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Erklarung der Apostelgeschichte

auf Grund der Lesearten des Codex D
und seiner Genossen geliefert.

gr. 80 (VIII u. 170) M 3.50

Die Geschichte des Leidens und Sterbens,
der Auferstehung und Hlmmelfahrt
des Herrn.

Nach den vier Evangelien ausgelegt.

gr. 80 (VII u. 524) M 8.—; geb. in Halbfranz M 10.—

»- - - Laut Vorbericht ist diese Geschichte des Leidens und der Verherrlichung
Jesu, was auch ihre Griindlichkeit und Gediegenheit ausweist, die Frucht ilang-
Jahnger Arbeit, das abschlieBende Ergebnis vieler akademischer Vorlesungen. Sie
ist ein lichtvolles Ganzes, das an Stelle loser Aufsiitze tritt, ein fesselndes Gesamtblld
das zugleich iiber bestimmte Fragen aus der Leidensg eschichte Aufschluf gibt. .

(Literar. Rnndschau, Freiburg 1904, Nr 2.)

,. .. Fir die Geschichte des Leidens und Sterbens Jesu, ein in Predigt und
Katechese hiufig zu behandelndes Thema, haben wir einen vorziiglichen Fiihrer an
dem Buche, das der auf dem Gebiete der neutestamentlichen Exegese so emsig
forschende Prof. Belser in Tiibingen herausgegeben. Kr kombiniert die Berichte
aller vier Evangelisten und will dadurch ein annihernd vollkommenes Bild der
Passion und Verklirung Jesu Christi schaffen. Drei Hauptteile enthilt das Werk,
wovon der erste die Vorgeschichte des Leidens von der BeschluBfassung des Syn-
edriums, Jesus zu toten, bis zum letzten Abendmahl, der zweite die eigentliche
Leidensgeschichte vom Abendmahl bis zum Begribnis, der dritte die Geschichte von
der Auferstehung bis zur Himmelfahrt umfaBt. Wenn man auch nicht allen Behaup-
tungen des Verfassers viickhaltlos zustimmen kann, so freut man sich doch, so
manche Fragen iiber die letzten Lebenstage Jesu mit neuem und altem Beweis-
material beantwortet zu finden. So hiilt Belser mit guten Griinden Zachius fiir
einen Juden (gegen Grimm) S. 18 f. Reichen Inhalt enthilt § 9, der iiber die Weis-
sagung Jesu von der Zerstorung Jerusalems und dem Weltgericht handelt. Besonders
eingehend und iibersichtlich sind die Vorginge im Abendmahlssaale geschildert
(S. 186 —246). Hierbei erortert Verfasser auch die bekannte Streitfrage (S. 160 ff),
ob Judas am eucharistischen Mahle teilgenommen habe, und verneint die Frage,
wie das neuerdings von mehreren Exegeten mit Recht geschehen ist. Doch wollen
wir nicht mehr von dem Inhalt des Buches verraten. Jeder, der ,Wissenschaft und
Schule‘ verbinden will, wird mit Interesse dieses Buch lesen und dem Verfasser von
Herzen dankbar sein fiir die Fiihrung durch die neueren Forschungen iiber die
letzten Lebenstage des gottlichen Heilandes.“

(Katechetische Monatsschrift, Miinster 1904, Nr 1.)
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Vorwort.

" Den. groBartigen Gedankenreichtum des Epheserbriefs hat man
in allen Perioden der Kirchengeschichte bewundert, aber auch die
Schwierigkeiten der Auslegung erkannt. Hieronymus spricht sich
hieriiber in seinem Prolog zum Kommentar mit den Worten aus:
nunc ad Ephesios transeundum est, mediam apostoli epistolam. . .,
ut ex hac intellegatis quantis difficultatibus et quam profundis quae-
stionibus involuta sit (S. 441); ebenda kurz nachher: haec idcirco
universa replicavimus, ut ostenderemus, quare apostolus in hac po-
tissimum epistola obscuros sensus et ignota saeculis sacramenta con-
gesserit (S. -442). Indes auch im Verlauf seiner einzelnen Aus-
filhrungen mischt der Kirchenlehrer immer wieder ein Wort iiber die
Subtilitdt der im Briefe vorgetragenen Lehrsitze und den geheimnis-
vollen Charakter des Inhaltes ein. So einmal zu Kap. 8: hoc est
quod in praefatione diximus, nullam epistolarum Pauli tanta habere
mysteria, tam reconditis sensibus involuta (S. 478), und wiederum
am Anfang des dritten- Buches: sparsim ubicumque occasio data est
ostendi, quod beatus apostolus ad nullam ecclesiarum tam mystice
scripserit et abscondita saeculis revelaverit sacramenta (S. 518). Die
Erwégung der Schwierigkeiten diirfte mit schuld daran sein, daB die
Zahl der Erklirungen des Epheserbriefs in neuerer und neuester Zeit,
wenigstens auf katholischer Seite, eine kleine ist. Allerdings liegt
hier die Sache wesentlich anders als bei den Pastoralbriefen. Denn
wir besitzen aus der Feder des jetzigen Bischofs von Regensburg,
Antonius v. Henle, einen griindlichen, allen Anforderungen entsprechen-
den Kommentar aus dem Jahre 1890. Vielleicht empfiehlt es sich
aber doch, dem vortrefflichen Buche ein anderes folgen zu lassen,
‘welches in der Auffassung betreffs der Bestimmung des Briefes einen
abweichenden Standpunkt vertritt: in necessariis unitas, in dubiis
libertas, in omnibus caritas. Ohnehin erscheint es als Ehrenpflicht
der katholischen Exegeten, dem bisherigen Mangel an Kommentaren
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iiber die neutestamentlichen Schriften abzuhelfen. Wenn man die
zahlreichen wegen ihrer Originalitit und Gelehrsamkeit vielfach be-
wunderungswiirdigen Auslegungen der Viter vornimmt, kann man sich
eines Gefiihls' der Beschimung nicht erwehren; man mochte das-
selbe in #hnlicher Weise zum Ausdruck bringen, wie einstmals Hiero-
nymus angesichts des Rifers der edlen Marcella um Werke der
Frommigkeit und Wissenschaft getan hat, wenn er schrieb: cuius
(Marcellae) ego quotiescumque studiorum, ingenii, laboris recordor,
toties me damno inertiae, qui in monasterii solitudine constitutus . . .
id facere non possum, quod mulier nobilis inter strepentem familiam
et procurationem domus explet operis succisivis (a. a. 0. 477). Moge
auch dieses kleine Buch namentlich die jiingere Generation zur Arbeit
auf dem Gebiet der Schriftforschung anregen!

Tibingen, am 27. Dezember 1907.

Der Verfasser.
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Einleitung.

1. Verfasserschaft, Bestimmung, AnlaB und Zweck
des Briefes.

Die Behandlung dieser generellen Fragen (Einleitung? 533—546)
hat  grofere Schwierigkeiten zu iiberwinden als bei andern Paulus-
briefen. Zwar ist uns iiber die Person des Autors sowohl in der
Adresse als im weiteren Verlauf mancher Aufschluf gegeben, aber
die beziiglichen Angaben lauten doch allgemeiner und unbestimmter
als sonst. Auch iiber die Adressaten erhalten wir sofort 1, 1 Aus-
kunft; da indes év Eeéop textkritisch angefochten ist, bleiben Zweifel.
Was den Verfasser veranlafit habe, mit den Lesern brieflich in Be-
ziehung zu treten, erfahren wir gleichfalls nicht durch spezielle Aus-
fithrung, wie auch tiber den Zweck wenigstens eine direkte Aussprache
fehlt. Indes was die Frage nach dem Verfasser betrifft, so be-
zeichnet derselbe sich ausdriicklich als Apostel Paulus (1, 1 und 8, 1).
Damit harmoniert die weitere Angabe, daf er, der Briefschreiber, aus
dem Volke der Verheifung hervorgegangen (1, 12; 2, 8) und speziell
mit der Verkiindigung des Evangeliums an die Heiden betraut sei
(3, 2), daB er zur Zeit der Abfassung in der Gefangenschaft sich
befinde (8, 1 18; 4, 1; 6, 20). Danach will der Autor des Briefes
als der Apostel Paulus angesehen sein, und die ganze alte Kirche hat
den grofzen Heidenapostel wirklich fiir den Verfasser gehalten. Ori-
genes, Tertullian, Basilius, Hieronymus, Ephrim u. a.
kannten einen Brief, welcher mit denselben Worten begann, wie das
uns heute im Kanon vorliegende, mooc Egesiovg oder ,ad Ephesios®
betitelte Dokument; sie schrieben es aber alle dem Paulus zu. Der
Gedanke an einen Falsarius kam in der alten Kirche niemals zum
Ausdruck. Ks hitte ja auch gewifs ein solcher im Hinblick auf Apg
18, 19; 19, 1 ff; 20, 31 einen Brief an die Epheser anders gestaltet;
er wiirde Worte wie 1, 15; 3, 2 und besonders 3, 4 niemals geschrieben,

er wiirde reichhaltige konkrete Beziehungen zwischen ,Paulus® und
Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 1



2 Einleitung.

der Gemeinde in Ephesus hergestellt haben. Darum taten die Viter
und Schriftsteller der Kirche wohl daran, den Gedanken an einen
Pseudopaulus in Ansehung des Briefes ganz ferne zu halten. Da der
ums Jahr 96 entstandene Brief des Klemens R. an die Korinther
deutliche Benutzungen desselben aufweist (besonders 1 Klem. 46 vgl.
mit Eph 4, 3—6), ja schon 1 Petr Spuren der Bekanntschaft zeigt
(1 Petr 2, 4 vgl. mit Eph 2, 20—22; 1 Petr 8, 18—22 vgl. mit
Eph 4, 8—-10; dariiber Kl6pper, Der Brief an die Epheser [1891]
37 f), so ist die Annahme einer literarischen Filschung geradezu
ungereimt; 1 Petr ist spitestens 64 geschrieben worden; sonach
hitte der Filscher seinen Betrug noch zu Lebzeiten des Petrus
und Paulus vollbracht. Ubrigens erhebt gegen die Annahme eines
frechen und verwegenen Filschers der groBartige Gedankeninhalt
des tiefsinnigen Briefes lauten Protest; daher begreifen wir die
Stellung der alten Kirche gegeniiber der so sehr bewunderten und
so viel gebrauchten Urkunde, welche niemals zu den dyrideydpeva
zihlte. Wenn der Apostel sich wiederholt in dem Brief als Gefangenen
bezeichnet, so wird man nicht an die Gefangenschaft in Cisarea,
sondern an jene in Rom denken miissen. Wer einmal die Echtheit
des Briefes anerkennt, muf nicht minder die enge Zusammengehdrig-
keit desselben mit Kol und Phm zugeben; dann aber wird man die
auch in diesen beiden Briefen namhaft gemachte Gefangenschaft (Kol
4,18. Phm 19 10 13) fiir identisech erkldren mit der Eph erwihnten
und diese nur auf die zweijihrige Gefangenschaft in Rom (61-—63),
nicht auf jene in Césarea (58—60) beziehen konnen. Denn Phm 22
stellt’ der Apostel in Aussichit, nach der Befreiung aus der Haft im
Hause des Philemon zu Kolossi Finkehr zu nehmen. Als Paulus in
Césarea im Palast des romischen Prokurators als Gefesselter weilte,
waren seine Pline und Wiinsche nur nach Rom gerichtet, nicht nach
Phrygien (vgl. Rom 15, 28 und Apg 23, 11). Sodann durfte er in

Cisarea keine Wirksamkeit fiir das Evangelium entfalten (Apg 24, 23),
wie dies zur Zeit der Abfassung von Kol (4, 10), Phm (22) und Eph
der Fall war; durch die bezeichneten Angaben der drei Briefe werden
wir vielmehr in die durch Apg 28, 30 f indizierten Verhiltnisse d. h. in
die Zeit der romisclien Gefangenschaft (61—63) verwiesen, wihrend
welcher Paulus in seiner Mietswohnung ohne Hindernis predigen und
lehren konnte. Damit stimmt véllig die Eph 6, 19 (vgl. Kol 4, 8 f)
ausgesprochene Bitte, die Leser mogen Gott anflehen, daf ihm von
oben das rechte Wort zu freudiger Verkiindigung des Evangeliums
gegeben werde; diese Bitte setzt eine derartige Lage voraus, wie sie
Apg 28, 30 geschildert ist, so dak der Apostel nach Belieben Besuche
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empfangen und an' die Erschienenen das Wort Gottes: richten konnte.
Daher darf man mit- einem gewissen Vertrauen aussprechen: der
Epheserbrief ist von Paulus wihrend der ersten romischen Gefangen-
schaft, wahrscheinlich im Jahre 62 geschrieben und zugleich mit Kol
und Phm durch Tychikus nach Kleinasien gesandt worden.

Wem aber galt die Sendung? - Etwa der von Paulus gegriindeten
christlichen Gemeinde in Ephesus? Dagegen spreclien die angefiihrten
Stellen des Briefes (1, 15; 3, 2 4; 4, 20 f), der Mangel jeglichen Hin-
weises auf personliche Beziehungen der Leser zum Apostel. Auch
die von Lightfoot, Westcott-Hort und andern gemachte Annahme, der
Brief sei fiir die Gemeinde in Ephesus geschrieben worden, aber mit
der Bestimmung, daB er von dieser als der Hauptkirche zur Ver-
breitung in weiterem Umfange gebracht werde, h&lt nicht stand.
Denn eine derartige Bestimmung des Briefes hitte der Apostel sicher
irgendwie angedeutet, wie er dies beispielsweise beziiglich des zweiten
Korintherbriefes 1, 1 getan; sodann lift diese Hypothese die be-
zeichnete Bigentiimlichkeit des Schreibens unerklirt: wenn Paulus das-
selbe fiir die Gemeinde in Ephesus als den Mittelpunkt der Leserschaft
oder die Hauptkirche berechnete, so mufite er diese wenigstens mit be-
riicksichtigen, sonach irgendwie durch Notizen, personliche und lokale
Anspielungen seine Beziehung zu den Angehdrigen der Gemeinde aus-
driicken. Wenn freilich die Worte év Egéoe des text. rec. 1, 1 urspriing-
lich wiren, dann miiften wir uns immerhin mit einem non liquet be-
gniigen; allein die Unechtheit darf doch wohl als sicher angesehen
werden; es zeugen gegen die Worte die dltesten Unzialen A und B
erster Hand und die treffliche Minuskelhandschrift 67 zweiter Hand;
noch evidenter wird das anfingliche Fehlen der Worte durch das Zeugnis
des Origenes, der den Text 1, 1 auslegt und sagt: ém pdvewv Egesiwy
eBpopey xetpevoy T ,,Tolg  dyiows Tolg oboe*“ s xat {probpey, el pi nafoe’/lxee
Tpoaxetpevoy TO ,,ToIS Gytowg Tolg oo, i ddvarar oyuaivew: Spa ody et
wh, Gaonep 8y ) EE6dq dvopd gnarv éavtad o ypypariloy MNwaet ©o ,,dv,
oftawg o petéyovreg tob dvrog yivovrar dvteg, xalobpevor olovel éx tod
) etvae i o elvae (Cramer, Cat. VI 102). Es konnte doch Origenes
niemals auf den Gedanken kommen, zu behaupten, nur den Ephesiern
werde das Pradikat roic oo (die Seienden) beigelegt, und unter Bei-
ziehung von Ex 3, 14 toic odo: mystisch zu deuten, wenn er v Xpéoq
im Texte gelesen hitte. Dem Origenes folgt die Athoshandschrift
Laur. 184 (s. Dobschiitz, Texte und Untersuchungen, N. F. II 4
[1899]). Basilius schreibt zur Stelle: d@ida xat toic Egpeostior ém:-
otéwy, b¢ yvyotwg Hropévog @ Syt O émyvdoewe, dvrac adrodg idia-
Covrawe dviépasey eindy - Tolg dytog Totg odoe xat matotg 8y lyood Xptorgy *

1 *
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obtw yap xat of Tpod Gudy mapadeddract xat Hpuelc dy totg malartoig T@Y
dvriypdpwy ebpprapey (contra Eunom. 2, 19). Basilius ( 379) hilt sich
wie Origenes an die Lesart toig dyéoec toig oo xal mioroic und beruft
sich fiir das Fehlen der Worte v Egéop auf die Autoritéiten der Ver-
gangenheit und alte Handschriften; allerdings ergibt sich aus der von
ihm gebrauchten Wendung, daf er daneben die Lesart &v Eopéop
kennt; dieselbe hatte augenscheinlich im 4. Jahrhundert schon in vielen
Handschriften Aufnahme gefunden. Indes bleibt sein Zeugnis bestehen.
Hieronymus, der in seinem Kommentar immer wieder iiber die
Schwierigkeiten klagt, welche der Epheserbrief der Erklirung dar-
biete, kennt den dem Origenes vorgelegenen Text sowie dessen Inter-
pretation, zerbricht sich indes darob den Kopf nicht allzusehr, sondern
folgt der zu seiner Zeit schon vielfach eingedrungenen Lesart: év
Epéop (Kommentar 443), sich trostend mit den Worten: ,alii sim-
pliciter non ad eos qui sint, sed qui Ephesi sancti et fideles sint,
seripbum arbitrantur, womit er indes doch in aller Form das Fehlen
von &v Egéop in einem groBen Teile der Handschriften seiner Zeit
bezeugt. Tertullian (160—240) mub gleichfalls in der Reihe der
Zeugen fiir das Fehlen von év Epéog belassen werden. Man hat aller-
dings schon behauptet, daf ihm in seiner Polemik gegen Marcion
(adv. Mare. 5, 11 17) mehr daran gelegen gewesen sei, die Xchtheit
des Briefes gewahrt zu wissen als um den urspriinglichen Wortlaut
in der Adresse zu streiten; aber die Tatsache ist nicht hinwegzuleugnen,
daf er dem Marcion gegeniiber sich nicht auf den Text selbst be-
rufen kann, vielmehr nur auf die Anschauung der Kirche, welche den
Brief als Schreiben des Paulus an die Epheser ansehe. Was den
- Marcion selbst zur Aufnahme des Briefes in seinen Kanon unter dem
.Titel ad Laodicenos veranlaBite, ob das Fehlen von perstnlichen An-
spiehfngen und der Inhalt oder eine von der kirchlichen Ansicht ab-
weichende Tradition, 146t sich nicht mehr ausmachen. Hs geniigt das
angefithrte Material unter allen Umstinden vollig zur Begriindung der
Annahme betreffs der Unechtheit des év Egéop. Die Beiziehung
Ephrims, des Ambrosiaster und Viktorins fithrt zu keinem zuver-
lassigen BErgebnis (vgl. dariitber Robinson, St. Paul’s Epistle to the
Ephesians 293 f). Man operiere fernerhin nicht mehr mit der be-
kannten Argumentation: &y EFpéase war urspriinglich, wurde aber aus-
geworfen, weil man es als eine Schwierigkeit empfand, dag die Griike
fehlten und der Inhalt iiberhaupt nicht nach Ephesus passe; wenn
das Fehlen der Ortsbestimmung in den von ihnen benutzten Hand-
schriften Minner wie Basilius nicht wankend machen konnte in der
Uberzeugung von der Bestimmung des Briefes fiir Ephesus, so konnte
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weit weniger die Erwigung, daf der Inhalt fiir Ephesus nicht passe,
zur Streichung von év Z¢ése veranlassen. Im Hinblick auf das Zu-
sammenstimmen der #uBieren Zeugnisse mit den inneren Merkmalen
ist somit die Widmung des Briefes fiir die christliche Gemeinde in
Ephesus zu negieren. Wenn wir aber bedenken, daf der Apostel
sich doch mit bestimmten Leuten, von welchen ihm Kunde zugekommen,
in Beziehung setzt (vgl. besonders 3, 1 ff) und wenn wir auferdem
die denkwiirdige Notiz Kol 4, 16® in Betracht ziehen, wonach er
voraussetzt, daf den Kolossern auBer dem ihnen eigens gewidmeten
Brief noch ein solcher aus Laodicea zugehen werde, so diirfen wir
mit gutem Grunde uns die Vorstellung bilden, daf Paulus an jener
Stelle des Kolosserbriefes eben unsere Epistel im Auge hat, diese
sonach die Bestimmung hatte, der Kirche in Laodicea, Kolossid und
so noch andern christlichen Gemeinden durch den Sendboten Tychikus
eingehiindigt zu werden, und zwar solchen Gemeinden, welche nach
Pauli Weggang in Kleinasien durch andere, namentlich durch von
ihm selbst ins Christentum eingefithrte Ménner gegriindet worden
waren; Paulus hat ja von ihrem Glauben nur gehort (1, 15). Demzufolge
prisentiert sich uns der Brief als Zirkularschreiben, welches einer
Reihe von christlichen nach dem Abzug des Paulus in Kleinasien
gestifteten Gemeinden gewidmet war. Man darf daher als AnlaB und
Zweck des Briefes die dem Apostel iibermittelte Kunde von den seit
seinem Weggang aus Asia proconsularis daselbst neugewonnenen Glau-
bigen und das Bestreben ansehen, mit denselben bzw. den durch sie
gebildeten Gemeinden in Beziehung zu treten, sie seiner Fiirsorge,
seiner Teilnahme und-Liebe zu versichern, eine Vertiefung derselben
im christlichen Glauben, eine Foérderung ihrer Erkenntnis zu bewirken
und durch entsprechende Mahnungen ein Fortschreiten derselben im
christlichen Leben herbeizufithren (Einleitung? 536 f). Die nachdriick-
liche Betonung der Zuwendung des Heils auch an die Heiden, der
Aufhebung der durch das Gesetz zwischen Juden und Heiden auf-
gerichteten Scheidewand (2, 18 ff) l&Bt nicht an die Tendenz einer
Abwehr judaistischer Gegner denken; es sind echt paulinische Ge-
danken, die gerade in einem Schreiben an neuerwachsene, gewif fast
ausschlieBlich aus Heidenchristen bestehende Gemeinden sich ohne
weiteres nahelegten. Das Verhéltnis von Juden- und Heidenchristen
ist in Eph wie in fritheren Briefen (Rom und Gal) gezeichnet. Wenn -
aber Paulus nachdriicklichst die Anschauung zuriickweist, als ob die
bei den Lesern durch ihren Eintritt ins Christentum bewirkte Ver-
s6hnung mit Gott eine Lizenz in Beziehung auf den Wandel gebe
(4, 17 ff), so wird man darin nicht eine Polemik gegen eigentliche
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Falsch- oder Irrlehrer erblicken diirfen; Warnungen, die erworbene
christliche Freiheit nicht zu mibrauchen oder der Freiheit die Ziigel
zu lassen, finden sich auch in andern Briefen des Apostels (vgl. be-
sonders Gtal 5, 13); eine Gefahr derart bedrohte gerne die jungen
Christen. Von gnostischen Irrlehren, die in den Gemeinden umgingen,
ist im Brief nichts zu entdecken. Hier ergibt sich nirgends ein Grund
zum Anstof. Nur eines noch. Wenngleich der Brief nach den bis-
herigen Darlegungen von Paulus nicht an die christliche Kirche in
Ephesus gerichtet war, so diirfte er doch sozusagen von Anfang an
in eine gewisse Beziehung zu ihr gekommen sein, indem der vom
Apostel als Uberbringer desselben ausersehene Tychikus bei Aus-
richtung seiner Mission in Ephesus abstieg, dort seine Rundreise be-
gann und hierauf nach Erfiillung seines Auftrages das Original an
die ephesinische Glemeinde abgab, so dag dann in der Folgezeit vom
dortigen Archiv aus die Verbreitung des Briefes unter dem Titel:
»Brief an die Ephesier® statt ,Brief aus Ephesus“ erfolgte (vgl.
Ewald, Die Briefe des Paulus an die Epheser, Kolosser und Phile-
mon [1905] 196). Man kann vielleicht eine derartige Absicht durch
die Bemerkung des Tertullian (De praescr. haeret. 36) stiitzen.
Daselbst ist die Rede von den apostolischen Kirchen, bei denen sogar
die Lehrstiihle der Apostel noch an ihrem Platz stehen, wo noch die
Originale ihrer Briefe zur Vorlesung kommen; es sind als Stéadte mit
solchen apostolischen Kirchen genannt: Korinth, Philippi, Thessalonich
und in Asien Ephesus wie in Italien Rom. Es ist doch gewif nicht
zufillig, dak gerade christliche Gemeinden vorgefithrt werden, an welche
Paulus Briefe geschrieben hat, und was Ephesus anlangt, wird man
nur an unsern Brief denken konnen, dessen Autogramm zu Ter-
tullians Zeit dort vorhanden gewesen zu sein scheint.

2. Inhalt und Disposition des Briefes.

Der Brief zerfiillt, abgesehen von der Aufschrift (1, 1—2) und dem
Schluf (6, 21—24), in zwei Teile, einen lehrhaften, die drei ersten
Kapitel umfassenden Teil, und einen parénetischen. Ersterer beginnt
mit einem herrlichen Lobpreis Gottes fiir alles, was er in Christo an der
Menschheit getan hat. Ganz im Einklang mit dem vom Apostel schon
Gal 3, 28 ausgesprochenen Gedanken, daf es in Christus nicht Jude
noch Heide mehr gebe, wird gezeigt, daf durch das von Jesus Christus
vollbrachte Werk der Erlosung eine wunderbare Quelle erdffnet worden
sei, aus welcher den Angehorigen beider Nationen reichliche Gnade zum
Heil zuflieft; die daraus Schopfenden werden lebendig gemacht, in die
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innigste Gemeinschaft mit Christus und durch ihn mit Gott dem Vater
versetzt, so daf die vorige Feindschaft zwischen Juden und Heiden
aufgehoben und beide als Kinder Gottes und Briider zu harmonischer
Vereinigung in der Kirche verbunden sind (man vgl. Jo 10, 16; 11, 52; .
1 Jo 1, 8). Wenn der Heiland nach Johannes besonders am Abend
vor seinem Tode seine Jiinger fiber die Notwendigkeit vollkommener
Glemeinschaft zwischen ithm und ihnen und durch ihn mit dem Vater,
sowie iiber die Notwendigkeit engster Verbindung aller aus dem einen
Weinstock Kraft schopfender Glaubigen untereinander belehrt hat
(Jo 15, 1 ff; 17, 1 ff), so entwickelt hier Paulus &hnlich den Gedanken
von der Verbindung aller Gldaubigen mit Christus als dem Haupte,
von welchem her die Fiille der Gnade alle Glieder durchstromt, den
Gtedanken von der Einheit der Kirche als der Vermittlerin des Er-
Iosungswerkes und beleuchtet ihn allseitig. In dieser Darstellung des
wichtigen Gegenstandes liegt vornehmlich die Bedeutung des ersten
Teils, wo Paulus zugleich die Tatsache und den Inhalt seiner eigenen
Berufung aufzeigt und die ihm von Gott zugewiesene Aufgabe, haupt-
séchlich den Heiden den ihnen zugedachten Anteil an den von Christus
erworbenen Gnadenschitzen zu vermitteln. N#herhin gliedert sich
dieser Teil in folgende Abschnitte: in der Form einer Doxologie
zeichnet der Apostel die Wirksamkeit der gottlichen Gnade und Liebe
in dem ewigen Ratschluf der Erlosung, der Ausfithrung desselben in
der Zeit und der Zuwendung des durch Christi Werk geschaffenen
Reichtums an die Menschen (1, 3—14); dann beschreibt er nach einer
Danksagung und einem Bittgebet fiir die Leser (1, 15—19) den Er-
weis der Macht Gottes an den Gldubigen (1, 20 bis 2, 10) und die
durch Christi Werk bewirkte Vereinigung der Heiden und Juden in
der Kirche (2, 11—23); hernach legt er selbst die ihm in Auferbauung
der Kirche von Gott zugewiesene Aufgabe dar und schlieft daran ein
inniges Gebet zu Gott fiir die Glaubigen an (3, 1—21). Der zweite
pardnetische Teil (4, 1 bis 6, 20) enthilt Ausfithrungen iiber die den
Glaubigen durch ihre Berufung erwachsenen Pflichten, sowohl jene,
welche das Gemeinschaftsleben, als auch jene, welche die individuelle
Lebensfithrung betreffen, sowie eine Belehrung iiber die Standespflichten.
Zuerst (4, 1—16) stellt Paulus kurz die Lehre von der Einheit des
Geistes in der Kirche heraus, um daran die Mahnung zu einem Leben in
Liebe und Eintracht zu kniipfen. Hierauf (4, 17-—24) redet er von der
Pflicht der Erhaltung und Entfaltung des neuen Lebens und gibt dann
Vorschriften fiir das Benehmen gegen den Nichsten (4, 25 bis 5, 2) und
eine Warnung vor jedem Zuriicksinken in das alte Leben, speziell in
Unlauterkeit und Habsucht (5, 8—14), und weitere Vorschriften fiir eine
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wahrhaft christliche Lebensfithrung (5, 15—21). Es folgen Anweisungen
iiber die sittliche Betétigung im h#uslichen Leben d. h. Anweisungen
fiir das Verhalten der Eheleute, der Eltern und Kinder, der Sklaven
und Herren (5, 22 bis 6, 9); endlich eine allen geltende Ermahnung -
zum sittlichen Kampf und zum Gebrauch der rechten Mittel in dem-
selben (6, 10—20). Die Gliederung und Anordnung im zweiten Teil
ist von vornherein vollig durchsichtig und klar; da der Apostel am
Anfang desselben im Anschlufé an den Hauptgedanken des ersten
Teils betreffs der Vereinigung der Juden und Heiden in der Kirche
zunichst die These von der Einheit des Geistes in der Kirche fixiert
und im Anschlug daran auf das Ideal einer in solcher Einheit lebenden
Gemeinschaft, ein Leben in echt christlicher Liebe und Eintracht hin-
weist, so war es nur konsequent, wenn er zuerst die korporativen
Pflichten der Glaubigen, dann erst die individuellen und die Standes-
pflichten darlegt, um zum Abschied sein Mahnwort wieder an alle
zu richten und von den Mitteln zu reden, durch deren Anwendung
sie ‘das neue Leben und die Lebensgemeinschaft mit Christus mit
Uberwindung allen Widerstandes und aller Hindernisse zu sichern
im stande sind. Indes finden wir auch das Verfahren des Apostels
im ersten Teil vollig begreiflich, wenn wir uns nur keinen Augenblick
die Vorstellung tritben lassen, daB er seine Ausfiihrungen einem Kreis
von personlich ihm unbekannten Gliaubigen widmet. Hier konnte er
nicht seiner sonstigen Gewohnheit entsprechend mit einer Danksagung
fiir den Glauben und den Christenstand der Leser beginnen, vielmehr
muBte er sich erst den Zugang zu den Herzen der ihm unbekannten
(ldubigen offnen, und das sucht er zu erreichen durch die Darlegung
der herrlichen, in der Form einer Doxologie ausgedriickten Gedanken
tiber die von Gott durch das Werk der Erlosung der Menschheit er-
wiesene Liebe, durch die Belehrung iiber die den Lesern durch die
Eingliederung in den neuen Gottesstaat widerfahrene Gnade und fiber
seine eigene besondere Beauftragiung. Die genaue Priifung der Dis-
position kann unter der ofter genannten Voraussetzung nur zur Be-
festigung der Ansicht von dem paulinischen Ursprung des Briefes
filhren. Die Christologie steht im Einklang mit den iibrigen
Briefen. Denn die Idee der Priexistenz Christi, besonders an Stellen
der Paulusbriefe wie Gal 4, 4 und Rom 8, 3 deutlich ausgesprochen,
begegnet uns hier gleichfalls in voller Bestimmtheit (4, 8 ff); doch
tritt auch der historische Christus nicht v6llig in den Hintergrund (1, 5
und 20). Die Lehre von der Rechtfertigung ist keine andere
als in den fritheren Briefen. Ahnlich verhilt es sich mit der Lehre
von der Kirche (Einleitung? 540). Aber die am meisten entwickelte
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Lehre hinsichtlich dieser Punkte weist allerdings unser Brief auf, was
gar nicht zu verwundern ist. Paulus selbst, damals schon ein ,alter
Mann® (Phm 9), d. h. ein Mann im Alter von ungefihr 57 Jahren, hatte
eine gereifte christliche Erfahrung und wandte sich an Leser, die reif
waren fiir die Lehre vom Reiche Gottes und seinen Geheimnissen.

3. Exegetische Literatur.

a) Aus der patristischen Zeit und dem Mittelalter:

Ephraem Syrus, Commentarii in epist. Pauli; aus dem Ar-
menischen ins Lateinische tbersetzt, Venetiis 1893. Die Erkliarung
zum Kpheserbrief ist in dem Band enthalten S. 140—156.

Der sog. Ambrosiaster, Comment. in 13 epist. beati Pauli, in
der Sammlung Migne, P. Lat. XVII s. t. Ambrosii opera; der Kom-
mentar zum Epheserbrief 371—404,

Chrysostomus (f 407), 24 Homil.; Migne, P. Gr. LXII 10
bis 176.

Theodor von Mopsvestia (F 429), griech. nur Fragmente;
Migne, P. Gr. LXVI 911—922; dazu die lateinische Ubersetzung;
beniitzt wurde die Ausgabe von Swete, Cambridge 1880, 112—196.

Theodoret von Cyrus (f 458); Migne, P. Gr. LXXXII
505—558. ‘

Catenae Graecorum Patrum in Nevum Testamentum, heraus-
gegeben von Cramer, VI 100—225, wichtig wegen mancher Mit-
teilungen aus Origenes.

Marius Victorinus, In epistolam Pauli ad Ephesios libri duo;
Migne, P. L. VIII 1235—1294.,

Hieronymus, Comment. in epist. ad Ephesios; Migne, P. L.
XXVI 440—554.

Thomas von Aquin (f 1274), Comment. in epist. ad Ephesios;
beniitzt wurde die Ausgabe von Fretté, Paris 1889, 260—343.

Dionysius Carthusianus (f 1451), Comment. in omnes beati
Pauli epist., 1565,

b) Von Kommentaren aus neuerer und neuester Zeit kommen in
Betracht:

Thomas de Vio (Kardinal Kajetan), Epistolae Pauli ad graecam
veritatem castigatae, Parisiis 1546, 254—282,

Estius, Comment. in omnes Pauli Epistolas; beniitzt wurde die
Ausgabe von Holzammer, Mainz 1859, II 819-—418.

Cormelius a Lapide, Ausgabe von Crampon, XVIII 583
bis 686.



10 Einleitung.

Bisping, Erklirung der Briefe an die Ephesier, Philipper und
Kolosser und des ersten Briefes an die Thessalonicher (1855).
Henle, Der Ephesierbrief des hl. Apostels Paulus (1890).

Protestantische Kommentare:

Harlef, Kommentar iiber den Brief Pauli an die Ephesier (1839).

Hofmann, Der Brief Pauli an die Epheser (1870).

Meyer-Schmidt, Kritisch-exegetisches Handbuch iiber den Brief
an die Epheser (1886).

Schnedermann in Strack und Zdcklers Kurzgef. Kom-
mentar, 1888.

Wohlenberg, Die Briefe Pauli aus seiner ersten romischen Ge-
fangenschaft Miinchen 1895.

Klopper, Der Brief an die Epheser, 1891,

v. Soden, Handkommentar zum Neuen Testament, 1891.

Beck, Erklirung des Briefes Pauli an die Epheser, 1891.

Englische:

Eadie, Commentary on the Greek Text of the Eplstle of Paul to
the Ephesians, 1861.

Dale, The Epistle to the Ephesians, 1882.

Macpherson, Commentary on St. Paul’s Epistle to the Ephe-
sians (1893).

Robinson, St. Paul’s Epistle to the Ephesians, 1904. Parker 1904.



§ 1.
Adresse und Gruf.
1, 12,

1. Paulus, Apostel Christi Jesu durch Gottes Willen, an die Hei-
ligen und Gldubigen in Christo Jesu. 2. Gnade euch und Friede von
Gott unserem Vater und dem Herrn Jesus Christus.

V. 1. Paulus fiihrt sich hier in der gewthnlichen Form mit Nennung
seines Namens und mit seinem amtlichen Titel ein: er ist Apostel
durch den Willen Gottes; seinen Willen hat Gott in wirksamer Weise
kundgegeben durch das wunderbare Hingreifen in der N#ihe von Da-
maskus (Apg 9). Dadurch erhielt Paulus die Berufung zum Apostel
Christi Jesu, d. h. dazu, als Knecht Christi Jesu fiir seine Sache in
der Welt titig zu sein, das Evangelium zu verkiinden, die Augen der
Juden und Heiden zu offnen und sie von der Finsternis zum Lichte
der Wahrheit zu fithren (Apg 26, 17 f). Die Hervorhebung der apo-
stolischen Wiirde am Anfang des Briefes dient besonders dem Zwecke,
die in demselben gegebenen Belehrungen und Ermahnungen zu auto-
risieren. Wenn Paulus wiederholt (1 und 2 Thess; Phil und Phm)
die Betonung seines Apostolats unterlift, so liegt der Grund in seiner
Stellung zu den betreffenden Adressaten bzw. in dem familidren Cha-
rakter dieser Briefe. In unserem Schreiben begreift sich die An-
wendung des amtlichen Titels im Hinblick auf die Bestimmung des-
selben fiir christliche Gemeinden in Kleinasien, deren Angehorige dem
Paulus zum gréften Teil personlich unbekannt waren; eben sein Amt
als Apostel ist es, welches eine Beziehung zu denselben herstellt.
tolg dytorg; der Dativ driickt die Bestimmung des Briefes aus.  Paulus
wendet sich mit demselben an die Heiligen oder er schreibt ihn den
Heiligen. Es handelt sich nun aber vor allem um die Lesart. Die
von der Recepta gebotene Fassung: toic dyfoc toic odow év Egéog
xat motoic kommt fiir uns nach dem oben Dargelegten nicht in Be-
tracht. Es prisentiert sich als &lteste nachweisbare Lesart rog
aylotg tolc obow xal marols. Was bedeuten diese Worte? Man meint:
den Heiligen, die als solche auch Gliubige sind, oder den Heiligen,
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die aus dem Nichtsein zum Sein gekommen sind und den Gliubigen
(Origenes) ; indes wird man diese Deutungen ohne weiteres ablehnen;
denn sie befriedigen nicht; sie sind abenteuerlich. Moglich ist die
Ubersetzung: den Heiligen, welche auch an Christus Jesus gliubig
sind; diese Erklirung wiirde etwa auf eine Unterscheidung alt- und
neutestamentlicher Heiligen hinauslaufen, was jedoch wieder miflich
ist; nach dem Sprachgebrauch der Schrift des Neuen Testaments sind
die Heiligen eben die Christusgldubigen. Danach wird man sich auch
bei dieser Auslegung nicht beruhigen. Wer diese Lesart festhilt, wird
in Anbetracht der Tatsache, daB in den Adressen mancher Paulus-
briefe (Rom 1, 7; Phil 1, 1) hinter zoi¢ ode: eine lokale Bestimmung
folgt (3v Paouy, év Oddizmow), fast mit Notwendigkeit zur Hypothese
vom ,leeren Raum® gedriingt: Paulus lie§ hinter zoig odo: eine Liicke,
die dann bei der Herstellung der verschiedenen Abschriften je mit
dem Namen der betreffenden Gemeinde ausgefiillt wurde. Aber die
Anwendung eines derartigen Kunstgriffes erscheint allzu modern;
Gal und 2 Kor beweisen, daB Paulus andere Wege betrat, wenn er
einen Brief zirkulieren lassen wollte; auferdem bleiben bei dieser
Annahme nicht wenige positive Schwierigkeiten; man wird am besten
eine derartige Hypothese fiir immer bei der Erklirung der Stelle bei-
seite lassen. Da der Text von Eph 1, 1 mannigfaltig fiberliefert
ist, wird man ein Recht haben anzunehmen, daf auch in der von
Origenes und Basilius definierten Form toig dyiow toig odor xat moTotg
uns nicht die urspriingliche Textgestalt vorliegt, sondern bereits
ein Verderbnis, so daf wir auf Konjektur angewiesen sind. An
solchen Konjekturen hat es nicht gefehlt. Erwidhnt sei der jiingst
von Ewald (a. a. 0. 15 f) gemachte Vorschlag: roig dyamyroic odoe
xal motoic = an solche, welche Geliebte d. h. von Gott in Liebe An-
genommene sind und Gliubige in Christus Jesus. Der Versuch ist
beachtenswert, aber doch nicht beifallswiirdig, namentlich darum nicht,
weil das sicher tiberlieferte zoig dyforg in den Adressen der paulinischen
Briefe ganz gewdthnlich ist (vgl. Phil 1, 2; Kol 1, 2;. 1 Kor 1, 2;
2. Kor 1, 1); nur Rom 1, 7 geht dem toig dylog ein toic... dya-
myrotg voraus. Wahrscheinlich hat Paulus geschrieben: totg dylow odow
xal moroig, wie Cod. D (freilich mit dem unrichtigen év Epéop) bietet:
denen, welche Heilige sind und Glaubige in Christus Jesus. Die Leser
werden charakterisiert als ,Heilige“. &woc substantivisch (anders
Hebr 3, 1), sollenner, von Israel, dem heiligen Volke Gottes, iiber-
tragener Terminus zur Bezeichnung der Christen. Zur Wiirdigung
des Ausdrucks hat man auszugehen von dem hebriiischen wiip, welches -
ein Abgesondert- und Gottgeweihtsein bedeutet. Die Christen sind aus-
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gesondert aus der gottentfremdeten verlorenen Menschheit und. Gott
zugeeignet, sind ein Aadc mepemorfoewe. Von Anfang an begegnet uns of
drwoe als gewdhnliche Bezeichnung der an Christus Gliubigen (Apg 9,
13 32); daneben war of padyrat tob xvpiov gebriuchlich (Apg 9,1 19);
erst ums Jahr 42 wurden die Christer, zunéchst in Antiochien, yptoriavol
genannt (Apg 11, 26). Wenn nun bei of dywoe von vornherein an eine
sittliche Qualitit nicht zu denken ist, so darf man diese doch nicht
ausschlieBen. Denn die Aussonderung aus der profanen Welt geschieht
.durch den Empfang der Taufe; infolge davon kommt aber den in das
Reich Gottes oder in die Kirche Aufgenommenen der Charakter der
Heiligkeit zu; sie sind #yaopévor év Xpwryp (1 Kor 1, 2) und als
solche zu vollkommener Heiligkeit berufen. Ilisroi mit &y ist nicht
auffallend (vgl. 1, 15 und Kol 1, 4); es wird damit ausgedriickt, dag
die Christen, durch die Taufe aus der profanen Welt ausgesondert,
ein Leben des Glaubens in Christus Jesus fiihren.

Man fragt, ob nicht durch Beiziehung der alten Erklirer betreffs der urspriing-
lichen Lesart ein zuverlissiges Resultat zu gewinnen sei. Nun erliutert Ephrim
Eph 1, 1 also: Paulus, ait, Apostolus Iesu Christi per voluntatem Dei, quia voluit ille
introitum gentium. Sanectis et fidelibus, baptizatis videlicet et catechumenis (p. 141).
Aus dieser Erklirung ist man geneigt, den Schluf zu ziehen, daB der alte syrische
Text, welchen Ephriam auslegte, weder odow mnoch & Lgéop ausgedriickt und dar-
geboten hat. Allein der SchluB ist doch wohl verfehlt. Denn einerseits gebraucht
Ephrdm in seinem Kommentar zu Kol 1, 2: toic év Koloooaic éyiots zai morois die
dhnliche Wendung wie bei Eph 1, 1, ndmlich: sanctis et fidelibus; sanctos bapti-
zatos appellat, fideles autem catechumenos nominat (p. 169); anderseits bedient er
sich in dem Prolog zu dem Kommentar ,ad Ephesios“ der Worte: quamvis sub
principio epistolae pacem filii cum patris pace ad Ephesios dicta coniungat (p. 140),
was die Vermutung nahelegt, daB er in seinem Text & Egpéow vorgefunden hat.
Eigenttimlich liegt die Sache auch beim Ambrosiaster; seine Erklirung lautet:
Solito more "scribit; apostolum enim se esse Christi Tesu dei voluntate testatur;
non solum fidelibus secribit, sed et sanctis, ut tunc vere fideles sint, si fuerint sancti
in Christo Iesu. Bona enim vita tunc prodest ac creditur sancta, si sub nomine
Christi habeatur, alioquin contaminatio erit, qui ad iniuriam proficit creatoris (p. 373).
So wenigstens werden die Worte Ambrosiasters in der Ausgabe von Migne vorgefiihrt.
Danach méchie man glauben, daf der romische Exeget einen Text ohne &v Eypéow
vorfand; aber freilich gehen unmittelbar vorher, wenigstens bei Migne, die Worte:
sanctis omnibus qui sunt Ephesi et fidelibus in Christo Iesu. Im Hinblick darauf
muf man annehmen, daB er ,in Ephesus‘ in seinem Texte vorfand; es ist indes
hier zu keiner Klarheit zu kommen, weil die verschiedenen Ausgaben des Kommen-
tars in der Wiedergabe und Stellung der Worte nicht zusammenstimmen. Ahnlich
verhilt es sich bei Viktorin: sanctis qui sunt fidelibus Ephesi (sic!), hernach: scribit
igitur Paulus sanctis qui sunt Ephesi et fidelibus in Christo Iesu (p. 1235—1236);
jedenfalls bietet er nicht ommibus, wie die Vulgata; zdor, omnibus, kam sicher
erst herein infolge Berticksichtigung von Rom 1, 7 und 2 Kor 1; 1. Man sieht, wie
hier Eingriffe in' den urspriinglichen Text gemacht wurden (vgl. Robinson
a. a. 0. 293 f).
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V. 2. ydpw Spiv xai elpfuy sc. &otw, der iibliche Wunsch am An-
fang der paulinischen Briefe. Der Apostel verbindet das yafpew des
Griechen (vgl. Apg 15, 23; 23, 26 und Jak 1, 1) und oi>¢ des He-
briers (Dn 6, 25; Mt 10, 12 13), die judische und griechische GruB-
formel miteinander. Aber durch die Wahl von ydp:c an der Stelle
von yaipeww gibt er der Formel einen tieferen Sinn. ydoic = die freie
Liebe und Huld Gottes, vermdge welcher er uns alles schenkt, was
zu unserer Entsiindigung, Heiligung und Beseligung dient; die Folge
oder Frucht solcher Huld und Liebe oder der Gnade ist der Friede,
jener begliickende innere Zustand, wo die Seele edodolizar (3 Jo 2), in
der rechten durch keinerlei Storungen oder Anfechtungen getriibten
Verfassung sich befindet und zwar Gott, dem Nebenmenschen und sich
selbst gegeniiber. Den spezifisch christlichen Charakter verleiht der
Apostel seinem Wunsche durch die Beifiigung: von Gott unserem Vater
und dem Herrn Jesus Christus. Von dem Augenblick der Wieder-
geburt an diirfen die Gldubigen Gott ibren Vater nennen (vgl. neben
3, 15 auch Jo 1, 12 f), sich selbst Kinder Gottes. Zu diesem hohen
Gute der Kindschaft und allem, was damit zusammenhingt, allen
Giitern und Gnaden hat uns verholfen Jesus Christus, welcher durch
seine Menschwerdung und seinen Tod uns Versohnung und Gnade er-
worben hat und fortan als der zur Rechten Gottes erhohte Herr (vgl.
1, 22; Mt 28, 18; Apg 2, 33) Mittler aller Gnaden ist.

Erster, lehrhafier Teil.
1, 3 bis 3, 21.

§ 2.
Danksagung fiir das Heil in Christo.
1, 3—14.

8. Gepriesen sei der Gott und Vater unseres Herrn Jesus Christus,
der uns gesegnet hat mit jeder Art geistlicher Segnung in seinem
Himmel in Christus, 4. entsprechend dem, daf er uns in ihm sich er-
wihlt hat vor Grundlegung der Welt, auf daf wir seien .heilig und
untadehg vor seinem Angesichte in Llebe 5. indem er uns (in Liebe)
zuvor bestimmte zu Sohnesannahme durch Jesus Christus auf ihn hin
nach dem Wohlgefallen seines Willens, 6. zu Lob von Herrlichkeit

seiner Gnade, kraft welcher er uns begnadigte in dem Geliebten, 7. in
welchem wir haben die Erlssung durch sein Blut, die Vergebung der
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Fehltritte nach dem Reichtum seiner Gnade; 8. welche er reich machte
gegen uns in aller Weisheit und Erkenntnis; 9. uns kundiuend das
Geheimnis seines Willens gemiii dem Wohlgefallen von ihm, das er

sich vorsetzte in ihm; 10. auf die Einrichtung in der Zeitenfiille hin,

das all wieder unter ein Haupt zu fassen in Christo, was im Himmel
sowohl als was auf Erden ist, in ihm, 11. in welchem auch wir mit

dem Erbrechte bedacht wurden als solche, welche vorausbestimmt
wurden nach dem Vorsatze dessen, der alles wirkt nach dem Entschluf
seines Willens, 12. dat wir dienen mochten zum Lobe seiner Herr-
lichkeit, die wir zuvor unsere Hoffnung gesetzt haben auf den Christus,

13. in welchem auch ihr, nachdem ihr gehort habt das Wort der Wahr-

heit, das Evangelium eures Heils —, an den auch gliaubig geworden ihr
versiegelt wurdet mit dem Heiligen Geiste der Verheibung, 14. welcher

ist das Angeld unseres Erbes zur Erlésung des Eigentums, zum Lobe
seiner Herrlichkeit. T

Wie an der Spitze der meisten paulinischen Sendschreiben steht
am Anfang unseres Briefes eine Danksagung. Wihrend aber sonst
der Apostel seinen Dank gegen Gott zum Ausdruck bringt fiir die
den jedesmaligen Lesern erzeigten Gnadenerweise, stellt er hier an
die Spitze unseres Sendschreibens zunichst einen allgemein ge-
haltenen Lobpreis fir alle dem Apostel wie den Gldubigen in
Christus erwiesenen Wohltaten; eine spezielle Danksagung fiir den
Glauben der Leser folgt erst V. 15 ff. Der allgemeine Lobpreis er-
giebt sich wie in einem einzigen unaufhaltsamen Strome in einer
langen Periode, welche trotz scheinbarer Schwerfilligkeit und Uber-
ladenheit eine gewisse rhythmische Gliederung zeigt. Es wird der
Lobpreis nur von. dem noch glithenderen Gebetsstrom Jo 17, 1 ff {iber-
troffen. Fr nennt zuerst die Person Gottes des Vaters und seine
Liebe gegen uns, die sich wirksam erwiesen in unserer vor- und iiber-
zeitlichen Auserwihlung und Vorherbestimmung in und durch Christus
zur Rechtfertigung und Gotteskindschaft (V. 3—6); daran schlieft er
die zweite Person und feiert die innerzeitliche Ausfithrung des
ewigen gottlichen Ratschlusses Gottes in der Erlgsung durch Jesus
Christus (V. 7—12); zuletzt fihrt er die Person des Heiligen
(Gteistes an, welcher nach dem Eintritt der Gldubigen ins Christen-
tum mittels der Taufe in den Herzen derselben geheimnisvoll waltend
das Werk der Heiligung vollendet (V. 18—14). Danach prisentiert
sich dieser Lobpreis als eine herrliche Doxologie. Bedeutsam ist
hierbei, daB dreimal je am Schluf eines Abschnittes (V. 6 12 14)
die Worte ,zum Lobe der Herrlichkeit Gottes bzw. seiner Gnade
widerhallen und daf der zweite (V. 7) und dritte (V. 13) Abschnitt

K3

je mit dem Relativ év ¢ angeschlossen wird. Hier tritt uns sonach
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Plan, Ordnung und Abrundung entgegen. Der Gedanke von der Be-
stimmung des Erlosungswerkes fiir die ganze Menschheit, von der
innigen lebendigen Vereinigung aller Gliubigen mit Christus tritt in
dem Lobpreis bestimmt hervor. Zwar erscheint der Apostel als Re-
prisentant des glidubig gewordenen Israel; aber es ist keineswegs
die Prirogative des Eigentumsvolkes, welche er ins Licht stellt, viel-
mehr betont er nur das, was durch die in der Fiille der Zeit ertffnete
neue Ordnung oder Veranstaltung als gottliche Gnadengabe
dargeboten ist, und erkennt den Christusgliubigen aus dem Heiden-
tum die volle und gleiche Ausriistung zum Erbschaftsantritt zu, da
auch sie in dem Heiligen Geiste der Verheifung eine Biirgschaft des
Frbes erhalten haben.

V. 3. edloyyréc erdffnet mit Feierlichkeit die Periode. Dieses
Wort war schon frith Einleitungswort zu Hymnen; so beginnt der
Gesang des Zacharias (Lk 1, 68); vgl. 2 Kor 1, 8 und 11, 31;
1 Petr 1, 8 (Anschluf an die vorliegende Stelle). Die Erginzung
durch 2o7iy = preiswiirdig ist, geht nicht an, vielmehr e? oder &srw:
gepriesen sei; andere Bedeutung hat edloyypévoc Lk 1, 42; Mt 25, 34.
Dasselbe Verbum edloyely ist hier vom Apostel gebraucht fiir das
Verhiltnis Gottes zu den Gliubigen und fiir das der Gldubigen zu
Gott. Die Paronomasie ist absichtlich, der Sinn an zweiter Stelle
etwas verschieden; die Vulgata hat beidemal benedicere; unser
benedicere ist Gott gegeniiber Herzenserguf, sein Ausdruck preisen,
danken; sonach das erste Mal: gepriesen sei; das gottliche benedicere
ist Tat und Leben, sein Ausdruck, seine Wirkung reeller Segen,
Wohltat und Gabe; daher bedeutet das Verbum an zweiter Stelle
(6 edloyfoag) segnen: der uns gesegnet hatl. Beachte cdloyyric — eb-
loyioac — év edloyiq. edloyytoc 6 debg xal warhp ... wird von manchen
erkldrt: Gott, welcher zugleich Vater unseres Herrn Jesus Christus ist;
man kann sich zur Rechtfertigung dieser Erklirung auf die Heriiber-
nahme dieser stereotypen Formel aus dem Alten Testament berufen,
wo sie zuniichst fiir sich allein, edloyyroc 6 dedg, in Betracht kommt
und dann erst in dem 7arfp eine nihere Bestimmung erhilt. Gleich~
wohl geben wir der andern Erklidrung den Vorzug: der Gott und Vater
unseres Herrn Jesus Christus, so daf Gott nicht blof als Vater,
sondern auch als Gott Jesu Christi bezeichnet wird. ,Gott unseres
Herrn Jesus Christus® heifit Gott mit Riicksicht auf die menschliche

t Ambrosiaster: deus benedicitur, cum laudibus dignis extollitur; homines autem
sic benedicit deus, ut donum gratiae suae eis impertiat non secundum merita eorum
sed secundum misericordiam -suam (p. 373).
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Natur Jesu, als der, welcher Jesus Christus in die Welt gesandt, ihm
fiir seine menschliche Natur die 0¢€a verliehen und nunmehr mit seiner
Machtfiille die Stiftung desselben, die Kirche, beschiitzt. Vater unseres
Herrn Jesus Christus wird er zugleich genannt als solcher, welcher Chri-
stus von Ewigkeit her im Himmel mit seinem gottlichen Geist = Wesen
gesalbt und erfillt hat (Jo 10, 36) und mit ihm in innigster Lebens-
und Liebesgemeinschaft steht. Entscheidend fiir die zweite Auf-
fassung der Worte ¢ deog xat marjjp ©ob...ist einmal die Verbindung
von dedg xal wathp mit dem einen Artikel, sodann das separate Vor-
kommen der Formel 6 dedc ol xwpiov fuiy Ipeod Xpworod 1, 17. 6 ed-
loyrjoag Huig — év Xpior. — Hudc ist ohne jede Einschréinkung zu
nehmen: Paulus und alle andern Christusgliubigen. é&v diirfte hier
instrumental zu verstehen sein: der uns gesegnet hat mit jeglichem
Segen, mit Segen aller Art. mvevuarer soll nach manchen Exegeten

(vgl. neuerdings Robinson) diesen Segen als geistigen bezeichnen im
~ Unterschied von dem materiellen Segen oder den zeitlichen Giitern
des Alten Bundes. Gewik ist dies nicht der Fall; denn nirgends ist im
Zusammenhang angedeutet, daf der Apostel hier die Giiter und Schitze
des Neuen Bundes denen des Alten Testaments gegeniiberstellen will.
Andere denken bei edloyia mvevuarixs an die kiinftige himmlische Glorie,
so namentlich Ambrosiaster: non mundana, sed coelesti benedictione
(p. 878), und Thomas, welcher die Worte des Apostels also erlautert:
qui se. Deus benedixit nos in spe in praesenti, sed in futuro benedicet
in re; ponit autem praeteritum pro futuro propter certitudinem (l. c. ad -
c. 1, p. 262). Thomas erkennt in der Beiftigung év 7ot érovpaviow, das
allerdings zu edloyig gehort, ein Anzeichen fiir die Richtigkeit seiner
Erklarung, indem er sagt: benedictione in coelestibus id est in coelo.
Allein darin kann man keine Stiitze erblicken fir die vom gramma-
tisch-sprachlichen Standpunkt unmégliche Erklérung; edloyjoag darf
doch niemals im Sinne des Futurum ausgelegt werden. mvevparen) be-
deutet Segnung, welche vom gottlichen wyelua ausgeht, durch das-
selbe bewirkt wird = der Heilige Geist bewirkt dieselbe, und der er-
fahrene Segen ist sein Werk. edloyia: es ist gemeint die vom Heiligen
Geist bei der Taufe bewirkte Entsiindigung und Heiligung, womit die
Gotteskindschaft gegeben und die xAypovopio oder {w) aidviog grund-
gelegt ist; sodann die Ausriistung mit der Fiille des Heiligen Geistes
in der Geistessendung bzw. beim Empfang des Sakraments der Con-
firmatio (§ dwpea tod ayiov myedparog Apg 2, 38); dann die kistliche
himmlische Gabe der Eucharistie (Hebr 6, 4: yevoauévovg g dwpedc
¢ émovpaviov). Diese Segnung beginnt fiir die Christen hier auf
Erden mit ihrem Eintritt in das Reich und kommt jenseits zur Voll=

Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus, 2
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endung. &v toic Emovpaviorc muf unter allen Umstinden lokal ge-
faft werden; man erginze tdmorc (vgl. V. 20; 2, 6; 3, 10; 6, 12);
doch wird damit nicht, wie Ewald (p. 66) wieder neuerdings will, der
Ort fiir das edloyetv Gottes angegeben = der uns gesegnet hat in
seinem Himmel droben, als ob dieses Segnen wie das gleichfolgende -
g€eAéuro vor der Gegenwart der Christen lige; vielmehr wird durch
diese Niherbestimmung die ejloyie dahin charakterisiert, dag
sie, wie das gottliche mvedpa selbst, im Himmel sich befindet, dort
ihren Sitz und ihre Quelle hat. Zu edloyjoac tritt noch év Xpwrg:
der uns gesegnet hat in Christo, d. h. die Segnung ist uns geworden
dadurch, daf wir mit Christus (durch Glauben) in Lebensgemeinschaft
traten!. Man vergleiche zum Gedanken Gal 3, 16, wo gezeigt ist,
wie die dem Abraham gegebene Segensverheifung: ,in dir werden ge-
segnet werden alle Volker“, in Christo zu ihrer Verwirklichung gelangt
ist; auch an jemer Stelle driickt év Xpeord nicht in erster Linie die
Vermittlung, vielmehr den zentralen Punkt aus, worin der Segen von
Gott zur Entgegennahme dargeboten wird: in der Person Christi; zu-
gleich ist damit die mystische Vereinigung der Glaubigen mit -dem
Haupte Christus angedeutet. Man beachte, daB in V. 3 alle drei
gottlichen Personen genannt sind: der Vater und Sohn werden in aller
Form angefiihrt; in mvevporers liegt eine Nennung auch des Heiligen
Geistes, so dak schon in den Worten dieses Verses die Doxologie ent-
halten ist. - ,

V. 4—6. Kadwg 2erééaro. Der Gedanke des Apostels scheint zu
sein: das segnende Tun Gottes steht vollig im Einklang mit einer
Tat desselben Gottes, vermdge welcher er uns von Ewigkeit her
auserwihlt hat; durch diese vorzeitliche Auserwéhlung wurde das
Fundament jenes in der Zeit eingetretenen edloyjjoar gelegt. Indes
ist xaddg wohl nicht im komparativen Sinne oder rein parallelisierend,
sondern zugleich kausal gebraucht (vgl. 4, 32; Rom 1, 28; 1 Kor
1, 6). Daher bedeuten die Worte: Gott hat uns gesegnet, weil er
ja vor Grundlegung der Welt = von Ewigkeit her (zu 7pd xarafolic
x6opov vgl. Jo 17, 24 und Kommentar zu Johannes S. 23 und 458 f;
1 Petr 1, 20) uns in Christo sc. aus der grofien Masse der Mensch-
heit auserw#hlt hat. Der Grund der Segenspendung oder des Heils
ist die ewige Auserwihlung, nicht etwa Verdienste der Menschen
(vgl. 2 Tim 1, 9); Bestimmungsgrund dieser Auserw#hlung selbst
hinwiederum ist Christus, indem Gott der Vater von Ewigkeit her

1 Ambrosiaster: ut ostenderet perfectam benedictionem dari credentibus in Christo
(p. 873).
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hinblickt auf den unendlichen Wert des Erlosungswerkes und die
durch dieses bewirkte Lebensgemeinschaft mit Christus; é€cAééaro Hpuic
&y adt@y = év Xpworg. 7pdc: der Ausdruck ,er hat auserwihlt® er-
innert unwillkiirlich an Altisrael, das auserwihlte Volk; allein Paulus
meint mit 7pdc Juden und Heiden. Mit dem Infinitivsatz elvar judc
dytoug. . . (vgl. Kol 1, 22) gibt der Apostel den Zweck der Auserwih-
lung durch Gott an: auf daB wir seien heilig und tadellos vor ihm. Er
meint damit einen geistig-sittlichen Zustand, in welchem unsere Seele
frei ist von jeder Siinde und Makel und positiv geschmiickt mit einer
der gottlichen Heiligkeit #hnlichen Heiligkeit, einer wirklichen, '
nicht scheinbaren oder duberlich dem Menschen zugerechneten; man
beachte wohl xarevdmioy adrod sc. deod = in solchem Zustand befind-
lich, daB Gott, der Heilige und Wahrhaftige, nichts Unreines oder
Tadelnswertes findet. &y dydmy gehdrt jedenfalls nicht zu é£zAé€ato,
da es von diesem Verbum viel zu weit entfernt ist. Moglich ist da-
gegen die Verbindung mit dyiovc xul dpapovs, daB wir heilig und
tadellos seien in Liebe; der Gedanke, daB in der Liebe als dem eigent—\
lichen Element unsere Heiligkeit und Makellosigkeit sich vervoll-
kommnet und vollendet, ist ein vortrefflicher (vgl. Kol 3, 14; 1 Kor
18, 18). So erklirt Ambrosiaster: ut sint incontaminati coram deo
in caritate, hoc est, ut amor dei sanctam illis faciat conversationem.
Nemo enim melius alicui obtemperat quam qui ex caritate obsequitur
(p. 373 f). Andere ziehen nach dem Vorgang der Viter wie Chryso-
stomus (Hom. 1 ad c. 1, p. 12: &y dydmy, ¢not, mpoopicac Hpic)
und Theodoret (&v dydny mpoopicac Huic eic viodesiav p. 509) die
Verbindung von &v dydmy mit dem folgenden mpoopisag vor: indem
uns Gott in Liebe vorherbestimmte zur Sohnschaft. 7mpoopisac wird
man als dem &feiébaro gleichzeitig fassen miissen: Gott, der uns er-
wahlt hat, daB wir heilig seien, hat damit zugleich die Bestimmung
getroffen, daf wir durch Jesus Christus Kindesrecht erlangen, in das
Verhiltnis der Sohnschaft treten sollten. Paulus erwéhnt bei Auf-
zihlung der Privilegien und Vorziige der Glieder des Alten Bundes
auch die viodesta (Rom 9, 4); die Juden waren ja auserwihlt, um
dem Herrn in besonderer Weise anzugehdren, um Kinder des Hauses
zu sein (vgl. unten 2, 12 ff); indes war diese viodesia nur ein schatten-
haftes Vorbild der neutestamentlichen Kindschaft, welche im Unter-
schied von der Sohnschaft infolge der Schopfung die Versetzung der
Menschen in das Kindesverhiltnis infolge der Mitteilung des hoheren
iibernatiirlichen Lebens bezeichnet. Der Ausdruck viodesia ist ebenso
wie dyog, dmolitpwors, Sxlypadqpey, énayyeldia, mepumotnarg durch den
Apostel von alttestamentlichen Verhiltnissen auf neutestamentliche
2*
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tibertragen. - Wihrend er mit év dydny als bewegender Ursache, als
dem Motiv der Vorherbestimmung auf seiten Gottes Liebe bezeichnet,
gibt er durch xara v eddoxtay tob deljparoc adrol, welche Worte
zu mpoopicac ‘gehorten, die letzte Quelle fiir das mpoopilewy an: das
Wohlgefallen seines Willens; wenn er uns vorausbestimmte und aus-
erwihlte, so ist es freie Entschliefung, souverine Willenstat
Gottes. eddoxia bedeutet hier Wohlgefallen (Vulg. propositum),
nicht Wohiwollen wie Chrysostomus?! und andere meinen; vgl.
1, 11: zare mpédeow. Der Apostel macht diese Beifiigung, um die
Vorstellung zu beseitigen, als sei bei dem mpoopisac der Wille Gottes
durch irgend etwas aufierhalb desselben Gelegenes, namentlich durch
Riicksichtnahme auf des Menschen Verdienste, die er von Ewigkeit
voraussehe, beeinfluft worden; er will sagen, fiir Gott sei das Wohl-
gefallen, der freie durch nichts bedingte Entschluf seines Willens die
einzige Richtschnur gewesen. Zu xara v eddoxiav tob deljparoc vgl.
V. 9 und Mt 11, 26. Solche Darlegung ist aber ganz geeignet, das
Gefithl tiefempfundener Dankbarkeit in den Herzen der Leser zu
erwecken. eic viodesiay ... eig auwu, letzteres soll nach manchen
Erklirern auf Christus gehen; indes wird es allein richtig auf Gott
. bezogen = zu Sohnesannahme auf ihn hin: Gott erwiéhlte und be-
. stimmte uns vorher, Sthne zu ihm, seine Séhne zu werden. dw fpood
t Xptorod = durch Jesus Christus, seinen eingebornen Sohn, den Sohn
. Gottes von Natur, solllen wir zu ihm, Gott, in das Verhiltnis von
! Sohnen eintreten, .Sohne Gottes werden aus Gnade durch Adoption,
mit Brbschaftsrechten der S6hne an den Giitern des Vaters (vgl. 1, 14
tijc xAgpovoptag fpdv). Es wird durch dw *fyood Xpiotod die Sohn-
schaft als durch Jesus Christus uns vermittelt préadiziert. Jesus Chri-
stus hat uns durch seinen Tod am Kreuz (vgl. V. 7) Sohn- und Kind-
schaft verdient und vermittelt uns dieselbe; denn er gibt uns Macht,
die Taufe zu empfangen, er gibt uns die kostliche Speise der Eu-
charistie und sendet uns den Heiligen Geist: durch all dies macht
er uns zu seinen Briidern und eben damit zu Sthnen und Kindern
Gottes. Mit eic &rawov 06yc nennt der Apostel den allerletzten
Zweck unserer Vorherbestimmung: sie geschieht zum Lobe der Herr-
lichkeit seiner Gnade = damit se. in der Kirche die in der Aus-
erwihlung der Glaubigen sich kundgebende Gnade, Liebe, Huld Gottes
in ihrer ganzen Grofe und Herrlichkeit gepriesen werde. Nicht wenige
geben die Auslegung: zum Lobe seiner herrlichen Gnade (neuerdings

© 13 ody le;/sz, 0076 doTe” agoaz?pa pietat, opddpa émz?u/,tsz Tijs owtyplag Tij§ Hue-
zépag (Hom. 1 ad e. 1, p. 18). : .
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Macpherson 128 ff), ganz willkiirlich. Etwas anders Chrysostomus:
zum Lobe seiner in der Gnade sich offenbarenden Herrlichkeit. Denn
er schreibt: eic Ewawov tijg 00&nc * tivoc ody Evexsy PBovletar émarver-
edat zar dofdleadar map’ Hpv; dote Ty mPoc abTov dydryy Seppotépay
Jpwv érrevéocdar (Hom. 1 ad c. 1, p. 13); wer die ihm gewordene
Gnade bewundert, der wird aufmerksamer und eifriger; vgl. Theo-
doret 309. 7 éyaptrwoey. 7 ist sicher die richtige Lesart, nicht
&y 7; es liegt jedenfalls eine Attraktion bzw. Assimilation vor; ob
indes f¢ fiir #v steht, ist doch sehr fraglich; es wiirde dann die
Phrase ydpw yapetodv twa zu Grunde liegen (vgl. dydayy dramdy 2, 4
oder V. 19: xara tijv &épyetay, v évijpyryxey) = der Gnade, welche
Gott uns hat widerfahren lassen in dem Geliebten; vgl. die #hnliche
Ausdrucksweise V. 8. ¢ diirfte vielmehr attrahiert sein aus dem
Dativ: kraft welcher er uns anmutig machte. yaprrody kann man
némlich sehr wohl wiedergeben mit : angenehm, liebenswiirdig machen 1.
év 7 frampuéve = in dem Geliebten, eine Bezeichnung des Mes-
sias; vgl. Kol 1, 13: 6 vidog tij¢ dydnyg; Ps 2, 7 und Is 42, 1: Sohn
und geliebter Knecht Gottes kombiniert, vgl. Lk 9, 35; sonach = ¢
Xpeworde; Titel fir das auserwéhlte Volk, dann Titel fir den Messias;
Vulg. in dilecto filio suo; doch vgl. Hieronymus, Comment. 450.
Gemeint ist sonach Christus; indes darf man &v ¢ Jrampuévey nicht
verstehen: in dem von uns Geliebten, sondern: in dem von Gott Ge-
liebten. Jesus Christus ist im vollendeten Sinn Objekt der Liebe Gottes;
aber auch wir sind jetzt der Liebe Gottes wert als durch Glauben und
Liebe in Christo Wurzelnde, mit ihm aufs innigste Verbundene.

V. 7. Es folgt der zweite Abschnitt des Hymnus: die innerzeit-
liche Ausfithrung des Gnadenratschlusses durch Jesus Christus. Um
den Lesern zum Bewufitsein zu bringen, wie sehr sie Grund hétten,
voll und ganz in’ das Lob der ihnen in Christo zu teil gewordenen
Gnadenerweisung einzustimmen, fithrt der Apostel das eben Gesagte:
gyapitwoey fHuac dv @ jramnpéve niher aus. Der Zusammenhang mit dem
Vorhergehenden ist der engste, hergestellt durch év ¢: Gott hat uns
in seinem geliebten Sohn begnadigt, er hat uns sich liebewert gemacht,
da wir in ihm = in der innigsten lebendigen Gemeinschaft mit ihm
(¢v @) die Erlosung haben durch sein Blut. # drolirpworg die Er-

1 Chrysostomus: &yapirwosy Huis tovtéatt 0b pdvoy dpaptyudrwy drpllaey, dAle.
xat Enepdorovg (= liebenswiirdig, gratiosos) énofyos, was dann der grofe Bischof in
seiner unvergleichlichen Weise anschaulich macht, um mit den Worten zu schliefen :
emedopodor yap dyyelor maparbdar mpos Ty Totavtyy Yuyhy, dpydyyelot, micar al dlat
dvvdperg, Ofrws Huds xat émydorras émofnoe xai Savtg wodewols: émudvuipose ydp,
¢not, 6 facileds Tt0d xdAdovs sov (Hom. 1 ad e. 1, p. 13—14).
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losung, eigentlich die Loskaufung von Gefangenen durch Erlegung
eines Kaufpreises (Adzpov). Die Gefangenen nun, welche Jesus Christus
loskaufte, sind die Menschen; sie standen in der Knechtschaft der
Siinde (Jo 8, 34), des Todes und unter der Herrschaft des Satans
(Jo 12, 31). Das ist eine neue redemptio, eine wahre, echte, voll-
kommene im Vergleich mit der Befreiung oder Herausfithrung des
jidischen Volkes aus Agypten. Der Kaufpreis, welchen Christus
zum Loskauf gab, war sein Blut = sein Leben (d: 70d afparog adrod;
vgl. Mt 20, 28 und 1 Kor 6, 20; 7, 23; Hebr 10, 22); er zahlte
denselben dem himmlischen Vater (Offb 5, 9), dessen Gerechtigkeit
dadurch Genugtuung geleistet wurde, so dak er uns freigeben konnte
von der Schuld und Strafe der Siinde. Blut kam bei dieser neuen
redemptio zur Verwendung, wie im Alten Bund durch Darbringung
der zahlreichen Opfer Blut in Menge vergossen wurde; auch hier
trat an die Stelle des Unvollkommenen und Vorbildlichen die Er-
fillung und Vollendung (Hebr 9). Dazu kommt als die subjektive
Seite die Nachlassung der Siinden (v dpeow téy mapantwpdtwy);
den némlichen Gedanken spricht Paulus Kol 1, 14 aus mit den gleichen
Worten; das positive Moment, die Heiligung, die innere vollige Um-
wandlung und Erhebung in den Stand der Kinder Gottes (vgl. Jo 3, 3)
betont er nicht besonders (vgl. Apg 2, 38)1. dgeorc kann nie und
nimmer ein bloBes Verhiillen oder Zudecken, ein blof #uBerliches
Nachsehen oder Nichtanrechnen der Siinden bezeichnen, muf vielmehr
von realer Nachlassung und Tilgung, von vollstindiger Vergebung
der Fehltritte oder Siinden verstanden werden, so daB der Mensch
infolge davon wahrhaft von Siinden frei ist. Diese Bedeutung des
Wortes ergibt sich mit aller Sicherheit aus Parallelstellen wie
Mk 3, 29, Apg 26, 18 und besonders Hebr 10, 17 ff, an welch
letzterer Stelle die ganze Argumentation des Apostels die ist: Schon
‘durch Jeremias (31, 83) ward fiir den Neuen Bund Siindenvergebung
~ verheifien (,ich werde ihrer Siinden nicht mehr gedenken®); das
Opfer Christi nun hat wirklich Siindenvergebung und -tilgung ge-
bracht; es bedarf jetzt der vom Gesetz geforderten Siindopfer nicht
mehr, die ja ohnehin die Siinden nicht wirklich zu tilgen vermochten.
Demnach kann der Apostel auch hier mit dpeoig t@v mapartwpdroy nur

! Theodoret findet in den Worten des Apostels beides, Befreiung von der
Stinde und Heiligung oder Gottiahnlichkeit im {ibernatiirlichen Sinne; denn er schreibt:
a&iepdorovs Huds memoipxey 6 deomotinds Sdvaros. 4c éxelvov yop tag t@dv duapty-
pdtwy dmodéuevor xnlidas (= Schmutzflecken) xat tfjs 08 tvpdvvov Jovleias dmal-
layévres Tods tijs elxdvog tijs delas dveAdfopey yapartipas (p. 512).
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ein wirkliches Nachlassen der Siinden meinen (vgl. Mk 2, 9 10).
napantopara bezeichnet bei Paulus in der Regel personliche Fehl-
tritte, aktuelle, individuelle Siinden, duapria mehr die habituelle
Siinde, die Siindhaftigkeit oder den Siindenzustand; nicht selten stehen
bei Paulus beide Begriffe nebeneinander (2, 1; vgl. Rém 5, 12 und 20).
Da aber der Mensch durch die einzelnen aktuellen Siinden ein Knecht
der Siinde wird, somit dem Zustand der Siinde verfillt, wie er die-
selben vor der Vergebung im Zustand der angebornen Siindhaftig-
keit vollbringt, so diirfte hier bei 7 dyzowc rav mapanrwpdrov im
Sinne des Apostels nicht blo an eine Vergebung der aktuellen
Siinden, sondern auch an eine Tilgung der angebornen Siindenschuld
zu denken sein, wie denn an der Parallelstelle Kol 1, 14 % dpeoic @y
dpapti@y steht. Die subjektive Aneignung der durch Christi Blut,
durch die Hingabe seines Lebens erworbenen Siindenvergebung
(Offb 1, 5) geschieht unserseits durch Glaube und Taufe. Durch die
Beifiigung xara w0 mlodrog tijc ydotroc erhdlt das Vorhergehende
einen gewissen AbschluB; die Worte gehoren zu &popev v diro-
Mrpwaw: infolge des Reichtums der gottlichen Gnade haben wir die
Erlosung, d. h. der Gnade und Barmherzigkeit Gottes verdanken wir
die durch Jesus Christus vollbrachte Erlosung; derselben gottlichen
Barmherzigkeit verdanken wir auch die Zuwendung und Mitteilung
der Erlosungsverdienste (Vergebung der Siinden)l Zugleich dient
diese Beifiigung zur Ankniipfung eines neuen Moments in dem fol-
genden Relativsatze in

V. 8—9. 7¢ émeplooevoey eig judc. 7c steht per attractionem fiir
7v; das Verbum reptooedew ist wie 2 Kor 9, 8 und 1 Thess 3, 12 im
transitiven Sinn gebraucht = reichlich machen, in reichlicher Weise
verleihen (anders die Vulgata: quae superabundavit). &y zdoy copig
xat gpovioer: diese Worte konnen sprachlich mit énepisoevse oder
mit yvwpisac verbunden werden; letztere Verbindung ziehen Chryso-
stomus (Hom. 1 ad cap. 1, p. 14) und andere vor. Aber auch bei
dieser Verbindung darf man die Worte nicht auf Gott beziehen, da
von ihm wohl sogfa, nicht aber ndoa copia = alle Art von cogia,
alle mogliche oder erdenkliche copiu ausgesagt werden kann, weil
dies die Moglichkeit einer nur partiellen Weisheit einschlieft; viel-
mehr wiirde es den durch yvwpicac xtA. hergestellten Zustand der

! Theodoret: dvaflsie (er 1iBt aufsprudeln) zdg 708 2léous myyag xal Todrocg
Hudg nepudilee toic pedpacty (p. 512). Er bezeichnet sonach die gottliche Barmherzig-
keit als die Quelle, aus welcher die Erlosungsgnade im objektiven und subjektiven
Sinne geflossen ist und fortwihrend flieft.
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Menschheit ‘ausdriicken; indem uns Gott kundtat das Geheimnis seines
Willens in aller Weisheit und Einsicht = so daB wir jetzt alle Weis-
heit und Einsicht besitzen. Indes ist die Verbindung der Worte mit
émepiooevoey einzig richtig: Gott hat seine Huld und Gnade in reich-
lichem Mage iiber uns ergehen lassen in Gestalt von allerlei Weis-
heit und Einsicht: effusa est a deo in nos divinae gratiae affluentia
idque cum omni sapientia ac prudential. Der Apostel redet sonach
von einer groBen Fille von Weisheit und Einsicht. Man unterscheidet
beide Begriffe insgemein, indem man im Unterschied von der Weis-
heit (vopia) unter ¢pdvparc praktische Einsicht versteht. Der Heiland

‘ sprach einst zu seinen Jiingern: ,Euch ist es gegeben, zu verstehen

die Gteheimnisse des Himmelreichs® (Mt 13, 11; Mk 4, 11; Lk 8, 10;
‘vgl. zu pverfpiwov 1 Kor 15, 51; Rém 11, 25; 16, 25; 2 Thess 2, 7;

1 Tim 3, 9) = die das Himmelreich, seine Natur und Wirksamkeit
betreffenden, ehedem verborgenen, durch den Sohn Gottes aber ent-

i hiilllen Wahrheiten. Wer die Wahrheit und Gnade des Christentums

in sich aufnimmt, wird teilhaftig einer iiber die natiirlichen Krifte
erhebenden, aus Gott stammenden und zu Gott fithrenden Wissen-
schaft. Der Gedanke ist ganz und gar paulinisch; denn nach Paulus
ist das Evangelium den Berufenen Gottes Kraft und Gottes Weisheit
(1 Kor 1, 28). yvwptoag in V. 9 ist Niherbestimmung zu érepisoevoe:
indem er uns kundtat das Geheimnis seines Willens; damit ist gemeint
das Geheimnis der Erlosung, welches den Mittelpunkt der ganzen
Offenbarungsgeschichte bildet. Die Erlosung lag von Ewigkeit her im
Ratschlusse Gottes verborgen (daher Geheimnis). Es erfolgten zwar
dariiber seit der Zeit unmittelbar nach dem Siindenfall (Protoevan-

.gelium) Aufschliisse; aber die vollige und griindliche Enthiillung trat

erst in Christus Jesus ein (vgl. Rom 16, 25). 700 deljuarog Gene-
tivus obiectivus = das den gottlichen Willen betreffende Geheimnis.
Die Worte xara tiv eddoxiay gehdren zu yvwpisag: indem er uns kund-
machte das Geheimnis nach dem ihm wohlgefiilligen Ratschlu, welchen
er sich in seinem Herzen vorsetzte. v mpoédero év abrdp: Subjekt ist
Gott, nicht Christus, daher adr@ zu lesen, nicht ajz®, welches auf
Christus ginge. eddoxéa ja nicht Wohlwollen, sondern Wohlgefallen,
die Freiheit des gottlichen Tuns bezeichnend = entsprechend seinem
Gutdiinken, seiner Absicht, welche er sich vorgenommen in seinem

! Wenn Thomas fHudc blof auf die Apostel bezieht, indem er ‘schreibt: positis
beneficiis communiter omnibus collatis ponit beneficia specialiter apostolis collata
(1.8 ad ¢. 1, p. 267), so konnen wir ihm nicht folgen; der Apostel hat alle Gliubigen
im Auge. S
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Herzen. Das §v mpoédeto v adr@ whre an sich iiberfliissig, aber dazu
gehort aufs engste elg olxovouiay in

* V. 10. Dieses eic nehmen einige zeitlich = welches er sich in
seinem Herzen vorsetzte und fortwithrend bewahrte bis zur . .. Solche
Erkldrung wire indes nur moglich, wenn es mpoetidero hieBe. Das
el¢ ist vielmehr telisch — welches er sich vorgenommen abzielend
auf oder in Absicht auf eine Veranstaltung hin, welche der Zeiten-
fiille eignen sollte. olxovouia eigentlich Hausverwaltung, das Amt
eines Hausverwalters (Lk 16, 2 ff), dann iiberhaupt Amt im Dienst
eines andern, weiterhin auch die Titigkeit des Verwalters; 1 Tim 1, 4,
aber mit der Beifiigung deod 7y dv nlorer = die gottliche Heils-
ordnung, Heilsanstalt oder Heilsveranstaltung; hier in mehr allge-
meinem Sinne : Einrichtung oder Veranstaltung. Zu wijpwpa t@y xatpdy
vgl. Gal 4, 4: wAjpopa tob ypdvov; vgl. Mk 1, 15; 1 Tim 2, 6. Auch
dort ist die messianische Zeit gemeint; eigentlich bezeichnet der Aus-
druck denjenigen Zeitpunkt, durch dessen Eintreten die vormessianischen
Zeitlaufte vollgemacht = vollstindig geschlossenwerden. rof mAypdparoc
ist nicht Genetivus obiectivus, sondern Genetiv der Zugehorigkeit:
eine Einrichtung, wie sie der Zeitenfiille eignen solltel. dvaxepalatd-
oacfaor: der Infinitiv lehnt sich als epexegetischer an oixovouiay an
und gibt Aufschluf iiber den Inhalt der oixovouia: die Veranstaltung
sollte darin bestehen, daf; logisch gehort indes der Infinitiv auch
zu eddoxia: das Wohlgefallen, die Absicht Gottes ging dahin, alles. ..
Durch das Medium des Verbums soll die Beziehung auf Gott, welcher
das Subjekt ist, hervorgehoben werden: Gott wollte alles sich (fiir
sich) wieder in Christus als einem Zentrum zusammenfassen. Die
Bedeutung des Verbums ist: wieder unter einen Zentralpunkt (-
opdlatoy) fassen = wieder in einen Zustand bringen, wo es ein Zen-
trum hat. Die Priiposition dvé in dem Verbum ist nicht zu iiber-
sehen = iterum. Der dadurch angedeutete Gedanke ist: infolge der
ersten Schopfung waren alle auf den Himmeln (= im Himmel) und
auf der Erde befindlichen Dinge und Wesen darauf angelegt, in voller
Harmonie in Gott als ihrem Mittelpunkt vereinigt zu sein. Zuerst

! Am einfachsten wire es, oizovopfa mit Robinson (a. a. 0. 145) in dem Sinne
von Ausfithrung zu nehmen = in Absicht auf die Auswirkung des Heilsplanes oder
um den Plan zur Ausfiihrung zu bringen, um das Geheimnis zum Vollzug zu bringen
in der Fiille der Zeit. Allein oixovopia hat diese Bedeutung weder in dem allge-
meinen griechischen Sprachgebrauch noch im Neuen Testament und speziell bei
Paulus; das Wort begegnet uns in unserem Briefe noch zweimal (3, 2 und 9), aber
nur in der Bedeutung ., Einrichtung® oder vielmehr ,Veranstaltung®, und an dieser
Bedeutung ist auch hier festzuhalten,
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erlitt diese harmonische Vereinigung- eine Storung durch den Abfall
der Engel; sodann brachte der Siindenfall der Menschen Disharmonie
in das Reich Gottes, indem durch ihn nicht nur das Verhdltnis der
Menschenwelt zu Gott getriibt wurde, sondern auch die Herrschaft des
Menschen iiber die Naturwelt verloren ging und dafiir die Herrschaft
des Teufels und seines Anhangs eintrat, so daf auch die Natur, die
unbewuBte Kreatur, der Eitelkeit, dem Joche des Verderbens unter-
worfen ward. Durch das Werk der Erlossung wurde der zerrissene
.Zustand, die durch die Siinde eingetretene Disharmonie wieder auf-
gehoben: einmal trat Christus, der Sohn Gottes von Ewigkeit, durch
die Annahme der menschlichen Natur aus Maria der Jungfrau in die
innigste Beziehung mit der Menschheit; sodann hat er die Macht Satans
und der Hélle tiber Natur- und Menschenwelt gebrochen und die er-
loste Menschheit in den Stand gesetzt, die feindseligen Einfliisse jener
Michte unschiddlich zu machen. Ideell ist Christo, welcher, seiner
menschlichen Natur nach zur Rechten des Vaters erhoht, mit seiner
verkldrten Menschheit an der gottlichen Weltregierung Anteil be-
kommen hat, schon jetzt die ganze Natur und Kreatur, das ganze
Universum unterworfen; die Vollendung freilich der mit der ersten
Parusie begonnenen Zuriickfithrung aller Dinge unter Jesus Christus als
Hauptpunkt oder Zentrum, und die endgiiltige Beseitigung aller déimo-
nischen Einfliisse auf die Menschheit und auf die unbewufite Kreatur
findet erst bei der zweiten Parusie statt. Die ganze irdische Schopfung
geht mitsamt den Erlosten einer andern Ordnung, als die jetzige ist,
sehnsuchtsvoll entgegen (Rom 8, 19 ff). Was indes die Menschheit be-
trifft, so wird von Christus die Menschwerdung, d. h. die Vereinigung
Gottes mit den Menschen, noch in anderer geheimnisvoller Weise fort-
gesetzt. Alle Menschen ndmlich, welche Jesus als den Messias und
Sohn Gottes bekennen und seine vom Himmel gebrachte Lehre gliubig
aufnehmen und sich auf Grund dieses Glaubens taufen lassen, werden
Kinder Gottes, treten mit Gott dem Vater und mit Jesus Christus in
Gemeinschaft, werden aber auch alle unter sich zur innigsten Einheit
verbunden, bilden zusammen einen Leib, die Kirche, von welchem
Leibe Jesus Christus, der verkldrte Gottmensch, das unsichtbare Haupt
ist. Und wie demmach alles, was auf Erden ist (ra ém tjc 77c),
Natur- und Menschenwelt, in einen Zustand zuriickgebracht ist, wo es
in Christus Haupt und Zentrum hat, so auch das, was in den Himmeln
ist, die Engelwelt. Thm als dem priexistenten Christus war diese stets
unterworfen; indes ist er als der Menschgewordene, in Auferstehung
und Himmelfahrt Verklirte Haupt der Engel geworden (Apg 2, 36;
1 Petr 3, 22), und eben dadurch ist auch die Harmonie zwischen der
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Engel- und Menschenwelt wiederhergestellt; die Engel sind im mes-
sianischen Reiche bis zu dessen Vollendung zu Gunsten der Biirger
des Reiches, der Gldubigen auf Erden titig, da ,sie ausgesandt werden
zum Dienste um derer willen, welche das Heil erwerben sollen“ (Hebr
1, 14). Einst werden die Engel mit den gliicklich Vollendeten das
Reich Gottes in der Verklirung bilden. Wenn die Vulgata dvaxegpa-
Aatdoacdar mit instaurare wiedergibt, so verlift sie vollig die durch
den griechischen Ausdruck gebotene Vorstellung:-in Christus als Brenn-
punkt sollten alle einzelnen Teile zusammengefaft werden, so dag in
ihm alle scheinbaren Widerspriiche sich losen; fiir die Juden war er
die Summe aller Hoffnung; aber in ihm sind mit den Juden auch die
Heiden gesegnet und zu einem Volke vereinigt worden. Einzelne Viter
gebrauchen dafiir richtiger recapitulare; iibrigens bietet Hieronymus
(453—454) gleichfalls recapitulare und verbreitet sich iiber die Be-
deutung des griechischen dvaxepalatoby.

V. 11. & ¢ xat dxlgpédguev. & ¢ geht auf das unmittelbar
vorhergehende &v «dr®, welches mit groBem Nachdruck das voraus-
gehende év Xpiorgp wieder aufnimmt. xAdypobodac nicht = erlost oder
durch das Los bestimmt, ‘auserkoren werden (Vulg. sorte vocati sumus,
sc. zu Mitgliedern des neutestamentlichen Bundesvolkes), sondern mit
dem Erbteil bedacht oder ausgeriistet werden. Der Ge-
danke des Apostels ist: da wir vermodge der Geburt aus Gott in der
Taufe mit Christus zu einem Leibe vereinigt sind (ei¢ Xptorov éBamti-
odypev Rom 6, 3; Gal 8, 27 = in Christus hineingetauft werden), so
sind wir zu Erben gemacht, mit dem Erbteil bedacht worden (Gal 3, 29 ;
4, 7; Rom 8, 17; Kol 1, 12 f; Apg 20, 32; 26, 18), also ein echt
paulinischer Gedanke. Im Galaterbrief wird dariiber weiterhin aus-
gefiithrt: das im Alten Bunde verheifene messianische Erbgut fillt
Christo zu; vermoge unserer Eingliederung in Christo werden auch
wir Erben. Allerdings sind wir jetzt noch nicht im vollen Besitze
des Erbgutes, der (w3 aildveoc; allein der Besitz hat doch begonnen
und wird zum vollendeten unverlierbaren Besitz, wenn wir anders in
der Gremeinschaft mit Christus verharren oder, wie der Apostel Rom8, 17
sagt, hier mit Christus leiden. mpooptsdévreg: vorherbestimmt sc. zum
messianischen Erbbesitz nach dem Vorsatz Gottes. Sehr stark ist die
Betonung der freien Verfiigung Gottes; déipua der Wille; Bovis der
RatschluB; vgl. Apg 2, 23; 4, 28; 13, 36; vgl. Mt 1, 19; 7o) ra mdvra
dvepyoivro; = der alles wirkt, je nachdem es sein Wille fiir an-
gemessen findet (vgl. Lk 12, 32); natiirlich ist aber die Vorstellung
jeder Willkiir auszuschliefen; der Wille Gottes bestimmt sich stets
nach Zwecken und Griinden, und da den Worten des Apostels zufolge
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die , Vorherbestimmung® das Resultat des also titigen, hochst weisen
Willens Gottes ist, so liegt darin eine Gewidhr und Biirgschaft, daB
wir bei Betitigung eigenen guten Willens endgiiltig in den voll-
kommenen Besitz des Erbgutes gelangen.

Viele Viter und Erklidrer alter und neuer Zeit fassen éxdypddnpuey mit der Vul-
gata in dem Sinne von: wir wurden auserwihlt, und beziehen das Wort auf die
absolute Gnadenwahl, beispielsweise Chrysostomus, der xAnpddnpey zuriickbezieht
auf é&zAéfato und mpoopicas in V. 4 und 5 und in beiden Verben den gleichen Sinn
findet: dzdc yop 6 &xdefdpevog xai zlnpwodpevog (Hom. 2 ad c. 1, p. 17). Ahnlich
Ambrosiaster (p. 374) und namentlich Thomas; er erliutert das Wort: vocati sumus
a deo non propriis meritis, und wiederum : nos sorte sumus vocati, id est non nostris
meritis, sed divina electione (1. 4 ad c¢. 1, p. 268); ebenso Cornelius a Lapide:
apostolus dicit de vocatione prima ad fidem et christianismum ; ad hanc enim sorte
vocati sumus . . . hinc patet totam praedestinationem et vocationem non ex bono
usu liberi arbitrii, sed ex mera dei voluntate pendere (p. 152). DaB xAypododac
das ausdriicken konnte, ist unzweifelhaft; ,durchs Los bestimmt werden® ist sogar
die gewdhnliche Bedeutung des Verbums. Hier kommt aber in erster Linie der
biblische Sprachgebrauch in Betracht, und da begegnet uns zuniichst xijp0¢ in dem
Sinne von Erbteil (vgl. Ps 16, 5; Apg 26, 18 neben der Parallelstelle 20, 32:
x/npovopia); somit wird man auch das Verbum dem entsprechend nehmen: mit dem
Erbteil ausgeriistet werden. Dies stimmt zu dem in V. 5 ausgesprochenen Gedanken
von der Annahme zu Sthnen, womit nach Paulus auch das Erbrecht verbunden ist
(vgl. neben Gal 4, 1 ff Rom 8, 17).

In Vers 12 macht der Apostel den letzten Zweck der Vorher-
bestimmung zum messianischen Krbbesitz namhaft, damit wir seien,
dienen, gereichen sollten zu seiner Ehre, zum Lob seiner (der gott-
lichen) Herrlichkeit. Wie der Ruhm des Arztes in der grofen Zahl
der von ihm Geheilten liegt, so kann man von den Biirgern des
Reiches Gottes oder der Kirche sagen, daf in ihnen die Herrlichkeit
Gottes widerstrahle, da sie ihren Stand und Besitz der iiberschweng-
lichen Liebe und Barmherzigkeit verdanken. tod¢ mpopnimixbrac év ¢
Xotword. Diese Worte werden insgemein durch ein Komma vom Vorher-
gehenden getrennt; mit vollem Rechte; sie sind als Attribut zu fpdc
nachtréglich hinzugefiigt: wir, die wir vorher unsere Hoffnung auf
den Christus gesetzt haben, frither sc. als die Gliubigen vom Heiden-
tum her. Wéhrend der Apostel bisher die Christen iiberhaupt im
Auge hatte, denkt er nunmehr zunichst an die Judenchristen;
sie sind ja solche, welche schon vorher, d. h. vor der Ankunft Christi
im Fleische, noch ehe man aus seinem Munde die frohe Botschaft
vernehmen konnte, auf ibn als den Kommenden all ihre Hoffnung
gesetzt haben. Ewald weist in seinem neuesten Kommentar nach
dem Vorgang von andern diese Auslegung als unhaltbar zuriick
(S. 85 f), indes mit Unrecht. Dafiir sprechen nicht nur die alten
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griechischen -und lateinischen Interpreten!, sondern auch der un-
mittelbare Kontext, d. h. der Inhalt von

V. 13: xat bpetc dxoboavreg tov A6yov: Die Heidenchristen Wandten
erst auf die Kunde vom Evangelium Herz und Sinn, Glauben und
Hoffen dem Herrn Jesus Christus zu. Hier wendet sich der Apostel
an die Heidenchristen: xa: dpelc Gegensatz zu Hudc2 Um die
Struktur dieses Verses mundgerecht zu machen, haben sich nicht
wenige groBe Miihe kosten lassen. Abzuweisen sind alle Erklédrungs-
versuche, wonach der erste Relativsatz év ¢ durch ein éxAypddyre
oder #Anixare bzw, éAmilere oder durch ein éoré  vervollstindigt und
verselbstindigt werden miifite; es ist nichts zu erginzen; das eine
Verbum ist vielmehr éoppayicdyre; wenn wir demnach év ¢ demon-
strativisch geben, dann ist zu iibersetzen: in ihm = Christus aber
wurdet auch ihr, nachdem ihr gehort habt das Wort der Wahrheit . . .,
ja in ihm, in Christus und nur in ihm wurdet ihr, nachdem ihr (ndmlich
wie ihr gehort habt, so) auch zum Glauben sc. an das Wort der Wahrheit
gekommen seid, besiegelt. év ¢, welches den ganzen Abschnitt 3—12
beherrscht, wird zur stirkeren Hervorhebung des so wichtigen Moments,
daB die Besiegelung in Christo .geschieht, vor xa! mworefoavrec noch
einmal aufgenommen; zugleich empfingt auf diese Weise das die Haupt-
bedingung des éogpayicdyre enthaltende msreisavrec eine nachdriick-
lichere Betonung, als wenn es nur durch ein einfaches xaf an dxojoavrec
angekniipft wiire 3. So treten die Stufen, auf welchen der Mensch zum
Erbbesitz gelangt, deutlich hervor: Horen der christlichen Wahrheit,
Glauben (fides ex auditu, Rém 10, 17) und Taufe; dann Besiegelung
durch den Heiligen Geist der VerheiBung (dritte Person in
der Gottheit). 2oppayicdyre = ihr wurdet besiegelt mit dem Heiligen
Geiste. Durch die glaubige An- und Aufnahme des Evangeliums

! Ambrosiaster: Iudaei, qui ante speraverunt salutem, quae illis promissa erat
in Christo, und bald nachher zu V. 13: ad gloriam dei pertinet, quia gentes vocavit
(p.. 875). Ganz gut Cormelius a Lapide: nos Iudaei, quibus antea promissus & pro-
phetis et iam ante alias gentes exhibitus et evangelizatus est Christus et apud quos
coepit ecclesia et.per quos propagatur, primi sumus, per quos laudatur et celebratur
gloria dei, gloria evangelii Christi (p, 598). Es handelt sich ja hierbei nur um eine
Prioritéit der Zeit nach; im {iibrigen besteht kein Vorzug der Juden vor den Heiden.
Zu der zeitlichen Bedeutung von zpd in mpopdmixéras-vgl. 1 Kor 11, 21: &aorog
76 oy Osimvoy mpolaySdvet.

2 Ephrim bezieht dies bestimmt auf die Heidenchristen: per eum (Iesum) ex
cunctls idolis conversi estis (p. 142). Ebenso Cornehus a Lapide: Et vos, o Ephesii
gentiles, sicut et nos Iudaei ante vos speravimus in ipso.

8 Mit dem doppelten in quo hat sich schon Hlelonymus beschiftigt (Com-
mentar. 456).
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traten die Angeredeten in die Gemeinschaft mit Christus;
denn an jene Glaubensaufnahme schlof sich sofort das Bad der Wieder-
geburt an gemiB der Aufforderung des Heilandes (Jo 3, 8 ff; vgl
Mt 28, 19; Tit 3, 5); an den Empfang der Taufe aber schlof sich
in der apostolischen Zeit (bei Erwachsenen) sofort die Mitteilung des
Heiligen Geistes mittels Handauflegung an (Apg 2, 88; 8, 14; 9, 17;
12, 6); unmittelbar, d. h. ohne jede menschliche Vermittlung, kam
der Heilige Geist nur herab am Pfingstfest (Apg 2, 1 ff) und in Césarea,
hier fiir noch nicht Glaubige (Apg 10, 44 ff). Die Ausriistung mit dem
Heiligen Geiste erfolgte aber sonst regelmifig nur an bereits Gliu-
bige, welche in Jesus Christus hineingetauft worden sind und so
.in Gemeinschaft mit Christus stehen; daher das év ¢ sc. Xptorg dogpa-
riodyre. Der Ausdruck sppayilesdar wurde offenbar frith terminus tech-
nicus fiir den Empfang des Heiligen Geistes im Sakrament der Confir-
matio; er findet sich bei Paulus noch 4, 30 und 2 Kor 1, 22 (in anderem
Zusammenhang Rom 15, 28); der Gebrauch des Siegels (oppayfg) er-
folgt behufs Bestitigung und Verbiirgung. Was nun durch die Mit-
teilung des Heiligen Geistes, dieses der Seele aufgeprigte Siegel, ver-
biirgt werden soll, ergibt sich aus Vers 14: der mitgeteilte Heilige
Geist ist ein Unterpfand (2véywpoy) des endgiiltigen Empfangs der
xlgpovopta. Beachte noch im einzelnen a) oy Adyov tijc dindelac
= das Wort, welches Wahrheit zum Gegenstand hat (vgl. Jak 1, 18);
darauf folgt die charakteristische Apposition: das Evangelium von eurem
Heil; 7ijc swrypiag ist Genetivus obiectivus = die Frohbotschaft, welche
abzielt auf eure Errettung; Bedingung ist vor allem das mredery; zum
Gedanken vgl. Rom 1, 16. b) t@ nvedpare tijc énayysiiac @ dytw = der
Heilige Geist der Verheibung = der verheiBene Heilige Geist; zijc
énayyreliog Genetivus qualitatis: Geist der VerheiBung = der Geist,
welcher verheien ist. Gal 3, 14 liegt die Bestimmung des Geistes
als 9 érnayrelia vor, und wiederum begegnet uns die gleiche Bezeich-
nung des G(eistes beim gleichen Gedanken (Empfang des Heiligen
Geistes seitens der Christusgldubigen) in den Reden des Lukas (Lk
24, 49; Apg 1, 4; 2, 33). Man wird Seeberg (Katechismus der Ur-
‘christenheit 227) durchaus zustimmen miissen, wenn er die Worte ,der
verheifiene Heilige Geist® als Bestandteil einer allbekannten Formel
der apostolischen Zeit erklirt. Verheifen war der Heilige Geist bzw.
die Ausgietung desselben fiir die messianische Zeit von Gott durch die
Propheten (besonders Joel 2, 28 bzw. 3, 1; vgl. die VerheiBung desselben
durch Jesus Jo Kap. 14—16; Lk 24, 49; Apg 1, 8). Wenn daher
einige t7jc émayysMag im aktiven Sinne nehmen wollen = der Geist,
welcher den Vollbesitz der xAnpovouia verheit, so ist diese Erklirung
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abzulehnen, trotzdem dieselbe an sich nach dem Zusammenhang nicht
unpassend wire. Denn dieser Gledanke wird zwar hier ausgesprochen,
daB uns der Besitz des Heils, der (w3 aidviwg, verbiirgt werde; indes
liegt dies in dem éogpayiodyre; dazu vergleiche man Rom 8, 15 ff und
Gal 4, 5 ff, wo der Apostel ausfiihrt: Der Heilige Geist, ausgegossen
in die Herzen der Glaubigen, erhebt dort laut den Ruf: Abba, Vater;
er versichert uns, daf wir Gottes Kinder und Sohne und als solche
Erben sind. Das Erbe (7 xdypovopia) ist die (w3 aildvioc; dasselbe
wird grundgelegt durch die Taufe, genihrt und gestirkt durch die
Eucharistie (Jo 6, 53 f), und der Heilige Geist verbiirgt uns den Be-
sitz; vollendet wird dieser Besitz erst im Jenseits; vgl. 1, 18; ¢
xAypovopiog 3y toig dyiorg = das Erbe inmitten der Heiligenl. Das
erldutert der Apostel néherhin in

V. 14, wo er schreibt: Der Heilige Geist ist Angeld unseres Erbes.
Er gebraucht hier ein anderes Bild. Das Substantiv dopafdy findet
sich bei Paulus noch 2 Kor 1, 22 und 5, 5, an ersterer Stelle gleichfalls
in Verbindung mit eppayileadar; auch an diesen Stellen bezieht es sich
auf den Heiligen Geist; es bedeutet Angeld. Es spricht sonach der
Apostel hier aus: durch die Mitteilung des Heiligen Geistes sind wir ‘,
bereits in den Besitz des Erbes eingetreten, aber vorerst nur des Erbes | l
nach seinen Anféingen (vgl. Rom 8, 23: 9 dwapy?). dopafdy = arrha,
eigentlich das beim Kauf zur Sicherheit gegebene An- oder Handgeld. ,
Arrha dicitur quasi pars anticipata futurae plenae solutionis; hic autem
spiritus datur quasi pars et praegustus futurae nostrae haereditatis et !
felicitatis (Cornelius a Lapide 599). Vulg.: pignus, welches aber Hiero-
nymus in seinem Kommentar als nicht zutreffende Ubersetzung von
dppafaoy bezeichnet. ei¢ dnoditpwow diirfte am besten mit éoppayiodyre,
nicht mit d¢ éorev dppufdy verbunden werden, schon angesichts der
dhnlichen Stelle 4, 80, aus welcher zugleich erhellt, da der Apostel
mit diesem Substantiv die einstige definitive Erlosung, das Heil in der
Vollendung meint: ihr seid versiegelt worden mit dem Heiligen Geiste
auf die endgiiltige Erlosung hin. Zwar sind wir bereits in die Rechte
von Sthnen eingesetzt, gleichwohl sehen wir der vollendeten Ein-
setzung als Kinder mit Sehnsucht entgegen; erst wenn auch der jetzt
noch der Verwesung und Sterblichkeit unterworfener Leib Unsterblich-
keit angezogen haben wird, tritt der Zustand der vollendeten Er-
losung ein (Rom 8, 23). eig dnoditpwory tic mepimojocwe; letzteres
ist nicht aktivisch gemeint, sondern passivisch und dazu adrod zu er-

1 Theodor: 77 1o mvedparos perovsia iy fefaiwow é0ébacde todto yop Aéyet
70 ,doppayiocinTe,
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ginzen, was der Apostel wohl hier weggelassen hat, weil ein solches
hinter ¢ 06éyc folgt = das von Gott durch Christus erworbene,
zu eigen gemachte Volk, das wahre Gottesvolk, die Gemeinde der
(liubigen, die Kirche, welche der Herr um den Preis seines Blutes
sich erkauft hat; man vergleiche zum Ausdruck Ex 19, 5; Mal 3, 17;
Is 43, 21; Ehrenname des auserwihlten Volkes; 1 Petr 2, 9 und Apg
20, 28: auf Erlosung seines FEigentumsvolkes hin. Da sonach die
Christen = die Erlosten die Subjekte sind, welche die dmolirpwarg
erfahren, so kann letzteres nur von der schliefillichen Vollendung
der durch Christi Blut bewirkten Erlgsung verstanden werden®. Dem-
nach ist der Sinn der Worte: da wir infolge der durch die Taufe
hergestellten Verbindung mit Gott Annahme an Kindes Statt erhalten
haben und infolge der Einwohnung des Heiligen Geistes Gott mit
Zuversicht Vater nennen konnen (Gal 4, 4), so diirfen wir, Kinder
und darum Erben geworden (Rom 8, 17. Gal 4, 7), hoffen, dat wir
das volle Erbe des Heils im Jenseits erlangen werden, welches Christus,
der verherrlichte Gottmensch, bereits in Besitz genommen haf. Man
beachte besonders die volle Ubereinstimmung mit Rém 8, 23. elg &
awov tijg 06€nc adrod: damit ist der letzte Zweck der bezeichneten
Gnadenerwelsung ausgedriickt; es geht parallel dem ei¢ 70 elvar . ..
&rawoy in V. 12; was dort von den Judenchristen gesagt ist, gilt auch
von den Heidenchristen: das Ziel ihrer Erwiblung und Begnadigung
ist die Verherrlichung Gottes.

Die beiden Verse 18 und 14 sind hochbedeutsam; sie stellen den Verlauf des
Heilswerkes bei den einzelnen in lichtvoller Weise vor die Augen der Leser hin:
das Wort der Wahrheit horen und vernehmen, im Herzen aufnehmen und glauben,
dann Besiegelung mit dem verheiBenen Heiligen Geiste. Was man vermifit, ist das
fantileadat i Xpioréy — in Christus hineingetauft werden. Indes liegt letzteres
in mioredoavres. Nichts ist geeigneter, uns von der Richtigkeit dieser Annahme zu
iiberzeugen, als ein Blick auf Gal 2, 16: Hueic el Xptarov Iycody émsteboauey; es
wird damit auf einen ganz bestimmten Moment der Vergangenheit hingewiesen, wo
Paulus und andere den Glauben bekannt und auf Grund davon die Taufe empfangen
haben; daB Paulus hier an die Taufe dachte, zeigt Gal 8, 27. moredey eic Xptordy
bezeichnet bei Paulus den Glauben, welcher die Gemeinschaft mit Christus bewirkt;
dies bringt aber nicht der anfingliche, sondern nur der durch die Taufe gezeitigte
Glaube zu stande (der paulinische Sprachgebrauch unterscheidet sich in diesem Be-
treff wesentlich von dem johanneischen; zu letzterem vgl. den Kommentar zu Jo
2, 11 8.°77). Auch an unserer Stelle meint dies Paulus so; denn er sagt: ihr
wurdet in thm = in Christus (¢v ¢) = als in Gemeinschaft mit Christus stehend

! Vgl. Theodor p. 916: Océdwpds gnow dmolbtpwary mepimovfjoews 10 Sd Tijs
dvaordosws xal tijs ddavaciag Tiv dvted9ey drallatropdvovs xaxdv THy Tpdg adroy
olxeiwary Aaufidrery (liberatos a praesentibus malis cum deo coniungi).
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ausgeriistet mit dem Heiligen Geiste. Ganz ungliicklich hat bei der Erkliirung dieser
Verse Ewald operiert (a. a. O. 88). Zwar bezieht er beide &v ¢ in V. 18 auf Christus ;
aber das zweite sieht er nicht als eine Wiederholung des ersten an, sondern ver-
bindet es mit moredoavres — in welchem auch ihr, gehdrt habend das Wort der
Wahrheit, das Evangelium eures Heils, an den auch — und an ihn auch" gliubig ge-
worden ihr versiegelt wurdet, oder in welchem auch ihr, gehort habend ... und in ihm
auch zum Glauben gekommen, versiegelt wurdet. Paulinisch ist nur néores &y Xpiorg
(V. 15 und Gal 8, 26), nicht aber moredery &y Xptore, vielmehr moredew elg Xpmré‘v. So
ganz richtig HauBleiter in den Greifswalder Studien 162 ff. Es wiirde der Gedanke
des Apostels bei der Erklirung Ewalds bedeutend an Kraft verlieren; in Christus
wurdet ihr, gehdrt habend, ja in Christus wurdet ihr, auch gliubig geworden, ver-
siegelt. Die Wiederholung des &v ¢5 ist gerade tiberaus wirksam. Die Erklirung Ewalds
ist demnach abzulehnen. Chrysostomus hat sowohl bei der Erliuterung von depafdy
als bei der des Begriffs dnoldrowots das Richtige getroffen. Zu ersterem sagt er:
6 dpoafay pépog éoti 08 mavtic . . . Edwrey fuiv dppafiva Téwg, und zu droldTpwarg
bemerkt er: viy pév yap zot v xbopw dvactpepdusda xal moldd Huiy dvdpdmva ouvu-
minter xol peta dosfliv dopév. § 0¢ xadapd dmoditpwors, Gray wite dpaptipara 3
piTe wddy) dvdpdnva pihte dvapis petd mdvrwy dpsy, téte éoté (Hom. 2 ad c. 1, p. 19):
Neuerdings hat sich Innitzer (Zeitschrift fiir kathol. Theologie 1904, 612 ff) an-
gelegentlich um den ganzen. Abschnitt V. 3—14 bemiiht: er will denselben als
Hymnus erwéisen, das Vorhandensein des prosaischen Rhythmus aufzeigen, die ganze
Periode in Sinnzeilen und Kola zerlegen und auch eine strophische Gliederung kon-
statieren. Man mag den angestellten Versuch als nicht villig gelungen bezeichnen;
aber als Verdienst mufl man es dem Gelehrten anrechnen, daB er auf die poetische
Form des inhaltlich so schwungvollen Hymnus hingewiesen hat, und man wird mit
ibm die ,Danksagung“ wenigstens einen verhiilllen Hymnus, einen Lobgesang im
schlichten Gewande der Kunstprosa mnennen. Jedenfalls aber wird man nicht ein-
seitig die Schwerfilligkeit, Breite und Zerflossenheit der Diktion betonen, sondern
eher neben der Fiille und Erhabenheit der Gedanken die nicht eben glatte und ge-
fallige, aber doch feierlich und machtvoll voranschreitende Darstellung anerkennen.

§ 3.
Spezielle Danksagung und Bittgebet fiir die Leser.
1, 15—-19.

V. 15. Darum lasse auch ich, nachdem ich gehort habe von dem
Glauben, der bei euch sich findet an den Herrn Jesus, und von eurer
Liebe gegen alle Glaubigen, nicht nach, 16. zu danken fiir euch, -wo-
bei ich eurer gedenke in meinen Gebeten, 17. damit der Gott unseres
Herrn Jesus Christus, der Vater der Herrlichkeit, euch gebe Geist von
Weisheit und Offenbarung in Erkenntnis seiner, 18. Erleuchtung der
‘Augen eures Herzens, damit ihr wisset, welches da sei die Hoffnung
seiner Berufung, welches sei der Reichtum der Herrlichkeit séines
Erbes inmitten der Heiligen, 19. und welches die tiberschwengliche
Grofie seiner Macht an uns, den Glaubenden, nach der Wirkung der
Starke seiner Kraft. N ‘ :

Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 3
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Erst jetzt, nach dem allgemeinen Lobpreis Gottes fiir das Werk
der Erlosung und die Zuwendung desselben an die Menschen in der
christlichen Heilsanstalt, der Kirche, gelangt der Apostel zu der Dank-
sagung fiir den Glaubensstand seiner Leser, womit er in andern Briefen,
besonders in Phil und Kol, anzuheben pflegt. Den Ubergang zu dieser
besondern Danksagung macht Paulus damit, dat er die Veranlassung
nennt, welche ihn in freudige Stimmung versetzt und sein Herz zu
Lob und Dank angetrieben hat: die in der Gefangenschaft ihm ge-
wordene Kunde iiber die Annahme des christlichen Glaubens seitens
vieler in Kleinasien und der Betitigung dieses Glaubens in Liebe.
Mit dem Dank fiir alle ihnen bisher gewordenen Gnaden verbindet der
Apostel die Bitte zu Gott um weitere gnadenvolle Erleuchtung behufs
klarer Erkenntnis des ihnen gewordenen Heils.

V.15, dw tobro wird von vielen Erklarern auf V. 13 und 14 und
zwar nur auf diese bezogen: darum weil von euch gilt, daB ihr infolge
von (Hlaube und Taufe mit Christus aufs engste vereinigt und mit
dem Heiligen Geiste besiegelt seid. Diese Auffassung ist untadelig;
vielleicht verdient aber doch die Beziehung von dwx zobro auf den
ganzen Inhalt von 3—14 den Vorzug: im Hinblick auf die Fiille des
Gnadenreichtums, welchen Gott durch den Ratschlug der Erlsung
und dessen Erfiillung an den Menschen erzeigt hat, und im Hinblick
auf die Zuwendung des messianischen Heiles gerade auch an die an-
geredeten Leser bringt der Apostel ohne Aufhéren Gott Dank darl
xal in xdyo mit o tobro zusammenzunehmen = deshalb auch hore
ich nicht auf, geht nicht wohl an; vielmehr auch ich sc. wie ihr.
Der Apostel setzt voraus, daf die Leser ebenfalls ihre Dankgebete
zu Gott richten; zugleich liegt aber in dieser Wendung ,auch ich®
oine indirekte Aufforderung an sie, Dank zu sagen. dxodoag Ty
wtoty . . . da ich gehdrt oder Kunde erhalten habe von eurem in dem
Herrn Jesus wurzelnden Glauben. Mit dxodeac hebt Paulus nach- -
driicklichst den Inhalt von V. 13 und 14 hervor; speziell die Kunde
von dem Glaubensleben der Leser hat den Apostel in eine freudige
Stimmung versetzt, die sich kundgibt in Dankbarkeit gegen Gott.
v xa¥ bpag wiorey = den Glauben, der sich bei euch findet, bei euch
herrscht (vgl. Rém 1, 15). Blass (Gramm. 42, 2) wird nicht ganz

! Schon Ambrosiaster bezieht dta tooro wenigstens nicht einseitig auf V. 13, da
er bemerkt: Quoniam ijuxta decretum dei, quo statuit gentes participes fieri pro-
missionis Tudaeorum, audito Ephesii verbo dei, susceperunt fidem Christi diligentes
omnes sanctos, sicut mandavit dominus, hac causa deo gratias agit pro conversione
et caritate eorum qui dignatus est gentes concorporare Iudaeis (p. 875).
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Unrecht haben, wenn er in dieser Ausdrucksweise eine Umschreibung
des Genetivus sieht, z. B. vduov tob x»a® bSpdc Apg 18, 15 = das
Gesetz bei euch = euer Gesetz; man vergleiche die Wendung Kol 1, 4,
sowie Phm 5. Indes diirfte der Apostel doch wohl nicht ohne Ab-
sicht xad’ Hpéc statt oudv gewdhlt haben; ohne Zweifel entschied er
sich fiir diese Form, weil ihm die Leser personlich nicht bekannt
waren: der (laube, der den erhaltenen Nachrichten zufolge bei euch
sich findet. Unter allen Umstinden liegt in dxodeac ein ausdriickliches
Beweismoment dafiir vor, daf unser Brief nicht an” die Gemeinde in
Ephesus geschrieben worden ist; denn den Glauben der christlichen
Ephesier kennt Paulus aus eigener Erfahrung!. Es ist hierbei noch
zu beachten, daB die ganze Wendung dxodoag v za bpdc miorew
ihrem Wortlaute nach keineswegs besagt, die Nachrichten hitten den
Apostel aufgeklirt iber die Glaubensfortschritte, so daf immerhin
die Leser ihm von frither bekannt gewesen wéren. Br ist nur in Kenntnis
gesetzt, daf bei den Lesern der christliche Glaube vorhanden ist und
daf dem Glauben das Leben entspricht. )y dydmnyy v eig ... Zwar
erkliren einige die Lesart xa: vy (ohne dydmyy) eic mdvrag todg éytoug
fiir urspriinglich, da dydzyv in vielen Handschriften fehlt (x B D P)
und auch einige Viter fiir die Weglassung sprechen. Man miifite
dann einen prignanten Gebrauch von miorig annehmen: da ich gehort
habe von eurem Euch-halten an den Herrn Jesus und zu allen Hei-
ligen (Ewald a. a. 0. 94). Es diirfte sich indes die Lesart v
dydnyy empfehlen. Einmal findet sich dieselbe Ausdrucksweise auch
Kol 1, 4: droboavrec v miorwy dpdv &v° Xpword lyood xat v dydmyy
v el mdvrag tod¢ dyiovg; sodann ist mégric ei¢ durchaus unpaulinisch.
Genauer wire ty miotw v & 7 . . . vgl. indes eben Kol 1, 4.
Paulus prédiziert demnach die Liebe der Leser als eine alle Christen
umfassende, echt katholische. Durch Mitteilung des Heiligen Geistes
wurde die Liebe ausgegossen in ihre Herzen und dadurch ihr Glaube
lebendig gemacht (fides caritate formata; Gal 5, 6); da anderseits
ihr Glaube in Jesus Christus wurzelt, dem Haupte, dessen Leib die
Kirche = die Gesamtheit aller Gldubigen ist, so ist diese Liebe eine
alle Glieder dieses Leibes einschliefende 2.

! Unbefriedigend erklirt Theodoret dxodoag, indem er darlegt, Paulus schreibe
auch an die Korinther, deren Glaube er doch gekannt habe: es ward mir Kunde
gebracht durch die Leute der Chlog, daB Streitigkeiten unter euch herrschen
(p. 518).

2 Paulus nennt Glaube und Liebe zusammen; ,wie immer“, meint Chrysostomus:
mavtayol cuvdmtet xal ovyxoAdd Ty TioT xal TRV dydmyy, Savpacrtiy Tva Suvwpide
(bigam quandam admirabilem; Hom. 3 ad ¢. 1, p. 28).

3*
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V. 16. Beim Gedanken an die in den Lesern sich wirksam be-
tatigende Gmnade bringt der Apostel unaufhérlich Gott Dank dar, er, der
aus eigener Erfahrung die Macht und Herrlichkeit der gottlichen Gnade
kennt, Man wird die Worte Pauli nicht etwa als populér-hyper-
bolische Redeweise betrachten diirfen, vielmehr besser von der stets
dankbaren Gesinnung des Apostels verstehen, welche sich aller-
dings immer wieder in Akten des Dankes gegen Gott betitigt. omep
Spdy wird doch wohl mit edyapioréy zu verbinden sein, nicht mit dem
folgenden pvetay mowdpevog. Allerdings gebraucht Paulus bei edya-
ptotéy regelmifig meol, nicht dnép (Rom 1, 8. 1 Kor 1, 4. 1 Thess
1, 2. 2 Thess 1, 3; 2, 13); allein da o7ép immerhin vorkommt
(2 Kor 1, 11. 1 Tim 2, 1: edyapiotiag dmép mdvrwy dvdpdmwy), S0
wird die Verbindung mit edyaptordy vorzuziehen sein; nach der ana-
logen Stelle 1 Thess 1, 2 erwartet man eine derartige Beifiigung zu
ebyapiorddy. Zu einem unbedingt sichern Ergebnis kdme man, wenn
opdy mnach pyeiav als echt zu gelten hétte, wogegen sich indes die
Textkritiker fast einstimmig erkldren. pvelay wowdpevoc = wobei ich
Erinnerung tue bei meinen Gebeten. Es verbindet sonach der Apostel
mit der Danksagung zugleich die Bitte zu Gott, er moge ihnen ver-
leihen den Geist. Diese offenbar sollenne christliche Ausdrucksweise
pvelay twig mosiodar, eigentlich jemandes gedenken, hat den Sinn:
fiir jemanden etwas erbitten 1. :

V. 17. Die Furbitte des Apostels fiir die Leser hat zu ihrem In-
halt die Verleihung des Geistes der Weisheit und Offenbarung, damit
sie noch tiefer in die Geheimnisse des Glaubens eingefithrt und so
ihrem Ziele, der endgiiltigen Erlangung des Erbgutes, ndher gebracht
werden. Diese Bitte um weitere Erleuchtung und Begnadigung richtet
der Apostel an den Gott unseres Herrn Jesus Christus, d. h. an Gott,
welcher uns durch Jesus Christus gnadenvoll nahegetreten
ist, da Gott ihn zur Erfillung seines Willens in die Welt gesandt,
ihn verklirt und zum Haupte aller Gliubigen = der Kirche gemacht
hat.” Er nennt Gott auBerdem 6 matjp tijc 06€qc; vgl. 6 mam)p @y
otxtiopdy -2 Kor 1, 3 = Gott ist der Vater der Herrlichkeit, weil er
die Herrlichkeit wesenhaft besitzt (so auch die Barmherzigkéit) und
uns, seinen durch Christus angenommenen Xindern, verleiht (vgl.

© 1 Sehr schén Chrysostomus: éwofjoars Goous elyev &y 3 dravoia, @v xai (= auch
nur) pynodivac Eoyov 7y (schwierig- wiire). dowy Euéuimro év tais edyals, bnip dndvrwy
ehyaptotdy TG Se@ bg abros ta pEywra ebepyoduevos (Hom. 8 ad c. 1, p. 23). Dem
fiigt ‘der Kirchenlehrer noch bei:  es ist billig und recht, Gott Dank zu sagen fiir
alle-dém Menschengeschlechte erwiesenern Wohltaten, besonders aber-fiir den Glauben
der ins Christentum Eingetretenen. - ‘
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Apg 8, 2: Gott der Herrlichkeit, und 1 Kor 2, 8: 6 xjpeog tiic dééng
von Jesus Christus). Die beiden Epitheta sind hier sprechend: die
Bitte Pauli zu Gott fir die Leser hat ja zum Inhalt die Verleihung
des Geistes der Weisheit und Offenbarung behufs klarer Erkenntnis
der Herrlichkeit ihres Brbteils und der herrlichen Machtwirkung Gottes
zu ihrer Begnadigung. dJoy, fir welches sich manche entscheiden,
wire Konjunktiv in jonischer Form fiir d¢; da aber bei Paulus nur
diese gebriuchliche Form des Konjunktivs (d¢) vorkommt (3, 16; 4, 29.
1 Kor 14, 7 8 9), so wird man sich fiir d¢7y entscheiden miissen;
vgl. Winer 273. Liest man d¢y, so ist dies Optativ statt dofy.
Freilich kommt im Neuen Testament bei fva der Optativ nicht vor;
derselbe erscheint auch. hinter dem Prisens befremdlich; indes wird
man gleichwohl die Moglichkeit dieser Konstruktion zugeben; es liegt
eine Art Wunschsatz vor: indem ich eurer Erinnerung tue bei meinen
Gebeten, es mochte Gott euch verleihen. Der Apostel legt diese
Bitte Gott vertrauensvoll vor, weil die Erhorung derselben, die Ver-
leihung hoherer ¥rkenntnis wiederum, wie schon die Auserwihlung
und Einfithrung ins Christentum, nur zur Verherrlichung Gottes des |
Schopfers und Urhebers seiner Ehre dienen wird. ,Geist der Weis- |
heit und Offenbarung® = den Geist, der Weisheit wirkt und Offen- !
barung. Im Vorhergehenden ist ja freilich ausgesagt, daf die an- |
geredeten Christen schon mit dem Heiligen Geiste versiegelt worden
seien; allein dies schlieBt weitere Mitteilung desselben nicht aus;
auch heute beten die durch Handauflegung mit den Gaben des Hei-
ligen Geistes ausgeriisteten Christen immer aufs neue, namentlich
jedesmal in der Zeit des Pfingstfestes, um die Mitteilung des Heiligen
Geistes, der da ist der Geist des Glaubens (2 Kor 4, 13), der Weis-
heit, des Rates, der Stirke usw. Der Apostel hiitte auch schreiben
konnen: damit er euch verleihe weitere iibernatiirliche Gnade oder
Lebenskraft, welche in euch Weisheit und Offenbarung wirkt; da
aber solche Lebenskraft vom Heiligen Geiste ausgeht, sagt er: den
Geist der —. Hs handelt sich {ibrigens nicht iberhaupt um Weis-
heits- und Offenbarungsgeist, vielmehr wiinscht der Apostel ihnen
solchen Geist, auf daf sie immer tiefer eindringen in das Geheimnis,
das sich auf Juden und Heiden, auf die Berufung und Vereinigung
- beider in der Kirche bezieht; man beachte dmoxdivgic als Korrelat
von pvariprov (vgl. 8, 5). Vortrefflich Chrysostomus: padely riveg
dvreg i émoredoapey (klassisch griechisch!), )y ddvapy adrod. xat
v addevtiay ©d tode mt tosolte ypbve dMlotpwdévtag dmarpédar
(Hom. 3 ad ¢. 1, p. 23); anderseits (beachte V. 18) sollen die Gliu-
bigen auch eine Erkenntnis bekommen vom unaussprechlichen Reich-
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tum der Herrlichkeit, die an uns soll geoffenbart werden (vgl. 1 Jo
3, 2). & émyvdoe: der Geist der Weisheit und Offenbarung soll
sich bekunden in hoherer Erkenntnis des Wesens Gottes. Niemand
kennt ja das, was Gottes ist, als der Heilige Geist (1 Kor 2, 11);
nur dieser kennt die Gedanken, Pline, Ratschliisse Gottes, er kennt
alles, was das Wesen und die Eigenschaften Gottes ausmacht;
darum ist dieser Geist Gottes den Christen notig, um sie in das
tiefere Verstdndnis der in dem Geheimnis der Erlosung enthaltenen
gottlichen Weisheit, Liebe und Gerechtigkeit einzu-
fithren. Zu éniyvworg vgl. 4, 18; Kol 1, 9 10; Phm 6; 1 Tim 2, 4 usw.

V. 18. mepwrtiopnévovc kann nicht als Accusativus absolutus erklart
werden statt des Dativs mit Beziehung auf pzv (in V. 17)=euch, die
ibr erleuchtet worden seid in Beziehung auf die Augen des Herzens, ist
aber auch nicht anakoluthisch gedacht, sondern abhingig von dem
vorhergehenden d¢y Huty = euch verleihe die Augen des Herzens als
erleuchtete; eigentlich zu erleuchteten mache die Augen eures Herzens
(0¢hy = reddat); mepwrispévovg ist pradikativ, indes des Nachdrucks
wegen vorangestellt = euch ¥rleuchtung der Augen des inneren
Menschen verlethe. Wenn einige v émtpvdoet adrod am Schluf von
Vers 17 mit mepwriouévove verbinden, so lehnen wir diesen Vorschlag
ab; durch diese Verbindung wiirde das offenbar durch die Stellung
absichtlich betonte rmepwriopévove verlieren. tijc xapdiac: das Herz
erscheint als Zentralorgan des ganzen geistigen Lebens, nicht
blot des Empfindungslebens und der Willensentschliisse;
der Apostel wiinscht demnach Erleuchtung nicht nur des Intellekts,
sondern auch von Herz und Willen. Zu ot dodadpof vgl. Lk 11, 33—36;
Mt 6, 23; 1 Klem. 19, 38 und 36: jvegydnoay Hpav ot dpdatuot tijg
xapdiac. Uber das SchlieBen und Offnen der Augen des Herzens
vgl. Is 6, 10; 29, 10; Apg 26, 18; Offb 3, 17; iber die Anwen-
dung von gwrilewy und gwriopuds, um die Wirkung der Taufe auszu-
dricken (vgl. Hebr 6, 4), sieche meinen Kommentar zu Johannes S. 26.
elc 70 eidévar gibt Ziel und Zweck der von Gott erflehten Erleuch-
tung an: damit ihr erkenmnet. Das Objekt von e2dévac folgt in der
Form indirekter Fragesitze; diese stehen nebeneinander: zuerst ric
dotey ) 8mig . . ., letzteres wird von den meisten im subjektiven Sinne
genommen == damit ihr erkennet, welch eine grofe und *herrliche
(tic = émdoy) Hoffnung uns infolge unserer Berufung (xAfcew¢ Gen.
der bewirkenden Ursache) durch Gott (adzof Gten. autoris) gegeben
ist oder was fiir eine Hoffnung seine Berufung bringt. Diese Auf-
fassung bietet zwei groBe Vorteile; einmal wird dadurch eine gewisse
Tautologie mit dem gleichstehenden Moment zig 6 mAobrog vermieden ;
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sodann wird so zu dem im Vorhergehenden genannten Glauben und
zu der Liebe die Hoffnung (als Tugend) hinzugefiigt, welche den
Christen den Zielpunkt, ewiges Leben, ermutigend und begeisternd
vorhélt. Gleichwohl diirfte die Auffassung von # éAric im Sinne von
Hoffnungsgut, Gegenstand der Hoffnung (res sperata) den Vorzug ver-
dienen = damit ihr erkennet, welches ist der Gegenstand der Hoff-
nung infolge der Berufung durch Gott. Kol 1, 5 und Rom 8, 24 ist
7 éimic im gleichen Sinne gebraucht; danach haben auch &ltere Theo-
logen wie Theodoret (p. 515) und Thomas von Aquin (p. 273)
das Wort erklirt; es zwingt fast zu dieser Auffassung der vorliegende
Parallelismus ti¢c % éAmic mit ric 6 mlobroc. Der Inhalt der Awic ist
eben die xAypovopia: welches ist der Reichtum der Herrlichkeif seines
Hrbes unter den Heiligen = des von Gott uns zu teil werdenden
Erbteils unter den Heiligen, d. h. was fiir ein Reichtum von Glorie
liegt in der Erbschaft unter den Heiligen. 2&v tof¢ dyfoc ist aufs
engste mit t7c xdypovoptag adrod zu verbinden, aber nicht in dem
Sinne, als ob 2y toig dyloec nur fiir fpav stinde (vgl. V. 14), das
der Apostel nach adrod nicht passend fand = des den Heiligen zu-
gesprochenen gottlichen Erbteils, vielmehr des Erbteils inmitten der
Heiligen; dasselbe ist ein inmitten der Heiligen (des Alten und Neuen
Testaments) befindliches, wird von dem einzelnen nur zusammen oder
In Gemeinschaft mit allen Heiligen oder Geheiligten genossen;
man vergleiche neben Kol 1, 12: das Erbteil der Heiligen im Lichte =
in seiner einstigen herrlichen Erscheinung namentlich -Apg 20, 32 —
Rede Pauli an die ephesinischen Presbyter — und 26, 18; an letzterer
Stelle steht das sinnverwandte x27poc; man vergleiche auBerdem
Polycarp ad Phil. 12, 2: dgm dutv xAjjpov xal pepida pera tdv dyiwy
adrol. Seeberg (Katechismus der Urchristenheit 228 ff) hat recht,
wenn er bemerkt, es handle sich um eine formelhafte Wendung; ohne
Zweifel ist dieselbe gleich von den ersten Zeiten an im Gebrauch
gewesen als Bezeichnung fiir das Sakrament der Confirmatio; von der
unter Gebet und Handauflegung erfolgenden Mitteilung des Heiligen
Geistes redete man mit den Worten: cppayilew @ nveipar: tijc émay-
rediag & ayiw, dc dotw dppaBwy tijc xAypovopiag év Toig dytorg maow.

In Vers 19 folgt das dritte Glied: ,und welches die GroBe seiner
Machtwirkung an uns, den Glaubenden, ist“. Der Apostel richtet
(Gtebete zu Gott um weitere Erleuchtung der angeredeten Glidubigen
behufs klarer Erkenntnis, wie iiberschwenglich grof! die Macht Gottes

L SmepfdAdoy eigentlich Partizip, hier als Adjektiv gebraucht; ebenso 2, 7 und v
3, 19; vgl. 2 Kor 8, 10 (verbunden mit dé€a) und 9, 14 (verbunden mit ydpcs).
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ist, welche solche Wirkung hat, nimlich das ewige Leben der Gldu-
bigen. ~Diese Macht Gottes erweist sich an den Gliubigen wirksam
schon wihrend ihres Weilens auf Erden, wo ja der Keim des ewigen
Lebens in die Seelen derselben gesenkt wird (Jo 6, 32 ff; 6, 52 f);
vollends glanzvoll wird diese gottliche Macht sich #ufern am Tage
der Parusie durch Auferweckung und Verklirung der Leiber und Ein-
fiihrung in die gottliche Gloriel. eic Hudc todg mworedovrag gehdrt
zu dem mnach ¢/ zu denkenden gsriv: welches die iiberschwengliche
! Grofe seiner Macht ist uns. gegeniiber, die wir glauben, oder wie
. iberschwenglich grof die Macht Gottes ist, welche sich an uns Gliu-
. bigen #uBert. Der Apostel meint die ganze erlosende und heiligende
. Téatigkeit Gottes an den Glaubigen, wodurch sie zur Erbschaft der
“ewigen Glorie befihigt werden. xard i)y évépreay wird von vielen mit
tod¢ moredovrag verbunden: die wir gliubig sind zufolge der Wirksam-
keit der Kraft seiner Stidrke; es wird so unser Glaube als ein Werk
Gottes bezeichnet. Fiir diese Verbindung scheint die Parallelstelle Kol
2, 12 zu sprechen: 0w tij¢ miotewe tijc dvepyelac Tob Jeod, welche Worte
nicht bedeuten: durch den Glauben an die Wirksamkeit oder an -die
lebenerzeugende Kraft Gottes, sondern: mittels des durch das Wirken
des lebendigmachenden Gottes hervorgerufenen und in diesem Wirken
stetig ruhenden Glaubens. Paulus hat dann nicht den anféinglichen
(lauben im Auge, sondern den Glauben als fortwahrendes heil-
bedingendes Verhalten der Christen, das Leben oder den Wandel
der Gldubigen, und bezeichnet diesen als Wirkung gottlicher Kraft
(vgl.- 1 Kor 14, 22; 1 Thess 2, 10). Diese Auslegung ist an-
gingig; indes bleibt trotz Kol 2, 12 auffallend, warum das hier
gar nicht betonte moredovrac eine solche Niherbestimmung haben
sollte. Darum wird die Verbindung der Worte xara iy évépyeay
mit eldévar vorzuziehen sein: ich flehe zu Gott um eure weitere innere
Erleuchtung, damit ihr von der iiberschwenglichen Griofe der an den
Gléubigen sich duBernden gottlichen Machtwirkung eine klare Einsicht
bekommet, indem ihr dieselbe nach (xaz¢) der Wirkung derselben gott-

t Cornelius a Lapide notiert zu 70 6mepfdlloy péysdos tijs dvvdpsws: ut sciatis,
quantam potentiam deus ostenderit in nostra conversione a gentilismo ad christianis-
mum, qua scilicet nos ex idolatris fecit dei veri cultores, ex ebriis sobrios, ex libi-
dinosis castos, ex superbis humiles, ex lupis oves, ex iracundis mites, ex barbaris
comes et humanos, ut cor barbarum, carnale, ferum nobis abstulerit et pro eo dederit
nobis cor mentemque christianam, spiritualem, humanam, angelicam et divinam
(p. 596). Das ist richtig, aber einseitig. Denn nach dem Zusammenhange hat Paulus
zugleich die Macht Gottes im Auge, die er an uns einst am Tage der Parusie
offenbaren wird.
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lichen Macht ermesset, wie diese bei Christi Auferstehung und Ver-
herrlichung sich manifestiert hat = das Wunder der Rechtfertigung
und Heiligung, welches Gott an uns wirkt, entspricht der Wirkung der
in Jesu Auferstehung bekundeten Macht. Diese Erkldrung ist méglich
und verdient wohl den Vorzug. % &vépyewa ol xpdrovg tijc ioyboc ist
keine bloB rhetorisch-pleonastische Ausmalung des Begriffes Macht,
vielmehr bedeutet 9 évépreca die Wirkung, xpdroc Macht und ‘sydc
Starke; der Apostel bezeichnet so die innere Stirke Gottes in ihrer
unwiderstehlichen MachtiuBerung (xpdrovc), welche in den (ldubigen
wirkt; vgl. zu 0 xpdroc tic loydoc 6, 10 und Kol 1, 11; 70 xpdroc in
der Regel gebraucht von der gottlichen Macht; anders Hebr 2, 14.

§ 4.
Erweis der Macht Gottes an den Christen.
1, 20 bis 2, 10.

20. (Nach der Wirkung,) welche er gewirkt hat an dem Christus,
indem er ihn erweckte aus Toten und ihn setzte zu seiner Rechten
im Himmel, 21. hoch iiber alle Herrschaft und Macht und Kraft und
Hobheit und jeglichen Namen, der da genannt wird nicht allein in
dieser Welt, sondern auch in der zukiinfiigen; 22. und er hat alles
unter seine Fibe gelegt, und ihn hat er als Haupt tiber alles gesetzt
der Kirche, die da ist sein Leib, die Fiille dessen, der alles in allem
erfullt. 2, 1. Auch euch, die ihr tot waret vermoge eurer Fehltritte
und Siinden, 2. in welchen ihr einst wandeltet gemidf dem Geist dieser
Welt, gemif dem Herrscher im Machtgebiet der Luft, des Geistes, der
noch jetzt wirkt in den S6hnen des Ungehorsams, 3. unter welchen
auch wir alle einstmals wandelten in den Begierden unseres Fleisches,
vollbringend die Geliiste des Fleisches und der Herzen, und waren
Zorneskinder von Natur wie auch die iibrigen. 4. Gott hingegen, der
da reich ist an Erbarmen, hat um der groBen Liebe willen, mit der
er uns geliebt hat, 5. uns auch, da wir tot waren vermoge unserer
Fehltritte, mit lebendig gemacht mit Christus — durch Gnade seid
ihr gerettet — 6. und miterweckt und mitversetzt in die Himmelswelt
in Christus Jesus, 7. damit er aufzeige in den kommenden Zeiten den |
iiberschwenglichen Reichtum seiner Gnade und Giite gegen uns in
Christus Jesus. 8. Denn durch die Gnade seid ihr errettet mittels
Glaubens, und dies nicht aus euch (heraus), Gottes ist (von Gott kommt)
das Geschenk, 9. nicht aus Werken, damit nicht etwa einer sich
rithme. 10. Denn sein Gebilde sind wir, geschaffen in Christus Jesus
zu..guten Werken, welche Gott zuvor bereitete, damit wir in ihnen
wandeln.
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Fast unbemerkt geht der Apostel von dem Gebet fiir die Leser
tiber in eine fromme Betrachtung der Macht Gottes, welche sich
in der Auferweckung und Erhthung Christi wirksam erwiesen, aber
ebenso in der geistigen Auferweckung der nunmehr Gliubigen: Gott
hat sie ja aus der Tiefe ihres fritheren sittlichen Zustandes zu der
-Hohe des gegenwirtigen Lebens der Gnade erhoben; sie, die in Siinde
erstorben waren und unter der Herrschaft des Satans den bosen
Greliisten ihres Herzens dienten, hat Gott aus reiner Liebe zu wahrem
Leben erweckt vermoge derselben Energie, die er in der Verklidrung

Jesu erzeigt hat.
' V. 20—21. v dvjpryxev; 7y geht auf oy évépyeay zurtick: welche
er kriftig erwiesen hat an dem Christus, indem er ihn aus Toten
erweckt hat. Zu der Ausdrucksweise iy &vépyeay dvepyety vgl. Kol
1, 29; beachte das Perf. évfjpypxev: es bezeichnet die Handlung als
abgeschlossen und bis auf die Gegenwart nachwirkend. Der Apostel
meint die Wirksamkeit, welche Gott an Christus bewihrte durch die
Auferweckung. Ob xa: xddwey oder xadisug den Vorzug verdient,
ist schwer zu entscheiden. Ebenmigiger erscheint letztere Lesart,
und da sie durch x A B bezeugt ist, werden wir uns danach richten.
x03ileev, gewbdhnlich intransitiv gebraucht, findet sich doch gerade
bei Paulus (1 Kor 6, 4) auch im transitiven Sinne: und indem er (ihn)
setzte zu seiner Rechten. Gemeint ist die Erhebung der menschlichen
Natur zur Teilnahme an der gottlichen Majestit und Weltherrschaft;
infolge dieser ihm fiir seinen Gehorsam gewordenen Auszeichnung
(Phil 2, 8f; Rom 8, 84; vgl. Ps 110, 1; Mt 25, 33; 26, 64) ist
Jesus Christus auch als Mensch odvdpovog des Vaters im Himmel
(8v rotg émovpaviog sc. témorg = im Himmel droben); so schaute ihn
Stephanus unmittelbar vor seinem Tode (Apg 7, 56) und der Seher
der geheimen Offenbarung (Offb 5, 1 ff). dmepdvew ist mit xadisag zu
verbinden: Gott setzte Christum zu seiner Rechten hoch iiber = so
daf er nunmehr seine Stellung hat hoch iiber allen Klassen der Engel.
Zu bmepdvew vgl, 4, 10 und Hebr 9, 5. Daf man ndmlich die vier
Begriffe doyf) — xvpiéye nicht etwa, wie der Versuch gemacht worden
ist, von irgend welchen irdischen, sei es geistlichen sei es politischen
Gewalten, sondern von den Engeln erkliren mufi, dariiber herrscht
heute nahezu Einstimmigkeit. Kol 2, 10 ist gleichfalls die Erhaben-
heit des Herrn iiber jegliche Herrschaft und Gewalt = itber die Herr-
schaften und Gewalten der Engel ausgesprochen. Dieselben werden
nach ihren Rangklassen angefithrt; man beachte hierbei die Abstracta
pro concretis; es wird je eine Kategorie von himmlischen Perstnlich-
keiten bezeichnet; denn nur mit solchen kann Christus verglichen
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werden. Nach dem Zusammenhang kann es sich blof um die guten
Eingel handeln, da hier nicht wie 1 Kor 15, 24 von dem Siege Christi
iiber feindselige, bose Michte, sondern von seiner Erhohung iiber die
bestehenden Gtewalten im Himmel die Rede ist. Nach einzelnen An-
deutungen im Alten Testament (Jos 5, 13. Jb 83, 23. Ps 103, 20)
bestehen unter den Engeln Rangunterschiede; dariiber herrscht kein
Zweifel; ob aber hier oder an andern Orten der Heiligen Schrift (vgl.
besonders Kol 1, 16) die Rangklassen in der ihnen zukommenden
Ordnung aufgefiihrt werden, dariiber 146t sich nichts Bestimmtes sagen.
Gewohnlich z&hlt man nach dem Vorgang des (Pseudo-) Dionysius und
Gregors des GroBen neun Klassen von Engeln auf, welche in drei
Hierarchien gebracht werden. FHrste Hierarchie: Thronen, Cherubim
und Seraphim; zweite Hierarchie: fovsfar =— Miichte, dvvdperg =
Krifte und xwptéryreg = Hoheiten; dritte Hierarchie: dyyedor, dpydy-
yedor und dpyai (= Herrschaften); vgl. Kol 1, 16: dpdvor, mwpibryreg,
dpyat, 8Eovoiar. Es betont sonach hier der Apostel, daf der Gott-
mensch Jesus Christus im Himmel auch iiber die Chore der Engel
hoch erhaben throne, er, welcher der Kirche zum Haupte gegeben
ist. Die Kirche selbst ragt in den Himmel hinein; dort hat sie ihren
Grund, Ursprung und Endziel, dort findet sie ihre Vollendung. Zu
der Kirche im Vollsinne des Wortes gehoren neben den Gliubigen auf
Erden auch die vollendeten Gerechten aller Zeiten samt den seligen
Geistern des Himmels. Die weitere Beifligung xat mavroc dvdparoc
ist nicht mit Chrysostomus?! und andern gleichfalls auf die Engel zu
beziehen = iiberhaupt iiber jeden Namen von Engeln, so erhaben ein
solcher sein mag. Auch kann Jvoua nicht dignitas bedeuten; diese
Erklérung scheitert angesichts der Beifiigung dvopalopévov; vielmehr
sagt der Apostel damit: und tberhaupt iiber jedes Wesen, das in
dem gegenwirtigen und in dem zukiinftigen Zeitlauf genannt wird;
der Sinn ist: der erhdhte Gottmensch steht iiber allem, was mit Aus-
zeichnung genannt wird, iiber allen geschaffenen Wesen im Himmel
~ und auf Erden. Nicht iibel Estius: dvopa ponitur pro re vel persona,
quae ratione potestatis aut dignitatis cum fama nominari potest =
alles, sei es personlich sei es sachlich.

V. 22, xat wdvra Hméraev: der Apostel geht, statt partizipial fort-
zufahren, hier in das Verbum finitum iiber. Die Worte sind genommen
aus Ps 8, 7, ebenso wie 1 Kor 15, 27, wo der Apostel sie bestimmter
als ein Zitat behandelt. Der Psalmist spricht dort von der Grofe des

1 zayrdg dvépatos dvopalouévou, & i oty v T@ 0dpavy, wdvtwy dvdTepog yéyove

(Hom. 3 ad c. 1, p. 25).
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Menschen und seiner urspriinglichen Herrschaft iber die gesamte
Natur. Diese, durch die Siinde verloren, ward durch Christus, den
zweiten Adam, wiederhergestellt; denn in der bei der Auferstehung
und Himmelfahrt zur Rechten des Vaters erhthten menschlichen Natur
Christi ist objektiv die ganze Menschheit der verlorenen Herrlich-
keit Integritdit und Wiirde wieder teilhaftic geworden. Hier nun
macht der Apostel Anwendung von dem herrlichen messianischen
Psalm zunichst im Hinblick auf die glorreiche Erhebung des Gott-
menschen Jesus Christus infolge der Auferstehung und Himmelfahrt,
indem er die ihm zu teil gewordene Herrschaft als eine universelle
(mdvra) und als eine absolute (d7mérafey idmo- todg mddag) pridiziert;
man vergleiche Hebr 2, 6—9, welche Stelle als eine Art Kommentar zu
der vorliegenden betrachtet werden kann: dem eine Zeitlang unter die
Engel erniedrigten Menschensohn hat Gott alles unterworfen; der zur
Rechten des Vaters erhohte Gottmensch ist der alleinige Herrscher
der Welt, freilich iibt er diese Weltherrschaft noch nicht in ihrem
ganzen Umfang aus; aber die Erhchung zur Rechten Gottes gibt die
sichere Biirgschaft der einstigen ausnahmslosen Unterwerfung von
allem unter seine Fiife; vgl. 1 Petr 8, 22, xal adrdy &lwxey = und
eben oder gerade ihn, den Frhabenen, hat er der Kirche als Haupt
gegeben. Daraus ergibt sich von selbst die hohe Bedeutung, welche
der Kirche in den Augen Gottes zukommt. Zdwxeyv nehmen manche
im Sinne des hebriischen jn; = constituere = einsetzen. Allein es
erscheint immerhin fraglich, ob dwdévar wvé 7 in dieser Bedeutung
bei Paulus vorkommt; sodann wiirde es in diesem Falle wohl statt
73 éxxlnoiq heiBen ti¢ éxxAypoiac: ihn eben hat er eingesetzt als
Haupt oder gemacht zum Haupt seiner Kirche. Demnach wird Zdwxey
im eigentlichen Sinn zu nehmen sein: er hat gegeben, geschenkt.
xepal)y dmép mdvra gibt die Vulgata wieder mit dedit caput supra
omnem ecclesiam, was die Lesart imép mdoay v éxxApsiay = iiber
die gesamte Kirche voraussetzt; das trifft auch hinsichtlich der Er-
klirungen des Ambrosius und Augustinus zu; allein die urspriing-
liche Lesart lautet xepad)y dmip mdvra. Abzuweisen sind folgende
Auslegungen: _

a) ihn, der iiber alles herrscht, gab er als Haupt der Kirche;

b) iiber alledem = zu allem hin nimlich dag Gott ihn so hoch
erhoben und in die universelle Herrschaft eingesetzt hat, gab er ihn
als Haupt der Kirche. Den beiden Erklirungen liegt die Annahme
der Figur der traiectio zu Grunde, statt adrov dmép mdvra sc. dvra
bzw. statt xat dmep mdvra adrov Z0wxev. Allein diese Annahme ist
vollig willkiirlich ;
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¢) ihn gab Gott der Kirche als Haupt iiber alles = als summum
caput ecclesiae, als ob eine Vergleichung Christi mit andern Hauptern
der Kirche, den Aposteln und ihren Nachfolgern, den Bischofen,
vorldge.

Richtig ist nur die Auslegung: und eben ihn, dem 'alles unter-

worfen ward, hat Gott der Kirche zum ,Haupte iiber alles* = zun
ihrem alliiberwaltenden Haupte gegeben. '
V. 23. frg . . . welche (Kirche) ja ist sein Leib. Mit diesen

Worten erkldrt der Apostel, in welchem Verhiiltnis die Kirche zu
dem ihr von Gott gegebenen Haupte Jesus Christus stehe. Fr be-
zeichnet die Kirche als den Leib Christi, eine Anschauung, wie sie
auch, wenngleich zum Teil nicht mit derselben Bestimmtheit, Gal,
Rom, Kor und Kol zum Ausdruck gebracht wird; es begegnet uns
sonach hier ganz und gar paulinische Denkweise: wie der Leib einer
ist und viele Glieder hat, aber alle einzelnen Glieder des Leibes, so
viele ihrer sind, einen Leib bilden, so ist es auch mit Christus und
der Kirche d. h. der Gesamtheit aller Gliubigen. Denn durch einen
Geist sind wir alle zu einem Leibe getauft worden, Juden und
Griechen, Knechte und Freie, und sind alle mit einem Geiste getrinkt
worden (durch den Empfang des Sakramentes der Confirmatio), wie
auch der Leib nicht aus einem, sondern aus vielen Gliedern besteht;
alle sind Christi Leib oder Glieder des Leibes, jedes an seinem Teile
(1 Kor 12, 12 ff). ,Wir, die wir viele sind, sind ein Leib in Christus®
(Rom 12, 5). Und wiederum: ,Und er ist das Haupt des Leibes, der
Kirche.“ Wie die Glieder des menschlichen Leibes mit dem Haupte einen
lebendigen Organismus ausmachen, von dem Haupte geleitet und regiert
werden, so bilden ' die Gldubigen, durch die Taufe ihm einverleibt,
mit thm einen Organismus. Die vielen alle ruhen und 1eben in Chri-
stus, haben in ihm ihre Lebensquelle; sie sind der Leib, Christus das
sie beherrschende und lenkende Haupt (vgl. Kol 1, 18; 3, 15). 0
mljpwpa tob ... Am einfachsten scheint sich die Erklirung dieser
viel erorterten Worte zu machen, wenn man 70 wAjpwpa von Jesus
Christus versteht: eben ihn hat Gott der Kirche zum Haupte gegeben,
der da ist die Fiille dessen, der das All in allen Beziehungen erfiillt.
Der Apostel wiirde dann mit 0 nijpwpa das nachdriicklichst vor
Eowxev gestellte Objekt, das adrdy, wieder aufnehmen, um dessen ganze
Bedeutung hervorzuheben. . Mit ol . . . wiypovuévov wire Gott ge-
meint: Gott erfilllt nach den Worten des Apostels alles und ist
seiner Macht und Wesenheit nach in allem (Apg 17, 28); der Ge-
danke ist dann. wesentlich der. gleiche wie Kol 2, 9, wo Paulus von
Jesus Christus sagt: in ihm wohne die Fiille der Gottheit in ganzer
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Realitiit; eben in dieser Ubereinstimmung mit Kol will man nicht
das geringste Anzeichen fiir die Stichhaltigkeit der gegebenen Er-
kldrung erblicken; andernfalls miisse man annehmen, daf der Be-
griff wAjpwpa hier gegeniiber der Stelle in Kol eine Umbildung er-
fahren hat. Richtiger betrachtet man indes 70 mdjpwpa . . . als prag-
matische Parallele zu 70 sdpa adrod, welche das Verhiltnis der Kirche
zu Christus, insofern dieser ihr Haupt ist, noch ndher charakterisiert,
und zwar in nicht bildlicher Bezeichnung: die Kirche ist das Erfiillte
Christi = dasjenige, was von ihm erfiillt ist = der fortdauernd von
den Heilskriiften des erhshten Christus durchdrungene und regierte
lebendige Korper Jesu Christi, sofern Christus durch den Heiligen
Geist in der Kirche wohnt und waltet, die Gliubigen mit seinen
Gaben und Lebenskriften durchdringt. =ni7pwpa ist demnach im
passiven Sinn gebraucht = memlppwuévov = das von Christus Er-
fiillte. 705 mlypovuévov aber geht nicht auf Gott, sondern auf
Christus = der alles in allen Beziehungen erfiillt oder durchdringt.
to. mwdyta bezieht sich auf das ganze Weltwesen oder Universum; év
wdowy aber bedeutet: in allen Stiicken oder Beziehungen. FEinige
freilich nehmen év néery maskulinisch = der alles, was in den der
Kirche Angehorigen als leer oder der Integration bediirftig ist (Leib,
Verstand, Willen), erfiillt, nimlich mit Erleuchtung, Stirke, Kraft.
Erwéhnt sei der Vollstindigkeit wegen eine andere Krklarung der
Worte: 70 wijpwpa bedeute complementum = id quod complet oder
implet Christum; miypovuévov dagegen sei passivisch zu verstehen
und das Ganze eine erliuternde Apposition zu 70 sdpa adrod = die
Kirche ist der Leib Christi, die Fiille == Erginzung oder Vervoll-
stindigung dessen (= Christi), der in Hinsicht auf alles (r¢ ndvra
Akkus. der Beziehung) in allen (maskul.) erfiilllt =— erginzt wird.
Christi, qui secundum omnia (wdvre = xara ndvra) seu quoad omnia —
omnes virtutes et gratias in omnibus sui corporis membris adimpletur
(Estius 336): wie beim menschlichen Kérper das Haupt das Primire,
der ibrige Korper sozusagen nur eine Ergiinzung des Hauptes sei,
so sei auch die Kirche die Erginzung Christi, ihres Hauptes; da
jedes einzelne Glied zur Vervollstindigung oder Erginzung Christi
beitrigt, so wird Christus als Haupt durch die Kirche (= die Ge-
samtheit aller Gliubigen) als Leib vollendet, zur Vollkommenheit ge-
fiihrt, vollkommen ausgestaltet; ohne die Kirche wiirde er hinter dem,
was er werden sollte, zuriickbleiben. Fiir diese Auffassung kann man
sich auf die Viter berufen, von welchen Theodor bemerkt: odx eimey
0t ta mdvra mAypot, dAX Bt adrdg v mdor mAypobrar, tovtéeTey &y miot

nljpne éori (Cramer, Cat. VI 129). Ebenso driickt sich Chrysosto-
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mus aus: tire minpobrar § xepaly, téte téletoy odpa yiverar, Sray
opob mdvreg Gpev ovvyyuévor xat avyxexorinuévor (Hom. 3 ad c. 1, p. 26);
vgl. Vulgata und Hieronymus, Kommentar 464. Gleichwohl miissen
wir uns gegen die Auslegung erkldren; einmal weil 70 7Ajpwpa an
der Stelle 3, 19 sicher im passiven Sinne gebraucht ist, diese Be-
deutung sonach auch hier angenommen werden muf, sodann weil die
These von der Erginzung und Vervollstindigung Christi durch die
Kirche etwas eigentiimlich erscheint.

In 1, 20 diirfte doch wohl xadisag («dtdv) sich als urspriingliche Lesart pri-
sentieren; xai éxdgey wird Korrektur sein: er, Christus, setzte sich zur Rechten
des Vaters. Seeberg (Katechismus der Urchristenheit 76 ff) sieht in diesen Worten
Bestandteile der iltesten christlichen Glaubensformel. Als bedeutsam muf man die
vorliegende Stelle unter allen Umstinden betrachten, selbst wenn man sich an xa%ag
hilt. Entscheidend sind die formelhaften Worte év de&ia 705 9e0d, welche auch
Kol 8, 1 zusammen mit zadfpevog, und Rom 8, 34, sowie Hebr 1, 3; 8, 1; 10, 12;
12, 2, hier jedesmal in Verbindung mit xadi{ecy uns hegegnen ; auberdem 1 Petr 3, 22;
vgl. Apg 2, 33; 5, 31; Mt 26, 64; Mk 14, 62 und 16, 19 und Offb 3, 21. Die
Erhthung Christi nach seiner menschlichen Natur iiber die Engelmichte wird in
diesem Zusammenhang gleichfalls von Paulus wiederholt betont; man vergleiche Kol
2, 10 und Phil 2, 10; man darf zum Vergleich noch Polycarp ad Phil. 2, 1 beiziehen:
& bmerdyn ta mdvra émovpdwa xal émiyeta, wo sicher mit 7a émovpdma die Engel-
michte gemeint sind, um so mehr, als unmittelbar vorher die Auferweckung Jesu
und sein Thronen zur Rechten Gottes, unmittelbar nachher aber sein Gericht iiber
Lebendige und Tote genannt wird. Einen Irrtum hat Seeberg nur insofern ver-
schuldet, als er 1, 21 bei émepdvw mdons dpyfs xaf . .. an die feindlichen Engel-
michte denkt (a. a. 0. 79). Die Entwaffnung derselben durch den Erlgser Jesus
Christus und die fiir die Zeit der Parusie bevorstehende definitive ﬁberwindung
ist ja freilich gerade von Paulus gelehrt (vgl. 4, 8 und 6, 12; Rom 8, 38; 1 Kor
15, 24); allein hier sind sicher die guten Engel gemeint, welche Gottes Thron,
auf welchen Christus sich gesetzt, umstehen, wie aus 1, 21 deutlich hervorgeht;
man iibersehe nicht, daf die Ausdriicke doyal, éfovstat, dvvdusic von den bisen
oder abgefallenen Engeln. ebenso gebraucht werden wie von den guten; auch bei
den Teufeln bestehen Rangunterschiede; in diesem Betreff gibt jedesmal der Zu-
sammenhang den Ausschlag. Die Beifiigung év tois émoupaviorg ist sicher gleich-
falls uralt; mit Recht verweist Seeberg auf den Hebrierbrief, wo zweimal in An-
lehnung an die Formel ,Christus setzte sich zur Rechten Gottes® der Himmel als
Ort erwihnt ist, Hebr 8, 1 und 1, 8: &v 7ofc odpavois bzw. & b¢mnloic; man ver-
gleiche Mk 16, 19: dvelfupdy cic tov o0pavdy zal 2rd%osy éx debidy T05 Veob.
Wenn der Gelehrte den Glaubenssatz von dem Kommen bzw. Wiederkommen Christi
zum Gericht als Bestandteil der #ltesten Glaubensformel ansieht, und zwar als
solchen, der sich unmittelbar an den Satz von dem Sichsetzen zur Rechten Gottes
angeschlossen hat, so wird man ihm hierin beistimmen diirfen: &xdkoey &v dera
00 eod v 7otg obpavois xai Zoyerar xptvar Cavras xal vexpods (vgl. 1 Petr 4, 5

und Apg 10, 42).

2, 1—2. Jede Erginzung aus dem Vorhergehenden als Hauptverbum
in unserem Verse ist abzuweisen. Das xat dpdc hat sein Regens nicht
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im Vorhergehenden, sondern im Folgenden, in svvelwomotgoe V. 5. Die
in V. 1 begonnene, durch die beiden Relativsitze in V. 2 und 3 ab-
gebrochene Struktur wird durch 6 6¢ Jedc in V. 4 wieder aufgenommen,
so daB dort das in V. 1 noch nicht genannte Subjekt folgt und dann
in V. 5 mit Wiederholung des Objekts, aber unter Ubergang von der
zweiten in die erste Person (xat fudg, schon vorbereitet durch xa
fpetc in V. 3) das regierende Verbum hinzutritt: auch euch — Gott
aber machte uns lebendig. Der Gedanke bei xat Spdc in V. 1 ist:
wie Gott seine iiberschwengliche Macht an Jesus Christus, ihn auf-
erweckend, wirksam erwiesen, so hat er die Wirksamkeit derselben
Macht auch an euch erzeigt durch eine Auferweckung, freilich nicht
vom leiblichen Tode (4x vexpay in V. 20), sondern vom geistig-sitt-
lichen Tode: da ihr tot waret toic mopantdpast xoi taic dpaptiog
opu@y; mit beiden Dativen wird der Grund angegeben: tot in Gem#f-
heit eurer Siinden. Unter muparrdpara versteht man vielfach aktuelle
Siinden, wihrend duaptio: die Siinde als herrschende Macht, die siind-
hafte Gesinnung, den verkehrten inneren Zustand bezeichnen soll.
Doch ist die Erklarung unmioglich wegen des Plurals dpaptior; der
Apostel muf auch bei letzterem Substantiv an aktuelle Siinden denken.
Ganz synonym werden allerdings beide Begriffe nicht sein; aber man
darf den Unterschied zwischen beiden jedenfalls nicht dahin definieren,
daB unter wapanrdpara die Unterlassungssiinden gemeint seien, unter
épaptiae die positiven Verfehlungen; vielmehr bezeichnet ersteres Sub-
stantiv mehr die Siinde als Fehltritt oder Fall, Entfallen aus dem,
was sein soll, duaptie die Siinde als Verfehlung des gottgewollten
Zieles; Verschuldung und Verantwortung haben sowohl die Fehltritte
als die Vergehen zur Folge: doch tritt nach biblischem Sprachgebrauch
dieses Moment aus dem Begriff dpapcia stdrker hervor. Zum Verbum
napaninrew vgl. Hebr 6, 6; duaptdvery Hebr 10, 26. &y aig ist zwar
formell nur an zaic duaptiog angeschlossen, umfaft indes auch mapa-
ntépate: Fehltritte und Siinden waren die Atmosphire, in welcher
die Angeredeten sich einstmals d. h. bis zu dem Augenblick ihrer
Bekehrung zum Christentum bewegt haben?!; vgl. Kol 8, 7. xara tov
ai@va . . .: dieser Lebenswandel entsprach ganz dem Geiste (aidy =
saeculum) dieser Welt; beachte xard = er stand vollig im Einklang,
war konform dem Zeitgeist. & xdopoc ist auch hier wie hiufig bei
Johannesi (vgl. besonders 1 Jo 2, 15) die siindige, gottentfremdete

' Zu zwsperateiv vgl. Mk 7, 5; Apg 21, 21 und Hebr 18, 9; es bezeichnet die
genaue Regelung des Lebens nach gewissen Gesetzen und Normen: dhnlich nopeieodar
Lk1,6; 8, 14. Apg 9, 81; 14, 16; synonym ist moderedeadar Apg 23, 1, Phil 1, 27

und &vao-rosgphm‘}aa
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Welt; obroc nicht im Gegensatz zu einer kiinftigen besseren Welt 4,

sondern deiktisch = diese uns umgebende Welt. FErklirend und
steigernd fiigt der Apostel hinzu: xara tov dpyovra = der frithere

Wandel stand im Einklang mit oder richtete sich nach dem Herrscher
des Reiches der Luft. Gemeint ist mit 6 doywv der Teufel, wie aus
dem Zusammenhange und durch eine Vergleichung des Ausdrucks
mit dem johanneischen 6 doywy T8 xdapov todrov (Jo 12, 81; 14, 30 -
und 16, 11) klar wird. Paulus stellt denselben dar als den Regenten
ither die Machte der Luft; 2fovstac ist kollektiv zu fassen und be-
zeichnet die Gesamtheit der personlichen Wesen, welche dem doywvy
als Objekte seiner Herrschaft unterworfen sind; vgl. hierzu Mt 9, 34;
12, 14; Mk 8, 22; Lk 11, 15; zu 2foustag vgl. 6, 12; auch Kol 1, 13;
Apg 26, 18. 700 dépog ist jedenfalls nicht Genetivus qualitatis, so da8
damit die substantielle Beschaffenheit der bosen Geister ausgedriickt
wiirde = Miichte von Luft = korperlose, #therische Geschopfe 2, viel-
mehr wird dadurch der Ort bezeichnet, wo die vom Teufel beherrschten
Démonen ihren Wohnsitz haben. Gemeint ist die Region der die Erde
umgebenden Luftschichten im Unterschied von der Erde selbst und dem
Himmel; diese Region erscheint als der der geistigen Natur dieser
aus dem Himmel verstoBenen Wesen entsprechende Ort3: infolge der
Siinde auf die Erde, das vorige Herrschaftsgebiet des Menschen (Gn
2, 15), mit seinem Anhang eingedrungen, behauptet der Satan sich
annoch; die Herrschaft desselben allerdings ist durch Jesus Christus
gebrochen; er ist aus seinem Herrschaftsgebiet hinausgeworfen, aber
nicht aus ,dieser Welt“; die vllige Beseitigung seines Einflusses, der
endliche Sieg iiber ihn erfolgt bei der zweiten Parusie, wo ihm das End-
urteil gesprochen wird (Jo 12, 28; Kommentar 373; sowie 16, 11 vgl.
mit 2 Petr 2, 6; auch Rom 8, 19 ff; Ignatius ad Ephes. 19, 1: &ladey
oV dpyovra Tob ai@yog tobTov, und ad Magn. 1, 6). Mit avedparoc folgt

t Cramer, Catena 135: 7 éore xata 7ov aldva 700 xdopov TodTOoU TEpmaTsiy
xal odyl rata tov aldva Tod xpeitTovog xdopov, ép By of dywr onstdovaty; —
Wollte man aidv unter Zuriickweisung auf 1, 21 als Zeitalter fassen =— nach dem
Zeitalter oder der Zeitperiode, welche der gegenwirtigen Welt angehort, so lige
eine #hnliche Verbindung vor wie 1, 5: xara v eddoxiay tod Jedjparos adrod oder
1, 11: xata 9y Povliyy tod Seljuaros adrod oder 1,19: xard v dvépyerav Tod xpa-
Toug Tijs loybog adrob.

2 So allerdings, Chrysostomus: mvedpara dépea ai dodpator dvvdpuces siotv (Hom. 4
ad c. 1, p. 82); ebenso Viktorin: diabolus substantiam de agre habet (p. 1253).

3 Hieronymus schreibt (Kommentar 466) unter gleichzeitiger Beriicksichtigung
von 6, 12: non quo diabolus et satellites eius, qui per mundum istum vagantes
peccata hominibus insinuant, in coelo versari queant, de quo corruerunt, sed coelum

“dicitur aér iste, qui supra nos est. _

Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 4
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eine erklirende Apposition zu 2&ovsiac; doch ist mvebpa nicht Collec-
tivam, wie éovaiag, fiir mvedpara; es bezeichnet den von jenen Méchten
bzw. ihrem doywy ausgehauchten Geist, eine analoge Vorstellung mit dem
von Gott ausgehenden Heiligen Geistl. Dieser von den dimonischen
Michten herkommende Geist erweist sich wirksam in den ,Sohnen des
Ungehorsams*®; letztere hebraisierende Ausdrucksweise findet sich eben-
"~ 50 5, 6 und Kol 3, 6; vgl. 1 Thess 5, 5: viol pwric; ebenso Jo 12, 36
und Lk 16, 8; 2 Thess 2, 3: 6 vid¢c tijc dwwletag; Jo 17, 12; 1 Petr
1, 14: 7éwa vmaxofic; Lk 10, 6: vidc elopvyc; endlich Lk 20, 36:
tijc dvaostdeews vidg. Der Ausdruck bedeutet wesentlich dasselbe wie
drwedodyreg, Ungehorsame, aber die Kraft der Wendung empfindet
man leicht = die in ihrem Wesen von dem Ungehorsam bestimmten.
Gemeint ist der Ungehorsam gegen Gott, seine Offenbarung und seine
zur Empfindung kommenden heilsamen Wirkungen (vgl. Rom 11, 30);
einzelne Erkldrer denken, aber wohl nicht mit Recht, speziell an den
Ungehorsam bzw. Unglauben gegeniiber dem an die Ohren gedrungenen
Wort Gottes oder dem Evangelium. Zum Ausdruck vgl. Rém 11, 30 32;
Hebr 4, 6 11. Paulus will offenbar hier den heidnischen Stand als
ein dredjjoar @ Je¢ kennzeichnen. 7od vdv évepyobvroc: der jetzt
wirkt. Dy bedeutet nicht ,auch jetzt noch“ oder ,noch immer* =
e vby, viel weniger ,nunmehr® sc. in der christlichen Zeit = vorher
war er allgemein wirksam, jetzt bloB moch in den Heiden, sondern
einfach = jetzt, in der Gegenwart, in dem aiwv odroc, im Gegensatz
zum aiwy 6 péAdoy = der Zukunft, wo aller Einflug der Dimonen
aufhort. Zum Schlu& noch ein Wort. Moglich wire die Auffassung
von &%ovsia. im Sinne von Machtgebiet oder Reich = Herrscher des
Machtgebietes, welches die Luft ist. o8 mvedparos aber wird vielfach
als Apposition zu 7ov dpyovra gefaBt, wobei eine UnregelmiBigkeit
der Konstruktion anzunehmen wire, Genetiv statt Akkusativ. So
schon Ambrosiaster, welcher erklidrt: secundum principem potestatis
aéris huius, spiritum qui nunc operatur in filiis diffidentiae; neuer-
dings Robinson a. a. 0. 154, Der Sinn der Worte wire voéllig ver-
stindlich, aber die Annahme einer derartigen Inkorrektheit ist doch
etwas gewagt. :

V. 3. &voic schlieft sich keineswegs, wie einige Interpreten nach
dem Vorgang des Hieronymus (Kommentar 466) wollen, an toic

! Wenn Chrysostomus als Grund der Hinweisung auf die Einfliisse des
Teufels ,Milde* des Apostels ansieht, vermoge welcher er der siindigen Menschheit
einen michtigen Mitschuldigen geben wollte, den Teufel (Hom. 4 ad c. 1, p. 81;
vgl. Cramer, Catena VI 137), so diirfte er die Tendenz Pauli verkannt haben.
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Tapantdpacy xal Taig dpuaptiarg in Vers 1 an, da man von der weiten
Entfernung jener Begriffe ganz abgesehen dann év aic erwarten wiirde,
sondern an das unmittelbar vorhergehende toig vioic tijc dmedelag,
so daB dvasrpépsoiar ein zweifaches év bei sich hat, das erste zur
Bezeichnung der Menschen, zu welchen die Gemeinten gehérten, das
zweite zur Bezeichnung des sittlichen Zustandes, in welchem sie sich
befanden: unter welchen auch wir alle einst wandelten in den Be-
gierden. Uber dieses zweifache v bei dvasrpépeadar vgl. 2 Kor 1, 12.
xal fpeic ist von den Judenchristen zu verstehen im Unterschied von
den Vers 1 gemeinten Heidenchristen; der Apostel schlieft sich selbst
mit einl. dvestpdoypéy mote év ... Mibt rais émbopiuc i sapxic
folgt eine Niaherbestimmung: wir wandelten einst in den Begierden
des Fleisches, so daf wir im Impuls derselben befangen waren. Mit
adp ist die Menschennatur gemeint, wie sie durch den Siindenfall ge-
worden ist. Der Mensch ist vermdge seiner leiblichen Gieburt und natiir-
lichen Abstammung Fleisch (Jo 8, 6), d. h. eip sinnliches, schwaches,
hinfalliges, siindhaftes und zur Siinde geneigtes Wesen. Zwar ent-
wickelt sich bei dem natiirlichen Menschen auch ein geistiges Leben
und Dasein; allein nicht nur ist dieses von Anfang an den leiblichen
Bediirfnissen unterworfen, sondern dasselbe wird auch spiter von der
Sinnlichkeit ganz iiberwuchert, da die siindhafte Lust, welche im
Fleische wohnt, die Ubermacht hat iiber das bessere Wissen und
‘Wollen. Daher klagt der Apostel, da er den Zustand des natiirlichen
Menschen schildert: Ich bin von Fleisch, verkauft unter die Siinde
(Rom 7, 14; vgl. tiberhaupt den ganzen Abschnitt Rom 7, 7 ff; 1 Kor
9, 14). Was der Mensch in diesem Zustand vollbringt = seine Werke,
sind Werke des Fleisches (vgl. auch Gal 5, 17 ff); eben dies besagt
hier der Partizipialsatz mowbvreg, durch welchen die aktuelle Be-
titigung des vorher als Zustand bezeichneten siindhaften Wandels dar-
gelegt wird: indem wir zur Ausfithrung brachten die bosen Geliiste
des Fleisches; hier schreibt der Apostel allerdings nicht rac ézidopiag,
sondern 7o deijpara = die Neigungen oder Strebungen des Fleisches;
er denkt dabei an die einzelnen Willensakte, welche den émduuiac
entspringen (Jak 1, 14. Gal 5, 16). An sich ist sowohl #éiypa
wie émiduuia (Begehrung) ein indifferenter Begriff: hier werden indes
beide der Indifferenz enthoben, émdvuia durch tic capxbc fHuay, del-
pata (zu dem Plural Apg 13, 22) aber durch t7¢ capxoc xar tav
duavoedy; letzteres Substantiv bezeichnet Sinn, Gesinnung; es ist wie
odpé personifiziert = indem wir taten, was (eines jeden) Gesinnung oder

! Nos omnes, ait, quia concludebat et (auch) seipsum sub his (p. 144).
4*
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Herz wollte, wohin diese uns trieben. Auch Sinn und Gedanke des
(natiirlichen) Menschen war auf das Siindhafte, Erdhafte und Niedrige
gerichtet, und der unerloste Mensch folgt den beziiglichen Neigungen
und Strebungen. xat 7peda téwa ibost dpyic = und waren Zornes-
kinder von Natur wie die iibrigen. Nachdem der Apostel vorher
von den personlichen Verschuldungen und Siinden gesprochen, hebt
er mit diesen Worten die angeborne Siindhaftigkeit, die Erb- oder
Naturschuld hervor, und zwar absichtlich zur Verstirkung des Nach-
druckes unter Ubergang in die selbstindige Konstruktion (nach &y
oi¢ dveatpdpnuev). Der Ausdruck ,Kinder des Zornes“ ist wieder hebrai-
sierend = dem Zorn verfallen, irae obnoxii. dpyj nicht im eschato-
logischen Sinne = Zorngericht, sondern = der gottliche Unwillen, das
gottliche Mikfallen. Eigentiimlich ist die Stellung von ¢ise: zwischen
téxve und Jpj7, und die Auslegung eine mannigfaltige. An der Wort-
folge téxva @boet dpyijc hat man im Lauf der Zeit geriittelt (vgl. Vul-
gata: natura filii irae); indes ist dieselbe als urspriinglich sicher
gestellt: wir waren Kinder durch Natur von Zorn. ¢Joe: bedeutet:
der Natur nach = infolge der natiirlichen Geburt, infolge der an-
gebornen natiirlichen Beschaffenheit oder — was unser natiirliches,
angebornes Wesen anlangt. Subjekt ist auch hier xa: Hueic. So sagt
denn der Apostel: wir, die ehemaligen Juden, ich selbst gar sehr
mit eingeschlossen, ebenso wie die iibrigen — wie die Heiden (Tho-
mas: sicut et ceteri id est gentiles, 1. 1 ad c. 2, p. 280), waren
infolge unserer Anteilnahme an der Menschennatur, welche in Adam
als ihrem Reprisentanten sich schwer versiindigt hat und schuldbar
geworden ist (Rom 5, 12), in Siinde und Schuld hineingezogen und
dem Zorne, der Strafgerechtigkeit Gottes verfallen; infolge der Liebe
und Barmherzigkeit Gottes aber sind wir durch den Glauben an Jesus
Christus (und die Taufe) vom Zorn befreit und Kinder Gottes ge-
worden (Rom 3, 9 ff. Gal 2, 15 ff)1. Zum Gedanken vergleiche man
Tit 3, 3, welche Stelle auch dem Ausdruck nach vollig an die vor-
liegende anklingt (Kommentar zu Tit 278). Unser Vers wurde seit der
Zeit Augusting stets als eine Hauptbeweisstelle fir die Wirklichkeit
der Erbsiinde betrachtet und angezogen.

! Zu ¢@do=t bemerkt Thomas: id est per originem naturae, non quidem naturae,
ut natura est, quia sic bona est, sed naturae, ut vitiata est. Zu réwa dpyijc vgl
Winer 84, A. 2, 8. 223 und zu der Stellung Fueda éwva @ioet dpris ebd. 30,
A. 2, S. 180: eine andere Stellung der Worte war kaum mbglich, wenn nicht
ein ungebiihrlicher Nachdruck auf ¢dost fallen sollte (Fuev @doer éwva dpyis). Der
Ton sollte nicht auf gdeet ruhen, sondern auf téwa @doer: von Natur Kinder des
gottlichen Zornes.
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V. 4—5. Hier ist zu beachten die Wiederaufnahme des in Vers 1
hegonnenen Satzes unter nachtriglicher Namhaftmachung des Subjekts
(6 9ebg); statt des erwarteten odyv (igitur, also) wahlt der Apostel 0,
weil das hier iiber den Reichtum des gottlichen Erbarmens zu Sagende
zu der vorhergehenden Darlegung iiber die Griofe unseres Elends sich
adversativ verhilt. Darum beginnt Thomas in seiner Erklirung hier
eine neue Lektion mit den Worten: postquam exaggeravit apostolus
statum culpae inficientis, hic commendat beneficium gratiae iustifi-
cantis (in c. 2 ad Ephes. p. 280). Die Worte dwx v moAdy dydmyy
#iv gehoren nicht zu wlodsroc @y éy éiéer, sondern zu dem Pridikats-
verbum ovvelwomoinoev. Zu der Konstruktion dydmyy v fjydnyee ver-
gleiche Jo 17, 26 = Liebe, die er gegen uns erzeigte. Der Sinn der
apostolischen Worte ist: die grofe Liebe des gegen Ungliickliche und
Elende iiberaus erbarmungswiirdigen Gottes (miodaroc év éiéer) war
der Beweggrund unserer Erlosung und Rechtfertigung. Zu ded v
moAdyy dydmyy bemerkt Cornelius a Lapide: caritatem nimiam et immen-
sam; nimia dicitur respectu hominum tam miserorum et indignorum,
non respectu dei; deum enim, qui est ipsa bonitas increata, decet
haec nimia caritas in homines (p. 602). Thomas sucht die Worte
wlobotog &y év éAéer anschaulich zu machen durch die Gegeniiber-
stellung des menschlichen Erbarmens, welches unter mancherlei Be-
tracht Grenzen und Schranken hat; das gtttliche Erbarmen ist infinita
et indeficiens misericordia (1. 2 ad c. 2, p. 281). Hudc, uns = Juden
und Heiden, gehort zu jydryoev. Das Objekt zu svvelwomnoiyse folgt
in V. 5: xar dvrag jpacl. xal gehdrt nicht zu Hudc = auch uns, die
wir tot waren, wie Christus tot war, er freilich dem Leibe nach; dann
miiBte es xat 7udc heiben, vielmehr: auch da wir = obgleich wir tot
waren; xa ist demnach = xaimep; auf diese Weise erscheint die Liebe
Gottes im hellsten Lichte, indem die Unwiirdigkeit der Objekte, denen
sie sich zuwandte, scharf betont wird; doch konnte der Apostel mit
xoi dvrag auch ausdriicken wollen: Gott hat uns, die wir so recht
eigentlich oder wirklich tot waren, auferweckt. ovvelwonoinoe = er
hat uns mit Christus = in Gemeinschaft mit ihm lebendig gemacht,
d. h. Gott hat uns, die geistig Toten, erweckt, in den Zustand eines
neuen Lebens versetzt; der Apostel meint unsere Neubelebung oder
Neuschopfung durch die Rechtfertigungsgnade, durch welche wir Glieder
des Leibes Christi geworden, sonach aufs engste mit ihm verbunden, zu

1 Fwald empfiehlt neuerdings die Verbindung von xai dvrag fuas mit jydayoey =
mit der er uns liebte, auch als wir im Todeszustand lagen (a. a. O. 122); sicher
hat er daran nicht gut getan.
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in und mit Christo Lebenden gemacht worden sind; vgl. Gal 2, 20.
Ephraem: vivificavit nos per baptismum in Christo (p. 144; vgl. 1, 22).
Der Apostel fiigt bei: ydperi éote geswopévor; hierbei hat man zu
wiirdigen: a) die Voranstellung von ydpcr:: Gnade, nicht eigenes
Verdienst ist der Grund eurer Rettung; b) den Wechsel der Person: im
Hochgefiihl des Gliickes, das er selbst an sich erfahren, dringt es den
Apostel, in der Form eines Zurufes den Lesern die Wahrheit von der
Gratuitit der Gnade zum Bewuftsein zu bringen. Paulus weif ja gut,
dag die endgiiltige swrypia von den angeredeten Christen nur durch
standhaftes Ausharren- im Leben der Gnade bis ans Ende erreicht
werden kann und dag das eigentliche Ziel, die (w7 aidveog, hier vorerst |
nur xa7’ éAxtda ihnen zukommt (Tit 8, 7. Rom 8, 24), aber gleichwohl
kann er sich so ausdriicken; die angeredeten Christen sind allerdings
erst owldpevor (1 Kor 1, 18 und 15, 2) = solche, welche sich auf dem
Wege zur cwryjpio befinden; in gewissem Sinn sind sie aber auch
geocwapévor = Gerechtfertigte; mit der Rechtfertigung ist wenigstens
dem Keime nach die (w7 aidvioc oder das endgiiltige Erbe gegeben.
V. 6. ovviyepey xat ovvexdhoey = Gott hat uns in Christo mit-
erweckt und miteingesetzt in den himmlischen Regionen. Diese beiden
Ausdriicke im iibertragenen Sinne zu fassen und gvveyeipew auf die sitt-
liche Erweckung vom Tode der Siinde, ein geistiges Verlebendigtwerden
auszulegen, infolgedessen ein ecivar oder mepimatrety xave mvedpa statt-
finde und das ovyxadileev von der Herstellung des Lebensverbandes
mit der unsichtbaren Welt, mit den verborgenen Kréften, Giitern und
Wesen des {iiberirdischen Reiches zu verstehen, ist unméglich; man
muf beide Verba im eigentlichen Sinne nehmen, im Sinne einer .
Auferweckung und Verklirung der Gldubigen. Diese Auffassung ist
schon notwendig wegen der ganz augenscheinlichen Beziehung der
vorliegenden Stelle auf 1, 20. Nun werden Auferweckung (des Leibes)
und Verklirung der Gldubigen freilich erst in Zukunft erfolgen:
sie werden einstens zum vollen Besitz des Erbes gelangen, welches
Christus fiir sie miterworben und selbst bereits angetreten hat (Rom
8; 17 18); dann werden die Glaubigen die Herrlichkeit der Kinder
Gottes an sich tragen (Hebr 2, 10) und teilnehmen an der Verklirung
und Herrschaft, in welche Christus eingegangen ist (Phil 3, 20 f).
Wenn der Apostel sich gleichwohl der Aoriste bedient, so diirfte dies
sich daraus erkliren, daf er die zukiinftige Entwicklung als
unfehlbar gewif eintretend in der Weise der Propheten als schon
gegeben sieht; auch Rom 8, 30 schreibt der Apostel: welche er be-
rufen und gerechtfertigt hat, die hat er auch verherrlicht. Die Gléu-
bigen tragen den Keim der Auferstehung und Erhohung bereits in
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sich; indem nun der Apostel in seinem energischen Glaubensbewuft-
sein von der damit begonnenen Entwicklung die Vollendung schaut,
gebraucht er den Aorist. Thomas: consedere fecit scil. nunc per spem
et tandem in futuro in re (Offb 3, 21); utitur in his apostolus prae-
terito pro futuro enuntians tamquam iam factum quod futurum est,
pro certitudine spei. Anders erkliren Chrysostomus und andere alte
und neue Theologen die Stelle. Sie nehmen ovvjrecpe und ovy-
exddoev im eigentlichen Sinn, betrachten die mit diesem Verbum pré-
dizierten Tatigkeiten Gottes als schon vergangen und verstehen die
Worte des Apostels von der mit Christi, des Hauptes, Auferstehung
und Erhthung zugleich realisierten Auferstehung der Kirche, der
Gesamtheit der Gliaubigen und Auserwihlten, die ja die Glieder des
Leibes bilden, dessen Haupt Christus ist; mit der Auferstehung Christi,
des Hauptes, ist die Auferstehung und Verherrlichung der mit Christus
vereinigten Glédubigen gegeben: oddémw oddeic oty Eyyreppévog, et
uy) Gre i xepalic dvaoctdons xai fuetc jrépdypeyv. odxoby obrw xa
ovvexdthoe. tTic yop xegaliic xa¥elopévne xat tO odpa  ovyrddyrar
(Hom. 4 ad c. 2, p. 32). Schon Ephram driickt sich #hnlich aus:
sedere nos fecit cum illo in coelestibus id est honoravit et glorificavit
nos per carnem eius, quam fecit sedere in coelestibus (p. 144).

Die rein geistige Auslegung der drei Ausdriicke wird uns in allen Tonarten
angepriesen, vor allem auch durch den Hinweis auf die Parallelstelle Kol 2, 13 f
wo ja der Apostel sicher nicht an die leibliche Auferstehung und Verklirung der
Glaubigen, sondern nur an eine geistige Lebendigmachung denke; es handle sich
‘dort und hier um die sittliche Erweckung vom Tod der Siinde, um des Siinders
Rechtfertigung und, per consequentiam, die Gemeinschaft des Lebens, welche allen
Gerechtfertigten zukomme im Verein mit dem, der fiir sie tot war, aber fiir sie
jetzt lebendig ist. Das Auferwecktwerden sei die unmittelbare Folge vom Belebt-
werden; der lebendig gemachte Tote gehe dazu vor, die Funktion des Lebens zu
vollbringen; ouvjyetpey sei synonym dem ovvelwomofyosy und driicke aus: der
Glaubige ist geistigerweise erweckt mit Christus in Christi Auferweckung, empor-
gehoben fiir immer in die Sphire des Gottlichen; dazu passe der dritte Aus-
druck ovvexdidioey; dieser sei #hnlich zu interpretieren; es werde damit die Auf-
erweckung und Lebendigmachung weiter ausgefiihrt und das Gottgemachtsein oder
das Herrschen mit Christus ausgedriickt. Estius beriicksichtigt die geistige Aus-
legung, doch nicht einseitig: conresuscitatio et consessio nostra exponitur de re-
suscitatione et sessione spirituali, quam consequimur in hac vita, ut sensus sit:
sicut Christum resuscitavit a morte ad vitam et collocavit in coelestibus, ita et nos
a morte peccati revocavit ad vitam iustitiae et fecit, ut conversatio mostra in coelis
sit (Phil 8, 20, p. 343). Die Erklirung befriedigt indes nicht; denn es ist ganz
miBlich, wenn man cuvjyetoe als Folge vom Belebtwerden ansehen soll; man er-
wartete vielmehr ouvjyeipe xal ovvelwonoines; auch erregt es Bedenken, wenn wir
die beiden Verba ouvjyeipe und ovuvexdiosy hier in rein geistigem Sinn auslegen sollen,
trotzdem beide 1, 20 im eigentlichen Sinn gemeint sind. Der Blick auf letztere



56 Der Epheserbrief.

Stelle hat offenbar nicht am wenigsten die Viter abgehalten von der bezeichneten
Auslegung der drei Ausdriicke. Theodoret versteht ebenso wie Chrysostomus guvjyztpe
und cvvexdeosy von leiblicher Auferweckung und Verklirung, indem er sagt: mit
der Auferstehung Christi war auch unsere Auferstehung gegeben: adtod dvastdyvrog
Huets 17 EAmidt dvéotnuey xat adrod t@ matpl cuvvedpevovtog petéyopev xal Huels Tig
TR xepaly ydp Hudy & cvvedpebwy = est enim caput nostrum, qui cum eo
sedet (p. 520). Die Viter erkliren dabei ganz ausdriicklich, der Apostel meine den
Stand der Glorie, der fiir die einzelnen Gldubigen in Wirklichkeit erst spiter, mit
der Vollendung eintrete, namentlich Chrysostomus (p. 32; vgl. Cramer, Catena VI:
né@g ody guverdoev; el yap Omopévopsy, xai ovpfadtleboopey). Diese Viter denken
somit an die Gesamtkirche, welche mit Christus als ihrem Haupte auferstanden und
erhoht ist. Damit sind sie dem Aorist gerecht geworden; aber sie lieBen unerklirt,
warum der Apostel, wenn er doch nur an die Erhohung Christi, des Hauptes, dachte,

. nicht entsprechend der Ausdrucksweise 1, 20 ouvvexddtoey v de&e@ adrod schrieb.
Estius beruhigt sich mit der Interpretation im Sinne der sittlichen Erweckung vom
Tod der Siinde schlieBlich nicht, sondern erwihnt die andere: de resurrectione cor-
porum et habitatione coelesti, quam in consummatione saeculi exspectamus. Ita sen-
sus est, deum nos una cum Christo, qui iam resurrexit a mortuis et sedet ad dex-
teram 'patris, resuscitasse ad vitam illam immortalem et in coelo collocasse, quia
data nobis arrha haereditatis id est spiritu sancto certissimam spem fecit, aliquando
futurum, ut in utroque Christi consortes simus tamquam membra capitis' (p. 343).
Einen #hnlichen Gedanken hat schon Hieronymus am Schluf seiner Ausfilhrung
(Kommentar 469) ausgesprochen.

V. 7 gibt den Zweck an, welchen Gott wie mit all seiner T#tig-
keit, so mit unserer Lebendigmachung und Erweckung verfolgt: es
ist seine Selbstverherrlichung. N#herhin sagt der Apostel: damit er
in den kommenden Zeiten, d. h. in dem aiwv példwy, nach der Voll-
endung der Dinge, uns im Himmel aufzeige, offenbar mache den un-
ermeflichen Reichtum der Gnade in Giite gegen uns in Christo
Jesu; &y ypporéryre (vgl. Rom 2, 4; 11, 22; Tit 3, 4; Lk 6, 35)
darf nicht mit dem Verbum 2vdsiénrac verbunden werden, gehort viel-
mehr zu 70 brepfdllov mhobroc Tij¢ ydpirog = den unermefBlichen Gnaden-
reichtum, welchen Gott in Giite gegen uns, wovon der Grund Christus
(8v Xpiorg) ist, mit unserer cwrypiz vom ersten Rufe an bis zur end-
giiltigen Vereinigung mit ihm, hat widerfahren lassen: abundantes
divitias gratiae eius in benignitate erga nos in Christo Iesu. Thomas
im ganzen richtig: thesaurus occultus (gratiae), quia nondum apparuit,
in saeculis supervenientibus ostenditur, quia in patria omnia erunt
nobis aperta, quae ad gloriam sanctorum pertinent (p. 282). Der #va-
Satz ist formell abhingig von den drei Aoristen, doch ist der Sinn:
die Lebendigmachung etc. ist an uns erfolgt und erfolgt fortwihrend
bis zum Abschluf, damit Gott verherrlicht werde, welche Verherr-
lichung freilich erst nach der Vollendung eine ganz vollkommene
sein wird, weil erst dann den Gliubigen der iiberschwengliche Reich-
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tum der Gnade klar werden wird. Im Hinblick auf solchen Gedanken
begreift man den Konjunktiv bei #e.

V. 8 und 9. Es folgt die Begrimdung der Aussage in'V. 7 be-
treffs des iiberschwenglichen Reichtums der Gnade: durch die Gnade
namlich seid ihr errettet mittels Glaubens. Man wiirdige den be-
stimmten Artikel: 7 ydpcre: es ist die bekannte und bestimmte, vom
Apostel so oft gerithmte, vorher (in V. 5) zunichst nur der Kategorie
nach bezeichnete Gnade, von welcher die angeredeten Christen im
Unterricht von Anfang an so viel vernommen haben: die Gnade,
welcher sie die Aufnahme ins Christentum, Rechtfertigung und Er-
Iosung, und wie der Apostel zaversichtlich hofft, das endgiiltige Heil
verdanken. Die Rechtfertigung, betont der Apostel nachdriicklich,
ist ein Werk der Gnade, nicht menschlicher Leistung. Aber freilich
ist seitens des Menschen Glaube notwendig als condicio sine qua non
der Erlangung der Rechtfertigungsgnade. Der Glaube selbst kommt
nur zu stande unter Mitwirkung des Menschen, seines Verstandes und
Willens, aber nicht als ob wir vollig aus eigener Kraft zu demselben
gelangen konnten, vielmehr bediirfen wir der zuvorkommenden Gnade,
so daf der wahre Glaube, auf seinen Grund angesehen, gleichfalls
Gottes Geschenk ist. Mehr als fraglich erscheint indes, ob der
echt paulinische Gedanke, ,der Glaube ein Geschenk Gottes*, hier
durch die Beiftigung xai tobto odx &§ Hudy, deob o dapov am Schlub
von V. 8 zum Ausdruck gebracht wird. Dieser Ansicht ist allerdings
schon Chrysostomus, der schreibt: 0368 ) mioric, @yaty, 35 uav- et yap
) 9Adev, el yop pi) ddheoe, mac ddvvdpeda moreboar; (Hom. 4 ad c. 2,
p. 33.) Ahnlich Hieronymus: et haec ipsa fides non ex vobis (Kom-
mentar 470), und andere. Doch hilt die Frklarung nicht stand;
denn den Gedanken: dies, d. h. das Glauben, kommt nicht von uns,
ist Gottes Geschenk, wiirde der Apostel nicht mit xai odro, sondern mit
xai afjty ausgedriickt haben. xat tobito geht vielmehr auf den ganzen
Gedanken 7 ydouri éote oeswopévor 0w mistewe = durch die Gmnade
seid ihr im Heilsbesitze mittels Glaubens, und zwar mit Ausschluf
eigener Verursachung und Werktitigkeit. So richtig Ephram: et hoc
non ex vobis factum est, aut ex operibus vestris, sed dei donum est
(p. 144). Zur Abwehr der Vorstellung eigener Verursachung, einer
Sollizitation der Gnade durch menschliche Leistungen oder Verdienste,
sagt der Apostel lebhaft: odx 8¢ Suav, deod w0 ddpov. Dab auch der
Glaube an sich nicht blo§ unser Werk sei, liegt in der ganzen Wendung
mitenthalten. Thomas findet in den Worten des Apostels einseitig nur
letzteren Gedanken; denn er erldutert dieselben also: non sufficit ad
credendum lib&rum arbitrium eo quod ea quae sunt fidei sunt supra
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rationem; propter quod subdit: dei enim donum est sc. ipsa fides (1. 3
ad c. 2, p. 288). Ahnlich Chrysostomus: 0502 70 tij¢ wlorewg fuérepov-
deod, gyot, 0 ddpoy (Hom. 4 ad c. 2, p. 33). Subjekt zu Jeod w0 d@pov
ist vielmehr 70 oceowopévoy eivar: der durch die Titigkeit Gottes be-
wirkte sittliche Zustand des Menschen ist ein Geschenk oder eine
Gnade Gottes. Mit odx 2§ &oywy, welches dem odx &€ Sudy parallel
steht, wird die Werktétigkeit als etwa die swrypia bewirkend verneint;
zu ergénzen ist: scowopévor do7é: Rechtfertigung und Heil entspringt
nicht etwa dem menschlichen Wirken als seiner Wurzel, sondern der
Gnade Gottes. Die Rechtfertigung ist im Grunde genommen ein -
gottliches Gnadengeschenk (Rom 38, 24; 5, 15 17. Tit 8, 5). Thomas:
non ex operibus scil. praecedentibus hoc donum meruimus quod sal-
vati sumus, quoniam hoc est ex gratia. Die aus Gal und Rom
bekannte Gegeniiberstellung von Glauben und Werken liegt dem
Apostel, der hier lediglich die Gratuitit der Gnade betont, ganz fern;
es handelt sich darum auch nicht speziell um die jiidischen Zpyu
vopon, sondern allgemein um Werke, die auf Grund der natiirlichen
Krifte von den Menschen vor der Rechtfertigung vollbracht werden;
solche sind, weil des iibernatiirlichen Verdienstes entbehrend, nicht im
stande, die Rechtfertigung herbeizufithren (vgl. Tit 3, 5). Wiirde der
Mensch in seinem eigenen Tun und Wirken den Anlag derselben er-
blicken konnen, dann wiirde er versucht sein, sich zu rithmen, fva p7
zeg xavypoyrae: gut erldutert Thomas letztere Worte: subdit rationem,
quare deus salvat hominem per fidlem absque meritis praecedentibus:
ut ne quis glorietur in seipso, sed tota gloria in deum referatur (p. 283).
Mit den Worten in V. 8 und 9 verwirft der Apostel keineswegs die
katholische Lehre von dem Verdienste der guten Werke im Stande
der Rechtfertigung, wie man schon behauptet hat; er redet
hier nur von dem Ursprung der cwtypia; man verweise nicht auf &a
p) g xavyjograe: auch wenn der Mensch im Stande der Recht-
fertigung gute Werke verrichtet, so wurzeln diese durch unsere titige
Mitwirkung mit der Gnade vollbrachten Werke gleichfalls in der Gnade
Gottes, so dak das Heil unter allen Umstéinden in dieser seinen Grund
hat. Das Wirken im Stande der Rechtfertigung beriicksichtigt Paulus
im gleich folgenden

V. 10. Nicht von uns kommt Rechtfertigung und Heil; denn
sein Gebilde sind wir. adrod = deob ist durch die Stellung betont,
motjua ist im passiven Sinne zu nehmen = das Gemachte, Gebildete;
Paulus fiigt bei: geschaffen in Christus Jesus zu guten Werken. moiyua
und xreodéyureg darf nicht von der nattirlichen Schopfung ver-
standen werden, sondern von der ethischen Schdpfung oder Neu-
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schopfung 1; mit beiden Ausdriicken sagt der Apostel das Gleiche wie
sonst mit xaws) xrioeg (Gal 6, 15. 2 Kor 5, 17; vgl. Tit 38, 5): wir
sind durch die Gnade Gottes neu geschaffen, und zwar in Christus
Josus = so daB wir nun in ihn hineinversetzt, Glieder an seinem
Leibe, mit ihm zu einem Organismus verbunden sind. Den nichsten
Zweck der Neuschdpfung gibt er mit éxt &oyouc dyedoic (Vulgata: in
operibus bonis) an = dazu sind wir neu geschaffen, daf wir fortan

gute Werke hervorbringen als Frucht2 der neuen Geburt, wihrend

wir vor derselben nicht im stande sind, Werke zu tun, durch die wir
uns ein Verdienst und einen Anspruch auf die gottliche Gnade er-
werben konnten: Rechtfertigung und Heil kommt ja nicht é§ Zpjwv.
Zu diesem Fruchtbringen im Stande der Rechtfertigung vgl. Jo 15, 1 ff.
oi¢ mpoyrolpacey: nicht wie manche wollen: fiir welche er uns zu-
vor bereitet oder ausgeriistet hat; da miibte unbedingt #udc stehen;
vielmehr oic per attractionem statt & = welche guten Werke Gott
zuvor, sc. ehe sie zur Ausfiilhrung kommen, zubereitet hat. Nun kann
man freilich von einem ,Werk“ erst reden, wenn es vollbracht ist,
wenn es als solches vorliegt, Existenz hat, was ein vorhergehendes
Tun seitens des Menschen voraussetzt. Gleichwohl ist der Gedanke
des Apostels verstindlich: Gott ist es, welcher durch das neue Lebens-
prinzip seiner Gnade die Menschen umschuf, und zwar in der Absicht,
sie zu guten Werken zu befihigen; sodann regt er die Gerechtfertigten
zu guten Werken an und wirkt bei der Ausfithrung derselben bei-
helfend mit; vgl. Phil 2, 13: Gott gibt das Wollen und Wirken (= die
Fertigkeit und Tiichtigkeit des Wollens). Wenn Paulus mit mpoyroipasce
(vgl. Rom 9, 23) die im Stande der Rechtfertigung vollbrachten Werke
als Werke Gottes, als Geschenke der gottlichen Gnade kennzeichnet,
so hebt er anderseits durch den Satz Wva mepimarjowpey év adroic den
Charakter dieser Werke als Leistungen des freien Willens hervor:
damit wir in denselben wandelten, uns freitdtig in denselben {iibten3.

! So ganz richtig Theodor von Mopsvestia p. 918 bzw. Swete p. 146 ; ebenso Theo-
doret p. 521; Chrysostomus (Hom. 4, p. 34): v dvayéwyow évradda aivirtetar. Auch
Ephrim: creati de novo per dominum nostrum Iesum Christum.

2 ¢ cum Dat., um Absicht und Zweck auszudriicken, echt klassisch: Xenoph.,
Memor. I, 4, 4: Kriiger 68,41, 7; vgl. 1 Thess 4, 7. Gal 5, 13; Epist. ad Diogn. 7:
7o8tov (Christum) 7mpés adrods dnéoretdev. dpd ye, s dvdpdmawy dv Tis Aoyisarto,
3l tupawidt xal ¢ofw ral xatamih€er; = diesen hat er zu ihnen geschickt, etwa wie
von den Menschen jemand glauben mochte, um Gewaltherrschaft auszuiiben, Furcht
und Schrecken zu verbreiten ?

3 Theodoret: mpo pév Toi fantiouatog odx dnytyoey Huds mpaxtayy dpsThy. peta
pévtor o fdntioua xal tadtys ¥ygeodar wapeyyvd (huic iubet inhaerere). zodTo yap
Aéyer @7 ¥oyots dyadots, wa 2y abroic mepimathowpey (p. 521). Rigentiimlich ist die
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Gerade in diesem Zwecksatz ist deutlich ausgesprochen, dag es beim ge-
rechtfertigten Menschen zu guten Werken nur kommt, wenn er seiner-
seits frel mitwirkt; was endgiiltig als Resultat sich ergibt, das ewige
Leben, ist Gnade und Verdienst zugleich. Zum Gedanken vergleiche
man auBer Phil 2, 12f Kol 1, 9—10 und Gal 5, 5 22 ff. Die Wichtig-
keit der Verse fiir die Lehre von der Rechtfertigung und den guten
Werken ist allseitig anerkannt; immerhin hat es nicht an Versuchen
gefehlt, denselben die Beweiskraft fiir die katholische Auffassung zu
entziehen durch die Behauptung (Baurs u. a.), es liege an unserer
Stelle die nachapostolische Tendenz vor, die Lehre des Paulus mit.
der judenchristlichen Ansicht von den guten Werken zu vereinigen.
Allein so wie hier lehrt tatsichlich Paulus iiberall, wenn man anders
sich an den Gesamtgehalt seiner Darlegungen hilt und nicht darauf
ausgeht, einzelne Worte aus dem Zusammenhang zu reiffen und ein-
seitig zu premieren. Uberall steht im Vordergrund der Erérterung
iilber die Rechtfertigung und das Heil die Notwendigkeit der gott-
lichen Gnade, sowie des Glaubens als der radix, dem fundamentum
iustificationis (vgl. Rom 3, 25 ff; 9, 32), des Glaubens, der seine
letzten Wurzeln in der Gnade Gottes hat, aber nur durch freititige
Mitwirkung des Menschen, seines Verstandes und Willens, mit der
zuvorkommenden Gnade zu stande kommt (Glaube ist Gehorsam, Un-
glaube ist Ungehorsam). Und wie beim Prozef der Rechtfertigung
der Wille des Menschen beteiligt sein muf, so auch bei der Ausiibung
der guten Werke, welche Ausiibung der Apostel als den von Gott
bestimmten Zweck der Rechtfertigung bezeichnet. Die besondere
Wichtigkeit der Stelle fiir die Auslegung der Pastoralbriefe mit ihrer
oftmaligen Betonung der Notwendigkeit der guten Werke auf seiten
der Gliubigen (1 Tim 6, 18. 2 Tim 3, 17. Tit 1, 16; 2, 14; 3, 8)
springt von selbst in die Augen, ebenso die aufBerordentliche Bedeut-
samkeit der ganzen Perikope 2, 8—10, wo der Apostel kurz und
prignant die Eigenart des Christentums im Vergleich mit allen andern
Religionen, besonders den Naturreligionen, welche ja auch auf ein
Leben fiir und mit Gott abzielen, kennzeichnet, indem er im Sinne
Jesu (Jo 3, 1 ff) darlegt: Zu einem Leben in und mit Gott kommt
der Mensch nur, wenn ihm durch eine gottliche Gnadentat Leben aus
Gott gebracht und in ithm geweckt wird, was durch eine von Gottes
Geist bewirkte Geburt, durch einen auf Christi Versshnungstod be-
griindeten Gnadenakt geschieht.

Ubersetzung der Vulgata: creati 4% operibus bonis. Viktorin geht bei der Erklirung
von V. 10 aus von in opera bona — zu guten Werken (p. 1256).
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§ 5.

Die durch Christi Erlosungswerk bewirkte Vereinigung der Juden
und Heiden in der Kirche; Kennzeichen der letzteren.

2, 11—22.

11. Darum gedenket, daB einst ihr, die Heiden im Fleische, die
Unbeschnittenbeit genannt von denen, die man Beschneidung nennt, mit
der Hand am Fleische gemachte (Beschneidung), 12. daB ihr waret in
jener Zeit ohne Christus, ferngehalten (ausgeschlossen) von dem Gemein-
wesen Israels und fremd den Biindnissen der VerheiBung, ohne Hoffnung
dahinlebend und ohne Gott in der Welt. 13. Jetzt aber in Christus
Jesus wurdet ihr, die ihr einst ferne waret, nahe gebracht im Blute
Christi. 14. Denn er ist unser Friede, er, der die beiden Teile zu
einem gemacht und die Zwischenwand des Zaunes gebrochen hat,
15. némlich die Feindschaft, indem er das Gesetz der Gebote in
Satzungen auBer Wirksamkeit setzte, dafi er die zwei in seiner Person
zu einem neuen Menschen schaffe, Friede stiftend, 16. und versshne
beide in einem Leibe mit Gott durch das Kreuz, nachdem er die
Feindschaft getstet an ihm; 17. und als er gekommen, verkiindigte
er den Frieden euch, den Fernen, und Frieden fiir die Nahen. 18. Denn
durch ihn haben wir beide den Zugang in einem Geiste zum Vater.
19. So seid ihr denn also nicht mehr Fremdlinge und Beisassen, viel-
mehr seid ihr Mitbiirger der Heiligen und Hausgenossen Gottes, 20. auf-
gebaut auf dem Grunde der Apostel und Propheten, wéhrend Eckstein
Christus Jesus selbst ist, 21. in welchem aller Bau zusammengefiigt
wird und wichst zu einem im Herrn heiligen Tempel, 22. in welchem
auch ihr miterbaut werdet zur Wohnung Gottes im Geiste.

Der Apostel wendet sich jetzt speziell an die Heidenchristen, um
ihnen durch die Erinnerung an ihren fritheren unseligen Zustand die
GroBe der ihnen durch die Berufung zum Christentum gewordenen
Gnade zum BewuBtsein zu bringen und Gefiihle des Dankes in ihnen
wachzurufen: Jesus Christus hat durch sein Leiden und Sterben wie
die Versohnung der Menschen mit Gott, so die Verbriidderung derselben,
die Vereinigung der Juden und Heiden in der einen, heiligen, katho-
lischen und apostolischen Kirche bewirkt.

V. 11. Beziiglich der Konstruktion in V. 11 und 12 beachte man,
dab das von pvypovedere abhingige dr:in V. 12 wieder aufgenommen
wird, ebenso das moré in V. 11 durch @ xatpp éxeive in V. 12; das
eine Verbum ist 7re in V. 12; 7a &vy év gapxi ist Apposition zu dueic
und of Aeydpevor xtA. Attributivbestimmung zu dueic ta vy v oapxl.
0w darf wohl nicht auf den letzten V. 10 allein bezogen werden,
sondern ist auf die ganze Ausfilhrung von V. 4—10 iiber die Wohltat
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der Erlosung bzw. der Neuschopfung zu beziehen; diese unverdiente
Wohltat soll die Leser bewegen, die Erinnerung an ihren vormaligen
elenden Zustand im Heidentum wachzurufen, damit sie angesichts des
Kontrastes der Vergangenheit den Wert und das Gliick des jetzigen Zu-

standes desto dankbarer wiirdigen. ,Die Heiden im Fleische“ — Heiden
der fleischlichen Abstammung nach!., Es folgt die weitere Charakteri-
sierung: die ihr genannt werdet Vorhaut oder Vorhiutige = Un-

beschnittene von denen, welche Beschneidung heifien. Allerdings be-
deutet 6 Aeydpevoc in adjekfivischer Verbindung sonst ,sogenannt®
aber hier paBt diese Bedeutung nicht, da Paulus, selbst ein Jude =
Beschnittener, nicht von einer sogenannten Beschneidung reden kann.
tij¢ Aeyopévye wurde direkt nahegelegt durch das vorhergehende o Ae-
yopevor. Man beachte dann die Beifiigung zu weperopdjc, nimlich &y sapx:
zewomodjtov: dieselbe ist eine wirklich freie, da sie unter das Asyouévyg
nicht mitbhefaft werden kann: von solchen, die man Beschneidung
nennt, im Fleische, mit der Hand gemachte. Viktorin: ab his qui
circumecisi sunt, id est a Iudaeis, quae ecircumcisio manu facta est
(p. 1257). Nach Paulus war die Beschneidung fiir die Juden bis zum
BErscheinen des Messias allerdings ein nationales Privileg, das Zeichen
des Bundes (Rém 4, 11); was er beklagt, ist das, daf dieselbe all-
mihlich zu einem rein #duBerlich am Fleisch (év oapxt yetpomor)ron)
vorgenommenen mechanischen Akt herabgesunken war, weshalb er
derselben die schon im Alten Testament (Dt 10, 16. Jr 4, 4; vgl. dazu
Hieronymus [ Kommentar 472] und Gregor von Nyssa, Adv. Iud. § 313
und 314: Tepepiac: xat mepirépvesde t@ Je iy dxpofvetiay Tic xep-
dtag bpav) geforderte Beschneidung des Herzens gegeniiberstellt (Rom
2, 28). Als Gegenbild der alttestamentlichen Beschneidung bezeichnet
er die christliche Taufe, die mepirops) dyeroomoiyroc (Kol 2, 11). Die
‘Wahl der Abstracta mepcrops) und dxpofveria bietet den Vorteil, dag die
ganze vorchristliche Menschheit nach den beiden Hauptklassen, Juden
und Heiden, vorgefithrt wird. Nachdem der Apostel den duferlichen
Unterschied zwischen Juden und Heiden namhaft gemacht hat, nennt
er einen wirklichen Defekt der letzteren, daf sie némlich auBerhalb
des Gnadenbundes mit Gott standen, indem er

V. 12 sagt: ibr waret ohne Christus. Mit diesen wenigen, aber
inhaltsschweren Worten schildert der Apostel die ehemalige trostlose
Lage der. Leser; nach dem unmittelbaren Wortlaut hat er allerdings

1 Theodoret nimmt 2v gapz{ mit dem Folgenden zusammen: &vradda Jei oréfar-
&y gapxl of Aeydpevoe dxpofivotia bmd tis Aeyouévys meperopds; demmnach wire év sapxl
Erklidrung zu & dxpofvotia; die Verbindung geht indes nicht an.
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den vorchristlichen Zustand der Heidenchristen im Auge; zugleich
gibt er aber eine prinzipiell gehaltene Charakteristik des Heidentums
iiberhaupt: wie die angeredeten Heidenchristen vor ihrer Bekehrung,
so standen auch die Heiden iiberhaupt fern, getrennt von Christus, d. h.
sie gehorten einem Lebenskreise an, in welchem sie von Christus, der
als 6 2pydpevoc im Geiste der Propheten sich ankiindigte, in der Er-
wartung aller frommen Juden lebte und Gegenstand ihres Glaubens und
Hoffens und Grund ihres Heiles war, abgesondert, ausgeschlossen
gewesen waren. Dieser Lebenskreis war der theokratische Staat
(modereia) Israels. moldereta bedeutet ndmlich hier nicht Biirgerrecht,
wie Apg 22, 28, oder Lebensart, wie allerdings nicht selten im
spiteren Griechischen und wie es die Vulgata (conversatio) und da-
nach viele Erklirer nehmen z. B. Viktorin (p. 1257) und Thomas:
alienati a conversatione Israel, quia Tudaeis cum gentilibus non erat
licitum conversari (1. 4 ad ¢. 2, p. 285), sondern Gemeinwesen.
Entscheidend fiir diese Auffassung ist der Gegensatz in V. 19: ovp-
molitar = Biirger der Gemeinde. In dapidotpiwpsévor liegt nicht eine
zweite, dem ywpic Xpeorod gleichstehende Aussage iiber die Heiden
hinsichtlich ihrer unseligen religiosen Lage, sondern die erste Er-
lduterung und Begriindung der einzigen Aussage: die Heiden waren
fern von Christus. Man wende nicht ein, daf hier dem Judentum
eine Konzession gemacht sei, welche unpaulinisch erscheine; diesen
Vorzug Israels hebt er auch sonst iiberall hervor, wenngleich er wieder-
holt mit unmiBverstindlicher Deutlichkeit die Wahrheit betont, dag
auch die Juden der allgemeinen Siindhaftigkeit unterworfen waren
(oben 2, 3 und Rom 3, 9. Tit 3, 3); einen gewaltigen Vorrang des
Judentums in Betreff des vorchristlichen Verhiltnisses lehrt Paulus
iiberall; man vergleiche Rom 3, 1 {f; 9, 8 ff; Gal 2, 15: Israel ist Triger
der gottlichen Offenbarung und Verheifung, und darin liegt ein hoher
Vorzug im Vergleich zum Heidentum. Es folgt die zweite Erlduterung
zu ywplc Xpwrob: da die Heiden fremd waren den Biindnissen der
VerheiBung. &évoc hier mit Genetiv wie auch im Profangriechischen
(z. B. Soph., Oed. Rex 219 £): unbekannt mit etwas, doch hier = nicht
gehorig zu oder unteilhaftig. Verbunden erscheinen beide Begriffe auch
Ps 69, 9: dmpllotprwpévoc éyeviiny totc ddelpolc pov xar Eévog totg
viotg tijc pyrelc pov = entfremdet ward ich meinen Briidern und un-
bekannt den Sthnen meiner Mutter; vgl. dann zum ersten noch Kol
1, 21. - Auch dMdrorog und &évoc erscheinen hiufig verbunden, z. B.
1 Klem. 1: tjj¢ re dhhotplag xal Eévyc Tolc Bxhextote tob Seod propdc
xar dvootov ordoswg = der fiir die Auserwihlten Gottes unpassenden
und fremdartigen abscheulichen und heillosen Emporung; dhnlich Klem.,
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Hom. 6, 14: d¢ diydeiag dAhotplay odoav xar &évpv; vgl. Robinson
a. a. 0. 159. at dwdijrar tijc émayyreliac = die Biindnisse, mit welchen
die Verheiffung sc. des messianischen Heiles verbunden war (Gn
12, 15; 15, 18; 17, 8). Einen Bund mit VerheiBung hat Gott zuerst
mit Abraham geschlossen (Gn 12, 2; 13, 15; 15, 18; 17, 8 und 20);
es fand aber eine Erneuerung desselben statt teils mit ihm selbst
teils mit den Patriarchen (Gn 26, 3; 28, 13 ff), mit dem Volke durch
Moses (Ex 24, 8) und mit David; daher der Plural dwdjxa:, echt
paulinisch (vgl. Rom 9, 4, auch Plural); diese Biindnisse waren von
seiten Gottes begleitet mit der VerheiBung des messianischen Segens.
Vermittler dieses VerheiBungsgutes war Abraham als Stammvater
Christi (Gal 3, 16). Wie Abraham selbst den messianischen Segen
erlangte durch den Glauben, der ihn gerecht machte (Gal 3, 6. Rom
4, 3—4; 4, 13), so wurden und werden alle desselben teilhaftig,
welche in den Spuren seines Glaubens wandeln, alle wahren und
echten Abrahamiden (Gal 3, 7). Nun standen aber die Heiden aufer
aller Verbindung mit Abraham, da sie weder ihre leibliche Abkunft
von ihm herleiteten noch durch Glauben ihn zum geistlichen Vater
hatten. Darum lebten sie vollig auBerhalb des Bundes, hatten von
den messianischen Verheifungen keine Kenntnis, auch keine Kenntnis
von Christus selbst als demjenigen, in welchem der Bund dem ganzen
Umfang nach sich erfiillen sollte (Gal 3, 16). Das sich anschliefende
Glied éimida pi) &yovreg ist grammatisch dem Vorhergehenden koordi-
niert; logisch bezeichnet es die Folge: eben weil sie keine positive
gottliche VerheiBung hatten, waren sie ohne alle wahre Hoffnung.
Zwar war in den durch die Propheten vermittelten Weissagungen die
Teilnahme der Heiden an dem zukiinftigen messianischen Segen
und Heil ausdriicklich in Aussicht gestellt (Is 11, 10; 42, 4; vgl. Rém
15, 12); aber die Heiden hatten im ganzen davon keine Kunde; darum
lebten sie in stummer Resignation dahin; vgl. 1 Thess 4, 13. Dem
Paulus wurde die von Gott gewollte Bestimmung des Heils auch fiir
die Heiden, dieses Geheimnis, anvertraut, und er hat es den Volkern
kundgetan gemiB gottlichen Auftrags (Kol 1, 27; vgl. Robinson
a. a. 0. 159). Zu beachten ist der Gebrauch der subjektiven Negation =
sie empfanden die Hoffnungslosigkeit. Als letztes Glied folgt ddeoc:
die Heiden als solche, im ganzen, waren ohne Gott, obgleich sie , G6tter®
verehrten (Hieronymus, Kommentar 472): multos falsos deos se-
quentes unum amiserant verum (Pelagius p. 828), weil sie den einzig
wahren Gott nicht kannten (1 Thess 4, 5 und Gal 4, 8), somit tat-
séchlich ungldubig (dmoror) waren, da ihr Gotterglaube Unglaube
war (Apg 19, 26. 1 Kor 10, 19), sodann seiner Fiihrung, Hilfe und
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Trostung entbehrten (Vulg.: sine deo), endlich sofern ihr sittliches
Leben, weil ohne Gottesfurcht, ein verkommenes war, ruchlos = impii;
man iibersehe nicht die in &v @ xdonew liegende Steigerung = in
solchem Zustand mubten sie leben in dem unheiligen Bereich der
Welt, deren Wesen ist: Unbestéindigkeit, Wandelbarkeit, Vergénglich-
keit; diese Worte v t@ xbouw blok zu ddeor zu ziehen = ohne Gott
in der Welt, dazu liegt keinerlei Anlag vor. Zum Gedanken vgl. Jesu
Worte Jo 11, 52 und dazu meinen Kommentar 355.

V. 13. Im Gegensatz zu dieser triiben Vergangenheit seiner heiden-
christlichen Leser entrollt der Apostel jetzt das lichte Bild der Gegen-
wart. voui 0¢ ist dem moté (V. 11) bzw. @ xawpd éxetvey (V. 12)
gegeniibergestellt. év Xpcorg Tyood wird von vielen unmittelbar mit
vovi verbunden: jetzt aber, da ihr in Christus Jesus seid; es wire
dann ein dvreg zu ergénzen, Gegensatz zum vorausgehenden ywpic
Xpeotob 7rel; andere wollen nichts wissen von solcher Erginzung,
halten aber doch an der Verbindung mit wovi fest: nun aber, wo
Christus Jesus fiir euch da ist, wurdet ihr. ... Es wird indes an der
Verbindung von &v Xpwr@ Ypood mit Erydc érevidyre festzuhalten
sein: jetzt aber seid ihr in Christus Jesus nahegekommen. Jesus
Christus wird als die jene Anderung der Stellung bewirkende Macht
bezeichnet, worauf dann mit v t@ afuar: tob Xptsrod die Néher-
bestimmung der Modalitidt von év Xptor@ Iyoob folgt: im Blut Christi =
durch seinen Verséhnungstod; die Zuwendung der Friichte desselben
hat den Heiden den Zugang geoffnet zu Gott und seinem Reiche;
Gott aber nahe gekommen, haben sie sich auch den Gott schon friiher
nahen Juden, soweit dieselben im Blute Christi Biirger der neuen
wahren moldireia 0¥ ’lopapd wurden, gendhert als Biirger derselben
mwokreta, der Kirche, wie dies sofort weiter ausgefithrt wird2 Man
wende nicht ein: nach den weiteren Darlegungen des Apostels seien
die Heiden der Theokratie nicht blog nahe gebracht, sondern voll-
kommene, den geborenen Juden vollig gleichberechtigte Biirger der-
selben geworden; den Ausdruck éyydg yévesdar gebraucht der Apostel
mit Riicksicht auf das vorige dwyAdorpiwpévor: vorher ferngehalten
sind sie nahegebracht worden der wokireia; dryilotpiwpévor nimmt er
ja noch einmal auf durch of paxpay dvrec; was der Apostel betonen
will, ist nur dies: bei den Heiden war ein Hinzubringen zu der Teil-

! Estius bemerkt hierzu mit Recht: Quidam sic ordinant et exponunt: vos in
Christo Tesu, id est vos Christiani, sed Graeco textui parum convenienter (p. 348).

2 Viele Erkldrer sagen einseitig: ihr seid nahegekommen, nimlich Gott; indes
nach dem Zusammenhang mit Unrecht; anders Chrysostomus: éyyds Eyevidyre mpog
v moltretay (Hom. 5, p. 87): also Gott und der molersia.

Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 5
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nahme an der Theokratie notwendig; die Juden waren sozusagen die
geborenen Glieder der Kirche oder, wie Paulus im Romerbrief (Kap. 11)
ausfiihrt, die natiirlichen Zweige des Olbaumes; die Heiden wurden
als wilde Zweige auf den edeln Stamm gepfropft. Die Harmonie
zwischen dort und hier ist eine vollkommene. Zu der Ausdrucksweise
dvreg paxpdv vgl. 2, 17.

V. 14—15. Christus selbst ist unser Friede; der Apostel denkt
wohl an Mich 5, 4, wo der Prophet von dem Messias sagt: er wird
der Friede sein. Schon bei Is 9, 6 wird der Messias Friedensfiirst
genannt (vgl. Lk 2, 14: Gesang der Engel); er hat den Frieden und
bringt und garantiert den Frieden; dem Sinne nach = mediator pacis.
Indes hat hier Paulus, wihrend an den angezogenen Stellen Christus
jedenfalls in erster Linie als Urheber des Friedens zwischen Gott und
der Menschheit gemeint ist, mehr den durch Christus vermittelten
Frieden der Menschen unter sich im Auge; judv = Juden- und
Heidenchristen, die hier zusammengefabt werden. Der Apostel gibt
dann die Leistung an, durch welche Christus in seiner Person der
Friede ist: da er ja die beiden vorher in Trennung und Entfremdung,
in Abneigung und bitterer Feindschaft einander gegeniiberstehenden
Menschheitsklassen, Juden und Heiden, zur Einheit und Liebe ver-
bunden, die getrennten Teile zu einer neuen hoheren Einheit erhoben
hat (6 motjoac)t. In welcher Weise niherhin diese hohere Einheit
hergestellt worden sei, gibt der folgende mit explikativem xaf ein-
gefilhrte Satz an: xat 70 pesdroryoy »rA. = und zwar indem er die
Scheidewand gelost, niedergelegt hat. o0 ¢@paypod ist Genetivus
appositionis = die Scheidewand, welche in dem Zaun bestand. Gemeint
ist mit 6 gpaypdc, wie sich- aus dem Folgenden ergibt, das Gesetz.
Diese bildliche Ausdrucksweise wird nun erklart durch den apposi-
tionellen Zusatz zu pesiroryoy, namlich v &€ydpav, welches darum
gleichfalls von Ajoag abhdngig ist, nicht von xarapyjoac?: indem er

e

die Scheidewand, ndmlich die Feindschaft, niedergelegt hat. 7 &ydpa

! Ephrdm: ipse fecit pacem inter Hebraeos et gentiles (p. 145); ebenso
Theodor (Swete p. 150); Cramer, Cat. p. 145; dhnlich Theodoret (p. 524); doch
nicht ganz konsequent.

2 Fiir letztere Verbindung entscheiden sich neuerdings auch Wohlenberg (a. a. O.
22), Robinson (p. 161) und Ewald (p. 139) = indem er die Feindschaft in seinem
Fleische, indem er das Gesetz beseitigte, zu nichte machte oder auBer Wirksamkeit
setzte; mir will diese Erklirung gar nicht gefallen; der Apostel redet hier zunichst
von der Aufhebung der Feindschaft zwischen Juden und Heiden und zeigt, wie
dieses Ziel erreicht worden sei; dadurch daB Christus durch seinen Tod das die
Feindschaft zwischen beiden Teilen stiftende Gesetz der Gebote aufgehoben hat.
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dhnlich wie vorher 7 elp7vy metonymisch gebraucht = die Ursache
der Feindschaft, ndmlich zwischen Juden und Heiden. Zu Adew ab-
brechen, niederreifen vgl. Jo 2, 19: Adeare 7oy vady todrov; das Ver-
bum paBt auch zu v &ydpav, da es nicht selten im iibertragenen
Sinne gebraucht wird, z. B. &ow, pdyac, mélepov. v 13 capxr adrod
gehort zu ov vépov . . . xarapyfoac: er beseitigte die Scheidewand, die
Ursache der Feindschaft, dadurch, dag er in seinem Fleische, d. h. durch
Hingabe desselben, durch seinen Opfertod ,das Gesetz der Gebote in
Satzungen“ auBer Kraft gesetzt hat. Die Ausdrucksweise oy vdpov
t@y dvtod@y &y Odypact ist eine einheitliche; év ddypact darf nicht mit
dem Verbum xarapyjoag verbunden werden, wie schon alte Exegeten
gewollt haben, so daB der Sinn wére: Christus hat das Gesetz der
Gebote in und durch seine = die neutestamentlichen Gebote bzw.
Lehren, Satzungen und Wahrheiten aufgehoben, durch letztere sie er-
setzt, was ein ganz und gar unpaulinischer Gedanke ist; vielmehr
gehdrt &y ddypase aufs engste mit z@y évroddy zusammen, mit dem-
selben nur einen Begriff ausmachend = das Gesetz der in Form von
Befehlen (zu 0dyua vgl. Lk 2, 1) gegebenen Gebote; man mag die
Wendung schwerfillig nennen; an solchen fehlt es bei Paulus, spe-
ziell in unserem Briefe, nicht; verstindlich ist sie immerhin: das
jidische Volk sollte ringsum von heidnischen Vélkern umschlossen
leben; dadurch war es der Gefahr ausgesetzt, dem Paganismus an-
" heimzufallen; darum hat Gott ihm durch Moses das Gesetz gegeben
und durch dasselbe sein Volk wie mit einem Zaun umfriedigt und
von den Heiden getrennt. Zu den urspriinglich von Gott durch Moses
gegebenen Gesetzesbestimmungen kam im Laufe der Jahrhunderte
eine grofie Zahl von Satzungen (Tradition) hinzu. Das Gesetz nun
in diesem Sinne erzeugte, indem es eine Gemeinschaft der Juden mit
den Heiden verwehrte, Feindschaft zwischen ihnen und unterhielt
dieselbe fortwéihrend: 7oy pecsbrotyoy b ppayuod, tv Eydpav. Christus
beseitigte diese Feindschaft, indem er das Gesetz aufer Kraft oder
auber Wirksamkeit setzte. Aber wie ist diese AuBerkraftsetzung zu.
verstehen? Sehr viele alte und neuere Exegeten finden in den
Worten des Apostels folgenden Giedanken: Christys hat die positiven
Vorschriften des alttestamentlichen Gesetzes, die Speise-, Sabbat-,
Festgesetze , namentlich das Gebot der Beschneidung aufgehoben,
nicht aber die naturrechtlichen Bestimmungen des mosaischen Ge-
setzes, nicht den Dekalog; denn nur die positiven Vorschriften des
Zeremonial- und Ritualgesetzes wiesen die Israeliten in strengen Be-
fehlen an, die Heiden als profane Menschen von sich fernzuhalten;

nur diese wurden den Heiden, welche die abstofende Haltung der
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Juden erfahren muBten, AnlaB, das schroff ablehnende Benehmen der
Juden mit gleicher feindseliger Animositit zu erwidern oder zu ver-
gelten. Das Sittengesetz seinerseits gab in keiner Weise Anlag zur &y80a
zwischen Juden und Heiden, weshalb auch seine Aufhebung behufs
Vereinigung nicht gefordert war; man fiigt hinzu: soweit das Gesetz
Gebote und Verbote enthalte, welche fleischliche Regungen und Triebe
zuriickdringen sollten, sei es mit dem den Heiden ins Herz geschrie-
benen Gesetz identisch; auch habe der Heiland den Dekalog aus-
driicklich sanktioniert durch die Worte: Ich bin nicht gekommen,
das Gesetz aufzuheben, sondern zu erfilllen (Mt 5, 17). Diese Aus-
legung des xarapyjoag ist materiell nicht unrichtig; gleichwohl
wird man sie in dieser Form nicht ohne weiteres akzeptieren. Der
Ausdruck lautet hier allgemein oy vépov; man wird daher das mo-
saische Gesetz als Ganzes darunter verstehen miissen: den rituellen
und zeremoniellen Teil desselben, welcher Zwietracht und Entzweiung
zwischen den beiden Menschheitsteilen stiftete und unterhielt, hat
Christus fiir die Angehorigen des Neuen Bundes nach Inhalt und
‘Form auBer Geltung gesetzt; indes hat er auch den Dekalog ab-
rogiert, diesen Teil freilich nicht nach seinem Inhalt, aber nach der
Form, wie dessen Gebote (i évrodal) den Juden entgegentraten,
némlich als strenge Befehle bzw. Verbote, ohne ihnen zugleich die
innere Kraft zu bieten, den Befehlen oder Satzungen nachzukommen;
Christus hat durch seinen Kreuzestod ,uns aus dem Fluch des Ge-
setzes losgekauft (Gal 3, 13), aus der Sklaverei des Gesetzes befreit
und zur Freiheit der Kinder Gottes zuriickgefiihrt; er hat uns durch
seinen Tod die Gnade und Kraft zur Erfiillung der Gebote verdient;
er gieft durch seinen Heiligen Geist in die Herzen seiner Gliubigen
die Liebe, und damit ist die Erfiillung des Giesetzes gegeben (Rom 8, 13);
denn in und mit "der durch den Heiligen Geist bewirkten Liebe ist
das Gesetz erfilllt (Gal 5, 14)1, Der Satz &a ... schlieBt sich an
xatapyhoog an, driickt aber den Zweck der Abschaffung des Gesetzes
aus; diese Zweckangabe entspricht dem ersten Teil des Inhaltes von
V. 14 (mowjoac) und gibt dazu die néhere Bestimmung und Erliu-
terung. ,Die Zwei“ sind dem Sinne nach gleich dem vorigen ¢

1 Theodor bemerkt zu der Stelle allzu kurz: Christus hat die Beschneidung und
damit den Unterschied zwischen Juden und Heiden aufgehoben, und dann fihrt.er
weiter: @Ada ujy xai adtdy tdy vroddy Tov vouoy dvreddey Emavos* meptosy) (super-
flua) ydp tére mdoa Tob vipov Odrabis (Swete p. 150); er hat indes wohl das
Richtige gesehen, wenn er zu V. 15 bemerkt: 7j¢ deias ydoirog év Huiv xaranparro-
néws, ds (= dote) unoe mpootaypdrwy Huds dsichac xal évrolijs, Tijs Tode Tt oLty
P w3 moely Foviouéums Apas (p. 154).
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dpgirepa = Judentum und Heidentum, indes hier vom Apostel als
zweil Personlichkeiten betrachtet, welche in Christo zur Einheit zuriick-
kehren = indem er das Gesetz aufier Kraft setzte, damit er die zwei,
den Juden und Heiden, zu einem schaffel. &y adr® ist weder = o7’
adrob noch — in carne sua, sondern = in Christi Person = damit
er die beiden, indem er sie mit sich verbindet, in seine Gemeinschaft
hineinzieht, so zu Gliedern seines Leibes macht, zu einem neuen
Menschen schaffe; man wiirdige &va und xawéy, ersteres die Einheit,
letzteres die Neuheit bezeichnend. Dieser Eine ist weder Jude noch
Heide, was die beiden, aus denen er geworden, vorher waren; auch
ist nicht etwa der Heide im Juden aufgegangen (es heifit xrioy
= schaffen, nicht wandeln), Vielmehr ist Jude und Heide vollig ver-

Chrlst O“enannt (Vgl Gal 6, 15)2.  mowwy ez/oquv vom Standpunkt

der mit &va ausgesprochenen Absicht aus gesagt: daf er neu schaffe
und so Frieden mache; auch hier ist Frieden zwischen den beiden
Menschenklassen, Juden und Heiden, gemeint (oppos. 7 &ydpa V. 14).
Von dem durch Christus -bewirkten Frieden zwischen Gott und dem
Menschen handelt erst

V. 16: damit er vers6hne die beiden in einem Leibe. dmoxar-
aAddéy®, das Verbum nur hier und Kol 1, 20 22; drd driickt entweder
,wieder® aus, die urspriingliche Zugehorigkeit der Menschen zu
Gott und die Stérung dieses Verhiiltnisses andeutend 4, oder verstirkt
den Begriff der Versthnung = giinzlich: die meisten entscheiden sich
fir letztere Bedeutung = ganz und gar, vollkommen in den Stand
Versohnter versetzen. év évi gdpare ist nicht mit droxaralddy) zu
verbinden in dem Sinne: daB er die beiden ginzlich verséhne in
einem Leibe = durch Aufopferung seines Leibes; das ist allerdings
die Auffassung des Chrysostomus (Hom. 5 ad c¢. 2, p. 40): & én
sopare, @noi, @ abtod = suo quidem; )y dpsidopévny Oty adTic
bmoarag Owr toD oravpod; man wiirde da gar nicht verstehen, warum
bei diesem Leibe, mittels dessen er die Versshnung vollziehen wollte,
die Einheit mit solcher Emphase betont wiirde; indes ist das Mittel,
durch welches die Aussohnung bewirkt wird, ausdriicklich mit: d:¢ 7ob

! Ephrém : ut duos, Ethnicos et Hebraeos, condat in unum novum hominem (p. 145).

2 Vortrefflich Chrysostomus: 0d yap dv pévovreg xai Tovdaior xai “Eldnveg xatpi-
Adynoay dyv* pi) drelldayévtes 0% tijc olxslas ratactdosws &xactog, mivg v eig Erépav
peilova GAdov; (Hom. 5, p. 40).

3 xaralldrrew allein 2 Kor 5, 11 18—20; Roém 5, 10 11.

¢ Estius: ut reconciliaret id est restitueret in gratiam et amicitiam dei patris

sui (p. 350).
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otavpod hervorgehoben; der Sinn der Worte ist vielmehr: daB er die
beiden Menschenklassen, die Beschnittenen und Unbeschnittenen, in
einem Leibe sie zusammenschliefend, mit Gott ginzlich ausséhne,

[ eine Aussthnung, welche als eine durch den Kreuzestod vermittelte

geschieht. Vortrefflich Ambrosiaster: sublata inimicitia morte sua
Christus prius populos inter se reconciliavit, deinde deo patri pacificos
fecit, ut homines naturae unius, quia diversi facti fuerant per errorem,
membra efficerentur unius corporis novi, cuius caput Christus est
(p. 380). dmoxreivag iy &Edpay v adre = nachdem er die Feind-
schaft getotet an ihm; % &9pa personifiziert, erscheint als eine feind-
liche Macht. Das gut bezeugte év adr¢g muf man auf das Kreuz
beziehen; oder — an seinem Leib, d. h. indem er seinen Leib in den
Tod dahingab. Die Vulgata {iibersetzt allerdings in semetipso, las
sonach 2y adr@ = in sich selbst; es bezieht sich auf Christus; so auch
Ambrosiaster: interfecit inimicitiam in se, dum pro ommnibus tam Iu-
daeis quam gentilibus mortuus est (p. 880). Die ,Feindschaft® wird
meist im Unterschied von V. 15 von dem Verhiltnis zu Gott ver-
standen; verboten ist nun der Gedanke daran nicht, wie manche be-
haupten; allerdings notigt der Zusammenhang, zunichst an die Feind-
schaft zwischen Juden und Heiden zu denken; denn der Apostel redet
von der durch das Erlosungswerk Christi bewirkten Vereinigung der
beiden vorher getrennten Menschheitsteile ; somit wird er sagen wollen:
Christus hat am Kreuze vernichtet die Ursache der Feindschaft, d. h.
das Gesetz, das Juden und Heiden trennende. Aber durch seinen Tod
am Kreuz hat er auch die Siinde, die Gott und die Menschen trennende
Potenz, vernichtet und die Menschen mit Gott versohnt2. Paulus be-
tont zuerst die durch Christus bewirkte Versohnung zwischen Juden
und Heiden; aber er schlieft auch die zwischen Gott und der Mensch-
heit durch Christus hergestellte Aussthnung ein; er hilt beide im
Interesse der Anschaulichkeit fiir die Leser auseinander, so daB sie
scheinbar als zwei verschiedene Akte erscheinen; tatsichlich handelt
es sich nur um einen Akt, wie iibrigens der Apostel selbst bestimmt
dadurch andeutet, dak er wie die Versdhnung von Heidentum und
Judentum, so die Versshnung der Menschheit mit Gott als Wirkung
eines und desselben Kreuzestodes Christi pradiziert (v 7 oapxt abrob

! Hieronymus: inimicitiam in ea. Er fiigt bei: non ut in latinis codicibus habe-
tur, in semetipso, propter Graeci pronominis ambiguitatem: év edr¢ enim et in
semetipso et in ea id. est cruce intellegi potest, quia crux id est oraveds iuxta
graecos generis masculini est (Kommentar. 473 f).

2 Ephrém: interfecit inimicitias id est evacuavit et contrivit inimicitiam, quae
erat inter nos et deum (p. 145).
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xatapyhoac V. 15 und droxretvag ow: tob eravpod V. 16); dieser ver-
nichtete das Gesetz und die Siinde, die Ursache der Feindschaft in
beiden genannten Richtungen auf einmal, weshalb denn auch die
Feindschaft der beiden Menschheitsteile und die Feindschaft beider
gegen (ott gleichzeitig aufgehoben und in Friede und Versshnung
umgewandelt wurde.

V. 17. In der Auffassung dieses Verses stehen sich schroff zwei
Anschauungen gegeniiber: die einen, welche sich auf Chrysostomus
(Hom. 6 ad c. 2, p. 43)! und weitere Autoritéten fritherer und spéterer
Zeit berufen konnen, beziehen 9@y auf die leibliche Ankunft Christi
auf Erden und verstehen die Worte des Apostels nach dem Zusammen-
hang also: Christus ist nicht blo§ unser Friede, sondern er verkiindete
ihn selbst bei seiner Erscheinung auf Erden. Dem gegeniiber wird
durch eine zweite Klasse von Exegeten gesagt: da im Vorhergehenden
von der Griindung des Friedens durch Christus mittels seines Kreuzes-
todes die Rede war, so kann das Gekommensein Christi hier nicht
vom 2Adety &y gapxt gedeutet werden, ebensowenig als edyyyelioaro
von seiner evangelischen Verkiindigung wihrend seines irdischen
Lebens, vielmehr kann nur gedacht werden an das Kommen Christi
in der Sendung seines Geistes und an die durch die evangelischen
Botschafter und die Kirche iiberhaupt ausgerichtete Friedenspredigt.
Es wiirden sonach die Worte des Apostels sich lediglich auf das Werk
des erhohten Christus beziehen. Auch diese Interpreten konnen sich
auf Theologen der alten Kirche berufen; unter andern kommt Am-
brosiaster in Betracht, der zu unserer Stelle darlegt: omnibus proficit
mors salvatoris; resurgens enim ex mortuis, damnata morte, quae
tenebat omnes, ostendit, quam spem haberent credentes in eum.
Hine mandavit praedicationem, qua omnes convocarentur ad deum
patrem in unitate spiritus scissa discordia, ut Iudaei et gentiles sub-
lato praeterito ritu susciperent fidem Christi, per quam efficerentur
unum (p. 380). Diese zweite Auffassung wird man unter keinen
Umstéinden akzeptieren konnen, wenigstens nicht, solange sie in der
bezeichneten Form vorgetragen wird. 2i%¢v muf auf das Gekommen-
sein Jesu im Fleische bzw. auf sein messianisches Auftreten bezogen
werden? und ebenso edyyredicaro auf die Verkiindigung des Friedens
durch Jesus wihrend seines Weilens auf Erden; denn Zoyesda: ist

1 odx dyyelov, odx dpydyyshov dméoretdev, dmetdy O Oopddoar Td TocEITE XAXG
06devds Etépov Fv, dAda Tijs abtod mapoudias xat o dmayysilat Ta yevipeva, dmyppérov
xal ayedov Saxdvov tdkw avedébaro 6 deomdtng xal FASe xal sdyyyelicato )y elorvyy.

2 Thomas: veniens scil. in carne (p. 288); allerdings schwankend: vel veniens
post resurrectionem. .
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terminus technicus zur Bezeichnung der leiblichen Ankunft Jesu auf
Erden oder vielmehr fiir sein Auftreten vor der Welt (Jo 1, 9 11;
6, 14; 9, 39; 11, 27; 12, 46; 16, 28. 1 Kor 2, 1); ebenso ist
ebayyelileadar in erster Linie von der Verkiindigung der frohen Bot-
schaft durch den Herrn selbst in der Schrift gebraucht (Lk 8, 1 ete.).
Allerdings kann man, wenn man es recht versteht, auch von einem
Kommen Christi im Heiligen Geiste reden; aber der Zweck solchen
Kommens ist nicht das edayyedileadar. Wird aber die Erklirung von
edév im gewdhnlichen Sinne nicht durch den Zusammenhang aus-
geschlossen? Keineswegs. HEs fragt sich nur, wie Adav edyyyedicaro
sich ndherhin in den Inhalt von V. 14—16 eingliedert. Man hat
schon gesagt: unmittelbar vorher redet der Apostel von der Absicht
Christi, die Versshnung der Menschen mit Gott und der beiden Klassen
untereinander zu bewirken; nun (in V. 17) geht er dazu iiber, die
Verwirklichung dieser Absicht darzustellen = und so hat denn Jesus
Christus, als er im Fleische gekommen war, den Frieden verkiindet;
seine leibliche Ankunft auf Erden war an sich schon eine, die aller-
erste tatsichliche Friedensbotschaft (vgl. Henle S. 122). Ob damit
der Gtedankenzusammenhang bzw. -fortschritt richtig angegeben ist,
erscheint sehr zweifelhaft. In V. 14—16 ist eben nicht der #va-Satz
allein oder in erster Linie mafgebend, sondern die These in V. 14:
Christus hat durch sein Blut die doppelte Versohnung hergestellt;
wenn er nun weiterfihrt: und gekommen, als Messias vor den Men-
schen aufgetreten, verkiindete er den Frieden, so scheint ein Hysteron-
proteron vorzuliegen (vgl. Ewald S. 145). Indes wird man diese
Annahme nicht machen diirfen, um das Unbehagen gegeniiber der
(Gedankenordnung zu iiberwinden; vielmehr ist der Anschluf einfach:
{ Christus stellt Frieden und Versshnung her, wie er denn dazu ge-
ifkommen war, diesen Frieden zu verkiinden. HEs ist durchaus ver-
"fehlt, in Ansehung von &A%év von einer Abundanz zu reden oder
geradezu von einem Pleonasmus oder in dem Partizip etwas Malendes,
lebhaft Darstellendes zu erkennen = und daherkommend verkiindete
er; der Apostel deutet damit vielmehr auf die vorher zwischen der
 Menschheit und dem Himmel bestehende Kluft hin. Sonach ist der
Sinn: und (schon) als er gekommen, verkiindigte er Frieden. Aber
g wie soll man die Worte ,euch den Fernen und den Nahen“ verstehen ?
. Mit oi paxpdv sind die Heiden gemeint, mit of &yyi¢ die Angehorigen
| Israels. Letzteren nun verkiindet der Heiland die frohe Botschaft,
und zwar so, daB er ausdriicklich erkldirt, er sei nur zu den ver-
lorenen Schafen des Hauses Israel gesandt (Mt 15, 24). GewiB,
Jesus beschrinkte im ganzen seine personliche Tétigkeit, seine Pre-
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digt des Friedens auf Israel; aber er kiindigte hierbei deutlich genug
an, daf die Heiden ebenso wie die Juden durch den Glauben an
seinen Namen Versohnung, Rettung und Heil erlangen, daB er die
Heidenwelt zugleich mit den Angehorigen Israels zur Einheit sammeln
und zu Kindern des Friedens machen werde (Jo 10, 16; 11, 52).
Nach der eigenen Frklirung Jesu in der Synagoge zu Nazareth be-
stand seine prophetisch vorausgesagte Aufgabe in der Verkiindigung
des Evangeliums fiir die Armen, in der Heilung von den geistigen
Krankheiten und Versetzung in den Stand der Freiheit, und zwar
aller ohne Unterschied der Nationalitit (Lk 4, 18 ff). Vielen seiner
Volksgenossen hat denn auch der Herr wihrend seiner offentlichen
Wirksamkeit Frieden gebracht, allen, die an ihn als den Messias und
Sohn Gottes glaubten und sich taufen lieen. Fiir die Zeit nach
seinem Heimgang aber gab er seinen Aposteln den Auftrag, das
Evangelium allen Volkern zu predigen (Mk 16, 15. Mt 28, 19 f), und
damit haben wir den Punkt namhaft gemacht, wo sich an die Auf-
fassung unserer Stelle im Sinne von: gekommen, aufgetreten in der
- Welt verkiindigte er den Frieden, die zuerst angefithrte ankniipfen
muf. Diese seine Friedenspredigt ward nach dem Hingange Jesu
durch die Apostel und deren Nachfolger in ununterbrochener Reihen-
folge bis heute fortgesetzt und wird fortgesetzt werden bis ans Ende
der Tage; im messianischen Erdenwirken ist die Wirksamkeit der
Kirche vorgebildet, insofern die objektiv vollbrachte Erlosung durch
die Kirche dem FEinzelnen vermittelt und zugewandt wird: wohin
immer Christus mit seiner Lehre, Gnade und Wahrheit kommt bzw.
von den Aposteln und den Nachfolgern und Gehilfen hingebracht
wird, da kehrt der Friede in der bezeichneten doppelten Richtung
ein; wer immer das Wort der berufenen Herolde vernimmt, demselben
Einlag ins Herz gewidhrt und dann durch den Empfang der Taufe
sich Christo anschlieBt, ist aus einem Kind des gottlichen MiGfallens
ein Kind Gottes geworden, mit Gott versshnt, zu dem kommt Christus
im Heiligen Geiste und bringt ihm die Fiille des Friedens durch die
Liebe, die in sein Herz ausgegossen wird. Auf diese Weise kam
Christus auch zu den vom Apostel angeredeten Gliubigen, die vorher
nur zum geringen Teil als Juden bis zu einem gewissen Grade Goth
nahe gestanden, groftenteils aber als Heiden fern gewesen und ihre
eigenen Wege gegangen waren. Die Voranstellung von toic paxpdy
erkliart sich entweder aus der Anspielung auf Ps 57, 19: elojupy én’
slppvy toic paxpav xar toig &rydc obor oder aus dem Bestreben des
Apostels, den heidenchristlichen Lesern lebhaft zum BewuBtsein zu
bringen, daf aus ihnen als den letzten in gewisser Weise die ersten
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geworden und sie somit Gott zu um so groBerem Danke verpflichtet
seien. Jedenfalls ist Is 57, 19 als Grundstelle vorauszusetzen; zu
erinnern- ist zugleich an Apg 2, 39 (Rede des Petrus): ndow toig eic
paxpdy; auch dort sind die Heiden gemeint; der gleiche Gegensatz
liegt daselbst vor, nur ist er anders ausgedriickt: dutv ydp 2otw % érmay-
yedla xal tTolc téwworg Opdy = totg ‘lovdatog oder toig Erydg. Die
Worte Pauli sind angezogen Const. II, 34: xadao¢ 7éypamtar - tolg
éryde xar toig paxpdy; beigefiigt ist dort noch: od¢ Epvw xdprog dvrag
adrol; letztere Worte sind entlehnt aus 2 Tim 2, 19: ¥ve xpeog
tod¢ dyvrac abTod.

V. 18. §rt nicht = daB, explikativ = der Inhalt der Friedensbot-
schaft und damit das Wesen des von Christus uns verkiindeten Frie-
dens besteht darin, dag wir durch ihn ... haben, vielmehr ist &z
begriindend; aber es wird damit der Grund nicht blo§ fiir V. 17,
sondern fiir den ganzen Gedanken von V. 14—17 angegeben: Frieden
hat Christus den Menschen gebracht; denn diese haben jetzt in der
Verbindung mit ihm Zutritt zu Gott als ihrem Vater. mpocaywysy
wird von manchen im transitiven Sinne genommen = Hinzufiihrung;
vielfach erinnert man zugleich an die morgenléndische -Sitte, wonach
niemand ohne einen npocaywyelc zum Konig gelangen konnte; es -
wire dann Christus vom Apostel als unser Fithrer zu Gott bezeichnet.
So schon Chrysostomus: odx eime mpboodov, didi mposaywyfy* od yop
g’ éavt@y mpochlopey, dAX OT abtod mposhydypey (Hom. 6, p. 44).
Indes diirfte mpooaywyy vielmehr im intransitiven Sinne gebraucht
sein = Zutritt; das ergibt sich bestimmt aus 8, 12; dort kommt das
Wort vor in Verbindung mit wappneic = Zuversicht, so dak das sub-
jektive und objektive Moment nebeneinander gestellt sind, beides
aber ein Besitz ist; demnach sagt hier der Apostel: wir haben Zu-
tritt = wir konnen jetzt als durch das Blut Christi Entstindigte
und mit Gott Versshnte frei als Kinder zu ihm hinzutreten. 2v é&u:

mvedpare steht parallel dem &y évi sdpare in V. 16: alle Gliubigen,
frithere Juden und Heiden, sind vereinigt zu einem Leibe, dem Leibe
Christi, der Kirche; im diesem od@pa lebt und wohnt ein mvelua
= der Heilige Geist, welcher in allen Gliedern des Leibes die gleiche
Gesinnung der Liebe erweckt und nihrt und so alle untereinander
und mit dem Haupte und durch dieses mit Gott verbindet; Thomas:
in uno spiritu id est uniti unione spiritus sancti. Beachte in diesem
Verse noch die Wirksamkeit der drei gottlichen Personen.

V. 19. Dieser und die drei folgenden Verse bilden den Abschlufz
des vorliegenden Abschnittes, indem die Folgerung (doa ody = dem-
nach, also) aus der bisherigen Darlegung, namentlich aus V. 14—18,



9, 18—20. 75

gezogen wird. Zu dem Inhalt vergleiche V. 13, wo unter einem andern
Bilde wesentlich dasselbe gesagt ist. £évor xat wdpocxo sind nach V. 12

zu erkléren, also Fremde = auBerhalb der Theokratie Stehende; den
Gegensatz dazu bildet ovpmolitar t@v dyiwy = Mitbiirger derer, die das

Volk Gottes ausmachen. Unter of &y sind gemeint die Mitglieder
der neutestamentlichen Gemeinde, der Kirche, soweit sie einstmals

érrdg, d. h. Angehirige des heiligen Volkes gewesen waren, sonach
Judenchristen; dieser Sprachgebrauch ist dem Apostel ganz geliufig;

vgl. Rom 15, 25 f; 1 Kor 16, 1; 2 Kor 8, 4, wo iiberall mit of dyoc

die jiidische Christenheit Palistinas bezeichnet wird. Die vom Apostel

angeredeten Leser sind danach hier als Représentanten des Heiden-

tums eingefithrt, die nunmehr mit den fritheren Angehorigen des Juden- |
tums das Biirgerrecht teilen. mdpowxor (Apg 7, 6 29. 1 Petr 2, 11) =
Beisassen (inquilinus), die als Fremde, ohne Biirgerrecht in einer Stadt
oder einem Lande leben. In der Gegeniiberstellung wird das svumoliza:

@y Gyiwy noch gesteigert durch oixetor = Hausgenossen, zum Haus

oder Haushalt gehorig. Da hierbei Gott als Hausvater gedacht ist,

so erscheint olxeloc zugleich als Gegensatz zu &deor in V. 12,

V. 20. Mit oixeior hat sich der Apostel den Ubergang von dem
Bilde des Staates oder Gemeinwesens zu einem andern Bilde gebahnt,
dem des Hauses Gottes; dieses modifiziert er hinwiederum zu der
Vorstellung eines Gebdudes, wo die einzelnen Gldubigen Bausteine
sind, aufgebaut auf dem Fundament der Apostel und Propheten.
Diese Ausdrucksweise darf nicht, wie es béufig geschieht, in dem
Sinne ausgelegt werden: Fundament, welches die Apostel und Pro-
pheten gelegt haben, so daB t@v dmootélwy xat mpogyrdy CGene-
tivus subiectivus wire, vielmehr = Fundament, welches die Apostel
und Propheten selber sind oder bilden = der Genetiv ist appositionell
zu nehmen; die Apostel und Propheten sind das Fundament, auf
welchem die Gldubigen aufgebaut, die Kirche gegriindet worden ist.
Bemerkenswert ist hierbei ént v depedip: dadurch wird die Sicher-
heit und Ruhe ausgedriickt. Zu solcher Auffassung der Genetive
t@y dmootélwy xai mpopyréy ndtight der Blick auf den folgenden
Partizipialsatz dvroc x7A, in welchem Christus nicht als das von den
Aposteln und Propheten gelegte Fundament, sondern als derjenige
erscheint, welcher der Eckstein ist. adrod in diesem Satz beziehen
manche auf depélov: wihrend Eckstein desselben Christus Jesus ist.
Andere iibersetzen: wihrend Eckstein selber Christus ist; richtiger
aber nimmt man es als zu Xpwrod Tyood gehorig = wihrend Eck-
stein Christus Jesus selber ist; adzdg Christus selbst im Gegensatz
zu den Aposteln. Dem ,wihrend“ bei dieser Ubersetzung darf aber
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nicht konzessive Bedeutung beigelegt werden, sondern es ist = wobei.
dxpoywyveatoc Adjektiv, zu erginzen Aidoc; das Wort - findet sich nur
hier und 1 Petr 2, 6; es geht zuriick auf Is 28, 16 und bedeutet
»Bckstein®; beizufiigen ist noch Mt 21, 42 bzw. Ps 118, 22; dort
allerdings xepaldy ywviag, mzp wNA, indes ist dieser Ausdruck wesent-
lich identisch mit dem vorliegenden, wie denn Symmachus an der
Psalmstelle wirklich dxpoywyeaioc bietet. Die Vulgata iibersetzt
summo angulari lapide, doch scheint die vorhieronymianische la-
teinische Ubersetzung nur angulari lapide enthalten zu haben, wes-
halb zu iibersetzen sein wird: wobei Eckstein (nicht Haupteckstein)
Christus ist (vgl. Robinson a. a. O. 1641). Welches ist nun der
Sinn der Worte oder des Bildes? Viele behaupten, der Apostel
charakterisiere damit Christum als den die Steine zweier Reihen,
Juden und Heiden, zu einem Bau verbindenden Stein. So schon
Theodoret und Chrysostomus!. Die Auslegung ist heute von den
meisten aufgegeben und zwar mit vollem Rechte; dazu veranlaBt schon
ein Blick auf 1 Petr 2, 6 bzw. Ps 118, 22, wo ein derartiger Gedanke
durchaus nicht hervortritt, vielmehr der andere von-dem Legen eines
groBen Steines als dem Anfang eines Baues. Desgleichen ist die Ansicht
von der das ganze Gebiude zusammenhaltenden Bedeutung des Eck-
steins als vollig unvollziehbar zu verwerfen; endlich auch die Inter-
pretation, es werde Christus als ,der das Fundament abschliefende
und dessen Festigkeit bedingende Hauptstein® bezeichnet (Zahn zu
- Mt 21, 42, S. 622). Es liegt vielmehr eine andere Vorstellung zu
i Grunde: Christus erscheint als der gewaltige in die Erde gesenkte
. Quaderstein, von welchem die Grundmauern nach rechts und links
| hin sich erstrecken; dieser sichere Stein verleiht in erster Linie dem
. daran sich anschlieBenden Fundament und dem ganzen dariiber er-
' richteten Gebdude Richtung und Festigkeit; an den Eckstein Christus,
 in welchem die gottliche Macht der Gnade und Wahrheit ruht, lehnt
+ sich das Fundament (Apostel und Propheten) an, und in ihm hat der
ganze geistige Bau der Kirche Halt und Stidrke, wihrend die Apostel
und Propheten als das Fundament der Kirche bezeichnet werden,
weil sie durch ihr Zeugnis und Wirken das messianische Heil ver-
kiindet und vermittelt und die Kirche verbreitet haben. Es ist ent-
sprechend dem personlichen Eckstein auch das Fundament im an-

! Eigenbéimlich Theodoret (ad c. 2, p. 52): 7ods ddo Toiyouvg cvvdrrsr xal Todg
88 Jovdatwy xot tods & d%vdy memorevxdTas by ywviag Evoi = Jesus Christus ist
der die zwei Mauern, d. h. Judentum und Heidentum, zu einem Volke verbindende
Stein. Ahulich Chrysostomus: dpi@y, 6 6 76 ndv ovvéywy otiv 6 Xowrds: & yip
AiSog & dxpoywwaios xai Tods toiyous ouvéyer xai tobs Jepediovs (Hom. 6, p. 44).
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gedeuteten Sinne persdnlich gedacht, was uns nicht befremdlich

erscheint angesichts von Mt 16, 18, wo Petrus als der Fels bezeichnet

wird, auf welchem die Kirche aufgebaut wird; man denke weiterhin
an Offb 21, 14: die Kirche Christi gegriindet auf zwdlf Grundsteinen,
auf welchen die Namen der zwolf Apostel eingezeichnet sind == auf
die zwolf Apostel als die Fundationssteine. Wen meint Paulus mit
dem Ausdruck zmpogyrav? Nach der Erklirung des Chrysostomus,
welchem viele andere folgtenl, wére von alttestamentlichen Propheten
die Rede; denn der Kirchenlehrer rechtfertigt die Voranstellung von
@y dmootélwy mit den Worten: mpdroy tidyer wodc dmootdlovg
oydrouvg Bvrag Totc yplbvorgt 7ito Tolito Osuxvde xak Aéywy, bre Sepélilc elo
xal obror xar éxetvor xar pta olxodopy) to wiv (der alte und der neue
Bau) xat pilu pie (Hom. 6 ad c. 2, p. 43 und 44). Diese Auffassung
hilt nicht stand. Zwar wire es an sich wohl verstindlich, wenn
als das Fundament des Gebiudes, in welchem Gliubige aus Israel
und aus den Heiden mitbiirgerlich beisammen wohnen, neben den
Aposteln als den Reprisentanten des Friedensevangeliums auch die
Propheten des Alten Bundes als die Vertreter der Friedensverheifung
namhaft gemacht wiirden; man konnte solche Beiziehung der Pro-
pheten um so gerechtfertigter finden, als dieselben tatsiichlich durch
ihre Wirksamkeit im Alten Bunde die Griindung der neutestament-
lichen Theokratie, der -Kirche, vorbereiteten; allein entscheidend
spricht gegen eine derartige Auffassung schon die Wortstellung, da

in jenem Fall Paulus geschrieben haben wiirde: t@v mpogyrdy xat |
drootélwyv. Das hat sogar Chrysostomus gefiihlt; sein Versuch, ,die
Abweichung von der Regel“ zu erkldren, ist miBlungen. Man wird
daher vielmehr an christliche Propheten, an charismatisch begabte !
Personlichkeiten der apostolischen Zeit denken miissen, deren die |

neutestamentlichen Schriften oft Erwihnung tun (Apg 11, 27; 13, 1;
15, 82; 21, 10); solche waren Barnabas, Silas, Judas, Agabus2
Bedeutungsvoll ist ja auch die enge Verbindung von mpogyr@y mit
énootélwy (nur ein Artikel); dadurch werden beide, Apostel und
Propheten, sozusagen als zu einer Kategorie gehorig gekennzeichnet,
wihrend doch die Propheten des Alten Bundes und die Apostel des
Herrn zwei verschiedene Klassen bilden, Die Zusammenfassung beider
Begriffe unter einem Artikel darf indes nicht zu der Vorstellung

! Vgl. besonders Theodoret p. 525.

? Ephridm zu 4, 11: prophetas: praedicantes futura in posterum (einseitige De-
finition) sicut Agabus, qui prophetavit de fame futura per omnem terram (= Apg
11, 28; p. 150). Pelagius: prophetae novi testamenti in quibus Agabus fuit (p. 828).
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fithren, als ob durch beide ein und dieselben Personen bezeichnet
wiirden, nédmlich die Apostel, die einerseits Boten waren, gesandt zur
Predigt, anderseits solche, welche mit Gottes Geist erfiillt zeugten
(so Wohlenberg a. a. O. 24); aus der Nichtwiederholung des
Artikels folgt nur die Einheit der Kategorie, keineswegs die Einheit
oder Dieselbigkeit der Personen. Paulus hat neben den zwolf Aposteln
hier noch christliche Propheten im Auge, wie die beiden unten fol-
genden Stellen 3, 5 und besonders 6, 11 zeigen, wo die Propheten
= charismatische Personen neben den Aposteln vorkommen; unmdg-
lich kann man hier eine andere Erklirung adoptieren als dort. Diese
Propheten sagten die Zukunft vorher, bereiteten damit auf kommende
wichtige Ereignisse vor und bewahrten die Kirche vor Erschiitterungen
(Apg 11, 27), offenbarten vom Heiligen Geist erfiillt die Absichten
Gottes und wiesen der Mission die gottgewollten Wege (Apg 13, 1);
auferdem aber redeten die charismatisch begabten Propheten Geheim-
nisse der christlichen Offenbarung und iibernahmen damit die weitere
Belehrung und Befestigung der von den Aposteln und Evangelisten
Bekehrten, die sie in das Verstindnis einfihrten und im Glauben be-
starkten (1 Kor 12 und 14, besonders 14, 3; vgl. Rom 12, 6; 1 Thess
5, 20), woraus sich ihre Wichtigkeit von selbst ergibt; nur die Tendenz
ist vollig verkehrt, dieselben iiber die Apostel stellen zu wollen, da
doch Paulus ibnen ebenso wie denen, welche mit Zungen redeten,
Vorschriften erteilt; das mafgebende Ansehen hatten vielmehr die
vom Herrn berufenen Apostel (Lk 10, 16. Jo 20, 21).

. V. 21. & ¢ bezieht sich weder auf zp depedip noch auf dxpo-
ywveatov, sondern auf das unmittelbar vorhergehende Christus Jesus =
in welchem Christus Jesus. ndoa oixodops kann nicht ausdriicken: der
ganze Bau, némlich der Kirche; denn dann miiite es ndoa ) oixodoy7
heiBen; nun ist aber wdsa oixodop#) sicher bezeugt; dieses bedeutet
vielmehr: jeder Bau; man wire versucht, dies in dem Sinne zu
nehmen: jede einzelne christliche Gemeinde; auch eine solche kann
ja als Tempelbau vorgestellt werden (vgl. 1 Kor 3, 16). Die Schwierig-
keit liegt aber darin, daB der ganze Zusammenhang auf die Vorstel-
lung der Gesamtkirche fiithrt, nicht einer Hinzelgemeinde. Daher
wird zu iibersetzen sein: aller Bau, alles, was gebaut oder aufgebaut
wird (vgl. mdoa OJwarosivy Mt 3, 15: alle Gerechtigkeit, oder zdoa
nappyoia Apg 4, 29). So scheinen den Ausdruck auch die alten
Theologen genommen zu haben, wie Ambrosiaster, wenn er iiber-
setzt: omnisstructura (p. 380), und Chrysostomus, welcher die Worte
also erldutert: xdv zov dpogoy elmyg, xdy todg toiyovg xdy 6Twody Erepov,
70 mav Owfaoctdler adrég (Hom. 6 ad c. 2, p. 44), somit = das auf
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dem Grund Aufgefithrte. Demnach sagt der Apostel: in Christus Jesus
wiichst sich? aller Bau, indem er, sc. passend und geschickt, zusammen-
gefiigt wird, zu einem im Herrn heiligen Tempel aus. adée: nidmlich
ist nicht Futurum, sondern Prisens, Nebenform von ad&dve: (vgl.
Kol 2, 19). év mwpie aber diirfte am besten mit &y verbunden werden
und unter xjptoc Gott zu verstehen sein (vgl. V. 22 eic xatouxyriptov tod
Jeod); elg endlich driickt nicht etwa die Richtung aus = in Richtung
auf einen Tempel oder in einen Tempel hinein, sondern das Resultat =
zu einem Tempel.

V. 22. & ¢ steht dem &v ¢ in V. 21 parallel: in Christus Jesus,
verbunden mit ihm, in Gemeinschaft stehend mit ihm infolge von
Glaube und Taufe, werdet auch ihr, se. wie alle iibrigen Christus-
glaubigen, miterbaut zu einer Wohnung Gottes im Geiste. &v mvejpar
ist wohl als adjektivischer Beisatz zu xaroumtipioy 7ob Jeod zu fassen
im Sinne von mvevparixdy = geistlicher Tempel im Gegensatz zu dem
steinernen vadc der Juden, dieser Gotteswohnung stofflicher Art.
Der Vers enthilt dasselbe, was in V. 21 allgemein gesagt war, mit
besonderer Beziehung auf die heidenchristlichen Leser.

V. 21 u. 22 haben mannigfaltige Auslegung gefunden; doch hat man sich
wenigstens in einem Punkte ziemlich geeinigt, indem man erklirt: ndsa oixodop?
ist die richtige Lesart, und dies kann an sich nicht ausdriicken: der ganze Bau,
sondern nur: aller Bau oder jeder Bau; aber wenn man ,jeder Bau“ iibersetzt und
erklart, so muf man dies im Sinne von ,jede Einzelgemeinde® interpretieren, ein
Gedanke oder eine Vorstellung, welche nicht in den Zusammenhang pafBt, wo doch
von der Gesamtkirche die Rede ist. Wenn man aber ,jede“ auf die zwei Teile der
Menschheit bezieht und an die Vereinigung von Juden und Heiden denkt, so tut
man den Worten Gewalt an; dann miiBte nicht ndc, sondern dpgdrepos (= beide
Bauwerke) dastehen, nichts zu sagen von der schwer vollziehbaren Vorstellung,
daf das Juden- und Heidentum je einen Bau bilde. Freilich kann sich diese Inter-
pretation berufen auf Hieronymus? Ambrosiaster® und Thomas* Gleich-
wohl ist sie aufzugeben im Hinblick auf den Wortlaut. Andere iibersetzen: in
welchem (Christus Jesus) jeder Bau zusammengefiigt wird und wiichst zu einem
heiligen Tempel im Herrn. Sie verstehen aber oixodopsy nicht von dem Bau der
Kirche, sondern von dem geistigen Bau der einzelnen Christen und finden den
Gedanken ausgesprochen: in Jesus Christus hat jedes hohere, tibernatiirliche Leben
sozusagen seinen Beziehungspunkt; in ihm strémen die zur Erhaltung und Forderung
dieses Baues, des tiibernatiirlichen Lebens, nétigen Krifte fort und fort aus und

1 2y ¢ nicht zu cvvapuoloyovpévy gehirig, sondern zu aldéer

2 Ut duos parietes ipse medius contineret (Kommentar 476).

3 Duos populos in se suscepit salvator et fecit unum in domino, sicut et lapis
angularis duos parietes continet in unitate domus firmatos (p. 380).

4 In hoc fundamento sc. Christo omnis aedificatio spiritualis construitur Iudae-
orum vel gentilium, a deo per auctoritatem (1. 6 ad c. 2, p. 291).
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ein. Der Apostel wiirde sonach nicht von dem Aufbau der Kirche reden, sondern
von dem sittlich-religitosen Fortschreiten der einzelnen Gliubigen; bei vaogs
dytog & xwplp wire an den Tempel zu denken, den jede glaubige, in Christo
geheiligte Seele bildet. Danach miiBte ein Wechsel der Vorstellung angenommen
werden, indem Paulus von dem Bau der Kirche als eines Ganzen oder ihrer Ent-
wicklung zu dem geistigen Bau, d. h. dem inneren Wachstum der Gliubigen,
tibergehen- wiirde. Solchen Wechsel findet man nicht auffallend angesichts der
groBen Beweglichkeit des Geistes Pauli; dann aber glaubt man geradezu die
Notwendigkeit dieser Annahme behaupten zu miissen, weil andernfalls die Dar-
legung widerspruchsvoll wiirde, da schon V. 20 von den Christen gesagt sei, sie
seien aufgebaut auf dem Fundament der Apostel, wihrend hier V. 22 erst gesagt
wiirde, sie werden miterbaut. Indes vermag man doch im Ernst einen solchen
Widerspruch nicht zu entdecken. Der Apostel schildert das grofie Gliick der
Heidenchristen, daB sie ndmlich mit den einst Nahen, sie die Fernen, Angehorige
des Reiches, Hausgenossen sind; wie dies geschehen, zeigt er in V. 20: indem
ihr aufgebaut wurdet auf dem durch die Apostel und Propheten gebildeten Grunde.
In V. 21 redet er dann von dem herrlichen groBartigen Bau der Kirche, der
da wichst und wichst, freilich so, dafi der AbschluB noch nicht erfolgt ist: in
Jesus Christus, in der Einheit mit ithm, fiigen sich, gleichsam Stein an Stein, die
Gliubigen zu einem harmonischen Auf- und Fortbau zusammen; wenn nun Paulus
in diesem Zusammenhang sagt: auch die Heiden werden, wenn sie durch Glauben
und Taufe mit Christus in Gemeinschaft treten, als lebendige Steine diesem Bau
eingefiigt, so erscheint dies trotz der vorigen Aussage (émowxodoundévreg) begreiflich ;
er durfte diese Beifiigung nicht unterlassen, um den Heidenchristen das groBe ihnen
zu teil gewordene Gliick lebhaft vor die Seele zu fihren. Was aber oixodous be-
trifft, so bezeichnet es allerdings Mt 24, 1 (vgl. Mk 18, 1—2) Gebiude oder Bau-
werk, wie sie sich im fertigen Zustand dem Auge des Beschauers priisentieren; aber
es kann doch auch dienen zum Ausdruck fiir solches, was erbaut wird — alles was
erbaut wird, nimlich auf dem V. 20 bezeichneten Fundamente. Diese Begriffe,
namentlich das ovvowodopsichac in V. 22 von dem religivs-sittlichen Fort-
schreiten der Gldubigen zu verstehen, geht im Hinblick auf den Ausgangspunkt der
ganzen Erorterung (in V. 19 u. 20) nicht an. — Zum Schluf sei noch auf die aufer-
ordentliche Wichtigkeit des kleinen Abschnittes aufmerksam gemacht. Schon im
Kap. 1 wird mit augenscheinlicher Geflissentlichkeit der Gedanke hervorgehoben,
daB die in Christus Gliubigen zu einem Leibe, zu einem Organismus vereinigt
seien; auch in dem zuletzt behandelten Abschnitt kommt dieser Gedanke der Ein-
heit wiederholt bestimmt zum Ausdruck: die infolge von Glauben (und Taufe) mit
Christus Vereinigten machen einen Leib, ein Gebiude, ein Haus Gottes aus (V. 14
15 16 ff). Aber wie so das Merkmal der Einheit der Kirche namhaft gemacht
ist, so auch das der Heiligkeit: der Heilige Geist wohnt in den einzelnen
Glaubigen, beseelt und belebt sie; demnach kommt auch dem Gebiude, welchem
die einzelnen als Bausteine auf heiliger Grundlage eingefiigt werden, der Charakter
der Heiligkeit zu. AuBerdem das Merkmal der Katholizitdt: die beiden vorher
einander feindlich gegeniiberstehenden Menschenklassen sind vereinigt und bilden
eine Gemeinschaft (Idee von dem weltumfassenden Reich Christi, der Kirche;
V. 18 ff), und alle, welche irgend einmal durch Glaube und Taufe mit Christus in
Verbindung treten, werden fortwihrend aufgebaut zum Hause Gottes (V. 20 und 21).
Weiter wird sehr bestimmt ausgesprochen die Apostolizitiét (V. 20) und die
Unfehlbarkeit der Kirche; letztere in 1, 22 und 2, 20; vgl. dazu 5, 26 ff.
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§ 6.

Darlegung iiber Beruf und Aufgabe des Apostels; zweite Fiirbitte

zu Gott fiir die Gliubigen.
3, 1—21.

1. Deshalb ich, Paulus, der Gefangene in Christus Jesus um euer
der Heiden willen — 2. wenn ihr anders hortet von der Veranstaltung
der Gnade Gottes, welche mir in Richtung auf euch (fiir euch) ver-
liechen wurde, 3. da mir nédmlich auf dem Wege einer Offenbarung
kund gemacht ward das Geheimnis, so wie ich es vorhin in Kirze
dargelegt habe, 4. woran'ihr, wenn ihr es leset, meine Einsicht in
dem Geheimnis Christi beurteilen koénnt, 5. welches in andern Zeit-
altern nicht kund gemacht ward den Menschenkindern, wie es jetzt
geoffenbart ward seinen heiligen Aposteln und Propheten im Geiste,
6. daB nimlich die Heiden Miterben seien und Miteinverleibte und
Mitgenossen der VerheiBung in Christus Jesus durch das Evangelium,
7. dessen Diener ich ward gem#B der Gabe -der Gnade Gottes, die
mir verliechen ward nach der Wirkung seiner Macht. 8. Mir, dem
geringsten von allen Heiligen, ward diese Gnade verlichen, den Heiden
zu verkiinden den unergriindlichen Reichtum Christi, 9. und klar zu
machen, welches da sei die Veranstaltung des Geheimnisses, das ver-
borgen worden ist von den Weltzeiten an in Gott, der das All schuf,
10. damit jetzt kund getan werde den Michten und Gewalten im
Himmel durch die Kirche die mannigfaltige Weisheit Gottes, 11. gemif
dem Plane der Weltzeiten, welchen er ausgefiihrt hat in Christus Jesus,
unserem Herrn, 12. in welchem wir haben die Zuversicht und den Zu-
tritt im Vertrauen (= vertrauensvollen Zutritt) durch den Glauben an
ihn. 18. Darum bitte ich, daB ihr nicht matt (mutlos) werdet in
meinen Drangsalen fiir euch, welche ja (= da diese ja) euch zur Ehre
gereichen, — 14. Deshalb beuge ich meine Kniee vor dem Vater
(eigentlich vor den Vater hin), 15. von welchem jegliche Gemeinschaft
im Himmel und auf Erden ihren Namen hat, 16. daf er euch ver-

leihen moége nach dem Reichtum seiner Herrlichkeit, mit Kraft ge-

stirkt zu werden in Bezug auf den inneren Menschen, 17. daf dauernd
‘Wohnung nehme Christus durch den Glauben in euren Herzen, in Liebe
Gewurzelte und Gegriindete, 18. damit ihr in vollen Stand kommt, zu
begreifen mit allen Heiligen, welches da sei die Breite und Lénge

und Tiefe und Hohe, 19. und zu erkennen die alle Erkenntnis iiber- :

steigende Liebe Christi, damit ihr erfillt werdet zur ganzen Fiille

Gottes. 20. Dem abér, der iiber alles hinaus zu tun vermag, weit
hinaus iiber das, was wir bitten oder verstehen, gemif der Kraft, die
in uns wirksam ist, 21. sei die Ehre in der Kirche und in Christus
Jesus fiir alle Geschlechter der Zeit aller Zeiten. Amen.

Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 6
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Im Begriffe, an die Auseinandersetzung iiber die neutestamentliche,
auf dem Fundament der Apostel errichtete Stiftung oder die Kirche
eine Fiirbitte zu Gott fiir die Leser anzuschlieBen, welche nach dem
Gnadenwillen Gottes gleichfalls als Kinder derselben angehbren, gibt
Paulus, der sich ausdriicklich mit Namen nennt, zuniichst eine Dar-
legung tiber seine spezifische Stellung und Aufgabe in Auferbauung
der Kirche, des Hauses Gottes; er gibt Aufschluf iiber sein heiden-
apostolisches: Amt; er tut dies, weil er zu dem grioften Teil der Leser
noch keine persdnlichen Beziehungen hatte.  Dann erst spricht
er in aller Form seine Bitte zu Gott fiir seine Leser aus, daB er
ihnen eine Kriftigung durch seinen Geist moge zu teil werden lassen,
damit sie, stark im Glauben und fest in der Liebe, die unermegliche
Gnade und Huld, welche ihnen Gott durch die Berufung zum Christen-
tum erwiesen, mehr und mehr erkennen.

V. 1. Dieser Vers hat kein eigenes Verbum; es scheint sich nahe-
zulegen, mit Chrysostomus (Hom. 6, p. 44) und andern eip zu er-
génzen und ¢ Jésueoc als Priadikat zu betrachten: deshalb bin ich
Paulus der Gefangene Christi Jesu fiir cuch, die Heiden!. Man kann
diese Auffassung nicht a limine ablehnen durch den Hinweis auf den
Artikel vor déauiog, der dann fehlen miifite. Denn der Artikel steht
auch beim Prédikat, wenn dieses mit Emphase hervorgehoben werden
soll, was hier wohl zutreffen konnte = ich bin der bekannte Gefangene,
der nunmehr schon vier Jahre die Fesseln trdgt. Auch kann man
nicht behaupten, daf bei dieser Annahme die Beziehung von zodrov
7dpw absolut unklar wire; denn der Sinn wiirde sein: deshalb = da-
mit ihr Heiden dem Bau der Kirche eingefiigt wurdet und werdet,
bin ich Gefangener. Aber die Brginzung von eiu¢ erscheint will-
kiirlich angesichts der Tatsache, daf Paulus selbst durch genaue

~ Wiederholung von rodrou ydew in V. 14 die Worte in V. 1 als einen
abgebrochenen Satz darstellt bzw. durch diese sprachliche Form die
Fortfithrung desselben andeutet. So haben schon Theodor von Mops-
vestia und Theodoret die Konstruktion sich zurechtgelegt; letzterer
bemerkt: Bodletar pdv elmety, fre tadrypy Hpity Ty xAjow eidog xal
dxpifdc émordpevog, xal tiveg jre xal mag ExAjdyre xor Em Tioty
exdijdnre, ddopar xal ixetebw Tov t@yv GAwy by, Befudoar budc 13
migter zal Ty Svreddey guopbuny mapacyely Optv cwtyplay. Tédexe

1 Chrysostomus: dia todro xai éya Oédspac (Hom. 6, p. 44); ihm folgten viele
in &dlterer und neuerer Zeit. Hieronymus eigentiimlich: sensuum magis quaeramus
ordinem quam verborum; qui sic reddi potest: huius rei gratia, ego Paulus vinctus
Christi Tesu et vinctus pro vobis, qui estis ex gentibus, cognovi mysterium (Kom-
mentar 477).
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0¢ mleiora Ow péooy (plurima interiecit) mddw tfjc edepresiag appatvary
w0 péredog (p. 523).  Demnach sagt der Apostel: Dieserhalb ich,
Paulus, der ich gefangen bin fiir euch, dieserhalb (V. 14) beuge ich
meine Kniee zu dem Vater — bitte ihn flehentlich, daf er verleihen
moge. Tobtov ydpev wohl nicht einfach = dwix tobizo (vgl. 1 Jo 8, 12) =
darum'd. h. weil ihr Mitbiirger der Heiligen und Hausgenossen Gottes
seid, miterbaut zu einem Tempel Gottes im Helhgen Geiste, lege ich
Furbitte fiir euch bei Gott ein, damit er an euch das verwirkliche,
was der Idee der Kirche zukommt, sondern wie Tit 1, 5: zu diesem
Behuf, zu diesem Zweck; es bezieht sich auf die Aussage von 2, 22
= damit ihr erbaut werdet. 2y® Iladloc: zu dieser emphatischen
Kinfithrung vgl. 1 Thess 2, 18; 2 Kor 10, 1; Kol 1, 23; Gal 5, 2.
6 déapoc ob Xowrol *lyood; allerdings schwankt hier hinsichtlich des
Genetivs zu o déoueoc die Lesart; manche lassen Fyood weg; andere
entscheiden sich fiir *fyood Xowrod oder Xptarob “ljoob; den Vorzug
diirfte indes 700 XptaroD ’lyood verdienen (so auch Brandscheid und
Nestle): der Gefangene des Christus Jesus; letzteres ist Genetivus
causae: Christus Jesus ist die Ursache seiner Gefangenschaft, sofern
die Verkiindigung seines Evangeliums, die Verteidigung und Vertretung
der Sache Christi ihm' die Gefangenschaft zugezogen hat. Paulus war
infolge seiner wunderbaren Bekehrung Christo Jesu zu eigen, sein aus-
erkorenes Werkzeug geworden mit dem speziellen Beruf, den Namen
Jesu vor Heiden zu bringen (Apg 9, 15). Sein energisches Eintreten
fir die Heiden, deren unmittelbare Aufnahme ins Christentum und
in die Kirche er aller judischen Engherzigkeit gegeniiber unabliissig
verfocht, veranlaBte Verfolgung und Gefingnis. Die Ausiibung seines
Heidenapostolats hat dem Paulus Verfolgung und Gefangenschaft ge-
bracht; er erduldet sie um der Heiden = der Heidenchristen willen;
seine Bedringnisse, Leiden und Opfer kommen aber auch insofern
ihnen zu gut, als alle Christusglédubigen eine Gemeinschaft bilden und
alle guten Werke eines Gliedes der Gesamtheit zum Ruhm gereichen
(bmdp bpayv tayv édvav; vgl. Kol 1, 24)1

V. 2. Wenn anders ihr hortet von der Veranstaltung. Alle Ver-
suche, den hypothetischen Charakter von ¢iye ganz zu beseitigen und
dafiir den begriindenden, kausalen = da ja, sintemal, anzunéhmen, so
daB der Sinn assertorisch wire, sind verfehlt; man hat an der ge-

J~

1 Ephrdm: vinctus pro vobis gentibus, non ob aliam causam, sed quia evangelizo
vobis hoc evangelium (p. 146). Hieronymus (Kommentar 477) : vinctum Jesu Christi
Paulum esse pro gentibus potest de martyrio intellegi, quod Romae in vincula con-

iectus hanc epistolam miserit.
. -
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wohnlichen Bedeutung = wenn anders festzuhalten; nur dies ist zuzu-
geben, daf efye keinen eigentlichen Zweifel ausdriickt, vielmehr den
prisumierten Fall als einen mit Recht angenommenen hinstellt (vgl.
Kol 1, 23; Gal 8, 4; 2 Kor 5, 3 und dazu Blass, Gramm. 78, 2)
= Ich, Paulus, der ich um euretwillen in Ausrichtung meines heiden-
apostolischen Berufes in Gefangenschaft geriet, wenn anders ihr Kunde
erhalten habt von der Veranstaltung. Diese Wendung ciye 7xodoare
ist von groBer Bedeutung in der Frage nach der Bestimmung des
Briefes: so hitte Paulus nicht schreiben konnen, wenn der Brief fiir
die christliche Gemeinde in Ephesus bestimmt gewesen wire; dieser
gegeniiber hitte er tiberhaupt die ganze vorliegende Ausfithrung tiber
seinen heidenapostolischen Beruf nicht fiir notig erachtet; es kommt
in der Ausdrucksweise efye 7rojoare der Charakter des Briefes als
eines katholischen, d. h. eines an eine Reihe von Christengemeinden,
die den Apostel nicht personlich kannten, gerichteten zum deutlichen
Ausdruck. v oixovopiav xtA. Manche erkldren folgendermagen: wenn
anders ihr hortet von dem Verwalteramt der Gnade, d. h. von dem
Amte, welches die Gnade, d. h. die Mitteilung derselben an die
Menschen zum Objekte hat; man beruft sich fiir diese Erklirung
auf Kol 1, 25: xare tjv olxovoptay tod deod Ty dJodetodv pot
elg bpac = gemdB dem mir von Gott verliehenen, auf euch sich
erstreckenden Verwalteramt; - aber man iibersehe nicht den Unter-
schied: dort v olxovopiav tjv dodeiody poe, hier oixovopiav i
ydowrog i dodeioyc por, was nur bedeuten kann: die Veranstal-
tung oder Einrichtung der Gnade Gottes (r7jc ydotroc Genetivus
obiectivus), welche mir in Beziehung auf euch verlichen ward =
die nach gottlicher Anordnung mir zu teil gewordene Gnade der
Berufung zum Apostel, speziell zum Heidenapostel. Paulus denkt
hierbei, wie er sofort unzweideutig zu verstehen gibt, an all das,
was bei und in Damaskus sich im Jahre 32 oder 338 mit ihm zu-
getragen hatl.

In V. 3 gibt er namlich selbst die nidhere Erkldrung seiner Worte
in V. 2: daf mir ndmlich offenbarungsweise kundgemacht ward das
Geheimnis. Unter 7o pvotiprov ist zu verstehen der gottliche Rat-
schluf der FErlosung in der Weise, daB diese sich auch auf die den
vorigen (alttestamentlichen) Veranstaltungen Gottes zum Heile der
Menschen fernstehenden Heiden erstreckt; gerade diesen Universalis-
mus des messianischen Heils hat Paulus im vorhergehenden Abschnitt

! Estius: si audistis, quemadmodum dispensatione ac providentia divina mihi
concreditum sit apostolicum munus evangelii vobis gentilibus annuntiandi (p. 356).
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(2, 11—12) dargelegt; eben davon spricht er noch einmal 3, 81 Auf
jenen Abschnitt weist er mit den Worten xaddc mpoéypada v diiye
zuriick; 8y Ay == 0 dAcyov oder oa fpayéwy (Chrysostomus) = paucis
verbis; mpoypdeery = vorher oder zuvor, zeitlich, nicht lokal. xudd¢
aber bezieht sich nicht auf xara dmoxddvgw, sondern auf dyrvwpiody
ot 70 puothproy = es wurde das Geheimnis: mir kundgetan, so wie
ich es zuvor in wenigen Zeilen dargelegt habe.. Die Kundgebung
frat ein bei der Berufung vor Damaskus (Apg 9, 8 ff; vgl. Gal 1,
15—16)2: im Augenblick der Christophanie erfolgte eine innere Gnaden-
einwirkung, das Glaubigwerden an Jesus als den Messias, sodann die
Erkenntnis Christi nach seiner vollen Heilsbedeutung, vor allem die
Erkenntnis, daf das Evangelium auch fir die Heiden bestimmt sei;
man vergleiche die Worte des erschienenen Christus an Paulus Apg
26, 16—18.

V. 4. mpdc & bezieht sich nicht auf & pwsrfowy zuriick, sondern
auf den Satz xadag mpoéypada = ad quod paucis verbis a me scrip-
tum animum advertentes, dum legitis, potestis iundicare, d. h. nach
dem, was der Apostel in wenigen Zeilen (2, 11—22) nicht etwa iber
den Mitteilungsmodus, sondern tiber den qualitativen Charakter
des Mysteriums selbst = iiber die Allgemeinheit der Erlosung, iiber
die Zulassung der Heiden zum Heile ebenso wie der Juden erdrtert
hat, konnen die Leser abnehmen und beurteilen, wie tief seine Ein-
sicht unter der Einwirkung des Sonnenlichtes gottlicher FErleuch-
tung eingedrungen ist in das- Geheimnis des Christus, sowohl was
den Umfang im ganzen als die einzelnen Momente desselben betrifft.
Man beachte hier: a) dvaywdoexovreg: wonach ihr, indem ihr noch-
mals leset und genau priifet, ein Urteil euch bilden konnt; b) die
Konstruktion w7y odvesty pov v t@ pvorypie: Einsicht, Verstindnis
in einer Sache; &y das Gebiet angebend, in welchem die adveagig sich
bewegt. 70D Xpiorob ist Genetivus obiectivus = das Geheimnis, das
sich auf Christus, seine Person und sein Werk bezieht. Was versteht
aber der Apostel unter =0 pwvorfpwov 03 Xpiorod? Man macht neuer-
dings (vgl. Ewald a. a. O. 158) nachdriicklichst auf 7ob Xotorob
aufmerksam, um zu beweisen, daB Paulus mit pverfpwy tob Xpwsrod
etwas anderes gemeint habe als mit 70 pvorjpwv in V. 3; denn
sonst wiirde er (V. 3) sofort w0 pvorfpry tob Xpterod geschrieben
haben und dann in V. 4: v ajvesiv pov év adrw = daB mir offen-

! Pelagius: sacramentum: Tudaeos et gentes unum esse in Christo (p. 829).
2 S0 schon Ephriim: quoniam in revelatione itineris Damaseci notum mihi factum
est (p. 146).. ‘



86 Der Epheserbrief.

barungsweise kund ward das Geheimnis Christi, so wie ich es in we-
nigen Zeilen zuvor erdrtert habe, aus deren Lektiire ihr mein Ver-
stdndnis fiir dasselbe erschlieBen kionnt. Demnach miisse man an-
nehmen, daf 70 pvorjpwy 700 Xptoros nicht synonym sei dem vorher-
gehenden 70 pvoripiov und die Wahrheit von der Universalitidt des
Heils bedeute, sondern umfassender die gesamte christliche Heils-
wahrheit bezeichne = nach jenen kurzen Ausfithrungen iiber die
Allgemeinheit des Heils koénnt ihr meine Einsicht und Erkenntnis hin-
sichtlich des Evangeliums iiberhaupt feststellen. Die Auffassung
hilt indes nicht stand; dieselbe wire nur moglich, wenn man V. 4
und 5 als Parenthese nihme, so daB erst V. 6 den Inhalt des pvory-
ptov von V. 3 bringen wiirde. Fine derartige Annahme aber empfiehlt
sich keineswegs. Wenn tod Xpwrod erst an zweiter Stelle (V. 4)
dem pvotipeov beigefiigt ist, so erscheint dies nicht befremdlich; diese
Beifiigung erfolgt mit einer gewissen Feierlichkeit: ich meine das
Geheimnis, welches Christus und sein Werk zum Gegenstand hat.
Demnach ist sowohl mit 70 pverjoroy in V. 3 als mit w0 pvoriprov
700 Xptorod in V. 4 die Wahrheit von der Berufung aller zum Heil
gemeint. Die Worte 7mpoc & odvace xti. sind gleichfalls von der
groBten Wichtigkeit fiir die Frage nach der Bestimmung des Briefes:
wire derselbe an die Gemeinde zu Ephesus gerichtet gewesen, so
wiirde man eine Berufung des Apostels auf die schriftliche Ersrterung
der bezeichneten Materie zum Beweis seiner apostolischen Einsicht und
sozusagen zu seiner Legitimation, um sich als Apostel Gottes und
Jesu zu présentieren, nicht begreifen, da in diesem Falle eine einfache
Erinnerung an seine personliche Wirksamkeit in ihrer Mitte geniigt
hitte. Die Berufung auf seine Einsicht in das ,Geheimnis Christi“
und iiberhaupt die starke Betonung seiner apostolischen Autoritit
ist gewif keine ,unwiirdige Selbstanpreisung®; allerdings erklirt sie
sich nicht, wie etwa in Gal, aus einer indirekten Bezugnahme auf
judaisierende Machinationen: vielmehr lag dem Apostel alles daran,
bei den ihm personlich unbekannten Lesern das BewufBtsein von seiner
Stellung und Aufgabe, von seinem heidenapostolischen Beruf und seinem
Interesse fiir sie zur vollen Lebendigkeit zu erwecken. In den Worten
des Verses liegt unstreitig é¢in Beweismoment fiir die paulinische Ur-
heberschaft; ein Pseudopaulus wiirde ja gewif eine derartige Legiti-
mation unterlassen haben, um nicht dadurch bei seinen Lesern. Ver-
dacht zu erregen.

V. 5. & bezieht sich auf é&v @ puverypie vob Xptotob. Etéparg
reveatc wollen einige mit $yvwpledy zusammennehmen und zoig vioic
t@y dvdpdrnwy als Epexegese dazu fassen: andern Generationen ward
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dieses Geheimnis nicht kundgetan, den Sthnen der Menschen. Es ist
aber allein richtig, éréparc jeveaic als Dativ der Zeitbestimmung zu
erkliren (vgl. 2, 12: v xapp éxefve) = welches in andern, fritheren
Menschenaltern nicht kundgemacht ward den Menschenkindern; zu
dieser Auffassung veranlaBt schon das v9v als (legensatz. yeved Ge-
schlecht, Generation, dann auch Zeitalter, Periode (Apg 14, 16). Der
Ausdruck ,den Sohnen der Menschen®, sonst nicht bei Paulus (vgl.
dagegen Mk 3, 28), bezeichnet die Menschen in ihrem natiirlichen
Charakter, Menschen in ihrer Unvollkommenheit, Armseligkeit,
Schwiiche und Gebrechlichkeit. Ubrigens leugnet der Apostel nicht
jede Offenbarung an die vorchristliche Menschheit; er sagt nur: das
Geheimnis von der Universalitit des Heils wurde frither nicht so
kundgetan, wie es jetzt in der Fiille der Zeit geoffenbart ward = die
frithere Kundmachung war im Vergleich mit der jetzt eingetretenen
Offenbarung an die Apostel und Propheten eine unvollkommene,
mangelhafte. Paulus hat hier sicherlich die Offenbarungen Gottes
an die Propheten und deren Weissagungen betreffs der Anteilnahme
auch der Heiden am Messiasreiche im Auge (vgl. Is 11, 10; 45, 22;
49, 11f; 55, 1ff; 56, 1ff; 60, 3f. Jr 3, 17). Indes wie diese
niherhin sich verwirklichen sollten, dariiber war man jiidischer-
seits in ginzlicher Unklarheit, da man die Vorstellung von einem
Herankommen der Heiden zu Israel, von einer Unterwerfung der-
selben oder einem Ubertritt zum Judentum hegte. Darum sagt hier
der Apostel mit vollstem Rechte, daf erst durch die unmittelbare
gottliche Offenbarung, wie sie an die Apostel und Propheten des
Neuen Bundes erfolgte, klare Erkenntnis iiber die Universalitit
und Katholizitit des messianischen Heils geschaffen worden sei. tofc
artoeg - wird von einigen fiir sich, substantivisch genommen = den
Heiligen, toic dmootélog xat mpogirarg wire dann Apposition; doch
ist die Auffassung desselben als Adjektiv entschieden vorzuziehen:
den heiligen Aposteln und Propheten. Dieses von den alttestament-
lichen Propheten (Lk 1, 70. Apg 3, 21. 2 Petr 1, 21) auf die Apostel
und Propheten des Neuen Bundes tibertragene Prédikat, sonst ge-
wohnlich beil Paulus allerdings Bezeichnung der Christen iiberhaupt,
kann hier nicht auffallen: die Apostel und Propheten sollen als bevor-
zugte, aus der grofien Masse ausgewdhlte Organe bezeichnet werden,
welche die Bestimmung haben, Gottes Reich in die unheilige Welt
hineinzupflanzen. Gewif darf sich Paulus selbst zu den Genannten
rechnen; aber darum ist es ihm doch nicht verwehrt, das Pridikat
dywoe zu gebrauchen, um so weniger, als er im ganzen Zusammenhang
bestimmt genug seine Erwihlung, Berufung und FErleuchtung der
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Gnade Gottes zuschreibt und im bald Folgenden seiner tiefen Demut
griindlich Geniige' leistet, indem er von sich als dem Geringsten
spricht (V. 8). Allerdings erhielt Paulus die gtttliche Offenbarung
betreffs der Universalitit des messianischen Heils frither als die
tibrigen Apostel, und er unterldft es aus begreiflichen Griinden nicht,
diesen Vorgang beispielsweise in (Gtal hervorzuheben. Hier war dazu
kein Anlaf vorhanden, und es enfspricht nur den Tatsachen, wenn
er die Beteiligung der Altapostel an dieser Offenbarung (vgl. besonders
Apg Kap. 10 und 11) vollauf anerkennt. zpogira: sind die neutesta-
mentlichen Propheten (2, 20). &v myedpar: ist nicht etwa mit mpog?-
tawg zu verbinden = es ward geoffenbart den heiligen Sendboten von
ihm (adrob = tob deod) und Propheten im Geiste = mpogijrac év
wveduare odot, so daB die Propheten noch speziell als Geistgetragene
oder Begeisterte charakterisiert wiirden, vielmehr mit drexaldpdy
= es ward ihnen geoffenbart im Geiste oder durch den Geist, der
ihnen mitgeteilt wurde.

V. 6 gibt als Erkldrungssatz den Inhalt des Geheimnisses: nim-
lich es seien die Heiden Miterben etc. Andere lassen den Satz siva
ta Edyy von dg vdv dmexalbpdy abhingen = wie es jetzt den Aposteln
geoffenbart ward in der Richtung ndmlich, daf die Heiden Miterben
seien, Das ¢dv in den drei Pridikaten bezieht sich darauf, daf die
Heiden diese Eigenschaften besitzen mit den Juden. FEine Klimax
bei den drei Pridikaten findet nicht statt; die Hauptsache wird gleich
mit dem ersten genannt: guyxdypovéua, was keineswegs das Anrecht
auf das kiinftige Heilsgut ausdriickt, sondern die Teilnahme an
den messianischen Heilsgiitern. Diese kommt ihnen zu, weil sie mit
zum Leibe Christi gehoren (odoowpa), und da sie als solche in alle
VerheiBungen aufgenommen sind (ovppéroya tijc émayreMag), so ge-
hort ihnen auch die ganze Erfilllung derselben. &v tp Xpwory hat
eine Beziehuug zu allen drei Prédikaten: in Christus ist die Teilnahme
an dem messianischen Erbe und die Einverleibung objektiv begriindet.
ot Tob edayyediov, das sich gleichfalls auf das Ganze bezieht, gibt
die subjektive Vermittlung an: das Evangelium, d. h. die gldubige
Annahme desselben und der dem gtttlichen Worte entsprechende
Lebenswandel, vermittelt dem einzelnen die Aneignung des Heilsgutes,
der {wy) aloviog, welches fiir die Christen schon wihrend ihres Erden--
lebens beginnt. . Chrysostomus preist die Erhabenheit der christlichen
Offenbarung, die sich zeigt in der Berufung der Heiden zur Gemein-
schaft am Leibe Christi: codté 2ot 7 péya, o & odpa clvay, ) SryiTye
7§ w0k, Ote piv yap xhpdfoetar, jdeoav, Sre 0 émt todtowg, obrétes TobTo
totwy xalet pvatiproy tic émayrediag (Hom. 6 ad c. 3, p. 46).
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In V. 7 betont Paulus noch einmal sehr stark (vgl. V. 2) die
GroBe und Gratuitit der Gnade, vermdge welcher er zu seinem
apostolischen Berufe, zum Diener des Evangeliums (05 dwixovog) er-
hoben und befihigt worden sei. Aus diesen Worten erhellt, wie tief
und fest in ihm die Uberzeugung von der Gottlichkeit seiner apo-
stolischen Berufung begriindet war. =xara v Jdwpedy = Paulus ist
der Diener des KEvangeliums geworden gemif dem Geschenk, das
bestand in der Gnade Gottes, die ihm gegeben worden ist nach der
‘Wirksamkeit von Gottes Macht; beachte die Abundanz. Die Be-
stimmung xard iy évépyeay tijc duvdpews adbrod gehdrt zu dodeiopg;
der Apostel will damit zum Ausdruck bringen, was stets Gegenstand
seiner groBten Verwunderung und unausloschlichen Dankbarkeit ge-
wesen ist, daf gerade er, der urspriingliche ,Eiferer fiir die viiter-
lichen Uberlieferungen® (Gal 1, 14), Verkiinder der universalen, Heiden
und Juden geltenden Heilsbhotschaft geworden ist. Er hat speziell
seine gnadenvolle Berufung zum Heidenapostel im Auge, wie er
denn in seinen Briefen nicht selten von ,seinem Evangelium® redet
(Rom 2, 16; 16, 25); seine Leser sollen iiber diese Tatsache nicht
im Zweifel sein; wie wenig er aber durch solchen Ausweis seiner
Berufung und Berechtigung Lob oder Anerkennung anstrebt, zeigt er
durch den Inhalt von

V.8, wo er das lebhafte Bewuftsein von seiner personlichen Un-
wiirdigkeit zu ergreifendem Ausdruck bringtl. Hier beachte man
vor allem den vom Superlativ gebildeten Komparativ (vgl. 3 Jo 4:
pelorepoc und Winer-Schmiedel 11, 2) = minimo minor = dem Aller-
geringsten, und zwar mdvtey driwv = unter allen Heiligen, d. h.
Glaublgen s liegt eine ganz namhafte Steigerung vor gegeniiber
von 1 Kor 15, 9, wo sich Paulus nur als den Geringsten unter den
Aposteln_bezeichnet® Dort ist als Grund beigefiigt: weil ich die
Kirche Gottes verfolgt habe (vgl. 1 Tim 1, 13). Diesen Grund haben
wir auch hier anzunehmen. Der Sinn der apostolischen Worte ist:
mir gebiihrte angesichts meines riicksichtslosen, brutalen Vorgehens
gegen den Leib Christi, die Kirche, die letzte Stelle von allen, und
gerade mir wurde die Auszeichnung zu teil, den Heiden den unerspiir-
baren Reichtum Christi verkiindigen zu diirfen.  Aber freilich, die

! Hieronymus: pulchre ait: factus sum minister, ut dei gratiam, non suum
meritum demonstraret; sciebat se namque persecutorem fuisse et Christi ecclesiam
devastasse, ex qua humilitate arrogantiae penitus crimen excluditur (p. 481).

® Vortrefflich Chrysostomus: Nach so grofien Erfolgen eine solche Sprache zu
fithren und sich den Geringsten von allen zu nennen, woddjjs zai urs,o,é‘a/l/loua'r;g dazt
petpidmyros (Hom. 7, p. 49).
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unbegreifliche dem Paulus widerfahrene Liebe Gottes und Christi findet
. bei ihm Gegenliebe; sie dringt und treibt ihn, alle seine Krifte der
- Verkiindigung des Evangeliums zu widmen und so in aufreibender
- Arbeit den vorher durch seine Verfolgertitigkeit angerichteten Schaden
~wieder gut zu machen. afzy bei 7 ydpec ist teils riickblickend auf
V. 7, teils den folgenden Infinitivsatz vorbereitend. Chrysostomus
findet es begreiflich, wenn Paulus den iibernatiirlichen Faktor, die
Wirksamkeit der gottlichen Kraft an ihm so energisch betont, indem
er schreibt: Jvrwg duvdpewe peydlye (revera magnae fuit potestatis)
xat obx fpxrec dydpwnivy omovdd. Tplo yop clohveyrey eic 0 xfpvypa,
mpodoptay Céovoay xar mapdfolov, dvyyy wiv 6Tody Omopstivae Eroypoy
xat obveoty xar doplav. o yap TFoexer TO @iloxtvovvoy, 6 fBloc dAymroc,
el py xar Ovvapey Ilveduparoc Elafley (Hom. 6 ad c. 3, p. 46). Zu 7o
dvetyviaoroy = umerspiirbar vgl. Rom 11, 33. ‘Theodoret macht zu
den Worten die Bemerkung: ¢ deioc dméarolog 0d pévoy tob Xpeorod
oy Selay oo, dAde xai tov whobroy dvebiyviaoroy réxlyze. xot wAG
xpiTTe, eimep 6 mAobrog dveSiyviastog; Tobto yop adtd, ¢yal, #piTrw,
dre dveleyviaotog (p. 528).

V. 9. xat gwrisae. So ndmlich ist zu lesen, nicht gwrica: mdvrag,
obgleich letzteres nicht eben schlecht bezeugt ist (vgl. Vulgata); es
erscheint als Korrektur. ¢wrigor ist gleichfalls abhingig von 2dédy
7 ydpt abry = durch Belehrung dariiber Klarheit zu verschaffen, ins
Licht zu riicken, welches sei die Veranstaltung des Geheimnisses;
0D puotypiov ist Genetivus obiectivus = die Veranstaltung, welche in
Beziehung auf dieses Geheimnis getroffen worden ist. Es handelt sich
um das Geheimnis im Sinne von V. 6, doch so, daf hier nach dem
Zusammenhang allgemeiner an das Geheimnis der Menschwerdung und
Brlosung gedacht werden muf. Was ist aber in Bezichung auf dieses
Greheimnis fiir eine Veranstaltung getroffen worden? Das Geheimnis,
von Anfang an verborgen, wird in der Fiille der Zeit durch die Kirche
kundgemacht den Michten im Jenseits?. Man beachte, daB der Apostel
nicht schreibt: dmoxexpvppévov 7pd tdy aidveoy, sondern dmd tdy
alevwy; er will damit ausdriicken: das Geheimnis war von Ewig-
keit beschlossen; aber von einer Verborgenheit desselben kann man
erst reden von dem Moment an, wo Zeitliufte anhoben, von dem

! Ganz eigentiimlich Ephréim: quae sit dispensatio huius sacramenti, quia ni-
mirum vitam spiritualem diligit, non legalem; dann figt er zur Erklirung von abs-
conditum hinzu: quamvis enim relatus fuerit adventus eius in mysteriis, attamen
quod corpus eius in cibum distribuendum erat, solus deus hoc sciebat,

apud quem. absconditum erat (p. 147). Ephrdm denkt also an das Geheimnis der
BEucharistie.



8, 9—10. 91

Beginn der Zeit oder Welt an, weil ja vorher niemand da war, vor
welchem es hitte verborgen werden konnen. Dieser Zusammenhang :
Beginn der Welt oder der Zeitldufte veranlaBt einen Zusatz zu év z¢
de@, ndmlich t@ ra mdvra xticavre: der das All schuf; seit er schuf,
war die Verborgenheit des Geheimnisses vorhanden = das von Ewig-
keit her in Gott beschlossene, in ihm ruhende Geheimnis sollte ver-
borgen bleiben, als mit dem Beginn der Zeit infolge der Weltschopfung
mit Vernunft und Einsicht begabte Wesen da waren; es war die Ver-
borgenheit des Geheimnisses also in den Schopfungsplan aufgenommen.

Seeberg hat sich der Worte ¢ 7@ wdvra zticavre bemichtigt als eines Beweis-
momentes fiir seine Annahme, daf uns, wie in andern neutestamentlichen Urkunden,
so auch in den paulinischen Briefen viele Spuren einer bestimmten Glaubensformel
entgegentreten, die etwa mit den Worten begann: & deds 6 Cav, 6 xticas ra mdvre,
dméoretde Tov vioy adrob Tnoodv Xpioréy. An unserer Stelle, sagt er, sei die Bei-
fiigung der Worte ©@ 7¢ wmdvra xtigavt: durch den Zusammenhang nicht gefordert,
wie denn auch die Ausleger iiber die Bedeutung derselben nicht einig wiirden;
darin miisse man ein Anzeichen dafiir erblicken, daf die Worte nicht auf Aus-
legung angelegt, sondern nur der Feierlichkeit wegen hinzugefiigt seien; un-
willkiirlich flossen also dem Apostel, da er Gott nannte, die Worte ,der Schopfer
des Alls® in die Feder (Katechismus der Urchristenheit 69). Diese Erklirung ist
jedenfalls besser als die eines bekannten Kritikers, der meint, ,der Verfasser (der
natiirlich nicht Paulus war) habe die Worte nur unbewuft nach Analogie von
Offb 4, 11 hingeschrieben“. Allein wir miissen Seeberg gegeniiber betonen, daf wir
den Grund der Beifiigung mit voller Klarheit erkennen, wie dies gezeigt worden
ist. Resch seinerseits glaubt, daB es sich um ein Herrnwort handle; zwar
konne man auf Ps 146, 6 hinweisen: 7oy motjoavra tov odpavdy zai Ty pijy, TV
Ydlaocsay zal wdvra ta év adrois, sowie auf Apg 17, 24: 6 Sedc 6 wotjoas Tov xbapoy
xal mdvta T v adrg, obrog odpavod zai yijs bmdpywy zdptos (Rede des Paulus);
gleichwohl miisse hier ein Herrnwort vorliegen. Denn Hom. Clem. X, 3 werden
die Worte: dec08 700 10v odpavov xtigavrog xail Ty iy xal mdvta T &v adToig me-
womzétog mit der den Klementinen bei Herrnworten gelidufigen Formel eingefiihrt
(2. Aufl., S. 105). Indes werden wir unter Beziehung auf Mt 11, 25 = Lk 10, 2:
xpts 100 odpavod zal tiig yijs lieber sagen, daB es sich um eine nach dem Alten
Testament (Ps) und der Sprache des Herrn gebildete Ausdrucksweise handelt.

V. 10. Bei Erklirung dieses schwierigen Verses sind folgende
Punkte zu beachten:

1. %a ist hier nicht, wie Augustinus und Thomas wollten, ek-
‘batisch (= &ore), sondern telisch zu nehmen, sonach von der Ab-
sicht zu verstehen.:

2. Der a-Satz ist weder mit t@ xtigavr: zu verbinden, als ob
der Gedanke wire: alles, Himmelswelt, Menschenwelt und Kirche, ist
von Gott in der Absicht geschaffen, damit durch gegenseitige Kin-
wirkung allen seine Weisheit kund werden kénne, noch viel weniger
mit gwrica:, weil auch dann kein verniinftiger Sinn herauskommt,
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“vielmehr mit dmoxexpoppévov: die Korrespondenz der Begriffe bzw.
Gegensitze ist evident: dmoxpdmrery und jvwpilew, sodann viv und
ano Ty aldywy.

3. Unter dpyai und &Sovsia: sind die Engel zu verstehen. Die
biosen Engel sind nun zwar lediglich durch den Zusatz év tofg éa-
ovpaviog nicht ausgeschlossen, wohl aber durch den ganzen Giedanken-
gang, sowie wenn man die zwei Parallelstellen 1 Tim 3, 16 und
besonders 1 Petr 1, 12 zur Vergleichung beizieht . Danach sind hier
nur die guten Engel gemeint. So ergibt sich unter Beriicksichtigung
dieser Momente der Sinn: das Geheimnis der Menschwerdung und
Erlosung ist, als die Zeitliufte anhoben,  bei Gott verborgen worden
mit der Absicht, damit es bzw. die mannigfaltige Weisheit Gottes
jetzt durch die Kirche den Engeln kundgemacht werde. Bei wolv-
wotxthog cople wird man in Anbetracht des ganzen Zusammenhangs
namentlich an den Modus der Ausfithrung der Erlosung denken, so,
daB Gott auch zur Errettung der Heidenwelt Mittel und Wege zu
finden wufite, dann iiberhaupt an die Art und Weise der Entwicklung
und Vollendung des Erlosungswerkes, an die vielen Offenbarungen
der Allmacht, Liebe, Weisheit Gottes, wie sie bei der Realisierung
jenes Werkes im Laufe der Kirchengeschichte hervortreten. Ge-
wiB besitzen die Engel eine grofe Macht und ein groBes Wissen;
dies deutet auch hier der Apostel an, indem er statt des allgemeinen
Begriffes ,Engel“ sich zur Kennzeichnung der GréBe und Erhaben-
heit derselben der Begriffe Miachte und Gewalten bedient; aber ihre
Kenntnis ist einer Erweiterung und Bereicherung fihig, wie das
I eigene Wort des Herrn zeigt (Mk 13, 32), und diese erfahren sie
. nicht mittels miindlichen Unterrichts, sondern tatséchlich durch die
. Kirche, in deren Leben und Wirken jene Offenbarungen- der Liebe
~ und Weisheit eintreten. Diese stets fortschreitende Kenntnis der
. gottlichen Liebesratschliisse geht mit dem Ende der Geschichte des
Reiches Gottes ins Schauen iiber. Selbst der Erlosung nicht bediirftig
und insofern auferhalb des Werkes der Erlosung stehend nehmen die
Engel lebhaften Anteil an demselben, haben ein sehnsiichtiges Ver-
langen, in die Tatsachen, Wahrheiten und Geheimnisse der Erlosung
Einblicke zu erhalten (1 Petr 1, 12), entfalten im Auftrag Gottes
eine rege Titigkeit bei der Entwicklung der Heils6konomie, bei der
Ausbauung und Erhaltung der Kirche (Hebr 1, 14), werden einst-

: Hieronymus: principatibus et potestatibus in coelis, quas sanctas ministrasque
dei ‘accipere debemus, licet quidam principem aéris istius et angelos eius 1nterpre
tentur (Kommentar. 483). .
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mals auch beim Weltgerichte zugegen sein und das Gericht mit voll-
bringen helfen (Mt 13, 39 ff; 16, 27; 24, 31; 25, 31. 2 Thess 1, 7.
Offb 14, 15), begleiten sonach das Erlosungswerk von Anfang bis
zu Ende und erweitern hierbei fortwihrend ihre Kenntnis des gott-
lichen Wesens, indem sie die einzelnen Offenbarungen der gott-
lichen Weisheit und Giite bei dem Hervortreten derselben in der
Kirche erfahren. Was der Apostel hier ausspricht, ist wohl verstind-
lich: der Reichtum Christi, die Gnade und Fiille des Christentums
erweist sich im Laufe der Jahrhunderte in stets neuer Macht und
Herrlichkeit; es sind mit der Ausbreitung des Christentums und der
Finfiihrung der einander ablésenden Generationen in den Reichtum
der christlichen Wahrheit und Gnade immer wieder neue Offenbarungen
der Liebe und Weisheit und Macht Gottes verbunden, welche in ihrer
Vielgestaltigkeit nach und nach ins Licht treten und auch den Engeln
im Himmel droben zu ihrer Freude und Bewunderung kundwerden.

Uber die dpyal und &fovsiar sind manche Erklirer nicht zur GewiBheit ge-
kommen. Ambrosiaster bezieht beide Ausdriicke auf die bosen Geister, indem er
schreibt: id igitur, ut praedicatio ecclesiastica etiam his proficiat, et deserant as-
sensum tyrannidis diaboli...; dicibur his principibus, qui in errore sunt in coelestibus
sive ministris eius in terris, ut auferant portas principis sui id est diaboli de menti-
bus suis (p. 382 f). Auch Ephrim ist sich iiber die Begriffe nicht klar geworden,
indem er bemerkt: vel sacerdotes et principes populi vocat potestates coelestes
propter varias munditias leprae aliguarumque macularum, in quibus.paucis utilitas
quaedam fiebat de coelo per eos; vel de principatibus et potestatibus, qui per illu-
sionem pugnant nobiscum, dixit (p. 147). Die iibrigen alten Erklirer dachten bei
dpyai und éfovsiar an die Engel, und zwar an die guten Engel; letzteres verstand
sich keineswegs von selbst; denn 6, 12 begegnen uns beide Ausdriicke doyad und
gEovaiar mit Beziehung auf die bosen Engel oder Dimonen, und von ihnen ist gleich-
falls gesagt, sie seien 2v toig émoupaviows, so daB die Moglichkeit dieser Auffassung
an sich auch hier vorliegt. Aber freilich fithrt eine Vergleichung der Stelle mit
1 Petr 1, 12 sofort zu der Auslegung der Begriffe auf die guten Engel. Nun hat
man aber an dem Gedanken Anstof genommen, der sich bei genauer Ubersetzung
ergibt: damit den Engeln die mannigfaltige Weisheit Gottes kundgemacht werde
.durch die Kirche; ¢ tij¢ éxxdyoias fand man namentlich schwierig: per ecclesiam,
quod quidem habet magnam difficultatem (Thom. 1. 8 ad c¢. 3, p. 297). Die
Vorstellung, daf durch die Kirche bzw. ihre Organe, und selbst wenn dies Apostel
wiren, den Engeln Kenntnis vermittelt werde, schien unertriglich, und dies ver-
anlafte beispielsweise den hl. Augustin, % éwudysia auf die himmlische Kirche zu
beziehen; danach stiinden die doyaf und 2fovsiae als Teil fiir das Ganze, fiir simt-
liche Engel, welche die ecclesia coelestis ausmachen; dwa t7¢ éxxdnoiag wiirde sich
lediglich als 1ok ale Bestimmung anfiigen im Sinne von ,iiber die Kirche hin“ = das
Kundmachen erstreckt sich auf den ganzen Umfang des Himmels. Nach Augustinus
handelt es sich indes nicht um ein Erkennen der Engel ex effectu, da die Engel
von Anfang an alles, was fiir die Verwirklichung bestimmt ist, im Gedanken Gottes
schauen. Thomas steht im ganzen auf dem Boden der Anschauung Augustins;
doch weib er sie geschickt in etwas zu modifizieren und so fiir den Wortlaut des
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Briefes annehmbarer zu machen, indem er darlegt: Allerdings besaBen die Engel
unmittelbare Kenntnis vom Erlésungsgeheimnisse, sed sunt quaedam rationes my-
steriorum gratiae, totam creaturam excedentes, et huiusmodi rationes non sunt in-
ditae mentibus angelorum, sed in solo deo sunt occultae, et ideo angeli non cogno-
scunt eas in seipsis nec etiam in deo, sed cognoscunt eas secundum quod in effecti-
bus explicantur; in die Erscheinung aber kamen diese Momente eben in der Kirche
(1. 8. ad c. 3, p.298). Der Hauptmangel der Erklirung Augustins und des Thomas
liegt in der unrichtigen Auffassung des #a im ekbatischen Sinne (= so daf) und
weiterhin in der Verkennung der Gegensitzlichkeit von drmoxexpuppévov und oy
yywptody. ‘

V. 11. Es folgt noch eine weitere Bestimmung mit xare mpddeary
t@y aidywy; dieselbe ist zu verbinden mit fva yvwpesdy), demselben
hinzugefiigt, um die Leser erkennen zu lassen, daf die Kundmachung
der mannigfaltigen Weisheit an die Engel durch die Kirche nicht etwas
Zufalliges sei, sondern daf sie in Gemé#Bheit des ewigen gottlichen
Vorsatzes erfolge, nach welchem auch die Heiden an dem messianischen
Heile teilhaben sollen. t@y aidvwy = entsprechend einem den Aonen
angehorigen = ewigen Vorsatz = Gott wollte und wuBte die zeitliche
Offenbarung (yvwptsdy) viy) schon von Ewigkeit her. Diesen Vorsatz
oder Entschlub aber brachte er zur Ausfilhrung in Christus Jesus.
#v némlich bezieht sich nicht auf copiz, sondern auf mpddeory, und
éroinoe bedeutet nicht: gefaft hat, was an sich moglich wire (vgl.
Mk 38, 6), sondern: realisiert, ins Werk gesetzt hat. TFir diese Inter-
pretation spricht der Zusammenhang; #hnlich begegnet uns yvopny
mocety Offb 17, 17 = seine Meinung tun.

V. 12 bringt die begriindende Erklirung des realisierten Planes:
haben wir ja doch in Christus die frohe Zuversicht und den Zugang.
rappysta: Zuversicht, feuriger Mut (vgl. Kommentar zu 1 Jo 2, 28);
wpocaywr wie 2, 18 Zutritt; aufs engste ist damit v memofijoe:
(ofter bei Paulus: Phil 3, 4 etec.) zu verbinden = vertrauensvollen
Zutritt; vorher war der Zugang zu Gott uns verwehrt; die Siinde
hatte eine Entfremdung der Menschen Gott gegeniiber bewirkt. Der
Apostel fiigt noch hinzu: dw tjc wiorewg adrod ! = mittels des Glau-
bens an ihn; adrod = ei¢ adréy; gemeint ist Jesus Christus; die Be-
stimmung gehort zu Zyopev wjy mappnetay xat Ty mposaywyjv. Der
Gedanke ist dhnlich dem von Johannes schon im Evangelium und in
1 Jo ausgesprochenen: wer an Jesus als den Messias und Sohn
Gottes glaubt und die Taufe empféngt, wird ein Kind Gottes
(Jo 1, 12 f); er wird in die Gemeinschaft mit Christus versetzt
(vgl. das paulinische Sanrileodar eic Xpiozdy Gal 8, 27; 1 Kor 10, 2).

1 Yu dem Gren. adrod nach méoreg vel. Mk 11, 22 26; Rom 3, 22; Gal 2, 16; 3, 22;
Phil 3, 9.
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Infolge dieser Gemeinschaft (3v ¢3) hat er das Recht, Gott seinen
Vater zu nennen und vertrauensvoll im Gebet ihm zu nahen?!; die
vorher durch Siinde und Schuld aufgerichtete Scheidewand ist nieder-
gelegt und freier Zugang zu Gott dem Vater vorhanden.

V. 18. Jw airobpae. 06 = quapropter = weshalb denn, ein Kau-
sal- bzw. Konsekutionsverhiiltnis bezeichnend; doch bezieht es sich
keineswegs auf V. 12, sondern auf den Inhalt des ganzen Abschnitts 3,
9—12: darum denn, da meine gottliche Sendung und Berufung un-
zweifelhaft und die Grioke der mir zugewiesenen Aufgabe eine so
herrliche ist, geziemt es sich fiir euch, an den Leiden des also Be-
auftragten und Bevollméchtigten keinen Anstof zu nehmen und matt
zu werden sc. im Glauben iiber meine Triibsale fir euch. Es war
ja wirklich fiir weniger sittlich durchgebildete Christen grofe Gefahr
vorhanden, sich kleinmiitigen Gedanken hinzugeben angesichts der
Tatsache, daf der Apostel in Gefangenschaft geraten2 bzw. von einer
solchen in Cédsarea in eine #hnliche zu Rom gekommen war: was will
denn ein Gefangener mit seinen Vorstellungen an uns? konnte da
manch einer der ihm personlich nicht bekannten Leser denken; der
Apostel motiviert dann seine Bitte durch die Worte: was ja nur Ehre
fir euch bedeutet. Man beachte den Satz: fric éoriv dda dudw;
frig statt § = ©o 2pd HAiPecdar oder 7o due év Ylideow civar; das §
wurde assimiliert dem Pridikat ¢6é5a® Paulus duldet die Triibsale
fir die Leser, d. h. fir die Heidenchristen; er hat sich dieselben zu-
gezogen bei Ausiibung seines heidenapostolischen Berufes; er selbst
ist keineswegs ungliicklich darob, sondern erduldet Gefingnis und
Schmach um Christi willen mit Bereitwilligkeit; auch die angeredeten
Leser sollen durch diese Leiden des Apostels sich nicht niederdriicken
lassen, sondern darob sich freuen; sie konnen aus seinem Verhalten
ersehen, wieviel sie in seinen Augen wert sind.

! Vgl. Missa: Praeceptis salutaribus moniti et divina institutione formati audemus
dicere: Pater noster.

2 Vgl. Hieronymus (Kommentar 486): Ostenditur in hoc dicto, quod in carne
Pauli aliis sit nata tentatio. Consideremus totius mundi homines et videbimus, hac
eos vel maxime quaestione tentari, quare sanctis viris et deo servientibus multa
adversa eveniant, et contra scelerati, impii, paricidae floreant, vigeant, sint divites
et potentes. Ganz gut auch Viktorin: si ille, qui praedicat, qui evangelizat, qui a
deo electus est, multa tolerat, fatigatur periculis, laboribus multisque aliis tribu-
lationibus, multum deterrentur illi, qui sensu sequuntur et fidem paene non integram
incipiunt habere, quod quasi et ipsi periclitari possint (p. 1267).

8 Thomas: Quae est gloria vestra, id est tolerantia passionum nostrarum est
pro vobis ad gloriam, in hoc quod deus exposuit apostolos suos et prophetas tribu-
lationibus et passionibus propter salutem vestram (1. 4 ad c. 8, p. 299).
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Die Vulgata tibersetzt richtig: Peto, ne deficiatis. Hieronymus kennt in seinem
Kommentar (p. 485) auch die Lesart: Ne deficiam; apostolus a domino deprecatur,
ne deficiat in pressuris suis; bald darauf erwihnt er die andere: ne deficiatis mit
der Beifiigung: ea quae sequuntur, huic sensui magis congruunt. Richtig Ephrim :
Propter quod peto a vobis, ne deficiatis in tribulationibus hisce nostris, non in illis,
quae pro nobis sunt, sed in illis, quas pro vobis patimur quotidie. Ephrim fiigt
zur Erliuterung noch bei: Si enim voluissemus commorari in aliquo loco, et colere
deum potuissemus neque amplius persecutionibus subiecti fuissemus; sed quia opta-
vimus salvare omnes gentes ideoque insuper universis gentibus praedicamus, propterea
et ab universis gentibus persecutionem patimur. Ne igitur deficiatis; ipsa enim
patientia nostra est gloria vestra (p. 148). Ebenso Ambrosiaster; die Worte selbst
fabt er etwas zu allgemein: Commonet ne scandalum patiantur propter tribulationes,
quae sanctis a perfidis irrogantur (p. 883). Chrysostomus bewihrt in diesem Falle
wieder seine ganze Meisterschaft. Zuerst erklirt er dmép dpudy und Frc — ddéa:
Gott erwies solche Liebe gegen sie, daB er seinen Sohn fiir sie dahingab und seine
Diener (Apostel) mit Drangsalen bedachte. Paulus mufite nach dem Willen Gottes
die Gefangenschaft mit allen ihren Triibsalen iiber sich ergehen lassen; damit die
ehemaligen Heiden der Heilsgiiter teilhaftig wiirden. Daraus konnen die Leser
entnehmen, wie teuer sie in den Augen des Apostels sind. Dann legt er dar:
es sei nach der Lehre des Apostels kein Grund vorhanden, ob der einfallenden
Triibsale matt zu werden, in Verwirrung und Unrube zu geraten. Er verweist auf
1 Thess 8, 8, wo Paulus den Gedanken ausspricht, daB die Christen Verfolgungen
und Bedringnisse in der Welt erdulden miissen, zur Ertragung solcher im Kampf
mitbestimmt seien. Wenn sonach Leiden und Triibsale eintreten, so ist dies kein
Grund zur Trauer, sondern zur Freude. Nach der Verheifung des Herrn wird auf
die Triibsale und Heimsuchungen in dieser Welt die Trostung und Erquickung in
der zukiinftigen Welt den getreuen Dienern Gottes zu teil werden (Hom. 7 ad
c. 3, p. 50). Allerdings stellten schon Exegeten der alten Zeit eine andere Kr-
klirung der Worte auf, als ob der Apostel ausspreche: Darum bitte ich sc. Gott,
daf ich in meinen Triibsalen fiir euch nicht mutlos werde, ne deficiam; die An-
schauung vertritt z. B. die Peschito und dann von Hieronymus abgesehen auch Theo-
doret: dopar todwy tijg dsids dmolavoar pomis, fa yewalws pépw Ta mpoomirrovra
oxwdpwra dd v dpetépay ewtyplay (p. 529). Auch Neuere folgen diesen Stimmen
des Altertums, z. B. Wohlenberg in seinem Kommentar unter Anfithrung zweier
Griinde; es erginze sich nach airolpac ebenso leicht dedv, wie die Erginzung von
duac schwierig sein wiirde; sodann wire bei der Lesart ne deficiatis nicht gesagt,
worin die Leser nicht ermiiden sollten (p. 28). Allein die Ergénzung von d<év zu
attoopoe ist tlberhaupt nicht angiingig; denn erst im folgenden Vers kommt die
Bitte an Gott; man braucht dudgs nieht geradezu in den Text einzusetzen. Sodann
ist bei der Auffassung von uj éyxaxsiv im Sinne von ne deficiatis eine nihere Be-
stimmung zu dem Verbum vorhanden in & taic ddieotv pov 6mip bpdyv = dab ihr
nicht matt werdet tiber meine Triibsale fiir euch; die Konstruktion ist wie bei
xavydodar év oder gloriari in aliqua re. Zu lesen ist éyxaxetv (évraxeiv); die Rec.
schreibt &xxzaxsiv; vgl. 1 Kor 4, 1 16; Gal 6, 9; 2 Thess 3, 13; Lk 18, 1.

V. 14. Nunmehr kommt Paulus zu der Fiirbitte fiir die Leser,
die ihm schon V. 1 vor Augen schwebte. Durch tojrov ydpw erfolgt
die Wiederaufnahme des dort angefangenen Satzes. Kine Beziehung
von tobtov ydpew zu V. 18 ist unméglich; vielmehr: dieserhalb ich,
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Paulus (V. 1) — dieserhalb beuge ich meine Kniee vor dem Vater.
Der Ausdruck ,ich beuge meine Kniee“ (vgl. Rom 14, 11; Phil 2, 10)
darf nicht von einem wirklichen Niederknien verstanden werden; er
bezeichnet vielmehr das innige und demiitige Gebet; dabei gibt mpdc
die Richtung des betenden Geistes an. Chrysostomus: v owideary
tijc ebyijc Tiic OmEp adt@y Oeixvvow* obx elmev amAdc, elyopar, GAA T
xaravewyuévyy 0énaty 0w tob xduntew o yivata é0hAwsey (compunctam
ostendit precationem, Hom. 7, p. 50); dhnlich Theodoret: Aéyet roivoy,
Gte Oebpevog xat avrifoddy xdpmrw T yovatd pov xal ixetebw TOV ma-
tépa.  Ahnlich Viktorin: plene rogo (p. 1268), und Hieronymus: non
ad genua corporis, sed ad subiectionem mentis et inclinationem animae
cordisque obsequium pertinet (p. 487). Endlich Thomas: implorat eis
auxilium per orationem (1. 4 ad c. 8, p. 289). Der Zusatz zu zov
natépa: tob xwpiov Hudy Iyood Xpworod, wird von den Vitern in ihren
Erklarungen beriicksichtigt (vgl. Vulgata und Peschito), ist demnach
unter allen Umstinden sehr alt, und eine Entscheidung iiber die Echt-
heit ist sehr schwer; man kann zu Ungunsten desselben geltend machen,
daB eine Streichung der Worte, wenn sie von Anfang an da waren,
schwer erklirlich wire; indes ist eine Weglassung keineswegs ganz
unbegreiflich; sie konnte eintreten infolge des Bestrebens, das mwarped
in V. 15 in engere Beziehung zu 7mutépa zu setzen; fiir den Sinn macht
die Setzung oder Weglassung keinen Unterschied. Hieronymus erklirt
sich in seinem Kommentar (p. 487) gegen ,die Beifiigung*.

V. 15. 2€ 0b ndoa marped. Was bedeutet mazpwi? Nach der Vul-
gata paternitas = Vaterschaft. Der Sinn wire dann: jedes Vater-
verhiltnis, wo immer es besteht, sei es leiblicher oder geistiger
Art, hat den Grund seines Namens in Gott dem Vater. Indes ist die
Bedeutung von matped in diesem Sinne in der biblischen Grizitdt
nicht zu erweisen. Daher wohl = Geschlecht, Familie, Gemeinschaft
(vgl. Lk 2, 4 und Apg 3, 25). Gemeint sind die Klassen und Ge-
meinschaften der Engel und Seligen im Himmel, dann die Geschlechter
der Menschen auf Erden; indes meint der Apostel nicht alle Menschen,
sondern nur diejenigen, welche durch Glauben und Taufe mit Gott
ausgesthnt und seine Kinder sind. Alle diese werden nach Gott dem
Vater benannt; sowohl die Angehérigen der Himmelswelt in ihren
verschiedenen Stufen, Ordnungen und Gemeinschaften als die Ge-
meinden auf Erden fithren den Namen ,Sthne Gottes® darum, weil
Gott ihr Vater ist. Man beachte den Gebrauch des Présens dvopdlerar:
mit Bezug auf die Geschlechter der Erde driickt dasselbe das fort-
wahrende Benanntwerden aus, sofern solche entstanden sind und fort-

wihrend entstehen. Diese tragen aber den Namen murped, gleichsam
Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 7
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Kindschaftssippe, nicht, weil sie von Gott ins physische Dasein ge-
rufen wurden, sondern weil sie vermoge der zweiten Geburt in Christus
als dem Haupte zu einer Einheit zusammengesetzt sind; mit andern
Worten, Paulus hat nicht die Menschengeschlechter iiberhaupt, sondern
nur die Genossenschaften der Christen im Auge. An Gott, welcher
Quelle und Hort alles wahren Lebens ist, richtet der Apostel sein
demiitiges und flehentliches Gebet fiir die Angehorigen der christlichen
Gemeinden. Zu der klassischen Verbindung évopdlesdar éx vgl. Soph.,
Oedip. Tyr. 1039, und Xenoph., Memor. IV, 5, 12: nach jemand be-
nannt werden.

An der abstrakten Fassung von zatoid im Sinne von Vaterschaft — rmatoidtye
kommt man allerdings schwer vorbei. Die Vulgata entscheidet sich fiir paternitas,
ebenso die syrische Version. Hieronymus gibt zu paternitas die Erliuterung: Gott,
der alleinige Vater, verleiht auch andern, daB sie Vater seien (p. 488). Theodoret
sodann schreibt: freredw 7ov marépa, s aApdds brmdpyet matip, bg od map dAlov
t0bt0 lafay Eyet, dAX adtds toig dAdots petadédwxe tovto (p. 529). Dabei unter-
scheidet er himmlische oder geistige Viter und leibliche, nimmf sonach mazped im
Sinne von paternitas, aber als abstractum pro concreto. Sehr beachtenswert ist die
Ausfithrung des Athanasius (Orat. c¢. Arian. I 23): 0d yap 6 Seog dvidpowmoy peusitar®
alha palloy of dvipwnot da tov Sedv, rwpiwg xal pévoy dlndadg dvre matépa TOU
gaqutod vioh, wxai adtol mardpes dvopdednoav Tdy iWiwy Téwwy: £ adrod ydp mdoa
natpea 8y odpavois xai émt yis ovopdlerar. Und Severian zu unserer Stelle: 7o
dvopa o0 matpos 0dx d@ Hudv dviAdey dvw, AL dvwdey GA%ey el Huds, dnlovite
g pboet By xai odx ovépate pévoy (Cramer, Cat. VI 159). Neuestens hat sich
Resch sehr um die Geltendmachung der Interpretation von warped im Sinne von
Vaterverhiltnis bemitht. Man kann nicht leugnen, daf sie sehr viele Vorteile
bietet. Die Paronomasie erweist sich dabei iiberaus wirksam: Vater, Vaterschaft.
Andernfalls entfillt mehr oder weniger die etymologische Beziehung. Der Gelehrte
verwendet aber auBierdem mit Geschick Mt 23, 9 = xal watdpa i) raléonre dpdy
ént tij¢ yijs* els ydp Eorw 6 matyp 6 olpdveog: auch sollt ihr niemand auf Erden
Vater nennen; denn einer ist euer. Vater, der himmlische. Der Sinn der Worte Jesu
sei: Alles Vaterrecht stammt vom Himmel; jede Vaterschaft oder jedes Vater-
verhiltnis auf Erden ist nur ein Abbild oder Nachbild der paternitas im Himmel;
darum kann man mit vollem Rechte nur Gott im Himmel Vater nennen. Hieronymus
(Kommentar 495 f): Ut paternitatis in terra vocabulum a deo primum ortum esse
monstraret... ad patrem, ad cuius similitudinem omnis in coelo et in terra paternitas
nominatur. Resch erkennt in dem Satz ein dem Urevangelium angehoriges Herrn-
wort; er benutzt in seiner Ausfiihrung ein Fragment aus Klemens Alex.: deondrar ént
Tij¢ yijs, év 0% odpavois 6 matip, 8& ob mdsa matpia & Te odpavois xai éml THS yijs.
Dabei iibersieht er allerdings nicht den wesentlichen Unterschied, das Fehlen des
ovopdletar bei Klemens; indes legt er sich die Sache so zurecht: da dvopdlerar
nicht nur bei Klemens, sondern auch in den parallelen Zitaten bei Hippolyt (C. haer.
Noéti c. 3) und Epiphanius (Haer. 74, 8) fehlt, gehore es nicht zum Texte des Ur-
evangeliums, sondern sei lediglich Zutat des Paulus; die Hinzufiigung desselben
habe die Bedeutung einer Zitationsformel (Agrapha, 2. Aufl., 129). Man wird dem
verdienten Forscher in diesem Betreff schliefilich nicht folgen diirfen. Man muf
dem Gvopdlerar sein natiirliches Recht lassen; freilich bedeutet es auch nicht ex-
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sistit, originem accipit, wie Estius (p. 364) und andere wollen, weshalb man nicht
itbersetzen und erkliren darf: von ihm kommt oder geht aus jedes Vaterverhiltnis,
sondern: es wird nach ihm genannt. Was soll dann aber der Gedanke: Nach Gott
dem Vater wird alle Vaterschaft im Himmel benannt? v roig oopavois weist auf die
Engelwelt hin; eine Zeugung oder Fortpflanzung oder Vaterschaft in der Engelwelt
gibt es nach der Schrift nicht. Eigen ist die Erklirung der Worte durch Thomas
von Aquin; dieselbe ist also ausgedriickt; Paternitas, quae est in ipsis creaturis, est
quasi nominalis seu vocalis; sed illa paternitas divina, qua pater dat totam naturam
filio absque omni imperfectione, est vera paternitas (.. 4 ad c. 3, p. 300); auch
sie 1iBt sich mit dem Wortlaut nicht vereinigen.

V. 16 gibt den Zweck und Inhalt des Gebetes. xare w0 mlobrog
tijc 0d&ne (vel. 1, 17: 6 matip tjc 06&nc) ist nicht mit xparawdiva,
sondern mit d¢ zu verbinden = daf er euch verleihe nach dem Reich-
tum seiner Herrlichkeit. 0 wAobrog tijc 06&ypc bezeichnet die reiche
Fiille der gottlichen Macht, Huld und Gnade, welche er, der Maje-
stétische, besitzt und durch deren Erweis er sich unter den Menschen
verherrlicht; somit dem Sinne nach = 0 wlobrog tij¢ ydptrog adrob;
im Hinblick auf diesen Reichtum hofft der Apostel, daf Gott das von
ihm Erflehte verleihen wird. Treffend legt Thomas den Zusammen-
hang dar: dico, quod peto ne deficiatis, sed stetis viriliter; scio tamen,
quod hoc ex vobis facere non potestis sine dono dei; eo peto, ut
det vobis (vgl. Jak 1, 17; 1. 4 ad c. 3, p. 301). Jvvdue:, nicht gleich
dwvarie kréftiglich, sondern gehért zu xparawdivac: mit Kraft ge-
stirkt werden; vermittelt wird dieselbe durch den Geist Gottes (dec
wveduarog), und das Ziel seiner stirkenden Tatigkeit ist der innere
Mensch. Mit 6 &w dvdpwmoc ist (vgl. 2 Kor 4, 16; Rom 7, 22;
1 Petr 3, 4) der Mensch als Subjekt und Objekt religivs-sittlicher
Lebensbetitigung gemeint im Gegensatz zu dem #uBeren Menschen
bzw. dem nach aufien = der Sinnenwelt zugekehrten Menschen. Da
nun der Apostel sein Gebet fiir bereits Wiedergeborne, Glaubige, an
Gott richtet, so bittet er um Kriftigung derselben in Beziehung auf

den inneren Menschen oder um Befestigung, Forderung und Zu-{
nahme des ihnen durch denselben Heiligen Geist (in der Taufe) mit-,

geteilten neuen Lebens. Zwar ist infolge von Taufe und Geistes-

mitteilung die hohere geistige, vom gottlichen 7vedua beeinfluBite
Natur in den Gliubigen herrschend; aber ein Kampf zwischen Geist

und Fleisch, zwischen hoherer und niederer Natur, herrscht auch
im Wiedergebornen (Gal 5, 16 ff), nur daB er nicht aussichtslos ist

wie vor der Wiedergeburt, sondern sicher zum Ziele, zum sieg-
reichen Ausgang fithrt, wenn nur der Gldubige Standhaftigkeit er- .

weist; dazu aber bedarf er fortdauernder Kréftigung und Stérkung.

Thomas: nisi fortificetur homo, facile superatur (p. 301). Zu odw
7*
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70D mvedparoc bemerkt derselbe: ipse enim spiritus, qui roborat, est
spiritus fortitudinis et est causa non deficiendi in tribulationibus.
Auch heute beten wir Christen immer, namentlich in den Tagen von
Pfingsten, um den Geist der Stirke, damit wir den Kampf bis zum
Ende siegreich fiihren und gliicklich durch guten Kampf zum Sieg -
gelangen mogen.
V. 17—19. xorowxfjoae; dieser Infinitiv ist wohl nicht ein mit dem
vorigen xparatwdijvar vollig in Parallele stehender, sondern als nihere
Erlduterung davon anzusehen, das Ziel des xparawdivar angebend:
damit Christus Wohnung nehme durch den Glauben in euern Herzen.
Sonst pflegt Paulus den Glauben als den Anfang und als die con-
dicio sine qua non des Christenstandes zu bezeichnen; hier redet er
von einem Wohnungnehmen Christi in bereits Gldubigen. Er muf
sonach xarowdjoar im prignanten Sinn verstehen = damit Christus
bleibend, dauernd Raum gewinne in euern Herzen. Es ist eben
bei Paulus wie bei Johannes unterschieden zwischen Glauben und
Glauben (vgl. Kommentar zu Johannes S. 27 und 6fter); hier kann
der Apostel nur den Glauben in einer gewissen Vollendung meinen
oder einen solchen Zustand, wo der Christ mit seinem ganzen Sein
und Wesen in die innigste Gemeinschaft mit Christus eingetreten,
ganz hineingewachsen ist in ihn (complantari), so daB dieser vollig
in dem Innern Gestalt genommen hat (Gal 2, 20). Schwierigkeit
bereiten die partizipialen Bestimmungen: év dydmy épplwpévor xat
redepechwpévor; man nimmt dieselben vielfach mit dem folgenden fv«
zusammen = damit ihr in Liebe gewurzelt und gegriindet erstarket.
Allein man vermag keinen einleuchtenden Grund anzugeben, der den
Apostel zu der eigentiimlichen Voranstellung bestimmt haben konnte.
Darum wird die Verbindung mit dem Vorhergehenden vorzuziehen
sein; allerdings liegt dann eine unregelmifige Konstruktion vor; die
beiden Partizipien schlieBen sich anakoluthisch an u@yv an (Kol 2, 2;
vgl. Buttmann, Grammatik 256); eine solche UnregelmigBigkeit
begegnet uns sofort wieder 4, 2: dveyipevor. Chrysostomus: zatouxet
(6 Xptorog) ody amAidg, dAX év taic xapdiag toic motais, Taic Eppe-
Coyéumg'év 7 dydmy adTod, talc pi) mapagepopévar (Hom. 7, p. 51).
Mit #a gibt der Apostel den Zweck des xparatwdijvac an = ich bitte
2 zu Gott, euch zu verleihen, mit Kraft gestirkt zu werden, damit ihr
{' vollkommen instand kommet (2&wydoyre), den in Christus euch ge-
; wordenen Besitz der Gnade und Liebe nach allen Dimensionen,
‘ Breite, Linge, Hohe, Tiefe, zu erfassen; und zwar sollen sie zu dieser
i Erkenntnis kommen ,mit allen Heiligen“, in Gemeinschaft mit allen

Christen, welchen insgesamt der Apostel in seiner véterlichen Liebe
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sein Gebet aufopfert, damit sie das bezeichnete Ziel erlangen!. xara-
Aapéada: = mente intellegere, cognitione apprehendere. Man beachte,
dag zu den Substantiven zidrog — J¢oc aus dem Folgenden tijc dydnyg
tob Xotorod zu ergénzen ist; anstatt daB Paulus diese Beifiigung
gleich macht, setzt er noch parallel dem rarala@ésdar das synonyme
yvavar und gibt diesem als Objekt v dydmyy tod Xpiotod; letzteres
ist Genetivus subiectivus, nicht obiectivus: die Liebe Christi zu uns;
bedeutsam ist das herrliche Oxymoron: die alle Erkenntnis iiber-
steigende Liebe Christi zu erkennen. Die Véter verstehen pvaoig
von dem rein menschlichen, natiirlichen Erkennen und halten darum
ein Wachstum der Erkenntnis fiir moglich, so namentlich Theodoret,
wenn er schreibt: dvvarov Hudc dwe tic miorewg xat dydmyg tic mvev-
patdc yipitog dmodaboar xar 0w tabtyc xatapadety Tic yeyevypévne
otxovoplas 1o péredoc (p. 532). Ahnlich Chrysostomus: & 0% Aéye,
7007 oty + &l xal Omépxertar wdons yvaeews dvdpwmivys 7 dydmy Tod
Xptotob, Opwg bdpcic pvdoecde, et tov Xprotdy ayoiyre évorxodyra
(Hom. 7, p. 52). Thomas: quae quidem caritas (Christi) excedit
omnem intellectum creatum et omnium scientiam, cum sit incomprehen-
sibilis cogitatu, et ideo dicit: supereminentem scientiae, sc. naturali,
et omnem intellectum creatum excedentem (1. 5 ad c. 3, p. 303).
Ein Erfassen oder Erkennen der Liebe Christi findet aber insofern
statt, als wir die unendliche GroBe derselben mehr und mehr durch
das Einwohnen Christi in uns erfahren; je mehr das Gnadenleben
in uns infolge jener Liebe Christi zu uns in dem Innern erstarkt,

desto mehr nimmt auch unsere Fahigkeit zu, die unendliche Grige :
der Liebe Christi zu erfassen. Was das Verhiltnis der beiden Sitze

zueinander: xatalaféadar, Tt o ... und jyvéval te betrifft, so er-
scheint yvaver als das xatalefécdar ndher bestimmend: auf dag ihr
vollkommen instand kommet, zu erfassen, welches ist die Breite und
Lidnge und Tiefe und Hohe, und zu erkennen. Hs fragt sich, was
als Objekt oder Gegenstand hierbei zu denken ist. Man hat schon
gemeint, der Apostel wolle sagen: die Glaubigen sollen erfassen das
Geheimnis des Kreuzes oder die Kirche als Tempel Gottes, und zwar
nach allen Dimensionen oder im vollen Umfang (7/ 0 midrog);
einzig richtig diirfte indes die Beziehung der vier Begriffe auf die
gleich nachher erwéhnte dydrny 0b Xptorod sein. Wenn man aber jedes
einzelne der vier Substantive besonders wiirdigen wollte, als ob 7o

! Theodor: mddrog xal pijzos xal Fddos xal Sgog se. Aéyee, ba siny Tijc ydperos o
péyredog dmd T@y map Hpiv ovoudtwy = ut gratiae magnitudinem nominibus ex-
primat apud nos usitatis (p. 917).
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mwAdro¢ die Ausdehnung der in der Erlésung sich offenbarenden Liebe
auf alle Menschen, pfjxoc deren Ursprung und Dauer, Bddoc das Hinab-
reichen derselben bis in das Reich der Toten (beim descensus ad in-
feros), endlich f¢o¢ die Erhabenheit des Geheimnisses der Liebe aus-
driicken wiirde, so trifft man damit schon darum nicht das Richtige,
weil der Apostel durch die Zusammenfassung der vier Substantive
unter einem Artikel selbst andeutet, daB er eine einheitliche Be-
stimmung geben, d. h. ausdriicken will: er richte seine Bitte zu Gott,
damit sie vollig vermdgen sollen, die ganze GroBe der Liebe Christi
nach allen Dimensionen zu erfassen. Schon Theodoret erblickt
in den vier Substantiven eine Umschreibung fiir péyedoc; denn er
legt dar: dwe 700 pHrovg xat wAdrovg xat Bddovg xal Bpovg o péyredoc
mapedjiweey, énedy tabta perédove Splwtixd (p. 532). Ahnlich Chry-
sostomus: i 70 wAdroc xTA - Tovtéere TO pveTiprov petd dxpefetug
eldéyar + tobito yop mAdroc. .. xat 8dog, tovtéett to péredog tiic dydmyg
yvévar, mwac mwavtayod éxtétatar * meptélafe ta dvw, ta xdtw, To dx
nhayiwy (Hom. 7 ad c. 3, p. 51). Sehr viel fiir sich hat die Ansicht
des Thomas, welcher den Gebrauch der vier Ausdriicke sich aus einer
Anlehnung an Jb 11, 7—8 erklirt, wo es heifit: wirst etwa Gottes
Spuren du ergriinden und bis zur Vollkommenheit den Allméchtigen
du ergriinden? Hoher ist er denn der Himmel, tiefer als die Unter-
welt, linger als die FErde ist sein MaB, breiter als das Meer (1. 5,
p. 302). Vgl. auch Resch, Agrapha 195. &a minpwdijre . . . Dieses
"&va nehmen manche als dem fva vor wyjoyre parallel; indes wohl
nicht mit Recht; es steht aber auch nicht in Abhingigkeit von
xaradaféodor und yvévar, vielmehr von fa &Swyioyre, das letzte
Ziel bezeichnend: damit die Glidubigen erfiillt werden bis zur ganzen
' Fiillle Gottes = ihre Erfiillung mit der Liebe Christi soll statt-
finden bzw. fortschreiten (zu ei¢ vgl. Jo 17, 23), bis ihnen eigen
ist die Fiille der Liebe und Vollkommenheit, mit welcher Gott er-
fullt ist. Chrysostomus: &ore mlypobodar mdone dpetic, jc TA)P1C
éotiv 6 debég (Hom. 7, p. 52). Cornelius a Lapide: ut sitis pleni
omni sapientia, virtute et perfectione, maxime caritate, qua plenus
est deus (p. 620).

Andere erkliren den Schluf von V. 19 anders: Damit ihr zur Vollkommenheit
gebracht werdet zur ganzen Fiille Gottes hin; nA7pwpa miifte dann in dem abstrakten
Sinn von Fille genommen werden — Vollbestand, Vollkommenheit; 700 9co0 wire
ein sog. charakteristischer Genetiv — Vollkommenheit, wie sie dem Wesen Gottes
entspricht (vgl. Ewald a. a. O. 177). Die Interpretation kann nicht auf allgemeine
Zustimmung rechnen; es geht nicht an, =ippotsdac im Sinne von ,vollkommen
werden“ zu nehmen; man hat bei der gewthnlichen, erfiillt werden, stehen zu
bleiben. Das tat Chrysostomus, da er die Worte des Apostels also erklirt: dore
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aiyppobadat ndong épetijc (Hom. 7 ad ¢. 3, p. 52). Aber auch zdjpwpa bedeutet nicht
Vollbestand und Vollkommenheit, sondern Fiille, und zwar id quo aliquid impletur.

V.20 und 21 enthalten die den ersten, lehrhaften Teil wirkungs-
voll abschlieBende Doxologie, in welche die eben fiir die Leser aus-
gesprochene Bitte ausmiindet. Ahnlich gibt der Apostel auch im
Romerbrief dem ersten, dogmatischen Teil einen Abschluf durch einen
Lobpreis Gottes (11, 383—35); hier fiigt sich derselbe vortrefflich an,
indem Paulus damit ausdriickt, daB er mit Vertrauen und Zuversicht
seine Bitte zu Gott richte, zu ihm dem Méichtigen und Giitigen. <@
dvvapéve Omép mdvra mofjoar = dem, der {iber alles hinaus zu tun
vermag. Das eng zusammengehtrige dmip mdvra modjoar ist eine po-
pulire Ausdrucksweise; dieselbe wird sofort ndher erklidrt durch
bmepexmeprosod @v, letzteres statt todrwy ¢ = weit hinaus iiber das,
was wir bitten und erdenken = die Wirksamkeit seiner Macht geht
weit iiber all das hinaus, was uns je zu bitfen einfillt oder was wir
uns vorstellen konnen sc. als moglichen Gegenstand unserer Bitte.
Mit xare 0dvapw gibt der Apostel den MaBstab zur Beurteilung der
Macht Gottes an: gemiB, in Gemifheit der Kraft, die sich in uns
wirksam zeigt. év 7utv = in allen Gldubigen: sie alle haben in ihrer
Rechtfertigung und Wiedergeburt die Gmadenmacht Gottes als eine
wunderbare, tber alle MaBen groBe erfahren. Zu % Jéfa ergiinzt
man insgemein ey, andere éori: ersteres ist vorzuziehen; denn es
entspricht ein Aufruf zum immerwéhrenden Lobpreis Gottes vbllig
dem hochfeierlichen Charakter der ganzen SchluBwendung: die ihm
gebiihrende Ehre, der geziemende Lobpreis moge ihm sein, dargebracht
werden in der Kirche, und zwar (xa¢) in Christus, welcher der Ver-
mittler wie aller Gebete, so auch allen Dankes und Lobes ist. Wihrend
8y 17 éxxdyoiq den #uBeren Bereich andeutet, bezeichnet év Xoiorg
den inneren Bereich: die Gesamtheit der Gliubigen soll Gott preisen
in Christus. Diese Lobpreisung soll ewig wihren, wie ja auch die
Kirche unverginglich ist; denn sie hort mit dem Eintritt der Parusie
nicht auf, sondern nimmt dann nur eine andere Gestalt an, indem
sie in den Zustand der Vollendung eintritt. eic mdoac tac yeveds:
die Lobpreisung soll sich erstrecken in alle Generationen des Zeit-
laufs der Zeitliufte hinein, d. h. itber die Parusie hinaus in alle Ewig-
keit. Mit 6 alwy t@v aidvwy wird die Dauer der Ewigkeit gemalt;
reveal aber ist ebensowenig eigentlich zu nehmen wie aiwy; der ganze
Ausdruck ist nur eine feierliche Umschreibung der Ewigkeit. Zu der
Ausdrucksweise vgl. Gal 1, 5; Phil 4, 20; 1 Tim 1, 17; 2 Tim 4, 18;
zu der Formel # d65a eic Hebr 18, 21; 1 Petr 4, 11; Oftb 5, 13;
7, 12. Zu 9 &xxdyoia vgl. Gal 1, 13.
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Der letzte Vers bereitete und bereitet Schwierigkeit. Die Lesart lautet sicher:
&y 13 éundnoig xal év-t@ Xpiorg 'Iyoob. xal fehlt zwar bei den Syrern; Ephrim
hat: Ipsi gloria per Iesum Christum ab ecclesia in omnibus generationibus in saecula
saeculorum (p. 149). Auch Chrysostomus beriicksichtigt xa¢ nicht; denn er schreibt:
adre ) d6fa, gnolv, v tj Exlnota 3v Xpwrg Inoos, und gleich daranf: afry
(%) exxhnoia) ofde pévn pévery eis 0 depvexéds — ipsa semper stat; dhnlich Theo-
doret: adr@ % d6&a év tj) éxxdnaiq &y Xporg Inoos; doch unterscheidet Theodoret
richtig den Lebpreis Gottes in der Zeit und den in der Ewigkeit: adtév napc
mdytwy Suvelodar mpoaixee & te T mapdvte Bip xal dv t@ péllovre. xaf ist bei-
zubehalten schon nach dem bekannten textkritischen Grundsatz: die schwierige
Lesart verdient den Vorzug vor der leichten. Demnach ist vom Apostel aus-
gesprochen: Gott moge Ehre und Lobpreis dargebracht werden in der Kirche und
in Christus Jesus in alle Ewigkeit hinein. Aber wie sind die beiden & zu ver-
stehen? Nach Thomas driickt der Apostel mit év w7 &xxlyoig aus: fiir all das, was
Gott der Kirche erweist: sit deo patri gloria in ecclesia id est pro his quae fecit
in ecclesia, quam instituit; & Xptor@ aber ist nach ihm gleich: durch Jesus Christus:
in Christo id est per Christum vel pro Christo, quem nobis dedit (1. 8 ad ec. 3,
p- 304). Das sind geist- und sinnvolle Erkldrungen, aber sie erscheinen zu frei,
d. h. zu wenig den Wortlaut beriicksichtigend. Das & Xptor¢ unmittelbar mit
7)) dxxAnote zusammenzunehmen = in der christlichen Kirche, geht nicht an wegen
des gut bezeugten xaf; auberdem wire diese Beifiigung zu 17 éxxdyoia miiBig, weil
nach dem ganzen Zusammenhang von vornherein % gxxdysia nur die christliche
Kirche bezeichnen kann; vielmehr ist der Gedanke des Apostels: die Lobpreisung
Gottes soll erfolgen in der Kirche und - durch Vermittlung Christi Jesu; was die
Kirche Gott an Gebeten, Lob und Dank darbringt, bringt sie dar in ihrer Ver-
einigung mit Christus, ihrem Haupte. Hieronymus spricht zur Erliuterung der Doxo-
logie aus: ipsi deo sit gloria, primum in ecclesia quae est pura, non habens maculam
neque rugam et quae propterea gloriam dei recipere potest, quia corpus est Christi;
deinde in Christo Iesu, quia in corpore assumpti hominis, cuius sunt universa
membra credentium, omnis divinitas inhabitet corporaliter (p. 492). Viktorin: gloria
in Christo Iesu et gloria in ecclesia (p. 1270). & braucht nicht beidemal in ganz
gleichem Sinn gefaBt zu werden; es bedeutet vielmehr vor é&xxdyoig inmitten der
Kirche und durch den Mund, vor Xpwrd durch Vermittiung Christi Jesu.

Zweiter, paranetischer Teil.
4, 1 bis 6, 20.

Der Apostel hat bisher ausgefiihrt, daf in Jesus Christus Juden
und Heiden mit Gott verséhnt, mit neuem, gbottlichem Leben erfiillt
und zur Einheit und Gemeinschaft in der Kirche vereinigt worden
sind; er hat auBerdem gezeigt, daB das neue den Gléubigen ein-
gepflanzte Leben wichst und zunimmt, wenn sie es nichf hindern,
sondern mit der Gnade mitwirken, Nunmehr geht er von der Be-
lehrung zur Ermahnung tiber und zeigt, dag den (laubigen die Pflicht
obliege, entsprechend der widerfahrenen Berufung zu wandeln. Der
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ins Christentum Eingetretene hat in sein Inneres eine geistige Trieb-
kraft zum Guten aufgenommen; diese will zur Entfaltung gelangen;
der Apostel nennt nun die Bedingungen, unter denen das grund-
gelegte Leben wachsen und gedeihen kann; er notiert die sittlichen
Forderungen, die sich aus der FErfiillung mit den ibernatiirlichen
Kriften ergeben, sowohl in Ansehung des Lebens in der Gemein-
schaft als der individuellen Lebensfiihrung.

S 7
Ermahnung zur Eintracht und Liebe.
4, 1—16.

1. So ermahne ich euch nun, ich der Gefangene im Herrn, wiirdig
zu wandeln der Berufung, mit der ihr berufen wurdet, 2. mit aller
Demut und Sanftmut, mit Langmut, einander ertragend in Liebe, 3. be-
strebt, die Einheit des Geistes zu bewahren durch das Band des Frie-
dens. 4. Ein Leib und ein Gott, wie ihr auch berufen wurdet in einer
Hoffnung eurer Berufung. 5. Ein Herr, ein Glaube, eine Taufe, 6. ein
Gott und Vater aller, der da ist iiber allen und durch alle und in allen.
7. Einem jeden von uns aber ward die Gnade verliechen nach dem
MaBe der Gabe Christi. -8. Darum heifit es: Hinaufgestiegen zur Hohe
fihrte er gefangen Gefangenschaft, gab Gaben den Menschen. 9. Das
yer stieg auf‘, was ist’s wenn nicht, daB er auch herabstieg in die
unteren Teile der Erde? 10. Der hinabstieg, er eben ist es auch,
der hinaufstieg iiber alle Himmel, damit er alles erfiille. 11. Und er
gab die einen als Apostel, die andern als Propheten, die andern als
Evangelisten, die andern als Hirten und Lehrer, 12. zwecks Voll-
bereitung der Glidubigen zum Werke des Dienstes, zur Erbauung des
Leibes Christi, 18. bis wir alle gelangen zur Einheit des Glaubens
und zur Erkenntnis des Sohnes Gottes, zur Mannesreife, zum MaBe
des Alters der Fiille Christi, 14. damit wir nicht mehr unmiindig seien,
geschaukelt und umhergetrieben von jedem Winde der Lehre durch
das Trugspiel der Menschen, durch Arglist behufs Verfihrung zum
Irrtum, 15. vielmehr wahr seien und in der Liebe wachsen zu ihm
hin in allen Stiicken, der da ist das Haupt, Christus; 16. von welchem
her der ganze Leib sich zusammenfiigend und zusammenschliefend
durch jeglichen Bandes Dienst gemiB einer Wirksamkeit im Mafe
eines jeden einzelnen Teils das Wachstum des Leibes vollzieht zur Er-
bauung desselben in Liebe.

Paulus hat im Vorhergehenden den Reichtum der den Christen
geschenkten Heilsgiiter dargelegt und betont, daB er zu Gott bitte,
es moge den Lesern eine vollkommene FErkenntnis von der Groke
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des ihnen widerfahrenen Gliickes gegeben werden; die bisher Heiden
und Juden gewesen, sind zu einem neuen Leben erweckt, und sie,
die bisher als Feinde einander gegeniiberstanden, zu einer groBen
Gemeinschaft verbunden worden. Als Glieder dieser Gemeinschaft
sollen sie die empfangene Lebenskraft wirksam erweisen. Daher
spricht er hier zuerst iiber die Art der Einigkeit und Einheit; es ist
eine solche in Glaube und Liebe; dieselbe besteht trotz der Mannig-
faltigkeit der Gmnadengaben in der Kirche und der Verschiedenheit
der Amter; gerade als solche Einheit in der Mannigfaltigkeit zeigt
sich das wunderbare Walten Gottes.

V. 1. rapaxaid odv. Mit dieser Wendung wird der Ubergang
vom lehrhaften zum parinetischen Teil gemacht, genau so wie Rom
12, 1; odv fithrt das Folgende als Folgerung aus der bisherigen
Darlegung iiber die gnadenvolle Berufung ein. Der erste Gedanke
des Apostels in diesem Abschnitt ist: da Christus von Gott zum
Haupte seiner Kirche erhoben worden ist, von welchem dem mystischen
Leibe = den Gldaubigen die Gnadenkriifte zufliefen, so miissen diese
vor allem als Glieder des Leibes in Kintracht und Liebe zusammen-
leben. Ahnlich wie 8, 1 bezeichnet sich Paulus als ,den Gefesselten
im Herrn“. &v wwptp ndmlich ist mit 6 déopeoc zu verbinden, nicht
mit wapaxaid. Mit xdpeog ist Jesus Christus gemeint; durch év xvpie
charakterisiert er die Gefangenschaft als eine in Gemeinschaft
mit dem Herrn, aus Liebe zu Jesus getragene; durch diesen Hin-
weis will er seine Ermahnung eindringlicher machen: wenn er in
seine leidensvolle Lage aus Liebe zu Christus sich fiigt und ge-
duldig ausharrt, dann kann er doch wohl auch von den Lesern
erwarten, daB sie Proben und Beweise der Liebe zu Christus geben,
indem sie seine Ermahnung getreulich befolgen; ermahnt werden aber
dieselben dazu, der Berufung, die ihnen widerfahren ist, wirdig zu
wandeln. Beachte tjc xijocwc 7c: der Genetiv statt 7, mit welcher
ihr —. Nun sind sie aber berufen worden zur Gemeinschaft Christi,
Hausgenossen Gottes zu sein (2, 19); dieser Berufung allein ange-
messen ist ein auf wahrer Demut gegriindeter Wandel in Liebe und
Eintracht. mapaxaid gibt die Vulgata mit obsecro nicht genau; wapa-
xaiety bedeutet ermuntern, mporpémewy.

6 Oégueog v xupie wird von den alten Exegeten ganz synonym genommen mit
6 déaueog T05 Xptorob Ipood: der Dienst Christi hat mir Gefangenschaft gebracht.
Ephrém erklirt: vinctus in domino — pro domino nostro. Chrysostomus bemiiht
sich besonders um Beleuchtung der Ausdrucksweise; er verweist auf Phm 9: vuui
xat Oéoutos Xptotot ‘Iyood, und erliutert sie durch Jéoueios St wov Xptoréy — um
Christi willen, und preist das Gliick einer solchen Gefangenschaft: 0ddey yap ofrw
Aoumpdy g Seapis S Xpwordy, bg ai dAdosts ai mepusiusvar Tals Sotarg yspoiv
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drelvars. Tob améotoloy elvar, ol Oiddoxaloy eivar, tob edayyehariy edvat, TobTO
lapmpérepoy, 0 Sdoutoy slvar 8wd Tov Xpordy (Hom. 8 ad c. 4, p. 55). Ahnlich
Theodoret, der gleichfalls von einer Gefangenschaft ,um Christi willen® spricht:
Javpdoar d&wov xat &y Toltotg Tov Seiov dmdarolov, Bte Tois S tov Xprotdv dsauois
dvafpoverar (gloriatur) udllov %) facleds dwadipare. Derselbe hat sich auch seine
Gedanken gemacht tiber die Erwihnung der Fesseln durch Paulus gerade an dieser
Stelle: txawy tav deoudv % pviun xai tods Alav dvalynotay vosobyrag eic dpethy
Jeeyeipar (p. 532). Mit Feinheit spricht dariiber Thomas: inducit eos ad memoriam
(vineulorum) quasi volens eos obligare. Zu odv, itaque, notiert er: So ermahne ich
euch denn, da ihr von dem Herrn solcher Gnaden gewlirdigt worden seid. v xvpip
aber = in domino erldutert er durch propter dominum. Derselbe weifi sodann die
Worte a&iwg mepimatijoat xtA. gut zu interpretieren durch die Sitze: si quis vocatus
esset ad nobile regnum, indignum esset quod faceret opera rusticana; monet Ephesios
quasi dicat: vocati estis, ut sitis cives sanctorum et domestici dei (2, 19); non est
ergo dignum, ut faciatis opera terrena nec ut de mundanis curetis (p. 305).

V. 2. Hier beachte man a) die Konstruktion: dveydpevor und nach-
her (in V. 8) omovddloyrec trotz bpdc in V. 1; diese nominativisch
gehaltenen Partizipien erkliren sich wohl, da der Sinn des in V. 1
Gresagten ist: ihr (Yucig) sollt wandeln, sonach liegt eine Constructio
xata odveorw vor; b) die prépositionalen Wendungen pere wdoye ta-
rewogpposivee xtld., iiber deren Zusammenordnung keine harmonische
Auffassung vorliegt. Den Vorzug diirfte die Verbindung derselben mit
neperarijoar verdienen vor der mit dveydpevor, und zwar so, dag sowohl
HETC, Tameoppoobvye xat mpadryrog als auch pera paxpodvuiag zu me-
otmatijoar gehdrt: wandeln mit aller Demut und Sanftmut, mit Geduld.
Allerdings ist dann das dritte Glied asyndetisch den beiden ersten an-
gereiht, welche durch xa¢ verbunden sind und, da sie unter eine Pri-
position gestellt sind, als aufs engste zusammengehorig bezeichnet
werden. wdoyc gehort zu beiden Ausdriicken: mit aller Demut und
Sanftmut. ramewogppoaivy, oppositum d¢yia ppovetv (Rom 12, 16), jene
Gtesinnung ausdriickend; die im Bewubtsein der Berufung aus freier
Gnade gering von sich denkt und gering sein will und gern sich unter-
ordnet. Aus ihr geht hervor die Sanftmut, die sich manifestiert im Ver-
halten gegen den Nichsten, dessen Schwichen und Gebrechen, dessen
ungestiimem Andriéngen gegeniiber man Gelassenbeit erweist. pera
pnaxpodopiac erginzt die beiden Bestimmungen. Das Substantiv be-
zeichnet Geduld. Gerade die Wiederholung der Priposition (uerd) weist
entschieden riickwirts; die Ergénzung zu pera tamewopposivyc xa
npadtyroc durch dieses Glied erscheint sehr gliicklich: die fortdauernde
Ubung der Demut und Sanftmut verlangt mutvolle Ausdauer. &v dydry
gehort unter allen Umstéinden zu dveydpevor, nicht zu dem folgenden
omovddovreg, wie dies heute von den meisten Interpreten zugegeben
wird: einander ertragend in Liebe; eben darum empfiehlt sich die Ver-
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bindung auch der Worte pera paxpodvptac mit dveyiopevor micht, ob-
gleich an sich ein verniinftiger Sinn herauskdme: mit Langmut ein-
ander ertragend in Liebe; dveydpevor hat in év dydny eine nihere
Bestimmung bei sich, und zwar eine vollig entsprechende; dieses
einander in Liebe Ertragen schlieft ein FErtragen in Langmut ein,
weil wahre Liebe immer langmiitig ist (1 Kor 13, 4). Zu déiwg mept-
natfjoar vgl. Kol 1, 10; 1 Thess 2, 12; Phil 1, 271

V. 3. onovddlovrec ist parallel dem vorhergehenden dveyipevor,
dasselbe charakterisierend = dabei eifrig bestrebt, zu bewahren (Vul-
gata: solliciti) die Einheit des Geistes. 70 mvelpa; gemeint ist da-
mit nicht der menschliche Geist; eine solche Beziehung verbietet
schon ein Blick auf V. 4, wo mit mvedua sicher der Heilige Geist be-
zeichnet wird. Diese Bedeutung ist auch hier zu statuieren; es ist
der Genetivus originis oder autoris = die FKinheit, welche der Heilige
Geist bewirkt. Der von dem erhshten Christus den Aposteln und
Jiingern erteilte Heilige Geist bewirkte vollkommene Einheit in der
ersten Gtemeinde, wie das Auftreten der Apostel am Pfingstfeste und
in der darauf folgenden Zeit zeigt: die sofort betrichtlich vermehrte
junge Gemeinde war ein Herz und eine Seele (Apg 2, 1 ff, be-
sonders 2, 42 ff und 4, 37 ff).. Dieselbe Wirkung tritt aber iiberall
hervor, wo die an Christus gliubig Gewordenen durch Auflegung der
Hénde den Heiligen Geist empfangen: Einheit und Einmiitigkeit in-
folge der Erfilllung mit demselben Geiste. Allein es gilt, die also
gewirkte Einheit zu bewahren, zu pflegen, zu schiitzen gegen die
fleischlichen Einfliisse, welche das Geistesleben beeintrichtigen und
schlieBlich die Kinheit zerstéren; man denke an das Schicksal der
Gemeinde in Korinth. &v ¢ ouvvdéoue tic elpjyyc: in dem Bande
des Friedéns; die Worte gehoren nicht zum folgenden Vers, sondern
zum vorhergehenden. Der Genetiv ist appositionell, év aber instru-
mental: bewahrt die Einheit, indem ihr erhaltet und pfleget den
Frieden bzw. das Band, welches der Friede ist.

Tanewopposdyy: es kann sich nicht lediglich um die Demut als soziale Tugend
handeln, sondern um Demut im vollen Sinne des Wortes; es kommt vor allem das

Verhiltnis der Menschen bzw. Gliubigen zu Gott in Betracht: der Demiitige beugt
sich vor Gott in steter Erinnerung an den Abgrund des Elendes, aus welchem seine

! Wahlspruch des hl. Karl Borrom#us: Humilitas caritas unitas. Karl nennt
die Grundtugend des Christentums, die Demut, in der die ganze Lehre vom Kreuze
nach Pauli Wort (Phil 2, 5—8) enthalten ist, zuerst gleichsam als die Grundlage,
auf der sich das Gebiéude der christlichen Liebestitigkeit mit seiner Krone,
der Einheit erhebt. Anders in dem Wahlspruch des hl. Augustin (stammt nicht
von ihm): in necessariis unitas, in dubiis libertas, in omnibus caritas.
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miéchtige Hand ihn herausgezogen und iiber welchem er ihn- hilt; er sagt sich
stiindlich und téglich: ich lebe nur von der Gnade. Es ist ja denkwiirdig, daf das
Wort rarmewogposivy erst geprigt wurde zur Bezeichnung der christlichen Demut;
geldufig im Griechischen war wohl ranewds und tansivwos fiir niedrig und Niedrig-
keit; rarsivwarc, wiederholt im Neuen Testament Lk 1, 48, Apg 8, 33 und Phil 3, 21 —
Niedrigkeit, Elend, Hilflosigkeit, Bedeutungslosigkeit im Gegensatz zu hoher Stellung,
Macht und Einfluf; ramewogpposivy aber kam nicht vor: erst der christliche Geist
schuf das Wort, um damit die erhabene Tugend der Demut zu bezeichnen, welche
das Fundament alles christlichen Lebens ist; der Hauptwert derselben ruht in der
Gesinnung, in dem Geringdenken von sich selbst, in der fortwihrenden Bereitwilligkeit,
sich als arm, schwach, gebrechlich, als Siinder zu bekennen und alles von Gottes
Liebe, Weisheit und Macht zu erwarten. Nicht umsonst stellt der Apostel uera
Tarswogppoadyyg voran: wie die Demut die Grundlage der christlichen Lebensfiihrung
ist, so namentlich auch condicio sine qua non eines gedeihlichen Zusammenlebens
der Gliubigen in der Gemeinschaft; auch Petrus legt den kleinasiatischen Christen
eindringlich ans Herz die Worte: v tanswoppodivyy érxopfvcasis (1 Petr 5, 5).
Schon bemerkt Chrysostomus: todito dpetijs mdoys Omideas+ dv tamewds 7g xai
" éwotays, Tic By whg doddns (beachte die beiden Fragen ganz nach griechischer Art
unverbunden nebeneinander), dpopuyv mpos dpetiy Aapfoves thy pyvppyy (memoriam
accipis occasionem ad virtutem) ... dann: eiddgc ére 70 =av THs ydptrds ott ouaTédAets
oautéy. Chrysostomus beschreibt hernach die- Demut néherhin: pera wdons ramswo-
PPoaiynS, 1y Tis v pripact unot v mpdypaot povoes, dAla xai dv aypnate xal v e9éypate
(Hom. 9, p. 70); vielleicht hitte der Kirchenlehrer in erster Linie betonen konnen,
daB Demut in der Gesinnung beruht. Thomas bemerkt zu V. 2: docet, quomodo
digne poterunt ambulare; vor allem dringt er auf die dem Stolz entgegengesetzte
Tugend der Demut, dann auf die eng damit zusammenhéingende Sanftmut, die not-
wendig sei im Verkehr mit Menschen: mansuetudo, quae mitigat rixas et pacem
conservat. Er verbindet wie schon Chrysostomus pera wdoys tamswogposivns xal
npadmyTog mit mepewarioar, und &y dydny verbindet er allein (ohne peta paxpodupiag)
mit dveydpevor, was er erklirt mit den Worten : mutuo sustinentes defectus aliorum et
hoc ex caritate, quia quando deficit aliquis, non debet statim corrigi nisi adsit locus
et tempus, sed misericorditer exspectari (1. 1 ad c. 4, p. 306). 705 wvedparos in
V. 8 nehmen die Viter insgemein im Sinne von ,der Heilige Geist“. - So Ephriim:
concordiam spiritus sancti (p. 149) = die durch den Heiligen Geist gewirkte Einheit.
Ebenso Chrysostomus: xaddrnep v odpate mvedud Eote 0 mdvra ovvéyov xal & T
motody 70 &v dagpdpotg By péleow, oftw 0% xal évratda: Na yap TooTo 2869n TO
wvebpa, Ba todg yévet xat tpénotg drapdpors Siesryxdtas Evdoy (Hom. 9 ad c. 4, p. 72).
Die Schlufworte v t¢ aurdéane tijs ipfye konnen nur bedeuten: indem ihr be-
wahret den Frieden, womit das Bewahren der Einheit des Geistes gegeben ist.
Wenn der Apostel den bildlichen Begriff ,das Band“ anwendet, so will er damit
zum Ausdruck bringen, daB die Gemeinde der Gliubigen in diesem Falle zusammen-
gehalten werde. Thomas bemerkt zu den Worten: nulla rerum materialium con-
iunctio stare potest nisi ligetur aliquo vinculo; eodem modo nec coniunctio animorum
per caritatem stare potest nisi ligetur; huiusmodi autem ligamen est pax (1. 1
ad c. 4, p. 306).

V. 4. Der Apostel fithrt hier den Lesern die Momente zum Be-
wubBtsein, welche ihnen als Motive dienen miissen, der eben gegebenen,
Ermahnung nachzukommen. Danach konnte man als Partikel 7dp
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einfiigen; auBerdem ist éo7/ zu erginzen, nicht etwa Zsrw = denn
es ist ein Leib und ein Geist. odpa wie 1, 23 der mystische
Leib Christi, die Kirche; Glieder des Leibes sind die einzelnen Gldu-
bigen. Die Einheit und Einheitlichkeit der Kirche bewirkt der Hei-
lige Geist (mvedpa); gleichwie jeder menschliche Leib einen Geist
hat und in diesem der Grund seiner lebendigen Einheit liegt, so hat
der Leib der Kirche den Geist Gottes, welcher alle Gliubigen durch-
stromt und so die Einheit zu einer organischen macht; xadd¢ ... ent-
sprechend dem, daf ibr auch berufen wurdet in einer Hoffnung eurer
Berufuhg. év nehmen manche im Sinne von eig: zu einer Hoffnung;
es liege den Christen allen dasselbe Ziel, eine Hoffnung, nimlich
die ewige Gliickseligkeit, vor (dimwéc = res sperata). So namentlich
Thomas (1. 1 ad e¢. 4, p. 806): in una spe id est in unam rem
speratam, quae est effectus vocationis ... vocavit nos in aeternam
" gloriam suam (1 Petr 5, 10). Allein diese Frklirung geht vom
sprachlichen Standpunkt aus nicht an, vielmehr: ihr wurdet berufen
mittels oder auf Grund derselben Hoffnung, insofern die Berufung
auf das himmlische Ziel hinwies und es als Hoffnungsgut in Aussicht
stellt. ¢ xdjoewc ist Genetiv der Zugehorigkeit = die Hoffnung,
die zur gottlichen Berufung gehort, an sie gebunden ist, zugleich
mit ihr dargeboten wird. Sonach ist der Gedanke des Apostels:
dem entsprechend, dak ein Geist ist, wurdet ihr auch in einer Hoff-
nung berufen; der eine (eist bewirkt bei allen dasselbe, die Be-
rufung in einer Hoffnung; vgl. Rém 5, 1—2; 1 Tim 1, 1; Kol 1, 27.
Chrysostomus erklidrt die Worte des Apostels also: 6 deoc dpdc émt
Totg adrotg dxdleseyv, was die lateinische ﬁbersetzung wiedergibt mit:
deus vos ad eadem vocavit, eine Ubersetzung, welche indes nicht genau
ist, da das griechische é7¢{ cum Dativo vielmehr ,auf Grund“ be-
deutet; er fiigt dann noch hinzu: 03d%y &répw wAéoy dmévepe tob
étépov + mdow ddavastav, ndor Cwiy aldvioy, ndor 0dEay dddvaroy, miowy
ddelpdryra, mioe xAyjpovoutay dyapicaro (Hom. 11, p. 79).

V. 5. Die Namhaftmachung der Kinheitsmomente wird weiter-
gefithrt: es ist ein Herr; gemeint ist Jesus Christus (1 Kor 8, 6),
der fiir alle gestorben und dann zur Rechten des Vaters erhéht worden
ist, um als Paraklet fiir die Gliubigen zu walten (Apg 2, 33. 1 Jo 2, 1).
Es ist ein Glaube; damit meint der Apostel durchaus nicht ,ein und
dieselbe gleichartige Heilszuversicht*, vielmehr die Glaubenslehre, so-
nach fides quae creditur, fides im objektiven Sinne. Gegen diese Auf-
fassung spricht keineswegs der sonstige paulinische Sprachgebrauch,
da % wioric bei Paulus wiederholt im objektiven Sinne vorkommt (Gal
1, 28; 38, 23. Phil1, 27; vgl. Apg 6, 7; 13, 8). Thomas entscheidet sich
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nicht, ob # mioric subjektiv oder objektiv zu nehmen ist; er hilt
beides fiir moglich: una fides id est idem iubemini credere; idem et
unum est quod creditur a cunctis fidelibus. Dann: alio modo una
est fides id est unus habitus fidei quo creditur (I. 2 ad c. 4, p. 307).
Eine Taufe: die Anfiigung ist begreiflich; Glaube und Taufe hiingen
eng zusammen; wer die Taufe empfangen will, muB ein Bekenntnis
des christlichen Glaubens, der christlichen Glaubenslehre ablegen;
das war von Anfang so in der Kirche: die an seinen Namen glaubten
und diesen Glauben bekannten, hatten Macht, Kinder Gottes zu werden
sc. durch den Empfang der Taufe (Jo 1, 12); auf den Namen des Herrn
Jesus Christus wurden of moredovree getauft (Apg 2, 38; 8, 16 und
10, 48), d. h. auf das Bekenntnis hin, daf Jesus sei der Christus,
und die Folge davon war, daf die Getauften in das Verhiltnis der
Zugehorigkeit zu Christus hineinversetzt, Glieder an seinem Leibe
wurden (8Bantilovro eic Xptoriv Gal 3, 27; Rom 6, 3 und zum Ganzen
Kommentar zur Apostelgeschichte 50).

In dem & Pdrriopa eine Bekimpfung der Falschlehre ven mehreren Taufen (Va-
lentinianer) finden zu wollen, ist verkehrt. Cornelius a Lapide fiihrt zum Ganzen
aus: omnibus Christianis unus est dominus, una est fides Christiana, unum baptisma,
quo renati et Christiani effecti sunt; cum ergo.-unum omnes habeamus dominum,
unam fidem, unum baptisma, quid restat nisi ut tot vinculis colligati, immo uniti
amemus, colamus et servemus hanc spiritus unitatem ? Ita Parisiis portae Sancti An-
tonii inscriptum visitur: un dieu, une foy, un roy, une loy (p. 623). Warum fiigt wohl
der Apostel nicht noch hinzu: ein Brot, eine Speise (die Eucharistie 2 Kor 11,
17 ff)? Einige meinen, der Grund der Unterlassung liege bloB8 in rhythmischen
Riicksichten; indes wird man mit besserem Grund sagen, der Apostel beabsichtigte
nicht eine vollstindige Nennung aller Giiter und Gnaden der Christenheit; verzichten
aber wollte er keinesfalls auf die Erwihnung der Taufe, mit welcher der Christen-

stand anfingt.

V. 6. Ein Gott und Vater aller: die Erwidhnung der Einheit Gottes
begreift sich angesichts der Tendenz des ganzen Abschnitts: Paulus
will die Glaubigen ermuntern, im Gemeinschaftsleben die Eintracht
zu bewahren; darum legt er hier dar: alle sind Kinder des einen
Gottes und einander gegeniiber Briider; nach dem Zusammenhang
nimlich kann der Apostel nur an Christusgliubige denken, welche
,Glieder an dem Leibe“ sind; als solche Glieder sind sie Kinder oder
S6hne Gottes aus Gnade; sie diirfen mit Zuversicht hinzutreten zum
Gnadenthrone (8, 12), dirfen ihn mit der vertrauensvollen und jeg-
licher Erhorung sich sicher wissenden Anrede Vater nennen (vgl.
Gal 4, 6; Rom 8, 26). Da sie alle denselben Vater haben und an-
rufen, so miissen sie als Briider sich fithlen. Wie mdvrwy nach mazjp
zweifellos Maskulinum ist, so auch im gleich Folgenden: é &z mdv-



112 Der Epheserbrief.

twy xtA. = der iiber allen und durch alle und in allen ist. Aller-
dings ist die Erklirung von ndvrtwy, émt mdvtwv und év zwaow als
Neutrum immer wieder versucht worden; die Vulgata nimmt so we-
nigstens das zweite mdvrwy = per omnia. Anders Ephrdm: super
omnes per providentiam et cum omnibus et in omnibus nobis (p. 149).
Die Beifiigung des nobis beim letzten Glied bemerken wir auch in
der Vulgata; die maskulinische Bedeutung ist festzuhaltenl. Der
Apostel hat Glaubige im Auge, und die Beziehung von 7ua@v in
V. 7 zu mdvrec in V. 6 ist evident. Dann ist es unméglich, 6 én:
mdyvtwy anders denn maskulinisch zu fassen — der iiber allen ist
(vgl. Rom 9, 5); es bezeichnet die absolute Erhabenheit Gottes ent-
sprechend dem Worte: Dein ist die Macht und die Herrlichkeit. In
diese Macht und Herrlichkeit sind im Reiche Gottes oder in der Kirche
alle Wiirden und Amter eingeschlossen; wer solche bekleidet, mubB
die Oberherrlichkeit Gottes anerkennen und fortwihrend respektieren;
die Triager solcher Gewalten und Amter miissen sich als die von
Gott Beauftragten ansehen und niemals vergessen, daf sie ihm fiir
die Verwaltung strenge Rechenschaft geben miissen. oOwr mdvrwy
= (ott wirkt durch alle Glieder des einen Leibes Christi mittels
seiner Gnadengaben; alle sind nur Organe Gottes, durch welche dieser
sich wirksam erweist zur Erbauung der Gemeinde der Heiligen und
zu seiner Ehre und Verherrlichung; endlich v wndgrv = der in allen
ist; damit bezeichnet der Apostel die Einwohnung Gottes durch seinen
Geist, wie Ambrosiaster (p. 386) richtig gesehen hat.

V. 7. Paulus hat im Vorhergehenden nachdriicklich die Einheit
des Christenstandes und die Gemeinsamkeit des Besitzes der
Giiter des Gottesreiches betont; nunmehr macht er eine Art Ein-
schrinkung oder Kinrede. So wenigstens hat schon Chrysostomus
sich iiber den Zusammenhang ausgesprochen und gewif mit Recht:
™t 0dy, gyol, médey Ta yaplopoata didpope = quid ergo, undenam sunt
diversa charismata? (Hom. 10 ad c. 4, p. 80): es ist nur ein Herr,
ein Glaube, eine Taufe usw.; gleichwohl ward einem jeden einzelnen
von uns die Gnade nach dem MagBe der Gabe Christi gegeben. So ist
denn der Gedankenzusammenhang: Gleichwie Christus uns die Schitze
der Gnade erworben hat, so ist er auch von Gott als Herr und Spender
der Gnade eingesetzt; die Verteilung der Gnade ist eine mannigfaltige;

* Theodor: & mdow Huiv elvar xai olxeiv motevdpevos (ed. Swete 165). Am-
brosiaster: in omnibus nobis id est fidelibus; in nobis est per confessionem, quia
eum fatemur et quia spiritum suum dedit nobis, per quem sine dubio in nobis
est (p. 386).
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aber das stort die kirchliche Einheit nicht; diese Mannigfaltigkeit tragt
vielmehr zur harmonischen Schénheit des Ganzen bei, wenn jeder, wie
Gott es will, die ihm verlichene Gnade zum Wohle des mystischen
Leibes Christi gebraucht. xaré o pérpoy tijc dwpedc = nach dem
Mag der Gabe Christi, d. h. je nachdem Christus seine Gabe — die
ydot bemessen hat (Rom 12, 3 und 6). Auf rod Xptoro liegt keines-
wegs der Ton, vielmehr wird dadurch die volle Freiheit und Un-
abhdngigkeit Christi in der verschiedenartigen Zumessung der
Gnade betont. Theodor zu wenig scharf: ei 0¢ 0wy 7 ydptopa Exasroc
pav Eyer, 9 Oagopa yérove, xudwg v éavtod Odwpeay Exdote Huiy o
deanityg émepérpyoe Xpwtic (ed. Swete 105 f). Bestimmter lautet
in dieser Beziehung die Sprache des Chrysostomus. Er beriicksichtigt
bei seiner zutreffenden Ausfithrung als Parallele Mt 25, 14 ff und sagt:
el 0¢ te mhéov 6 Octva Eyer év () yapiopare, p3) dhye, émel xai 6 movog
abt() mwhetwy éati, xat b ta mévre tdiavra lafwv wévte dmypreito, 6 0¢ ta
dbo, 0vo povov mpochyeyxe, xat 050ty Eartoy Eayey éxeivov. Der Kirchen-
lehrer fehlte hierbei nur insofern, als er schlieflich ausspricht: xara
70 pérpov tovtéanty 0b mpog v Hpetépay dfioy (Hom. 11 ad c. 4, p. 81).
An diesen Gegensatz dachte hier der Apostel nicht; er will nur wie
die Verschiedenheit der Verteilung, so die vollkommene Freiheit Christi
in Zuweisung der Gnade urgieren. So fihrt er denn in

V. 8 fort: weshalb es heit. Man iibersehe nicht den engen Anschluf
an V. 7: Der Apostel gibt hier eine Bestitigung des vorhin Gesagten
durch die Schrift: Christus ist vollig frei in der Verteilung der Gnade;
darum sagt die Schrift von ihm: er habe als Erhohter Gaben gegeben
den Menschen, Zu Aéyer (vgl. 5, 14) ist wohl 6 dedc zu erginzen
oder 7 ypagp; die Hauptsache ist, daf diese Zitationsformel sich auch
sonst in den paulinischen Briefen findet (Gal 8, 16. 2 Kor 6, 2.
Rom 15, 10, sowie im Hebrierbrief, zu letzterem vgl. Einl. 2 8. 576);
die Ergéinzung durch 6 2éywy = der als bekannt vorausgesetzte Schrift-
steller bzw. der Singer diirfte sich nicht empfehlen.. Das Zitat ist
aus Ps 68, 19, doch mit einiger Ab#nderung. In dem Psalm sind
die Worte auf Gott bezogen, der wie ein grofier Konig im Sieges-
wagen FKinzug hilt auf der Hohe des Sionsberges; ihn begleiten die
Gefangenen, die er sich gemacht hat; auf dem heiligen Berg .an-
gekommen, empfingt er Gleschenke von Menschen, die, einst. wider-
spenstig gegen ihn, seinen heiligen Bund und sein auserwihltes Volk,
der heiligen Gemeinde einverleibt werden. Der Septuagintatext hat
in Ubereinstimmung mit dem Urtext den Satz in der zweiten Per-
son, und zwar im Verbum finitum: du stiegest auf zur Hohe, fithrtest

Gefangene; der zweite Halbvers aber lautet: &lafe¢ ddpara év dv-
Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus, 8
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dodne. Die Verdnderung der zweiten Person in die dritte durch
den Apostel, welcher die Psalmstelle typisch deutet und auf Christus
anwendet, bewirkt an dem Sinne keine wesentliche Veréinderung.
Bedeutungsvoll ist nur, daf er den Messias Gaben an Menschen
= Menschen (Dativ) geben, anstatt solche empfangen 14Bt. Indes
wiirdige man, daf schon der chalddische Paraphrast und die Peschito
itbersetzen: du gabest Geschenke den Menschenkindern. Wie kommt
dies? Daher, daf das an der Psalmstelle gebrauchte Verbum rpb
sehr hiufig den préignanten Sinn hat: nehmen und geben, z. B.
Gn 15, 9; 18, 5; 27, 9 und 13 und besonders 1 Kg 17, 10—11.
In diesem Sinn faBite der Apostel, hier einer alten traditionellen
Auslegung folgend, jenes Vérbum: Christus nahm Geschenke und gab
sie an (hebraisch =z, griechisch &y, als Ausdruck der Zielbewegung)
Menschen; danach wire der Sinn der ganzen Stelle: Christus, als er
bei seiner Himmelfahrt zur Hohe fuhr, hat Gefangenschaft (abstrac-
tum pro concreto) = Gefangene gefangen gefithrt, in den Himmel
mitgebrachtr Wer sind diese Gefangenen? Nicht etwa die Gerechten
des Alten Bundes, die bis dahin in der Vorhdlle waren, auch nicht
die fiir das Evangelium Gewonnenen, welche als die Erbeuteten er-
scheinen, sondern die von Christus im Kampfe iiberwundenen Feinde
entsprechend den im Psalm genannten Feinden, welche der siegende
Gott mit sich fithrt, sonach der Satan und die bosen Engel, Siinde
und Tod. Endlich Z0wxev: als der Erhohte gab er Gaben den
- Menschen. Gemeint sind die Giiter und Gnaden, ‘welche er durch
das Erlosungswerk, namentlich durch sein Leiden und Sterben, vom
Vater verdient hat, besonders die Gaben des Heiligen Geistes; diese
verschenkte er nach freiem Ermessen als seine Gaben den Menschen®.

In V. 9 und 10 fiigt Paulus bei: das ,er stieg auf, was ist
es, wenn nicht, daB er auch hinabstieg in die Niederungen der
BErde? Der herabstieg, er gerade ist es auch, der hinaufstieg, um
zu erfiillen alles; es gilt von ihm beides, sowohl das Herab- als das
Hinaufgestiegensein. Mit diesen Worten will Paulus nicht einfach
zeigen, daf Christus, der zum Himmel hinaufstieg, vorher auf die
Erde herabgestiegen — Mensch geworden ist; das wuBten alle seine
Leser; vielmehr ist der Sinn der Argumentation: der siegreiche Ein-
zug in den Himmel oder die Erhohung und die damit verbundene
Austeilung der Gunade erfolgte, weil Christus vorher sich erniedrigt,
die Gestalt des Knechtes angenommen, dem Vater fiir die Siinden

1 Ephrim zu dona dedit: illud est, quod in adimplemento Pentecostae distribuit
deditque discipulis (p. 150).
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der Menschen Geenugtuung geleistet und reiche Verdienste fiir sie ge-
wonnen hat. Der Apostel erweist damit einmal den Grund der Er-
hohung: er ist erhoht worden, weil er vorher die tiefste Erniedrigung
verkostet hat (vgl. Phil 2, 9-—11), sodann die Berechtigung des Er-
hohten zur Mitteilung der Gnaden und Gaben an die Menschen nach
freiem Ermessen: er hat dieselben durch seine Erniedrigung und sein
Werk auf Erden verdient. Unter dem Herabsteigen Christi wollen
freilich manche den descensus Christi ad inferos verstehen = er stieg
hinab in die Ortlichkeiten, welche tiefer sind als die Erde — in die
Scheol, in die Unterwelt (vgl. Apg 2, 27 und 81; 1 Petr 3, 19;
4, 6; Lk 23, 43; Rém 10, 7; Phil 2, 10). Vom sprachlich-gramma-
tischen Standpunkt aus ist gegen diese Erklirung nichts zu erinnern
(vergleiche auferdem ei¢ ta xardrara tig y7¢ Ps 63, 10 und v 7oic
xatwrdrtorg tic yic Ps 139, 15, beidemal auf die Scheol gehend),
wohl aber, sobald man den Zweck der ganzen Ausfithrung beriick-
sichtigt, zu zeigen namlich, daf Christo als dem Erhshten das freie
Verfiigungsrecht iiber alle Gaben und Giiter zusteht; das Findringen
Christi in den Hades, oder wenn man anders wollte, der Hingang
Christi in das Grab ist nicht geeignet klar zu machen, warum er
erhoht ward und als der Erhohte das Recht hat, die Gaben nach
freiem Ermessen auszuteilen; wohl aber macht dies klar das Herab-
steigen Christi auf die Erde oder die Menschwerdung bzw. die damit
verbundene tiefste Erniedrigung; dadurch verdiente er die Erhthung,
und durch das auf der Erde vollbrachte Werk verdiente er die Gnaden,
welche er als der Erhohte austeilt. ta xatdrepa pépy tijc 77 oder
auch zd xardrepa tijc rijc, ohne uépy, bedeutet die tiefer gelegenen,
die unteren Regionen; der Genetiv ist Genetivus appositionis = nach
den unteren Rdumen, ndmlich der Erde; der Komparativ xardrepa
erkliart sich aus der Anschauung, daB die irdischen Regionen drunten
sind, unterhalb des Himmels. Der Ausdruck ,die unteren Regionen®
oder ,die Niederungen® erklidrt sich ohne weiteres als starke Anti-
these zu O¢dog: Christus ist erhtht worden zur Rechten des Vaters,
hat im obersten Himmel seinen Thron aufgeschlagen, wo er herrscht
und von wo er seine Gaben den Menschen spendet bzw. alles erfiillt
(brepdvw mdvtoy tdv 0dpavay). Wa ta mdvra mAnpdey = alle Men-
schen, die ganze Gemeinschaft der Kirche erfiillt er mit seiner Gnade,
mit seiner Kraft, mit seinem Leben. Dieser Aufgabe wird der Er-
hihte sich unterziehen bis ans Ende der Tage. Zum Gedanken vgl.
1, 22 und 23. Man beachte noch den asyndetischen Anschluf
der Worte in V. 10: é xarafdc ... der Herabgestiegene, eben er

(adtdg) oder er und kein andérer ist auch der Hinaufgestiegene; die
8*
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Identitdt der Subjekte ist damit sehr stark betont; Zva aber schlieft
sich an 6 dvafd; an: das Hinaufgestiegensein ist erfolgt, damit er
nun alles erfiille. Unter ra wdvre ist gewil in erster Linie die Ge-
meinschaft der Gliubigen oder die Kirche gemeint; indes begreift
sich die generelle Wendung; denn die gesamte Schopfung partizipiert
an den Gnaden und Verdiensten, welche Jesus Christus durch sein
Werk erworben hat und der Menschheit zuwendet. drnepdvew mdvrwy
t@v odpavay:. die Erhohung iiber alle Himmel; der Ausdruck weist
auf dvafoc elg Bgog zuriick, das O¢doc ndher bestimmend; es liegt
demselben die Vorstellung von sieben Himmeln zu Grunde. In dieser
Beziehung ist schon bedeutsam, daf wiederholt im Neuen Testament
und speziell bei Paulus von' einer Auffahrt Jesu in die Himmel die
Rede ist (6, 9. Kol 4, 1. 1 Thess 1, 10. Hebr 8, 1), sodann da-
von, daB er hoher geworden sei als die Himmel (Hebr 7, 26), daB
ér die Himmel durchschritten habe (Hebr 4, 14); allerdings findet
sich auch der Ausdruck, Jesus sei in den Himmel eingegangen
(Hebr 9, 24). Wenn der Singular gebraucht ist, so soll schlicht und
einfach ausgesprochen werden, daf Jesus von dieser Welt der Men-
schen hinweg zu Gott ging; durch den Gebrauch des Plurals bzw.
durch eine Ausdrucksweise wie die vorliegende will angedeutet werden,
daB Jesus mit seiner menschlichen Natur iiber alle irdischen Schranken
hinaus in die unmittelbarste Nihe des iiberweltlichen Gottes zur
schlechthinigen Machtstellung erhdht und erhoben worden sei. Wie
sehr es dem Apostel um Betonung gerade dieses Gedankens zu tun
war, ersieht man aus der Verwendung der Psalmstelle, von welcher
er die Worte dvafag. elc §doc, sie auf Christus beziehend, an die
Spitze setzt.

Die Worte yynaldrevoey alypalwaiav verdienen alle Aufmerksamkeit. Im Psalm
selbst sind gefangene Feinde gemeint, die der siegende Gott im Triumphzuge mit
sich fithrt: Alte Erklirer dachten bei Auslegung unserer Stelle an die befreiten Seelen
der Unterwelt, die bis dahin Gefangenen, aber durch Christus Erlosten, die Gerechten
des Alten Bundes. So schon Justin der Mirtyrer (Dial. c. Tryph. 89); ebenso Ambro-
siaster, der dabei auf Mt 27, 52 verweist: ascendens induxit in coelos, ex quibus ali-
quanti resurgentes in corporibus multis apparuerunt ad testimonium evictae mortis,
utb qui forte Christi resurrectionem credituri non essent, ex horum resurrectione, quos
mortuos scirent, rei fierent (p. 886 f). Hier ist Mt 27, 52 ganz untichtig interpretiert;
siehe dazu meine Leidensgeschichte S. 435 f; es folgen dem Justin Hieronymus und
andere. Cornelius a Lapide fithrt diese Ansicht mit den Worten vor: Patriarchas,
prophetas aliosque sanctos erutos captivitate inferni sanctaque et beata iam Christi
captivitate captivos, Christus triumphans secum in coelum duxit (p. 626). Man kann
diese Erklirung nicht akzeptieren. Dieselbe harmoniert nicht mit dem in der Psalm-
stelle zu Grunde liegenden Bild vom Triumphe. Dieses Bédenken kommt in Wegfall
bei der zweiten Interpretation: die Gefangenen sind die von Christus im Kampfe iiber-
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wundenen Feinde: Satan, Siinde und Tod; durch Christi Auferstehung und Erhthung
sind diese seiner Gewalt untertan geworden; er hat sie als Kriegsgefangene einge-
bracht; dieses Einbringen ist freilich nicht im eigentlichen Sinn zu verstehen,
als ob diese Michte fernerhin als Gtefangene im Himmel aufhewahrt wiirden, sondern
nur in dem Sinne, daf durch seine Auffahrt die Uberwindung dieser Michte tat-
siichlich sich erwiesen hat; die schliefliche und endgiltige Uberwindung dieser
Michte erfolgt allerdings erst beim Eintritt der Parusie. Man denke an den Ausdruck
»den Stachel des Todes zertreten®, calcare aculeum mortis. Derselbe begegnet uns
a) in dem neuen von Morin entdeckten und verdffentlichten Symbolum des Hieronymus
(Revue bénédict. 1904, Janvier, p. 1—9; Anecd. Maredsolana III, 3, 199; vgl
Revue d'Histoire et de Littérature relig. 1904, n. 8, p. 209—235). Der betreffende

Satz lautet: qui ... passus est passione sub Pontio Pilato sub Herode rege, cruci-
" fixus, sepultus descendit ad inferna, calcavit aculeum mortis, tertia die
resurrexit, apparuit apostolis. b) In der Strophe des alten Te Deum: tu devicto
mortis aculeo aperuisti credentibus regna coelorum. c¢) In der Oratio II des
Cyprian von Antiochien, welche unter die Schriften des Cyprian von Karthago hinein-
geraten ist (Opera Cypriani, ed. Hartel, Append. p. 151): qui passus es sub Pontio
Pilato optimam confessionem (vgl. 1 Tim 6, 18), crucifixus descendisti et con-
culcasti aculeum mortis, qui dixisti: ubi est aculeus mortis, ubi est mors?
devicta est mors, devictus est inimicus diabolus ete. So ist denn der Sinn unserer
Stelle: er stieg auf zur Hohe, hat die besiegten Feinde gefangen gefiihrt, zur Rechten
des Vaters sich gesetzt und als der Erhthte Gaben gegeben; was der Apostel be-
tonen will, ist dies: die Verleihung der Gaben an die Menschen seitens des Er-
hohten erfolgte erst nach Besiegung der Feinde. Das ist die Auffassung des Chryso-
stomus, der zur Stelle schreibt: xat woiov alypelwsiay ¢noi; )y To0 Jrafélov:
atypdAwroy yop tov thpavvoy EAafe, tov didfoldoy Aéyw, xatl tov $dvatoy xal Ty dpoy xai
)y dpaptiay (Hom. 11 ad c. 4, p. 82). Als- ersten Zeugen darf man aber jetzt
den Irendius anfithren, dessen Bezugnahme auf unsere Stelle und nihere Erliuterung
in der neuentdeckten éridstftc unser Interesse in hohem Grade erregt; er fithrt erst
die Psalmstelle an und sagt dann: unter Gefangenen meint er die Vernichtung
der Herrschaft der emporerischen Engel (c. 83, p. 44); es liegt somit nach
Irendus derselbe Gedanke vor wie Kol 2, 15. Richtig ist, daB eine kleine Inkongruenz
zuriickbleibt: dvefas <is Jgog erscheint, genau genommen, vorzeitlich gegeniiber
dem ,Gefangennehmen®; dvafag ¥wxev palt vorziiglich zusammen: aufgestiegen
und sich gesetzt habend zur Rechten des Vaters verlieh er Menschen Gaben, ganz
wie Apg 2, 33; dagegen wiirde man mit Beziehung auf 7yraldrevoey lieber avafaivwy
erwarten. Allein diese Eigentiimlichkeit erklirt sich aus der Abinderung der Psalm-
stelle (Participium statt Verbum finitum); den Nachdruck legt Paulus auf die Worte :
dvafag Edwrey ddpata; Irendus, da er die Stelle zitiert, iibersetzt denn auch nach dem
hebriischen Text: er ist zur Hohe emporgestiegen, hat Gefangene fortgefiihrt; er nahm,
verlieh (sehr interessant!) Gaben. Man wird somit bei dieser Auffassung verharren.
Viele Viter und spiitere Exegeten verstehen die Gefangennahme von der Erbeutung der
fiir das Evangelium Gewonnenen, der Erlosten. So namentlich Theodoret: 0o yap &lsu-
9époug Bvtas Huds Jyualdtevoey, AAX o Tob dafidlov yeyevmuévovs dvtpypaldTsvoe
xai Ty dlevdsplay Hpiv Edwprhoaro (p. 533); so auch Ephriam: convertit ille captivi-
tatem quae captivata erat ab errore fallaciae. Ganz ebenso Thomas: captivam duxit
captivitatem, eos scilicet, quos diabolus captivaverat; humanum enim genus cap-
tivatum erat (1. 2 ad c. 4, p. 808). Unter den Neueren vertreten diese Ansicht
Wohlenberg (a. a. 0. 33) und Ewald (a. a. O. 189): diese weisen hin auf
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die sprachliche Form: dvefas jynaldrevos; danach konne es sich nur um eine
nach der Himmelfahrt geschehene Tatsache handeln, und zwar um eine solche,
welche auf einen siegreichen Kampf zuriickweist. Indes wurde gerade dariiber schon
Rechenschaft gegeben; die Hauptsache ist dem Apostel dvafds .. #lwxev; man be-
achte auBlerdem wohl, daB die Ausdrucksweise pyualdrevoey alypalwoiay gar nicht
bedeutet: Gefangenschaft — Gefangene befreien, sondern Gefangene erbeuten, ein-
bringen. =xats@y ztA. in V. 9 soll nach Alten und Neueren das Eindringen Christi
in das Reich des Todes, den descensus ad inferos, bezeichnen oder auch den Hingang
desselben an den Ort der Toten oder in das Grab. Ephrim: in infernum; istud
est inferior pars terrae (p. 159); Ambrosiaster: triumphato diabolo descendit in
cor terrae, ut ostensio eius praedicatio esset mortuorum et quotquot cupidi eius
essent, liberarentur (p. 887). Ebenso Viktorin (p. 1274), Hieronymus (Kom-
mentar p. 499) und Dionysius Carthusianus: in inferiores partes terrae id est
ad limbum patrum; inde captivam duxit captivitatem, sanctos omnesque omnino
purgatos. Theodoret legt das xarafaivew eic ... vom Tode aus: xardrepe
1éon Tijs rijs Jdvaroy éxdicoey (p. 588). Ebenso bestimmt Chrysostomus: 7d xazrdrepa
néon Tis yijs Tov ddvaror ¢gnof (Hom. 11 ad c. 4, p. 81). Doch hat auch die dritte
Auffassung, es sei das Herabsteigen Christi in der Menschwerdung gemeint, schon
im Altertum Vertreter; ein solcher ist Theodor von Mopsvestia: in inferiores autem
partes ipsam terram nominat in comparatione coeli (Swete p. 167). Thomas redet
von der Auffassung in diesem Sinne: per inferiores partes terrae intelleguntur
istae partes terrae, in quibus nos habitamus, quae dicuntur inferiores eo quod sunt
infra coelum et aérem; in has partes terrae dicitur descendisse filius dei non motu
locali, sed assumptione inferioris et terrenae naturae (Phil 2, 7). Daneben aber
erwihnt Thomas auch die andere Auffassung: alio modo potest intellegi (p. 309).

V. 11. Hier kommt der Apostel auf die besonderen zur Ver-
waltung der Amter und Dienste im Hause Gottes von dem erhohten
Christus verliehenen Gnaden zu sprechen und gibt eine kurze Dar-
legung derselben: adrdc weist zuriick auf adzdc in V. 10 = eben er,
der nach seiner Selbsterniedrigung iiber alle Himmel Erhohte ist es,
der auch gab. &fwxey: er gab sie als Apostel, indem er sie durch
die ihnen verliechenen Gnaden zu solchen machte. Hs erscheint als
verfehlt, Zdwxev ohne weiteres im Sinne von €$evo = er hat gesetzt
(8hnlich wie das hebrdische jm;) zu nehmen. Denn ZJwxev blickt
zuriick auf é04d% in V. 7 und zugleich auf Zdwxe des Zitats in V. 8;
dazu bildet ¥Swxe den Kommentar. Uber den Sinn der apostolischen
Worte gibt Aufschluf das, was der Heiland selbst iiber die Be-
rufung zum Hirtenamt der Kirche ausgesprochen hat (Jo ¢. 10):
Jeder, der ein kirchliches Amt verwalten soll, muB von Gott berufen
und durch besondere Ginade Gottes ausgeriistet sein. Nun hat es Gott
gefallen, verschiedene Amter und Titigkeiten in der Kirche zu be-
stimmen, die auf besonderen Gnadengaben beruhen. Paulus zihlt die
wichtigsten derselben hier auf. In der Aufzihlung nennt er zuerst die
Apostel (absteigende Klimax). Ihnen kam die erste Stellung zu;
gemeint sind aber die Apostel im engeren Sinn, die zwdlf nebst
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Paulus . Da Subjekt zu Z0wxey nach dem Zusammenhang der erhshte
Christus ist, mochte man dabei an Matthias und Paulus allein denken,
deren Berufung nach der Himmelfahrt des Herrn erfolgte; indes ist be-
ziiglich der iibrigen Apostel zu beachten, daf Jwxev auch auf sie paft;
zwar erhielten sie Berufung und Sendung noch wihrend des Erden-
wandels Jesu; aber effektiv wurde dieselbe (von der probeweisen
Aussendung ist dabei abzusehen) erst nach der Auferstehung und
Himmelfahrt Jesu infolge Ausgiefbung des Heiligen Geistes2 Es
folgen wie 1 Kor 12, 28 die Propheten des Neuen Bundes3. Diese
(vgl. 2, 20) haben gleichfalls keine lokale gemeindliche Stellung, son-
dern mehr eine 6kumenisch-kirchliche; sie vollziehen eine erleuchtende,
vielfach auch tiber die Zukunft des Reiches Christi Licht verbreitende
Tatigkeit. Sie werden unmittelbar nach den Aposteln aufgezihlt:
wenn die letzteren durch ihre Missionstétigkeit Gemeinden gegriindet
und eine Anzahl von Gliubigen gewonnen hatten, bestirkten die geist-
begabten Propheten die Neophyten durch ihre Aufschliisse iiber die
christlichen Wahrheiten in der Lehre und vermittelten ihnen die Kennt-
nis iibernatiirlicher Dinge. In dritter Linie werden die Evangelisten
genannt: es waren dies in der apostolischen Kirche Minner, welche
die Verkiindigung und Ausbreitung der frohen Botschaft als speziellen
Beruf ausiibten; die Abfassung evangelischer Schriften hat mit ihrer
Aufgabe gar nichts zu tun, wie sich hier namentlich auch aus der Zu-
sammenstellung derselben mit den Lehrern und Hirten ergibt. Hs
waren vielmehr Minner, welche das als Gabe und Beruf hatten, das
Evangelium sowohl schon gliubig Gewordenen als noch Ungliubigen
zu predigen. Wenn man diese Evangelisten schon als die Koloni-
satoren bezeichnet hat, welche den Bahnen und dem Vorbild der
Apostel folgend da, wo diese das Kreuz aufgepflanzt, die Verkiindigung
an den noch nicht christianisierten Einwohnern und Umwohnern vor-
nahmen (Ewald a. a. 0.192), so ist damit jedenfalls kein wesentlicher
Zug von dem Bild der Evangelisten namhaft gemacht; denn was
die Apostelgeschichte von dem Evangelisten Philippus erzihlt,
lautet dahin, daB er zunichst in Samarien und nachher in verschiedenen

! Unrichtig notiert Ephriim zu apostolos: duodecim et septuaginta duos; letztere
sind nicht mitgemeint.

2 Thomas: Apostoli primo loco ponuntur, quia ipsi privilegiati fuerunt in omnibus
donis Christi; habuerunt enim plenitudinem gratiae et sapientiae, habuerunt etiam
copiam eloquentiae ad annuntiandum evangelium; habuerunt praerogativam auctori-
tatis et potentiae, quantum ad curam dominici gregis.

8 Hieronymus, Kommentar 500; Viktorin p. 1275; Dionysius Carth.: prophetas
id est futurorum praenuntiatores ut erat Agabus.
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Teilen Palistinas das Wort verkiindet und dann in Cisarea seinen
Sitz genommen habe, um dort im Dienst des Evangeliums wirksam zu
sein (Apg 8, 5 ff; 8, 40; 21, 8). Man diirfte demnach richtiger sagen:
der Evangelist iibte seine Wirksamkeit sowohl auf Wanderungen als
auch bei Ansissigkeit an einem bestimmten Orte aus. Dabei wird man
anzunehmen haben, daf die Wirksamkeit ,der Verkiinder des Evan-
geliums“ in steter Verbindung mit den Aposteln vor sich ging, wie
denn auch die des Philippus in Samarien eine Erginzung fand durch
das Eingreifen des Petrus und Johannes. Wenn 2 Tim 4, 5 Timotheus
gleichfalls als Evangelist eingefiihrt wird, so folgt daraus keineswegs,
daB dieser als apostolischer Vikar und Delegat bald hier bald dort
predigte; vielmehr will Paulus seinem Schiiler nahelegen, daf zur Er-
fiillung seines Amtes als eines kirchlichen Vorstehers oder Bischofs das
edayyediCeadar, das Unterrichten der Gliubigen betreffs der Befolgung
der christlichen Wahrheiten im Leben gehorel. Kndlich ,Hirten und
Lehrer“; damit sind dieselben Personlichkeiten charakterisiert,
nicht etwa zwei Klassen. Theodoret denkt an kirchliche Beamte,
welche in den bereits gegriindeten Gemeinden als Leiter und Lehrer
fungierten: mowwévag xat ddacxdovg, Todc xavd mokyv xal x@pny dow-
peopévovg Aéyee. 0b 0% ydpw adtodc pete todg ebayyelotag tédeixey,
émetdy) Bxeivor mepyedvree xjputrov (p. 536); es sind nach Theodoret
Gemeindevorsteher, d. h. énioromor, welche die Herde der Gliu-~
bigen zu weiden und zu leiten hatten; diese mubten ja, wie man aus
1 Tim 2, 2 (vgl. Tit 1, 9) ersieht, bei ihrer Berufung und Bestellung
Lehrtiichtigkeit besitzen; immer aufs neue legt Paulus dem Bischof
Timotheus die Erfiillung des Lehrberufes ans Herz (vgl. besonders
2 Tim 4, 1ff); die Lehrtitigkeit blieb auch spéter stets mit dem
Amte der mowévec oder Bischéfe verbunden. Hieronymus spricht in
dieser Beziehung aus: nemo pastoris sibi nomen assumere debet nisi-
possit docere quos pascit; vgl. Viktorin p. 1275. Danach war jeder
oy ein Owdoxaloc, aber nicht jeder diddoxaloc auch ein mowusy.
So viel ist wohl sicher: Paulus wollte hier die kirchlichen Dienste
und Amter namhaft machen, aber keineswegs die Apostel, Propheten,
Evangelisten, Hirten und Lehrer als einander gleichstehende
Klassen einfithren; vielmehr weist er den an erster Stelle genannten
Aposteln einen zeitlichen und sachlichen Vorrang zu, wie er dies auch

! Chrysostomus: of edayyeilipsvor d¢ Hpioxedda xat Axvdac (Hom. 11, p. 82). —
Ambrosiaster berticksichtigt bei der Erklirung einseitig das Beispiel des Philippus
und sagt: Evangelistae diaconi sunt, sicut fuit Philippus; quamvis non sint sacer-
dotes, evangelizare tamen possunt sine cathedra sicut et beatus Stephanus et Phi-
lippus (p. 387). Ephrém: praedicatores (p. 150).
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1 Kor 12, 28 tut, wo er ganz deutlich durch modroy, debrepoy, tpitov
die Ordnung oder Abfolge der aufgefiithrten Berufe angibt: Apostel,
Propheten, Lehrer. Man vergleiche hierzu Pastor Hermae, Sim. IX,
17, 1 und 25, 2: hier erscheinen die Apostel als die Grundsteine der
Kirche, und die Okumenizitit ihres Amtes ist deutlich hervorgehoben:
duodecim tribus, quae habitant totum mundum; in his per apostolos
filius dei praedicatus est; Vis. 8, 5, 2 werden genannt: o¢ drdorolo
xal émioxomor xar Owdexalor xat Owixovor. ,Hirten und Lehrer® faBt
auch Thomas als dieselben Persionlichkeiten, indem er schreibt: quan-
tum ad curam ecclesiae subdit ,alios pastores® curam scilicet dominici
gregis habentes, et sub eodem addit ,et doctores” ad ostendendum,
quod proprium officium pastoris ecclesiae est docere ea quae pertinent
ad fidem et bonos mores. Dispensare autem temporalia non pertinet
ad episcopos, qui sunt apostolorum successores, sed magis ad diaconos
(L. 4 ad c. 4, p. 310). Wenn die Diakonen hier nicht erwihnt werden,
g0 erscheint dies nicht auffallend: der Apostel strebte keine Voll-
stindigkeit an in der Aufzihlung der Berufe und Amter. Es fragt
sich nun aber doch, ob wir der Annahme der Viter folgen diirfen,
wonach Paulus mit tod¢ mowpévag xat diacxdlovg das kirchliche A mt
der Bischiofe im Auge hat. Wenn man zuniichst diwddoxalor beriick-
sichtigt, so ist man im Hinblick auf 1 Kor 12, 28 geneigt, an charis-
matisch begabte Lehrer zu denken; denn dort sind wohl solche
gemeint, da sie an dritter Stelle, nach den Propheten, und vor
andern charismatischen Berufen genannt werden. Nach 1 Kor 14, 26
gab es in der apostolischen Zeit Gldubige, welche das ydpwopa des
pLehrens besaBen, d. h. durch eine besondere Gnadengabe befdhigt
waren, Lehrvortriige zu halten; die Lehrer in diesem Sinne haben
Ahnlichkeit mit den Propheten; nur gaben sie im Unterschied von
den begeisternden Mitteilungen der letzteren ihre Aufklirungen iiber
die Wahrheiten des christlichen Glaubens in gemeinverstindlicher Form;
vgl. iiber solche Lehrer Apg 13, 1; spiter fiel die Lehrunterweisung
ganz an die Inhaber der kirchlichen Amter, an die Bischtfe und Pres-
byter. Wenn man unsere Stelle im Vergleich mit 1 Kor 12, 28 inter-
pretiert, so legt es sich nahe, rod¢ mowpévag xai didacxdlong als charis-
matisch begabte Persdnlichkeiten anzusehen, welche in den von
den Aposteln gegriindeten Gemeinden Hirtensorge iiber die Gldubigen
iibten und dieselben durch ihre Lehrvortrige in der Wahrheit be-
festigten ; dies legt sich um so mehr nahe, als Paulus nach dem Zu-
sammenhang (vgl. V. 12) die gnadenvolle Veranstaltung Christi zur
Erbauung des Leibes, zur Griindung und Ausbreitung der Kirche nam-
haft machen will, sonach die erste Periode im Auge hat. Zur Zeit, da
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er den Epheserbrief schrieb, gab es freilich iiberall in Kleinasien neben
den geistbegabten Hirten und Lehrern auch schon Gemeindevorsteher,
Presbyter und Bischofe im Sinne amtlicher Personen, Als feste
Stutze fiir diese Ansicht darf man Apg 14, 23 ansehen; danach be-
stimmte Paulus bei seinem Aufenthalt in Siidgalatien den dort ge-
wonnenen Gliubigen in jeder Gemeinde durch Gebet und Handauf-
legung Presbyter als bleibende Vorsteher. Diese Einsetzung geschah
zwar nicht sofort, als der Apostel predigte, die Empfinglichen durch
die Taufe aufnahm und den Getauften die Gabe des Heiligen Geistes
erteilte (vgl. Eph 1, 13), aber bald hernach. Vgl. Bruders, Die
Verfassung der Kirche 354 ff; leider kann ich den Darlegungen des
sehr gelehrten Forschers vielfach nicht beipflichten.

In V. 12 erhalten wir Aufschluf iiber den Zweck der verschiedenen
Stellungen und Amter. zod¢ rarapropéy darf wohl nicht mit den
beiden sich unmittelbar anschlieBenden Bestimmungen eig €oyov dua-
xoviag und eig oixodopsy koordiniert gedacht werden, so da drei vollig
parallele Glieder vorldgen; vielmehr sind nur die beiden letzten parallel;
sie gehoren direkt zu Z0wxev und geben iber den nichsten und un-
mittelbaren Zweck der Einsetzung der Amter und Berufe in der Kirche
Aufschluf, wihrend das dazwischen geschobene mpdc xarapriopdy eine
: Angabe iiber den letzten Zweck enthilt — er gab die einen . . .
behufs Vollbereitung der Heiligen zur Ausiibung des Dienstes, zur Er-
bauung des Leibes Christil. xarapriopdc kommt sonst im Neuen Testa-
ment nicht vor, wohl aber das Verbum xaraprilew, das im eigentlichen
Sinne das FEinrichten verrenkter Glieder bezeichnet, weiterhin aus-
bessern, reficere, z. B. Netze, wie Mt 4, 21; Mk 1, 19; dann iiber-
tragen auf das geistig-sittliche Gebiet: zubereiten, tiichtig machen, voll-
kommen herstellen, z. B. Schiiler, Glaubige: Lk 6, 40; Hebr 13, 21;
1 Petr 5, 10. Das Substantiv xzardpriorc findet sich 2 Kor 13, 9 =
die Vervollkommnung. Mit xarapriopdéc meint der Apostel hier die
vollkommene Herstellung der Heiligen = der Gldubigen. Diese ist
dann vorhanden, wenn dieselben bei aller Verschiedenheit der Gaben
zu der Einheit des Glaubens und der Erkenntnis wie der entsprechen-
den sittlichen Aushildung gekommen sind. Wird dieses Ziel erreicht,
dann auch das andere: vollige Einheit und Eintracht in der christ-
lichen Gemeinschaft oder der Kirche, da mit der sittlichen Durch-

t Estius: Dicit apostolus, Christum dedisse apostolos et ceteros, ut quisque eorum
diligenter incumbat in opus sui ministerii, ad aedificationem id est spiritualem pro-
fectum corporis Christi, quod est ecclesia, idque totum ad hunc finem, ut universa
sanctorum, hoc est fidelium, societas perfecta consummata omnibusque partibus ab-
soluta reddatur (p. 378).
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bildung aller Gliubigen die Einmiitigkeit von selbst gegeben ist. s
liegt hier #hnlich wie Hebr 13, 24 eine klassische Belegstelle vor fiir
die These von der Unterscheidung der Glieder der Kirche in Leiter,
Vorsteher und Lehrer und gewthnliche Glaubige. Wenn damit in aller
Deutlichkeit der eigentliche Endzweck der Einsetzung der Amter und
Verleihung der Gaben ausgesprochen ist, so durch eic Zpyov draxoviag
und eic olxodoysy der néchste Zweck: zur Ausiibung der Dienste, wie
sie eben von Aposteln, Evangelisten, Hirten und Lehrern vollzogen
werden; zu dwxovia vgl. 1 Kor 16, 15; dann ,zur Erbauung = zur
Forderung des Leibes Christi“, ad augendam ecclesiam. Die Verleihung
der Gaben und Amter soll nicht selbstsiichtigen Zwecken, nicht zur
Erhohung einzelner iiber ihre Mitmenschen, sondern nur zur Forderung
und Erbauung der Kirche und damit selbst wieder zur Ehre und
Verherrlichung Gottes dienen .

In V. 18 fiigt der Apostel noch den Zeitpunkt an, wann der von
den kirchlichen Amtern und Gaben angestrebte Zweck erreicht sein
wird: bis wir alle ausnahmslos sc. nicht etwa blof die dmdsroloe,
npogirac xtA., sondern sidmtliche, sowohl die Triger der Gaben und
Amter als die gewohnlichen Christen, die Gesamtheit der Christus-
gldubigen, hingelangen zu der Einheit. Die Ausbildung oder Ver-
vollkommnung hat dann ihr Ziel erreicht, wenn alle eins sind im
Glauben und in der Frkenntnis., Glauben und Erkennen gehoren
eng zusammen; letzteres ist wiederum wie 1, 18 die hohere Ein-
sicht auf Grund innerer Erleuchtung; die Voraussetzung des Er-
kennens und Wissens ist beim Christen der Glaube, welcher zum
‘Wissen erhoben werden soll. Gemeinsames Objekt von wisrew¢e und
émyvdoewe ist Tod vioh oD Jeod: die Gottessohnschaft Jesu Christi,
seine Wesenseinheit mit dem Vater ist Glaubens- und Erkenntnis-
objekt aller Christen. el télewov dvdpa ist gleichfalls an xaravri-
cwpey angeschlossen =— zum vollkommenen, fertigen, reifen Mann.
Das will nicht recht passen, da vorher von der Gesamtheit der
Glaubigen die Rede war, wihrend eig télewv dyvdpe. eher mit Beziehung
auf die einzelnen am Platz zu sein scheint. Doch braucht man keinen
Wechsel der Vorstellung anzunehmen, als ob jetzt an den einzelnen
Gldubigen zu denken wire, vielmehr entwickelt sich an der Hand
der Kirche die gesamte Christenheit als eine Personlichkeit zu einer

! Thomas bemerkt zu ad consummationem sanctorum: id est ad profectionem
eorum qui iam sunt sanctificati per fidem Christi. ,In aedificationem corporis
Christi® erkliart er indes unrichtig mit den Worten: ut convertantur infideles, ex
quibus aedificatur ecclesia Christi, qui est corpus eius (1. 4.ad c. 4, p. 811).
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Vervollkommnung, in welcher sie verglichen mit dem Stand der
Schwiche und Unwiirdigkeit des Kindes (vjmo: in V. 14; vgl. 1 Kor
13, 11) die volle Klarheit des Bewufitseins und die ganze Kraft des
Willens eines in jeder Hinsicht vollendeten Mannes betéitigt und dar-
stellt. Hs folgt mit eig pérpov HAxiac eine zweite Apposition, welche
aber nur eine ndhere Erklirung der Worte eic dvdpa téiewov bildet
= zu dem MaBe des Alters, welches geeignet ist, die Christo inne-
wohnende Gottesfiille ganz in sich aufzunehmen, so daf die Gliubigen
abpgpuror @ Xpworg sind (vgl. 3, 19). Es ist bemerkenswert, daB der
Apostel das Bild vom Menschen zur Anwendung bringt, um das
geistige Wachstum der Gldubigen bzw. der christlichen Gemeinschaft
anschaulich zu beschreiben: dieses Wachstum muf andauern, bis die
ganze Fille, der ganze Reichtum Christi allen zu teil geworden ist.

V. 14. %a ist nicht etwa von xaravtjowpey abhingig, aber auch
nicht, wie manche behaupten, auf V. 11 zu beziehen, als ob o von
g0wxe abhingig wire und den Zweck des Gebens fiir die dazwischen
liegende .Zeit hezeichnen wiirde; vielmehr folgt mit ?ve der negative
Zweck des V. 11—13 Entwickelten (Winer 8. 428). Der Sinn ist:
wir Christen sollen an der Hand des apostolisch-kirchlichen
Lehramtes durch die Kraft der Gnade und Wahrheit mehr und mehr
heranreifen, damit wir nicht mehr Unmiindige seien (zu v#mwor vgl.
1 Kor 3, 1); bedeutsam ist der Gebrauch der ersten Person Plural:
der Apostel schliet sich in Demut und Bescheidenheit und aus Scho-
nung gegen die Leser mit ein. pyxére bezieht sich nicht allein auf
die vorchristliche Lebensperiode, sondern auch auf die seit der Be-
kehrung der Angeredeten verlaufene Zeit. Mit den Partizipien ,ge-
schaukelt und umhergetrieben von jedem Wind der Lehre® charak-
terisiert sich das unmiindige Wesen; ¢ otdaoxaliog ist zu verstehen
von der jeweiligen Lehre, die immer wieder dem brausenden Sturme
gleich unter die Kirche hineinfihrt. Der Apostel meint eine mit dem
einzigen Evangelium Jesu Christi unvertréigliche Menschenlehre, also
Lehren, Lehranschauungen, welche menschlicher Scharfsinn aufbringt
im Unterschied von der Lehre, welche Jesus Christus vom Himmel
gebracht und seinen Aposteln anvertraut hat, damit sie dieselbe ver-
breiten -bzw. den zum Lehramte in der Kirche berufenen Hirten an-
vertrauen, die wapadfxy der Pastoralbriefe (1 Tim 6, 20. 2 Tim 1, 14).
Die menschlichen Lehren und Ansichten, die sich neben der gottlichen
Lehre des Evangeliums immer wieder aufdringen, wechseln rasch
wie der Wind und wie die Wogen des Meeres, und wer von dem
Worte der gottgesandten Hirten sich abkehrt und menschlichen An-
sichten sich zuwendet, der treibt wie auf steuerlosem Schiffe dahin
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(vgl. Apg 27, 27; sodann zu dem bildlichen Ausdruck Jak 1, 6 und
Jos. A. 9, 11, 3: 6 djpoc tapasobpevoc xar xAvdwvilipevog). &y 7
wfetg = welche Lehre sich Geltung  verschafft durch den Trug der
Menschen. xvBcia eigentlich Wiirfelspiel (x/80¢ = Wiirfel); weil aber
bei der Vornahme desselben nicht selten unerlaubte Kniffe und Mani-
pulationen angewendét werden (Verdecken oder Verschieben der Wiirfel
oder hinterlistige Berechnung der Wiirfe), so bedeutet es auch Betrug,
fallacia, Vulgata zu allgemein nequitial. wavovpyia = Arglist, Wechsel-
begriff vom vorigen; dazu gehort mpoc w7y pedodsiay = Arglist, welche
hingerichtet ist auf das Ri#nketreiben. Das Wort konnte freilich an
sich bedeuten: kunstgemiBe Einrichtung; allein nach dem Kontext
und im Blick auf 6, 11 wird es ausdriicken: rinkevolles Treiben,
arglistiges Verfahren. tjj¢ wAdvyc aber ist Genetivus auctoris = Arg-
list, welche der Irrtum oder Irrwahn anwendet; der Apostel redet
durchaus nicht von betriigerischen Irrlehrern, sondern im Gegen-
satz zur Einheit und Einzigkeit der christlichen Wahrheit von der
Mannigfaltigkeit triigerischer Menschenlehren. Angehorige des Christen-
tums, welche noch nicht zur vollen Klarheit des christlichen BewubBt-
seins durchgedrungen sind, erscheinen gar sehr der Gefahr ausgesetzt,
dem Spiel menschlicher Lehre preisgegeben zu werden; wenn sie einmal
sich mehr oder weniger loslésen von der Einheit in Christus und der
christlichen Wahrheit, dann treiben sie im Strome der Zeit, im Fahr-
wasser und schaukelnden Wellenschlag der verschiedenen Meinungen,
der sich kreuzenden und widersprechenden Ansichten schwankend und
wankend dahin; sie erwerben sich Freiheit von Gott und der be-
rufenen Autoritidt, verfallen aber einer driickenden Menschenknecht-
schaft. Thomas: necesse est nos stabiles esse et non fluctuare;
ventus est prava doctrina; nulla doctrina perversa perflante ad com-
motionem cordis et ruinam spiritualis aedificii debemus moveri. Die
Worte év 77 xwfeiq ta@v dvdpdnwy verbindet Thomas mit t7j¢ ddasra-
Aiag, nur sieht er in. der Bestimmung nicht eine Angabe der Mittel,
durch welche die Lehre sich Geltung verschafft, sondern das Funda-
ment, auf welchem sie ruht bzw. den Ausgangspunkt: non est bona
doctrina, quod patet ex eius principio, quod est in nequitia hominum,
ideo est falsa doctrina et nequam, quam dogmatizat aliquis ad per-
ditionem "animarum, ut obtineat principatum (1. 5 ad c. 4, p. 312).
Andere verbinden &y 7} xwfeip und &y mavovpyig mit den Partizipien

1 Theodoret: Hufetay ¢ m)y mavovpyiay xalei* memotptar 08 dnd xvfebety T Svopa,
Weoy 8¢ @y xvfevdvroy 10 T)de xdxeioe psragipsty 1o ¢drjpous xai mavolpyws TodTO
mowely.  MeSodsiay 0% tije mAdvys )y pyyaviy éxdisoey (p. 536).
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xAvdwvlopevor xat mepipepipevoi, so dal dv xvfeig und &y mwavovpyin
bildlich das Element bezeichnen wiirden, auf welchem die v#moc umher-
treiben wie unbefrachtete oder steuerlose Schiffe auf bewegter See:
das nicht blok unzuverlissige, sondern auch auf Arges sinnende
Treiben der Menschen = indem wir uns schaukeln und umhertreiben
lassen von jeglichem Winde im Wiirfelspiel der Menschen in Schalk-
heit; doch ist diese Auffassung sicher verfehlt; év 7 wwfeig und
év mavovpyig ist nicht Angabe des Wo und Wann, sondern instru-
mental: indem wir umhergetrieben werden von jeglichem Winde der
Lehre durch den Trug der Menschen. &y zmavovpyig ist néherbestim-
mende Parallele zum Vorherigen: vermoge Arglist, die hingerichtet
ist auf Rénketreiben des Irrwahns; dieser ist personifiziert und 77
mhdvyc Genetivus subiectivus!l. Einige schlagen die Verbindung der
Worte év 77 xwfelp mit vjmor vor: daf wir nicht mehr seien un-
erfahrene Kinder inmitten des Wiirfelspiels, das die Menschen um uns
her spielen; die beiden Partizipien xlvdwvilopevor xai meprpepdpevor
wiren dann erklirende Apposition zu vjmwoe: Leute, die geschaukelt
und umhergetrieben werden wie auf steuerlosem Schiffe von jedem
Winde der Lehre; év mavovpyig wiirde dann ndhere Bestimmung zu
év 77 wfstg sein = inmitten des Wiirfelspieles, das hinterlistig ist
und allerlei Kniffe anwendet. Zu mavovpyia vgl. 2 Kor 4, 2 und 11, 3
und zu xwQeig und mavovpyie Origenes c. Cels. III 39: 0d0éy vidov xat
wPevTixdy xat memlasuévoy xat mavobpyov Eybvtav.

V. 15 bringt die positive Ausfiihrung des vorher negativ behandelten
Gedankens; die Abhingigkeit von #va steht fest: 0¢é = vielmehr
= damit wir vielmehr, indem wir die Wahrheit reden, in Liebe wachsen
zu ihm hin in allen Stiicken. dAydejovreq = die Wahrheit sagen, be-
kennen, ndmlich die christliche Wahrheit. Diese Bedeutung anzunehmen
erscheint hier notwendig (vgl. iibrigens auch Gal 4, 16), weil es den
Gregensatz bildet zu xAvdwvilipevor xar mepipepbpevor mavtt dvépw tijc
owdacxaiiac; man kénnte nur etwa die Bedeutung statuieren: gegen die
Wahrheit getreu, an die Wahrheit hingegeben sein (anders Vulgata:
veritatem facientes). &y dydny aber ist nicht mit dinpdedovrec,-
sondern mit aiéjowpey zu verbinden — damit wir wachsen, fort-
schreiten in Liebe; &y djydry bezeichnet nicht, was wachsen soll,
sondern wie das Wachsen zu Christus hin sich vollziehen soll, bzw.
wovon es begleitet sein muf; wie der Glaube Grund und Wurzel

! Ephrém nicht iibel: Ne simus sicut parvuli in mentibus nostris conturbati,
fluctuantes et circumlati omni vento a vera illa doctrina dei in doctrinas mendacium
hominum, qui in astutia sua volunt offendere mnos per circumventionem erroris.
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alles tugendhaften Lebens ist, so die Liebe Mittel, um in der Tugend
fortzuschreiten; dieser Fortschritt der Christen soll ra mdvra statt-
finden = in allen Stiicken, in jeder Hinsicht; ei¢ adréyv = zu ihm hin;
gemeint ist Christus. Xpwric folgt erst nach dem Relativsatz als
Apposition, richtet sich nach diesem in der Konstruktion: jeder Fort-
schritt in der Richtung nach sittlicher Vollkommenheit macht uns
Christo, dem Haupte an dem Leibe, dessen Glieder wir sind, #hn-
licher, so daB wir mehr und mehr in ihn hinein — und mit ihm zu-
sammenwachsen. Wenn der Apostel sagt: ,damit wir wachsen®, so
hat er die unmittelbare Gegenwart im Auge: die augenblicklich und
jedesmal der Kirche Angehorigen sollen wachsen.

V. 16. Dieser an sich sehr schwierige Vers erhilt Licht durch
die Parallelstelle Kol 2, 19. Dort heit es: nicht festhaltend das
Haupt Christus (der Apostel hat die Irrlehrer im Auge), von welchem
her der ganze Leib (die Kirche) durch die Sehnen (Gelenke) und
Bénder! Handreichung und Zusammenschluf empfangend vorwirts
kommt im Wachstum. An unserer Stelle wihlt der Apostel statt
émtyopnyobpevoy das schon 2, 21 gebrauchte ocvvappolrorodpevov; doch
la8t er jenes nicht ganz verloren gehen, wendet aber dafiir das Sub-
stantiv ézcyopyyia an. Wenn man letzteres entsprechend dem Verbum
Kol 2, 19 nimmt = indem der ganze Leib unterhalten (und zusammen-
geschlossen) wird, so ist der Genetiv ein Genetivus qualitatis; indem
der Leib Zusammenschluf und Verbindung erhilt durch jegliches Band,
welches demselben (dem Leib) Unterhaltung oder Unterstiitzung leistet.
Es diirfte indes weit vorzuziehen sein, tijc émeyopyriac als den Gene-
tiv anzusehen, von welchem mdong Geijc abhingig ist, und émyopyyia
in der Bedeutung Darreichung, Leistung, Dienst zu nehmen, so daB
ausgesprochen ist: von welchem her der ganze Leib, indem er ver-
bunden und zusammengeschlossen wird durch jeglichen Bandes Dienst,
das Wachstum des Leibes vollzieht. ¢¢7 Band, aber im Sinne von
dppo =Flechse, Muskel oder Muskelband am menschlichen Kérper.
Gemeint sind damit die Glieder der Kirche = die einzelnen Gliubigen
sind es, welche, wie die Muskeln und Sehnen die Glieder des mensch-
lichen Leibes miteinander verbinden, den mystischen Leib der Kirche
zusammenhalten ; die Lebenstitigkeit, welche jeder einzelne Christ ent-
faltet, ist ein Dienst, der dem Ganzen zu statten kommt und die
Ausgestaltung bewirkt. Freilich wird die Lebensbetidtigung dieses

! Physiologische Begriffe zur Bezeichnung der einzelnen Glaubigen, welche in
ihrer engen Verbindung unter sich und durch die Verbindung mit dem Haupte die
Einheit des kirchlichen Organismus herstellen.
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Organismus durch Jesus Christus bestimmt, wie die Tatigkeit des
Leibes durch das Haupt; das ist der Sinn der Worte: &5 0d 70 gdpa
™y abfpowy t0d odporog moeirar = von welchem her der Leib sein
Wachstum vollzieht; aus Jesus Christus zieht dieser Leib seine Lebens-
kraft; von ihm ergieft sich ein Lebensstrom iiber den ganzen Korper
der Kirche. Bemerkenswert ist: v ad&jow tob odparoc = der Leib
vollzieht das Wachstum des Leibes statt sein Wachstum; zod cwparog
ist der Deutlichkeit und des Nachdruckes wegen fiir adrod gesetzt.
Nun die Worte: xac’ &vépyetay v pérpe évig é&xdotov pépove. So
ist némlich sicher zu lesen, nicht pélovg, obgleich A und C und na-
mentlich Peschito und Vulgata fiir letzteres zeugen; die Korrektur
von pépovg in pélovg lag wirklich sehr nahe (Bild des menschlichen
Korpers = Glied); der Gedanke ist: der Gesamtleib der Kirche ent-
faltet jenes Wachstum gem#f einer im Maf eines jeden einzelnen
Teiles sich haltenden Wirksamkeit = secundum efficaciam, quam pro
sua demensa portione (gratiae) unaquaeque pars praestat. Mit dem
Zusatz: eic oixodopsy adrob &y dydmy wird ausgedriickt, daB das Wachs-
tum des Leibes zu seiner Erbauung gedeihe und in Liebe geschehe.
Wenn der Apostel eig oixodoppy schreibt = zum vollen Aufbau, so
tut er dies im Einklang mit dem Bilde: die Kirche ein Haus oder
Tempel; der Sinn ist: das Wachstum gedeiht zur Vervollkommnung
seiner selbst; 2v dyday = das Wachstum zum véolligen Ausbau voll-
zieht sich in Liebe = in der Liebes- und Gnadengemeinschaft mit
Gott; um an diesem Wachstum teilnehmen zu kénnen, mub der Christ
im Stande der Gnade sein. So schon Chrysostomus, indem er schreibt:
tivog Everey mpooddyxey ,év dydmp“; 05 yop didwc ¥ve xateddely dxetvo
70 mvebpa (Hom. 11 ad c. 4, p. 84). Wenn aber der Heilige Geist
das Herz eines jeden einzelnen erfiillt, dann wird auch die Liebe zum
Bruder sich machtvoll erweisen, ein Zusammenwirken in Einheit statt-
finden, eine Erbauung in Liebe eintreten.

Die Stelle leidet unter der Last der Erkléirungen. Der Zusammenhang mit dem
vorhergehenden Vers ist zuniichst wohl ersichtlich; alle einzelnen Glidubigen sollen
avachsen in Liebe zu Christus hin, von welchem her anderseits der ganze Leib
sein Wachstum vollzieht. Aber es handelt sich vor allem um die Feststellung des
Begriffes dg7y. Manche Viter nehmen es im Sinne von alo¥noig — Empfindung;
8o namentlich Chrysostomus: 7¢ 0¢ ore ,,dea 7ijs deijg Tijg Emyopyyiac®; Tovtéare dua
s aiodjocws (Hom. 11 ad c. 4, p. 4); #hnlich Theodoret: dojv 6¢ ™y aledyaw
(= tactum) mpooyydpevoey, émedy xal abry pia tdy mévte alo¥ioewy, xat dmd TG
népovs 10 may dvipace (p. 587); die Vulgata tibersetzt junctura = Band, welche
Bedeutung sich angesichts der Parallelstelle Kol 2, 19 nahezulegen scheint: o
@y dody xat ovydéonwy, wo indes die Vulgata dpal durch nexus wiedergibt. Thomas
bleibt gleichfalls bei iunctura stehen: per omnem iuncturam subministrationis id est
per fidem et caritatem, quae connectunt et coniungunt membra corporis mystici ad
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mutuam subministrationem (I. 5 ad c. 4, p. 818). Eine Wendung zum . Besseren
ist in der Erklirung eingetreten, seitdem man -erkannt hat, daB de7 ein terminus
in der Sprache der alten Arzneikunde war und bei Hippokrates und Galen ,Band*“
im physiologischen Sinne = Flechse oder. Muskel bedeutet. Diese Bedeutung hier
und an der Kolosserstelle anzunehmen, liegt um so niher, weil ja der Apostel von
vornherein bei' der ganzen Ausfithrung iiber die Einheit aller Gldubigen in der
Kirche das Bild des menschlichen Korpers im Auge hat.” Es handelt sich jetzt um
gmeyopyyia, welches ausdriickt ,Darreichung®, entweder passiv gedacht = das Dar-
gereichte, der Aufwand, oder abstrakt — das Darreichen, so Phil 1, 19: i 7ij¢
gmyopyyias Tod mveipatos = durch die Darreichung des Geistes Jesu Christi,
sonach = Leistung, Dienst; wenn diese Erklirung nicht beliebt, miite émiyopyyiac
als Genetivus qualitatis angesehen werden: mittels jeglichen Muskels der Dienst-
leistung. Unter allen Umstiinden spricht Paulus mit den Worten aus, daf .der
Zusammenschluf des Leibes — der Kirche bewirkt und hergestellt werde durch
die einzelnen Gliubigen, welche fiir die Kirche dieselbe Bedeutung haben wie
die Muskelbéinder fiir den korperlichen Organismus; sehr stark betont er, daf
fiir die Ausgestaltung jenes Gebildes die Arbeit jedes einzelnen Teiles wichtig sei;
die eigene sittliche Tatigkeit eines jeden fordert das Wachstum des Leibes; die
Entfaltung dieser Titigkeit ist freilich nur méglich mit Hilfe der Gnade, der iiber-
natiirlichen Ausriistung; das Maf der den einzelnen verlichenen Gnade ist nicht
gleich; jeder aber hat die Pflichi, die ihm anvertrauten Gnaden zu beniitzen und
durch solche Beniitzung der Gemeinschaft zu dienen. Es ist hier und im vorher-
gehenden Vers der hochbedeutsame Gedanke ausgesprochen, daB die sittliche Schon-
heit und Heiligkeit jedes einzelnen Gliedes zur Zierde des ganzen Leibes gereiche,

wieder ein echt paulinischer Gedanke, Lehrsatz von:der Gemelnschaft der Heiligen;

man vergleiche besonders 1 Kor 12, 26.

"§ 8.
Erhaltung und Entfaltung des neuen Lebens.
4, 17—24,

17. Dies also sage und bezeuge ich im Herrn, daf ihr. nicht. mehr
wandeln sollt, wie auch die Heiden wandeln in Eitelkeit ihres Sinnes,
18. die da verfinstert sind in der Gesinnung, entfremdet dem Leben
Gottes um der Unwissenheit willen, die in ihnen ist wegen der Ver-
stockung ihres Herzens, 19. die da unempﬁndhch geworden sich selbst
hingaben der Ausschwelfung zur Austibung von aller Art Unreinigkeit
in Habsucht. '20. Ihr aber lerntet Christum nicht in solcher Weise,
21. wenn anders ihr von ihm hortet und in ihm unterwiesen wurdet,
wie Wahrheit in Jesus' ist, 22. daB ihr nimlich in Bezug auf den
frilheren Wandel den alten Menschen, der ins Verderben geht ent-
sprechend den triigerischen Liisten, ablegen, 23, euch aber erneuern sollt
im Geiste eures Sinnes, 24, und anziehen den neuen Menschen, "der
nach Gott geschaffen ward in Gerechtigkeit und Heiligkeit der Wahrheit.

Nachdem der Apostel die Pflichten der Glaubigen als Glieder der

christlichen Gemeinschaft dargelegt und in eindringlicher Weise sie
Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 9
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aufgefordert hat, die ihnen mitgeteilten Lebenskrifte im Dienste dieser
Gemeinschaft zu verwenden und die Einigkeit des Geistes sorgfiltig
zu erhalten, redet er nunmehr von den individuellen Pflichten der
Christen; was er hier ausfiihrt, 1ift sich kurz in die Worte fassen:
erhaltet und entfaltet das neue Leben; es gibt keine Verbindung
zwischen Christus und Belial; es geht im Christenstande nicht an,
siindige Wege beizubehalten.

- V. 17. odv dient nach der lingeren Erorterung iiber die Einheit
des Glaubens bei aller Mannigfaltigkeit der Gaben zur Wiederauf-
nahme von V. 1: Dieses nun, um auf meine Ermahnung d&twg mepoc-
natijear ¢ xAjocwg zuriickzukommen, sage ich. So erklirt das odv
schon Theodoret: mdiwy dvélafe tic mapawiésewg to moooiuoy (p. 537).
Das tobro aber bezieht sich auf das Folgende: das, daf ihr nicht
mehr wandelt, wie die Heiden; der Apostel weist damit nachdriick-
lichst auf die Wichtigkeit der gleich folgenden Ermahnung hin. 2éyw
ist verstirkt durch paptdpopar; letzteres bedeutet nicht obsecro,
sondern feierlich versichern (Gal 5, 3. 1 Thess 2, 12), und zwar hier
als ein ermahnendes = daB ihr wandeln sollt; vgl. Apg 21, 21:
Kywy py) meprrépvew adrode to téxva pnoé toic Edeary mepimarety = be-
fehlen; Blass, Gramm. 72, 5. &y xwpfip nicht = per dominum, wie
es Chrysostomus erklidrt: udporvpa tov wpwy xwld t@y eloyuévey
éuot, e oy Omeatreidduny, dAX eimoy mac Ost mepurarety (Hom. 12
ad c. 4, p. 89), vielmehr = in domino; der Apostel deutet mit dieser
Wendung die hohe Wichtigkeit der folgenden Ermahnung an, indem
er zu verstehen gibt, da& er sich dabei sein Sein in Christus, seine
innige Gemeinschaft mit ihm gegenwirtig halte, daf seine Ermahnung
sonach im Herrn griinde; vgl. 1 Thess 4, 1 und 2 Thess 3, 12, dem
Sinne nach = im Namen des Herrn (2 Thess 3, 6). pupxére... da-
mit wird nicht ausgesprochen, da auch die Bekehrten wenigstens
teilweise denselben Wandel fiihrten, der im Folgenden als der bei
den Heiden gewdhnliche beschrieben wird; vielmehr ist der Sinn: ich
fordere euch auf, daf ihr, nachdem ihr aus Heiden Christen geworden
seid, nicht mehr so (ofrwc zu ergénzen) wandelt, wie gleich eurem
vormaligen Wandel der unbekehrten Heiden Wandel zur Stunde noch
ist. Aoed wohl micht urspriinglich; sollte es aber Berechtigung haben,
so wiirde der Apostel in Ansehung der Gliubigen auch nach ihrer
Vereinigung in der christlichen Kirche den nationalen Unterschied
von Israel und Nichtisrael festhalten. év paraiiryre = der Wandel
der Heiden geht vor sich, bewegt sich in Eitelkeit ihres vodi¢ = ihres
Denkens und Wollens; der vob¢ als intellektuelles Vermogen ist der
Erkenntnis der gottlichen Wahrheit bar; der vobc aber als Willens-



4, 17—18. 131

vermogen ist von Gott und dem Guten abgekehrt; sonach ist ein
Tun bei solcher geistig-sittlichen Beschaffenheit ein eitles und ziel-
loses. Thomas versteht vodg, sensus, etwas einseitig vom Vermogen
des sittlichen Urteils: vis apprehensiva, per quam iudicamus singu-
laria; doch spricht er den ganz zutreffenden Gedanken aus: vanus
est sensus, quando indebita regula ductus non venit ad debitum finem
(. 4 ad c. 4, p. 313). Chrysostomus definiert den Begriff nicht
scharf, gibt aber in seiner Art eine herrliche Erlduterung, indem er
fragt: ©¢ ot vob patwdrye; und darauf antwortet: w0 mept 7o pdrawa.
foyolijodac. Als eitel aber erklirt er dann za 2v ©( xbope (vgl.
1 Jo 2, 15), also Gold und Silber, Schitze, glinzende Paliste, iiber-
haupt Reichtiimer und Ehren; aber freilich sind diese Dinge nicht
an sich eitel, sondern nur darum und dann, weil und wenn sie keinem
guten Zwecke dienstbar gemacht werden; eitel ist Geld und Gut,
wenn man sie zur Befriedigung der sinnlichen Lust und zur Aus-
gelassenheit verwendet, nicht aber wenn man sie im Dienste der
Barmherzigkeit fir die Armen gebraucht (Hom. 12 ad c. 4, p. 89).

V. 18 enthilt die Erklarung der eben prédizierten parardzye in
der Form einer partizipialen Néherbestimmung: als Leute, die da an
Verstand der Finsternis verfallen sind. Beachte hierbei

a) dvreg; es gehort allerdings zu 2oxotwuévor; doch beherrscht es
auch dmpllotpwwpévor = die da in der Gesinnung verfinstert und dem
Leben Gottes entfremdet sind; b) die Constructio xaze siveorv, indem
sich die beiden Partizipien auf ra &dvy beziehen; c) 7 duavoig Dativ
der Beziehung und letzteres Substantiv in derselben Bedeutung, wie
vorher ¢ voig = verfinstert in der Gesinnung; d) {wsy) 70b Feod ==
Leben, welches Gott durch seine Gnade verleiht; 7ob #ecod Genetivus
auctoris; e) Ow v dyvoray i)y odeay 8y adtoic wird von manchen
auf éoxorwpévor, dagegen dw )y mwpwary auf dmpilotpiwpévor be-
zogen = verfinstert in der Gesinnung, weil ihnen die wahre Gottes-
erkenntnis fehlte, entfremdet dem Leben Gottes, weil ihr Herz un-
empfindlich geworden war; dann ist der Parallelismus vollig gewahrt.
Gleichwohl diirfte die Verbindung der Vulgata den Vorzug verdienen;
danach gehdrt dwr )y dyvoway zu dmpilotpwpévor, dw THY mdpwary
aber ist dem dw w7y dyvoray subordiniert, wie angedeutet ist durch die
Formel v odoav év ajroic statt einfach ajréy = entfremdet dem
Leben Gottes = dem iibernatiirlichen gottlichen Gnadenleben um der
Unwissenheit willen, die in ihnen ist infolge ihrer Herzensverstockung.
Der Apostel spricht aus: die Heiden haben sich verschlossen gegen
die Bezeugungen Gottes in ihrem Sinn und Gewissen, und infolge
dieses Verhaltens ist geistige Finsternis und Unwissenheit eingetreten;

9*



132 Der. Epheserbrief.

dieselbe ist sonach eine selbstverschuldete, wie dies noch deutlicher
im gleich Folgenden ausgedriickt wird. Chrysostomus hat das erkannt,
indem er zu den Worten bemerkt: el ody dyvoud dorw, of érralets; tov
700 dyvoobyra 08 xaxic wdoyew 0008 Eyxaleiodat, dhhe pavddvew Oixody
dorwy dmep dyvoet. AM Gpa, mi¢ adrode eb%éwe (V. 19) doapeitae
g ovyyvauyc = vide quomodo eos statim excludit a venia (Hom. 13
ad c. 4, p. 94). ,
In V. 19 erklirt Paulus, wie die Heiden zu der Verfinsterung de

Gesinnung und der Entfremdung von dem Leben Gottes gekommen
sind: da sie ja (ofrwveg), unempfindlich geworden, sich selbst hingaben.
dmyplypréteg Participium Perfecti von dem seltenen Verbum dmadyety
= Schmerz zu empfinden aufhéren, dem Sinne nach = dvaiodyro:
yevdpevor, deutet einen Prozef an, in welchem die Heiden die Stimme
des Gewissens zum Schweigen gebracht und dann ungescheut dem
Laster sich ergeben haben, ja nicht blog dies, sondern alle diejenigen,
welche Siinden und Laster iiben, beifillig beklatschen (Rom 1, 32).
Die Vulgata iibersetzt desperantes, was die Lesart dmpimexdrec voraus-
setzt, aber auch dann ungenau ist wegen des griechischen Pf.; vgl.
Hieronymus, Kommentar 504 ; &hnlich Ambrosiaster: gentiles futurae
resurrectionis desperatione (p. 390) = weil die Heiden ohne Hoff-
nung auf ein kiinftiges ewiges Leben waren, ergaben sie sich ganz
der sinnlichen Lust. Origenes: odxére diyobow duaprdvovreg; Theo-
doret: xata Bpayd iy dvadyyotay Evéeycay: cita loemdy dded¢ micay
dpaptiay todudory, OHmEp xbpoy tp Ocpdappévey xataypdpevor Big
(p. 537 f). Es handelt sich sonach nicht um Unempfindlichkeit gegen-
iiber der Schmerzempfindung, die das Gteschiedensein von Gott erweckt,
sondern um die Unempfindlichkeit gegeniiber der Stimme des Gewissens.
doéiyeta = Ausschweifung, Ziigellosigkeit , mehr subjektiv; eic prasiay
= zur Betétigung von aller Art Unreinigkeit; zu épyasia in diesem
Sinn vgl. Apg 16, 16 19; 19, 24f Schon Theodoret weist auf die
Parallelstelle Rom 1, 28 hin: wapédwxey adrods. 6 Sedg eic ddbupov
voby, motety ta py xadjrovra = er gab sie hin in geistige Verblendung,
zu tun das Ungeziemende; er fiigt zur Erklirung bei, Paulus meine
mit dieser Wendung die gottliche Zulassung: v yop ovyyopnow
obrwg dxdlegey. Thm stimmen auch spitere Exegeten bei; doch ist
zu sagen: Paulus hat dort die gottliche Strafgerechtigkeit im
Auge: Gott hat die Heiden zur Strafe dafiir, daf sie der ihnen vor-
liegenden Wahrheit widerstrebten, preisgegeben der Verblendung; hier
dagegen hebt er das freititige Tun der Heiden hervor: unempfindlich
geworden gegen die Stimme des Gewissens, gaben sie sich hin der
Zigellosigkeit. év mAeoveéig wurde mannigfaltig erklirt. Erstlich
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korrigierte man wegen der Schwierigkeit év mieoveéig in xai mleove-
&lay, vgl. Vulgata neben in avaritiam und in avaritia auch et avaritiae
(Ausgabe von Nestle p. 496); doch ist solche Korrektur abzuweisen
und 8y mleovefig festzuhalten. Dieses nehmen die Viter im Sinne
von: im Uberma; z. B. Theodoret: mAeoveéiay )y duetpiay xdlecey
(p. 540); ebenso Chrysostomus: &7y petéyewy peta ovpperpiag dAX
énedy) dpérpoc dyphoavto t¢ mpdypat, mdvra Odpdepay (Hom. 13
ad c. 4, p. 93); sonach wiirde & mleovefin bedeuten: im Ubermas,
unersittlich, insatiabiliter; in diesem Sinn wire auch in avaritia(m)
der Vulgata zu verstehen. Die Erklirung verdient keine Annahme;
man hat an der gewohnlichen Bedeutung des Wortes wleoveéia stehen
zu bleiben: in Habsucht, also zur Betétigung jeder Art von Unreinig-
keit unter (gleichzeitiger) Habsucht. Es ist sonach vom Apostel zu
dem Wollustlaster (vgl. Rom 1, 24 ff) das andere heidnische Kardinal-
laster, avaritia, hinzugefiigt. Die Erkldrung verdient weit den Vor-
zug vor der eben erwihnten; denn einmal erscheint die Beiftigung
yunersattlich® zu 7 doeldrelq als iberfliissige Wiederholung; sodann
entspricht es ganz der Gewohnheit des Apostels, die beiden Laster,
Wollust und Habsucht, nebeneinander zu nennen (vgl. 5, 3 5 und
besonders 1 Thess 4, 3ff). Erwidhnt sei noch, iibrigens mehr der
Kuriositit wegen, die von einigen aufgebrachte Erklirung des Aus-
drucks &y mleoveéia vom quaestus ex impudicitia, die génzlich un-
moglich ist, da doch Paulus nicht sagen kann, das Tun der Heiden
laufe auf gewerbsméBige Unzucht hinaus.

V. 20. Hier ist bemerkenswert einmal die nachdrucksvolle Voran-
stellung von Spetg, um die Christen den Heiden entgegenzusetzen, sodann
oty ofteg: ihr lerntet nicht so Christum, als ob noch die Moglichkeit be-
stiinde, nach Art der Heiden der Unzucht und Habsucht zu fromen; viel-
mehr lauteten die Unterweisungen, welche ihr als Christen empfinget,
ganz anders; es liegt hier ein Gegensatz vor, wie der zwischen Licht
und Finsternis, Liige und Wahrheit. pavddvery Xpioréy keineswegs =
Christum kennen lernen; vielmehr hat man, wie das gleichfolgende
Owdoxeodar zeigh, streng bei dem Begriff lernen zu beharren; Christus
selbst, seine Person ist das groBe, erhabene Gesamtobjekt des christ-
lichen Unterrichts; wer diesen Unterricht empfingt, “lernt Christum.

V. 21. elye adrou froboare = wenn wirklich ihr von ihm hortet
bzw. ihn hortet, ihn, Christus als Hauptinhalt des Evangeliums; er war
gleichsam die Lektiire, die sie vorgenommen haben, daher Akkusativ.
In dieser Wendung liegt wieder (vgl. 3, 2) ein Beweismoment, daB
der Apostel die Leser des Briefes nicht persénlich kannte bzw. per-
sonlich unterrichtet hatte. Thomas hat nicht recht, wenn er bemerkt:
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si pro quia (p. 316); auch Chrysostomus hat nicht das Richtige
getroffen, wenn er schreibt: 70 efye adriv fxodoare, 0dx dupidirovris
éotwy, dAha xat o@bdpu Owfefoovpévov;: nur dies ist richtig, dag mit
der Formel nicht ein Zweifel ausgedriickt wird. Paulus setzt hier
dhnlich wie der Apostel Johannes in seinem ersten Briefe eine . for-
mulierte Lehre und Satzung voraus, welche die Leser genau kennen,
zu welcher sie sich bekannt und zu welcher sie sich verpflichtet
haben. Es folgen die Worte: xat év adrg 80dydyre: und (wenn
anders) ihr in ihm belehrt wurdet; &v at@ = in Gemeinschaft des
Glaubens und der Liebe mit ihm stehend, sonach als Christen; wihrend
drovery das erste Horen von Christus bedeutet, bezeichnet ddoreodau
belehrt werden sc. als bereits Bekehrte. Von éduddydyre hiéingen die
Infinitive ab: dmodéodar, dvaveoiodar und évdveacdac; diese Infinitive
sind aber nicht indikativisch zu fassen = wenn ihr unterrichtet
wurdet, daf ihr ablegtet, erneuert wurdet und anzoget; dagegen
spricht schon das prisentische zwischen die beiden Infinitive Aoristi ge-
schobene dvaveoiodar; vielmehr miissen alle drei Infinitive impera-
tivisch verstanden werden; dagegen spricht nicht dudc nach dmo-
#éadac; dasselbe ist hinzugefiigh, um recht scharf die Christen in
Gegensatz zu stellen zu den vorhergenannten &fvy (vgl. V. 17 und 21) L.
Demnach ist der Sinn: was ihr im christlichen Unterricht gelernt
habt, geht darauf hinaus, daB ihr das alte Wesen liigenhaften Be-
tragens ablegen und euch aneignen sollt das neue Leben. Die Worte
xadac dorey xrA. gehdren eng mit 7rodoare und Edtddydyre zusammen
= wie denn Wahrheit ist in Jesus; der Apostel gebraucht zwei
sprachlich neu geprigte Ausdriicke, und darum macht er die Beifiigung:
ihr habt ja Christum gelernt und seid in ihm unterrichtet worden;
damit ist euch Wahrheit geboten worden; denn Wahrheit ist in
Jesus, und Jesus ist Christus. Moglich wire die andere Erkldrung:
der Unterricht, den ihr erhalten habt, lautet dahin, daf ihr, wie
Wahrheit ist in Jesus, ablegen sollt. Dann liegt der Gegensatz vor:
Wahrheit in Jesus und liigenhaftes Betragen = in Jesus von Nazareth
hat sich die gottliche Wahrheit geoffenbart, in ihm aber auch Gestalt
angenommen; letzteres Moment ist dem Apostel sehr wichtig, weil
er solche Wahrheit der religivsen und sittlichen Verirrung und Liige
des Heidentums gegeniiberstellt; in Jesus, der euch vorgestellt ist
als grofies Muster, ist die Wahrheit; in ihm ist sie in ganzer Fiille
und hochster Reinheit (Ubereinstimmung mit Gottes Wesen und Willen),

1 Zum Ganzen vgl. Winer 30, 2, der aber die Hinzufiigung von éuxds anders
erkliirt: weil in V., 21 ein anderes Subjekt, Jesus, dazwischen eingeschoben worden war.
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ihm miissen die Christen mehr und mehr #hnlich werden. FErstere
Erklirung diirfte den Vorzug verdienen 1.

V. 22. In dem Unterrichte, welchen die angeredeten Gliubigen
empfangen haben, miissen sie belehrt worden sein, daf sie abzulegen
haben den alten Menschen. Zu dem bildlichen, von dem Ablegen
eines Kleides hergenommenen Ausdruck sowie dem entsprechenden
sanziehen den neuen Menschen® in V. 24 vergleiche man Kol 3, 9 f:
dmexdvodpeyor und vdvoduevor. - Dort fordert der Apostel die Christen
auf, eine Reihe von Lastern abzulegen bzw. zu unterlassen, und diese
Forderung motiviert er durch den Hinweis auf das, was an ihnen
in der Taufe geschehen, wo sie den alten Menschen aus- und den
neuen angezogen haben, Darauf folgt eine Ermahnung zur Ausiibung
christlicher Tugenden. Er erinnert sonach die Kolosser, daf sie in-
folge von Glaube und Taufe aufgestanden seien vom Tode zum Leben,
und doch dringt er sie zu einem neuen Willensakte und zum Ent-
schluf einer wahrhaft christlichen Lebensfithrung; er hillt also die
bereits erfolgte Rechtfertigung der Kolosser nicht fiir unvereinbar
mit einer derartigen Mahnung. ,Der alte Mensch® bezeichnet die
Menschen, wie sie vermdge ihrer natiirlichen Abstammung von Adam
sind, ndmlich mit der Erbschuld behaftet, mit einem Siindenhabitus
innerlich verwachsen und von der Konkupiszenz beherrscht, wvon
welcher  sie zu immer neuen Siinden gereizt und verfithrt werden.
Nun ist ja richtig, daf die von Paulus angeredeten Christen im Bad
der Wiedergeburt den Schmutz der Stinde und damit den alten Menschen
schon abgelegt und den neuen angezogen haben, d.- h. durch den
Heiligen Geist ausgeriistet worden sind mit der heiligmachenden
Gnade. Allein der hier ausgesprochene Gedanke, daB die bereits
Glaubigen die Pflicht haben, den alten Menschen aus-, den neuen
anzuziehen, ist uns doch verstiindlich: gewif ist eine griindliche Ver-
dnderung mit ihnen vorgegangen durch den Eintritt ins Christentum
und die damals eingetretene Wiedergeburt; aber von da an gilt es
fiir den Gldubigen zu werden, was er geworden ist und ist, die
Lebensrichtung, die er angenommen, mehr und mehr zu verwirklichen;
eben solche Verwirklichung von der in jhrem sittlichen Wesen ein-
mal begonnenen Verinderung hat der Apostel hier im Auge. Nun
wiirdige man die Worte: xata v mpotépay dvastpogyy; man mochie
dieselben am liebsten zusammennehmen mit oy wadawy dvdpwmoy

1 Nicht iibel Viktorin: In Tesu veritas; quae Iesus docuit, ea vera sunt et hic
{Tesus) novus homo, quem vivere debemus; vetus ergo ille (homo) et prior con-
versatio deponatur (p. 1278).
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= 10V makaoy dydpwmov Tov xuta Ty mpoTépay dvastpopry; allein dies
geht wegen der Stellung nicht; vielmehr: ihr seid einstmals belehrt
worden, dag ihr in Anbetracht des fritheren Wandels, dessen Schuld
und Siinde ihr erkannt habt, ablegen miisset den alten Menschen
= seine sittliche Beschaffenheit. oy gdetpipevoy xard — der dem
Verderben anheimfillt; er 146t sich von den siindhaften Geliisten
leiten,” und durch Hingabe an sie fillt er dem.Verderben anheim.
Paulus bezeichnet sie als Geliiste des Truges = triigerische Geliiste
(zfjc dmdryc Gtenetivus qualitatis), weil sie.den Menschen Gliickseligkeit
versprechen, nach der Befriedigung aber nur bittere Enttduschung
zuriicklassen. Die Aufforderung des Apostels lautet demnach dahin,
die Leser sollen all das, was an das frilhere Leben in der Welt er-
innert, ablegen als Elemente und charakteristische Kennzeichen des
alten Menschen; vgl. Jak 1, 21, FEine denkwiirdige Ahnlichkeit mit
dem Gedanken des Paulus zeigt auch 2 Petr 1, 4: &a jévpode delag
rowwvol gieewg, dmopuydvreg tic dv Td xboup év émdvpiq edopag:
entronnen dem in der Welt auf Grund siindiger Lust herrschenden
Verderben. Hier haben wir den Begriff ézvpuic und ebenso den der
pdopd; Petrus spricht gleichfalls aus, da in der gottentfremdeten
Welt auf Grund siindiger Lust physisches und sittliches Verderben
herrsche. Verderben, besonders der leibliche Tod, sind infolge der
Stinde in die Welt gekommen, und wie es. von Anfang an in der
Stinde griindet, so zieht es aus der siindigen Lust auch fortwihrend
Nahrung; dieses in der Welt herrschende physische und sittliche
Verderben lduft aus in ewiges Verderben; dasselbe wohnt dem na-
tlirlichen Menschen inne, und dieser trigt auch den Keim des ewigen
Verderbens in sich; Befreiung bringt die Rechtfertigung.

V. 23. Nun folgt die andere Seite derselben Sache: daB ihr er-
neuert werden sollt am Geiste eures Sinnes. dvaveoisdar nicht re-
flexiv = sich erneuern, sondern passivisch: erneuert werden; r¢ mvei-
pate 7o vobg nicht = durch den Heiligen Geist (instrumental), der von
eurem voi¢ als leitendes Prinzip Besitz nimmt, demselben als das neue
Agens innewohnt, sondern der Dativ ist Dativ der Beziehung: was
anlangt den Geist, das Prinzip des neuen Lebens. Im Hinblick auf die
Widmung der Worte fiir Glaubige kann man darin nur den Sinn finden:
es ist euch im Unterricht gesagt worden, dak ihr die mit der Wieder-
geburt begonnene. Erneuerung oder Uménderung eures geistig-sittlichen
Ich, eurer inneren Personlichkeit mehr und mehr durchfithren sollt;
auch Rom 12, 2 spricht der Apostel den Christen gegeniiber die Er-
mahnung aus, die an dem Geist gewirkte iibernatiirliche Erneuerung
(dvaxaivworg tob vodg) zur Darstellung zu bringen (vgl. Kol 3, 10).



4, 9324, ‘ 137

In V. 24 wird noch beigefiigt: und anziehen den neuen Menschen.
Es handelt sich hierbei nicht etwa um ein ganz neues Moment, son-
dern um das Resultat des eben vorher bezeichneten KErneuerungs-
prozesses. Wenn die Glaubigen das ganze Wesen ihres urspriinglichen
Daseins abgelegt und - den -inneren Menschen vbollig umgeschaffen
haben, so daB nicht mehr das natiirliche Ich herrscht, sondern Christus
in ihnen (Gal 2, 20), dann ist im vollen Sinn ein neuer Mensch da,
eine neue Kreatur; das Alte ist voriibergegangen, alles ist neu ge-
worden (2 Kor 5, 17). Das ist nicht so zu verstehen, als ob des
Menschen substantielle Natur an sich, seine physische und
geistige, eine Verinderung oder Verwandlung erfahren wiirde; viel-
mehr wird nur sein geistig-sittlicher Habitus ein anderer; er wird
gottlicher Natur teilhaftig (2 Petr 1, 4), d. h. durch die vom Geist
Gottes ausgehende und unserer Seele eingesenkte Gnade zu einer
iiber die ganze Natur erhabenen, innigen und beseligenden Gemein-
schaft mit Gott erhoben; sein Erkenntnis- wie sein Willensvermégen
wird erleuchtet und geheiligt und empfingt eine durch die bloe
Kraft der Natur unerreichbare Qualitit im Erkennen und Wollen,
wie es nur Gott eigen ist. Von diesem Menschen sagt der Apostel,
er sei (im Unterschied von dem natiirlichen) geschaffen in Gerechtig-
keit und Heiligkeit der Wahrheit, d. h. in wahrer Gerechtigkeit und
Heiligkeit; t7c diypdeiac ist Genetivus qualitatis wie nddy driplag
Rém 1, 26; % ddjdewe entgegengestellt der dmdry in V. 22. Andere:
Heiligkeit und Gerechtigkeit bewegen sich in der Region der Wahr-
heit, die sich in Christus verkérpert hat. dJewacosivy = die rechte,
mit Gottes Wesen und Willen iibereinstimmende Lebensbeschaffenheit,
ootéTyc, die Integritdt und Vollkommenheit des sittlichen Lebens. —
Der Apostel legt seinen Lesern in dem bedeutsamen kleinen Ab-
schnitt V, 22—24 die Notwendigkeit einer volligen Umwandlung des
inneren Menschen dar, die schwierigste Aufgabe im praktischen
Christenleben, die Uménderung im innersten Wesenskern; er hat hier
ganz entsprechend dem Charakter des Abschnitts als Paréinese nicht
den Rechtfertigungsprozef an sich im Auge, betont vielmehr Tatig-
keit und Kooperation, die seitens des Menschen erforderlich ist, wenn
die durch den Eintritt desselben ins Christentum bewirkte Verinderung
des geistig-sittlichen Habitus zur allseitigen Durchfithrung und
Verwirklichung gebracht werden soll. ,Unsere Neuchristen sind
noch keine Heiligen“, schreibt neuerdings ein Missiondr aus China
(Korrespondenz Nr 2 [1908] 21).

Die Erklirung des Abschnittes hei den Vatern ist mangelhaft. Chrysostomus
hat die Schwierigkeit gefiihlt, daf es sich nimlich nicht einfach um die Recht-
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fertigung handelt, die ja bei den angeredeten Christen lingst eingetreten war: beim
Empfang der Taufe ist ein neuer Mensch geschaffen worden nach Gott — nach seinem
Bilde (vgl. Kol 3, 10), aber der Erneuerungsprozes muf sich immer wiederholen.
In diesem Betreff ist der groBe Bischof nicht zur Klarheit durchgedrungen; er gibt
zu &vdboacdar die Erlauterung: 7o dvdvcacSac 0088y dAdo dnplot %) to pydémors dro-
#éadar se. duatoadvyy . .. dote 0d play Hudpay 000¢ devtépay 050% Tpityy, dAld g
mavrds Apuds Podletar elvar 3y dpety zal pydémore yupvods elvatr ToU fuatiov TOYTOU.
Er fithrt dann des weiteren aus, daf eine Befleckung des Kleides erfolge durch
Unkeuschheit, Habsucht; derartige Dinge miisse man meiden, um gerecht zu sein, um
den neuen Menschen anzuziehen (Hom. 13 ad c. 4, p. 97). Etwas bestimmter spricht
Ambrosiaster: qui Christum audivit, hoc didicit, ut recederet a conversatione pristina,
quam veterem hominem nuncupat propter praeteritum ignorantiae tempus. Homo
itaque unus atque idem est; qui si pristina vitia sequitur, vetus dicitur (p. 391).

§ 9.
Warnung vor Siinden gegen die Néchstenliebe.
4, 25 bis 5, 2.

25. Darum leget die Liige ab und redet Wahrheit, ein jeder mit
seinem Nichsten, weil wir Glieder untereinander sind. 26. Ziirnet
und siindiget nicht; die Sonne gehe nicht unter iiber eurem Ziirnen,
27. und gebet nicht Raum dem Teufel. 28. Der Stehler stehle nicht
mehr, er mithe sich vielmehr ab, das Gute schaffend mit den eigenen
Hinden, damit er habe zu geben dem Diirftigen. 29. Kein faules
Wort gehe aus eurem Munde hervor, sondern wenn eines gut ist zur
Erbauung da, wo es not tut, damit es Wohltat verleihe denen, die es
horen; 30. und betriibet nicht den Heiligen Geist Gottes, in welchem
ihr versiegelt wurdet auf den Tag der Erlosung. 381. Alle Bitterkeit
und Ungestiim und Zorn und Lirm und Lésterung (werde abgetan)
weiche von euch samt jeder Art von Bosheit. 32. Werdet vielmehr
gegeneinander giitig, barmherzig, einander vergebend, so wie auch
Gott in Christus euch vergeben hat. 5, 1. Werdet also Nachahmer
Gottes als geliebte Kinder, 2. und wandelt in Liebe, so wie auch
Christus uns liebte und sich fiir uns hingab als Gabe und Opfer Gott
zum Dufte des Wohlgeruchs.

Nach der vorhergehenden allgemeinen Mahnung, nicht in das
heidnische Leben zuriickzufallen, sondern der Heiligung und sittlichen
Vervollkommnung sich zu befleifigen, das neue Leben, welches den
Lesern der Eintritt ins Christentum gebracht, zur vollen Realisierung
zu bringen, gibt der Apostel jetzt seiner Paréinese eine spezielle Rich-
tung und fiihrt die sittlichen Forderungen vor, welche das neue
Leben an die Christen in Beziehung auf den Néchsten stellt. Zu-
erst erwihnt er die Pflicht der Wahrhaftigkeit im Verkehr mit den
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Nebenmenschen, dann die der Versthnlichkeit; hernach warnt er vor
Unredlichkeit in Handel und Wandel und vor jeder Lieblosigkeit gegen
den Nichsten. Man wird wohl nicht anzunehmen brauchen, daf unter
den angeredeten Glaubigen beziigliche Fehler oder Mifstéinde hervor-
getreten waren und so die Ausfithrung des Apostels notwendig ge-
macht hatten; vielmehr ergab sich die hier folgende Darlegung von
selbst; denn die namhaft gemachten sittlichen Forderungen erscheinen
als die aus dem neuen Leben sich ergebenden Konsequenzen?.

V. 25. Paulus beginnt mit einer Mahnung zur Wahrhaftigkeit
im Verkehr mit dem Nichsten. dw wird nicht etwa erst erklart
durch das folgende dz:: deshalb weil, bezieht sich vielmehr auf das
Vorhergehende — deshalb sc. weil ihr die Pflicht habt, nach der
Auferweckung zum neuen Leben fiir immer dem alten Menschen mit
seinem siindhaften Wesen zu entsagen, sollt ihr Wahrhaftigkeit er-
zeigen. dmodéuevor ist nicht = nachdem ihr abgelegt habt; das Par-
tizip nimmt vielmehr an dem imperativischen Charakter des Satzes
teil = leget ab und redet. - 70 ¢eBdoc kann ebensowenig als dijdeia
im dogmatischen Sinn genommen werden = falsche, wahre Lehre; 7o
¢ebdoc bedeutet vielmehr das liigenhafte Wesen: leget dieses ab;
freilich ist die Ablegung desselben prinzipiell erfolgt, aber es gilt,
die geschehene Ablegung durchzufiihren, indem man in jedem ein-
zelnen Fall die Neigung der verdorbenen Natur zur Liige {iber-
windet. Aaleire: redet stets, was wahr ist. Die Christen sollen sich
im wechselseitigen sozialen Lebensverkehr einander gegeniiber der
Wahrheit befleifigen. Aus der Motivierung der Ermahnung: dieweil
wir gegenseitig Glieder sind sc. Glieder eines Leibes (Rom 12, 4.
1 Kor 12, 12), ergibt sich, daf der Apostel hier zunichst nur das
Glemeinschaftsverhiltnis der Christen untereinander im Auge hat;
6 mlyaioc sonach = christlicher Mitbruder. Jede Unwahrheit gegen
den Nichsten ist ein Abfall vom neuen Leben, das ja Gemeinschaft
bedeutet mit Christus, der von sich selbst gesagt hat: ich bin die
Wahrheit; die Unwahrheit im Verkehr ist aber auch eine Versiindigung
gegen den Nichsten, weil diesem vorenthalten wird, worauf er An-
spruch machen kann, das Recht der Wahrheit; das gilt tiberhaupt
im Verkehr des Menschen mit Menschen, vollends aber fiir die An-
gehorigen derselben Gemeinschaft, die Glieder eines Leibes.

! Viktorin legt Plan und Ordnung in diesem und dem folgenden Abschnitt also
dar: primum monet ecclesiae hominem id est Christianum, quae agenda et quae
non agenda; deinde monet quae viris agenda et uxoribus invicem; deinde quae
patribus et filiis invicem, deinde quae servis et dominis, postque exhortatio est, quae
facienda generaliter invicem (p. 1280).
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_ Chrysostomus “beschiiftigt sich mit dem Wort 7o ¢eddog, indem er sagt, es
konnte an sich auch die Gotzen (e#dwla) bezeichnen; indes sei diese Bedeutung
durch den Kontext ausgeschlossen; dieser filhre zu der Auslegung im Sinne von
Liige = Unwahrheit, die einer dem andern gegeniiber ausspricht: 7o Jdodepdy xal
Hmovdov. Indes beriicksichtigt der Kirchenvater zu wenig das Partizip drodéuevor:
ablegen, im gleichen Sinne wie V. 22, 70 ¢eidog, das liigenhafte Wesen. Vollig klar
sind die Worte Aalsite ddjdecay: befleifigt euch im Verkehr miteinander der wahr-
haftigen Rede. Den die Mahnung begriindenden Satz: wir sind Glieder untereinander,
die sich untereinander nicht zu schaden und zu storen, sondern zu fordern haben,
erliutern die alten Interpreten durch den Hinweis auf die Glieder des menschlichen
Leibes, die sich gegenseitig unterstiitzen. So Theodoret: dedaluol xpnuvods bpdvres
xai Bdpadpa ppvbovee Toig mooty, ba dxxdivwat, xal pi Grney 10 cdpa Awfhoovrar: xat
droat dnd Tdv Pdewy alodnoy Osyiduevar onpaivovoe tois dpdaluoic: xal 0d ¢ebdovrar
ai alohoets ddflas (p. 540).  Uberaus anziehend ist die rhetorische Ausfilhrung
iiber denselben Gegenstand bei Chrysostomus (Hom. 14 ad c. 4, p. 99 f). Thomas
kurz: membra enim se invicem diligunt et se iuvant mutuo in veritate (p. 318).

V. 26. Warnung vor Versiindigung durch Zorn. . Paulus schlieft
diese Warnung an eine Stelle des Alten Testaments an, Ps 4, 5:
irascimini et nolite peccare (Septuaginta). In diesem Anschluf liegt
der Grund, warum er seine Warnung gerade in solcher Form aus-
gesprochen; sonst hétte er sicher geschrieben: Joyldpevor uj) dpap-
tdyvere = beim Zirnen oder wenn ihr ziirnet, siindiget nicht. Der
Zorn ist nicht unter allen Umstéinden schon an sich Siinde; die
Zornerregung als natiirlicher Affekt ist sehr hiufig gar nicht zu ver-
meiden; aber man muB dieselbe rasch unterdriicken; wie man von
einem Ziirnen Gottes redet, so gibt es auch bei den Menschen einen
gerechten, pflichtméfigen, heiligen Zorn, ein aus bester Gesinnung
hervorgehendes Sichereifern gegen das Siindhafte und Gemeine; frei-
lich kann auch ein solcher an sich berechtigter Zorn zur Siinde
werden, Dies wiirde geschehen, wenn man die Zorneserregung, die
spontane Zornesanwandlung (rapopyiopdc oder mapovopdc, Apg 15, 39)
sich im Innern festsetzen, habituell werden lieBe, wo sie in Gestalt
von Groll und Ingrimm sich an die Stelle der Liebe setzt; darum
mahnt der Apostel: die Sonne gehe nicht unter tiber eurem Groll,
d. h. lasset Frieden treten an die Stelle der Erregung noch am
gleichen Tage und stimmet das Herz zur Versthnlichkeit und Ruhe.

Winer (8. 296) bemerkt za der Stelle: Paulus will mit den Worten sicherlich
sagen: beim Ziirnen versiindigt euch nicht; doch sei die grammatische Wiirdigung
des Ausdruckes zweifelhaft, entweder es sei ein logischer Satz in zwei grammatische
zerlegt, so daB man itbersetzen konne, als ob dastiinde = édpyildpevor uj) duaprdvere,
oder dpyifesde milsse permissiv genommen werden — moget ihr immerhin ziirnen,
aber siindiget nur nicht. Nun ist letztere Erklirung unbedingt der Auffassung vom
Jussiv vorzuziehen. Denn der Apostel kann den Gliubigen nie und nimmer ein
Zirnen ohne weitere Einschrinkung gebieten. Thomas empfiehlt die permissive
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Fagsung, indem ér schreibt: Duplex est species irae, quaedam ‘bona, quaedam mala.
Si de mala, sic est sensus: non praecipit, sed permittit, quasi dicat: si sic est quod
motus irae insurgat, quod humanum est, nolite peccare, id est, nolite perducere ad
effectum per consensum. Wolle man aber, legt Thomas weiter dar, dpyifeofac vom
gerechten Zorn verstehen, so sei dpyifeods ,imperative® zu nehmen; er versteht aber
dies nherhin also: irascimini sc. contra peccata vestra et nolite peceare sc. de cetero,
nee talia committere, contra quae iterum oporteat irasci (p. 319). Diese zweite Er-
klirung des irasei im Sinne von irasei contra peccata ist nun ganz fallen zu lassen; die
erstere : moget ihr immerhin in Aufregung geraten, nur siindiget nicht, geht an. Indes
hat doch auch diese Auffassung: ziirnen moget ihr, aber nicht siindigen, einiges gegen
sich, namentlich wenn man den Inhalt von V. 81 (rdea dpyy dp¥hrw) beriicksichtigt;
daher wird man bei der Erklirung sich beruhigen: im Zorne versiindiget euch nicht.
Ephrim gar nicht iibel : si irascimini, nolite tamen peccare; quia conculcatis mandatum
eius, qui septies septuagies iussit ad alterum dimittere (p. 151). Chrysostomus ist hier
nicht gliicklich, indem er schreibt: Lize+ u3 ¢eideade: el 0¢ mote yévorro drd eddove
dpyy, xal tobro Sepansbee wdkw. Ti ydp gnow; dpyilesde, ral piy dpaprdvets: xalov
pey ydp To pi) dpyilecac: & 0 Tig umégot wote elg T wdos, dAda i) el TocodiToy
(Hom. 14, p. 101). Man beachte noch, daf der Grundtext an der Psalmstelle mit
dem Verbum 727 nicht ,ztirnen“ ausdriickt, sondern ,erbebet* oder ,erzeigt‘ Ehrfurcht
se. vor dem allmichtigen Gott und siindigt nicht — und dann werdet ihr micht
giindigen. Allein Paulus hat sich an das dpyilec8ar der Septuaginta gehalten, und
dies kann nur in dem Sinne von ziirnen genommen werden. ,Die Sonne gehe nicht
unter iiber eurer Zornerregung.® Diese Worte sind viel zitiert, und zwar in dem
Dialog de recta fide mit der Formel: xal v 7¢ bayyedip civar 16+ jAtog pi) émdvétew
gnt v mapopywpa dpdy, und wiederum ebenda: 6 xdpeog dyaSos dv Aéyer; in der
gyrischen Didascalia mit der Formel: denn es steht geschrieben: nicht soll die
Sonne iiber deinem Zorn gegen deinen Bruder untergehen. Resch (Agrapha 2, 136 f)
hélt im Hinblick auf solche Zitationsformel das Logion fiir ein Herrnwort; ich vermag
ihm in dieser Beziehung nicht beizustimmen; es liegt bei der zweimaligen Zitation
wohl ein Gedichtnisfehler vor: der Herr sagt oder es steht im Evangelium, statt:
Paulus sagt oder es steht in der Schrift; mit letzterer Form zitiert das Logion und
zwar einschliefilich der aus Psalm 4 entlehnten Worte Polykarp (ad Phil. 12, 1):
xadws & tais ypagais etoyrat: dpyifeade x7l.; man vergleiche noch Const. 2, 53. Theo-
doret spricht sich zur Stelle also aus: mapeyyva e o1t tdyiora v dpyjv. ToObTO
7ap émdystt 6 fog uy émidvérw ... pérpov Edwxe vy Supg tic Hudpas o pétpov.
bpopdtac ydp, py) voxrwp Hovydlwy & loytopis émreivy Ty véoov (p.. 540). Die
Auffassung, welche diesen Worten zu Grunde liegt, ist die, daB wiibrend des Schlafes
die Affekte in der Seele fester Wurzel fassen. Diese vertritt offenbar aueh Chryso-
stomus: wenn es Abend werden will, so verséhne dich und lésche das noch frische
Ubel; denn wenn die Nacht anbricht, so wird der darauffolgende Tag nicht im
stande sein, das wihrend der Nacht noch verstirkte Ubel zu beseitigen usw.
(Hom. 14 ad c. 4, p. 101). Ephrém: si veniunt tenebrae et perveniunt ad delictum,
tunc et inimicus potitur nostri: et eius spiritu a pura quoque noctis oratione, quam
oramus, privat et.detinet mos (p. 151). Nicht iibel erlsiutert. Ambrosiaster die
apostolischen Worte: quoniam . irasei quis non potest prohiberi, quippe cum ira
motus sit naturalis; ideirco irascendum dicit, sed commonet, ne per iram peccetur.
Solemus enim modum egredi, dum irascimur, et invenimur ipsi peccare, qui peccantes
arguimus, dum plus irascimur.-' Hoc ergo docet, ut ipsa ira cum moderatione sit
(p. 391 f). Viktorin: viro christiano dat monita, neirascatur, aut si iratus fuerit,
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ne peccet per iram, deinde ne iram diu teneat, sed intra diem finiat iram; modum °
irae et tempus ostendit (p. 1280).

V. 27. Hier kommt vor allem in Betracht die Bedeutung von
6 Owdflodog; auch neuerdings hat man wieder den Versuch gemacht,
es zu fassen in dem Sinne von ,Verleumder® = und gebet nicht
Raum demjenigen, der euch den Bruder mit anklagenden Worten
verichtlich machen mochte; es bedeutet aber vielmehr: der Teufel;
auch unten (6, 11; vgl. 1 Tim 3, 7. 2 Tim 2, 26) kommt es in
dieser Bedeutung vor; sodann émoy Owdévar = locum dare (Latinis-
mus) = Spielraum geben, Gtelegenheit und Anlaf bieten, wirksam zu
sein; vgl. Rom 12, 19: dére zémov 3} dpy7 = gebet Gott Gelegenheit
zur richenden Strafe; die Worte bedeuten nicht: dem Teufel Platz
machen, d. h. sich feige vor ihm zuriickziehen, so daf er Herr der
Affekte wird. Man darf aber die Wendung ,dem Teufel Spielraum
zur Wirksamkeit geben®, nicht allgemein fassen, sondern in spe-
zieller Beziehung auf das Vorhergehende in dem Sinne: die
Gliubigen mdgen dem Teufel keine Handhabe bieten, um sich durch
Zuflisterung von Argwohn und Verdacht gegen den Né&ch-
sten, gegen welchen der Zorn erregt ist, in bleibende Erbitterung
versetzen zu lassen. Wenn einmal der Zorn und die Abneigung
Wurzel - gefait hat in dem Herzen, dann bekommt der Versucher,
der Teufel, Gelegenheit, seine unheilvollen Einfliisse auf die von Zorn
und Haf FErfiillten auszuiiben und sie zu unseligem Tun, zu einer
siindhaften Betdtigung des Affektes zu veranlassen.

Nach dem Vorgang von Luther nehmen auch heute noch manche 6 dtdfoloc im
Sinne von Listerer, Verleumder. Sinnlos ist ja gewif diese Auffassung nicht; aber
sie ist nicht angiingig angesichts der Bedeutung von 6 tdfolog an der Stelle 6, 11;
man vergleiche 1 Petr 5, 8; Jak 4, 7; Mt 4, 1 ff. Es wird mit dem Satze undz didore
keineswegs neben die spezielle Ermahnung des vorhergehenden Verses eine ganz
allgemeine gestellt — und gebet weiterhin nicht Raum dem Teufel — keine
Gelegenheit fiir sein verderbliches Tun, sc. die Menschen zur Siinde zu versuchen;
vielmehr haben die Worte den speziellen Sinn: und bietet dem Teufel keine Hand-
habe, den Nichsten, gegen welchen der Zorn gerichtet ist, anzuklagen und zu ver-
unglimpfen, wodurch eine bleibende Erkiltung gegen denselben bewirkt wiirde.
Chrysostomus fithrt zur Stelle aus: die Gliubigen sollten alle in dichtgedringtem
Schwarme dem Teufel entgegenstehen und den Kampf gegen ihn fithren; es gehe nicht
an, daB diese den Kampf gegen den Teufel einstellen und selbst in Feindschaft.
einander gegeniibertreten; denn wenn dieser Fall eintritt, dann hat der Teufel
Spielraum und Gelegenheit zur Entfaltung seines Wirkens (Hom. 14 ad c. 4, p. 101).
Ambrosiaster bemerkt zu V. 26 und 27: iram transire vult nec retineri in pectore,
ut (ira) die orta cum die discedat, quia, si in animo manserit, dat occasionem
diabolo gloriandi. Necesse est enim iratus animus mala cogitet, quod cupit diabolus;

invenit enim mentem paratam ad malum, cui se inserens affectu suo decipit ho-
minem factum ad vitam (p. 392).
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V. 28. Warnung vor Diebstahl. 6 xAénrwv ist weder = 6 xiénryc
= der Dieb; dieses Substantiv bedeutet den habituellen, professions-
mibigen Dieb; noch = ¢ x4éfac im Sinne des Participium Imperfecti
= der, welcher frither, d. h. vor seiner Berufung zum Christentum,
zu stehlen pflegte; Vulgata: qui furabatur, vielmehr = der Stehlende
= der einer vorhandenen Neigung entsprechend dann und wann
etwas entwendet. Man darf sich daran nicht stofien, wenn hier vom
Apostel die Moglichkeit statuiert wird, daB unter seinen christlichen
Lesern sich auch einzelne ,Stehlende“ befanden. Man vergesse nicht,
daf neben der Unzucht die Habsucht (% mlecovefia) das Hauptlaster
des Heidentums war, und da& daher bei vormaligen Dieben das Ent-
wenden fremden REigentums als Riickfall leicht moglich war; das
Christentum gewann die meisten seiner Anhiinger aus den niederen
Klassen der heidnischen Bevolkerung, wo ja gewiB der Diebsgewinn
nicht als unehrlich angesehen ward (vgl. 1 Kor 6, 10; 1 Petr 4, 15).
AuBerdem aber darf man nicht ibersehen den sittlich ernsten und
strengen Sprachgebrauch der Schrift, der auch die feineren oder
leichteren Entwendungen, Verkiirzungen und Ubervorteilungen unter
den Begriff des Stehlens subsumiert. pdldov 0% xomdre xtA. = vielmehr
miihe er sich ab, das Gute schaffend mit den eigenen Hinden. Man
wollte w0 dyadéy auch schon mit xomtdrew zusammennehmen = er miihe
sich ab um das Gute, indem er arbeitet, schafft mit den eigenen
Hinden; doch will diese Erkldrung nicht gefallen, da 2oydlesda:
gerade im neutestamentlichen Sprachgebrauch regelméfig mit einem
Objekt (vgl. Mt 7, 23) verbunden ist. ©0 dyaddv aber bezeichnet
allerdings nicht an sich: das irdische Gut, aber der Apostel ge-
braucht das Wort, um das durch H#ndearbeit Gewonnene als in
die Kategorie des sittlich Guten -gehorig zu bezeichnen; der Ge-
danke ist sonach: statt sich die Friichte fremder Arbeit bei
eigener Trigheit unrechtmifigerweise anzueignen, setze er vielmehr
seine eigenen Hinde in Bewegung zu rechtlicher Arbeit; was er
so schafft, ist redlicher Gewinnl. fva &y7 = dann wird er nicht
bloB sich selbst ehrlich durchbringen, sondern von dem Erwerb der
ehrlichen Arbeit andern, die mnicht zu arbeiten im stande sind und in-
folge davon Mangel leiden = armen christlichen Mitbriidern, mitteilen

! Resch macht auf ein Logion aufmerksam, welches dem Sinne nach zusammen-
trifft mit der paulinischen Mahnung zu fleifiiger Arbeit der Hinde, um Bediirftigen
geben zu konnen; es lautet: idowesdrw % EAenuocivy cov el tag yelodg oou, péyprs
av yvag, tive 0w, oder lateinisch desudet eleemosyna in manu tua, donec invenias
lustum, cui eam tradas (2. Aufl. 91 f).
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konnenl, Arbeitsamkeit und Flei behufs Erwerbung der Mittel zum
Unterhalt, also zeitlicher Giiter, macht Paulus noch 1 Thess 4, 12 zur
Pflicht; dort fiigt er zur Begriindung bei, damit die Christen den Heiden
keinen Anstof geben dadurch, daB sie letzteren zur Last fallen; hier:
damit sie durch das mittels der Arbeit Gewonnene auch Werke der Barm-
herzigkeit gegen Notleidende verrichten konnen. Wéhrend ,der unge-
rechite Mammon® spaltet und trennt, sind die rechtmibig gewonnenen
und im Geist des Christentums verwendeten irdischen Giiter eine Quelle
der Einigung, da sie die zwischen Arm und Reich bestehende Kluft tiber-
briicken und damit die Glaubigen einander nahebringen und so zur Er-
bauung des Leibes = der christlichen Gemeinschaft, wesentlich beitragen.

V. 29. Warnung vor nichtsnutzigem Gesprich; Ermahnung zu er-
baulicher Rede. Es komme kein faules Wort aus dem Munde der Glau-
bigen. Aufmerksamkeit verdient einmal die hebraisierende Wendung
(vgl. Ex 10, 15; 20, 4): mac Adyog pi) éxmopevéadw = jegliche schlechte
Rede komme nicht heraus; die Negation mit dem Verbum verbunden
statt pyoeic Abyoc, weil der Nachdruck auf dem Gegensatz ruhen soll:
dAho sc. éxmopevéedw; sodann eampdc; man wollte dieses Adjektiv schon
speziell von unkeuscher Rede verstehen, mit Unrecht; der Ausdruck
yfaul“, natiirlich im ethischen Sinne, ist von jeder Rede zu verstehen,
welche nach Inhalt und Form das sittliche Leben untergridbt. Am-
brosiaster: potest male loqui, qui turpiter fatur et qui bonis detrahit
et qui cum dolo fabulatur et qui mentitur. Ahnlich Theodoret: Adyoc
oample, aicypoloyta (obszon), ZAowdopia, ovxopavtia, Blaceyplie, devdo-
loyto xat te todrorg mposipown (p. 541); &hnlich Chrysostomus: xaru-
Aalia, aicypoloyia, edrpamela, pwpoloyte. (Hom. 14 ad c. 4, p. 103).
Zu éxmopeeadar vgl. Mt 15, 11; Lk 4, 22. Es schlieBt sich die
positive Mahnung an, und zwar mit der echt griechischen Wen-
dung: vielmehr gehe aus eurem Munde hervor, wenn ein Wort gut
ist zur Erbauung, d. h. wenn man etwas Gutes zu sagen, von der
Zunge einen das Gute fordernden Gebrauch machen kann, soll es ge-
schehen. Zu der Ausdrucksweise sl rig dyadic vgl. Phil 4, 8. mpoig
oixodop7y = dienlich zur Erbauung; tjc ypefac? nimmt man als Gene-

1 Theodoret: Der Apostel mahnt, nicht blof des Magens wegen — zur Be-
friedigung der leiblichen Bediirfnisse der Arbeit nachzugehen, sondern auch den
Notleidenden zulieb, um ibhrem Mangel abzuhelfen (p. 541). Thomas: non solum
necessarium est laborare, immo etiam bonum est laborare, ut laborans possit vivere
et ut habeat, unde tribuat necessitatem patienti (1. 4, p. 320).

2 Tc ypetag ist die richtige Lesart; die Vulgata hat ad aedificationem fidei,
was Hieronymus (Kommentar 513) verwirft, statt opportunitatis.; letzteres findet
sich indes wirklich auch in verschiedenen Vulgatahandschriften; vgl. Nestle 496.
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tivus ‘obiectivus. = zur Erbauung des Bediirfnisses = zu in Befrie-
digung des Bediirfnisses bestehender Erbauung; man wird indes den
Genetiv tjic yoesiag richtiger als in freier Weise an oixodopsy an-
geknlipft fassen = der erbauliche EinfluB der Rede soll jedesmal auf
das eben vorliegende Bediirfnis wirken, je nachdem der Nichste der
Hilfe, des Rates oder Trostes bedarft. Man beachte die Ubersetzung
der Vulgata: ad aedificationem fidei, was statt z7¢ ypelac die Lesart
tij¢ miorewe voraussetzt, wie auch manche griechische Handschriften
haben; doch prisentiert sich das als Korrektur zur Erleichterung der
yunertraglich harten“ Verbindung mpo¢ oixodouiy tijjc ypeiac. Mit den
‘Worten: va d¢ ... gibt der Apostel den Zweck des 2xmopedesda
an: damit es, d. h. das Wort oder die Rede, Huld = Wohltat ver-
leihe den Horenden, ihnen wohltuend und segenspendend sei. Zu
7 ypeia vgl. Apg 6, 3; Tit 3, 14. -

V. 80. Die hier folgende weitere Ermahnung ist mit xaf an dle
vorhergehende "angeschlossen und ist daher zunichst auch damit zu
verbinden: und betriibet nicht durch faule Reden den Heiligen Geist
Gottes.. Es ist ja richtig, dag bei der Verbindung der Worte mit dem
Vorhergehenden von V. 25 an gleichfalls ein guter Sinn herauskommt,
da der Heilige Geist durch alle von da an bezeichneten ‘Fehler und
Ungehorigkeiten betritbt wird2; allein man mug zunichst die enge
Zusammengehtrigkeit der Worte xat p7 Avmeire mit V. 29 festhalten:
der Apostel will eben doch vor allem die Gliubigen warnen, den
Heiligen Geist durch das Reden fauler Worte zu betriiben, da man
gerade in diesem Betreff sehr hiufig nicht die notige Sorgfalt an-
wendet, vielmehr mit derlei Reden es leicht nimmts. 0 #vedua o
drwy tob deod ist nicht der Heilige Geist in seiner gottlichen Trans-
szendenz, sondern der Heilige Geist, insofern er in den angeredeten
Glaubigen infolge ihrer Rechtfertigung Wohnung genommen hat. Be-
achte einmal den anthropopathischen Ausdruck: der Heilige Geist

! Chrysostomils: émdpvevoey 6 addelpds: pi) éxméuzmeve v Sfow pnds dvtpiga
(ne insolenter probro ac contumelia afficias). o0Jddv @@élnoac tov dxodovra, dAde
zal Efladag: dv pévror Ta mpoxtéa mapacvy, modiy abre didwg THv ydpw: av
natdeboys clgnuov Eyewv ordpa, dv Siddys pndéva xaxnyopetv, ydpwy adtg dédwxrag-
Ay mepi xa‘rauu{-‘swg, dv mept eblafsiag, av mept equoclvys SwaleySys, mdvra tadta
paldrret abtod v Juyjy (Hom. 14 ad c. 4, p. 103). . -

2 Theodoret: Avmel 10 mvedua 70 Gyeov @y slppuévwy td dvavtia, & mapdvopos Piog
(p. 541).

3 Schon Chrysostomus bemerkt: w3 stnps: 00déy 2otv, 8v aloypdv inw, dv Tov
deiva bfpiow. i Todto uéya domi xaxdy, émetdy o08d%y ehar doxei. Ta yap undiy
elvar doxobvra ebxbhwg xai xarappoveirar, ta 0% xatagpovolusva xai aberar, To 0%
ab&bpeva xal dviara yiverar (Hom. 14, p. 104). .

Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 10 .
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wird betriibt (vgl. Hieronymus, Kommentar 514). Betriiben aber
bedeutet: zuriickstofen, in seiner Wirksamkeit hemmen, unter Um-
stinden ganz vertreiben. Thomas: nolite contristare spiritum sanc-
tum id est nolite eum fugare vel expellere per peccatum. Sicub
deus dicitur irasci propter similitudinem effectus, ita etiam dicitur
contristari, quia sicut quando aliquis contristatur, recedit a contri-
stante, ita spiritus sanctus a peccante (1. 10 ad c. 4, p. 321). Beachte
sodann den Relativsatz év ¢ dogppajicdyre, dessen Sinn ist: und doch
seid ibr eben in ihm besiegelt worden, verdankt ihm also die groBte
Wohltat; welch schwarzer Undank wire es demnach eurerseits, ihn
zu betriiben! Mit den Worten des Relativsatzes motiviert somit der
Apostel die Ermahnung p7 Avmeire. Zu Eoppayicdyre vgl. 1, 13.
»Auf den Tag der Erlosung hin“; gemeint ist der Tag der Parusie,
an welchem die Erlosung zum feierlichen Abschluf kommt; vgl. zum
Wort und Gedanken Lk 21, 28: in und mit dem Heiligen Geiste
haben die Gldaubigen die sichere Anwartschaft (der Heilige Geist ist
das Angeld, 1, 14. 2 Kor 1, 22; 5, 5), daB sie an jenem groBen
Tage in den vollen Besitz der Erbschaft eintreten werden. Ganz
unrichtig Ephrédm: ne contristetis spiritum sanctum, in quo baptizati
estis in die redemptionis et expiationis vestrae (p. 151).

Der hochbedeutsame Vers.(vgl. 1 Thess 5, 19) ist wiederholt im Hirten des
Hermas angezogen: mand. 10, 2, 2; 10, 2, 4 und besonders 10, 2, 5: dpov oy dnd
asautol Ty Abmny xal pi) SAifs o avedpa o dytov o v gol xarowxoiv; vgl. ebd. 10, 8, 2;
endlich ist der Vers auch zitiert in der pseudocyprianischen Schrift de aleat. 3:
monet dominus et dicit: nolite contristare spiritum qui in vobis est. Wenn Resch
(Agrapha 2, 134f) wegen der Beiftigung qui in vobis est bzw. 70 & ool xatowody
den Schluf ziehen.zu miissen glaubte, da an beiden Orten die Entlehnung nicht
aus unserer Stelle des Briefes erfolgt sei, vielmehr aus einer auch schon von Paulus
beniitzten Quelle synoptisch-hebraisierenden Charakters, so mag man ihm die Zu-
stimmung versagen ; jene Beifiigung ist eine sinngemife und lag wirklich sehr nahe.
Auch Ambrosiaster hat die Beiftigung tatsichlich, wenn er schreibt: cum bene
agimus, gaudet in nobis spiribus sanctus, datus nobis, videns monita sua proficere
utilitatibus nostris. Ambrosiaster filhrt weiter aus: gaudet spiritus sanctus saluti
nostrae, non sibi, qui non indiget laetitia; ita e contrario, si oboedientes ei non
fuerimus, confristatur, quia non habet profectum in nobis (p. 393).

V. 81 und 32. Es folgt hier eine Aufzihlung von Lieblosigkeiten
gegen den Nichsten, dann eine solche von AuBerungen gegenseitiger
Liebe. mwpia Bitterkeit oder bittere Stimmung (vgl. {Glog mexpdc
Jak 3, 14; Apg 8, 23; Rom 8, 14; Hebr 12, 15; auch Kol 3, 19),
welche leicht zu leidenschaftlicher Brregung, Zornesaufwallung (Jupdc;
dazu vgl. Kol 3, 8; Rom 2, 8; Lk 4, 28) fortschreitet und dann zum
Ausbruch kommt (4p7%) unter Geschrei, Toben und Poltern (%pavy7)
und Lésterung, welcher der erregte Schreier sich schuldig macht
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(Blaseyuia)l. All dies nun, sowie jede .Art von Bosheit (xuxia
= malitia oder malignitas Kol 3, 8), welche im Innern des Herzens
gegen den Nichsten Boses sinnt, sollen die Christen, weil es sich
mit dem christlichen Geiste, dem neuen Leben in Christus nicht ver-
trigt, ablegen; dpdjrw eigentlich: soll abgetan, weggetan werden von
ihnen, doch dem Sinne nach nicht verschieden von dmodéuevor V, 25;
oby wdoy xaxtg = mitsamt. Die positive Mahnung lautet: die Christen
sollen gegeneinander Giite und Barmherzigkeit iiben und einander ver-
gebende Huld erzeigen im Hinblick auf (eigentlich entsprechend dem
wie) die unendliche Liebe und Barmherzigkeit, welche Gott gegen die
Glaubigen erwiesen, da er in Christo ihnen alles vergeben hat. Der
Apostel sagt: yivesde, werdet; die Form entspricht vollig dem vorher-
gehenden dpdfrw d¢’ dpudv; die Liebe und Barmherzigkeit, wenn sie
auch schon vorhanden ist bzw. geiibt wird, ist doch steter Zunahme
und Vervollkommnung féhig und bediirftig (vgl. Kol 3, 12). yap:ldpevor
éavroig statt dAdjlog. yapileadar vergebende Huld erweisen, verzeihen
(2 Kor 2, 7 10; 10, 12).

Ambrosiaster erldutert die Worte des Verses also: estote misericordes, ut similes
sitis patris vestri, qui in coelis est (Lk 6, 36). Kr fiigt dem noch an (p. 898):
Si enim dominus per filium suum servorum misertus est, quanto magis servi ipsi
invicem sui debent misereri et donare, si alter in alterum peccet. Haec praecepta
eius sunt, qui miseratus est; qui si in his contemptus fuerit, sine dubio revocabit
sententiam, per quam misericordiam dederat, et ita eveniet, sicut ait dominus in
evangelio de eo, qui accipiens a domino misericordiam, in conservum suum impius
deprehensus est (Mt 18, 33). Chrysostomus fithrt wieder in seiner Art den Gedanken
des Apostels trefflich aus; er beginnt seine Ausfithrung mit den Worten: odx doxe?
xaxtag drallayivar, & Ost tijs Paoilsiog @y odpavdy Emruyety, dAd et zal mollijg
Ti¢ @y dpet@y dpyaciag. Er macht dies deutlich durch den Hinweis auf einen
Diener oder Sklaven: & twa oixétyy ¥yois pijre xéntovra pire §fpilovta pyre dvre-
Aéyovra, dlla xal pédns xparodvra xal ta@v dllwy dmdyvtwy, xadjuevoy 8% S mavtdg
dpydy xat 0d0%y 1@y Odpetddvtwy mapa oixétov Jsomity mAnpobodac motodyra, 0d
paorydoets, ob atpsfidosts adréy (Hom. 16, p. 112). Spiter fiigt er bei: dwa rodro
6 paxdpeos Ilablog andywy Huds tijs movyptas dyst mpos v dpetiy. Ti yop Fpelos,
Tag dxdvidag éxxormivat mdaag, dv Te ypota pi) xarafdintat oxéppata; . .. dvside Ta véda
oréppara, mapaxalsi Aoemdy, &ote zavacysty ta pvijoa gurd (p. 113). Die Worte
yapt&iopevor Eavrols (Vulgata: donantes statt condonantes) nimmt Chrysostomus im
Sinne der vergebenden, verzeihenden Liebe: ovyyvopuxot yivesde.

5, 1. Ungeschickte Kapitelabteilung; denn der Vers schlieft sich
ganz eng an 4, 32 an: werdet also Nachahmer Gottes: Da Gott sich
euch trotz eurer fritheren verschuldeten Sindhaftigkeit als Vater
kundgegeben und euch Kindes- und Erbrecht verlichen hat, so sollt

1 Chrysostomus : % mxpéa tov Svpdy Frexey, 6 Svpds ™hv ppiy, ) Spr) THY xpavyHy,
5 apavyy Ty Placeypiay, tovtéort tdg Aotdopias (Hom. 15 ad e. 4, p. 110).
10*
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ihr ihn darin nachahmen, daf ihr gegen eure Briider gleichfalls ein
barmherziges, gegeniiber ihren Schwichen, Gebrechen und .Siinden
nachgiebiges Verhalten zeiget. d¢ téxva dyamyrd darf nicht zu dem
folgenden Vers gezogen werden:. als geliebte Kinder wandelt: auch
in Liebe, sondern zu. yivesde pepunrai: werdet also als geliebte Kinder
Nachahmer Gottes; durch diese Worte, die durch ihre Stellung betont
sind, . wird. die ‘gemeinte Nacheiferung Gottes in barmherziger und
versohnlicher Gresinnung als natiirliche Kindespflicht bezeichnet; Kinder
miissen ihrem Vater nachahmen, also auch ihr Gott, da ihr infolge
eurer Rechtfertigung geliebte Kinder Gottes seid, der euer Vater ist.

Paulus hat hier (4, 832 und 5, 1) sicher den Ausspruch des Herrn Mt 5, 45; Lk 6, 36
im Auge. Diese Worte sind in der altehristlichen Literatur hiufig angezogen und
verwertet, von Justin, Klemens Alex., Theophilus und andern. Das Logion schlieft
hauptsiichlich folgende Momente in sich: die Gotteskindschaft (d&¢ téxva dyamyrd);
die Ahnlichkeit der Kinder mit dem Vater; Gesinnung in Giite und Erbarmen, und
zwar nach dem Vorbild des giitigen Vaters (vgl. Resch, AuBerkanonische Parallel-
texte III 85.ff). Unvergleichlich kurz und treffend bemerkt Theodoret zu unserem
Verse: viodeoiog HEddnte, natépa tov Seov dvoudlere: {pAwoare totyapoly ™)y ovy-
yévetav (p. 541). Chrysostomus: idod xai dAdy mapdxinars edyeveotépa . . . Eyete xai
Gy dvdpugy o8 prusicdar adtdy, 0d @ wadely b pdvoy, dAAe xal Tg) téxva yevécSar
(non solum eo quod sitis affecti beneficiis, sed et quod facti sitis filii; Hom. 17
ad c. 5, p. 117). Mit den Worten ,werdet Nachahmer Gottes ist die ganze Grofie
der christlichen Sittlichkeit gezeichnet; es fragt sich nur, ob die damit dem Gliu-
bigen gestellte Aufgabe nicht seine Kriifte iibersteige. Diese Frage ist zu verneinen,
weil der Christ durch die libernatiirliche Ausriistung iiber die durch seine Natur-
anlagen dem Menschen gesetzten Grenzen hinausgehoben ist; das in den Gliubigen
gruridgelegte neue Leben, der iibérnatiirliche Keim entwickelt sich unter Mitwirkung
‘der Menschen, und durch Erfiillung des von Jesus Christus in der vollkommensten
‘Weise zum Ausdruck gebrachten gbttlichen Willens wird der Christ Gott immer
shnlicher, nimmt Gottes Vollkommenheit mehr und mehr in sich auf.

V. 2. Der Fortschritt gegeniiber dem Vorhergehenden liegt in
der Aufzeigung der Art, wie unsere Liebe gegen den Nichsten sich
tatig erweisen soll; wir sollen lieben, wie Christus geliebt hat; Christi
Liebe war aber eine Liebe bis zum Tode. Der hier ausgesprochene
Gedanke der Selbsthingabe Christi fiir uns ist ganz und gar paulinisch;
man vergleiche Gal 1, 4 und 2, 20; Hebr 9, 14. Higentiimlich ist an
unserer Stelle die Bezeichnung der Liebestat Christi nicht blog iiber-
haupt als Opfers, sondern speziell als Schlachtopfers; dies ent-
spricht aber ganz der parinetischen Tendenz des Apostels: die Liebe
des Christen gegen den Bruder soll wenigstens #hnlich sein der freilich
unbegreiflichen Liebe Christi, der fiir uns Siinder das reinste -goftwohl-
gefilligste Schlachtopfer geworden ist. Beachte im einzelnen:

a) mapédwxey: Christus hat sich fiir uns- hingegeben als Opfergabe
und Schlachtopfer.
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b) mpoogopd iberhaupt Opfergabe und Opferdarbringung; diese
wird durch Jveia niherhin als eine auf dem Wege der Schlachtung
sich vollziehende charakterisiert; xaf vor dvsfa somit explikativ, das
npoopopd niher erklirend; beide Substantive nebeneinander auch
Hebr 10, 9 nach Ps 40, 7. Dem Apostel schwebte das alttestament-
liche Brandopfer (éloxadrwpa) vor, welches ganz verbrannt wurde und
von welchem gilt, da es ein ,Duft des Wohlgeruches* war (Lv 1, 9
13 17; 2, 2 12; 3, 5); zu letzterer Wendung vgl. Phil 4, 18 = Duft des
Wohlgeruches (sdwdiag Genetivus qualitatis ; vgl. Winer S. 692) =
Gegenstand besondern Wohlgefallens; vgl. Estius p. 389. Das.Opfer
Jesu Christi am Kreuze steigt als anmutiger Duft. empor zu Gott. Der
Grund der Wohlgefilligkeit liegt in der Personlichkeit des Opferers sowie
in der Freiwilligkeit des Opfers und in seiner Bedeutung als Ausdruck
der vollkommenen Liebe zu den Menschen. - Paulus stellt die Selbst-
aufopferung Christi in erster Linie unter dem Gtesichtspunkt des Brand-
oder Ganzopfers dar; das Moment der Sithnung tritt immerhin mit d72p
fpayv hervor, da dép nicht rein die Stellvertretung (dvti) bezeichnet,
sondern bedeutet: fiir uns, zu unserem Besten, sc. die wir Siinder waren.

c) @ Je@ diirfte nicht mit mapédwxey éavrdy, sondern mit eic daupy
edwdiagc zu verbinden sein: Gott zum Dufte des Wohlgefallens. Aber
warum betont der Apostel hier die Selbsthingabe Christi so nachdriick-
lich als Opfer, als Schlachtopfer? Xr will den Lesern die Grofe seiner
Liebestat lebhaft vor Augen stellen, um ihnen Christus als Vorbild
zu zeigen und sie zu belehren, daf die Glaubigen gegen die Briider eine
Liebe erweisen miissen, die unter Umstdnden geht bis zur Hingabe in
den Tod; in diesem Betreff stimmt Paulus wieder vollig zusammen mit
Johannes, welcher den Christen in Kleinasien gleichfalls eine bis zur
Hingahe des eigenen Lebens gehende Liebe gegen den Nichsten als
Pflicht vorhilt (1 Jo 3, 16 und 4, 16 und dazu meinen Kommen-
tar S. 85 ff und 109 f). Ambrosiaster ganz richtig: sicut dei patris
* imitatores nos esse vult in benignitate et misericordia, ita et Christi
filii eius in dilectione, ut sicut ille dilexit nos, tradens se pro nobis,
ita et nos invicem pro nobis etiam animas ponere debeamus (p. 394).

§ 10.
Warnung vor Unlauterkeit und Habsucht.
5, 3—14.

3. Unzucht aber und jede Art Unreinigkeit oder Habsucht soll
nicht einmal genannt werden unter euch, wie es Heiligen ziemt;
4. ebenso (dazu) schandbares Wesen und eitles Gerede oder Witzelei,
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was unschicklich ist, sondern vielmehr Danksagung. 5. Denn das
wisset und erkennet (wisset gewiB), daB kein Unziichtiger oder Un-.
reiner oder Geizhals, das ist (das will sagen) Gétzendiener, im Reiche
Christi und Gottes Erbteil hat. 6. Niemand betriige euch mit eitlen
Worten; denn um solcher Dinge willen kommt der Zorn Gottes iiber
die Sohne des Ungehorsams. 7. So werdet denn nicht ihre Genossen.
8. Denn ihr waret einstmals Finsternis; jetzt aber seid ihr Licht im
Herrn; wandelt als Kinder des Lichtes. 9. Denn die Frucht des
Lichtes besteht in aller Giite und Gerechtigkeit und Wahrheit —
10. indem ihr priifet, was da wohlgefallig ist dem Herrn; 11. und
laBt euch nicht ein- mit den unfruchtbaren Werken der Finsternis,
vielmehr weiset auch noch zurecht. 12. Denn alles, was heimlich von
ihnen geschieht, davon auch nur zu reden ist schindlich. 13. Alles
aber, wenn es zurechtgewiesen wird, wird vom Lichte offenbar ge-
macht. Denn alles, was geoffenbart wird, ist Licht. 14. Darum heift
es: wache auf, der du schlifst, und stehe auf von den Toten, und
dann wird dir Christus aufleuchten.

Die Christen haben den alten Menschen abgetan und sind um-
geschaffen zu neuen Geschdpfen, die aus Gott stammen. Aber sie
miissen sich vom Tage der Umschaffung an als neue Geschépfe be-
wéhren, sie miissen, auferweckt, in einer neuen Beschaffenheit des
Lebens wandeln (Rom 6, 4), fortwiihrend kdmpfen gegen das alte
Wesen, gegen den alten Hang zur Siinde. Das alte, eingewurzelte
Siindenwesen zeigt sich aber namentlich nach zwei Richtungen, als
Versuchung zur Sinnlichkeit oder Unzucht und als solche zur Hab-
sucht. Die Gldubigen waren auch nach ihrer Abkehr vom' Heidentum
der groBen Masse nach darauf angewiesen, mitten unter den Heiden
zu leben; darin lag eine sehr groBe Gefahr, da ihre Umgebung vollig
in jenen Grundiitbeln erstickt lag. Der Apostel wubBte aus schmerz-
licher Erfahrung (vgl. Korinth, Thessalonich), da& nicht wenige Christen
aus dem Heidentum wieder ganz oder teilweise In heidnisches Wesen
zuriicksanken, in Unzucht oder Habsucht. Daher erklirt sich die
grofe Lebhaftigkeit, mit welcher er sich in diesem Abschnitt gegen
die gemeinten Hauptarten heidnischer Siinden ausspricht.

V. 3. mopveia 0¢; letzteres fithrt zu einem andern Stiick der
Ermahnung tiber; die hier beginnende Mahnung nimmt Bezug auf den
fritheren Zustand der Leser als Heiden, wie er 4, 19 geschildert war.
nopveia, Hurerei, wird durch xai ndsa dradapoia erweitert = und
itberhaupt jedwede Unflaterei geschlechflicher Art; nach dem Zu-
sammenhang kann ja dxadepoia nicht im allgemeinen Unsauberkeit
bezeichnen, sondern Unreinheit im engeren Sinn, unreine Befriedigung
der Wollust. 7deoveéia, Habsucht; man beachte das disjunktive 7, das
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eine wirkliche Verschiedenheit gegeniiber dem vorhergehenden Laster
ausdriickt = aut. upoé¢ dvopalésdw nicht = Unzucht und Habsucht
sollen als unter Heiligen unerhorte nicht vorhanden sein, aber
-auch nicht, wie dltere (Chrysostomus) und neuere Exegeten wollen:
von diesem Laster werde nicht einmal der Name gehort, es soll davon
nicht einmal ,gemunkelt® werden (Ewald a. a. 0. 221), fornicatio
aut avaritia ne nominetur quidem sc. ut facta; vgl. 1 Kor 5, 1,
sondern: Hurerei oder Habsucht, Laster, welche die Heiden ungescheut
tun, sollen unter den Gldubigen nicht einmal mit Worten beriihrt,
unter ihnen genannt, ausgesprochen werden; man vergleiche hierzu un-
sere Ausfiihrung im Kommentar zu den Johannesbriefen S. 70. Es soll
eben mit dieser Wendung moglichst stark die vollige Unvertrig-
lichkeit dieser Stinden mit dem Leben der Christen hervor-
gehoben werden. xadwc mpémer dytorg: wie es sich fiir Heilige ge-
ziemt, sc. daf unter ihnen, in ihren Kreisen nicht einmal die Namen
ausgesprochen werden; denn schon das Nennen befleckt die Lippen
seiner Heiligen. dyoe ist hier als Bezeichnung der Christen gewihlt mit
der Andeutung des ethischen Sinnes dieses terminus: sie stehen so
hoch, also miissen sie erhaben sein iiber das Niedrige und Gemeine;
noblesse oblige.

Ambrosiaster: sancti ergo esse non possunt, in quibus aliquid horum quae
prohibet fuerit repertum (p. 395). Chrysostomus: undapod pydé gatvésdw:
Tobto xai toic Kopwdios ypdpwy Elsyeyv: Gdws dxoberar v Opiv mopveia (1 Kor 5, 1;
Hom. 17, p. 118). Der Kirchenlehrer will damit sagen: von der Siinde der Hurerei
soll nicht einmal als Geriicht die Rede sein. Die Gliubigen sollen demnach durch
solche Reinigkeit sich auszeichnen, daf sich auch das Geriicht tiber Siinden der
Unkeuschheit nicht hervorwagen kann. Richtiger Theodoret: fxavas 70 puoapoy
@y eiprjﬂéy.z.oy bméd=tbe, xat adros adrdy mpoanyopias tis pviuns é€opicar xedsboags
(p. 544). Abnlich Viktorin: quae tria in tantum excludenda ab animis sunt,
ut ne vocabulum aut mentionem inter se habeant, maxime qui sancti sunt; etenim
ista et nominare peccatum est, quanto magis vel habere vel admittere. Hoc enim
sanctum exigit nomen et mens et conscientia, ut et lingua pura sit (p. 12883).
Abnlich Dionysius Carthusianus: nec nominetur id est non solum non sit,
sed nec exprimatur in vobis id est a vobis seu inter vos. Vollstéindiger Estius:
tam alienos vos esse volo ab his vitiis, ut, si fieri potest, ne quidem audiantur ali-
quando nominari ex ore vestro (p. 390).

V. 4. aloypdmyc steht auf gleicher Linie wie mopveia und mleoveéia,
ist sonach Subjekt, nicht etwa Pridikat des neuen Satzes, als ob
Paulus sagte: und eine HéBlichkeit ist auch (xaf statt 7) fades Gerede
oder Witzelei; vielmehr: Hurerei werde nicht einmal genanht, .ebenso
schandbares Wesen. aisypéryc nimlich kann auch nicht im Sinne
von aloypoloyte. = schandbare Rede genommen werden (vgl. Kol 3, 8),
da derartige Unziemlichkeiten erst mit den beiden folgenden Sub-
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stantiven eingefiihrt werden. Vielmehr bedeutet aisypdryc unwiirdiges;
schimpfliches, sittlich anstéBiges Betragen (vgl. dazu aigypdy in diesem
Sinne 1 Kor 11, 6; 14, 35); es ist aioypdryc beigefiigt zur nidheren
Charakterisierung alles unziichtigen Wesens, welches der Apostel im
Gedanken.an die Higlichkeit der unsauberen Dinge als Schindlichkeit
bezeichnet. - Daneben nennt er dann noch pwpodoyia. (Vulg. stulti-
loquium) = das fade, alberne Gerede; edrpamelia bei den Klassikern
meist Gewandtheit in Benehmen und Rede, Feinheit, urbanitas; hier
ist diese Bédeutung durch den Zusammenhang ausgeschlossen und
vielmehr die andere anzunehmen: feine, aber leichtfertige, liisterne
und frivole Rede, elegante Witzelei, vermoge welcher man den un-
gittlichen . Gegenstand mit feinverdeckter Zweideutigkeit zur Sprache
bringt, den unsaubern Inhalt durch die Flagge geistreicher Plauderei
deckt. Dieser ejzpamelia bedienten sich beispielsweise die Dichter
der sogenannten ,neuen attischen Komdodie“ Y. & odx dvijrev bezieht
sich nur auf pwpoldoyia und edrpamecdia, nicht auch auf aigyedrne =
was sich nicht geziemte; der Indikativ wie im Lateinischen ut erat,
ut oportebat; .die Lesart diirfte den Vorzug verdienen vor ra odx
dvfrovra = Handlungen, die sich nicht ziemen (Apposition; vgl. Winer
55, 5, S. 452). dAda pdddov edyapioria; zu erginzen ist hier etwa
ein Zotw oder ywésdw sc. v OHuiv; vielmehr finde Danksagung bei
euch statt, d. h. in allen Reden, welche aus dem Munde von Christen
ausgehen, #uBere sich Dankbarkeit gegen Gott fiir die zahllosen Wohl-
taten, die sie von ihm empfangen. Andere erginzen bei edyaptoria
lieber dvopalésdw = vielmehr soll man hdren Danksagungen d. h.
davon, daB man es daran nicht fehlen laft. Die Ergénzung durch
Zorw wird vorzuziehen sein.

Hieronymus macht zu edyeporia in V 4 die Bemerkung forsitan gratiarum
actio in hoc loco non ista est nominata, iuxta quam agimus deo, sed iuxta quam
grati sive gratiosi apud homines appellamur. Er verweist auf Spr 11, 16: yuwy
sbydptorog eyeipee dvdpt dbEay; das besage nicht: eine dankbare, sondern eine liebens-
wiirdige Frau (mulier gratlosa) bereitet Ehre dem Manne, wie denn auch Aquila,
Theodotion und Symmachus die Stelle wiedergeben durch jyvvy ydptros = mulier
gratiosa. Der Kirchenlehrer meint, an der Stelle des Epheserbriefes passe als
Gegensatz zu den vorher genannten Begriffen vortrefflich: Anmut der Rede, wilhrend
,Danksagung® uns nicht einleuchten wolle (p. 520). Vor ihm . beschiftigte sich
schon Origenes mit diesem Punkte und meinte: edyaptoria sei gebraucht im
Sinne von edyaperia = Anmut (Cramer, Catena VI 190). Nun kennen wir wohl

t Chrysostomus " versteht unter sbrp(i:ﬂe/laz gleichfalls Leute, die durch feinen
Witz lachen machen, und sagt von dem Wesen der edrodredoc: napacizay o mpdypa,

MWy, SpYnoTEY, puiatxdy, Topydy, Toppw g[)u,pyg &lsvileptag, woppw edyevods (Hom. 17,
p. 120). :
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ein Adjektiv elyaptg und edydpisrog = anmutig, vgl. Xen. Kyrop. 1I, 2, 1:
edyaptaréraror A6yor = sehr anmutige Reden; allein kein edyaperia; das iiberlieferte
edyapeoria selbst aber begegnet uns nirgends in der Bedeutung ,Anmut®; man wird
demnach an edyapeoria im Sinne von Danksagung um so mehr festhalten miissen,
als dieses Substantiv im bezeichneten Sinne doch als Gegensatz zu den drei am
Anfang von V. 8 eingefiihrten Begriffen sich sehr gut eignet; vgl auch edyapioreiv
in V. 20 = danksagen. :

V. 5. Hier blickt Paulus auf die in V. 3 genannten Laster zurtick
und begriindet die dort ausgesprochene Warnung durch Darlegung der
Folgen jener Siinden der Unzucht und Habsucht; er meint den Verlust
der ewigen Seligkeit. So nimmt die Warnung fast den Charakter
einer Drohung an. Ysre ywdoxovrec ist mit der Vulgata nicht als In-
dikativ, sondern als Imperativ zu nehmen, schon darum, weil lauter
Imperative in der Néhe stehen; manche wollen in jywdoxovrec das
Mittel zum FErkennen sehen: das erkennet und wisset; iibrigens
wird man in dem Participium kaum mehr erblicken diirfen als eine
Verstirkung des Verbum finitum = das sollt ihr bestimmt wissen.
Man wende nicht ein, daf die angeredeten Christen doch wohl iiber
die Unvereinbarkeit der gemeinten Siinden mit dem Christenstande
im klaren sein mufiten und nicht in so ernstem Tone einer Unter-
weisung iiber die Folgen bedurften. - Man braucht nicht einmal anzu-
nehmen, daf Stimmen aus der Mitte der Heiden die Unverfinglich-
keit der Befriedigung des Geschlechtstriebes in den verschiedenen bei
den Heiden eingewurzelten Formen den Christen einredeten; in christ-
lichen Kreisen selbst erhoben sich immer wieder Verfiithrer, welche die
Zulassigkeit der Unzucht im bezeichneten Sinn verteidigten; man denke
an den einstmals in der jungen korinthischen Gemeinde erhobenen
Ruf ndvra por &eort (1 Kor 6, 12), gegen dessen falsche Anwendung
und Auslegung Paulus in -1 Kor eifert; auch spiter miissen Ver-
fithrer dieser Art gerade in den kleinasiatischen Gemeinden aufgetreten
sein mit der Behauptung, die Befriedigung der Lust des Fleisches
nach Art der Heiden sei erlaubt (vgl. Kommentar zu 1 Jo S. 5 46 49 ff),
wie es daselbst zur Zeit des Apostels Johannes auch Christen gab, welche
auf Reichtums Unsicherheit ihre Hoffnung setzten (vgl. 1 Tim 6, 17)
und ihr Herz verschlossen gegeniiber der Not des Bruders (1 Jo 3, 17)
oder auch Gottes- und Mammonsdienst nebeneinander- zu iiben be-
flissen waren (vgl. Jak 4, 4 ff). Es handelt sich hier um Siinden, welche
immer wieder auch unter ,den Heiligen“ Eingang zu finden pflegten
und pflegen, wie je die beziiglichen Ermahnungen und Warnungen in
den neutestamentlichen Schriften und Briefen deutlich genug zeigen.
Zu der Wendung mdc mépvog 05 xiypovopiay Eyer vgl. 1 Jo 3, 16. Nun
die Worte & éorev etdwloddrpye. Die Lesart schwankt zwischen & und
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dc; unter allen Umsténden ist an eldwioddrpyg festzuhalten; eidwlo-
Autpeia = idolorum servitus (Vulg.) ist Korrektur nach Kol 3, 5.
Wenn man Jg liest, liegt gar keine Schwierigkeit vor: der Hab-
stichtige, welcher ist ein Gotzendiener; Jg geht entschieden nur auf
wheovéxryc. Der Apostel hat dann das Wort des Herrn (Mt 6, 24;
vgl. Lk 16, 13) im Auge, wer den Giitern der Welt sich ganz hin-
gebe, werde Diener oder Sklave derselben, des Mammons, anstatt
Herr derselben zu sein und dieselben nur als Mittel zu einem htheren
Zweck zu gebrauchen. Indes auch bei der Lesart & wird der Sinn
nicht alteriert; denn & é&srwv dient nur zur Erlduterung: ein Hab-
stichtiger, das will sagen, ein Gotzendiener; nur wenn man § éorey
eldwlolarpeio lesen wiirde, konnte man & nicht blo& auf misovéxryg,
sondern auch auf mépvoc und dxddaproc beziehen, und der Gedanke
wire an sich ganz verstdndlich, daB, wie die Habsucht, so-auch die
Unzucht ein Abfall von Gott sei und Gotzendienst genannt werden
diirfe; vgl. hierzu die homiletische Ausfithrung bei Chrysostomus: foje:
xat &repoy dxobour xal podety, wic eldwlolatpeia. ) mheovesio (die Hab-
sucht ein Gotzendienst) xal yulemdrepov cidwlrodatpeing (Hom. 18,
p. 184). 0dx &yee xAypovopiav: ein solcher hat nicht Erbbesitz oder
Besitzteil in dem Reiche. Dieses Reich wird wie iiberhaupt so auch
bei Paulus Reich Christi (Jo 1, 13. Lk 1, 33; 19, 15. Mt 13, 41;
20, 21) oder Reich Gottes (Gal 5, 21) genannt; hier Reich Christi
und Gottes. Denn es darf nicht erklirt werden: im Reiche Christi,
welcher Christus auch Gott ist; wire diese Erklarung richtig, so
wiirde ein locus classicus vorliegen fiir die Gottheit Christi, wie dies
beispielsweise- Rom 9, 5 der Fall ist; vielmehr: des Christus und
Gottes; dedc bedarf keines Artikels; als Reich beider wird es auch
eingefithrt Offb 11, 15 und 12, 10. An den beiden Stellen mit ganz
gleichem Gedanken, nidmlich Gal 5, 21 u. 1 Kor 6, 9, steht das
Futurum: o3 xAynpovopijoover; hier das Présens, durch welches das
gewisse zukiinftige Verhiltnis vergegenwirtigt wird. Man wollte
freilich das Présens &ye: auch schon anders erkldren, als ob némlich
Paulus sagen wiirde: der Unziichtige und Habsiichtige kann schon
hienieden in dem Reiche Christi und Gottes = der Kirche keinen
Erbbesitz sein eigen nennen (vgl. Ewald a. a. 0. 225); indes meint
der Apostel vielmehr das Reich der Vollendung, das durch
Christi Parusie herbeizufiihrende Reich, wie dies aus den Parallel-
stellen (1 Kor 6, 9—10 und Gal 5, 21) hervorgeht, vgl. 2 Tim 4, 18;
vom diesseitigen Reich gebraucht Paulus 7 Sasideia Rom 14, 17;
1 Kor 4, 20; 1 Thess 2, 12. Bemerkenswert ist der Anklang der

A

beziiglichen Worte des Apostels an der Korintherstelle: 3 odx ofdure
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und p7 wlaviede (vgl. pydeic bpag dmwardre V. 6). Wenn Resch aus
der Einfithrungsformel (0dx ofdare) geschlossen hat, daf Paulus damit
Bezug nehme auf ein Herrnwort (Agrapha 1. Aufl. S. 312), so liegt
zu dieser Annahme kein geniigender Grund vor.

V. 6. Gedankenzusammenhang: die Unziichtigen und Habsiichtigen
werden nicht blof das Reich Gottes nicht erben, sondern sie werden
auch positiv den Zorn Gottes an sich erfahren sc. durch Strafen,
welche iiber sie verhiingt werden beim kiinftigen Gerichte. Man
beachte aber die feierliche Einfiihrung der Worte durch updeic dudc
dnardrw. Es liegt ja gewif nahe, zu vermuten, daB Paulus hier
eigentliche Irrlehrer im Auge habe, etwa so wie Johannes in seinem
ersten Briefe, welcher sowohl die Leugner der Messianitét und Gottheit
als die moralischen Falschlehrer als of mAav@yreg bezeichnet (1, 2, 26;
2, 7; 1, 8, 7). Indes wiirde dann der Apostel ihre Worte nicht
einfach als xevol Adyor bezeichnen, als leere Reden, als Reden ohne
Inhalt und Wahrheit; er denkt vielmehr an verfiihrerische Worte aus
christlichen Kreisen; es waren Gliubige, welche, da sie nach ihrer
Bekehrung wieder Diener der Siinde nach den bezeichneten Richtungen
wurden, zur Beruhigung des Gewissens die genannten Kardinallaster
beschonigten und dieselben mit verfithrerischem Euphemismus ihres
wahren héBlichen Wesens zu entkleiden suchtenl. Jw ralira weist
nicht etwa auf die xevo! Adyor zuriick, sondern auf die im vorher-
gehenden namhaft gemachten: Siinden der Wollust und Habsucht.
7 bpry Epyerar = der Zorn kommt auf sie los, wie er einst losbrach
bei der Siindflut (Gn 6) iiber die Bewohner von Sodoma (Gn 19).
Der Apostel denkt an das gottliche Strafgericht, das iiber alle Laster-
haften und besonders die Unkeuschen und Habsiichtigen definitiv am
grofien oder jingsten Tag verhingt wird. Zu of viol tij¢ dmeddeiag
vgl. zu 2, 2; er nennt die ungliubigen Heiden gerade hier passend
»Sohne des Ungehorsams®, weil sie durch die bezeichneten Siinden
ihren Unglauben betreffs einer Verantwortung und einer Ewigkeit
kundgaben,

V. 7. Da um der Unzucht und Habsucht willen Ausschluf aus
der himmlischen Gemeinschaft und ewiges Verderben verhiingt wird
(0dv), so konnet ihr nicht Mitgenossen der Sthne des Ungehorsams
werden und sein, Mitgenossen dadurch, dag ihr deren Wandel und

1 Thomas: notandum est, quod in vitiis carnalibus solum docuit cavere se-
ductionem,. quia.a principio, ut homines possent libere frui concupiscentiis, cogita-
wverunt invenire rationes, quod fornicationes et huinsmodi.venerea non essent peccata ;
ideo dicit: inanibus verbis (p. 325).
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sittliche 'Handlungsweise nachahmet; sonst wiirde euch auch der
Zorn Gottes treffen. «drav ndmlich geht keineswegs auf das neu-
trische rabra = Teilnehmer an den zuvor genannten Siinden, viel-
mehr auf ,die Sohne des Ungehorsams®. So ganz richtig schon
Theodoret : ouppéroyor adray tovtéor @y 15 dvsoefela dedovlwpévay
(p: 544

In V.8 begrundet der Apostel seine Frmahnung durch den Hin-
weis auf die Scheidewand, welche durch ihre Bekehrung zwischen ihnen
und dem im Heidentum Zuriickgebliebenen aufgerichtet worden ist:
ihr waret allerdings einstmals ihre Genossen, weil ihr Finsternis waret,
d. h. weil ihr von Gott und der Wahrheit abgekehrt, vollig intellek-
tueller Verfinsterung und sittlicher Verkommenheit dahingegeben waret
(excaecati ignorantia et errore, Thomas 326). 7re oxdrog stérker
als Kol 1, 13; ihr standet einst in der Macht der Finsternis; und
stirker als éoxorwpéuor 3 dwavoig 4, 18; quando peccatum regnat in
homine, tunc totus homo dicitur peccatum et tenebrae (Thomas p. 326);
jetzt seid ihr Licht, seid gwriodévreg infolge eurer Gemeinschaft mit
dem Herrn, seid ganz durchdrungen und durchleuchtet von dem gott-
lichen Licht, selbst wieder Leuchten fiir andere, geeignet und dazu
bestimmt, die Finsternis zu erleuchten und zu beleben (vgl. Phil 2, 15
und Kommentar zu 1 Jo 2, 8, S. 39f). Dementsprechend sollen die
Glaubigen wandeln als Sthne des Lichtes2. Dem Sinne nach gleich
ist das Wort des Apostels Gal 5, 16: Aéyw 0¢, mvedpart mepiwareize
oder meptwutely xara mvedua Rom 8, 4; vgl. 1 Thess 4, 1 2. Zum
ganzen Gedanken vgl. 1 Kor 6, 11 und Roém 13, :12, :

V. 9. Der Christen Leben kann eine Leuchte sein; da sie namlich
innerlich von der Wahrheit und Gnade erleuchtet und erwirmt sind,
80 bringen sie Frucht hervor; diese besteht in jeglicher Giite oder
Giitigkeit, "die in tatséichlichem Wohltun sich #uBert; beachte den
Ausdruck xapmic: wie der Apostel im Galaterbrief (5, 19 ff) zwar
von Werken des Fleisches redet, dagegen von einer Frucht des
Geistes, so hier im Gegensatz zu den &oya 700 oxdrovg (V. 11) von
einer Frucht des Lichtes, um anzudeuten, daf die genannten Tugenden
die Natur des Lichtes, das sie hervorbringt, besitzen, somit gleich
ihm {ibernatiirlicher Ordnung sind; auch hier wie dort (Gal) redet

t Ephrim: participes eorum operibus, ne forte sitis consortes et plagarum (p. 152).

¢ Ephrim+ quodsi eo tempore, quo eratis temebrae, fecistis opera eorum, hodie
oportet vos valedicere eis, quia estis lux in domino (p. 152), Viktorin: Qui
sequitur Christum, lux est; lucem enim accepit quicumque in Christo baptizatus
fuerit (p. 1289).



5, 8—10. 157

Paulus nur von xapméc, nicht xapmot, um die Kinheit der Tugend
nach Ursprung und Wesen darzustellen. Wenn der Apostel dem &v
dyadwabvy (vgl. Rom 15, 24; Gal 5, 22; 2 Thess 1, 11) noch beifiigt:
die Frucht des Lichtes besteht in Gerechtigkeit und Wahrheit, so
meint er wohl mit ersterer die sittliche Rechtschaffenheit, das der
gottlichen Norm entsprechende Wesen, ohne welche es keine Giitigkeit
gibt, mit dAjdeia aber wohl nicht die objektive, evangelische Wahr-
heit, sondern das subjektive Durchdrungensein von derselben, die
Glaubenswahrhelt als Wurzel und Grundlage der dyadwaivy und
Ovxatooivy.

Die drei Begriffe werden sehr verschieden gedeutet: dyadwadyy soll Giite be-
deuten im Gegensatz zu xaxia 4, 81, Jwatogvyy die gesellschaftliche Tugend der
Gerechtigkeit im Gegensatz zu dem Streben nach fremdem Gut (4, 28), endlich
GMp9=ta Wahrhaftigkeit im Gegensatz zu ¢eidog (4, 25). Chrysostomus gibt niherhin
folgende Erklirung: év wdoy dyadwadvy* tobro mpog tods dpyilopdvovs, mpods Todg
mexpods; sonach wire dyadwovvy bonitas = Giite, Milde, im Unterschied vom zorn-
miitigen Wesen (4, 81). Zu dwatoadyy bemerkt er: todro mpds tods mAeovextoivras,
d. h. die Gesinnung, vermdge welcher man jedem gibt und 1468t, was ihm gebiihrt;
endlich zu dipdeia: tobro meds v ¢pevds Hdoviy (adversus falsam voluptatem).
Der Apostel wiirde also dem Zorn die Giite und Milde, dem Betrug oder der Unred-
lichkeit die Gerechtigkeit “und der Liige die Wahrheit oder Wahrhaftigkeit ent-
gegensetzen. Allein gegen eine solche Auslegung der drei Begriffe im engeren Sinne
streitet entschieden die Allgemeinheit dieser- Worte, welche vielmehr die ganze
christliche Sittlichkeit umfassen; zdoa dyadwaivy jede Art sittlicher Tiichtigkeit
und Tugend, dewxacosdyy sittliche Rechtschaffenheit und dljdeca sittliche Wahrheit.

V. 10—11. doxpdloyrec kniipft an mepimareize in V. 8 an: als
Kinder des Lichtes wandelt derartig, daf ihr bei diesem Wandel be-
stindig priifet, was in jedem einzelnen Fall dem Herrn wohlgefillig
ist. Das Partizipium doxypdlovrec ist Modalbestimmung und in der
angegebenen Art zu iibersetzen; &v xwpig steht an der Tonstelle, doch
nicht als ob Paulus speziell die heidnischen Mitbiirger seiner Leser
als Gtegensatz im Auge hitte, vielmehr iiberhaupt die Menschen.
Zu solcher Priifung befihigt die Gliaubigen das innere Licht oder 7o
ypiopa, wie Johannes sich ausdriickt (1 Jo 2, 20 27). Das Resultat
dieser Priiffung wird sein, dak ihr, weit entfernt, an den Werken der
Finsternis euch zu beteiligen, vielmehr auch positiv gegen diese auf-
tretet, die Vollbringer solcher Werke tadelt, eine Zurechtweisung
derselben eintreten lasset. Der Apostel bezeichnet die Werke der
Finsternis als dxapra, was Ephrim also erldutert: quoniam non
habent illi fructum bonae promissionis (p. 152). Er meint unter
ta. &pya 10D oxdérovg nicht blof Unzucht und Unreinigkeit, sondern
namentlich auch Habsucht, und von ihnen erklirt er nun, daf sie
wohl momentan Genuf und Gewinn bringen, aber fiir die wahre
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Wohlfahrt und das Heil sich unfruchtbar erweisen. 2&A¢yyery wird
von manchen als ein Uberfilhren und Beschimen durch die Tat,
durch das Leben verstanden; man meint: mit Worten gegen die
Siinden der bezeichneten Art zu eifern, dagegen unter Schelten seine
Stimme zu erheben, wiirde doch keine Wirkung haben, eher den
(tegensatz vermehren; man mag hier auch an das Wort des Petrus
in seinem ersten Brief 4, 15 erinnern, die Christen sollen die Heiden
ihre Wege gehen lassen (u3) didotproenionomog).  Allein, was dieses
Wort Petri betrifft, so verbietet der Fiirstapostel nur in erster Linie
den Christen ein unkluges Sicheinmischen in die religitsen und sozialen
Angelegenheiten der Heiden, nicht etwa einen offenen, freimiitigen
Tadel siindhafter Werke oder Handlungen. Hier aber kann Paulus
mit éAéyyeev nach dem Zusammenhang nicht ein Riigen durch die Tat
oder durch die Tat und Worte, sondern blof ein Uberfithren oder
Riigen mit Worten meinen. Nicht nur ist dies die gewdhnliche Be-
deutung von éAéyyety, sondern dieselbe wird hier auch durch das gleich
Folgende gefordert. A

V. 12. Der Apostel begriindet die Notwendigkeit- des von den
Christen geforderten é1éyyery, indem er darlegt: eine entschiedene
Stellungnahme gegen die heidnischen Laster durch offenen Tadel
und Zurechtweisung miisset ihr als Pflicht erkennen angesichts der
Abscheulichkeit gewisser geheimer Lastertaten der Heiden (vgl. Rom
13, 13), welche auch nur namhaft zu machen man sich schimen
muBl = von welchen man ohne Frréten nicht einmal sprechen kann.
Beachte xai Aéyery, oppositum 7o moreiv.

In V. 13 fiigt Paulus ein weiteres Motiv fiir die dargelegte Pflicht
des Uberfithrens durch den Hinweis auf die heilsamen Folgen des-
selben fiir die éAeyyduevor hinzu 2, indem er sagt: alle jene heimlichen
Siinden werden, wenn sie geriigt werden = wenn ihr das 2Aéyyew
daran vollziehet, von dem Lichte in die Sichtharkeit geriickt, als das
aufgedeckt, was sie wirklich sind, in ihrer ganzen Schindlichkeit dem
BewuBtsein der Titer enthiillt, so daf diese unter dem Einflug der

! Thomas: operibus infructuosis id est operibus carnalibus ducentibus ad te-
nebras perpetuas, quae quidem sunt infructuosa, quia non habent nisi momentaneam
delectationem citissime transeuntem (Rom 6, 21; p. 327).

? Granz anders Thomas; er sieht in den Worten von V. 12 die Begriindung von
V.11a: nehmet keinen Teil an den unfruchtbaren Werken der Finsternis; denn. . .;
V. 13 dagegen bringt er zusammen mit V. 11b: uddloy 62 éAéyyere. Er bemerkt:
duas monitiones posuit: prima, ut non communicarent operibus tenebrarum, secunda,
ut redarguerent peccatores; primo ponit rationem primae monitionis, secundo ra-
tionem secundae (p. 327).
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Gnade mit Erkenntnis der Schwere ihrer Siinden, dann mit Reue,
"Abscheu und Widerwillen betreffs des bisherigen frevelhaften Tuns
erfiillt werden und damit selbst Licht zu sein anfangen, mit einem
Worte, das an sich erfahren, was einstmals die Samariterin infolge
der Zurechtweisung Jesu erlebt hat (Jo 4, 1 ff). Dann fiigt der Apostel
in der Form eines Erfahrungssatzes bei: alles, was vom Lichte
offenbar gemacht, in seiner wahren Beschaffenheit zu Tage gelegt
wird, ist Licht; das Licht zerstreut nicht nur die Finsternis, sondern
setzt sich sofort an die Stelle derselben. Die SchluBworte des Verses
wurden spiter von den Valentinianern beniitzt.

Zu unsern inhaltstiefen wie schwierigen Versen (12 und 13) bemerkt Am-
brosiaster: non solum alienos vult eos esse a malis actibus, sed et arguere mala
facta eorum, qui in occulto turpiter operantur. Tunc enim probantur peccata, si
arguantur, ut admirentur filios lucis, a quibus cum iuste arguuntur contradicere
non poterunt, sed magis eos reverebuntur. Zu V. 13 gibt er die zutreffende Er-
lduterung : verum est, quia tunc videntur peccata, cum obiurgantur, quia qui pececat,
quamdiu non corripitur, minime sibi videtur peccare (p. 396). Nicht iibel beleuchtet
Chrysostomus den Gedanken des Apostels; er konstatiert zuniichst, daB ein Wider-
spruch zwischen den Worten desselben und denen des Herrn: nolite iudicare
(Mt 7, 1) nicht vorhanden sei, indem er hervorhebt, daB Paulus lediglich ein Riigen
oder Zurechtweisen von wirklichen Siinden meine, nicht wie der Heiland in der
Bergpredigt ein liebloses richtendes Aburteilen der Fehler und Gebrechen der Neben-
menschen. Dann beschreibt er durch Anwendung eines Bildes die Wirkung des
BAéyyery also: domep 10 Tpadua, fws dv dupwlely xalvmrduevoy dvwdey xal Od
Bddovs Todyy (quamdiu superne delitescit et currit per profundum), oddeuds dmolade:
Tijj¢ émypelsiag (nullam aceipit curationem), ofrw xai duapria, Ewe pdv dv xpdrTyrar,
xaddmep 8y oxbr pera ddsiag toludrar mwoldijg: Emetddy 6% pavepwdy, yiverar @i
obyt adry % dpaptia. mids ydp; @Al 6 épyacdpevogt brav yap elg péooy dveydy,
dray vovdetndy, Gray petavoioy, Grav dpéoews tThyy, odyl dfexddapas abTod TH
axdrog; 08yt Téte édspdmevoas adtod TO Tpadua; olyi )y dxapmiay 8fexaléow mpis
xapméy (Hom. 18 ad c. 5, p. 122). Kurz und gut Viktorin: qui obiurgat ostendit,
quantum malum sit illud quod obiurgat et dum ostendit quasi illuminat malum;
quod cum intellexerit ille- qui admittit, discutit tenebras et ad lucem accedit (p. 1285).

V. 14. Die These, dag die Zurechtweisung notwendig und heilsam
sei, bestitigt der Apostel durch ein Zitat: deshalb weil das Riigen
notwendig ist (V.12) und eine heilsame Wirkung hat (V. 13), spricht
er oder die Schrift. Aéyec: es ist, wie auch 4, 8 zeigt, die gewohn-
liche Formel, mit welcher der Apostel Stellen aus der Heiligen
Schrift anfilhrt. Nun haben schon alte Forscher wie Theodoret und
Hieronymus nach ihren eigenen Aussagen emsig geforscht, aus welcher
Stelle des Alten Testamentes die angefithrten Worte entlehnt seien,
ohne daB sie zu einem Ergebnis kamen. Hieronymus schreibt: ego
certe secundum paupertatulam meam omnes editiones veterum scrip-
turarum ipsaque Hebraeorum volumina diligenter eventilans nunquam
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hoe scriptum reperi (Kommentar 525). Manche nehmen als Quelle
ein Apocryphum an, das den Namen des Jeremias trug, oder die
Prophetie des Elias oder das Buch Henoch. Doch beruhen derartige
Annahmen auf vagen Vermutungen. Mehr hat die Meinung fiir sich,
Paulus zitiere Is 60, 1 ff, aber in freier Weise, zugleich unter Be-
riicksichtigung von Is 26, 19 und so, daB er die dortige Stelle. vom
Standpunkte der Erfilllung aus erginze; freilich bleiben Bedenken
zuriick, da diese alttestamentlichen Stellen nach Inhalt und Form
immerhin von dem Ausspruch abweichen. Darum pflichteten andere
der schon in alter Zeit gemachten Annahme bei, daf der Apostel
denselben einem von einem charismatisch erleuchteten Glaubigen unter
Verwendung von Is 6, 1 ff verfafiten Psalm oder Hymnus entnommen
habe, Aére: danach durch 6 2éywy = der Verfasser des Psalms zu
erginzen seil,  Kigentliche Befriedigung schafft keine der bisher auf-
gestellten Erklirungen. Jedenfalls findet Paulus in den Worten:
FErhebe dich usw. eine »Zurechtweisung®, welche die Christen an
die Ungldubigen bringen; darin werden letztere als in Siindenschlaf
Liegende (1 Thess 5,6), als geistig Tote angesehen, und es wird die
Aufforderung an sie gerichtet, aus der Nacht und dem Tode der
Finsternis sich zu erheben. Mit der Aufforderung wird zur Ver-
stirkung des Eindrucks auf die Angeredeten die Zusage verkniipft,
daB, wenn sie Empfinglichkeit zeigen, Christus, das Licht, die Todes-
nacht der Siinde ginzlich verscheuchen und ihre Seele lichtvoll ge-
stalten werde: das Evangelium, gliubig aufgenommen, bringt eine
sittliche Umwandlung im Denken und Wollen des Menschen hervor;
vgl. Rom 12, 2; Apg 26, 18.. Beachte noch: 1. § xadeidwy im Sinne
des Vokativs = du Schlifer; 2. dvdera fir dvderpde; 3. das dmaé
elonpévoy émpadoxeiv: Christus wird ihnen aufleuchten. Zur Struktur:
dvdota, xul gmpavoe vgl. Jak 4, 7: dvtioryre, xal gedberar; Jo 2, 19:
Moaze, xai éyepd; dazu Buttmann, Grammatik 196.

Ephrim erliutert den Ausspruch: Surge a somno peccati et exurge a mortuis,
a mortalibus videlicet operibus’(p. 153), und Ambrosiaster: Vitiosi demersi in coenum
ut resurgant sive emergant admonentur, ut habeant partem cum Christo, ut de
tenebris transeant ad lucem et a morte ad vitam (p. 897). Chrysostomus: xedeidovra

! Theodoret: zwis o0& t@yv E&punvevrdv ¥pacav mvevpatwdj ydpiros dEwwdévrac
Twag Qaluods avyypddar; er verweist dabei auf 1 Kor 14, 26 (p. 545). Wenn der
Verfasser des christlichen Psalms eine Schriftstelle wie etwa eben Is 60, 1ff
praktisch bearbeitete, so wiirde sich Aéyec einfacher erkliren — die von dem Dichter
zu Grunde gelegte Schrift sagt. Vgl. Cramer, Catena VI, 197: ydpigua Hv zite
xat mpooevyiis xei (alpdy, Omofdrlovrog Tob mysbuatos, radws Adyer dv i mpog

Kopwdiovs (1 Kor 14, 26).
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xal vexpoy Tov v dpapriars gnoi+ xal dvowdias wvel (ein Siinder) d¢ 6 vexpd,
xal dvevépyytds dote (nec potest. operari), dg 6 radebdwy xai 0ddey 6pd b Sxeivog,
A% ovetpdTree (somnmiat) xal pavrdlerar ... dvdoryde tiig duaptiag xai dvviey Tov
Xpeorov ety (Hom. 18, p. 122). Der Kirchenlehrer legt noch weiter dar, daB die
Worte nicht blof von den Unglidubigen gelten, sondern auch von schlechten, wieder
dem Todesschlaf heimgefallenen Christen. Resch trug zuerst die Ansicht vor; das
den Inhalt von V. 14 bildende Logion stamme aus dem sogenannten Urevangelium
und repriisentiere sonach ein Wort des Herrn (Agrapha 1, 222 ff). Inzwischen hat
er diese Ansicht als unhaltbar aufgegeben und spricht sich jetzt (Agrapha 2, 33)
fir eine Entlehnung desselben aus dem urchristlichen Jeremiabuch aus, der-
selben Quelle, aus welcher auch Mt 2, 23 und 27, 9—10 geschopft seien. Diese
neue Ansicht verdient unbedingt den Vorzug vor der fritheren; die Annahme des
Jeremiabuches als der Quelle ist jedenfalls wahrscheinlicher als jene betreffs der
Apokalypse des Elias, welche Epiphanius (Haer. 42, 327) als Quelle des Logion nennt.

§ 11.
Anweisungen fiir das christliche Leben.
5, 15—21.

15. So sehet denn genau zu, wie ihr wandelt, nicht wie Unweise,
sondern wie Weise, 16. indem ihr die Zeit auskaufet, weil die Tage
bése sind. 17. Darum werdet nicht unverstindig, sondern einsichtig,
was der Wille des Herrn sei, 18. und berauschet euch nicht mit Wein,
worin Liederlichkeit ist, sondern werdet vollig im Geiste, 19. indem ihr
zueinander redet in Psalmen und Lobgesingen und geistlichen Liedern,
singend und spielend mit eurem Herzen dem Herrn, 20. dankend allezeit
fir alles im Namen unseres Herrn Jesus Christus dem Gott und Vater,
21. euch einander unterordnend in der Furcht Christi. '

Der Apostel hat im Vorhergehenden seine Leser vor dem Zuriick-
sinken in heidnisches Leben, vor aller Art geschlechtlicher Siinden,
Habsucht und Geiz eindringlich gewarnt und dabei dargelegt, da es
fiir Gldubige nicht geniige, vor der Ausiibung solcher Siinden im
‘Werke sich zu hiiten, daB es notwendig sei, eine Enthaltsamkeit und
Zucht auch auf dem Gebiete der Gedanken und Worte zu erzeigen,
iiberdies aber den Kampf gegen die Finsternis zu kédmpfen durch
Austrahlen ihrer eigenen Leuchtkraft auf die siindhafte Umgebung,
durch Zurechtweisung der Werke der Finsternis. Nunmehr gibt er
weitere Ratschlige allgemeiner Art, die in der Aufforderung gipfeln,
die Gliubigen sollen wandeln als Kinder des Lichtes, die Zeit ge-
wissenhaft ausniitzen im Interesse ihrer sittlichen Ausbildung, niemals
durch Betdubung in ausschweifender Frohlichkeit Trost und Erquickung
suchen, sondern durch Erhebung des Herzens zu Gott in Gebet und

erbaulicher Rede.
Belger, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 11
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V. 15. Der Gedanke geht auf den Abschnitt V. 8—14, speziell auf
V. 11 = so richtet denn, da euch, den Kindern des Lichtes gegen-
iiber den Kindern der Finsternis, eine so bedeutungsvolle Aufgabe sc.
auf letztere einzuwirken, 22éyyery, zufillt, eure ganze Aufmerksamkeit
darauf, wie ihr euern Wandel fithret. Die Lesart BAémere dxpifac
mwé¢ ist durch 8 B, Origenes und Chrysostomus verbiirgt: sehet genau
zu, wie: Es lastet auf ihr gleichwohl der Verdacht, dag sie eine Kor-
rektur darstelle, da sie die leichtere ist gegeniiber dem =@ dxp:fac
und sich aus der Tendenz erkldren 146t, das dxp¢8dc nach dem Vorbild
anderer néutestamentlicher Stellen mit SFAémere zusammenzubringen,
da dieses Adverb hiufig mit Verben verbunden erscheint, die ein Er-
forschen (Mt 2, 8. Lk 1, 8. Apg 23, 15 20), Wissen (Apg 24, 22.
1 Thess 5, 2), Auseinandersetzen oder Lehren (Apg 18, 25 26) aus-
driicken. Sinnlos ist das wa@¢ dxpiBic keineswegs: sehet zu, wie ihr
es anzufangen habt, oder wie ihr es bewerkstelligen konnet, daB
euer Wandel peinlich genau und sorgfiltig eingerichtet sei = quomodo
ratio ambulandi accurate tenenda sit. Mit u7) dc¢ doogor folgt die
Néherbestimmung, wobei die subjektive Negation p7 angewendet ist
wegen der Beziehung zu dem Imperativ -fiémere. doopor wiren die
Gldubigen, wenn ihr Leben nicht im Einklang stiinde mit dem Glauben;
oopoi sind sie, wenn sie nach den Grundsitzen der christlichen Lehre
ihren Wandel fithren, immer scharf ihr Ziel im Auge behalten und
durch keine Hindernisse auf ihrem Weg dahin sich aufhalten lassen
und zugleich bei ihrer Einwirkung auf die heidnische Umgebung (beim
éAéyyew) zwar allen Freimut erweisen, aber doch stets den Verhilt-
nissen und Umstéinden Rechnung tragen.

; V. 16. & ayopalipevor: damit wird ndherhin ausgefithrt, worin
' die Gldubigen ihre wahre Lebensweisheit zeigen: indem ihr euch
. ginzlich (8x) auskaufet die Zeit = indem ihr keinen zum Gutestun
| euch verlichenen Zeitpunkt unbeniitzt voriiberlasset, sondern jeden
' einzelnen euch zu nutze machet. Die Vergangenheit gehdrt uns nicht
mehr an, die Zukunft gehdrt uns noch nicht an, blok die Gegen-
wart, und diese miissen wir uns ganz zum Kigentum machen; das
Vollbringen der guten Werke ist als Kaufpreis gedacht, durch
welchen die Zeit uns zu eigen wird. Der Apostel begriindet seine
Aufforderung zur sorgfiltigen Beniitzung der Zeit durch den Hin-
wels auf die schlimmen Zustinde der Gegenwartl. Da bedarf es
aller Anstrengung, weil die umgebende Welt dem edlen sitflichen
Streben nur Hindernisse bereitet, man darf sich nicht verwirren und

! non dies mali sunt per se, sed per homines (Pelagius 837);
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im' Laufe aufhalten lassen; in dieser Beschaffenheit der Zeitliufte
liegt aber zugleich ein michtiger Sporn zum Vorwirtsstreben durch
sittliche Bet#tigung; je mehr die Sache des Herrn notleidet, desto
mehr liegt seinen Bekennern die Pflicht ob, zur Forderung der-
selben durch gute Werke und wahres christliches Tugendleben jeden
giinstigen Moment zu beniitzen. Mit jedem Fortschritt im sittlichen
Leben ist fiir den einzelnen eine Bereicherung der eigenen Leucht-
kraft verbunden und damit eine Zuriickdringung der Finsternis (Vgl
1 Jo 2, 8).

Theodoret nicht iibel: éSayopaliuevor tov zarpdv: odx Zotwy Suérepog se. 6 xapds®
wdpoexot ydo dore xal mapemidyuot. ppete Toivuy rewaz’wg‘ Ta mpoorintovra Avmypa xai
yproacds elg déoy T maplyre xa@ (p. 545). Ahnlich betont Chrysostomus zuniichst :
die Zeit gehort euch nicht, ihr seid nur Beisassen und Pilgrime und Fremde und
Gtste; suchet darum hier nicht Ehre, suchet nicht Ruhm, nicht Macht, nicht Ruhe,
ertraget alles und kaufet dadurch die Zeit aus. Er fiigt dann noch bei, der Aus-
spruch des Apostels sei dunkel, und er sucht ihn aufzuhellen durch ein Beispiel :
in das Haus eines reichen Mannes dringen Leute ein, um ihn zu toten; der gibt
ihnen alles hin und erkauft so seine Befreiung aus den morderischen Hinden;
shnlich hat der Christ reiche Giiter in Glaube und Gnade; er kann-und soll unter
Umsténden alles hingeben, wenn er nur seinen Glauben rettet (Hom. 19, p. 127
und 128). Es ist dem groBen Kirchenlehrer nicht gelungen, den Sinn der Worte
durch sein Bild herauszustellen. Thomas driickt sich &hnlich aus: es hat einer
frither ein siindhaftes Leben gefiihrt; wenn er seine Verfehlungen hernach durch
Ubung guter Werke zu verbessern sucht, dann erkauft er die Zeit. Doch hilt er
noch eine zweite Erklirung fiir moglich: man miisse die Zeit zum Heile ausniitzen,
indem man auch erlaubter Geniisse sich enthalte (1. 6 ad e. 5, p. 829).

V. 17. 0w tobro = darum eben sc. weil es den Christen zukommt,
weise zu sein und diese Weisheit zu zeigen durch gute Beniitzung
der Zeit, erweiset euch nicht als unverstindig (imprudentes), als
solche, welche von dem Verstand keinen Gebrauch machen, son-
dern als solche, welche begreifen, nach der Lesart ouvvidvzec (andere
ziehen ovwiére vor = sondern sehet ein). Diese Mahnung scheint
nach der vorhergehenden in V. 15 iiberfliissig; allein es handelt sich
nach der Ansicht des Apostels darum, nicht bloB klare Einsicht
in die Wahrheit, Zweck und Ziel des Lebens zu besitzen, sondern
auch in jedem einzelnen Fall des praktischen Lebens keinen Mif-
griff zu machen, vielmehr ein aufmerksames Verstindnis dafiir zu
haben, was in den konkreten Fillen der Wille des Herrn sei, welches
die Gegenstinde seien, die er von den Seinigen als Christenpflicht
erheischt.

. V. 18.  Auffallend erscheint diese Mahnung: und berauschet euch
nicht mit Wein. Man meint, es trete damit allerdings ein ganz neuer

Gedanke auf, der indes die Folie fiir das Folgende bilde: und statt

11*
.
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euch zu berauschen mit Wein, wodurch die Heiden sich in begeisterte
Stimmung zu setzen pflegten, lafit euch erfiillen durch Geist (Ewald
a. a. 0. 234). Die Auffassung macht nicht eben einen schlechten
Eindruck, ist aber gleichwohl unannehmbar. Es liegt gewif ein Zu-
sammenhang mit dem Vorhergehenden vor; dort hat Paulus die Mah-
nung gegeben, sich verstindig zu erweisen, um in allen Lagen und
Verhiltnissen Gottes Wunsch und Wohlgefallen zu erkennen; er will
nun sagen: das ist nicht eben leicht; solche Einsicht kann jedenfalls
nur im Zustand voller geistiger Klarheit gewonnen werden; darum
berauschet euch nicht mit Wein; denn nichts beeintréchtigt die Klar-
heit und Ruhe des Geistes so sehr als Ubermaf geistigen Getrinkes.
Man konnte freilich das Uberraschende des Anschlusses sich auch
noch in anderer Weise begreiflich machen: Paulus hat im Vorher-
gehenden zu ernster Beniitzung der Zeit und tiberhaupt zu energischer
sittlicher Arbeit behufs inneren Fortschrittes aufgefordert; nun ist
nicht weiter dargelegt, liegt aber implicite in den Worten des Apostels,
daf die Glaubigen dabei von schweren Kémpfen und vielfach driicken-
den Sorgen heimgesucht und infolge davon der Versuchung ausgesetzt
werden, das bittere Empfinden abzustumpfen, die ,Sorgen zu lésen”
durch Genuf geistiger Getréinke, deren wenigstens voriibergehend
beruhigende Wirkung sie kennen. Indes ist doch erstere Erkliarung
weit vorzuziehen. &v ¢ éotlyv dowtin wohl nicht = in welchem sc.
~ Weine liederliches Wesen gleichsam eingeschlossen liegh, so daB es
leicht bei unmiBigem GenuB herausbricht, sondern = in dem Sich-
berauschen mit Wein ist ausschweifendes Wesen, Liederlichkeit ent-
halten; wer unmiadBig dem WeingenuB front, verfillt in Aus-
schweifung. Zu dowtic im Sinne von Liederlichkeit vgl. Tit 1, 16;
1 Petr 4, 4; Lk 15, 13. Fiir Christen, die in dem weingesegneten
Kleinasien lebten, mochte eine derartige Mahnung um so mehr am
Platze sein, je groBer auch fiir sie bei der bekannten durch die heid-
nischen Feste (zu Ehren des Bacchus) geférderten Trunksucht der
Kleinasiaten die Gefahr war. Bei derartigen Gelegenheiten kamen
schindliche Ausschreitungen vor; dem Christusgldubigen aber steht es
nicht einmal an, durch Betiubung oder Berauschung sich Behaglich-
keit und GenuB zu verschaffen; er soll in der Regel Wein nur nehmen
zur Erhaltung bzw. Wiederherstellung seiner Gesundheit; =0 0¢ pedio-
xeadar 08 odlet, GAX dmédvce o to cdpa piovov, Al xai Ty duyhy:
(Chrysostomus, Hom. 19, p. 129). Es folgt jetzt der Gegensatz zu
pedvoxecdar otve: mnicht eine Berauschung mit Wein soll stattfinden
bei den Glaubigen, sondern eine solche im Heiligen Geiste. &y mveduar:
ndmlich ist nicht = am oder im Geist, so dag der Geist der Glaubigen

El
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gemeint wire, vielmehr ist mit zvedua der Heilige Geist gemeint; der
Imperativ bedeutet: kommet im Gegensatz zu dem Weinrausch der
Heiden zu einer euch angemessenen Fiille, zu der wahren Begeisterung
im Heiligen Geiste. Der Apostel denkt an die Betdtigung der yapio-
paza, an die Erregtheit der Geistbegabten und die AuBerungen der-
selben (Apg 2, 31); daher die Entgegensetzung: p7) peddoxecde otve,
G mhnpodede &v mvedpare. Paulus schreibt nicht: wiypobode mves-
potog = erfiilllet euch mit dem Heiligen Geiste (Apg 2, 4), sondern &y
nvedpate; er meint die Wirksamkeit des Heiligen Geeistes, namentlich
in dem Charisma der Prophetie. Theodoret sagt mit Recht, der
Apostel stelle der verderblichen leiblichen Berauschung die im Heiligen
(Gteist entgegen.. Higentiimlich Chrysostomus, der die Schwierigkeit
empfunden hat. Denn er bemerkt zu miyppolcde v myvedpare: liegt
dies in unserer Macht? Er antwortet darauf: Ja; wenn wir alle
Siinden wie Unzucht, Habsucht vermeiden, dagegen Liebe und Barm-
herzigkeit iiben, was hindert dann die Ankunft des Heiligen Geistes?
(Hom. 19, p. 129.)

Schon Chrysostomus hat hinsichtlich der Worte u3 pedorsode oty das Richtige
gesehen; der Apostel verbietet nicht den GenuB des Weines an sich, der die Nieder-
geschlagenen aufzurichten und- das Herz des Menschen zu erfrenen geeignet sei,
wie die Schrift selbst sage (Spr 81, 6; Ps 104, 15), und dessen mifiigen Genuf
Paulus selbst dem Timotheus vorschrieb (1 Tim 5, 23); vielmehr handelt es
sich nur um den unmiBigen GenuB: duetpla Vvuddes moel zal Spaceis xal
axpoapalels, pyilovs xal yademods . . . 0dx dpa éx o8 otvov §) pédy, AAX éx tijs dustplias.
6 oivog 8¢ 0008y Erepoy Huiv dédotar ) OF bystay (= Oyietay) t0d cdpatos. dAde xai
wpog todro dumodile % dpetpia (Hom. 19, p. 128 f). Damit hat Chrysostomus den
mafigebenden Hauptgedanken ausgesprochen, der auch 1 Tim 5, 23 als Gedanke
des Paulus vorliegt: der Wein ist gegeben zur Gesundheit des Leibes, speziell um
die leidende Gesundheit wiederherzustellen. Theodoret bemerkt kurz und zu-
treffend: )y péSyy xfdldwy iy émflafij (p. 545). Ambrosiaster: ubi ebrietas, ibi
et luxuria est: luxuria vero provocat turpitudinem (p. 397). Hieronymus vortrefflich:
qui vino impletur, habet insipientiam ... libidinem — luxuriam: Quod si quidam in-
tellegerent, nunquam me temeritatis et haereseos arguissent, quod in virginitate ser-
vanda dixerim vinum adulescentulis declinandum et non mittendum super flammam
oleum nec naturalem carnis ardorem fomentis voluptatis augendum (Kommentar 528).

In V. 19 werden mit den Partizipien die AuBerungen des Geistes
angeschlossen = indem ihr zueinander (éavtoig = dAdjAog) redet in
Psalmen. Unter ¢aipol némlich sind wohl nicht alttestamentliche
Psalmen zu verstehen, sondern Gesinge, welche nach Art und Cha-
rakter jener Psalmen von charismatisch begabten Christen verfaBt
‘worden waren und dann erklirt wurden; man vergleiche hieriiber
1 Kor 14, 25-26: wenn ihr zusammenkommt, da hat jeder von euch
einen Psalm, einen belehrenden Vortrag, eine Offenbarung, eine
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Sprache, eine Auslegung. Es handelt sich um gottesdienstliche Ver-
sammlungen. Nach dem Zeugnis des Tertullian hat sich noch lange
iiber die apostolische Zeit hinaus die Gewohnheit erhalten, daf in
der versammelten Christengemeinde solche von dem Heiligen Geist
gewirkte Lieder gesungen wurden. Denn er schreibt: Wenn sc. nach
der Feier des Liebesmahles die Hinde gewaschen und die Lichter
angeziindet sind, ergeht die Aufforderung, Gott Lob zu singen, wie
es jeder aus der Heiligen Schrift oder aus dem eigenen sc. von
Gottes Geist erfiillten Geiste vermdge (Apolog. 39). Aadodvrec:
eigentlich laut werdend gegeneinander in Psalmen. Jpvo: Lobgeséinge
auf Christus und Gott; @dal mvevparixal = geistliche (nicht weltliche)
Lieder. #Zdovtec xar (dAlovrec ist nicht etwa dem Aalobyrec sub-
ordiniert, sondern koordiniert — indem ihr nicht blof zueinander
redet oder einander erbauet in verschiedenen Formen -christlicher
Poesie, sondern auch in der Stille eures Herzens singet und spielet
Christo dem Herrn; vgl. Kol 3, 16: das Wort Christi wohne in euch,
es strome iiber, indem ihr lehret in aller Weisheit und "euch er-
mahnet durch Psalmen, Gesiinge und geistliche Lieder, in der Gnade
Gottes lobsingend in euern Herzen,

In V. 20 folgt. eine dritte Modalbestimmung zu 7iz00dsde = indem
ihr allezeit danksaget fiir alles. om2p mdvrwy ist unbedingt neutral zu
fassen und allgemein zu verstehen, alles, alle Segnungen und Freuden,
Priifungen, Triibsale, Heimsuchungen. Chrysostomus: ¢ 0dv; dmép mdy-
twy edyaporely Oel t@y ovpfavbvtwy; Nat+ xdv véoog 7, xdv mevia . . .
2y tov Abyoy p3) eidjc edyapiorer. Der Kirchenvater erinnert an den
Ausspruch des weisen Mannes Prd 2, 9 und legt noch weiter dar:
Danksagen, wenn man mit Giitern und Gnaden und Wohlergehen
gesegnet wird, ist nichts Besonderes, anders dagegen, wenn man
Danksagung verrichtet in Bedréingnissen und Leiden (Hom. 19, p. 129
und 130; vgl. Hieronymus, Kommentar 529)1. Auch hier kann es
sich ebensowenig wie an den Stellen der Heiligen Schrift, wo von
bestindigem Gebet die Rede ist (1 Thess 5, 17 f. Lk 21, 36), um eine
fortwihrende aktuelle Betitigung der Danksagung handeln, sondern
um die fortwihrende Erweckung einer dankbaren Gesinnung. Das
Bewubtsein der gottlichen Gnadenerweisungen wird aber in dem stets
lebendig sein, welcher in der Sphire des Heiligen Geistes steht, unter
dessen erleuchtender Einwirkung wir zur wahren Gotteserkenntnis,

1 Anders Theodoret welcher mdvrey maskulinisch faBt: od udvoy bmep Eavtdy
7pochrer bpvelv Tov elepyétyy 9edv, dAAd xai bmip mdvtwy Tdy Tijs ebepyediag perec-

Anydrwy (p. 545).
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somit auch.zur Einsicht unserer Ohnmacht und unserer voélligen Ab-
hiingigkeit von Gott gelangen. Das Danken soll geschehen im Namen
unseres Herrn Jesus Christus, d. h. wir sollen unsern Dank Gott dar-
bringen im Bekenntnis unseres Glaubens an Jesus als den Christus,
unsern Heiland und Mittler (vgl. Kol 3, 17).

V. 21. Das Partizipium drmorasaipevor steht offenbar dem vorher-
gehenden edyapesrodyreg parallel, zu dem Verhiltnis gegen Gott (Dank-
sagung) das wechselseitige Verhiltnis zueinander hinzufiigend: die
Geisteswirkung wird sich auch darin Hufiern, dag alle Christen be-
miiht sind, einander Dienste zu erweisen, der Hochste dem Geringsten,
wie dieser jenem, wodurch die Gesamtheit gefoérdert wird. év ¢dfe
Xptorob driickt die Gesinnung aus, in welcher diese Unterwerfung
stattfindet, indem alle Jesum Christum vor Augen haben, seines Bei-
spieles gedenken, da er den Jiingern einstmals die Fiie gewaschen
und dadurch von ihnen die Ubung der Tugend wahrer Demut und
Néchstenliebe gefordert hat (Jo 13, 13 ff), namentlich aber auch stets
an ihn als Richter denken, der einst mit Majestit und Herrlichkeit
kommen wird, um ,zu richten Lebendige und Tote*.

‘Wohl die meisten Erklirer der neueren Zeit sprechen sich fiir die Verbindung
des V. 21 mit V. 22 aus — indem ihr einander untertinig seid, so sc. seid untertan
ihr Weiber insbesondere den M#nnern; einzelne betrachten die Worte nicht eben
als Binfiihrung der neuen Ermahnungsreihe, sondern als Thema des ganzen folgenden
Abschnittes. Allein die eine wie die andere Auffassung ist unrichtig, da ja in
V. 221ff kein Beispiel gegenseitiger Unterordnung folgt; der Apostel redet
V. 22 vielmehr von der Unterwiirfigkeit der Frauen gegeniiber den Ménnern. Darum
wird man es am besten bei der Verbindung des Verses mit dem vorhergehenden
belassen; freilich bleibt dann eine UnregelmiiBigkeit der Konstruktion, da V. 22
kein eigenes Verbum hat; das in vielen Ausgaben stehende dmordooeade oder
bmoracoictwaay (WeiB) ist eine spitere, allerdings sinngemiBe Einfiigung !; indes
ist die UnregelméBigkeit auch vorhanden bei der Verbindung von V. 21 mit V. 22;
ersterer bildet einfach die Briicke zu V. 22, aber dem Sinne nach gehort er zum
vorhergehenden. Theodoret nimmt V. 21 mit dem vorigen zusammen; aber er
betrachtet denselben allerdings als Ubergang: xai ézewd) xoevyv iy mepl Tijs
dmotayijc vopodestay mpochveyxe, xat eldog Aowmdv mapawsi ta xatddlpla (p. 545).
Ebenso Chrysostomus, der erst mit V. 22 eine neue (die 20.) Homilie anfingt
{p. 185). Thomas beginnt seine achte Lektion mit V. 22; V. 21 behandelt er im
Zusammenhang mit den fritheren Versen: subiecti invicem in timore Christi non
propter timorem humanum, sed Christi = in ehrfiirchtiger Scheu vor Christus sc.
dem kiinftigen Richter, nicht aus menschlicher Furcht (p. 331). Bei sorgfiltiger
Priifung erweist sich diese Auffassung als die allein richtige; denn es ist der Ge-
danke unertriiglich, welchen man durch kiinstliche Interpretation hat herausbringen

! Hieronymus: hoc quod in Latinis exemplaribus additum est ,,subdltae sint“
in Graecis codicibus non habetur (Kommentar p. 530). v '
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wollen: wihrend ihr euch gegenseitig untérordnen sollt, sollen die Weiber ergeben
sein den Minnern (vgl. Ewald a. a. 0. 238); die Erklirung scheitert schon an-
gesichts der sprachlich-grammatischen Form: ai yuvaizes, Vokativ.

§ 12.
Die sittliche Betiitigung im héuslichen Leben.
5, 22 bis 6, 9.

22. Thr Weiber, ordnet euch unter den eigenen Méinnern als wie
dem Herrn. 23. Denn ein Mann ist seines Weibes Haupt, wie auch
Christus Haupt der Kirche ist, der da Erloser des Leibes ist. 24. Aber
wie die Kirche sich Christo unterordnet, so sollen sich auch die Weiber
unterordnen den eigenen Minnern in jeder Hinsicht. 25. Minner,
liebet eure Weiber, wie auch Christus die Kirche geliebt und sich
selbst fiir sie hingegeben hat, 26. damit er sie heilige, sie reinigend
durch das Wasserbad im Wort, 27. damit er selbst sich die Kirche
glanzvoll darstelle, als eine, die nicht Flecken oder Runzel oder etwas
dergleichen hat, vielmehr damit sie heilig und untadelig sei. 28. So
(entsprechend) sind die Minner schuldig, ihre Weiber zu lieben, wie
ihre eigenen Leiber. Wer sein Fleisch liebt, liebt sich selbst. 29. Denn
niemand hat jemals sein eigen Fleisch gehaBt, sondern er hegt und
pflegt es, wie auch Christus seine Kirche, 80. weil wir Glieder seines
Leibes sind. 31. ,Darum wird ein Mensch verlassen seinen Vater
und seine Mutter, und er wird seinem Weib anhingen, und die zwei
werden ein Fleisch sein.“ 82. Dieses Geheimnis ist grofs, ich aber
sage es in Bezug auf Christus und dié¢ Kirche. 83. Indes auch ihr,
jeder einzelne soll sein Weib so lieben wie sich selbst; das Weib
aber, fiirchten soll sie den Mann. 6, 1. Thr Kinder, gehorchet euern
Eltern im Herrn; denn das ist Recht. 2. ,Ehre deinen Vater und
deine Mutter“, welches ein vornehmstes Gebot ist mit Verheifung,
3. ,damit es dir wohl gehe und du lange lebest auf Erden. 4. Und
ihr Viter, erziirnet nicht eure Kinder, sondern ziehet sie auf in Zucht
und Vermahnung des Herrn. 5. Ihr Sklaven, gehorchet euern leib-
lichen Herren mit Furcht und Zittern, in Einfalt eures Herzens, wie
Christo, 6. nicht in Augendienerei, um Menschen zu gefallen, sondern
als Knechte Christi, indem ihr den Willen Gottes von Herzen tut,
7. mit willigem Sinn dienend als dem Herrn und nicht Menschen,
8. im Bewubtsein, daB jeder, wenn er etwas Gutes tut, dieses vom
Herrn empfangen wird, sei er Sklave, sei er Freier. 9. Und ihr
Herren, tut dasselbe gegen sie, indem ihr die- Drohung unterlasset im
Bewulitsein, daB der, welcher sowohl ihr als euer Herr ist, im Himmel
ist, und kein Ansehen der Person bei ihm ist.

‘Der Apostel fiithrt nunmehr die Rede iiber zu den einzelnen Hiusern
in dem grofen Hause Gottes und bespricht die Verh#ltnisse des
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Familienlebens, und zwar zuerst das Verhiltnis von Mann und
Weib. Die Ehe bildet ja die Grundlage alles gesellschaftlichen Zu-
sammenschlusses, der Gemeinde und des Staates, und so wollte der
Apostel den auf die sittlichen Forderungen beziiglichen Abschnitt
seines Schreibens nicht abschlieBen, ohne das spezielle im hiuslichen
Leben sich darbietende Gebiet sittlicher Betitigung zu besprechen. Zu
diesem gehort auBier dem Verhéltnis der Ehegatten auch das Ver-
hiltnis zwischen Eltern und Kindern und das zwischen den Herren
und den Sklaven. Als eine Hauptforderung, welche der Apostel er-
. hebt, erscheint die des Gehorsams, der Unterwiirfigkeit, worauf alle
menschliche Ordnung beruht. Er beginnt in jedem der drei kleinen
Abschnitte mit dem zu dem Gehorsam verpflichteten Teil: Weibern,
Kindern und Sklaven; den Minnern, Vitern und Herren wird ihre
Machtstellung nicht abgesprochen, wohl aber eine im Geist des Christen-
tums liegende Beschrinkung eingepriigt, eine milde Ausiibung der ihnen
zustehenden Gewalt zu Gemiit gefiihrt. Parallelstelle ist Kol 3, 18
bis 4, 1; vgl. auBerdem 1 Petr 2, 13 ff,

1. Die Ermahnung an die Ehegatten (5, 22—33).

V. 22. Den Ubergang hat Paulus gemacht durch den V. 21; von
dorther ergéinze man, ohne es in den Text hineinzuschreiben, ézo-
tdooeade oder Hmotacoécdwoay: die vorher von allen geforderte Pflicht
der Unterwiirfigkeit wird jetzt speziell auf die Frauen angewandt. «:
yovaizec Vokativ in der Anrede wie an den bezeichneten Parallel-
stellen. Wenn der Apostel idioc vor dvdpdow stellt, so will er da-
durch nicht den Gegensatz zu andern fremden Minnern (adulteri)
hervorheben, sondern nur die Zusammengehorigkeit von Mann und
Weib stark hervorheben: die Midnner gehdren ihnen infolge eigener »
Wahl (vgl. meinen Kommentar zu den Pastoralbriefen 264). d¢ @
xwpiep kann nicht auf die Eheminner bezogen werden, da es ja dann
T0lg xwplowg heiBen miiBte; vielmehr ist Jesus Christus gemeint = ihr
Frauen erweiset Unterwiirfigkeit euern Ménnern, indem ihr dabei von
der Uberzeugung euch leiten lasset, daf ihr dieselbe dem Herrn (Jesus
Christus) erweiset. Beachte das subjektivische d¢, ganz entsprechend
dem klassischen Gebrauch. Thomas bemerkt zu dem neuen Abschnitt,
hier gehe der Apostel zur Darstellung der sittlichen Forderungen
iiber, welche sich auf einzelne Personen bzw. Stinde beziehen
(1. 8, p. 331). In der Tat kann man darin eine Unterweisung iiber
die Standespflichten erblicken. Chrysostomus gibt den Grund an,
warum der Apostel mit solchem Nachdruck auf die Verhéltnisse des
héuslichen Lebens eingeht: od yop anldc 030¢ eixfj moddjy Smép tobrov
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700 mpdyparog émotjoaro )y omovdly Illubloc. Tt Ofmore; fre dav 2y
opovolg dow olbtor, xal maldeg tpépovrar xeldg xal oixétar edraxtobor
xak yeitoveg dmolabover T edwdiac xal @llot xal ovyyeveigs dav. 0%
Tovvaytioy, mdvta dvatétpantar xal ovyxéyvtar (Hom. 20, p. 136). Was
das Gebot der Unterwiirfigkeit selbst anlangt, so ist allerdings das
hiufige Vorkommen desselben in fast immer ganz gleichér Form
bemerkenswert; man vergleiche auBer Kol 3, 18 und 1 Petr 3, 1 ff
besonders noch Tit 2, 5 und 1 Kor 14, 34—37; Didasc. I, 8: % v
bmotacoécdw ¢ éavtic dvdpl; Const. I, 8, gleichlautend, sowie VI, 29:
at  ypovaixeg Omotdoocesde toic idlorg dvdpdew. Resch (Agrapha,
2. Aufl,, 31) hat aus dieser stereotypen Form der Mahnung, aus
der Beiftigung an der Kolosserstelle d¢ dvijxey év wpiep und aus der
dhnlichen in 1 Kor #rc xvpiov doriv dvroly geschlossen, daB es sich
um ein Herrnwort handelt; doch sind die vorgefithrten Momente nicht
von entscheidendem Gewichte.

V. 23 und 24. Es wird nunmehr der Grund zu dem geforderten
Gehorsam als einem dem Herrn erzeigten angegeben: denn im ehelichen
Verhiltnis ist der Mann derjenige Teil, welcher Christum vertritt,
sofern der Mann das Haupt des Weibes ist, wie Christus das Haupt
der Kirche. Beachtung verdient hier

a) dvijp; nach dem Zusammenhang == der Ehemann; eben darum
steht bei yuvarxic der Artikel = ein Ehemann ist Haupt seines Weibes.

b) dc xai; es liegt wieder das xaf der Vergleichung vor; wir sagen:
wie bei Christus ‘das Verhéltnis, Haupt zu sein, stattfindet, nidmlich
in Betreff der Kirche, so auch bei dem Ehemann, ndmlich in Betreff
des Weibes. Letztere Aussage begriindet der Apostel nicht niher,
sondern setzt sie bei seinen Lesern als aus der Heiligen Schrift (Dar-
stellung der Schopfung, vgl. 1 Tim 2, 13) bekannt und von ihnen
anerkannt voraus.

¢) adtoc swtyp T0b cdparog: die Worte werden neuestens als Limi-
tation gefaft, indem damit ausgedriickt werde, dak das Verhiltnis
Christi zur Kirche nicht in der Uberordnung als Haupt aufgehe —
er seinerseits freilich (adrdc wire Gegensatz zu dvjp) Heiland des
thm zugehorigen Leibes; dann wiirde mit didd gesagt: aber doch
oder nichtsdestoweniger sollen, wie die Kirche sich Christo unterstellt,
ebenso auch die Weiber sich den Ménnern unterordnen in jedem Stiicke
(vgl. Ewald a. a. 0. 238 f). Die Erklirung gefillt nicht: die Worte
sind nicht nachgebrachte Apposition zu 6 Xpwordgc, sondern bilden
einen selbstindigen Satz mit kausalem Sinn: der da ist = da er
eben Frloser des Leibes ist. Was der Apostel in dem  vorliegenden
Verse ausdriicken will, ist argekniipft an-den schon oben (1, 22 f)
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dargelegten Gedanken von dem geistigen Organismus, welchen Christus
und die Kirche bilden; beide sind ein Leib, Christus das Haupt dieses
Leibes. So nun, sagt Paulus, bilden Mann und Frau eine lebendige
Einheit, gleichsam nur einen Leib, dessen Haupt der Mann ist. Wenn
aber die Ehe ein Abbild jenes mystischen Organismus ist, so ist das
zwischen Mann und Frau eingegangene Verhiltnis schon aum dieser
Ahnlichkeit willen ein heiliges. Allein die beiden christlichen Ehe-
leute sind ja selbst Glieder des mystischen Leibes, dessen Haupt und
belebendes Prinzip auf Grund des vollbrachten Erlosungswerkes Chri-
stus ist (adroc owtfp . . .); somit ist Christus wie das Haupt des
grofen Organismus, der Kirche, so auch das Haupt dieses kleinen
aus Mann und Weib gebildeten Organismus; aber freilich nur das
unsichtbare Haupt; das sichtbare ist der Mann, wie Petrus und seine
Nachfolger das sichtbare Haupt der grofen Kirche sind. Daraus ergibt
sich von selbst, daf das eheliche Verhiltnis ein Gnadenverh#ltnis ist,
sodann daf das Motiv des Gehorsams bei der Frau ein durchaus iiber-
natiirliches ist und sein muB, weil er dem Manne geleistet wird als
dem Stellvertreter Christi; endlich ist ohne weiteres die Forderung
evident, welche fiir den Mann aus seiner Stellung als Reprisentant
Christi flieft, nichts dieser erhabenen Stellung Unwiirdiges von der
Trau zu verlangen. Darin liegt die einzige, aber sehr weittragende
Restriktion des év mavei in V. 24. Jetzt erklirt sich auch die Be-
deutung des gegensitzlichen ¢ild im Anfang dieses Verses: Zwar ist
das Verhdltnis von Mann und Frau in die {iibernatiirliche Ordnung
aufgenommen, aber die in der Naturordnung begriindete Unterwiirfig-
keit der Frau unter den Mann bleibt doch so, daf es eine Unter-
wiirfigkeit der Freude und Liebe ist, wie eine solche die Kirche
gegen Christus zeigt. Man erkennt leicht, daf der Apostel durch
diese groBartige und einzig. tiefe Darlegung ebenso die Bedeutung
und Verpflichtung der Ehe wie die Wiirde und Stellung der Kirche
gegen ihren Briutigam und ihr unsichtbares Haupt den Glaubigen
ans Herz legt.

Die alten Exegeten haben es in der Krklirung der beiden wichtigen Verse zu
leicht genommen. Ephrim beschrinkt sich auf die Worte: quemadmodum amor
‘ecclesiae cordis est, non speciei, ita et mulier virum suum diligat; et quemadmodum
ecclesia non habet alium Christum pro Christo, sic et mulier alium virum non
habeat sui viri loco (p. 153). Danach soll die Liebe der Frau gegen den Ehemann
nicht blof eine scheinbare sein, sondern eine von Herzen kommende, wie die Liebe
der Kirche zu Christus eine lautere und aufrichtige ist; und die Hingabe der Frau
an den Mann soll eine ungeteilte sein dhnlich wie das Verhéltnis zwischen Christus
und der Kirche. Ephréim beriicksichtigt dabei augenscheinlich zoig #iotc dvdpdar
in dem oben abgewiesenen Sinn: den eigenén, nicht fremden Minnern. Theodoret
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beschriinkt sich gleichfalls auf eine kurze Notiz, gar weise habe Paulus das eheliche
Verhiltnis als ein Abbild von dem Verhiltnis zwischen Christus und der Kirche
dargestellt, weil letzteres Verhiltnis sehr geeignet sei zu bewirken, daf die Frauen
ihren Minnern Ehrfurcht bezeigen, wie anderseits dazu, die Minner eine liebevolle
Behandlung der Frauen zu lehren (p. 546). Chrysostomus hat gerade iiber Zu-
sammenstellung des ehelichen Verhiltnisses mit dem Verhiltnis der Kirche zu
Christus nichts Wesentliches beigebracht, nur iiber die Verbindung von Mann und
Weib und die Eintracht in der Ehe in seiner Weise sich ausgesprochen: dvrwg
wdoys tupawidos ality % dydmy (= die eheliche Liebe) tvpawwmwréoa: at piv yop
dlat spodpai, ality 0% 4 émdupia Eyet zal 70 opodpdy zal o dudpavrov (habet vehe-
mentiam et quod non possit marcescere). &eary ydp s Eows Enpwlebwy T ploet.
Der Apostel selbst bezeichnet als das Ideal des ehelichen Gemeinschaftslebens die
miglichst vollkommene Nachahmung der Gemeinschaft Christi mit der Kirche. Das
ganz Eigenartige besteht hierbei darin, daB die weibliche Personlichkeit in der Ehe
in der Weise der Unterwiirfigkeit sich einzuordnen hat, und doch kann der Apostel
die Unterordnung nicht fordern von der Anschauung aus, als komme der Frau eine
natiirliche Minderwertigkeit zu, vielmehr betrachtet er die Untertiinigkeit als eine
hohe sittliche Tat: die Frauen leisten den Gehorsam dem Herrn; sie erfiillen seinen
Willen, vollziehen einen Teil des Gottesdienstes, da Gott der Herr die Ordnung
der Ehe begriindet hat. Sodann gehen die Frauen durch Untertiinigkeit auf den
Gedanken Christi ein, welcher sein Verhéltnis zur Kirche als Vorbild fiir die Ordnung
in der Ehe festgestellt und damit der Frau die Aufgabe zugewiesen hat, dem Manne
als dem Haupte der ehelichen Gemeinschaft Unterordnung zu erzeigen; aber freilich
bleibt diese Unterordnung eine freie Tat des Weibes; denn sie ist nicht begriindet
durch eine innere Abhingigkeit des Weibes vom Manne nach Analogie der Kirche,
die sich Christo ihrem Haupte unterwirft, weil er dieses Haupt als ihr Erlgser ist
und die Kirche ihm ihr Dasein verdankt, was in #hnlicher Weise beim Weibe nicht
zutrifft. AuBerdem aber hindert die vom Apostel geforderte Unterwiirfigkeit das
Weib durchaus nicht, ihrerseits die ihr von Natut und Gnade verliechenen Vorziige
im ehelichen Zusammenleben geltend zu machen, sonach auf den Mann einzuwirken,
ihn zu férdern in seiner sittlichen Weiterbildung und Entwicklung zur Vollkommen-
heit, ihn zur Entfaltung der minnlichen Tugenden im &ffentlichen Leben zu er-
muntern und in jeder Richtung sich als Hiiterin minnlicher Sitte und sittlicher
GroBe zu erweisen. Wenn der Apostel die Pflicht der Unterordnung der Frau
hier stark betont, so erkennt man den Grund mit Leichtigkeit: fiir die christlichen
Fraunen in der ersten Zeit des Christentums lag angesichts der ihnen durch das
Christentum geschaffenen Freiheit die Gefahr sehr nahe, das in der Naturordnung
begriindete Verhiltnis der Unterordnung in der Ehe fiir antiquiert anzusehen und ge-
wissen Emanzipationsgeliisten nachzugeben — zum grofien Schaden der neuen Lehre.

V. 25—26. Hier wendet Paulus seine Rede an die Méinner, und
zwar wieder in groferer Ausfithrlichkeit als an der Kolosserstelle
(8, 19): sie sollen ihre Frauen lieben; Vorbild dieser Liebe ist fiir
sie die Liebe Christi zu seiner Kirche. xadd¢c = wie auch Christus
seiner Kirche Liebe erwiesen hat; xadwc ist in erster Linie ver-
gleichend = dementsprechend dag, zugleich aber auch motivierend =
da ja doch; indes will der Apostel nicht das Lieben iiberhaupt, sondern
die Art der zu fordernden Liebe beschreiben = dementsprechend wie
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auch Christus die Kirche liebte und in Erweisung derselben sich fiir
sie hingegeben hat. éavtoy mapédwxev sc. ei¢ ddvarov; vgl. Phil 2, 8.
Da nun die Liebe der Minner gegen die Weiber der von Christus
gegen die Kirche erzeigten Liebe #hnlich sein soll, so muf sie bis zur
Aufopferung des Lebens hingebend sein. Diese Forderung
kann gewif nicht auffallen, hat ja doch der Evangelist Johannes im
Sinne und Geiste Jesu Christi es als sittliche Pflicht der Christen
tiberhaupt bezeichnet, nach dem Vorbild Jesu Christi eine mit wahrer
Selbstverleugnung verbundene Bruderliebe zu betétigen und in ge-
wissen dringenden Umsténden sogar das Leben fiir den Bruder hin-
zugeben (1 Jo 8, 16; vgl. zur Stelle meinen Kommentar 86). Damit
ist aber nur der #duBerste Grad bezeichnet, bis zu welchem die Liebe
je nach den Verhiltnissen gehen soll. In der Ehe muf sich die Liebe
des Mannes zur Frau vor allem zeigen in einer von aller kleinlichen
Selbst- und Herrschsucht freien, auf wahrer Selbstbeherrschung be-
ruhenden Leitung und Fiihrung, in einer das leibliche und geistige
Wohl der Frau fordernden Fiirsorge und Pflege, in einer bis zum
Einsatz des eigenen Lebens gehenden volligen Hingabe. Der Apostel
spricht aber von dem Zwecke der Liebe: dieselbe muf auf die Heiligung
und allseitige sittliche Vervollkommnung abzielen; letztere sollen die
Eheménner anstreben, da ja Christus durch seine Selbsthingabe die
Reinigung und Heiligung der Kirche bezweckte; in Nacheiferung
Christi sollen die Minner Opfer und Verzicht auf sich nehmen, um
die Frauen sittlich zu fordern. Jene Reinigung wird bewirkt durch
das Wasserbad = durch die Taufe. Zu Aovtpov 70d Sdaroc vgl. 1 Kor
6, 11; Tit 3, 5 und meinen Kommentar 282. Fraglich erscheint die
Beziehung von 2v gjuar.. Man hat es zu dyudoy gezogen = damit
er sie reinige durch die Taufe und dann heilige durch das Evan-
gelium = die christliche Lebre; wohl mit Unrecht; denn dann wiirde
es ohne Zweifel bei &ydoy stehen, da ein Grund der Trennung, wenn
beides zusammengehort, nicht ersichtlich ist. Sodann wiirde man bei
o7pa im Sinn von Evangelium, was es an sich vielleicht bedeuten
konnte (vgl. Rom 10, 8 und 17), den Artikel erwarten, Auch die
Verbindung von év g7part mit xadapicac = nachdem er sie gereinigt
vermbdge Worts empfiehlt sich nicht, wohl aber jene mit 7@ Aovrpd 70d
f0aroc = durch das Bad des Wassers in Wort = durch das unter
Anwendung von Wort sich vollziehende Wasserbad oder durch das
‘Wasserbad, welches sich wirksam erweist durch Wort; man denke
an den Ausspruch Augustins: detrahe verbum, et quid est aqua nisi
aqua? Accedit verbum ad elementum et fit sacramentum (tract. 80
in Jo. 3). Das ist die Auffassung der Worte év g7uarc bei den Vétern,
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wie Theodoret: 7o 6¢ xadapicag v@ lovtpd Tob Bdarog dvti Tob* e&ic
dvopa watépoc xat viod xai dyiov myvedparoc (Taufformel; p. 548); ferner
Chrysostomus, welcher zu der Stelle darlegt: v gjpart gyoty: 3y moip;
&y dvdpare Tob marpoc xat tob viod xa Tob dyiov myedparog (Hom. 20,
p. 137). Thomas: mundans eam lavacro aquae, et hoc in verbo
vitae, quod adveniens aquae dat ei virtutem abluendi (absolvendi); er
verweist auf Mt 28, 19 (1. 8 ad ¢. 5, p. 332). Wenn Paulus hier von
einer Reinigung und Heiligung spricht, so denkt er sich letztere nicht
als einen der Reinigung zeitlich nachfolgenden Prozef, sondern er will
nur mit xadapileww die Beseitigung des mibfilligen Zustandes, mit
aypdlety -die positive Wirksamkeit der Heilsgnade im Menschen an-
deuten; beides geschieht aber in einem Akt; man vgl. 1 Kor 1, 30:
,Christus ist uns zur Rechtfertigung sowohl als Heiligung geworden*
und 1 Kor 6, 11: ,ihr wurdet geheiligt, ihr wurdet gerechtfertigt®.
Die Aufeinanderfolge der Ausdriicke macht .keinen Unterschied.
V. 27, %ae mapactioy. Dieser Satz ist nicht etwa dem ersten
wa-Satz untergeordnet, indem damit der Zweck des dyuway . .. &
Ofpare, sonach der Endzweck des éavrov mapédwxe ... ausgedriickt
wiirde = der Zweck der Heiligung und damit der letzte Zweck der
Selbsthingabe Christi ist, daf Christus selbst sich die Kirche dar-
stelle als eine glinzende; es wird vielfach besonders auf adroc Eavrd
hingewiesen = Christus selbst ohne Vermittlung holt sich dereinst
seine Braut ab, d. h. man nimmt V., 27 eschatologisch, so dag
der Apostel die makellose Schonheit und den herrlichen Glanz der
jenseitigen Kirche aussprechen wiirde. Unter andern trigt Tho-
mas diese Ansicht vor. Zwar sagt er zunichst: sibi exhibet eam
immaculatam, hic per gratiam, sed in futuro per gloriam; aber bald
darauf fiigt er bei: haec omnia intellegi possunt de exhibitione, quae
erit in futuro per gloriam; si de exhibitione per fidem, tunc diceretur:
ut exhiberet sibi sc. per fidem ecclesiam gloriosam (1. 8, p. 332 f). Diese
Erklarung ist nicht annehmbar. Zu eschatologischer Auffassung geben
die Worte nicht den geringsten Anlaf; vielmehr dringt der ganze
Kontext zu der Ansicht, daB Paulus die diesseitige Kirche im Auge
hat, die ja doch, trotz der Unvollkommenheit mancher Glieder, als
solche im bréutlichen Schmucke dasteht. Der Zwecksatz in V. 27 ist
dem in V. 26 vorausgegangenen koordiniert: auf daf Christus die
Kirche heilige, auf dag er sich die Kirche darstelle herrlich; man
beachte allerdings adzdc: Christus selbst trigt dafiir Sorge, dak seine
Kirche im Glanze dastehe; man denke an die Anwendung: die Ehe-
ménner sollen gich die sittliche Vervollkommnung der Frauen an-
gelegen sein lassen, nicht dieselbe letzteren sorglos anheimstellen.
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rapactioy nicht etwa = efficere = herstellen, sondern = vor sich hin-
stellen, namlich die Kirche sc. als seine Braut; vgl. zu dieser Be-
deutung des Verbums 2 Kor 11, 2; Kol 1, 22; jeder denkt da an die
makellose Reinheit und Schonheit des Herrn (vgl. 1 Jo 3, 8) und sagt
sich: die Braut muf ihm #hnlich, seiner wiirdig sein; echt griechisch
ist der pridikative Gebrauch von 2&wdofov, pj) &yovsav: sich dar-
stelle als glanzvolle; v -dxxdyoiay ist als Objekt gesetzt statt adzsy,
sicher mit voller Absicht: Christus erwies Liebe zur Kirche und gab
sich fiir sie dahin, auf dag er sie heilige, auf daB er darstelle glanz-
voll die Kirche. Die Sprache trigt feierlichen Charakter. Der
folgende Wa-Satz: %a 7 é&yfe ist den beiden vorhergehenden nicht
koordiniert; man wiirde erwarten: dAA’ odoay ‘dyiav; sonach liegt eine
Verdnderung der Konstruktion vor (oratio variata). Demnach hat
napastioy drei pridikative Bestimmungen: a) &doov; b) in negativer
Fassung p7) &yovoav = damit er die Kirche vor sich hinstelle als
eine, die nicht habe Fleck oder Runzel; c) wieder in positiver Form:
als eine heilige und tadellose. @lanzvoll, ohne Makel und Runzel,
heilig und ohne Fehl ist die Kirche wirklich schon in ihrem dermaligen
Zustand; als Jesus Christus wihrend seiner Wirksamkeit auf Erden
um die Menschheit warb, da war sie durch den Schmutz der Siinde
entstellt; durch Zuwendung der Friichte der Erlésung wird sie von dem-
selben befreit und heilig. Freilich darf man die genannten Prédikate
nicht auf die einzelnen Mitglieder der Kirche, sondern nur
auf die Kirche als solche beziechen; auf sie treffen die Bestim-
mungen zu; denn die Kirche schopft ihr Dasein aus der Verbindung
mit Christus, besitzt die wahre Lehre, alle von Christus eingesetztén
Gnadenmittel; in diesem Sinn spricht der Apostel die angefiihrten
Eigenschaften der diesseitigen Kirche zu. Freilich ist die Verbindung
Christi, des Briautigams (Mt 9, 15. Jo 3, 29. 2 Kor 11, 2), mit der
Kirche, seiner makellosen Braut, bis zum Tage der Parusie noch keine
vollendete; bis dahin wird die Kirche als eine Braut durch die im
Lauf der Jahrhunderte sich vollziehende Heiligung der Menschheit
fortwithrend zubereitet; am Ende der Tage wird der Gottmensch, der
erh6hte Christus, ,das Lamm*, kommen, um die Braut abzuholen zur
Vermihlung (man vergleiche dariiber besonders den Abschnitt der
Apokalypse 19, 7 ff und 22, 17: Bezeichnung der Kirche als 7 viuey),
wo dann die Braut in vollkommener Makellosigkeit und Heiligkeit auch
dukerlich hervortritt und die Vereinigung zum Abschluf kommt 1.

1 Chrysostomus bezieht die vom Apostel namhaft gemachten Eigenschaften
ganz richtig auf die Kirche im Diesseits. Nachdem er den Inhalt von V.26 er-
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V. 28. ofrwg = so oder entsprechend sollen (auch) die Minner
lieben die Weiber. ofrw¢ nimlich darf nicht auf das folgende d¢ be-
zogen werden, vielmehr liegt eine Beziehung auf xadd¢in V. 25 vor:
wie Christus die Kirche geliebt hat und fortwihrend liebt als seinen
eigenen Leib, so sind die Maénner verpflichtet (zu dpeilovsw in dieser
Bedeutung vgl. 1 Jo 3, 16), ihre Frauen zu lieben als ihre Leiber
= die da sind bzw. die sie anzusehen haben als eigene Leiber.
Der Apostel fiigt noch bei: wer das ihm gehdrende Weib liebt, liebt
sich selbst; es ist dies nur eine Folgerung aus dem Vorhergehenden;
da Mann und Weib einen Leib bilden, so liebt sich selbst, wer
sein Weib liebt.

V. 29—30. Gedankenzusammenhang: Bei solchem Sachverhalt
(Mann und Weib ein Leib) muB der Mann seine Frau lieben; denn
liebte er sie nicht, so wiirde er sein eigenes Fleisch (= seinen Leib)
hassen, Was so naturwidrig wire, daB es noch niemand getan hat.
Der Apostel sagt: v éavrod odpxa statt t0 odpa, weil thm schon
die pia odpé V. 31, die im Ehestand verwirklicht ist, vorschwebt.
Man beachte noch, daf nach dild ein &xasrog zu ergéinzen ist, sodann
in dem Satz xadwc xat 6 Xoworic die Verba 2xtpéper xat ddimer. Das
erste Mal sind dieselben im eigentlichen Sinne zu verstehen von dem
Ernghren und Wirmen, welches man dem Korper zuteil werden 1aft;
beide driicken etwa aus, was Rom 13, 14 -durch zj¢ gapxoc mpdvora
bezeichnet wird, so daB ein Widerspruch mit Gal 5, 24, wo der Apostel
vom Kreuzigen des Fleisches als der gefallenen verderbten Menschen-
natur redet, nicht vorliegt. Christus selbst ndhrt seine Kirche (die
(ldubigen) zu fortwihrendem Wachstum durch sein Wort, namentlich
aber durch sein Fleisch und Blut in der Eucharistie; Christus erwirmt
sodann die Kirche stets durch die Mitteilung des Heiligen Geistes,
welcher das Feuer der Liebe in ihr entziindet. Mit éxrpépe: meint
der Apostel sicher die Kucharistiel. Es ist echt paulinisch, Taufe
und Abendmahl nebeneinander zu nennen; von den Wirkungen der
Taufe hat er V. 26—27 gesprochen; darum schlieBt er hier die Wir-
kung der geistigen oder himmlischen Speise genau so wie 1 Kor
10, 2—38 an; indes ist eben da (10, 4) auf die Sendung des Heiligen

ldutert und die dort bezeichnete Reinigung als die Wirkung der Taufe ausgelegt,
fahrt er weiter: dpas o1t mdvra mapa t05 Jeondrov elysy ) Zuxdyota. map’ abrod
yérovey &dofog, map’ adrol dpwpos (Hom. 20, p. 137). .
! Theodoret etwas eigentiimlich: éxtpépwy admiy zal Sdirwy xal o olxslov adty
cdpa zal aipa mpoopépwy (p. 548). Chrysostomus nimmt die beiden Ausdriicke
ganz allgemein: gxtpépet xai $dimer, tovtéort Feparmeler peta molldijs Tis émpelelag

(Hom. 20, p. 139).
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Geistes hingewiesen: wir alle (die Viiter, die durch die Wiiste zogen)
tranken dasselbe geistige, unmittelbar von Gott geschaffene, dem
Felsen entquollene Wasser. Der Apostel hat dabei die Stelle Ps 105, 41
im Auge: auf tat er den Fels, da flossen Wasser, gingen, in Diirren,
Strome; Septuaginta: dmopeddnoay v avidporg motapol. In der wunder-
baren Trinkung der Viter mit dem von Moses aus dem Felsen ge-
schlagenen Trinkwasser erblickten die Juden ein typisch-messianisches
Wunder, sie legten alle darauf beziiglichen Stellen (Ex 17, 1 fff Nm
20, 2 ff. Ps 74, 15; 78, 15 f) messianisch aus und deuteten das
Wasser auf den Heiligen Geist. Das tut auch Paulus. 1 Kor 12, 13
stellt er dementsprechend Taufe und Geistessendung unmittelbar neben-
einander. — Mit den Worten: weil wir Glieder seines Leibes sind,
wird der Grund angegeben, weshalb Christus die Gldubigen erndhrt
und wirmt: weil wir integrierende Bestandteile seines Wesens als
Glieder seines Leibes (vgl. 1 Kor 12, 27), Teile seiner selbst sind.
Die letzten Worte dieses Verses: 8x tijc oaprog adrob xot éx t&v deréwy
abrop diirften trotz der nicht gerade schlechten Bezeugung als eine
glossenartige Heriibernahme aus Gn 2, 23 zu erkliren sein. Der
ganze folgende

V. 31 nimlich ist Zitat aus Gn 2, 24, nur daB statt &vexey rodrov
der Septuaginta dvrt rodrov (§2=2) und statt 7 yuvarri vielmehr mpig
v yovaiza gesetzt ist. Der Sinn der Stelle ist nach dem Zusammen-
hang der Genesis: Darum sc. weil das Weib aus der Rippe des Adam
gebaut, sonach aus ithm entstanden ist, wird ein Mann seinen Vater
und seine Mutter verlassen =— aus dem engsten Familienkreis heraus-
treten und einem von ihm gew#hlten Weibe anhangen; die also Ver-
einigten kehren gleichsam zu der urspriinglichen leiblichen Gemein-'
schaft zuriick. dvtt todrov ist nicht als logische Verkniipfung mit den
vorhergehenden Worten des Textes zu betrachten, etwa = darum sc.
weil wir Glieder Christi sind oder statt dessen — statt des Hassens
(V. 29), welch letztere Erklirung jedenfalls vorzuziehen wire, viel-
mehr ist auch dvri rodrov Bestandteil des Zitats; nun steht Gn 2, 24
allerdings &vexev rodrov; da indes der Apostel 6fter nicht ganz wortlich
zitiert, so ist die Abweichung nicht auffallend, um so weniger, als an
dem Sinne nichts geindert wird; denn auch dvzi kommt nicht selten
vor zur Angabe des Grundes; vgl. 2 Thess 2, 10 oder Apg 12, 23;
Lk 12, 8; 19, 44; also hier = deswegen, darum. Durch die An-
fithrung der alttestamentlichen Worte will der Apostel zeigen, dag,
wie er V. 28 und 29 darlegt, die innige Vereinigung von Mann und
Weib zu einem Leib in der Schrift ausgesprochen sei. Demnach ist

das Zitat nach seinem Wortlaut zunichst auf die Ehe zu beziehen:
Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 12
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dagegen spricht nicht etwa das Futurum xaradeider, welches vollig
zutrifft, da der allgemeine Satz fiir jede Ehe eine Voraussetzung ist,
auch wenn sie sich schon ungezihlte Male erfiillt hat.

In V. 32 wird dann ausgesprochen: die in den Worten der Schrift
ausgedriickte innige Verbindung, Gemeinschaft und Einheit zwischen
Mann und Weib ist ein grofies Geheimnis; indes ist sie das nur,
weil sie ein Abbild ist von dem Verhdltnis zwischen Christus und
der Kirche und weil die Eheleute selbst dem mystischen Leibe ein-
verleibt und von diesem innerlich abhingig sind. Die Vulgata iiber-
setzt: ego autem dico in Christo et in ecclesia; ungenau; denn eic
bedeutet: mit Bezug auf, ganz wie Apg 2, 25: es sagt David mit
Bezug auf ihn; so hier: ich aber sage es mit Beziehung auf Christus
und die Kirche. Zyo steht nicht im Gegensatz zu anderweitigen
Deutungen, sondern im Gegensatz zu der angesichts des Wortlauts
von Gn 2, 24 naheliegenden rein natiirlichen Auffassung der Ehe;
Paulus nennt sie ein groBes Geheimnis mit Beziehung darauf, dak sie
in ihrer Lebenseinheit ein Abbild der Gemeinschaft zwischen Christus
und der Kirche ist. Die Vulgata iibersetzt pvarijprov mit sacramentum;
man kann indes auf Grund der vorliegenden Aussage des Apostels
die Ehe nicht ohne weiteres als Sakrament - definieren, nur indirekt
kann man daraus auf den sakramentalen Charakter der Ehe einen
Schlué machen: als Abbild der Vereinigung Christi mit der Kirche
ist sie, wie jene, unzertrennlich oder unaufléslich, iiberaus gnadenvoll
und heilig. Die geheimnisvolle Lebensverbindung zwischen Christus
und der Kirche ist fiir letztere eine bestéindig flieGende Quelle der
Heiligkeit und: iibernatiirlichen Fruchtbarkeit; wenn nun die Ehe ein
Abbild davon ist, dann muf sie auch eine heilige und gnadenbringende
Verbindung sein. Vgl. Tridentinum sess. XXIV, can. 1.

Unerwiihnt darf nicht bleiben die Auslegung von V. 31 und 32 durch die Viter.
Nach ihnen wiirde dvr? 7odrov in V. 81 auf V. 29 und 30 gehen: deswegen sc.
weil  wir Glieder des Leibes Christi sind, wird ein Mann seine Heimat verlassen
und sich mit einem Weibe verbinden; wie aus V. 32 erhelle, sei unter dvdpwrog
Christus, unter # yuwj die Kirche zu verstehen; es werde demnach in V. 31 die
Vereinigung Christi mit der Kirche allegorisch dargestellt — Christus wird
Vater und Mutter verlassen, um sich mit seiner Braut, der Kirche,‘ zu verbinden.
So weit sind die Viter einig (Chrysostomus Hom. 20, p. 140; Theodoret p. 550 und
Hieronymus p. 335); ebenso Theologen der Neuzeit, welche ihnen folgen; im ein-
zelnen treten aber viele Differenzen hervor. Chrysostomus und Theodoret denken
bei xaraleifee trotz des Futurum an den Akt der Menschwerdung, andere unter Be-
ii(_)nung des Futurum an die Parusie — Christus wird einstmals bei der zweiten
Ankunft den -Himmel verlassen, um definitiv mit seiner Braut, der Kirche, die

eheliche. Verbindung einzugehen (Hochzeit des Lammes als Vollendung der ganzen
Heilsokonomie). - Ebenso herrscht Verschiedenheit in Auffassung der Worte Vater
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und Mutter; nach den einen wiirden sie zusammen bedeuten die Heimat, den Himmel;
nach Hieronymus ist der Vater = Gott, die Mutter — das himmlische Jerusalem;
nach Augustin wire die Mutter die jiidische Synagoge: Jesus Christus verlief die
Synagoge und hing der Kirche an, die er sich aus allen Vilkern sammelte (In Io.
tr. 9, n. 10). Kurz zu reden: gesucht und gekiinstelt ist die ganze Auslegung, und
trotzdem auch in unsern Tagen Theologen von Ruf, wie Schanz (Sakramenten-
lehre 720), sie verteidigt haben, ist sie ginzlich aufzugeben; denn sie widerspricht
der Tendenz des Apostels, welcher durch seine Worte in V. 32: 8y 8¢ Aéyw &g x7A.
selber zu verstehen gibt, daB er die Worte der Schrift in V. 31 in der eigentlichen
Bedeutung nimmt, da er daneben die geheimnisvolle Beziehung der Worte betont,
die Anwendung derselben auf das Verhiltnis Christi zu seiner Kirche lehrt.

V. 383. zijv = doch sc. um zu der Hauptmahnung (V. 28) zurfick-
zukommen, auch ihr sollt, wie ich schon oben gesagt, jeder einzelne
sein Weib so lieben wie sich selbst, nach dem Vorbild der Liebe
Christi zu seiner Kirche. Hier beachte man a) die Konstruktion: das
Verbum richtet sich nach &xasroc statt nach busic. b) of xad &va
&xasrog (vgl. Winer 536 f) = ihr, die ihr Glieder der Kirche seid,
sollt eure Weiber lieben; eigentlich jeder, Mann fiir Mann, soll lieben
das ihm an die Seite gestellte Weib. Mit den SchluBworten des
Verses wird noch einmal auf das Weib zuriickgelenkt. Der Satz ist
etwas unregelmifig; man wiirde erwarten: ich will oder ich befehle,
dag die Frau fiirchte den Mann. Dafiir steht bloB: fva @ofijrac
(oratio variata, vgl. Winer 295 und auch 537); der Betonung wegen
ist # yvv vorangestellt: die Frau aber, fiirchten soll sie den Mann.
Damit nimmt der Apostel die V. 22—24 an die Frauen gerichtete
Mahnung wieder auf und faBt in diesem letzten Vers die Gesamt-
pardnese an die Eheleute kurz zusammen. ¢ofcicda: fiirchten; damit
weist Paulus den Frauen keineswegs die Stellung von Sklavinnen zu;
eine derartige Auffassung hat er doch bestimmt genug durch die an
die Eheménner gerichteten Worte ausgeschlossen. Er meint mit go-
Bcicdar nichts anderes denn eine ehrfurchtsvolle Scheu vor der Wiirde
und Stellung des Mannes als des Hauptes im ehelichen Gemein-
schaftsleben. '

2. Die Ermahnung an die Kinder und Eltern (6, 1—4).

Das Verhaltnis von Eltern und Kindern ist samt jenem -zwischen
den Ehegatten von grundlegender Bedeutung fiir die Gesellschaft und
die Kirche. Darum bringt der Apostel auch in Kiirze! auf ersteres
Verhiltnis die Sprache. ' ' ‘

! Chrysostomus: Soaysiav motsitar iy ﬂapq{ysﬁu; Gre 0d Sovapévay T@Y raidwy
raxp@ mapaxolovdijear Abyw (Hom. 21, p. 149). ’
12*
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V. 6, 1. Gehorsam gegen die Eltern préigt er den Kindern ein.
t& téxva bezeichnet nicht das Kindesalter, sondern iiberhaupt das
Abstammungsverhéltnis. év wplp zwar vielfach verdichtigt, aber
nicht mit gentigenden Griinden. An eine Entlehnung aus Kol 3, 20
ist von vornherein nicht zu denken, da év xwpie dann hinter Jixatov
angebracht wire. Die Worte sind indes auch handschriftlich wohl
beglaubigt. Zu verbinden sind sie nicht mit zotc yovebow, sondern
mit dmwaxoiere; sie bestimmen den Beweggrund des kindlichen Gehor-
sams, und dieser erscheint als eine Pflicht, die aus dem Verhiltnis
der Kinder zu Christus heraus, aus ihrer Gemeinschaft mit ihm sich
entwickeln soll und im Hinblick auf Christus und um seinetwillen fort
und fort zu erfiillen ist. Wenn einige in év xwpip auch die Grenze des
Gehorsams angedeutet finden, so hat der Apostel hierzu keinen Anlaf
gegebenl, Kol 3, 20 begriindet er die Ermahnung zum Gehorsam durch
die Worte: tolito eddpeordy ot 8y mwpig, hier mit tobro dixarov; ein
Unterschied zwischen beiden Ausdrucksweisen liegt nicht vor; denn
auch durch Jfxawoy wird der Gehorsam der Kinder als dem Willen
Gottes entsprechend bezeichnet. Ganz zutreffend erklirt Theodoret
dixawoy also: tovtéon xard tov Tod Jeob vépov. Ahnlich Chrysostomus:
braxobere ... 8y wptw, tovtéort xatd xbpwov. 6 Jedbe, @roty, obtw
npocérafey (Hom. 21, p. 149).

V. 2. Das den Willen Gottes ausdriickende Gebot fithrt der
Apostel nunmehr an nach Ex 20, 12; vgl. Dt 5, 16: ehre deinen
Vater und deine Mutter; npdy bezeichnet wertschitzen, achten, Ehr-
furcht erzeigen in Wort und Tat (vgl. 1 Petr 2, 17). Durch den
Satz fric éoréy . .. macht er das Gebot, Vater und Mutter zu ehren,
eindringlicher, indem er es das erste in eine Verheifung gefafte nennt.

7ng wie gewdhnlich = utpote quae = das ja. mpwry steht weder
im Sinn von pta = das einzige sc. unter den zehn Geboten, noch im
Sinn: ein erstes dem Werte nach = ein erstklassiges Gebot, ein

Erstgebot, mit Verheibung ausgestattet, vielmehr sagt Paulus: das
Gebot ,ehre Vater und Mutter“ ist das erste in Verheifung oder im
Punkte der Verheifung das erste. Schon Chrysostomus hat dies ganz
richtig gesehen, da er schreibt: od t7 tdfer eimey adriy mpdryy,
dle. ty émayyetg (Hom. 21, p. 149). Der Apostel reflektiert hierbei

! So schon Chrysostomus, der schreibt: &v xupiw toutéere v oic @v p3) mpoo-
xpodoys Se- dg éov EAdny 3 §) alpetinds, odxéte meidsodar Jsi+ ol ydp dory dv
xupip 10 modypa (Hom, 21, p. 149). Ahnlich Thomas: dicit in domino, quia non
est obediendum parentibus nec alicui in his quae sunt contra deum (1. 1 ad c. 6,
p. 386 f).
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darauf, daB die drei vorhergehenden Gebote keine VerheiBung haben.
Allerdings ist auch bei dem der Zahl nach ersten Gebote eine Ver-
heiBung ausgesprochen (Ex 20, 6); allein diese VerheiBung bezieht sich
auf alle Gebote.

. V. 8. Der hier folgende Satz der Schrift greift iiber den zwischen-
eingefiigten Relativsatz hinweg: ehre Vater und Mutter, damit es dir
wohl gehe. Diese Worte sind aus Ex 20, 12 genommen, doch ersetzt
der Apostel das dortige yévy vor paxpoypdviog durch &op; letzteres
fassen einzelne Erkldrer (vgl. Winer 271) nicht als von %o abhingig,
sondern als direkte Fortsetzung der Rede auf; indes wohl nicht mit
Recht, da fva mit Indikativ Futuri wirklich wiederholt vorkommt
(1 Kor 9, 18. 1 Petr 3, 1. Offb 22, 14); es liegt sonach eine Constructio
variata vor, &va zuerst mit dem Konjunktiv, dann mit dem Indikativ.
Aufierdem hat Paulus die néhere Bestimmung ,des Landes, das der
Herr dein Gott dir gibt* (Ex 20, 12), weggelassen; darin liegt die spe-
zifisch jiidisch-nationale Firbung; diese streift er ab. KEs handelt
sich hier fiir ihn seinen groftenteils heidenchristlichen Lesern gegen-
itber nur um Hervorhebung des bleibenden Inhalts der gottlichen Ver-
heibung, und diese lautet auf Wohlergehen und langes Leben auf
Brden. Als hochst einseitig erscheint die Auslegung, welche man
hiaufig diesen Worten gibt, daf n#mlich im Christentum zeitliche
Wohlfahrt wohl sozusagen nebenbei als Lohn fiir gewissenhafte Kr-
fiillung des vierten Gebotes und der Frommigkeit betrachtet werden
diirfe, daB aber die Vergeltung hierfiir nur das Leben in der Gnade
und in seliger Ewigkeit, im wahren Land Kanaan, im Himmel, sei.
Durch den Dekalog werden die diesem Leben angehorigen Grundverhalt-
nisse sanktioniert, durch das vierte Gebot speziell die Verhaltnisse
des Familienlebens; wenn nun durch eine im Geist des Christentums
gelduterte Erfiilllung dieser Gebote die beziiglichen Naturverhiltnisse
geheiligt werden, warum sollte dann solche Pflichttreue nicht auch
im Christentum vor allem wund hauptsichlich Heil und Segen fiir
das zeitliche Leben herbeifiihren? Ist es ja doch eine Erfahrungs-
tatsache, daB umgekehrt die Siinde in den gemeinten Beziehungen,
wie Unmibigkeit, Unzucht, Unwahrhaftigkeit, diese Verletzung der
Naturgrundgesetze, ihre Strafe schon in dieser Welt findet. AuBerdem
ist es gerade von Paulus bestimmt ausgesprochen, daf Gottseligkeit
auch fiir das irdische Leben von Nufzen sei (1 Tim 4, 8). Darum
ist hier die von ihm den christlichen Kindern fiir die getreue Be-
obachtung des vierten Gebotes gestellte Verheifung nach dem klaren
‘Wortsinn dahin zu verstehen, daf leibliches Wohlergehen, Gottes
reicher Segen bei Geschift und Arbeit, sowie Verldngerung des Lebens
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ihnen zum Lohn ihrer Pietiit zu teil werdel. Man wende nicht ein,
daB es doch auch manchen gehorsamen Kindern auf Erden iibel
geht und sie in frithem Alter sterben, bei ungehorsamen, gottlosen
hingegen eine lange Lebensdauer bemerkt werde. Eine derartige Regel
kann eine Ausnahme - erleiden durch Riicksicht auf hohere Zwecke,
namentlich auf das Seelenheil der Betreffenden und auf den ewigen
Beruf. Hieriiber spricht sich Thomas aus: multi devoti parentibus
cito moriuntur; sciendum est, quod haec temporalia non sunt bona
absolute, nisi in quantum ordinata ad spiritualia; at ideo in tantum
homini bona inquantum per ea iuvatur ad spiritualia. Unde fortuna
non est dicenda bona, si est impediens a virtute; et ideo longitudo
vitae in tantum est bona, in quantum ad servitia dei est ordinata.
Thomas verweist dann noch auf Weish 4, 11 (1. 1 ad c. 6, p. 336).

V. 4. Der Aufforderung an die Kinder fritt die an die Viter
zur Seite; beide sind verbunden durch xaf, zuerst in negativer, dann
in positiver Form, zuerst die Aufforderung, die Viter sollen die
Kinder nicht durch H#rte, Leidenschaftlichkeit, ungebiihrliche Strenge
zum Zorn reizen; die Folge wiirde sein, daf sie entweder gegen die
Eltern sich auflehnen oder unter dem Drucke der fortwihrend rohen
Behandlung den Mut verlieren und so zu Heuchlern heranwachsen.
Die Parallelstelle Kol 8, 21 lautet: p3 2pediCers, Wa pj ddvpdow.
Der Zusammenhang mit der Aufforderung an die Kinder zur Ehrfurcht
gegen die Eltern ist leicht erkennbar: durch rohe und unbarmherzige
Behandlung wiirden die Eltern selbst die letzte Wurzel der Ehrfurcht
aus den Herzen der Kinder reifen und dadurch Anlaf fir letztere
werden, den Eltern entweder Verachtung zu erzeigen oder dem Kleinmut
und der Verzweiflung anheimzufallen. gxrpépere bestimmt die positive
Seite; die Auferziehung soll statthaben in Zucht (Unterweisung und
Ziichtigung) und Vermahnung (durch Worte, Riige) des Herrn. xvoéov
= Zucht und Ermahnung, wie der Herr sie angeordnet, wie sie seinem
Willen gemik sind. Zu vovdesia — Zurechtsetzung des voig = des
Denkens und Wollens der Kinder durch eindringliche Vermahnung und
Riuge vgl. Tit 3, 10 und 1 Kor 10, 11. Es braucht kaum bemerkt
zu werden, daB Ermahnung und Zurechtweisung nur fruchten, wenn
das Beispiel der Eltern, das gute Vorbild zugleich ,zieht®. Worte
allein tun es nicht, das Leben der Eltern muf den Kindern als

! Eigentiimlich Chrysostomus, die Verheiffung des langen Lebens entspreche am
besten dem Jugendalter der Angeredeten: 05d% mept Sagileias 1t Sraléyerac: ob ydp
date s HAtag Exedms tadra dxdvew: GAX & pdhora Quyl) wymddns droboar mwodet,
Taitd gnow, 81t paxpoypdvios ¥orar (Hom. 21, p. 149).
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bmoypappée (1 Petr 2, 21) vor Augen gemalt sein, damit in ihrer
Seele ,Ahnungen sittlicher GroBe und edler Lebensweisheit aufsteigen®
(Keller 112),

Chrysostomus fithrt zu den Worten Pauli 2xtpépers adte &v mardig xai vovdeoia
die Notwendigkeit vor Augen, die Kinder, vor allem die Sthne, zu fleiBigem Lesen
und Studium der heiligen Schriften zu ermahnen. Er nennt hauptsiichlich zwei
Griinde hierfiir: einmal den Unverstand des jugendlichen Alters, sodann den vielfach
nachteiligen EinfluB auf die jugendlichen Herzen seitens der Profanliteratur, wie
des Homer, wo die Helden mit ihren Leidenschaften vorgefithrt werden; da gilt es
ihnen, in der Heiligen Schrift ein anderes Musterbild zur Nachahmung vorzulegen.
Nichts ist verkehrter als zu glauben, das Studium der heiligen Biicher eigne sich
blo fiir kiinftige Monche. Diese sind den Stiirmen und Gefahren des Lebens weniger
ausgesetzt als der in der Welt Lebende: 6 povdlwy xaddmep elg Apéva Zoriy
dxtipavroy, flov ampdynova Ly xai mdoye dmypllayuévoy xaracyidos (ab ommni procella
liberum). 6 & xooutxdg diamavtog meddptds éore xai Salatreder v péow meldye
roMals tpuupiars uaydpevos. Ky abdrdc i) déyrar, dlAa mapeoxevoouévoy ebvar dei,
‘bote rag Etépwy dugppdor yAdtrag (ub aliorum linguas obstruat; Hom. 21, p. 150—152).

3. Die Ermahnung an die Sklaven und Herren (6, 5—9).

Ganz im Sinn und Geist Jesu Christi, der wihrend seiner irdischen
Wirksamkeit auch den Schein vermied, als wolle er durch Eingreifen
in die tatséchlich bestehenden politischen und sozialen Verhiltnisse sich
ein irdisches Reich schaffen bzw. dem damals bestehenden entgegensetzen
und so gleichsam die duBere Gestalt der Welt plétzlich dndern, haben
die Apostel, voran die beiden Fiirsten derselben, Petrus (1 Petr 2, 18 ff)
und Paulus (vgl. 1 Kor 7, 21; Kol 3, 22; 1 Tim 6, 1), sich wohl
gehiitet, sofort eine Aufhebung oder #uBere Umgestaltung der aller-
dings aus Egoismus, Unrecht und Gewalttat entstandenen, aber damals
zu Recht bestehenden, einen Hauptfaktor der gesellschaftlichen Ordnung
bildenden Sklaverei anzustreben; ihr Bemiihen war zunichst darauf
gerichtet, die Sklaven selbst geistig und sittlich zu heben, die Herren
aber zu Milde.und Menschenfreundlichkeit zu veranlassen, das innerste
‘Wesen der Sklaverei umzuwandeln und so allméhlich das ganze der
Menschheit unwiirdige Institut zu beseitigen. Die Sklaven wurden
daher angehalten, in ihrem Stande, in ihrer abhiingigen dienstbaren
Stellung zu verbleiben und dem Herrn Gehorsam zu leisten, und zwar,
wie der Apostel sagt, mit Furcht und Zittern, oder wie Petrus (1, 2, 18)
sagt, ,in aller Furcht“. Beide Apostel legen den Sklaven den Ge-
danken nahe: Gott hat euch in das Dienst- und Abhingigkeitsver-
hiltnis versetzt; er will, dag ihr in dieser Stellung das Heil in Christo
erlanget, und Christo, dem er das Gericht iibertragen, miift ihr einst
Rechenschaft geben. Im BewuBtsein also, daf es gilt, Gottes Willen
zu erfilllen, im Bewufitsein der -strengen Verantwortung soll das
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Gefithl der Furcht, welche im letzten Grunde Gottesfurcht ist, euch
stets bei eurem Tun und Lassen beseelen. Besondern Nachdruck
legt sodann der Apostel darauf, den Sklaven, die dem Geist des
Christentums entspringende Auffassung ihrer Stellung beizubringen;
er sagt ihmen: das Abhingigkeitsverhiltnis erstreckt sich nur auf
die zeitliche, irdisch menschliche Lebensstellung (xara odpxa), die
hohere geistig-sittliche wird dadurch nicht beriihrt; nach dieser Seite
gehdren die Sklaven nur Christo dem Herrn an als durch Christi
Blut erkaufte (1 Kor 7, 28. 1 Petr 1, 18); das Verhiltnis zu Christus
miisse in ihrer Lebensanschauung und in ihrem gesamten Tun maf-
gebend sein; ihrer (fesinnung und der ganzen Richtung ihres Willens
nach sollen sie Christo dienen, in der Person des irdisch-menschlichen
Herrn Christo sich unterwiirfig zeigen. Wenn sie aber ihre Stellung
so auffassen, so ist das einzige Motiv ihrer Dienstleistung die Liebe
zu Christus; jedes blok auf das Auge des menschlichen Herrn ge-
richtete Arbeiten, um durch den falschen Schein von Fleif und
Treue dessen Aufmerksamkeit zu erregen und Beifall zu erhaschen,
ist ausgeschlossen; es ist ein Dienen in Einfalt des Herzens und von
Herzen.

V. 5. ot dobloe = ihr Sklaven. toic wwpiog xata odoxa gehdrt
eng zusammen — denen, die Herren sind dem Fleische nach = in
blog menschlicher Beziehung eure Herren sind = in Ansehung der
irdisch-menschlichen Verhiltnisse, nach der duBeren zeitlichen Lebens-
stellung; oppositum xjprog xare mveipa; das ist Jesus Christus. Der
Apostel verlangt nun von den Sklaven Gehorsam gegen die mensch-
lichen Herren, und zwar piinktlichen; er schreibt: Gehorchet mit Furcht
und Zittern. Gemeint ist nicht Furcht vor den Herren, sondern
dngstliche Sorge und Scheu, irgendwie den Willen der Herren, dieser
Stellvertreter Gottes, zu verfehlen; die Herren sind ja Stellvertreter
Gottes, der ihnen Macht und Gewalt iibertragen hat. ,In Einfalt
des Herzens® sollen sie den Gehorsam leisten d. h. so, daB &duBere
Handlung und innere Gesinnung iibereinstimmt, gutwillig und ohne
Nebenabsichten, d¢ 7y Xptorg = indem ihr davon ausgeht, daf ihr
den Gtehorsam Christo leistet; beachte die abermalige gliickliche Ver-
wendung von dg.

In V. 6 bestimmt der Apostel niher die Worte év amddryre . . .:
indem ihr eure Aufgabe nicht erfiillet in augendienerischer Weise als
Leute, welche auf Menschenbeifall bedacht sind, sondern als Knechte
Christi. Das nur noch Kol 3, 22 vorkommende dpdaipodovieta
schildert vortrefflich die Armseligkeit des Dienstes, durch welchen nur
den Augen des Herrn gedient wird, wobei man lediglich den Schein
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der Treue zu erwecken sucht, dagegen, wenn der Herr den Riicken
kehrt, anders handelt. Theodoret: dpdalpodovleiay xalet v odx 8¢
eidxpvoie xopdiag Tpospepopévyy Jepareiay, dAld TH oyjpate xe-
zpwopévny (p. 552). Die Worte mowdyreg 0 d9élnppa xtA. darf man
nicht mit d¢ dodbloc Xptorod zusammennehmen = als Knechte Christi
tuend den Willen Gottes, muf sie vielmehr als selbstéindigen Beisatz
fassen: indem ihr den Willen Gottes von Herzen tuet; per edvoiag
wird man am besten mit dem folgenden dovdedovrec verbinden =
den Dienst verrichtend mit willigem Sinne, ohne Widerspruch und ohne
Widerwillen, gern und freudig. Es folgt mit d¢ xwpip eine weitere
Bestimmung: im Blicke auf Christus, oder indem ihr stets denket:
der Dienst gilt dem Herrn, nicht Menschen. Die Sklaven erscheinen
zwar als Menschendiener mit Riicksicht auf ihre dufere Lage, aber
in Wahrheit dienen sie Gott und Christo. Zum Ausdruck dJovdedew
vgl. Rom 16, 181,

V. 8. Es folgt noch eine Ermutigung: wie immer im einzelnen
die Lage sei, ob Gehorsam, Treue, Flei, Hingebung Anerkennung
finden oder nicht, aufrechthalten muf die christlichen Sklaven der
Gedanke an den Lohn, welchen ihnen der Herr einst geben wird.
Die Wendung ist etwas eigentiimlich: der Sklave soll bedenken, daf
er, wenn er etwas Gutes tut, obgleich die menschlichen Herren es
ihm nicht danken, doch es von dem Herrn davontragen wird in der
Form eines Lohnes2 Auf den Tod folgt das Gericht (Hebr 9, 27),
in welchem jeder durch den Urteilsspruch Christi die seiner Be-
titigung auf Erden entsprechende Vergeltung empfingt; vgl. 2 Kor
5, 10; Rom 2, 5 ff; Tit 2, 13.

Mit V. 9 wendet sich die Ermahnung an die Herren; dieselbe
lautet kurz dahin: Herren und Sklaven haben denselben Herrn, der
im Himmel ist; es ist der verkldrte Christus, der zugleich Richter
sein wird, und zwar ein durchaus unparteiischer, so daB er nicht etwa
den #uBeren Standescharakter, sondern nur den innern Wert der
Personen und ihr Verhiltnis zum gottlichen Willen beriicksichtigen,
sonach die harte, dem Geist des Christentums widersprechende Be-

t Chrysostomus bemerkt: dmd mpoSupiag, p3) dnd dvdyans, amd mpoarpéoews, py
ano Bias. & oftw Jovleboys, obx &l doblog, v éx mpoapéoews, Ay pet elvolag, dv
ota 7oy Xptordy. Der Bischof will sagen: der Sklave soll den Gehorsam als freie
Tat seines Willens tiben:. dann hat seine Arbeit selbstéindigen inneren Wert un-
abhiéngig vom Urteil derer, welchen er dient (Hom. 22, p. 156).

2 Theodoret: #deife 7 mapdvtt Biw meptwpeouévmy v dovlsiay xat Jeomoteiay,
pera 08 ye v évrebdey émednuiay odx ¥re dovlelag xal Osomoteiag, dAX dpetije xal
zaxtag dooudvyy Sagopdy (p. 552).
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handlung der Sklaven an den Herren ebenso bestrafen wird als ein
von den letzteren an den Herren veriibtes Unrecht. Als praktische
Konsequenz aus solcher Anschauung, welche die Herren beherrschen
muB, ergibt sich ein von jeder Roheit, Grausamkeit und Hirte freies,
durch Gutwilligkeit, durch den Gedanken an Jesus Christus geregeltes
mildes Verfahren. Zu der Ermahnung vgl. Kol 4, 1, Man be-
achte a) )y dmedjy dviévreg = die Drohung, das bekannte von
den- meisten Herren den Sklaven gegeniiber zur Anwendung gebrachte
Drohen (z7v) ausschaltend; darin trat die ganze Miflachtung der
Sklaven, die Lieblosigkeit und Hirte gegen dieselben als mancipia
zu Tage, und das Resultat der rohen Behandlung war auf seiten der
letzteren eine Erfiillung der Arbeit lediglich aus Furcht vor Strafe.
Eigentiimlich ist die Ubersetzung der Vulgata: remittentes minas:
nachlassend die Drohungen oder angedrohten Strafen sc. nach Fehl-
tritten. Richtiger Theodoret: yonatéryci eyot xat Huepbryre xeypijodar
mpog abtodg (p. 552), was in positiver Form den Ausdruck des Apostels
erkldrt. Chrysostomus hilt bei der Erliuterung die negative Fassung
fest: py oprinol, @uot, pyoe Bmaydeic yives¥e = non importuni et
graves estote (Hom. 22, p. 157). Der Apostel trifft mit dieser Mah-
nung geradezu den Kern der ,alten Pddagogik® den Sklaven gegen-
fiber; gleich stérrischen Tieren suchte man sie durch Gewalt und
Hirte, durch Androhung der empfindlichsten Strafen, mit der Rute,
Peitsche ete. im Zaume zu halten; Paulus erklirt die Befolgung dieser
Methode als durchaus verfehlt; vgl. Lv 25, 43: bedringe ihn nicht
mit Gewalt; Tacitus, Annal. 14, 44: conluviem istam non nisi
metu coercueris; vgl. Seneca, Epist. 47. Welche Behandlung Paulus
wiinscht, zeigt er durch die weitere positive Bestimmung: ¢ adra
noteite mpdg adrobe. Was meint er? Nach einigen nimmt er damit
dyrodév in V. 8 wieder auf; daran ist indes gar nicht zu denken;
ebensowenig nach dem Vorgang des. Chrysostomus daran, dag Paulus
den Herren ein Verhalten gegen die Sklaven zur Pflicht mache, welches
dem der Sklaven gegen die Herren entspricht; die Sklaven aber
dovledovar, sonach sollen auch die Herren dovidebew 1; vielmehr sagt der
Apostel den Herren: tuet dasselbe, d. h. richtet euer Verhalten gegen
die Sklaven so ein, daf alles, was ihr tuet, mit edvora geschieht d. h.
mit Freundlichkeit, Gutwilligkeit, wie die Sklaven ihrerseits ejvocu
gegen die Herren d. h. Willigkeit erzeigen sollen 2. Zur Verstirkung

1 Chrysostomus: 7d .adtd: moia; per sUvoiag dovAedste ... dovledst yop xat &
deondrys (Hom. 22, p. 157). .

2 Hieronymus (Kommentar 542): cum fidelitate sive benevolentia in servos,
quia elvoca utrumque sonare potest.
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der Pariinese dient die Erinnerung daran, da der Herr im Himmel
= der erhohte Christus, alles sieht und hért und daB weder Herren
noch Sklaven der Verantwortung diesem Herrn gegeniiber sich ent-
ziehen konnen; er hilt ja einst das Gericht ab, und dabei richtet er
sein Urteil nicht ein nach dem Stand und dem #uBeren Ansehen,
sondern lediglich nach dem Tun eines jeden einzelnen (Kol 3, 25);
er wird jedem vergelten nach seinen Werken. Es braucht hier kaum
bemerkt zu werden, daf das Wesen der antiken Sklaverei von Grund
aus gedindert, ja beseitigt war in dem Augenblick, wo die Worte
des Paulus und der iibrigen Apostel und Missionire Beachtung und
Befolgung fanden, und es ist die Spitze des Unverstandes, zu be-
haupten, das junge Christentum habe an dem Institut der Sklaverei
nicht nur nichts geéindert, sondern sogar -eine Befestigung des un-
seligen Verhiltnisses verschuldet; tatsichlich hat es die Sklaverei
abgeschafft, indem es jede menschenunwiirdige, grausame, entehrende
Behandlung verpdnte, und wenn auch die duBere Institution zunéichst
blieb, so wurden doch die Hirten durch christliche Liebe gemildert.

Ephrim macht hier die auffallende Bemerkung, der Apostel habe die Ermahnungen
tiber das eheliche und h#usliche Leben in apologetischer Tendenz angebracht,
weil er in dieser Richtung seitens der Juden, aber auch seitens mancher Heiden,
vielleicht sogar seitens der Ephesier Angriffe zu erdulden hatte (p. 154). Man
wird unter Berticksichtigung des Zwecks und der Bestimmung unseres Briefes die
Ansicht nicht billigen kénnen; nur dies darf angenommen werden, dab gegen das
Christentum immer wieder Vorwiirfe erhoben wurden wegen seiner Stellung in der
Frauen- und Sklavenfrage, nicht als ob es einer unberechtigten Emanzipation das
‘Wort redete, aber die Freiheit bzw. die ganz namhafte Erleichterung, welche es den
beiden Menschenklassen brachte, artete leicht aus und wurde miBbraucht, was
dann allerdings der christlichen Sache schadete, da man namentlich heidnischerseits
ohnehin nur schwer mit den beziiglichen christlichen Anschauungen sich befreunden
konnte. Daher sahen sich die Vertreter des Christentums immer wieder veranlaBt,

den genannten Klassen ihre Pflichten einzuprigen und vor jeder Ausschreitung
Zu warnen.

§ 13.

~ Schlufiermalnung zum sittlichen Kampf und namentlich auch
zum Gebet.

6, 10—20.

10. Fernerhin (des Weiteren) lasset euch stark machen im Herrn

und in der Kraft seiner Stirke. 11. Ziehet an die Waffenriistung
_ Gottes, daf ihr standzuhalten vermoget gegen die Arglisten des Teufels.
12. Denn nicht ist uns der Kampf gegen Fleisch und Blut, sondern
gegen die Herrschaften, gegen die Gewalten, gegen die Weltherrscher
dieser Finsternis, gegen die Geisterwesen der Bosheit in der Himmels-
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welt. 13. Darum nehmet an euch die Waffengewalt Gottes, damit ihr
Widerstand leisten kénnet am bosen Tage, und nachdem ihr alles
ausgerichtet, das Feld zu behaupten im stande seid. 14. So stehet
denn da, gegiirtet an euern Lenden mit Wahrheit und angetan mit
dem Panzer der Gerechtigkeit, 15. beschuht an den FiiBen mit der
Bereitwilligkeit des Evangeliums des Friedens, 16. zu allem hin auf-
nehmend den Schild des Glaubens, mit welchem ihr alle feurigen Ge-
schosse des Bosen werdet ausloschen konnen. 17. Und ergreifet den
Helm des Heiles und das Schwert des Geistes, welches ist das Wort
Gottes, 18. mit allem Anrufen und Flehen betend jederzeit im Geiste
und dazu wachend in allem Ausharren und Bitten fiir alle Heiligen
19. und fir mich, damit mir das rechte Wort gegeben werde beim
Auftun meines Mundes, um in Freimiitigkeit kundzutun das Gieheimnis
des Evangeliums, 20. fiir welches ich Botenamt iibe in Fesseln, damit
ich in ihm mich freimiitig erweise, so wie ich reden musf.

Auf die speziellen Ermahnungen 146t der Apostel in diesem letzten
Abschnitt wieder eine allgemeine d. h. alle Gliubigen gleichméBig
angehende Ermahnung folgen, indem er dieselben aufmuntert zum
energischen Kampfe gegen die inneren und #uBeren Feinde des Heils;
dabei erinnert er sie aber vor allem daran, daB sie diesen Kampf
nicht aus eigener Stérke und Kraft siegreich zu kidmpfen im stande
sind, sondern nur, wenn sie die Waffenriistung Gottes anlegen, die
Kraft Gottes in der Schwachheit ihrer Natur michtig werden lassen;
wenn sie im BewuBitsein, daB der Lebensstrom der Gnade sich fort-
wiahrend von Gott her in die Gliubigen ergiefen muB, immerdar im
Gebete beharren, so wird Gott ihnen seine Hilfe nicht versagen;
schlieflich bittet Paulus die christlichen Leser, auch seiner, des
Apostels zu gedenken, damit er seinen Beruf als Bote des Evan-
geliums mit Freimut und freudiger Zuversicht erfiille.

V. 10. Die Lesart schwankt hier zwischen 7od Aoemol und o Aocéy.
Letzteres bietet die groBe Mehrzahl der Handschriften, auch Chry-
sostomus, Theodoret, und es scheint sich um so mehr zu empfehlen,
als es bei Paulus nicht selten vorkommt und zwar als Ubergangs-
formel, dann von ihm gerne gebraucht, wenn er die Rede abbricht,
bzw. zum Schluf ibergeht = was weiter noch zu sagen ist, wire
dies; man vergleiche 1 Thess 4, 1; 2 Thess 3, 1; 2 Kor 13, 11 und
besonders Phil 3, 1; indes macht eine Vergleichung mit letzterer
Stelle sehr wahrscheinlich, daf es hier von dort heriibergenommen
ist, wie auch das vielfach stehende ddelpof, fratres (Vulgata), aus
Phil hierher gekommen sein diirfte. Danach wird das von & BH
bezeugte 7ol Aotmob den Vorzug verdienen; dasselbe findet sich auch
Gal 6, 17 und bedeutet: kiinftighin, fiir die Folgezeit; der Apostel
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will dann den Gedanken ausdriicken: zwar habe ich im Bisherigen
eine ganze Reihe von Pflichten euch dargelegt; indes ist frotz des
Bewufitseins eigener Ohnmacht kein Grund zur Mutlosigkeit vor-
handen angesichts des gottlichen Gnadenbeistandes, dessen ihr in
Zukunft wie bisher euch versichern konnt: eine allerdings etwas
gesuchte und kiinstliche Erklirung; vielleicht empfiehlt es sich, zod
lotmoy nicht im zeitlichen, sondern im logischen Sinne zu nehmen:
des Weiteren oder schlieflich. évdvvapobede® nicht medial, sondern
passivisch; gleichwohl aber nicht mit ,werdet stark“, sondern ,lasset
euch stark machen zu iibersetzen, wie ja nicht selten Passiva
durch lassen, sinere, pati, gegeben werden konnen; nur diese Uber-
setzung und Erkldrung entspricht der paulinischen Auffassung von
dem Verhiltnis der gottlichen Gnade zur menschlichen Willenstétig-
keit, welch letztere nach ihm von dem Gmnadenwillen Gottes ab-
hiingig ist = lasset euch stark machen im Herrn d. h. (xaf ex-
plikativ) in der Kraft seiner Stirke (zu dem Ausdruck vgl. 1, 19)
= aus der Gemeinschaft mit Christus schopfet Kraft, als in Christo -
Lebende, mit ihm aufs engste Verbundene lasset die in ihm, dem
Haupte, wohnende Gotteskraft in ganzer Fiille auf euch tiberstromen
und in euch ihre volle Wirksamkeit entfalten. Wenn der Apostel
solche Ermahnung ausspricht, so legt er damit indirekt die andere,
prinzipale, ihnen nahe: seid demiitig, seid stets euch bewubt der Un-
zuldnglichkeit eurer Krifte; je lebendiger das BewubBtsein ist, daf
ihr aus euch selber nichts vermoget, desto grofer wird das Verlangen
sein, die Kraft der Stdrke sc. Christi an euch zu erfahren und euer
schwaches Vermogen zu kréftigen durch Zufiihrung von Kraft aus
dem stets stromenden Lebensquell.

V. 11. Gedankenzusammenhang: der Christ hat eine grofe Auf-
gabe zu erfiillen und eine schwere Lebensprobe zu bestehen im
Ringen um den Sieg im sittlichen Kampfe; allerdings steht in diesem
Kampf ihm Christus der Herr mit seiner Kraft bei, und so kann er
mit einer gewissen Zuversicht in den Kampf eintreten (vergleiche den
ganz dhnlichen Gedanken 1 Jo 4, 4: petlwy éotiv 6 &y dpiv 7 6 év
7@ xbouw); aber er darf sich nicht tollkithn auf den michtigen

! Das Verbum, spezifisch paulinisch (Rom 4, 20; Phil 4, 13; 1 Tim 1, 12;
2 Tim 2, 1), bedeutet: stark machen, kriftigen; im Passiv: kriftig werden, am
meisten beriihrt sich unsere Stelle mit 2 Tim 2, 1 (s. Kommentar dazu 171) — suchet
in dem Herrn' Kriftigung eures Vermégens und Konnens zu gewinnen. Theodoret
wenig gliicklich: ndoay detdiay dndoacde ) T05 Jcoi duvdper ppovpodpevor (p. 552);
ebenso Chrysostomus: werfet alle Sorge auf den Herrn in der Hoffnung auf seine
Hilfe; er wird alles leicht machen (Hom. 22, p. 158).
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Bundesgenossen verlassen, sondern muf selbst energisch Hand an-
legen, die ihm von Gott gegebenen Waffen gebrauchen, um mit Uber-
windung aller Widerstinde und Hindernisse den Sieg zu gewinnen.
évdvoade: der Apostel liebt es, den Gldubigen und namentlich auch
sich selbst unter dem Bilde eines Kémpfers darzustellen (2 Kor 10, 4 ff;
1 Tim 1, 19; 6, 12; 2 Tim 4, 7); er hat zuerst besonders die vom
Kriegsdienste hergenommenen bildlichen Ausdriicke zur Beschreibung
des Christenstandes iiberhaupt und speziell auch ‘der Stellung und
Aufgabe der berufsmigigen Hirten und Diener der Kirche gebraucht:
alle Christen sind Soldaten, welche im Dienste Gottes gegen Siinde,
Welt und Teufel zu kidmpfen haben; der Widersacher oder Feind
derselben xar’ éSoyjv ist der Satan; derselbe ist stark bewaffnet
(Lk 11, 21); in seinem Dienst stehen die Ddmonen. Der Teufel
fithrt einen versteckten Kampf gegen uns und wendet alle moglichen
Kunstgriffe an (uedfodeiag vgl. 4, 14) 1. Um gegen diesen Feind stand-
zuhalten und den Kampf erfolgreich fithren zu konnen, muB der
Christ die Ganzriistung oder volle Waffenriistung, die Waffen zum
Angriff und zur Verteidigung anziehen, wavomlia gibt die Vulgata mit
dem allgemeinen armatura wieder; Lk 11, 22 korrekter mit universa
arma = Schutz- und Trutzwaffen 2. 700 Jeod Genetivus autoris =
Riistung, welche Gott verleiht; das Verbum 2vdicasde wihlt der
Apostel, um durch diesen bildlichen Ausdruck (Anziehen der Klei-
dungsstiicke) die Mittitigkeit der Gliubigen anzudeuten. atﬁuac ==
stehen, feststehen, nicht unterliegen.

V. 12 bringt die Begriindung der Aufforderung von V. 11: denn
der Kampf der Christen geht gegen geistige an Kraft und Macht
alles Irdische weit iiberragende Michte. Beachte hiebei a) # mdiy
= der in Rede stehende uns Christen als Aufgabe gestellte Kampf
(eigentlich Ringkampf, lucta) geht nicht gegen schwache Menschen,
sondern gegen hohere Michte. b) aipa xar odpé; die gewohnliche
Stellung ist cdapé xat aipe (Gal 1, 16. 1 Kor 15, 50. Mt 16, 17);
gemeint ist damit nicht etwa die eigene siindhafte Begier-
lichkeit; denn dagegen hat jeder Mensch zu kimpfen; auBerdem
wiirde dann der Apostel nur mpd¢ v odpxa geschrieben haben;

! Chrysostomus: 7 éor pedodeia; pedodeioal éore 10 dnatijoar xal dd pyyavis
Eleiv, Bmep xai émt @y Teyvdy yivetar xai & Zpyorg xal v malkaiopaecw Em Tdy, map-
aydvrwy Hudc (Hom. 22, p. 158). Theodoret: pedodeiag tag unyavas dxdeos* moAddxtg
ydp zat o Tdv Tis dpetijs elddy raracrsvdlee xaxiav: xal ¥orw Gte xal T vyorsiq
xal T3] mpooeuyy xal Ty T@v deopdvwy Empeleia Ty xevi)y dvaulyvver d6€ay, xai pévroc
xal T owppoctyy Tod Thpov Tov pdpoy dvtidnow (p. 552).

2 Ambrosiaster: accipite universitatem armorum (p. 401).
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weiterhin wiirde jene von manchen Exegeten angenommene Bedeutung
den Gegensatz voraussetzen: Feinde aufBier uns; hier aber- ist der
(tegensatz: iibermenschliche, iiberirdische Wesen = teuflische Ge-
walten; ¢) trotz der durch den Zusammenhang geforderten Auffassung
von aipa und odpé im Sinne von menschlichen Personlichkeiten ist
das odx — dAAd nicht abzuschwichen zu einem non tam quam?, indem
man etwa sagt: wir haben doch auch teilweise und vielfach gegen
Menschen zu kémpfen, welche uns AnlaB zu Versuchungen werden:
die Menschen, soweit sie uns Gefahren bereiten, z. B. Irr- oder Falsch-
lehrer, sind als Werkzeuge des Teufels zu betrachten (vgl. 1 Jo 4, 1 ff;
Gal 3, 1), so daf der Kampf gegen sie tatséichlich gegen den Satan,
nicht gegen Menschen als solche geht. Es spricht sonach der Apostel
durch den absoluten Gegensatz in aller Schirfe aus: unser Kampf
gilt blof den biosen Geistern; d) dpyal und &Sovstar miissen hier an-
gesichts des Zusammenhangs anders erkldrt werden als 1, 21 und
3, 10, némlich als verschiedene Ordnungen bdser Engel oder Dé-
monen2 Dieselben werden durch die nachfolgenden Appositionen
charakterisiert «) ihrer Machtsphére nach: sie besitzen die Herr-
schaft in dieser Welt, welche die Finsternis ist, wihrend Gott Licht
ist (1 Jo 1, 5). Diesem gottentfremdeten Herrschaftselement (zodzov
deiktisch; vgl. Jo 12, 21; 14, 30; 16, 11) sind die Christen zwar
entronnen als Kinder des Lichtes (5, 8; 1 Thess 5, 5 und 1 Jo 2, 9 ff;
vgl. Mt 13, 19), aber nicht den Angriffen desselben entriickt; 4) nach
ihrer Wesenssubstanz durch ta mvevparwa tjjc movypiag = Geister
der Schlechtigkeit = Geisterwesen, die in sich selbst schlecht sind;
der Sache nach ist mvevparixa tjjc movypiac nicht von mvedpara movypd
verschieden; doch bezeichnet mvevparixd diese Wesen als Korperschaft
= (eisterschaften, in denen das Bise seine Verkérperung gefunden;
vgl. 6 movnpdc als Bezeichnung des Teufels unten 6, 16 und bei Jo-
hannes (1 Jo 2, 13 14 und 5, 18); durch tj¢ movppiac aber unter-
scheidet sie der Apostel von andern geistige Existenzweise tragenden
Wesen, welche ihrer sittlichen Qualitit nach ,gut® sind; y) durch das
eng mit ta mvevpatie tic movnplac zu verbindende év toic émovpavio
werden die bosen Geister nach ihrem Aufenthaltsorte genannt;

! 8o z. B. Thomas: non est nobis colluctatio adversus carnem et sanguinem,
supple tantum, quin etiam adversus diabolum (p. 339).

"2 An sich konnten durch dpyaé und éfovsiac auch Ordnungen der guten Engel
bezeichnet werden; es entscheidet lediglich der Zusammenhang, und dieser ist vollig
klar; vgl. dariiber 1 Kor 15, 24, wo uns dpyai, 2Eovdiac und dvvduers gleichfalls
zur Bezeichnung der Klassen von hosen Engeln begegnen.
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dieser ist die die Erde umgebende Luftregion — die niedrigen Luft-
schichten, nicht die himmlischen Rdume (vgl. 2, 2). Vergleiche Hier o-
nymus, Kommentar p. 456.

Der bedeuisame Vers ist zitiert in der cyprianischen (nach Wolfflin) Schrift de
spectaculis: apostolus quoque dimicans caestus et colluctationis nostrae adversus
spiritualia nequitiae proponit certamen (ed. Hartel c. 2, p. 4). Unter afua xai ddp&
verstand man schon im christlichen Altertum schwache Menschen, so Ephrim, der
schreibt: non adversus carnem et hominem, id est non cum hominibus est pugna
certaminis vestri (p. 154). Chrysostomus spricht den richtigen Gedanken aus, der
Apostel wolle die christlichen Leser ja gewif auf die drohenden Gefahren auf-
merksam machen, die sie im sittlichen Kampf zu bestehen haben, indem er darlege,
daB unser Gegner und Feind alle méglichen Arglisten und Schliche gegen uns
zur Anwendung bringe, aber der Hauptzweck, den Paulus dabei verfolge, sei doch
der, die Christen aufzumuntern (émdpat xai deysipar), indem er zeige, daf dieser
Feind iiberwunden und besiegt werden konne (Hom. 22, p. 158 f). Dieses Ermuntern
bewirke er nicht am wenigsten durch den Hinweis auf den uns als Siegern in
Aussicht gestellten Lohn. Eigentiimlicherweise legt der groBe Bischof &y 7oic
2rovpaviore am SchluB von V. 12 in dem Sinne aus, daf damit vom Apostel das
Kampfobjekt namhaft gemacht werde — die bosen Geister gehen darauf aus, uns
der himmlischen Giiter zu berauben: 2v 7oig dmovpaviots %) pdyy xcitat, so schreibe
Paulus, dvrt 708, dmdp tdyv émovpaviwy éotiv — der Kampf geht um die himmlischen
Giiter (Hom. 22, p. 159); merkwiirdig, wie der sonst das Griechische wohl be-
herrschende Mann hier das Ziel verfehlen konnte. In diesem Betreff hat Ambrosiaster
korrekt erklirt: monet adversus haec arma dei sumenda, cuius solius virtute su-
perantur et destruunter omnia machinamenta diaboli. Ipse est enim, cuius
satellites sunt, quos tenebrarum harum dicit rectores, spiritus nequissimi, qui degunt
in coelestibus, in firmamento coeli (p. 401). Ephrim ist hier bei sonstiger
Kargheit sehr ausgiebig. Zuerst erldutert er rdc pedodelac 705 draffdAov V. 11: non
est datum ei colluctari adversus nos per vim, sed per machinamentum insidiarum;
quemadmodum luctatus est cum Adam et Eva non virtute, sed variis insidiis, sic
pariter accedit ad omnes homines (p. 154). Dann betont er die Moglichkeit des
Sieges der Gldubigen iiber alle Kunstgriffe und Listen des Teufels, und hernach
redet er von den doyal, 8fovsiar und xoopoxpdropes und bezeichnet als Aufenthalt
derselben die Region subter coelum, non supra coelos. Die Viter und alten Erklirer
haben die Worte in V. 12 ausnahmslos in buchstiblichem Sinn genommen und dies
mit vollem Recht. In Kleinasien, namentlich auch in Ephesus, stand zur Zeit des
dort erwachsenden Christentums die Zauberei in voller Bliite und dabei erwiesen
sich démonische Michte wirksam (vgl. Apg 19, 14 ff); die finstere Magie war hier
zur Wissenschaft erhoben, Zauberspriiche vertraten die Stelle der Gebete; diese
unheimlichen Michte riibrten sich aber um so mehr, je gliicklicher sie die lichten
Krifte des Christentums sich entfalten sahen. Daher das Wort Pauli: wir haben
zu kimpfen nicht mit Menschen, sondern mit Fiirsten und Gewaltigen, mit den
‘Herren der Welt, die in der Finsternis herrschen.

In V. 13 wird die Aufforderung von V. 11 wiederholt und zwar
verstirkt durch motivierende Beziehung auf V. 12: darum, weil wir
den Kampf mit diesen finstern Michten zu bestehen haben, reicht
nur die Waffenriistung Gottes zu; ziehet diese an; zu dvaldfere v



6, 13—14. 193

mavordiay vgl. Judith 14, 3; Tos., A. 4, 5, 2 und 20, 5, 3. &a... & 17
Hpépq ©y movypg; letzterer Ausdruck bezeichnet nicht den Todes- oder
Gerichtstag oder die letzte schlimme, der Parusie vorangehende Zeit, -
‘da nirgends im Zusammenhang ein Hinweis auf das Ende sich findet,
sondern die Zeit des gegenwirtigen Lebens; aber freilich wenn
der Apostel diese ganz im allgemeinen im Auge hitte, so wiirde er
&y taig Hpépag tadrarg taic movypaic geschrieben haben; durch den
Singular deutet er an, daf er den fiir jeden einmal kommenden
argen Tag, den Tag besonderer Versuchung, die iiber jeden ein-
aal hereinbrechende kritische Zeit im Auge hat; movypds = aerum-
nosus.  Ephrim: in die, in qua surgit contra mnos aliquid ex illis
concupiscentiis, quoniam hisce superamus (p. 156). Theodoret vor-
trefflich: fuéoav movnodv v tijc mapardéews Guépay xalei (p. 553) 1.
Dieser schlimme Tag kam fiir die Christen in Kleinasien bald, némlich
schon im Jahre 63, wo dann Petrus in seinem herrlichen Sendschreiben
sie zum Aufrechtstehen ermunterte. xat dravra xarepyacdpevor =
und damit ihr, nachdem ihr alles, was zum Kampfe gehort, das ganze
Kampfwerk nach allen seinen Teilen und Handlungen ausgerichtet,
vollig durchgefiihrt und zum Abschluf gebracht habt, als Sieger den
euch angewiesenen Platz, das Feld zu behaupten vermdget (xar-
epyrasdpevor = re peracta, confecta, consummata). Andere freilich
nehmen xarepydlesdar im Sinne von debellare, vollig bewdltigen, be-
zwingen, besiegen, eine Bedeutung, welche das Verbum allerdings
‘im profanen Griechischen nicht selten hat, z. B. Thukyd. 6, 11, 1,
aber nicht bei Paulus, nichts zu sagen davon, daf als Objekt dazu
dnayra nicht passen wiirde, sondern etwa mdvrac. Verfehlt ist die
Ubersetzung der Vulgata in omnibus perfecti stare; in seinem Kom-
mentar hat Hieronymus p. 549: universa operati 2.

V. 14, In diesem und den folgenden Versen beschreibt der Apostel
im einzelnen die Waffenriistung der Christen unter dem Bild eines
zur Schlacht geriisteten romischen Kriegsmannes. Dieses Bild bot
sich ihm um so mehr dar, als er ja zur Zeit der Abfassung des
Briefes téiglich und stiindlich von rémischen Soldaten umgeben war

! Theodor (Swete 192), Chrysostomus (Hom. 22, p. 159) und Thomas (p. 340)
denken an die Zeit des gegenwirtigen Lebens ohne den bestlmmten Artlkel und
den Singular zu erkliren.

2 Chrysostomus nimmt xatepydZeada: im Sinne von besiegen, iiberwinden: &ravra
xarepyacdpevor Toutéott xal wddn xal émdupias drémoug xat Ta dvoylobyta Ypiv dravra.
oy dndds Epydoacdar eimev, dAAd xatepydoacdat, &are obx dvedelv pévov, dlAd rat
otijvac peta 1o avedstv (Hom. 22, p. 159). :

Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 13
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(vgl. oben 8, 1). Er macht nun die einzelnen Stiicke oder Teile der
navorAia namhaft d. h. die Tugenden und Eigenschaften, mit welchen
die Gldubigen ausgestattet sein miissen, um den Kampf mit Erfolg
bestehen zu konnen; man vergleiche Is 59, 10 und Weish 5, 17 ff
(dort ist es Jehovah, der sich riistet) und 1 Thess 5, 8. orjjre 0dy,
zwar dasselbe Wort wie V. 11 und 13, aber in etwas anderem Sinne,
indem es hier das Dastehen in Kampfbereitschaft bezeichnet, nicht
das Stehen des Siegers. Wie fiir den Kriegsmann der Giirtel das
Erste und Notwendigste ist, da der Mangel desselben seine Kampf-
unfihigkeit bekunden wiirde, so muB der Krieger im geistlichen
Kampfe, der Christ, vor allem mit Wahrheit ausgeriistet sein. Mit
dMpdeia meint der Apostel sicher nicht Wahrheit im Sinne der sub-
jektiven Wahrhaftigkeit, Aufrichtigkeit, Geradheit, sondern das Gut
der Wahrheit: wer den Kampf siegreich kdmpfen will, muf nicht
blof iiberhaupt im Bereiche der christlichen Wahrheit stehen, sondern
sein ganzes Leben von dem Lichte der Wahrheit durchleuchten lassen,
s0 dak es alle Unlauterkeit und alle Liige aufdeckt, er muf ,dieses
Licht gelehrig und opferbereit als tiefsten Lebensgrund aufnehmen®
(Keller 122). Als Panzer, der die Brust des christlichen Kriegers
schiitzt, nennt Paulus die Gerechtigkeit. tj¢ dwatosivyc Gene-
tivus appositionis, die Gerechtigkeit als Panzer. % duwxatosdvy nicht
= die durch die heiligmachende Gnade bewirkte Gerechtigkeit, sondern
die Gerechtigkeit als Kardinaltugend, wie schon é&vdjsacdar zeigt,
welches die Vorstellung des sittlichen Ringens und Strebens enthilt.
Chrysostomus véllig zutreffend: Odwatosvvyy évrabda tov xaddlov xal
8vdpetéy (tugendhaft) gyoc Bioy (Hom. 24, p. 167): wer nichts, was
gegen die Gerechtigkeit verstoBt, denkt und plant und tut, hat ein
gutes Gewissen, und dieses ist eine vortreffliche Schutzwaffe gegen
alle geistlichen Feinde.

V. 15. ,Beschuht an den Fiigen.® Was dem wirklichen Kriegs-
mann die Feldschuhe (caligae) sind (einen sichern Tritt bewirkend),
das soll dem geistlichen Krieger die Bereitschaft oder Bereitwilligkeit
(promptitudo) sein, welche das Evangelium des Friedens verleiht.
v érowpastg allerdings schwer zu erkldren; ausgeschlossen ist indes
die wiederholt ausgesprochene Vermutung, der Apostel rede hier von
der Bereitwilligkeit fiir das Evangelium (700 edayyeliov Genetivus
obiectivus), d. h. von der Bereitschaft, das Evangelium zu verkiinden;
es wiren ja dann blof die christlichen Lehrer gemeint, wihrend
doch Paulus nach dem ganzen Zusammenhang die Ausriistung der
Glaubigen iiberhaupt zum Kampfe gegen die Feinde des Heils im Auge
hat. 2v érowpasty ist nicht = ei¢ oder in praeparationem evangelii, wie
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der text. sixt. lautet !, sondern instrumental wie vorher &y diydeiq,
und der Sinn ist: die FuBbekleidung der Gldubigen soll bestehen in
Bereitwilligkeit, Unerschrockenheit sc. zu kdmpfen; 7od edayyeiiov
aber ist Genetivus orig. = welche Bereitwilligkeit das Evangelium
verleiht. ¢ elpfyyc = das Evangelium verleiht den Frieden; aus
der Wahrheit und Gnade erwichst dem Menschen der wahre innere
Friede, der Friede mit Gott, mit sich selbst und mit dem Nichsten,
und aus diesem Frieden erwichst freudiger Mut oder mutige Bereit-
schaft fiir den Kampf. Theodoret macht auf die Wendung 705 -
ayyeliov tijc elpfyne aufmerksam: v 08 elpfuyy tédewxey, dnedy) xal
molépov éuviedy, ta mpdc pdv dAHAovg xar mpdg oY xowdy elpyvedwpey
desmityy (ut cum communi domino pacem habeamus), mpdc 02 pévoy
oy didfolov xat Ty Exelvov @dlayra Tty mapdrafw Eywpev (p. 553).

V. 16. Es schwankt die Lesart zwischen &v und éxi niow; ersteres
ist durch & und B, Vulgata und andere Versionen wohl bezeugt;
indes setzt in omnibus (der Vulgata) vielleicht doch &z méowv voraus,
wobel man éx/ im Sinne von ,bei® nahm?2 Gewif kann aber &y
ndowy nichts anderes bedeuten als: unter allen zur Gesamtarmatur
gehorigen Ausriistungsgegenstéinden nehmt noch besonders den Schild
des Glaubens an; év sonach = mapd = neben. Vielleicht verdient
ém miow (vgl. Kol 8, 14) gleichwohl doch den Vorzug = zu allem
hin = schlieBlich nehmet an den Glauben als Schild (¢7¢ wforewg
Genetiv der Apposition); die Vulgata iibersetzt dvala@ivrec = ergriffen
habend ungenau mit sumentes. 7 nioric der Glaube; gemeint ‘ist
nicht ein rein theoretischer Glaube, sondern der feste mit Liebe ver-
bundene Glaube, die fides operosa, dem allein weltiiberwindende Kraft
zukommt (vgl. 1 Jo 5, 4 und dazu meinen Kommentar S. 117). Unter
den brennenden Geschossen des Bosen = des Teufels, welche wir
mittels des Schildes (év ¢)), sozusagen durch Vorhaltung desselben
ausloschen konnen, verstehen die meisten Véter die plotzlich vom
Teufel angefachten Begierden, namentlich die Versuchungen zur Un-
keuschheit, die Flamme der concupiscentia carnalis. So Chrysostomus:
Bély tob movypod xat Todg metpacpobs gyowv xa: Tag émdvplac Tag
drémovg . . . Emfidev dromic tic v oot Emdvpia, dvipdy mhp Evdov
Tovnp@y Aoyiopdy; mpofalod iy mictw, xat 0508 aveirar, GAX dmoleiTar

1 §o auch Chrysostomus: 7oi7to yody @now, dote érofuovg etvar mpog 10 bayyéltoy
xai wpdg TobTO TOW TOG xeypiiocdar xal mpoxatacrevdlsy avTod 00y xal mpoctoydlew
(Hom. 24, p. 108). Ahnlich Theodoret: 3 el drémovs mpdbers Tods médas xweire,
GAda 70l ebayyediov Spdupov minpoite (vgl. 2 Tim 4, 17), da xai )y apopyTuyy
0é&nade edpnuiav (p. 553). '

2 Theodoret bietet: ém mdow.

13*
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(Hom. 24, p. 171). Ahnlich Thomas: tela sunt ignea, quia adurentia
pravis concupiscentiis (I. 4 ad. ¢. 6, p. 341). Doch ist solche Ein-
schrinkung nicht angéngig; man wird nach dem Zusammenhang an
die vom Teufel geschiirten Leidenschaften des Neides usw. bei den
Feinden des christlichen Namens, also in den Kreisen fanatischer
Juden und Heiden denken miissen, Verleumdungen, Verdichtigungen,
Anklagen. Gegeniiber solchen vom Teufel erregten Drangsalen, Ver-
suchungen und Verfolgungen erweist sich der echte, wahre Glaube
als schiitzende und abwehrende Waffe (vgl. 1 Petr 5, 18).

V. 17. Hier geht der Apostel mit rhetorischer Lebhaftigkeit aus
der Partizipialkonstruktion in die des Verbum finitum iiber: und
nehmet den Helm des Heils; d%6a6de synonym dem Adfere. o
ootijpov = das messianische oder christliche Heil (vgl. Lk 2, 20;
3, 6; Apg 28, 28); der Genetiv ist aber wieder Genetivus appositionis,
wie ihn schon Theodor gefaft hat, wenn er bemerkt: horum dili-
gentiam adhibentes habebitis illam salutem, quae est a deo, quae et
pro galea communiet vos, ita ut vulnus a diabolo in locis vivacibus
minime percipiatis (Swete p. 193). Paulus beriicksichtigt Is 59, 17:
nepuepalata owt)piov (Septuaginta). Der Gedanke ist: gleichwie der
Helm vor gefihrlichen Kopfwunden schiitzt, so gereicht dem Gldubigen
in seinem Kampfe gegen die auf sein ewiges Leben gerichteten. An-
griffe des Teufels das christliche Heil zum Schutze; er meint aber
das Heil, das der Christ sich innerlich angeeignet hat; dieses Heil
hat nun fiir ihn hier (auf Erden) erst begonnen; aber es ist gleich-
wohl ein wirklicher Besitz und das BewubBtsein, daf dasselbe
im Jenseits zur Vollendung gelangt und die Teilnahme an der dé¢a,
in. welche Jesus Christus eingegangen ist, nicht ausbleiben kann,
hilt uns aufrecht in allen Versuchungen, Stiirmen und Kimpfen des
Lebens. Formell, aber der Sache nach nicht wesentlich verschieden
ist -das Wort des Apostels 1 Thess 5, 8: évdvaduevor mepixepalaiay
éinida owtyplac, wie denn Thomas schreibt: nihil est aliud galeam
salutis assumere quam spem de ultimo fine habere (l. 4 ad c. 6,
p.>342). In"V. 17b empfiehlt der Apostel den Glaubigen in die
Hand zu nehmen das Schwert des Geistes. 700 zmvedparoc ist nicht
etwa Genetivus epexeget. oder appositionis = gladius qui est spiritus;
denn als solches Schwert wird durch den Relativsatz vielmehr
das Wort Gottes bezeichnet; in diesem Satz geht nidmlich .§ nicht auf
'xbéﬁpa‘, sondern auf pdyapa; das Relativ ist im Genus iibereingemacht
mit dem pradikativen Substantiv pjpa: dieses Schwert ist aber das
Wort Gottes; sonach ist jener Ausdruck aufzuldsen in: gladius quem
porrigit spiritus (rod mvedparoc Genetivus. originis). Das Wort Gottes
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ist nicht nur das geschriebene Wort des Alten Testaments, sondern
ganz besonders die christliche Lehre, in welcher der Geist Gottes
spricht und durch welche er wirkt (daher Schwert des Geistes).
Dieses gottliche Wort ist eine Waffe, welche mit des Schwertes
Schirfe in das Innere der Seele eindringt (FHebr 4, 12) und scho-
nungslos alles Egoistische und Unlautere von ihr wegschneidet. Wie
sich aber das ,Wort Gottes“ im Kampfe des Christen mit sich selbst,
im Kampfe mit der Eigenliebe und Selbstsucht, diesem schlimmsten
Feinde des Heiles, als wirksame Waffe erweist, so auch nach auBen.
Denn dieses. Wort, die christliche Wahrheit, im Herzen warm em-
pfunden, bricht sich aus dem Herzen Bahn iiber die Lippen, ge-
staltet sich zum lauten und offenen Bekenntnis und zeigt sich so als
stirkste und beste Waffe, um die Feinde der Finsternis zu bekampfen,
ihre aus Irrtum, Betrug und Liige wider die Glaubigen gerichteten
Angriffe abzuschlagen, das Reich des Satans zu zerstdren bzw. seiné
Macht und seinen Einfluf zu brechen. Aber noch mehr: das Wort
Gottes, besonders das im Alten und Neuen Testament niedergelegte
bietet sich dem Gldubigen namentlich in schweren Stunden der Heim-
suchung, zur Zeit der Versuchung und Bangigkeit, wo Menschen-
wort und Menschengeist keinen Rat und Trost weifs, als die beste
Schutzwaffe dar, richtet uns in der Niedergeschlagenheit auf, weckt
und belebt aufs neue unsern Mut, gewihrt uns den Schliissel zur
Losung groBer durch die Verhiltnisse des Lebens aufgegebener Rétsel
und weist unsern Fiifen den Pfad hinaus aus dem Dunkel und
der Finsternis, die sich manchmal um uns ausbreitet beim Gang
durchs Leben.

V. 18 schlieit sich eng an das Vorhergehende an, indem die Par-
tizipien grammatisch zu orjre gehoren und das Verhalten bezeichnen,
welches jenes Tun fortwihrend begleiten soll; der christliche Kimpfer
mubB sich mit der Waffenriistung Gottes versehen und so stets zum
Kampf geriistet dastehen; allein er darf nie vergessen, da jene Riistung
von Gott kommt, daf nur im festen Anschluf an ihn der Lebensquell
sich in uns ergiefit. Sehr wichtig ist, daf wir den geistlichen Kampf
in der rechten Gtemiitsverfassung fithren; diese ist dann vorhanden,
wenn das BewuBtsein unserer eigenen Ohnmacht und unserer Ab-
hiéngigkeit von Gott lebendig ist; dasselbe aber lebendig in uns zu
erhalten, dazu ist das geeignetste Mittel gutes Gebet; denn dieses ist
ein lautes Bekenntnis der eigenen Schwiiche und vollstindigen Ab-
hiingigkeit von Gtott und versichert uns eben damit des gbottlichen
Beistandes. ,Indem ihr mit jeder Art von Anrufen und Flehen bittet
zu jeder Zeit im Geiste“. Beachte
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a) év mveduare: das Gebet des Christen soll sein ein solches im
Heiligen Geiste, demnach nicht ein blofes Lippenwerk, sondern wir
sollen bei unserer Hinwendung zu Gott den Heiligen Geist zu Gott
reden lassen (Rom 8, 15 26 und Jud V. 20).

b) &v mavti xwp@: zu jeder Zeit, bei jeder moglichen Gelegenheit,
unter allen Umstdnden. Theodoret: évdedeydc = anhaltend beten;
Lk 21, 36: & mavtt xatp® Ocbpevor. Ein solches Gebet erfordert
aber Wachsamkeit; nur das in geistiger Wachsamkeit verrichtete
Gebet ist ein wahres Gebet, ja die geistige Niichternheit ist die not-
wendige Vorbereitung dazu (1 Petr 4, 8). Darum fiigt der Apostel
hinzu: xat el adrd dypvmvodvreg = zu dem Zweck = behufs des
rechten Betens wachend in allem Beharren und Bitten fiir . ..

¢) mept mdvrwy ... fiir alle Christen soll das Gebet verrichtet
werden, da alle in gleicher Weise Glieder eines Leibes sind und alle
den schweren Kampf bebufs Erlangung desselben Zieles zu kimpfen
haben.

In V. 19 fiigt der Apostel hinzu: ,und (im besondern) fiir mich;
man beachte den Wechsel zwischen wep/ und d7ép, welcher dazu dient,
die EBinfithrung einer speziellen Bitte zu motivieren, indes keinen
Unterschied des Sinnes bedingt; er gibt dann den Inhalt des Fiirbitt-
gebetes an; sie sollen fiir ihn beten, daB ihm jedesmal beim Auftun
seines Mundes (zum Ausdruck vgl. Ps 119, 13; 2 Kor 6, 11; Mt 5, 2)
vom Vater im Himmel nicht vorenthalten, sondern verliehen werde
Rede (sermo) = das rechte Wort, ja nicht possibilitas loquendi
(vgl. Mt 10, 19—20), und zwar dazu verliechen werde, damit er mit
Freimiitigkeit kundmachen konne das Geheimnis, welches den Inhalt
des Evangeliums ausmacht (0D edayyeiiov Genetiv des Inhalts) =
die geheimnisvollen Wahrheiten. Den Ton hat év mappyoig; denn
iberhaupt zu predigen war dem Apostel in seiner ersten Gefangen-
schaft nicht benommen, wie Apg 28, 30 zeigt.

V.20. onép ob ... der Relativsatz bezieht sich formell-grammatisch
auf pvotiproy tob edayreliov; gemeint ist der Gesamtinhalt des Evan-
geliums, dem Sinne nach = pwarfpov 0 Xptarod 38, 4; vgl. Kol 4, 3;
doch wird man die Verbindung mit tod edayyediov wagen diirfen:
Paulus ist Botschafter im Interesse und Dienste des Evangeliums
(vgl. 2 Kor 5, 20), welches er auch in seiner jetzigen Gefangenschaft
zu verkiinden sich verpflichtet fithlt; diese Lage muf fiir die Leser
ein dringender Beweggrund zum Fiirbittgebet fiir ihn sein. Zu 2y
arseee vgl. 2 Tim 1, 16; Apg 28, 20. Wa & adrd mappyodowpar:
dieser zweite Absichtssatz ist nicht abhingig von mpesfeiw = fiir
welches ich Gesandter bin in meiner Kette = in der Gefangenschaft,
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damit ich mit demselben freimiitig heraustreten moge, sondern dem
fva in V. 19 koordiniert, wie dieses erste fva den Inhalt des Ge-
betes, wozu der Apostel auffordert, angebend == damit ich beschiiftigt
mit ihm (v adr@) = in der Verkiindigung des Geheimnisses frei-
miitig, freudig rede, wie ich sc. als Apostel Jesu Christi reden mu§.
Es liegt keineswegs eine Tautologie vor: in dem zweiten &a-Satz
wird néherhin durch dc¢ det pe Aaljjoar die Art der Betitigung des
Freimuts angegeben. Der vom Apostel hier ausgesprochene Gedanke
ist sehr wichtig, und er berithrt sich unmittelbar mit den Worten
3Jo V. 7—8: in der Mission kénnen nicht alle Gliubigen titig sein,
sondern nur diejenigen, welche Gott dazu berufen hat; aber Anteil
nehmen sollen alle an dem Werke der Mission durch Unterstiitzung
der Missiondre und zwar durch Spenden materieller Gaben, jedenfalls
aber durch Gebet. Dadurch treten auch sie in den Dienst der Mission
ein, arbeiten mit und bekommen Teil an dem Lohn; man ver-
gleiche das glinzende Beispiel der Philipper (Phil 1, 7 und 4, 15 ff).

Die Verse 18—20 bereiten der Erklirung manche Schwierigkeit, und der Ab-
weichungen in der Erkldrung sind viele. Schwierigkeit macht die Verbindung der
Worte. Sicher scheint mir, daB si¢ adré auf das unmittelbar vorhergehende mpoo-
etysodae geht = betend (mpooevydpevor) und in Bezug darauf — behufs des Betens
wachsam; verfehlt ist es, el¢ adrd als das folgende #a vorbereitend zu nehmen:
und dazu wachend, daB ...; dd wdoys mpogsvyijs xai deoswg diirfen nicht von
wpoasvydpevor losgerissen und in der Bedeutung: unter oder bei aller Art von Gebet
zu dem vorigen otjjre oder dé€acds gezogen werden, vielmehr — mittels jeder Art
von Anrufen und Flehen betend zu aller Zeit im Geiste. Die Worte: &v nday
npooxaptspiost xal Jetoee nehmen manche mit mposeuyduevor zusammen = indem ihr
mittels jeder Art von Anrufen . .. betet in aller Art Ausharren und Gebet, eine
ganz unmogliche Verbindung, wie ein Ausleger (Wohlenberg 259) dadurch selbst
indirekt bekundet, daf er die Streichung des dann ganz und gar iiberfliissigen
&y Jeffost vorgeschlagen hat, was indes angesichts des Standes der Texte nicht
angingig ist. Die Sache wird nicht viel besser, wenn man mit Ewald (260) &v
nday mpooxaptepfoet xatl defjost aufs engste mit den Worten mepl wdvrwy tdv dyiwy
zusammenschlieBt als Niherbestimmung von =possvydusvor neben ded wdans wpoo-
suyfic xai defocws und & mavtl xapd & mveduare = unter allerlei Art von Gebet
und Bitte betend zu aller Zeit im Geiste. — und daraufhin wachend, in allem Aus-
harren und Bitten betreffs aller Heiligen betend. Es wird einzig richtig sein, die
bezeichneten Worte mit dypvmvodvres zu verbinden — wachend in allem Beharren
(mit aller Ausdauer) und Bitten. Es liegt in dem ganzen Abschnitt eine gewisse
Plerophorie der Ausdriicke vor, wie iiberhaupt nicht selten in unserem Briefe;
vgl. oben namentlich 1, 18 f; aber verstéindlich ist doch die eigenartige Wendung. Das
bloBe dypumvodvres v ndoy mpooxaptepioe mochte uns besser gefallen; die Beiftigung
von Jefjose gewihrt indes den Vorteil, anf den Hauptbegriff mposcvyduevor zurtick-
zulenken; Kol 4, 2 spricht fiir diese Verbindung der Worte. Was endlich zspi
wdvtwy @y dyiwy anlangt, so fassen die meisten dieselben als nihere Bestimmung
zu derost; ob mit Recht, ist sehr fraglich; vielleicht ist die Verbindung mit zpoo-
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evyopevor vorzuziehen: indem ihr bittet fiir alle Heiligen, fiir den ganzen Korper
der Glaubigen und speziell fiir mich. In V. 19 folgt mit &a pot do¥y; Adyos der
Inhalt des Gebetes: daB mir gegeben werde Rede.. Unter Adyos, Vulgata sermo,
ist unter keinen Umstéinden possibilitas loquendi zu verstehen, trotzdem
viele Adyoc in diesem Sinn nehmen unter Berufung auf die Parallelstelle Kol 4, 3,
wo der- Apostel schreibt: betend zugleich auch fiir uns, daB Gott uns eine Tiire
des Wortes auftue, zu reden das Geheimnis Christi. Allein auch dort meint der
Apostel durchaus nicht die Gelegenheit oder Moglichkeit zum Reden oder Predigen,
sondern er wiinscht das Auftun oder Offnen einer Tire fiir das Wort durch Gott;
der Apostel denkt dabei, wie 1 Kor 16, 9 und 2 Kor 2, 12 zeigen, an eine Tiire
oder Pforte, die dem Worte bei den Horenden offen dasteht oder gesffnet wird.
Auch hier bedeutet Adyoc nicht Gelegenheit zum Predigen; an solcher fehlte es
ihm in seiner ersten Gefangenschaft zu Rom nach Apg 28, 80 f nicht. Vielmehr
lautet sein Wunsch dahin, es moge ihm auf die Fiirbitte seiner Leser hin von Gott
das rechte Wort verlichen werden, wenn er seinen Mund auftue. Schon Chryso-
stomus erinnert an Mt 10, 19 (Hom. 24, p. 169). Thomas: non solum est ne-
cessarium praedicatori, ut detur ei sermo in aperitione oris seu scientia, sed ut
sermonem sibi datum praedicet audacter et cum fiducia (1. 5 ad ec. 6, p. 343).
Durch den Infinitiv & zmappyoia yropisar = auf daB ich mit Freimiitigkeit kundtue,
wird der mit der Bitte um das rechte Wort beim Reden gemeinte Zweck aus-
gedriickt. Eben diese Worte setzen voraus, daff dem Apostel die duBiere Gelegenheit
zum Predigen nicht fehlte. Das #%a in V. 20 ist dem #%a poc dod; koordiniert.
Andere haben diesen zweiten #a-Satz ganz anders erklirt, némlich als zu mpesfebw
gehorig, das Ziel desselben einfithrend: fiir welche ich unterhandle, damit ich mit
demselben freimiitig heraustreten moge; es wire dann an die ProzeBverhandlung
des Apostels und die dabei von ihm gegebene drmoloyia zu denken. Allein mpea-
febew bezeichnet einfach: Gesandter, Bote sein. @g dsi pe Aadfjoar gehort jedenfalls
zu wappyotdowpar; daB ich in der Verkiindung des Evangeliums Freimiitigkeit be-
weise, wie es fiir mich als Apostel Pflicht ist. Indes konnte die Niherbestimmung
auch ausdriicken: wie ja zu reden mir gebiihrt oder demonstrativ: ebenso gebiihrt
es mir zu reden, d. h. mein Reden muf ein freimiitiges sein.

§ 14.
Der Briefschluf.
6, 21—24.

21. Damit aber auch ihr wisset meine Lage, wie es mir ergeht,
so wird euch alles kundtun Tychikus, der geliebte Bruder und getreue
Diener im Herrn, 22. welchen ich zu euch geschickt habe eben zu
dem Ende, damit ihr erfahret, wie es um uns steht, und er euer Herz
aufrichte. 28. Friede den Briidern und Liebe samt Glauben von Gott

. dem Vater und dem Herrn Jesus Christus. 24. Die Gnade sei mit allen,
welche lieb haben unsern Herrn Jesus Christus in Unvergénglichkeit.

Der Apostel macht noch eine Bemerkung iiber Tychikus, den
Uberbringer des Briefes, von welchem die Leser Niaheres iiber seine
Lage erfahren konnten. Dann beendigt er das Schreiben mit einem’
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Schluéwunsch, welcher einen -allgemeineren Charakter trigt als sonst
gewohnlich der letzte Segenswunsch in den paulinischen Briefen; doch
-darf man darin nicht ein Anzeichen des unpaulinischen Ursprungs
erblicken; es hiingt dies vielmehr mit den Abfassungsverhiltnissen
des Schreibens zusammen; dasgelbe  war .eben nicht an eine dem
Apostel bekannte Leserschaft, sondern an einen griéferen Kreis ihm
personlich fremder Gemeinden gerichtet,

V. 21. Der Satz ist unregelmiiBig gestaltet: damit auch ihr wisset,
wird Tychikus euch alles kundtun. xa Speig steht nicht im Gegensatz
zu dem Apostel selbst = damit nicht blo& ich, sondérn auch ihr
wisset, wie es mir geht. Das wire ja ein ungereimter Gedanke; aber
ebensowenig = damit ihr wie die Kolosser wisset, so .daf Paulus
neben -den mit xaf eingefiibrten Lesern an die Angehttigen der christ-
lichen Gemeinde zu Kolosséi denken wiirde. Diese Erklidrung ist aller-
dings sehr alt; man verwies dabei auf Kol 4, 7—8; danach iberbrachte
Tychikus auch den Kolosserbrief und den Kolossern zugleich miind-
liche Nachrichten iiber die Lage des Apostels; darauf wiirde Paulus
hier Bezug nehmen; der Kolosserbrief wire somit kurz vor unserem
Schreiben entstanden. Die ganze Auffassung erweist sich als hin-
fillig; die Leser unseres Briefes hiitten eine derartige Bezugnahme
nicht verstehen konnen, da sie ja nichts davon wubten, dak Paulus
unmittelbar vorher an die Kolosser geschrieben habe, dies vielmehr
eben erst von Tychikus erfahren muBten. Vielmehr bedeutet xai
bpeic: auch ihr ebenso, wie die Glieder der Gemeinden, welche Paulus
selbst gestiftet und welchen er wihrend seiner Gefangenschaft schon
durch Briefe oder Boten hatte Kunde iiber seine Lage zukommen
lassen (vgl. Binleitung 2, 545). za xar’ éué = meine Lage, meine
Verhiltnisse (Phil 1, 12. Kol 4, 7); dazu bildet t/ mpdoow eine
nihere Bestimmung = was ich mache, wie es mir geht, wie ich mich
befinde, vgl. lat. agere in Verbindungen wie: quid agis, dulcissime
rerum? (Horaz.) Es ist ganz unrichtig, © mpdssw von der augen- .
blicklichen Beschiftigung des Apostels zu verstehen; diese Aus-
legung ist gegen den Zusammenhang, da Tychikus nach dem fol-
genden Vers die Herzen der Leser trosten soll, was nur mit Be-
ziehung auf eine gewisse Beunruhigung derselben infolge von Nach-
richten oder Geriichten iiber die Lage des Apostels gesagt sein kann.
Tychikus war Begleiter des Apostels auf der dritten Missionsreise
(Achaia, Makedonien, Troas, Jerusalem, Apg 20, 4). Als Asiate
erschien er dem Paulus geeignet dazu, den Onesimus zu begleiten
und den Epheser-, Kolosser- (Kol 4, 7) und Philemonbrief an die

Adressaten zu tibermitteln. Diese Sendung fillt in das Jahr 62. Im
Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus. 13 %
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Jahre 65 war Tychikus wieder an der Seite:des Apostels, als dieser den
Titusbrief schrieb, und im:Jahre 66 erhielt.er .von ihm abermals den
Auftrag nach Ephesus zu: reisen, ohne Zweifel, damit er dort die
Stelle des:Timotheus “wihrend .der Reise desselben nach Rom ver-
treten mochte (2 Tim 4, -12 und dazu meinen Kommentar zu Tim
und Tit 215 f). Paulus zeichnet. ibn hier auch- zur Empfehlung :bei
den Lesern aus durch die Benennung: geliebter Bruder. und treuer
Diener im Herrn. Die Beifiigung von &y xwpie gibt den. beiden
Pridikaten ihr spezifisch-christliches. Geprige: Tychikus ist Bruder
Pauli vermdge der Einheit im Glauben und Leben, beide sind er-
kauft um- den teuren Preis ‘des Blutes Jesu Christi. und Glieder an
dem Leibe, dessen Haupt Christus ist; sodann ist Tychikus Pauli
Diener; aber das Dienstverhiltnis hat Paulus mit ihm eingegangen
um Christi willen und dasselbe bewegt sich auch fortwihrend  in
Christo,. in dessen Sache und Interesse der Apostel den Gehilfen
gebraucht.

V. 22, Oy Emepda: letzteres ist Aorist des Briefstils; :-:Zg\azirb
o070 eben zu dem Ende. Der Sinn der Worte ist: ich habe es nicht
einfach dem guten Willen des Tychikus anheimgestellt, euch Kunde
von der Lage der Dinge in Rom zu bringen, sondern ich habe ihm
gerade dazu Sendung zu euch gegeben, daf er euch in Kenntnis
setze. Mit %o jvare ist wesentlich dasselbe gesagt, was mit dem
vorhergehenden o eid7ze; nur darf ra mepr Hudv nicht als identisch
mit dem vorigen ta xat’ dué angesehen werden: die Leser sollen
nicht bloB ebenso wie andere von Paulus selbst -gegriindete Ge-
meinden dessen Lage erfahren, sondern von den Verhéltnissen Kenntnis
erhalten, in welchen er und seine Gehilfen sich befinden (vgl. Kol 4, 10).
Wenn Tychikus die Verhiltnisse nach ihrem wirklichen Sachverhalt
schilderte, so konnte es nicht fehlen, daf er dadurch eine Beruhigung
und Aufrichtung der asiatischen Christen bewirkte. Zwar war Paulus
ein Gefangener, und mit dieser Gefangenschaft waren -immerhin Un-
annehmlichkeiten, Beldstigungen und Leiden verbundén; aber er konnte
wenigstens in eigener Mietswohnung ungehindert fiir das Evangelium
wirksam sein . (Apg .28, 30 f); die Kunde davon mufBite immerhin
wohltuende Wirkung bringen und manchen Trost schaffen, da sicher
vorher infolge von unsichern Geriichten unzutreffende Vorstellunoen
tiber die Verhiltnisse des Apostels sich gebildet hatten.. v

V. 28. Es folgt der Schlufgruf. Man beachte hierbei vor allem
den Gebrauch - der dritten Person; in dieser mehr objektiven Form
liegt .entfernt nicht ein Anzeichen der Unechtheit, da sie sich vdllig
aus der Situation des Apostels gegeniiber den Lesern erklirt; sonst
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treffen wir die Wendung: # ydowc ... pera tod mvedparog dudy oder
einfacher perd ndyrwy Spdy oder ued-Spav, sonach direkte Hinwendung
an die Adressaten; hier entsprechend dem allgemeineren Charakter :
eiprpvy tolg ddelpotg und . dhnlich dann in V. 24. Unter elojvy wird
nicht etwa die Eintracht der Christen untereinander gemeint -sein,
sondern der wahre Friede des Herzens als Vorgeschmack des ewigen
Friedens, die Frucht des Gottesfriedens. dydny perd mioredg: Liebe
im Bunde mit Glauben. d&yday ist nicht von' der Liebe Gottes gegen
die Christen gemeint, sondern von der Liebe der Christen gegen die
Bruder, iiberhaupt gegen den Nichsten. Wenn er die Liebe in diesem
Sinne an den Frieden .anschlieft, so hat schon  Chrysostomus den
Grund angegeben mit den kurzen Worten: éav eipjvy 7, xat dydmy
éorac (Hom. 29, p. 174), d. h. wer wahren inneren Frieden besitzt,
erweist solchen auch nach auBen. Zu dydmy aber figt er pera wisrewg
hinzu, um den' Glauben als Wurzel und Grundlage der christlichen
Liebe zu bezeichnen. Daraus, daf der Apostel den Lesern Frieden und
Liebe anwiinscht, darf man nicht schliefen, daf sie durch ihr Ver-
halten ibm Anlaf gerade zu dieser Art von Wunsch gegeben haben
durch Streitigkeiten oder Reibereien in ihrer Mitte. In diesem Falle
wiirde er schon im vorhergehenden bestimmt Bezug darauf genommen'
haben. Mit den Worten. dzo deob . . . hebt Paulus den Ursprung der
Segensgiiter hervor, die Leser an ‘das gliickselige Verhéltnis erinnernd,
in welches wir durch die Erlésung versetzt worden sind, indem wir
Gott zum Vater haben und Christo als Erloste angehdren; alle Giiter
- und Gaben werden uns von dem Vater durch die Vermittlung Jesu
Christi verliehen. :

"'V, 24.. Der vorher’ fur die Leser des Briefes ausgesprochene
Sec'enswunsch erfahrt jetzt noch eine Erweiterung, indem er iiber-
haupt auf alle ausgedehnt wird, welche Jesum Christum lieb haben.
Unter ydp« kann man nur _die Gnade Gottes in Christo verstehen
und zwar, wie der Artikel zelgt die christliche Gnade in ihrem ganzen
Umfang. Schwierigkeit bereitet ‘die Verbindung von &v dedapsta.
Man wollte es mit tov xdptov Hudv yoody Xpiotdy zusammennehmen
= den zur Rechten Gottes sitzenden, verkldrten, in Unverginglich-
keit thronenden Herrn Jesus Christus (non humilem, sed immortalem
et gloriosum). Die Erklirung geht nicht an; es soll weniger das
Fehlen des Artikels statt /7o0dv Xptotdy vov 8y dodapaiq als Hindernis
namhaft gemacht sein als das Befremdliche einer derartigen Niher-
bestimmung. Die Verbindung mit dyandvrwy ist unbedingt vorzuziehen
= mit allen denen, welche den Herrn lieben in Unverginglichkeit
= mit unwandelbarer, bleibender Liebe = dyandvray v



204 Der Epheserbrief.

‘aydny dpddpre; diese Verbindung ist die natiirlichste, und der Gedanke
ist gewiB ein vortrefflicher, ganz entsprechend dem Worte des Herrn
an seine Jinger im Abendmahlssaal, sie sollen in seiner Liebe bleiben
(Jo 15, 9—10). Chrysostomus hat zwar &v-dgdapsia auch mit dya-
mdyvtwy verbunden, aber demselben eine eigentiimliche Auslegung
gegeben, indem er schreibt: -T¢ ot v dpdapaia; froe &y xosudbryre
(= in honestate et moderatione = per incorruptionem = puritatem
et honestatem morum) ) Sn2p @y dpddprwy = Jesum Christum lieben
um ‘der unverginglichen Giiter willen (Hom. 24, p. 174). Das geht
nicht. Indes bleibt auch gegeniiber der Verbindung von v dedapsia
mit dyardvrwy ein kleines Bedenken. Das Wort bedeutet gerade bei
Paulus: Unvergiinglichkeit -oder Unverweslichkeit im Gegensatz von
irdisch-vergiinglichem Wesen; vgl. 2 Tim 1, 10; 1 Tim 1, 17; Rom
2, 7 1 Kor 15, 42 50 53 54. Darum begreifen wir; wenn namhafte
Exegeten év dpdapoip mit ydoec verbinden, doch nicht so, als ob év
'= ei¢ wire, in = ad incorruptionem et immortalitatem, quae est
meta dilectionis et gratiae (Cornelius a Lapide p. 686), sondern so,
daB es wie oben 4, 19 (v misoveéin) eine Begleiterscheinung aussagt:
Gnade in Verbindung mit oder samt Unvergiinglichkeit; Gnade hier,
solange wir ‘dem Gottesreich auf Erden angehdren, und dereinst un-
vergiingliches Leben, das ja freilich schon hier grundgelegt wird. Die
Maoglichkeit dieser Erklirung wird ohne weiteres zugegeben ; Bedenken
erregt nur und zwar in hohem Grade die Wortstellung, welche zu der
Verbindung von &v dedapsig mit dyardvrwy hindringt, trotzdem eine
Belegstelle zum Erweis der Bedeutung Unvergiinglichkeit = Unwandel-
barkeit auch aus der Profangriizitit nicht beizubringen ist; es be-
zeichnet auch dort Unzerstorbarkeit, Unsterblichkeit; aber es erscheint
immerhin begreiflich, wenn der Apostel gerade die Liebe der Glaubigen
zu dem in die Unvergiinglichkeit eingegangenen Herrn Jesus als un-
verginglich charakterisiert. Ephrim verbindet v dpdapaia gleich-
falls mit dyandvrewy, erklirt aber eigentiimlich: sine corruptione id
est sine operibus- corruptionis (p. 156).
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Fundament der Kirche 75 ff.

Fiirbittgebet 82 96 198.

Fufwaschung durch Jesus
167.

G.

Graben des Heiligen Geistes
37 99.

Gebet, bestindiges 166 198.

— gutes 1971

— im Namen Jesu 167.

Gebot, viertes 180.

Geduld 107.

Gefahren des Weltlebens
183.

Gefangenschaft Pauli
(erste) in Rom 2 202.

Geheimnisse der Erlésung
38 841

— des Evangeliums 198.

— des Himmelreichs 24.

Gehorsam 169 ff.

Geist dieser Welt 48.

— Heiliger 18 29 81 37 68
74 99 108 110 145 164
176.

Geister, bose 47 191.

— ihr Aufenthaltsort 192.

Geeliiste 136.

Gemginschaft der Heiligen
129.

— mit Christus 94 100 156
189.

— mit den Heiligen 39.

— mit Gott 26. :

GenuB, sinnlicher 164.

Grerechtigkeit als Kardinal-
tugend 194.

— christliche 157.

— Gottes 22 30.

— wahre 137.

Gericht nach dem Tod 185
187.

— Teilnahme der Engel 93.

— iiber die Lebendigen und
Toten 47 155.

Gesange, christliche 165.

(Fesetz, alttestamentliches
66 ff.

Gespriich, nichtsnutziges
144,

Gewissen 132 194.

Glaube 13 29 82 35 387 40
52 57ff 64 94 100 160
195 208.

— ein 110.

— ein Werk Gottes 40.

Glauben und Erkennen 128.

Glaubensformel, ilteste 47
91 134.

Gliubige als Bausteine der
Kirche 80.

— ein Leib 110 127.

— Gemeinschaft der G. 83.

Gliick, irdisches 181 f.

Gnade 14 20 36 54 57 ff 88
99 114 1387 189.

Gnadengaben 112 118.

Gnadenwahl 28.

Gott, Schopfer 91.

— unser Vater 31f 74 £ 95
97 111.

— Vater Christi 16.

Gotterglaube 64.

Gottesdienst, christlicher
166.

Gratuitit der Gnade 54 58.

Groll 140.



GruBformel im Brief 14.

Giite gegen den Niichsten
147.

Giiter dieser Welt 181 154
182.

Giitererwerb 143.

H.

Habsucht 133 148 150 154.
Handauflegung 80.
Harle§ 10.

Haus Gottes in iibertrage-
nem Sinne 75 791,

HauBleiter 33.

Heiden 50 62 64 ff 180 143
150.

Heidenchristen 29.

Heidentum 63.

Heil, Bedingungen 88 ; Uni-
versalitit des Heils 64
84.

— Helm des Heils 196.

Heilige = Gliubige 11ff,

Heiligkeit der Kirche 80
174.

— des Christen 13 19 137.

Heiligung des Menschen 22
41 174.

Heilsgnade 174.

Heilswerk, sein Verlauf 32.

Heimsuchungen 166,

Henle 10.

Herren, Ermahnung an sie
185 ff.

Herrlichkeit
Gottes 54.

— Gottes 36 112.

Herrschaft Christi 44 54.

— urspriingliche, des Men-
schen 44.

Herz als Zentralorgan des
geistigen Lebens 38.
Hierarchien der Engel 48.
Hieronymus 9 57 95 98 159

165.

Himmel 115.

Himmelfahrt Christi 114.

Hirten der alten Kirche 120.

Hirtenamt der Kirche 118.

Hochmut 107.

Hoffnung, christliche 38 54
64 110.

Hofmann 10.

Homer 183.

Hurerei 151.

I

Innitzer 33.
Irendius 117.

Kinder

der

Namen- und Sachregister.

Israel, das auserwihlteVolk
19 63 65 72.
— in der Wiiste 177.

J.

Jehovah 194.

Judas (Prophet) 77.
Juden 66.
Judenchristen 28 51,
Judentum 63.

K.

Kampf gegen die Feinde
des Heils 188 ff.

— zwischen Geist und
Fleisch 99.

Karl Borromius 108.

Katholizitit der Kirche 80.

Keller 183.

Kinder 180 ff.

— des Lichtes 191.

— Gehorsam gegen die
Eltern 180.

Kindschaft Gottes 14 19 81
74 148.

Kirche 26 32 35 43 ff 65 74
93 103 171 ff,

— Aufgabe 73,

— Bedeutung 44.

— Braut Christi 174.

— ein heiliger Tempel 78.

— Leib Christi 45 74 110
171,

Klarheit des Geistes 164.

Klassen der Engel 43.

Klemensbrief 2.

xAnpovouia 39,

Klspper 2 10.

Kiugheit 162.

Konkupiszenz 135,

xdapog (die siindige Welt)
48

Kraft, gittliche 189.

Kreuzesopfer 22.

Kreuzestod 68.

Kreuzigen des Fleisches
176.

Kriegsdienst, das christ-
liche Leben ein K. 190.

Kriegsmann, Bild des ro-
mischen 193.

L.

Laien 123.

Langmut 108.

Laster 132 148 150.

Leben, christliches 156 163
190.
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Leben. ewiges 27 81 40
54 88.

— langes 182.

Lehrberuf des Bischofs 120.

Lehrer 120.

Leib, die Christen ein L.
27 45 59 69 74 80 110
177 198.

Leibespflege 176.

Leiden 96 106 166.

— des Apostels Paulus 95.

— mit Christus 27 106.

Leidenschaften 196.

Lesen der Heiligen Schrift
183.

Libertinismus 153.

Licht und Finsternis 133
156 191.

Liebe Christi zu uns 101
148.

— christliche 1935 68 106 ff
127 148 173 208.

— der Minner zu ihren
Frauen 172 176 179.

— Gottes 52 53.

— zu Jesus 204.

— zur Kirche 173.

Liebesmahl 166.

Liebestiitigkeit, christliche
(ihre Grundlage) 108.

Lieblosigkeit 146.

Lieder, geistliche 166.

Lobgesiinge beim Gottes-
dienst 1686.

Lobpreis Gottes 104.

Liige 134 139.

Lust, siindhafte 51.

M.

Macht Gottes 39 41f 48
112. ’

Macpherson 10 21.

Majestiit Gottes 99.

Mammon 144 153.

Mann, Haupt des Weibes
170.

Ménner, Ermahnungen an
sie 172 ff.

Marius Victorinus 9.

Menschenlehren 124,

Menschwerdung Christi 14.

Merkmale der wahren
Kirche 80.

Messianische Zeit 30.

Messias 21 63 66.

Meyer-Schmidt 10.

Milde 186.

Mission 199.

— Anteil daran durch Gaben
und Gebet 199.
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Mitteilung des

Geistes 30 37.
Mittleramt Christi 14.
Monchsleben 183.
Moses 64 177.

N.

Nachahmung Gottes 147 f.
Nachlassung der Siinden 22.
Niichstenliebe 167 173 208.
Natur, unerloste 52.
vijmoe 124.

Heiligen

0.
- Offenbarung Gottes 87 f,

oixovopia 25.

Opfertod Jesu 65 67 149.

Ordnung, gesellschaftliche,
von Christus und den

Aposteln nicht umge-
stiirzt 183.
Ordnungen hoser Geister
191.
P.

napadihxy 124.

rapanropara 48.

nwdpoexoe 5.

Parusie 26 40 49 146.

Pastor Hermae 121 146.

Pastoralbriefe 60.

Patriarchen 64.

Paulus, Apostel 11 82,

— Bekehrung 84. -

— Demut 88 ff 124.

— Gefangener Christi 83
106,

— Leiden 95 106.

— Verfolger der Kirche 89.

Peschito 97.

Petrusbrief, erster 2.

Pfingstfest 30 37.

Pflichten, individuelle, des
Christen 130.

Pflichttreue 181.

Philippus, Diakon 119.

Pietsit 182.

motesew, miots 33 85 110, |

mAjpwpa (zur Bezeichnung
des Verhiltnisses von
Kirche und Christus) 45 f.

Poesie, christliche 166.

Polycarp 47.

Presbyter 122.

Profanliteratur 183.

Propheten des Neuen Testa-
ments 77 f 88 119.

Priifungen 166.

Psalmen, christliche 165.

Namen- und Sachregister.

R.

Rangunterschiede der bosen
Geister 47.

— der Engel 43 47.

Ratschliisse Gottes 94.

" Rechtfertigung 41 53 57 ff

135 174.
Reden, leichtfertiges 152.
— stindhaftes 145.
Reich Christi, Gottes 154.
Reichtum 131 158.
— der Gnade 56.
Religionen 60.
Resch 91 98 170.
Ritualgesetz 67.
Robinson 4 10.

S.
Sabbatgesetze 67.
Samariterin 159.

Sanftmut 107.

adp€ 51,

Satan 26 114 190.

Schanz 179.

Scheol 115.

Schild des Glaubens 195

Schnedermann 10.

Schénheit der Kirche 113
174.

Schriften, heilige;

. diom 183 197.

Schwert des Geistes 197.

Seeberg 30 39 47 91.

Segenswunsch in den pau-
linischen Briefen 201 203.

Segnung 17.

Selbstbeherrschung 173.

Selbsthingabe 148 173.

Selbstsucht 197.

Severian 98.
Sieg Christi {iber
Feinde 114 116.
Silas (Prophet) 77.
Sittengesetz, natiirliches
671

Sittlichkeit, christliche 148
151 157.

Sklaven 183 ff.

— Gehorsam 184.

— Lohn 185.

— Treue 185.

Sklaverei 183.

— Stellung des Christen-
tums dazu 187.

Soden 10.

Sodoma 155.

Sorgen 164.

Speisegesetze 67. .

Stachel des Todes 117.

ihr Stu-

seine

Standespflichten 169 ff.
Stirke als Gabe des Hei-
hgen Geistes 99 f.

| =" Gottes 41.

Strafe, gottliche 132 154f
186.

Strenge, ungebiihrliche 182.

Stinde 23 48 71 114 132
145 158.

Stindenfall 26.

Stindenvergebung 22.

Stindflut 155.

Siindhaftigkeit 51 52.

Stindopfer 22.

T.

Tadel 158.

Taufe 18 30 38 45 52 185
178 176.

— auf den Namen Jesu 111.

— eine T. 111.

Taufformel 174.

Tertullian 166.

Teufel 49 142 190 f.

Theodor von Mopsvestia 9
46 82 196.

Theodoret von Cyrus 9 19
76 82 90 98 101f 120
144 163 ff 180 185 193.

Theokratie Israels 63,

Thomas de Vio 9.

— von Aquin 9 17 58 55
56 74 99 101f 110 121
125 163 167 169 174 182
196 200.

Timotheus 120 202.

Tod Christi 14 65.

— geistig - sittlicher des
Menschen 48.

— iiberwunden durch Chri-
stus 114 117.

Tradition, alttestamenthche
67. .

Trinitiat 18 74.

Triumph Christi 114 116.

Triibsale 96 166.

Trunksucht 164.

Tugend, christliche 151 156

- 194,

Tychikus 200 ff.

U.
UbermaB geistiger = Ge-
trinke 164.

Umwandlung, sittliche 137.

Undank gegen den Heiligen
Greist 146.

Unfehlbarkeit der Kirche
80.



Ungehorsam gegen Gott
50

— Sthne des Ung. 50.
Universalitit des Evan-
geliums, der Kirche 738
30 84 ff.
UnmiBigkeit 164.
Unsicherheit von Menschen-
meinungen 125,
Unterricht, christlicher 133.
Unterwelt 115.
Unverginglichkeit
Kirche 103.
Unzucht 132 148 150 ff,
Urevangelium 98.

V.

Valentinianer 159.
Vater, Gott unser V. 14.
Viter, Pflichten derselben
1821,
Verantwortung 187.
Verblendung 132.
Verdacht 142.
Verdammnis 154.
Verderben 136.
Verdienstlichkeit der guten
Werke 58.
Verfolgungen 96.
Vergeltung 187.
Verheifung beim vierten
Gebot 180.
— des messianischen Heils
64

der

Verh.errlichung Glottes 56.

Verkldarung Christi 54.

— der Leiber 40 54.

Versammlungen, christliche
166.

Versohnlichkeit 140 147.

Namen- und Sachregister.

Vers6hnung durch Jesus
14 63.

Verstocktheit 131.

Versuchung 193 196.

Verteilung der Gpade 112.

Vertrauen, kindliches 74 95
111.

Verzeihung 147.

Viktorin 62 159.

Vollkommenheit Gottes 102.

Vorherbestimmung 20 27.

Vulgata 16 44 52 76 96 98
106 112 132f 178 186
190 193.

W.

‘Wachsamkeit 198,

Wachstum der Gliubigen
124 128,

Waffen im  geistlichen
Kampfe 190 ff.

Wahlspruch des hl. Karl
Borromius 108.

‘Wahrhaftigkeit 139.

‘Wahrheit 30 134 157.

— Gut der W. 194.

Wandel, christlicher 162.

— der Heiden 130.

— in Liebe 106.

Wein 163 ff.

‘Weisheit 23 f 37 162 ff,

— Gottes 92,

Weissagungen  beziiglich
Berufung der Heiden 87.

Welt 48 f 65 136 190.

—— Geist dieser W, 48.

‘Weltgericht 93.

‘Weltherrschaft Christi 44.

Weltleben 183. ’

Werke des Fleisches 51 156.

Belser, Der Epheserbrief des Apostels Paulus.
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Werke, gute 59 f 162.

— und Rechtfertigung 58.

Wesen Gottes, Erkenntnis
desselben 38.

Wiederherstellung  durch
Christus 44.

Wille, gottlicher 27 163.

— menschlicher 28.

— und Gnade 189.

‘Winer 140.

‘Wohlenberg 10 78 96 199.

Wohlgefallen, gottliches
(als Grund der Vorher-
bestimmung) 20.

Wollust 182 1.

Wort Gottes 196.

— in der Schrift 197.

‘Wiirden in der Kirche 112.

Z.

Zahn 76,

Zauberei 192,

Zaun des Gesetzes 96.

Zeit, ihre Benutzung 162.

Zeitenfiille 25.

Zeitgeist 48.

Zeremonialgesetz 67.

Zitationsformel 113 159.

Zorn 140 ff 146.

— gbttlicher 52 155.

Ziichtigung 182.

Zulassung, gottliche 132.

Zunge, Gebrauch derselben
144.

Zurechtweisung 157 182.

Zuversicht der Kinder
Gottes 74 94 111.

Zweck der kirchlichen
Amter 123.

Zweideutigkeit 152.
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