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VO R WORT

Liebe Leserinnen und Leser,

es ist uns eine besondere Freude, den 14. Band der STUTTGARTER THEOLOGISCHEN
THEMEN mit den Vortriagen der Stuttgarter Fachtagung fiir Bibel, Theologie und Mission vom
2. Oktober 2021 zu verdffentlichen. Das Thema der Fachtagung lautete:

Das Verhiltnis von Evangelium und der Uberlieferung des Alten Testaments bei Paulus

In den folgenden Vortridgen beschéftigen wir uns mit der Person und der Botschaft des Apostels
Paulus, denn er ist eine zentrale Personlichkeit innerhalb des Neuen Testaments. Seine Bedeutung
fiir die Theologie, aber auch fiir die Kirchengeschichte, kann kaum tiberschétzt werden. Der Brief
des Paulus an die Romer bildete vor 500 Jahren die Grundlage fiir Martin Luthers Suche nach der
reformatorischen Erkenntnis auf die Frage: ,,Wie erhalte ich die Gerechtigkeit, die vor Gott gilt?*

Gleichermaflen stand in den letzten 40 Jahren in der Paulusforschung die sogenannte ,,Neue
Paulusperspektive™ im Mittelpunkt des Interesses. Dabei ging es, kurz gesagt, um die Sicht des
Paulus auf die Torah, also das Gesetz bzw. die Weisung Gottes fiir sein Bundesvolk Israel im
Alten Testament. Heute jedoch wollen wir einen anderen Blickwinkel auf Paulus wihlen, um
einen grundlegenderen und umfassenderen Bezug des Paulus zum Alten Testament aufzuzei-
gen. Denn hier liegen die Wurzeln seines biblisch-semitischen Verstdndnisses der Schopfung
des Kosmos und des Menschen, des Erlosungshandelns Gottes im Alten und Neuen Testament
und der unsichtbaren geistlichen Welt als Grundrahmen der physikalischen Wirklichkeit. Diese
Aspekte sind von grundlegender Bedeutung fiir unser Verstdndnis des Evangeliums von Jesus
Christus im Neuen Testament.

Im ersten Vortrag referiert Markus Piennisch iiber ,,Aspekte der Kosmologie bei Paulus®, in
dem er auf die biblisch-semitische Vorstellungswelt der Himmelsphéren eingeht, welche die
Grundlage fiir die ekstatische Erfahrung des Paulus gemiB 2. Korinther 12 bildet. Hierzu werden
zunichst die komplexen Quellen der Theologie des Paulus skizziert, welche jeweils die Wechsel-
wirkung von physikalischer und geistlicher Wirklichkeit in der Wahrnehmung der Himmelswelt
beschreiben. Dabei wird deutlich, dass Paulus einerseits fest im Alten Testament verwurzelt ist
und andererseits zugleich in analogieloser Weise eine Erfahrung der transzendenten Gegenwart
Gottes macht. Durch seine Riickkehr in die irdische Wirklichkeit iiberwindet er in seiner Person
den logischen Dualismus des aristotelischen Weltbildes, denn es erfolgt eine Verstiarkung seiner
gottlichen Vollmacht und Beauftragung, als Gesandter Gottes fiir die Nationen zu wirken.

Anschliefend folgt der Vortrag von Peter Wassermann iiber ,,Die Kraft der Schopfung bei
Paulus und ihre Relevanz fiir das Evangelium®, die in den paulinischen Schriften immer
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wieder erscheint. In diesem Vortrag wird auf 2. Korinther 4,1-6 Bezug genommen, wo Paulus
die Kraft Gottes bei der Schopfung als Grundlage fiir die Wahrheit des Evangeliums sieht, das
in einem dhnlichen schopferischen Kraftakt Gottes wie das Licht im Schopfungsbericht in den
Herzen der Menschen durch den Glauben an Jesus Christus erschaffen wird. Diese schopferische
Kraft Gottes ist und bleibt die Grundlage fiir die Wahrheit des Evangeliums, das Paulus predigt.

In einem weiteren Vortrag spricht Emad Mikhail {iber ,,Paulus und Gottes Sieg®, denn hier
kristallisiert sich der Kern des Denkens des Paulus, aus dem sich seine Theologie entfaltet. Das
Erlosungswerk Jesus Christi am Kreuz bewirkt seinen Sieg iiber die Miachte der Finsternis in
dieser gefallenen Schopfung. Somit beschreibt Paulus auch die Dimensionen der Siinde, des
Gesetzes, des Todes und des Satans als besiegte und iberwundene Realitdten, die durch den
Sieg Gottes durch den Tod und die Auferstehung Jesu Christi entmachtet wurden. Dieser Sieg
muss vom Menschen durch den Glauben angenommen werden, damit er als Christ durch die
Kraft Gottes ein Leben im Sieg Christi fithren darf.

Im vierten Vortrag behandelt Clemens Wassermann das Thema ,,Der alttestamentliche
Hintergrund der Siihne bei Paulus®, denn hier liegt der Schliissel fiir das Verstindnis der
Stellvertretung des Opfers Christi fiir den Menschen. Verschiedene Aspekte der Sithne im AT
werden in ihrer Struktur erldutert und in ihrer Verwendung im NT aufgezeigt. Insbesondere die
hyper-Formel in den paulinischen Briefen mit ihrem Bezug zu Jesaja im AT verdeutlicht den
sprachlichen Hintergrund seines Kerygmas. Gerade in Romer 8 wird deutlich, wie stark Paulus
die Opferterminologie des AT rezipiert und fiir den christlichen Glauben zur Anwendung bringt.
Ebenso lasst sich die hyper-Formel in den Evangelien nachweisen, da auch hier der Bezug zu
Jesaja und zu anderen Schriften des AT zugrunde liegt.

Durch diese vier Perspektiven auf Paulus wird deutlich, dass er eine umfassende Sichtweise auf
das Wirken Gottes hat. Sowohl in der Gestaltung der Schopfung als auch in der Durchfiithrung
der Erlosung griindet Paulus fest im Alten Testament, von wo aus er die Offenbarung in Jesus
Christus entfaltet, die sich durch die Vollmacht Gottes sowohl physikalisch als auch geistlich
ausdriickt. Denn durch seine Auferstehung hat Jesus Christus die Méchte der Finsternis besiegt,
aufgrund seines stellvertretenden Sithneopfers, wie es im Alten Testament vorbereitet wurde.
Diese Vollmacht zeigt sich sowohl in seinem personlichen Leben als auch in der Wirksamkeit
des Evangeliums, das er verkiindet, und sie gilt genauso fiir diejenigen Menschen, die diese
Botschaft im Glauben annehmen. Durch dieses biblisch-semitische Verstéindnis der Realitét
tiberwindet Paulus das westlich-aristotelische Weltbild des logischen Dualismus, um seine
Leser — damals wie heute — in ein Leben in der Kraft des Evangeliums hineinzufiihren, das
nicht auf dem eigenen begrenzten Vermogen beruht, sondern allein auf der Herrlichkeit der
Auferstehung Christi.

Die Vortrage der Fachtagung erscheinen zweisprachig und sind unter sttonline.org auch im
mp3-Format erhéltlich.

Vielen Dank fiir Thr Interesse!
Die Herausgeber
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F OREWORD

Dear readers,

it is our particular pleasure to publish the 14th volume of STUTTGARTER THEOLOGISCHE
THEMEN with the lectures from the Stuttgart Conference for Bible, Theology and Missions
on October 2, 2021. The theme of the conference was:

The Correlation of the Gospel and Old Testament Tradition in Paul’s Writings

In the following lectures we will deal with the person and message of the apostle Paul, because
he is a central figure within the New Testament. His importance for theology, but also for church
history, can hardly be overestimated. 500 years ago, Paul’s letter to the Romans formed the basis
for Martin Luther’s search for the Reformation insight into the question: “How do I obtain the
righteousness that counts before God?”

Similarly, over the last 40 years, the so-called “New Perspective on Paul” has been the focus
of interest in Pauline research. In short, it was about Paul’s view of the Torah, i.e. the law or
God’s instruction for his covenant people Israel in the Old Testament. Today, however, we want
to choose a different perspective on Paul in order to show a more foundational and compre-
hensive reference of Paul to the Old Testament. For here are the roots of his biblical-Semitic
understanding of the creation of the cosmos and of man, of God’s redemptive work in the Old
and New Testaments, and of the invisible spiritual world as the basic framework of physical
reality. These aspects are of foundational importance for our understanding of the Gospel of
Jesus Christ in the New Testament.

In the first lecture, Markus Piennisch speaks on “Aspects of Cosmology in Paul”, in which he
discusses the biblical-Semitic concept of the heavenly spheres, which forms the basis for Paul’s
ecstatic experience according to 2 Corinthians 12. To this end, the complex sources of Paul’s
theology are first outlined, each of which describes the interaction of physical and spiritual re-
ality in the perception of the heavenly world. It becomes clear that Paul is firmly rooted in the
Old Testament on the one hand, and at the same time, in a way without analogy, experiences the
transcendent presence of God. Through his return to earthly reality, he overcomes the logical
dualism of the Aristotelian worldview in his person, because his divine authority and commis-
sion to act as God’s messenger for the nations is strengthened.

This is followed by Peter Wassermann’s lecture on “The Power of Creation in Paul’s Writ-
ings and its Relationship with the Gospel”, which occurs again and again in Paul’s writings.
This lecture refers to 2 Corinthians 4:1-6, where Paul sees the power of God in creation as the
basis for the truth of the gospel, which is created in the hearts of people through faith in Jesus
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Christ in a similar creative act of God as the light in the creation account. This creative power
of God is and remains the basis for the truth of the gospel that Paul preaches.

In a further lecture, Emad Mikhail speaks about “Paul and God’s Victory”, because this is
where the core of Paul’s thinking crystallizes, from which his theology develops. The redemp-
tive work of Jesus Christ on the cross brings about his victory over the powers of darkness in
this fallen creation. Thus, Paul also describes the dimensions of sin, law, death and Satan as
defeated and conquered realities that were disempowered by the victory of God through the
death and resurrection of Jesus Christ. This victory must be received by man through faith so
that as a Christian he can have life in the victory of Christ through the power of God.

In the fourth lecture, Clemens Wassermann deals with the topic “The Old Testament Back-
ground of Atonement in Paul’s Writings”, because this is the key for understanding the sub-
stitutionary sacrifice of Christ for man. Various aspects of atonement in the OT are explained
in terms of their structure and their use in the NT is shown. In particular, the hyper-formula
in the Pauline letters with its reference to Isaiah in the OT clarifies the linguistic background
of his kerygma. It is particularly clear in Romans 8 how strongly Paul adopted the sacrificial
terminology of the OT and applied it to the Christian faith. The hyper-formula can also be
found in the Gospels, where the basis is the reference to Isaiah and other OT writings as well.

These four perspectives on Paul make it clear that he has a comprehensive view of God’s work.
In both the design of creation and the implementation of redemption, Paul is firmly grounded
in the Old Testament, from which he unfolds the revelation in Jesus Christ, which is expressed
through the authority of God both physically and spiritually. For through his resurrection, Jesus
Christ conquered the powers of darkness, by virtue of his vicarious atonement as prepared in the
Old Testament. This authority is evident both in his personal life and in the effectiveness of the
gospel he proclaims, and it equally applies to those who accept this message by faith. Through
this biblical-Semitic understanding of reality, Paul overcomes the Western Aristotelian world-
view of logical dualism to lead his readers - then and now - into a life of the power of the gospel
that is not based on their own limited ability, but solely on the glory of Christ’s resurrection.

The conference lectures are published bilingually and are also available in mp3 format on
sttonline.org.

Thank you for your interest!
The Editors
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Markus Piennisch

AsSPEKTE DER KosMoOLOGIE BEI PAuULUS

Im Rahmen unserer heutigen Fachtagung
wollen wir uns einem eher weniger betonten
Thema innerhalb der Studien zu Paulus zu-
wenden. Wihrend seine Sicht des Menschen,
der Stinde und der Erlésung als Grunddimen-
sionen des Evangeliums zu Recht wahrge-
nommen werden,' ist seine Sicht des Kosmos,
also der von Gott geschaffenen Welt ein-
schlieBlich der himmlischen Dimensionen,
weniger beachtet worden. Dies erweist sich
jedoch als umso wichtiger, je mehr wir sehen,
dass gerade seine Kosmologie sehr geeignet
ist, den logischen Dualismus seit Aristoteles
zu iiberwinden. Daher lautet unser heutiges
Thema: ,, Aspekte der Kosmologie des Paulus
in biblisch-semitischer Perspektive*. Daraus
ergibt sich fiir uns folgende Gliederung:
1. Einleitung: Quellen der Theologie des
Paulus
2. Wie Paulus die Himmelswelt sicht
3. Der Himmel als Ort der Gegenwart
Gottes
4. Der ,,dritte Himmel*“ als ,,Paradies*
(2 Kor 12:2-4)
5. Ertrag: Die Uberwindung des logischen
Dualismus durch Paulus

1. Einleitung: Quellen der Theologie des
Paulus

Die theologische Forschung zu Paulus war in
den vergangenen Jahrzehnten immer noch zu
einem erheblichen Teil von der Frage nach
der sogenannten ,,Neuen Paulusperspektive*
gepragt.” Hier sind als einflussreiche Neutes-
tamentler vor allem N.T. Wright?, James D.G.
Dunn*und Seyoon Kim’ zu nennen. Als eine
kritische Auseinandersetzung mit der pauli-

nischen Theologie von N.T. Wright erschien
der Sammelband God and the Faithfulness of
Paul, in dem 30 fithrende internationale und
deutsche Neutestamentler den theologischen
Ansatz von Wright erdrtert und bewertet
haben.® Dabei entstand jedoch das Grundpro-
blem, dass bestimmte westliche hermeneuti-
sche Sichtweisen versuchen, andere westliche
hermeneutische Sichtweisen zu bestitigen
oder zu widerlegen.” Immerhin betont M.
Meiser zu Recht, dass die ,,New Perspective
on Paul einerseits als Gewinn dazu beigetra-
gen hat, ,,das antike Judentum sachgemaf3 und
vorurteilsfrei zu beschreiben®. Jedoch weist
sie andererseits in Bezug auf das Gesamtbild
des antiken Judentums einschlieBlich seiner
soziologischen und theologischen Kategorien
Defizite auf, bis hin zum Verstdndnis der
Heilsgeschichte und Ekklesiologie des Pau-
lus.” Im Gegensatz dazu soll unsere heutige
Betrachtung einiger Aspekte der Kosmologie
des Paulus ganz bewusst dazu beitragen, eine
biblisch-semitische Perspektive zu Paulus
aufzuzeigen. Denn diese hermeneutische
Perspektive fehlte in der Vergangenheit und
bis in die Gegenwart in der Paulusforschung.
Daher gehen wir zuriick zu den Quellen des
Alten Testaments, zu den Grundkonzepten
der theologischen Schliisselbegriffe der he-
brdischen Sprache.

Unser heutiges Thema betrachtet jedoch
nicht die Paulusperspektiven als Gesamt-
heit, sondern es stellt einige Aspekte der
Kosmologie des Paulus in den Mittelpunkt
des Interesses. Das Thema der Kosmolo-
gie ist in den letzten Jahren innerhalb der
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Paulusforschung nicht besonders eingehend
untersucht worden. Umso wichtiger ist es,
dass dieses Thema, insbesondere aus bib-
lisch-semitischer Sicht, neu untersucht wird.
Denn Paulus hat in seinen Briefen des Neuen
Testaments immer wieder Bezug genommen
auf seine Sicht der unsichtbaren Himmels-
welt. Denn die Himmelswelt steht in einem
wesensméfigen Zusammenhang mit der
sichtbaren irdischen Welt. Daher stellt sich
die Frage: Woher wusste Paulus, wie es im
Himmel aussieht und wie der Himmel mit all
seinen Wesen und Méchten strukturiert ist?'
Hatte Paulus sein Wissen liber die unsichtba-
re Welt bereits wihrend seiner Kindheit im
Judentum, wihrend seines Studiums unter
Rabbi Gamaliel, wiahrend seiner Zeit als
Phariséer, oder erst in der Zeit der Zuriick-
gezogenheit nach seiner Begegnung mit dem
auferstandenen Christus auf der Straf3e nach
Damaskus erhalten?

Fiir Paulus besteht eine starke Wechselwirs
kung zwischen Himmelswelt und irdischer
Welt, die durch das Wirken Gottes als Va-
ter, Sohn und Heiliger Geist bestimmt ist."
Zugleich ist die Himmelswelt fiir Paulus
erfiillt von Michten, Geistern, Engeln und
Déamonen, die auf die irdische Welt einwir-
ken, insbesondere auf die Menschen. Dabei
ist fiir Paulus jedoch bei aller differenzierter
Beschreibung der Geisterwelt in grundle-
gender Weise klar, dass der Christ durch
das Einwohnen des Heiligen Geistes vor den
geistlichen Méchten geschiitzt ist. Hierzu
bemerkte M. Dibelius bereits im Jahre 1909
— also vor 112 Jahren, das sind fast drei
biblische Generationen — in seiner grundle-
genden exegetischen Studie Die Geisterwelt
im Glauben des Paulus in treffender Weise:
»Die Gewissheit, im Gottesgeist schon das
Unterpfand der kiinftigen Herrlichkeit zu
haben, Gott bereits ganz nahe, sein Kind zu
sein und darum keine Macht des Himmels
und der Erde mehr zu fiirchten, gibt auch den
judischen Gedanken des Apostels eine neue,
eigenartige religiose Triebkraft.«!?

Diese starke Verbindung und Interaktion
zwischen Jenseits und Diesseits, zwischen
unsichtbarer und sichtbarer Welt, steht im
diametralen Gegensatz zur Weltsicht des
logischen Dualismus."” Der logische Dua-
lismus nimmt eine strenge Unterscheidung
und Trennung zwischen der Metaphysik und
Physik, Idee und Realitét, unsichtbarer und
sichtbarer Welt, vor. Paulus wiirde jedoch
vehement einer dualistischen Weltsicht
widersprechen, da aus seiner biblisch-semi-
tischen Sicht alle Bereiche der Wirklichkeit
zusammengehoren und aufeinander einwir-
ken. Daher stellt sich fiir uns die Frage: Wie
konnen wir die dualistische Weltsicht, die
durch Sokrates, Plato und Aristoteles einge-
fiihrt wurde, durch das Studium der Weltsicht
des Paulus iiberwinden?

Bei den Fragen: Wie sicht Paulus die Him-
melswelt? Und: Woher wusste Paulus, wie
viele Himmels-Ebenen es gibt?, ergibt sich
die grundsitzliche Frage nach den Quellen
der Theologie und der personlichen Erkennt-
nis des Paulus. Inwieweit schopft er seine
theologischen Aussagen in seinen Briefen im
NT aus dem AT, aus der pharisdischen und
rabbinischen Tradition, aber auch aus seiner
Christuserscheinung vor Damaskus? Den
Erkenntnisgewinn des Paulus durch seine
Damaskus-Erfahrung beschreibt U. Schnelle
treffend unter folgenden Aspekten:

»1) [...] Gott redet und handelt wieder; er
offenbart am Ende der Zeit auf neue Art und
Weise das Heil. [...]

2) [...] Der gekreuzigte und auferstandene
Jesus von Nazareth gehort bleibend auf die
Seite Gottes, er ist der Reprasentant Gottes,
im Himmel nimmt er den Platz der ,second
power* ein. [...]

3) [...] Der erhohte Christus gewéhrt den
Glaubenden bereits in der Gegenwart Anteil
an seiner Herrschatft. [...]

4) [...] Gott hat Paulus auserwéahlt und be-
rufen, den Volkern diese unerhort neue und
gute Botschaft bekannt zu machen. [...]"."

10 Band/Vol. XIV (2021) - STUTTGARTER THEOLOGISCHE THEMEN



Mit Sicherheit hat die ekstatische Erfahrung
des Paulus, durch die er Jesus zur Rechten
Gottes gesehen hat, ihm auch einen Blick in
den Himmel gewihrt. Zugleich wird diese
Vision zur Grundlage seiner Berufung zum
Missionar fiir die Volker. Hierzu bemerkt S.
Vollenweider treffend: ,,P[aulus; Vf] identifi-
ziert den gekreuzigten Jesus als Messias und
Gottessohn, der zur Rechten Gottes erhoht ist.
Damit verbindet sich eine erwdhlungstheol.
Perspektive: Plaulus; V£, sieht sich mit der
Heidenmission beauftragt (Gal 1,16b; Rom
1,5)1

Jedoch wurde die Theologie von Paulus
nicht nur durch seine Damaskus-Erfahrung
geformt, sondern auch durch sein Studium
der Schriften des Alten Testaments. Als Fall-
beispiel fiir Paulus® Verwendung des Begriffs
»die Schrift” (gr. n ypam) fiir das AT sei Gal
3:6-9 genannt, wo er sich auf Gen 15:6 und
Gen 12:3 bezieht:

6 So hat doch »Abraham Gott geglaubt, und
es wurde ihm gerechnet zur Gerechtigkeit«
(1. Mose 15,6).

7 Erkennt also: Die aus dem Glauben sind, das
sind Abrahams Kinder.

8 Die Schrift aber hat zuvor gesehen, dass
Gott die Heiden durch den Glauben gerecht
macht. Darum hat sie Abraham zuvor verkiin-
digt (1. Mose 12,3): »In dir sollen alle Heiden
gesegnet werden.«

9 So werden nun die, die aus dem Glauben
sind, gesegnet mit dem glaubigen Abraham.

Wie T. Vegge treffend bemerkt, geht es Paulus
an dieser Stelle nicht in erster Linie um eine
Stimme, die aus einem Manuskript kommt,
sondern um eine gottliche Stimme, die das
Buch reflektiert.'® Diese Stimme, die spricht,
hat ihren Ursprung in Gott. Dementsprechend
kommt die Bedeutung der Worte von einer
Offenbarung, die Gott durch seinen Geist den
Menschen offenbart.”” So beschreibt es Paulus
in 1 Kor 2:9-11:

9 Sondern wir reden, wie geschrieben steht
(Jesaja 64,3): »Was kein Auge gesehen hat und

kein Ohr gehort hat und in keines Menschen
Herz gekommen ist, was Gott bereitet hat
denen, die ihn lieben.«

10 Uns aber hat es Gott offenbart durch den
Geist; denn der Geist erforscht alle Dinge,
auch die Tiefen Gottes.

11 Denn welcher Mensch weil3, was im Men-
schen ist, als allein der Geist des Menschen,
der in ihm ist? So weil} auch niemand, was in
Gott ist, als allein der Geist Gottes.

Aber es stellt sich auch die Frage, inwieweit
Paulus die irdische Jesus-Tradition kannte
und ob er sich in seiner Theologie darauf be-
zog? Wie Kim ausfiihrt, sind die Beziige des
Paulus auf Jesus eher selten und in Form von
Anspielungen anstelle von wortlichen Zitaten
vorhanden."” Paulus kannte die Jesus-Tradition
der Verkiindigung des Reiches Gottes", doch
sein Fokus war ein anderer. Er wollte die
Bedeutung von Tod und Auferstehung Jesu
Christi erkldren, nimlich die Erlosung fiir die
Nationen ohne die Werke des Gesetzes.?’ So
bemerkt Kim treffend: ,,Paulus konzentrierte
sich daher darauf, die volle Bedeutung des
Todes Jesu, geleitet vom allgemeinen Geist
der Lehre Jesu, darzulegen, um die Wahrheit
seines Evangeliums vom Kreuz, sola gratia
und sola fide, zu beweisen.*?!

Daher ist es nicht verwunderlich, dass die
kosmologische Konzeption des Paulus, ein-
schlieBlich seiner Sicht auf die Himmelswelt,
keinen Riickbezug zur Lehre Jesu beinhaltet.
Ebenso ist seine Konzeption des ,,dritten
Himmels* eine neue Dimension bei Paulus,
die in der Lehre Jesu noch nicht enthalten und
ausdifferenziert war.

2. Wie Paulus die Himmelswelt sieht

Eine wichtige Untersuchung der Kosmologie
des Paulus bietet T. Engberg-Pedersen in sei-
nem Buch Cosmology and Self'in the Apostle
Paul: The Material Spirit von 2010.>> Dabei
arbeitet er aufgrund seiner exegetischen Un-
tersuchungen neutestamentlicher Schliissel-
stellen bei Paulus zwei Hauptaspekte heraus:
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Die Weltsicht des Paulus (Phil 2:10)

Erstens, in der Gesamtsicht des Paulus auf die
Welt gibt es keinen Gegensatz zwischen der
physikalischen Natur der Welt einerseits —und
ihrem kognitiven Charakter andererseits.?
Damit meint Engberg-Pedersen, dass das
Wort (der logos) Gottes durch den Geist (das
pneuma) Gottes zu den Menschen getragen
wird, so dass die Menschen es glauben und
annehmen konnen (1 Thess 1:5-6).>* Somit ist
nicht nur das Wort ein grundlegendes Element
der Welt, sondern auch der Geist (das pneuma),
denn auch er hat eine physikalische Natur und
Wirkung.® Dies ist sozusagen der Existenz-
rahmen der Schopfung, innerhalb dessen sich
auch die geistartigen Wesen und Méchte in der
unsichtbaren Himmelswelt bewegen.

Zweitens, die verschiedenen ,,Méachte®, mit
denen Paulus arbeitet, haben einen persona-
len Charakter, d.h. sie sind iibermenschliche
Wesen, wie z.B. Engel, Ddmonen, und Satan
selbst. Diese personalen Machte sind daher
nicht etwa nur Metaphern oder Symbole,
sondern reale Wesen. Sie bevolkern die
oberen und die unteren Regionen der Welt
bei Paulus, denn sie sind der himmlische

Hofstaat Gottes und zugleich werden sie bei
der Wiederkunft Jesu Christi ihn begleiten
(Gal 1:8; 4:14; 2 Thess 1:7).2° Aber auch
jetzt schon konnen sie in das Leben auf der
Erde eingreifen und das Leben mit gestal-
ten. Das bedeutet, dass die Menschen sich
in einem Kraftfeld befinden wo ein Kampf
ausgetragen wird, bei dem es letzten Endes
um den ewigen Tod oder das ewige Leben
geht.”” Dies lésst sich folgendermalien ver-
anschaulichen:

Wir sehen hier das dreistufige Welthild des
Paulus. Dieses Weltbild fiihrt er aus dem
Alten Testament weiter, da es dort bereits in
Dt 30:12-14 angelegt ist: (Siche Tabelle oben).

Im theologischen Weltbild des Paulus zeigt
sich die Grundstruktur, dass Satan als Herr-
scher iiber das gegenwirtige, bose Zeitalter
(Aon) regiert. Daraus folgen zwei Aspekte,
wie Engberg-Pedersen ausfiihrt:

Erstens: Nur dort, wo der Geist Gottes in den
Gldubigen wohnt, geschieht Gottes Herrschaft
bereits auf Erden.

12 Band/Vol. XIV (2021) - STUTTGARTER THEOLOGISCHE THEMEN



Deuteronomium 30,12-14

Romer 10,6-8

12 Es ist nicht im Himmel, so dass du sagen
misstest: Wer steigt flir uns in den Himmel
hinaufund holt es uns und verkiindet es uns,
damit wir danach handeln konnen?

6 Sag nicht in deinem Herzen: Wer wird in
den Himmel hinauf steigen? - ndmlich um
Christus herab zu holen.

13 Es ist auch nicht jenseits des Meeres, so
dass du sagen miisstest: Wer féhrt fiir uns
tiber das Meer und holt es uns und verkiindet
es uns, damit wir danach handeln konnen?

7 Oder: Wer wird in die Unterwelt hinab-
steigen? - ndmlich um Christus von den To-
ten herauf zu holen.

14 Sondern nahe ist dir das Wort, in dei-
nem Mund und in deinem Herzen, so dass
du danach handeln kannst.

8 Sondern was sagt sie? Nahe ist dir das
Wort, in deinem Mund und in deinem Her-
zen, namlich das Wort des Glaubens, das
wir verkiindigen.

Zweitens: Nur im Himmel ist die Macht Satans
gebrochen, denn dort herrscht Gott zusammen
mit Christus. Christus wird wiederkommen
um Satan endgiiltig zu besiegen und diese Welt
durch seinen Geist zu erneuern.?®

Im Folgenden sollen zwei wichtige Begriffe
betrachtet werden, die in den neutestament-
lichen Paulusbriefen seine Sicht des Kosmos
erschlieflen.

3. Der Himmel als Ort der Gegenwart
Gottes

Der Himmel als Ort der Gegenwart Gottes ist
fiir Paulus das Ziel des christlichen Lebens
hier auf Erden. Als Gelehrter der hebréischen
Schriften kannte Paulus das Bedeutungsfeld
des zu Grunde liegenden hebriischen Begriffs
oy samdjim Himmel.

Wie J. Soggin ausfiihrt, bezeichnet samdjim
... den von Erde und Meer verschiedenen
Raum ... entsprechend dem bekannten, aus
drei Stockwerken bestehenden altorientali-
schen Weltbild: oben der Himmel, in der Mitte
die Erde, ringsherum und unten das Wasser.”
Etwaige iibernatiirliche Ereignisse finden im
AT ,,zwischen Himmel und Erde* statt, wie
z.B. Hes 8:3; Sach 5:9; 1 Chr 21:16.%° (Siehe
Tabelle unten).

In Hes 8:3 wird von einer gottlichen Vision
berichtet, in der Hesekiel durch einen Wind
empor gehoben wurde zwischen Himmel und
Erde, also in die Atmosphéare hinein. Dies
geschah durch eine Gestalt wie ein Mann,
also ein Bote Gottes, ein Engel, denn die
Hand Gottes des HERRN war auf Hesekiel
gefallen (Hes 8:1-2).!

Hesekiel 8,3 Sacharja 5,9

1 Chronik 21,16

Und er streckte etwas wie eine

Und David blickte auf

Hand aus und ergriff mich bei
dem Haar meines Hauptes.
Da hob mich ein Wind empor
zwischen Himmel und Erde
und brachte mich nach Jeru-
salem in gottlichen Gesichten
zu dem Fingang des inne-
ren Tores, das gegen Norden
liegt, wo ein Bild stand zum
Argernis fiir den Herrn.

Und ich hob meine Augen
auf und sah, und siehe,
zwel Frauen traten heran,
und Wind war unter ihren
Fliigeln, und sie hatten
Fligel wie Storchenfliigel.
Und sie trugen die Tonne
zwischen Erde und Himmel

dahin.

und sah den Boten des
HERRN zwischen Himmel
und Erde stehen, das ge-
zogene Schwert in seiner
Hand, ausgestreckt iiber
Jerusalem. Da fielen David
und die Altesten, gehiillt
in Trauergewinder, auf ihr
Angesicht.
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Der Himmel ist im AT somit eine einheitliche
GroBe, die der ,,Erde” gegeniibersteht. Der
Himmel besteht einerseits dauerhaft (Dt 11:21;
Ps 89:30), andererseits wird auch sein Ende
bereits angekiindigt (Jes 51:6; Hi 14:12). Der
Himmel wird letztendlich ,,aufgerollt™ (Jes
34:4) und durch einen neuen, eschatologischen
Himmel ersetzt (Jes 65:17; 66:22). Im AT steigt
Gott aus dem Himmel als Ort seines Wohnens
herab (Gn 11:5; 2 Sam 22:10; Ps 18:10; 144:5),
er spricht vom Himmel her zum Menschen,
auch durch seine Boten (Gn 21:17; 22:11,15; Ex
20:22; Neh 9:13).3 Sehr wichtig ist in diesem
Zusammenhang das Kommen des Menschen-
sohnes, der auf den ,,Wolken des Himmels*
zur Erde kommt, um die endgiiltige Herrschaft
Gottes auf Erden durchzusetzen (Dan 7:13).%

Wihrend im AT die Bewegung grundsitzlich
vom Himmel zur Erde verlduft, ist es bei
Paulus in 2 Kor 12:2 genau anders herum. Bei
ihm verlauft die Bewegung von der Erde zum
Himmel. Der Ausdruck ,,dritter Himmel* im-
pliziert, dass es mehrere Stufen innerhalb der
Himmelswelt geben muss. Im AT findet sich
der Ausdruck ,,dritter Himmel‘“ noch nicht, da-
her muss Paulus diesen Begriff bzw. diese Er-
kenntnis durch direkte Offenbarung von Gott
erhalten haben. Wenn Paulus in den dritten
Himmel entriickt wurde, welches sind dann
der erste und der zweite Himmel? Und gibt
es auch einen vierten und fiinften Himmel?
War es eine leibliche oder eine nicht-leibliche
Reise? Das war auch Paulus nicht klar, weil es
eine personliche Grenzerfahrung fiir ihn war.

Im NT umfasst das Wort ovpavog ouranos
sowohl physische als auch metaphysische
Aspekte, wie U. Schoenborn ausfiihrt: ,,Be-
zeichnet wird alles, was im lokalen wie im
tibertr[agenen] Sinne oberhalb der Erde und
iiber dem Menschen sich befindet: ,,das Firma-
ment, das Himmelsgewdlbe, das Umfassende,
das Gottliche®

Das bedeutet, dass Gott und Himmel zu-
sammengehoren, so dass der Himmel Teil

der Machtsphire Gottes ist. Dies zeigt sich
daran, dass Gott nicht nur Christus von den
Toten auferweckt hat, sondern dass er ihn
auch zu seiner Rechten im Himmel eingesetzt
hat (Eph 1:20). Diese Einsetzung Christi zur
Rechten Gottes soll daher auch der Zielpunkt
der Orientierung der Christen sein (Kol 3:1).%
Da Gott den Himmel und die Erde durch sein
Wort geschaffen hat, ist der Himmel in die
,Gesamtheit des Geschaffenen* (gr. o movto
ta panta) eingeschlossen (1 Kor 15:27ff; Phil
3:21; Kol 1:16; Eph 1:10).% Paulus beschreibt
den Himmel als den Ort, an dem eine Hoff-
nung fiir die Christen bereitliegt (Kol 1:5), so
dass sie ihre Heimat im Himmel haben (Phil
3:20; 2 Kor 5:1-2).

Im NT ist der Himmel stets der lokale und
damit empirische Bezugspunkt fiir den
Menschen, was verschiedene theologische
Implikationen hat.’” Der Mensch lebt auf der
Erde, die einerseits der Ort der Verkiindigung
des Evangeliums zu allen Geschdpfen ist (Kol
1:23), die andererseits auch die Offenbarung
des Zornes Gottes vom Himmel her empfangt
(Rom 1:18). Dieser Zorn wird sich vollends
bei der Wiederkunft Jesu Christi durch die
Vergeltung Gottes offenbaren gegeniiber allen
Menschen, die dem Evangelium Jesu Christi
nicht gehorsam waren (2 Thess 1:7-8). Paulus
sicht den Himmel als Ort, wo Engel wohnen
(Gal 1:8) und wo zugleich auch Damonen aktiv
sind (1 Kor 8:5-6; 15:24; Kol 1:16; 2:10,15; Eph
1:21; 3:10; 6:12), so dass im Himmel ein Kampf
stattfindet, an dessen Ende die endgiiltige
Entmachtung der bosen Machte steht.

Der Kampf der ddmonischen Maichte im
Himmel gegen die Herrschaft Gottes setzt sich
auch auf der Erde fort, weshalb Menschen auf
der Erde in Bedringnis geraten, die unter der
Herrschaft Jesu Christi leben und ihm dienen
(1 Kor 8:5-6; Kol 1:16,20; Eph 1:10; 3:15; Phil
2:9ff).** Weil der gegenwiirtige Kosmos durch
die Siinde des Menschen verdorben ist, wird
er durch Gottes Gericht vergehen (1 Thess
1:10; cf. 4:16), aber der auferstandene Christus
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wird vom Himmel herabkommen, um seine
Herrschaft endgiiltig durchzusetzen.*® Hierzu
bemerkt Schoenborn treffend: ,,Der Sieg des
Auferstandenen iiber den Tod leitet den neuen
Aon ein und qualifiziert die Gegenwart als
eschatologische Endzeit. Vom Himmel wird er
erwartet als inkarnierter Widerspruch gegen
die Schemata der Welt."!

Ein wichtiger Teilaspekt des ,,Himmels“ bei
Paulus ist das Konzept der ,,Auffahrt Christi in
die Hohe* bzw. die entsprechende ,,Hinabfahrt
Christi in die Tiefen der Erde* (Eph 4:8-9; cf.
Rom 10:6-7; Dt 30:11-14). Wie Schoenborn
ausfiihrt, liegt hier die Vorstellung zugrunde,
dass die Welt aus der Erde besteht, die von
mehreren Sphiren (Himmelsraumen) umge-
ben ist.*

In den unteren Bereichen dieser Himmels-
rdume - bis in die irdische Luft-Atmosphére
hinein - befindet sich das Reich der Ddmonen
und Teufel, der Michte und Gewalten, die
so auf die Erde einwirken konnen (Eph 2:2;
3:10; 6:12).* Vor diesem Hintergrund bedeutet

die Menschwerdung Jesu Christi eine ,,Hin-
abfahrt aus dem Bereich des Himmels auf
die Erde, gefolgt von seiner ,,Auffahrt* zur
Herrschaft tiber die gesamte Schopfung (Eph
1:10,22; 4:15; R6m 9:5).* Diese ,,Hinabfahrt*
Jesu Christi erfolgte nach Eph 4:9 bis in die
unteren Teile der Erde (gr. katefn eig ta
KOTOTEPOL LLEPN TNG YNG), SO dass im Kontext
der Menschwerdung Christi ,,die Erde selbst
die unteren Bereiche des Alls (im Gegensatz
zum Himmel) darstellt”, wie H. Balz erldu-
tert.* Hierzu bemerkt Schoenborn treffend:
,Der herabgestiegene Erloser durchbricht die
isolierenden Himmelszonen. Sie werden zu
Durchgangsrdumen. [...] Mit dem Aufstieg
vollendet sich ein Weg, auf dem der Inkar-
nierte und Erhohte das All beansprucht [...].
Als triumphaler Sieger [...] ist er der Friede all
derer, die nahe oder ferne waren, im Himmel
und auf Erden. ¢

Durch die Teilhabe an Christus sind fiir Paulus
die Christen bereits jetzt mit eingesetzt im
Himmel (Eph 2:5-6), nimlich in das Reich des
geliebten Sohnes Gottes (Kol 1:13).

Die Himmelswelt bei Paulus

ZWEITER UND DRITTER
HIMMEL = oberer Himmel:
Gott, Christus, Engel, Erloste

ERSTER HIMMEL =
unterer Himmel:
Damonen, Satan

ERDE

Mensch, Tiere, Pflanzen
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Vergleich der Weltsichten

AT

Himmel

Erde

Unterwelt (Sheol)

4. Der ,,dritte Himmel“ als ,,Paradies*
(2 Kor 12:2-4)

Der Begriff ,,Paradies” (gr. mapadeicog
paradeisos) erscheint nur dreimal im NT,
davon einmal bei Paulus, hier in 2 Kor 12:4.48
Da Paulus jedoch im pharisdischen Judentum
ausgebildet wurde, waren ihm die biblisch-se-
mitischen Hintergriinde dieses Begriffs aus
dem AT geldufig. Die aus dem AT bekannten
Sachzusammenhénge werden durch Paulus zu
seiner individuellen gegenwirtigen Heilser-
fahrung zusammengefasst, so dass ,,auch der
Ekstatiker ins Paradies bzw. in den Bereich
der Himmel gelangt*, wie F. Stolz erldutert.
Dies betrifft sowohl die Beschreibung des
Paradieses im Schopfungsbericht der Genesis,
als auch die Vorstellungen vom Paradies bei
den Propheten und in den Weisheitsbiichern
des AT.

Im NT bezeichnet paradeisos ,.einen gegen-
wartig noch verborgenen, tiberirdischen Auf-
enthaltsort der Erlosten in der Zwischenzeit
zwischen Tod und Auferweckung der Toten®?,
wie H. Balz ausfiihrt. Das Paradies wird als

Paulus

Dritter Himmel

Erster Himmel

Geisterwelt

Erde

Ort im Bereich des Himmels beschrieben (Lk
23:43), der in der paulinischen Theologie stets
das Ziel des christlichen Lebens auf Erden
markiert (2 Kor 5:1-10; Phil 1:23; 1 Thess 4:17;
Rom 8:38-39).°! Wie E. Waschke ausfiihrt,
bezeichnet der hb. Begriff 0775 pardes eine
,.konigliche Park- bzw. Gartenanlage®, einen
,Lustgarten” (Pred 2:5), einen ,,koniglichen
Forst™ (Neh 2:8) sowie im metaphorischen
Sinn die ,,Geliebte” (Hhld 4:13).5

Die Septuaginta (LXX) hat den griechischen
Begriff mtapadeicog paradeisos jedoch nicht
nur fiir den hb. Begriff 0712 pardes verwendet
(nur dreimal im AT: Hhld 4:13; Pred 2:5; Neh
2:8)%, sondern viel haufiger fiir den Begriff
,»Garten (hb. 13 gan), also den Garten der
Schopfung, in den Gott das erste Menschen-
paar hineingesetzt hatte (Gn 2:8).%

An dieser Stelle ist die hermeneutische Be-
obachtung festzuhalten, dass die LXX zwei
verschiedene Konzepte einfach mit einem
einzigen Begriff iibersetzt. Damit werden
jedoch wesentliche Bedeutungsaspekte in den
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jeweiligen anderen Begriff hineingetragen und
miteinander vermischt, was nicht in der Ab-
sicht der urspriinglichen hebriischen Verfasser
lag.” Wie bereits J. Cook in 2008 hinsichtlich
der hermeneutischen Auseinandersetzung
mit der LXX bemerkte, ist jede Ubersetzung
zugleich eine Interpretation und damit eine
hermeneutische Aktivitit, die bewusst reflek-
tiert werden muss.>

Da Paulus jedoch die LXX kannte und ver-
wendete,”” war ihm die Verwendung des
Begriffs ,,Paradies fiir den ,,Garten Gottes*
durchaus vertraut. Er musste den Begriff,,Pa-
radies* als Ubersetzung des ,,Gartens Gottes*
aus der LXX iibernommen haben, denn die
LXX war die erste Quelle, die das Wort par-
des aus der sdkularen in die religiose Sphére
hinein erhoben hat, wie B. Jacobs-Hornig
treffend bemerkt.* Dieser Garten (auch ,,Gar-
ten Eden genannt), wird ,,zum Bild des noch
ungeminderten Lebens in der Fiirsorge und
Gegenwart Gottes . Dieses ungeminderte
Leben in der Gegenwart Gottes stimmt mit der
tiberragenden Qualitét der ekstatischen Vision
des Paulus in 2 Kor 12:4 iiberein. Hierzu be-
merkt H. Balz treffend: ,,[...] gedacht ist wohl
an einen Zustand der Verziickung, der aber
deutlich nicht mit dem erhofften Heilszustand
nach der Parusie in Verbindung gebracht wird,
sondern sich an Pls (sic!) wie an einem ihm
selbst Fremden vollzog [...]“.*°

Das bedeutet, dass in der unmittelbaren
Gegenwart Gottes der urspriingliche Schop-
fungszustand nicht nur wiederhergestellt,
sondern sogar noch iibertroffen wird. Denn
Paulus horte unaussprechliche Worte, die kein
Mensch sagen darf. Diese Erfahrung hatte
noch nicht einmal das erste Menschenpaar im
Schopfungsgarten machen diirfen.

Da Paulus seine Paradieserfahrung in 2
Kor 12:1 mit den Begriffen ,,Visionen*
(gr. ontacioc) und ,,Offenbarungen’ (gr.
amokoAvyelg) umschreibt, stellt sich in der
Paulus-Forschung zu Recht die Frage, inwie-

weit er als Apokalyptiker bezeichnet werden
kann. Diese Frage wird in dem aktuellen, in
2020 erschienenen Buch Voices and Views
on Paul: Exploring Scholarly Trends von B.
Witherington III und J.A. Myers ausfiihrlich
behandelt.®' ITm Anschluss an P. Vielhauer®
bieten Witherington und Myers eine Defi-
nition von ,,Apokalyptik® anhand folgender
sieben Kriterien:

(a) Das gegenwirtige Zeitalter ist zeitlich
begrenzt und vergédnglich im Gegensatz zum
zukiinftigen Zeitalter, das ewig und unver-
génglich ist

(b) Das kiinftige Zeitalter hat eine transzen-
dente Natur, die von aufsen hereinbricht durch
gottliche Intervention und ohne die Hilfe von
menschlicher Aktivitit

(c) Apokalyptik beinhaltet einen eher globalen,
kosmologischen Blickwinkel, der sich nicht
nur auf Israel selbst fokussiert

(d) Apokalyptik beinhaltet ein Interesse an der
Weltgeschichte

(e) Alles was geschieht wurde von Gott vor-
herbestimmt

(f) Die Weltgeschichte ist unterteilt in Epochen
(g) Apokalyptik beinhaltet die Erwartung,
dass die gegenwartige Welt und ihre negativen
Aspekte schnell enden werden®

Insofern Paulus in seiner Theologie diese
Kernpunkte der apokalyptischen Geschichts-
auffassung teilt, ist er definitiv ein Apoka-
lyptiker. Vor allem der zweite Punkt macht
deutlich, dass auch Paulus immer mit dem
physikalischen Eingreifen Gottes auf Erden
rechnet (cf. 1 Thess 1:5). Hierzu bemerkt
Schnelle treffend: ,,Machttaten waren fiir Pau-
lus selbstverstandliche Manifestationen der
Gegenwart Gottes im vergehenden Kosmos
(vgl. 1Thess 1,5; 1Kor 2,4; 5,4; Gal 3,5; Rom
15,18f), so war Paulus auch ein Wundertéter.“6*

Dieser Zugang steht einem aristotelischen
Dualismus diametral entgegen, da es im
Weltbild des Aristoteles kein Eingreifen aus
der gottlichen und metaphysischen Dimension
in die physikalische Welt geben kann. Dieser
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Erkenntnisrahmen bei Paulus stellt einen Ge-
gensatz zwischen der ,,Herrschaft des Todes*
und der ,,Herrschaft des Lebens™ dar (R6m
5:17,21).% Weil die kosmische Herrschaft des
Lebens schon begonnen hat, werden die Chris-
ten befdhigt, siegreich gegen die Méchte dieser
Welt zu kdmpfen, wie Vollenweider treffend
bemerkt: ,,Sie [die Christen; Vf.] partizipieren
an der in die Gegenwart einstromenden Zu-
kunft, sehen sich aber zugleich auch dem Sog
der im Vergehen begriffenen Weltzeit ausge-
setzt. So sind sie dazu eingeladen, sich immer
neu der befreienden Zukunft zu 6ffnen und
den Miéchten der alten Welt zu widerstehen. %

Denn der Tod Jesu Christi bewirkt den Sieg
iiber die apokalyptischen Méchte einschlieB3-
lich der triumphalen Entwaffnung der Méchte
(Kol 2:15; cf. Eph 1:20-22).7 So betont J.C.
Beker die physikalische Natur des Todes
Christi als apokalyptisches Ereignis in tref-
fender Weise: ,,Der Tod Christi erschiittert
das Biindnis der apokalyptischen Méchte
und signalisiert den bevorstehenden Sturz des
Todes, ,,des letzten Feindes* [...] . Deshalb ist
es ein apokalyptisches Ereignis und nicht nur

ein Akt aufopfernder Liebe, das in uns ein
moralisches Gefiihl und eine gute Gesinnung
hervorruft. [...] gerade im Kreuz Christi wird
die Welt selbst gerichtet [...] (1 Kor 1,21).%68

Dieser Sieg tiber die Méchte der unsichtbaren
Welt ldsst sich wie folgt veranschaulichen
(Siehe Grafik):

Zur Bedeutung des Kreuzes Jesu Christi fiir
das Handeln Gottes bemerkt M. Meiser tref-
fend, dass der Mensch den Kreuzestod durch
den Glauben anerkennen muss, wenn er in
einer Bezichung der Gerechtigkeit mit Gott
in dieser Welt leben will.®

Jedoch beschreibt Paulus in 2 Kor 12:1-4
nicht seine Apokalyptik im Sinne der Welt-
geschichte, sondern im Sinne seiner person-
lichen Erfahrung, die einen Teilaspekt seiner
Gesamtsicht darstellt. Was war der Sinn dieser
Vision? Wollte Gott ihn fiir sein Leben und
seinen Dienst ermutigen und in besonderer
Weise vorbereiten? T. Schmeller untersucht
eingehend diesen ,,Himmelfahrtsbericht*
des Paulus, indem er die Zeitangabe ,,vor 14

Die Kosmologie des Paulus

Jesus Christus regiert tiber alles durch seine Vollmacht (e£ovoia), die
ihm Gott, der Vater, gegeben hat, durch die Kraft des Heiligen Geistes

Michte

Gewalten

Fiirsten-
tiumer

Unsichtbare Welt

Sichtbare Welt

Christen leben im Glauben in dieser Welt und nehmen an der

Herr- .

Schleier

Vollmacht (eZovciat) Jesu Christi in WORT und TAT teil (7127)
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Jahren in 2 Kor 12:2 auf die Jahre 42 oder 43
nChr datiert, vorausgesetzt, dass 2 Kor in 55
oder 56 nChr geschrieben wurde.”” Ahnlich
datiert auch M. Seifrid die Zeitangabe ,,vor 14
Jahren, indem er die Abfassung von 2 Kor auf
54 oder 55 nChr annimmt, so dass die Entrii-
ckung des Paulus etwa 40 nChr stattgefunden
hétte.”! Damit kann dieses Ereignis nicht mit
der Berufungsvision des Paulus auf der Stralie
nach Damaskus in Apg 9:1-9 identisch sein.
Daraus folgert Schmeller treffend: ,,Die Him-
melsreise fand in der Zeit zwischen dem ersten
Besuch in Jerusalem und der Mission mit
Barnabas statt, also in der Zeit, iiber die wir,
was Paulus betrifft, kaum etwas wissen.“”?

Durch Gottes Aktivitdt wurde Paulus in die
himmlische Sphire entriickt, so dass er eine
besondere und seltene Erfahrung mit Henoch
und Elia teilte — eine Erfahrung, die den
theologischen Riickbezug des Paulus zum AT
impliziert.” Der dritte Himmel ist der hdchste
Himmel und zugleich das Paradies, in das
Paulus hinein entriickt wird.”* Somit durfte
Paulus in die Gegenwart Gottes hineingehen,
jedoch durfte er weder iiber diese Erfahrung
noch iiber seine Reise durch die verschiedenen
Himmelsphéren hindurch berichten.”” Hier
haben wir eine zweiteilige Beschreibung
derselben Himmelsreise, in der zunédchst
das Faktum genannt und dann beschrieben
wird.”® Weil die Worte aus der himmlischen
Sphire kommen, sind sie so heilig, dass sie
durch eine Ubersetzung in die menschliche
Sprache entheiligt wiirden.”” Dadurch tritt das
besondere Vorrecht des Paulus in deutlicher
Weise hervor, wie Schmeller ausfiihrt: ,,Pau-
lus wurde ausgezeichnet wie wenige, indem
er mit besonders heiligen Geheimnissen der
himmlischen Welt in Beriihrung kam, die der
irdischen nicht vermittelbar sind.””

Dieses einzigartige Vorrecht der Erkenntnis
von erhabenen gottlichen Geheimnissen hebt
die Qualitit der Offenbarungen Gottes an Pau-
lus weit ab von allen Offenbarungsanspriichen
seiner Gegner.”

5. Ertrag: Die Uberwindung des logischen
Dualismus durch Paulus

(1) Wie wir zu Beginn gesehen haben, wurde
Paulus in den vergangenen Jahrzehnten in
erster Linie im Rahmen eines westlich-dua-
listischen Erkenntnisrasters erforscht und
gedeutet. Dies bedeutet jedoch eine — bewusste
oder unbewusste — Unterwerfung unter den
logischen Dualismus des Aristoteles. Folg-
lich wurden die Person und Theologie des
Paulus stark hellenisiert, indem ihm die grie-
chisch-westliche Denkweise der Zeitenwende
zugeordnet wurde. Seine Wurzeln im bib-
lisch-semitischen Denken einschlieBlich der
hebriischen und araméischen Sprache wurden
weitgehend in den Hintergrund gedridngt.

(2) Unsere heutige Untersuchung der Begriffe
., Himmel “ und ,, Paradies* hat jedoch gezeigt,
dass Paulus sehr wohl in der Torah des Alten
Testaments als auch in der jiidischen Apo-
kalyptik seiner Zeit verwurzelt war. Daher
ist seine Wahrnehmung des physikalischen
Wirkens Gottes in Raum und Zeit in einem
ganzheitlichen, nicht-dualistischen Weltbild
verwurzelt. Seine Reise in die Himmelswelt
zeigt deutlich, dass sie nicht dauerhaft jensei-
tig sein konnte, sondern dass er wieder in die
diesseitige, irdische Existenz zurilickkehren
sollte. Durch die Riickkehr hat er jede Form
von Dualismus in seinem Leben widerlegt,
denn er hatte den Auftrag, seinen Dienst
als Apostel fiir die Nationen bis zum Ende
durchzufiihren.

(3) Paulus bewegte sich zwar im hellenis-
tischen Kulturkreis des griechischen Sprach-
raums des 1. Jahrhunderts nChr, aber er
war und blieb ein Semit in seiner Person und
in seiner Theologie. Dieser Aspekt muss in
der zukiinftigen Paulusforschung wesentlich
starker betont werden, um seiner Person und
seinem Werk besser gerecht zu werden, so
dass auch der christliche Glaube hierzulande
und weltweit durch ein sachgemiferes Ver-
stdndnis des Paulus gestdrkt und gefordert
werden kann.
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69 Meiser, ,,Phil 3,7-11%, S. 172, fiihrt aus: ,,Da, wo
der Begriff dikaiosunh bei Paulus das Handeln des
Christen benennt, wird die Aktivitit des Menschen
als Entsprechung zum Handeln Gottes wie als
Verantwortlichkeit betont.“ — Zum Begriff ,,Ge-
rechtigkeit Gottes* bei Paulus, cf. Haacker, Klaus,
,»Bibeliibersetzung und Bibelwissenschaft®, S77,
Bd. 10 (2015), S. 22-25 (Lit.!); zum Verhéltnis von
Gerechtigkeit Gottes, Tora und Rechtfertigung des
Menschen bei Paulus, cf. Vollenweider, ,,Paulus®,
S. 1049-1051.

70 Schmeller, Thomas. Der zweite Brief an die
Korinther. Teilband 2: 2Kor 7,5-13,13. EKK VIII/2.
Neukirchen/Diisseldorf: Neukirchener/Patmos,
2015, S. 276, 284.

71 Seifrid, Mark A. The Second Letter to the
Corinthians. The Pillar New Testament Com-
mentary. Grand Rapids: Eerdmans, 2014, S. 438.
72 Schmeller, Der zweite Brief an die Korinther,
S. 284.

73 Cf. Schmeller, Der zweite Brief an die Korin-
ther, S. 287.

74 Zur Diskussion der Vorstellungen im frithen
Judentum von (meistens) drei bis zehn Himmeln,
vor allem drei oder sieben Himmeln, cf. Schmeller,
Der zweite Brief an die Korinther, S. 287.

75 Cf. Seifrid, The Second Letter to the Corinthi-
ans, S. 440.

76 Schmeller, Der zweite Brief an die Korinther,
S. 289.

77 Schmeller, Der zweite Brief an die Korinther,
S. 291.

78 Schmeller, Der zweite Brief an die Korinther,
S. 291.

79 Cf. Seifrid, The Second Letter to the Corinth-
ians, S. 443; wie Seifrid ausfiihrt, erhielt Paulus
mehrfache Visionen von Christus, auch nach sei-
ner Begegnung mit Christus auf der Strae nach
Damaskus: Apg 16:9; 18:9-10; 22:17-21; 23:11;
27:24 (S. 434).

80 Zur Bedeutung der araméisch-semitischen
Kultur und Sprache fiir die theologische Forschung
bemerkt P. Wassermann treffend: ,,Dabei ist ins-
besondere hervorzuheben, dass Aramiisch eine
semitische Sprache ist, deren sich ein nicht-semi-
tisches Volk, wie die Perser es waren, bediente.
Das bedeutet, dass die semitischen Strukturen der
aramdischen Sprache unweigerlich eine Wirkung
auf die verschiedenen Kulturen des Vorderen
Orients und dariiber hinaus ausiibten. Dies ist
auch offensichtlich in der Septuaginta (LXX), der
griechischen Ubersetzung des Alten Testaments,
sowie im Text des Neuen Testaments, zu sehen.”
— Wassermann, Peter, ,,Einfithrung®, STT7, Bd. 8
(2013), S. 8. Hierzu hat P. Stein aus paldographi-
scher und linguistischer Sicht die archdologischen
Funde bei den Ausgrabungen in Tayma / Saudi
Arabien untersucht und nachgewiesen, dass dort
bereits ab dem 5. Jahrhundert vChr eine lebendige
aramdische — also semitische - Kultur vorhanden
war, die auch durch die Hellenisierung der Alexan-
derzeit nicht ausgeloscht wurde. — Stein, Peter,
»Aramdisch in Tayma: Zur sprachlichen Situati-
on der Oase in der 2. Hilfte des 1. Jahrtausends
v.Chr, STT, Bd. 8 (2013): 15-30.
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Markus Piennisch

AspecTs oF CosmoLoGYy IN PauL’s WRITINGS

In today’s professional conference we want to
turn to a topic less emphasized within studies
on Paul. While his view of man, sin and salva-
tion are rightly perceived as the basic dimen-
sions of the gospel,' his view of the cosmos,
i.e. the world created by God including the
heavenly dimensions, has received less atten-
tion. However, this turns out to be even more
important the more we see that his cosmology
in particular is very suitable for overcoming
logical dualism since Aristotle. Therefore,
today’s topic is: “Aspects of the cosmology
of Paul from a biblical-Semitic perspective”.

This results in the following outline for us:

1. Introduction: Sources of Paul’s theology
2. How Paul sees the heavenly world

3. Heaven as the place of God’s presence

4. The “third heaven” as “paradise”
(2 Cor 12:2-4)

5. Result: Paul’s overcoming of logical dualism

1. Introduction: Sources of Paul’s theology
Theological research on Paul in the past
decades was still largely shaped by the
question of the so-called “New Perspective
on Paul”.? As influential New Testament
scholars, N.T. Wright®, James D.G. Dunn*
and Seyoon Kim?® should be mentioned. As
a critical debate on Pauline theology by N.T.
Wright, the anthology God and the Faithful-
ness of Paul, was published, containing 30
leading international and German New Tes-
tament scholars discussing and evaluating
Wright’s theological approach.® However,
the basic problem arose that certain West-
ern hermeneutical views try to confirm or

refute other Western hermeneutical views.’
After all, M. Meiser rightly emphasizes
that the “New Perspective on Paul” has
on the one hand contributed as an asset to
“describing ancient Judaism appropriately
and without prejudice”®. On the other hand,
however, it shows deficits with regard to
the overall picture of ancient Judaism,
including its sociological and theological
categories, including its understanding of
salvation history and ecclesiology of Paul.’
In contrast to this, today’s consideration
of some aspects of Paul’s cosmology is
intended to consciously contribute to show-
ing a biblical-Semitic perspective on Paul.
Because this hermeneutical perspective has
been missing in Pauline research in the past
and up to the present. So, we go back to the
sources of the Old Testament, to the basic
concepts of key theological terms in the
Hebrew language.

Our topic today, however, does not consider
the Pauline perspectives as a whole, but rather
focuses on some aspects of Paul’s cosmology.
The topic of cosmology has not been exam-
ined in great detail within Pauline research
in recent years. It is even more important that
this topic is re-examined, especially from a
biblical-Semitic point of view. Because in
his New Testament letters, Paul repeatedly
referred to his view of the invisible heavenly
world. Because the heavenly world is es-
sentially related to the visible earthly world.
Therefore, the question arises: How did Paul
know what it looks like in heaven and how
heaven is structured with all its beings and
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powers?'® Did Paul get his knowledge of the
invisible world already during his childhood
in Judaism, during his studies under Rabbi
Gamaliel, during his time as a Pharisee, or
only in the period of seclusion after his en-
counter with the risen Christ on the road to
Damascus?

For Paul, there is a strong interaction between
the heavenly world and the earthly world,
which is determined by the work of God as
Father, Son and Holy Spirit."" At the same
time, for Paul, the heavenly world is filled
with powers, spirits, angels and demons that
affect the earthly world, especially people.
For Paul, however, despite all the differen-
tiated description of the spirit world, it is
foundationally clear that the Christian is
protected from the spiritual powers by the
indwelling of the Holy Spirit. M. Dibelius
aptly remarked on this in 1909 - 112 years
ago, that is almost three biblical generations
- in his foundational exegetical study Die
Geisterwelt im Glauben des Paulus: “The
certainty of already having the pledge of fu-
ture glory in the Spirit of God, of being very
close to God, of being his child and therefore
no longer fearing any power of heaven and
earth, also gives the apostle’s Jewish thoughts
a new, peculiar religious impetus.”"?

This strong connection and interaction be-
tween the hereafter and this world, between
the invisible and the visible world, is in
diametrical opposition to the worldview of
logical dualism.” Logical dualism makes
a strict distinction and separation between
metaphysics and physics, idea and reality,
invisible and visible world. However, Paul
would vehemently contradict a dualistic
worldview, since from his biblical-Semitic
point of view all areas of reality belong
together and influence one another. There-
fore, the question arises for us: How can we
overcome the dualistic worldview introduced
by Socrates, Plato and Aristotle by studying
Paul’s worldview?

With the questions: How does Paul see the
heavenly world? And: How did Paul know
how many heavenly levels there are?, there
arises the foundational question about the
sources of theology and Paul’s personal
knowledge. To what extent does he draw his
theological statements in his letters in the NT
from the OT, from the Pharisaic and rabbini-
cal tradition, but also from his Christophany
before Damascus?

U. Schnelle aptly describes Paul’s gain in
knowledge through his Damascus experience
under the following aspects:

“1) [...] God speaks and acts again; at the end
of time, he reveals salvation in a new way. [...]
2) [...] The crucified and risen Jesus of Naza-
reth belongs permanently to God’s side, he is
the representative of God, in heaven he takes
the place of the ‘second power”. [...]

3) [...] The exalted Christ already grants believ-
ers a share in his rulership in the present. [...]
4) [...] God chose and called Paul to make this
unheard of new and good news known to the
nations. [...]”."

Certainly, Paul’s ecstatic experience, through
which he saw Jesus at the right hand of God,
also gave him a glimpse of heaven. At the same
time, this vision becomes the basis of his call-
ing to be a missionary to the nations. In this
regard, S. Vollenweider aptly remarks: “Paul
identifies the crucified Jesus as the Messiah
and Son of God exalted at the right hand of
God. This is linked to an election-theological
perspective: Paul sees himself entrusted with
the Gentile mission (Gal 1:16b; Rom 1:5).”!5

However, Paul’s theology was not only shaped
by his Damascus experience, but also by his
study of the Old Testament scriptures. As
a case study for Paul’s using the term “the
Scriptures” (Greek 1 ypapn) for the OT, Gal
3:6-9 is mentioned, where he refers to Gen
15:6 and Gen 12:3:

6 just as Abraham “believed God, and it was
counted to him as righteousness”?
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7 Know then that it is those of faith who are
the sons of Abraham.

8 And the Scripture, foreseeing that God
would justify the Gentiles by faith, preached
the gospel beforehand to Abraham, saying, “In
you shall all the nations be blessed.”

9 So then, those who are of faith are blessed
along with Abraham, the man of faith.'

As T. Vegge aptly remarks, Paul is not primar-
ily concerned here with a voice that comes
from a manuscript, but with a divine voice
that is reflected by the book."” This voice that
speaks has its origin in God. Accordingly, the
meaning of the words comes from a revelation
that God reveals to man through his Spirit."
This is how Paul describes it in 1 Cor 2:9-11,
referring to Isaiah 64:3:

9 But, as it is written, “What no eye has seen,
nor ear heard, nor the heart of man imagined,
what God has prepared for those who love
him”—

10 these things God has revealed to us through
the Spirit. For the Spirit searches everything,
even the depths of God.

11 For who knows a person’s thoughts except
the spirit of that person, which is in him? So
also no one comprehends the thoughts of God
except the Spirit of God."”

But the question also arises to what extent
Paul knew the earthly Jesus tradition and
whether he referred to it in his theology? As
Kim explains, Paul’s references to Jesus are
rather rare and exist in the form of allusions
instead of verbatim quotations.?® Paul knew
the Jesus tradition of the proclamation of the
kingdom of God?', but his focus was differ-
ent. He wanted to explain the meaning of the
death and resurrection of Jesus Christ, namely
salvation for the nations without the works
of the law.”? Thus Kim aptly remarks: “Paul,
therefore, concentrated on expounding the
full significance of Jesus” death, guided by
the general spirit of Jesus’ teaching, in order
to prove the truth of his gospel of the cross,
sola gratia and sola fide."*

It is therefore not surprising that Paul’s cosmo-
logical conception, including his view of the
heavenly world, does not refer to the teaching
of Jesus. Likewise, his conception of the “third
heaven” is a new dimension for Paul, which
was not yet included and differentiated in the
teaching of Jesus.

2. How Paul sees the heavenly world

An important study of Paul’s cosmology is
provided by T. Engberg-Pedersen in his 2010
book Cosmology and Self'in the Apostle Paul:
The Material Spirit.** In doing so, based on
his exegetical research of key New Testament
passages in Paul, he works out two main
aspects:

First, in Paul’s overall view of the world there
is no contradiction between the physical
nature of the world on the one hand - and its
cognitive character on the other.> Engberg-
Pedersen explains that the word (the logos)
of God is carried to people through the spirit
(the preuma) of God so that people can be-
lieve and accept it (1 Thess 1:5-6).° Thus,
not only is the word a foundational element
of the world, but also the spirit (the Tvevpa
pneuma), for it too has a physical nature and
effect.”” This is, so to speak, the frame of
existence of creation, within which also the
spirit-like beings and powers move in the
invisible heavenly world.

Second, the various “powers” with which
Paul works have a personal character, i.e.
they are superhuman beings, such as angels,
demons, and Satan himself. These personal
powers are therefore not just metaphors or
symbols, but real beings. They populate the
upper and lower regions of the world in Paul,
for they are the heavenly court of God and
at the same time they will accompany Jesus
Christ at his return (Gal 1:8; 4:14; 2 Thess
1:7).® But even now they can intervene in
life on earth and contribute to shaping life.
This means that people are in a field of force
where a fight is being fought, which in the end
is about eternal death or eternal life.”” This
can be illustrated as follows: (See next page)
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The World View of Paul (Phil 2:10)

Here we see Paul’s three-layered worldview.
He continues this view of the world from the
Old Testament, since it is already laid out there
in Dt 30:12-14: (Compare table below)

In Paul’s theological worldview, the basic struc-
ture is evident that Satan reigns as ruler over
the present, evil age (acon). Two aspects follow
from this, as Engberg-Pedersen explains:
First: God’s rulership already takes place on
earth only where the spirit of God dwells in
the believers.

Second: 1t is only in heaven that the power of
Satan is broken, for there God reigns together

with Christ. Christ will come again to finally
defeat Satan and to renew this world through
his spirit.*°

In the following, two important terms will
be considered that reveal Paul’s view of the
cosmos in his New Testament letters.

3. Heaven as the place of God’s presence
For Paul, heaven as the place of God’s presence
is the goal of the Christian life here on earth.
As a scholar of the Hebrew Scriptures, Paul
knew the field of meaning of the underlying
Hebrew concept °n¥/ samajim heaven.

Deuteronomy 30:12-14

Romans 10:6-8

12 It is not in heaven, that you should say,
‘Who will ascend to heaven for us and bring
it to us, that we may hear it and do it?’

6 But the righteousness based on faith says,
“Do not say in your heart, ‘Who will ascend
into heaven?’” (that is, to bring Christ down)

13 Neither is it beyond the sea, that you
should say, ‘Who will go over the sea for
us and bring it to us, that we may hear it
and do it?’

7 “or “Who will descend into the abyss?’”
(that is, to bring Christ up from the dead).

14 But the word is very near you. It is in
your mouth and in your heart, so that you
can do it.

8 But what does 1t say? “The word 1s near
you, in your mouth and in your heart” (that
is, the word of faith that we proclaim);
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Ezekiel 8:3

Zechariah 5:9

1 Chronicles 21:16

He stretched out what looked
like a hand and took me by
the hair of my head. The Spi-
rit lifted me up between earth
and heaven and in visions of
God he took me to Jerusalem,

Then I looked up — and there
before me were two women,
with the wind in their wings!
They had wings like those of
a stork, and they lifted up the
basket between heaven and

And David lifted his eyes
and saw the angel of the
Lord standing between earth
and heaven, and in his hand
a drawn sword stretched out
over Jerusalem. Then Da-

to the entrance of the north | earth.
gate of the inner court, where
the idol that provokes to jea-

lousy stood.

vid and the elders, clothed
in sackcloth, fell upon their
faces.

As J. Soggin explains, samadjim denotes: “[...]
the space different from earth and sea [...]
according to the well-known ancient oriental
worldview consisting of three floors: above
the sky, in the middle the earth, all around
and below the water.”' Any supernatural
events in the OT take place “between heaven
and earth”, such as Ezek 8:3, Zech 5:9; 1 Chr
21:16.2 (Compare table above)

Ezekiel 8:3 speaks about a divine vision in
which Ezekiel was lifted by a wind between
heaven and earth, that is, into the atmosphere.
This was done in the form of a man, i.e. a
messenger from God, an angel, for the hand of
the LORD God had fallen on Ezekiel (Ezekiel
8:1-2).%

Therefore, heaven is a uniform entity in the
OT, which is positioned opposite the “earth”.
On the one hand heaven exists permanently
(Dt 11:21; Ps 89:30), on the other hand its end
is already announced (Isa 51:6; Job 14:12). The
heavens will ultimately be “rolled up” (Isa 34:4)
and replaced by a new, eschatological heaven
(Isaiah 65:17; 66:22). In the OT God descends
from heaven as the place of his dwelling (Gn
11:5; 2 Sam 22:10; Ps 18:10; 144:5); he speaks to
people from heaven, also through his messen-
gers (Gn 21:17; 22:11,15; Ex 20:22; Neh 9:13).3
Very important in this context is the coming
of the Son of Man who comes to earth on the
“clouds of heaven” in order to establish the final
reign of God on earth (Dan 7:13).%

Whereas in the OT the movement basically
runs from heaven to earth, it is exactly the
other way around with Paul in 2 Cor 12:2.
With him the movement is from earth to
heaven. The term “third heaven” implies that
there must be several levels within the heav-
enly world. In the OT the expression “third
heaven” is not yet found, therefore Paul must
have received this term or this knowledge
through direct revelation from God. If Paul
was raptured to the third heaven, what are the
first and second heavens? And is there also a
fourth and fifth heaven? Was it a physical or a
non-physical journey? Paul was not aware of
that either, because it was a personal experi-
ence of going to the limits for him.

In the NT the word ovpavog ouranos en-
compasses both physical and metaphysical
aspects, as U. Schoenborn explains: “It de-
scribes everything that is in the local as well
as in the figurative sense above the earth
and above the human being: ‘the firmament,
the heavenly vault, the comprehensive, the
divine’.”%

This means that God and heaven belong to-
gether, so that heaven is part of God’s sphere
of power. This is evident by the fact that God
not only raised Christ from the dead, but that
He also seated him at his right hand in heaven
(Eph 1:20). This investiture of Christ at the
right hand of God should therefore also be
the goal of orientation for Christians (Col
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3:1).%7 Since God created heaven and earth
through his word, heaven is included in the
“totality of what is created” (Greek ta movta
ta panta) (1 Cor 15:27ff; Phil 3:21; Col 1:16;
Eph 1:10).%® Paul describes heaven as the place
where there is hope for Christians (Col 1:5)
so that they will have their home in heaven
(Phil 3:20; 2 Cor 5:1-2).

In the NT, heaven is always the local and
thus empirical point of reference for humans,
which has various theological implications.*
Man lives on earth, which on the one hand is
the place of the proclamation of the gospel
to all creatures (Col 1:23), and which on the
other hand also receives the revelation of
God’s wrath from heaven (Rom 1:18). This
wrath will fully manifest itself at the return
of Jesus Christ through God’s retribution
to all those who have disobeyed the gospel
of Jesus Christ (2 Thess 1:7-8). Paul sees
heaven as a place where angels live (Gal
1:8) and where demons are also active at
the same time (1 Cor 8:5-6; 15:24; Col 1:16;
2:10,15; Eph 1:21; 3:10; 6:12), so that a battle
takes place in heaven, at the end of which
there is the final disempowerment of the
evil forces.*

The struggle of the demonic powers in heaven
against the reign of God continues on earth
as well, which is why people on earth who
live and serve under the rule of Jesus Christ
find themselves in distress (1 Cor 8:5-6; Col
1:16,20; Eph 1:10; 3:15; Phil 2:9ff).*! Because
the present cosmos is corrupted by man’s
sin, it will perish through God’s judgment
(I Thess 1:10; cf. 4:16), but the risen Christ
will come down from heaven to finally es-
tablish his reign.* On this, Schoenborn aptly
remarks: “The victory of the risen One over
death ushers in the new acon and qualifies
the present as the eschatological end times.
He is expected from heaven as an incarnated
contradiction to the schemata of the world.”™

An important partial aspect of “heaven” in
Paul is the concept of “Christ’s ascent into hea-
ven” or the corresponding “descent of Christ
into the depths of the earth” (Eph 4:8-9; cf.
Rom 10:6-7; Dt 30:11-14). As Schoenborn ex-
plains, this is based on the idea that the world
consists of the earth, which is surrounded by
several spheres (celestial spaces).**

In the lower areas of these heavenly spaces
— up to the earthly atmospheric air — is the

The Heavenly World in Paul

30

SECOND AND THIRD
HEAVEN = upper heaven:
God, Christ, Angels, Redeemed

FIRST HEAVEN = lower
heaven: Demons, Satan

EARTH

Humans, Animals, Plants
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Comparison of World Views

oT

Heaven

Earth

Underworld (Sheol)

realm of demons and devils, the powers and
forces that can act on the earth in this way
(Eph 2:2; 3:10; 6:12).* Against this back-
ground, the incarnation of Jesus Christ means
a “descent” from the realm of heaven to earth,
followed by his “ascent” to dominion over
all of creation (Eph 1:10,22; 4:15; Rom 9:5).4¢
This “descent” of Jesus Christ proceeded ac-
cording to Eph 4:9 down to the lower parts of
the earth (Gr. xotein €1¢ T KOTOTEPQ LLEPN
™G YNG), so that in the context of the Incar-
nation of Christ, “the earth itself represents
the lower areas of the universe (as opposed
to heaven)”, as H. Balz explains.*’ On this,
Schoenborn aptly remarks: “The Savior who
has descended breaks through the isolating
zones of heaven. They become passageways.
[...] With the ascent, a path is completed on
which the Incarnate and Exalted One claims
the universe [...]. As a triumphant victor [...]
he is the peace of all those who were near or
far, in heaven and on earth.”?

By participating in Christ, for Paul Christians
are already positioned in heaven (Eph 2:5-6),
namely in the kingdom of the beloved Son of
God (Col 1:13).* (See above Graphic):

Paul

Third Heaven

First Heaven

Spirit World

Earth

4. The “third heaven” as “paradise” (2 Cor
12:2-4)

The term “paradise” (Greek mapadeicog pa-
radeisos) appears only three times in the NT,
once in Paul, here in 2 Cor 12:4.°° However,
since Paul was trained in Pharisaic Judaism,
he was familiar with the biblical-Semitic back-
ground of this term from the OT. The factual
connections known from the OT are sum-
marized by Paul into his individual present
salvation experience, so that “the ecstatic also
reaches paradise, respectively, the realm of
heavens™!, as F. Stolz explains. This concerns
both the description of paradise in the crea-
tion account of Genesis, as well as the ideas
of paradise in the prophets and in the wisdom
books of the OT.

In the NT paradeisos describes “a currently
still hidden, supernatural abode of the re-
deemed in the interim between death and the
raising of the dead”, as H. Balz explains.
Paradise is described as a place in the realm
of heaven (Luke 23:43), which in Pauline the-
ology always marks the goal of Christian life
on earth (2 Cor 5:1-10; Phil 1:23; 1 Thes 4:17;
Rom 8:38-39).* As E. Waschke explains, the
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Hebrew Term 0712 pardes denotes a “royal
park or garden”, a “pleasure garden” (Eccl 2:5),
a “royal forest” (Neh 2:8) and in the metaphori-
cal sense the “beloved” (Songs 4:13).>

The Septuagint (LXX) uses the Greek term
Topadelcog paradeisos not only for the He-
brew Term 0779 pardes (only three times in the
OT: Songs 4:13; Eccl 2:5; Neh 2:8)%, but much
more often for the term “garden” (Hebrew 13
gan), i.e. the garden of creation into which God
had placed the first human couple (Gn 2:8).%

At this point, a hermeneutical observation
should be noted that the LXX simply trans-
lates two different concepts with a single
term. In doing so, however, essential aspects
of meaning are transferred into the respective
other term and intermingled with one another,
which was not intended by the original Hebrew
authors.”” As J. Cook already noted in 2008
regarding the hermeneutical discussion of the
LXX, every translation is at the same time
an interpretation and thus a hermeneutical
activity that needs to be consciously reflected
upon.

However, since Paul knew and used the
LXX,* he was quite familiar with the use of
the term “paradise” for the “garden of God”.
He must have taken over the term “paradise”
as a translation of the “garden of God” from
the LXX, because the LXX was the first
source to elevate the word pardes from the
secular to the religious sphere, as B. Jacobs-
Hornig aptly remarks.®® This garden (also
called “Garden of Eden”) becomes “the im-
age of the still undiminished life in the care
and presence of God®'. This undiminished
life in the presence of God corresponds to the
paramount quality of Paul’s ecstatic vision in
2 Cor 12:4. H. Balz aptly comments on this:
“[...] is probably thought of a state of rapture,
which, however, is clearly not associated
with the hoped-for state of salvation after the
parousia, but which occurred on Paul as on a
stranger to himself [...].”%

This means that in the immediate presence of
God the original state of creation is not only
restored, but even surpassed. For Paul heard
ineffable words that no human is allowed to
say. Not even the first human couple in the gar-
den of creation was allowed to experience this.

Since Paul describes his experience of para-
dise in 2 Cor 12:1 with the terms “visions”
(Greek omtaciag) and “revelations” (Greek
amokolLvyels), research on Paul rightly raises
the question of the extent to which he can be
called an apocalyptic. This question is treated
in detail in the current book published in 2020,
Voices and Views on Paul: Exploring Scholar-
ly Trends by B. Witherington IIl and J.A. My-
ers.” Following P. Vielhauer®,Witherington
and Myers offer a definition of “apocalyptic”
based on the following seven criteria:

(@) The present age is temporary and imper-
manent as opposed to the future age, which is
eternal and imperishable

(b) The age to come is of a transcendent nature
that irrupts from without, through divine inter-
vention and without the help of human activity
(c) Apocalyptic includes a more global, cos-
mological perspective that does not only focus
on Israel itself

(d) Apocalyptic involves an interest in world
history

(e) Everything that happens has been prede-
termined by God

(f) World history is divided into epochs

(g) Apocalyptic includes the expectation that
the present world and its negative aspects will
end quickly®

Insofar as Paul shares these key points of the
apocalyptic conception of history in his theol-
ogy, he is definitely an apocalyptic. Above all,
the second point makes it clear that Paul always
reckons with God'’s physical intervention on
earth (cf. 1 Thes 1:5). Schnelle aptly remarks:
“Acts of power were self-evident manifestations
of God’s presence in the passing cosmos for
Paul (cf. 1Thes 1:5; 1Cor 2:4; 5:4; Gal 3:5; Rom
15:18f), so Paul was also a miracle worker.”*
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This approach is diametrically opposed to
Aristotelian dualism, since in Aristotle’s
worldview there can be no intervention from
the divine and metaphysical dimensions into
the physical world. This framework of knowl-
edge in Paul represents a contrast between the
“reign of death” and the “reign of life” (Rom
5:17,21).°” Because the cosmic rule of life has
already begun, Christians are enabled to fight
victoriously against the powers of this world,
as Vollenweider aptly remarks: “They [the
Christians] participate in the future flowing
into the present, but at the same time see them-
selves exposed to the pull of the passing world
time. They are invited to open themselves to
the liberating future again and again and to
resist the powers of the old world.”®

Because the death of Jesus Christ effectuates
the victory over the apocalyptic powers includ-
ing the triumphant disarmament of the powers
(Col 2:15; cf. Eph 1:20-22).% Thus J.C. Beker
aptly emphasizes the physical nature of Christ’s

death as an apocalyptic event: “The death of
Christ shatters the alliance of the apocalyptic
powers and signals the imminent overthrow of
death, ‘the last enemy’ [...]. This is why it is an
apocalyptic event and not merely an act of sac-
rificial love that evokes in us a moral sentiment
and a good disposition. [...] it is precisely in the
cross of Christ that the world itselfis judged [...]
(1 Cor. 1:21).7°

This victory over the powers of the invisible
world can be illustrated as follows (see Graphic
below):

Regarding the significance of the cross of
Jesus Christ for the work of God, M. Meiser
aptly remarks that man must acknowledge
Christ’s death on the cross through faith if he
wants to live in a relationship of righteousness
with God in this world.”

However, in 2 Cor 12:1-4 Paul does not de-
scribe his apocalyptic in the sense of world

The Cosmology of Paul

Jesus Christ reigns over all through his authority (e€ovcia)) which he
received from God the Father, through the power of the Holy Spirit

Principali- Authorities

Powers .
ties

Invisible World

Visible World

Veil

Christians live by faith in this world and participate in the
authority (eovcia) of Jesus Christ in WORD and DEED (727)
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history, but in the sense of his personal ex-
perience, which represents a partial aspect
of his overall view. What was the point of
this vision? Did God want to encourage
and prepare him in a special way for his
life and ministry? T. Schmeller examines
this “ascension report” of Paul in detail, in
that he dates the time reference “14 years
ago” in 2 Cor 12:2 to the years 42 or 43 AD,
provided that 2 Cor was written in 55 or 56
AD.”? Similarly, M. Seifrid also dates the
time reference “14 years ago”, assuming that
2 Corinthians was written in 54 or 55 AD,
concluding that the rapture of Paul would
have taken place around 40 AD.” This event
cannot therefore be identical with Paul’s vi-
sion of calling on the road to Damascus in
Acts 9:1-9. Schmeller concludes aptly: “The
journey to heaven took place in the time
between the first visit to Jerusalem and the
mission with Barnabas, that is, during the
time about which we hardly know anything
as far as Paul is concerned.”™

Through God’s activity, Paul was raptured
into the heavenly sphere so that he shared a
special and rare experience with Enoch and
Elijah - an experience that implies Paul’s
theological reference back to the OT.”> The
third heaven is the highest heaven and at the
same time the paradise into which Paul is
raptured.” Thus Paul was allowed to enter
the presence of God, but he was not allowed
to report either about this experience or about
his journey through the different heavenly
spheres.”” Here we have a two-part descrip-
tion of the same journey to heaven, first
naming the fact and then describing it.” Since
the words come from the heavenly sphere,
they are so sacred that if translated into hu-
man language they would be profaned.” As
a result, Paul’s special privilege emerges
clearly, as Schmeller explains: “Paul was
distinguished like few in that he came into
contact with exceedingly holy secrets of the
heavenly world, which cannot be imparted to
the earthly world.”®

This unique privilege of knowing sublime
divine mysteries sets the quality of God’s rev-
elations to Paul far apart from all the revelation
claims of his opponents.*'

5. Results: Paul’s overcoming of logical
dualism

(1) As we saw at the beginning, Paul has been
researched and interpreted in the past decades
primarily within the framework of a Western
dualistic knowledge grid. However, this means
a - conscious or unconscious - submission to
the logical dualism of Aristotle. As a result,
the person and theology of Paul were strongly
hellenized, in that the Greco-Western way
of thinking at the turn of the ages was as-
signed to him. His roots in biblical-semitic
thought, including the Hebrew and Aramaic
languages, have largely been pushed into the
background.®

(2) Today’s investigation of the terms “heav-
en” and “paradise” has shown, however, that
Paulwas deeply rooted in the Torah of the Old
Testament as well as in Jewish apocalypticism
of his time. Therefore, his perception of the
physical activity of God in space and time is
rooted in a holistic, non-dualistic worldview.
His journey into the heavenly world clearly
shows that it could not be permanently on the
other side, but that he should return to the here
and now, earthly existence. By returning, he
refuted every form of dualism in his life, for
he was commissioned to carry on with his
ministry as the apostle to the nations to the
very end.

(3) Although Paul moved in the Hellenistic
culture of the Greek-speaking language area
of the Ist century AD, he was and remained a
Semite in his person and in his theology. This
aspect must be emphasized much stronger in
future Pauline research in order to do better
justice to his person and his work, so that the
Christian faith in this country and worldwide
can also be strengthened and promoted through
a more appropriate understanding of Paul.
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Peter Wassermann

Die KRAFT DER SCHOPFUNG BEI PAULUS
UND IHRE RELEVANZ FUR DAS EVANGELIUM

1. Einfiihrung

Gemal der Apostelgeschichte war der Apos-
tel Paulus der aktivste Missionar seiner Zeit
und hat seine Spuren seit den Anfingen der
Kirchengeschichte hinterlassen, insbesondere
in Schriftform. Diese Schriften bestehen in
erster Linie aus Briefen, die er an die Gemein-
den geschrieben hat, die er wihrend seinen
drei Missionsreisen zusammen mit anderen
gegriindet hatte.

Das besondere an seinen Schriften ist die Dy-
namik und die Uberzeugung in Bezug auf das
Evangelium, die sie beinhalten. Zuséitzlich zu
dem Feuer, das er fiir das Evangelium in sei-
nem Herzen hegte, ist die Argumentationstie-
fe, die er zu den verschiedenen biblischen
und theologischen Themen anfiihrt. Das hat
schon der Apostel Petrus zu seinen Lebzeiten
erwihnt,' denn diese Argumente des Paulus
waren von Anfang an herausragend aber auch
gleichzeitig manchmal schwierig zu verstehen.

In diesem Vortrag mdchte ich auf ein speziel-
les Genre der Argumente des Paulus eingehen,
dessen Verwurzelung in der Thora besteht,
insbesondere hinsichtlich der Schopfungskraft
Gottes. Denn fiir den Apostel ist die bib-
lisch-semitische Wahrnehmungskultur dieser
Schopfungskraft Gottes eine unabdingbare
Voraussetzung dafiir, um zum einen iiberhaupt
an Jesus als den Christus glauben zu kénnen
und zum anderen die Dimension der Offenba-
rung in seiner Person zu verdeutlichen.

Diese biblisch-semitische Wahrnehmungs-
kultur des Paulus, ist Grundlage fiir die Tiefe

seiner Argumente, aber auch das Problem,
das immer wieder zu unterschiedlichen her-
meneutischen Deutungen seiner Theologie
fiihrt. Denn das Hauptthema beim Apostel
der Heiden, Gerechtigkeit aus Glauben,
basiert nicht auf irdischer Weisheit oder
Intelligenz, sondern ausschliefslich auf der
Weisheit und Herrlichkeit Gottes, die Raum
und Zeit geschaffen hat und seither in seiner
Schopfung ununterbrochen wirksam ist.?
Diese Tatsache macht die Argumentation
des Paulus einerseits so spannend, anderer-
seits kann sie in ihrer logischen Folgerung
so komplex werden, dass sie nicht eindeutig
in ein Paradigma eingeordnet werden kann.
Und das fiihrt letztendlich zu mehreren Deu-
tungsmoglichkeiten.

Der Grund fiir diese komplexen logischen
Strukturen liegt nicht zuletzt darin, dass
Paulus in seinen Ausfithrungen immer wieder
zum Ursprung des biblisch-semitischen Glau-
bens in der Heiligen Schrift zuriickgeht, um
die Tiefe und Schwere seiner Argumentation
zu unterstreichen. Denn es geht ihm nicht um
eine neue Weisheit — auch nicht um die Weis-
heit des dualistischen Denkens der Griechen,
sondern ausschlieBlich um den Beleg aus der
Offenbarung Gottes, so wie er von Anfang
an dem Volk Israel offenbart wurde. Ohne
diese Kongruenz zwischen Evangelium und
Torah, zwischen Jesus und JHWH kann es
kein Evangelium von der Gerechtigkeit Gottes
geben. Dies kann zu Argumentationsspriingen
bei Paulus fiihren, die manchmal so spora-
disch, schnell und kurzatmig sind, dass es
einem den Atem verschldgt. Das ist Paulus
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in seiner vollen Dimension — eben griindlich
und ausfiihrlich.

Anhand von 2. Korinther 4,1-6 wollen wir
dieses Phanomen des Paulus betrachten und
sehen, welche Dimension der Erkenntnis wir
mitnehmen kénnen, wenn wir uns einmal mit
dem vollen Umfang seiner Argumentations-
tiefe auseinandersetzen.

Text: 2 Ko 4,1-6

1 Darum, weil wir dieses Amt haben, nach
der Barmherzigkeit, die uns widerfahren
ist, werden wir nicht miide,

2 sondern meiden die Heimlichkeit, die
schindlich ist, und gehen nicht mit Arg-
list um, falschen auch nicht Gottes Wort;
sondern durch Offenbarung der Wahrheit
empfehlen wir uns dem Gewissen aller
Menschen vor Gott.

3 Ist nun unser Evangelium verdeckt, so
ist‘s denen verdeckt, die verloren werden;

4 den Ungliubigen, denen der Gott dieser
Welt den Sinn verblendet hat, dass sie nicht
sehen das helle Licht des Evangeliums von
der Herrlichkeit Christi, welcher ist das
Ebenbild Gottes.

5 Denn wir predigen nicht uns selbst, son-
dern Jesus Christus, dass er der HERR ist,
wir aber eure Knechte um Jesu willen.

6 Denn Gott, der sprach: ,,Licht soll aus der
Finsternis hervorleuchten®, der hat einen
hellen Schein in unsere Herzen gegeben,
dass durch uns entstiinde die Erleuchtung
zur Erkenntnis der Herrlichkeit Gottes in
dem Angesicht Jesu Christi.

2. Die Gemeindesituation

In Korinth hatten sich Gemeindeglieder erho-
ben, die behaupteten, Paulus sei gar kein echter
Apostel, da er nicht zu den Zwolf gehore, die
von Anfang an mit Jesus dabei waren. Doch
ihre eigentliche Absicht war eine ganz andere,
namlich Irrlehren in der Gemeinde zu verbrei-
ten, die weder mit dem Evangelium noch mit
der Thora iibereinstimmten. Bei dieser Irrlehre
handelte es sich um libertinische Handlungen,

die die Einheit und Moral der Gemeinde in
Korinth zu zerriitten drohten (1,10-13; 5,1). Sie
wurden vermutlich gelehrt auf Grund falsch
verstandener christlicher Freiheit — oder gar
aus boser Absicht. Weil nun diese Irrlehren
den Ordnungen des Evangeliums, die Paulus
in seinem ersten Brief an die Korinther dar-
gestellt hat, im Wesentlichen widersprachen,
haben die Irrlehrer versucht, Paulus zu dis-
kreditieren, um seine Deutungshoheit, was
das Gemeindeleben betrifft, zu unterwandern
(3,5-6 u. 18).

In 2 Korinther Kapitel 4 leitet Paulus seine
Antwort auf die Behauptungen seiner Geg-
ner in Korinth ein. Dabei bedient er sich hier
als erstes des Anspruchs der offenbarten
Wahrheit“. Und da diese Wahrheit von Gott
offenbart wurde, ist sie somit normativ fiir alle
Menschen. Auch ist sie offenkundig und fiir
alle Menschen zugénglich, sodass sie nicht im
Verborgenen gepredigt werden muss — oder
hinter dem Riicken von anderen, so wie es
die Irrlehrer angeblich taten (V. 2). Da die
offenbarte Wahrheit Gottes kein Geheimnis
ist, muss sie daher immer offen gepredigt bzw.
ausgesprochen werden. Nur denjenigen, die
verblendet sind und die offenbarte Wahrheit
nicht annehmen wollen, bleibt der Inhalt und
Zweck des Evangeliums verdeckt (V. 3). Denn
wenn ein Mensch vom ,,Gott dieser Welt*
verfithrt und verblendet ist, kann er ,,das helle
Licht der Wahrheit®, das im Evangelium von
Jesus Christus offenbart wurde, nicht sehen
und auch verstehen, sondern er bleibt in der
Finsternis. Das Licht des Evangeliums zeugt
aber von der Herrlichkeit Christi, der das
Ebenbild Gottes ist (V. 4).

Hier verwendet Paulus als Zweites das The-
ma ,,Licht“, das — parallel zum Anspruch der
Wabhrheit — hier das Wesen Christi und seines
Evangeliums umschreibt. Denn dieses Licht
des Evangeliums (V. 4) konnen die verblen-
deten Irrlehrer nicht sehen, da sie dem Gott
dieser Welt, der sie verblendet hat, dienen.
Somit stellt Paulus die ,,Wahrheit Gottes*
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als das ,,offenbarte Licht* dar, das uns durch
das Evangelium geschenkt worden ist. An-
ders formuliert: ohne das (helle) Licht des
Evangeliums konnen wir nicht zur Wahr-
heit Gottes kommen; denn Christus ist das
Ebenbild Gottes. Und diese Wahrheit, die man
im Licht des Evangeliums empfangen kann,
bestimmt in der Konsequenz unser Denken
und unser Verhalten.

Paulus sieht sich selber ausschlieBlich als ein
Diener der Wahrheit Gottes (V. 1+5) und will
nur diese Wahrheit predigen: ndmlich das
Evangelium von Jesus Christus! Und indem er
den Korinthern nur dieses Evangelium predigt,
wird er auch zum Diener dieser Gemeinde;
denn er predigt nicht seine eigene Meinung,
auch will er nichts fiir sich selber haben,
sondern er will ihnen nur die Wahrheit des
Evangeliums zukommen lassen: dass Jesus
Christus der Herr ist (V. 5) und nicht er, Pau-
lus. Somit ist es nicht seine eigene Wahrheit,
die er hier predigt, sondern die Wahrheit von
der Herrlichkeit Christi, welche die Korinther
in Gottes Wahrheit hineinzufithren vermag.
Dieser ,,Herr*“-schaft Christi allein ist er, Pau-
lus, und in der Konsequenz auch die Korinther,
gegeniiber verantwortlich.

Eigentlich wire mit Vers 5 die Problematik
der Irrlehrer fiir die Korinther somit beendet —
denn das ,,helle Licht des Evangeliums von der
Herrlichkeit Christi, welcher ist das Ebenbild
Gottes®, ist den Korinthern bereits erschienen
und somit scheint V. 6 iiberfliissig zu sein!
Oder, welches zusitzliche Wissen kénnen
die Korinther — und mit ihnen wir heute — aus
diesem Vers gewinnen, nachdem Paulus in
den Versen 1-5 seine Sicht der Offenbarung
des Evangeliums erklart hat?

Noch einmal Vers 6: Denn Gott, der sprach:
»Licht soll aus der Finsternis hervorleuch-
ten®, der hat einen (hellen) Schein in unsere
Herzen gegeben, dass durch uns entstiinde
die Erleuchtung zur Erkenntnis der Herr-
lichkeit Gottes im Angesicht Jesu Christi.

Vielleicht konnten wir in diesem Zusammen-
hang in V. 6 noch eine ,,Analogie” geltend
machen, dass durch das Wort Gottes beide
Realitdten vollbracht wurden: wie das Wort
Gottes am Anfang sprach, um das Licht von
Raum und Zeit zu erschaffen, so hat auch das
Wort Gottes, das am Ende der Zeiten in Jesus
Christus Fleisch wurde, zu uns Menschen ge-
sprochen, um durch das Evangelium das geis?-
liche Licht in unseren Herzen zu entfachen!
Das ist sicherlich eine richtige Analogie, die
unser Verstindnis vom Wort Gottes in Bezug
auf Jesus Christus vertiefen kann. Aber diese
Analogie greift zu kurz und erkléart nicht den
literarischen Sprung, den Paulus hier offen-
sichtlich macht.

Es ist gerade wegen solchen Spriingen, dass
Paulus als schwer verstdndlich oder gar ex-
zentrisch bezeichnet wird (vgl. hierzu 2 Petrus
3,16). Was bezweckt also Paulus mit diesem
Vergleich? Warum reif3t er hier mit ,,Licht der
Schopfung® ein ganz neues Thema an, das
mindestens so schwierig wie das Thema ,,das
Licht des Evangeliums® ist? Was will er damit
bei seinen Zuhorern bezwecken?

Um in dieser Frage weiter zu kommen, miis-
sen wir uns zuerst einmal fragen, was wollte
Paulus seinen Zuhorern vermitteln mit der
Einleitung zu Kapitel vier? Sicherlich wollte
Paulus damit als erstes unterstreichen, dass
er ausschliellich um die offenbarte ,,Wahrheit
Gottes* bemiiht ist und nicht um sein eigenes
Geltungsbediirfnis, wie dies bei einigen der
Korinther der Fall war. Nur im Dienst an der
Wahrheit Gottes kann er von den Korinthern
auch die Unterordnung unter sein Evangelium
fordern. Er verlangt also nicht die Unterord-
nung unter seine Wahrheit oder unter seine
eigene Meinung oder Deutungshoheit, sondern
ausschlieBlich unter ,,Gottes Wahrheit*.

Um dieser ,,Wahrheit Gottes* Nachdruck zu
verleihen, stellt Paulus sein Evangelium, das
er von Gott empfangen hat (1,1; 2,4), mit der
einzigen anderen legitimen Autoritét, die von
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Gott kommt, auf eine Stufe — ndmlich die
Autoritdt der Thora, damit diesbeziiglich bei
den Korinthern nicht der geringste Zweifel
an der Autoritét seines Kerygmas bestehen
bleibt. Vor diesem Hintergrund stellt sich die
zentrale Frage: Was ist Wahrheit bei Paulus?
Oder anders gefragt: Woher leitet Paulus sein
Verstindnis fiir die Wahrheit ab?

Schon Pontius Pilatus fragte Jesus im Gericht:
,.-Was ist Wahrheit?* Und Jesus antwortete ithm:
Wer aus der Wahrheit ist, der hort meine
Stimme (Jo 18,37). Somit ist die Grundfrage in
allen juristischen und theologischen Diskursen
immer die Gleiche: Was ist Wahrheit und wie
kann die Wahrheit ermittelt werden?

Um diese Wahrheit steht es in unserer heutigen
Zeit — trotz aller Intelligenz, die die Mensch-
heit durch die Wissenschaften errungen hat,
leider sehr schlecht. Denn es fragt kaum noch
jemand nach der Wahrheit, und erst recht nicht
nach der Wahrheit, die von Gott kommt! Das
ist ein Armutszeugnis unserer Zeit. Denn nur
durch die Wahrheit Gottes kann der Mensch
auch ,,recht geleitet werden; ohne diese Wahr-
heit Gottes geht der Mensch und mit ihm die
Welt verloren.?

3. Das Licht des Evangeliums ist Christus,
das Ebenbild Gottes

Was hat nun das Licht der Schopfung mit dem
Licht des Evangeliums in Vers 6 gemeinsam,
damit diese Wahrheit Gottes bestétigt werden
kann, um die Paulus hier sehr bemiiht ist?

Hier miissen wir einen Sprung zu dem Thema
»Licht der Schopfung® machen, um diesen
Bezug besser verstehen zu konnen. In Genesis
1,3-5 lesen wir:

3 Und Gott sprach: Es werde Licht! — und
es ward Licht.

4 Und Gott sah, dass das Licht gut war. Da
schied Gott das Licht von der Finsternis

5 und nannte das Licht Tag und die Finster-
nis Nacht. Da ward aus Abend und Morgen
(der erste) ein Tag.

V. 3 Und Gott sprach: es werde Licht! — und
es ward Licht.

Als Gott dieses Wort aussprach, befand er
sich in seinem Geist* jenseits der Physik,
in der sogenannten Metaphysik bzw. in der
Transzendenz. Nachdem er aber dieses Wort
ausgesprochen hatte, entstand das physika-
lische Licht, das von nun an Raum und Zeit
und dadurch die Physik éiberhaupt bestimmen
sollte.* Das hebridische Wort, das im Urtext
fiir Licht verwendet wird, heilit ur, was mit
,Feuer® oder ,,Licht* ibersetzt werden kann.
Das physikalische Licht® muss aber aus einer
physikalischen Quelle entstehen, die Energie
bzw. sichtbare und/oder unsichtbare Wellen
produzieren kann. Solche Lichtquellen, egal ob
Licht oder Feuer, sind physikalische Prozesse,
die elektromagnetische Wellen erzeugen, wie
z. B. Brennen, Oxidation, Explosion, Strahlen,
atomarer Zerfall oder Fusion. Licht kann somit
nur durch eines oder mehrere dieser Prozesse
entstehen. Aus welcher Lichtquelle am ersten
Schopfungstag das Licht entstanden ist, kann
dem Text nicht direkt entnommen werden.
Es kann auf jeden Fall nicht von der Sonne
herkommen, da diese, laut Schrift, erst am
vierten Tag erschaffen wurde.

Dieses physikalische Licht, das Gott hervorrief,
war stédrker als die Finsternis und durchbrach
ihre Kraft. Denn nach seiner Erschaffung hat
das Licht durch seine Ausstrahlung die Fins-
ternis, die in V. 2 die Tiefen der Schopfung
bedeckt hielt, iiberwunden und durchbrochen.
Dieser Durchbruch war somit der ,,sichtbare*
Beginn der physikalischen Welt.

V. 4 Und Gott sah, dass das Licht gut war. Da
schied Gott das Licht von der Finsternis [...]
Und Gott sah, dass das Licht ,,gut* war, denn
es hat die Finsternis iiberwunden, die Raum
und Zeit zuriickhielten. Somit wurde der
Durchbruch des Lichts zum ,,Gesetz* fir die
sichtbare physikalische Welt, ja fiir Raum und
Zeit.” Denn dieser sichtbare Kosmos war nach
dem Willen Gottes, den er durch sein Wort
kundtat, als er es aussprach.
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Alles, was aus dem Wort Gottes folgt, ist
somit eine Offenbarung und dient sowohl
den physikalischen als auch den geistlichen
Gesetzen der Schopfung und ist somit ,,gut™.
Und mit ,,gut™ wird dieses physikalische Sys-
tem von Licht, das sein Wort erschaffen hat,
als nachhaltig definiert; denn es kann nicht
verindert werden, sondern bleibt auf Dauer
bestehen. Es ist somit ein Gesetz fiir den
gesamten Kosmos — ein universales Gesetz!

Nachdem Gottes Wort die Dynamik des
Lichts in Form von Teilchen und Wellen
geschaffen hatte, ergdnzte er dadurch den
Zustand der Finsternis, die zuvor die Tiefen
der Schopfung bedeckte und unsichtbar
bzw. inaktiv hielt. Somit haben wir nun zwei
Zustinde des Kosmos: Einmal den Zustand
des Lichts, das die Schopfung erleuchtet und
sichtbar macht und zum anderen den Zustand
der Finsternis, welche die Tiefen der Schop-
fung bedeckt und unsichtbar macht.®

Durch die Schaffung von Licht — das auch
zugleich das ,,Sein“ definiert — hob Gott
die alleinige Macht der Finsternis — das
,,.Nicht-Sein“ — auf und trennte entschieden
zwischen diesen beiden Zustidnden; denn zu
diesem Zeitpunkt sollten beide Krifte in der
physikalischen Schopfung herrschen: das
Licht und die Finsternis — das ,,Sein“ und
das ,,Nicht-Sein®!

V.5 /[...] und (er) nannte das Licht Tag und
die Finsternis Nacht.

In der Physik wird Licht als atomare Aktivitét
definiert; denn es ist eine aktive Energiequel-
le notwendig, um Lichtwellen zu emittieren.
Somit wird Finsternis, als Gegensatz von
Licht, zu einem Synonym fiir Reglosigkeit
bzw. Ruhezustand der Atome; denn solange
Atome inaktiv sind, gibt es, physikalisch
betrachtet, kein Licht, sondern es herrscht
Finsternis.

Gott nannte das Licht Tag, wenn sich Energie
1m aktiven Zustand befand, und wenn sich

die Energie im Ruhezustand befand, wurde
es Nacht genannt. Und wie die Namen schon
andeuten, sollten jeweils das Licht bei Tag
und die Finsternis bei Nacht herrschen. So
kam es zu dieser Polaritdt in der physikali-
schen Schopfung zwischen ,,Tag und Nacht®.

Das Licht, das durch Gottes Wort ins ,,Leben”
gerufen wurde, ist jedoch keine einzelne Ex-
plosion oder Energieentladung wie z. B. ein
Blitz. Es ist vielmehr ein dauerhafter Prozess
in der physikalischen Schopfung, der einen
ganzen Tag lang andauert und danach nach-
lasst um nach der Nacht, dem Ruhezustand
bzw. dem Regenerationszustand, wieder
in Erscheinung zu treten. Somit bildet das
Licht selbst in seiner Wechselwirkung mit
der Finsternis einen zyklischen Prozess der
Entladung im gesamten Universum des phy-
sikalischen Daseins.

Da ward es Abend und es ward Morgen,
ein Tag

Nachdem Gott das Licht geschaffen hatte,
setzte er nun den entscheidenden Zyklus der
physikalischen Schopfung ein: da ward es
Abend nach dem Tag und danach ward es
Morgen — nach der Nacht. Das ist die Defi-
nition von ,,einem Tag". Die Abfolge von Tag
und Nacht durch den Abend und den Morgen
ist somit per biblischer Definition ,,ein Tag®!

Dieser Schopfungszyklus, der Tag, mit sei-
nen sanften Phaseniibergéingen von Tag zu
Nacht und von Nacht zu Tag ist nicht nur auf
die Erde bezogen. Denn in V. 3 - 5 wird die
eigentliche Erde nicht erwéhnt. Diese Verse
stehen in erster Linie in Zusammenhang mit
der Finsternis, die die Ur-Tiefen der Schop-
fung bedeckt hielt.’

Wir miissen also davon ausgehen, dass es
sich hierbei ausschlieBlich um das universale
Licht der Schopfung handelt und um seine
Wechselwirkung mit der Finsternis, die den
Puls des physikalischen Daseins, von Raum
und Zeit, ja von Sein und Nicht-Sein defi-
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niert. Somit wird hier der ,,universale Tag*
definiert und nicht nur ein ,,Erdentag*.

Dieser Zyklus von Tag und Nacht, der die
rhythmische Folge von Licht und Finsternis
darstellt, sollte nun der Puls der gesamten
Schopfung Gottes werden. Diesem Puls ist
somit das gesamte physikalische Universum
unterworfen und kann nicht abgedndert
werden."” Ja, es ist dieser eine ,,Ur-Tag®™ zum
Zyklus des gesamten physikalischen Daseins
in Raum und Zeit geworden. Und mit diesem
Zyklus des Ur-Tags, der durch die Wechsel-
wirkung von Licht und Finsternis zum Leben
erweckt wurde, setzte die Zeitrechnung ein."

Das Erschaffen von Licht und dessen zy-
klische Wechselwirkung mit der Finsternis
wurde somit zur Grundlage der physikali-
schen Thermodynamik, die die Materie im
Universum ionisiert. Durch die Grundlagen
der Thermodynamik wurde dann der Planet
Erde geformt und gebildet bis Luft und Acker
daraufentstanden, um Leben auf der Erde zu
ermdglichen. Durch diese Thermodynamik
bildete sich spéter auch das Sonnensystem, in
dem sich unsere Erde befindet. Danach schuf
Gott die Pflanzen (Botanik) auf dieser Erde,
lieB Tiere im Wasser und auf dem Trockenen
aufkommen (Zoologie) und schuf zuletzt den
Menschen zu seinem Bilde.

Das alles wurde auf Grundlage des Lichts,
das Gott ausgerufen hat, und der damit ver-
bundenen Thermodynamik erschaffen. Denn
ohne Licht gébe es kein Raum und Zeit und
ohne die Wechselwirkung mit der Finsternis
gibe es keine physikalische Realitét, weder
fiir den Kosmos noch fiir unsere Erde und
erst recht nicht fiir unser Leben darauf.
Somit ist dieses Licht fiir Paulus und alle
die biblisch-semitisch denken, die Grund-
lage fiir unsere existentielle Realitét. Dieses
Realititsbewusstsein bildet somit die abso-
lute Wahrheit unseres Daseins und unserer
Existenz. Ohne das Licht, das der Schopfer
hervorgerufen hat, gébe es nichts!

4. Der existenzielle Bezug von ,,Licht des
Evangeliums* und ,,Wahrheit der Thora*
Dieser Schopfungsbericht ist die Wahrheit,
die jeder biblisch-semitische Mensch denkt.
Vornehmlich der wahre Israelit wie auch jeder,
der dem Evangelium glaubt. Denn ohne diesen
Glauben an die Aussage der Thora, kann der
Israelit nicht an Gott glauben und folglich
auch nicht der Heide. Diese Kongruenz muss
bestehen. Darum hat Paulus den ersten Schop-
fungsakt Gottes, das Licht der Schopfung und
des Lebens, als Beweis fiir die Wahrheit des
Evangeliums in Jesus Christus angefiihrt und
zu dessen Grundlage gemacht. Wie hat Paulus
diesen Bezug verstanden?

Wir zitieren nochmals V. 6 aus 2 Kor Kapitel 4:
6 Denn Gott, der sprach: ,,Licht soll aus der
Finsternis hervorleuchten*, der hat einen
(hellen) Schein in unsere Herzen gegeben,
dass durch uns entstiinde die ,,Erleuchtung
zur Erkenntnis* der Herrlichkeit Gottes im
Angesicht Jesu Christi.

a) Licht der Schopfung, Licht der Erkenntnis
Gott, der das Licht durch sein Wort ins Leben
hervorgebracht hat, hat auch das ,,Licht* in
unsere Herzen gegeben — Luther spricht hier
vom ,,hellen” Schein, denn diese Erleuchtung
hat alle anderen Lichter der Wissenschaft und
Erkenntnis in seinem Herzen Uberstrahlt.'

Diese ,,Erleuchtung® steht sowohl der Fins-
ternis der Schopfung als auch der Finsternis
im Herzen des Menschen diametral entgegen.
Aber so, wie das Licht der Schopfung die
Finsternis tiberwunden und das Leben, das
wir Menschen auf Erden genielen diirfen,
geschaffen hat, tiberwindet auch das ,,helle*
Licht des Evangeliums die Finsternis, die der
Gott dieser Welt (V. 4) in unseren Herzen
verursacht hat.

b) Die Herrlichkeit Gottes

In beiden Fillen handelt es sich um das ,,Licht
Gottes®, das aus seiner Herrlichkeit hervor-
geht. Das erste Mal, als Gott sprach und Raum
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und Zeit erschuf, das dazu diente, dass der
Mensch ein lebendiges Wesen wurde — zum
Bilde Gottes. Das zweite Mal, durch Jesus
Christus — welcher ist das Ebenbild Gottes,
dessen Botschaft einen hellen Schein in unse-
ren Herzen entziindete. Durch Christi Kom-
men wurde eine neue Schopfung erschaffen,
die zur Auferstehung und zum Ewigen Leben
fiihrt, wie Paulus diese dann im darauffolgen-
den Kapitel ausfiihrt.

Durch das erste Licht wurde der erste Adam
zum Bilde Gottes geschaffen. Durch den
Siindenfall verlor jedoch er diese Herrlichkeit
Gottes, die ihm zu eigen war. Das zweite Licht,
das durch das Evangelium entstand, erleuchtet
unser Herz zur Erkenntnis der Herrlichkeit
Gottes. Diese neue Schopfung ist nicht mehr
der Physik untertan, wie die erste Schopfung,
sondern ist geistlicher Natur.

Diese Herrlichkeit Gottes spiegelt sich nun
im Angesicht Jesu Christi wider, der sie uns
auf Erden offenbart hat. Somit ist Jesus der
zweite Adam, das Ebenbild Gottes. Dadurch
wiederholt sich der Schopfungsakt der Thora
im Evangelium von Jesus Christus. Diese neue
Schopfung ist jedoch nicht mehr der Physik
untertan, wie die erste Schopfung, sondern
nur noch Jesus Christus, der die Physik durch
seine Auferstehung iiberwunden hat.

¢) Die Herrlichkeit Christi

Da nun das Evangelium das Licht der ,,Herr-
lichkeit Gottes* in unseren Herzen entfacht
hat, ist der Wahrheitsgehalt des Evangeliums
gleichzustellen mit der Wahrheit der Thora,
die die Herrlichkeit Gottes darin sieht, dass
ER das Licht aus der Finsternis hervorgerufen
hat. Somit ist das Licht des Evangeliums (V.
4) mit dem Licht der Schopfung gleichzu-
stellen — sowohl in seiner Kraft als auch in
seiner Bedeutung fiir die Menschheit — und
ist als ein neuer und einmaliger Schopfungs-
akt Gottes zu verstehen. Denn beide Lichter,
das der Schopfung und das des Evangeliums,
bezeugen die Herrlichkeit Gottes! Und alles,

was Gottes Herrlichkeit bezeugt, das kann
nur die ,,reale Wahrheit unserer Existenz*
sein, genauso wie das Licht, das zu unserer
realen Existenz in Raum und Zeit gefiihrt hat.
Jedoch, wie Paulus in Kapitel 5 weiterfiihrt,
bleibt diese ,,neue’ reale Existenz durch das
Evangelium von Jesus Christus in Ewigkeit
bestehen.”

Da diese beiden Lichter, die die Herrlichkeit
Gottes offenbaren, kongruent sind (= gleich-
zustellen), fithrt das dazu, dass derjenige, der
die Herrlichkeit Gottes offenbart hat, selbst ein
Spiegelbild der Herrlichkeit Gottes ist. Indem
Jesus der Urheber des Evangeliums ist, ist er so-
mit das Spiegelbild der Herrlichkeit Gottes, was
gleichzustellen ist mit dem Ebenbild Gottes,
wie der erste Adam. Diese herrliche Aufgabe
Jesu Christi ist seine personliche Herrlichkeit.
Und jeder Mensch, der das Evangelium von
Jesus Christus empfangen hat, in dessen Herz
leuchtet Christus hell, der ihm den Weg zur
gottlichen Erkenntnis leuchtet. Das ist die neue
Schopfung Gottes und seine ewige Wahrheit.
Wenn aber das Evangelium, das Paulus predigt,
die Wahrheit Gottes ist, kann sie von Menschen
weder umgeschrieben noch umgedeutet werden
— auch nicht von den Korinthern.

5. Die Wahrheit, in deren Dienst Paulus steht
Wahrheit wird bei uns in den westlichen
Kulturkreisen, wie auch damals bei den Ko-
rinthern, gerne als die ,,physikalische Realitét*
bezeichnet. Doch was ist Physik bzw. Realitét?
Heute, im Zeitalter der Technik, miissen wir
den Begriff ,,Realitit* néher erldutern; denn
dieser Begriff ist sehr abstrakt und philo-
sophisch vorbelastet und somit nicht mehr
einfach zu deuten.

Die Realitét in unserer dualistischen Wahr-
nehmung kann sowohl eine ,,Idee* als auch
ein ,,Gegenstand® sein. Darum muss unser
Verstdndnis von Realitét prizisiert werden,
um den Unterschied zwischen dialektischer
und biblisch-semitischer Wahrheitsauffassung
verstehen zu konnen.
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a) Die dialektische Wahrheit

Ein Beispiel: Wer ein Auto kaufen will, stellt
zuerst einmal die technischen Daten zusam-
men, um eine Vorstellung von dem Auto zu
bekommen, das er haben mochte. Diese Daten
sind aber zuerst einmal reine ,,Gedanken®,
also eine Vorstellung von dem Fahrzeug, das
gekauft werden soll. Diese Daten, die man in
seinen Gedanken gesammelt hat, gelten in
unserer dualistisch-denkenden Gesellschaft
als Fakten, auch wenn das Fahrzeug, das man
sich vorstellt, durch Herstellung oder Kauf
noch nicht realisiert worden ist. Solche Fakten
gelten in unserem westlichen Denkraster als
Grundlage fiir die Wahrheit. Denn die Daten,
die man zusammengestellt hat, dienen als
Grundlage fiir das Fahrzeug, das noch gebaut
oder gekauft werden soll. Sie bilden somit das
Raster fir unser Verstindnis von ,,Realitét.

Die Frage, die wir uns in diesem Zusammen-
hang stellen miissen, ist: Kann meine Idee
von einem ,,physikalischen* Objekt schon die
Wabhrheit sein?

b) Die biblisch-semitische Wahrheit

Fiir den biblisch-semitisch denkenden Paulus
haben Realitdt und Wahrheit eine ganz ande-
re Dimension. Denn die biblisch-semitische
Dimension von Wahrheit und Realitit kann
nur das sein, was von Gott zuvor offenbart
oder von ihm erschaffen wurde. Das Licht,
das Gott als erstes in der Schopfung erschuf,
ist nicht irgendeine Wahrheit oder Realitit,
die man beliebig auslegen kann, sondern sie
ist ,,die existentielle Wirklichkeit* per se, die
von Anfang der Schépfung existiert und so-
mit unbedingt identisch mit der Wahrheit der
Thora ist, die Mose von Gott empfangen hat.

In Bezug auf das Evangelium, das Paulus
predigte, bedeutet dies, dass die Wahrheit des
Evangeliums erst dann bestétigt ist, wenn die
Wahrheit des Evangeliums mit der Wahrheit
der Thora iibereinstimmt. Erst dann kann
die von Paulus gepredigte Wirklichkeit die
absolute Wahrheit sein — so wie die Thora.

Somit bildet die Thora das Maf3 der Wahrheit
bei Paulus, an dem das Evangelium gemes-
sen werden muss! Nur wenn die Kongruenz
(Ubereinstimmung) dieser Fakten, die die
Grundlage fiir die biblisch-semitische Wahr-
heit bilden, besteht, kann die Wahrheit des
Evangeliums bestétigt werden.

¢) Die Wahrheit ist nur Gott, wie sie sich in
Jesus Christus offenbart hat

Wenn nun jemand in dieser Wahrheit Gottes
wandelt und sie ernst nimmt, kann dieser
Mensch, nach dem Verstindnis des Paulus,
nicht seinen irdischen Geliisten nachgehen,
sondern weil3, dass er sich an der Gesinnung
Christi orientieren muss. Denn wenn der
Mensch sein Leben nicht unter Gottes Wahr-
heit beugt, verwirkt er sein Leben, sowohl das
irdische als auch das geistliche (V. 2).

Um diese Ernsthaftigkeit dieser Aussage und
die Abhéngigkeit des Menschen von Gottes
Wabhrheit zu unterstreichen, hat Paulus seine
Botschaft mit diesem Exkurs zum ,,Licht der
Schopfung™ zum Schluss untermauert, um
damit den Vergleich zwischen Thora und
Evangelium ziehen zu kénnen. Und so wie
das Licht der Schopfung existenziell fiir unser
irdisches Leben notwendig ist, so ist auch das
Licht des Evangeliums notwendig fiir unsere
geistliche Erkenntnis bzw. geistliche Erleuch-
tung. Und dieses Licht des Evangeliums ist
die Herrlichkeit Christi, das Ebenbild Gottes!

Somit ist die Argumentation, die Paulus in V.
6 fiihrt, keine unndtige Analogie, sondern eine
Vertiefung und Verdichtung der offenbarten
Wabhrheit Gottes durch das Evangelium. Denn
die Korinther hatten das Evangelium schon
empfangen und waren darin bereits unter-
wiesen worden. Mit diesem Argument wollte
er ihnen die Ernsthaftigkeit der Wahrheit
Gottes fiir ihre Existenz vor Augen fiihren,
sollten sie von ihm ganz abfallen. Denn Got-
tes Schopfungskraft bezieht sich sowohl auf
die physikalische als auch auf die geistliche
Wabhrheit. Dieser Zusammenhang wurde von
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den Irrlehrern in Korinth verdunkelt. Doch
dies ist eine ernste und existentielle Angele-
genheit — auf Leben und Tod!

Zusammenfassend kann man sagen, Paulus
wollte mit diesem Zusatz (V. 6) verdeutlichen,
dass diejenigen Korinther, die seine Botschaft
hinterfragen und sich seinem Evangelium
nicht beugen wollen, in Wahrheit sich auch
nicht unter die Thora beugen, die sie angeblich
verteidigen. Durch ihren Ungehorsam dem
Evangelium gegeniiber, das Paulus predigt,
verleugnen sie auch den Gott, der sprach:
wLicht soll aus der Finsternis hervor-
leuchten®. Denn das ist der gleiche Gott, der
+»|-..] einen hellen Schein in unsere Herzen
gegeben hat, dass durch uns entstiinde die
Erleuchtung zur Erkenntnis der Herrlich-
keit Gottes in dem Angesicht Jesu Christi.“

ENDNOTEN

1 Vgl. 2. Petrus 3,15-16.

2 2 Korinther 1,21-31.

3 Vergl. Hierzu u.a. Jeremia 8,9.

4 InJoh 4,24 spricht Jesus zur Samariterin: Gott
ist Geist und die ihn anbeten, die miissen ihn in
Geist und Wahrheit anbeten.

5 Wenn man die Relativititstheorie Einsteins als
Grundlage der physikalischen Gesetze sehen will,
dann kann erst bei der Schaffung des Lichts die
Physik aktiv geworden sein, da die physikalische
Relativitét ausschlieBlich von der Geschwindigkeit
des Lichts abhéngig ist.

6 Feuer und Licht werden weiterhin nur noch mit
,,Licht“ bezeichnet.

7 Da Energie und Materie laut der einsteinschen
Relativitétstheorie in proportionalem Verhéltnis
zur Lichtgeschwindigkeit stehen, kann es ohne
Licht weder Raum noch Zeit geben.

8 Ahnlich toter Materie oder schwarzer Locher,
die alles Licht verhindern.

9 Im Gegensatz zur Finsternis, die die tehom (he-
bréisch fiir ,, Tiefen*) bei der Schopfung bedeckte,
ist die Erde nur von Wasser bedeckt (Genl,2c).
10 Die einsteinsche Relativitétstheorie definiert
in mathematischer Form die Wechselwirkung
zwischen Materie und Energie. Und eben diese
Wechselwirkung zwischen den beiden elemen-
taren Grofen des physikalischen Universums
verursachen Licht und Finsternis. Der Taktgeber

in dieser Wechselwirkung ist der Tag/Nacht- bzw.
Licht/Finsternis-Zyklus, der im Mittelpunkt des
Daseins steht. Gemal3 der Thora bestimmen weder
die Finsternis noch das Licht jeweils alleine die
Schopfung, sondern allein der Takt, der zwischen
dieser Wechselwirkung der Physik besteht, er-
weckt den Kosmos zur Aktivitét und zum Leben.
11 Der Zeit-Zyklus deckt sowohl den Mikrokosmos
als auch den Makrokosmos ohne Unterschied ab.
12 Wir diirfen nicht vergessen, dass Luther Phi-
losophie studierte und ,,das Licht der Erkenntnis*
gesucht hat. Darum hat er dieses geistliche ,,helle*
Leuchten in seiner Ubersetzung des Evangeliums
bewusst betont, das alles intellektuelle Verstehen
iibersteigt.

13 Wenn wir uns nun von der ,,realen Wahrheit*
entfernen, die besagt, dass Gott das Licht mit
Raum und Zeit geschaffen hat, entfernen wir uns
auch davon, dass uns im Evangelium von Jesus
Christus das ewige Leben geschenkt wird. Das
hat sich — nach Auffassung des Paulus — auch bei
den Korinthern so konkret ausgewirkt (vgl. hierzu
auch Kapitel 5f).
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Peter Wassermann

THE Power oF CREATION IN PauL’s WRITINGS
AND ITS RELATIONSHIP WITH THE GOSPEL

1. Introduction

According to the Acts of the Apostles, the
Apostle Paul was the most active missionary
of his time and left his mark from the very
beginning of church history, especially in
written form. These writings consist prima-
rily of letters he wrote to the churches he and
others founded during his three missionary
journeys.

What made his writings so special is the dy-
namism and conviction regarding the Gospel
that they contain. In addition to the fire that
he had in his heart for the Gospel, is the depth
of argumentation that he puts forward on the
various biblical and theological topics. This
was already mentioned by the Apostle Peter
during his lifetime,' because Paul’s argu-
ments were outstanding from the beginning
but at the same time sometimes difficult to
understand.

In this lecture I would like to address a
specific genre of Paul’s arguments that are
rooted in the Torah, particularly regarding
God’s creative power. For the apostle, the
biblical-Semitic culture of perceiving this
creative power of God is an indispensable
prerequisite for being able to believe in Jesus
as the Christ and for clarifying the dimension
of revelation in his person.

This biblical-Semitic culture of perception
of Paul is the basis for the depth of his argu-
ments, but also the problem that repeatedly
leads to different hermeneutical interpreta-
tions of his theology. Because the main theme

of the apostle to the Gentiles, righteousness
through faith, is not based on earthly wisdom
or intelligence, but exclusively on the wisdom
and glory of God, who created space and time
and has been continuously active in his crea-
tion ever since.” This fact makes Paul’s argu-
ment so exciting on the one hand, but on the
other hand its logical conclusion can become
so complex that it cannot be clearly classified
into one paradigm. And this ultimately leads
to several possible interpretations.

The reason for these complex logical struc-
tures is not least because in his statements
Paul repeatedly goes back to the origins of the
biblical-Semitic faith in the Holy Scriptures
in order to underline the depth and serious-
ness of his argument. He is not concerned
with a new wisdom - nor with the wisdom
of the dualistic thinking of the Greeks,
but exclusively with the evidence from the
revelation of God, as it was revealed to the
people of Israel from the beginning. Without
this congruence between the gospel and the
Torah, between Jesus and YHWH, there can
be no gospel of the righteousness of God.
This can lead to leaps in Paul’s argument
that are sometimes so sporadic, rapid, and
short-winded that it takes your breath away.
This is Paul in his full dimension - thorough
and detailed.

Based on 2 Corinthians 4:1-6, let us exam-
ine this phenomenon of Paul and see which
dimensions of insight we can gain once we
have dealt in depth with the full extent of his
line of argumentation.
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Text: 2 Cor 4:1-6

1 Therefore, since we have this ministry,
according to the mercy shown to us, we do
not grow weary,

2 but we avoid secret dealings, which are
shameful, and we do not deal in deceit, nor
do we falsify the word of God; but by the
revelation of the truth we commend our-
selves to the conscience of all men in the
sight of God.

3 If then our gospel is veiled, it is veiled to
those who are perishing,

4 to those who do not believe, whose minds
the god of this world has blinded, lest they
should see the bright light of the gospel of
the glory of Christ, who is the image of God.
5 For we preach not ourselves, but Jesus
Christ as Lord, and we your servants for
Jesus’ sake.

6 For God, who said, “Let light shine out of
darkness,” has shone in our hearts to give
the light of the knowledge of the glory of
God in the face of Jesus Christ.

2. The Church Situation

In Corinth, some members of the church
claimed that Paul was not a real apostle be-
cause he was not one of the Twelve who had
been with Jesus from the beginning. But their
real intention was something else, to spread
false teachings in the church that were neither
consistent with the Gospel nor with the Torah.
This false teaching involved libertine actions
that threatened to disrupt the unity and mo-
rality of the church in Corinth (1:10-13; 5:1).
This teaching might have come up because of
amisunderstanding of Christian freedom — or
even out of evil intent. Because these false
teachings essentially contradicted the essence
of the Gospel that Paul had presented in his
first letter to the Corinthians, the false teachers
tried to discredit Paul in order to undermine
the authority of his interpretation of church
life (3:5-6 and 18).

In 2 Corinthians chapter 4, Paul begins his
response to the claims of his opponents in

Corinth. Here he first uses the claim of revealed
“truth.” And since this truth was revealed by
God, it is therefore normative for all mankind.
And since this truth is obvious and accessible
to all people, it does not have to be preached
in secret - or behind the backs of others, as the
false teachers allegedly did (v. 2). Since the
revealed truth of God is not a secret, it must
therefore always be preached or spoken openly.
Only those who are blinded by (their own) lies
and do not want to accept God’s revealed truth,
the content and purpose of the gospel remains
veiled to them (v. 3). Because when a person is
seduced and blinded by the “god of this world”,
he cannot see and understand “the bright light
of truth” revealed in the gospel of Jesus Christ,
but remains in darkness. Whereas the light of
the gospel testifies to the glory of Christ, who
is the image of God (v. 4).

Here Paul uses the second theme, which is
“light,” parallel to the claim of “truth” in order
to describe the nature of Christ and his gospel.
The blinded false teachers cannot see this light
of the gospel (v. 4), since they serve the god
of this world who has blinded them. Paul thus
presents the “truth of God” as the “revealed
light” that has been given to us through the
gospel. In other words: without the (bright)
light of the gospel we cannot come to the
truth of God; for Christ is the image of God.
And this truth, which can be perceived through
the light of the gospel, consequently deter-
mines our thinking and behaviour.

Paul perceives himself exclusively as a servant
of God’s truth (vv. 1+5) and only wants to
preach this truth which is the gospel of Jesus
Christ! And by only preaching this gospel to
the Corinthians, he also becomes a servant of
this church; for he does not preach Zis own
opinion, nor does he want anything for him-
self, but he only wants to give them the truth
of the gospel, which teaches that only Jesus
Christ is Lord (v. 5) and not Paul. Thus, it is
not his own truth that he is preaching, but the
truth of the glory of Christ, which is able to
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lead the Corinthians into God’s truth. Paul
himself, and consequently the Corinthians
too, are responsible towards this “Lord”-ship
of Christ alone.

In fact, the problem of the false teachers of the
Corinthians would have ended with verse 5 —
because the “bright light of the gospel of the
glory of Christ, who is the image of God,” had
already appeared to the Corinthians and thus
verse 6 seems superfluous! Or, what additional
knowledge could the Corinthians — and with
them we today — gain from this verse after
Paul has explained his view concerning the
revelation of the gospel in verses 1-5?

Here is verse 6 again: For God, who said,
“Let light shine out of darkness,” has
shone in our hearts to give the light of the
knowledge of the glory of God in the face
of Jesus Christ.

In this context we might be able to locate in
verse 6 another “analogy”, that both realities
were accomplished through God’s Word: just
as the Word of God spoke in the beginning to
create the light in space and time, so did the
Word of God, who became flesh at the end of
time in Jesus Christ, speaking to us humans to
ignite the spiritual light in our hearts through
the gospel! This certainly is a correct analogy
that can deepen our understanding of the Word
of God in relation to Jesus Christ. But this ana-
logy falls short and does not explain the literary
leap that Paul is obviously making here.

It is precisely because of such leaps that Paul
is described as difficult to understand or even
eccentric (cf. 2 Peter 3:16). So, what is Paul’s
purpose with this comparison? Why does he
bring up a completely new topic “the light of
creation” which is at least as difficult as the
topic “the light of the gospel”? What is he
trying to convey to his listeners?

To get further on with this question, we must
first ask what was Paul trying to convey to

his listeners with his introduction to chapter
four? Paul certainly wanted to emphasize that
firstly, he is exclusively concerned with the
revealed “truth of God” and not with his own
need for recognition, as was the case with
some of the Corinthians. Only in his service
to the truth of God was Paul able to demand
that the Corinthians also submit to 4is gospel.
He does not demand that they submit to 4is
truth or to his own opinion or authority, but
exclusively to “God’s truth”.

To emphasize this “truth of God,” Paul puts his
gospel, which he received from God (1:1; 2:4),
on the same level as the only other legitimate
authority that comes from God which is the
authority of the Torah, so that the Corinthians
would not have the slightest doubt about the
authority of his kerygma. Against this back-
ground, the central question arises: What is
“truth” for Paul? Or, to put it another way:
From where does Paul derive his understan-
ding of truth?

Pontius Pilate already asked Jesus this ques-
tion: “What is truth?” And Jesus answered
him: He who is of the truth hears my voice
(John 18:37). Thus, the basic question in all
legal and theological discourses is always
the same: What is truth and how can truth be
determined?

Unfortunately, this truth is in a very bad state
in our time — despite all the intelligence that
humanity has achieved through the sciences.
Because hardly anyone looks for the truth
anymore, and certainly not for the truth that
comes from God! This is a sad testimony of
our time. Because only through the truth of
God can man be “rightly guided”; without
the truth of God, man and with him the world
are lost.’

What does the light of creation have in com-
mon with the light of the gospel in verse 6 to
confirm this truth of God that Paul is trying
so hard to establish here?
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3. The light of the gospel is Christ, the im-
age of God

Here we need to jump to the topic of “light
of creation” to better understand this connec-
tion. In Genesis 1:3-5 we read:

3 And God said: “Let there be light!” - and
there was light.

4 And God saw that the light was good.
And God separated the light from the
darkness

5 And God called the light day, and the
darkness night. And the evening and the
morning became (the first) one day.

V.3 And God said: Let there be light! — and
there was light.

When God uttered this word, he was in his
spirit* beyond physics, in what is known as
metaphysics or transcendence. After he had
uttered this word, however, physical light
arose, which from then on would determine
space and time and thus physics in general.’

The Hebrew word used in the original text for
light is ur, which can be translated as “fire”
or “light”. However, physical light® can only
emanate from a physical source that can pro-
duce energy or visible and/or invisible waves.
This source of light, whether light or fire,
can only be a physical process that generates
electromagnetic waves, such as burning, oxi-
dation, explosion, radiation, atomic decay or
fusion. Light can therefore only be generated
through one or more of these processes. It is
not possible to directly determine through the
text from what source the light was generated
on the first day of creation. In any case, it
cannot come from the sun, since, according
to Scripture, it was created on the fourth day.

This physical light that God created was
stronger than the darkness and broke its
power. After its creation, the light, through
its radiance, overcame the darkness that cov-
ered the depths of creation in verse 2. This
breakthrough was the “visible” beginning of
the physical world.

V. 4 And God saw that the light was good.
So God separated the light from the dark-
ness [...]

And God saw that the light was “good”, for
it had overcome the darkness that held back
space and time. Therefore the breakthrough
of light became the “law” for the visible
physical world, even for space and time.” This
visible cosmos was according to the will of
God, which he revealed through his word
when he spoke it.

Everything that follows from the word of God
is thus a revelation and serves both the physi-
cal and spiritual laws of creation and is thus
“g00d.” And by “good” this physical system
of light that his word created is defined as
sustainable; for it cannot be changed, but
remains continuously. It is thus a law for the
entire cosmos - a universal law!

After God’s Word had created the dynamics
of light in the form of particles and waves,
He thereby supplemented the state of dark-
ness that previously covered the depths of
creation and kept them invisible or inactive.
Thus, we now have two states of the cosmos:
the state of light that illuminates creation and
makes it visible, and the state of darkness
that covers the depths of creation and makes
them invisible ®

By creating light - which also defines “be-
ing” - God abolished the sole power of dark-
ness — the “non-being” - and made a decisive
distinction between these two states; because
at that point both forces were to rule in the
physical creation: light and darkness - “be-
ing” and “non-being”!

V. 5 /[...] and (he) called the light day and
the darkness night.

In physics, light is defined as an atomic activ-
ity; to emit light waves an active source of
energy is required. Thus darkness, which is the
opposite of light, becomes a synonym for the
motionlessness or resting state of atoms; for
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as long as atoms are inactive, there is no light,
physically speaking, but darkness prevails.

God called the light day when energy was
in the active state, and when energy was in
the resting state, it was called night. And as
the names suggest, light was to prevail by
day and darkness by night. This is how this
polarity between “day and night” came about
in physical creation.

The light that was called into “life” by God’s
word, however, is not a single explosion or
discharge of energy like lightning, for exam-
ple. Rather, it is a permanent process in physi-
cal creation, lasting for a whole day and then
subsiding, only to reappear after the night,
the state of rest or regeneration. Thus, light
itself, in its interaction with darkness, forms
a cyclical process of discharge throughout the
entire universe of physical existence.

And there was evening and there was morn-
ing, one day

After God had created the light, he now began
the decisive cycle of physical creation: there
was evening after the day and then there was
morning - after the night. That is the defini-
tion of “a day”. The sequence of day and
night through the evening and the morning
is therefore “one day” by biblical definition!

This cycle of creation, the day, with its gentle
phase of transition from day to night and from
night to day, does not only refer to the earth.
Because in verses 3 - 5 the actual earth is not
mentioned. These verses are primarily related
to the darkness that covered the primordial
depths of creation.’

We must therefore assume that this is exclu-
sively about the universal light of creation and
its interaction with the darkness that defines
the pulse of physical existence, of space and
time, indeed of “being” and “non-being”.
Thus, the “universal day” is defined here and
not just an “earth day”.

This cycle of day and night, which represents
the rhythmic sequence of light and darkness,
was now to become entirely the pulse of
God’s creation. The entire physical universe
is thus subject to this pulse and cannot be
changed."” Yes, this one “primal day” has
become the cycle of all physical existence in
space and time. And with the cycle of this
primeval day, which was brought to life by the
interaction of light and darkness, the history
of time began."

The creation of light and its cyclical interac-
tion with darkness thus became the founda-
tion of physical thermodynamics, which
ionizes matter in the universe. The planet
Earth was then shaped and formed through
these principles of thermodynamics, until air
and soil emerged on it to enable life on Earth.
These thermodynamics later on formed the
solar system in which our planet Earth is lo-
cated. Then God created the plants (botany)
on this Earth, caused animals to emerge in
the water an on the dry land (zoology) and
finally created man in his image.

All of this was created based on the light that
God proclaimed and the thermodynamics as-
sociated with it. Without light there would be
no space and time and without the interaction
with darkness there would be no physical re-
ality, neither for the cosmos nor for our earth
and certainly not for our life on it. Thus, for
Paul and all those who think biblically and
Semitically, this light is the basis for our
existential reality. This awareness of reality
forms the absolute truth of our being and our
existence accordingly. Without the light that
the Creator created, nothing would exist!

4. The relationship between the “light of
the gospel” and the “truth of the Torah”

This creation story is how every biblical-Se-
mitic person thinks about the truth. Primarily
the true Israelite as well as everyone who
believes in the gospel. Because without this
belief in the statement of the Torah, the Isra-
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elite cannot believe in God and consequently
neither can the Gentile. This congruence must
exist. That is why Paul cited God’s first act
of creation, the light of creation and life, as
proof of the truth of the gospel in Jesus Christ
and made it its basis. And how did Paul un-
derstand this relationship?

We quote again verse 6 from 2 Corinthians
chapter 4:

6 For God, who said, “Let light shine out of
darkness,” has shone in our hearts to give
the light of the knowledge of the glory of
God in the face of Jesus Christ.

a) Light of creation, light of knowledge
God, who brought light into existance through
his word, has also given the “light” in our
hearts - Luther speaks here of the “bright”
glow, because this illumination has outshone
all other lights of science and knowledge in
his heart."?

This “illumination” is diametrically opposed
to both the darkness of creation and the dark-
ness in the human heart. But just as the light
of creation has overcome the darkness and
created the life that we humans are allowed to
enjoy on earth, the “bright” light of the gospel
also overcomes the darkness that the god of
this world (v. 4) has caused in our hearts.

b) The glory of God

In both cases, it is the “light of God” that
comes from his glory. The first time, when
God spoke and created space and time, which
served to make man a living being - in the
image of God. The second time, through
Jesus Christ - who is the image of God and
whose message ignited a bright light in our
hearts. Through Christ’s coming, a new crea-
tion was created that leads to resurrection
and eternal life, as Paul then explains in the
following chapter.

Through the first light, the first Adam was
created in the image of God. However,

through his fall in sin, he lost this glory of
God, which he owned. The second light,
which came through the gospel, enlightens
our hearts to know the glory of God. This
new creation is no longer subject to phys-
ics, like the first creation, but is spiritual
in nature.

This glory of God is now reflected in the
face of Jesus Christ, who revealed it to us on
earth. Thus, Jesus is the second Adam, the
image of God. Therefore, the act of creation
in the Torah is repeated in the Gospel of Je-
sus Christ. However, this new creation is no
longer subject to physics, like the first crea-
tion, but only subject to Jesus Christ, who has
overcome physics through his resurrection.

¢) The glory of Christ

Since the gospel has ignited the light of
the “glory of God” in our hearts, the truth
content of the gospel is to be equated with
the truth of the Torah, which sees the glory
of God in the fact that HE brought forth
the light out of darkness. Thus, the light of
the gospel (v. 4) is to be equated with the
light of creation — both in its power and in
its significance for humanity — and is to be
understood as a new and unique act of crea-
tion by God. For both lights, that of creation
and that of the gospel, testify to the glory of
God! And everything that testifies to God’s
glory can only be the “real truth of our exist-
ence”, just like the light that led to our real
existence in space and time. However, as
Paul continues in chapter 5, this “new” real
existence remains forever through the gospel
of Jesus Christ."

Since these two lights that reveal the glory
of God are congruent (= equal), this means
that the one who revealed the glory of God is
himself a reflection of the glory of God. As
Jesus is the author of the gospel, he is thus
the reflection of the glory of God, which
is equal to the image of God, like the first
Adam. This glorious task of Jesus Christ is
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his personal glory. And every person who
has received the gospel of Jesus Christ has
Christ shining brightly in their heart, lighting
the way to divine knowledge. This is God’s
new creation and his eternal truth. And since
the gospel that Paul preaches is the truth of
God, it cannot be rewritten or reinterpreted
by humans - not even by the Corinthians.

5. The truth that Paul ministers to

In our Western cultures, as was the case
with the Corinthians back then, truth is often
referred to as “physical reality”. But what is
physics or reality? Today, in the age of tech-
nology, we need to explain the term “reality”
in more detail; because this term is very
abstract and has philosophical connotations
and is therefore no longer easy to interpret.

Reality in our dualistic perception can be
both an “idea” and an “object”. Therefore,
our understanding of reality must be made
more precise in order to understand the dif-
ference between the dialectical and biblical-
Semitic conception of truth.

a) The dialectical truth

An example: If you want to buy a car, you
first compile the technical data to get an
idea of the car you plan to buy. But this data
initially consists only of “thoughts”, i.e. an
idea of the vehicle you want to buy. This
data which you have collected in your mind
is considered to be a concept or a fact in
our dualistic society, even if the vehicle you
have in mind has not been manufactured or
bought yet. But such facts are considered to
be the basis for truth in our western way of
thinking since the data that you have com-
piled serves as the basis for the vehicle that
is still to be built or bought. They therefore
form the framework for our understanding
of “reality”.

The question we must ask ourselves in this
context is: Can my idea or concept of a
“physical” object already be the truth?

b) The Biblical-Semitic Truth

For Paul, who thinks in a biblical-Semitic
framework, reality and truth have a complete-
ly different dimension. The biblical-Semitic
dimension of truth and reality can only be
what was previously revealed or created by
God. The light that God created first in crea-
tion is not just any truth or reality that can
be arbitrarily compiled or interpreted, but it
is “the existential reality” per se, which has
existed since the beginning of creation and is
therefore absolutely identical with the truth
of the Torah that Moses received from God.

In relation to the gospel that Paul preached,
this means that truth is only confirmed when
the truth of the gospel is congruent with the
truth of the Torah. Only then can the reality
preached by Paul be the absolute truth - just
like the Torah. Thus, the Torah is the measure
of truth for Paul by which the gospel must be
measured! Only when these facts, which form
the basis of biblical-Semitic truth, are congru-
ent, can the truth of the Gospel be confirmed.

¢) The truth is only God, as it has been
revealed in Jesus Christ

If someone walks in this truth of God and
takes it seriously, then, according to Paul’s
understanding, this person cannot pursue
his earthly desires, but knows that he must
orientate himself according to the mind of
Christ. For if a person does not bend his life
to God’s truth, he forfeits his life, both earthly
and spiritual (v. 2).

To underline the seriousness of this statement
and the dependency of man on God’s truth,
Paul underlined his message at the end with
this digression on the “light of creation” to be
able to draw a comparison between the Torah
and the gospel. And just as the light of crea-
tion is existentially necessary for our earthly
life, the light of the gospel is also necessary
for our spiritual knowledge or spiritual en-
lightenment. And this light of the gospel is the
glory of Christ, the image of God!

STUTTGARTER THEOLOGISCHE THEMEN - Band/Vol. XIV (2021) 57



Hence, the argument that Paul uses in verse 6
is not an unnecessary analogy, but a deepening
and condensation of the revealed truth of God
through the gospel. For the Corinthians had al-
ready received the gospel and had already been
instructed in it. With this argument he wanted
to show them the seriousness of God’s truth
for their existence should they completely
turn away from him. For God’s truth refers to
both the physical and the spiritual life. This
relationship was obscured by the false teachers
in Corinth. But this is a serious and existential
matter - a matter of life and death!

In summary, one can say that with this ad-
dition (verse 6) Paul wanted to make it clear
that those Corinthians who question his mes-
sage and do not want to bow to his gospel
are in fact not bowing to the Torah that they
supposedly defend. With their disobedi-
ence to the gospel that Paul preaches, they
also deny the God who said, “Let light
shine out of darkness.” For this is the same
God who “[...] has shone in our hearts
to give the light of the knowledge of the
glory of God in the face of Jesus Christ.”

ENDNOTES

1 See 2 Peter 3:15-16.

2 2 Corinthians 1:21-31.

3 See also Jeremiah &:9.

4 In John 4:24 Jesus says to the Samaritan woman:
God is spirit and those who worship him must
worship him in spirit and truth.

5 If you want to see Einstein’s theory of relativity
as the basis of the laws of physics, then physics can
only have become active when light was created,
since physical relativity depends exclusively on
the speed of light.

6 Fire and light are still referred to only as “light™.
7 Since energy and matter are proportional to
the speed of light according to Einstein’s theory
of relativity, there can be neither space nor time
without light.

8 Similar to dead matter or black holes, which
prevent all light.

9 In contrast to the darkness that covered the tehom
(Hebrew for “depths™) at creation, the earth is

covered only by water (Gen 1:2c¢).

10 Einstein’s theory of relativity defines the inter-
action between matter and energy in mathematical
terms. And it is precisely this interaction between
these two elementary quantities of the physical
universe that causes light and darkness. The tim-
ing of this interaction is the day/night or light/
darkness cycle, which is at the center of existence.
According to the Torah, neither darkness nor light
alone determine creation, it is only the joint thythm
that exists between this physical interaction that
awakens the cosmos to activity and life.

11 The time cycle covers both the microcosm and
the macrocosm without distinction.

12 We must not forget that Luther studied phi-
losophy and sought “the light of knowledge.” That
is why he deliberately emphasized this spiritual
“bright” light in his translation of the Gospel which
superseded all intellectual understanding.

13 If we now move away from the “real truth” that
says that God created light with space and time,
we also move away from the fact that the gospel
of Jesus Christ gives us eternal life. According to
Paul, this also had a specific effect on the Corin-
thians (see also chapters 5f).
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Emad A. Mikhail

PauLus uNnD GOTTES SIEG

Saulus von Tarsus ist eine faszinierende und
umstrittene Figur, seit er im ersten Jahrhun-
dert unserer Zeitrechnung lebte. Dieses inten-
sive Genie eines Pharisders, der zum christ-
lichen Apostel wurde, hat nicht aufgehort,
Gegenstand des Studiums, der Bewunderung
und manchmal sogar des Hasses zu sein.
Nur wenige wiirden Machens Einschétzung
widersprechen, dass er der erste Theologe
der Christenheit und ,,einer der bewegenden
Faktoren der Weltgeschichte* ist.!

Aber wie verstehen wir die Gedanken und
Schriften des Paulus? Es gibt viele Theorien,
die versuchen, die Quellen seines Denkens
und den wesentlichen Kern seiner Botschaft
zu entschliisseln. War Paulus eher ein Produkt
des griechischen Denkens oder des Judentums
des zweiten Tempels? Ist der Schliissel zum
Verstindnis von Paulus seine Christologie?
Ist es Rechtfertigung aus Glauben? Ist es Ek-
klesiologie und Bund? Ist es Pneumatologie
und Mystik??

In diesem Aufsatz werde ich versuchen zu
zeigen, dass das Thema des Sieges Gottes,
das sich in Jesu Christi Tod, Auferstehung
und Himmelfahrt zeigt, das grundlegende
Anliegen von Paulus ist, eines, das in seinen
Briefen® zum Ausdruck kommt, mit meh-
reren entscheidenden Themen verflochten
ist, darunter Erlosung, Rechtfertigung durch
Glauben, die Beziehung zwischen Juden
und Heiden, Ekklesiologie, die Spannung
zwischen dem Gesetz und dem neuen Bund,
dem Geist und dem neuen Leben sowie der
Eschatologie. Wihrend jedes dieser Themen
sehr wichtig ist, ist Gottes Sieg {liber seine

und unsere Feinde in dem gekreuzigten und
erhohten Jesus Christus, glaube ich, das tiber-
greifende Thema, das das Ganze vereint und
jedem Hauptthema seinen Platz gibt. Wenn
wir eines der anderen grof3en paulinischen
Themen wie Rechtfertigung oder Ekklesi-
ologie als zentralen Kern der Predigt des
Apostels wihlen wiirden, wiirden wir diesen
Themen einen schlechten Dienst erweisen und
unserem Verstdndnis, wie sie in der Erhohung
des Messias zusammenkommen und was das
heiflt im gottlichen Plan.

Es ist zweifellos ein riskantes Unterfangen
zu versuchen, das Organisationskonzept im
Denken eines so profunden Schriftstellers
wie Paulus zu identifizieren. Dazu ist es un-
abdingbar, Paulus fiir sich selbst sprechen zu
lassen und ihn in seinem Kontext und nicht
im Kontext spéterer Zeiten zu verstehen. Es
ist auch entscheidend, sein Leben und seine
Briefe zu uns sprechen zu lassen, ohne sich
dem Thema durch die Linse systematischer
oder philosophischer Vorurteile zu néhern.
Mit anderen Worten, wir sollten Paulus stu-
dieren, um Paulus und sein Evangelium zu
verstehen, nicht um unsere theologischen oder
kirchlichen Verpflichtungen zu rechtfertigen.

Erstens ist es wichtig zu erkennen, dass Pau-
lus davon iiberzeugt ist, dass Jesus Christus
und die im Evangelium iiber ihn berichteten
Ereignisse tatsdchlich in der Generation
des Apostels stattgefunden haben. Er sieht
sie als Hohepunkt fritherer Ereignisse, die
im offenbart wurden. Das Erlosungswerk
Christi und die AusgieBBung des Geistes wa-
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ren unvermeidliche Ereignisse, die von Gott
selbst vorherbestimmt und teilweise von den
israelitischen Propheten vorhergesagt wurden
(Rom. 1.2, 16.24, 25). Wir sagen ,.teilweise®,
weil Paulus an mehr als einer Stelle darauf
besteht, dass das, was in Christus zu seiner
Zeit geschah, einerseits vorhergesagt und
andererseits ein bisher verborgenes ,,Geheim-
nis* war (siche den oben zitierten Abschnitt
in Rom 16, Eph. 1.9, 3.3-6, 1 Tim. 3.15 usw.).
Das Alte Testament sah ,,das Evangelium*
(Gal. 3,8) voraus, obwohl es nicht die volle
Realitédt dessen antizipierte, was geschah.
Paulus sieht seine Generation in der ,,Fiille der
Zeit™ (Gal. 4,4) lebend, der Zeit, in der Gott
begonnen hat, seine Endzeitprophezeiungen
zu erfiillen, und in der er das verborgene
Geheimnis Christi offenbart. Dariiber hinaus
bringt das, was Gott in Christus getan hat,
nicht nur die Befreiung fiir diejenigen, die
zum Glauben an Christus gehoren, sowohl
fiir Juden als auch fiir Heiden, sondern hat
reale und kosmische Konsequenzen, deren
Entfaltung die endgiiltige Vollendung bei der
Parusie herbeifithren wird.

Es ist diese rettende Befreiung, die uns zum
Thema des Sieges Gottes bringt. Gott befreit
seine Kinder, indem er seine Feinde besiegt,
so wie er es tat, als er den Pharao unterwarf,
um die Kinder Israels zu erlosen und sie zu
seinem Volk zu machen (2. Mose 6,3-7). In
der Tat, wie andere an anderer Stelle argu-
mentiert haben*, sicht Paulus den Exodus als
Sinnbild fiir die Erlosung in Christus. Das
Wort ,,Erlosung* in Romer 3,24 stammt von
derselben Wurzel, die fiir Exodus in der LXX
von Exodus 6,6 verwendet wird. Ebenso ist
das Wort ,,erlosen” in Galater 1,4 dasselbe
wie in der LXX von Exodus 3,8. In 1. Korin-
ther 5,7 nennt der Apostel Christus ,,unser
Passalamm® und in 10,2-4 vergleicht er die
christliche Taufe und das Abendmahl mit der
,.,Taufe in Mose* der Israeliten und ihr Trinken
von Wasser aus dem Felsen und dem Essen
des Manna. Tatsichlich sagt er, dass der Fels,
der ihnen in der Wiiste folgte, Christus war!

Aber es konnte gefragt werden, warum Gott
iberhaupt siegreich sein muss? Wenn Er
allméchtig ist, warum muss Er sich dann auf
einen Konflikt einlassen, um einen Sieg zu
erringen?! Wie kdnnen wir einen Kampf zwi-
schen Gott und seinen Geschdopfen verstehen?
Im Falle des Exodus wurden die Israeliten zu
Sklaven des Pharaos und sahen sich ernst-
hafter Verfolgung ausgesetzt (Ex. 1,8-22).
Moses Bitte an den Pharao, das Volk ziehen
zu lassen, blieb unbeachtet, da ihre kostenlose
Arbeit dem Reich niitzlich war (Ex. 5,1-2).
Es war eindeutig notwendig, dass Gottes
maichtige Hand eingriff, um die Sicherheit
und Befreiung seines Volkes zu gewéhrleisten
(Ex. 3,19-20). Gott lasst sich auf Konflikte mit
denen ein, die sich seinem Willen hartnickig
widersetzen und seinen Absichten im Wege
stehen. Wenn man tiefer geht, impliziert ein
solcher Konflikt mehrere Dinge. Erstens
impliziert es, dass Gott den Menschen die
Entscheidungsfreiheit gegeben hat, sogar im
Widerspruch zu Seinen Geboten zu handeln.
Zweitens macht er die Menschen fiir ihre
Handlungen voll verantwortlich und gibt
ihnen ausreichend Zeit, ihre Entscheidungen
zu iiberdenken. Drittens fiihrt er das Gericht
auf gerechte und faire Weise durch, wenn wir
uns weigern zu gehorchen. Viertens ist dieses
Gericht niemals rachstichtig, sondern hat als
Zweck die Errettung derer, die seinen Wegen
folgen, wie in der Geschichte des Exodus
deutlich wird. Fiinftens, bezeichnet die Schrift
solche Gerichts-/Erlosungsereignisse als gott-
liche Siege, die zusétzlich zu den Zwecken, die
wir gesehen haben, zur Verherrlichung seines
Namens fiithren. Paulus hat diese Dynamik
eindeutig im Sinn, wenn er seine Leser in
Romer 9,17 daran erinnert, dass die Schrift (d.
h. Gott!) zum Pharao sagt: ,,Eben dazu habe
ich dich erweckt, damit ich meine Macht an
dir zeige, und dass mein Name auf der ganzen
Erde verkiindet werden soll.*

Paulus wurde es gegeben, zu sehen, dass
genauso wie Gott bei der Befreiung seines
Volkes aus Agypten siegreich war, er jetzt
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einen groferen Sieg errungen hat, als er sein
neues weltweites Volk von noch schidliche-
ren Feinden befreite. Es ist nicht so, dass
sich Ereignisse kreisformig wiederholen.
Frithere Ereignisse sind vielmehr Vorbilder
oder Schatten spiterer (vgl. Rom 5,14, 1 Kor
10,11). Aber wer sind die Feinde, die Paulus im
Sinn hat? Ist ein neuer Pharao aufgekommen,
vielleicht ein romischer, von dem wir befreit
werden miissen? Anstelle eines menschlichen
Feindes blickt Paul hinter sichtbare politische
Akteure auf geistliche Kréfte, die die gesamte
Menschheit gefangen halten.

Zumindest konnen wir die Siinde, das Gesetz,
den Tod und Satan sowie andere mit ihm ver-
bilindete bose Geisterméchte als die Feinde
erkennen, die der Apostel von Christus besiegt
sieht. Christen haben im Allgemeinen betont,
dass Jesus Christus sie in erster Linie von der
Stinde gerettet hat. Letztere sehen sie weniger
als Feind, sondern als Schuld. Die westliche
Post-Anselm-Theologie hat im Allgemeinen
gesehen, dass die Krise, die das Evangelium
anspricht, eine Krise zwischen einem heiligen
Gott und der siindigen Menschheit ist. Die
Menschheit hat sich durch die Siinde gegen
Gott aufgelehnt und ist seinem Zorn unter-
worfen. Auch wenn wir diese Facette der
Krise nicht ganz ignorieren, argumentieren
wir hier, dass Paulus das Problem umfassender
in Bezug auf bosartige Feinde sieht, die die
Beziehung zwischen Gott und den Menschen
zerstort haben, Feinde, die Gott selbst in
Christus besiegt, um uns mit ihm selbst zu
versOhnen.’ Sehen wir uns an, wie Paulus mit
dieser Angelegenheit umgeht.

Siinde:

Stinde (man beachte den Singular) ist eine
gegen Gott gerichtete Kraft, die Paulus im
Romerbrief auf mysteriose Weise personifi-
ziert. Ohne die Schuld des Siinders herunter-
zuspielen (vgl. 3,19), betrachtet der Apostel
die Siinde fast als eine unabhéngige Kraft, die
die Menschheit betrogen und unterworfen hat.
Als er iiber das schreibt, was Theologen spéter

den ,,Fall“ nennen werden, schreibt Paulus,
dass durch Adam ,,die Siinde in die Welt kam*
(5,12), was impliziert, dass sie irgendwie schon
vorher existiert hat. Viele Theologen und
Prediger wiirden einfach sagen: ,,Adam hat
gesiindigt.” Aber Paulus ist viel nuancierter.
Wie jeder Leser von Genesis 3 leicht erkennen
kann®, betrafen die Ereignisse im Garten Eden
mehr als Adam, Eva und Gott. Die Schlan-
ge spielt eine so entscheidende Rolle, dass
wir uns fragen, wie die Ereignisse ohne die
Versuchung verlaufen wiren, die sie fiir Eva
prasentiert. Die Siinde wird also nicht einfach
,begangen®, sie ,,betritt den Schauplatz und
tut dies auf eine feindliche Weise, die Paulus
als ,,Herrschaft® iiber die Menschheit bezeich-
net (5,21). Hier ist also dieser ,,Pharao®, der
unterworfen werden muss!

In Romer Kapitel 7 wird die Personifizierung
der Siinde intensiviert und erweitert. In einem
Abschnitt, der unter Kommentatoren viele
Kontroversen ausgeldst hat, schreibt der Apos-
tel, dass die Siinde Gottes Gebot benutzte, ihn
zu tduschen und zu téten (Vers 11). Ungeach-
tet seiner genauen Bedeutung erscheint hier
die Siinde wieder einmal als eine aggressive
Kraft, die Menschen tduscht und zerstort. Sie
agiert eindeutig als Feind. Weil Paulus das
Verb ,.tduschen‘ verwendet, das er auch in 2.
Korinther 11,3 im Zusammenhang mit dem
Umgang der Schlange mit Eva verwendet, und
weil er sagt, dass ,,ich einst ohne das Gesetz
lebte* (Vers 9), glauben viele Kommentatoren,
dass Paulus irgendwie von dem spricht, was im
Garten Eden passiert ist.” Unabhéngig davon,
wie wir die exegetischen Details in Romer 5
und 7 sehen, wird gesagt, dass die Siinde in
enger Verbindung mit der Schlange und dem,
was sie darstellt, gegen die Menschheit wirkt.
Wenn die Menschheit gerettet werden soll,
muss die Siinde eindeutig besiegt werden.

Das Gesetz:

Wie wir gerade im letzten Absatz bemerkt
haben, benutzte die Siinde Gottes eigenes
Gesetz, um Verwiistung in der Menschheit
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anzurichten. ,,Denn wihrend wir im Fleische
lebten, wirkten unsere durch das Gesetz ent-
fachten siindigen Leidenschaften in unseren
Gliedern, um Frucht fiir den Tod zu bringen*
(Romer 7,5). Es ist diese Art von Aussage,
die Paulus von vielen seiner jiidischen Zeitge-
nossen entfremdete. Weit davon entfernt, ein
Instrument zur Erlangung der Gerechtigkeit
zu sein, weckt das Gesetz unsere siindigen
Leidenschaften und hilt uns in Knechtschaft!
Dariiber hinaus benutzt die Siinde es, um uns
zu toten (Rom. 7,10-11). Natiirlich betont der
Apostel sehr sorgfiltig, dass das Gesetz an
sich heilig ist (Rom 7,12). Er ist nicht antino-
misch wie Marcion im zweiten Jahrhundert.®
Aber wegen der Siinde ist das Gesetz ,,gegen
uns“ (Kol. 2,14) und bringt uns in Zorn und
Verdammnis (Rom. 4,15, Gal. 3,10). Das Ge-
setz ist die Macht der Siinde (1 Kor 15,56). Es
ist ironisch, dass Gott in Christus uns sowohl
von der Siinde (Rom. 6) als auch vom Gesetz
(Rom. 7) befreien muss.

Tod:

Paulus spricht vom Tod als einer weiteren
feindlichen Kraft, die eng mit der Siinde ver-
bunden ist, wie es in Genesis 2,17 und 3,19
der Fall ist. So wie die Siinde ,,durch® (61a)
einen Menschen in die Welt kam, so kam der
Tod durch (6w) die Siinde (Rom. 5,12). Adam
Offnete der Siinde die Tiir, die wiederum die
Tir zum Tod 6ffnete. Der Tod breitete sich
dann auf alle Menschen aus und begann seine
schreckliche Herrschaft iiber die Menschheit
(Rom. 5,14). Man spiirt in diesen Passagen
eine Personifizierung des Todes, wenn auch
vielleicht nicht ganz in der gleichen drama-
tischen Weise, in der die Siinde dargestellt
wird. In 1. Korinther 15,56 wird der Tod als
Tier personifiziert, das mit einem Stich totet
(,,der Stachel des Todes ist die Stinde*). Frither
im selben Kapitel (Verse 25-26) nennt er den
Tod ,,den letzten Feind“, was deutlich darauf
hinweist, dass es andere Feinde gibt, die Chris-
tus gemil einem gottlichen eschatologischen
Kalender besiegt. Bezeichnenderweise wird
in 1. Korinther 15,25 der Tod als einer der

Feinde genannt. Mit anderen Worten, der
Tod ist sowohl unser Feind als auch der des
HERRN! Das fiigt dem Tod eine komplexere
Perspektive hinzu, die viele einfach als eine
von Gott verhingte Strafe betrachten. Indem
er Psalm 110 in der Korintherpassage zitiert,
erklart Paulus, dass der Tod unter Christi Fiille
unterworfen werden muss!

Satan’:

Es ist fiir uns leicht zu erkennen, wie Paulus
Satan als einen Feind sowohl Gottes als auch
der Menschheit betrachtet. Als Jude kennt er
die entscheidende Passage in Genesis 3 gut, in
der die Schlange sowohl Gott als auch unseren
Vorfahren gegentiber feindselig ist, indem sie
versucht, letztere von ersterem abzuwenden.
Tatsdchlich bezieht sich Paulus in 2. Korinther
11,3 ausdriicklich auf die Schlange, die Eva
betriigt. Es sei darauf hingewiesen, dass er in
den Versen 14 und 15 desselben Kapitels die
Gemeinde in Korinth warnt, dass Satan sich
als Engel des Lichts verkleidet und seine Die-
ner sich als Diener der Gerechtigkeit verklei-
den. Mit anderen Worten, Paulus glaubt, dass
Satans Feindschaft nicht nur ein historisches
Ereignis ist, sondern eine fortwiahrende Rea-
litdt. Satan bekdampft die Familie (1. Kor. 7,5)
und die Gemeinde (2. Kor. 2,11, 1. Thess. 2,18
usw.). Wie er im Brief an die Epheser erklirt,
befinden wir uns im Krieg mit dem Bésen und
seinen geistlichen Verbiindeten (Eph. 6,10-20).
Vor der Riickkehr Christi in Herrlichkeit wird
es Satan erlaubt sein, den Mann der Gesetz-
losigkeit zu erméchtigen, der behauptet, Gott
selbst zu sein (2. Thess. 2,1-12).

Viele der Ausleger des Paulus schweigen selt-
samerweise iiber seine vielen Hinweise auf
unseren Erzfeind, den er Satan, den Teufel, den
Bosen, den Flirsten der Macht der Liifte nennt,
und iiber seine Hinweise auf seine Helfer, die
die Ddmonen sind (1. Kor 10,20), und iiber die-
jenigen, die er in Epheser 6,12 ,,die Herrscher,
Maichte, Weltméchte dieser Finsternis, geist-
liche Méchte der Bosheit in den himmlischen
Ortern* nennt. Ignorieren oder Minimieren
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dieses Feindes!?, sowie das Versdumnis,
Siinde und Tod als Feinde zu sehen, hat mit
ziemlicher Sicherheit dazu beigetragen, dass
viele Gelehrte nicht erkennen konnten, dass
es im Evangelium im Wesentlichen um Gottes
Sieg iiber diese Feinde geht. Jetzt miissen wir
untersuchen, wie dieser Sieg errungen wurde
und welche Auswirkungen er hat.

Der Sieg Gottes in Jesus Christus

Der Apostel Paulus hat sich nicht das Konzept
ausgedacht, dass Gott liber seine Feinde sieg-
reich ist. Er entlehnte es auch nicht den antiken
Mythologien des dstlichen Mittelmeerraums,
die vom Sieg der Gotter liber die Méchte des
Bosen sprachen. Wie immer wieder gezeigt
werden kann, liegen die Wurzeln des Paulus
eindeutig im . Die heiligen Schriften, die ihm
gelehrt und geglaubt wurden, sagten ihm, dass
Gott eine Welt ohne Boses und die Menschheit
ohne Siinde geschaffen hat. Die Provokation
zur Stinde kam von der Schlange (2. Kor 11.3)
und deshalb wird es notwendig, dass diese
Schlange besiegt wird. Gott sagte so viel
im von Genesis 3.15, das an die Schlange
gerichtet ist:

Erstens ist es wichtig, dass wir erken-
nen, dass Gott hier nicht rachsiichtig ist.
Vielmehr offenbart Er Seine Absicht, die
Menschheit wiederherzustellen, indem Er
der Schlange ein Gericht auferlegt! Adam
und Eva waren unter Satans Autoritit ge-
fallen, weil sie seinem Vorschlag gefolgt
waren, vom Baum der Erkenntnis von Gut
und Bdse zu essen. Sie wurden von diesem
Feind wegen ihres Ungehorsams und ihrer
Untreue gegeniiber Gott besiegt. Es ist wich-
tig, diesen Zusammenhang zwischen ihrer
Untreue und ihrer Niederlage zu beachten.
Trotzdem schwort Gott barmherzig, ihren
Feind zu vernichten und seine Autoritdt iiber
sie zu beenden. Wir sehen das zuerst in der
Erklarung, dass Er Feindschaft zwischen
der Schlange und Eva setzen wird. Was bei
der Versuchung und dem Fall geschah, schuf
im Wesentlichen eine Verbindung zwischen
den beiden Parteien, die Gott als illegitim

und schédlich fiir das Wohlergehen der
Menschheit ansieht. Dann schwort er, dass
der Same'' der Frau den Kopf der Schlange
zertreten wird, obwohl dabei auch die Ferse
des Samens verletzt wird. Im Wesentlichen
sagt Gott einen Sieg voraus, den Er durch
den Samen der Frau erringen wird, was
eine vollstdndige Niederlage der Schlange
beinhalten wird (das Zerquetschen ihres
Kopfes), obwohl der Kampf kostspielig sein
wird (Zerquetschen der Ferse des Samens).
In diesen mysteridsen, aber eindeutig bedeu-
tungsvollen Worten liegt die Implikation,
dass dieser kommende Same der Frau in der
Lage sein wird, die Schlange durch seine
Treue zu besiegen. Kurz gesagt, hier ist der
ganze Rest der biblischen Geschichte!

Wir behaupten, dass das Evangelium von
Christus, wie es von Paulus gepredigt und all-
gemein im Neuen Testament prisentiert wird,
eine Erfillung dieser dramatischen Worte
von 1. Mose 3,15 ist. Der Same der Frau, im
genommen, ist das ganze Volk Gottes, das seit
dem Fall mit dem Bdsen und den bésen Men-
schen, die er beherrscht, im Konflikt steht.'?
Im Sinne ist der Same Jesus Christus, der
speziell und einzigartig von einer Frau geboren
wurde und einen kostspieligen Kampf mit der
Schlange gewonnen hat. Warum wiirde Paulus
schreiben, dass Christus ,,von einer Frau gebo-
ren“ wurde, wenn er nicht Genesis 3 und die
jungfrauliche Geburt im Sinn hatte (Gal. 4,4)?
Ohne Zweifel hatte er Genesis 3,15 im Sinn,
als er die Worte von Rémer 16,20 schrieb, und
hatte den groBeren Kontext von Genesis 1-5
im Sinn, als er mindestens Romer 5,12-21 und
1. Korinther 15,21, 22, 45 sowie 2. Korinther
11,3 und 1 Timotheus 2,13-14 schrieb.

Zusétzlich zu diesen expliziten und direkten
Verweisen auf Adam und Eva bezieht Paulus
auch andere alttestamentliche Themen ein, die
aus der Schopfungsgeschichte, dem Siinden-
fall und dem stammen. Der Genesis-Bericht
verfolgt klar und bewusst den Samen von Eva
iiber Seth bis zu Noah, Sem und Abraham.
Genesis 3,15 ist keine isolierte Aussage; sie
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ist in die Genesis und den Rest der Bibel
eingewebt.!

So sehen wir, wie sich die VerheiBBung des
Samens im Laufe der Zeit ausdehnt, so dass
Gottin 1. Mose 22,17 bei der Opferung Isaaks
auf dem Berg Moriah Abraham verspricht:

Es ist nicht schwer, die Verbindungen zwi-
schen 1. Mose 3,15 und diesen Worten an
Abraham zu erkennen, Evas besonderen
Nachkommen, der von Gott auserwéihlt wurde,
eine wichtige Rolle in Seinem sich entfalten-
den Plan zu spielen. Das Wort ,,Samen ist
in beiden Passagen dasselbe hebrdische Wort
(obwohl es in der ESV mit ,,Nachkommen*
tibersetzt wird). Das Wort ,,Feinde in 1. Mose
22,17 hat dieselbe Wurzel wie ,,Feindschaft™ in
1. Mose 3,15. Mit anderen Worten, dem Samen
Abrahams ist der Sieg iiber seine/ihre Feinde
versprochen, genauso wie dem Samen der Frau
der Sieg iiber die Schlange verheifen ist. Das
Ergebnis wird ein weltweiter Segen sein, der
eindeutig eine Wiederherstellung von Gottes
urspriinglichem Segen fiir die Menschheit ist,
der Fruchtbarkeit und Herrschaft beinhaltet
(1. Mose 1,28).

Gottes VerheifBungen und Umgang mit Abra-
ham sind ein entscheidender Schliissel zum
Verstindnis der Theologie des Paulus. In
Galater 3,8 verbindet er die Rechtfertigung
der Heiden direkt mit der VerheiBung, dass
»in dir gesegnet werden sollen alle Volker*.
Er sicht, dass Gott, indem er diese Worte zu
Abraham sprach, ihm das Evangelium im Vor-
aus predigte! Er erkldrt weiter, dass Christus
der Same Abrahams (Vers 16) und daher der
Same der Frau ist. Aber im Gegensatz zur
Untreue Adams, Evas und der Gesetzlosen
(Vers 10) war Christus treu und gehorsam.
Sein Gehorsam wird Adams Ungehorsam in
Romer 5,19 klar gegeniibergestellt. Hier in
Galater 3 spricht Paulus vom Glauben an Jesus
Christus, zu dem ich an anderer Stelle argu-
mentiere,'* dass er als die Treue Jesu Christi
verstanden werden sollte. Diese Ubersetzung

der griechischen Genitivkonstruktion mictemg
‘Incod Xprotod wird durch den Wortlaut von
Galater 3,22 gerechtfertigt, der hier aus der
King-James-Version zitiert wird, die in diesem
Fall genauer ist als moderne Versionen:

Es gibt keinen iiberzeugenden Grund, warum
Paulus zweimal im selben Satz von unserem
Glauben spricht, wenn die Konstruktion tat-
sichlich ein objektiver Genitiv ist, wie die
meisten Autoren bis vor kurzem angenommen
haben. Warum wiirde er sagen, dass ,,die Ver-
heiBung durch den Glauben an Jesus Christus
denen gegeben wird, die glauben™? Ist es nicht
vernilinftiger zu sagen, dass ,,die Verheiung
durch die Treue Jesu Christi denen gegeben
wird, die glauben“?'® Unsere Uberzeugung,
dass der Ausdruck als subjektiver Genitiv zu
verstehen ist, wird durch den weiteren Kontext
in Galater 3,23-25 bestitigt:

Was meint er mit ,,bevor der Glaube kam™?!
Abraham hatte bereits Glauben an Gottes Ver-
heiBung (3,9), daher ist es schwer vorstellbar,
dass Paulus sagen wiirde, dass es vor Christus
keinen Glauben gab. Tatsdchlich sagt er, dass
sich seine Treue nicht offenbarte, bis Christus
kam (Vers 24). Wihrend dieser Zeit war das
Volk Gottes unter dem Gesetz als Vormund.
Sobald Christus gekommen ist, sind wir nicht
mehr unter dem Gesetz, sondern sind Sohne
Gottes geworden (Vers 26). Wir, Juden und
Heiden, sind jetzt auch Abrahams Same, weil
wir mit Christus vereint sind; als solche sind
wir Erben von Gottes VerheifSungen an Abra-
ham (Vers 29).

Diese erstaunliche Rechtfertigung und Auf-
nahme in Gottes Familie ist aufgrund der
Treue Jesu Christi zustande gekommen. Die
judischen Zeitgenossen des Paulus, insbe-
sondere seine frithere Partei der Phariséer,
lehrten, dass Israel dem Gesetz treu sein
miisse, damit die Befreiung kommen und das
Konigreich Davids wiederhergestellt werden
konne. Aber Paulus predigte und schrieb, dass
Israel gesiindigt hat und dass die Befreiung
nur durch die Treue von Abrahams wahrem
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Samen, Jesus Christus, gekommen ist (siche
Romer 2-3, 7). Das Gesetz ist nicht die Lo-
sung, da es die Siinde nur verschlimmert.
Die Siinde selbst musste gerichtet und besiegt
werden. Das hat Gott im Tod Jesu Christi
getan, der, da er treu ist, nicht wegen seiner
Siinde, sondern wegen unserer gestorben ist
(1. Kor 15,3). In der entscheidenden Aussage
von Romer 8,3 schreibt der Apostel, dass Gott
seinen fleischgewordenen Sohn als Opfer fiir
die Siinde gesandt hat,® damit Gott ,,die Siinde
im Fleisch verurteilen™ kann, d. h. in seiner
Menschlichkeit.

Erinnern wir uns an das, was er zuvor uber
die Siinde gesagt hat. Die Siinde ist durch
Adam (5,12) in die Menschheit (das ,,Fleisch™)
eingedrungen. Als Feind agierend, hatte es
die Kiihnheit, Gottes Befehl zu benutzen, um
Adam zu tduschen und ihn dadurch zu téten
(7,11)! Daher war es fiir Gott notwendig, die
Siinde zu richten, was Er durch die siindlose
und wahre Menschlichkeit des letzten Adams
getan hat. Diese Verurteilung der Siinde, die
im Tod Christi stattfand, war Gottes Sieg tiber
die Siinde. Es zeigte, dass Gott die Siinde vol-
lig ablehnt und dass er das letzte Wort haben
muss, wenn es darum geht, sie zu zerstoren.
Obwohl Christus in seinem Tod absoluten Ge-
horsam und Treue zeigte (Phil. 2,9), wurde er
auf mysteriose Weise fiir uns zur Siinde oder
zu einem Opfer der Siinde. ,,Um unseretwillen
hat er den, der keine Siinde kannte, fiir uns
zur Siinde gemacht* (2. Korinther 5,21). Die
Bildsprache des Paulus stammt mit ziemlicher
Sicherheit aus dem Opfersystem im mosai-
schen Gesetz. Die Tiere, die Siindopfer waren,
trugen buchstéblich die Siinden der Menschen,
da die Siinden durch das Handauflegen auf
das Tier iibertragen wurden (Lev. 4, 16:2, 21).
Am Versohnungstag wurde eine Ziege, die
die Siinde des Volkes trug, geschlachtet und
die andere Ziege, die ebenfalls die Siinde des
Volkes trug, wurde in die Wildnis entlassen
(Lev. 16,21, 22). Die erste Ziege scheint sich
auf die Verurteilung der Siinde zu beziehen,
die andere auf die konsequente Entfernung der

Siinde von den Menschen.

So sehen wir, dass Gott im Tod seines Soh-
nes einen Sieg iiber die Siinde errungen hat,
indem er sie verdammte und uns dadurch
vor der Verurteilung bewahrte (Rom 8§,1).
Es erinnert uns an Gottes Gericht {iber den
Pharao, das zur Befreiung der Israeliten
fiihrte. Paulus hat wahrscheinlich den Exo-
dus im Sinn, wenn er in Romer 6 sagt, dass
wir in der Taufe mit Christus gestorben und
auferstanden sind. Wir wurden auf Christus
getauft, so wie die Israeliten auf Mose in
der Wolke und im Meer getauft wurden (1
Kor 10,2). In beiden Fillen ist Wasser im
Spiel. Beim Uberqueren des Meeres wurde
der Pharao gerichtet. Im Tod Christi wurde
die Siinde gerichtet'. Bei beiden Ereignissen
geht Gottes Volk siegreich aus dem Wasser
des Gerichts hervor.

Lassen Sie uns auch betonen, dass die Verur-
teilung der Siinde im Fleisch Christi schlief3-
lich zu ihrer vollstdndigen Eliminierung aus
dem Leben derer in Christus und auch aus der
Schopfung fiihrt! Der Kontext von Romer 8,3
macht das erstaunlich deutlich. In den Versen
4-17 erklart der Apostel, dass diejenigen, die
in Christus befreit wurden, die Verpflichtung
haben, im Geist zu leben. Wir sollen die Taten
des Leibes toten (Vers 13). SchlieBlich wird
der Vater unseren sterblichen Koérpern durch
seinen Geist, der in uns wohnt, Leben einhau-
chen (Vers 11). Das wird die Offenbarung der
Herrlichkeit sein, nach der sich nicht nur wir
sehnen, sondern auch die Schopfung (Verse
18-25). Denn die Schopfung selbst leidet seit
langem unter dem Verfall wegen der Siinde der
Menschheit und stéhnt mit uns, wihrend sie
auf die endgiiltige Erlosung wartet (V. 20-23)!

Diese Erlosung wird erst kommen, wenn der
Erzfeind vernichtet wurde. Erinnern wir uns
daran, dass Satan derjenige war, der Adam und
Eva zur Siinde provoziert hat. Durch die Siinde
stellte sich die Menschheit unter ,,den Fiirsten
der Macht der Liifte” (Epheser 2,2). Was Gott
in Christus tat, bewirkte nicht nur die Verur-
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teilung der Siinde, es war auch der Untergang
des Teufels und seiner Engel. In militérischer
Sprache schreibt Paulus in Kolosser 2,15, dass
Christus ,,die Herrscher und Gewalten ent-
waffnete und sie offen beschdmte, indem er in
ihm tiber sie triumphierte (oder ,,darin®, wobei
er sich eher auf das in V. 14 erwidhnte Kreuz
bezieht). Wenn wir uns die Verse 14 und 15 an-
sehen, konnen wir sehen, dass in den Gedanken
des Apostels die Beseitigung der Siinde und
der Triumph iiber die bosen Méchte sehr eng
miteinander verbunden sind. Wiederum liegt
es daran, dass Satan das ,,Stindenprojekt* von
Anfang an initiiert hat.

Deshalb schreibt Paulus am Ende des Romer-
briefs: ,,Der Gott des Friedens wird den Satan
bald unter eure Fiile zermalmen* (16,20). In
diesem klaren Verweis auf 1. Mose 3,15 erinnert
Paulus die romischen Gldubigen daran, dass
der Prozess, der mit der Menschwerdung, dem
Tod und der Auferstehung Christi begonnen
hat, in der Zermalmung ihres Feindes unter
ihren Fiien gipfeln wird. Wenn wir uns daran
erinnern, was wir zuvor gesagt haben, dass das
hebriische Wort ,,Same* sowohl Singular als
auch Plural ist und dass Glaubige ,,in Chris-
tus* sind, dann sollten wir uns nicht wundern,
dass Satan unter Christi und unseren Fiilen
zermalmt wird!

In Bezug auf den Tod sei daran erinnert, dass
er ,,durch die Siinde* in die Welt gekommen
ist (Rom 5,12, vgl. Gen 2,15)."7 Die Untreue
von Adam und Eva gegeniiber Gott fiithrte
zur Aufldsung ihres physischen Lebens und
desjenigen ihrer Nachkommen (1. Mose 5),
selbst nachdem sie ihre Siinden bereut hatten.
Seit dem Siindenfall herrscht der Tod iiber
alle Menschen (R6m. 5,17) und ist zu einem
wesentlichen und traurigen Teil der mensch-
lichen Erfahrung geworden mit einem breiten
Spektrum an Bréuchen, die verschiedene
Kulturen entwickelt haben, um mit Alter,
Krankheit, Tod und Begrébnis umzugehen.
Die gute Nachricht der Botschaft von Jesus
Christus ist, dass Gott alle, die glauben, von

diesem schrecklichen Feind namens Tod be-
freit. ,,Denn wie durch einen Menschen der
Tod gekommen ist, ist durch einen Menschen
auch die Auferstehung der Toten gekommen*
(1 Kor 15,21). Das liegt daran, dass Chris-
tus nicht nur fiir unsere Siinden gestorben
ist, sondern auch vom Vater am dritten Tag
gemil den Prophezeiungen des auferweckt
wurde, eine Tatsache, die Paulus in 1. Korin-
ther 15,4 erwédhnt und die alle seine Schriften
durchdringt. Paulus sagt sogar, dass ohne die
Auferstehung Christi die gesamte christliche
Botschaft und ihre Hoffnung zusammenbre-
chen (1. Korinther 15,12-19).

Deshalb schreibt der Apostel der korinthischen
Gemeinde iiber den Beweis der Auferstehung
Christi.” Nachdem er sie daran erinnert hat,
dass die Auferstehung des Messias im Alten
Testament verheillen wurde, versichert er ih-
nen, dass die ihm am néichsten stehenden Per-
sonen ihn einzeln und gemeinsam nach seiner
Auferstehung gesehen haben. Er erzéhlt ihnen
auch, dass er iiber 500 Briidern auf einmal
erschienen ist, von denen die meisten zwanzig
Jahre spiter noch am Leben waren, als er ih-
nen diesen Brief schrieb. Mit anderen Worten,
die Auferstehung ist keine Fabel, sondern ein
nachweisbares Ereignis. Schlief3lich fiigt Paulus
seine eigene Erfahrung mit dem auferstandenen
Herrn hinzu (1 Kor 15,4-8), eine Erfahrung, die
sein Leben und seine religidsen Uberzeugun-
gen radikal verdndert hat.

Paulus ist sehr darauf bedacht sicherzustellen,
dass die Korinther nicht an ihrer eigenen Auf-
erstehung oder der ihres Herrn zweifeln. Er tut
dies, da ein toter Christus ein besiegter Christus
ist. Ein besiegter Christus bedeutet, dass der
Tod fiir immer siegreich herrschen wird. Aber
Christus ist von den Toten auferweckt worden,
und das bedeutet, dass der Tod, unser letzter
Feind, vernichtet wird (1 Kor 15,26). Einen As-
pekt dieses Sieges erleben wir jetzt, da Gott uns
,-mit Christus lebendig gemacht hat* (Eph. 2,5).
Aber bei seinem Kommen werden wir den vol-
len Nutzen seiner Auferstehung erfahren, wenn

66 Band/Vol. XIV (2021) - STUTTGARTER THEOLOGISCHE THEMEN



er ,,unseren niedrigen Leib umwandelt, so dass
er seinem herrlichen Leib gleicht* (Phil. 3,21).
Den Korinthern fiigt er diese Triumphworte
hinzu, indem er Worte der alttestamentlichen
Propheten verwendet,

Um die Lehre des Paulus iiber die Auferste-
hung vollstindig zu verstehen, ist es wichtig,
dass wir erkennen, dass er darin weitaus mehr
Bedeutung sieht als nur eine Wiederbelebung.
Fiir Paulus und die tibrigen Schreiber des Neuen
Testaments ist die Auferstehung Jesu Christi
der Beginn seiner Erhéhung und Verherrli-
chung. Die Implikationen sind weitreichend
und die Hinweise darauf in den Briefen des
Paulus zahlreich. Die Auferstehung Christi
bedeutet zundchst einmal, dass er nie wieder
sterben wird (Rom. 6,9-10). Er trat in eine
neue Existenzphase ein, die der Menschheit
bisher unbekannt war. Diese Existenzweise
ist eine neue Korperlichkeit, die fiir das ewi-
ge Konigreich geeignet ist.”” In 1. Korinther
15,42-44 beschreibt Paulus den neuen Leib als
unvergénglich, herrlich, méchtig und geistlich.
Es ist der Auferstehungsleib des letzten Adam,
dessen Bild wir tragen werden (1 Kor 15,45-49).

Aber aufgrund der Auferstehung Christi ge-
schah noch viel mehr. Gott der Vater hat ihn
zu seiner Rechten erhoht, eine Position der
Autoritét tiber die Kirche und auch tiber alle
Geschopfe jetzt und in Zukunft (Eph. 1,20-23).
In dieser Epheser-Passage fiigt Paulus Bilder
aus Psalm 8,6 ein, die wiederum auf Adams
urspriingliche Autoritit zuriickzugreifen schei-
nen (1. Mose 1,26-28). Die klare Folgerung
ist, dass es jetzt eine Wiederherstellung des
Konigreichs Adams in der neuen Herrschaft
Jesu Christi gibt. Auch Paulus spielt in Epheser
1,20 auf Psalm 110,1 an,

Kein anderer alttestamentlicher Vers wird im
Neuen Testament héufiger zitiert und darauf
angespielt als Psalm 110,1. Er verkiindet die
Erhohung des Messias und die Unterwerfung
seiner Feinde. Eine weitere paulinische Anspie-
lung darauf findet sich in 1. Korinther 15, die
wir bereits mehrfach zitiert haben:

Die Sprache des Paulus ist klar: Der auferstan-
dene Christus wird herrschen, bis alle seine
Feinde unter seinen Fiilen sind. Mit anderen
Worten, sein Sieg wird als vollstdndig ange-
sehen werden. In Philipper 2,8-11 sagt uns der
Apostel, dass die Erhchung Christi speziell auf
seinen Gehorsam bis zum Tod zuriickzufiihren
ist. Wegen seiner Treue wird Gott dafiir sorgen,
dass jede Zunge bekennt, dass er, Jesus, der
Herr ist, und dass sich alle Knie vor ihm beu-
gen, eine deutliche Anspielung auf eine andere
alttestamentliche Stelle, in der Gott eindeutig
der Sprecher ist (Jes. 45,22-23). Anstatt Gottes
Herrlichkeit zu schmaélern, bringt die Erhdhung
Jesu Christi mehr Ehre fiir Gott (Phil 2,11; 1
Kor 15,28).

Ein weiteres Schliisselelement im Sieg Christi
muss hervorgehoben werden. Dieses Element
ist seine Abstammung von David. Erinnern
wir uns daran, dass Gott mit David einen Bund
geschlossen hat, dass seine Nachkommen fiir
immer auf seinem Thron sitzen wiirden (II.
Sam. 7,12-16). Paulus bezieht sich dreimal auf
den Zusammenhang zwischen David und der
Auferstehung seines Sohnes, einmal in der
Predigt, die Lukas ihm in Antiochia (Apg.
13,34-37) zuschreibt, das zweite Mal in Romer
1,3-4 und einmal in II Timotheus 2,8.2° Es ist
bezeichnend, dass in allen drei Passagen der
Kontext die Auferstehung Christi ist. Denn
Gottes Versprechen an David von einem ewigen
Erben kann nur in einem Nachkommen erfiillt
werden, der nicht sterben wird!

Zusammenfassend: Gott versprach, dass Er
die Menschheit durch einen gerechten Samen
retten wiirde, der von Eva abstammt, der Satan
in einem kostspieligen Kampf vernichten wiirde
(1. Mose 3,15). Dann versprach er Abraham,
Isaak und Jakob, dass dieser Same durch sie
kommen und den Nationen Segen bringen
wiirde. Spéter versprach er einem ihrer Nach-
kommen, David, dass dieser Same fiir immer
siegreich auf seinem Thron regieren wiirde.
Um all dies zu erreichen, mussten Gottes und
unsere Feinde gerichtet und besiegt werden.
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In der Fiille der Zeit kam im Tod des Sohnes
Gottes tatséchlich das gottliche Gericht iiber die
Siinde und Satan mitsamt seinen Streitkréaften.
Indem er von den Toten auferstand, ging er als
Sieger iiber den Tod hervor und brachte durch
das Evangelium Leben und Unsterblichkeit
ans Licht (2. Tim. 1,10). Er wird im Himmel
zur Rechten Gottes erhoht, bis, wie sein Vater
David durch den Geist sprach, alle seine Feinde
vollstandig zu seinen Fiilen unterworfen sind
(Psalm 110,1).

Was Gottes Sieg jetzt bedeutet

Die realen Auswirkungen von Gottes Sieg fiir
die Nachfolger Christi sind enorm und Paulus
sieht sie als notwendige Folge der Botschaft,
die ihm anvertraut wurde. Seine Briefe an
Gemeinden und Amtskollegen machen sehr
deutlich, dass er kein bloBer Theoretiker ist, der
sich in erster Linie fiir Ideen interessiert. Der
eifernde Kirchenverfolger sah den auferstande-
nen Christus selbst und wurde um der Frohen
Botschaft willen in einen Nachfolger und Evan-
gelisten sowie in einen Pastor und dann einen
Gefangenen verwandelt! In der Tat sieht er in
dem, der nach seinem Leiden ,,durch seine Auf-
erstehung von den Toten zum Sohn Gottes in
Macht gemdf3 dem Geist der Heiligkeit erklart
wurde®, die eigentliche Quelle seiner Mission,
die Volker zum Glauben zu fiihren (Romer 1,4-
5). Unter seinen letzten aufgezeichneten Worten
ist ein Auftrag an Timotheus, seinen Dienst
unerschiitterlich fortzusetzen wegen dem
siegreichen Christus, der als Konig erscheinen
wird, um alle Generationen der Menschheit zu
richten (2. Timotheus 4,1-2).

Aber laut Paulus hat sich das Leben Nachfolger
Jesu Christi aufgrund seines Leidens und seines
Sieges verdndert. Tatséchlich schreibt Paulus,
dass wir sogar jetzt vor seiner Wiederkunft mit
Christus erhoht worden sind (Eph. 2,5-6), eine
Tatsache, die unsere Perspektive auf das ganze
Leben verdndert. Die Erhohung Christi hat uns
eine himmlische und eschatologische Orientie-
rung gegeben, in der wir die Sinnlosigkeit und
Vergénglichkeit dieses Zeitalters erkennen.

,.Wenn ihr also mit Christus auferstanden seid,
dann sucht die Dinge, die oben sind, wo Chris-
tus ist, der zur Rechten Gottes sitzt. Richtet
eure Gedanken auf Dinge, die oben sind, nicht
auf Dinge, die auf der Erde sind. Denn ihr seid
gestorben, und euer Leben ist mit Christus in
Gott verborgen. Wenn Christus erscheint, der
euer Leben ist, dann werdet auch ihr mit thm
in Herrlichkeit erscheinen™ (Kol. 3,1-4, vgl.
RoOm. 8,20-25).

Gewiss, wahrend wir unseren Sinn auf Chris-
tus und das, was oben ist, richten, diirfen wir
das, was auf der Erde ist, nicht verachten oder
ignorieren. Paulus fordert die Glaubigen auf,
den Triumph Christi, unseres Hauptes, im Hier
und Jetzt zu leben. Durch seine Auferstehungs-
kraft, die uns der Geist bringt, sollen wir unsere
stindigen Wege toten (Kol. 3,5, Phil. 3,10, Rom.
8,13) und stark gegen die Angriffe boser geistli-
cher Michte stehen (Eph. 6,10-20). Unser neues
Leben ist kein rein privates Leben, sondern
eines, das in Einheit mit anderen Gldubigen
in dem einen Leib Christi gelebt wird, wo alte
Rassen-, Wirtschafts- und Geschlechterfeind-
schaften zumindest im Prinzip iiberwunden
worden sind (Rom. 12,4-5, Gal. 3,27-28).

In Bezug auf die Ungldubigen ist das ,,neue
Ich* in Christus aufgerufen, ihnen Gutes zu
tun (Gal. 6,10) und fiir sie zu beten (1 Tim. 2,1).
Wir sollen fiir Herrscher flehen, damit wir ein
friedliches und ruhiges Leben fithren kénnen
(1. Tim. 2,2). Gleichzeitig muss das neue Got-
tesvolk mit Verfolgung rechnen (2. Tim. 3,12).
Wenn das geschieht, befdhigt uns der siegreiche
Christus zu einer geduldigen und groBziigigen
Antwort, da wir aufgerufen sind, das Bose nicht
mit Bésem, sondern mit Gutem zu iiberwinden,
wie er es selbst getan hat (Rom 12,17-21). Wir
rithmen uns unserer Schwierigkeiten, weil wir
wissen, dass sie zu unserem Guten wirken
(Rom. 5,3-4), wir, die wir in Christus mehr als
Uberwinder sind (Rom. 8,37).

Leider leben wir Christen unser ,,neues Ich*
nicht konsequent! Aber der Sieg Christi gibt
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uns stindig die Beféhigung und den Ansporn,
danach zu streben, dies noch umfassender zu
tun. Manchmal sind wir versucht, so zu leben,
als ob Christus weder gestorben noch aufer-
standen wire, als ob Sinnlosigkeit und Bdses
triumphieren wiirden. Wiahrend aber der Geist
mit unserem Geist unerbittlich Zeugnis ablegt,
wird uns immer wieder versichert, dass wir
Erben Christi sind und dass die Herrlichkeit,
die wir mit ihm teilen werden, nicht mit unseren
gegenwartigen Leiden verglichen werden kann
(Rom. 8,16-18). Weder der Geist noch Paulus
wollen, dass wir vergessen, dass Christus, nicht
das Bose, das letzte Wort in der Geschichte
haben wird (2. Thess. 1,5-10).

Der Autor hat an der Trinity School for
Ministry, Ambridge, Pennsylvania, promo-
viert. Er hat an verschiedenen Seminaren im
Nahen Osten gelehrt und leitet derzeit das
Great Commission College in Alexandria,
Agypten, und ist Pastor seiner Kirche in
diesem Land.
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2 Siehe Herman Ridderbos, , Grand Rapids:
William B. Eerdmans Publishing Co., 1975, S.
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, Grand Rapids: Eerdmans, 2004, S. 179 und
Anders Nygren, , Philadelphia: Muhlenberg
Press, 1949, S. 280. Vgl. auch Wright, S. 553.
8 Aulen, S. 69.

9 Paulus und die Bibel als Ganzes erwarten
von uns, dass wir an ein tatséchliches Geschopf

glauben, das Gottes Willen widerspricht. Dies
ist kein absoluter Dualismus wie in der zoroast-
rischen und manichédischen Lehre, noch ist es
mythologisch. Biblisch gesprochen wurde das
Wesen, das spéter als ,,Satan* oder ,,Teufel be-
kannt wurde, von Gott als gerecht erschaffen,
rebellierte aber gegen seinen Schopfer. Siehe
Gustaf Aulen, S. 2-5.

10 Seit der Aufkldrung hat die westliche Theo-
logie den Dualismus weitgehend abgelehnt, da
sie ihn als primitiv und ddmonologisch und da-
her fiir unser Verstindnis des Christentums als
nicht wesentlich ansieht. Infolgedessen wurde
die vor Anselm vorherrschende patristische
Sichtweise des Siihnopfers, die die Errettung
als kosmisches Drama darstellte, ignoriert (sie-
he Aulen, S. 11).

11 Das hebrédische Wort fiir ,,Samen® ist das,
was Kaiser ein ,,Sammelwort im Singular*
nennt, das sich auf eine Person oder auf die
vielen Nachkommen einer Familie bezichen
kann. Siehe Walter Kaiser Jr., , Grand Rapids:
Zondervan, 1978, S. 88. Allein die Verheiflung
eines Samens ist ein barmherziger Hinweis da-
rauf, dass Adam und Eva eine Zukunft haben
und nicht sofort sterben werden.

12 Der Mord an Abel im néchsten Kapitel ver-
anschaulicht die umfassenderen Auswirkun-
gen des ,,Samens der Frau®.

13 Kaiser, S. 88.

14 Siehe meinen arabischen Kommentar
zu Romer 1-8, , Great Commission College
(Agypten), 2021. Siehe meine Kommentierun-
gen zu Rom. 1,17 und 3,22.

Es ist sehr bekannt, dass miotig sowohl “Treue”
als auch “Glaube” bedeuten kann (Arndt, W. F.
und Gingrich, F. W.,, University of Chicago
Press, 1957, S. 668). Siehe auch Wright, S. 425
und zur Geschichte des Verstehens von Glau-
ben als Treue, siche Mark Reasoner, , Louisvil-
le: Westminster John Knox Press, 2005, S. 5-7.
15 Wortlich ,.fiir die Siinde™ (mepi apaptiog),
ein Ausdruck, der bekanntlich in der LXX
verwendet wird, um ein Opfer fiir die Siinde
zu bedeuten (z. B. Lev. 4,3). Es ist fast sicher,
dass Paulus seine Worte auf diese aufopfernde
Weise verstanden haben will. Leon Morris
widerspricht dieser Interpretation und fragt,
ob die Romer den Wortlaut kennen wiirden (,
Grand Rapids: William B. Eerdmans Publishing
Co., 1988, S. 303). Als Antwort muss daran
erinnert werden, dass Paulus sich bereits auf
das Opfersystem bezog, indem er das Wort
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»Suhne in Rom. 3.24 verwendete, ganz zu
schweigen von all seinen anderen Verweisen
auf das AT. Schlieflich waren die rdmischen
Christen ,,mit aller Erkenntnis erfiillt™ (15,14).
Die gleiche Verwendung von ,,Siinde™ im Sinne
von ,,Siindopfer* ist wahrscheinlich auch in 2.
Kor. 5,21 (,,er wurde fiir uns zur Siinde (oder
zum Siindopfer)).

16 Paulus’ Ausdruck ,,der Siinde sterben‘ und
die Kreuzigung des ,,alten Menschen* (R6m.
6,5-6) ist eine andere Art, Gottes Sieg liber die
Siinde zu beschreiben. Das Ergebnis ist unsere
Befreiung von der Herrschaft der Siinde. Im
Tod Christi wurden wir auch von dem Gesetz
befteit, das uns gefangen hielt (Rom. 7,4,6).

17 Hebréer 2,14 stellt eine direkte Verbindung
zwischen Satan und dem Tod her und be-
schreibt ihn als ,,Macht des Todes®. Obwohl
der Hebrierbrief von den meisten Kommenta-
toren nicht als paulinischer Brief gezahlt wird,
spiegelt er dennoch die Lehre des Alten Testa-
ments in einer Weise wider, der Paulus zustim-
men wiirde.

18 Diese Erinnerungen werden gegeben, weil
einige in der Gemeinde unter dem Einfluss des
griechischen Denkens die ganze Moglichkeit
der Auferstehung leugneten (1. Kor. 15,12).

19 Beachte die Verwendung des Wortes ,,Leib™
in der Wendung t® copott tiig 0&Eng avtod in
Philipper 3,21.

20 Auch Paulus erwiahnt David in Romer 4,6-8
im Zusammenhang mit der Rechtfertigung aus
Glauben.
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Emad A. Mikhail

PauL AND GoD’s VICTORY

Saul of Tarsus has been a fascinating and
controversial figure since he lived in the first
century of the common era. This intense
genius of a Pharisee-turned-Christian apos-
tle has not ceased to be the subject of study,
admiration and sometimes even hatred. Few
would disagree with Machen’s assessment that
he is Christianity’s first theologian and “one

99 ]

of the moving factors of the world’s history”.

But how are we to understand Paul’s mind and
writings? Many have been the theories seeking
to unlock the sources of his thinking and the
essential core of his message. Was Paul more
a product of Greek thinking or of Second Tem-
ple Judaism? Is the key to understanding Paul
his Christology? Is it justification by faith? Is it
ecclesiology and covenant? Is it pneumatology
and mysticism??

In this paper [ will try to show that the theme
of God’s victory evidenced in Jesus Christ’s
death, resurrection and ascension is Paul’s
fundamental concern, one which in his letters*
is intertwined with several crucial themes
including redemption, justification by faith,
the relationship between Jew and Gentile, ec-
clesiology, the tension between the law and the
new covenant, the Spirit and new life as well
as eschatology. While each of these themes
is very important, God’s victory over His and
our enemies in the crucified and exalted Jesus
Christ is, I believe, the overarching theme
that unifies the whole and gives each major
topic its place. Were we to choose one of the
other great Pauline themes like justification
or ecclesiology to be the central core of the

apostle’s preaching, we would do a disservice
to these themes and to our understanding
of how they come together in the exaltation
of the Messiah and what that means in the
divine plan.

It is undoubtedly a risky venture to attempt to
identify the organizing concept in the thought
of such a profound writer like Paul. To do so,
it is essential that we allow Paul to speak for
himself and to understand him in his context
and not in the context of later times. It is also
crucial to allow his life and epistles to speak
to us without approaching the subject through
the lens of a priori systematic or philosophical
biases. In other words, we should study Paul to
understand Paul and his gospel, not to justify
our theological or ecclesiastical commitments.

First, it is important to recognize that Paul
is convinced that Jesus Christ and the events
narrated in the gospel about him did, in fact,
occur in the apostle’s generation. He sees them
as the culmination of earlier events revealed in
the Tanakh. Christ’s redemptive work and the
outpouring of the Spirit were inevitable events
foreordained by God Himself and foretold, in
part, by the Israelite prophets (Rom. 1.2, 16.24,
25). We say “in part” since Paul insists in more
than one place that what happened in Christ in
his time was, on the one hand, foretold and, on
the other, a “mystery” hidden heretofore (see
the Rom. 16 passage cited above, Eph. 1.9,
3.3-6, 1 Tim. 3.15, etc.). The Old Testament
foresaw “the gospel” (Gal. 3.8) though it did
not anticipate the full reality of what happened.
Paul considers his generation to be living in
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“the fullness of time” (Gal. 4.4), the time in
which God has begun to fulfill His end time
prophecies and in which He reveals the hidden
mystery of Christ. Moreover, what God has
done in Christ not only brings liberation to
those who are of the faith of Christ, both Jews
and Gentiles, but has real and cosmic conse-
quences, the unfolding of which will bring
about the final consummation at the Parousia.

It is this saving liberation which brings us to
the theme of God’s victory. God liberates His
children by defeating His enemies just as He
did when He subdued Pharaoh to redeem the
children of Israel to make them His people
(Ex. 6.3-7). In fact, as others have argued
elsewhere’, Paul sees the exodus as a type of
the redemption in Christ. The word “redemp-
tion” in Romans 3.24 is from the same root
used of the exodus in the LXX of Exodus 6.6.
Likewise, the word “deliver” in Galatians 1.4
is the same as in the LXX of Exodus 3.8. In 1
Corinthians 5.7 the apostle calls Christ “our
Passover lamb” and in 10.2-4 he compares
Christian baptism and the Lord’s Supper to
the Israelites’ “baptism in Moses” and their
drinking of water from the rock and eating of
the manna. In fact, he says that the rock that
followed them in the wilderness was Christ!

But it may be asked, why does God need to
be victorious in the first place? If He is all
powerful, why does He need to engage in
conflict to secure a victory?! How can we
make sense of a struggle between God and
His creatures? In the case of the exodus, the
Israelites had become enslaved to Pharaoh
and faced serious persecution (Ex. 1.8-22).
Moses’ request to the Pharaoh to let the people
go went unheeded since their free labour was
useful to the empire (Ex. 5.1-2). Clearly, it was
necessary that God’s mighty hand interfere to
secure His people’s safety and liberation (Ex.
3.19-20). God engages in conflict with those
who stubbornly resist His will and stand in
the way of His purposes. Going deeper, such
conflict implies several things:

First, it implies that God has given humans
the free agency to act even in contradiction
of His commands.

Second, He holds people fully responsible for
their actions and gives them ample time to
reconsider their decisions.

Third, He undertakes judgment in a righteous
and fair way when we refuse to obey.

Fourth, this judgment is never vindictive but has
as its purpose the salvation of those who follow
His ways as is clear in the story of the exodus.
Fifth, Scripture labels such judgment/salvation
events as divine victories that, in addition to the
purposes we have seen, lead to the glorification
of His name. Paul clearly has this dynamic in
mind when he reminds his readers in Romans
9.17 that Scripture (i.e., God!) says to Pharaoh,
“For this very purpose | have raised you up,
that I might show my power in you, and that
my name might be proclaimed in all the earth.”

Paul was given to see that just as God was vic-
torious in delivering His people from Egypt,
so now He has accomplished a greater victory
in delivering His new worldwide people from
more pernicious enemies. It is not that events
repeat in circular fashion. Rather, earlier events
are types or shadows of later ones (see Rom.
5.14, 1 Cor. 10.11). But who are the enemies
Paul has in mind? Has a new Pharaoh arisen,
perhaps a Roman one, from which we need to
be delivered? Rather than a human enemy, Paul
looks behind visible political actors to spiritual
forces that are holding all of humanity captive.

At a minimum we can discern sin, the law,
death, and Satan as well as other evil spirit
forces allied with him as the enemies that
the apostle sees being vanquished by Christ.
Christians have generally emphasized that Je-
sus Christ has saved them primarily from sin.
They view the latter not so much as an enemy
but as guilt. Post-Anselm Western theology
has generally seen that the crisis the gospel
addresses is one between a holy God and sinful
humanity. Humanity has rebelled against God
through sin and is subject to His wrath. While
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not entirely dismissing this facet of the crisis,
what we are arguing for here is that Paul sees
the problem more broadly in terms of vicious
enemies that have destroyed the relationship
between God and people, enemies that God
Himself vanquishes in Christ to reconcile us
to Himself* Let us see how Paul deals with
this matter.

Sin:

Sin (note the singular) is an anti-God force
that Paul rather mysteriously personifies in
Romans. Without minimizing the sinner’s
guilt (cp. 3.19), the apostle views sin almost
as an independent force that deceived and
subjugated humanity. In writing about what
theologians will later call the “fall”, Paul
writes that through Adam “sin came into the
world” (5.12), implying that somehow it existed
beforehand. Many theologians and preachers
would simply say, “Adam sinned.” But Paul is
much more nuanced. As any reader of Genesis
3 can easily see’, the events in the garden of
Eden involved more than Adam, Eve and God.
The serpent plays such a crucial role that we
wonder how events would have transpired
without the temptation it presents to Eve. Thus,
sin is not simply “committed”, it “enters” the
scene and does so in a hostile manner which
Paul describes as a “reign” over humanity
(5.21). Here then is this “Pharaoh” that needs
to be subdued!

In Romans chapter 7, the personification of
sin is intensified and expanded. In a passage
that has generated much controversy among
commentators, the apostle writes that sin
used God’s commandment to deceive and
kill him (verse 11). Regardless of his precise
meaning, here sin appears, once again, as
an aggressive force deceiving and destroy-
ing human beings. It is clearly acting as an
enemy. Because Paul uses the verb “deceive”
which he also uses in 2 Corinthians 11.3 in
connection with the serpent’s dealings with
Eve, and because he says that “I was once
alive apart from the law” (verse 9), many

commentators believe that Paul is somehow
speaking of what happened in the garden of
Eden.® Thus, regardless of which view we
take of the exegetical details in Romans 5
and 7, sin is said to act against humanity in
close conjunction with the serpent and what
it represents. Clearly, if humanity is to be
saved, sin needs to be vanquished.

The Law:

As we just remarked in the last paragraph,
sin used God’s own law to wreak havoc in
humanity. “For while we were living in the
flesh, our sinful passions, aroused by the
law, were at work in our members to bear
fruit for death” (Romans 7.5). It is this type
of statement that alienated Paul from many
of his Jewish contemporaries. Far from being
an instrument for the attainment of righteous-
ness, the law arouses our sinful passions and
holds us in bondage! Moreover, sin uses it to
kill us (Rom. 7.10-11). Of course, the apostle
is very careful to state that the law in itself is
holy (Rom. 7.12). He is not antinomian like
Marcion in the second century®. But because
of sin, the law is “against us” (Col. 2.14) and
brings us into wrath and condemnation (Rom.
4.15, Gal. 3.10). The law is the power of sin
(1 Cor. 15.56). It is ironic that God in Christ
must deliver us from both sin (Rom. 6) and
the law (Rom. 7).

Death:

Paul speaks of death as another hostile force
that is closely correlated with sin, as it is in
Genesis 2.17 and 3.19. Just as sin entered
the world “through” (dio)) one man, so death
entered through (510) sin (Rom. 5.12). Adam
opened the door to sin which in turn opened
the door to death. Death then spread to all
people and began its awful reign over human-
ity (Rom. 5:14). One senses a personification
of death in these passages though perhaps not
quite in the same dramatic way in which sin
is portrayed. In 1 Corinthians 15.56 death is
personified as an animal that kills with a sting
(“the sting of death is sin”). Earlier in the same
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chapter (vss. 25-26) he calls death “the last
enemy’’ clearly indicating that there are other
enemies that Christ defeats according to a
divine eschatological calendar. Significantly
in 1 Corinthians 15.25 death is included as
one of Christ’s enemies. In other words, death
is both our enemy and the Lord’s! That adds
a more complex perspective to death which
many view simply as a punishment inflicted
by God. In citing Psalm 110 in the Corinthians
passage, Paul is declaring that death must be
subdued under Christ’s feet!

Satan’:

It is easy for us to see how in Paul’s mind
Satan is viewed as an enemy, both of God
and of humanity. As a Jew, he knows well
the crucial passage in Genesis 3 in which the
serpent displays hostility both to God and to
our ancestors in seeking to turn the latter away
from the former. In fact, Paul explicitly refers
to the serpent deceiving Eve in 2 Corinthians
11.3. Let it be noted that in verses 14, 15 of the
same chapter he warns the church in Corinth
that Satan disguises himself as an angel of
light and his servants disguise themselves as
servants of righteousness. In other words, Paul
believes that Satan’s enmity is not merely a
historical event but an on-going reality. Satan
fights the family (1 Cor. 7.5) and the church (2
Cor. 2.11, 1 Thess. 2.18, etc.). As he explains
in the Letter to the Ephesians, we are at war
with the evil one and his spiritual allies (Eph.
6.10-20). Prior to the return of Christ in glory,
Satan will be allowed to empower the man of
lawlessness who will claim to be God Himself
(2 Thess. 2.1-12).

Many of Paul’s interpreters have been strange-
ly silent about his many references to our
archenemy which he calls Satan, the devil, the
evil one, the prince of the power of the air and
about his references to his assistants which are
the demons (1 Cor. 10.20), and about those he
calls “the rulers, powers, world forces of this
darkness, spiritual forces of wickedness in the
heavenly places” in Ephesians 6.12. Ignoring

or minimizing this enemy®, as well as failing
to see sin and death as enemies, has almost
certainly contributed to the inability of many
scholars to see that the gospel is fundamentally
about God’s victory over these enemies. Now
we need to examine how this victory has been
achieved and what its implications are.

The Victory of God in Jesus Christ

The Apostle Paul did not come up with the
concept that God is victorious over His en-
emies. Nor did he borrow it from ancient east
Mediterranean mythologies that spoke of the
victory of the gods over the forces of evil.
As can be shown repeatedly, Paul’s roots are
clearly in the Tanakh. The holy scriptures
that he was taught and believed told him that
God created a world without evil and human-
ity without sin. The provocation to sin came
from the serpent (2 Cor. 11.3) and therefore
it becomes necessary for that serpent to be
defeated. God said as much in the protoevan-
gelium of Genesis 3.15 which is addressed to
the serpent,

I will put enmity between you and the woman,
and between your offspring and her offspring;
he shall bruise your head, and you shall bruise
his heel.

First, it is essential for us to realize that God is
not being vindictive here. Rather, He reveals
His purpose to restore humanity by inflicting
judgment on the serpent! Adam and Eve had
fallen under Satan’s authority because they
followed his suggestion to eat from the tree
of the knowledge of good and evil. They were
defeated by this enemy because of their dis-
obedience and unfaithfulness to God. It is im-
portant to note this connection between their
unfaithfulness and their defeat. Nevertheless,
God mercifully vows to destroy their enemy
and end his authority over them. We see that
first in the declaration that He will put enmity
between the serpent and Eve. What happened
in the temptation and fall essentially created a
bond between the two parties which God sees
as illegitimate and detrimental to humanity’s
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welfare. Then He vows that the seed’ of the
woman will bruise the head of the serpent
though in the process the seed’s heel will also
be bruised. In essence, God foretells a victory
He will accomplish through the woman’s seed
which will involve a complete defeat of the
serpent (the crushing of its head) though the
battle will be costly (crushing the seed’s heel).
In these mysterious but clearly significant
words, there is the implication that this coming
seed of the woman will be able to defeat the
serpent through his faithfulness. In a nutshell,
here is the whole rest of the Bible’s story!

It is our contention that the gospel of Christ as
preached by Paul and as presented in the New
Testament in general is a fulfilment of these
dramatic words of Genesis 3.15. The seed of
the woman, taken in the plural sense, are the
whole people of God that has been in conflict
since the fall with the evil one and the wicked
people he dominates.'® In the singular sense,
the seed is Jesus Christ, born particularly and
uniquely of a woman and who won a costly
battle with the serpent. Why would Paul write
that Christ was “born of a woman” unless he
had Genesis 3 and the virgin birth in mind
(Gal. 4.4)? Without doubt he had Genesis 3.15
in mind when he wrote the words of Romans
16.20 and had the larger context of Genesis
1-5 in mind in writing at least Romans 5.12-
21 and 1 Corinthians 15.21,22, 45 as well as 2
Corinthians 11.3 and 1 Timothy 2.13-14.

In addition to these explicit and direct refer-
ences to Adam and Eve, Paul also incorporates
other Old Testament themes that stem from
the story of creation, fall, and the protoevan-
gelium. The Genesis record clearly and deli-
berately traces the seed of Eve through Seth
to Noah, Shem, and Abraham. Genesis 3.15
is not an isolated pronouncement; it is woven
into the fabric of Genesis and the remainder
of the Bible."

Thus, we see the promise of the seed expand-
ing through time so that in Genesis 22.17 at the

offering of Isaac on Mt. Moriah God promises

Abraham,

Iwill surely bless you, and I will surely multi-

ply your offspring as the stars of heaven and
as the sand that is on the seashore. And your
offspring shall possess the gate of his enemies,

and in your offspring shall all the nations of
the earth be blessed, because you have obeyed
my voice.

It is not hard to see the connections between
Genesis 3.15 and these words to Abraham,
Eve’s special descendant who is chosen by
God to play a major role in His unfolding plan.
The word “seed” is the same Hebrew word in
both passages (though translated “offspring”
in the ESV).

The word “enemies” in Genesis 22.17 comes
from the same root as “enmity” in Genesis
3.15. In other words, Abraham’s seed is prom-
ised victory over its/their enemies, just as the
seed of the woman is promised victory over
the serpent. The outcome will be worldwide
blessing which is clearly a restoration of God’s
original blessing on humanity involving fruit-
fulness and dominion (Gen. 1.28).

God’s promises and dealings with Abraham
are a crucial key to understanding Paul’s
theology. In Galatians 3.8 he connects the
justification of the gentiles directly to the
promise that “in you shall all the nations be
blessed.” He sees that in speaking these words
to Abraham, God was preaching the gospel
beforehand to him! He goes on to explain
that Christ is the seed of Abraham (verse 16)
and therefore the seed of the woman. But in
contrast to the unfaithfulness of Adam, of Eve
and of those under the law (verse 10), Christ
was faithful and obedient. His obedience is
clearly contrasted with Adam’s disobedience
in Romans 5.19. Here in Galatians 3, Paul
speaks of the faith of Jesus Christ which I
argue elsewhere'' should be understood as the
faithfulness of Jesus Christ. This translation
of the Greek genitive construction mwictemg
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‘Incod Xpiotod is justified by the wording
of Galatians 3.22 quoted here from the King
James version which in this instance is more
accurate than modern versions:

But the scripture hath concluded all under sin,
that the promise by faith of Jesus Christ might
be given to them that believe.

There is no convincing reason why Paul would
speak of our faith twice in the same sentence if
in fact the construction is an objective genitive
as most writers have until recently assumed.
Why would he say that “the promise by faith
in Jesus Christ would be given to them that
believe”? Is it not more reasonable that he
would say that “the promise by the faithful-
ness of Jesus Christ would be given to them
that believe?””'® Our conviction that the phrase
should be understood as a subjective genitive
is borne out by the rest of the context in Ga-
latians 3.23-25:

Now before faith came, we were held captive
under the law, imprisoned until the coming
faith would be revealed. So then, the law was
our guardian until Christ came, in order that
we might be justified by faith. But now that
faith has come, we are no longer under a
guardian.

What does he mean “before faith came”?!
Abraham already had faith in God’s promise
(3.9) so it is hard to conceive that Paul would
say that before Christ there was no faith. What
in fact he is saying is that until Christ came
(verse 24), His faithfulness was not revealed.
During that time, the people of God were
under the law as a guardian. Once Christ has
come, we are no longer under the law but have
become sons of God (verse 26). We, Jews and
Gentiles, are now Abraham’s seed as well be-
cause we are united to Christ; as such we are
heirs of God’s promises to Abraham (verse 29).

This amazing justification and adoption into
God’s family has come about because of the
faithfulness of Jesus Christ. Paul’s Jewish
contemporaries, particularly his former party

of the Pharisees, were teaching that Israel had
to be faithful to the law for deliverance to come
and the kingdom of David to be restored. But
Paul preached and wrote that Israel has sinned
and that only through the faithfulness of Abra-
ham’s true seed, Jesus Christ, that deliverance
has come (see Romans 2-3, 7). The law is not
the solution since it only aggravates sin. Sin
itself had to be judged and defeated. That is
what God did in the death of Jesus Christ who,
being faithful, did not die because of his sin
but because of ours (1 Cor. 15.3). In the crucial
statement of Romans 8.3, the apostle writes
that God sent His Son in the flesh to be a sac-
rifice for sin'? so that God might “condemn sin
in the flesh,” i.e., in his humanity.

Let us recall what he has said previously
about sin. Sin invaded humanity (the “flesh”)
through Adam (5.12). Acting as an enemy,
it had the audacity to use God’s command
to deceive Adam and by it killed him (7.11)!
Therefore, it was necessary for God to judge
sin which is precisely what He did through the
sinless and true humanity of the Last Adam.
This condemnation of sin that occurred in
the death of Christ was God’s victory over
sin. It showed that God is entirely opposed
to sin and that He must have the last word
in destroying it. Though Christ showed ulti-
mate obedience and faithfulness in his death
(Phil. 2.9), he, mysteriously, became sin, or
a sacrifice of sin, for us. “For our sake He
made him who knew no sin to be sin for us”
(2 Cor. 5.21). Paul’s imagery almost certainly
comes from the sacrificial system in the Law
of Moses. The animals that were sin offerings
literally bore the sins of the people since the
sins were transferred to the animal by the
laying on of hands (Lev. 4, 16:2, 21). On the
day of Atonement, one goat bearing the peo-
ple’s sin was slaughtered and the other goat,
also bearing the people’s sin, was dismissed
into the wilderness (Lev. 16.21, 22). The first
goat appears to refer to the condemnation of
sin, the other, the consequent removal of sin
from the people.
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Thus, we see that in the death of His Son God
achieved a victory over sin by condemning
it and thereby saving us from condemnation
(Rom. 8.1). It reminds us of God’s judgment
on Pharaoh that led to the liberation of the
Israelites. Paul likely has the exodus in mind
when he says in Romans 6 that we died and
rose again with Christ in baptism. We were
baptized into Christ just like the Israelites were
baptized into Moses in the cloud and in the sea
(1 Cor. 10.2). In both events water is involved.
In the crossing of the sea, Pharaoh was judged.
In the death of Christ, sin was judged®. In both
events God’s people emerge victorious out of
the water of judgment.

Let us also emphasize that the condemnation
of sin in the flesh of Christ eventually leads
to its total elimination from the life of those in
Christ and from creation as well! The context
of Romans 8.3 makes that amazingly clear. In
verses 4-17 the apostle explains that those who
have been liberated in Christ have an obliga-
tion to live in the Spirit. We are to put to death
the deeds of the body (v. 13). Eventually, the
Father will give life to our mortal bodies by
His Spirit who dwells in us (v. 11). That will
be the revelation of the glory that not only we
long for, but creation does as well (vss. 18-25).
That is because creation itself has for long
suffered corruption because of humanity’s
sin and, along with us, is groaning as it awaits
final redemption (v. 20-23)!

That redemption will only come when the
archenemy has been destroyed. Let us recall
that Satan is the one who provoked Adam and
Eve to sin. By sinning, humanity put itself
under “the prince of the power of the air”
(Ephesians 2.2). What God did in Christ not
only brought about the condemnation of sin,
it also was the downfall of the devil and his
angels. Using military language, Paul writes
in Colossians 2.15 that Christ “disarmed the
rulers and authorities and put them to open
shame by triumphing over them in him” (or
“in it”, the reference more likely being to the

cross mentioned in v. 14). As we look at verses
14 and 15, we can see that in the apostle’s mind
the elimination of sin and the triumph over the
evil powers are most closely related. Again, it
is because Satan initiated the “sin project” to
begin with.

That is why Paul writes at the end of Romans
that, “The God of peace will soon crush
Satan under your feet” (16.20). In this clear
reference to Genesis 3.15, Paul reminds the
Roman believers that the process begun in
the incarnation, death, and resurrection of
Christ will culminate in the crushing of their
enemy under their feet. If we recall what we
said earlier that the Hebrew word “seed” is
both singular and plural and that believers are
“in Christ”, then we should not be surprised
that Satan will be crushed under Christ’s feet
and ours!

With regards to death, it will be recalled that
it entered the world “through sin” (Rom.
5.12, cp. Gen. 2.15).* Adam and Eve’s un-
faithfulness to God led to the dissolution of
their physical life and that of their progeny
(Gen. 5) even after they repented of their
sin. Since the fall, death has reigned over
all people (Rom. 5.17) and has become an
essential and sad part of the human experi-
ence with a broad spectrum of customs which
different cultures developed to deal with old
age, sickness, death and burial. The Good
News of the message of Jesus Christ is that
God is delivering all those who believe from
this awful enemy called death. “For as by a
man came death, by a man has come also
the resurrection of the dead” (I Cor. 15.21).
That is because not only did Christ die for
our sins, but he was also raised by the Father
on the third day according to the prophe-
cies of the Tanakh, a fact Paul mentions in [
Corinthians 15.4 and which permeates all his
writings. Paul’s even states that without the
resurrection of Christ, the entire Christian
message and its hope collapses (I Corinthians
15.12-19).
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That is why the apostle writes to the Co-
rinthian church of the evidence of Christ’s
resurrection'®. After reminding them that the
Messiah’s resurrection was promised in the
Old Testament, he assures them that those
closest to him saw him individually and col-
lectively after he arose. He also tells them that
he appeared to over 500 brothers at once, most
of whom were still alive twenty years later as
he writes this epistle to them. In other words,
the resurrection is not a fable but a verifiable
event. Paul finally adds his own experience
with the risen Lord (I Cor. 15.4-8), an ex-
perience that radically changed his life and
religious convictions.

Paul is so keen to make sure the Corinthians
do not doubt their own resurrection or that of
their Lord. He does so since a dead Christ is a
defeated Christ. A defeated Christ means that
death will forever reign victorious. But Christ
has been raised from the dead and that means
that death, our last enemy, will be destroyed
(I Cor. 15.26). We experience an aspect of this
victory now since God has “made us alive
together with Christ” (Eph. 2.5). But at his
coming, we will experience the full benefit
of his resurrection when he “will transform
our lowly body to be like his glorious body”
(Phil. 3.21). To the Corinthians he adds these
words of triumph using words from the Old
Testament prophets,

When the perishable puts on the imperishable,
and the mortal puts on immortality, then shall
come to pass the saying that is written:
“Death is swallowed up in victory.”

“O death, where is your victory?

O death, where is your sting?”

To fully understand Paul’s teaching on the
resurrection, it is essential for us to realize that
he sees in it far more significance than a mere
coming back to life. For Paul and the rest of
the New Testament writers, the resurrection of
Jesus Christ is beginning of his exaltation and
glorification. The implications are vast and the
references to it in Paul’s epistles numerous. To

begin with, Christ’s resurrection means that he
will never die again (Rom. 6.9-10). He entered
a new phase of existence hitherto unknown
to humanity. This mode of existence is a new
physicality suited for the eternal kingdom.'¢
In I Corinthians 15.42-44 Paul describes the
new body as imperishable, glorious, powerful,
and spiritual. It is the resurrection body of the
last Adam whose image we will bear (I Cor.
15.45-49).

But much more happened because of the resur-
rection of Christ. God the Father exalted him to
his right hand, a position of authority over the
church, and also above all creatures now and
in the future (Eph. 1.20-23). In this Ephesians
passage, Paul includes imagery from Psalm 8:6
which in turn seems to hearken back to Adam’s
original authority (Gen. 1.26-28). The clear
implication is that there is now a restoration
of Adam’s kingdom in the new rule of Jesus
Christ. Paul is also alluding in Ephesians 1.20
to Psalm 110.1,

The Lord says to my Lord.“Sit at my right hand,
until I make your enemies your footstool.”

No other Old Testament verse is quoted and
alluded to in the New Testament more fre-
quently than Psalm 110.1. It proclaims the
exaltation of the Messiah and the subjugation
of his enemies. Another Pauline allusion to
it is in 1 Corinthians 15 which we have cited
several times before:

But in fact Christ has been raised from the
dead, the firstfruits of those who have fallen
asleep. *' For as by a man came death, by a
man has come also the resurrection of the
dead. # For as in Adam all die, so also in
Christ shall all be made alive. ¥ But each
in his own order: Christ the firstfruits, then
at his coming those who belong to Christ. %
Then comes the end, when he delivers the
kingdom to God the Father after destroying
every rule and every authority and power.
3 For he must reign until he has put all his
enemies under his feet. ?° The last enemy to
be destroyed is death.
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Paul’s language is clear: the risen Christ will
reign until all his enemies are under his feet.
In other words, his victory will be seen to be
complete. In Philippians 2.8-11 the apostle
tells us that Christ’s exaltation is specifically
due to his obedience unto death. Because of
his faithfulness, God will see to it that every
tongue confesses that he, Jesus, is Lord and
that every knee bow to him, a clear allusion to
another Old Testament passage in which God
is clearly the speaker (Isa. 45.22-23). Rather
than detracting from God’s glory, the exalta-
tion of Jesus Christ brings more glory to God
(Phil. 2.11, I Cor. 15.28).

One other key element in Christ’s victory
needs to be underscored. That element is his
descent from David. Let us remember that
God made a covenant with David that his
seed would sit on his throne forever (II Sam.
7.12-16). Paul refers to the connection between
David and his son’s resurrection three times,
once in the sermon Luke ascribes to him in
Antioch (Acts 13.34-37), the second time in
Romans 1.3, 4 and once in II Timothy 2.8."
It is significant that in all three passages the
context is the resurrection of Christ. That is
because God’s promise to David of an eternal
heir can only be fulfilled in a descendant who
will not die!

To summarize: God promised that He would
save humanity by a righteous seed descended
from Eve who would destroy Satan in a costly
battle (Gen. 3.15). Then He promised Abra-
ham, Isaac, and Jacob that this seed would
come through them and bring blessing to the
nations. He later promised one of their de-
scendants, David, that this same seed would
reign victoriously on His throne forever. To
bring all this about, God’s enemies and ours
had to be judged and defeated. In the fullness
of time, divine judgment did come upon sin
and Satan, along with his forces, in the death
of the Son of God. By rising from the dead,
He emerged victorious over death and brought
life and immortality to light through the gos-

pel (2 Tim. 1.10). He is exalted in heaven at the
right hand of God until, as his father David
spoke by the Spirit, all his enemies are totally
subdued at his feet (Psalm 110.1).

What God’s victory means now

The real-life implications of God’s victory
for the followers of Christ are vast and Paul
sees them as necessary corollaries of the
message he was entrusted with. His letters
to churches and fellow ministers make it
abundantly clear that he is not a mere theo-
retician interested primarily in the realm of
ideas. The zealot persecutor of the church
saw the risen Christ himself and was trans-
formed into a follower and an evangelist, as
well as a pastor and then a prisoner for the
sake of the Good News! In fact, he sees the
one who after his suffering “was declared to
be the Son of God in power according to the
Spirit of holiness by his resurrection from
the dead”, as the very source of his mission
to bring the nations to faith (Romans 1.4-5).
Among his last recorded words is a charge to
Timothy to continue his ministry steadfastly
because of the victorious Christ who will
appear as King to judge all generations of
humanity (2 Timothy 4.1-2).

But, according to Paul, the lives of al/l fol-
lowers of Jesus Christ have been transformed
because of his suffering and victory. In fact,
Paul writes that we have been exalted with
Christ even now before his return (Eph. 2.5-6),
a fact that changes our perspective on all of
life. Christ’s exaltation has given us a heav-
enly and eschatological orientation in which
we realize the futility and impermanence of
this age. “If then you have been raised with
Christ, seek the things that are above, where
Christ is, seated at the right hand of God. Set
your minds on things that are above, not on
things that are on earth. For you have died, and
your life is hidden with Christ in God. When
Christ who is your life appears, then you also
will appear with him in glory” (Col. 3.1-4, cp.
Rom. 8.20-25).
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To be sure, while setting our mind on Christ
and on what is above, we are not to despise or
ignore what is on earth. Paul urges believers
to live out the triumph of Christ our head in
the here and now. Through his resurrection
power brought to us by the Spirit, we are to
put to death our sinful ways (Col. 3.5, Phil.
3.10, Rom. 8.13) and to stand strong against the
assaults of evil spiritual forces (Eph. 6.10-20).
Our new life is not a purely private life but one
which is lived in unity with other believers
in the one body of Christ where old racial,
economic, and gender animosities have been,
at least in principle, overcome (Rom. 12.4-5,
Gal. 3.27-28).

With regards to non-believers, the ‘new self’
in Christ is called upon to do good to them
(Gal. 6.10) and to pray for them (I Tim. 2.1).
We are to offer supplication for rulers so that
we can live a peaceful and quiet life (1 Tim.
2.2). At the same time, the new people of God
must expect persecution (2 Tim. 3.12). When
that happens, the victorious Christ enables
us to respond patiently and generously since
we are called upon not to overcome evil with
evil but with good, as he himself did (Rom.
12.17-21). We boast in our troubles knowing
that they work for our good (Rom. 5.3-4),
we who in Christ are more than conquerors
(Rom. 8.37).

Sadly, we Christians do not live out our ‘new
self” consistently! But the victory of Christ
continually gives us the enablement and in-
centive to strive to do so more fully. At times
we are tempted to live as if Christ had neither
died nor been raised again, to live as if mean-
inglessness and evil are triumphant. But as
the Spirit relentlessly bears witness with our
spirit, we are reassured time and again that
we are heirs with Christ and that the glory we
will share with him cannot be compared to our
present sufferings (Rom. 8.16-18). Neither the
Spirit, nor Paul, want us to forget that Christ,
not evil, will have the final word in history (2
Thess. 1.5-10).

The author has a doctorate from Trinity
School for Ministry, Ambridge, Pennsyl-
vania. He has taught in various seminaries
in the Middle East and currently heads
the Great Commission College of Alexan-
dria, Egypt, and pastors his church in that
country.
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tion and asks if the Romans would be famil-
iar with the wording (The Epistle to the Ro-
mans, Grand Rapids: William B. Eerdmans
Publishing Co., 1988, p. 303). In response,
it must be remembered that Paul already re-
ferred to the sacrificial system in using the
word “propitiation” in Rom. 3.24, not to men-
tion all his other references to the OT. After
all, the Roman Christians were “filled with
all knowledge” (15.14). The same use of “sin”
to mean “sin offering” can probably be seen
also in 2 Cor. 5.21 (“he became sin (or sin of-
fering) for us”).

13 Paul’s phrase “dying to sin” and the cru-
cifixion of the “old man” (Rom. 6.5-6) is an-
other way of describing God’s victory over

sin. The result is our liberation from the reign
of sin. In Christ’s death, we were also deliv-
ered from the law which was holding us in
bondage (Rom. 7.4,6).

14 Hebrews 2.14 makes a direct connection
between Satan and death, describing him as
having “the power of death”. Even though
Hebrews is not counted by most commenta-
tors as a Pauline epistle, it nevertheless re-
flects the Old Testament teaching in a way
Paul would agree with.

15 These reminders are because some in the
congregation, under the influence of Greek
thought, where denying the whole possibility
of resurrection (I Cor. 15.12).

16 Notice the use of the word “body” in the
phrase t@® copartt tfig 86Eng avtod in Philip-
pians 3.21.

17 Paul also mentions David in Romans 4.6-8
in connection with justification by faith.
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Clemens Wassermann

DER ALTTESTAMENTLICHE HINTERGRUND
DER SUHNE BEI PAULUS

Liebe Freunde, sehr gechrte Damen und Herren,

heute Nachmittag wollen wir uns mit der
grundlegenden aber auch durchaus heraus-
fordernden Thematik der Siihne bei Paulus
beschiftigen. Dass Siithne ein sehr grund-
legendes Thema bei Paulus ist, wird niemand
bestreiten, der seine Briefe etwas kennt, denn
mit sehr dhnlichen Formulierungen weist
er darin immer wieder auf die Tatsache der
Vergebung durch Jesus Christus, wie z.B. in:

1. Die hyper-Formel bei Paulus

Rom 8,32: Der auch seinen eigenen Sohn
nicht verschont hat, sondern hat ihn (avtov)
fiir uns alle (bnép MUV Tavtowv) dahinge-
geben (Topédwkev).

Gal 1,4: der sich selbst fiir unsre Siinden
dahingegeben hat, dass er uns errette von
dieser gegenwirtigen, bosen Welt nach dem
Willen Gottes, unseres Vaters.

Gal 2,20: Denn was ich jetzt lebe im Fleisch,
das lebe ich im Glauben an den Sohn Gottes,
der mich geliebt hat und sich selbst fiir mich
dahingegeben.

Eph 5,2: Und lebt in der Liebe, wie auch
Christus uns geliebt hat und hat sich selbst
fiir uns gegeben als Gabe und Opfer, Gott
zu einem lieblichen Geruch.

1 Tim 2,6: der sich selbst gegeben hat fiir
alle zur Erlosung, dass dies zu seiner Zeit
gepredigt werde.

Tit 2,14: der sich selbst fiir uns gegeben
hat, damit er uns erldste von aller Ungerech-
tigkeit und reinigte sich selbst ein Volk zum
Eigentum, das eifrig wire zu guten Werken.
Aufgrund der gleichartigen Formulierungs-

weise von Paulus wird in der theologischen
Literatur von einer sogenannten Ayper- oder
Dahingabeformel bestehend aus der grie-
chischen Préposition vmép mit der Grund-
bedeutung ,,iiber” und dem Verb (mapa)
didmput ,,(dahin)geben® gesprochen.!

Das Verb ,,dahingeben‘ wurde schon Anfang
der 50er Jahre des vergangenen Jahrhunderts
auf Jes 53,6.12 zuriickgefiihrt,”> wo es in der
Septuaginta, also der griechischen Uberset-
zung des Alten Testaments, das hebriische
Verb v im Hifil wiedergibt, das neben ,,da-
hingeben* auch ,,schlagen mit* bedeutet. Der
bekannte Tiibinger Neutestamentler Stuhl-
macher versuchte dann im Anschluss daran
eine Herleitung der Préposition vrép aus Jes
43,3f.? Allerdings bereitet dieser Herleitungs-
versuch Probleme, weil Omép in der LXX in
der Regel die hebriische Préaposition 2y mit
der Grundbedeutung ,,auf, iiber** wiedergibt
und im hebriischen Text von Jes 43,3f nicht
Sy sondern non ,,unter; anstatt‘> vorkommt. In
der LXX, die auch viele Ausdriicke im Neuen
Testaments vorbereitet hat, wird nin in der
Regel mit avrti ,,anstatt® iibersetzt.® Der Her-
leitungsversuch von Stuhlmacher geht des-
halb nicht auf und es ist nicht verwunderlich,
dass in der neueren Forschung ein alternativer
Herleitungsversuch der hyper-Formel von
Paulus iiber die pagangriechische Literatur
versucht wurde. Denn darin wird die heroi-
sche Aufopferung eines Menschen fiir einen
anderen mit der Préposition vmép ausgesagt.’

Eine solide biblische Theologie, wie sie einst
schon Philipp Jakob Spener in seinen Pia
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Desideria als Antwort auf die theologischen
Fehlentwicklungen seiner Zeit empfahl,®
benoétigt deshalb eine grundlegendere und
prazisere sprachliche Verankerung im Al-
ten Testament, als wir sie in der gidngigen
Literatur wie z.B. der Biblischen Theologie
zum Neuen Testaments von Stuhlmacher zur
Verfiigung haben.

Wir wollen uns deshalb im Folgenden ein-
gehender mit dem alttestamentlichen Hin-
tergrund der /yper-Formel und dem damit
verbundenen Themenfeld der Siihne beschéf-
tigen und versuchen die Uberschneidungen
der Formulierungsweise bei Paulus mit dem
biblisch-semitischen Wortlaut der Evangelien
und des Alten Testaments aufzuzeigen. Dazu
miissen wir uns nun in einem ersten Schritt
den Paralleltexten der Evangelien zuwenden.

2. Die hyper-Formel in den Evangelien
Die Diskussion um eine semitische Herlei-
tung der paulinischen /yper-Formel hat im
Wesentlichen der Neutestamentler Joachim
Jeremias in den 50er und 60er Jahren ge-
pragt. In seinem Artikel zum Knecht Gottes
im Theologischen Worterbuch versuchte er
die unterschiedlichen Varianten der griechi-
schen hyper-Formel im Neuen Testament
auf den hebriischen Urtext von Jesaja 53,10
zuriickzufiihren.’

In Jes 53,10 lesen wird folgendes iiber den
leidenden Gottesknecht: Wenn er seine Seele
zum Schuldopfer gegeben hat (ovy o°@p-ox
jw91), wird er Nachkommen haben und in
die Lénge leben, und des HERRN Plan wird
durch seine Hand gelingen. Als von diesem
hebrédischen Wortlaut abhingige Varianten
der hyper-Formel in den Evangelien nennt
Jeremias v.a.:

Mt 20,28 || Mk 10,45: der Menschensohn ist
nicht gekommen, dass er sich dienen lasse,
sondern dass er diene und gebe seine Seele
zu einer Erlosung/als Losegeld fiir viele
(GAra Sroxovijoot kai dodval TNV Yoynv
a0TOD AVTPOV AVTiL TOAADV).

Im Vergleich zu Paulus fiéllt in diesen Ver-
sen die Verwendung der Prédposition évti
anstatt auf. Eine genauere Ubersetzung
wire deshalb ,,dass er diene und gebe seine
Secle [...] anstatt vieler”. Des Weiteren
fallt auf, dass Mt und Mk an der Stelle von
(€)avtov ,,sich selbst das im Griechischen
ungewdhnlichere und damit semitischere
TNV Yyoynv avtod ,.seine Seele” verwenden.'’

Aus dem Johannesevangelium fiihrt Joachim
Jeremias Joh 10,11[.15.17]; 15,13 sowie 1
Joh 3,16 im Zusammenhang der hyper-For-
mel an.'" Uns soll an dieser Stelle Joh 10,11
als reprisentatives Beispiel gentigen. Dort
steht:

Joh 10,11: Der gute Hirte lédsst seine Seele
fiir die Schafe (v youynv avtod tiOnoV
VIEP TOV TPoPaTmV).

Bei Johannes finden wir in Analogie zu
Paulus die griechische Priposition vrép
mit der Grundbedeutung ,,iiber” wieder.
Allerdings steht Omép hier in Verbindung
mit der semitischen Wendung v yoymv
avtod ,,seine Seele* wie bei den Synoptia
kern. Eine Besonderheit der johanneischen
hyper-Formel ist die Verwendung des Verbs
tin ,,setzen, stellen, legen®, das genauer
mit dem in Jes 53,10 verwendeten Verb o>
,setzen, legen® entspricht als das griechische
didout ,,geben der synoptischen Evangelien
Mt und Mk. Von allen Vergleichstellen in
den Evangelien ldsst sich die johanneische
hyper-Formel daher am genausten auf Jes
53,10 zuriickfithren, was ein Hinweis fir
das hohe Alter der johanneischen Formu-
lierungsweise sein konnte.

Dennoch konnten wir im bisherigen Ver-
gleich mit den Evangelien und Jes 53,10
noch keine hebrdische Textgrundlage fiir das
griechische Onép ausfindig machen. Deshalb
miissen wir uns noch einmal Paulus und dem
Alten Testament zuwenden, um einen bib-
lisch-semitischen Zugang zur hyper-Formel
aufzubauen.
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3. Die hyper-Formel in ihrem biblisch-semi-
tischen Kontext

3.1. Die Hiiufung von vmép in Rom 8,26—34
Wenn wir den Kontext der eingangs genannten
hyper-Formel in Romer 8,32 beachten, dann
féllt auf, dass Paulus die Préposition vmép in
Rom 8,26-34 in gehdufter Weise verwendet
(insgesamt fiinf Mal hintereinander):

2 Desgleichen hilft auch der Geist unsrer
Schwachheit auf (bepevtvyydavet). Denn wir
wissen nicht, was wir beten sollen, wie sich‘s
gebiihrt; sondern der Geist selbst vertritt uns
mit unaussprechlichem Seufzen. *” Der aber
die Herzen erforscht, der weil3, worauf der
Sinn des Geistes gerichtet ist; denn er vertritt
(évtouyydaver vep) die Heiligen, wie es Gott
gefdllt [...]

31'Was wollen wir nun hierzu sagen? Ist Gott
fiir uns (0meép Nudv), wer kann wider uns
sein? * Der auch seinen eigenen Sohn nicht
verschont hat, sondern hat ihn fiir uns alle da-
hingegeben (Vép MUV TAVTOV TOPLEdOKEV
avtov) — wie sollte er uns mit ihm nicht alles
schenken? ** Wer will die Auserwéhlten Gottes
beschuldigen? Gott ist hier, der gerecht macht.
3 Wer will verdammen? Christus Jesus ist
hier, der gestorben ist, ja vielmehr, der auch
auferweckt ist, der zur Rechten Gottes ist und
uns vertritt (Evtuyybvel OEP MUOV).

Im Vergleich mit der LXX konnten wir ja be-
reits feststellen, dass die Praposition vmép am
Héufigsten das hebréische %¥ libersetzt. Nun
wollen wir der Bedeutung dieser hebrdischen
Priposition im Alten Testament noch genauer
nachgehen.

3.2. Der biblisch-semitische Hintergrund
von by

Der Semitist Brockelmann definierte in seiner
vergleichenden Grammatik der semitischen
Sprachen %y als eine der wenigen semiti-
schen Pripositionen, die ihren urspriinglichen
Zusammenhang zu einem zugehdrigen Ver-
balstamm noch bewahrt haben.'> Demnach
scheint v mit dem Verb 177y ,,[hin]aufsteigen*
und mit dem Nomen 7%¥ ,,Brandopfer* in Zu-

sammenhang zu stehen. Das Brandopfer war
das wohl dlteste und urspriinglichste Opfer im
Alten Testament und diente vor allem zur Ab-
wendung von Gottes Zorn." Es wird erstmals
bei Noah in 1 Mose 8,20 erwihnt.

Als iibertragene Bedeutungen der Prépositi-
on von ¥, die sich aus der Grundbedeutung
auf, iiber ergeben, nennt Brockelmann (1)
das Bedecken, (2) das Uberragen und (3) das
Uberschatten.'* Ich mochte in unserem Zu-
sammenhang vor allem auf den Aspekt (1) des
Bedeckens im weiteren Kontext des gottlichen
Schutzes bzw. Zornes eingehen, wie er in den
folgenden Beispielen deutlich wird: '

Ps 72,13: Er wird gnédig sein [iiber] den
Geringen und Armen, und den [Seelen der]
Armen wird er helfen (niwa1) 1928 2775w o1
YU 201IK).

Neh 13,22: Mein Gott, gedenke an mich und sei
[Uiber] mir gnédig nach deiner grof3en Barmher-
zigkeit (3797 293 “2¥ 79I 2K "P773)).

Ps 103,13: Wie sich ein Vater iiber Kinder er-
barmt, so erbarmt sich der HERR iiber die, die
ihn fiirchten (PR~ 772 007 2°1275Y 28 0772).
Eine wichtige Referenzstelle findet sich in
Jer 18,23 die fast Wort-fiir-Wort in Neh 3,37
zitiert wird:

Jer 18,23: So vergib ihnen ihre Missetat nicht
und tilge ihre Siinde nicht aus vor dir (192778
TRTOX 73070 DOXYM) B3ip=HY)

Neh 3,37: Decke ihre Missetat nicht
zu, und ihre Siinde tilge nicht vor dir
(TMRRTOR TI9PH DORYD) B3iY=RY oOR=IRY).

Die Parallelitidt der Verse ist in der deutschen
Ubersetzung nicht so genau greifbar wie im
hebriischen Urtext. Das entscheidende Merk-
mal des dlteren Belegs in Jer 18,23 ist die
Verwendung des Verbs 193 ,,bedecken, Sithne
schaffen®, das im jliingeren Beleg in Neh 3,37
durch das Verb 7193 ,,bedecken, zudecken, ver-
hiillen* ersetzt wird. Dies konnte ein Hinweis
dafiir sein, dass die Verbalwurzel 99> in der
Zeit Nehemias nicht mehr so géingig war wie
noch in der Zeit Jeremias. Im Kontext dieser
Verse geht es um die Verfolgung von Jeremia
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und Nehemia und ihr Fluchgebet kann mit
dem Rechtsfall des ,,Stindigens mit erhobener
Hand* in 4 Mose 15,30f in Verbindung ge-
bracht werden, der nach Gottes Gebot im AT
nicht mehr gesiihnt werden kann.'

Das Verb 123 in Verbindung mit der Prépositi-
on 7y kommt besonders haufig in den Opferbe-
stimmungen des dritten und vierten Mosebu-
ches vor. In den mosaischen Gesetzbiichern ist
die Verwendung allerdings noch etwas anders
alsinJer 18,23, weil bei Mose mit dem auf die
Préposition ¥ folgenden Objekt immer eine
Person bezeichnet wird, die entsiithnt wird (73p
1), wihrend in Jer 18,23 die Siinde als Objekt
von 193 genannt wird (7yp 11)."” Diese beiden
Varianten der atl. kipper-Formel finden sich
auch in den Varianten der hyper-Formel bei
Paulus wieder:

Typ I (Objekt der Siihne ist ,, Person*)

3 Mose 16,30: Denn an diesem Tage geschieht
eure Entsiihnung, dass ihr gereinigt werdet;
von allen euren Siinden werdet ihr gereinigt
vor dem HERRN (17705 2%y 9827 717 0§°2™3
MIvR M *19% 0 nRLD Y51 DINK).

3 Mose 17,11: Denn des Leibes Leben ist im
Blut und ich habe es euch fiir den Altar gege-
ben, dass ihr [eure Seelen] damit entsiihnt
werdet. Denn das Blut ist die Entsithnung,
weil das Leben in ihm ist (X17 072 727 w93 *2
D7772 B NRIBIHY I95Y M7 07 AN N
192 WHIa RI).

Rom 8,32: Der auch seinen eigenen Sohn
nicht verschont hat, sondern hat ihn fiir uns
alle dahingegeben (GAA" VEP MUAV TAVIOV
TopESOKEY aOTOV) [...]

DByp Il (Objekt der Siihne ist ,, Siinde )

Jer 18,23: So vergib ihnen ihre Missetat
nicht und tilge ihre Siinde nicht aus vor dir
(CTRRTOR T°307% DNRYD) A3iY=hY "5on-hR)

Ps 79,9: Hilf du uns, Gott, unser Helfer, um
deines Namens Ehre willen! Errette uns und
vergib uns unsre Siinden um deines Namens
willen (32°%0) JnW7122 12775V 129W 598 MY
TRY 1907 WwnRErbY 992)).

Gal 1,4: der sich selbst fiir unsre Siinden
dahingegeben hat (tod d6vtog £0vTOV VAEP
TAV GuapTIOV NEAV) [...]

Durch diese zweistufige inhaltliche Uber-
schneidung der hyper-Formel bei Paulus mit
der kipper-Formel im Alten Testament ist m.E.
ein alttestamentlicher Zusammenhang trotz der
fehlenden griechischen Entsprechung fiir das
Verb 193 viel naheliegender als eine Deutung
von vrép im Kontext der pagangriechischen
Literatur. Die entscheidende Frage ist aller-
dings, warum Paulus das Verb 193 ,,bedecken,
Siihne schaffen* in seiner hyper-Formel aus-
lasst, wenn er sie inhaltlich so stark auf die atl.
Stihneterminologie aufbaut?

Es fallt in diesem Zusammenhang auf, dass
im gesamten Neuen Testament die in der
LXX vorgeprigte Ubersetzung von 193
durch (€&)ilaokopon nicht vorkommt.'® Es
gibt lediglich zwei Belege fiir das verwandte
Nomen iAacudg ,,Versohnung™ (1 Joh 2,2;
4,10) und weitere zwei Belege fiir iAactiplov
,.Sithnedeckel” (Rom 3,25; Hebr 9,5), das die
LXX als Ubersetzung fiir die n183, also den
»Sthnedeckel der Bundeslade gewdhlt hat.
Die beim Vergleich von Jer 18,23 und Neh 3,37
gemachte Beobachtung, dass das Verb 193 in
nachexilischer Zeit durch 192 ersetzt werden
konnte, konnte deshalb auch eine mogliche
Erklérung dafiir sein, warum das Verb 793 in
den nachexilischen Berichten iiber die Wie-
deraufrichtung des Tempeldienstes nur noch
sporadisch vorkommt:

Esr 6,17: und opferten zur Einweihung des Hau-
ses Gottes hundert Stiere, zweihundert Widder,
vierhundert Limmer und zum Siindopfer fiir
ganz Israel (5872"52-5w Rwnv) zwolf Ziegen-
bocke nach der Zahl der Stimme Israels.

Esr 8,35: Zu dieser Zeit opferten die Leu-
te, die aus der Gefangenschaft gekommen
waren, Brandopfer dem Gott Israels, zwolf
junge Stiere fiir ganz Israel (58727"%2-Y),
sechsundneunzig Widder, siebenundsiebzig
Lammer, zwolf Bocke zum Siindopfer, alles
zum Brandopfer fiir den HERRN.
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Neh 10,34: namlich fiir die Schaubrote, fiir das
tagliche Speisopfer, fiir das tégliche Brandop-
fer, fiir die Opfer am Sabbat und Neumond, fiir
die Festtage, fiir das Hochheilige und fiir das
Siindopfer, womit fiir Israel Sithne geschafft
wird (*X72=%p 235% niRwn®)), und fiir alle
Arbeit im Hause unseres Gottes.

Von diesen drei vergleichbaren Belegen
kommt das Verb 793 lediglich in Neh 10,34
vor. Da es in den zwei anderen Belegen fehlt,
liegt es nahe zu vermuten, dass die verbale
Verwendung der Wurzel 19> mit der Bedeu-
tung ,,bedecken, Siihne schaffen* durch den
priagenden Einfluss des Araméischen zuriick-
ging. Denn im Aramadischen hat 195 eine ganz
andere Bedeutung, namlich ,,Dorf™, die wir aus
dem bekannten ntl. Stddtenamen Kapernaum,
also dem Dorf Nahums, kennen." Eine aus-
fiihrlichere Untersuchung zur Verwendung der
Waurzel 793 in den Qumranrollen kdnnte diese
Vermutung noch weiter bestitigen. Fiir uns
heute soll jedoch die Tendenz der Ersetzung
und Auslassung von 793 in den Spétschriften
des ATs geniigen, die uns liber den Bau des
zweiten Tempels berichten. Ich mochte diesen
Abschnitt zum biblisch-semitischen Kontext
der Préposition ¥ mit einem Zitat von E.
Kautzsch beschlieflen, der ein ausgezeichneter
Kenner der biblischen Ursprachen und insbe-
sondere auch des Biblisch-Araméischen war.
In seiner Grammatik zum Biblisch-Aramai-
schen merkte er zu 9¥ in Esr 6,17 an folgendes
an: ,,von dem Begriff des schiitzenden De-
ckens auf jemanden geht die Bedeutung fiir,
zu Gunsten [von]“ aus.? D.h. die semitische
Préposition 7 hat durch ihre Grundbedeutung
des schiitzenden Bedeckens schon von Hause
aus eine Bedeutungsiiberlappung mit dem
Verb 193, das in der Grundbedeutung ebenfalls
als eine den Zorn abwendende Bedeckung zu
verstehen ist, wie es der erste atl. Beleg von
193 in der Jakobgeschichte verdeutlicht, wenn
Jakob vor Begegnung mit seinem Bruder
sagte: ,,Ich will ihn versithnen [sein Gesicht
bedecken] (1°319 779238) mit dem Geschenk™ (1
Mose 32,21).2!

4. Die hyper-Formel im Kontext von Ro-
mer 8

Wenn wir mit dem bisher erarbeiteten bib-
lisch-semitischen Hintergrund der hyper-For-
mel und den deutlich gewordenen Parallelen
zur kultischen Sprache des Alten Testaments
wieder zu Romer 8 zuriickkehren, dann wird
deutlich, dass dieser atl. Hintergrund uns hilft,
den Kontext von Romer 8 besser zu verstehen.
Denn gleich am Anfang in Rom 8,3 gibt uns
Paulus selbst entscheidenden Hinweis dazu, in
welchem Kontext wir das, was er im weiteren
Verlauf von Romer 8 schreibt auszulegen
haben:

Rom 8,3: Denn was dem Gesetz unmdglich
war, weil es durch das Fleisch geschwicht
war, das tat Gott: Er sandte seinen Sohn in der
Gestalt des siindigen Fleisches und um der
Siinde willen (repi apaptiog) und verdammte
die Siinde im Fleisch.

Die Ubersetzung? der griechischen Wendung
nepi apaptiog durch ,,um der Siinde willen
in der Lutherbibel macht leider nicht ver-
standlich, worum es Paulus in diesem Vers
geht. In seinem Kommentar zum Romerbrief
deutet Stuhlmacher nepi apoptiog als ,,Siinde
opfer” (hebr.? nxwn) weil mwepi apaptiog in
der LXX ein fester Ausdruck fiir das StindL
opfer ist. (vgl. z.B. mepl g apaptiog in 3
Mose 5,8,9,10,11,13; 4,3,14,28,35 und nepi
apaptiag in 3 Mose 5,6,7,11; 7,37).2* Das
Stindopfer war das wohl wichtigste Opfer zur
Entsithnung im Alten Testament, insbesonde-
re auch am grofen Versohnungstag, dem Yom
Kippur (3 Mose 16).%

Es wird folglich im griechischen Urtext von
Rom 8,3 deutlich, dass Paulus noch bevor
er im weiteren Verlauf des Kapitels die hy-
per-Formel gebraucht, bereits die Opfer- und
Stihnethematik mit der durch die LXX vor-
gepriagten Opferterminologie erdffnet. Aber
Paulus wére nicht Paulus, wenn damit schon
alles geklart wire. Es gibt ndmlich noch eine
zweite Moglichkeit den griechischen Begriff
nepl apoptiog zu deuten. Denn diese Wendung
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steht auch in Jes 53,10 LXX,?° wo sie als idio-
matische Ubersetzung des hebriischen Wortes
YR zu verstehen ist, das in 3 Mose 5,14-26 als
das mit einer Geldriickerstattung verbundene
»Schuldopfer definiert wird. Eine ebenso
mogliche Ubersetzung von mepi auoptiog
in Rom 8,3 ist deshalb ,,als Schuldopfer*.
Das oyR-Schuldopfer wurde nach 3 Mose
14,10-18 z.B. bei der Wiederaufnahme eines
genesenen Aussétzigen in das Gottesvolk
dargebracht.?’

Die Frage, ob Paulus den Siithnetod Jesu nun
als Siind- oder als Schuldopfer versteht ist
deshalb nicht leicht zu beantworten. Wir kom-
men bei dieser Frage, wie oft bei Paulus, nur
zu einem LOsungsansatz, wenn wir bereit sind
so tief in das Alte Testament einzutauchen,
wie Paulus es tat. Wenn wir der Frage nach
dem Siind- und Schuldopfer also im Alten
Testament noch genauer nachgehen, dann wird
in 3 Mose 7,7 deutlich, dass beide Opferarten
eine Gemeinsamkeit hatten, ndmlich, dass
das Fleisch dieser Opfer zum Eigentum des
darbringenden Priesters wurde:

3 Mose 7,7: Wie das Siindopfer, so soll auch
das Schuldopfer sein; fiir beide soll ein und
dasselbe Gesetz gelten; sie sollen dem Priester
gehoren, der damit die Stihnung vollzieht.

Von daher ist fiir Paulus in R6m 8,3 sicher auch
nicht die entscheidende Frage, ob Jesus nun als
Siind- oder als Schuldopfer zu verstehen ist,
sondern vielmehr, was die Ubereignung des
Fleisches dieser Opfer an den darbringenden
Priester geistlich zu bedeuten hat. Und genau
diese Frage des Opferfleisches verhandelt er ja
dann in Romer 8,4ff wenn er schreibt: damit
die Gerechtigkeit, vom Gesetz gefordert, in
uns erfiillt wiirde, die wir nun nicht nach
dem Fleisch leben, sondern nach dem Geist.
Ein Fazit seiner Sithnetheologie nach Romer
8 ist deshalb, dass wir als Christen nicht mehr
nach dem Fleisch leben sollen, sondern nach
dem Geist, weil unser Leib durch den Glauben
an den stellvertretenen Opfertod Jesu, unserem
Hohenpriester im Himmel iibereignet wurde.

Wir sehen also, wie wir durch die Erarbei-
tung des biblisch-semitischen Hintergrun-
des der hyper-Formel nun ein exegetisches
Werkzeug an die Hand bekommen haben,
um zu verstehen wie Paulus zu seiner Argu-
mentation in Romer 8 kommt. Und das ist
ein grofler Vorteil gegeniiber der iiblichen
Universitétstheologie mit ihrem vornehmlich
hellenistischen Forschungsansatz, der uns
nicht hilft die Argumentation von Paulus zu
durchdringen, sondern vielmehr dazu fiihrt,
viele seiner Briefe als unechte Briefe unter
seinem Namen abzutun. Wir wollen aber dem
Wort Gottes glauben, wie es uns in der Bibel
offenbart wurde. Und um diesen biblischen
Glauben nachzubuchstabieren miissen wir uns
mit dem biblisch-semitischen Hintergrund zur
hyper-Formel beschéftigen.

Vielen Dank!
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Clemens Wassermann

THE OLD TESTAMENT BACKGROUND
OF ATONEMENT IN PAUL’S WRITINGS

Esteemed friends, dear ladies and gentlemen,

this afternoon we want to focus on the both
fundamental and challenging topic of atone-
ment in Paul. Nobody who studied Paul’s let-
ters to some extent would deny that atonement
is a very foundational topic of Paul. Again
and again, the apostle points us to the fact of
forgiveness through Jesus Christ by similar
expressions, such as:

1. The hyper-Formula in the Pauline Corpus
Rom 8:32: He who did not spare His own Son,
but delivered Him up for us all (bngp fjudv
TAVTOV TOPESWKEV ADTOV).!

Gal 1:4: Who gave himself for our sins, that
he might deliver us from this present evil
world, according to the will of God and our
Father.

Gal 2:20: the life which [ now live in the flesh
I live by faith in the Son of God, who loved
me and gave Himself for me.

Eph 5:2: And walk in love, as Christ also
has loved us and given Himself for us, an
offering and a sacrifice to God for a sweet-
smelling aroma.

1 Tim 2:6: who gave Himself a ransom for
all, to be testified in due time.

Tit 2:14: who gave Himself for us, that He
might redeem us from every lawless deed and
purify for Himself His own special people,
zealous for good works.

Based on this similarity of expression in
Paul’s letters, theological literature speaks of
a hyper- or delivering-up-formula consisting
of the Greek preposition Onép with the basic

meaning “over” and the verb (mapa)didmut
“deliver up, hand over”.?

The Verb “deliver up, hand over” has been
traced back to Isa 53:6,12 at the beginning
of the 1950s,® where it is used in the Septua-
gint, that is the Greek translation of the Old
Testament, for the rendering of the Hebrew
verb ¥a5 in the causative Hifil-stem, which
can also mean “to strike with” besides “to
deliver, hand over”. The renowned New
Testament Scholar Peter Stuhlmacher from
Tuebingen traced the origin of the preposition
vrép back to Isa 43:3f. Yet, this attempt of
explaining the origin of the preposition vVép
was not without problems since in the LXX
umép usually translates the Hebrew preposi-
tion %y with the basic meaning of “on, over™.
Furthermore, the Hebrew text of Isa 43:3f
does not contain %y but non “under; instead
of”. The LXX, which has coined and paved
the way for many idiomatic expressions in
the New Testament, usually translates niop
with avti “instead of”” Hence, Stuhlmacher’s
explanation does not work and it is not aston-
ishing that alternative explanations for the
hyper-formula in the Pauline Corpus have
been investigated and found in Pagan Greek
literature in the more recent discussion. For
there the heroic self-sacrifice of one person
for another is expressed in similar wording
with the preposition vmép.®

A solid Biblical Theology, which has been
advocated by Philipp Jakob Spener in his Pia
Desideria as an answer to the undesirable de-
velopments in the theology of his time,’ there-
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fore, requires a more precise and foundational
linguistic anchoring in the Old Testament than
we have at our disposal in the current scholarly
discussion as for example in Stuhlmacher’s
Biblische Theologie zum Neuen Testament.

Hence, we want to further investigate the Old
Testament background of the hyper-formula
and the related topic of atonement and de-
monstrate the overlap of expression between
Paul and the Biblical-Semitic wording of the
Gospels and the Old Testament. In a first step
we must treat parallel passages in the Gospels.

2. The hyper-Formula in the Gospels

The discussion of the Semitic background of
the Pauline /iyper-formula was mostly coined
by New Testament scholar Joachim Jeremias
in the 1950s and 1960s. In his article on the
Servant of God in the Theological Dictionary
of the New Testament he traced the different
variants of the Greek hyper-Formula back to
the Hebrew source text of Isaiah 53:10."°

In Isa 53:10 we read the following on the suf-
fering Servant of God: when his soul makes
an offering for guilt (iwn1 oYy o°wn-oX), he
shall see his offspring; he shall prolong his
days; the will of the LORD shall prosper in
his hand (ESV). Jeremias lists the following
variants of the hyper-formula in the gospels
as stemming from Isa 53:10:

Mt 20:28 || Mk 10:45: the Son of Man did not
come to be served, but to serve, and to give
His life a ransom for many (GALG dtocovijoon
Kol dodval TNV yuynv avtod AOTpov AvTi
TOAL®V).

In comparison to Paul, we can note the usage
of the preposition dvti “instead / in place of”.
A more precise translation would therefore be
“to give His life/soul a ransom instead/in place
of many [...]”. A further notable difference is
that Mt and Mk use the more Semitic expres-
sion TNV youynv avtod “his soul” instead of
(€)owtov “himself”, which is the more Greek
way of expression.'!

From the Gospel of John Jeremias lists Jn
10:11[,15,17]; 15:13 as well as 1 Jn 3:16 when
discussing the hyper-formula.' For us it shall
suffice here to discuss Jn 10:11 as representa-
tive example. There we read:

Jn 10:11: The good shepherd gives His life
for the sheep (tnv yuynv adtod tidnov vrep
TV TpoPiTmv).

In the Gospel of John, we find the same Greek
preposition v7ép as in Paul’s letters with the
basic meaning ,,over”. Yet in John vmtép is used
together with the Semitic phrase Tv yoynv
avtod ,,his soul” as in the Synoptics. One pe-
culiarity of the Johannine hyper-formula is the
usage of the verb tifnw “set, put, lay down”,
which corresponds more precisely with the
Hebrew verb o “set, lay down” used in Isa
53:10. In Greek this corresponds with didmpu
,»Zive” of the Synoptic Gospels Mt and Mk.
From all parallels in the gospels the Johan-
nine hyper-Formel therefore corresponds the
most with Isa 53:10, which could indicate the
antiquity of Johannine expression.

However, in all our comparisons of the Gos-
pels with Isa 53:10 we could not identify a
Hebrew source for the Greek preposition
vrép. Therefore, we once more have to turn to
Paul’s letters and the Old Testament in order
to establish a Biblical-Semitic approach to the
hyper-formula.

3. The hyper-Formula in its Biblical-Semitic
Context

3.1. The Culmination of onép in Romans
8:26-34

If we take a closer look at the context of the
hyper-formula in Romans 8:32, we can ob-
serve that Paul is using the preposition Vmép
throughout Rom 8:26—-34 more than five times
in a row:

26 Likewise the Spirit also helps
(dmepevTuyydvel) in our weaknesses. For we
do not know what we should pray for as we
ought, but the Spirit Himself makes interces-
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sion for us with groanings which cannot be
uttered. Now He who searches the hearts
knows what the mind of the Spirit is, because
He makes intercession (évtuyydvel vmep) for
the saints according to the will of God.

' What then shall we say to these things? If
God is for us (bép udV), who can be against
us? *>He who did not spare His own Son, but
delivered Him up for us all (bmep fudv
naviov Tapédmkev adTov), how shall He not
with Him also freely give us all things? ** Who
shall bring a charge against God’s elect? It
is God who justifies. ** Who is he who con-
demns? It is Christ who died, and furthermore
is also risen, who is even at the right hand of
God, who also makes intercession for us
(EvTuyydvel DTEP HUDV).

In comparison with the LXX we could already
observe, that the preposition vép is most
commonly translated with %¥. Now we want
to investigate this Hebrew preposition in the
Old Testament more thoroughly.

3.2. The Biblical-Semitic Background of 5»
In his comparative Semitic grammar Car/
Brockelmann defined %y as one of the few
Semitic prepositions, which have preserved
their original connection to its verbal stem."
Accordingly, v seems to be related to the verb
77v “to ascend” and to the noun 7%¥ “burnt
offering”. The burnt offering was probably
the oldest and most original sacrifice in the
Old Testament and served primarily to avert
God’s wrath." It is first mentioned by Noah
in Genesis 8:20.

As derived meanings of the preposition ¥
stemming from its basic meaning “on, over”,
Brockelmann mentions (1) to cover, (2) to over-
arch and (3) to overshadow."” In our context,
I would like to focus on aspect (1) to cover
in the broader context of divine protection or
wrath, as it becomes evident in the following
examples:'®

Ps 72:13: He will be gracious [over] the poor
and needy, and he will save the souls of the

needy (¥ 223128 niwDI) 11728 2770w o).
Neh 13:22: My God, remember me and have
mercy [over] me according to your great
compassion (7790 292 9¥ 1701 T2 *97172).
Ps 103:13: As a father has compassion [over]
his children, so the LORD pities [over] those
who fear him (-»¥ 77 on7 02279 a8 o072
TRY).

An important reference is found in Jer 18:23,
which is quoted almost verbatim in Neh 3:37:
Jer 18:23: Do not cover their sin
nor blot out their guilt before you
(TR TI07H ONNYD) 23IYDY I5207IN)

[| Neh 3:37: Do not cover their sin
nor blot out their guilt before you
(RO IO DNRYD) 23IY=YY OoN=hNY).

The key feature of the older attestation in Jer
18:23 is the use of the verb 793 “to forgive
sins,” which is replaced by the verb 1193 “to
cover, conceal” in the younger attestation in
Neh 3:37. This could indicate that the verbal
root 193 was no longer as common during
the time of Nehemiah as it still was during
the time of Jeremiah. The context of these
verses refers to the persecution of Jeremiah
and Nehemiah, and their curse prayer can be
related to the legal case of “‘sinning with raised
hand (= presumptuously)” in Numbers 15:30f,
for which there is no atonement according to
God’s law in the Old Testament."”

The verb 783 combined with the preposition 7
occurs particularly frequently in the sacrificial
provisions of Leviticus and Numbers. In the
Mosaic law, however, the use is somewhat dif-
ferent than in Jer 18:23, because in the Mosaic
law the object following the preposition ¥
always refers to a person who is being expiated
(type I), while in Jer 18:23 sin is named as the
object of 193 (type I1)."® These two variants of
the OT kipper formula can also be found in the
variants of the syper formula in Paul:

Type I (Object of Atonement is a “Person”)
Leviticus 16:30: For on this day shall atone-
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ment be made for you to cleanse you. You
shall be clean before the LORD from all your
sins. (257 DOD§ LY @Y 183 7I7 0127
MY 7 197 DY nXYN).

Leviticus 17:11 For the life of the flesh is in
the blood, and I have given it to you upon the
altar to make atonement for your souls; for
it is the blood that makes atonement, because
it has the life [soul] in it (X7 072 P27 o3 *
D772 2P Nwe=Hy “92% maMmaTW 07 YN "IN
7927 WHIa XIM).

Rom 8:32: He did not spare his own Son, but
delivered him up for us all (GAX V7ep NMpdAv
TAVIOV TOPEOMKEV AVTOV) |...]

Type Il (Object of Atonement is “Sin”)

Jer 18:23: Do not cover their sin
nor blot out their guilt before you
(Cran=oxR 7707 anRun) 23iY=hY 192n=UR)

Ps 79:9: Help us, O God, our helper, for the
glory of your name! Deliver us, and forgive
us our sins, for your name’s sake (728 175y

WNNOI™OY 192 NYRD) YT 2770 nwYd
TRW TW?).

Gal 1:4: who gave himself for our sins (tod
dOVTOC £0VTOV VTTEP TAOV GRAPTIOV TUAV)

[.]

Through this twofold overlap in content be-
tween the hyper-formula in Paul and the
kipper-formula in the Old Testament, it seems
that an Old Testament connection is much
more likely than an interpretation of vmép in
the context of pagan Greek literature, and this
despite the lack of a Greek equivalent for the
verb 193. The decisive question, however, is
why Paul omits the verb 193 “to cover, make
atonement” in his hyper-formula when he
builds its content so strongly on the Old Testa-
ment terminology of atonement?

In this context, it is noteworthy that the
translation of 193 prefigured in the LXX
(Septuagint) with (£§)1ldokopot does not ap-
pear at all throughout the New Testament."”
There are only two occurrences of the related
noun iAacopog “atonement, reconciliation” (1

John 2:2; 4:10), and two more instances for
iAootnplov “expiatory covering” (Romans
3:25; Hebrews 9:5). The LXX has chosen this
word as translation for the n753, which is the
“mercy seat” or “seat of atonement” of the
Ark of the Covenant. The observation made
by comparing Jeremiah 18:23 and Nehemiah
3:37 that the verb 123 could be replaced with
7193 in post-exilic times could therefore explain
why the verb 193 appears only sporadically
in post-exilic reports on the restoration of the
Temple service:

Ezra 6:17: And they offered for the dedica-
tion of the house of God a hundred bulls, two
hundred rams, four hundred lambs, and for a
sin offering for all Israel (?8721=%2=% Xun?)
twelve male goats, according to the number of
the tribes of Israel.

Ezra 8:35: At that time the men who had come
out of the captivity offered burnt offerings to
the God of Israel, twelve young bulls for all
Israel (>821=%2-%Y), ninety-six rams, seven-
ty-seven lambs, twelve male goats for a sin
offering, all for a burnt offering to the LORD.
Neh 10:34 For the showbread, for the daily
grain offering, for the daily burnt offering, for
the Sabbath offerings, for the new moon of-
ferings, for the appointed feasts, for the most
holy things, and for the sin offering, to make
atonement for Israel (>8727=5p 292% ninwn™),
and for all the work in the house of our God.

Within these three comparable examples, the
verb 193 appears only in Nehemiah 10:34.
Since it is missing in the other two passages,
it is reasonable to assume that the verbal use of
the root 7195 with the meaning “to cover, make
atonement” declined due to the formative in-
fluence of Aramaic. Indeed, in Aramaic, 93
has a completely different meaning, namely
“village”, which we are familiar with from the
well-known NT place name Capernaum, or
Nahum's village.? A more detailed investiga-
tion into the use of the root 792 in the Qumran
scrolls could further confirm this assumption.
However, for our purposes today, the tendency
to replace and omit 123 in the late writings
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of the OT which tell us about the restoration
of the temple will suffice. I would like to
conclude this section on the biblical-Semitic
context of the preposition ¥ with a quote from
E. Kautzsch, who was an outstanding expert
in the ancient biblical languages and particu-
larly in Biblical Aramaic. In his grammar
of Biblical Aramaic, he noted the following
about %V in Ezra 6:17: “The meaning ‘for, in
favor of”, comes from the concept of covering
someone protectively.”*'This points to the fact
that the Semitic preposition ¥, with its basic
meaning of “covering protectively”, overlaps
in meaning with the verb1s3, which can also
be understood in the sense of a “covering that
averts anger”. This can be seen in the first OT
appearance of 193 in the story of Jacob, when
he said before meeting his brother Esau: “I
will make atonement for him [cover his face]
(1°39 7799%) with the gift” (Genesis 32:21).2

4. The hyper-Formula in the Context of
Romans 8

If we return to Romans 8 with the biblical-
Semitic background of the hyper-formula
that we have worked out so far and the clear
parallels to the cultic language of the Old Testa-
ment, it becomes clear that this OT background
helps us to better understand the context of
Romans 8. For right at the beginning in Rom
8:3, Paul himself gives us a decisive clue as to
the context in which we should interpret what
he writes in the further course of Romans 8:
Rom 8&:3: For what the law could not do, in
that it was weakened by the flesh, God did:
He sent His Son in the likeness of sinful flesh,
and for sin (wepi apaptiog), condemning sin
in the flesh.

Unfortunately, the translation of the Greek
phrase mepi apaptiog as “for the sake of sin”
in the German Luther Bible does not make it
clear what Paul is talking about in this verse. In
his commentary on the Epistle to the Romans,
Stuhlmacher interprets mepi apaptiog as “sin
offering” (Hebr. nXum), because mepi apoptiog
is a fixed expression for the sin offering in

the LXX (cf. e.g. mepl thic auaptiog in Lev.
4:3,14,28,35; 5:8,9,10,11,13 and nepi apoaptiog
in Lev. 5:6,7,11; 7:37).2 The sin offering was
probably the most important sacrifice for
atonement in the Old Testament, especially
on the great Day of Atonement, Yom Kippur
(Leviticus 16).%*

It is therefore clear from the original Greek
text of Romans 8:3 that even before he uses
the hyper-formula in the further course of
the chapter, Paul already opens the topic of
sacrifice and atonement with the sacrificial
terminology pre-determined by the LXX.

But Paul would not be Paul if everything were
already clarified with that. There is a second
way of interpreting the Greek term mepi
apaprtioc. This phrase also appears in [saiah
53:10 LXX,? where it is to be understood as
an idiomatic translation of the Hebrew word
oy, which is defined in Leviticus 5:14-26 as
the “guilt offering” associated with a monetary
restitution. An equally possible translation
of mepi apaptiag in Romans 8:3 is therefore
“as a guilt offering”. According to Leviticus
14:10—18, the ayy guilt offering was offered,
for example, when a recovered leper was re-
admitted to the people of God.?

The question of whether Paul understands
Jesus’ atoning death as a sin offering or a guilt
offering is therefore not easy to answer. As is
often the case with Paul, we can only come to
a solution to this question if we are prepared
to delve as deeply into the Old Testament as
Paul did. If we look more closely at the ques-
tion of sin offerings and guilt offerings in the
Old Testament, it becomes clear in Leviticus
7.7 that both types of sacrifice had one thing
in common, namely that the meat of these
sacrifices became the property of the priest
who offered them up:

Leviticus 7:7: As the sin offering is, so is the
guilt offering; one and the same law shall ap-
ply to both; they shall belong to the priest who
makes atonement with them.
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Therefore, the crucial question for Paul in
Romans 8:3 is not whether Jesus is to be un-
derstood as a sin or a guilt offering, but rather
what the transfer of the meat of these sacrifices
to the priest offering them means spiritually.
And it is precisely this question of sacrificial
meat or flesh that Paul deals with in Romans
8:4ff when he writes: so that the righteous-
ness required by the law might be fulfilled
in us, who now live not according to the flesh
but according to the Spirit. One conclusion
of his theology of atonement according to
Romans 8§ is therefore that as Christians we
should no longer live according to the flesh
but according to the Spirit, since our body
has been transferred to Jesus, our high priest
in heaven, by faith in his vicarious sacrificial
death on the cross.

So, we see how, by working out the biblical-
Semitic background of the hyper-formula, we
have now an exegetical tool at hand to better
understand how Paul advances his argument in
Romans 8. And that is a significant advantage
over conventional university theology with its
predominantly Hellenistic research approach,
which does not help us to understand Paul’s
argumentation, but rather leads to dismissing
many of his letter’s forgeries under his name.
However, we want to believe in the word of
God as it has been revealed to us in the Bible.
And in order to spell out this belief in the Bible,
we have to engage with the biblical-Semitic
background of the hyper-formula.

Thank you very much!
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