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Theologische Zeitschrift

Jahrgang 33 Heft 4 Juli/August 1977

Epiphanie und Christologie in den Pastoralbriefen

Gehéduft und in vielfacher Verkniipfung verbinden die Pastoralbriefe ihre so-
teriologischen Aussagen mit einem Offenbarungsdenken, das den Epiphanievor-
stellungen des hellenistischen Synkretismus entnommen ist. In diesen Vorstel-
lungen vereinigt sich eine bunte Vielfalt religionsgeschichtlicher Beziige, so dass
im konkreten Einzelfall die Herkunft des verarbeiteten Materials kaum eine ge-
nauere Bestimmung erlaubt. Mit Recht beginnt darum Elpidius Pax seinen Wor-
terbuchartikel mit dem Satz: «Die Epiphanie ist ein Zentralbegriff der Religions-
geschichte, der sich im Lauf der Zeit vielfach gewandelt hat, so dass eine ein-
heitliche und allgemein giiltige Definition kaum gegeben werden kann.»! So bot
sich diese offene Begrifflichkeit dem neutestamentlichen Schriftsteller geradezu
an, wenn er vor der Aufgabe stand, das Evangelium in einen Verstehenshorizont
einzubringen, den das religiose Zeitgefiihl der griechischen Welt geformt hatte.
«Im Epiphaniegedanken kam das entscheidende Anliegen des Glaubens zur Dar-
stellung. Darum ist der Gesichtspunkt des Epiphaniegedankens der Kirche nicht
wieder verlorengegangen, sondern hat sich... immer weiter durchgesetzt», sagt
Martin Dibelius in seiner Formgeschichte des Evangeliums2, wo er im Zusammen-
hang mit den Wundernovellen auf die Epiphanievorstellung hinweist und auch in
seinem Kommentar zu den Hirtenbriefen® «epiphaneia nicht isoliert betrachtet,
sondern systematisch in das grosse Wortfeld der soteriologischen Termini einge-
ordnet»* hat. Dibelius erwdhnt besonders das Johannesevangelium, in welchem
Hans Conzelmann in Verbindung mit dem Begriff des theios anér geradezu eine
Epiphaniechristologie erkennen will>. Auf diese Verbindung mit dem Wunder-
tater verweist erneut und differenzierter Gerd Theissen in seinem Buch «Urchrist-
liche Wundergeschichten»$. Eigentlimlich mit einer heilsgeschichtlichen Periodi-

1 E. Pax, Epiphanie: Reallexikon fiir Antike und Christentum, 5 (1962), S. 832-909.

2 M. Dibelius, Die Formgeschichte des Evangeliums (61971), S. 297.

3 M. Dibelius & H. Conzelmann, Die Pastoralbriefe (31955).

4 E. Pax, Epiphaneia. Ein religionsgeschichtlicher Beitrag zur biblischen Theologie (1955),
S. 20.

5 H. Conzelmann, Grundriss der Theologie des Neuen Testaments (1967), S. 374 ff.

6 G. Theissen, Urchristliche Wundergeschichten. Ein Beitrag zur formgeschichtlichen Er-
forschung der synoptischen Evangelien (1974), S. 102 ff.
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sierung verwoben und in polemischer Frontstellung begegnen uns die Epiphanie-
vorstellungen im Doppelwerk des Lukas. Sie erscheinen in bunter Szenerie und
zeigen viele Motive wie etwa die Geburt des gottlichen Erlosers, Wundertiter,
Gefangenenbefreiung, Tiir6ffnung, Gottesstimme, Gotterbesuch u. a. m.

Mit den Epiphanieaussagen in den Pastoralen hat sich die dltere exegetische
Forschung immer wieder in Aufsédtzen und Kommentaren beschiftigt und be-
sonders auf die religionsgeschichtlichen Fragen aufmerksam gemacht?. Thre theo-
logische Bedeutung aber wurde weitgehend {iibersehen. Auch die neueren und
jiingsten Arbeiten verkennen, dass der Verfasser der Hirtenbriefe mit Hilfe des
epiphanen Denkschemas eine umfassende und eigenstiindige Konzeption vortrégt.
Grundlegend blieben vielmehr bis heute der Aufsatz von Hans Windisch «Zur
Christologie der Pastoralbriefe»®, wirksam auch eine Auslegung im Gefille einer
«Verbiirgerlichung»?® des Evangeliums, wie sie Martin Dibelius inaugurierte, und
endlich die vermeintliche Frontstellung gegen die gnostische Hiresiel®. Die Be-
miihung, die theologische Eigentiimlichkeit der Briefe durch die Darstellung ihrer
Christologie zu erfassen, liess Windisch die Tatsachen iibergehen, die fiir einen
andern Entwurf der Heilslehre sprechen. Auch die Kommentare von Ceslas Spicqt!
und Norbert Brox!? notieren lediglich die Aufnahme der religionsgeschichtlichen
Terminologie und verweisen auf die dlteren Aufsidtze von Odo Casel!3, Chr. Mohr-
mann'4, A.J. Vermeulen!® und die Monographie von E. Pax!6, Kaum beriihrt und
unbeantwortet aber bleiben die Fragen nach dem Umfang und der Relevanz des
integrierten Epiphaniemusters. In welchem Verhiltnis steht dieses etwa zum heils-
geschichtlichen Denken im Schema von Verheissung und Erfiillung? Erlaubt der

7 C. Spicq, Agape dans le N. T., 3 (1959), S.26 A.1: «L’auteur des Past. n’utilise pas sans
raison le lexique en faveur selon le Zeitgeist. Les types de sauveurs et d’épiphanie véhiculés
par la tradition hellénistique lui fournissent une analogie avec la réalité chrétienne.»

8 H. Windisch, Zur Christologie der Pastoralbriefe: Zs. nt. Wiss. 34 (1935), S. 213-238.

9 Vgl. H.-W. Bartsch, Die Anfinge urchristlicher Rechtsbildungen (1965), S.41.152.171.
S. Schulz, Die Mitte der Schrift. Der Friithkatholizismus im N. T. (1976), S. 107, versteht diese
«christliche Biirgerlichkeit» als ehrfiirchtiges und naturgemisses Verhalten gegeniiber den
statischen Schopfungsordnungen.

10 Vgl. G. Haufe, Gnostische Irrlehre und ihre Abwehr in den Pastoralbriefen: K.-W. Tro-
ger (Hrsg.), Gnosis und N. T. (1973), S. 325-339. Auch Schulz (A.9), S. 101 f., denkt an «einen
kompromisslosen Kampf gegen eine judenchristlich gepréigte Gnosis». R.J. Karris aber, The
Background and Significance of the Polemic of the Pastoral Epistles: Journ. Bibl. Lit. 92 (1973),
549-564, S. 562 f., weist auf Judenchristen und lehnt eine Frontstellung gegen Gnostiker ab
(«One cannot identify the opponents with any ‘gnostic’ sect known to us»). A.Lemaire, Pa-
storal Epistles. Redaction and Theology: Bibl. Theol. Bulletin 2 (1972), 25-42, S. 34, bezeichnet
Qumranleute in Ephesus als die bekdmpften Irrlehrer.

11 C. Spicq, Les Epitres Pastorales, 1-2 (41969).

12 N. Brox, Die Pastoralbriefe (41969).

18 Q. Casel, Die Epiphanie im Lichte der Religionsgeschichte: Benedikt. Monatsschrift 4
(1922) S. 13-20.

14 C. Mohrmann, Epiphaneia. Universitatsrede (1953).

15 A.J. Vermeulen, Epiphaneia, = Graecitas et latinitas christianorum, Suppl. 1 (1964), S. 9—
44,

16 Pax (A. 4).
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epiphane Ansatz einen theologischen Entwurf, der von einem Inkarnationsschema
abriickt oder gar eine doketische Erlosungslehre zu korrigieren versucht? Eine
neugierige Exegese wird sich solche und dhnliche Fragen stellen diirfen, sofern sie
dabei nicht der Gefahr einer falschen Programmierung erliegt.

Tatséchlich suchen die folgenden Beobachtungen und Erwagungen den Zugang
in dieser Frage-Richtung. Die in ihnen dargelegte These lautet: Die christolo-
gischen Stellen der Pastoralbriefe referieren lediglich traditionelles Material, um
die in ihm ausgesprochenen soteriologischen Elemente in eine umfassende Theo-
logie einzubringen. Dabei nehmen die Pastoralen die Christologie in ihre be-
sondere Soter-Theologie zuriick!?. Diese Zuriicknahme erlaubt eine streng durch-
gehaltene theologische Aussage, die ihre positive Darstellung in einer einheit-
lichen Heilstheologie findet. Dieser soteriologische Entwurf aber wurde nur mog-
lich durch einen konsequenten Einbau simtlicher Aussagen in das epiphane Offen-
barungsdenken. So iibersetzt die griechische Kirche der Jahrhundertwende exem-
plarisch iibernommenes Kerygma in den Verstehenshorizont ihrer hellenistischen
Umwelt und in das religiose Sprachfeld ihrer Zeit. Den vielen Erlosungslehren
aus dem iiberschdumenden Mischkrug des Synkretismus stellt sie die Verkiin-
digung des Einen Gottes entgegen, der sich in Jesus Christus der Welt als der
universale Heilsgott offenbart hat.

1.

Mit dem hellenistischen Judentum betonen die Briefe die iiber Zeit und Raum
erhabene Jenseitigkeit dieses Allerweltgottes. Eindriicklich und mit verbreitetem
Vokabular besingen die beiden, sich an die synagogale Liturgie anlehnenden Do-
xologien in 1. Tim.1, 17 und 6, 15 f. seine majestétische Transzendenz. Aller Ge-
schichte und Geschopflichkeit entnommen thront er in absoluter Souverinitit als
Konig iiber den Aonen. Diesseitiger Miihsal und Einschrinkung enthoben, wird
er nur hier in der Bibel mit einem Ausdruck der griechischen Gotterlehre der
«selige Gott» genannt'® und wie in Joh. 5, 44; Jud. 25; Apk. 15, 4 als der alleinige
Gott, dazu als der allein miéchtige und unsterbliche bezeichnet. Entsprechend
lauten die henotheistischen Formulierungen des hellenistischen Synkretismus, die
hier durchschlagen und sich mit der Eins-Formel des monotheistischen Bekennt-
nisses im Judentum verbinden. Zur Betonung der Transzendenz gehort auch die
Erwihnung der volligen Unsichtbarkeit'® dieses Gottes, der von aller Welt abge-
schieden unerreichbar in seinem Lichtglanz wohnt. Léngst ist beobachtet, dass

17 Schon Windisch (A. 8), S. 26, erkannte «die fiir die Theologie der Past. charakteristische
Zuriickdringung der Beteiligung Jesu an dem Heilswerk, sowie eine starke Betonung der Sou-
verinitit Gottes», mit Hinweisen zu 1. Tim. 2, 11-14; 3, 4-7.

18 Besonders Philo bezieht makarios auf die transzendente Wirklichkeit; Stellen bei G. Ber-
tram, makarios: Theol. Wort. z. N. T., 4 (1942), S. 369, 18 ff., und bei Dibelius & Conzelmann
(A. 3), S.22. 68 1.

19 Vgl. W. Michaelis, horad: Theol. Wort, z. N. T, 5 (1954), S. 369, 22 ff.
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sich damit ein zeitgendssischer Sprachgebrauch meldet??, der sich nicht nur viel-
fach bezeugt bei Philo, sondern auch in der Mysterienfrommigkeit und vielleicht
in einer frithen Gnostik findet. In diesen Bereich der griechischen Transzendenz
gehort auch die Megasakklamation in Tit. 2, 13. Walter Grundmann2! bemerkt
dazu: «Peterson weist auf die von Steinleitner?? gesammelten Inschriften hin, in
denen die Megasakklamation verschiedentlich vorkommt, und stellt ihren Cha-
rakter als Exhomologese heraus.» Darauf zitiert er Erik Peterson2? selber: «. .. die
(= die Akklamation) zugleich Siindenbekenntnis und Akklamierung Gottes ist und
die die Epiphanie dieses Gottes zur Voraussetzung hat.» Mit der letzten Bemer-
kung macht Peterson darauf aufmerksam, dass die starke Hervorhebung der Jen-
seitigkeit Gottes in den Hirtenbriefen mit einem epiphanen Denkmuster?* zusam-
menhingt, in welchem sie ihre Gottes- und Erlosungsvorstellung darlegen.

Zur transzendenten Michtigkeit Gottes gehort seine unvergingliche Schopfer-
und Lebenskraft. Noch in den Apostolischen Konstitutionen (VII, 34, 1-2) er-
scheint der Konig der Aonen entsprechend als Schopfer und Ordner des Kosmos.
Gott ist der lebendige Gott (1. Tim. 3, 15; 4, 10) und als dieser der Hervorbringer
alles Lebendigen (1. Tim. 6, 13; vgl. 1. Clem. 19, 2-20, 12). So bringt es 1. Tim. 4, 4
auf die Sentenz: «Alles von Gott Erschaffene ist gut.» In den lukanischen Paulus-
reden zu Lystra und Athen hat dieser theos zon Himmel und Erde gemacht,
schenkt als Wohltater fruchtbare Jahreszeiten, reicht Nahrung in Fiille dar, ergotzt
die Herzen und verleiht allen Leben und Odem (Apg. 14, 15 ff.; 17, 24). Ahnlich
formuliert 1. Tim. 6, 17, wenn Gott den Seinen alles reichlich zum Genusse dar-
bietet (vgl. 1. Tim. 4, 3 f.; 6, 13). Diese Gottesvorstellung entstammt weder dem
alttestamentlichen Zeugnis noch dem rabbinischen Bekenntnis, sondern entspricht
der stoischen Ausprigung, die sie in der, dem philosophischen Geist der Zeit ge-
offneten Synagoge in der griechischen Diaspora gefunden hatte. Von dort floss sie
unsern Briefen zu und weiter in die Schriften der Apostolischen Viter. Ignatius
erwihnt den Zeitlosen und Unsichtbaren, «der iiber der Zeit ist» (Pol. 3, 2).
Wiederholt nennt der 1. Klemensbrief Gott den Schopfer (1. Clem.19,2; 62, 2)
und Demiurgen (26, 1; 38, 3; 59, 3) der Erde und des Alls (20, 11; 33, 2; 35, 3).
Auch fiir ihn ist er der iiber aller Zeit und Welt thronende Gott und Schopfer, der
sich als der umfassende Lebensspender und iiberschwingliche Wohltéter erweist
(19, 2 f.; 20, 11; 59, 3). Werden so die gemeinsamen Wurzeln im Geist der Zeit
auch fiihlbar, die unterschiedliche Gewichtung ist augenfdllig. Nie wird in den

20 Vgl. P. Dalbert, Die Theologie der hellenistisch-jiidischen Missionsliteratur (1954), bes.
zum Aristeabrief S. 94-98 und zu den Sibyllinen S. 110-116.

21 W, Grundmann, mégas: Theol. Wort. z. N. T., 4 (1942), S. 545, 40 ff.

22 F. Steinleitner, Die Beichte im Zusammenhang mit der sakralen Rechtspflege in der
Antike (1913).

23 E. Peterson, Heis Theos (1926), S. 202.

24 Vgl. zur Epiphanievorstellung im Hellenismus auch R.Bultmann & D.Liihrmann,
phaino: Theol. Wort. z. N. T., 9 (1973), S. 1-11; Dibelius & Conzelmann (A. 3), S. 77 {.; dazu
grundlegend das uniibertroffene Werk von W. Bousset, Kyrios Christos. Geschichte des Chri-
stusglaubens von den Anfingen des Christentums bis Irendus (51965).
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Briefen Gott mit dem Hauptwort als Schopfer oder gar als Demiurg bezeichnet.
Ginzlich fehlt die Hervorhebung der Weltherrschaft Gottes, wihrend 1. Clem. 2, 3;
8,35; 32,4; 62,2 Gott den Pantokrator nennen und 33, 2 vom despdétés iiber den
gesamten Kosmos spricht. Dies ist nicht zufdllig, sondern weist auf ein besonderes
Gefille der theologischen Aussage. Dazu passt, dass Gott als Spender des Lebens
wohl unvergénglich ist und dass das Heilsgut im ewigen Leben besteht (1. Tim. 1,17,
6, 12.19; 2. Tim. 2, 10; Tit. 3, 7), er selber den Gldubigen aber das ewige Leben
nicht vermittelt, weder in der Jetztzeit noch im Gericht (vgl. aber Apg. 11, 18;
Rom. 2, 7; 6,23; 1. Joh. 5, 11). Das ewige Leben bleibt vielmehr eine transzen-
dente Grésse, eine vor aller Zeit ausgesprochene Verheissung im Himmel (1. Tim.
4,8; 2. Tim. 1,1.9;4,18; Tit. 1,2; 2, 13; 3, 7)-

2.

Indem der Verfasser der Pastoralen die Gottes- und Erlosungsvorstellung durch
eine konsequente Transzendentalisierung auf den Ausdruck des aufgeklidrten Hel-
lenismus bringt, sieht er sich mit der Aufgabe beschiftigt, das in iiberholte und
fremdgewordene, teils heilsgeschichtliche, teils apokalyptische Muster eingebun-
dene Evangelium, wie es sich ihm vor allem in liturgischen Formen und Tradi-
tionen iiberliefert hat, verstehbar in seine Gegenwart zu iibersetzen. Diese Uber-
setzung gelingt ihm, indem er auf das verbreitete und sich in vielfacher Auspri-
gung konkretisierbare epiphane Sprach- und Vorstellungsmaterial greift und dar-
aus eine eigenstidndige Offenbarungstheologie formt. Dieser wird die Christologie
so eingeordnet, dass sie ihre soteriologische Selbstdndigkeit verliert und lediglich
eine funktionale Rolle in einem Heilssystem erfiillt, das ganz dem Epiphanie-
schema verpflichtet ist und die Transzendenz Gottes bewahrt. Die folgenden Aus-
fiihrungen versuchen, dies an ausgewihlten Schliisselstellen im Einzelnen darzu-
legen und zu differenzieren.

a) Die Ausiibung der gottlichen Herrschaft und die Durchfiihrung des End-
gerichtes erfolgt durch den Kyrios Christus Jesus. Der Kyriostitel erscheint im
1. Timotheusbrief in der liturgischen Formulierung «Christus Jesus, unser Herr»
in 1. Tim. 1, 2 (= 2. Tim. 1, 2) und 1, 12 oder mit Nachstellung des Doppelnamens
in 6,3.14 und allein in der Formulierung «die Gnade unseres Herrn» in 1, 14
(vgl. 2. Tim. 1, 8). 1. Tim. 6, 15 befindet sich im doxologischen Spruch, steht pri-
dikativ und bezieht sich auf Gott. Diese wenigen Stellen lassen eine besondere
Reflexion des Autors noch nicht hervortreten. Sie weisen jedoch darauf hin, dass
die in der griechischen Kirche iibliche Stellung im Kultus iibernommen wird. In
eigentiimlicher Weise aber verindert sich das Bild im 2. Timotheusbrief. Abge-
sehen von den erwihnten Stellen 2. Tim. 1, 2.8 erscheint hier 13mal der unver-
bundene Kyriostitel: 9mal mit dem Artikel, 2. Tim. 1, 16. 18; 2, 7. 22; 4, 8. 14. 17.
18. 22; 4mal ohne Artikel, 2. Tim. 1, 18; 2, 19a. 19b. 24 (in V. 19 im LXX-Zitat).
Alle 13 Stellen stehen direkt oder indirekt in einem Zusammenhang mit dem Gericht.
Onesiphorus moge dann vor dem Herrn Gnade finden (1, 16. 18), Paulus mit den



198 V. Hasler, Epiphanie und Christologie in den Pastoralbriefen

Gldubigen die «Krone der Gerechtigkeit» (4, 8), Alexander die verdiente Strafe
(4, 14). 2, 19a.b.22 fordern von der Gemeinde die ethische Bewihrung in guten
Werken, die nach 1. Tim. 5,25 im Gericht offenbar werden. Ein «Diener des
Herrn» (2, 24) steht unter dessen Leitung (2, 7; 4, 22), damit er, wie Paulus (4,17 f.),
mit des Herrn Hilfe den Auftrag erfiillen und durch das Gericht hindurch ins
himmlische Reich gelangen kann. Der Autor hat den 2. Timotheusbrief als Ab-
schiedsschreiben des vor seiner Hinrichtung stehenden Apostels konzipiert. Ver-
gleicht man dieses Mirtyrertestament mit den Ignatianen und dem Polykarpbrief,
dann fillt auf, dass diesen letzteren mit Ausnahme der credoartigen Verbindungen
in Pol. Phil. 2,1; 6,2; 11,2 dieser Bezug auf den Herrn als den kommenden
Richter vollstindig fehlt. Wohl ist auch hier der Herr der erhdhte Kyrios, der die
Gemeinden leitet. Jene Gldubigen aber, die seinem irdischen Leidensvorbild bis
in den Mirtyrertod nachgefolgt sind, gelangen nach dem Tode sofort und direkt
zum Kyrios. Anders in den Pastoralen. Hier bleibt der Kyrios ohne die verstor-
benen Glédubigen allein an der Seite des unsichtbaren Gottes, dessen Regierungs-
gewalt er ausiibt. Seine Herrscherfunktion erscheint so in die durchgehend betonte
Transzendenz Gottes zuriickgezogen. Das Epiphanielied 1. Tim. 3, 16 schliesst mit
der Aussage, dass der im Fleisch Erschienene wieder in die Herrlichkeit empor-
gehoben worden ist.2s Durchwegs fehlen darum auch Sitze, die Christologie und
Ekklesiologie verbinden. Die Kirche ist nicht der Leib Christi und Christus nicht
das Haupt der Kirche. Weder im Sakrament noch durch den Geist kommt der
Kyrios zur Gemeinde, noch wohnt er im Gldubigen. Die Hirtenbriefe kennen kein
In- oder Mit-Christus-Sein. Keine der In-Christus-Formeln?® bezieht sich auf den
Erhohten, sondern sie bilden einen Ausdruck fiir den rechten christlichen Glauben
und die kirchliche Frommigkeit. Auch die zur liturgischen Strophe geflochtenen
Wenn-Sitze in 2. Tim. 2, 11-13 widersprechen dieser Feststellung nicht. Wie in
2. Tim. 2, 3 mit dem gemeinsamen Erdulden des Bosen, so schliesst der Verfasser
auch hier Paulus mit Timotheus zusammen. Nicht vom Sterben mit Christus,
sondern vom gemeinsamen Martyrium und einem gemeinsamen Regieren im ewi-
gen Leben ist die Rede. Gesichtspunkt bleibt die geforderte Bewidhrung im Glau-
ben. An «jenem Tage» wird der Kyrios als der gerechte Richter (2. Tim. 4, 8)
erscheinen und den, der ihn verleugnet hat, auch verleugnen. Jene aber, die ihn
bekannt haben, zu denen wird er sich, weil er getreu bleibt, auch bekennen

25 Es ist wichtig, dass man nicht nur die ganze Strophe als Epiphanielied erkennt und die
Aussagen der einzelnen Zeilen als je einen Aspekt der Darstellung der epiphanen Priisenz des
Erlosers begreift, sondern dass diese Epiphanievorstellung auch vom alttestamentlichen und
spatjiidischen Denkschema der Erniedrigung und Erhohung des Gerechten und von einer gegen
Doketismus und Gnosis gerichteten Inkarnationslehre abgehoben wird. Die Strophe besingt
nicht den Ablauf eines Heilsdramas durch drei verschiedene Existenzstufen des Christus,
sondern bezeugt ein religidses Bewusstsein des Gldubigen, der sich in Kenntnis eines geoffen-
barten Heilsmysteriums von einer Erde und Himmel umspannenden Heilsordnung gehalten
weiss.

26 J. A. Allan, The “in Christ” Formula in the Pastoral Epistles: N. T. Stud. 10 (1963/64),
S. 115-121,
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und ihnen das ewige Leben schenken. Dann werden eben auch die guten Werke
an den Tag kommen (1. Tim.5,25) und durch den gerechten Richter belohnt
werden. Auf dieser Verldsslichkeit des Kyrios beruht die Hoffnung des ewigen
Lebens. Darum wird Christus «unsere Hoffnung» (1. Tim. 1, 1) genannt, und das
ewige, wirkliche und zukiinftige Leben (1. Tim. 1, 16; 4, 8; 6, 12. 19; 2. Tim. 1, 1;
Tit. 1, 2; 3, 7) ist ihr Inhalt.

Dieses zukiinftige Heraustreten aus seiner Transzendenz zum Vollzug des Ge-
richtes bezeichnen drei Stellen als Epiphanie: 1.Tim.6,14; 2. Tim.4,1 und
Tit. 2, 13. Auf die erste Ankunft ist epiphaneia in 2. Tim. 1, 10 zu beziehen, wih-
rend 2. Tim. 4, 8 schon wegen der sachlichen Verklammerung mit 4, 1 an die Er-
scheinung zum Endgericht denken ldsst. In dieser endzeitlichen Epiphanie des
richtenden Kyrios 16st Gott sein als Verheissung gegebenes Wort ein und vollzieht
seinen offenbarten Heilsratschluss. Bis zur Endepiphanie hat Timotheus, bzw. der
mit ihm gemeinte und fiir die Verkiindigung verantwortliche Presbyter, an den sich
der Brief wendet, den Auftrag rein und untadelig durchzuhalten. Der auf 1. Tim. 6,
14 folgende Relativsatz in V.15 macht deutlich, dass eigentlich nicht Christus,
sondern Gott als der Handelnde gemeint ist. Er selber, der nach V.13 die alleinige
Quelle allen Lebens ist und nach V.16 deutlich als der erscheint, der allein Un-
sterblichkeit hat, wird es sein, der zu seiner Zeit (= kairois idiois wie in 1. Tim. 2, 6;
Tit. 1, 3) die Erscheinung Christi «zeigen» wird. Deiknynai gehort zur Epipha-
niesprache. Der anschliessende Lobpreis wendet sich denn auch folgerichtig an
den jenseitigen Gott, «den kein Mensch je sah, noch sehen kann». Mit der zweiten
Epiphanie kommt der géttliche Erlosungsplan in seine entscheidende und abschlies-
sende Verwirklichungsphase. Darum wird sie in 2. Tim. 4, 1 zum Beginn des «Te-
stamentes» des Mirtyrer-Apostels beschworen und an dessen Ende nochmals Epi-
phanie des kommenden, gerechten Richters genannt (V.8). Weniger bedrohlich,
doch Ehrfurcht gebietend, lenkt Tit. 2, 13 den Blick auf die zukiinftige Epiphanie.
Die fiir den Zusammenhang von Epiphanie und Christologie erhebliche Stelle
findet sich in einem Aufruf zur Heiligung der Gemeinde. Die Formulierung der Aus-
sagen erfolgt wiederum ausdriicklich im epiphanen Begriffsfeld. So weist V.11 in
einem Satz, mit welchem der Autor der Hirtenbriefe seine theologische Erlosungs-
lehre geradezu auf eine Formel bringt, auf die geschichtliche Offenbarung des
gottlichen universalen Heilswillens, wihrend in V.13 mit einem gefiillten Ausdruck
die zukiinftige Enderscheinung «Epiphanie der Herrlichkeit des grossen Gottes
und unseres Retters Jesus Christus» genannt wird. Was bedeutet dieser liturgisch
hochstilisierte Doppelausdruck im Blick auf eine exakte Erfassung der theolo-
gischen Aussage? Weist er auf eine Fortentwicklung der Christologie, in deren
Verlauf der erhohte Kyrios nicht nur eine gottliche Stellung eingenommen hat,
sondern nun selber zur Gottheit erhoben wird? Zogernd oder entschlossen be-
hauptet es die gédngige Auslegung bis heute?” und stellt V.13 zur Proskynese des

27 Grundmann (A. 21), S. 546, 16-25, iibergeht Tit. 1, 3; 2, 10; 3,4, wo sotér eindeutig auf
Gott bezogen wird. Zum Soter-Titel vgl. neben Dibelius & Conzelmann (A. 3), S. 74-77, auch

0. Cullmann, Die¢ Christologie des N, T. (41966), S. 245-252,
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Thomas mit dem Bekenntnis «Mein Herr und mein Gott!» (Joh. 20, 28), ganz zu
schweigen von den zahlreichen Stellen, an welchen Ignatius Jesus Christus «unsern
Gott» oder in andern Verbindungen «Gott» nennt (Ign. Eph. Inscr.; 1,1; 7, 2;
15, 3; 18, 2; 19, 3; Rom. inscr.; 3, 3; 6, 3; Pol. 8, 3; u. a.). Abgesehen davon, dass
die Formulierung mit der Umstellung des Namens «Unser Retter Jesus Christus»
an die traditionelle liturgische Formulierung «Unser Herr Jesus Christus» erinnert
und darum der vor «Retter» fehlende Artikel nicht ins Gewicht fillt, ist die Beo-
bachtung entscheidend, dass selbst im engsten Kontext der epiphane Vorstellungs-
raum nicht verlassen wird. Von einer Vergottung des Christus Jesus kann in den
Hirtenbriefen keine Rede sein?8. Diese wiirde vielmehr voraussetzen, dass in ihnen
eine christologische Entwicklungslinie? fortgesetzt wire, welche im eschatologisch/
apokalyptischen Denkschema ansetzt und sich dann in die Erh6hungsvorstellungen
der griechischen Kirche weiterzieht, um in der Gottgleichheit ihren Hohe- und
Schlusspunkt zu erreichen. Im Unterschied zum kontinuierlichen Denken, das
die christologischen Entwiirfe und Entfaltungen in den judenchristlichen und in
den heidenchristlichen Gemeinden vor, neben, bei und nach Paulus massgebend
mitbestimmt und dabei immer ein grundsitzlich heilsgeschichtliches bleibt, fehlt
dem epiphanen Offenbarungsschema im Grunde genommen jede Kontinuitt.30
Darum darf, was gerne iibersehen wird, z. B. der Begriff der Parusie?! nicht mit
dem der Epiphanie gleichgesetzt werden. Der neutestamentliche Gebrauch des
Parusiebegriffes sitzt im eschatologischen Vorstellungsfeld fest. So sprechen die
Hirtenbriefe entgegen einer vorschnellen Interpretation auch nicht von einer ersten
und einer zweiten Epiphanie, welche unter Wahrung der Kontinuitdt die Unter-
scheidung zwischen einer Ankunft in Niedrigkeit und einer Ankunft in Herrlich-
keit erlaubte. Spitz gesagt, ist Epiphanie kein heilsgeschichtlicher, sondern ein
religioser Begriff. Er umschliesst keinen Prozess, sondern umfasst lediglich den
je und je wieder neu einfallenden Vorgang einer Apparition der Transzendenz.
Fillt sie je zu ihren idioi kairoi ein, dann kommt es zur iiberirdischen Erscheinung
im Irdischen, zum Aufleuchten des Ewigen im Verginglichen, zum Einbruch der

28 Gegen eine Auslegung, die sich seit Bousset (A.24), S.246, bis heute durchhilt. Zur
Darstellung der Herrscherapotheose auf antiken Miinzen vgl. die Bildtafeln und Bemerkungen
von E. Stauffer, Die Theologie des N. T. (41948), S. 343 ff.

29 In seinem Exkurs zur Christologie versucht Brox (A. 12), S. 161-166, im Sinne von Win-
disch eine frithe Epiphanie-Christologie in der Entwicklungsgeschichte der Christuslehre fest-
zustellen. Er spricht von einem «archaischen» christologischen Uberlieferungsgut und be-
hauptet weiterhin, dass die Past. «eine vorpaulinische Christologie bieten, die nirgends zu den
Aussagen des Paulus durchstosst» (S. 165).

30 Immerhin notierte Windisch (A. 8), S.213, den Unterschied zur Priexistenz- und Er-
hohungschristologie und «den Einbruch einer neuen Terminologie, die aus dem Kaiserkult und
aus der synkretistischen Epiphanietheologie abgeleitet wird».

31 Selbstverstindlich gehort der Parusiebegriff religionsgeschichtlich in das epiphane Wort-
feld. Im neutestamentlichen Gebrauch aber erhilt er eine eschatologische Bestimmung und ist
darum von der Epiphanie zu unterscheiden. Dies iibersieht auch Spicq (A.11), S.716 u.o.
Andererseits glaubt Pax (A. 1), Sp. 874, dass die Wortgruppe parousia erst in der biblischen
Welt ihren ausgesprochenen epiphanen Charakter erhilt.
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gottlichen Herrlichkeit. Die Erscheinung «unseres Erretters Jesu Christi» als ge-
rechter Richter an «Jenem Tage» ist darum nicht als triumphale Wiederkunft des
Kyrios, sondern als Erscheinung «der Herrlichkeit des grossen Gottes», wie nach
hellenistischer Gotterakklamation formuliert wird, zu verstehen. Der Soter Chri-
stus Jesus erfiillt lediglich eine epiphane Funktion. Er erscheint weder als identisch
mit Gott, noch als eine zweite Gottheit, sondern ist gottliche Manifestation.

b) Obwohl Christus viermal als Erretter bezeichnet wird (2. Tim. 1, 10; Tit. 1, 4;
2,13; 3, 6), beansprucht er dennoch keine selbstindige Wiirdestellung. Als sotér
erfiillt er vielmehr den Erlosungsplan Gottes32. Grundsitzlich bleibt Gott selber der
Erretter?s. Sein in unzugidnglicher Transzendenz verborgenes Gottsein ist ein er-
losendes Sein. Darin besteht das gottliche Geheimnis, das fritheren Zeiten ver-
borgen geblieben war und nun zur bestimmten Zeit im Zeugnis des Christus Jesus
enthiillt worden ist. Als apostolischer Auftrag wurde es Paulus anvertraut und
durch ihn in die rechtgldubige Kirche weitergegeben. So bleibt die wiederholte
Bezeichnung Gottes als «unser Rettergott» (1.Tim.1,1; 2,3; Tit. 1, 3; 2, 10;
3, 4) uniibersehbarer Hinweis auf die soteriologische Fassung des Gottesbegriffes.
1. Tim. 2, 4 spricht es aus: Gott will3, dass alle Menschen errettet werden. Beinahe
wortlich wird dieser Grund-Satz der vertretenen soteriologischen Theologie mit
1. Tim. 4, 10 bestédtigt. Wenn dabei angefiigt wird: «...am Meisten die Gliu-
bigen», dann soll erklédrt werden, wie Gott als der Erretter aller Menschen gedacht
ist: Der Heilsuniversalismus verwirklicht sich nur durch die Aufnahme in die
Kirche, in das Haus des lebendigen Gottes (1. Tim. 3, 15). Freilich bedeutet die
blosse Zugehorigkeit zur Kirche noch keine Errettung. Die erfolgte Taufe als Bad
der Wiedergeburt vermittelt noch keine Heilsgarantie, sondern lediglich den Hei-
ligen Geist, der zur Erneuerung des Lebens und damit zum Tun des vor dem
Rettergott Wohlgefilligen fiihrt (1. Tim. 2, 3; 5, 4). Ohne fromme Werke geht der
Glidubige ndmlich am Gerichtstage verloren und kann das ewige Leben, die sotéria,
nicht erlangen. Darum werden in den Briefen alle Rettergott-Aussagen be-
stindig mit der Gemeindeleiterparinese verbunden. Sie enthalten fiir die Leiter
und ihre Gldubigen die konkrete moralische Belehrung, die Aufforderung zur
Verwirklichung der christlichen Tugenden und die Warnung vor Lauheit und Ab-
fall. Nur wer einmal im Gericht die guten Werke der Frommigkeit aufzuweisen
hat, kann vor dem Kyrios als dem gerechten, unbestechlichen Richter bestehen
und dann von ihm in das ewige Leben hineingerettet werden (2. Tim. 4, 8. 18).

Als dieser Richter, der den bewihrten Frommen mit dem ewigen Leben be-
lohnt, erscheint Christus als der Soter. Dieser Zuteilung der Soter-Bezeichnung

32 In 1. Tim. 1, 4 meint oikonomia theoli die von Gott anvertraute Verwaltung des rechten
Glaubens und nicht den offenbarten Heilsplan oder gar eine Heilsgeschichte. Inhalt der Ver-
kiindigung ist freilich der in Christus Jesus erschienene ewige Heilsratschluss Gottes.

33 Die soteriologische Begrifflichkeit ist darum nicht «promiscue gebraucht», wie Dibelius
& Conzelmann (A. 3), S. 9 sagen.

3¢ Von diesem Heilswillen Gottes in den Past. ist der lukanische Begriff der boulé theod,
der sich im Ablauf der Heilsgeschichte verwirklicht, zu trennen (vgl. Luk.7,30; Apg.2,23;
4,28; 5, 39; 13, 36; 20, 27).
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zur Richterfunktion scheint nun freilich auf den ersten Blick 2. Tim. 1,10 zu
widersprechen, wo es heisst: «. .. jetzt aber sichtbar geworden ist durch die Er-
scheinung unseres Erretters, des Christus Jesus, der den Tod vernichtet und dafiir
Leben und Unvergénglichkeit ans Licht gebracht hat durch das Evangelium. . .»
V.10a interpretiert die errettende Charis Gottes in V.9. Sie wurde sichtbar ge-
macht zur Zeit des Apostels durch die Erscheinung «unseres Erretters Christus
Jesus». V.10b deutet diese Erscheinung des Erretters und erklart, warum diese die
errettende Gnade darstellt. Die Antwort lautet: Der erschienene Erretter ver-
nichtete den Tod und brachte Leben und Unvergénglichkeit ans Licht.35 Fraglich
bleibt nur, wie dies gemeint ist. Brachte Christus durch sein Sterben und Aufer-
stehen den Menschen die Uberwindung des Todes und das ewige Leben? Nein,
die ganze soteriologische Substanz ist in das nachhinkende «durch das Evange-
lium» verpackt. Inhalt dieses Evangeliums, oder dieses martyrion, wie es in V.8
genannt ist, ist nicht der Heilscharakter des Sterbens und Auferstehens Jesu,
sondern die Bezeugung des ewigen Heilswillens Gottes, dass alle Menschen ge-
rettet werden sollen. Karfreitag und Ostern sind lediglich Kerygma, kein Heils-
faktum. Die Erlosung erfolgt erst an «jenem Tage», den der Kontext in V.12 vi-
siert. Erst das Endgericht wird jenen Gldubigen das ewige Leben bringen, die auf
das Kerygma gehort und seine Forderungen erfiillt, die nach 2. Tim. 4, 8 «sein
Erscheinen lieb gehabt haben werden». Weil es sich fiir den Verfasser beim ge-
kommenen Christus Jesus und beim zukiinftigen Richter selbstverstdndlich um
dieselbe Person handelt, iibertrigt er den Soterbegriff des Richters auf den ir-
dischen Jesus. Wie Tit. 1,4 zeigt, hatte dazu die nun titulare Verwendung im
liturgischen Sprachgebrauch der Kirche mitgeholfen. Die ethisch-moralische Im-
plikation des auf Christus iibertragenen Soter-Titels aber bleibt erhalten. Sie be-
stimmt auch das Aussagegefille der auf 2. Tim. 1, 10 folgenden Verse.

Abgesehen auch von der Abgegriffenheit des im hellenistischen Sprachgebrauch
haufig und frei flottierenden Begriffes im Herrscher- und Mysterienkult®® ver-
mogen die Soter-Stellen keine Epiphanie-Christologie zu leisten. Sie bestdtigen im
Gegenteil die Zuriicknahme der Erlosungslehre in die Gotteslehre. Thre Ablosung
von der iiberlieferten Christologie zeigt sich aus der Art und Weise, wie in den
Hirtenbriefen die iibernommenen liturgischen und katechetischen Formulierungen
mit den in ihnen verpackten christologischen Aussagen interpretiert werden. Thnen
gelten die nun folgenden Erwédgungen.

c) Die weitere Untersuchung beschiftigt sich mit dem Wort vom Siinderheiland
(1. Tim. 1, 15), dem Begriff des Mittlers (1. Tim.2,5) und dem des Zeugnisses

35 Photizein gehort zur epiphanen Terminologie und meint hier das Sichtbarmachen der
gottlichen Heilsabsicht.

36 Im hellenistischen Herrscherkult und in der Mysterienfeier verwirklicht sich das Heil als
Reichsmassnahme des regierenden Kaisers und als sakramentale Verwandlung des Mysten.
Der verwandelte Myste ist der theds epiphanés. Nach der Inschrift von Ephesus ist es der
Huld, Gnade und Segen spendende Cisar Augustus. Die Inschrift von Rosette bezeichnet
Ptolemaios Epiphanes als eikon zdsa toli Dids. Weitere Hinweise bei W, Dittenberger, Orientis
Graeci inscriptiones selectae (1909).
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(1. Tim. 2, 6), um mit einer Analyse der beiden Beziige auf die paulinische Glau-
bensgerechtigkeit in 2. Tim. 1, 9 und Tit. 3, 5.7 zu schliessen. Es gehort zu den
Stileigentiimlichkeiten der Pastoralbriefe, dass sie Substantielles in formelhaften
Sdtzen ausdriicken, die den Eindruck von iibernommener Tradition erwecken.

So scheint auch die mit der typischen Merkformel «verldsslich ist das Wort»
angefiihrte und betonte Sentenz «Christus Jesus ist in die Welt gekommen, um
Siinder zu retten», 1. Tim. 1,15, ein Jesuswort aufzunehmen und die soteriolo-
gische Bedeutung der irdischen Erscheinung Jesu zu beweisen. Tatsdchlich ldsst
sie sich weder formal noch inhaltlich mit dem Logion Luk. 19, 10, das Lukas an
die Zachausperikope anfiigt, noch gar mit dem antithetischen Logion Mark. 2, 17
par. verbinden. Das Wort bei Lukas sagt aus, dass Jesus als der gegkommene Men-
schensohn auch den verlorenen Sohn Abrahams findet und ihm das Heil bringt.
Niher liegt das Wort bei Markus, das an das Sprichwort vom Arzt anschliesst und
Jesus anstelle der Gerechten die Siinder rufen ldsst. Im Spruch 1. Tim. 1, 15 aber
will nicht bezeugt werden, dass durch Jesu in die Welt Kommen die Siinder das
Heil auch schon erlangt hatten. Wohl zeichnen 1. Tim. 1, 12-16 die Bekehrung
des Paulus als Indienstnahme des friitheren Listerers, Verfolgers und Frevlers und
verstehen den so berufenen Apostel als Beispiel fiir die erbarmende Langmut
Christi Jesu, die auch den zukiinftigen Gldubigen zukommt. Das geriihmte Er-
barmen und die erfahrene Gnade aber vermitteln nicht ein durch Christus ge-
wirktes Heil, sondern stirken die vorgefundene Treue und mehren in reichem
Masse die Tugenden des Glaubens und der Liebe, die vorerst einmal zur zukiinf-
tigen Erlangung des ewigen Lebens nétig sind. Der Blick faillt nicht zuriick auf ein
bereits vollbrachtes Heilswerk Christi, in das der zum Glauben Gerufene hinein-
gestellt wiirde, sondern er erhebt sich himmelwérts zum regierenden Kyrios. Der
thronende Herr stirkt die Glaubigen und fiihrt sie barmherzig und geduldig ins
ewige Leben. So konnen die friiheren Siinder ein Gott wohlgefilliges Leben fiihren
und hoffen, dass sie das Endgericht bestehen werden. Im Unterschied zur luka-
nischen Missionspredigt mit ihrer Bindung des Heils an den gekommenen Siinder-
heiland, erscheint hier eine als paulinisch ausgegebene Verkiindigung, welche auf
die Erscheinung Christi zuriickweist, weil sich in ihr der Heilswille Gottes offen-
barte, nach welchem denjenigen Gldubigen, die sich bewdhrt haben, nach dem
Gericht das ewige Leben wartet.

Elemente katechetischer und liturgischer Tradition werden in den Anweisungen
zum Gottesdienst in 1. Tim. 2 greifbar. So formuliert /. Tim. 2, 5 in Anlehnung an
die kultische Anrufung des Einen Gottes in der hellenistischen Synagoge eine zwei-
gliedrige Akklamation, die das Bekenntnis zum Einen Kyrios Jesus Christus hin-
zufiigt und die nach 1. Kor. 8, 6 auch Paulus bekannt gewesen sein muss. In 2, 6
folgt eine katechetische Dahingabeformel, die in Mark. 10,45 in einer dlteren
Form vorliegt. Zwischen beide Fragmente schiebt sich betont die Erwdhnung des
Menschen Christus Jesus als des Einen Mittlers zwischen Gott und den Menschen.
Dabei ersetzt der Eine Mittler den Einen Kyrios der bei Paulus vorliegenden For-
mel. Weder die vier iibrigen Mittlerstellen im Neuen Testament noch die einzige
im Alten Testament, und zwar nur in der Septuaginta, sich findende Stelle zeigen



204 V. Hasler, Epiphanie und Christologie in den Pastoralbriefen

einen Mittlerbegriff, der dem an unserer Stelle entspricht. Hebr. 8, 6; 9, 15; 12, 24
verstehen Jesus als einen Vermittler des Neuen Bundes. In Gal. 3, 19 f. erwihnt
Paulus einen Mittler als Vermittler des Sinaibundes. Nach LXX Hiob 9, 32 f.
wiinscht sich Hiob im Rechtshandel mit Gott einen Ermittler vor einem Unter-
suchungsgericht. Wiederholt bezieht Philo den Mittlerbegriff auf Moses. Er meint
aber damit weder den Vermittler des Bundes oder des Gesetzes, noch einen Fiir-
sprecher oder Untersucher im gerichtlichen Rechtsstreit, sondern einen Mittler,
der sich selber als Versohner zwischen Gott und die Menschen stellt. Dabei nimmt
der Mittler bei Philo {iiberirdische Ziige an. Einen iiberirdischen Charakter trigt
auch der Mittler im Testament des Patriarchen Dan (Test. XII Dan 6, 2). Hier er-
scheint ein Fiirbitteengel als Mittler. In wortlicher Ubereinstimmung mit 1. Tim. 2,5
lautet die Stelle3?: «Er ist der Mittler zwischen Gott und Menschen.» Auch er ist
also ein himmlisches Wesen. Ihm und Gott sollen sich die Sohne Dans nahen. Er
steht ein fiir den Frieden Israels und stellt sich dem Feindesreiche entgegen. Nach
Dan 6, 1 besteht der Feind aus dem Satan und seinen Geistern. Nach 6, 5 wird der
Friedensengel genannte Mittler Israel stirken und nach 6,6 das noch gottlose
Israel zu einem Volk umwandeln, das seinen (oder Gottes) Willen tut. Man wird
die Nahe zu 1. Tim. 2,5 nicht iibersehen diirfen. Die Wiederholung der Eins-
Formel stellt den Mittler ebenfalls neben Gott. Die Hervorhebung des «Menschen»
Christus Jesus ist darum nicht als eine christologische Aussage zu werten, welche
das Menschsein als Wesen Christi betonen mochte. Ohne eine literarische Ver-
wandtschaft zwischen den Testamenten der Patriarchen und den Pastoralbriefen
behaupten zu wollen, ist doch an eine Verwandtschaft der Motive zu denken.
Auch Tit. 2, 14 erwédhnt eine Umwandlung des Volkes in eines, das von aller Un-
gesetzlichkeit befreit und gereinigt nach guten Werken eifert. Dabei muss es auf-
fallen, dass Tit. 2, 14 gerade in diesem Zusammenhang ebenfalls mit einer Hin-
gabe-Formulierung beginnt, wie sie sich als nidhere Bestimmung des Mittlers in
1. Tim. 2, 6 findet. Die Aufnahme der iiberlieferten und im Mahlkultus rituali-
sierten Dahingabeformel, die Markus in &lterer Gestalt ebenfalls in seiner helleni-
stischen Gemeinde kennt (Mark. 10, 45), betont hier nicht den Tod Jesu als Siihne-
opfer des Mittlers. Die Hervorhebung des «Menschen» weist darum nicht auf den
Mittler als den Versohner zwischen Gott und Menschen. Die Hingabe des Mittlers
in seinen Tod bezweckt vielmehr dieselbe Aufgabe, die der Mittler auch als der zu
Gott erhohte Kyrios weiterhin erfiillt38. Sie besteht in der Zubereitung eines Volkes,
einer Kirche, die das Haus Gottes ist (1. Tim. 3, 15). Die Gldubigen sollen wissen,
«wie man im Hause Gottes wandelt» (ibid.). Gerade darum geht der Mittlerstelle
die Gebetsanweisung voran, die der Ermoglichung eines Lebens in Frommigkeit
und Heiligkeit dient, das vor Gott wohlgefillig ist (1. Tim. 2, 2 f.). Wie aber passen

37 P. Riessler, Altjiidisches Schrifttum ausserhalb der Bibel (1928), S. 1206.

38 A.T. Hanson, Studies in the Pastoral Epistles (1968), S. 56-60, erkennt im Hinweis auf
die Hiobstelle die Abhingigkeit vom hellenistischen Judentum und die nicht antidoketische
Betonung des Menschen Christus Jesus. Im Unterschied zur soteriologischen Christologie des
Paulus zeige sich eine «Status»-Christologie.
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der «Mensch» und das Losegeld in dieses Aussagegefille, wenn weder die In-
karnation des Himmlischen noch das Menschsein des Irdischen gemeint ist und
die Hingabeformulierung nicht auf den Tod als die Heilstat verweisen soll? Der
Schliissel liegt im hart nachgestellten «das Zeugnis zu bestimmten Zeiten» (V.6b),
das nach V.7 Paulus zur Verkiindigung an die Heiden aufgetragen ist. Diese auf-
getragene Botschaft aber besteht im offenbarten universalen Heilswillen Gottes,
der in der Erscheinung des Erretters Christus Jesus erschienen ist (2. Tim. 1, 10;
Tit. 2, 11). Wieder werden christologische Elemente im iibernommenen geprigten
Gut nicht auf ihre eigene Heilsbedeutung hin, sondern im Zusammenhang des
epiphanen Offenbarungsschemas verstanden.?® Die im herkdmmlichen liturgischen
Sprachgebrauch vorliegende christologische Heilsterminologie wird entsprechend
umgepolt und dient nun ausschliesslich der Hervorhebung der einen Grundaus-
sage, dass in der menschlichen Gestalt des Christus Jesus und in seinem in der
Kirche verkiindigten Kreuzestod nichts anderes als die Offenbarung des ewigen
Heilsratschlusses Gottes als konkretes historisches Ereignis aus dem Jenseits in die
irdische Welt eingebrochen ist. Wenn die Gemeinde das Abendmahl feiert, dann
wird ihr der Tod Jesu zur Garantie des zukiinftigen, nach bestandenem Gericht
verheissenen ewigen Lebens. Diese historische Bedeutung des Todes Jesu im Sinne
einer Einbruchstelle der gottlichen Offenbarung des verborgenen Heilsratschlusses
darf nicht heilsgeschichtlich eingeordnet oder gar eschatologisch missverstanden
werden. Die Hirtenbriefe entfalten keinen heilsgeschichtlichen Entwurf und bieten
keine eschatologisch-apokalyptische Heilsbedeutung des Sterbens Jesu. Sie for-
mulieren vielmehr das hergebrachte christologische Heilskerygma ganz neu als
theologische Heilslehre in einem religiosen Sprachraum, dem die Denkvorstel-
lungen von prophetischer Schriftverheissung und messianischer Erfiillung und die
Kategorien einer spitjiidischen und friihchristlichen radikalen Apokalyptik génz-
lich fremd geworden sind.

Diese Neuinterpretation wird nicht zuletzt im Begriff des Zeugnisses, wie er
in der eben besprochenen Formulierung «td martyrion kairois idiois» in . Tim. 2, 6
vorliegt, sichtbar. Der Ausdruck gehort ganz ins Sprachfeld des Erscheinungs-
denkens. Dieses Zeugnis ist Heilsbezeugung, nicht einer vollbrachten Erlosung,
nicht eines gegenwirtigen Heils, sondern des zukiinftigen ewigen Lebens. Im Men-
schen und Mittler Christus Jesus ist der Heilsratschluss Gottes sichtbar geworden.
Er ist das in der Epiphanie offenbarte Geheimnis Gottes (1. Tim. 3, 16). Er ist die
erschienene, verldssliche Heilswahrheit Gottes, der nicht liigen kann (Tit. 1, 2 £.),
sein «zur bestimmten Zeit» (kairois idiois wie in 1. Tim. 2, 6) offenbartes (epha-
nérosen) unverbriichliches Wort. Weil nun Paulus dieses Wort weiterverkiin-

39 Die beiden Credo-Elemente «auferweckt von den Toten» und «aus dem Samen Davids»,
2. Tim. 2, 8, weisen auf die gottliche Epiphanie des in Erfiillung der Davidsverheissung gebo-
renen und in die Welt gesandten Offenbarers. Der Same Davids meint also nicht die Mensch-
werdung, sondern die menschliche Erscheinungsweise des Heilsratschlusses zu dem von Gott
beschlossenen Zeitpunkt. Die mit der Nathanstradition (2.Sam.7,12-16) verbundene Vor-
stellung verliert im hellenistischen Offenbarungsschema ihre heilsgeschichtliche, messianische
und endzeitliche Implikation.
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digt,%* spricht er die Wahrheit aus und liigt nicht (1. Tim. 2, 7). Entsprechend ist
die Aufforderung zum Kampf und Bekenntnis des Glaubens in 1. Tim. 6, 11-16
zu verstehen. Die in V.12b folgenden Aussagen diirften dem Formular einer Or-
dinationsansprache entnommen sein.#! Das vor vielen Zeugen abgelegte gute Be-
kenntnis des Timotheus entspricht als tautologische Sprachfigur der Redensart
«den guten Kampf kdmpfen». Die erwidhnten «vielen Zeugen» erscheinen nun
aber auch bei der Aufforderung, den empfangenen Glauben weiterzugeben. Das
abgelegte Bekenntnis des Timotheus ist nicht die Glaubensbezeugung in statu
confessionis, sondern die amtliche Verpflichtung zur getreuen Verwaltung und
Weitergabe des einst in der Christusepiphanie offenbarten und von Paulus weiter-
gereichten Heilsbeschlusses Gottes. Entsprechend fordern V.13 f., bekraftigt durch
einen Doppelschwur, diesen Verkiindigungsauftrag unversehrt bis zur Wiederkunft
Christi auszurichten. Die Hinweisung des Timotheus auf das von Christus Jesus
unter Pontius Pilatus abgelegte gute Bekenntnis liegt auf derselben Aussageebene.
Zum Verstdndnis desselben ist ein Blick auf Joh. 18, 33-37 hilfreich. Im Gesprich
mit Pilatus bekennt Jesus: «Dazu bin ich geboren worden und in die Welt ge-
kommen, damit ich fiir die Wahrheit zeuge» (Joh. 18, 37). Das dabei verwendete
Verb lautet martyrein. Es findet sich nach 1. Tim. 6, 13 in der Verbindung marty-
rein tén kalén homologian. Vorher aber in V.12 lautet die Redensart tauto-
logisch homologein tén kalén homologian. Das ist Stilbruch. Er verrit, dass der
Autor nicht an confessio, sondern an martyria denkt. Thm geht es nicht um die
Erkldrung der Glaubenstreue in der Verfolgung, sondern um die verldssliche Wei-
terverkiindigung des erschienenen Evangeliums. Ahnlich wie der vierte Evangelist
versteht er Jesus als den gekommenen géttlichen Offenbarer und Grundzeugen
einer jenseitigen Heilswahrheit. Die Analogie gilt abgesehen vom johanneischen
Verstdandnis des ewigen Lebens als des gegenwirtigen Heils. Wie im Johannes-
evangelium wird aber auch vom Autor die Pilatusszene mit dem Kerygma ver-
bunden. Geht es dem Evangelisten dabei um «die Wahrheit», so dem Autor um
«das Zeugnis». Entsprechend steht auch in 1. Tim. 2, 6 martyrion mit dem be-
stimmten Artikel t6 quer zum Kontext, indem nicht die Satzaussage logisch weiter-
gefiihrt wird, sondern mit dem Schliisselbegriff die Grundintention zum Ausdruck
kommt. Folgerichtig findet sich auch in 2, 6 die Begrifflichkeit des Bezeugens in
den in V.7 stehenden Worten kéryx, apdstolos, didaskalos, die funktional zu ver-
stehen sind. Nicht das konfessorische Bekennen, sondern die Bezeugung der Epi-

40 Der epiphane Vorgang ist streng genommen nicht Heilsverwirklichung, sondern lediglich
Heilsankiindigung im Christusereignis. Diese kann nur und soll weiterverkiindigt werden. Ihre
Verkiindigung ist aber nicht selber Epiphanie, sondern bleibt Bezeugung der ereigneten Epi-
phanie. So darf hochstens von einer weitergehenden epiphanen Wirkungsgeschichte gesprochen
werden. Soviel zur Kldrung und Abgrenzung der oft iibernommenen Formulierung von Win-
disch (A.8), S.225: «Das Schwergewicht der Epiphanie Christi ist... ganz auf die Gsterlich-
nachosterliche Epoche der apostolischen Heilsverkiindigung und Heilsmitteilung verlegt> und
seiner «Anschauung von der Epiphanie des Retters in seinem Rettung ankiindigenden Evan-
gelium».

41 E, Kdsemann, Das Formular einer neutestamentlichen Ordinationsparéinese: Exegetische
Versuche und Besinnungen, 1 (51967), S. 101-108.
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phanie als eines geschichtlichen Vorganges wird unterstrichen. Dazu gehort die
zeitliche Fixierung. Sie erfolgt in 1. Tim. 2, 6 durch das Losegeldwort in dem darin
eingeschlossenen Tod Jesu, ergidnzt durch die Zeitpunktangabe kairois idiois.
6, 13 fixiert das zeitliche Ereignis durch epi Pontiou Pilatou, das nicht mit «vor
Pilatus», sondern mit «zur Zeit des Pilatus» zu iibersetzen ist. Diese zeitliche Fest-
legung wird in Tit. 1, 3 ausdriicklich wiederholt. Das dabei eingebrachte Revela-
tionsschema gehort zum Epiphaniedenken und bestimmt eindeutig auch 2. Tim. 1,
8-11, wo sich zudem nochmals der Ausdruck «das Zeugnis unseres Herrn» findet
und in V.10 durch die Erwéhnung von Tod und Auferweckung das epiphane
Ereignis datiert wird. Der Tod Jesu, das sei nochmals hervorgehoben, ist nicht
etwa als eschatologische Vorausnahme der Todesiiberwindung und nicht als Heil
schaffende Versohnung verstanden. Seine soteriologische Bedeutung besteht ledig-
lich darin, dass er den ewigen Heilsbeschluss Gottes, allen Menschen das ewige
Leben in Aussicht zu stellen, offenbart hat.

3

Gleichsam zur Priifung der dargebotenen Behauptung einer konsequent durch-
gezogenen epiphanen Grundkonzeption des Evangeliums in den Pastoralbriefen
bieten sich abschliessend die beiden Stellen 2. Tim. 1,9 und Tit. 3,5.7 an, in
welchen sich der Verfasser auf die paulinische Glaubensgerechtigkeit zu beziehen
scheint.

Im bereits erwogenen Abschnitt 2. Tim. 1, 6-14 schliesst sich Paulus mit Ti-
motheus zusammen und weist in 2. Tim. 1, 9 auf Gott, «der uns errettet und durch
heiligen Ruf berufen hat, nicht nach unseren Werken, sondern nach seiner Vor-
herbestimmung und nach der Gnade, die uns vor ewigen Zeiten in Christus Jesus
zugeteilt wurde». Wenn auch die tautologische Figur V.9a die Stilform des Autors
verrat, so passt das Gerufenwerden mit heiligem Ruf gut in eine Tauf- oder Ordi-
nationsansprache. Mag der gepridgte Ausdruck nun mehr auf den Tiufling oder
eher auf ein zu besonderem Dienst bestelltes Gemeindeglied gehen, wichtiger ist
die Beobachtung, dass im anklingenden paulinischen Gegensatz zwischen Werk-
gerechtigkeit und Glaubensgerechtigkeit sich die erwahnten «Werke» nur auf die
Zeit vor der erfolgten Berufung beziehen. 1. Tim. 1, 13 schildert die Zeit vor der
Bekehrung des Apostels in denselben diisteren Farben wie Tit. 3, 3 das verderb-
liche Leben der Heiden und der Gldubigen vor der Taufe. Paulus aber fand Er-
barmen, weil er aus Unglauben und in Unwissenheit so schlecht gehandelt hatte.
Dieses Motiv der Langmut und Nachsicht findet sich nicht nur in der Theologie
des Lukas nach Apg. 3, 17; 13, 27; 17, 30, sondern auch im aufgenommenen Tra-
ditionsstiick Rom. 3,25 f. Der Autor der Pastoralbriefe interpretiert also den
paulinischen Gegensatz im Horizont einer verbreiteten Tauf- und Bekehrungs-
theologie der griechischen Kirche. Er tut es aber auf seine Weise. Seine Inter-
pretation erfolgt im Rahmen seiner epiphanen Vorstellungen, in deren Sprach-
gebrauch er die verwendeten Begriffe cinbringt. Vom Glauben der Gerechtfer-
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tigten ist iiberhaupt nicht die Rede, sondern von Gottes Vorherbestimmung und
gniddiger Huld. Die Vorherbestimmung bezieht sich nicht auf den Glidubigen,
sondern auf den vor und iiber aller Zeit gefassten Entschluss, den Heilswillen
Gottes im Erscheinen der Erlosergestalt des Menschen Christus Jesus anzukiin-
digen. Charis ist nicht mehr der vorausgenommene Freispruch des eschatolo-
gischen Richters, durch welchen Gott den Christusgldubigen in das neu aufge-
richtete Gottesrecht hineinversetzt, sondern herablassende, barmherzige Tat des
gottlichen Wohltiters.

Ausdriicklich auf die Taufsituation!? bezogen ist die zweite Stelle Tit. 3, 5:
«...nicht um der gerechten Werke willen, die wir geleistet haben, sondern nach
seinem Erbarmen . . .» Die Erwihnung erfolgt als Einschaltung in einen Abschnitt,
der im Schema der Bekehrungspredigt «einst/jetzt» formuliert ist (V.3-7). Der
Autor beniitzt den Wir-Stil, mit dem er das kirchliche Bewusstsein ausdriickt, das
die Glédubigen erfiillt, die sich als Glieder einer rechtgldubigen Kirche miteinander
verbunden und auf dem Wege ins verheissene ewige Leben wissen. Von diesem
Bewusstsein aus setzt der Autor die antithetische Klammer, deren Formulierung
an den paulinischen Gegensatz erinnert. In V.7 nimmt er ihn nochmals auf und
zeigt, wie er ihn versteht: «...damit wir durch seine Gnade gerechtfertigt zu
Erben wiirden, wie es der Hoffnung auf das ewige Leben entspricht.» Gegen den
ersten Schein findet keine Wiederholung einer paulinischen Aussage weder in
formaler noch in inhaltlicher Hinsicht statt. Stellen wie Rom. 3, 20.24; Gal. 2, 16;
Phil. 3, 9 (vgl. Eph. 2, 8-9) richten nicht nur die Glaubensgerechtigkeit gegen die
Gerechtigkeit auf Grund von Werken des Gesetzes, sondern verstehen zugleich
Tod und Auferweckung Jesu als Vorausnahme der eschatologischen Offenbarung
des endgerichtlichen Urteils. Wieder markiert das vollig andere Verstdndnis der
Gnade das gewandelte Selbstverstindnis des Gldaubigen. Giite und Menschenliebe
(V.4) sind auf den Erloser iibertragene Tugenden des hellenistischen Herrscher-
ideals. Sie erweisen sich in der herablassenden Huld, die als unverdienbares Er-
barmen zur Majestit Gottes gehort und die in der Epiphanie des Christus Jesus
als Heilsbotschaft fiir die Welt erschienen ist. Durch die Annahme dieses Evan-
geliums hat das ewige Erbarmen den Gléubigen erreicht, der sich nun durch die
Taufe in die Kirche aufgenommen in der Gemeinschaft der Frommen sieht und
durch den empfangenen Heiligen Geist geleitet und durch die Gnade erzogen
(Tit. 2, 12) in der Lage ist, die geforderten Werke der Frommigkeit zu leisten. Er
findet nun das gottliche Wohlgefallen und darf hoffen, im kommenden Gericht
das ewige Leben als Belohnung dafiir zu empfangen. Seine Bekehrung und seine
danach folgenden «Werke der Gerechtigkeit» versteht er ganz als Wirkung der
sich ihm zugewandten gottlichen Huld und Barmbherzigkeit. Die Gnade bewirkt

42 E, Kidsemann, Titus 3, 4-7 ebd., S.298-302, spricht von «einem Stiick festformulierter
Taufparinese der hellenistischen Christenheit» (S.298) und formuliert: «Der Geist schenkt
nicht neue Physis, sondern einen neuen Weg.» Wie in Tit. 2, 11 sei die heilsame Gottesgnade
als erziehende Macht verstanden. «Wiedergeburt stellt in die gottliche Paideia zur faktischen
Gerechtigkeit.»
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seinen Eifer fiir die guten Werke, die ihm die im Gericht geforderten Recht-
schaffenheit verleiht. So sieht er sich durch die Gnade gerecht gemacht. Diesem
Verstdndnis widerspricht auch die Gegensatzformulierung in V.5 in keiner Weise.
Die geleisteten gerechten Werke stehen nicht im Gegensatz zur Gnade, sondern
sind Resultat ihrer Wirksamkeit.

Weil die hellenistische Theologie der Pastoralbriefe nur die Offenbarung des
gnddigen, nicht aber eines zornigen Gottes kennt, wird Gnade zum religiosen
Prinzip. Diese Gnade ist erschienen. Darum wird alles Gnade: die Bekehrung, die
Taufe, die Erneuerung des Lebens aus dem in reicher Fiille ausgegossenen Hei-
ligen Geist und das aus ihm bewirkte fromme Werk des Gldubigen.

Victor Hasler, Bern
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