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Einleitung

Paulus schrieb den Galaterbrief in einer Konfliktsituation. Streng traditionelle
Judenchristen waren in die Gemeinden in Galatien gekommen und wollten die
beschneidungsfreie Heidenmission des Paulus korrigieren. Die Heidenchristen in
Galatien sollten sich beschneiden lassen und die jiidischen Identitatsmerkmale
iibernehmen - sie sollten Juden (Proselyten) werden, um zu Christus, dem
Messias, gehéren zu kénnen. Offenbar gewannen diese Konkurrenten grofien
Einfluss auf die Galater. Fiir Paulus bedeutet ihre Strategie einen scharfen Angriff
auf sein Evangelium von Jesus Christus. Er ist der Uberzeugung, dass Gott die
Menschen - Juden wie Heiden — durch ihr Vertrauen auf Christus gerecht macht,
in eine heilvolle Beziehung zu sich setzt. Die Zugehérigkeit zu Christus relativiert
die Bedeutung der klassischen Merkmale, die die Zugehorigkeit zum Gott Israels
représentieren (wie die Beschneidung). Diese Botschaft stellt er den Galatern
nachdriicklich vor Augen. Der Brief gibt einen kleinen Einblick in eine Zeit, in der
ein innerchristlicher Konflikt noch ein innerjiidischer Konflikt war.

1. Wo lebten die ,,Gemeinden in Galatien*“?

Mit ,,Gemeinden*“ (ekklesiai) spricht Paulus in Gal 1,2 mehrere christliche
Hausgemeinden an (zum Sprachgebrauch R6m 16,4f.16.23; 1 Kor 1,2; 16,1.19; 2
Kor 1,1; 1 Thess 1,1; Phlm 1,2). Sie lebten in einem bestimmten geographischen
Raum, ,,in Galatia®, doch ist unklar, worauf sich der Begriff genau bezieht. Denn
Galatia hat im Sprachgebrauch zur Zeit des Paulus eine doppelte Bedeutung.

(1) Es kann eine geographische Region im Inneren Kleinasiens um die Stidte
Ankyra (heute Ankara), Pessinus und Tavium bezeichnen (s. Karte nichste Seite).
In dieser Region, die heute in der Tiirkei in Zentralanatolien liegt, hatten sich im
3. Jh. v. Chr. keltische Stamme angesiedelt, wobei die Kelten spadter auch Galater
genannt wurden. Unter den Romern besaRen sie ein eigenes Vasallenkénigtum,
das bis 25 v. Chr, bestand. (2) Unter Augustus wurde 25 v. Chr. eine rémische
Provinz Galatia errichtet, die neben dem Gebiet Galatien (die Territorien der
Kelten-/Galaterstamme) die Gebiete Phrygien, Pisidien und Lykaonien im Siiden,
ab 6/5 v. Chr. auch Paphlagonien im Norden (und weitere Gebiete) umfasste. Der
Sitz des kaiserlichen Statthalters war Ankyra. In den folgenden Jahren verédnder-
te sich die geographische Zusammensetzung der Provinz immer wieder, sodass
kein einheitliches Gebilde entstand und der Zustindigkeitsbereich des
Statthalters sich haufig anderte. Es existieren Inschriften aus der Zeit vor 68 n.
Chr., in denen sich der Name Galatia auf die ganze Provinz bezieht. Doch offenbar
konnte sich dieser Sprachgebrauch nicht durchsetzen, denn auf Inschriften aus
der Zeit nach 68 (als die flavischen Kaiser regierten) wird der Zustandig-
keitsbereich der Statthalter in Ankyra durch eine Auflistung einzelner Regionen
bzw. (Teil-)Provinzen (neben Galatien z. B. auch Kappadokien, Pisidien, Lykaoni-
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en), nicht durch eine Gesamtbezeichnung angegeben. Dazu passt, dass auch die
Apg nirgends von der Provinz Galatia spricht, sondern stets einzelne Gebiete
nennt: Pamphylien 13,13; 14,25; Pisidien 13,14; 14,24; Lykaonien 14,6; galati-
sches Gebiet und Phrygien 16,6; 18,23.

Lt~
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In der Forschung ist derzeit lebhaft umstritten, ob Paulus Gemeinden in der
Region Galatien (Landschafts-, besser: Gebietshypothese) oder in der Provinz
Galatien (Provinzhypothese) anspricht. Die Bedeutung dieser Alternative wird
erkennbar, wenn man sie mit Angaben der Apostelgeschichte verbindet. Legt man
die Provinzhypothese zugrunde, |asst sich eine Verbindung zu Apg 13-14 (in der
Apg die erste Missionsreise, ungefahr 36-49 n. Chr.) herstellen, wo Barnabas und
Paulus in den Stadten Antiochia (in Pisidien), lkonion, Lystra und Derbe (in
Lykaonien) Gemeinden griindeten. Diese Stadte lagen im Siiden der Provinz
Galatia. Dann ist eine frithe Datierung des Gal vor/um 50 n. Chr. méglich (aber
nicht zwingend). Geht man indessen von der Gebietshypothese aus, kann man an
Apg 16,6 denken: ,,Sie (Paulus und Begleiter) durchzogen Phrygien und das gala-
tische Gebiet“. Zuvor waren sie in Derbe, Lystra und lkonion (Apg 16,1-5), zogen
also von dort aus weiter nach Norden durch Phrygien und das ,galatische
Gebiet* (in der Apg der Beginn der zweiten Missionsreise, etwa ab 50 n. Chr.). Die
genaue Route l3sst die Apg nicht erkennen. Als Grund fiir diesen Weg ins galati-
sche Gebiet gibt Apg 16,6 an, den Missionaren sei vom heiligen Geist die
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Verkiindigung in der Provinz Asia verwehrt worden. Die Provinz Asia erstreckte
sich nach Westen bis an die Mittelmeerkiiste. Dorthin reisten die Missionare also
offenbar nicht, sondern durch Phrygien (das zwar auch zur Provinz Asia gehorte,
von Lukas aber als eigenes Gebiet genannt wird) und das nérdlich gelegene gala-
tische Gebiet. Dort werden allerdings keine Gemeindegriindungen erzahlt. Doch
Apg 18,23 setzt die Existenz von Gemeinden in Galatien voraus: Paulus durchzog
»hacheinander das galatische Gebiet und Phrygien und starkte alle Schiiler*.
Dieser zweite Besuch liegt nach der Apg zwischen dem Aufenthalt in Korinth
(51/52 n. Chr.) und dem in Ephesus (52-54). Dann ware der Gal erst spater, wohl
nach der Zeit in Ephesus um 55 verfasst worden.

Beides ist moglich. Fiir die Provinzhypothese werden u. a. folgende Argumente
genannt: (1) Die Region Galatien lag sehr abgelegen, und es gab dorthin durch
die teilweise gebirgige Landschaft noch keine gut ausgebauten Rémerstraien
(einfache Strafen gab es allerdings schon, die die Rémer spater erweiterten).
(2) Die Sprache auf dem Land blieb bis ins 4. Jh. n. Chr. noch weitgehend Keltisch
—wie sollte sich Paulus da verstandlich gemacht haben (aber in den Stadten und
ihrem Umfeld wurde im Zuge der Hellenisierung zusehends das Griechische
gelaufig). (3) Paulus benutzt haufig Provinznamen (z. B. 1 Thess 1,7f.), also auch
hier. (4) In der Region Galatien ist fiir das 1. Jh. n. Chr. noch keine jiidische Besied-
lung nachgewiesen — wo Paulus gut hatte ankniipfen kénnen (was nicht aus-
schlieBt, dass dort nicht vereinzelt jiidische Menschen lebten; und Paulus kann
auch iiber andere Bekanntschaften Eingang gefunden haben). (5) Inschriften aus
dem Gebiet Galatien zeigen, dass keine ethnisch einheitliche Besiedelung vorlag,
also nicht nur ,,Galater“ dort lebten (die Bezeichnung der Region als Galatien war
dennoch geldufig, auch wenn nicht nur Keltischstdmmige darin lebten).

Fiir die Gebietshypothese lassen sich folgende Punkte anfiihren: (1) Wenn Paulus
in Gal 1,21 von seiner frithen Mission spricht, erwéhnt er keine Griindung von
Gemeinden in Galatien, obwohl dies ein gutes (weil von den Adressaten selbst
erlebtes) Argument fiir seine Unabhéngigkeit als Apostel von Jerusalem wire.
Hétte er die galatischen Gemeinden bereits in dieser friilhen Missionsphase
gegriindet (wéren sie also mit den nach Apg 13-14 auf der ersten Missionsreise
gegriindeten Gemeinden identisch), ware das Fehlen eines solchen Hinweises
kaum erklarbar. (2) Bei der friihen Mission in Antiochia, Ikonion, Lystra und Derbe
(erste Missionsreise) spielte Barnabas eine (wenn nicht die) zentrale Rolle (vgl.
Apg 13,1f,; 14,12), wahrend Gal 4,11-20 (und 1,1.8f.) die Griindung allein auf die
Person des Paulus konzentriert beschreibt. (3) Paulus verwendet im Gal sonst
immer Gebietsbezeichnungen: Arabia 1,17; 4,25; Judaa 1,22; ,die Gegenden
Syrien und Kilikien* 1,21. Verwendet er auch Galatia als Gebietsbezeichnung,
deckt sich dies mit dem Sprachgebrauch von Apg 16,6; 18,23 (,galatisches
Gebiet"). (4) Die Anrede der Adressaten als ,,unverstandige Galater® in Gal 3,1 ist
trefflicher, wenn sie sich auf die als solche bekannten Bewohner des Gebiets
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Galatien und nicht auf Pisidier oder Lykaonier bezieht. Die kulturelle Identitat der
Gebiete und ihrer Bevolkerung blieb auch nach der Zusammenlegung zu einer
rémischen Provinz erhalten: Die drei galatischen Stammesgebiete um Ankyra,
Pessinus und Tavium bildeten auch innerhalb der Provinz eine enge (administra-
tive) Einheit, denn sie unterhielten einen gemeinsamen , Landtag®, den ,Landtag
der Kaiserlichen Galater®, der fiir die Durchfiihrung des Kaiserkults in der Region
zustandig war und die drei Stadte als zentrale Kultorte umfasste. Er war also nur
fiir die Region Galatien zustandig. In Lykaonien z. B. gab es einen eigenen
Landtag. Der Amtsbereich des Statthalters von Ankyra war also uneinheitlich. Es
ist unwahrscheinlich, dass Paulus einen Sprachgebrauch benutzt, der sich in den
entsprechenden Gebieten selbst nicht durchgesetzt hat (s. 0.). (5) Paulus verwen-
det in seinen Briefen gerne geo-politische Bezeichnungen wie Achaia,
Makedonien oder Asia. Selbst bei diesen als romische Provinznamen bekannten
Bezeichnungen ist nicht an jeder Stelle klar, ob er sich auf die Provinz oder die
Region bezieht (was haufig auch keinen erheblichen Unterschied macht). Was
aber klar ist: Mit Achaia meint Paulus immer und in erster Linie das stadtische
Zentrum, Korinth, in dem auch der romische Statthalter residiert (1 Thess 1,7f.;
1 Kor 16,15; 2 Kor 1,1; 9,2; 11,10; R6m 15,26), mit Makedonien das Zentrum Thes-
saloniki (1 Thess 1,7f.; 4,10), ebenfalls Sitz des Provinzstatthalters, und vielleicht
noch Philippi (Phil 4,15) (auch 1 Kor 16,5; 2 Kor 1,16; 2,13; 7,5; 8,1; 11,9; Rom
15,26), mit Asia die ,,Hauptstadt“ Ephesus (1 Kor 16,19; 2 Kor 1,8; Rom 16,5); das
gilt auch fiir die Gebiete Syrien und Kilikien in Gal 1,21 (mit den Zentren Antiochia
und Tarsus). Das bedeutet: Wenn Paulus von Galatia spricht, bezieht er sich auf
jeden Fall auf das stadtische Zentrum Ankyra, und der Plural ,,Gemeinden® zeigt,
dass noch weitere Gehiete im Umfeld, vielleicht auch in Pessinus oder der romi-
schen Kolonie Germa (weniger wahrscheinlich Tavium, weil zu weit im Osten) ein-
geschlossen sind. Diese Einsicht entscharft letztlich die Diskussion um Provinz-
oder Gebietshypothese: In jedem Fall ist das Zentrum (des Gebiets Galatia oder
der Provinz Galatia), also Ankyra, im Fokus, und im dortigen Raum missionierte
Paulus und lebten die adressierten ,,Galater.

Insgesamt kommt so nach meinem Urteil der Gebietshypothese die grofiere
Wahrscheinlichkeit zu.

2. Ort und Zeit der Abfassung

Das hat Auswirkungen auf die Datierung des Galaterbriefs, der dann um das Jahr
55 n. Chr. geschrieben sein diirfte. Zwei weitere Hinweise bestatigen dieses
Datum. (1) Der Gal lasst in Aufbau, Inhalt und Sprache eine groe Nihe zum (56
oder etwas spater verfassten) Rom erkennen (s. Anhang zur Einleitung). Das
Thema beider Briefe kreist um die Frage, wie sich durch das Christus-Ereignis
das Verhaltnis zwischen Israel und den Heidenvdlkern verandert hat. Konkret
tritt die Bedeutung friihjiidischer Identitatsmerkmale fiir das christliche Leben
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und, damit verbunden, das neue Tora-Verstandnis aus christlicher Perspektive in
den Blick. Wahrend der Gal knapper und polemischer formuliert ist, argumen-
tiert der R6m ausgeglichener, ausfiihrlicher und grundsatzlicher. Die Annahme
einer zeitlichen Nahe tragt auch zur Erklarung der Sorge des Paulus vor einem
Scheitern der Kollekteniibergabe in Jerusalem, die er in Rém 15,30-32 zum
Ausdruck bringt, bei. Der Konflikt in Galatien, bei dem Paulus die Bedeu-
tungslosigkeit jiidischer Identitatsmerkmale fiir Christus-Anhénger unmissver-
standlich darlegt, wird die Haltung der eher traditionell-judenchristlichen
Jerusalemer Gemeinde ihm gegeniiber negativ beeinflusst haben. Das macht
eine positive Aufnahme des Paulus weniger wahrscheinlich — und erhéht die
Sorge des Paulus, dass die Kollekte abgelehnt werden kénnte. (2) Gal 2,10 ist
wohl so zu verstehen, dass die Kollekte der heidenchristlichen Gemeinden fiir
die Jerusalemer Gemeinde weit fortgeschritten bzw. in Galatien bereits abge-
schlossen ist. Das lasst sich in eine zeitliche Abfolge mit Angaben zur Kollekte
in anderen Briefen bringen: 1 Kor 16,1 spiegelt das Stadium der Anordnung der
Kollekte, 2 Kor 8—9 gibt dann weitere Anweisungen dafiir, nach Gal 2,10 hat sie
grofe Fortschritte gemacht, und Rém 15,26 signalisiert den Abschluss auch in
Makedonien und Achaia. Demnach wire der Gal nach 1 und 2 Kor und vor R6m
verfasst. Wahrscheinlich befand sich Paulus auf seiner ,,Kollektenreise“ noch in
Makedonien, bevor er dann den Rém im Friihjahr 56 in Achaia, d. h. Korinth,
schrieb (vgl. RGm 15,23-28; Apg 20,2f.).

Die Griindung der Gemeinden in Galatien durch Paulus kénnte, folgt man Apg
16,6 und 18,23, Anfang der 5oer Jahre erfolgt sein. Allerdings bleiben die knap-
pen Angaben der Apg so vage und die dort angegebene Reiseroute, gemessen an
den damaligen StraBenverlaufen, so eigenartig, dass Zweifel an der historischen
Genauigkeit auftreten. Daher ist auch eine etwas spatere Griindung denkbar,
doch bleibt die Annahme, diese sei etwa 53 wéhrend des langeren Ephesus-
Aufenthalts des Paulus erfolgt, ebenfalls hypothetisch. Zur Zeit der Abfassung
von 1 Kor 16,1 im Friihjahr 54 jedenfalls existierten die Gemeinden bereits. Auch
den Grund fiir diesen ,,Ausflug” des Paulus in das vergleichsweise abgelegene
Gebiet kennen wir nicht. Vielleicht machten Leute, die aus dem Gebiet Galatien
stammten, die Bekanntschaft des Missionars und baten ihn, auch nach Galatien
zu kommen,.

3. Der Anlass des Briefes: Konkurrenten des Evangeliums

In Gal 1,6 wirft Paulus den Galatern vor, sie wiirden sich ,,abwenden® von ihrer
Berufung, hin ,,zu einem anderen Evangelium®. In 1,7 spricht er von Leuten, ,,die
euch verwirren und das Evangelium von Christus verdrehen wollen®. Er greift
damit offenbar eine Gruppe christlicher Verkiinder an, die von aufen zu den
Gemeinden gekommen waren und gegen die Verkiindigung des Paulus agierten.
Als Betroffener zeichnet Paulus jedoch kein objektives Bild seiner Konkurrenten,
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sondern verzerrt es polemisch — wie dies bei antiken Konstruktionen von
Feindbildern haufig vorkommt. Fiir sich selbst allerdings beansprucht Paulus die
»Wahrheit des Evangeliums“ (Gal 2,5.14; 5,7). Die Konkurrenten modifizierten
also das Evangelium des Paulus auf signifikante, fiir Paulus bedrohliche Weise.
Dabei stellten sie die Beziehung des Apostels zu seinen Gemeinden in Frage: ,,Sie
umwerben euch nicht auf gute Weise, sondern sie wollen euch ausschlieen [aus
der Gemeinschaft mit Paulus], damit ihr sie umwerbt“ (4,17; vgl. 5,7-10). Durch
ihre Verkiindigung greifen sie — so die (wohl nicht ganz unbegriindete)
Wahrnehmung des Paulus — die Person des Paulus an, der mit Leidenschaft (1,6—
10; 3,1-5; 4,12—20; 5,7-12) und sogar Sarkasmus (5,12: ,,sollen sie sich doch ver-
stiimmeln®) reagiert.

Der Konflikt hat aber einen tiefgreifenden theologischen Grund. Wie sich Gal
5,2f.6; 6,12f.15 entnehmen lasst, forderten die Konkurrenten von den Galatern
die Beschneidung. Bei der Beschneidung handelte es sich um das Identitéts-
merkmal Israels, das Bundeszeichen seit Gottes Bund mit Abraham (Gen 17,11).
Seit der makkabaischen Krise im 2. |h. v. Chr. um die Bewahrung jiidischer
Identitdt gegeniiber dem starken Einfluss des Hellenismus wurde sie umso mehr
als Identitatsmerkmal wichtig. So erkléart sich, warum die Konkurrenten meinten,
auch die heidenchristlichen Galater miissten in den Bund Gottes mit Israel aufge-
nommen werden - durch die Beschneidung wiirden sie zu Proselyten. Das impli-
ziert das Halten der ganzen Tora mit all ihren Geboten (vgl. 5,3; 6,13). Bei den
Konkurrenten handelte es sich demnach um christliche Juden. Wir stoRen hier auf
eine der grof3en Fragen in der Anfangszeit der Christus-Bewegung: Miissen die
Heiden zuerst durch die Beschneidung in den Bund Gottes mit Israel eintreten
und Teil des Volkes Israel werden, um als Christen zum jiidischen Messias/Chris-
tus Jesus zu gehoren (vgl. Gal 2,4; Apg 11,2f.; 15,1.5; 21,21)?

Aus Gal 4,9f. geht hervor, dass die Konkurrenten weitere jiidische Verhaltens-
muster von den Galatern forderten: ,Wie wendet ihr euch wieder zu den schwa-
chen und armseligen Elementen hin, denen ihr wieder von neuem Sklavendienst
leisten wollt? Tage beobachtet ihr genau und Monate und Zeiten und Jahre®. Dies
diirfte sich auf den jiidischen Kalender, auf Festzeiten, Neumond, Fasttage oder
die Sabbateinhaltung beziehen (vgl. Lev 23 und Rém 14,5). Die Polemik des
Paulus versteht dies als Sklavendienst an den ,schwachen und armseligen
Elementen®, den Machten und Gottern dieser (heidnischen) Welt (vgl. Gal 4,3.8).
Paulus setzt also die jiidische Kalenderordnung mit der heidnischen Verehrung
der ,,Elemente“ des Kosmos, der Gatter und Miachte, in eins. Die Galater wiirden
damit in die alte Unfreiheit zuriickfallen. Fiir die Konkurrenten gehérten indes-
sen, wie fiir weite Teile friihjiidischer Theologie, Schopfungs- und Toraordnung
zusammen. Die Zyklen der Gestirne und Planeten am Himmel entsprechen der
guten Ordnung Gottes, die den ganzen Kosmos stabilisiert und sich im Fest-
kalender der Tora spiegelt. Die Konkurrenten zielten also auf traditionell jiidische
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Tora-Befolgung und begriindeten sie wohl auch kosmologisch, nicht nur heilsge-
schichtlich. — Auch die Speisegebote werden eine Rolle gespielt haben. Dafiir fin-
det sich allerdings nur ein indirekter Reflex in Gal 2,11-14.

Ziehen wir ein Fazit. Bei den Konkurrenten des Paulus in Galatien handelte es
sich um Judenchristen, die sich ihrer jiidischen Tradition konsequent verpflich-
tet wissen. Das bedeutet: (1) Sie verstanden eine streng jiidische Lebenspraxis
als Voraussetzung fiir die Christus-Zugeharigkeit. (2) Sie wollten die beschnei-
dungs-freie (und toraliberale) Heidenmission des Paulus korrigieren, gleich-
sam vollenden durch die Verpflichtung der Heidenchristen auf die Tora. Diese
sollten Proselyten werden, womit sie einen klaren Status besitzen: Sie gehéren
zum Volk Israel. (3) Vielleicht warfen die Konkurrenten Paulus eine billige
Anpassung an die zeitgendssische griechisch-rémische Kultur vor (falls man
das aus der rhetorischen Frage in Gal 1,10, ob Paulus ,Menschen zu gefallen*
suche, schlieBen darf). (4) Sie sehen offenbar in der paulinischen Mission die
Gefahr eines Abfalls von JHWH, dem Gott Israels, und des Verlustes der jiidi-
schen Identitat.

Woher diese Konkurrenten kamen, sagt Paulus nicht. Vermuten lasst sich eine
Verbindung nach Jerusalem und zu Jakobus, dem Leiter der Jerusalemer
Gemeinde, von dem sie (zu Recht oder ohne sein Wissen) ihre Autoritét abgelei-
tet haben. Dafiir spricht die Vehemenz, mit der Paulus in Gal 1,11f.16—20 seine
Unabhdéngigkeit von Jerusalem betont, und die Bestimmung des Verhiltnisses zu
Jerusalem in 2,1-10, auch der Riickblick auf die ,,Leute des Jakobus“, die nach
2,12 in die Gemeinde von Antiochia gekommen waren und das gemeinsame Mahl
von Juden- und Heidenchristen in Frage gestellt hatten.

Fiir die Heidenchristen in Galatien muss die Botschaft der Konkurrenten sehr
anziehend gewesen sein, denn einige von ihnen standen offenbar kurz davor, sich
beschneiden zu lassen (Gal 1,6; 4,9.17.21; 5,4). Die Gemeinden werden zum
GroBteil aus Menschen aus den Heidenvdlkern, die sich Christus zugewandt
haben, bestanden haben (4,8). Sie kennen sich aber auch zumindest soweit in
der jiidischen Tradition aus, dass sie die Schrift-Auslegungen des Paulus in 3,6~
18 und 4,21-31 nachvollziehen konnten. Griinde, warum die Botschaft der
Konkurrenten fiir sie attraktiv war, konnten gewesen sein: (1) Sie bietet eine klare
religiose Symbolsprache, die eine erkennbare Abgrenzung der Gruppenidentitat
schafft. Dabei kann sie das Gewicht der alten jiidischen Tradition fiir sich rekla-
mieren, die eindeutige Identitatsmerkmale zur Verfiigung stellt. Damit ist die
neue Identitat der Christus-Anhanger aus den Valkern leichter zu finden und zu
zeigen. (2) Denkbar ist zudem, dass sie sich durch die Ubernahme jiidischer
Identitdt die gesellschaftlichen Privilegien sichern wollten, die jiidischen
Synagogengemeinden in den hellenistisch-romischen Stadten haufig gewahrt
wurden (z. B. Befreiung vom Militardienst und vom Kaiserkult, Freihalten des
Sabbat von behdrdlichen Terminen, eigene Schlachtung, eigene Gerichtsbarkeit).
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Der Konflikt zwischen Paulus und den Konkurrenten in Galatien ist fiir die
Geschichte der ersten Christen hichst interessant, dokumentiert er doch, dass es
unter den ersten Christen von Anfang an unterschiedliche Auslegungen der jiidi-
schen Tradition und Identitat und des ,,christlichen“ Umgangs damit gab. Die
Frage hangt auch mit der Position der Gruppen zu ihrer ,heidnischen* Umwelt
zusammen, wobei das Verhaltnis von Anpassung und Abgrenzung zur Diskussion
steht. Dies fiigt sich in den friihjiidischen Kontext ein, wo zwischen verschiede-
nen religiosen Gruppen wie Sadduzaern, Pharisdern, Essenern oder Apokalyp-
tikern Diskussionen um die Form des echten Judeseins stattfanden. Es wurde,
jeweils unterschiedlich, an der Art und Weise bzw. der Intensitat der Tora-Be-
folgung festgemacht (z. B. Umsetzung von Reinheitsvorschriften und Waschun-
gen). Wenn die Christus-Anhznger davon nun ganz absahen und ihre Identitat an
der Gestalt des Christus orientierten, bot dies immensen Ziindstoff.

4. Die Argumentation im Galaterbrief

Fiir Paulus stellt der Anspruch der Konkurrenten, dass nur Menschen, die sich auf
die Tora verpflichten und sichtbar (Beschneidung) in den Bund Gottes mit Israel
eintreten, Christus-Anhanger sein kénnen, die Grundlage seines Evangeliums in
Frage. Denn er versteht Christus als den neuen Zugang, den der Gott Israels allen
Menschen zu sich eriffnet — ein neuer Zugang, der jedoch bereits von Anfang an
in Gottes Willen grundgelegt ist, wie das Vertrauen Abrahams zeigt; so sind die
seine Kinder, die wie er aus dem Vertrauen leben (Gal 3,6-18). Fiir Paulus ist
Christus der Reprasentant Gottes, iiber den die Beziehung zu Gott nun gelebt
wird. Die Zugehdrigkeit zu Gott entscheidet sich an der Zugehorigkeit (am
,»Vertrauen®) zu Christus, und dieser neue Zugang zu Gott steht auch Menschen
aus den Heidenvdélkern offen. Wer jetzt noch von den Heiden die Beschneidung
und die Tora-Befolgung alter Pragung fordert, verbaut in seinen Augen diesen
Zugang wieder und nimmt Christus seine Bedeutung. Fiir Paulus macht er das
Evangelium unwirksam. Daher wendet sich Paulus mit aller Scharfe gegen die
Position der Konkurrenten.

Paulus weist im Galaterbrief in mehreren Anlaufen auf, dass die Botschaft seiner
Konkurrenten hinter die Bedeutung des Christus-Ereignisses zuriickféllt. In
einem autobiographischen Teil (Gal 1,11-2,21) schildert er seinen eigenen Weg
zum Evangelium und zu einer Form der christlichen Heidenmission, die die
Beziehung zu Christus ins Zentrum stellt und die Trennung von Juden und Heiden
durch abgrenzende Merkmale wie die Beschneidung iiberwindet. Er betont, dass
er das Evangelium fiir die Vélker nicht von anderen Menschen iibernommen, son-
dern durch eine Offenbarung Christi empfangen hat. Es hat jedoch auch die
Anerkennung der ersten Gemeinde in Jerusalem gefunden. Eine kleine Rede an
Petrus fasst in 2,15-21 die paulinische Theologie von der Gerechtmachung aus
Vertrauen auf Christus zusammen.
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Ein zweiter Teil (3,1-5,12) entwickelt das neue Verstindnis der Tora nach dem
Christus-Ereignis. Dabei entwirft Paulus in 3,6-18 und 4,21-31 eine schrifttheolo-
gische Argumentation. Mit ihr antwortet er auf die Tora-Auslegung, mit der die
judenchristlichen Konkurrenten ihre Position begriindeten. Sie forderten von den
Heidenchristen in Galatien die Beschneidung und beriefen sich dafiir wohl auf
Abraham und die Beschneidung als Bundeszeichen in Gen 17. Um ihnen argu-
mentativ begegnen zu kdnnen, fiihrt Paulus Gen 15,6 — das Vertrauen Abrahams
auf Gottes VerheiBung - in die Diskussion ein (Gal 3,6): Aufgrund seines Ver-
trauens wird Abraham von Gott gerecht gemacht. Der Nachkomme, dem die
Verheiung an Abraham gilt, ist fiir Paulus Christus (3,16), und damit werden alle,
die zu Christus gehoren (auf ihn vertrauen), Nachkommen Abrahams und leben in
der Gemeinschaft mit Gott (3,29). Die Bindung der von Gott geschenkten
Gerechtigkeit, d. h. der Zugehorigkeit zum Gott Israels, an das Vertrauen auf
Christus fand so Eingang in das theologische Denken des Paulus. Dabei greift
Paulus auch auf Hab 2,4 als Belegtext fiir diesen Gedanken zuriick (Gal 3,11).
Daraus erklért sich, dass die ,,alten“ jiidischen Identitdtsmerkmale, die bislang
die Zugehdrigkeit zu Gott zum Ausdruck brachten, gegeniiber dem Christus-
Ereignis ihre Funktion verloren haben. Um dies den Galatern klar zu machen,
appelliert Paulus immer wieder an ihre eigene Erfahrung mit dem Evangelium, die
zugleich Erfahrung des Geistes Gottes ist (3,2-5.14; 4,6).

Der dritte Teil (5,13-6,10) widmet sich der Liebe als Erfiillung der Tora und dem
christlichen Leben aus dem Geist. Den jiidischen Identitdtsmerkmalen, die seine
Konkurrenten favorisierten, setzt Paulus ab 5,13 (angedeutet schon in 5,6) ein
»christliches* Identitatsmerkmal entgegen: die Liebe als Prinzip des christlichen
Ethos und Tora-Verstandnisses.
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Der Aufbau des Galaterbriefs im Uberblick

Meine Gliederung des Briefes geht von einer iiblichen Dreiteilung aus. Zum Brief-
eingang gehdren Praskript (Gal 1,1-5) und Prodmium (1,6-10), den Briefschluss bil-
den ein Eigenhandigkeitsvermerk (6,11), eine abschlieBende Zusammenfassung
(6,12-16), eine personliche Schlussmahnung (6,17) und ein Gnadenwunsch (6,18).
Eine Danksagung fiir das christliche Leben der Gemeinden, wie sie Paulus sonst
hdufig zu Beginn eines Briefes formuliert, fehlt im Gal - es gibt keinen Grund zum
Danken. Auch Griif3e, wie sie sonst am Ende von Briefen stehen, richtet Paulus nicht
aus — die Beziehung zu den Gemeinden ist angespannt. Die Argumentation des
Paulus im Briefkorpus (1,11-6,10) geht in drei groRen Schritten vor und l&asst sich so
in drei Themenbldcke gliedern.

1. Der Briefeingang, 1,1-10
1.1. Das Praskript, 1,1-5

1.2. Das Proomium, das Briefanliegen, 1,6—10

2. Das Briefkorpus, der thematische Briefteil, 1,11-6,10

2.1. Thema 1: Autobiographie und Evangelium, 1,11-2,21
2.2.1. Die Offenbarung Jesu als Grund des Evangeliums, 1,11-24
2.1.2. Die Anerkennung beim Jerusalemer Treffen, 2,1-10
2.1.3. Der antiochenische Zwischenfall und die Rede an Petrus, 2,11-21

2.2, Thema 2: Das Verstandnis der Tora nach dem Christus-Ereignis, 3,1-5,12
2.2.1. Aufruf an die Adressaten: Geist-Erfahrung, 3,1-5
2.2.2. Schriftauslegung: Abraham, 3,6-18
2.2.3. Gesetz und Gotteskindschaft, 3,19-4,7
2.2.4. Aufruf an die Adressaten: Gefahr des Riickfalls, 4,8-20
2.2.5. Schriftauslegung: die Kinder der Sklavin und der Freien, 4,21-31
2.2.6. Aufruf an die Adressaten: christliche Freiheit, 5,1—12
2.3. Thema 3: Die Liebe als Erfiillung des Gesetzes und das Leben aus dem
Geist, 5,13-6,10
2.3.1. Freiheit in Liebe — und die Erfiillung des Gesetzes, 5,13-15
2.3.2. Leben im Geist, nicht im Fleisch, 5,16-26
2.3.3. Gemeinschaft und Selbstpriifung, 6,1-6
2.3.4. Sden und Ernten, 6,7-10

3. Der Briefschluss, 6,11-18
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Anhang: Der Galater- und der Romerbrief
im Vergleich

Beide Briefe zeigen auffallige Gemeinsamkeiten

¢ die Rede von der Gerechtigkeit/dem Gerechtmachen aus Vertrauen (auf
Christus), nicht aus Werken des Gesetzes bzw. durch das Gesetz: Gal 2,15-21;
3,6—9; 5,4f. — Rom 1,16f; 3,21-31; 4,5

e speziell die sehr seltene Wendung ,,aus Vertrauen“: Gal 2,16; 3,7-12.22.24; 5,5
—R6m 1,17; 3,26.30; 4,16; 5,1; 9,30.32; 10,6; 14,23

e die kritische Perspektive auf die ,,Werke des Gesetzes*®, ebenfalls eine seltene
Wortverbindung: Gal 2,16; 3,2.5.10 — R6m 3,20.28

« die Formulierung von der ,,Botschaft®, die das ,,Vertrauen* (auf Christus) dar-
stellt und bewirkt: Gal 3,2.5 — R6m 10,16f.

» Vertrauen und Gerechtigkeit Abrahams: Gal 3,6-18.29; 4,22 — R6m 4, dabei das
Zitat aus Gen 15,6 in Gal 3,6 und R6m 4,3

¢ die Herrschaft der Siinde iiber das Gesetz: Gal 3,22 — ausfiihrlich Rom 5,12-21;
7,725

e Zitate aus Lev 18,5 (Gal 3,12 - R6m 10,5), Lev 19,18 (Gal 5,14 — R6m 13,9), Hab
2,4 (Gal 3,11 — Rém 1,17); Anspielung auf Ps 143,2 (griechische Fassung: 142,2)
(Gal 2,26 - Rom 3,20)

e die Aufhebung der Abgrenzung zwischen Juden und Heiden: Gal 2,14-16 - Rom
3,28-30

e die Metapher ,ihr habt Christus angezogen“: Gal 3,27 — Rom 13,14

¢ der Zusammenhang von Geist Gottes, Kindern Gottes, dem Ruf ,,Abba, Vater*
und dem Motiv der ,Erben*: Gal 3,26.29; 4,6f. — Rom 8,14-17

e das christologische Modell der ,,Sendung* des Sohnes unter den Bedingungen
menschlicher Existenz: Gal 4,4 — R6m 8,3

e die Unterscheidung der Kinder Abrahams, Ismael und lIsaak, durch ihre
Herkunft nach dem ,Fleisch“ bzw. nach der ,Verheifung“: Gal 4,22f. - Rom
9,8f.

e die Liebe als hermeneutisches Prinzip zum Verstandnis der Tora: Gal 5,13-15 -
ROm 13,8-10

¢ die Gegeniiberstellung von ,Fleisch* und ,,Geist* zur Charakterisierung der
Lebensweise: Gal 5,16—25 — R6m 8,3-17

e die pointierte Diskrepanz zwischen Wollen und Tun des Menschen: Gal 5,17 -
ROm 7,15-20

* die Wendung ,,vom Geist (Gottes) gefiihrt werden“: Gal 5,18 — Rom 8,14
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Bibeltext und Kommentar
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Gal 1,12

1,1 Paulus,
Apostel nicht von Menschen
und nicht durch einen Menschen,
sondern durch Jesus Christus
und Gott, den Vater,
der ihn erweckt hat von den Toten,
2 und alle Geschwister, die bei mir sind,

an die Gemeinden in Galatien.
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1. Der Briefeingang .1
1.1. Das Praskript -5

Das Praskript eines antiken Briefes, gleichsam ein erweiterter Briefkopf, weist
folgendes typische Formschema auf: A, dem B, zum Gruf. Im Galaterbrief folgt
Paulus diesem Schema: ,,Paulus ... und alle Geschwister, die bei mir sind (V. 1f.),
»an die Gemeinden in Galatien“ (V. 2). Statt eines GruBes verwendet Paulus wie
in allen seinen Briefen die biblisch klingende, an das Heilshandeln des Gottes
Israels erinnernde Formulierung ,,Gnade euch und Friede ...“ (V. 3). Auffallig ist
die Erweiterung des Absenders wie auch des Grufles.

Paulus beschreibt sich als ,,Apostel“, wortlich: ,,Gesandter” (der seinen Herrn recht-
méBig vertritt), und verwendet damit einen in der Sprache der ersten Christen
bekannten Begriff. Er bezeichnet einen Verkiinder der ersten Generation, der Zeuge
des erweckten Jesus wurde und in dessen Auftrag Gemeinden griindete (vgl. 1 Kor
9,1f.). Hier betont Paulus ausdriicklich, dass seine Sendung nicht von menschlicher
Autoritat stammt: ,,nicht von Menschen® (als ein Gemeinde-Gesandter wie in 2 Kor
8,23; Phil 2,25) und ,,nicht durch einen Menschen®. Stehen Vorwiirfe im Raum, die
genau das behaupten? Und ist mit dem Singular ,,durch einen Menschen* auf eine
bestimmte Person, eine Jerusalemer Autoritat wie Petrus oder der Herrenbruder
Jakobus, angespielt? Eine Konfliktsituation zeichnet sich ab. Als ,,Gesandter* handelt
Paulus in der Autoritdt seines Herrn: Legitimiert ist er vom erhéhten Christus und von
Gott, der hinter seinem Christus (Messias) steht und den dieser reprisentiert, also
von hochster Autoritat. Er ist von niemandem sonst abhingig. Die Anrede Gottes als
»Vater” driickt Nahe und Unmittelbarkeit der Beziehung zu JHWH aus, dem Gott
Israels, den auch Jes 63,16 als ,,unser Vater* anspricht. Als Vater ist Gott zugleich Herr
iiber alle Schépfung, auch tiber den Tod. Dass Gott Jesus ,,von den Toten erweckt hat*,
ist die grundlegende Uberzeugung der ersten Christen (1 Kor 15,3-5; Rom 4,24; 8,11;
Apg 4,10). Gott iibt seine Schopfermacht aus, indem er Jesus von den Toten erweck-
te. Das ist neu: Gott gibt sich in seinem Handeln an Jesus zu erkennen.

Paulus nennt als Mitabsender noch ,,alle Geschwister, die bei mir sind“ (V. 2).
Wéhrend er in anderen Briefen Mitabsender beim Namen nennt (Timotheus,
Silvanus, Sosthenes), bleibt er hier allgemein. Damit signalisiert er breite Zu-
stimmung und Unterstiitzung seines Briefanliegens.

Die Briefadressaten fiihrt Paulus nur knapp und ohne weitere Wiirdigung an: ,,die
Gemeinden in Galatien“. Immerhin: Sie sind ,,Gemeinden“ (griechisch: ekklesiai)
und gehdren so zu Christus. Den Begriff verwendeten die ersten Christen fiir
Hausgemeinden vor Ort, die sich in privaten Hausern oder Wohnungen versam-
melten (R6m 16,1.5). Mit ,,Galatien* diirfte die geographische Region im Inneren
Kleinasiens mit dem stadtischen Zentrum Ankyra (heute Ankara) gemeint sein
(zur Diskussion s. Einleitung 1.). Der Plural ,Gemeinden* weist auf mehrere (klei-
ne) Hausgemeinden in Ankyra und Umgebung hin. Diese waren untereinander
vernetzt, sodass Paulus mit der Weitergabe seines Briefes rechnen konnte.
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Gal 1,3-5

2) Gnade euch und Friede von Gott, unserem Vater,
und dem Herrn Jesus Christus,
4 der sich selbst fiir unsere Siinden gegeben hat,
um uns herauszuholen aus der gegenwirtigen bosen Weltzeit
nach dem Willen unseres Gottes und Vaters.
5 Ihm sei die Herrlichkeit von Ewigkeit zu Ewigkeit,
Amen.
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1.1. Das Praskript ¢,

Der Gruf3 besteht in V. 3, wie in fast allen Paulusbriefen, aus einem Gnaden- und
Friedenswunsch fiir die Adressaten. ,,Gnade“ umfasst die Giite, Barmherzigkeit
und heilmachende Zuneigung Gottes, ,,Friede” meint das ganzheitliche, person-
liche, soziale und politische Wohlergehen. Diese umfassende gliickbringende
Zuwendung geht von Gott selbst aus, der als ,unser Vater” in besonderer
Beziehung zur Gemeinde steht, und von Christus, der als himmlischer ,,Herr* der
Gemeinden in Gottes Vollmacht fiir die Seinen handelt.

Aufféllig ist die Erweiterung in V. 4 um eine Heilsaussage, die eine Deutung des
Todes Jesu darstellt (,sich selbst ... gegeben hat“). In den Briefen des Paulus findet
sich haufig die Deutung des Todes Jesu als ,fiir uns gestorben® bzw. ,fiir mich hin-
gegeben® (s. zu Gal 2,20 und Exkurs 5). Hier spricht Paulus von der aktiven Hingabe
»fur unsere Siinden*“ (vgl. 1 Kor 15,3; R6m 4,25). Das bedeutet, dass der Tod Jesu alle
Hindernisse wegraumt, alles Trennende, das der Beziehung des Menschen zu Gott
im Weg steht, eben die Siinden. Christus stirbt dabei nicht nur als Folge der Siinden
einzelner Menschen, sondern sein Sterben fiir die Siinden befreit von diesen und
wendet das Unheil der Siinden auch fiir die Zukunft ab. Als Ziel nennt der nichste
Satzteil: ,,um uns herauszuholen aus der gegenwirtigen bésen Weltzeit“. Damit
schreibt Paulus dem Tod (und der Erweckung, V. 1) Jesu kosmische Bedeutung zu.
Mit ihm beginnt eine neue Zeit, die Endzeit Gottes, die in Spannung zur gegenwirti-
gen (bosen) Weltzeit steht. Im Hintergrund steht ein apokalyptisches Weltbild, das
die Totenerweckung als den Beginn der neuen ,,Weltzeit“ (Aon), der vollendeten
Herrschaft Gottes iiber die ganze Schépfung versteht, die endgiiltig Gerechtigkeit
bringt. Von ihr wird eine Neugestaltung aller kosmischen und politischen
Wirklichkeit erwartet. Vor ihrer Vollendung wird Gott im Gericht ungerechte
Menschen, Méchte und Strukturen von gerechten trennen, was die Voraussetzung
fiir das heile Leben in seiner Herrschaft bildet. Wenn nun Jesu Hingabe aus der
gegenwartigen Weltzeit herausholt, hat Gottes Herrschaft fiir die Seinen bereits
begonnen, und sie diirfen jetzt schon befreit (von Siinden) als neue Schépfung
leben. Dies ist denkbar, weil der Christus, der Messias, als Reprasentant Gottes han-
delt, ,nach dem Willen unseres Gottes und Vaters“. Die alte Weltzeit und mit ihr die
Siinde verlieren den Zugriff auf die Befreiten. Das ist nicht in kultischen Kategorien
wie der Vermittlung durch Priester, Opferkult und Opfermaterie, also als kultische
Siihne gedacht, sondern theozentrisch, als direkte Zuwendung Gottes in Christus.
Fiir Paulus besteht das Spezifische der christlichen Existenz darin, dass Christen als
neue, befreite Existenz in Christus leben. Dahinter sollen sie nicht zuriickfallen.
Angesichts seines Heilshandelns preist Paulus Gott in V. 5 abschlieRend mit einer
Doxologie (Lobpreis). Gott gebiihrt in seiner ewigen (alle ,,Weltzeiten* umgrei-
fenden) ,,Herrlichkeit®, der Majestét, die ihm allein als Gott eignet, Anerkennung
und Lobpreis. ,,Amen* bekraftigt dies.
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Gal 1,6-7

6

110

Ich bin verwundert,

dass ihr euch so schnell abwendet

von dem, der euch berufen hat durch Gnade,

zu einem anderen Evangelium,

das kein anderes ist,

nur dass es Leute gibt,

die euch verwirren

und das Evangelium von Christus verdrehen wollen.



1.2. Das Proomium, das Briefanliegen @,s-1)

Das Proomium eines Briefes dient dazu, die wohlwollende Aufnahme zu férdern
und in die Sachthemen, das Anliegen des Briefes, einzufiihren. Paulus gestaltet
es meist als Danksagung an Gott fiir das Leben der Adressaten (1 Thess 1,2—10;
R6ém 1,8-15). Ganz anders das Pro6mium in Gal 1,6-10: Paulus bringt groRe
Verwunderung und deutliche Kritik an den Adressaten zum Ausdruck.

Die Verwunderung und Irritation des Paulus in V. 6f. zeigt, dass er eigentlich ein
gutes Verhdltnis zu den von ihm gegriindeten Gemeinden in Galatien besaf.
Doch jetzt ist unerwartet eine Stérung eingetreten: Sie haben sich ,,so schnell*
von ihrer Berufung ,.abgewendet®, hin ,zu einem anderen Evangelium®. ,So
schnell” heif3t einerseits, dass dies nicht lange nach ihrer Berufung geschah,
andererseits, dass sie ihre Abwendung nicht wirklich reflektiert haben.

Der Begriff ,,Evangelium* (griechisch euangelion) bedeutete urspriinglich ,,Boten-
lohn* und wird in der frilhen rémischen Kaiserzeit im Plural fiir ,,frohe Botschaften*
liber den Kaiser wie Geburtstag, Herrschaftsantritt oder Erfolge verwendet. Er trigt
also die politische Ideologie, dass der Kaiser Frieden, Ordnung und Wohlstand fiir das
ganze Reich garantiert. In der Septuaginta (griechische Version des AT) bedeutet er
»Siegesnachrichten®, und das entsprechende Verb ,,eine frohe Botschaft verkiinden®
steht bei den Propheten fiir die Durchsetzung Gottes und seiner Kénigsherrschaft fiir
Israel und gegen die Feinde (Jes 52,7; 60,6; 61,1). Paulus verwendet ,,Evangelium* fiir
die (miindliche) Verkiindigung iiber Jesus als Christus (Messias) Gottes (R6m 1,1-4),
die rettende Kraft besitzt (Rom 1,16f.) und in Tod und Erweckung Jesu Christi griindet
(1 Kor 15,1-5). Die neue Herrschaft des erhghten Christus hat als ,,Evangelium* welt-
geschichtliche Bedeutung und bringt wirklich Rettung, womit sie auch in eine gewis-
se Konkurrenz zum Anspruch des rémischen Kaisers und zu seiner Deutungshoheit
tiber Welt und Geschichte tritt. Das Evangelium wirkt sich in der Griindung von
Gemeinden aus (Rom 1,5f; 15,20; Gal 1,8f). , Evangelium® dient also als Zentral-
begriff fiir die Christus-Botschaft, die die Identitat der Christus-Anhanger bestimmt.
Beim Evangelium geht es um die Substanz des Christseins, um alles. Seine
Annahme entspricht der Berufung der Galater durch Gott, die Gott frei, aus
»Gnade* schenkte. (Viele Handschriften bestimmen diese Gnade naher: ,die in
Christus besteht*, doch diirfte dies eine spétere Ergénzung sein.) Durch diese
Berufung entstand eine neue, heilvolle Beziehung zu Gott. Doch jetzt sieht
Paulus die Galater in der Gefahr, sich davon ,,abzuwenden®. Er befiirchtet eine Art
Seitenwechsel der Galater, wie zwischen zwei Parteien oder Schulen.

Denn fiir Paulus existiert kein anderes Evangelium, sondern nur Leute, die in den
Gemeinden Verwirrung stiften und — so der Vorwurf — ,das Evangelium von
Christus verdrehen wollen“. Diese Konkurrenten modifizieren das Evangelium
des Paulus so, dass es fiir Paulus nicht mehr das Evangelium von Christus ist (zu
ihnen s. Einleitung 3., S. 98).
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Gal 1,8-10

8

10

112

Aber selbst wenn wir oder ein Engel vom Himmel
ein Evangelium verkiinden wiirden

gegen das, das wir euch verkiindet haben,

soll er verflucht sein.

Wie wir vorher erkldrt haben,

sage ich auch jetzt wieder:

Wenn jemand euch ein Evangelium verkiindet
entgegen dem, das ihr empfangen habt,

soll er verflucht sein.

Will ich denn nun Menschen iiberzeugen oder Gott?
Oder suche ich Menschen zu gefallen?

Wenn ich noch Menschen gefallen wollte,

ware ich kein Sklave Christi.



.2. Das Proomium, das Briefanliegen @6-1w)

Was auf dem Spiel steht, veranschaulichen V. 8f. Paulus prasentiert einen hypothe-
tischen Fall: Selbst wenn er, der Griindungsapostel (,,wir*), ja selbst wenn ein Engel,
ein Bote mit himmlischer Autoritat, ein Evangelium verkiinden wiirde, das dem von
Paulus verkiindeten entgegensteht, soll er ,,verflucht* (griechisch anathema) sein.
Der Begriff anathema bezeichnet eigentlich etwas, das Gott geweiht ist, Gott gehort,
konkret ein Weihegeschenk fiir Gott. Er nimmt aber in der Septuaginta die negative
Bedeutung ,,Verfluchtes“ an, wenn es um gottloses Verhalten geht, das Gottes ver-
nichtender Zorn trifft (Num 21,3; Dtn 7,26; 13,16.18; Sach 14,11; auch 1 Kor 12,3;
16,22; Rém 9,3). Selbst ein Engel ware verflucht, wenn sein Evangelium nicht dem
des Paulus entsprache — es wiirde gegen Gottes Absicht stehen. Die Wiederholung
der Verfluchung wird dann konkret: Jeden Verkiinder (,jemand®) eines falschen
Evangeliums soll als ,,Verfluchten* Gottes Zorn treffen. Paulus distanziert sich mit
dieser scharfen Aussage kompromisslos von den Konkurrenten in Galatien. Die
scharfe Sprache des Verfluchens entspricht der Gefahr, in der Paulus die Galater
sieht: Sie sind in Gefahr, die Grundlage ihrer Identitit, das Evangelium, zu verlieren.
Dabei miissten sie doch um dessen Bedeutung wissen, denn sie haben es ja selbst
(als christliche Uberlieferung, 1 Kor 15,1.3) »empfangen®, d. h. sie haben es bewusst
angenommen, und es hat sich bei ihnen als wirksam und echt erwiesen.

Das Nachsprechen einer solchen Verfluchung religiéser Konkurrenten ist fiir heuti-
ge Christen problematisch. Man mag die Funktion des Fluches als Entlastung ange-
sichts eigener Aggression und Ohnmacht bedenken, aber auch die Méglichkeit, die
eigene, als gerecht empfundene Sache im Gebet Gott anheimzustellen. Wichtig ist,
dass die Ausfithrung des Fluches allein in den Wirkungsbereich Gottes fallt und
keine menschliche Instanz diese an sich ziehen darf.

V. 10 lenkt den Blick mit zwei rhetorischen Fragen auf die Glaubwiirdigkeit des
Paulus. Er passt sich als Apostel nicht an das an, was Menschen héren wollen. Die
Uberzeugungskraft seiner Verkiindigung muss vor Gott bestehen, nicht vor
Menschen. Er verkiindet nicht, um Menschen zu gefallen, sondern weil er ganz und
gar im Dienst Christi steht (,,Sklave®). Antike Redner und Schriftsteller wurden hau-
fig durch den Vorwurf diskreditiert, Menschen gefallen zu wollen, was ihnen eine
eigenniitzige Motivation unterstellt (1 Thess 2,4). In der Situation des Briefes kénn-
te der Vorwurf im Hintergrund stehen, Paulus passe sich durch den Verzicht auf die
Beschneidung an die Lebensverhaltnisse nichtjiidischer Menschen an und wolle
ihnen so ,,gefallen®. Paulus weist das zuriick und betont seine Unabhangigkeit, die
im Dienst Christi und Gottes griindet. Damit schliet Paulus den Briefeingang ab.
Jetzt wissen die Adressaten, worum es im Brief geht: Paulus verteidigt sein
Evangelium von Christus gegen die Angriffe der Konkurrenten in Galatien, und er
ist sich der Tatsache bewusst, dass die Glaubwiirdigkeit seines Evangeliums mit
seiner Autoritat als Apostel zusammenhangt.
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Gal 1,11-12

11 Ich gebe euch ndmlich bekannt, Geschwister,
dass das Evangelium,
das von mir als Evangelium verkiindet wurde,
nicht nach Menschenart ist.
12 Denn ich habe es auch nicht von einem Menschen empfangen
noch gelernt,
sondern durch eine Offenbarung Jesu Christi.
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2. Das Briefkorpus, der thematische
BfiEﬂeil (1,11-6,10)

2.1. Thema 1: Autobiographie und Evangelium ¢.:2.2»

Paulus begriindet in diesem Briefteil die Unabhangigkeit seines Evangeliums und
seines Apostelseins von Menschen, speziell von der Jerusalemer Gemeinde. Dazu
zeigt er anhand eines chronologischen Uberblicks, dass er das Evangelium allein
durch eine gottliche Offenbarung empfangen und gegen jeden Versuch verteidigt
hat, es einzuschranken. Nach seinem Evangelium erhalten die Heidenvilker,
ohne Juden zu werden, Anteil an Gottes Heilsgeschehen fiir Israel in Christus.

2.1.1. Die Offenbarung Jesu als Grund des Evangeliums (1,11-24)

Das erste Briefthema enthalt einen autobiographischen Riickblick des Paulus auf
seine Geschichte mit dem Evangelium. Zu bedenken ist dabei, dass Paulus aus
der Retrospektive etwa 20 Jahre nach den Ereignissen schreibt, diese also selbst
schon in der Erinnerung bearbeitet hat.

V. 11 setzt mit einer gewichtigen Formulierung (,,ich gebe bekannt) und der direkten
Anrede der Adressaten als ,,Geschwister* neu ein. Paulus formuliert seine
Grundthese fiir das erste Thema, die er schon in 1,1 angedeutet hatte: Er hat das
Evangelium von Christus durch eine Offenbarung Gottes erhalten und nicht von
Menschen. Es ist ,,nicht nach Menschenart*, resultiert nicht aus menschlichen Vor-
stellungen oder Normen. Paulus hat es nicht ,.von einem Menschen empfangen®,
nicht ,gelernt, wie ein Schiiler die Lehre seines Meisters iibernimmt (V. 12). Vielmehr
erhielt er es durch eine visiondre Begegnung mit Christus, durch ,.eine Offenbarung
Jesu Christi* (vgl. V. 16). Eine Offenbarung vermittelt ,,iibernatiirliche Einsicht, die
Paulus sonst nicht hatte (vgl. auch 2,2; 1 Kor 14,6; 2 Kor 12,1-10). Die Erfahrung, die
ihm Jesus als Christus (Messias) offenbarte, versteht Paulus als géttliche Legiti-
mation seines Evangeliums. So konnte er es den Galatern verkiinden und als Basis
ihres neuen Lebens anvertrauen. Es geht um die Herkunft und die Verlzsslichkeit des
Evangeliums, das Paulus verkiindet. Dagegen sind die Forderungen der Konkurrenten
unbegriindet, ja kontraproduktiv. Auf der Basis des Evangeliums gehoren die Galater
als ,,Geschwister* alle — ebenso wie Paulus — zur neuen Familie Gottes, in der sie
gleichwertige Geschwister sind. Auch wenn Paulus ihnen gegeniiber die Autoritit
ihres Apostels besitzt, liegt keine institutionelle Hierarchie vor.

Im Anschluss beschreibt Paulus seine Lebenswende. Von ,,Bekehrung“ sollte
man nicht sprechen, da kein Religionswechsel vorliegt (es existierte noch kein
»Christentum*®), sondern besser von einer ,,Wende* innerhalb des Judentums.
Paulus bleibt auch nach seiner Christus-Erfahrung Jude, jedoch mit einer
Neuorientierung, die er im Gal begriindet. Er selbst nennt das ,,Berufung* (V. 15).
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Gal 1,13-14

13

14
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Thr habt ja gehort von meinem Leben

damals im Judentum,

dass ich im UbermaR die Gemeinde Gottes verfolgte
und sie zerstoren wollte,

und Fortschritte machte im Judentum

iiber viele Altersgenossen in meinem Volk hinaus,
wobei ich besonders ein Eiferer war

fiir die Uberlieferungen meiner Viter.



ie Offenbarung Jesu als Grund des Evangeliums (1,11-24)

Ausgangspunkt fiir seine Lebenswende ist die tiefe Verwurzelung des Paulus im
Ludentum® (V. 13). ,,Judentum® meint das spezifische Leben als Jude auf der Basis
der Tora, das Jude-Sein, das Juden durch ihre Lebenspraxis von den Vadlkern unter-
scheidet (2 Makk 8,1; 14,38). Das traditionelle Jude-Sein bestimmte sein Leben
»damals“, vor seiner Wende. Es schlug sich aber radikal darin nieder, dass Paulus mit
groBem Eifer (,,im Ubermaf“) gegen eine abtriinnige Bewegung vorging: Er ,verfolg-
te die Gemeinde Gottes und suchte sie zu zerstéren®. ,,Gemeinde* (griechisch ekkle-
sia) hief in den griechischen Stadtstaaten die Versammlung der freien, stimmberech-
tigten Biirger. In der Septuaginta steht Gemeinde haufig fiir die Versammlung Israels
(hebraisch gahal). Die junge Jesus-Bewegung bezeichnete sich damit als endzeitliche
Versammlung Gottes. Paulus betrachtete sie hingegen als Abtriinnige. Er hatte dabei
wohl besonders Christus-Gruppen im Visier, die eine freiere Tora-Auslegung prakti-
zierten und sich fiir Menschen aus dén Heidenvilkern dffneten (so die ,,Hellenisten
aus Apg 6,1-7; 11,19-21, die Gruppe um Stephanus). Sie werden (auch) griechisch
gesprochen und Verbindungen zur Diaspora gehabt haben. Als jiidische Gruppen ver-
rieten sie fiir Paulus das Gesetz des Mose. ,,Verfolgen“ meint konkret wohl Agitatio-
nen in den Synagogen gegen diese Gruppen, z. B. disziplinarische Manahmen (wie
Schldge: 2 Kor 11,24) und psychischen Druck. Das Ziel war ihre Zerschlagung.

Paulus betont, dass er ,,Fortschritte im Judentum* machte (V. 14). Das spricht gegen
psychologische Paulus-Interpretationen, die eine (innere, unbewusste) Entwicklung
hin zum Christus-Bekenntnis annehmen. Paulus war von seinem Jude-Sein iiber-
zeugt und ragte darin sogar iiber seine jiidischen Altersgenossen hinaus. Er kann
sich als ,,Eiferer fiir die Uberlieferungen der Viater* bezeichnen. Bei diesen Uberlie-
ferungen handelte sich um die auf frilhere Generationen zuriickgefiihrte Tradition,
die jiidische Kultur und Identit&t bestimmte (vgl. Sir 8,9: die Erzahlung der Alten, die
von ihren Vétern gelernt haben, als Mafistab). Fiir Paulus, der sich selbst zu den
Pharisdern zahlte (Phil 3,5), war diese Tradition pharisgisch geprigt und umfasste
neben der Tora auch eine lebendige miindliche Uberlieferung. Gerade auch in der
Diaspora - Paulus stammt nach Apg 9,11; 21,39; 22,3 aus Tarsus in Kilikien - sicher-
te die Bewahrung der Tradition die jiidische Existenz. Besonders abgrenzende
Identitatsmerkmale wie Beschneidung, Speise- und Reinheitsgebote sowie Ein-
haltung des Sabbats waren dabei wichtig. Einen ,,Eiferer kennzeichnet die konse-
quente Durchsetzung der Tora (Phil 3,6). Als Urtyp des Eiferers galt Pinhas, der in
Num 25,6—15 einen Israeliten tétete, weil dieser eine Midianiterin heiratete, also
eine Mischehe einging. Gegen diese Verletzung der Abgrenzung jiidischer Identitat
ging Pinhas radikal vor, was Num 25,13 positiv bewertet: ,,Er eiferte fiir seinen Gott*.
In seine FuBstapfen trat nach 1 Makk 2,23-28 Mattatias, der einen Israeliten ttete,
weil dieser fremden Gotter opferte; er ,,eiferte fiir das Gesetz wie Pinhas*. Als Eiferer
verfolgte auch Paulus die sichtbare Abgrenzung jiidischer Identitat gem#B der Tora,
wenn n&tig mit Gewalt — wie er im Riickblick drastisch darstellt.
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Gal 1,15-17

15  Als aber Gott beschloss,
der mich aussonderte vom Leib meiner Mutter an
und berief durch seine Gnade,
16  zu offenbaren seinen Sohn in mir,
damit ich ihn als Evangelium verkiinde
unter den Heidenvolkern,
fragte ich direkt nicht Fleisch und Blut um Rat
17 und ging auch nicht hinauf nach Jerusalem zu denen,
die vor mir Apostel waren,
sondern ging weg nach Arabien
und kehrte wieder zuriick nach Damaskus.
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2.1.1. Die Offenbarung Jesu als Grund des Evangeliums (1,11-24)

Seine Lebenswende versteht Paulus als freien Beschluss Gottes (V. 15). Er beschreibt
sie nach dem Modell einer Berufung zum Propheten: Gott sonderte ihn vom
Mutterleib an dafiir aus und berief ihn (vgl. Jes 49,1.5: Jer 1,5). Diese Berufung ver-
dankt sich allein dem Heilswillen Gottes (,,Gnade®, wie in 1,6). Sie vollzog sich als
Offenbarung des Sohnes Gottes (V. 16, vgl. V. 12; 1 Kor 9,1; 15,8-10). ,,Offenbaren*
beinhaltet hier, dass Gott seine rettende Kraft erweist (wie in Jes 52,10; 53,1; Rom
1,16f.). Dies geschah ,,in mir*, in der Einsicht und Uberzeugung des Paulus (vgl. 2 Kor
4,6: ,,in unsere Herzen®). Es handelt sich um eine innere Erfahrung, eine Vision, die
man mit einer mystischen Erfahrung vergleichen kdnnte. Sie wirkt iberwaltigend und
verleiht Paulus eine innere Sicherheit dariiber, dass Jesus Gottes ,,Sohn* ist. Dies
bewirkt in ihm eine Verwandlung, die seine ganze Existenz betrifft und eine neue
Beziehung zum Gott Israels freisetzt. Der Titel ,,Sohn Gottes“ setzt die Erweckung des
gekreuzigten Jesus voraus, der dabei von Gott als himmlischer Mitherrscher und
Reprasentant eingesetzt wurde. Der Titel stammt aus Israels Kénigstradition (Ps 2,7;
2 Sam 7,14) und bezeichnet die einzigartige Vollmacht des Kdnigs und seine Nahe
zum Gott Israels (R6m 1,3f.). Mit Jesu Erweckung von den Toten begann fiir Paulus die
Zeitenwende, die Endzeit Gottes (vgl. zu 1,4). Im Riickblick verbindet Paulus mit die-
ser Offenbarung Jesu als Sohn Gottes ein Ziel: die Verkiindigung des Sohnes als
Evangelium unter den Heidenvdlkern. Das ist fiir Paulus neu und entscheidend: In
Christus haben neben Israel auch die Heidenvilker Anteil an Gottes Heilszuwendung.
Das bestimmt fortan seine neue Aufgabe als Apostel.

Diese Gottes-Erfahrung bedeutete fiir Paulus eine grundlegende Wende vom radi-
kalen traditionell-jiidischen Tora-Verstandnis zu Christus als endzeitlichem
Zugang zu Gott. Christus wird zum Maf3stab der Gottes-Beziehung. Damit wird
sich eine neue Auslegung der Tora verbinden. Mit ihr ist eine Heidenmission ohne
Beschneidung moglich. Es handelt sich um eine Wende innerhalb des Judeseins
des Paulus, nach der er jedoch sein Judesein unter veranderten Bedingungen
lebte. Vermutlich verband sich mit der Wende eine ganz personliche Erfahrung: die
Annahme des ehemaligen Verfolgers durch Gott, die Vergebung impliziert. Das
pragte seitdem das Gottesbild des Paulus (von der Wende des Paulus erzzhlen -
jeweils mit eigenen Akzenten — auch Apg 9,1-19; 22,3-21; 26,4-23).

Wichtig ist im Briefkontext die Folgerung, die Paulus aus der Offenbarung zog. Er
bedurfte keiner Legitimation durch menschliche Autoritaten. Er fragte keinen
Menschen (,,Fleisch und Blut*“) um Rat und ging auch nicht zu den Autoritaten der
Jerusalemer Gemeinde, um sich anerkennen zu lassen (V. 17). Schon allein geogra-
phisch schlug er eine andere Richtung ein: Er ging nach Arabien - das
Nabataerreich siidlich von Damaskus — und kehrte dann zuriick nach Damaskus
(was voraussetzt, dass dort seine Wende stattfand). Was er drei Jahre lang (1,18)
in Arabien tat, sagt Paulus nicht. Ob er dort eine erste Mission begann? Auf jeden
Fall demonstriert Paulus seine Unabhangigkeit von der Jerusalemer Gemeinde.
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Gal 1,18-24

18

19

20

21
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Dann, nach drei Jahren,

ging ich hinauf nach Jerusalem,

um Kephas kennenzulernen,

und blieb fiinfzehn Tage bei ihm.

Einen anderen von den Aposteln aber sah ich nicht,
aufler Jakobus, den Bruder des Herrn.

Was ich euch da schreibe,

siehe, vor Gott:

Ich liige nicht.

Dann ging ich in die Gegenden Syrien und Kilikien.
Ich war aber den Gemeinden in Judia,

die in Christus sind,

unbekannt von Angesicht.

Sie hatten nur gehort:

Der, der uns damals verfolgte,

verkiindet nun als Evangelium die Uberzeugung,
die er damals zerstéren wollte.

Und sie verherrlichten Gott in Bezug auf mich.



In V. 18-24 bespricht Paulus sein Verhaltnis zur Jerusalemer Gemeinde in der Zeit
nach seiner Wende. Erst nach drei Jahren zog er in die Stadt Jerusalem hinauf (sie
liegt auf einem Berg) und blieb dort fiinfzehn Tage, um Kephas kennenzulernen (V.
18). Der aramdische Ehrenname fiir Petrus bedeutet ebenso ,,Fels, Stein“. Paulus
betont ausdriicklich, keinen anderen der bekannten Apostel getroffen zu haben, mit
Ausnahme von Jakobus, dem ,,Bruder des Herrn“ (V. 19). Bei Jakobus handelt es sich
um einen leiblichen Bruder Jesu (Mk 6,3), der nach Ostern zur Jerusalemer
Gemeinde hinzukam (1 Kor 15,7; Josephus) und nach dem zeitweisen Weggang des
Petrus dort als neue Autoritat die Fiihrungsrolle einnahm (Apg 12,17; 21,18). Fiir
Jakobus war eine starkere Orientierung am traditionellen Tora-Verstandnis charakte-
ristisch. Paulus deutet seinen Besuch als Beleg fiir ein gutes, gleichrangiges
Verhdltnis zu den Autoritaten der Jerusalemer Gemeinde, betont aber zugleich, dass
er nicht von ihnen abhangig war oder beauftragt wurde. Im Briefkontext war ihm
diese Unabhangigkeit deshalb so wichtig, weil die Konkurrenten versuchten, Paulus
und die Jerusalemer gegeneinander auszuspielen. Daher betont Paulus extra die
Wahrhaftigkeit seiner Aussage: Gott ist Zeuge, dass Paulus nicht liigt (V. 20).

Dann erwahnt Paulus eine Reise in die Gegenden Syrien und Kilikien (V. 21). Dabei
ist vor allem an die zentralen Stédte Antiochia in Syrien und Tarsus in Kilikien, die
Geburtsstadt des Paulus, zu denken. Wenn er nach Gal 2,1 erst vierzehn Jahre spa-
ter wieder nach Jerusalem zieht, liegt dazwischen ein langer Zeitraum, der wohl
der Mission gewidmet war. Eine Verbindung zur ersten Missionsreise nach Apg 13-14
liegt nahe, die von Antiochia ausging, dann aber weitere Gebiete umfasste (und
bei der Paulus im Team mit Barnabas wirkte). Seine Verkiindigung in Syrien und
Kilikien ging also nicht von Jerusalem aus.

In V. 22-24 betont Paulus einerseits seine Unabhangigkeit von den Zlteren
Christus-Gemeinden in Judaa, indem er festhalt, nach seiner Wende keine
Kontakte zu ihnen gehabt zu haben (,unbekannt von Angesicht“). Andererseits
hebt er hervor, dass sie Gottes Handeln an ihm anerkannten: Sie ,,verherrlichten
Gott in Bezug auf mich®, d. h. sie priesen den Gott Israels als den, der machtvoll
und giitig an Paulus handelte. Und das, obwohl Paulus die Gemeinden zuvor zu
zerstgren suchte. Mit pistis, hier mit ,,Uberzeugung® iibersetzt (dazu Exkurs 1,
S. 324), bezeichnet Paulus die feste, verlassliche Beziehung der Gemeinden zu
Christus, ihr Vertrauen und ihre Uberzeugung, die ihre Identitét bestimmen.
Paulus demonstriert in 1,11-24 die Unabhangigkeit seines Evangeliums von der
Jerusalemer Gemeinde. Von Christus selbst weif} er sich zu seiner Art der Heiden-
mission beauftragt. Der Text liefert auch einige chronologische Daten: Nehmen wir
die Berufung des Paulus bald nach Jesu Tod um 33 an, folgen zwei bis drei Jahre in
Arabien und Damaskus (angebrochene Jahre werden in der Antike ganz gezahlt),
dann etwa 13 Jahre Mission in Syrien und Kilikien (und anderen Gebieten), dann
schlie3t sich etwa 48/49 das sogenannte Jerusalemer Treffen an.
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Gal 2,14

2.1

122

Danach, nach vierzehn Jahren,

ging ich wieder hinauf nach Jerusalem

mit Barnabas,

und ich nahm auch Titus mit.

Ich ging aber hinauf geméafB einer Offenbarung;

und ich legte ihnen das Evangelium dar,

das ich verkiinde unter den Heidenvélkern,

ganz personlich aber den Angesehenen,

dass ich nicht etwa ins Leere laufe oder gelaufen bin.
Aber nicht einmal Titus,

der bei mir war,

wurde, obwohl er Grieche ist,

gezwungen, sich beschneiden zu lassen.

Aber wegen der heimlich eingeschlichenen Falschbriider,
die sich eingeschlichen haben,

um unsere Freiheit zu belauern,

die wir im Christus Jesus haben,

um uns zu versklaven:



2.1.2. Die Anerkennung beim Jerusalemer Treffen (2,1-10)

Paulus setzt den autobiographischen Riickblick fort. Er beschreibt aus seiner Sicht
das sog. Jerusalemer Treffen, das ,,nach vierzehn Jahren“ stattfand (ab dem ersten
Jerusalembesuch des Paulus nach seiner Wende, 1,18; zum historischen Hinter-
grund s. Exkurs 8, Bd. 2, S. 334). So lange missionierte Paulus unabhangig von
Jerusalem. Nach 2,1f. ging Paulus mit Barnabas (als Gesandte der Gemeinde von
Antiochia) und Titus nach Jerusalem, um dort den ,,Angesehenen* sein Evangelium
fiir die Heidenvalker darzulegen (zu Barnabas s. Exkurs 8). Titus dient wohl als
»Fallbeispiel” fiir einen unbeschnittenen, aber getauften Heiden (V. 3). An ihm sieht
man, wie erfolgreich die Missionspraxis von Barnabas und Paulus sein konnte.
Titus wurde spater zu einem wichtigen Mitarbeiter des Paulus, der z. B. beim Streit
mit der Gemeinde in Korinth vermittelte (2 Kor 2,13; 7,6.13f.; 8,6.16.23; 12,18). Dass
Paulus in V. 2 eine ,,Offenbarung” als Anlass fiir das Treffen nennt, zeigt erstens,
dass die Klarung in Jerusalem wohl von Antiochia gewiinscht wurde (vielleicht nach
scharfer Kritik aus Jerusalem, Apg 15,1f), und zweitens, dass er das Evangelium fiir
die Heiden als Sache Gottes versteht. ,,Offenbarung” meint hier eine einzelne
Weisung Gottes, wie sie im Traum, in prophetischen Worten oder einer Geister-
fahrung ergehen konnte (vgl. 1 Kor 14,2.26; 2 Kor 12,1; Apg 13,2). So legten die
Antiochener in Jerusalem ihr Evangelium fiir die Heidenvolker dar, speziell im per-
sonlichen Gespréach mit den ,,Angesehenen”. Diese waren die filhrenden K6pfe der
Jerusalemer Gemeinde. Ihre Namen nennt Paulus erst in 2,9. Die Sorge des Paulus,
ins Leere zu laufen, meint keine Zweifel an seinem Evangelium fiir die Heidenvélker
(dessen st er sich nach seiner Berufung durch Christus sicher: 1,16), sondern an der
Einheit mit den Angesehenen. Seine Sorge erwies sich jedoch nach V. 3 als unbe-
griindet. Titus, der Heidenchrist, wurde nicht zur Beschneidung gezwungen - und
hatte trotzdem, so lasst sich erganzen, Anteil am Leben der jiidischen Christus-
Gemeinde in Jerusalem; er gehorte zum messianischen Israel.

Paulus weist in V. 4f. auf eine gegnerische Front hin, die er polemisch abqualifiziert:
»Falschbriider®, die sich ,,heimlich eingeschlichen* haben. Es diirfte sich um eine
traditionell-gesetzestreue jidische Gruppe unter den Christus-Anhangern in
Jerusalem gehandelt haben. Ansonsten bleibt ihr Profil unklar (Apg 15,5 weif8 von
christlichen ,,Pharisaern®, d. h. christlichen Juden, fiir die weiterhin die Tora-Befol-
gung im Alltag entscheidend war). Fiir Paulus ist ihre Verkiindigung, obwohl sie
Christus-Anhdnger sind, falsch, daher die bissige Bezeichnung ,Falschbriider.
Paulus setzt rhetorisch den Gegensatz von ,,Freiheit“ und ,,versklaven® ein. Diese
Freiheit besitzen Christen (,,wir*) ,,im Christus (Messias) Jesus®, in der neuen Be-
ziehung zu Christus und der festen Bindung an ihn (vgl. 5,1). Es ist Freiheit zu einem
neuen Leben mit Gott. Sie erdffnet eine neue Anwendung der Tora und damit die
Moglichkeit zur Heidenmission ohne Beschneidung und andere Identitats-
merkmale. Entscheidend ist jetzt die Beziehung zu Gott in Christus. Hinter diese
Freiheit zuriickzugehen, ware fiir Paulus Versklavung.
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Gal 2,5-9a

5 Denen fiigten wir uns auch nicht fiir einen Augenblick
durch Unterordnung,
damit die Wahrheit des Evangeliums bei euch Bestand hat.
6 Von denen aber, die das Ansehen haben
— was fiir Leute sie einst auch immer waren,
macht fiir mich keinen Unterschied;
Gott sieht nicht auf die Person eines Menschen — ...
mir namlich legten die Angesehenen nichts zusitzlich auf,
7 sondern im Gegenteil:
Als sie sahen,
dass mir das Evangelium fiir die Unbeschnittenen anvertraut worden ist
wie Petrus das fiir die Beschneidung,
8 denn der, der durch Petrus zur Sendung
fiir die Beschneidung wirkte,
wirkte auch durch mich
zu den Heidenvdlkern,
9a und als sie die Gnade erkannten, die mir gegeben wurde,
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Die Anerkennung beim Jer fen (2,1-10)

Daher gaben Paulus und Barnabas den ,Falschbriidern* auch nicht einen
Augenblick nach, was eine ,,Unterordnung* unter deren Prinzipien bedeutet hatte
(V. 5). Es ging ihnen um die ,,Wahrheit des Evangeliums®, auf die sich die Adres-
saten verlassen konnen. |hr gegeniiber ist die Position der ,Falschbriider* fiir
Paulus falsch. Hier iiberschneiden sich die historischen Ebenen: Was Paulus einst
gegeniiber den ,,Falschbriidern* in Jerusalem durchsetzte, zeigt aktuell den Adres-
saten des Briefes gegeniiber den Konkurrenten in Galatien die Wahrheit des
Evangeliums. ,,Wahrheit“ ist hier kein philosophischer Begriff, sondern bedeutet im
biblischen Sinn die Verlasslichkeit des Evangeliums, die in Gottes Treue und Be-
standigkeit griindet (vgl. Ex 34,6; Ps 86,15).

In V. 6-10 gibt Paulus das entscheidende Ergebnis des Jerusalemer Treffens wieder:
die Anerkennung seiner Heidenmission durch die Angesehenen in Jerusalem. Dabei
relativiert er in V. 6 deren Bedeutung durch einen Einschub, der sich auf die
Situation in Galatien bezieht, wo die Konkurrenten die Autoritat der Jerusalemer
gegen Paulus ausspielen: Es macht fiir Paulus (und die Galater) keinen
Unterschied, wer die Angesehen einst (zur Zeit des Jerusalemer Treffens) waren;
zudem sieht Gott nicht auf die Person. Paulus bedient sich des biblischen Motivs,
dass es bei Gott kein Ansehen der Person gibt, also nicht der soziale Status zdhlt
(Dtn 10,7; Sir 35,15; R6m 2,11; Apg 10,34). Die Galater sollen sich auf das von Paulus
vermittelte Evangelium konzentrieren, nicht auf andere Autoritaten.

Paulus beginnt den abgebrochenen Satz neu. Er hebt hervor, dass ihm die Ange-
sehenen — deren Autoritat er damit anerkennt — beim Jerusalemer Treffen keinerlei Auf-
lagen gemacht haben, also nicht die Beschneidung oder das Einhalten von Speise- und
Reinheitsgeboten durch die Heidenchristen forderten (V. 6). Er halt weiter fest, dass die
Jerusalemer ,,sahen®, dass ihm das Evangelium fiir ,,die Unbeschnittenen* (wortlich:
»die Vorhaut“) anvertraut worden ist — man sieht das an der Griindung heidenchristli-
cher Gemeinden (V. 7). Seine Beauftragung fiir die Heidenvalker ist damit gleichwertig
(,wie“) mit der des Petrus zur ,,Beschneidung®, zu den Juden. Paulus verwendet hier
den griechischen Namen Petrus, unter dem dieser {iber Judaa hinaus bekannt war, und
legt den Akzent auf die Gleichrangigkeit mit dem Missionar Petrus. Der Einschub in V. 8
verstarkt den Gedanken. Es ist derselbe Gott, der die Sendung des Petrus zur
»Beschneidung® und die des Paulus zu den Heidenvilkern bewirkte. Unterschiedlich
sind nur die Zielgruppen. Die Begriffe ,,Vorhaut“ und ,,Beschneidung“ zur Kennzeich-
nung der Personengruppen verwendet Paulus angesichts des Konflikts in Galatien, bei
dem ja die Frage nach der Beschneidung im Zentrum stand. Die Perspektive, die die
Menschheit in Juden und Heidenvélker einteilt, ist jiidisch, wobei die Beschneidung als
abgrenzendes Bundeszeichen dient. SchlieBlich stellt Paulus heraus, dass die
Angesehenen die ,,Gnade erkannten®, die ihm gegeben wurde, was sich auf seine
Beauftragung zum Apostel fiir die Volker durch Gott bezieht (V. 9a; vgl. Rom 1,5; 15,15).
Paulus betont so die volle Anerkennung seiner Sendung und seines Evangeliums.
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Gal 2,9b-10

g9b  Jakobus und Kephas und Johannes,
die als Sdulen angesehen werden,
gaben sie mir und Barnabas die rechte Hand zur Gemeinschaft,
sodass (gilt):
wir zu den Heidenvélkern,
sie aber zur Beschneidung;
10  nur an die Armen sollten wir denken -
genau das zu tun, habe ich mich auch intensiv bemiiht.
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1.2. Die Anerkennung beim Jerusalemer Treffen (2,1-10)

Erst jetzt, in V. gb, nennt Paulus die ,Angesehenen“ mit Namen. Jakobus, der
Herrenbruder (vgl. 1,19), avancierte nach der Auflosung des Zwélferkreises und dem
zeitweisen Weggang des Petrus zur neuen Autoritdt in der Jerusalemer Gemeinde
und iibernahm eine Fiihrungsrolle, fiir die ihn vielleicht auch seine leibliche Ver-
wandtschaft mit Jesus empfahl (Apg 12,17; 21,18). Fiir ihn war eine starkere Orien-
tierung am traditionellen jiidischen Tora-Verstandnis kennzeichnend. Kephas ist der
aramiaische Name fiir Petrus, und es fallt auf, dass sein Name erst an zweiter Stelle
genannt wird. Bei Johannes handelt es sich um den Sohn des Zebeddus aus dem
Zwblferkreis um Jesus. Sein Bruder, der ebenfalls den Namen Jakobus trug und zu
den Zwélfen gehérte, war bereits um 42/43 n. Chr. unter dem jiidischen Konig
Agrippa |. hingerichtet worden (Apg 12,1f,; vgl. Mk 1,19f.; 3,17). Dass sie ,,als Saulen
angesehen werden®, greift eine Ehrenbezeichnung aus der Sprache der ersten
Christen auf: Als ,,Saulen® tragen und fiihren sie die Jerusalemer Gemeinde.

Das Ergebnis des Treffens wurde durch den Gestus des Handschlags besiegelt: Die
,Saulen® reichten Paulus und Barnabas die rechte Hand und erkannten damit
deren Heidenmission an. Der Gestus dokumentiert die bleibende ,,Gemeinschaft*
zwischen Jerusalem und Antiochia. Paulus gibt das Ergebnis mit der erzielten
Kompromissformel wieder, die er zitiert: ,wir zu den Heidenvélkern, sie aber zur
Beschneidung“ (V. 9). Der Kompromiss bedeutete eine Aufteilung der Missions-
bereiche unter ethnographischem Aspekt. Antiochener und Jerusalemer wenden
sich mit ihrer unterschiedlichen Missionspraxis an verschiedene Kulturkreise, die
entweder iiberwiegend heidnisch oder jiidisch bestimmt waren — und kommen sich
so nicht in die Quere. Dies impliziert die Anerkennung der antiochenischen Praxis
und des paulinischen Apostolats durch die Jerusalemer Gemeinde. Noch ein zwei-
ter Punkt wurde vereinbart: die Kollekte (V. 10). ,,An die Armen denken* meint die
Unterstiitzung der Jerusalemer Gemeinde durch die heidenchristliche Gemeinde in
Antiochia, im Zuge der paulinischen Mission dann auch durch andere heidenchrist-
liche Gemeinden. Vermutlich war die Jerusalemer Gemeinde tatsachlich materiell
armer. lhre Kerngruppe bestand aus ehemaligen Fischern, Bauern und Hand-
werkern aus Galilda, die in Jerusalem nur bedingt Arbeit fanden. Vor allem war die
Kollekte aber als Zeichen der Einheit und Zusammengehdrigkeit wichtig, denn sie
setzt die gegenseitige Anerkennung der Gemeinden in ihrer je eigenen Bedeutung
voraus. Zum Zeitpunkt der Abfassung des Gal kann Paulus bestédtigen, dass er die
Kollekte bereits weitgehend durchgefiihrt hat (vgl. 1 Kor 16,1—4; 2 Kor 8—9; spater
Rom 15,25—27). Er hat sich an die Abmachung gehalten!

Mit 2,1-10 belegt Paulus, dass sein Evangelium bei den Jerusalemer Autoritaten
volle Anerkennung gefunden hat und dass sie seine Heidenmission bestétigt
haben. Wie briichig der Kompromiss war, zeigt die sich anschlieBende Episode.
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Gal 2,11-14
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Als aber Kephas nach Antiochia kam,

widerstand ich ihm ins Angesicht,

weil er verurteilt war.

Denn bevor einige von Jakobus kamen

af er zusammen mit den Heiden.

Als sie aber kamen,

zog er sich zuriick und sonderte sich ab,

weil er die aus der Beschneidung fiirchtete.

Und mit ihm heuchelten auch die iibrigen Juden,
sodass sich auch Barnabas mit fortreifien lief3 durch ihre Heuchelei.
Aber als ich sah,

dass sie sich nicht recht verhalten

in Bezug auf die Wahrheit des Evangeliums,
sprach ich zu Kephas vor allen:

Wenn du, der du ein Jude bist,

auf heidnische und nicht auf jiidische Weise lebst,
warum zwingst du die Heiden,

jidisch zu leben?



2.1.3. Der antiochenische Zwischenfall und die Rede an Petrus
(2,11-21)

2,11 setzt den autobiographischen Riickblick weiter fort. Paulus geht auf einen
Konflikt mit Kephas (Petrus) ein, der sich bald nach dem Jerusalemer Treffen in Anti-
ochia abspielte, den sog. antiochenischen Zwischenfall (den die Apg nicht erwihnt).
Paulus betont seine Unnachgiebigkeit gegeniiber Petrus (,widerstand ihm ins
Angesicht“), der sich in seinen Augen ins Unrecht gesetzt hatte (,,verurteilt war).
V. 12 zeigt, dass der Konflikt in der Gemeinde von Antiochia die Mahlgemein-
schaft von Juden- und Heidenchristen betraf, die dort gingige Praxis war. Dass
Juden und Heiden zusammen Mahl halten kénnen und dabei jiidische
Abgrenzungsstrategien wie Speisegebote iiberwinden, resultiert aus ihrer
gemeinsamen Zugehorigkeit zu Christus. Petrus nahm bei einem langeren
Aufenthalt in Antiochia an dieser Mahlgemeinschaft teil. Dies verlief solange pro-
blemlos, bis ,.einige von Jakobus* kamen. In welchem Verhiltnis diese Leute zu
Jakobus — dem Herrenbruder in Jerusalem — standen, ist nicht klar: Hat er sie
gesandt, kamen sie aus seinem Umfeld, beriefen sie sich nur auf ihn? Auf jeden
Fall waren sie, wie Jakobus, traditionell jiidisch gepréagt und intervenierten gegen
die Mahlgemeinschaft mit Heiden als Ubertretung der Tora. Petrus anderte dar-
aufhin sein Verhalten und zog sich von der Mahlgemeinschaft zuriick. Warum?
Die Jakobusleute werden ihm die Tragweite seines Handelns bewusst gemacht
haben: Er gibt die Grenzen Israels auf und riskiert einen Bruch mit der Synagoge.
Er wird seiner Verantwortung gegeniiber dem Judentum nicht gerecht. Das diirfte
hinter der Aussage stehen, er ,fiirchtete die aus der Beschneidung*.

Offenbar wirkten die Jakobusleute tiberzeugend, denn die iibrigen Judenchristen
in Antiochia und sogar Barnabas, der Missionskollege des Paulus, schlossen sich
dem Riickzug des Petrus an (V. 13). Paulus brandmarkt dieses Verhalten als
»Heuchelei®. Es widerspricht der ,,Wahrheit des Evangeliums*, so wie es Paulus
fiir die Heidenvdlker verkiindet (V. 14). Daher reagiert Paulus mit einer &ffentli-
chen Kritik an Petrus, die den Vorwurf der Heuchelei begriindet. Petrus lebt als
Jude ,heidnisch* (indem er selbstverstandlich mit Heiden aB), fordert aber nun
von den Heidenchristen ,jiidisches®, Tora-konformes, Verhalten. Er machte ihnen
also, gegen 2,6, wieder Auflagen (Speisegebote). Fiir Paulus ist das Heuchelei.
Ihm geht es darum zu zeigen, dass der Gegensatz jiidisch — heidnisch in Christus
nicht mehr funktioniert, und zwar grundsitzlich, weil Juden- und Heidenchristen
in Christus eine neue, gemeinsame Identitat besitzen. Die neue Identitit relati-
viert die abgrenzenden jiidischen Identitdtsmerkmale.

Historisch kam es in der Folge zum Bruch zwischen Paulus und der Gemeinde von
Antiochia. Eine Losung des Problems des Zusammenlebens von Juden- und
Heidenchristen riickte in weitere Ferne. Paulus verlie® Antiochia und missionier-
te von da an ohne die Basis in Antiochia und ohne das Team mit Barnabas.
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Gal 2,15-17

15  Wir sind von Natur aus Juden
und nicht Siinder aus den Heidenvolkern.
16  Weil wir aber wissen,
dass ein Mensch nicht aus Werken des Gesetzes
gerecht gemacht wird,
sondern nur durch Vertrauen zu Jesus Christus,
fassten auch wir Vertrauen zum Christus Jesus,
sodass wir gerecht gemacht werden
aus Vertrauen zu Christus
und nicht aus Werken des Gesetzes,
denn aus Werken des Gesetzes
wird kein Fleisch gerecht gemacht werden.
17 Wenn wir aber,
die wir suchen, gerecht gemacht zu werden in Christus,
auch selbst als Siinder befunden wurden,
ist Christus etwa ein Diener der Siinde?
Das kann nicht sein!
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2.1.3. Der antiochenische Zwischenfall und die Rede an Petrus

>
1—21)

2,15 fiihrt die in 2,14 begonnene Rede an Petrus fort, geht aber unmerklich in eine
Erorterung der Sachfrage iiber, die auf das aktuelle Problem in Galatien zielt. Die
Rede ldsst sich so gliedern: 2,14 Problemstellung, 2,15f. These, 2,17—-20 Beweis-
fiihrung und 2,21 Schlussfolgerung.

In V. 15 gibt Paulus die Perspektive an, aus der er schreibt. Er ist, ebenso wie Petrus
und die Konkurrenten in Galatien, der Herkunft nach (,von Natur®) Jude. Damit
unterscheidet er sich, jiidisch gedacht, von den Heidenvdlkern, die ,,Siinder* sind,
also nicht in Gemeinschaft mit dem Gott Israels und nach seinem Gesetz leben (vgl.
1 Makk 1,34; 2,48). Als Juden aber wissen sie, dass sie jetzt in einem neuen
Verhaltnis zu Gott leben, wie Paulus als Basissatz seiner Theologie formuliert (V.
16; Ro6m 3,28): ,,dass ein Mensch nicht aus Werken des Gesetzes gerecht gemacht
wird, sondern nur durch Vertrauen zu Jesus Christus*. Das Verb ,,gerecht machen“
(oder ,,gerecht sprechen®) ist ein Beziehungsbegriff mit juristischem Beiklang. In
Bezug auf Gott bedeutet es, dass Gott den Menschen ins rechte Verhiltnis zu sich
setzt und ihm heilvolle Gemeinschaft mit sich schenkt (Ps 143,1f.; Mich 7,9; Jes
43,25f). Das muss Gott tun, weil es der Mensch nicht vermag. ,,Werke des
Gesetzes” meint die praktische Befolgung des Gesetzes, durch die Israel seine
Erwahlung aus den Vélkern darstellt, also besonders Beschneidung, Speise- und
Reinheitsgebote und das Halten des Sabbat (s. Exkurs 3, S. 325). Sie driicken
Israels Identitat in der exklusiven Zugehorigkeit zu seinem Gott aus. Dagegen setzt
Paulus das ,,Vertrauen zu Jesus Christus*, die feste Beziehung des Menschen zu
Christus, dem Messias (s. Exkurs 1 und 2, S. 324f.). Im Vertrauen zu Christus finden
alle Menschen, Juden wie Heiden, einen neuen Zugang zu Gott, den Gott selbst in
seinem Messias er6ffnet und bewirkt hat. Eine neue Auslegung der Tora ist die
Folge: Die Forderungen der Tora, die Israels Identitét darstellen, verlieren fiir Paulus
ihre Bedeutung. Die neue Gottes-Beziehung in Christus steht allen offen, die sie
annehmen, ,vertrauen“. Paulus selbst hat sie (ebenso wie Petrus und die iibrigen
Judenchristen) angenommen. So wird er, wie er wiederholt, aus Vertrauen auf
Christus gerecht gemacht, weil kein Mensch aus Werken des Gesetzes Zugang zu
Gott erlangt. Dabei steht ,,Fleisch“ fiir die leibliche, weltliche, vergangliche Existenz
des Menschen und umschreibt hier die Menschen in ihrer Gesamtheit.

»Wir in V. 17 sind Paulus und andere Judenchristen, die sich darauf ausrichten,
in Christus gerecht gemacht zu werden. Dass sie ,,als Siinder befunden wurden®,
bezieht sich auf die Situation in Antiochia bzw. in Galatien. Von den Jakobus-
Leuten bzw. den Konkurrenten in Galatien kdnnen sie als Siinder betrachtet wer-
den, weil sie wie Heiden leben, indem sie die jiidischen Identitdtsmerkmale nicht
mehr einhalten. Daraus entsteht der Vorwurf, dass Christus selbst im Dienst der
Siinde steht, d. h. die Siinde fordert und nicht die jiidische Identitat. Die Siinde
ist personifiziert gedacht als negative Macht (vgl. 3,22; R6m 3,9; 5,12-21; 7,7-25).
Den Vorwurf weist Paulus scharf zuriick: ,,Das kann nicht sein!*
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Gal 2,18-21

18 Denn wenn ich das, was ich zerstort habe,
wieder aufbaue,
erweise ich mich selbst als Ubertreter.

19  Denn ich starb durch das Gesetz fiir das Gesetz,
damit ich fiir Gott lebe.
Ich bin mit Christus gekreuzigt.

20 Ich, ich lebe aber nicht mehr,
sondern Christus lebt in mir.
Was ich aber jetzt im Fleisch lebe,
lebe ich im Vertrauen
auf den Sohn Gottes,
der mich liebte
und sich selbst fiir mich hingab.

21 Ich mache die Gnade Gottes nicht zunichte.
Denn wenn Gerechtigkeit durch das Gesetz (kommt),
starb Christus folglich umsonst.
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Der antiochenische Zwischenfall und die Rede an Petrus

2,18 erklart die Zuriickweisung des Siinder-Vorwurfs von V. 17. Mit ,,zerstéren
und ,,aufbauen® verwendet Paulus Metaphern aus dem Bauwesen und bezieht
sie auf die jiidischen Identitatsmerkmale, die wie eine Mauer zwischen Juden und
Heiden stehen. In der Christus-Beziehung ist diese Mauer nun zerstort, und wer
sie wieder aufrichtet, ware ein ,,Ubertreter” (so wie Petrus in Antiochia). Der
Begriff ,,Ubertreter* wird in Rém 2,25.27; 4,15; Jak 2,9.11 fiir einen Ubertreter des
Gesetzes verwendet. Wer die Mauer der Identitatsmerkmale wieder aufrichtet,
wire wirklich ein Ubertreter der Tora, weil diese jetzt in Christus neu zu verstehen
und anzuwenden ist. Das ,,Ich“, das ab V. 18 spricht, ist biographisch (Paulus)
und paradigmatisch (alle Judenchristen) zugleich.

Das ,,Ich“ fiihrt in V. 19f. aus, was es bedeutet, in der neuen Wirklichkeit Christi zu
leben. Die Bildsprache vom Leben und Sterben beschreibt drastisch die
Neuwerdung in Christus. Mit dem Sterben durch das Gesetz kénnte Paulus andeu-
ten, dass aus der Perspektive des Gesetzes das Ich als ,,Stinder” (2,17) letztlich den
Tod zu erwarten hat, also sterben muss. Somit ist das Sterben im Gesetz vorge-
zeichnet. Aber es findet anders statt: Sterben fiir das Gesetz ist ein Bild fiir die
Trennung, die Distanz vom Gesetz (wie in Rom 6,2.10f,; 7,6). Das ,,Ich® gewinnt
einen neuen Standpunkt gegeniiber der Tora, der ihm eine neue Auslegung eroff-
net (die Tora aber nicht abschafft). Die Beziehung zu einer Person, zu Christus, ver-
andert die Position des Ich gegeniiber dem Gesetz. So lebt es ,fiir Gott“, in der
neuen Beziehung zu Gott. ,,Mit Christus gekreuzigt“ zu sein erinnert an die
Taufaussagen in Rom 6,3-8 und gibt Anteil am Kreuzestod des Christus, womit die
radikale Lebenswende, die Neuwerdung in Christus umschrieben ist. Sie bewirkt
auch das Sterben , fiir das Gesetz“. Diese neue Existenz bedeutet, dass nicht mehr
das ,Ich*“ an sich lebt, sondern ,,Christus in mir lebt“. Die menschliche Existenz des
Ich in ihrer Verganglichkeit und Gebrochenheit (,,im Fleisch®) bleibt bestehen, ist
aber neu gepragt vom ,,Vertrauen auf den Sohn Gottes“. Als ,,Sohn Gottes* eignet
Christus einzigartige Nahe zu Gott und Vollmacht (zum Titel ,,Sohn Gottes* s. zu
1,16). Hinter der Liebe und Hingabe des Sohnes im Tod steht Gott selbst, der dem
»lch“ die neue, endzeitliche Existenz aus Liebe geschenkt hat (1,4). Die Aussage,
dass Jesus ,fiir mich“ gestorben ist (1 Thess 5,10; R6m 5,6-8; 8,32), basiert auf der
antiken Uberzeugung, dass es keine groiere Liebe gibt als die, in der jemand sein
Leben fiir einen Freund oder die Gemeinschaft hingibt (s. Exkurs 5, S. 328f). - V. 21
zieht die Folgerung. Das ,Ich“ hat die im Tod Jesu geschenkte ,,Gnade Gottes*
angenommen und so zu einer neuen Existenz gefunden. Es weif}, dass die
»Gerechtigkeit”, die rechte Beziehung zu Gott, nicht durch die Tora, das Gesetz
zustande kommt, sondern durch das Sterben Christi, in dem sich Gott ihm heilvoll
zugewandt hat. Sein Sterben bewirkt die neue, unmittelbare Beziehung des ,,Ich*
zu Gott, war also nicht umsonst. Damit sind die jiidischen Identitatsmerkmale rela-
tiviert, Juden- und Heidenchristen kbnnen zusammen Mabhl halten.
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Gal 3,15

3,1 O ihr unverniinftigen Galater,
wer hat euch verzaubert,
denen Jesus Christus vor Augen geschrieben wurde
als Gekreuzigter?
2 Dies allein will ich von euch erfahren:
Habt ihr den Geist empfangen
aus Werken des Gesetzes
oder aus der Botschaft vom Vertrauen?
3 Seid ihr so unverniinftig,
die ihr begonnen habt durch den Geist,
hort ihr jetzt durch das Fleisch auf?
4 Habt ihr so Grof3es vergeblich erfahren?
Wenn es wirklich vergeblich war!
5 Der euch nun den Geist gewahrt
und Krafttaten wirkt bei euch,
(tut er es) aus Werken des Gesetzes
oder aus der Botschaft vom Vertrauen?
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2.2. Thema 2: Das Verstdandnis der Tora nach
dem Christus-Ereignis ,1-s,12)

2.2.1. Aufruf an die Adressaten: Geist-Erfahrung (3,1-5)

3,1-5 lenkt in die Gegenwart des Briefes zuriick und spricht die Galater direkt an.
Der Abschnitt besteht formal aus einer Reihe rhetorischer Fragen, die den
Adressaten die Sinnlosigkeit ihrer Absicht, die jiidische Identitat zu iibernehmen,
veranschaulichen wollen. Paulus erinnert sie an den Anfang ihres Christseins.

In V. 1 bezeichnet Paulus die Galater als ,,unverniinftig®, weil sie sich nicht an den
Anfang und die Grundlage ihrer Berufung, ihr Leben in Christus (2,19-21), halten.
Die Vorstellung, dass jemand durch den bdsen Blick oder durch Zauberspriiche
nverzaubert” (oder ,.behext®) wird, war im Alltagsleben antiker Menschen weit
verbreitet und setzte den Einfluss schadlicher iibernatiirlicher Machte voraus. So
scheint es Paulus auch mit den Galatern zu sein: Auf rational nicht nachvollzieh-
bare Weise wenden sie sich von ihrer Berufung ab. Dabei ist ihnen doch Jesus als
gekreuzigter Messias drastisch ,,vor Augen geschrieben* — durch das Evangelium
des Paulus. Am Gekreuzigten, der fiir sie gestorben ist, miissten sie sehen, wie
Gott sich ihnen heilvoll zugewandt und ihnen eine neue Existenz in Christus
geschenkt hat (so 2,19—21). Dieser neue Zugang zu Gott ware hinfallig, wenn sie
jetzt das traditionelle Judesein iibernehmen wiirden.

In V. 2 spitzt Paulus auf das Wesentliche zu (,,Dies allein ...“). Er stellt die Geist-
Erfahrung der Adressaten ins Zentrum, die Paulus bei den Galatern voraussetzen
kann und die als Ausweis ihrer neuen Existenz gilt. Sie miissten doch wissen, was
die Basis, der Grund dieser Erfahrung war (,aus“ = auf der Basis von, infolge,
wegen): ,Werke des Gesetzes“, die jiidischen |dentitatsmerkmale, oder, im
Gegensatz dazu, die ,,Botschaft vom Vertrauen® - die Verkiindigung, die die neue
Beziehung zu Christus im Vertrauen darstellt und erméaglicht (vgl. Rom 10,16f.).
Paulus kann es in V. 3 nur als ,,unverniinftig® bezeichnen, wenn die Galater nun
ihre neue Existenz, die mit Geist-Erfahrungen begonnen hat, im ,,Fleisch“ enden
lassen wollen, also wieder in einer rein menschlichen, vergédnglichen Existenz.
»Fleisch® spielt wohl auch konkret auf die Beschneidung an, die ja am Fleisch,
der Vorhaut, vollzogen wird (Gen 17,11.13). In Bezug auf ihre Erfahrung des
Geistes und ihrer neuen Existenz fragt Paulus die Galater in V. 4, ob ,,s0 GroRBes*
nun wirklich vergeblich sein konnte. Der anschlieRende Ausruf driickt das
Entsetzen Uiber diese Moglichkeit aus. Das sollte die Galater doch aufriitteln!

V. 5 denkt von Gott her, der die Geist-Erfahrung bewirkt. Sie schlagt sich besonders
aufféllig in ,Krafttaten nieder, in denen Gottes Macht wirkt gegen das, was
Menschen krank macht (Krankheiten, Angste, Damonen; vgl. Mk 6,2; Mt 11,21; 1 Kor
12,10.29; 2 Kor 12,12), Die Galater sollten eigentlich wissen, dass die ,,Botschaft vom
Vertrauen®, nicht ,Werke des Gesetzes“, die Grundlage dafiir bildet. Wenn sie sich
an diese Botschaft halten, bleiben sie in der Beziehung zu Gott und seinem Geist.
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Gal 3,6—9

6 Wie Abraham:
Er vertraute Gott,
und es wurde ihm zur Gerechtigkeit angerechnet.
7 Thr erkennt also:
Die aus Vertrauen,
die sind Kinder Abrahams.
8 Da aber die Schrift voraussah,
dass Gott die Heidenvélker aus Vertrauen gerecht macht,
verkiindete sie Abraham als frohe Botschaft voraus:
Durch dich werden alle Heidenvdilker gesegnet werden.
9 Daher werden die aus Vertrauen gesegnet
zusammen mit dem vertrauensvollen Abraham.
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2.2.2. Schriftauslegung: Abraham (3,6-18)

1. Das Vertrauen Abrahams und die Heidenvélker (3,6-9)

Nachdem Paulus in 3,1-5 mit der Geist-Erfahrung der Galater argumentiert hatte,
folgt in 3,6—18 eine Argumentation auf der Basis der autoritativen Tradition, der hei-
ligen Schriften Israels, in einer Form der Schriftauslegung, die in der friihjiidischen
Kultur bekannt war und verschiedene Schriftstellen kombiniert, um ein Thema zu
beleuchten (Beispiele bieten die Schriftrollen von Qumran). Paulus stellt hier die
Abraham-Erzdhlung aus dem Buch Genesis ins Zentrum und interpretiert sie mit
anderen Schriftstellen. Im Frithjudentum galt Abraham als Griindungsvater Israels,
weil er die Verehrung des einen Gottes Israels und die Praxis der Beschneidung
iibernahm (Gen 17,9-14). Man ging davon aus, dass er die Tora bereits hielt, bevor
sie dem Mose am Sinai gegeben wurde. So sah man den Segen fiir die Vélker, der
Abraham verheiBen war (Gen 12,3), an die Beschneidung als Bundeszeichen gebun-
den (Gen 26,5; Sir 44,20f.; 1 Makk 2,50-52; Jubilden 24,11). Darauf werden sich auch
die Konkurrenten in Galatien berufen haben, um fiir die Beschneidung zu werben.
In 3,6 fiihrt Paulus Abraham als Urbild (,,wie*) fiir das Vertrauen auf Gott ein und
beginnt damit seine Argumentation in 3,6—9. Das Zitat aus Gen 15,6 hebt das
Vertrauen auf Gott (auf Gottes VerheiBung von Nachkommen) als Kennzeichen
Abrahams hervor. Dieses Vertrauen wurde entscheidend fiir seine heilvolle
Gemeinschaft mit Gott, die Gott ihm zuwandte: ,.es wurde ihm (von Gott) zur
Gerechtigkeit angerechnet®. Es hat also Vorrang vor der Beschneidung, womit
Paulus die friihjiidische Abraham-Tradition neu interpretiert.

V. 7 zieht die Folgerung: Diejenigen, die wie Abraham ,,aus Vertrauen“ leben, die
(und nicht alle Beschnittenen) gelten als ,,Kinder (wartlich: Sohne) Abrahams®, als
seine rechtmafigen, erbberechtigten Nachkommen (vgl. 3,29).

V. 8 wendet dies auf die Heidenvélker an. Dass Gott auch diese ,,aus Vertrauen
gerecht macht®, liegt in seinem Heilswillen beschlossen und wird deswegen bereits
von der Schrift voraus-verkiindet, namlich in der frohen Botschaft (,,als Evangelium®)
an Abraham, die Paulus aus Gen 12,3 zitiert: Durch Abraham werden alle Heiden-
volker gesegnet werden. Dabei ersetzt Paulus die Phrase ,,alle Stamme der Erde®,
die in Gen 12,3 steht, durch ,,alle Heidenvidlker” aus Gen 18,18, um das Zitat auf die
Gesprachssituation anzuwenden. Im Hintergrund steht das jiidische Motiv, dass
Abraham als Vater der Vélker gilt (Gen 17,5). Indirekt stellt Paulus so dar, dass der
Segen Gottes fiir die Heidenvélker an ihrem Vertrauen auf Gott und nicht an der
Beschneidung hangt.

V. g folgert daraus, dass alle — und damit neben den Juden auch die Heidenvélker —
von Gott gesegnet sind, also in der vollen Segens-Gemeinschaft mit Gott stehen,
wenn sie ,,aus Vertrauen“ leben. Abraham, der Vertrauen bewies, bildet das Urbild
dafiir. ,,Vertrauensvoll“ (wortlich: ,,vertrauend) kann man auch mit ,treu iiberset-
zen und als leise Anspielung auf die Opferung Isaaks (Gen 22,1-19) verstehen, bei
der Abraham vollstandig auf Gott vertraute. An Abraham weist Paulus die Bedeutung
des Vertrauens als Zugang zu Gott auf.
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Gal 3,10-14
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Denn alle, die aus Werken des Gesetzes sind,
sind unter einem Fluch;
denn es ist geschrieben:

Verflucht ist jeder, der nicht alles hdlt,

das geschrieben ist im Buch des Gesetzes,

um es zu tun.

Dass aber durch das Gesetz
niemand gerecht gemacht wird bei Gott,
ist offenbar, denn

der Gerechte wird aus Vertrauen leben.

Das Gesetz aber ist nicht aus Vertrauen, sondern
wer diese (Gebote) tut, wird durch sie leben.

Christus kaufte uns los vom Fluch des Gesetzes,

indem er fiir uns zum Fluch wurde,

denn es ist geschrieben:

Verflucht ist jeder, der ans Holz gehdngt ist,
damit der Segen Abrahams zu den Heidenvolkern kommt
durch Christus Jesus,
damit wir die Verheiflung des Geistes empfangen
durch das Vertrauen.



2. Der ,,Fluch des Gesetzes“ und Christus (3,10-14)

3,10-14 bildet den zweiten Schritt der Argumentation, der nun das Gesetz, die
Tora, ins Spiel bringt. Paulus stellt zwei unterschiedliche Zugdange zu Gott einan-
der idealtypisch gegeniiber: das Tun des Gesetzes und das Vertrauen (wie
Abraham). Er entfaltet seine Argumentation dabei anhand von Schriftzitaten.

In V. 10 stellt Paulus die Behauptung auf, dass alle, die ,aus Werken des Gesetzes“
leben, ,unter einem Fluch® stehen. Paulus erkennt diesen Zusammenhang in der
Schriftstelle Dtn 27,26, die er zur Begriindung zitiert: Verflucht ist jeder, der nicht alle
Gebote der Tora (,,was geschrieben ist im Buch des Gesetzes®, aus Dtn 28,58; 29,19;
30,10) halt. Der Fluch bildet den Gegensatz zum Abraham-Segen von V. 8f. und
bedroht das Leben. Fiir Paulus schwebt der Fluch drohend iiber dem Tun, das den
»Werken des Gesetzes“ entspricht, der traditionellen jiidischen Praxis der Tora.
Paulus sieht die am Tun des Gesetzes orientierte Haltung grundsdtzlich vom Fluch
bestimmt, was die Gottes-Beziehung und das Tora-Verstandnis unfrei macht. —
Generell gilt fiir Paulus nach V. 11, dass ,,durch das Gesetz niemand gerecht gemacht
wird bei Gott*“ (vgl. schon 2,16). Das liegt daran, wie Paulus durch ein Zitat aus Hab
2,4 begriindet, dass ,,der Gerechte aus Vertrauen leben wird“. Das Vertrauen, die
feste Beziehung des Menschen zu Gott, ist die Basis des heilvollen Lebens mit Gott
als Gerechter (vgl. Rom 1,17). V. 12 bringt den grundlegenden Gegensatz zwischen
einem Leben nach dem ,,Gesetz“ und ,,aus Vertrauen* auf den Punkt, denn fiir das
Gesetz gilt das Zitat aus Lev 18,5: Wer die Gebote tut, wird durch sie leben. Der Akzent
des Gesetzes liegt auf der Praxis der Gebote. Genau das macht aber den Fluch des
Gesetzes von V. 10 aus.

Fiir Paulus ist jedoch der Fluch des Gesetzes {iberwunden, weil Christus uns
davon in seinem Sterben ,loskaufte“ (V. 13). Die Metapher des ,Loskaufs“
stammt aus der romischen Praxis des Freikaufs von Sklaven (z. B. aus der
Schuldsklaverei) oder von Kriegsgefangenen (die von den Siegern versklavt wur-
den). Sie umschreibt die befreiende Wirkung des Sterbens Jesu vom Fluch des
Gesetzes, vom traditionellen Tora-Gehorsam. Dass Christus ,,fiir uns“ (an unserer
Stelle und zu unseren Gunsten, vgl. 2,20) ,,zum Fluch wurde*, erlautert das Zitat
aus Dtn 21,23. Das Hangen am Holz meint die schandliche Strafe der Kreuzigung,
die den Gekreuzigten als vom Gesetz verflucht ausweist. Doch der Christus, der
Messias und Représentant Gottes, teilt nicht nur den Fluch mit den Menschen,
sondern nimmt ihn auf sich und befreit mit bleibender Giiltigkeit davon. Vom
Fluch der Tora befreit, kann die Tora neu verstanden und gelebt werden. Paulus
schafft die Tora nicht ab, sondern stellt sein neues Tora-Verstandnis unter die
Leitlinie des Vertrauens — im Gegensatz zum Tun (V. 12). Es ware also vollig unsin-
nig, wenn die Galater nun wieder die Identitatsmerkmale der Tora und damit den
»Fluch des Gesetzes“ ilbernehmen. Die Folge ist nach V. 14, dass Gottes heilvolle
Zuwendung, der Segen, der Abraham verheien wurde, durch Christus nun auch
zu den Heidenvélkern gelangt (weil die Tora sie nicht mehr ausschlieit). Dies
wird konkret in der Erfahrung des verheienen endzeitlichen Geistes, die Juden-
und Heidenchristen (,,wir) in der Haltung des Vertrauens zu Teil wird (vgl. 3,1-5).
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Gal 3,15-18
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Geschwister, ich spreche nach Menschenart:
Das Testament eines Menschen,
das rechtskraftig gemacht ist,
hebt doch niemand auf oder versieht es mit Zusitzen.
Abraham aber wurden die Verheiffungen zugesprochen
und seinem Nachkommen.
Es heif3t nicht: und den Nachkommen, wie bei vielen,
sondern wie bei einem:

Und deinem Nachkommen,
der ist Christus.
Dies aber sage ich:
Den Bund, der von Gott vorher rechtskriftig gemacht ist,
macht das Gesetz,
das nach vierhundertdreifig Jahren gegeben wurde,
nicht ungiiltig,
um die VerheifSung unwirksam zu machen.
Denn wenn das Erbe gemif} dem Gesetz (zugeteilt wird),
(dann) nicht mehr gemif der Verheiflung.
Dem Abraham aber hat Gott durch die VerheiSung
Gunst erwiesen.



3. Abraham-Verheifiung und Gesetz (3,15-18)

3,15 leitet mit der Anrede ,,Geschwister® den dritten Schritt der Argumentation
ein, der die Giiltigkeit des Abraham-Bundes dem Gesetz vorordnet (3,15-18).
Paulus greift auf eine Metapher aus der sozialen Lebenswelt (,nach
Menschenart®) zuriick: das rechtskraftige Testament eines Menschen, das giiltig
und nicht von Dritten zu @ndern ist. V. 16 iibertragt das Bild vom Testament auf
die (rechtskraftigen) VerheiBungen Gottes an Abraham und seinen Nachkommen.
Dabei betont Paulus den Singular (,deinem Nachkommen®) und belegt ihn mit
einem Zitat aus Gen 13,15; 17,8; 24,7. Beim griechischen Begriff sperma handelt
es sich eigentlich um einen Kollektivbegriff fiir Israel: ,,Nachkommenschaft®.
Paulus aber legt ihn so aus, dass er sich auf einen einzelnen Nachkommen
bezieht. So kann er ihn mit Christus identifizieren. Christus lost die VerheiBung
ein fiir die, die auf ihn vertrauen (3,29). Diese eigenwillige Schrift-Auslegung ist
nur unter einer christlichen Perspektive moglich.

In V. 17 zieht Paulus mit Nachdruck (,,Dies aber sage ich®) die Folgerung, indem
er den Abraham-Bund der Tora vorordnet. Dabei nutzt er die Doppelbedeutung
des griechischen Begriffs diatheke, der ,,Testament* (V. 15) und ,,Bund* bedeu-
ten kann. Den von Gott schon friiher rechtskraftig gemachten Bund (mit Abraham
nach Gen 17,1-8) macht das Gesetz, das erst 430 Jahre spater gegeben wurde,
nicht ungiiltig (die 430 Jahre sind aus Ex 12,40f. abgeleitet). Die Verheifung an
Abraham fiir die Heidenvélker (3,8.14) bleibt also weiter wirksam, weil sie die
altere und vorrangige Giiltigkeit besitzt. Die Beschneidung Abrahams, die in Gen
17,9-14 unmittelbar auf den Bundesschluss folgt, ignoriert Paulus. Er ordnet sie
zeitlich und theologisch dem Bundesschluss nach.

Die Begriindung in V. 18 macht klar, dass die Verheiung Vorrang vor dem Gesetz
besitzt. Wieder verwendet Paulus eine Metapher aus der sozialen Lebenswelt,
die mit dem Testament eng zusammenhangt: das ,,Erbe“. Hier steht das Erbe fiir
die heilvolle, bestandige Gemeinschaft mit Gott (vgl. Num 18,20; Ps 16,5f.; 73,26;
Jes 54,17; Mk 10,17; Mt 5,5; Gal 5,21). Wenn das Erbe nach MaRRgabe des Gesetzes
zugeteilt (und so an die Identitatsmerkmale Israels gebunden) wiirde, wire die
VerheiBung hinfallig. Das ist aber unmoglich, da Gott selbst die VerheiRung
rechtskréftig gemacht hat: Sie bleibt giiltig, weil Gott sie Abraham als
Gunsterweis, aus freiem Willen, geschenkt hat.

Die unausgesprochene Folgerung fiir die Briefsituation lautet: Das Erbe gehort
allen, die wie Abraham ,,aus Vertrauen* (auf Christus) leben. So legt es bereits
das alte, giiltige Testament des Abraham-Bundes fest. - Wahrend die judenchrist-
lichen Konkurrenten von den Galatern forderten, durch die Beschneidung in den
Bund einzutreten (also Proselyten zu werden), und sich dazu wohl auf Abraham
beriefen, zeigt Paulus durch seine Schriftauslegung, dass das Vertrauen (auf
Christus) fiir die Beziehung zu Gott grundlegend ist, was auch den Heidenvélkern
den Zugang zum Gott Israels (ohne Beschneidung) erdffnet. Er beruft sich dabei
ebenfalls auf Abraham. Paulus entwickelt aus christlicher Perspektive ein neues
Verstandnis der Abraham-Erzahlung und der ganzen Tora.
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Gal 3,19-20

19

20

142

Was soll nun das Gesetz?
Um der Ubertretungen willen wurde es hinzugefiigt,
bis der Nachkomme kdme,
fiir den die Verheiflung gegeben wurde,
angeordnet durch Engel
durch die Hand eines Mittlers.
Der Mittler aber gehort nicht zu einem,
Gott aber ist einer.



2.2.3. Gesetz und Gotteskindschaft (3,19-4,7)

3,19 stellt die Frage nach der Funktion des Gesetzes. Diese wird drangend, da
Paulus der Verheiung an Abraham zeitlich und theologisch den Vorrang vor dem
Gesetz gegeben hatte. Die Antwort in 3,19-4,7 geht in fiinf Schritten vor.

1. Relativierungen des Gesetzes (3,19-20)

Der erste Schritt in V. 19f. nimmt eine Relativierung des Gesetzes vor und nennt
dazu drei Gesichtspunkte:

(1) Es wurde (von Gott) ,um der Ubertretungen willen hinzugefiigt”.
,Hinzugefiigt* bezieht sich wohl darauf, dass die Verhei3ung an Abraham schon
viel frilher gegeben wurde (3,17). Zu ,Ubertretungen® werden konkrete
Handlungen, wenn sie nicht den Geboten oder Verboten des Gesetzes folgen.
Gemeint ist entweder, dass das Gesetz vor dem Schlimmsten bewahren und das
Leben Israels unter Kontrolle halten sollte (3,23f.), oder, dass es die Herrschaft
der Siinde {iber den Menschen aufweisen sollte (3,22), konkreter, dass es die ver-
borgenen, nicht bewussten Ubertretungen ans Licht bringen und bewusst
machen sollte (R6m 3,20; 4,15; 7,7: Slinde wird erkennbar, sichtbar). Zur heilvol-
len Gemeinschaft mit Gott kann das Gesetz aber in keinem Fall fiihren.

(2) Die bisherige Funktion des Gesetzes ist zeitlich befristet: ,bis der
Nachkomme k@ame*®. Nach 3,16 ist damit Christus gemeint, in dem die Verheifung
an Abraham zur endgiiltigen Erfiillung gelangt ist. Im Judentum zur Zeit des
Paulus wurde der Tora sonst eher unbegrenzte Dauer zugeschrieben, z. B. in
Weish 18,4: ,,unvergangliches Licht des Gesetzes*.

(3) Die Gabe des Gesetzes geschah nur vermittelt, durch Engel und durch einen
Mittler (Mose). Anders als die Abraham-VerheiBung kommt das Gesetz nicht
unmittelbar von Gott. Von Engeln als Mittler wissen auch Apg 7,38.53 und der
judische Autor Flavius Josephus (Altertiimer 15,136), ohne — anders als Paulus —
damit eine Relativierung der Tora zu verbinden. Vermutlich will das Motiv von den
Mittlerengeln am Sinai Gottes Transzendenz wahren; man konnte es in Dtn 33,2
(griechische Version) entdecken: ,,Der Herr ist gekommen vom Sinai ... Engel sind
bei ihm zu seiner Rechten®. Fiir uns schwierig zu verstehen ist die Aussage in V.
20, dass der Mittler ,,nicht zu einem gehort®, ,,Gott aber einer ist“. Sie soll wohl
bedeuten, dass der eine Gott Israels (Dtn 6,4) keines Mittlers bedarf, sondern
sich unmittelbar an die Menschen wendet. Wo nur eine Autoritat die Szene
beherrscht (Gott), ist dessen Mitteilung eindeutig und bedarf keiner Vermittlung.
Nur bei mehreren — den Engeln — ist demnach ein Mittler fiir die Kommunikation
notig. Engel und Mittler betonen die Distanz des Gesetzes zu Gott, wahrend die
Verheiflung an Abraham aus der Unmittelbarkeit zu Gott kommt — wer aus der
VerheiBung lebt, steht Gott naher.
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Gal 3,21-22
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Ist nun das Gesetz gegen die Verheifungen Gottes?

Das kann nicht sein!

Denn wenn ein Gesetz gegeben worden wadre,

das lebendig machen kann,

wire in der Tat die Gerechtigkeit aus dem Gesetz.

Doch die Schrift brachte alles unter die Gewalt der Siinde,
damit die Verheiffung

infolge des Vertrauens auf Jesus Christus

denen gegeben wird, die vertrauen.



2. Die Wirkungslosigkeit des Gesetzes gegeniiber der Siinde
(3,21-22)

Der zweite Schritt in V. 21f. stellt die Folgefrage: Steht dann ,,das Gesetz gegen
die VerheiBungen Gottes?“ Mit dieser Frage droht der in der Schrift zum Ausdruck
gebrachte Heilswille Gottes auseinanderzubrechen, denn er steht sowohl hinter
den Verheifungen (an Abraham) als auch hinter dem (wenn auch nur durch die
Engel und Mose vermittelten) Gesetz, das ja in jlidischem Verstandnis dazu dient,
im Bund mit Gott leben zu kdnnen. Paulus weist diese Alternative entschieden
zuriick.

Die Antwort beginnt mit dem hypothetischen Fall (,,denn wenn“), dass das Gesetz
aus sich heraus lebendig machen, heilvolles Leben schenken kdnnte. Dann kame
die ,Gerechtigkeit®, die rechte und heilvolle Beziehung zu Gott, tatsachlich ,,aus
dem Gesetz* (vgl. 2,21) und es lage eine Konkurrenz zwischen Gesetz und
Verheiffung vor.

Aber die Dinge verhalten sich anders (V. 22): Paulus spricht jetzt von der ,,Schrift“
(nicht vom ,,Gesetz*). Er verwendet den Begriff ,,Schrift, wenn es ihm darum
geht, dass in der Schrift der Wille Gottes fiir die Menschen erkennbar wird (vgl.
3,8). Aus der Schrift wird ersichtlich: Es ist im Willen Gottes — man kénnte auch
sagen: in der Weltordnung Gottes — begriindet, dass alles in der Welt unter der
Gewalt der Siindenmacht steht. Die Siindenmacht wurde zum festen Bestandteil
der menschlichen Existenz, indem sie die Menschen beherrscht, unter ihre Herr-
schaft stellt (vgl. Rom 5,12—21: seit Adams Siindenfall). Angesichts der Siinde ist
auch das Gesetz wirkungslos. Eine positive Funktion des Gesetzes, etwa dass es
die Voraussetzungen dafiir schafft, dass die Menschen am Befreiungshandeln
Christi Anteil erhalten, ist in dieser Aussage nicht zu erkennen. Auch das Gesetz
steht unter der Gewalt der Siinde, ist von ihr infiziert. So schreibt Paulus spiter
in R6m 7,10, dass aufgrund der Siindenmacht das ,,Gebot* (das fiir das Gesetz
steht), das ,,zum Leben* fiihren sollte, ,zum Tod* fiihrte (vgl. R6m 7,7-21). Selbst
unter der Macht der Siinde stehend, kann das Gesetz nicht zum heilvollen Leben
mit Gott fiihren.

Aber die Schrift — in der sich Gottes Wille spiegelt — hat auch schon das Ziel der
Geschichte Gottes mit den siindigen Menschen vor Augen (,damit*): Es liegt
bereits in der ,VerheiBung* begriindet. Nur die VerheiBung weist den Weg zur
heilvollen Gemeinschaft mit Gott, und sie ist allein denen gegeben, die (wie
Abraham) vertrauen. Das Vertrauen auf Jesus Christus, das der Annahme der
Verheifung entspricht, bildet die Voraussetzung dafiir, dass die VerheiRung
Wirklichkeit wird (und die Siindenmacht iiberwindet). Das Gesetz kann dazu
nichts beitragen, auch wenn es nicht gegen die Verheiung steht.
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Gal 3,23-25

23 Bevor aber das Vertrauen kam,
wurden wir unter dem Gesetz bewacht,
eingeschlossen,
bis das Vertrauen offenbart werden sollte,
24 sodass das Gesetz unser Erzieher geworden ist
bis zu Christus,
damit wir aus Vertrauen gerecht gemacht werden.
25  Nachdem aber das Vertrauen gekommen ist,
sind wir nicht mehr unter einem Erzieher.
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3. Die vorldufige Funktion des Gesetzes (3,23-25)

Der dritte Schritt in V. 23-25 blickt zuriick auf die Zeit, bevor das ,,Vertrauen* als
Zugang zu Gott in Christus erdffnet war, und die damalige Funktion der Tora. Das
Christus-Ereignis bildet also eine klare zeitliche Zasur (,bevor®, ,bis“). Vor
Christus besaf® die Tora die Funktion des Bewachers und des Erziehers, wie
Paulus mit zwei Metaphern aussagt. Das Bewachen in V. 23 besitzt eine ambiva-
lente Bedeutung: Schutz und Gefangenschaft zugleich. Das Verb ,,bewachen*
kann sowohl ,beschiitzen‘ als auch ,besetzen‘ bedeuten (wie durch militarische
Besatzung), und das Verb ,einschlieBen* sowohl ,bergen* als auch ,einsperren’.
Bei den ,,Wir* in V. 23-25 handelt es sich um die Judenchristen, zu denen sich
Paulus selbst zahlt und aus deren Perspektive seit ihrer Zuwendung zu Christus
er auf das Gesetz blickt. Die bewachende Funktion der Tora endete mit der
Offenbarung des ,Vertrauens®, der Christus-Beziehung. Dieses Vertrauen ist
»offenbart”, was an die Offenbarung des Evangeliums bzw. des Sohnes in 1,12.16
erinnert. Auf der Haltung des Vertrauens und damit der neuen Beziehung zu Gott
in Christus liegt der Akzent, der die alte Funktion der Tora hinfallig macht.
Paulus erldutert dies in V. 24f. mit dem Bild des ,,Erziehers®. Ein Erzieher, wortlich
»Knabenfiihrer®, war in der antiken Welt meist ein Sklave, der die Knaben aus gutem
Hause zur Schule oder zum Gymnasium und wieder nach Hause brachte und auf sie
aufpasste, wenn sie ohne Eltern unterwegs waren. Der Erzieher ist in Aufgabe und
Kompetenz vom Lehrer zu unterscheiden. Er wachte iiber das soziale Verhalten der
Kinder und konnte sie auch ziichtigen. Das Ansehen solcher Erzieher war ambiva-
lent. Es handelte sich haufig um Sklaven, die wegen ihres Alters oder einer
Behinderung zu anderer Arbeit untauglich waren und oft verspottet wurden.
Andererseits trugen sie Verantwortung fiir die Kinder und bewahrten sie vor
Gefahren und schlechten Einfliissen. Es ist daher zu einseitig, hier nur die Funktion
eines ,,.Bewachers” oder ,,Aufsehers* hervorzuheben und damit die negative Seite
des Gesetzes zu betonen. Vielmehr tragt das Erzieher-Bild eine Ambivalenz in sich.
Eine vergleichbare Funktion erfiillte das Gesetz ,,bis zu Christus“. Diese bewahren-
de Funktion fiir Israel in der Beziehung zu seinem Gott endete mit der Option, ,,aus
Vertrauen gerecht gemacht zu werden“. Gemeint ist keine vorbereitende Funktion
des Gesetzes (Erzieher auf Christus hin), sondern eine vorldufige Funktion, bis die
Beziehung zu Gott aus Vertrauen ,,offenbart wurde®. Die Bewahrung bildet so ledig-
lich die Voraussetzung (,,damit*) fiir die neue Zuwendung Gottes. Die entscheiden-
de Wende besteht darin, dass ,,Wir aus Vertrauen gerecht gemacht werden, in der
rechten Gottes-Beziehung leben. Seitdem stehen ,Wir“ (die Judenchristen) nicht
mehr wie Kinder unter dem Gesetz als Erzieher, sondern leben, gleichsam als
Erwachsene, durch die Christus-Beziehung in einer miindigen, reifen Beziehung zu
Gott. (Nichts anderes meint Paulus auch, wenn er die Christen in 3,26 als ,,Kinder
Gottes” bezeichnet — durch Gott sind sie miindig und frei.) Das Gesetz hat seine
Aufgabe der Bewachung und Bewahrung erfiillt — und muss deswegen in christlicher
Perspektive neu ausgelegt werden.
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Gal 3,26-29

26  Denn alle seid ihr Kinder Gottes
durch das Vertrauen
im Christus Jesus.
27 Denn alle, die ihr in Christus getauft wurdet,
habt Christus angezogen.
28 Da ist nicht Jude noch Grieche,
da ist nicht Sklave noch Freier,
da ist nicht mannlich und weiblich.
Thr alle ndmlich seid einer im Christus Jesus.
29  Wenn ihr aber zu Christus gehért,
seid ihr folglich Abrahams Nachkommenschaft,
gemaf? der Verheiflung Erben.
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4. Kinder Gottes in der Beziehung zu Christus (3,26-29)

Im vierten Schritt in V. 26—29 entwickelt Paulus den Gedanken der Gotteskind-
schaft, die die Erzieher-Funktion des Gesetzes (V. 25) beendet. Sie gilt fiir ,,alle®
Christen, und die Anrede mit ,,ihr“ in V. 26 richtet sich an die Heidenchristen in
Galatien. Sie alle sind miindige Kinder Gottes. Damit stehen sie —wie innerhalb einer
Familie — in groBter Ndhe und Unmittelbarkeit zu Gott. Kinder Gottes sind sie durch
die Haltung des ,,Vertrauens®, und sie kdnnen vertrauen, weil sie in der Sphare des
Messias (Christus) Jesus, in der Beziehung zu ihm leben. V. 27 macht diese
Zugehbrigkeit konkret durch ihre Teilhabe an Christus, die ihnen allen durch die
Erfahrung der Taufe vermittelt wurde. ,,In Christus getauft” zu werden (wortlich: ,,in
Christus hinein getaucht” zu werden), driickt die Ubereignung und Teilhabe der
Getauften an Christus aus, die bei ihrer Hinwendung zu Christus geschieht (vgl. Rom
6,3f.). Der Ritus des Untertauchens im Wasser, der darin anklingt, stellt einen rituel-
len Vollzug der Bekehrung, des Existenzwandels dar. Seitdem leben die Christen in
der neuen Sphare ihrer Beziehung zu Christus. Das meint die Metapher des
Bekleidens - ,,ihr habt Christus angezogen®. Damit haben sie in ihrer ganzen
Existenz Anteil an Christus, und ihre Identitat ist nun von ihm bestimmt. Das hat
soziale Folgen, denn die Teilhabe an Christus aufiert sich in einer neuen Lebensform
der Gemeinden. Das Programm in V. 28 stellt ein Grundaxiom der Christus-
Gemeinden dar (vgl. 1 Kor 12,13; Kol 3,11). Die {ibliche soziale Ordnung der antiken
Gesellschaft ist dort iberwunden, die Identitat eines Menschen ist nicht mehr durch
Ethnizitat, Status und Gender definiert. Juden und Griechen (= Nichtjuden) leben
zusammen, ohne dass Heiden Juden (Proselyten) werden miissen, was dem
Anliegen des Galaterbriefs entspricht. Der Statusunterschied zwischen Sklaven und
Freien spielt keine Rolle fiir den Umgang in der Gemeinde mehr. Das bedeutet keine
Abschaffung der Sklaverei (ein Sklave bleibt Sklave wie ein Jude Jude und eine Frau
Frau), aber einen Verzicht auf die Praxis unterschiedlicher Rollenmuster im konkre-
ten Zusammenleben (vgl. Phlm). Dasselbe gilt fiir den Unterschied zwischen ,,mann-
lich und weiblich“. Die Formulierung stammt aus der Schopfungserzahlung Gen
1,27, wonach Gott den Menschen ,,mannlich und weiblich® schuf. In der Gemeinde
herrscht jetzt die gottgewollte Schépfungsordnung (Gal 6,15), in der die patriarcha-
le Gesellschaftsstruktur keine Rolle mehr spielt. Zur Erlduterung verweist Paulus auf
die Einheit der Gemeinde in Christus: Alle sind ,,einer im Christus Jesus®. In der
Sphare des Christus leben sie in Einheit miteinander und damit gleichrangig, gleich-
wertig und gleichberechtigt (ohne dass die Unterschiede wegfallen wiirden). Das
muss in den Gemeinden sichtbar sein — und darf nicht durch Abgrenzungen (wie die
judischen Identitatsmerkmale) zerstort werden.

V. 29 schliet den Kreis zu 3,6-18. Die Galater sind durch ihre Zugehorigkeit zu
Christus wirklich Abrahams Nachkommen und seine Erben. An ihnen erfiillt sich
Gottes Verheiflung an Abraham. War in 3,16 der Nachkomme noch Christus, sind
es jetzt alle Christen, die durch Christus an der Kindschaft Abrahams teilhaben.
Damit stehen sie in voller Gemeinschaft mit dem Gott Israels.
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Gal 4,13

4a

Ich sage aber:

Solange der Erbe unmiindig ist,

unterscheidet er sich in nichts von einem Sklaven,
obwobhl er Herr iiber alles ist,

sondern er ist unter Vormunden und Verwaltern

bis zu dem vom Vater festgesetzten Termin.

So auch wir:

Als wir unmiindig waren,

waren wir unter die Elemente der Welt versklavt.




5. Unmiindigkeit und Sohnschaft des Erben (4,1-7)

Der fiinfte Schritt in 4,1-7 entwirft ein Schlusshild, das Unmiindigkeit und
Sohnschaft des Erben gegeniiberstellt. Paulus greift noch einmal die Metapher
des ,,Erben* auf und fiihrt das Bild mit der Redeeinleitung ,,ich sage aber* (wie in
3,17) betont einen Schritt weiter.

Das Bild beschreibt hier ein unmiindiges Kind aus der hellenistisch-rémischen
Gesellschaft, das als Erbe des Familienvermdgens eingesetzt ist. Die Erbschaft
wurde grundsitzlich mit dem Tod des Erblassers erworben. Solange der Erbe
jedoch unmiindig war, stand er unter der Gewalt anderer. Er war damit — zuge-
spitzt formuliert — noch genauso unfrei wie ein Sklave, auch wenn seine zukiinf-
tige Stellung als ,,Herr* und seine Erbberechtigung bereits grundgelegt waren (V.
1). Konkret war er Vormunden oder Verwaltern untergeordnet. Als Guts- oder
Vermdgensverwalter waren Haussklaven oder Freigelassene mit verschiedenen
Zustandigkeiten eingesetzt (V. 2). Unter einer Instanz zu stehen, bedeutet
Unfreiheit und Fremdbestimmung. Paulus brachte die Unterordnung in
3,10.23.25 mit dem Gesetz und in 3,22 mit der Siinde in Verbindung, in 4,3 wird
er sie mit den Elementen der Welt verbinden. Die Bestimmung durch Vormunde
und Verwalter galt bis zum Zeitpunkt der Miindigkeit des Erben, die kulturell vor-
gegeben war, z. B in Rom mit 14 Jahren (auch danach stand einem jungen Erben
haufig ein Vermdgensverwalter zur Seite). Dass der Hausvater den Termin in eige-
nem Ermessen festsetzte, war in Rom uniiblich. Man sieht daran, dass Paulus
nicht an den genauen Rechtsverhiltnissen interessiert ist, sondern das Bild im
Blick auf die theologische Sachaussage formuliert: Gott ist der Handelnde (V. g),
und im Zentrum steht der Gegensatz von Unmiindigkeit und Sohnschaft (V. 3.5)
und die damit verbundene (Rechts-)Stellung.

Wichtig ist Paulus die Anwendung des Bildes auf die Christen (,wir): Als
Unmiindige waren wir ,unter die Elemente der Welt versklavt“ (V. 3). ,,Unmiindig*
bezieht sich nun nicht mehr auf das Lebensalter, sondern auf die Zeit vor der
Christus-Zugehdrigkeit. Die antike Philosophie kennt die vier Grundelemente
Erde, Wasser, Luft und Feuer, Grundstoffe, aus denen alles in der Welt zusammen-
gesetzt ist. |hr Gleichgewicht garantiert die Ordnung des Kosmos. Die Elemente
konnten dabei auch mit den Michten der Welt, den Gottern der griechisch-romi-
schen Kultur, gleichgesetzt werden (z. B. bei Empedokles; Weish 13,1-5; vgl. Gal
4,8f.). Wer als Unmiindiger unter diesen Elementen steht, ist — aus jiidisch-christ-
licher Sicht — nicht frei, sondern versklavt. Er steht unter der Herrschaft der Gotter
und Prinzipien, die das Leben der Welt (ohne den Gott Israels) bestimmen. Dabei
bezieht sich Paulus mit ein (,,wir“), womit er impliziert, dass neben den heidni-
schen Menschen auch jiidische Menschen unter beherrschenden Machten (der
Siinde, des Erziehers ,,Gesetz“) und damit unter den ,,Elementen der Welt“ ste-
hen. Auch sie sind, wie alle Menschen, der Hinfalligkeit und Verganglichkeit der
menschlichen Existenz unterworfen (ljob 14,1f).
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Als aber die Fiille der Zeit kam,

sandte Gott seinen Sohn,

geboren von einer Frau,

geboren unter dem Gesetz,

damit er die unter dem Gesetz loskaufe,

damit wir die Kindschaft empfangen.

Weil ihr aber Kinder seid,

sandte Gott den Geist seines Sohnes in unsere Herzen,
der ruft: Abba, Vater.

Daher bist du nicht mehr Sklave (und Sklavin),
sondern Sohn (und Tochter);

wenn aber Sohn (und Tochter),

auch Erbe durch Gott.



imiindigkeit und Sohnschaft des Erben (4,1
Dann ereignete sich die Zeitenwende mit der Sendung des Sohnes Gottes (V. 4f.).
Die ,Fiille der Zeit“ meint die von Gott festgesetzte neue, eschatologisch be-
stimmte Heilszeit. Das Motiv der Sendung betont die gottliche Herkunft und
Beauftragung des Sohnes, der als Reprasentant Gottes mit aller Vollmacht fiir sei-
nen Auftrag ausgestattet ist (zum ,,Sohn“: 2,20). Dieser Auftrag vollzog sich unter
den Bedingungen der menschlichen und speziell der jiidischen Existenz: ,,geboren
von einer Frau, geboren unter dem Gesetz“. Die ,,Frau® bezieht sich auf keine
bestimmte Frau als Mutter Jesu, sondern zielt generisch auf den Eintritt in die Welt
der Menschen (vgl. Rom 8,3). ,,Unter dem Gesetz“ lebte Jesus als Jude. In der
Gegeniiberstellung zur Kindschaft erhélt das Leben unter dem Gesetz den Charak-
ter des Unfreien und Hinfalligen (vgl. 4,2f.). Weil aber Gott selbst in Jesus handelt,
kann er die, die ,,unter dem Gesetz* leben, loskaufen (vgl. zu 3,13). Der Loskauf
bezieht sich auf alle feindlichen Machte der Welt und nicht auf einen Loskauf vom
Gesetz. Das Ergebnis ist der Empfang der ,,Kindschaft“ (wortlich ,,Sohnschaft®).
Mit ,,Sohnschaft® benutzt Paulus den antiken Fachbegriff fiir eine Adoption und
beschreibt damit die engste Zugeharigkeit zu Gott (wie in Rom 8,15). Der Loskauf
durch Christus bedeutet die Ubertragung der Sohnesrechte an die Erben, und
zwar an alle (,wir). Miindigen Christen ist die neue Beziehung zu Gott erdffnet.
Damit sind sie nicht mehr unter dem Gesetz, sondern stehen ihm auf Augenhdhe
gegeniiber, sodass sie es von Christus her neu auslegen kénnen.

Daher nennt V. 6 sie ,,Kinder* (wortlich ,,S6hne*), die in einer freien Beziehung zu
Gott leben. Paulus benutzt die griechischen Begriffe ,S6hne“ und ,Kinder*
gleichbedeutend fiir die Stellung als Erben Gottes (vgl. Rom 8,14-17). Wenn die
Israeliten im AT Sohne und Tochter Gottes genannt werden, ist ihre enge
Zugehorigkeit zu ihrem Gott ausgedriickt (Ex 4,22f.; Dtn 14,1; 32,19; Jes 1,2; 43,6;
Jer 3,19.22; Hos 2,1; 11,1). Dies gilt nun fiir alle, die zu Christus gehéren. Sie erfah-
ren dies konkret im ,,Geist seines Sohnes®, den Gott in ihre Herzen sandte, wo
Wahrnehmung, Verstand und Uberzeugung des Menschen ihren Ort haben. Wie
Gott in V. 4 seinen Sohn ,,sandte“, so ,,sandte“ er auch den Geist seines Sohnes.
Beides geht von Gott aus, wobei der Geist die Sendung des Sohnes in der
Gegenwart der Adressaten wirksam macht. Die ,,Kinder/S6hne* haben damit teil
am ,,Sohn“ Jesus (nach R6m 8,29 der Erstgeborene). Dieser Geist kann Gott als
»Abba, Vater* anrufen (vgl. Rom 8,15). Das aramaische ,,Abba“ wie iiberhaupt die
Vater-Anrede Gottes erinnern an das Beten Jesu (Mk 14,36; auch Mt 6,9; 11,25-
27) und zahlten bereits zur christlichen Gebetssprache. Die Vater-Anrede ent-
stammt dem Gottesbild Israels (z. B. Jes 63,16; 64,7; Ps 89,27). Die Adressaten
(,,ihr*), die Gott im Geist so anrufen, stehen in Christus in der neuen Beziehung
als Kinder zu Gott. Jeder von ihnen (,,du®) lebt nach V. 7 in einem neuen Status
vor Gott: nicht mehr als Sklave, sondern als Sohn (und Tochter) und damit als
rechtsgiiltiger Erbe (gemafl der VerheiBung an Abraham) durch Gottes Handeln.
Sind sich die Galater ihres neuen Status vor Gott bewusst, kdnnen sie die Tora
neu auslegen, wobei jiidische Identitatsmerkmale hinfallig werden.
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Aber damals,
als ihr Gott nicht kanntet,
habt ihr denen Sklavendienst geleistet,
die von Natur aus keine Gotter sind.
Jetzt aber,
da ihr Gott erkannt habt,
ja vielmehr von Gott erkannt wurdet,
wie wendet ihr euch wieder
zu den schwachen und armseligen Elementen hin,
denen ihr wieder von neuem Sklavendienst leisten wollt?
Tage beobachtet ihr genau und Monate
und Zeiten und Jahre.
Ich fiirchte in Bezug auf euch,
dass ich mich vielleicht vergeblich fiir euch gemiiht habe.



2.2.4. Aufruf an die Adressaten: Gefahr des Riickfalls (4,8-20)

In 4,820 warnt Paulus die Adressaten eindringlich vor einem Riickfall in die alte
Existenz und vor dem Bruch mit ihrem Apostel.

V. 8 blickt auf die Zeit zuriick, als die Adressaten den Gott Israels noch nicht
»kannten®, d. h. anerkannten. Als Menschen aus den Vdlkern verehrten sie die
heidnischen Gétter. Fiir Paulus sind diese in Wirklichkeit (,von Natur aus®) gar
keine Gotter, womit er sowohl auf jiidische Kritik an den heidnischen Gottern
(Weish 13,1-7; R6m 1,19—23) als auch auf antike philosophische Religionskritik
zuriickgreift. Demnach verehren die Menschen nur Abbilder und Projektionen von
sich selbst, was sie unfrei macht. Die Verehrung der Goétter ist so nur Dienst an
den Michten und Ordnungen der Welt - fiir Paulus ,,Sklavendienst®.

»Jetzt aber“ hat sich ihr Leben villig verandert (V. 9): Sie haben sich — in Christus -
zum Gott Israels bekehrt, ihn ,erkannt und anerkannt. Paulus prézisiert dies
sogleich durch einen Einschub: Vielmehr sind sie von ihm ,.erkannt worden*, d. h.
Gott hat sie aus freier Zuwendung und Gnade berufen (1,6), nicht sie ihn. Dann ver-
steht Paulus nicht, wie die Galater von neuem in den alten Sklavendienst zuriickfal-
len wollen, indem sie sich wieder ,,zu den schwachen und armseligen Elementen*
hinwenden. Die ,,Elemente® spielen auf die Gotter und Machte dieser Welt an, die im
griechisch-romischen Denken die Ordnung des Kosmos leiten (vgl. zu 4,3). Fir
Paulus bedeutet ihre Verehrung ,,Sklavendienst®, weil es sich nur um vergangliche
Machte und Prinzipien der Welt handelt, nicht um den einen Gott. Insofern sind sie
»schwach® und ,,armselig®. Ihre in Christus gewonnene Freiheit wiirden die Galater
aufgeben, wenn sie die Identitatsmerkmale der Tora iibernehmen.

In V. 10 wird Paulus konkret., Die Verehrung der Elemente schlagt sich im Einhalten
(,,beobachten®) eines bestimmten Kalenders nieder. Kalender orientieren sich an
der Ordnung der Gestirne (Sonne, Mond, Sterne). Oft wurden die Gotter in der Antike
mit bestimmten Gestirnen identifiziert, z. B. Apollon mit der Sonne (davor warnt Dtn
4,19). So wird gerade an Festtagen sichtbar, dass Gétter- (und Kaiser-)Verehrung und
Kalenderordnung zusammenfallen. Die jiidische (Tora-)Tradition schreibt die
Beachtung eines eigenen Kalenders vor, der bestimmte Tage, Monate, (Fest-)Zeiten
und Jahre als Ordnung der Zeit und Ausweis jiidischer Identitat hervorhebt:
Neumond, Fasttage, Sabbat, Festzeiten wie Pessach (s. Einleitung 3.). Fiir Paulus
bedeutet es einen Riickfall der Galater, die in einer neuen Beziehung zu Gott leben,
in den alten Sklavendienst unter die ,schwachen und armseligen Elemente* der
Welt und damit in die alte Unfreiheit, wenn sie die jiidische Kalender-Ordnung und
damit Merkmale jiidischer Identitat fiir sich ibernehmen wollen. Es macht fiir ihn
keinen Unterschied, ob sich die Kalenderordnung heidnischer Gotterverehrung oder
der jiidischen Tradition verdankt.

In V. 11 duBert Paulus angesichts der Riickfall-Symptome die Befiirchtung, dass
seine Miihe fiir die Galater, seine bis zum vorliegenden Brief andauernde
Verkiindigung des Evangeliums, vergeblich gewesen sein kdnnte - fiir Paulus eine
erschreckende Vorstellung.

155



Gal 4,12-20

2

13

14

15

16

17

18

19

20

156

Werdet wie ich,
denn auch ich (bin) wie ihr,
Geschwister,
ich bitte euch.
Ihr habt mir kein Unrecht getan.
[hr wisst ja,
dass ich euch friither wegen einer Krankheit des Fleisches
das Evangelium verkiindet habe,
und ihr habt die Priifung, die fiir euch in meinem Fleisch (lag),
nicht verichtlich behandelt
noch ausgespuckt,
sondern mich wie einen Engel Gottes aufgenommen,
wie Christus Jesus.
Wo ist nun eure Seligpreisung?
Denn ich bezeuge euch:
Wenn moglich, hittet ihr eure Augen ausgerissen
und mir gegeben.
Bin ich deswegen euer Feind geworden,
weil ich euch die Wahrheit sage?
Sie umwerben euch nicht auf gute Weise,
sondern sie wollen euch ausschliefien,
damit ihr sie umwerbt.
Gut ist es aber,
allezeit auf gute Weise umworben zu werden
und nicht allein, wenn ich bei euch anwesend bin.
Meine Kinder,
mit denen ich wieder Geburtsschmerzen leide,
bis Christus in euch Gestalt angenommen hat,
ich wollte aber jetzt anwesend sein bei euch
und meinen Ton dndern,
denn ich hege Zweifel an euch.



hr des Riickfalls (4,8—20)
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Der Abschnitt 4,12—20 macht die Erinnerung an die einstige gute Beziehung der
Adressaten zu Paulus stark und appelliert an ihre Treue gegeniiber dem Apostel.
InV. 12 spricht Paulus die Adressaten direkt an und richtet die dringende Bitte an sie,
ihn nachzuahmen (,,werdet wie ich“; vgl. 1 Kor 11,1; Phil 3,17). Die Begriindung ,,denn
auch ich (bin) wie ihr unterstreicht, dass dies moglich ist, denn sie haben etwas
Entscheidendes gemeinsam: Sie haben sich zu Christus hingewandt und ihre alte
Lebensweise aufgegeben (4,8f). Mit dem Aufruf zur Nachahmung argumentiert
Paulus nun auf der Beziehungsebene. Dazu entwirft er einen Riickblick auf die
gemeinsame Anfangszeit. Damals haben ihn die Galater hochgeschatzt und ihm
,kein Unrecht getan®. V. 13 erlutert dies. Paulus erinnert daran, dass er sich wegen
einer korperlichen Krankheit (wortlich ,,Schwéche®) - einer Augenerkrankung
(4,15)? —friiher bei den Galatern aufgehalten hat, wobei er die Zeit zur Verkiindigung
des Evangeliums nutzte. Dass er als kranker und schwacher Mensch bei ihnen war,
bedeutete eine ,,Priifung® fiir sie (V. 14). Denn Krankheit kann in der Antike als
bedrohlich gelten (weil durch Damonen verursacht), und Schwache verdient
Verachtung. Die Galater haben jedoch auf die Herausforderung, die in der Krankheit
des Paulus lag, nicht mit Verachtung reagiert noch ,,ausgespuckt* — als Zeichen der
Abscheu oder Ritus zur Damonenabwehr. Vielmehr haben sie ihn —zugespitzt formu-
liert — wie einen Gesandten Gottes (,,Engel®), ja wie den Christus, den Messias auf-
genommen, d. h. ihm freudig und voller Begeisterung Gastfreundschaft gewahrt.
Damals haben sie sich ,,seliggepriesen (V. 15), weil Paulus bei ihnen war, und sie
hatten alles fiir ihn getan, bildlich gesprochen fiir ihn ,,die Augen ausgerissen —und
jetzt? Paulus stellt ihnen in V. 16 die kritische Frage, ob sie ihn jetzt als ,,Feind*
betrachten, weil er ihnen ,,die Wahrheit sagt“, also offen seine Kritik an ihrer Absicht
auBert, ihre neue christliche Identitat aufzugeben.

In V. 17 greift er die Konkurrenten direkt und polemisch an. lhr Bemiihen um die
Galater sei von eigenniitzigen Motiven dominiert, sodass es ,nicht auf gute
Weise“ geschieht. Vielmehr wollen sie die Galater aus der Gemeinschaft mit
Paulus ,,ausschlieBen®, um selbst bei ihnen Geltung zu erlangen. Den Nachteil,
dass er selbst gerade nicht bei den Galatern anwesend ist, gleicht Paulus in V. 18
durch den Hinweis aus, dass er sich ,allezeit auf gute Weise*“ um sie bemiiht,
nicht nur kurzfristig bei seiner Anwesenheit (und keineswegs zu seinem Vorteil).
Mit der herzlichen Anrede ,,meine Kinder” macht Paulus in V. 19 die persdnliche
Beziehung der jungen Gemeinden zu ihrem Griinder stark. Dabei driickt das Bild
der ,,Geburtsschmerzen* die ganze Not, Angst und Sorge des Apostels um seine
»Kinder aus. Noch einmal miissen sie jetzt gleichsam geboren werden, bis
Christus in ihnen ,,Gestalt annimmt, ihr ganzes Leben (wieder) neu pragt (vgl.
2,20). Gerne wire Paulus jetzt bei ihnen anwesend (V. 20), dann kénnte er noch
anders als im Brief — direkter, eindringlicher, warmherziger - zu ihnen sprechen.
Am Ende des Abschnitts steht — rhetorisch pointiert —der Zweifel des Apostels an
den Adressaten. Werden sie zur Einsicht kommen?
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Sagt mir,

die ihr unter dem Gesetz sein wollt,

hort ihr das Gesetz nicht?

Denn es ist geschrieben:

Abraham hatte zwei S6hne,

den einen von der Sklavin und den anderen von der Freien.
Aber der eine, von der Sklavin,

ist nach dem Fleisch geboren worden,

der andere, von der Freien,

durch die Verheiflung.

All das ist bildlich gesprochen.

Diese (Frauen) sind ndmlich zwei Bundesschliisse,
einer vom Berg Sinai,

der in die Sklaverei gebirt;

so ist dies Hagar.

Das (Wort) Hagar ist der Berg Sinai in Arabien;

es entspricht aber dem jetzigen Jerusalem,

denn es leistet Sklavendienst mit seinen Kindern.



2.2.5. Schriftauslegung: die Kinder der Sklavin und der Freien
(4,21-31)

Mit 4,21 kommt Paulus wieder auf das Grundproblem des Briefs zuriick: ,,Unter
dem Gesetz*“ zu sein bedeutet, es — wie die Konkurrenten — auf traditionelle jiidi-
sche Weise zu verstehen und z. B. die Beschneidung zu iibernehmen (vgl. 3,23;
4,5). Dass dies nicht das richtige Verstandnis des Gesetzes ist und unfrei macht,
will Paulus aus dem Gesetz selbst durch eine Schriftauslegung erweisen: ,,Hort
ihr das Gesetz nicht“? ,,Horen“ zielt auf das rechte Verstehen des Gesetzes.

Er kommt dazu in V. 22 noch einmal auf Abraham und seine Erben (4,1-7) zuriick
und fasst zwei Schriftaussagen, Gen 16,15 und 21,2f., knapp zusammen: Abraham
hatte zwei S6hne. Diese unterscheiden sich qualitativ durch ihre Miitter: eine
(junge) Sklavin (der Begriff steht im Schrifttext) und eine Freie (den Begriff fiihrt
Paulus ein). Auf dem Gegensatz von Sklavin und Freier liegt der Akzent, was man
auch daran sieht, dass ihre Namen (Hagar und Sara) nicht genannt werden.

V. 23 fiihrt die Unterscheidung im Blick auf die Herkunft aus: Der Sohn der Skla-
vin ist ,nach dem Fleisch geboren worden®, also auf die iibliche menschliche
Weise. Dagegen entstand der von der Freien ,,durch die VerheiBung®, die Gott
dem hochbetagten und kinderlosen Paar Abraham und Sara gegeben hatte (Gen
15,4f.; 17,16.19; 18,10f.14; vgl. Gal 3,18). Der Sohn wurde ihnen durch Gottes
Wirken geschenkt.

In V. 24 legt Paulus das Prinzip seiner Auslegung der Schrift offen: Er versteht die
beiden Frauengestalten ,,bildlich®, im Sinne einer Allegorie. Die allegorische Aus-
legungsmethode war zu seiner Zeit bekannt (u. a. bei Philo) und basiert auf der
Annahme, dass einzelne Elemente des Bildbereichs (der Abraham-Erzahlung) fiir
Elemente einer anderen Wirklichkeit stehen. Der Wortlaut aus der Vergangenheit
enthalt als Aussage Gottes eine tiefere Bedeutung fiir die Gegenwart. So bedeu-
ten fiir Paulus die beiden Frauen Abrahams ,,zwei Bundesschliisse“. Die eine
steht fiir den Bund, den Gott am Berg Sinai mit Mose geschlossen hat und bei
dem Mose das Gesetz gegeben wurde (Ex 24,7). Weil man nach Paulus unter dem
Gesetz wie unter den Weltmachten versklavt ist (4,1-3.9), ,,gebart” dieser Bund
»in die Sklaverei“ und entspricht so der Sklavin Hagar, die hier (anders als Sara)
namentlich genannt wird. Die Nachkommen der Sklavin sind, wie in der Antike
tiblich, wieder Sklaven. Diese Auslegung kehrt die Herleitung jiidischer Identitat
vom Abraham-Sohn Isaak gerade um. Paulus hat sie vom Christus-Ereignis als
Befreiungshandeln Gottes her entworfen.

V. 25 bekraftigt die ungewdhnliche Deutung von ,Hagar” auf den ,,Berg Sinai in
Arabien“, wobei ,,Arabien“ diese Deutung unterstiitzt: Die Nachkommen Ismaels,
des Sohnes Hagars, werden in Arabien lokalisiert (Josephus, Altertiimer 1,221).
»,Hagar“ steht fiir den Sinai-Bund und die Gabe der Tora. Damit entspricht sie
aber dem ,,jetzigen Jerusalem®, dem Zentrum Israels, das in der Tradition des
Sinai-Bundes lebt und so fiir Paulus ,Sklavendienst* (unter der Tora) leistet. Es
umfasst pauschal alle nichtchristlichen Juden: ,,mit seinen Kindern®.
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Aber das obere Jerusalem ist frei;
so ist es unsere Mutter.
Denn es ist geschrieben:
Freue dich, Unfruchtbare,
die du nicht gebdirst,
brich (in Jubel) aus und rufe laut,
die du nicht Geburtsschmerzen leidest,
denn viele Kinder hat die Einsame,
mehr als die, die den Mann hat.
Ihr aber, Geschwister, seid gemaf Isaak
Kinder der Verheiung.
Aber wie damals der, der nach dem Fleisch geboren wurde,
den verfolgte, der nach dem Geist (geboren wurde),
so auch jetzt.
Aber was sagt die Schrift?
Wirf die Sklavin hinaus und ihren Sohn!
Denn sicher wird der Sohn der Sklavin
nicht erben mit dem Sohn der Freien.
Deshalb, Geschwister, sind wir nicht Kinder
der Sklavin, sondern der Freien.




2.5. Schriftauslegung: die Kinder der Sklavin und der Freien

V. 26 nennt als Gegeniiber nun einen anderen Ort, das ,,obere Jerusalem®, das
bereits an Gottes Heil im Himmel Anteil hat und so ,,frei“ ist — im Gegensatz zum
Sklavendienst des ,,jetzigen Jerusalem®. Das freie Jerusalem entspricht der freien
Frau Abrahams und ist ,,unsere Mutter®, die der Gemeinschaft aus Juden- und
Heidenchristen. Paulus richtet eine scharfe Opposition zwischen Sklaverei und
Freiheit auf, um zu zeigen, dass sich durch die Zugehorigkeit zu Christus die
Beziehung zum Gott Israels wesentlich verandert hat. Fiir die neue Gottes-
Beziehung in Christus steht das ,,obere Jerusalem®. Dieses obere Jerusalem sieht
Paulus in V. 27 durch das Schriftzitat Jes 54,1 charakterisiert: Die kinderlose und
einsame Frau jubelt, weil sie viele Kinder hat (wie einst Sara durch die
Verheiflung Isaak empfing, 4,23). Durch Gottes heilvolles Wirken besitzt sie eine
groe Nachkommenschaft. Zu den Kindern des oberen Jerusalem gehéren die
Briefadressaten (,,Geschwister®), denn sie sind nach dem Modell Isaaks ,,Kinder
der Verheiung“ (V. 28). Sie sind Nachkommen der ,Freien“ gemif Gottes
Verheifung an Abraham (4,23; 3,29), auch wenn sie als Heidenchristen keine
leiblichen Nachkommen sind. lhre Geist-Erfahrung bestitigt dies (3,2-5).

Den Unterschied zeigt Paulus in V. 29f. durch eine Gegeniiberstellung der beiden
S6hne. Wahrend der eine ,,nach dem Fleisch* erzeugt ist (vgl. 4,23), ist es der ande-
re ,nach dem Geist“, was der Verheiung von 4,23 entspricht (vgl. 3,14). Wie er sind
auch die Christen Geisttrager (3,2-5.14; 4,6). Dass der eine Sohn den anderen ,,ver-
folgte®, ist eine sehr freie Auslegung von Gen 21,9, die ganz der Gegenwart des
Paulus geschuldet ist: Man kann ,,jetzt“ an Agitationen anderer Juden gegen die
Jesus-Anhénger denken, wie sie Paulus selbst friiher betrieben hat (1,13.23) und
wie sie frilhe Gemeinden in Judaa erlebten (1 Thess 2,14f). Eine Anspielung auf das
Wirken der Konkurrenten bei den Galatern liegt nahe. Die gebotene Reaktion dar-
auf findet Paulus wieder in der Schrift und zitiert dazu Gen 21,10 (verandert durch
~der Freien®): Der Text enthalt die Aufforderung zur Abwendung von der Sklavin
und ihrem Sohn (also vom traditionellen Tora-Versténdnis), denn das Erbe gehort
dem Sohn der Freien — und damit den Christus-Anhangern. — V. 31 zieht das Fazit
aus der Schriftauslegung: ,,Wir“ (die Christen) sind Kinder nicht ,,der Sklavin, son-
dern der Freien“. Den Adressaten soll klar werden, dass sie von Gott zur Freiheit der
Kinder Gottes berufen sind und in dieser Freiheit die Tora neu auslegen — was die
Werke der Tora relativiert. Paulus méchte die Galater davon iiberzeugen, dass sie
aufgrund ihrer Christus-Zugehorigkeit (ohne Werke des Gesetzes) Nachkommen
Abrahams sind und zum Gott Israels gehdren. Als ,,Kinder der Freien“ sollen sie sich
von den Konkurrenten nicht wieder auf die Seite der ,,Sklavin“ ziehen lassen. Wir
sehen heute das Problem, dass die Schriftauslegung des Paulus einseitig die
»Erbberechtigung” der Christus-Anhanger auf Kosten der nichtchristlichen Juden
fokussiert. Spéter in Rom 9-11 halt Paulus aber an Gottes unverbriichlicher
Heilszusage an Israel fest.
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Gal 5,1-6

5,1 Zur Freiheit hat uns Christus befreit.
Steht nun fest
und lasst euch nicht wieder mit dem Joch der Sklaverei belasten!
2 Siehe, ich, Paulus, sage euch:
Wenn ihr die Beschneidung vollzieht,
wird Christus euch nichts niitzen.
3 Ich bezeuge aber nochmals jedem Menschen,
der die Beschneidung vollzieht:
Er ist verpflichtet, das ganze Gesetz zu tun.
4 Entfernt seid ihr von Christus,
die ihr durch das Gesetz gerecht gemacht werden wollt,
aus der Gnade seid ihr herausgefallen.
5 Denn wir erwarten durch den Geist
aus Vertrauen
die Hoffnung der Gerechtigkeit.
6 Im Christus Jesus vermag ja
weder die Beschneidung etwas
noch das Unbeschnittensein,
sondern Vertrauen,
das durch Liebe wirksam wird.
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2.2.6. Aufruf an die Adressaten: christliche Freiheit (5,1-12)

Am Ende von Thema 2 steht in 5,112 ein Aufruf an die Adressaten, die Freiheit,
die sie als Kinder Gottes besitzen, auch durchzuhalten. Konkret heif3t dies, nicht
die Beschneidung (und die jiidische Tora-ldentitét) zu iibernehmen — auch wenn
die Konkurrenten die Galater dazu iiberreden wollen.

V. 1 halt als Resiimee der letzten Abschnitte mit Nachdruck die Freiheit fest, zu
der Christus ,,uns“, die Galater und Paulus (und alle Christen), befreit hat. Befreit
sind sie aus der unterdriickenden Macht der Siinde und der Welt (1,4) sowie vor
allem des Gesetzes (3,13; 4,5). In dieser Freiheit sollen die Adressaten ,festste-
hen“ und sich nicht wieder — durch Ubernahme des iiblichen jiidischen Tora-
Gehorsams — unter das Joch der Sklaverei beugen.

In V. 2 spricht Paulus mit der ganzen Autoritat des Apostels, um den Galatern, die
die Beschneidung vollziehen wollen, die Konsequenzen dieses Schritts vor Augen
zu flihren. lhre Absicht zur Beschneidung erwihnt Paulus hier zum ersten Mal
direkt. Mit der Beschneidung wiirden sie eine jiidische Identitét iibernehmen, die
auf der Tora basiert. Insofern betrifft die Praxis der Beschneidung auch die Frauen
in den Gemeinden, ohne dass sie den Ritus an sich vollziehen. Christus ,,niitzt
ihnen“ dann nichts mehr: Der neue Zugang zu Gott, der durch die Teilhabe am
Kreuzestod Christi erdffnet ist (2,19f.), ware fiir sie hinfillig. Eindringlich verweist
Paulus in V. 3 auf die Konsequenz, dass die Galater dann die ganze Tora umfas-
send mit allen ihren Geboten halten miissen (vgl. 3,10). Der Hinweis fungiert als
Drohung, dass eine Unzahl von Vorschriften auf sie zukommt, und will sie vom
Schritt hin zur Praxis der Beschneidung und der Tora-Befolgung abhalten. Die
Befreiung durch Christus spielt dann keine Rolle mehr, wie V. 4 betont. Die
Adressaten fallen aus der heilvollen Gemeinschaft mit Christus und aus seiner
Gnade (1,6) heraus, wenn sie versuchen, ,,durch das Gesetz gerecht gemacht“ zu
werden. Aber die Gerechtmachung geschieht nicht durch ein Leben nach dem
Gesetz, sondern nur durch Gottes Gnade, wie 2,21 (und 3,11) festhielt. Die Galater
laufen Gefahr, diese Gnade aufzugeben.

V. 5 fasst stichwortartig die neue Existenz der Christen (,,wir*) zusammen.
Christen leben in einer Erwartung, die durch die Erfahrung des Geistes moglich
ist und sich in einer Haltung des Vertrauens auf Gott und seinen Messias voll-
zieht. Ziel der Erwartung ist die Hoffnung, die aus der Gerechtigkeit resultiert, die
Gott im Sterben Jesu schenkt (2,16.21): die Hoffnung auf unverlierbare, heilvolle
Gemeinschaft mit Gott (vgl. R6m 5,9-11.19; 8,28-39). Die neue Existenz lebt in
der Christus-Beziehung, der gegeniiber die Unterscheidung von Beschneidung
und Unbeschnittensein (wortlich ,,Vorhaut“), von Jude und Heide, véllig ihre
Bedeutung verliert (V. 6; vgl. 3,28). Vertrauen meint diese Beziehung. Sie konkre-
tisiert sich in der Liebe zu den anderen in den Gemeinden. Die titige Liebe weist
voraus auf Teil 3 des Briefes, wo Paulus sie als christliches Identitatsmerkmal
etabliert (5,13-15). Sie liberwindet die alte Unterscheidung.
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Gal 5,7-12

7 Ihr lieft gut.
Wer hat euch gehindert,
der Wahrheit zu gehorchen?
8  Die Uberredung (dazu) kommt nicht von dem,
der euch beruft.
9 Ein wenig Sauerteig durchsiuert den ganzen Teig.
10  Ich vertraue auf euch im Herrn,
dass ihr nichts anderes denken werdet.
Wer euch aber verwirrt,
wird das Urteil zu tragen haben,
wer auch immer er ist.
11 Ich aber, Geschwister,
wenn ich noch die Beschneidung verkiinde,
warum werde ich noch verfolgt?
Folglich ist der Anstof des Kreuzes beseitigt.
12 Sollen sie sich doch verstiimmeln,
die euch irreleiten.




. Aufruf an die Adressaten: christliche Freiheit (5,1-12)

Paulus beginnt in V. 7 mit der wertschatzenden Bemerkung: ,,Ihr lieft gut” — wie bei
einem sportlichen Rennen im Stadion. Eigentlich waren sie auf einem guten ,,christ-
lichen“ Weg. Die rhetorische Frage ,,Wer hat euch gehindert ...“ riickt das Wirken der
Konkurrenten in negatives Licht. Sie bringen die Adressaten vom rechten Weg ab,
vom Gehorsam gegeniiber der ,,Wahrheit“, dem Evangelium des Paulus. Die ,,Uber-
redung* der Galater tragt einen negativen Klang; sie zielt darauf, sie vom
Evangelium des Paulus abzubringen (V. 8). Die Konkurrenten handeln dabei nicht im
Sinne Gottes, der die Galater — jetzt ebenso wie bei ihrer Konversion —,,beruft* (1,6).
Die wie ein Sprichwort klingende Alltagsweisheit von der kleinen Menge Sauerteig,
die einen ganzen Teig durchsauert (V. 9; auch in 1 Kor 5,6), macht die Gefahr be-
wusst, die von der Botschaft der Konkurrenten ausgeht. Sie durchsetzen gleichsam
das Evangelium des Paulus mit ihrer abweichenden Verkiindigung. Es gilt, bereits
den Anfangen Einhalt zu gebieten. In V. 10 driickt Paulus sein Vertrauen gegeniiber
den Adressaten aus, dass sie den Einfliissen der Konkurrenten widerstehen und
»nichts anderes denken” als das, was seinem Evangelium entspricht. Weil er sich mit
ihnen ,,im Herrn®“ verbunden weif3, vertraut er fest darauf, dass sie bei seiner Ver-
kiindigung dieses Herrn bleiben. Fiir die Konkurrenten, die die Galater ,,verwirren,
aber gilt, dass sie sich selbst das negative Urteil Gottes (mit allen Konsequenzen)
zuzuschreiben haben. Das gilt unabhangig davon, wer sie sind und welchen sozia-
len Status sie besitzen. Vermutlich kennt Paulus sie auch nur vom Hérensagen.

Mit der eindringlichen Anrede ,,Ich aber, Geschwister* setzt Paulus in V. 11 dazu an,
einer Unterstellung zu begegnen, die offenbar gegen ihn vorgebracht wurde: Er ver-
kiinde ebenfalls die Beschneidung. Wie man ihm das unterstellen konnte, bleibt fiir
uns im Dunkeln. Er weist dies mit einer pragmatischen Beobachtung zuriick: Warum
wird er dann noch verfolgt? Paulus erfahrt ja gerade deswegen Anfeindung und
Widerstand, weil er ein Evangelium ohne Beschneidung verkiindet. Zu denken ist an
Agitationen von jiidischer oder judenchristlicher Seite gegen ihn. Diese kdnnen aber
auch auf die stadtische Lebenswelt iibergreifen, weil er nicht mehr eindeutig der
judischen Synagoge zuzuordnen ist und so als fremder Unruhestifter erscheint. Der
»Anstof3 des Kreuzes* ist der Widerstand, den die Botschaft vom Kreuzestod Jesu
hervorruft (1 Kor 1,23), da sie die Unterscheidung zwischen Juden und Heiden auf-
hebt: Im Kreuzestod Jesu wendet sich Gott allen Menschen heilschenkend zu. Dies
ist fiir die Verkiindigung des Paulus zentral.

Den Aufruf an die Galater beendet Paulus in V. 12 mit einer sarkastischen Polemik
gegen die Konkurrenten, die die Beschneidung fordern und damit die Galater ,,irre-
leiten®. Sie sollen sich doch gleich ,,verstiimmeln®, also nicht nur die Vorhaut ab-
schneiden. Die antike Abscheu vor (ritueller) Entmannung (wie sie z. B. vom Attis-/
Kybele-Kult berichtet wird) tibertragt Paulus auf die Beschneidung. Das physische
Ritual wird polemisch diskreditiert und seine Bedeutung als Zeichen des Bundes
zwischen Gott und seinem Volk Israel ausgeblendet. Sachlicher formuliert: In der
Christus-Beziehung ist das Ritual sinnlos, ja kontraproduktiv.
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Gal 5,13-15

13

14

15
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Ihr wurdet ja zur Freiheit berufen, Geschwister.
Nur (nehmt) nicht die Freiheit zum Anlass fiir das Fleisch,
sondern dient einander durch die Liebe.
Denn das ganze Gesetz ist in einem Wort erfiillt,
in diesem:
Du solist deinen Ndchsten lieben wie dich selbst.
Wenn ihr aber einander beif}t und zerfresst,
seht zu,
dass ihr nicht voneinander vertilgt werdet.



2.3. Thema 3: Die Liebe als Erfiillung des
Gesetzes und das Leben aus dem Geist (.13-6,10)

2.3.1. Freiheit in Liebe — und die Erfiillung des Gesetzes (s,13-15)

Mit 5,13-15 beginnt der dritte Hauptteil des Briefkorpus, in dem es um die neue
Lebensweise im Geist, um das christliche Ethos geht.

Mit der direkten Anrede der Briefadressaten (,,ihr“) als ,,Geschwister” setzt V. 13 neu
ein. ,lhr wurdet zur Freiheit berufen® kann als Grundsatz christlichen Lebens und
Verhaltens gelten (vgl. 5,1). Diese Freiheit resultiert aus der neuen Beziehung zu
Gott und Christus, der die Befreiung von allen gottfeindlichen Machten der Welt,
aber auch von der (versklavenden) Macht der Tora brachte. Diese Freiheit kdnnte
allerdings missverstanden werden als ,,Anlass fiir das Fleisch, d. h. ein Leben nach
rein weltlichen, gesellschaftlich {iblichen Mafstaben und Werten ohne Gott.
Dagegen stellt Paulus das gegenseitige Dienen ,,durch die Liebe®“. Die Liebe als per-
sonliche Annahme und Akzeptanz des anderen, als Engagement fiir den anderen
wird zum neuen MaBstab christlichen Verhaltens. Sie ist die Konsequenz aus der
neuen Beziehung zu Christus (5,6: ,,Vertrauen, das durch Liebe wirksam wird*). In
der Liebe wird die Freiheit konkret. Fiir das Leben in der Gemeinde bedeutet das eine
Umkehrung iiblicher Rollenmuster: Christen herrschen nicht iibereinander, sondern
»dienen* einander (wortlich: ,,sind Sklaven®; vgl. 3,28).

Das Liebes-Ethos der Gemeinde begriindet V. 14 aus dem Gesetz, indem er das
Gebot der Nachstenliebe aus Lev 19,18 zitiert. Paulus schafft die Tora also nicht
ah, sondern stellt das Verstehen unter eine bestimmte Leitlinie: Die Nachsten-
liebe bedeutet die Erfiillung der ganzen Tora. Zusammenfassungen der Tora, die
Gottesverehrung und Nachstenliebe hervorheben, gibt es in der friihjiidischen
Literatur haufiger (z. B. bei Philo; Mk 12,28-31). Sie bringen das jeweilige Grund-
verstandnis der Tora auf den Punkt und biindeln die vielen Vorschriften. Das
Nachstenliebe-Gebot aus Lev 19,18, das bereits einen festen Platz in der friih-
christlichen Tradition besaB (Mk 12,31; Mt 19,19), stellt erst Paulus als Erfiillung
der ganzen Tora dar (auch in R6m 13,8-10). Die Liebe wird zur Leitlinie der Tora-
Auslegung, und wer sich an ihr orientiert, erfiillt alle anderen Gebote, die das
menschliche Miteinander betreffen (vgl. 5,23; 6,2). Die Nachstenliebe dient als
Identitatsmerkmal der Christen (statt Beschneidung, Speisegeboten etc.). In ihr
sind Juden- und Heidenchristen verbunden, grenzen sich aber nach au3en ab.

V. 15 bildet die dunkle Kontrastfolie dazu. Wenn sich die Einzelnen wie wilde Tiere
,beiRen” und ,zerfressen®, also scharfe Konflikte gegeneinander austragen,
droht ihre eigene Vernichtung als Gemeinde. Paulus erinnert die Adressaten
daran, wie wichtig es ist, ihr Leben nach dem christlichen Liebes-Ethos auszurich-
ten. Nur so kdnnen sie als Christus-Gemeinden in ihrer gesellschaftlichen Umwelt
Bestand haben. Darauf kommt es an (und nicht auf die Ubernahme der Be-
schneidung). Paulus konkretisiert dies im nachsten Abschnitt.
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Gal 5,16-19a

16  Ich sage aber:
Wandelt im Geist,
und ihr werdet die Begierde des Fleisches
gewiss nicht befriedigen.

17 Denn das Fleisch begehrt gegen den Geist,
der Geist aber gegen das Fleisch,
denn diese sind einander entgegengesetzt,
damit ihr nicht das tut,
was ihr wollt.

18  Wenn ihr aber vom Geist gefiihrt werdet,
seid ihr nicht unter dem Gesetz.

19a Offenkundig aber sind die Werke des Fleisches;
so sind dies:
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2.3.2. Leben im Geist, nicht im Fleisch (5,16-26)

Ab 5,16 stellt Paulus mit der Gegeniiberstellung von Fleisch und Geist dar, was
das Leben in Christus, das christliche Ethos, ausmacht. Er fiillt damit die Stelle,
die im jiidischen Leben die traditionelle Tora-Befolgung besitzt. In den Christus-
Gemeinden herrscht ,,im Geist“ eine neue, eigene Identitat, die sie allerdings
gegen die Ordnungen der sie umgebenden, jiidisch bzw. heidnisch gepragten
Gesellschaft behaupten miissen.

Am Beginn steht die Aufforderung, das Leben ,,im Geist®, d. h. in der durch Gottes
Geist bestimmten Sphire und Lebensweise, zu fiihren (zu ,,wandeln®; V. 16). Wer
im Geist lebt, wird ,,die Begierde des Fleisches nicht befriedigen®. Das ,,Fleisch*
bezeichnet die an weltlichen Normen und Konventionen orientierte Lebensweise.
Diese irdisch-menschliche Existenz ist von der ,Begierde“ geleitet, die den
Menschen beherrschen will. ,,Begierde” meint das verabsolutierte Wollen und
Wiinschen des Menschen, das einzig und allein auf die Befriedigung der eigenen
Bediirfnisse gerichtet ist (vgl. Rom 1,24f.; 6,12; 7,7f.; 13,14). Die Begierde betrifft
alle Lebensbereiche und ist nicht auf die Sexualitdt beschrankt. In V. 17 spitzt
Paulus den Gegensatz von ,,Fleisch“ und ,,Geist* zu als die beiden Spharen, die
um den Einfluss auf das Leben der Adressaten (,,ihr“) streiten. Die Absicht (des
Fleisches) besteht darin, dass die Adressaten nicht das (Gute) tun, das sie eigent-
lich tun wollen (vgl. R6m 7,15—20, wo allerdings ein jiidisches ,,Ich“ spricht, das
von der Siinde beherrscht ist). Im Geist kdnnen sie jedoch dieser Absicht des
Fleisches, ihrer alten Existenz, widerstehen und sich gut verhalten. Wenn sie so
»vom Geist gefiihrt werden®, sind sie ,,nicht unter dem Gesetz“ (V. 18). Wieder
spricht Paulus die Tora-Frage an, und er halt fest, dass die Christen nicht unter
der Macht der Tora stehen, d. h. der traditionellen Auslegung mit ihrer Befolgung
der einzelnen Tora-Vorschriften. Sie sind vielmehr im Geist frei, um die Tora im
Liebesgebot zu erfiillen (5,14).

Die in V. 19-21a aufgezdhlten ,,Werke des Fleisches* bezeichnen ein Tun, ein
Verhalten, das aus rein weltlichen Maf3staben und Bediirfnissen resultiert und so
zu ethischem Fehlverhalten wird. Paulus veranschaulicht ein solches Leben nach
dem Fleisch mit einem sogenannten Lasterkatalog, wie ihn hellenistische und
friihjiidische Autoren haufiger verwendeten (vgl. Rom 1,29-31). Dabei werden
einzelne Beispiele fiir Fehlverhalten verallgemeinert aufgefiihrt, um eine schlech-
te Lebensweise zu charakterisieren, nicht um eine genaue Bestimmung der ein-
zelnen Laster zu geben. Die Laster sind im Folgenden in Gruppen zusammenge-
stellt: an erster Stelle sexuelles, dann religidses, danach zwischenmenschliches
Fehlverhalten und zum Schluss MaBlosigkeit. Paulus demonstriert, wie ein Leben
nach dem Fleisch, das die nicht-christliche Gesellschaft beherrscht, aussieht. Das
Ziel ist die ethische Abgrenzung der eigenen Gruppe.



Gal 5,19b-23

19b  Unzucht, Unreinheit, Hemmungslosigkeit.
20 Gotzendienst, Zauberei,
Feindschaften, Streit, Eifersucht,
Wutausbriiche, Gunststreben,
Spaltungen, Parteiungen,
21 Neid,
Zechereien, Festgelage
und diesen Ahnliches.
Ich sage euch voraus,
wie ich euch vorausgesagt habe:
Die, die solches tun,
werden die Kénigsherrschaft Gottes nicht erben.
22 Die Frucht des Geistes aber ist
Liebe, Freude, Friede,
Langmut, Freundlichkeit, Giite,
Treue,
23 Sanftmut, Selbstbeherrschung;
gegen solches ist das Gesetz nicht.
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.2. Leben im Geist, nicht im Fleisch (5,16-26)

Sexuelles Fehlverhalten steht (wie haufig) am Beginn des Lasterkatalogs:
»Unzucht* disqualifiziert in der antiken judischen Ethik jeden auferehelichen
Geschlechtsverkehr, wofiir der Gebrauch von Prostituierten nur ein Beispiel bietet.
Dazu passen ,,Unreinheit“ und ,,Hemmungslosigkeit“ (vgl. 2 Kor 12,21). (Eine heu-
tige Bewertung menschlicher Sexualitat wird hier differenzierter urteilen und wei-
tere Méglichkeiten sexueller Partnerschaft bedenken.). — Bei den religidsen
Praktiken nennt Paulus zuerst den ,,Gotzendienst®. Dies meint die Verehrung heid-
nischer Gottheiten. ,,Zauberei“ umfasst verbreitete Praktiken, die gottliche oder
dimonische Michte beeinflussen sollen. — Die folgenden acht Begriffe umschrei-
ben zwischenmenschliche Konflikte, bei denen Menschen nur auf sich selbst
sehen, die anderen iibervorteilen und ihnen mit Neid und Missgunst begegnen.
»Spaltungen“ und ,,Parteiungen“ deuten besonders auf die Situation in Galatien
hin. Wir wissen nicht, ob und wie stark die Gemeinden in der Frage nach der Uber-
nahme der jiidischen Tora-Befolgung tatsachlich in sich zerstritten waren. Aber die
Einheit und der Zusammenhalt waren grundlegend wichtig fiir ihre Existenz in einer
ablehnenden Umwelt. — Den Schluss bilden in V. 21 zwei typische Vorwiirfe an die
MaBlosigkeit der romischen Gesellschaft mit ihrer MaBlosigkeit: ,,Zechereien“ und
,Festgelage® (vgl. R6m 13,13). ,Ahnliches” lieRe sich erginzen.

Dass die ,,Werke des Fleisches* ins Leere laufen, zeigt Paulus mit einem eschato-
logischen Ausblick (,sage voraus®), wie er ihn offenbar schon bei seiner Ver-
kiindigung vor Ort gab: Wer sein Leben am ,,Fleisch“ ausrichtet, wird die ,,Kdnigs-
herrschaft Gottes nicht erben®, also im Urteil Gottes verworfen und nicht an sei-
ner endgiiltigen Heilsherrschaft teilhaben. Der Begriff ,,Konigsherrschaft Gottes*
stammt aus der Verkiindigung Jesu und dient Paulus zur Bezeichnung der
Heilsvollendung durch Gott (1 Thess 2,12; 1 Kor 4,20; 6,9f.; 15,50; R6m 14,17).
Ein weiterer Katalog — eine Art ,,Tugendkatalog® - stellt in V. 22f. als Gegenmodell
die Wirkungen des Geistes dar. Der Begriff ,,Frucht” macht sie als Ergebnis des
Geistwirkens sichtbar, und der Singular hebt die innere Einheit dieses Wirkens
hervor. Die ,,Liebe“ als Grundhaltung (5,13f.; vgl. 1 Kor 13; R6m 12,9) fiihrt den
Katalog an. Zusammen mit den acht anderen Begriffen steht sie fiir ein Verhalten,
das nicht nur am eigenen Wohl, sondern an dem der anderen orientiert ist, das
Riicksicht auf die anderen nimmt, sich fiir sie engagiert, ihnen entgegenkommt
und auch auf den eigenen Vorteil verzichtet. Ziel ist die Einheit und der
Zusammenhalt der Gemeinden - was sie gegeniiber ihrer sozialen Umwelt
schiitzt, abgrenzt und lebensfahig halt. Der Begriff ,,Selbstbeherrschung® wird in
der antiken philosophischen Ethik haufig im Sinne von ,,Enthaltsamkeit“ verwen-
det und kennzeichnet dort den autonom, aus sich selbst handelnden Menschen.
Bei Paulus bezieht er sich hingegen auf das zugewandte Verhiltnis zu anderen. -
Die abschlieRende Bemerkung, dass ,,gegen solches das Gesetz nicht“ ist, ver-
bindet die Frucht des Geistes mit der Tora. Wer aus der Wirkung des Geistes lebt
und handelt, entspricht zugleich der Tora (vgl. 5,14).
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Gal 5,24-26

24

25

26
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Die aber, die zum Christus Jesus gehéren,
haben das Fleisch mit den Leidenschaften
und den Begierden gekreuzigt.

Wenn wir im Geist leben,

lasst uns auch dem Geist folgen.

Lasst uns nicht

prahlerisch sein,

einander herausfordern,

einander beneiden.




Leben im Geist, nicht im Fleisch (5,16-26)

V. 24-26 zeigen, dass in der Christus-Beziehung der Gegensatz zwischen Fleisch
und Geist zugunsten des Geistes iiberwunden ist. Die Zugehd&rigkeit zum
,Christus“ (Messias) Jesus bewirkt nach V. 24, dass das ,Fleisch”, die weltliche
Existenz, die von ,,Leidenschaften® und ,,Begierden® bestimmt ist, seine Wirkmacht
verloren hat. Paulus beschreibt dies als ,,das Fleisch gekreuzigt haben®. Dieses Bild
verbindet die, die zum Christus gehdren, mit dessen Tod am Kreuz, in dem sich Gott
ihnen heilvoll zugewandt und ihnen eine neue Existenz geschenkt hat. Als ,,mit
Christus gekreuzigt“ zu sein, beschrieb Paulus in 2,19f. den Anteil am Sterben des
Christus und die Neuwerdung in Christus bei der Taufe (vgl. Rom 6,6: ,Unser alter
Mensch wurde mitgekreuzigt, damit unwirksam gemacht wird der Leib der
Siinde®). In der Beziehung zu Christus ,,das Fleisch gekreuzigt“ zu haben bedeutet,
auf Distanz zu den Leidenschaften und Begierden der rein weltlichen Existenz, zu
den iiblichen Werten der Gesellschaft (wie Erfolg, Ansehen, Wohlstand) gegangen
zu sein.

In V. 25 formuliert Paulus das Ergebnis der Ausfiihrungen von 5,16-24. Der neuen
Existenz in Christus entspricht ein Leben im Geist Gottes, in der Sphare des Geistes
(vgl. 3,1-5). Es verstarkt den Abschlusscharakter der Aussage, dass sich Paulus
selbst in das Leben im Geist einbezieht (,,wir®). So richtet er auch die daraus folgen-
de Aufforderung an ,uns“, die Konsequenzen fiir die Lebenspraxis zu ziehen:
,Lasst uns dem Geist folgen*. Gefordert ist nicht nur die Orientierung am gottlichen
Geist, sondern ihm regelrecht Gefolgschaft zu leisten gegeniiber dem Einfluss des
Fleisches. Das Verb ,folgen® wird auch in der militarischen Sprache verwendet (in
einer Reihe gehen, marschieren) und unterstreicht so die villige Ubereinstimmung
des eigenen Handelns mit dem Geist.

Paulus konkretisiert dies in V. 26 durch drei Beispiele, die negativ formuliert sind
und zeigen, wie man sich im Geist nicht verhalten soll: prahlerisch sein, einander
herausfordern, einander beneiden. Diesen Verhaltensweisen ist gemeinsam, dass
sie im Ergebnis die Gemeinschaft, das Miteinander (,einander) zerstoren. Die
Ursache besteht darin, dass die einen auf Kosten der anderen mehr gelten wollen
als diese. Es bleibt uns verborgen, ob diese Aufforderung einen konkreten Anlass
innerhalb der Gemeinden in Galatien hat (dass sich z. B. manche unter Berufung
aufjiidische Identitdtsmerkmale gegentiber anderen grof3tun). lhr Ziel ist jedenfalls
die Wahrung der Einheit und der Gemeinschaft.

Damit hat Paulus bereits einen Schritt in Richtung konkreter Mahnungen fiir das
gedeihliche Gemeindeleben getan. Das baut er in 6,1-10 aus.
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Gal 6,1-6

6,1 Geschwister,

174

wenn auch ein Mensch bei einem Fehltritt ertappt wird,
bringt ihr, die Geistbegabten,

einen solchen in Ordnung

im Geist der Sanftmut,

wobei du auf dich selbst achtest,

damit nicht auch du versucht wirst.

Tragt einander die Lasten,

und so werdet ihr das Gesetz des Christus erfiillen.
Wenn denn einer meint, etwas zu sein,

obwohl er nichts ist,

betriigt er sich selbst.

Sein eigenes Werk aber soll jeder priifen,

und dann wird er allein im Blick auf sich selbst
Ruhm haben,

nicht im Blick auf den anderen.

Denn jeder wird die eigene Biirde tragen.

Anteil geben aber soll der,

der unterrichtet wird im Wort,

dem, der unterrichtet,

an allen Giitern.




2.3.3. Gemeinschaft und Selbstpriifung (6,1-6)

Mit der Anrede ,,Geschwister* fiihrt 6,1 die Mahnung an die Adressaten fort. In den
Blick tritt der Fall, dass ein Mensch — gleich, wer dies in den Gemeinden ist — ,,bei
einem Fehltritt ertappt wird“, bei einem Verhalten, wie es nicht dem Leben der
Gemeinden im Geist entspricht. Weil die Adressaten ,,Geistbegabte* sind, kénnen
sie den Fehlgehenden ,in Ordnung® bringen. Sie konnen ihn ermuntern und anlei-
ten, wieder auf den rechten Weg im Geist zuriickzukehren. Sie sollen dies aller-
dings nicht im Duktus des Besserwissens oder der Uberheblichkeit, sondern ,,im
Geist der Sanftmut* tun, als Menschen, die auf der gleichen Ebene stehen und dem
anderen geduldig und respektvoll begegnen. Gleichzeitig soll jede/r einzelne
(,,du*) auf sich selbst achten, denn aus dem Fehltritt des einen kann leicht eine
Versuchung fiir den anderen (zur Uberheblichkeit) werden. Konkreter wird Paulus
nicht. Die Anwendung miissen die Adressaten selbst leisten.

Das Bild vom gegenseitigen Tragen der Lasten in V. 2 umschreibt die interessierte
und solidarische Anteilnahme am Leben der anderen. Wenn die Adressaten einan-
der so unterstiitzen — man kénnte mit 5,13 sagen: einander durch die Liebe dienen
-, erfiillen sie das ,,Gesetz des Christus®. Der Genitiv ,,des Christus® bezeichnet
kein neues Gesetz oder allgemein eine neue Lebensordnung, sondern bestimmt
das Verstehen des jiidischen Gesetzes néher: Es ist die Tora, die nun aus der
Perspektive des Christus-Ereignisses neu verstanden und so erfiillt wird (wie in 5,14
das Liebesgebot die Tora erfiillt). Der Tod Jesu als Hingabe fiir die Seinen hat auch
das Verstandnis der Tora entscheidend verandert (vgl. 2,19-21).

Dem Gelingen der Gemeinschaft dient nach V. 3-5 die Selbstpriifung jeder und
jedes einzelnen. Selbstpriifung war auch in der antiken Philosophie gefordert.
Paulus mahnt, kritisch die eigene Selbstiiberschatzung (,etwas zu sein*) zu iiber-
winden und zu erkennen, dass sie und er ,,nichts* ist, d. h. nicht mehr als die ande-
ren. Ebenso kritisch soll jede und jeder zum eigenen Verhalten (,Werk*) stehen, es
Lpriifen®. Dann ist das Ziel, keinen ,,Ruhm®, kein Ansehen vor anderen zu suchen,
sondern vor sich selbst zu bestehen. Jede und jeder wird dann namlich das tun, was
seine eigene Aufgabe oder Belastung ist, seine ,eigene Biirde tragen“. Ob die
Galater darin einen Seitenhieb des Paulus auf die Konkurrenten, die ihr eigenes
Ansehen steigern wollen (6,13), erkannten, kann nur vermutet werden.

Eine spezielle Aufgabe nimmt V. 6 in den Blick. Es gibt in den Gemeinden Personen,
die ,,im Wort“ (im Evangelium) unterrichten, es erklaren und anwenden. Diesen loka-
len Lehrern und Lehrerinnen sollen die, die unterrichtet werden, materielle
Zuwendung gewahren. Es handelt sich um eine Form des wechselseitigen Austauschs
von Lehre und materieller Unterstiitzung. Die Zeit zum Unterrichten fehilt fiir die (n&ti-
ge) Erwerbsarbeit, und das schmélert das Einkommen der ganzen Hausgemeinschaft,
zu der ein Lehrer gehort. Ein Ausgleich durch andere Hausgemeinschaften war nétig.
Damit wertet Paulus die Tatigkeit des Unterrichtens auf, und zugleich sind die
Gemeinden so in ihrer Lehre unabhangig von ,fremden® Lehrern, die von auf3en zu
ihnen kommen und eine nicht-paulinische Lehre bringen (wie die Konkurrenten).
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Gal 6,7-10
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Tauscht euch nicht:

Gott ldsst sich nicht verspotten.

Denn was auch immer der Mensch sit,

das wird er auch ernten.

Denn wer auf sein eigenes Fleisch siit,
wird vom Fleisch Vergénglichkeit ernten;
wer aber auf den Geist sit,

wird vom Geist ewiges Leben ernten.

Lasst uns nicht miide werden

als die, die das Gute tun,

denn zur eigenen Zeit werden wir ernten,
wenn wir nicht schwach werden.

Folglich nun,

solange wir (noch) Zeit haben,

lasst uns das Gute wirken gegeniiber allen,
hauptsédchlich aber gegeniiber den Hausgenossen im Vertrauen.



2.3.4. Sden und Ernten (6,7-10)

Mit der Aufforderung , Tauscht euch nicht!“ kommt Paulus in 6,7 auf den Ernst
eines Lebens im Geist zu sprechen. Dabei steht das Verhaltnis von ,,Gott“ und
,Mensch“ im Zentrum. Menschen, die Gottes Willen verletzen, ,verspotten“ ihn
(weil sie seine Macht missachten). Doch die Lebensfiihrung des Menschen wird
ihre Entsprechung im endgiiltigen Urteil Gottes haben: Was der Mensch ,,sat,
,wird er auch ernten“. Das Bild vom Saen und Ernten war in der jiidischen Welt
bekannt (ljob 4,8; Spr 22,8; Hos 8,7; Ps 126,5). Dass Paulus mit ,,ernten* die end-
zeitliche Zukunft anvisiert, wird in V. 8 deutlich (,,ewiges Leben*). Paulus nimmt
noch einmal den Gegensatz von Fleisch und Geist auf und verbindet ihn mit dem
Bild des S@ens auf einen bestimmten Boden. Wer sein Leben in der Gegenwart vom
»eigenen Fleisch®, den rein irdischen Maf3staben und seinen eigenen Vorteilen, lei-
ten lasst (,,auf das Fleisch sat“), erhalt (,,erntet*) das, was das Fleisch geben kann:
,Verganglichkeit“, das Ende allen Lebens (vgl. 5,21). Wer sich umgekehrt vom Geist
Gottes leiten lasst (,,auf den Geist sat*), ,,erntet” das, was der Geist zu geben ver-
mag: ,,ewiges Leben®, das unverlierbare, unzerstorbare Leben in der Gemeinschaft
mit Gott. Das bedeutet auf der Sachebene: Das Ergehen des Menschen bei der end-
giiltigen Aufrichtung der Herrschaft Gottes stellt die konsequente Fortfiihrung der
grundlegenden Lebensorientierung in der Gegenwart dar. Die Lebensweise des
Menschen wird damit theologisch sehr ernst genommen.

Aus dieser Aussicht resultiert in V. 9 die Aufforderung an die Adressaten, in die
sich Paulus selbst einbezieht (,,Lasst uns*), nicht miide zu werden als Menschen,
die (im Geist) das Gute tun, also entsprechend ihrer Zugehdrigkeit zu Christus
leben. Als Motivation dient die Verheiflung, ,,zur eigenen Zeit“ zu ,,ernten®, in die
endgiiltige Gemeinschaft mit Gott aufgenommen zu werden. Im Bild ist die ,,eige-
ne Zeit” die Erntezeit der Natur, im iibertragenen Sinn die Zeit, die Gott fiir die
Aufrichtung seiner Herrschaft vorgesehen hat. Diese Erwartung kann helfen, in
den Herausforderungen durch eine ablehnende, teils feindliche Alltagswelt nicht
»Schwach zu werden®, nicht in der christlichen Lebensweise nachzulassen.
Daraus folgert Paulus in V. 10 die Aufforderung zum Tun des Guten (im christli-
chen Sinne) an allen Menschen. Dafiir ist jetzt noch Zeit, und das Leben in der
Gegenwart erhdlt dadurch eine besondere Bedeutung, denn es ist der Ort, an
dem die Christus-Zugehorigkeit im alltaglichen Leben konkret wird. Das ,,Gute
wirken® bezieht Paulus jedoch in erster Linie auf das Zusammenleben der
Gemeinden selbst, die dadurch ihr Profil gewinnen und als enge Gemeinschaft
trotz Infragestellungen durch ihre Umwelt leben kdnnen. lhre Mitglieder
beschreibt er als ,,Hausgenossen im Vertrauen®. In ihrer neuen Beziehung zu Gott
in Christus (,Vertrauen®) stehen sie in einem engen Verhiltnis zueinander wie
die ,Hausgenossen* eines antiken Hauses, einer ,,Grof3familie”, die in einem
Haus zusammenlebt. — Mit dieser Aufforderung, das christliche Ethos zu leben,
beschlieBt Paulus nicht nur den dritten Teil, sondern das gesamte Briefkorpus.
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Gal 6,11-13
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12
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Seht, mit wie grofen Buchstaben ich euch schreibe
mit meiner (eigenen) Hand.

Alle, die gefallen wollen im Fleisch,

zwingen euch, die Beschneidung zu vollziehen,
allein damit sie wegen des Kreuzes Christi

nicht verfolgt werden.

Denn auch sie, die die Beschneidung vollziehen,
halten das Gesetz selbst nicht,

sondern sie wollen,

dass ihr die Beschneidung vollzieht,

damit sie sich mit eurem Fleisch riihmen.




3. Der Briefschluss @19

Mit dem Eigenhandigkeitsvermerk in 6,11 setzt Paulus ein deutliches Signal, dass
er nun zum Ende seines Briefes kommt. Zum Briefschluss gehdren auferdem
eine Zusammenfassung des Briefanliegens in 6,12-16, eine personliche
Schlussmahnung in 6,17 und ein Gnadenwunsch in 6,18.

Eigenhdndigkeitsvermerk, 6,11: Es war in der Antike durchaus Ublich, dass ein
Briefverfasser, nachdem er den Brief einem Schreiber diktiert hatte, einen Gruf
mit eigener Hand darunter setzte (vgl. 1 Kor 16,21; Kol 4,18; 2 Thess 3,17). Paulus
schreibt ab V. 11 nicht deswegen mit eigener Hand, um die Echtheit des Briefes zu
beglaubigen. Eine solche Beglaubigung war unnétig, da ein Brief des Paulus in
der Regel von Boten, die in direktem Kontakt mit Paulus standen, iberbracht
wurde, womit die Herkunft klar war (vgl. 1 Kor 16,17; Phil 2,25-30; R6m 16,1f.).
Vielmehr legt Paulus sein personliches Gewicht und seine Betroffenheit in die
abschlieenden Worte, indem er sie ausdriicklich mit eigener Hand und ,,mit gro-
3en Buchstaben“ schreibt. Im Griechischen steht die Vergangenheit ,,schrieb®,
weil sich der Verfasser in die Zeit des Briefempfangs seitens der Adressaten ver-
setzt, bei der der Akt des Schreibens schon eine Weile zuriickliegt (sogenannter
Aorist des Briefstils). Im Deutschen wahlt man hier das Prasens.

Zusammenfassung, 6,12—16: Paulus greift in V. 12f. die Konkurrenten an und wer-
tet ihre Motivation ab: Sie wollen nach weltlichen Maf3staben (,im Fleisch)
gefallen und Ansehen erlangen — vor anderen Juden bzw. Judenchristen. lhre
Aufforderung zur Beschneidung beschreibt er als Zwang (wie er das in 2,14 Petrus
vorgeworfen hatte) und unterstellt ihnen ein egoistisches Motiv: ,,damit sie
wegen des Kreuzes Christi nicht verfolgt werden®. Der Vorwurf zielt wohl auf ihre
Stellung vor anderen Juden, denen die Annahme, dass ein schandlich
Gekreuzigter der Messias Gottes sein soll und die Unterscheidung Israels gegen-
iiber den Heidenvélkern einebnet, ein Skandal ist, dem man Einhalt gebieten
muss (3,13; 4,29; 5,11). Paulus unterstellt den Konkurrenten weiter, dass sie, die
die Beschneidung als jiidisches Identitatsmerkmal praktizieren, selbst das
Gesetz nicht (perfekt) halten. Vielleicht steht hinter dieser Unterstellung die
Tatsache, dass eine vollstandige Befolgung der Tora unter den Bedingungen der
Diaspora gar nicht immer moglich war. Schliefilich stellt Paulus noch einmal die
Motivation der Konkurrenten in Frage: Sie wollen die Adressaten nur deswegen
zur Praxis der Beschneidung bringen, um von anderen Juden Zustimmung und
Ansehen zu erhalten: ,,damit sie sich mit eurem Fleisch riihmen®. Das ,,Fleisch
als Anlass des Rithmens spielt auf die am Fleisch vollzogenen Beschneidung an.
Das Riihmen der Konkurrenten geschieht damit auf Kosten der Galater.

179



Gal 6,14-16

14

15

16
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Ich aber kann mich nicht riihmen,

aufler mit dem Kreuz unseres Herrn Jesus Christus,
durch das fiir mich die Welt gekreuzigt wurde

und ich fiir die Welt.

Denn weder die Beschneidung ist etwas

noch das Unbeschnittensein,

sondern eine neue Schépfung.

Und alle, die dieser Richtschnur folgen werden —
Friede iiber sie und Erbarmen,

und tiber das Israel Gottes.



er Briefschluss ¢,

Den Konkurrenten stellt Paulus in V. 14f. seine eigene Position gegeniiber. Er kann
sich nicht auf diese Weise riithmen, sondern nur im ,,Kreuz unseres Herrn Jesus
Christus*. Die volle Titulierung Jesu legt groles Gewicht auf die Bedeutung seines
Kreuzes. SchlieBlich hat es die entscheidende Wende im Leben des Paulus
bewirkt, wozu der Bruch mit den Leitwerten und MaBstében der Welt zahlt: In 2,19
beschrieb Paulus seine radikale Lebenswende, die Neuwerdung in Christus als
,mit Christus gekreuzigt“ zu sein, als Anteil am Kreuzestod des Christus. Und in
5,24 bezeichnete er die Uberzeugung, dass das ,Fleisch®, die weltliche Existenz,
seine Wirkmacht verloren hat, als ,,das Fleisch gekreuzigt haben“. Das Kreuz steht
fiir die Rettung durch Gott. In der Teilhabe am Kreuz Christi hat Paulus den Bruch
mit der Welt erfahren - er ist fiir sie ,,gekreuzigt worden und sie fiir ihn. Weil sie
beide der Sphire des ,,Fleisches” und der ,Welt“ zugehdren, bedeuten nach V. 15
weder Beschneidung noch Unbeschnittensein an sich etwas (vgl. 5,6). Das Kreuz
des Christus relativiert den Unterschied zwischen Juden und Nichtjuden.
Stattdessen leben die Christen als radikal neue Existenz, als eine ,neue
Schopfung® (vgl. 2 Kor 5,17). Im friihjiidisch-apokalyptischen Denken spielte die
Erwartung einer volligen Neuschopfung des Kosmos, einer von Gott bewirkten
Aufrichtung eines neuen Aons, in dem gerechte, gute Lebensbedingungen herr-
schen, eine wesentliche Rolle (vgl. Jes 65,17-25). An dieser neuen Wirklichkeit
haben die zu Christus Gehérenden als ,,neue Schopfung® bereits Anteil, was ihr
besonderes Selbstverstandnis ausmacht (vgl. Gal 1,4).

So wird die neue Schopfung durch das Kreuz Jesu fiir Paulus in V. 16 zum neuen
Mafstab, zur ,Richtschnur” (griechisch kanan). Allen, die dieser Richtschnur folgen,
Juden- und Heidenchristen, spricht Paulus in einem Segenswunsch Frieden und
Erbarmen als Heilswirkungen Gottes zu. Uberraschend fiigt er das ,,Israel Gottes“ an
und bezieht es in den Segenswunsch ein. In der Exegese ist umstritten, welche
Personengruppe mit ,,Israel Gottes” gemeint ist. Die haufig vertretene Meinung, es
handle sich um die Kirche, die nun das wahre Israel darstelle, entspricht kaum der
Absicht des Paulus. Ihm liegt es fern, eine Ablosung Israels durch die Kirche zu pro-
pagieren (vgl. R6m 9-11). Vielmehr kommt mit ,,Israel Gottes* eine andere Grof3e als
die Christus-Gruppe in den Blick: Der Begriff ,,Israel meint das Bundesvolk Israel,
und es ist ,lsrael Gottes“, weil JHWH es sich als Volk erwdhlt und in
Bundesschliissen verpflichtet hat. Nach der Ablehnung der Beschneidung betont
Paulus an dieser Stelle seine bleibende Verbundenheit mit Israel, dem er, ebenso
wie den Christus-Anhzngern, Gottes Frieden und Erbarmen zuspricht. Offen bleibt
bei diesem Segenswunsch, der sowohl der Gruppe aus Juden- und Heidenchristen
als auch dem Volk Israel gilt, ob darin auch die Konkurrenten (als traditionell-jiidi-
sche Christus-Anhanger) eingeschlossen sind: Sie miissen sich selbst fragen, ob sie
der neuen Richtschnur folgen, ob sie das Kreuz Christi flir sich angenommen haben.
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Gal 6,17-18
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Zukiinftig bereite mir niemand Miihen;
ich namlich trage die Malzeichen Jesu
an meinem Korper.

Die Gnade unseres Herrn Jesus Christus
(sei) mit eurem Geist, Geschwister.
Amen.



Der Briefschluss 1119

Persdnliche Schlussmahnung, 6,17: Was Paulus bisher ausgefiihrt hat, gibt eine
klare Antwort auf das Problem in Galatien. Die Beschneidungsfrage ist fiir
Christus-Anhanger geklart. So fordert Paulus dazu auf, ihm in dieser Sache
zukiinftig keine Miihen mehr zu machen. Er besitzt namlich die Autoritét als
glaubwiirdiger Verkiinder, und diese basiert auf seiner engen Zugehdrigkeit zu
Jesus: Er tragt die ,Malzeichen Jesu“ am Korper. Malzeichen werden dem Kérper
als Zeichen der Zugehérigkeit zu einer bestimmten Gruppe eingepragt — wie die
Brandmarkung eines entlaufenen Sklaven oder Tatowierungen bei Séldnern oder
Straftatern. Solche Malzeichen trugen in der romischen Gesellschaft negative
Konnotationen. Bei Paulus zeigt sein Kdrper seine Zugehdrigkeit zu Jesus. Die
Malzeichen verbinden ihn mit dem geschlagenen und gekreuzigten Jesus, wie
2 Kor 4,10 ausdriickt: ,Immer tragen wir das Sterben Jesu am Leib umher®.
Gemeint sind die kérperlichen Spuren und Narben von Gefangenschaften,
Bestrafungen (wie die fiinfmal erlittenen 39 Hiebe der Synagogenstrafe und eine
Steinigung) und den Strapazen seiner Reisen, die er bei seiner Missionsarbeit
erdulden musste (2 Kor 11,23-27). Dass in seinem Wirken Jesus gegenwartig ist,
sieht man sogar an seinem Korper.

Gnadenwunsch, 6,18: Wahrend 1 Thess 5,28, 1 Kor 16,23 und Rom 16,20 den
Gnadenwunsch in der kurzen Form ,,Die Gnade unseres Herrn Jesus sei mit euch
bringen, heift es in Gal 6,18 (wie in Phil 4,23; Phlm 25): ,Die Gnade unseres
Herrn Jesus Christus sei mit eurem Geist“. Der ,,Geist“ meint nicht nur die
Geisteskraft der Adressaten, sondern auch ihre Bestimmung durch den Geist
Gottes, der in ihnen wirksam ist (vgl. 3,1-5; 5,16—26). Die Gnade des erhdhten
Herrn, seine Zuwendung, soll die Galater als Geistbegabte schiitzen und leiten.
Die Anrede als ,Geschwister® unterstreicht am Ende noch einmal die
Zusammengehorigkeit von Apostel und Gemeinden. ,Amen“ bekraftigt den
Gebetswunsch und setzt den Schlusspunkt.
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