Biblische Biicher

AT Altes Testament

Gen Genesis (1. Buch Mose)
Ex Exodus (2. Buch Mose)
Lev Leviticus (3. Buch Mose)
1 sam 1. Samuelbuch

2 Sam 2. Samuelbuch

1 Kon 1. Konigsbuch

2 Chron 2. Buch der Chronik
Hi Hiob

Ps Psalm(en)

Pred Prediger

Jes Jesaja

Jer Jeremia

Ez/Hes Ezechiel/Hesekiel

Jo Joel

NT Neues Testament

Mt Matthdus

Mk Markus

Lk (Luk) Lukas

Joh Johannes

Apg (AG) Apostelgeschichte

R6m (R) RSmerbrief

1 Kor (K) 1. Korintherbrief

2 Kor 2. Korintherbrief

Gal Galaterbrief 11
Eph Epheserbrief

Phil Philipperbrief

Kol Kolosserbrief

1 Thess 1. Thessalonicherbrief
2 Thess 2. Thessalonicherbrief
1 Tim 1. Timotheusbrief

2 Tim 2. Timotheusbrief

Tit Titusbrief

Phlm Philemonbrief

Hebr Hebr&erbrief

Jak Jakobusbrief

1 Joh 1. Johannesbrief

Apk/Offenb

Johannes-Apokalypse /Offenbarung
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c) Sammelwerke, Zeitschriften, Kommentare, Wérterbiicher u.a.

Bl-Debr F.Blass - A.Debrunner, Grammatik des ntl. Grie-
chisch, 13. Aufl. 1970

B St Biblische Studien

BuG Bibel und Gemeinde

CTh Jd Calvin Theol. Journal

EA Erlanger Lutherausgabe

KubD Kerygma und Dogma

L0 Luther-Uebersetzung

LXX Septuaginta

NTD Das Neue Testament Deutsch (Neues G&ttinger
Bibelwerk), hg. v. P. Althaus

NTD E Das Neue Testament Deutsch, Ergdnzungsreihe

NTS New Testament Studies

Qs Qumran-Gemeinderegel

RGG3 Religion in Geschichte und Gegenwart (3.Aufl.)

R Ref La Revue Réformée

ThB L Theologisches Begriffs-Lexikon zum NT

Th Beitr Theologische Beitrdge

ThoT Theology of Today

Th Wb Theologisches Worterbuch zum NT, begr. v. G.
Kittel, hg. v. G. Friedrich, 1933ff

Th 2 Theologische Zeitschrift

WA Weimarer Lutherausgabe

Wb wérterbuch (-biicher)

Wb5 Worterbuch von Walter Bauer, 19585

wb7 Worterbuch von H. Cremer, 18937

ZNW Zeitschrift fir die ntl. Wissenschaft und die
Kunde der &dlteren Kirche

WSt B Wuppertaler Studienbibel

Z Th K Zeitschrift fiir Theologie und Kirche

R H Ph R Revue d'Histoire et Philosophie Religieuse

Th st Theological Studies
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Aus den Veriffentlichungen von Prof. Dr. theol. Erich Mauerhofer
wird empfohlen:

Einleitung in die Schriften des
Neuen Testaments

Dies ist seit Jahrzehnten die erste deutschsprachige Einleitung ins Neue Testa-
ment auf bibeltreuer Basis. Fragen zur Zuverlissigkeit des Neuen Testaments
und seiner historischen Entstehungssituation werden hier zusammenhingend be-
antwortet.

Bereits in der Vorlesungspraxis an der Staatsunabhingigen Theologischen Hoch-
schule Basel, STH, erprobt, liegt diese Einleitung nun véllig neu bearbeitet und
erweitert vor. Das Werk wurde bearbeitet durch Pfr. David Gysel.

Der Leser findet hier eine Fiille von Material aus neutestamentlicher Zeit bis zur
heutigen Forschung. Der Verfasser stellt verschiedene Positionen iibersichtlich
dar und begnindet seinen eigenen bibeltreuen Standpunkt. Mit ausfiihrlichen
Quellenhinweisen und sachlich nachvollziehbaren Argumentationen werden dem
Leser Fragen um die Entstehung der neutestamentlichen Schriften entschliisselt.
Daneben wird jeweils auch eine bibelkundliche Ubersicht itber die einzelnen Schrif-
ten vermittelt.

Ein Werk, das sich ebenfalls fir den interessierten Laien lohnt.

. Einleitung in die Schriften des Neuen Testaments
Band 1
Matthius bis Apostelgeschichte

. Einleitung in die Schriften des Neuen Testaments
Band 2
Roémer bis Offenbarung

Die beiden Binde sind 1995 erschienen bei Hinssler, Neuhausen-Stuttgart. Sie
kénnen bezogen werden durch den Trachsel Verlag, CH-3714 Frutigen oder auch
durch jede Buchhandlung.












