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Einleitung

Vorwort

Nachdem ich fur meine Diplomarbeit mit dem Prophetenbuch Obadja ein Thema aus dem
Alten Testament gewdahlt hatte, wollte ich in meiner Dissertation Uber einen Text des Neuen
Testaments schreiben. Prof. Pratscher schlug mir den 2 Petr vor, und ich stimmte zu. Ich
wusste nur sehr oberflachlich Gber diese spate Schrift Bescheid und fand, dass das die beste
Voraussetzung fur eine jahrelange Beschéftigung mit ein- und demselben Thema ist. So sah
ich nicht die Gefahr, der Arbeit bald Uberdriissig zu sein.

Ich habe beim 2 Petr einen Brief kennengelernt, der mich als literarisches Werk beindruckt,
aber dessen theologische Aussage ich nicht teilen kann und dessen religiose Botschaft fur
meinen christlichen Glauben ohne Bedeutung bleibt.

Dass ich meine Dissertation zu Ende bringen konnte, verdanke ich Prof. Pratscher, der meine
Arbeit begleitet und in die richtigen Bahnen gelenkt hat. Er hat durch seine fachkundige
Beratung verhindert, dass ich mich in der Fllle der Informationen in einer Allerweltsarbeit
verliere und in Nebensachlichkeiten abgleite.

Bedanken mochte ich mich auch bei Prof. Loader, der mir durch seine Erklarung die
Symbolsprache der judischen Apokayptik verstandlich gemacht hat. Ohne seine
Informationen hétte mir ein wesentlicher Baustein zum Versténdnis des 2 Petr gefehit.

Und nicht zuletzt gilt mein Dank meiner Tochter Edith, die einerseits nicht zugelassen hat,
dass ich die Dissertation aufgebe und mich in verzweifelten Stunden zum Weitermachen
ermuntert hat. Und die andererseits dafur auch bereit war, Arbeit von mir zu tUbernehmen,

damit ich mich auf das Schreiben konzentrieren konnte.



Einleitung

Einleitung

Der 2 Petr, das vermutlich jingste Buch des neutestamentlichen Kanons, ist auf ein negatives
Image festgelegt. Er gilt als die ,,... in ihrer theologischen Bedeutung fragwurdigste Schrift

des Neuen Testaments.“!

Damit ist er auch als wenig brauchbar® abgestempelt. Schrage
formuliert stellvertretend fur alle, die diese Position vertreten: ,In der Tat bildet seine
Stellung und sein Stellenwert im neutestamentlichen Kanon fur die evangelische Theologie
und Kirche ein weithin ungeldstes Problem. Es |83t sich nicht leugnen, dal? das Schreiben
theologische Anschauungen enthdlt, die in ihrer Ungebrochenheit und Verabsolutierung
sowohl mit anderen neutestamentlichen Aussagen as auch mit evangelischen

“3 Dieselbe Einschatzung vertritt auch Strecker:

Grundpositionen untibersehbar konkurrieren.
»Jud und 2 Petr sind unter den neutestamentlichen Schriften digjenigen Dokumente, denen in
der Auslegungsgeschichte am entschiedensten mit Sachkritik begegnet wurde, deren
Aufnahme in den neutestamentlichen Kanon bestandig al's Problem empfunden wurde.“*

Die enge Verbindung mit dem Jud als Charakteristikum scheint der 2 Petr nicht abschutteln
zu konnen. Strecker behandelt in seiner ,, Theologie des Neuen Testaments® beide Briefe
zusammen im selben Kapitel, und in ihrer Vorbemerkung zum Kapitel , Judasbrief und
zweiter Petrusbrief* stellen auch Conzelmann/Lindemann fest, dass man beide Briefe
gemeinsam besprechen muss. Ihre Begriindung l&adt nicht unbedingt zum besinnlichen Lesen,
aber zum Arbeiten ein: ,,Sie sind inhaltlich ohne grof3e Bedeutung, eignen sich aber sehr gut
al's Exerzitium fir literarkritische Beobachtungen.®

Diese Aussage war fur mich die grof3e Herausforderung. Kann es wirklich sein, dass ein Brief
in den Kanon aufgenommen wurde, der theol ogisch nichts zu bieten hat?

Als Voraussetzung fur meine eigene Beurteilung des 2 Petr habe ich as erstes Wortbestand
und Textaufbau untersucht und dafir die Methode der Literaranalyse gewahlt, da sie aufzeigt,
aus welchen Bausteinen ein Text besteht. Denn von besonderem Interesse erschien mir die
Frage, ob der Autor wirklich nur den Judasbrief abgeschrieben oder nicht doch eine
eigenstandige Arbeit geschaffen hat. Weiters erschien mir unerlasslich fur die Beurteilung

eines Textes, der lediglich as erweiterte Version einer bekannten Vorlage gilt, die

! Schrage, Wolfgang, Die Katholischen Briefe, S. 122

2 Wohl noch vernichtender fallt die Kritik Sellins am Jud aus: ,, Wohl das unbedeutendste Dokument unter den in
den neutestamentlichen Kanon geratenen Schriften ist der an Umfang und Theologie kimmerliche Judasbrief.”
(Sdllin, Gerhard, Die Haretiker des Judasbriefes, S.206)

% Schrage, S. 122

* Strecker, Georg, Theologie des Neuen Testaments, S. 676

® Conzelmann H. /Lindemann A., Arbeitsbuch zum Neuen Testament, S. 321
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eigenstandigen Telle des Verfassers herauszufiltern, um zu einem unvoreingenommenen
Ergebnis zu gelangen. Meine Absicht war es zu Uberprifen, ob der Vorwurf der inhaltlichen
Belanglosigkeit zutrifft, und ob es sich trotz der auffélligen Paralelitéten von 2 Petr und Jud
nicht doch lohnt, sich mehr Uber den 2 Petr zu merken as nur, dass er eine Art
Abschreibibung mit einem fragwuirdigen Gottesbild ist.

Mit Hilfe einer Inhaltsanalyse habe ich den 2 Petr in seine Bestandteile aufgeteilt und darauf
aufbauend Ruickschlisse auf den Autor und — meinem Thema entsprechend -seine
eschatol ogischen Ziel setzungen gezogen.

Im ersten Kapitel habe ich die Themenschwerpunkte des Textes aufgelistet und die
individuelle Schreibweise des Verfassers dargestel|t.

Dem zweiten Kapitel bleibt die Entfaltung des eschatologischen Programms des 2 Petr
vorbehalten. Dabel bin ich chronologisch entsprechend dem Ablauf der Endzeitereignisse
vorgegangen.

Und as letztes musste im 3. Kapitel noch die Frage geklart werden, ob der 2 Petr eine
apokalyptische oder eine parénetische Schrift ist oder vielleicht sogar beides.

Ohne jetzt die Ergebnisse vorwegnehmen zu wollen, kann ich doch vorausschicken, dass der
Verfasser des 2 Petr einen intellektuell sehr anspruchsvollen Brief geschrieben hat, der

inhaltlich wesentlich mehr zu bieten hat as das, eine Uberarbeitete Version des Jud zu sein.



1. Kapitel Die literarische Gestaltung des 2 Petr

1. Kapitel: Die literarische Gestaltung des 2 Petr

1.1. Die Gattung

1.1.1. Der Briefcharakter

Nach 3,1 will der Verfasser des 2 Petr seinen Text als ,Brief’ verstanden wissen: TauTtnv
Adn, &yarnToi, deuTépav UHIV yp&dw EMOTOAAV.

Manche Handschriften bringen dieses Anliegen auch im Titel zum Ausdruck, aber nicht alle.
Ohne Briefhinweis kommt der Mehrheitstext aus. Den einfachen Titel [TETPOY B " haben X,
A und B.

Diese Bezeichnung wird von den folgenden Handschriften durch einen anderen Text ersetzt:
M. émoToAr (anstelle von katholisch in wenigen Handschriften) haben P, C, K, P, die
Minuskeln 33; 69; 81; 323; 12541; 1739 al; nachtragliche Ergénzungen gibt es bei W und den
Minuskeln 614, 630, 1505 al.

et. KaB. B 100 ayiou &mooToAou I1. schreiben L (049) al.

Wie auch immer der Titel in den einzelnen Handschriften gestaltet ist, so erfullt der dreiteilige
Aufbau die Gestaltungskriterien eines antiken Briefes mit , Eingang — Korpus— Schluss' und
entspricht damit der in 3,1 gedulRerten Absicht des Verfassers, wie Reese bekréftigt: ,, 2 Peter
is foremost an epistle.”®

Paulsen verdeutlicht es: ,,2 Petr ist von der Form her als einheitlicher Brief konzipiert worden;
Praskript, Prodmium und auch die SchluRwendungen zeigen ale Indizien, die dies
beweisen.“” Und auch Richard J. Bauckam pflichtet bei: it is a real letter, whose letter-
opening (1:1-2) conforms to the style of the Jewish and early Christian lettter.”®

Nicht alle Exegeten sind allerdings von der eindeutigen Briefstruktur Uberzeugt. Klauck etwa

«9

bezeichnet den 2 Petr als ,,ein stilistisch und formal sehr elgenartiges Schreiben.”” Vor allem

® Reese, Ruth A., 2 Peter and Jude, S. 125: “It bears all the usual markers of an ancient letter. The author of the
letter is identified at the beginning of the letter. This is immediately followed by the identification of the
recipients, who are named in a general manner that suggests a broad audience.”

7 Paulsen, Henning, Der Zweite Petrusbrief und der Judasbrief, S. 89

8 Bauckham, Richard J., Jude, 2 Peter, S.132. Neyrey sieht das ebenso und fihrt folgende Unterteilung durch:
»Like other NT letters, it begins with an introduction (1:1-11): Opening (1:1-2), Thanksgiving (1:3-4),
Exhortation (1:5-11): bad theology leads to bad ethics (1:5-7) / two ways (1:8-11) and ends with a conclusion
(3:17-18): Exhortatiopn (3:17-184), Doxology (3:18b).” (Neyrey, Jerome, 2 Peter, Jude; S.111).

° Klauck, Hans-Josef, Die antike Briefliteratur und das Neue Testament, S. 307
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entferne sich der Text ,,von dem fir Briefe empfohlenen schlichten bis allenfalls mittleren
Register und zielt ins GroRRe, GroRartige, Erhabene.“ ™

Zudem fehlen im Briefschluss Grul3 und Verabschiedung. Der 2 Petr endet mit
Schlussmahnungen und einer Doxologie, aber ohne personliche Abschiedsworte.

Insofern sind die Einwande gegen eine reine Briefstruktur berechtigt. Denn obwohl der Text
entsprechend seiner @uf3eren Form als Brief beabschtigt ist und deutlich dessen dtilistische
Elemente enthdlt, wirkt er auch wie eine Predigt. Die inhaltliche Gestaltung des Textes
vermittelt den Eindruck, dass der Verfasser eine Belehrung in Briefform schreiben wollte, um

sein Anliegen bestméglich zu vermitteln.

1.1.2. Die Gestaltung als Testament

Der Eindruck, dass der 2 Petr nicht irgendein Brief, sondern das Testament eines Apostelsist,
wird durch die Verse 1,12-15 vermittelt.

1.1.2.1. Die Verabschiedung

1,12 Deshalb will ich euch immer an dieses erinnern, wiewohl ihr Wissende und Gefestigte
seid in der vorhandenen Wahrheit.

1,13 FUr richtig aber halte ich, solange ich in diesem Zelt bin, euch ganz durch Erinnerung
aufzuwecken.

1,14 1ch weil3, daf3 die Ablegung meines Zeltes nahe bevorsteht, wie es doch unser Herr Jesus
Christus mir kundgetan hat.

1,15 Ich werde mich aber bemiihen, dassihr euch jederzeit nach meinem Fortgang dieses zum

Gedachtnis machen konnt.

Naheliegend wére es gewesen, die Verse 1,12-15 gleich an das Préskript 1,1.2 anzuhéngen,
weil der Verfasser in ihnen den Grund fur sein Schreiben nennt und sie deshalb mit den
BegriRungsworten eine Einheit hatten bilden kénnen.

Die Verse 12 und 15 stellen den Rahmen dar in jenem Themenblock, in dem der Verfasser
seine Grunde fur die Abfassung des Briefes nennt. Er muss von der Gemeinde Abschied
nehmen und wird nie wieder zurtickkehren kdnnen. Deshalb hat er den Entschluss gefasst,

0 Klauck, S. 307
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eine Gedachtnisstiitze zu schaffen, die man in Zukunft bei Bedarf jederzeit zur Hand nehmen
kann, wenn man in der Gemeinde eine Orientierungshilfe braucht. Der Verfasser mdchte
seinen Brief als einen Abschiedsbrief verstanden wissen.

Er macht sich Sorgen um seine Gemeinde, weil er eine Bedrohung erkennt, die deren
Mitglieder in ihrem Ausmal? nicht sehen und deshalb offenbar unterschétzen. Da er aber nicht
personlich vor Ort sein kann, um die Gefahr abzuwehren, warnt er schriftlich vor den
Abweichlern, die in Erscheinung treten werden: in 2,1 sind es lIrrlehrer (Ecovtai,
napeloa&ouaiv), in 3,3 Spétter (EAevcovTal). Aber er warnt auch vor gottlosen und
unmoralischen Mitmenschen, die jetzt schon durch ihren lockeren Lebensstil eine Gefahr fur
die Frommen darstellen.

Wenn aber die Gefahrdung fur ale offensichtlich sein wird, sollen die Glaubenden auf seinen
warnenden Text zurtickgreifen kénnen und dadurch gerettet werden. Denn der Apostel selbst
wird dann nicht mehr unter ihnen weilen. Es ergibt sich das Bild eines besorgten Verfassers,
der die Gemeinde verlassen muss und ihr deshalb ein Verméchtnis hinterlassen mochte.

Doch mit 3,1 fallt ein Widerspruch dazu auf. Nochmals geht der Autor auf die Grinde fir
sein Schreiben ein. Mit einem vorwurfsvollen ridn weist er darauf hin, dass dies bereits der
zweite Brief ist, den er zum selben Thema schreibt. In 3,1.2 findet sich im Gegensatz zum 1.
Kapitel aber kein Hinweis auf ein Trennungsszenario, sondern vielmehr wird der Eindruck
vermittelt, dass der Autor schon langer an der Ldsung eines Problems arbeitet, aber noch nicht
den gewtinschten Erfolg erzielt hat. Das Erinnern in 3,1 wird nicht mit einer Verabschiedung
in Verbindung gebracht, sondern as wiederholte Ermahnung einer bereits erfolgten
Belehrung dargestellt. In 3,1 erklért der Verfasser als sein Ziel, die Erinnerung seiner Leser an
das reine Denken erwecken zu wollen. Es findet sich in diesem Vers kein Hinweis darauf,
dass dies mit seinem Weggang in Zusammenhang steht.

Als Schlussfolgerung drangt sich deshalb die Frage auf, ob es zur Zeit der Abfassung des
ersten Briefes noch keine Veranlassung gab, an Abschied zu denken oder ob die Gestaltung
a's Aposteltestament™ nur dazu diente, die gefahrdeten Leser endlich aufzuriitteln.

Die Abschiedsituation

Ist der 2 Petr nur ein simpler Abschiedsbrief oder ein Testament? Welche konkrete

Abschiedssituation liegt vor? Sagt jemand Lebewohl, der nur von einem Ort zum anderen

1 \Warum der unbekannte Verfasser das Stilmittel , Testament’ wéhlte, begriindet Knight: , The author uses the
device of the Testament to set his own views in the mouth of Peter.” (Knight, Jonathan, 2 Peter and Jude, S. 61)

9
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reist, oder sagt jemand Lebewohl, der als Martyrer in den Tod geht? Oder ist die ganze
Abschiedssituation ohnehin nur as Anlass vorgeschoben, um einen Grund fir en
Belehrungstraktat angeben zu kénnen?

Entscheidend ist also die Klérung des Tatbestands, ob der Verfasser einen Abschied in den
Tod vor Augen hatte oder nur eine schlichte Abreise von einem Ort, an den er nicht mehr
zurlickkehren wird. Der Autor, obwohl er nicht der Apostel Petrus ist, sich aber als dieser
ausgibt, kann sich durchaus wie dieser selbst in einer konkreten Abschiedssituation — in
welcher Weise auch immer - befunden haben.

Ein Indiz dafir konnte der Wechsel der Person sein. Im Gegensatz zum Block 1,1-11 davor
und dem Block 1,16-21 danach verwendet der Autor im Abschnitt 1,12-15 die, Ich-Form’ und
nicht die ,Wir-Form’. Es sind das gerade jene Verse, die den Hinweis auf das Weggehen
liefern. Das konnte bedeuten, dass der Autor seine personliche Lage schildert. Da aber der
Brief keine fassbaren biographischen Angaben enthélt, die sich nicht auf den Apostel Petrus
beziehen, kann es mit gleicher Wahrscheinlichkeit die Darstellung einer fiktiven Situation

sein, um 2Zupewv MNéTpog als Verfasser glaubwirdig erscheinen zu lassen.

N uTtouvNoIC / UTTOUIUVAOK W

,Erinnern’ ist das Leitwort des Themenkomplexes 1,12-15, es spielt aber auch eine wichtige
Rolle am Anfang des 3. Kapitels. Eswird 1,13 und 3,1 das Hauptwort Uriéuvnoic’? und 1,12
das entsprechende Zeitwort Uropipviiokw® gebraucht, 1,15 das Substantiv pvAun™* und 3,2
das dazugehorige Verb pvnuovelw™.

uVARN™ ist im Neuen Testament ein Hapaxlegomenon.’

In den genannten Textstellen drickt der Autor des 2 Petr dasselbe Anliegen aus und stellt
damit eine Verkntpfung zwischen dem ersten und dem dritten Kapitel des Briefes her:
1,12 Uubg UTTouIyvioKkelv euch an dieses erinnern

1,13: dieyeipelv UG €v unmouvAcoel durch Erinnerungen aufwecken

12 Bauer-Aland, Griechisch-Deutsches Wérterbuch, Sp. 1686 ,,d. Erinnerung®

13 Bauer-Aland, Sp. 1686 , erinnern; ins Gedéchtnis rufen*

14 Bauer-Aland, Sp. 1062 ,,d. Erinnerung, d. Gedéchtnis; 1. d. Erinnerung, die man selber hat, mit Gen an etw.; T.
VANV TIVOG TToleToBai sich die Erinnerung an etw. verschaffen, etw. im Gedéchtnis bewahren 2Pt 1 15 TGV
mpayudTwV PvAunyv roleiobai = die Dinge im Gedachtnis bewahren; 2. d. Erinnerung, die ein anderer an etw.
hat.

> Bauer-Aland, Sp. 1062 , sich erinnern, gedenken, denken an*

16 Doch nicht alle Handschriften haben das Wort pvAunv tibernommen. P 0209. 33. 623. 630. 1243. 1881. 2464.
pc ersetzten es durch pveiav, das ebenfalls Erinnerung, Gedéchtnis bedeutet.

" Eswird héufig in Epigrammen formel haft verwendet.

10
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1,15 TouTwv pvunv roietoBai dieses zum Gedachtnis macht
3,1 dleyeipw UP®V &v UrouvAoel in eurer Erinnerung aufwecken.

3,2 yvnoBAval TV Tpoelpnuévav pnudTwy damit ihr gedenkt der vorhergesagten Worte

£€€000¢

Entscheidend ist die Antwort auf die Frage, was der Verfasser unter Fortgang versteht, weil
es davon abhangt, ob der Brief as Testament gedacht ist oder nicht. Er benttzt dafir in Vers
1,15 mit €€0dog ein Wort, das im Neuen Testament eine seltene Verwendung findet. Es
taucht lediglich 3x auf: auf3er im 2 Petr noch Lk 9,31 und Hebr 11,22.

Der Text im Hebr 11,22"® bezieht sich auf Genesis 50,24, wo Josef vor seinem Tod
voraussagt, dass Gott Israel in das Land der Verheil3ung fuhren wird: In Lk 9,31 und 2 Petr
1,15 dagegen liest man das Wort in der Bedeutung von ,Lebensausgang, Tod', eine
Anwendung, die , sich erst in der jiid.-hellenistischen Lit.“*° findet.

Lk 9,31 formuliert in der Verklarungsgeschichte: ,Diese (Mose und Elia) erschienen in
Herrlichkeit und besprachen Trv €€odov auToU, den er in Jerusalem erfiillen sollte.” Hier
wird auf das Lebensende hingewiesen und nicht auf das Verlassen einer Stétte. Dieser Vers
findet keine Paralele bei Mt 17,1-9 und Mk 9,1-10, wo sich Mose und Elia mit Jesus nur
besprechen, man Uber den Inhalt der Unterredung jedoch nichts erfahrt.

Weniger deutlich als in den genannten synoptischen Textstellen wird in 2 Petr 1,15
formuliert. FUr sich allein lasst yet& Trv €unv €€odov noch nicht den Schluss zu, dass es
eine Ankindigung zum Sterben bedeutet. Diese Assoziation drangt sich erst durch den
Vergleich mit den beiden Versen 13 und 14, die den inneren Kern dieses Abschnittes bilden,
und Lk 9,31 auf. Denn der Eindruck, dass es sich um einen endgultigen Abschied handelt,

entsteht erst durch diese Informationen.

Eine weitere Aussage in diese Richtung stellt der Vers 14b dar mit der biographischen
Angabe KaBwg Kai 6 KUpI1og AUAV " Inocolg XpI1oTog EONAWGEY HOL.

Es scheint hier eine Anlehnung an das Johannes-Evangelium vorzuliegen, in dessen zweiten
Schluss Joh 21,18 dem Petrus der Martyrertod angekiindigt wird: ,, Wahrlich, wahrlich, ich
sage dir: Alsdu junger warst, gurtetest du dich selbst und gingst, wohin du wolltest; wenn du

aber alt geworden bist, wirst du deine Hande ausstrecken, und ein anderer wird dich gurten

18 Durch Glauben gedachte Joseph sterbend mepi TAg é£680u der Sthne Israels und traf Anordnung wegen
seiner Gebeine.”
19 peppermiiller R., 8£050¢, ou 1, EXWNT, Bd. 11, Sp. 20

11



1. Kapitel Die literarische Gestaltung des 2 Petr

und hinbringen, wohin du nicht willst.” Diese Assoziation ist weiteres Indiz dafir, dass ein
Abschied in den Tod gemeint ist und nicht ein Ortswechsel.

Dieser Hinweis dient aul3erdem dazu, die Authentizitét des Verfassers ads Zupewv METpog
noch weiter zu unterstreichen. Sein Bemuhen findet in dem Textabschnitt 1,16-18 seine

Fortsetzung.

Petrus als Verfasser konnte aber auch dann glaubwirdig sein, wenn mit der Ablegung des
Zeltes lediglich eine Ortsveranderung gemeint ist. Heiligenthals Hinwels auf die
Reisetétigkeit des Apostels im Namen des Herrn zeigt, dass er seine Funktion allméahlich tiber
die Stadt Jerusalem hinaus universal ausweitete: ,Petrus zeigt frih Interesse an

“20 \Wie weit und wie intensiv ist unklar, wie Cullmann betont: ,Uber die

Missionsrei sen.
ganze zweite Héfte der Missionstatigkeit des Petrus wissen wir, ..., abgesehen von der
Tatsache as solcher, so gut wie nichts.“?* Deshalb kénnen wir nicht sagen, wie oft er Orte

gewechselt hat, ob er diese mehrmal s aufgesucht hat oder nie mehr zurtickgekommen ist.

TO OKAVWUO, OKNVWOUOATOC

Verbunden werden die Verse 13 und 14 durch das Wort Zelt. Der Autor des 2 Petr wahit
beide Mae das seltene Vokabel okrfivwua und nicht das sehr viel dblichere oknvA.
OKAvwpa steht im Neuen Testament nur noch in Apg 7,46 im Rahmen der Stephanusrede, in
der es um die rechte Wohnstétte fiir Gott geht.

Es stellt sich die Frage, ob es einen Bedeutungsunterschied zwischen 3 oknvrl und 16
OKAvwa gibt, der die Wortwahl im 2 Petr erklaren konnte.

Definiert werden die zwei Begriffe, die beide Zelt bedeuten, fol gendermalen:

i oknvn, Ac; findet sich 20x im Neuen Testament, davon 10x im Hebr.?* , 0. ist bes. Bez.
fur die Stiftshitte des levitischen Opferdienstes (Hebr 13,10; Apg 7,43 von einem heidnischen

2 Heiligenthal, Roman, Petrus und Jakobus, der Gerechte, S.34 (Jakobus dagegen scheint sich nicht nennenswert
von Jerusalem entfernt zu haben.)

2 Cullmann, Oscar, Petrus, S. 58

22 »...bis zu den Tagen Davids, 46 der Gnade fand vor Gott und begehrte zu finden okAvoua TQ oikw fir den
(Gott) Jakobs." Und weiter heif}t esin ,47. Salomo aber baute ihm ein oikov. 48. Aber der Héchste wohnt nicht
in Wohnungen, die mit Handen gemacht sind, wie der Prophet spricht.” Diese Verse stehen in inhaltlichem
Zusammenhang mit Psalm 131,5 ,, Ich will ei¢ okAvwua oikou pou nicht betreten.” In der gleichen Textstelle
in der Apostelgeschichte wird allerdings auch oknvry verwendet, obwohl es auch in diesen Versen um eine
gottliche Wohnstétte geht (7,43: oknviv To0 MoAoy; 7,44: “H oknvA To0 papTupiou AV TOIG MATP&OIV
nUAV év TH épruw). Die Verwendung von zwel verschiedenen Vokabeln fir ein und denselben Begriff
innerhalb derselben Textstelle lasst den Schluss zu, dass Lukas das okAvwuo aus Psalm 131,3 fir Vers 46
Ubernommen hat, der zusammen mit Vers 47 in eéinem Naheverhaltnis zum genannten Psalm steht.

% Bauer-Aland, Sp 1509, ,d. Zelt, d.Behausung nur tibertr. v. Leib
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Opferzelt), wobel Hebr und Offb auf die darin liegende Ebene des himmlischen Stiftszeltes
vordringen.«%®

OKAVWUQ, aTog TO bedeutet ,, d. Zelt, tiberh. d. Wohnung, d. Behausung.“?®

Daraus l&sst sich fir den 2 Petr keine Schlussfolgerung ziehen?’. Bauckham greift in seiner
Erklarung auf die hellenistische Sprachverwendung zuriick: ,, oknvopa (lit. ,tent*) was a
current Greek term for the body, interchangeable with okfvog (,tent”: Wis 9,15; 1 Cor
5:1,4). ... As ametaphor it conveys the image of the body as a temporary dwelling-place for
the soul, folded up and abandoned when the soul leaves it at death. It therefore tends to be
used especialy in contexts which distinguish the soul from its dwelling-place the body.”?®
Schulz fuhrt das Bild des ‘Zeltes, das im Tode ‘abgebrochen’ wird, ebenfalls auf
griechischen Ursprung zuriick.” Da der Verfasser des 2 Petr sehr viel hellenistisches
Vokabular verwendet, konnte die Wahl des Wortes okAivwua auf hellenistischen Einfluss

zuriickzufUhren sain.

Die Deutung, dass kein simpler Ortswechsel vorliegt, wird durch das Wort &amébeoiq
bestétigt, das im Neuen Testament neben 2 Petr 1,1 nur noch 1 Petr 3,21*° vorkommt und
ablegen bedeutet. Wenn man dann noch den Bezug zu €€060¢ in 1,15 und die Anspielung auf
den zweiten Schluf3 des Johannes Evangeliums dazunimmt, liegt die Schlussfolgerung nahe,
dass mit 1 anéBeoig To0 oknvwuaTOg pou kein irdischer Wohnungswechsel gemeint ist,
sondern ein Abschied in den Tod, den der Verfasser erwartet.

Neyrey sieht die Bestétigung dafir auch in einem anderen neutestamentlichen Brief: , The
remarksin 1:13-14 resemble Paul’s comments in 2 Cor 5:1-4, where he speaks of his death as

the leaving of atent dwelling.”*

% Hofius, Otfried, Das erste und das zweite Zelt, S. 276; Er macht darauf aufmerksam, dass , der Hebréerbrief
jedoch an das Allerheiligste des himmlischen Heiligtums denkt, das keineswegs mit dem Himmel identisch ist.”
% Bihner, J-A., oknvA, Ag, 1, EXWNT, Bd.IIl, Sp.600

% Bauer-Aland, Sp.1509: , Dies kann sowohl meinen den Tempel a's die Behausung Gottes al's auich den Leib.”

% Die Verwendung von oknvaua war schon in der friihen Kirche nicht allen verstandlich. Das zeigen wenige
Handschriften, wie h w vg™ sy™ sa, die oknvpaTog abandern in o@duarog und sich damit in ihrer Aussage
eindeutig festlegen.

% Bauckham, S. 198

% Schulz, Siegfried, Neutestamentliche Ethik, S.661: ,Dieses fliichtige Leben im Zelt symbolisiert die
Fremdlingsherrschaft der unverganglichen Seele und ist bildkraftiger Ausdruck fir ihre Heimatlosigkeit auf
Erden und im Leibe. Dahinter steht die wiederum hellenistisch-dualistische Vorstellung, dai die gerechte Seele
eigentlich unsterblich sei, dal3 sie zwar auf Erden und im Leib in der Fremde und Gottlosigkeit eine kurze Zeit
zubringen und ihren Tugendkampf siegreich bestehen muf3, um am Ende dieser anfechtungsreichen und
leidvollen Wanderschaft in ihre himmlische Heimat zurtickzukehren, wo ihrer die Vergottung wartet.”

% das Ablegen des Schmutzes in der Taufe

3 Neyrey, 2 Peter, Jude, S. 165; “It may be one more example of the author’s strategy to talk of the Christian
gospel in multicultural terms.”
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Eine interessante Parallele, die darauf schlief3en |&sst, dass der Autor des 2 Petr von einem
Abschied in den Tod spricht, er6ffnet ein Vergleich mit dem 1 Clem 5,1-4, wo Uber den
Apostel Petrus steht: ,,4 Petrus, der wegen unberechtigter Eifersucht nicht eine oder zweli,
sondern viele Mihen erduldet hat und der so - nachdem er Zeugnis abgelegt hatte - gelangt ist
an den (ihm) gebiihrenden Ort der Herrlichkeit.“*

Der Vergleich mit dem 2 Petr zeigt, dass beide Briefschreiber ein gleiches Vokabel
verwenden: Der 1 Clem benitzt mit €mopelBn den Aorist passiv von mopelw, der 2 Petr
dagegen verwendet das dazugehorige Substantiv. Der Unterschied zwischen ihnen besteht in
dem, was sie ablegen:

1 Clem: papTupnoag emopeudn nach abgel egtem Zeugnis

2 Petr: | &n6Beoig To0 okNvwuaToS wou das Ablegen meines Zeltes

Der 1 Clem kann eindeutig von papTupéw schreiben, weil er vom Schicksal des Petrus im
Ruckblick berichtet. Dagegen stellt der 2 Petr dessen zukinftigen Werdegang in Aussicht,
und es wére wohl aufdringlich, auf das papTupia hinzuweisen, nachdem er vorgibt, selbst

der Apostel zu sein.*®
1.1.2.2. Die Charakteristik alstestamentarisches Schreiben

Aufgrund der genannten Textstellen kann davon ausgegangen werden, dass der Verfasser von
einem Abschied schreibt, bei dem er den Tod vor Augen hat. Er |asst die Leser wissen, dass er
fiir immer weggeht und sie seinen Abschiedsbrief als sein Verméchtnis verstehen sollen.®
Schnelle fasst die Punkte zusammen, die den 2 Petr zur Gattung , Testament’ zéhlen: ,der
Hinweis auf den bevorstehenden Tod des Petrus (2 Petr 1,13f) und die dadurch erzeugte
Abschiedssituation, das ,Erinnern’ des Apostels (2 Petr 1,12.13; 3,1) und sein ,Wissen’ um
das Eintreten zukiinftiger Dinge (vgl. 2Petr 1,20; 3,3).%

Alsweiteren Beleg fur die Einordnung in die Testamentsliteratur sieht Vielhauer die Warnung

vor (endzeitlichen) Verflhrern, die zum festen Bestandteil dieser Gattung gehdren: ,, Petrus

# Lindemann A. / Paulsen H., Die Apostolischen Véter, 1 Clem, S. 87

3 Cullmann kommt in seinen Uberlegungen zur Frage nach einem etwaigen Aufenthalt des Petrus in Rom zu
dem Ergebnis: , Der zweite Petrusbrief enthdlt keinerlel Anspielung auf Rom, sondern nur auf das Martyrium des
Petrusin Kap. 1,14. (S. 93)

% Reese, S. 126: , The testament was a genre that gave instructions from famous persons to those around them. It
both summed up their lives and gave inspiration to the next generation to continue on in light of the instructions
of their ancestors.”

% schnelle, Udo, Einleitung in das Neue Testament, S. 473
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sagt in feierlichen Worten, er schreibe den Brief kurz vor seinem Tod*®, damit die Leser auch
danach die , vorhandene Wahrheit’ im Gedéchtnis behielten 1,12ff, als Verméchtnis.“*
Schrage hebt die von Anfang bis Ende konsequent durchgehaltene Fiktion der Abfassung
eines Testaments durch Petrus hervor: ,Der ganze Brief soll als apostolisches Testament
aufgefaldt und von der Kirche respektiert werden (1,12ff.)“%® Dem widerspricht 3,1.2. Die
Abschiedssituation, die den Brief als Testament erscheinen lasst, wird nur im 1. Kapitel
geschildert. Danach kommt der Verfasser nicht mehr darauf zurlick, auch nicht in einem
Schlusswort im Postskriptum.

1.2. Die Struktur

Die Auseinandersetzung mit Gegnern und das zukinftige Schicksal der Welt und ihrer
Bewohner hat der Verfasser des 2 Petr zum Thema seines Briefes gemacht. In einem zum Tell
sehr polemischen Ton versucht er, die Rechtsglaubigen davon abzuhalten, den Verlockungen
der Gesetzlosen zu verfalen.

Das Schreiben fuhrt nicht zu einem klaren Hohepunkt hin, sondern reiht mehrere
Themenkomplexe unsystematisch aneinander. Besonders deutlich zeigt dies der Ubergang
vom 2. zum 3. Kapitel: ersteres schlieldt mit einem Sprichwort, dann folgt ohne
Verbindungsvers der Hinweis auf einen vorangegangenen Brief.

Deshalb herrscht bel der Einteilung des Briefkorpus unter den Exegeten keine
Ubereinstimmung. Klauck verweist zu Recht darauf, dass eine Gliederung besonders im
Mittelstiick nicht leicht fallt. Er teilt den Briefkorpus von 1,12-3,16 in 4 Abschnitte und

erkennt zwei groe Themenblécke.® Eine andere Aufteilung beispielsweise trifft Schnelle:

% Dasselbe Anliegen — aber deutlicher in der Wortwahl — vertritt auch die syrische Baruch-Apokaypse, die
wahrscheinlich in den ersten anderthalb Jahrzehnten des 2. Jhs.n.Chr (hach dem Jahre 100 n.Chr., also spéter als
4 Esr, und vor dem Jahre 130 n.Chr. in Palastina, jedoch ist zu bedenken, dass die Schrift keinerlei Hinweise
enthdt, die zu einer sicheren Datierung fuhren konnte) verfasst wurde: ,LXXXIV 1 Ich tue euch dieses kund,
weil ich jetzt noch am Leben bin. Ich sagte euch, dal3 ihr besonders die Gebote des (All)méchtigen lernen sollt,
in denen er euch unterwiesen hat. So will ich euch vor Augen stellen (einiges) von den Geboten seines Gerichts,
bevor ich sterbe. ... 9 Und gebt diesen Brief und des Gesetzes Uberlieferungen an eure Kinder nach euch weiter,
wie es euch von euren Véatern Uberliefert ward!* (Klijn, A.F.J., Die syrische Baruch-Apokalypse, S. 181) Der
Verfasser mahnt, den Brief der Gemeinde zuganglich zu machen. ,LXXXVI 1 Darum — wenn ihr den Brief
empfangen werdet, dann lest ihn vor in euren Versammlungen mit Sorgfalt. 2 Und denkt darliber nach,
besonders aber in den Tagen eurer Fasten. 3 Gedenkt an mich beim Lesen dieses Briefs, so wie ich auch an euch
inihm gedenke — allezeit.* (Klijn, S. 184)

3 Vielhauer, Philipp, Geschichte der urchristlichen Literatur, S. 595

% Schrage, S.122

¥ Klauck, S. 309: , Erster Haupteil: die Irrlehrer 2,1-22 (Die Ankiindigung ihre Auftretens; Das Gericht Uiber sie,
mit Exempla; Invektive: Verdchtlichmachung der Gegner). Zweiter Hauptteil: die Gewilheit der Wiederkunft
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,» Briefkorpus: Der scheidende Apostel und die Kraft des Erinnerns 1,12-21; Das Auftreten der
Gegner 2,1-22; Der Herr kommt gewil3 3,1-13; Briefschluss: Schlussparénese 3,14-18a;
Doxologie 3,18b.“%°

Die Herausarbeitung der Gliederung gestaltet sich deshalb so schwierig, weil der Verfasser
des 2 Petr seinen Text in thematische Blocke in uneinheitlicher Reihenfolge gefasst hat, die
sich jeweils in Stil** und Inhalt stark voneinander unterscheiden und keinen ,roten Faden’
erkennen lassen. Er bringt durch diese Textgestaltung nicht eindeutig zum Ausdruck, welches
Anliegen fir ihn im Mittel punkt steht.

Es sind drei grof®e Themenbereiche, die der Autor ineinander verschachtelt, weil sie nach
seiner religiosen Vorstellung zusammenhangen und sich aufeinander beziehen: Eschatologie,
Rechtsglaubigkeit, Abweichlertum. Die Trennungslinien verlaufen meist innerhalb der Verse
und lassen sich nicht immer eindeutig einer Seite zuordnen. Entsprechend seinem Anliegen,
einen Brief zu schreiben, hat er der Verfasser seinem Text ein Praskript, einen Hauptteil und
ein Postskript gegeben.

1.2.1. Der Rahmen: Préaskript und Postskript

Der Verfasser des 2 Petr hat zwe Stilmerkmale verwendet, die seinen Text als Brief
ausweisen sollen: die Nennung des Absenders und die Anrede an einen bestimmten
Personenkreis sowie die Verabschiedung von diesem, die allerdings nicht einem klassischen
Postskript entspricht.

1.2.1.1. Praskript 1,1.2

1,1 Smon Petrus, Knecht und Apostel Jesu Christi, an die, die den gleichwertigen Glauben
wie wir empfangen haben durch die Gerechtigkeit unseres Gottes und Retters Jesus Christus.
1,2 Gnade und Friede mdge Euch reichlich zuteil werden durch die Kenntnis Gottes und Jesu,

unseres Herrn.

Christi 3,1-13 (Erneute Vorhersage; Weltvernichtung durch Wasser und Feuer; Die Zeitrechnung Gottes; Vom
Tag des Herrn zur neuen Schopfung).”

“ Schnelle, S. 472

“! Martin, P. Ralph, The theology of Jude, 1 Peter, and 2 Peter, S. 134, sieht eine gewisse Einheitlich gegeben:
»For the most part the letter is polemical.”
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Im ersten Vers werden dem Briefcharakter entsprechend Absender und Adressaten genannt.
Der Verfasser bezeichnet sich mit einem prominenten Namen, Zupewv MNMéTpog. Um keine
Zweifel aufkommen zu lassen, wen er damit meint, fligt er noch das 500Aog Kai &MTOCTOAOG
"Incol XpioTol hinzu.

Die Anrede an die Empfanger erfolgt ohne Nennung von Namen oder konkretem
Personenkreis. Der Brief richtet sich an die, die den gleichen Glauben wie der Verfasser
empfangen haben, und zwar ebenso wie er durch die Gerechtigkeit des Gottes und Retters
Jesus Christus.

Mit einer Grulformel rundet der Verfasser seine Begrif3ung ab.

Der Briefabsender: >uuewv MNETpoC

Der Verfasser gibt sich a's der Jinger und Apostel Zupewv MNETpog aus. Der Autor stellt den
Namen dem Titel voran, und zwar in semitischer Form.

Einige Handschriften scheinen einen Mittelweg gewahlt zu haben, indem sie die griechische
Form Zipwv schreiben: P, B, W, die Minuskeln 69, 81, 614, 623, 1241, 1243, 2464 al vg,
co.

Dem Namen fiigt der Verfasser die Selbstbezeichnungen dolAoc und &méoTohog™ hinzu.
do0Aog kommt im 2 Petr auch noch in 2,19 vor, aber in einem ganz anderen Kontext: Die
Gegner sprechen von Freiheit, wahrend sie selbst doch nur Knechte des Verderbens sind.*
Paulsen verweist darauf, dass Zupewv die atertiimliche Namensform ist, die nur noch in Apg
15,14 vorkommt und auf diese Weise die Legitimitat des Verfassers hervorheben soll. Bel
aler Traditionalitét des Préskripts gelte aber: ,Die Hervorhebung der Autoritdt des
Vergangenen in ihrem Anspruch auf die Gegenwart der Gemeinde.“* Ebenso argumentiert
Kraft: ,,Diese Form taucht in der Apostelgeschichte (15,14) im Munde des Herrenbruders
Jakobus auf und verleiht seiner Rede semitische Farbung. In derselben Absicht schreibt auch
der Verfasser des 2. Petrusbriefes den Namen Symeon Petros.“*

Die eigentumliche Verbindung der grézisierten Form des Titels Petros und der hebréischen

Namensform Symeon diene nur einem Zweck, so Knoch, es ,soll jedoch den Eindruck

42 Vgl. Jud 1: der Verfasser, der sich "loudag nennt, bezeichnet sich auch als "Inco0 Xpiotol dolAog, fligt
allerdings zum Unterschied von 2 Petr die Bezeichnung adeAdog 8¢’ lakwBou hinzu.

8 2,19. Sie kiindigen ihnen Freiheit an, wahrend sie selbst Knechte sind des Verderbens, denn wem jemand
unterlegen ist, demist er Sklave geworden.

“ Paulsen, S. 104

“ Kraft, Heinrich, Die Entstehung des Christentums, S. 130
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vermitteln, daR das Schreiben vom Apostel selbst stammt“.*® Da sich der Verfasser im 1.
Kapitel durch mehrere autobiographische Angaben sehr bemiht, als Augenzeuge der
Ereignisse um Jesus und damit als echter Jinger (1,16-18) akzeptiert zu werden, drangt sich
diese Einschétzung auf.

Doch trotz eindeutiger biographischer Angaben ist eine authentische Abfassung des Briefes
durch den echten Apostel Petrus aufgrund von Inhalt, Textgestaltung und Sprache nicht
wahrscheinlich. Der tatséchliche Verfasser bleibt im Dunklen.

Pseudonymitdt wird zu den charakteristischen Merkmalen der apokalyptischen Literatur
gezéhlt: der Apokalyptiker schreibt nicht unter seinem eigenen Namen, sondern unter dem
Namen eines Grof3en der Vergangenheit, weil er selbst nicht geniigend Autoritédt hat. Dieser
Punkt wird nicht algemein als Kriterium anerkannt. Er kann vor alem nicht auf die
pseudepigraphische christliche Literatur zutreffen, die sich zwar der Autoritét der Apostel
bedient, aber mehrheitlich nicht apokalyptisch ist. Die Vorgangsweise ist zwar die gleiche,
aber Anliegen und Botschaft sind andere. Zimmermann streicht einen wichtigen Unterschied
heraus. ,Wahrend bei frihjudischen Schriften auf Autoritéten der ferneren Geschichte
zurtickgegriffen wird (z.B. Abraham; Henoch; Mose), rekurrieren die ntl. Pseudepigraphen
auf Personen der jingsten Vergangenheit, was als Niederschlag eines eschatologischen
Geschichtsbewusstseins der frithen Christenheit gewertet werden kann.“*’

Auch der unbekannte Verfasser des 2 Petr hat sich des Ansehens eines der ganz Golen unter
den Aposteln, Zupewv MéTpog, bedient und seine Autoritét durch Augenzeugenberichte
unterstrichen, doch das charakterisiert seinen Brief nicht als apokalyptisches Schreiben. Aber
darlber, dass es sich um eine literarische Fiktion handelt und der 2 Petr eine konsequent
pseudepigraphische Schrift ist, sind sich die Exegeten einig, wie Strecker konstatiert: , Es
handelt sich zweifelsfrel um ein pseudepigraphisches Schreiben im Namen des (langst
verstorbenen) Apostels Petrus.“*® Und Grundmann pflichtet bei. ,Es unterliegt keinem
Zweifel, dald der Verfasser des 2. Petrusbriefes Pseudepigraphiker ist, wahrend es beim
«49

Judasbrief wahrscheinlich, aber nicht mit letzter Sicherheit angenommen werden kann.

Gerade die offensichtliche Abhangigkeit vom Jud macht es unwahrscheinlich, dass der

“6 Knoch, Otto, Der Erste und Zweite Petrusbrief. Der Judasbrief, S.234

47 Zimmermann, Ruben, Unecht — und doch wahr? Sp. 34; er verteidigt die Verwendung , falscher Namen': , Die
fiktive Verfasserangabe erfolgte nicht mit Téuschungsabsichten, vielmehr stand eine theologische Intention, eine
bestimmte Rezeptionsabsicht im Vordergrund, bei der die gegenwértige Gultigkeit der Botschaft zum Ausdruck
gebracht werden sollte.” (Sp. 34)

* Strecker, S. 678

“ Grundmann, S. 5
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ehemalige Junger Jesu den 2 Petr selbst geschrieben hat, wie K éster bemerkt: ,, Die Benutzung
des Judasbriefes in 2.Pt.2 kann vollends dem echten Petrus nicht zugetraut werden.“*

In seinen biographischen Schilderungen streicht der unbekannte Verfasser besonders hervor,
dass Petrus Zeuge der Verklarung Christi wurde, wie 1,16ff ausfuhrlich dargelegt wird.
Knoch meint, dass gerade diese Episode im Leben des Jiingers dessen besondere Bedeutung
hervorhebt: ,,Hier wird Petrus gerade als der herausgestellt, welcher der verantwortliche erste
Presbyter an Stelle Christi, des obersten Hirten der Herde Gottes ist und deshalb Uber
Amtsfithrung und Leben der Gemeindehirten zu wachen hat.“>* Und der deshalb nicht untétig

zuschauen kann, wie Glaubige von der rechten Lehre abweichen und verloren gehen.

Die Briefempfanger:

"100TIMOC NUIV AaxoUaoiv mmioTic / &deldoi / dyarnToi

Der Verfasser wéhlt drei verschiedene Anreden in seinem Brief, ohne jedoch konkret zu
werden und die Adressaten namentlich anzusprechen. Er nennt keine bestimmte Gemeinde
oder Person.

In 1,1 wendet sich der Autor an alle, die "106TIuog TTioTIC empfangen haben wie er, der
Apostel, selbst.

Im Vers 10 des 1. Kapitels, und nur an dieser einen Stelle, spricht der Verfasser die
Adressaten mit &deAdoi an.

In 3,1 wird pl&tzlich eine neue Anrede eingefiihrt: &yarmnToi. Der Autor stellt jedoch keine
V erbindung zwischen den beiden vorher verwendeten Bezeichnungen her.

Die Adressierung in 1,1 Toi¢ "106TIHov Nuiv AaxoUolv mmioTiv kennzeichnet den Brief als
ein Schreiben fur rechtsgldubige Christen.

Das Adjektiv "100TIuOG gleichwertig ist ein Hapaxlegomenon, das nur in 2 Petr 1,1.
verwendet wird. “106TIpOG steht in allen Handschriften an dieser Stelle.

Es handelt sich dabel nicht grundsétzlich um einen religitsen Begriff: ,Die Worter " 106TIHOg
und "1o06TIgia dienen in der Profangréazitat namentlich der Bezeichnung gleichen Standes und
Ranges im biirgerlichen Leben.“>? Eine andere Bedeutung hatte das Vokabel jedoch fiir die
urchristliche Gemeinde. Hier ging es um die Gleichheit der Gnadengaben, die auch die

groften Gegensdtze zwischen Menschen Uberbriickt: , Die gleiche Gabe des Grofdten, was

0 K éster, Helmut, Einfilhrung in das Neue Testament, S. 734
*1 Knoch, Otto, Die Testamente des Petrus und Paulus, S. 71
®2 Stahlin, Gustav, ioog, i06Tng, io6TIMOG, TAWNT, Bd. 111, S. 350
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Menschen hier schon empfangen kdnnen, die Gabe des Heiligen Geistes, bezeugt und bewirkt
die Gleichheit der Empfanger vor Gott und begriindet die Einheit der Kirche.* >

Alle Christen sind mit der gleichen geistlichen Gabe ausgestattet, darauf weist 2 Petr 1,1 hin:
»Handelt es sich in der Welt um gleichen Rang und gleiche Rechte, so im Reich Gottes um
das gleiche geistliche ,Los (AaxoUowv): jeder Christ empfangt von der ale gleich
behandelnden Gnadengerechtigkeit Gottes denselben gleichwertigen, gleichkdstlichen

Glauben, der alle vor Gott gleich gerecht macht.“>*

Nach &deAdoi in 1,10 fehlt bis 3,1 jede weitere Anrede der Adressaten. Eine mehrmalige
personliche Ansprache im Textablauf, wie dies in zahlreichen neutestamentlichen und
anderen frihchristlichen Briefen praktiziert wird, fehlt génzlich. Deshalb kommt die
vertrauliche Anrede ayarmnToi in 3,1 — und dann in weiterer Folge in den Versen 8, 14 und
17 - sehr Uberraschend und zum vorangegangenen Text nicht wirklich dazupassend. Der
Verfasser erinnert zu Beginn des 3. Kapitels daran, dass er bereits einen ersten Brief

geschrieben hat und nennt seine Beweggrinde daf Ur.

3,1 Diesen zweiten Brief schon, Geliebte, schreibe ich euch, in welchen ich in eurer
Erinnerung das reine Denken erwecke,

3,2 damit ihr gedenkt der vorhergesagten Worte der heiligen Propheten und des durch eure
Apostel verkiindeten Gebotes des Herrn und Retters.

Ab der Anrede Geliebte andert der Verfasser nicht nur seinen Schreibstil, sondern spricht
auch inhaltlich ein neues Thema, namlich das Weltende, an.

&yarnToi kommt nur im dritten Kapitel vor, und zwar 4x: in den Versen 1, 8, 14 und 17°.
Diese Anredednderung wird auffallenderweise in jenem Teil des Briefes eingefihrt, der damit
beginnt: TauTtnv AdN deuTépav UPIV ypdodw €moToArv. Zwischen dem Ende des 2.
Kapitels und dem Beginn des 3. Kapitels ist ein deutlicher Bruch im Textablauf, weil ein
Ubergang zwischen 2,22 und 3,1 fehit. Der Hinweis auf den 2. Brief schlief3t unvermittelt an
ein Sprichwort an.

% Stahlin, TAWNT, Bd. 111, S. 349

> Stahlin, TAWNT, Bd. 111, S. 350

1. Diesen zweiten Brief schon, Geliebte, schreibe ich euch, in welchen ich in eurer Erinnerung das reine
Denken erwecke. 8. Aber dieses eine soll euch nicht verborgen bleiben, Geliebte, dal? ein Tag beim Herrn ist wie
tausend Jahre und tausend Jahre wie ein Tag. 14. Deshab, Geliebte, da ihr dies erwartet, bemiht euch,
unbefleckt und untadelig vor ihm befunden zu werden in Frieden. 17. Ihr also, Geliebte, daihr dies vorher wif,
hitet euch, dal3 ihr nicht durch die Verirrung der Gesetzlosen mitfortgerissen werdet und herausfallt aus der
eigenen Festigkeit.
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Die Anrede ayarmnToi drangt als erstes einen Riickschluss auf den Jud als Vorlage auf, in
dem diese Art der Ansprache 3x vorkommt, und zwar in den Versen 3, 17 und 20°, wobei
klar ersichtlich ist, dass der Verfasser des 2 Petr die Formulierungen von Jud als Vorlage
benutzt hat, nicht jedoch dessen Hauptanliegen in diesen Textabschnitten, fir den heiligsten
Glauben zu kdmpfen. Der Verfasser von 2 Petr hat fur die Verse 3,1.2 Jud 17 Gbernommen,
wobei in Jud 17 Geliebte steht. So kénnte die neue Anrede in den 2 Petr hineingerutscht sein.
Doch wie andere Textbeispiele zeigen, wird die Anrede &yamnrtoi nicht nur im Jud
verwendet. Es ist auch nicht nachvollziehbar, warum der Autor des 2 Petr diese Anrede erst
gegen Ende seines Schreibens einfuhrt und nicht bereits von Beginn an, wenn er sie aus dem
Jud Ubernommen hat, der sie bereits ab dem 3. Vers enthdlt und Uber den ganzen Text verteilt
hat. Auffallend ist weiters, dass die Anrede Geliebte in dem Teil des Briefes verwendet wird,
der bis auf den Anfang nichts mit dem Jud zu tun hat, wahrend im 2. Kapitel, der in weiten
Teilen mit dem Jud Ubereinstimmt, die Anrede &yarmnToi fehit.

Die Anrede &yamntoi wird auBer im 3. Kapitel des 2 Petr und dem Jud in der
frahchristlichen Briefliteratur sehr haufig verwendet. Dies zeigt, dass es eine beliebte und
weitverbreitete, aber nicht ausschliefdliche Anredeform eines bestimmten Briefes war:

Paulus verwendet zwar in erster Linie als Anrede adeAdoi, schreibt aber in wenigen Féallen
auch &yarnToi:1 Kor 10,14; 2 Kor 7,1; Phil 2,12; 4,1.>"

"AyarnToi steht in 1 Petr 2,11 und 4,12, ansonsten spricht der Autor digjenigen direkt an, an
die er seine Belehrungen richtet.

1 Joh schreibt 6x &yamnToi 2,7; 3,2.21; 4,1.7.11. Meistens nennt der Autor des 1 Joh aber die
Adressaten Kinder: 2,1.12.14.18.28; 3,7.18; 4,4.21% und 1x in 3,13 &3eAdoi.

3 Joh 2.5.11 hat die Anrede ~AyarnnTé immer in der Einzahl, weil sich sein Brief an eine
bestimmte Person, Gaius, richtet.

Im 1 Clem kommt die Anrede ayamnToi sehr haufig vor, u.a. 1,1; 3,1; 7,1; 21,1; 24,1.2; 35,
5; 36,1, 43,6; 47,6 und mehr. Der Verfasser beschrankt sich aber nicht auf &yamnToi,
sondern wechselt mit &deAdoi ab, so in den Versen 13,1; 14,1; 33,1; 37,1; 41,1.2.4; 45,1 und
mehr.

Diese Textbeispiele zeigen, dass sich der Verfasser des 2 Petr im Rahmen des damaligen

Briefstiles bewegte. Es konnte seine eigene Uberlegung gewesen sein, auf &yoarmnroi zu

%6 3. Geliebte, ich mache mir allen Eifer, euch tiber unsere gemeinsame Rettung zu schreiben, weil ich es firr eine
Notwendigkeit halte, euch schreibend zu ermahnen, fir den ein fir allemal den Heiligen Uberlieferten Glauben
zu kémpfen. 17.1hr aber, Geliebte gedenkt der Prophezeiungen der Aposteln unseres Herrn Jesus Christus. 20.
I hr aber, Geliebte, erbaut euch euren heiligsten Glauben, betet im Heiligen Geist.

1 Kor 10,14: &yamnToi pou; 2 Kor 7,1: &yamntoi; Phil 2,12 &yarnroi you; Phil 4,1; &dehdoi pou
AyoTnToi Kai émméenTol

%21 Tekvia pou; 2,12. 28; 3,7.18; 4,4.21 Tekvia; 2,14.18 maidia.
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wechseln. Das wirde durch das einmalige &deAdoi in 1,10 noch unterstrichen werden.
Ungeachtet dessen ist es genauso moglich, dass der Verfasser erst durch den Jud auf die Idee
gekommen ist, seine Leser mit Geliebte anzusprechen

Aber das erklart nicht den Hinweis auf den 2. Brief.

Der ,zweite" Brief

In 3,1 betont der Verfassser, dass dies bereits das zweite Schreiben ist, dass er an dieselben
Adressaten sendet und unterstreicht dies mit idn am Beginn des Satzes. Dadurch hinterlasst
der Autor den Eindruck, als habe sein erster Brief nicht den gewtinschten Effekt gehabt, und
er musste nochmals zur Feder greifen.

Es drangt sich damit die Frage auf, welchen ,ersten Brief’ er meint. Unter den Exegeten
werden verschiedene Ansichten vertreten.

Aufgrund des gleichen Verfassernamens bietet sich zuerst der 1 Petr an. Die meisten
Kommentatoren neigen zu dieser Einschatizung. Bauckham jedoch gibt zu bedenken: ,If the
referenceisto 1 Peter, why did the author make it?*>°

Die Frage, ob beide Petrusbriefe voneinander abhangen und in welcher Weise oder ob sie
zwei unabhéngige Schriften sind, ist von den Exegeten sehr unterschiedlich beantwortet
worden. , The examination of similarities and differences between 1 und 2 Peter is often part
of arguments attempting either to prove or disprove Petrine authorship,”® beschreibt Gilmour
das Problem.

Fur Klauck bestehen keine Zweifel: ,Dabel kann es sich wohl nur um den 1 Petr handeln,
dessen Existenz, nicht aber notwendigerweise dessen Inhalt der Autor des 2 Petr als bekannt
voraussetzt und zur Autorisierung seiner eigenen pseudepigraphen  Konstruktion
heranzieht.“®* Dies Ansicht vertritt auch Schrage.®?

Der Schwachpunkt in der Annahme, der Verfasser des 1 Petr habe auch den 2. Brief
geschrieben, ist, dass weder Inhalt noch Wortschatz dafiir sprechen. Eigentlich bietet sich die
Erklarung, dass beide Briefe einen gemeinsamen Autor haben, nur aufgrund des Titels an.

% Bauckham, S. 286

® Gilmour, Michael, The Significance of Parallels between 2 Peter ..., S. 92

®! Klauck, S. 309

2 Schrage, S.147: ,Dieser erste Brief ist kaum ein verlorenes oder unbekanntes Schreiben, sondern der 1.
Petrusbrief. Weil der Brief aber kaum Kenntnis des 1.Petr. erkennen 183t und auch die Charakterisierung nicht
recht zum Inhalt und Skorpus des 1.Petr. paldt, ist das freilich nicht unbestritten. ... Wahrscheinlich gentigte dem
Verfasser aber die Abfassung jenes Briefes durch einen ,Apostel’, um zu vermuten, dal3 ein solcher Brief dann
auch den Sinn der Leser fur die apostolische Tradition wachhalten miisse.”
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Eine andere Auslegung fuihrt zum Jud. Einige unter den Exegeten vertreten die Ansicht, der
Autor von Jud habe auch den 2 Petr geschrieben. Aber dann wiirde die Frage unbeantwortet
bleiben, warum der unbekannte Verfasser beider Briefe verschiedene Pseudonyme verwendet
hat.

Auffallend sind sicherlich die Paralelen in Vokabelbestand und Aussage zwischen jener

Stelleim 2 Petr, in der er den zweiten Brief ankindigt, und Versen aus der Mitte des Jud:

2 Petr 3,2 par Jud 17
2 Petr 3,2: yvnoBival Tdv nmpoeipnuévav PnuaToV Ond Tav ayinv mpodnTdv Kai TAG

TOV &rooTOAwV UP@V EvToAfg TOO KUpiou Kai cwTRpog.
Jud 17: “Yueig 8¢, ayarnToi, hviodnte TAV PNUATWV TAV poeipnuévav Unod Tdv
amnootéAwv Tod Kupiou Au®V “Incol XpioTod.

2 Petr 3,3 par Jud 18
2 Petr 3,3: Erkennt zuerst dies, dass én’” €é0xXA&Twv Tagen mit Spott die éumaikTan kommen

werden, KaT& TG /Oia¢ €émOupiag auTdv MopeudUEVOL.
Jud 18: denn sie sagten euch, dass én” éox&Tou der Zeit gumraikTan sein werden, KOm&
T0G Eaurdy émBuliag mopeuduevol in der Gottlosigkeit.

Diese Ubereinstimmungen erklaren aber nicht den Hinweis auf Tautnv deuTépav
€MmaoToARv, vor allem deshalb nicht, weil das weitere 3. Kapitel inhaltlich nichts mit dem Jud
zu tun hat, sondern ganz andere Themen abhandelt.

Esist auch moglich, dass der Verfasser des 2 Petr bereits einen ersten Brief mit Ermahnungen
an dieselben Adressaten gesendet hat, der aber sein Ziel verfehlt und einen weiteren
notwendig gemacht hat. Wenn dieses erste Schreiben keine Verhaltensdnderung bei den
Adressaten im Sinne des Autors bewirkt hat, wére es nicht verwunderlich, dass er verloren

gegangen und nur der 2weite Brief erhalten geblieben ist.

Grulformel inVers 2

Sie ist interessant im Hinblick auf die Betonung, dass Gnade und Friede &v émyvaoel®

Gottes und Jesu, unseres Herrn, erfolgt. Ein Vergleich mit den Gruflformeln der anderen

neutestamentlichen Briefe zeigt, dass der Wortlaut von 2 Petr mit denen der anderen

% Reese, S. 132, hebt hervor: “Knowledge will be a significant theme that will recur throughout the epistle.”
23



1. Kapitel Die literarische Gestaltung des 2 Petr

weitgehendst Ubereinstimmt, aber in keinem anderen Préaskript in diesem Zusammenhang €v
emyvwoel verwendet wird.

Auffallend ist weiters, dass die geringste Parallelitét mit dem Judasbrief besteht, der xa&pig
nicht verwendet, sondern durch &\eoc ersetzt und als einziger &yémn beifiigt®™. Dagegen
scheint der 2 Petr eine erweiterte Formulierung von 1 Petr 1,2 zu bringen: x&pig UMV KQi

eipfvn mAnBuvBein.

Ein Vergleich mit den anderen neutestamentlichen Briefen zeigt aber, dass dies nicht den
Schluss zuldsst, dass beide Petrusbriefe vom selben Verfasser geschrieben wurden, denn auch
die anderen Episteln® sind in dieser Art formuliert. Das gilt zudem auch fiir den 1 Clem.®
Ausnahmen bilden nur die spaten Briefe Hebr, Jak, 1 Joh und 3 Joh, die auf diese Form der
Begrifdung ganzlich verzichten.

Abgesehen von €v emyvwoel liegt die auffallendste Verschiedenheit darin, dass der
Verfasser des 2 Petr auf jede Beifligung zu 8e6¢ verzichtet, wie matrip bel den meisten
Briefen oder mavtokpdTwp im 1 Clem.

Aufgrund der Vergleiche mit der genannten Briefliteratur l1&sst sich nicht der Schluss ableiten,
dass der 2 Petr in Bezug auf die Gruf3formel einen bestimmten Brief als VVorlage bentitzt hétte,
sondern es lasst sich lediglich feststellen, dass in der frihchristlichen Zeit eine bestimmte

Form der BegruBung weit verbreitet war, aber je nach personlichem Anliegen variiert wurde.
1.2.1.2. Postskript 3,17.18

Am Ende seines Textes verzichtet der Verfasser darauf, sich von seinen Lesern mit
personlichen Worten zu verabschieden. Anstelle von Grif3en bringt er eine Belehrung, ,a
further warning to readers to be on their guard and not to be carried away by the error of

lawless people“®’, und einen Lobpreis.

64 2 Petr 1,2: x&pig Upiv Kai €ipAvn TANBuvBein &v émyvaoel Tol Beol kai * Incol Tod Kupiou UGV

Jud 2: EAeog UiV Kai eipAvn Kai &y&mn TAnBuveOein.

%1 Tim 1,2 und 2 Tim 1,2: x&pic EAeog eipAvn amd Beol MaTPdS Kai Xpiotol "Incod Tol Kupiou
APAV. Titus 1,4: x&pIg Kai eipAvn &mod Beol naTpog Kai *Inool Xpiotol To0 cwTApog AU®V. Rom 1,7;
1 Kor 1,3; 2 Kor 1,2; Gal 1,3 Philip 1,2; Philemon 3: x&pig Uuiv Kai eiprjvn &md 6eol maTpog AUAV K
kKupiou "Inool XpioT1ol. 1. Thess 1,1: x&pig UWiv Kai eiprivn. 2. Thess 1,2: x&pig UV Kol €iprvn &mo
Beol nmaTpog (NUV) Kai Kupiou “Incold XpioTol. Eph 1,2: x&pig UWv Kai eiprivn &mo Beold maTpog
NUOV Kai kKupiou "Incold XpioTtol. Kol 1,2: x&pic Uuiv kKai eipivn &md Beol maTpog AUdv 2. Joh 3:
X&pIg EAeog eiprvn mapa Beol maTpog kai mapd *Incol Xpiotol To0 uiol Tol MaTpog év &dAnbeia
Kol &yarmn.

% 1 Clem Praskript, 2. Satz: x&pIg UV Kai eipAvn &md MavTokpd&Topog Beol di& 'Incol XpioTol
mAnBuvBein (Lindemann / Paulsen, S. 80)

" Knight, S. 71
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Paranese 3,17.18a

3,17 Ihr also, Geliebte, da ihr dies vorher wisst, hiitet euch, daf3 ihr nicht durch die Verirrung
der Gesetzlosen mitfortgerissen werdet und herausfallt aus der eigenen Festigkeit.

3,18a Wachset aber in Gnade und Erkenntnis unseres Herrn und Retters Jesus Christus!

Der Verfasser bringt an Ende seines Briefes nochmals eine Zusammenfassung seiner
Ermahnungen, die er bereits zu Beginn seines Briefes mehrfach angesprochen hat. , Die
apostolische ,Erinnerung’ ist damit an ihr Ziel gelangt. Die Angeschriebenen wissen, was
kommt und worauf es ankommt.“® fasst Knoch das Schlusswort des 2 Petr zusammen. Da die
Gegner die Frommen in Versuchung fuhren wollen und letztere scheinbar trotz ihres
Glaubens in Gefahr sind, den Verlockungen zu erliegen, sollen sie in ihren Bemuihungen nicht
nur nicht nachlassen, sondern wachsen. Indem der Autor seine Belehrungen gegen Ende
seines Schreibens nochmals in komprimierter Form wiederholt, rundet er seinen Brief ab

Das Wort x&pig in 1,2 und 3,18a stellt eine Klammer dar und verbindet Anfang und Ende des
Briefes miteinander. In 1,2 wiinscht sich der Verfasser, dass den Briefempfangern x&pig (kai
eipnAvn) reichlich zutell werde €v €myvwoel Gottes und Jesu, unseres Herrn. In 3,18a
ermahnt er sie, &v X&pITI Kai yvwoel unseres Herrn und Retters Jesus Christus zu wachsen.
Auffallend ist dabei, dass er zwei verschiedene Vokabel fur ,Erkenntnis verwendet:
emiyvwoic und yv®olg.

Zur  Verwendung unterschiedlicher Worter kommt noch die unterschiedliche
Absichtserklarung dazu. In 3,18a setzt er as Ziel sowohl die Gnade als auch die Erkenntnis,
die es anzustreben gilt, in 1,2 dagegen ist die Gnade nur durch die Erkenntnis zu erlangen.

Doxologie 3,18b

Ihmsel die Herrlichkeit sowohl jetzt als auch fiir den Tag der Ewigkeit! Amen

Die Doxologie schlief3t mit einem knappen Satz as Schlusswort den gesamten Briefes ab:

auT® 1 d6Ea Kai VOV Kail eic AuéPav aidvoc, &uAv.®

% Knoch, Der Erste und Zweite Petrusbrief. Der Judasbrief, S.291

% Einige Handschriften formulieren die Wortgestaltung leicht um, ohne ihren Sinn zu veréndern. Folgende
Woérter fuépav ai®dvog werden ersetzt durch: -pag -vog: 630. 1241. 1505 pc vg™ sy PV sa; -pav -vog Beol
maTPoQ: 614; TOUG aidvag TV aidvwy: 623 pc.
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Die Wendung nuépa aiwvog findet sich im 2 Petr nur hier in 3,18, obwohl der Verfasser
NuUEpa in anderen Wortkombinationen verwendet. Jud kennt zwar Auépa ai®vog nicht,
schliefdt aber seinen Text mit einem Wortspiel zu ai®vog: mpod mavTtog Tol aidvog Kai
vOV Kail €I TTAVTAC TOUG XiVaG, AJNV.

Zwar schliefdt der 2 Petr mit dhnlichen Worten wie der Jud, aber ai®vog wird in anderer
Bedeutung verwendet. Auch die Lobpreisungen fur Jesus Christus sind nicht véllig
Ubereinstimmend. 2 Petr beschrénkt sich auf 86&a, wahrend Jud 66&a noch peyaAwaouvn
KpaTog und €€oucia hinzufligt. Es ware moglich, dass der Verfasser von 2 Petr den Schluss
von Jud in seinem Sinn bearbeitet und abgedndert hat. Ein dhnlicher Schluss ist aber auch in
ROm 16,27 zu lesen; , ® 1) 6Ex €ic TOUC aidVAC, GUAV.

Am haufigsten kommt in den Schlusswendungen der Briefe x&pig vor (wie auch in den
Préskripten), so auch im 2 Petr 3,183, in dem Teil, der eigentlich noch zur Parénese gehort.
Dagegen fehlt x&pig bei Jud in der Verabschiedung. Auch der 1 Petr bringt es nicht und
schreibt eipfvn.

Zwar schlief?t die Uberwiegende Mehrheit, aber nicht alle Handschriften, den Brief mit dem
&uAv. P2 R, A, C, P, W, 33, 1739°, M, vg, sy, co haben es a's Textschluss. Das &uAv wird
ausgelassen bei B, 1241, 1243, 1739*,1881 2298 pc vg™™.

Ein Vergleich mit der Briefliteratur des Neuen Testaments zeigt, dass auch die meisten
Episteln ohne &unv schliefen. Ausnahmen sind der sekundare Schlufd im R6m sowie Gal,
Phil, 1 Petr”, Jud™* und eben der 2 Petr.

1.2.2. Der Hauptteil

Der Text strebt keinem Hohepunkt zu. Es sind mehrere Punkte, die der Verfasser anspricht,
und ohne erkennbare Systematik seinen Lesern ause nandersetzt.

Der Verfasser hat trotz aller Themenvielfalt in seinem Schreiben zwei Schwerpunkte gesetzt:
den rechten Glauben und seine Widersacher auf der einen Seite, die Eschatologie auf der

anderen.

01 Petr bringt (wie auch Phil) nach der Doxologie mit dem &prv (5,11 ,1hm sei die Macht in alle Ewigkeit!
Amen“) noch einen Abschiedsgrui (5,12-14).

™ Auch Jud schlief}t mit einem langen Lobpreis (24; 25): , Dem aber, der euch ohne Straucheln zu bewahren und
vor seine Herrlichkeit tadellos mit Frohlocken hinzustellen vermag, dem alleinigen Gott, unserem Heiland durch
Jesus Christus, unseren Herrn, sei Herrlichkeit, Majestét, Gewalt und Macht vor aller Zeit und jetzt und in alle
Ewigkeit! Amen!“
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1.2.2.1. Die Frommen und ihre Gegner

Einen breiten Raum nimmt der Gegensatz zwischen zwei Personengruppen ein, die einander
gegenuber stehen: einerseits sind es die Rechtsglaubigen, an die der Verfasser auch seinen
Brief gerichtet hat, andererseits Menschen, die vom rechten Weg abgewichen sind. Der
Schreiber bemiiht sich aber nicht nur speziell um die Charakterisierung dieser Leute, sondern
fugt auch seine Vorstellung von der rechten Auslegung der Verkindigung und deren

Konsequenzen fir die Lebensfihrung ein.

Die Bezeichnungen der Personengruppen

Der Verfasser verwendet verschiedene Bezeichnungen fir die, die den rechten Weg gehen.
Dazu zahlen as erstes die Adressaten, die er mit verschiedenen Anredeformen anspricht:
"100TINOG NIV Aaxolaoiv mioTig / &deAdoi / ayarnToi. Dazu kommen noch verschiedene
Bezeichnungen im Laufe des Briefes: 1,12 €id6Tag Kai €0TnpIyuévoug; 2,8 6 dikalog; 2,
9 evoefelg.

Wie spédter noch genauer erdrtert wird, verwendet der Autor bei der Beschreibung der
Abweichler u.a. auch die dazupassenden Gegenteile: oi &uaBeic kKai &oThpIKTOI, &GdIKOI,
aoeBeig bzw. &oeBhv &vBpwmwy.

Der ausfiihrlichen Charakteristik der Gegner ist das 2. Kapitel vorbehalten. Im 3. Kapitel
finden sich weitere Charakterisierungen”. Im 1. Kapitel werden Gegner Uberhaupt nicht
genannt.

In einer sehr direkten Sprache zieht der Autor ale Register seiner Bildung und seiner
Schreibkunst, um Anhanger und Gegner des rechten Glaubens darzustellen.

Die Merkmale der echten Prophetie 1,16-21

Ohne eschatologischen Bezug baut der Verfasser des 2 Petr eine ausfuhrliche Schilderung
dessen in seinen Text ein, was er unter einer echten Prophetie und Verkiindigung versteht.

Der Themenblock im 1. Kapitel zerfdllt in zwei Teile mit je drei Versen, deren jeweiliger
Anfang in 1,16 und 1,19 parallel verlauft. Charakteristisch fir den ersten Block ist, dass die

221 Pseudolehrer; 2,5.6 Gottlose; 2,7 Gesetzlose; 2,9 Ungerechte; 2,19 Knechte des Verderbens. Zudem
spricht der Autor auch von jenen, die vom rechten Glauben Abgefallene sind.
73 3,3 Spétter; 3,7 gottlose Menschen; 3,16 Unwissende und Ungefestigte; 3,17 Gesetzlose
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Kunde von Jesus selbst seinen Jingern mitgeteilt wurde; und fir den zweiten, dass der
Heilige Geist Menschen zur richtigen Erkenntnis fihrt.

Diese doppelte Information soll unterstreichen, dass kein Mensch durch eigene Anstrengung
die Schrift richtig erkennen kann. Wer nicht durch Gott autorisiert ist, vermag die Schrift

nicht recht auszulegen.

1,16 Denn nicht ausgekltgelten Marchen folgend taten wir euch die Kraft unseres Herrn
Jesus Christus kund und die Wieder kunft, sondern weil wir Augenzeugen geworden sind jener
Grofie.

1,17 Wir haben namlich von Gott, dem Vater, Preis und Herrlichkeit empfangen durch eine
Simme, die diese erhabene Herrlichkeit verstarkt festgehalten hat: Mein geliebter Sohn ist
der, an demich Wohlgefallen habe.

1,18 Und diese Stimme hérten wir aus dem Himmel dringen, als wir mit ihm auf dem heiligen

Berg waren.

1,19 Und wir haben ein zuverlassigeres prophetisches Wort, das ihr gut tut zu achten wie
eine Lampe, die in finsterer Gegend leuchtet, bis der Tag anbricht und der Morgenstern
aufgeht in euren Herzen,

1,20 erkennt dies zuerst, dal3 keine Prophetie der Schrift zu einer eigenen Auslegung gelangt.
1,21 Denn nicht durch den Willen eines Menschen wurde einst die Prophetie gebracht,

sondern vom Heiligen Geist gefiihrte Menschen haben von Gott geredet.

Der ,Augenzeugenbericht’ verfolgt nicht nur die Absicht, den Verfasser als autorisierten
Verkinder der rechten christlichen Botschaft zu présentieren, sondern auch seine
Authentizitdt als Zupewv MNETPoQ zu unterstreichen. Der Autor gibt sich als émonTng Jesu
Christi zu erkennen mit dem Ziel, durch die Schilderung einer personlichen Erlebnissituation
seine Glaubwirdigkeit zu steigern™. Der Wechsel von der ,Ich-Person’ in 1,13-15 1 zum
,Wir’ in 1,16-19 soll hervorheben, dass er zum Jingerkreis gehorte.

Der Verfasser stellt seinem , Tatsachenbericht as Augenzeuge die Feststellung gegentber,
dass sie nicht cecodiopévoiq puboig gefolgt sind. Beide Vokabeln werden im Neuen

Testament nur selten gebraucht.

™ |nteressant ist, dass trotz der Bedeutung firr die Authentizitit des Petrus nicht ale Handschriften diesen
Hinweis haben. Folgende Wérter werden ausgelassen KaBwg kai 6 KUpIog AudV: X 049
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coditw findet sich auler 2 Petr 1,16 nur noch im 2 Tim 3,15™: Eine Ahnlichkeit zwischen
beiden Textstellen ist nicht feststellbar, wobei im 2 Petr die Form Perf.Part.pass als Beifligung
steht.

pM0Bog wird insgesamt 5x im N.T. verwendet, in den drei Pastorabriefen (1Tim 1,4; 4,7; 2
Tim 4,4; Tit 1,14) und 2 Petr 1,16. Im EXWNT weist Balz darauf hin, dass die Bezeichnung
durchwegs ,in negativer und abwertender Bedeutung von erfundenen und der Wahrheit
entbehrenden Erzéhlungen bzw. Spekulationen, die von (jud. oder gnostisch beeinflufdten)

“7® verwendet wird.

Irrlehrern ausgehen
Dass er keine Mérchen erfindet, sondern tatsachlich die Wahrheit schreibt, will der Verfasser
offenbar durch einen Bericht beweisen, der den Christen bereits bekannt war: der in den
Versen 17 und 18 angeflihrte Augenzeugenbericht erinnert sehr stark an die Tauf- und
Verklarungserzéhlungen in den synoptischen Evangelien. Obwohl es keine wortwortliche
Ubereinstimmung gibt, drangt sich aufgrund der inhaltlichen Ahnlichkeiten doch die
Annahme auf, dass der Verfasser des 2 Petr diese Texte als Vorlage genommen hat. Als
zusétzlicher Vorteil beim Verwenden der Verklarungsszene bietet sich fir den Verfasser, der
laut 1,1 ads Zupewv [M€Tpog gelten will, an, dass ,er’ in dieser Begebenheit eine
Vorrangstellung eingenommen hat, somit eine besondere Glaubwrdigkeit besitzt.

Auf die Umgestaltung einer bekannten Vorlage fur seine individuelle Zielsetzung lasst die
mehrfache Verwendung seltener Vokabel schlief3en. Daist als erstes das bereits besprochene
seltene Wort €€0d0¢, das aufder in 2 Petr 1,15 noch in Lk 9,31 steht. Ebenfalls selten,
insgesamt 3x, steht peyaAel6tng im Neuen Testament. Aul%er vom Verfasser des 2 Petr wird
es 2x von Lukas’’ verwendet. Und das griechische Wort, mit dem der Verfasser sich und die
anderen bel diesem Ereignis Anwesenden bezeichnet, ist das Hapaxlegomenon €némng.

Dazu kommen noch die bereits besprochenen codilw und pi6og.

In 1,19 benitzt der Verfasser mit mpodpnTIKOG AGyog eine Wortverbindung, die in der

frihchristlichen Literatur selten vorkommt und die Schriftprophetie meint und ,ein

> Und weil du von Kind auf die heiligen Schriften kennst, die Kraft haben, dich codioan zur Errettung durch
den Glauben, der in Christus Jesusist.”

®Balz, H., yiBog, ou, 6, EXWNT, Bd. 11, Sp. 1094

in 9,43 schliefdt die Heilungsgeschichte eines Fallstichtigen mit dem Satz: ,, Sie erstaunten aber alle sehr €mi T
peyaheldtnTi To0 Be00.* Und in Apg 19,27 wird das peyaAeldtng der Gottin Artemis in Ephesus
zugeschrieben.
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Kernlogion des futurisch-eschatologischen Kerygmas* ™ ist. Dieselbe Formulierung kommt
auch in 2 Clem 11,2 vor, wo ein unbekanntes , Prophetenwort’ zitiert wird.

In 2 Petr 1,20 wandelt der Verfasser den Begriff leicht ab und formuliert mpodnreia
ypadAc®. Diese Ausdrucksweise findet sich im sekundéren Anhang von Rémer 16,26

Die Redewendung ToUTO mp@TOV YIvwoKovTeg empfindet der Verfasser offenbar als
besonders ausdrucksstark, weil er sie 2x verwendet. Auf3er in 1,20, wo die Adressaten zuerst
erkennen missen, dass nmpodnTeia ypadAg idiag emAUcewS ou yiveTal, leitet dieselbe
Redewendung in 3,3 die Aufforderung ein, zuerst zu erkennnen, dass in den letzten Tagen &v
EMaIyYUOVH EUTAIKTOI KOTX T&G idiag €mbupiag auT@v mTopeuduevol kommen
werden.

Der Verfasser stellt in Vers 1,21 zusammendfassend klar, dass mpodnTteia nicht der 6EAnua
avBpwriou leisten kann, sondern dies alein durch die Fihrung mvelpaTtog &yiou
geschehen kann.

Der Text des 2 Petr, sein vehementer Einsatz gegen jede personliche Auslegung der Schrift,
lasst auf eine Umbruchsituation innerhalb des jungen Christentums schlief3en. Kantzenbach
verweist darauf, dass zundchst die Méanner der Kirche noch in der Vollmacht des Geistes
waren: ,Erst an den Randern des Neuen Testaments z.B. im ersten Petrusbrief, finden wir
Zeugnisse dafur, dal3 die Ordination zum Zeichen legitimer Wortverkindigung und —
erklarung erhoben wird. Wer also ordiniert ist, tragt auch die rechte kirchliche Auslegung
vor!“8 Aber: , Ein starkes Geistchristentum charismatischer Art setzte sich der Verbeamtung
in der Kirche kraftvoll entgegen. Man berief sich auf moundliche und schriftliche
Uberlieferungen.“® Die Situation der nachapostolischen Kirche war in einem hohen MaRe
bestimmt von der Sorge um die Bewahrung des biblischen Erbes und um den Aufbau der
Gemeinden, die ihre Existenz einer ausgreifenden christlichen Missionstétigkeit von Anfang
an verdankten. Gefahr drohte nicht nur von auf3en, sondern auch von innen, sieht Stockmeier

8 Timmermann, Johannes, Nachapostolisches Parusiedenken, S.52

" Neyel yaip kai 6 mpodnTIKOG Adyoc: , Ungliickselig sind die Zweifler, die in ihrem Herzen schwankend
sind, die sagen: , Das horten wir immer wieder seit langer Zeit, ja schon zur Zeit unserer Véter; wir aber, Tag um
Tag wartend, haben nichts davon gesehen.” (Lindemann/Paulsen, 2 Clem, S.164+165). Auf dasselbe Zitat
scheint auch 1 Clem 23,3 zuriickzugreifen, allerdings schreibt er nicht Aéyel y&p Kai 6 podnTIKOG AOyoQ
sondern moéppw vevécbw &d’ 1 ypadn alTtn, émou Aeyer: ,Unglickselig sind die Zweifler, die gespalten
sind in der Seele, die sprechen: ,Das haben wir gehort auch zur Zeit unserer Véter, und siehe — wir sind alt
geworden, und nichts davon ist uns widerfahren.” (Lindemann/Paulsen, 1 Clem, S. 106; 107+109)

% 1n den Handschriften ist diese Bezeichnung von 2 Petr 1,20 nicht gleichlautend tiberliefert. Folgende Wérter
rrpocbr]TehiO( ypadAg werden ersetzt durch: mpod. kai ypadr) P (vg™); ypadn mpod-ag 614. 630. 1505 a
(vg™) sy".

8l »...nach der Offenbarung des Geheimnisses, das ewige Zeiten hindurch verschwiegen war, jetzt aber
geoffenbart und di1d& Te ypad®v mpodnTiIKdV nach Befehl des ewigen Gottes zum Glaubensgehorsam an alle
Nationen bekanntgemacht worden ist, ...

8 K antzenbach, Friedrich W., Urchristentum und alte Kirche, S. 82

8 K antzenbach, S. 83
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das Dilemma: ,Trotz starker Verwurzelung im biblischen, d.h. weithin alttestamentlichen
Denken, beobachten wir in den literarischen Zeugnissen dieser Periode eine starke
Aufgeschlossenheit fir Phdnomene der antiken Kultur und Religion, andererseits ein gewisses
Zuriicktreten zentraler Themen neutestamentlicher Verkiindigung.“®*

Noch um die Mitte des 2. Jhs. stehen neben der alttestamentlichen Schrift das durch die
Apostel vermittelte Gebot des Herrn, wie in 2 Petr 3,2 zum Ausdruck kommt, so Kimmel:
»Das Wort des Herrn und der Apostel ist also nach wie vor die oberste Autoritét und es ist
nicht in Blchern festgelegt, oder zum mindesten nicht in Bichern, die den Heiligen Schriften
zugerechnet werden.“®

Da der Kanon noch nicht festgelegt, sondern erst im Entstehen ist, wird einer eigenen
Auslegung des Einzelnen viel Raum gegeben. Wohin das fuhren kann, erlautert der Verfasser

des 2 Petr im 2. Kapitel an der anstolligen Lebensweise der Gegner.

Der Licht-Vergleich

Der Autor nennt in 1,19 verschiedene Lichtquellen: AUxvog ¢aivwv, dwoddpog avaTeiln
und indirekt die Sonne Ewg ol Auépa diauydon.

Seine Zielsetzung ist klar: er will durch Vergleiche mit dem Hellwerden darauf hinweisen,
dass das prophetische Wort denen, die es horen; die gleiche Erleuchtung bringen wird wie das
Licht ins Alltagsleben der Menschen.

Der Autor hat sich grofl3e Mihe gegeben, um in poetischen Worten auszudriicken, wie enorm
wichtig das prophetische Wort fur die Menschen ist. Er greift das allgemein bekannte Licht-
Thema® auf und wiederholt den Vergleich auf verschiedene Weise in blumigen Worten. Er
wird diesen Stil auch im dritten Kapitel wéhlen bei der Beschreibung des Weltuntergangs
durch das Feuer.

AUxvoG daivwv erganzt der Verfasser des 2 Petr durch €v auxunpe® Témw und hebt durch
den Gegensatz die Bedeutung des Leuchtens noch hervor. Das Adjektiv auxunpo6g ist ein
Hapaxlegomenon, das selbst der Autor kein zweites Mal in seinem Text verwendet, obwohl er

mehrere Mae noch von Dunkelheit und Finsternis schreiben wird.

8 Stockmeier, Peter, Glaube und Religion in der frithen Kirche, S. 31

& K immel, Werner, Notwendigkeit und Grenze des Neutestamentlichen Kanons, S. 282

8 ,Licht’ in seinen vielfaltigen Formen ist in der biblischen und apokalyptischen Literatur ein beliebtes Symbol
fur den Vorgang der Erhellung, des klaren Erkennens der richtigen Lehre, des rechten Glaubens., wie es Dan
12,3 ausdriickt: ,,Und die Verstéandigen werden leuchten wie der Glanz der Himmelsfeste; und die, welche die
vielen zur Gerechtigkeit gewiesen haben, leuchten wie die Sterne immer und ewig.”
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Eine Lampe wird gebraucht, bis die Sonne am Morgen aufgeht. Deshalb setzt der Verfasser
seine Beschreibung chronologisch mit wg o0 fuépa diauydon fort. Jeder kann diesen
Vorgang aus eigener Erfahrung nachvollziehen und die Bedeutung klar erfassen. Auch
dlauydalw ist ein Vokabel, dasim Neuen Testament nur an dieser Stelle verwendet wird.

Den Abschluss des Verses bildet eine Metapher: dwodopog &vaTeiln ev TaIg Kapdiaig
Uu@v. Das Wort pwodopoc®” verwendet auRer dem Verfasser des 2 Petr kein anderer im
Neuen Testament. Auch aGvaTéNw ist mit neun Vorkommen kein sehr haufiges Vokabel,
doch weisen die anderen Textstellen keine Parallele zum 2 Petr auf, obwohl die Licht-
Symbolik an mehreren Stellen in der Bibel verwendet wird.®® Eine Ubereinstimmung mit dem
2 Petr |asst sich dabel weder im V okabel bestand feststellen noch in der Sinnbedeutung.

Dasselbe lasst sich fir Jud 13b sagen, in dem von einem &oTépeg mMAavATal geschrieben
wird und nicht von einem ¢wodopog &vaTteiln und damit die gottlosen Menschen gemeint
sind, die sich eingeschlichen haben. Der Verfasser des Jud hat dieses Bildwort eingebettet in
eine Reihe von Beispielen aus der apokalyptischen Literatur. Der wandernde Sern von Jud
13b weist eine Parallele zur Henoch-Literatur auf, wie Knight ausfuhrt: ,1 En 18,13-16
presents the Watchers under the image of stars who transgressed the divine command (cf. also
1 En 86,1-6). Like the Watchers, whose fate this allusion recalls, they would suffer the * nether
gloom of darkness’ for ever.”® Die Ubereinstimmung zwischen Jud 13 und &hHenoch 18,13
16 ist tatsachlich gegeben: ,, 13 Ich sah dort sieben Sterne wie grof3e brennende Berge. Alsich
danach fragte, 14 sprach der Engel: ,Das ist der Ort, wo Himmel und Erde zu Ende sind; ein
Gefangnis wird er fur die Sterne und das Heer des Himmels sein. 15 Und die Sterne, die tber

dem Feuer rollen, sie sind es, die das Gebot Gottes Ubertreten haben vom Anfang ihres

87 Folgendes Wort dwodopoc (Morgenstern) wurde durch ewod- (Morgenstern) ersetzt: 614. 1852 pc sy™

8 Psalm 118,105 (LX X) verkiindet im selben Sinn wie der 2 Petr.: , Dein Wort ist meines FuRRes AUxvog und ein
o0 auf meinem Wege.* Mt kommt in seiner Bergpredigt gleich zwei Mal auf den Vergleich mit dem Licht
zuriick: 5,14-16: ,14. lhr seid 70 ¢®g T00 KOOUOU; eine Stadt, die oben auf einem Berg liegt, kann nicht
verborgen sein. 15. oud¢ kaioualv AUxvov und setzt sie unter den Scheffel, sondern €mi TAv Auxviav, und
A&prel alen, dieim Hause sind. 16. So soll AapydTw 10 dOG vor den Menschen, damit sie eure guten Werke
sehen und euren Vater, der in den Himmeln ist, verherrlichen.” Und 6,22.23: ,22. “O AUxvog des Leibesist das
Auge; wenn nun dein Auge klar ist, so wird dein ganzer Leib licht sein; 23. wenn aber dein Auge bdse ist, so
wird dein ganzer Leib okoTteivov sein. Wenn nun 10 ¢®g, das in dir ist, TO ok6TOG ist, wie grof3 TO
ok6ToCg!“Ebenso Lk in seiner Parallelstelle 11,33-36: ,,33. Niemand aber, der AUxvov angeziindet hat, stellt sie
ins Versteck, noch unter den Scheffel, sondern €mi Trv Auxviav, damit die Hereinkommenden 10 ¢®¢ sehen.
34. O AUxvog des Leibes ist dein Auge; wenn dein Auge lauter ist, ist auch dein ganzer Leib licht; wenn es
aber boseist, so ist auch dein Leib okoTeivov. 35. Sieh nun zu, dass 10 ¢®g, dasin dir ist, nicht okbTOQ ist. 36.
Wenn nun dein ganzer Leib licht ist und keinen okoTeivov Teil hat, so wird er ganz licht sein, wie wenn 6
AUxvog Tf aoTparf ¢wTiCn oe.” In Apk 22,16 spricht Jesus. ,&yw €iul 1 pia Kai 7O yévog Aauid 6
&oTNP 6 AaPpPOg O TPwiveg.” Morgenstern wird von Johannes aber nicht in ein einzelnes Wort gefasst,
sondern in ein Substantiv mit zwei Adjektiva: 6 aoThp 6 Aaup0og 6 Mpwivog.

8 Knight, S. 49
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Aufgehens an, weil sie nicht zu ihrer Zeit hervorkamen. 16 Und er wurde zornig Gber sie und
band sie (zehntausend Jahre) bis zur Zeit der Vollendung ihrer Schuld.“%°

Im 2 Petr findet sich zum Jud (und damit zum dthHen) keinerlei Parallele. Zudem bezieht sich
in dessen Text das pwodpdpo¢g auf das prophetische Wort.

Zusammenfassend muss festgestellt werden, dass Wortwahl und Versbedeutung des
Textstiickes vom 2 Petr keine Entsprechung im Neuen Testament finden. Somit bleiben zwei
Moglichkeiten: der Verfasser hat eine andere Quelle beniitzt und den vorliegenden Spruch
Ubernommen oder e hat eine Eigenformulierung gebracht. Die Anh&ufung von
Hapaxlegomenain diesem Vers lasst beide Varianten zu.

Der Aufbau des Verses mit seiner reellen zeitlichen Abfolge und der Metapher als letzter
Steigerung und zugleich Abschluss, der nicht mehr Gberboten werden kann as Erhellung,
|&sst fur mich nur den Schluss zu, dass der Autor hier seine eigenen Gedanken zum Ausdruck
gebracht hat. Der Autor hat die weitverbreitete Licht-Symbolik nach eigenem Bedarf
umgetextet und entsprechend seinem Anliegen gestaltet.

eiNIkpIVAC dIAdvoIx

Obwohl der Ubergang vom Sprichwort in 2,22 zum zweiten Brief in 3,1 abrupt wirkt, ist er

doch nicht unpassend.

2,22 Ihnen ist das wahre Sprichwort zugestossen: ein Hund, der zurtickgekehrt ist zum eignen
Gespel, und ein Schwein, das sich gebadet hat, zum Walzen im Schlamm.
3,1 Diesen zweiten Brief schon, Geliebte, schreibe ich euch, in welchen ich in eurer

Erinnerung das reine Denken erwecke,

Dass der Verfasser nachdriicklich das reine Denken im Anschluss an das nicht-reine Denken
der Gegner einfordert, hat durchaus seinen Sinn. Nachdem er letzteres im 2. Kapitel als
Missstand angeprangert hat, fuhrt er im letzten Tell seines Briefes die Folgen vor Augen.

Mit eilikpivAg wahit der Verfasser wieder ein seltenes Vokabel, das im Neuen Testament
nur 2x vorkommt; auf3er 2 Petr 3,1 noch in Phil 1,10, wo ein dhnliches Anliegen vertreten
wird™.eiNikpiviig findet, wie gesagt, im 2 Petr keine weitere Verwendung. Auch das dem
Attribut dazugehorige Substantiv di&voia wird im Brief kein weiteres Mal erwahnt.

% Uhlig, Siegbert, Das Athiopische Henochbuch, S. 550
o1 damit ihr priift, worauf es an kommt, damit ihr eilikpiveiq und unanstéRig seid auf den Tag Christi.
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Im darauf folgenden Vers 3,2 erklart der Verfasser aber, was er sich unter eiNkpivig

diavola vorstellt:

3,2 damit ihr gedenkt der vorhergesagten Worte der heiligen Propheten und des durch eure
Apostel verkiindeten Gebotes des Herrn und Retters.

Der Verfasser stellt zwar eine Verknpfung her zwischen der alten Zeit und der neuen, aber
wenn man sich die Wahl seiner Vokabel ansieht, macht er zwischen beiden deutliche
Unterschiede.

Fur die heiligen Propheten gilt pApa, das in der Mehrzahl steht und dem er das Perf. Part.
passiv von 1TpoAéyw als Beifiigung beigibt. Die Apostel dagegen haben nur ein einziges
€vToAn zu verkiinden, das des Herrn und Retters. Der Name Jesus Christus fehlt.

Auf welche Inhalte kénnte sich eilikpivAg diGvoia beziehen? Knoch meint, dem Verfasser
gehe es darum, ,dal die Identitét der apostolischen Glaubensehre gewahrt wird, damit der
Glaube der nachapostolischen Christen seinen Heilscharakter und seine Wahrheitsfille
behdlt.“% Dariiber hinaus muss man auch noch den Vers 3,3 in die Uberlegungen
miteinbeziehen: die, die rein denken, zweifeln nicht an der Wiederkunft — so wie das die
Spétter tun werden. Eben weil die &yamnTtoi der Worte der Propheten und Apostel gedenken,
stellen sie die Parusie nicht in Frage. Sie vertrauen auf die Verhei3ung.

Das Erinnern an die rechte Lehre ist dem Verfasser sehr wichtig. Im 1,12 spricht er von der
nmapoucon &AnBeia, an die er die Adressaten erinnern will. Er verwendet zwar andere
Bezeichnungen, verfolgt aber dasselbe Anliegen.

Andresen/Ritter erkennen im 2 Petr die Krise des Fruhkatholizismus im 2 Jh. n.Chr., die

“9% ist. Die auseinanderstrebenden Tendenzen

»nach alem as Zerreil3probe zu bezeichnen
wurden versucht mit den zu Gebote stehenden Mitteln aufzufangen: Kanon, Glaubensregel,
monarchischer Episkopat: ,, Doch darf nicht Ubersehen werden, dal? die genannte Trias andere
anstehende Probleme (Schriftexegese, Christologie, Bekampfung der Héresie) eben wegen
ihrer friihkatholischen Herkunft nicht 16sen konnte.***

Der Verfasser des 2 Petr versucht, diese Probleme der Gemeinden mit Hilfe eines mahnenden

Aposteltestaments zu | 6sen.

92 Knoch, Testamente, S. 79
% Andresen, C. / Ritter, A., Geschichte des Christentums, S. 27
% Andresen / Ritter, S. 27
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Die Merkmale der falschen Verkiindigung

Laut 2,1 werden Irrlehrer auftreten, die Uberzeugungen des Verderbens heimlich einfiihren
werden. Welche Ansichten sie vertreten, fihrt der Verfasser des 2 Petr nicht speziell aus.

Ein Aspekt, den er nennt, ist der, dass sie den Herrn, der sie erkauft hat, verleugnen. In
diesem Zusammenhang steht auch der indirekte Vorwurf, dass ihnen die Erkenntnis unseres
Herrn und Retters Jesus Christus fehlt. Dazu gehort noch ein weiterer Gesichtspunkt, auf den
Fischer hinweist: ,Die Irrlehrer tragen ihre Lehre as Interpretation der Schrift vor. Der
Einstieg fur die Polemik des zweiten Petrusbriefes ist die unbefugte Schriftauslegung (2Petr
1,20).4%

Ein anderer Aspekt, der gegen die Lehre der Gegner spricht, ist die Ankiindigung von
Freiheit, die Zemliczka so charakterisiert: , Sie verkinden ihren Anhéngern eine Freiheit, die
nicht auf der christlichen Sittenordnung aufbaut.“

Weitere Details ihrer Verkindigung nennt der Verfasser des 2 Petr nicht. Dafir aber hebt er
sehr polemisierend ihren unmoralischen Lebenswandel hervor, den er al's Markenzeichen ihrer
Irrlehre darstellt. Fir sie stehen die eigenen Begierden im Vordergrund. Die Gegner fihren
ein Leben in Zlgellosigkeit.

Ruckschltisse, welche konkreten Personen er meint, lassen sich aufgrund der Angaben aus
dem Brief nicht ziehen. Das entspricht der Unbestimmtheit der Adressaten, die sich auch

nicht lokalisieren lassen.

Die Schriften des Apostels Paulus

3,15b wie auch unser geliebter Bruder Paulus nach der ihm verliehenen Weisheit euch
geschrieben hat,

3,16 wie auch in allen Briefen, in denen Uber diese geredet wird, ist manches schwer zu
verstehen, das die Unwissenden und Ungefestigten, wie auch die Ubrigen Schriften, zu ihrem

eigenen Verderben verdrehen.

Der Verfasser des 2 Petr warnt eindringlich davor, die Schrift falsch, d.h. nach eigenem
Gutdiinken, auszulegen. Das fuhrt nicht nur die ins Verderben, die sie nach ihrer personlichen

Anschauung interpretieren, sondern auch die, die ihnen Glauben schenken. Eine Warnung, die

% Fischer, Karl Martin, Das Urchristentum, S.147
% Zemliczka, Josef, Heil und Stinde im Zweiten Petrushrief, S. 64
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auch im 2 Thess 2,2: ausgesprochen wird: ,dass ihr euch nicht schnell in eurem Snn
erschuttern lasst noch erschreckt werdet, weder durch Geist, noch durch Wort, noch durch
Brief, als seien sie von uns, als ob der Tag des Herrn da wére.”

Der Verfasser des 2 Petr rdumt ein, dass es nicht leicht ist, Briefe, die in den Gemeinden im
Umlauf sind, richtig zu verstehen.

Der Autor unterscheidet zwischen drei verschiedenen schriftlichen Informationen:

Erstens 6 ayannTog &deAdog Naldlog Eypayev

Zweitens n&oai €moToAai, die nicht von Paulus stammen.

Drittens Aoimai ypadai

Allen angesprochenen Briefen gemeinsam ist das schwer Verstandliche, das auch fir die oder
den paulinischen gilt, obwohl er kaTa THv dobeloav auT@® codiav geschrieben hat. Hier
schliefdt sich der Kreis zu 1,19-21: das prophetische Wort, das nicht jeder auslegen kann,
sondern nur vom Heiligen Geist gefiihrte Menschen.

Zu diesen zahlt der Verfasser des 2 Petr auch den Apostel Paulus, obwohl er gewisse
Probleme mit dessen Schriften einréumt.

Spricht der Verfasser hier nur von einem Paulusbrief, den der Apostel zu diesem Thema
geschrieben hat, oder meint er dessen gesamtes Schrifttum? Green sieht keinerle
Anhaltspunkte flr das eine oder das andere im 2 Petr: “We do not know when Paul’s letters
were published as a corpus — certainly not in his lifetime. But Peter says nothing about a
corpus, or about publication, for that matter. He simply refers to a recurring characteristic
throughout the Pauline letters, which both he and the recipients had read. We need not
suppose that they had read al the Paulines.”®’

Die Antwort kdnnten die Inhalten geben: welche paulinischen Schriften kommen thematisch
fr den Verfasser des 2 Petr in Frage? Stuhlmacher fasst allgemein zusammen: ,,In the Pauline
letters, no naive faith in salvation is supported, but rather the hope in Christ Jesus and his
work. This hope alone stands firm against the indications of the Last Judgement, which the
apostle mentions in all his letters”*®® Das bringt bei der Klarung der Frage, auf welches
Schriften des Paulus sich der 2 Petr bezieht, nicht weiter.

Einen nitzlichen Ansatzpunkt dagegen bietet sich mit pakpoBupia an. Laut 2 Petr 3,15
schreibt der Apostel Paulus von der Langmut des Herrn, die die Rettung ist. In welchem
seiner Briefe steht dies?

%7 Green, Michael, The second epistle general of Peter ..., S. 29
% Stuhlmacher, Peter, Eschatology and Hope in Paul, S.325
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In 4 Textstellen kommt im paulinischen Schrifttum das griechische Wort pakpoBuuéw vor:
1 Kor 13,4 Hohelied der Liebe: “H &yd&rmn pyakpoBbuuet

1 Thess 5,14 Ermahnungen im Schlusstell des Briefes fur vorbildliches Verhalten: u.a.
MaKpoBuueTTe MPOG M&vTaG. Die Parusieverzogerung ist hier kein Thema.

Diese beiden Briefe konnen aufgrund ihrer Aussage nicht gemeint sein.

In Rémer 2,4 warnt Paulus davor, dass Gott jeden so richten wird, wie dieser selbst richtet,
und flgt hinzu: ,Oder verachtest du To0 mAoUTou TAQ XPNOTOTNTOG aUTOol Kai TAQ
avoxig kKai TAQ pakpoBupiag und weildt nicht, dass TO xpnoTtov To0 Beol dich eig
MeTGvoIQv leitet? Paulus erlautert hier den Mal3stab des gottlichen Gerichts: Gott wird
einem jeden geben nach seinen Werken. Zwar schreibt der Apostel, dass Gottes Giite — aber
nicht die Langmut - zur BulRe leitet, doch bringt er dies nicht in Zusammenhang der Parusie.
Der Zeitpunkt des Weltuntergangs wird Uberhaupt nicht thematisiert.

Das trifft auch auf die zweite Textstelle im Romerbrief zu, die das Vokabel pakpoBupia in
Vers 9,22 enthédlt: ,Wenn aber Gott, obwohl er seinen Zorn erweisen und seine Macht
kundtun wollte, €&v TMOAA pakpoBuuia die Gefalle des Zorns ertragen hat, die eig
amnwAeiav zubereitet sind.”

Zwar geht esin den fraglichen Textstellen des Romerbriefes um das Verhalten Gottes, wenn
er Gericht Uber die Menschen hdlt, aber der Kontext im 2 Petr ist ein ganz anderer: hier wird
die Langmut in den Zusammenhang mit der Parusieverzégerung gestellt, bei Paulus nicht.
Eslasst sich somit keine zuverldssige Aussage fur einen bestimmten Paulus-Brief machen.

Im Gegensatz zum 2 Petr kommt der 1 Clem in unproblematischer Weise auf die Schreiben
des Paulus zu sprechen. Er empfiehlt in 47,1: ,Nehmt den Brief des seligen Apostels Paulus
zur Hand!“ %

Bauer erklart die Vorbehalte des 2 Petr gegentiber den Pauluschriften damit, dass Paulus in
hohem Mal3e die Gunst der Haretiker genossen hat: ,, Marcion stellt nur einen Hohepunkt dar,
ist keineswegs eine Einzelerscheinung gewesen.“’® Dazu gehdren die Valentinianer,
Basilides und andere. ,,Jedem félt in diesem Zusammenhang 2 Petr 335 ein. Und den
Montanisten war Paulus as Zeuge fur die Wirkung des Geistes im Urchristentum ebenso
unentbehrlich wie das Johannesevangelium mit seinem Parakleten. Noch der Kanon Muratori
(Zeile 63-68) beschwert sich dartber, dal3 Ketzer falsche Paulusbriefe herstellen, um mit dem
gestohlenen Ansehen des Heidenapostels Stimmung fir Irrlehren zu machen.“** Fir Bauer

scheint dies der Ansatzpunkt daftr zu sein, dass gegen die Mitte des 2.Jhs. hin die Manner der

% Lindemann/Paulsen, 1 Clem, S. 131
100 Baver, Walter, Rechtglaubigkeit und Ketzerel im dltesten Christentum, S. 227
11 Baver, S. 227
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Kirche Paulus mit Zurlickhaltung behandelt haben. 1Thn ganz wegzulassen war nicht mehr
moglich: ,Rom (samt der von ihm gefuhrten ,Kirche') hatte schon zu viel von dem
Heldenapostel angenommen, sich zu oft auf ihn berufen, um ihn nun auf einmal nicht mehr zu
kennen.“% So musste es, trotz haretischen MiRbrauchs, bei Paulus as dem Apostel der
Kirche bleiben. Fornberg sieht das auch im 2 Petr bestétigt: , The author’s comment that the
letters of Paul were divinely inspired does not mean that they had canonical status, but only

that their teaching was orthodox.”**

Aber nicht nur die Briefe des Paulus werden im 2 Petr als schwer verstandlich beklagt,
sondern auch andere Schriften. Von welchen n&oai emoTtoAai und Aoimai ypadai schreibt
der Autor? Diese Frage kann genauso wenig beantwortet werden wie die nach den Schreiben
des Heidenapostels.

Doch die genannte Fulle an verschiedenen Publikationen lésst auf einen umfangreichen
Briefwechsel schlief?en. Und aulRerdem gibt der Hinweis einen biographischen Einblick auf
den unbekannten Verfasser: er ist ein Mann, der Zugang zu einer grof3en Zahl von Schriften
hatte. Damit ist auch indirekt widerlegt, dass es sich tatsachlich um den Apostel Petrus
handelt. Dem standen namlich noch keine Briefe - und auf jeden Fall nicht die des Paulus -

zur Verflgung.

1.2.2.2. Eschatologische Textstellen

Der Verfasser greift mehrere eschatologische Themen auf, die er aber nicht in einem
systematischen oder chronologischen Aufbau anordnet. Zum Teil stehen sie zueinander in

Widerspruch (1,4 zu 1,11 und 3,13), zum Teil ergdnzen sie einander, werden aber nicht in

einen direkten Zusammenhang gebracht.

Teilhabe an der gottlichen Natur 1.4

1,3 Da uns alles seine gottliche Kraft zum Leben und zur Frommigkeit geschenkt hat durch
die Kenntnis dessen, der uns berufen hat durch die eigene Herrlichkeit und Tugend,
1,4 durch die er uns die kostbaren und grofdten Versprechen geschenkt hat, damit ihr durch

diese der gottlichen Natur teilhaftig werdet,

12 Baver, S. 228
193 Fornberg, Tord, An Early Church in aPluralistic Society, S. 21/22
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Der eschatologische Einstieg beginnt gleich mit einem Text, der bis heute zu den
umstrittensten des ganzen Neuen Testaments gehort.

Vers 1,4 gilt als die heikelste Stelle des 2 Petr durch den Satz: yévnoBe Beiag KoIvwvoi
duocewq. Dieser ist — bis auf wenige atlateinische (b ¢ d ) - in alen Handschriften
gleichlautend. Nur b f schreiben statt yévnoBe das Wort yivnoBe. So bleibt nur die
Feststellung, dass der Verfasser den Text in dieser umstrittenen Form beabsichtigt hat.

Denn andere Textstellen dieses Verses sind im Gegensatz dazu nicht so einheitlich Uberliefert.
Die Handschriften weisen verschiedene Varianten auf. Das ist ein weiterer Beweis dafur, dass
die Aussage Uber die sog. ,Vergottung' in der Absicht des Autors liegt und nicht eine spétere
Bearbeitung ist.

Den vorliegenden Text Tipiax Kai hé€yIOTa AUV enayyEApaTa in 1,4 haben B, 614, 630,
1505 pc; Spec. Andere Handschriften bieten Umstellungen an: 1 2 3 5 4 Tipiax Kai JEYIOTO
grayyéApoTa fuiv liest man in P’% 1 4 2 3 5 Tigia ARV KA péyIoTa EmayyEAJaTa
haben N, M ; 32 145 péylota Kai Tigian Auiv enayyéAuata bringen (A), C, P, (W); 33,
69, 81, 945, (1241); 1739 al (h) vg.

Sehr viele Varianten werden ebenfalls fir den Schlussteil von 1,4 angeboten TAQ &v T®
KOOUW &v emBupia dBopbg wieeshe A, B, pclat (sed om. Tw 0209, M) zu lesen ist.
Andere Varianten sind: TAG (Tag 614 pc) €v (Tw) K. emBupiag kai ¢6. in C, W; (81), 614,
630, 945, 1241, 1505, 1739 al sy™ TAC ev K. kail $6. P; TAV &v K. emBupiav dBop&C:
(P™), R, co; Hier.

Vers 3 weist sowohl eine Beziehung auf zu Vers 4 als auch zu Vers 2, der jedoch eindeutig
zum Préaskript gehort, was fur Vers 3 nicht mehr zutrifft.

1,3 hebt nochmals die Bedeutung von , Kenntnis' hervor und wiederholt den Vers 2 in anderer
Formulierung, wahrend in Vers 1,2 €miyvwoig zu ,reichlich Gnade und Frieden fihrt,
bewirkt €mmiyvwolg in 1,3, dass uns alles zum Leben und zur Frémmigkeit geschenkt wird"”.
Nennt Vers 2 konkret, dass es sich um die Erkenntnis To0 8eo0 kai "Incol To0 Kupiou
NU®V handelt, so formuliert Vers 3 allgemeiner mit ,,der uns berufen hat durch idig d6&n

Kai &peTh“.*

104 |n den Handschriften ist das idi d6En Kai &peTn ist nicht einheitlich Uberliefert. Es wird geschrieben von
N A CPW 33.81. 614. 630. 945. 1241. 1505.1739 al lat sy co

Diese Formulierung wird ersetzt durch 3i1& 36&ng kai apeTAg in P B 0209" M. Ein Verschreiben ist nicht
wahrscheinlich, weil bei beiden Nomen die Mehrzahl steht und idig durch di1& ersetzt wurde. Es kénnte
vielmehr dahinter die Absicht stecken, durch die Mehrzahl eine strkere Betonung und Herausstreichung von
»Herrlichkeit und Tugend” zu erreichen, die sonst auf idig liegt.
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Das ewige Konigreich 1,11

1,11 So namlich wird euch reichlich dargereicht werden der Eingang in das ewige

Konigreich unseres Herrn und Retters Jesus Christus.

Bezugnehmend auf Vers 14, zu dem 1,11 in Widerspruch steht, stellt Knoch
zusammenfassend fest: ,,Die Aussage V. 11 zeigt also ein Doppeltes: dal3 der V. neben dem
hellenistischen Aspekt der endgultigen Teilhabe am gottlichen Wesen Jesu Christi den
biblisch-eschatologischen Aspekt des Eintritts in die vollendete Herrschaft festhalt, dal3 er
aber andererseits Jesus Christus, den Herrn und Erl6ser, in die Mitte der Heilserwartung des
Christen und der endgiiltigen Heilsvollendung stellt.!® Auffallend ist, dass der Verfasser

nicht die Formulierung der urchristlichen Verkiindigung BaciAeiax ToU 8eoU gebraucht.

Der Verfasser kindigt nicht nur an, dass die Berufenen und Auserwéhlten, die fest bleiben, in
das ewige Konigreich eintreten werden, sondern er betont auch, dass ihnen dieses reichlich
dargereicht wird. Das ist eine eigenwillige Formulierung. Es misste ausreichend sein, das
einmalige Hineingehen in eine bessere Welt zu verkinden. Die Bezeichnung ewiges
Konigreich drickt schon aus, dass es von hier aus keine Ruckkehr mehr gibt.

Aber offenbar will der Verfasser die Leser mit einer Uberschwenglichen Belohnung fir ihre

Bemihungen begeistern.

Eine gerechte neue Welt 3,13

Noch ein zweites Mal verspricht der Verfasser des 2 Petr den Frommen, die vom rechten Weg
nicht abfallen, ein besseres Leben in einem neuen Aon: mit anderen Bezeichnungen und
Beifiigungen wie in 1,11, aber vom Inhalt her tbereinstimmend und ebenfalls in Widerspruch
zula.

3,13 Aber wir erwarten nach seiner Verheif3ung neue Himmel und eine neue Erde, in denen

Gerechtigkeit wohnt.

Bereits im Vers 1,1 fuhrt der Verfasser den Begriff ein, der ihm offenbar sehr wichtig ist, da

er ihn mehrfach verwendet: dikaloouvn bzw. das dazugehérige Adjektiv dikaiog:

195 K noch, Der Erste und Zweite Petrusbrief, S. 244
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1,1 dikaioouvn To0 Beol APQV Kai owTApog Incol XpioTod: durch sie erlangen wir
den rechten Glaube

1,13 dikaiov &€ nyodpal: im Sinne von richtig und nicht gerecht

2,5. aber alsachten Ne dikaioouvng KApuka bewahrt hat,

2,7.und er dikaiov AWT errettet hat

2,8. Denn 6 dikalog, der unter ihnen wohnte, quélte durch das, was er sah und hérte Tag fir
Tag die yuxnv dikaiav

2,21: 636¢ Tfg dikaoouvng®

Entscheidend ist aber Vers 3,13, der die positiven Vorstellungen, die der Verfasser mit diesem

Begriff verbindet, als Summarium herausstreicht: &v 0ig dIKa00UVN KOTOIKET.

Ein weiteres Wort, das die Bedeutung Recht, Gerechtigkeit hat, ist dikn, das im Neuen
Testament nur selten, insgesamt 3x vorkommt: Apg 28,4; 2 Thess 1,9 und Jud 7. Es ist dies
die einzige Verwendung von Gerechtigkeit im Jud, sonst kommt das Wort in keiner
maoglichen Form vor. diknv Uméxouoai wird hier aber in einem anderen Sinn eingesetzt als
im 2 Petr und zwar in der Bedeutung von Rechenschaft ablegen (Strafe erleiden)'”’. In
derselben Weise steht das Wort auch in 2 Thess 1,9 diknv Ticouoiv'®

Von diesen Textstellen unterscheidet sich Apg 28,4 vollig: hier ist mit r} dikn die griechische
Gottin der Rache gemeint.

Der 2 Petr verwendet dieses Vokabel nicht. Sein Verfasser hat zwar das Beispiel von Sodom
und Gomorra wie Jud in seinen Brief aufgenommen, bleibt aber —wie schon erértert — in
seiner Aussage vage, wahrend Jud eine klare Stellungnahme abgibt.

Der Autor des 2 Petr kann den Begriff dikaioouvn auch nur in seiner positiven Bedeutung
einsetzen, weil er damit die neuen Himmel und die neue Erde, die klar eine Belohnung

darstellen, charakterisiert.

Die Strafandrohungen fir die Stinder

Der Verfasser belasst es nicht dabei, den Frommen ein besseres Leben im Jenseits in Aussicht

zu stellen, er beschreibt auch sehr eindringlich, was mit den Gottlosen passieren wird: sie

196 stockmeier weist daraufhin, dass der Begriff 686¢ fur das Christentum grundsétzlich ein Begriff mit
religioser Aussagekraft ist: , Die christliche 686¢ erscheint so al's neuer Heilsweg fir die Menschen.” (S. 33)

197 \wie Sodom und Gomorra und die rings um sie liegenden Stédte, die in gleicher Weise wie diese Unzucht
trieben und hinter anderem Fleisch herliefen, als ein Beweis fir das Erleiden des ewigen Feuers als Strafe.

1% Sje werden Strafe |eiden, ewiges Verderben vom Angesicht des Herrn und von der Herrlichkeit seiner Starke
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erwartet Gottes Strafe. Immer in Verbindung mit dem verdorbenen Lebenswandel der Gegner
stellt er deren wenig erfreuliches Schicksal am Weltende in Aussicht.

Die Ankiundigung ihrer Bestrafung wird nicht in einem eigenen Themenblock abgehandelt,
sondern ist eingeflochten in die Beschreibung ihrer Siindhaftigkeit. Die Charakterisierung
ihres Verderbens erstreckt sich Uber das gesamte 2. Kapitel und 3,7.9. Der Autor bedient sich
dazu der Bildsprache der Apokalyptik, um seine Schilderung anschaulich darzustellen.

Fir den Verfasser steht fest, dass die Gegner selbst schuld sind an ihrem Verderben. Denn

obwohl es genug warnende Vorbilder aus der alten Zeit gibt, lassen sie sich nicht beirren.

Der Verfasser setzt fur das Wort Verderben zwei unterschiedliche griechische Vokabeln ein:
dBopd: nur X imM N.T., im 2 Petr 1,4; 2,12.12.19;

anwAela: 18x imN.T.; im 2. Petr 2,1.1.3; 3,7.16

Vier verschiedene Verwendungsmdglichkeiten listet Bauer-Aland bei dem Wort ¢Bop& zu
dessen Grundbedeutung , d. Verderben, d. Vernichtung, d. Untergang**® auf: , 1. auf natiirl.
Wege; 2. in spez. Bed. A. d. Vernichtung durch Abtreibung b. d. Schandung einer Jungfrau;
3. von der religiés-sittl. Verkommenheit; 4. v. Untergang der letzten Zeit.“**°

Das Vokabel pBopd& wird ausschliefdlich in der Briefliteratur und der Offenbarung verwendet
und zwar mit folgender Aussage: ,, Die Wortgruppe spielt in der griech. Philosophie und der
hellenistischen Religiositét eine Rolle zur Erfassung der Seinsstruktur der Welt; von dort ist
ihr Gebrauch auch im hellenistischen Judentum beeinfluit“*** In diesem Sinne verwendet es
auch der Autor des 2 Petr: es geht um einen negativen Zustand in der diesseitigen Welt, einem
schlechten Verhalten.

Anders dagegen anwAeia, das das Verderben in der Bedeutung von Vernichtung und
Untergang beschreibt'*2. In diesem Sinne steht es auch im Brief. Das gilt auch fiir das Verbin
Vers 3,9.

Vom Verderben spricht der Autor des 2 Petr also in doppeltem Sinne. Einerseits meint er ein
schlechtes Verhalten in dieser Welt (1,4; 2,12.19), andererseits kindigt er damit Vernichtung
und Untergang in der neuen Welt an (2,1.3 3,7.16).

Die differenzierte Wortwahl, mit der der Verfasser arbeitet hier, lésst auf dessen hohe
sprachliche Qualitét schlief3en.

1% Bayer-Aland, Sp.1710

10 Bayer-Aland, Sp.1710/1711

M Holtz T., $pBeipw, ... pBop&, Ag, i, EXWNT, Bd.lll, Sp. 1010

12 Bauer-Aland, Sp. 208: ,d.Verderben; 1. d. Verderben, das man verursacht, d. Handlung des Vernichtens,
Vergeudens; 2. d. Verderben, d. man erleidet, d. Vernichtetsein u. —werden, d. Untergang.”
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Folgende Textstellen beinhalten das Wort ,, Verderben®:

1,4: Ihr seid geflohen das $Bopd&g, dasin der Welt durch Begierde ist.

2,1.1. Falsche Propheten werden Uberzeugungen des &mwAeiag einfiihren. Se werden sich
selbst ein schnelles &nwAeiav herbeifiihren.

2,3 lhr &nwAeia schlaft nicht.

2,12.12. Wie unverniunftige Tiere zu $8op&v gezeugt, in ihrem $Bop& @bapricovrai.

2,19 Se sind Knechte des $Bop &g

3,7 Gottlose Menschen sind aufbewahrt fir den Tag des Gerichts und &rwAeiag

3,16 Se verdrehen die Schriften zu ihrem eigenen &rndAeiav

Dazu kommt noch in 3,9 das Verb &méAupai verderben (&roAéoBai = aor.inf.).

Parusie und Weltuntergang: 1,16a, 3, 3—15a

Parusie Weltenbrand
1,16a
3,34
3,5.6.7
3,8.9.10a
10b
11.12a
12b
14.15a

Zwar kundigt der Verfasser bereits in 1,16a die Naherwartung as Thema an, aber erst im 3.
Kapitel thematisiert er einerseits die Parusie und ihr bisheriges Ausbleiben und andererseits
das sichere Ende der Welt durch einen Brand, der alles vernichtet. Beide Endzeitprobleme

sind ineinander verwoben.

Parusie

1,16a Denn nicht ausgeklligelten Marchen folgend taten wir euch die Kraft unseres Herrn
Jesus Christus kund und die Wiederkunft, ...
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In diesem Vers wirft der Autor das strittige Thema , Parusie’ auf, kommt aber erst im dritten
Kapitel wieder darauf zurtick und spricht es als Problem an. Das, was ihn erst einmal
beschéftigt, ist die Glaubwirdigkeit der Verkinder. Welche Bedeutung der Verfasser der
Wiederkunft Jesu beimisst, wird erst aus dem letzten Tell des Briefesklar, als er schreibt, dass
die Spotter die Parusie anzweifeln, und er sich bemiiht, diese zu widerlegen.

Aber er bringt die Wichtigkeit der Wiederkunft auch bereits in Vers 1,12 zum Ausdruck, als
er das dem Substantiv mapoucia™® verwandte Verb népeipi as Partizip der ,Wahrheit’
beiflgt: €v Ti mapouon aAnbeiq. In Vers 1,9 wird dasselbe Verb als Pradikat verwendet:

M&PECTIV.

Parusieverzégerung

3,3 Erkennt zuerst dies, daf3 in den letzten Tagen mit Spott die Spotter kommen werden, die
nach ihren eigenen Begierden wandeln,

3,4 und sagen: Wo ist die Verheil3ung seiner Wiederkunft? Denn seit die Véter entschlafen
sind, bleibt alles so wie seit dem Anfang der Schopfung.

3,8 Aber dieses eine soll euch nicht verborgen bleiben, Geliebte, dal’ ein Tag beim Herrn ist
wie tausend Jahre und tausend Jahre wie ein Tag.

3,9 Nicht der Herr verzogert die Verheil3ung, wie es einige fir eine Saumseligkeit halten,
sondern er ist langmitig gegen euch, denn er will nicht, daf3 einige umkommen, sondern sich
alle zur Bul3e wenden.

3,10a Es wird aber kommen der Tag des Herrn wie ein Dieb;

3,11 So dies alles, wie es beschaffen ist, sich auflost, ist es nétig, dald ihr es beglnstigt in
heiligem Lebenswandel und Frommigkeit,

3,12a um zu erwarten und zu beschleunigen die Ankunft des Tages Gottes;

3,14 Deshalb, Geliebte, da ihr dies erwartet, bemiht euch, unbefleckt und untadelig vor ihm
befunden zu werden in Frieden

3,15a und haltet die Langmut unseres Herrn fir Rettung;

Als neuer Aspekt wird der Zeitpunkt der Parusie als Problem thematisiert. Bisher spielte
dieser im Brief keine Rolle, jetzt wird er als grof3e Belastung fir die christliche Gemeinde in

113 Das Substantiv mapoucio Anwesenheit, Gegenwart; Ankunft, Wiederkunft Christi wird 24x im Neuen
Testament geschrieben, aber aulRer Mt 24,3.27.37.39 nur in den Briefen; 1 Kor 15,23; 16,17; 2 Kor 7,6.7; 10,10;
Phil 1,26; 2,12; 1 Thess 2,19; 3,13; 4,15; 5,23; 2 Thess 2,1.8.9; Jak 5,7.8; 2 Petr 1,16; 3,4.12; 1 Joh 2,28; nicht
im Jud.
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den Mittelpunkt geriickt, weil die Wiederkunft bis jetzt ausgeblieben ist. Warum das so ist,
versucht der Verfasser Uberzeugend zu beantworten.

Der Verfasser beschreibt die Situation mit einem Wortspiel: , mit Spott die Spotter’. Das erste
Substantiv eéumtaiypovn ist ein Hapaxlegomenon. Auch das zweite Substantiv éunaikTng ist
ein seltenes Vokabel, das lediglich 2x im neutestamentlichen Gebrauch ist: eben in 2 Petr 3,3
und in Jud 18.

Weltenbrand

3,5 Verborgen bleibt ndmlich denen, die dies wollen, dal3 die Himmel schon langst waren und
eine Erde, die aus Wasser und durch Wasser Bestand hatte durch das Wort Gottes,

3,6 durch welches die damalige Welt, von Wasser tiber schwemmt, zugrunde ging.

3,7 Aber die jetzigen Himmel und Erde, die durch dasselbe Wort aufbewahrt sind, sind fur
das Feuer aufbewahrt am Tag des Gerichts und des Verderbens der gottlosen Menschen.
3,10b ... an dem die Himmel mit Geprassel vergehen werden, die Elemente aber, von Hitze
verzehrt, werden zerstort werden und die Erde und die Werke auf ihr werden gefunden
werden.

3,12b ...wegen dem (Tag des Herrn) die Himmel sich brennend auflésen und die Elemente

vor Hitze vergehend schmel zen.

Die Verbindung von ,Weltende’ und , Feuer’ wird im letzten Teil des 2 Petr neu eingefuhrt.
Der Brand dient der Zerstérung der Welt, alle und alles wird untergehen. Die Schilderung,
wie das Feuer die Welt vernichtet, wird in mehreren Versen mit stets unterschiedlichen
V okabeln wiederholt.

Das Substantiv m0p, das neben 2 Petr 3,7 im Neuen Testament noch weitere 72x'*
vorkommt, sowie das dazugehdrige, seltenere (6x) Verb mupoluai in 2 Petr 3,12, gebraucht
der Autor nur je ein Mal und wahlt zur Beschreibung der Brandkatastrophe lieber andere
Vokabeln. Er bedient sich dafir dreier Hapaxlegomena: 3,10 poilndév;*™® 3,10.12

kauoow; ™ 3,12 TAkw.Y

M4 yain1Petr 1,7 und Jud 7 u. 23

15 Bayer-Aland, Sp. 1475, mit Gezisch, unter Geprassel, mit rauschender Geschwindigkeit
116 Bayer-Aland, Sp.865 , von Hitze verzehrt werden, verbrennen*

17 Bauer-Aland, Sp.1623 , schmelzen, zerschmelzen, zergehen®
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Aufféllig ist auch, dass der Vers 10b mit leichten Abweichungen im Vers 12b wiederholt
wird. Zwar formuliert der Verfasser in 10b nuépa kupiou und in12b To0 Beol APEPQ,
aber beide Male kiindigt er —zum Teil mit gleichen Vokabeln, zum Teil sinngeméal3 - an, dass

die Himmel in den Flammen und die Elemente vor Hitze untergehen werden:

10b oUpavoi Poilndov mapeleloovTal OTOIXETa KaugoUpeva AuBRoeTal
12b oUpavoi upoUpevol AUBROOVTAI OTOIXETX KXUGOUUEVA TAKETAI.

Der Tag Gottes und das Gericht

Der Verfasser weist mehrmals in seinem Brief darauf hin, dass das Gericht Gottes auf die
Menschen wartet und Nnuépa Kpicewg einen Wendepunkt in der Existenz aler darstellt.
Danach wird nichts mehr so sein wie vorher, fir niemanden.

Im 1. Teil seines Briefes erwdhnt er das Gericht Gottes Uberhaupt nicht. Im Zusammenhang
mit dem Eingang in das ewige Konigreich falt das Wort kpioig nicht. Es werden in 1,9
lediglich digenigen, die dem Tugendkatalog nicht entsprechen, als blind, kurzsichtig und das
Reinigungsopfer der friheren Sinden vergessend beschrieben. Ohne das Wort Gericht zu
gebrauchen, schreibt der Verfasser von der Belohnung fir die, die nicht mehr straucheln.

Im 2. Kapitel verbindet er die Slinder mit dem Tag des Gerichts und stellt ihnen ein schweres
Schicksal im neuen Aon in Aussicht. Was mit denen passiert, die fromm leben, deutet er in
diesem Tell seines Briefes nur vage an.

Im 3. Kapitel verknupft er den Weltuntergang mit dem Tag des Herrn, den er nur in 3,7 als
AUEPA Kpicewg bezeichnet, in 3,12 dagegen as To0 Beod Auépa.t®

1.3. Die Zusammenfassung der Literaranalyse

1.3.1. Charakteristische Merkmale der Textgestaltung

Das Schwierige am 2 Petr ist seine Verschachtelung, denn die Themen werden nicht

nacheinander zusammenhéngend abgehandelt, sondern sind wie bel einem Zopf ineinander

18 Damit befindet sich der 2 Petr im Einklang mit den anderen neutestamentlichen Schriften, in denen das
nuépa-Motiv in Bezug auf Gottes endglltiges Eingreifen ,in den verschiedensten terminologischen
Ausprégungen, die jeweils auch einen unterschiedlichen inhatlichen Akzent markieren® zu finden ist, wie
Wendebourg, Nicola, Der Tag des Herrn, S.20, festgestellt hat
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verflochten, ohne dass ein systematischer Aufbau erkennbar wére. Zudem werden immer
wieder biographische Angaben, Sprichworter und Beispiele eingebaut.

Obwohl der 2 Petr auf den ersten Blick sehr inhomogen und zusammengewdrfelt wirkt, hat
sich der Verfasser doch erkennbar bemiht, ein einheitliches Gesamtwerk zu schaffen. Er
schuf einen Brief, der die Uberzeugung seines Autors wiedergibt und nicht die seiner
Vorlagen, die er im Ubrigen deutlich nach eigenen Gesichtspunkten bearbeitet und abgeéndert
hat. Obwohl dieser spate kanonische Briefe wie ein Mosaik vieler verschiedener Themen und
Anliegen wirkt und stilistische Ungereimtheiten aufweist, beinhaltet er eine Gesamtbotschaft,

die er seinen Lesern mitteilen will.

Indem der unbekannte Verfasser gleiche Begriffe und Phrasen Uber seinen ganzen Text
verteilt an thematisch verschiedenen Stellen verwendet, formt er das Bild eines
Gesamtbriefes, der die charakteristische Handschrift eines einzigen Autors trégt.

Eine solche Verbindung zwischen dem Anfang und dem Ende des Briefes ist der Terminus
Festigkeitin 1,10; 1,12; 3,16; 3,17.

Auch &yiog ist dem Verfasser ein so wichtiges religioses Wort, dass er es als Beifligung zu
allen Substantiva verwendet, die er mit Gottes Gaben fur den Menschen in Zusammenhang
setzt (1,18; 1,21; 2,21; 3,2; 3,11).

Eines seiner Lieblingsworte ist idiog, denn er verwendet es gleich 5x, alerdings mit einem
kleinen Unterschied. In 1,3 steht das Adverb idi, an den anderen Textstellen das
Eigenschaftswort id10¢ (1,20 idia €miAuoig; 2,16 idia mapavouia; 2,22 idlov eEEPANQ;
3,3 idia emBupia und 3,16 idia &mwAela). Das Attribut bezieht sich stets auf die Gegner,
das Adverb dagegen auf gattliche Eigenschaften.

Das ,Erinnernwollen’ seiner Leser stellt eine Verkntpfung zwischen dem ersten und dem
dritten Kapitel des Briefes her:1,12; 1,13;1,15; 3,1; 3,2

Das Wort x&pig in 1,2 und 3,18a bildet eine Klammer zwischen Anfang und Ende des
Briefes.

Charakteristisch sind auch Wortspiele, wie 6 (6pog To0 okbé6TOUG TeTApnTal (2,17),
TUOAOG €oTiv puwndlwv (1,9), omidol kai puol (2,13), die Uber den ganzen Brief verteilt
sind.

Die genannten Punkte sprechen dafur, dass der in 3,1 angesprochene andere Brief ein vom
selben Autor verfasstes, aber verlorengegangenes Schreiben ist. Dieses hatte nicht die
gewunschte Wirkung, deshalb hat sich der unbekannte Verfasser nochmals hingesetzt und

einen 2. Brief mit starkeren Argumenten geschrieben, eben das Ausmalen des
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Weltuntergangs. Ein starker Beweis fir diese Annahme ist der parallele Aufbau des 2. und 3.
Kapitels. Diese Auffélligkeit wird im nachsten Teil der Dissertation erklart.

Der Eindruck der Uneinheitlichkeit liegt nicht in der Aussage sondern in der Art und Weise
begrindet, wie der Verfasser sein Schreiben abgefasst hat. Dies fuhrt zur Schlussfolgerung,
dass der Verfasser nicht nur ein einziges Quellenmaterial, namlich den Jud, benutzt, sondern
mehrere Vorlagen in seinen Text hineinverarbeitet hat. Er schrieb aber nicht einfach ab,
sondern formulierte sie entsprechend seiner Intentionen um und machte daraus ein
Schriftstlick mit eigener theol ogischer Aussage.

Far die mehrfache Verwendung von Vorlagen spricht die Verwendung von verschiedenen
Vokabeln fur denselben Begriff, die aber schwerpunktmaldig und erkennbar nicht zuféllig
gesetzt werden. Deutlich wird das bel den Schltisselbegriffen , Erkenntnis’ und ,Verhei3ung'.
Fur das Wort , Erkenntnis’ verwendet er zwei verschiedene Vokabel:

yvolg steht in 1,5.6 und 3,18, aso im Tugendkatalog und in der Schlussparanese, das
dazugehdrig Verb in 1,20 und 3.3. Zu dieserWortfamilie gehort auch noch in 2,12: sie lastern
das, was sie &yvooUaiv.

emiyvwolg dagegen wird in 1,2; 1,3; 1,8; 2,20 immer in Beziehung zu Jesus Christus gesetzt.
Das dazugehorig Verb steht in 2,21

Auch fur ,VerheiBung' bedient sich der Autor zweier verschiedener Substantiva:

enayyelia in 3,4.9 driickt die VerheiBung seiner Wiederkunft aus.

enayyeAua dagegen meint in 1,4 die kostbaren und groften VerheiRungen, die geschenkt
werden (Plural) und in 3,13 die VerheiRung neuer Himmel und Erde (Singular). endyyeAuax
ist ein Hapaxlegomenon.

119 gie sind ber den

Eine Besonderheit des 2 Petr sind seine zahlreichen Hapaxlegomena.
gesamten Brief verteilt. In einigen Verse tritt eine besondere Haufung auf. Es sind dies
insbesonders 2,22 und 3,16, aber auch 1,4; 1,19; 2,1; 2,3; 2,4 und 2,16.

Hapaxlegomena sind ein weiteres deutliches Indiz fur die Verwendung von Vorlagen, denn

ein Verfasser benltzt seine eigene Begrifflichkeit in der Regel oOfter.

Fehl am Platz wirkt das letzte Wort in 3,14: , Deshalb, Geliebte, da ihr dies erwartet, bemiht

euch, unbefleckt und untadelig vor ihm befunden zu werden €v eiprivn.” Dieser Zusatz mutet

19 Martin, S. 135, fasst die Auffalligkeiten zusammen: , 57 are terms that appear nowhere else in the NT; 32 of
those examples are not found in the entire Bible, and 11 of them could be designated rare words in the Greek
language.”
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etwas aufgesetzt an, nachdem der Friede im bisherigen Text keine Rolle gespielt hat. Zwar
kam das Wort in 1,2 auch schon vor, aber nur as Bestandteil der Begrufungsformel. Laut
textkritischem Apparat ist €év eiprjvn am Ende von 3,14 unumstritten. Warum macht es der
Verfasser plotzlich zu einem Teil seiner Forderung? 3,14 klingt wie aus einer paranetischen
Schlussformel genommen; hat denselben Aufbau wie 3,17, und es ergibt auch Sinn, die
beiden Verse nacheinander zu reihen. Dagegen wirken die Anmerkungen 3,15.16 zur

falschverstandenen Briefliteratur wie eingeschoben.

Auffallend sind die zahlreichen hellenistischen Ausdriicke, die er sehr unbefangen fir seine
christliche Botschaft einsetzt. Green sieht das besonders fir den ersten Teil gegeben: “In this
whole introductory paragraph of his Epistle, the writer is putting his Christian doctrine into
Greek dress for the purposes of communication, without in the least committing himself to the
pagan associations of the terms.” ' K éster folgert daraus die Méglichkeit, den 2 Petr zeitlich
einzuordnen, denn es ist ,die Sprache dieses Schreibens ganz die der Christenheit des 2.Jh.,
eine durchweg hellenisierte Schriftsprache, ... Anleihen bei der attizistischen Rhetorik
unterscheiden den 2.Petrusbrief deutlich von der griechischen Koine der meisten anderen
frihchristlichen Schriften.***

In manchen Teilen seines Schreibens, wie etwa bei Praskript und Postskript, bewegt sich der
Verfasser stilistisch unaufféllig im Rahmen der frihchristlichen Literatur und verwendet
dabei die gleichen Redewendungen, die sich auch in zahlreichen anderen frihchristlichen

Briefen finden.

Das Ergebnis der Inhaltsanalyse fuhrt zu dem Schluss, dass der Verfasser des 2 Petr aus
zahlreichen Vorlagen der frihchristlichen und hellenistischen Literatur - zu denen in erster
Linie Jud (und indirekt damit die apokalyptische Literatur), aber wahrscheinlich auch die
synoptischen Evangelien und méglicherweise Genesis gehdren, deren Herkunft in den
meisten Fallen aber nicht festgestellt werden kann - seinen Gesamtbrief geformt hat mit seiner
personlichen Botschaft an die rechtsglaubigen Christen.

120 Green, S. 24/25
121 K oster, Einfilhrung, S. 734
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1.3.2. Die schriftstellerische Arbeit des Verfassers

Der 2 Petr ist nicht in einem einheitlichen Stil geschrieben: zuerst pathetisch-feierlich in der
Art einer Predigt, dann polemisch-emotionell drohend gegen die Irrlehrer, ab dem 3. Kapitel
wieder in einem ruhig-sachlichen, eher getragenen Ton.

Da die Literaranalyse ergeben hat, dass der Verfasser mehrere verschiedene Textvorlagen
verwendet hat, muss es sich um einen gebildeten Mann handeln, der nicht nur einfach lesen
und schreiben konnte. Er hatte offenbar Zugang zu vielen Schriften (judisch, christlich,
apokalyptisch), vielleicht sogar zu einer Bibliothek. Seine umfangreiche Literatur-Auswahl
l&sst auf ein hohes Bildungniveau des V erfassers schlief3en.

Esist unbestritten, , dal? es keine andere Schrift des NT gibt, in der hellenistische Begriffe und
Vorstellungen so zahlreich vorkommen wie hier.“*? All dies zeigt, daR der Verfasser an
gebildete Hellenen schreibt. Deshalb mul3 er selbst aber kein griechisch gebildeter
Heidenchrist sein, denn: ,,Neben der Kenntnis spezifischer hellenistischer Vorstellungen und
Wendungen setzt der Verf. bei den Lesern noch mehr Kenntnisse aus der judischen Tradition,
u.a aus apokalyptischen Schriften voraus.“**® AuRerdem ist auf die umfassende Kenntnis der

Leser im christlichen Glauben und in christlicher Geschichte zu verweisen.**

Seine Stilistik Uberzeugt nicht alle Exegeten. Vielhauer bescheinigt zwar dem Autor, dass er
gern literarisch schreiben méchte und Vokabeln der gehobenen Sprache verwendet, dann
wendet er ein: ,Aber mit der Syntax hat er Schwierigkeiten. Seine Satzgebilde sind oft
wortreich, Uberfullt und undurchsichtig und machen den Widerspruch zwischen stilistischem
Anspruch und Vermdgen des Verfassers sichtbar.“ 1%

Kraus beurteilt dagegen die Sprachverwendung und Stilistik des Autors vom 2 Petr als stets
bewusst und bedacht: ,Dies lasst darauf schlief3en, dass der Autor des 2Petr Uber sehr
beachtliche Sprachfahigkeit verflgte, die aul3erdem auf die Vertrautheit mit spezifischer

Literatur (Klassikertexte, idiomatische Wendungen in Inschriften und Papyri, Abstrakta der

122 Frankemdlle, Hubert, 1. Petrusbrief 2. Petrusbrief Judasbrief, S. 73

12 Erankemdlle, S. 74

124 Andere Meinungen zum Verfasser: Martin: , The author is a person impelled by strong convictions and
unrelenting loyalty to the truth he felt to be under threat. One cannot but admire the way he struggles with
language and thougths not native to him, yet all designed to produce an effect.” (Martin, S. 162)

Gilmour: “Like Paul, the author of 2 Peter was an origina thinker and writer, and the non-use of other textsis
not necessarily evidence for disagreement with earlier writers or alack of knowledge of their work.” (Gilmour,
M., The Significance of Paraléels..., S. 104)

Gilmour: “It is not clear if Peter represents a teacher with a special connection to this community of readers or if
he was just one of the authoritative apostles, or more generally, one of many pastors concerned for the flock.”
(Gilmour, Reflections on the Authorship of 2 Peter, S.307)

1 Vielhauer, S. 596/597
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hellenistischen wie judischen Apokalyptik etc.) verweisen. Dass das fur die damalige, wie
auch immer einzugrenzende Zeit etwas Besonderes war, zeigen die einschlagigen Studien, die
sich mit der Thematik des Lesens und Schreibens in der antiken und spétantiken Welt
befassen.“'?® Kraus schlief}t aber daraus auch, dass der Verfasser hohe Anspriiche an die
Adressaten stellt: ,,Die Komplexitét des zweiten Petrusbriefes verlangt von den Leser/innen
bzw. Horer/innen hochste Aufmerksamkeit und/oder ein bestimmtes Bildungsniveau.“*?’

Das trifft auf jeden Fall zu. Der 2 Petr ist ein Stlick Briefliteratur, das nicht in einem Zug

durchgelesen und verstanden werden kann.

1.3.3. Die eschatologischen Anliegen

Wie angefihrt muss man die Verse, die sich auf die Eschatologie beziehen, aus dem
verschachtelten Text erst herausschéden. Denn obwohl die Situation am Ende der Zeit einen
breiten Raum im 2 Petr einnimmt, ist dieses Anliegen nicht das zentrale Thema des Briefes,
sondern steht in einer Reithe mit anderen fir den Verfasser ebenso wichtigen Botschaften.

Zusammengefasst sind es folgende Punkte, die sich auf die Endzeit-Ereignisse beziehen und
die der Verfasser von mehreren Seiten beleuchtet:

- Naherwartung und Parusieverzégerung

- Weltuntergang und Gerichtstag des Herrn

- Eine neue Existenz nach dem Urteilsspruch Gottes

126 K raus, Thomas, Sprache, Stil u. histor. Ort des zweiten Petrusbriefes, S. 367
2" Kraus, S. 367/368
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2. Kapitel: Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

Der 2 Petr beschéftigt sich sehr eindringlich mit dem Ende der Welt und den Perspektiven, die
die Menschen haben werden, wenn es soweit ist. Der Verfasser thematisiert in diesem
Zusammenhang verschiedene Aspekte, die er in seinem Schreiben nicht in jener Abfolge
abhandelt, in der sie zeitlich passieren wirden, die ich aber in diesem Kapitel entsprechend

ihres geschichtlichen Geschehens darstelle.

2.1. Naherwartung und Parusieverzdgerung

Die Parusieverzdgerung als Problem l&sst sich vom Ausgang des 1. Jhs. an belegen. An der
Wende vom 1. zum 2. Jh. n. Chr. ergab sich fur das Christentum die Schwierigkeit, ob und
wenn ja, wie es an der Naherwartung festhalten soll. Gralder fasst die Dramatik dieser
Entwicklung zusammen: ,,Denn indem entgegen der Erwartung die wirkliche Geschichte
ihren Fortgang nahm, wurde die rein zeitlinear-futurisch bestimmte Eschatologie illusionar
und ging ihrer Auflosung entgegen. Dadurch aber wurde nicht eine Tellwahrheit des
Heilsverstandnisses der Gemeinde infrage gestellt, sondern sie selber in ihrem fir sie
grundlegenden eschatologischen Geschichtsverstandnis.“*® Jesus von Nazareth hatte die
unmittelbare Nahe der Gottesherrschaft™®® gepredigt und die urchristliche Gemeinde erwartete
die Wiederkunft Jesu in Macht und Herrlichkeit noch zu ihren Lebzeiten. , Die Naherwartung
der Gottesherrschaft durch Jesus wurde von der Urkirche zur Naherwartung der Wiederkunft
Jesu transformiert.** beschreibt Lohfink die Situation in der Anfangszeit der christlichen
Kirche. ,Mit dem Bekenntnis zum gekreuzigten und auferstandenen Christus verbanden die
ersten Christen nun aber die Gewilheit, dald alle Zukunft diesem ihrem Herrn gehort, und
warteten auf den nahen Tag seiner Parusie, an dem seine Herrschaft offenbar werden und die

Gemeinde mit ihrem Herrn vereinigt werden soll .« 23

128 GraRler, Erich, Die Naherwartung Jesu, S.14

129 Kiimmel stellt dem allerdings die Frage gegentiber: ,Hat Jesus den Termin des Endes nicht aber doch in
eindeutiger Weise, ohne Rucksicht auf die Lebenszeit seiner Generation, hinausgeschoben durch die Angabe
einer Vorbedingung fir das Kommen der Gottesbotschaft: ,Und vor alen Volkern soll zuerst das Evangelium
verkindet werden' (Mk 13,10)?° (VerheiBung und Erflllung, S.77) Kontréar dazu Grafder: , Nicht weniger
schliissig a's die direkten Beweise fur die Naherwartung Jesu sind die indirekten: Es fehlen in seiner Predigt alle
Anweisungen und Verhaltensregeln fur eine fernere Zukunft. Jesus hat keine Vorsorge fir die Zeit nach seinem
Tode getroffen.” (S.127)

130 Greshake, Gisbert / Lohfink, Gerhard, Naherwartung — Auferstehung- Unsterblichkeit. S. 51

31| ohse, Eduard, Apokalyptik und Christologie, S. 59:
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Bartsch sient in Mk 14,62 die Naherwartung der ersten Generation bestétigt: ,, Jesus kundigt
an, dal3 mit den durch seinen Prozeld eingeleiteten Ereignissen seine Parusie as der
Menschensohn erfolgen wird.“*** Somit ist die Auferstehung Jesu der erste Akt der Pausie
und sie selbst die Epiphanie des Menschensohnes. Darauf weist Bartsch auch in seinem
Aufsatz Uber die ,Entwicklungslinien der frihen Christenheit” hin: ,, Jesu Auferstehung war
die erste eines mit dem Kommen des Gottesreiches abschlieenden Prozesses.“**

Als jedoch die Angehdrigen der ersten Generation starben und sich nichts anderte, musste
dies theologisch begriindet werden, denn das Ausbleiben der Wiederkunft Christi fihrte in
den Gemeinden zu einer Krise. Ankindigungen, die nicht eintreten, verunsichern und sind
erklarungsbedurftig. Doch die christliche Gemeinschaft tberwand die Krise und stellte ihre
Glaubenslehre auf eine neue Grundlage. Fur Andresen/Ritter gehort der Wandel des
kirchlichen Selbstversténdnisses zu den wichtigsten Vorgangen des 2. Jhs.: ,, Hatte man bisher
das Ausbleiben der Wiederkunft (Parusie) Christi bitter hingenommen oder mit Herrenworten
«134

bzw. —gleichnissen als, Verzégerung' erklart, so stellte man sich jetzt der Geschichte.

Es setzte sich die Einsicht durch, dass man den Zeitpunkt der Parusie nicht bestimmen kdnne.

Innerhalb des Neuen Testaments lassen sich die verschiedensten Bemihungen feststellen, mit
dem Ausbleiben der Parusie fertig zu werden. In einer Umbruchszeit wie dem 2. Jh. sind
immer unterschiedliche Positionen im Umlauf und sorgen fir Verunsicherung und Zweifel.
Wasiist gliltig, was nicht? Welche Positionen werden sich durchsetzen? Welche Uberlieferung
ist dierichtige?

Der 2 Petr spiegelt diese Auseinandersetzung zwischen den verschiedenen Strémungen in
seinem Text wider. Obwohl der Autor des 2 Petr darauf besteht, von der rechtmal3igen Lehre
zu schreiben, vertritt er selbst widerspriichliche Positionen in seinem Brief, die bis in die
Gegenwart fur Verwirrung und Ablehnung sorgen.

Kraus verweist darauf, dass die im 2 Petr zum Ausdruck kommende unerfillte Naherwartung
der Wiederkunft auch gleichzeitig Aufschltisse fur die Einordnung des Schriftstlickes gibt:
,Der Tod der ersten Generation an Gemeindegliedern hat solche Zweifel motiviert, mitunter
verstarkt.’® Der Abfassung in der ersten Halfte bis Mitte des 2. Jhs. stimmen fast alle
Exegeten mit demselben Argument zu, wie Strobel stellvertretend formuliert: ,Die

132 Bartsch, Zum Problem der Parusieverzégerung bei den Synoptikern, S.126
133 Bartsch, Entwicklungslinien der friihen Christenheit, Sp. 727

'3 Andresen/Ritter, S. 7

35 Kraus, S. 383
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Problematik, welche den Verfasser bewegt, ist die der spéten Zeit, in der es um die Frage des
Ausbleibens geht.« %

Denn eines kommt trotz aller Widersprichlichkeiten in diesem spaten kanonischen Brief klar
zum Ausdruck: die Wiederkehr Jesu Christi selbst steht fir den Verfasser des 2 Petr aul3er
Frage.

2.1.1. Die Anzeichen der Wiederkunft

Die Parusie und ihr bisheriges Ausbleiben werden als Problem erst im 3. Kapitel thematisiert,
obwohl der Verfasser bereitsim 1. Kapitel das Vokabel mapoucia verwendet (1,16).

Dass sich die Christen in einer Erwartungssituation befinden, unterstreicht der Verfasser
durch die Verwendung des Wortes mpoodokdw in drei Versen hintereinander: 3,12.13.14.%*'
Die mehrmaligen Hinweise auf das Warten machen deutlich, dass der Verfasser von
Ereignissen spricht, die erst in der Zukunft passieren werden.

Dass diese verheif3enen Ereignisse eintreffen werden, steht fir ihn auf3er Frage, lediglich der
Zeitpunkt ist offen. Doch an verschiedenen Zeichen werden die Glaubigen erkennen kénnen,

wenn es soweit ist.
2.1.1.1. Das offentliche Auftreten der Spotter

Laut 2 Petr wird das erste Zeichen dafir, dass die letzten Tage angebrochen sind, sein, wenn
Menschen auftreten, die sich Uber den Glauben an die Wiederkunft lustig machen. Die
Zweifler an der Parusie werden nicht unbemerkt bleiben, was sie auch nicht wollen. Sie
werben durch ihre offen vorgetragene Kritik gleichzeitig fir ihre eigene Uberzeugung.

3,3 Erkennt zuerst dies, daf3 in den letzten Tagen mit Spott die Spoétter kommen werden, die
nach ihren eigenen Begierden wandeln,
3,4 und sagen: Wo ist die Verheif3ung seiner Wiederkunft? Denn seit die Vater entschlafen

sind, bleibt alles so wie seit dem Anfang der Schdpfung.

136 gtrobel, A., Untersuchungen zum eschatol ogischen Verzégerungsproblem, S. 96
37 Es werden nacheinander erwartet: die Ankunft des Tages Gottes, nach seiner VerheiRung neue Himmel und
eine neue Erde, dies erwartend ist ein entsprechender Lebenswandel zu fihren.
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Die Verszeile 2 Petr 3,3 steht in auffallender Ahnlichkeit auch im Jud. Eine Paralele

zwischen beiden Texten ist untibersehbar:

2. Petrus 3,3; € €OXATWV TOV NUEPDV €v EMAIyUovhy EMMATKTOI KOTX T&G idiaxg
émOupiag aUTMOV TTOpEUOHEVOI

Judas 18: &’ éoxd&Tou To0 XpOvou £00ovTal UMOTKTOI KATX TAG EauT®V émOUpiag
opeudpevol TV &oeRelv

Die deutlichen wortlichen Ubereinstimmungen lassen zwar den Schluss zu, dass der Jud als
Vorlage benutzt wurde, aber die ebenfalls unibersehbaren Unterschiede weisen auf eine
individuelle Bearbeitung durch den Autor des 2 Petr hin.

Gleich ist den Spéttern in beiden Briefen, dass sie nach ihren eigenen Begierden™® wandeln,
verschieden jedoch, dass hier der 2 Petr die Gottlosigkeit von Jud nicht Ubernommen hat, wo
er doch diese Bezeichnung an anderen Stellen**® sehr wohl verwendet.

Ein weiterer wesentlicher Unterschied besteht darin, dass Jud die Anktindigung, dass am Ende
der Zeit Spotter sein werden, die einen unmoralischen und gottlosen Lebenswandel fihren
werden, auf die Prophezeiungen der Aposteln des Herrn Jesus Christus zurtckfuhrt, wahrend
der Verfasser des 2 Petr zwar Jud 17 Ubernimmt, diese aber in 3,1.2 in einen ganz anderen

Zusammenhang stel[t*°.

Diese beiden Briefe sind aber nicht die einzigen im Neuen Testament, die vom Auftreten von
Gegnern der rechtmallig glaubenden Menschen als Kennzeichen fir das Ende der Zeit
berichten.***

So lasst Mt Jesus in seinen Reden Uber die Endzeit in 24,11 von yweudompodfital als deren
Merkmal sprechen. In Vers 24,24 (par Mk 13,22) wiederholt Mt nochmals die Ankindigung
mit den falschen Propheten und warnt vor ihrer Geféhrlichkeit: ,Denn es werden
weudoxpioTol und weudompodATal aufstehen und werden grofde Zeichen und Wunder tun,
um so, wenn moglich, auch die Auserwahlten zu verfiihren.* Von Unmoral schreibt Mt nichts,

138 7u beachten ist, dass im Jud das V okabel éaut®v, im 2 Petr dagegen das fiir ihn charakteristische Wort id10g
steht.

3950 in den Versen 2,5.6; 3,7.

140 1. Diesen zweiten Brief schon, Geliebte, schreibe ich euch, in welchen ich in eurer Erinnerung das reine
Denken erwecke, 2. damit ihr gedenkt der vorhergesagten Worte der heiligen Propheten und des durch eure
Apostel verkiindeten Gebotes des Herrn und Retters.

141 Auch in nicht-biblischen apokalyptischen Texten wird dariiber geschrieben, wie beispielsweise in der Elia-
Apokalypse(2./Anf.3Jh.), die angesichts der eschatologischen VerheiBung auffordert, von Weltliebe und Siinde
zu lassen und vor Verfihrern warnt: ,Horet, ihr Einsichtigen der Erde, Uber die Verfihrer, die zunehmen werden
am Ende der Zeiten, dass sie Lehren haben werden, die nicht Gottes sind, wobel sie verwerfen werden das
Gesetz Gottes." (Schrage, Wolfgang, Elia-Apokalypse, S.234)
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sondern nur davon, dass die Gesetzlosigkeit Uberhand nehmen und die Liebe der meisten
erkalten wird.

In 2 Tim 3,1-7 verfalen in den letzten Tagen die Sitten und es werden schwere Zeiten
eintreten. Der Verfasser begnigt sich in 3,1-7 nicht damit, ganz allgemein von Begierde zu
schreiben wie 2 Petr und Jud, sondern er listet einen ausfiihrlichen Lasterkatalog™* auf. Die
Menschen, die so stindig |eben, werden nicht wie in 2 Petr und Jud als éunaikTa, sondern in
3,2 as BAGodnuol und 3,4 Tpod 6Tl bezeichnet.

Der 2 Thess spricht im 2. Kapitel in bezug auf das Kommen des Herrn an, was beachtet
werden muss und warnt in Vers 3 davor, sich von niemandem verfihren zu lassen ,denn
dieser Tag kommt nicht, es sei denn, dass zuerst der Abfall komme und der Mensch der
Gesetzlosigkeit geoffenbart worden ist, der Sohn des Verderbens.” Deutlicher wird der 1 Joh
2,18: ,Kinder, esist die letzte Sunde, und wie ihr gehort habt, dass avTixpiotog kommt, so
sind auch jetzt avTixpioTol MoAAoi aufgetreten; daher wissen wir, dass es die letzte Sunde
ist.”

Die Bezeichnung fur die schlechten Menschen, die die Endzeit einleiten, ist zwar in den

hl43

einzelnen Schriften unterschiedlich™, aber die Situationsbeschreibung stimmt in allen Texten

Uberein.

Der 2 Petr unterscheidet sich von den genannten Schriften grundlegend. ,, Das Neue ... besteht
nun darin, dal die Spotter zu Leugnern der christlichen Zukunftshoffnung werden.“'*
beschreibt Schrage die neue Rolle der Gegner. Das Auftreten schlechter Menschen als
Vorboten nicht nur des Weltuntergangs sondern auch der Parusie findet sich nur im 2 Petr.
Darin ist das spezielle Anliegen des Verfassers des 2 Petr zu erkennen, denn Jud, der die
Vorlage zum 2 Petr bildet, thematisiert die Parusieverzogerung nicht, weder an dieser noch an
anderer Stelle im Brief. 2 Petr dagegen lésst in 3,4 durch den Mund der Spotter das
Ausbleiben der Wiederkunft als Thema aufwerfen und bespricht die damit verbundenen
Schwierigkeiten im weiteren Text.

Auch im Jud haben die Spotter eine eschatologische Bedeutung, weil sie ebenso wie andere

Endzeitgestalten aus anderen fruhchristlichen Schriften als Kennzeichen des beginnenden

142 Dies aber wisse, dass in den letzten Tagen schwere Zeiten eintreten werden; denn die Menschen werden
selbstslichtig sein, geldliebend, prahlerisch, hochmiitig, Lasterer, den Eltern ungehorsam, undankbar, unheilig,
lieblos, unversdhnlich, verleumderisch, unenthaltsam, grausam, das Gute nicht liebend, Verréter, unbesonnen,
aufgeblasen, mehr das Vergniigen liebend als Gott, die eine Form der Gottseligkeit haben, deren Kraft aber
verleugnen; und von diesen wende dich weg. Denn aus diesen sind, die sich in die Hauser schleichen und lose
Frauen verfihren, die mit Siinden beladen sind, von mancherlel Begierden getrieben werden, immer lernen und
niemals zur Erkenntnis der Wahrheit kommen kdnnen.”

143 gumaikTan verwenden nur Jud und 2 Petr

14 schrage, Kath. Briefe, S. 147
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Weltuntergangs auftreten.’* Aber sie dienen nicht als Aufhénger einer Argumentationskette
zum Thema Parusieverzégerung, wie diesim 2 Petr der Fall ist.

Dessen Verfasser hat die Bezeichnung eéumaikTal vom Jud zwar Gbernommen, aber dann mit
seiner Parusieproblematik verknupft und in weiterer Folge den Weltenbrand und seine
Konsequenzen abgehandelt. Die Spotter im 2 Petr stellen den Beginn einer geschichtlichen
Entwicklung dar, deren Ablauf im 3. Kapitel vor den Lesern ausgebreitet wird.

Eine Information Uber den Ort, an dem die genannten Spétter auftreten werden, fehlt. Das ist
aber auch nicht anders moglich, weil deren Aussage die ganze Menschheit betrifft. Deshalb
kann der Autor mit ihrem Auftreten auch nur ein allgemeines Zeichen der Endzeit meinen und

ihr Erscheinen nicht aktuell auf eine einzelne Gemeinde beschrankt sehen.

2.1.1.2. Die Charakteristik der Spotter

Der Personenkreis der Spotter bleibt vage. Der Verfasser zeichnet kein detailliertes Bild von
ihnen, er gibt Uber sie als Gruppe nur dirftige Auskinfte. Entscheidend ist offenbar ihr
Auftreten als Parusie-Kritiker.

Folgende Aussage macht der Briefschreiber Uber die éunaikTal in 3,3 zusétzlich zu ihrem

Spott: T&C idiag EmBupiac alT@V Topeuduevor*®

. Sie werden also nicht nur wegen ihrer
hohnischen Worte leicht auszunehmen sein, sondern auch durch ihren unmoralischen

Lebensstil auffallen.

Das Wort emBupia, das der Verfasser des 2 Petr fir die Beschreibung der Begierde der
Spotter verwendet, ist mit 38 Vorkommen ein haufiges Vokabel im Neuen Testament und
kommt in erster Linie in den Briefen vor, davon gleich 4x im 2 Petr:

1,4: ...dieihr geflohen seid das Verderben, dasin der Welt év émBupiq ist.

2,10: am meisten aber die, die hinter dem Fleisch év émBupiq der Befleckung nachlaufen...
2,18: denn durch stolze Reden der Eitelkeit locken sie ev eémBupiaig des Fleisches durch
Zugellosigkeit ....

3,3. Erkennt zuerst dies, dass in den letzten Tagen mit Spott die Spotter kommen werden, die

KaT& T&C idiag emBupiag alTwyv wandeln.

145 Der Schwerpunkt liegt im Jud auf der Erfilllung einer Apostelprophezeiung, die die Spoétter durch ihr
Auftreten wahr werden lassen.

146 o) gende Worter émBupiag auT@v werden ersetzt durch: 2 1: N A 322. 323. 614. 630. 945. 1505 al;

1: P? W pctvg
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Wahrend €mBupia in 1,4 und 3,3 algemein formuliert ist, ist das Wort in 2,10.18 in
Beziehung zu odpg gesetzt. Aber ein Bedeutungsunterschied ist dadurch nicht gegeben.
Begierde ist in den Augen des Verfassers des 2 Petr etwas Verwerfliches, egal in welchem
Zusammenhang.

Die einzige Beschreibung iber die Art der Begierde ist i510¢'*, mit dem der Verfasser das
Eigentimliche ihres Lebenswandels hervorhebt. Uber weitere Einzelheiten ihres speziellen
Gruppenverhaltens informiert der Text nicht.

Zum Unterschied von 2 Petr wird die Begierde der Spotter in Jud 18 durch Gottlosigkeit ndher
definiert. Und auch anders als im 2 Petr liefert Jud 19 eine zusétzliche Beschreibung der
Spotter: ,, Diese sind die, die spalten, irdisch Gesinnte, die den Geist nicht haben.”

Zusatzlich zum Auftritt der Spotter gibt es fur den Verfasser des 2 Petr keine weiteren
Merkmale dafUrr, dass die Endzeit angebrochen ist. Das néchste Ereignis, das auf ihren Hohn
folgt, ist bereits der Weltenbrand.

Die Spdtter werden nach 3,3 im Brief kein weiteres Mal erwahnt.

2.1.1.3. Die Bedeutung Jesu Christi bei der Parusie

Schrage spricht davon, dass in Bezug auf die Eschatologie im 2 Petr ,ein auffallendes
christologisches Defizit“'*® herrscht, weil in diesem Brief das ganze kosmische Drama des
Endes letztlich eine universale Demonstration der Vergeltungslehre ist. Und tatséchlich nennt
der Verfasser des 2 Petr bei den Anzeichen, die die letzten Tage ankiindigen, das Erscheinen
Jesu Christi nicht.**® Obwohl er bei der Beschreibung des Untergangs der Himmelskérper am
Ende der Zeit mit den Synoptikern Ubereinstimmt, folgt er ihnen darin nicht, dass as weiteres
Kennzeichen der Apokalypse der Menschensohn auftritt, dessen Erscheinen das Gericht Uber
die Welt und die Vernichtung des Kosmos bedeutet. Auffallenderweise vermeidet der
Verfasser in 3,4 sogar, der Frage der Spétter™ den Namen " Inco0g XpioTo¢ beizufiigen und
begnugt sich mit auTo0. Er hat dies auch schon in 3,2 unterlassen, wo er sich in Bezug auf

das durch die Apostel verkiindeten Gebotes mit ToU Kupiou Kai cwTRpog begniigte.

47 Die Grundbedeutung ist , eigen, aber Bauer-Aland listet mehrere Verwendungsméglichkeiten auf: ,, 1 dem
einzelnen angehdrig, aim Ggs. z. Gemeinwesen od. zu einem anderen, b. ohne deutlich splirbaren Gegensatz
dem einzelnen gehorig, dem einzelnen eigentiimlich; 2. 1. tritt fir den Gen. von aUT6G od. fir die pron.possess.
od. die possessiv. Gen. €auTtol, ExuT@v ein; 3. subst. oi id1ol; 4. adv. idig." (Sp.751-753)

148 Schrage, Kath. Briefe, S.123

149 Das Wort Parusie meint aber in der christlichen Theologie das Kommen des Herrn in Herrlichkeit die
Wiederkunft Jesu Christi am Letzten Tag zum Jingsten Gericht, die zweite Ankunft des Messias.

%0 100 €oTIv 1) gmayyelia TAG Mapouciag auTol:
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Bedeutsam ist die Ankiindigung von 3,12, die eigentlich dem Vers 1,16 und dem damit
zusammenhangenden Vers 3,4 widerspricht. Der Verfasser formuliert in Bezug auf die
Parusie: ,und um zu erwarten und zu beschleunigen Thv mapouciav TAG ToU Beol
Nuépag.” Hier kann Parusie nicht als Wiederkunft verstanden werden, sondern nur als
Ankunft, denn der Tag Gottes ist der Tag des Gerichts und somit eine einmalige
Angelegenheit, die es auch in der Vergangenheit noch nie gegeben hat. Die Parusieerwartung
der Christen dagegen bedeutet die Erwartung der Rickkehr Jesu Christi, des Herrn, der schon
einmal hier auf Erden war, , die glorreiche Wiederkunft Christi v. Himmel her“**! wie Kehl es
ausdruckt und konkretisiert: ,, Nimmt man die ntl. Aussagen zus., dann erscheint die P. als ein
Akt im Enddrama der Geschichte.“*2

Was versteht nun der Verfasser des 2 Petr unter mapoucia? Ankunft oder Wiederkunft?

Da der Briefautor in 1,16 von der Wiederkunft Jesu Christi*>® gesprochen hat, ist es eine
naheliegende Assoziation, dass er sich in 3,4, wo er neuerlich von seiner Wiederkunft
schreibt, nur auf “Inco0¢ Xp1oTd¢ beziehen kann.

6% ein anderer ist

Zu bertcksichtigen ist bei dieser Schlussfolgerung, dass der Kontext in 1,1
alsin 3,4. Dennim 1. Kapitel verweist der Verfasser in seinem Bemiuhen, sich als Apostel zu
bestdtigen, auf sein Erlebnis als Augenzeuge, der Trv To0 Kupiou AE®V "Incold XpioTol
duvaulv Kai mapouciav gesehen hat. Dies ist die einzige Textstelle im 2 Petr, die Jesus
Christus namentlich mit der Parusie in Zusammenhang bringt. Bemerkenswert ist auch die
Verwendung des Verbs yvwpilw in diesem Vers. Das Substantiv €miyvwoig spielt im 2 Petr
eine grofl3e Rolle in Verbindung mit Jesus Christus: die richtige Erkenntnisist nur die, die sich
auf ihn bezieht. In 1,16 unterstreicht das Vokabel das rechte Wissen um die Kraft und die
Wiederkunft des Herrn Jesu Christi. Der Augenzeugenbericht erinnert sehr stark an die
synoptischen Tauf- und Verklarungsberichte.

Berger betont zwar die eigenstandige Christologie des 2 Petr ,,die nun aber eben nicht auf
Ostern, sondern auf der Verklarung griindet,“** findet es aber sehr bedenklich fir einen
kanonischen Brief, dass der 2 Petr nirgends von Kreuz und Auferstehung Jesu her

argumentiert. Letzteres fehlt in diesem spéten Brief vollig, dagegen ist die Ahnlichkeit mit

131 K ehl, Medard, Parusie, Sp.1402
152 K ehl, Sp.1402
153 taten wir euch die Kraft unseres Herrn Jesus Christus kund und die Wiederkunft

154 Gerdmar, Anders, Rethinking the Judaism-Hellenism Dichotomy, , The mapoucia in 1:16 is related to Jesus
Christ and his eternal kingdom. aidviov BaaiAeiav is probably inspired by Dan 7:27 which is an important and
often quoted text in early Christianity.” (S. 193) “When 2Peter uses dUvauig Kai mapoucia in 1:16, this
probably does not pertain to a future arrival only but to a situation similar to Dan 7:13. dUvapiqg talks of the
royal power which Peter proclaimed, mapouacia of the solemn presentation to which he became a witness.”
(S.195)

155 Berger, Klaus, Wie kommt das Ende der Welt? S. 517
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den synoptischen Textstellen zur Verklarung augenscheinlich, obwohl der Verfasser des 2
Petr sie nicht in Beziehung zur Parusie setzt, sondern seine Authentizitdt als Apostel Simon
Petrus damit herausstreichen will. Trotzdem ist der Vergleich der Verklarungsberichte der
Synoptiker mit den Versen 1,17.18 im 2 Petr sehr aufschlussreich fur dessen Vorstellung von
der Wiederkunft Jesu in der Endzeit.

Tauf- und V erkl&rungsgeschichte Jesu

Der Autor schreibt in zwei Sdtzen das, was die Synoptiker in ihren Tauf- und

Verklarungsgeschichten in je einem Satz zusammenfassen.

2. Petrusbrief:

1,17 ,6 UibC pou 6 AyarnTOC Hou oUTOC E0TIV €ig BV &yw eUdOKNOA."

1,18 ,kai TaUTNV TRV dwvnv NUEIS nKouoauev €€ oupavol evexBeioav ouv auT®
dvTeg ev T Qyiw Opel”

M atthdusevangelium:

Taufe 3,17: ,Kkai idoU GwvA €k TOV oupav@dv Aéyouoa: oUTOC €0TIV O UIOG Hou O
&yarnTog, &v @ eUdOKNOG™.

Verklarung 17, 5: ,kai idoU dwvh &k TAG vedEANG Aéyouoa: oUTOG 0TIV O UIdG pou 6
&yarnTog &v @ eudokNoo: AKOUETE aUTol"

M arkusevangelium:

Taufe: 1,11, Kai dwvr &yEVeTo K TOV oUPav@V: oU € 6 Uidg pou 6 &yarnTog, év ool
eudoKNOoa“.

Verkldrung 9,7: ,kai gyéveto dwvi €k TAQ vedéAng olTdG oTiv O Uidg pou 6
ayarnTog &kouete auTol”

L ukasevangelium:

Taufe 3,22: , kai dwviv € oupavol yevéoBal- oU €] 6 uibg pou & &yarnTog, v ooi
eudoKnoo“.
Verkldrung 9,35: , kai dwvn gyéveTo &k TAG vedéAng Aéyouoa-oUTOG 0TIV O UIOG pou

0 ékAeAeypévocg auTold &koueTe"

Die Gemeinsamkeit ist pwvr), die sich zu 6 uidg pou bekennt. Die Beifligung 6 &yamnTog
lassen Mk und Lk in der Verkl&rungsgeschichte weg. Das ist insofern aufféllig, weil 2 Petr

dies abweichend von Lk, mit dem er £&£060¢ gemeinsam hat, tbereinstimmend mit Mt bringt.
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Um es nicht zu einfach erscheinen zu lassen, kommt ¢wvr) im 2 Petr nicht wie bel der
Verkléarung aus der Wolke, sondern wie bei der Taufe aus dem Himmel. 2 Petr und Lk bleiben
mit €€ oupavod in der Einzahl, Mk und Mt dagegen €k T@v oupav@v im Plural. Auch das
ist wieder eine besondere Auffalligkeit, weil dies die einzige Stelle im 2 Petr ist, wo Himmel
im Singular steht.

Die rechte Auskunft, die zur Verkindigung legitimiert, kommt laut Vers 17 und 18 von Gott,
dem Vater, selbst. In 1,17 wird ¢wvr) das Hapaxlegomenon Tto160de beigefligt. Bei der
Wiederholung in Vers 18 wird ¢wvry auf eine andere Weise aufgewertet: der Verfasser
berichtet hier analog zu den synoptischen Taufberichten, dass die Stimme aus dem Himmel

dringt.

Eine auffallende Abweichung vom synoptischen Verklarungstext bedeutet das T® ayiw 6pel
in 1,18"°. In den drei Evangelien steht es anders: Mt 17,1 und Mk 9,2 haben 8pog UynAog,
fur Lk 9,28 reicht 70 6pog. Eine mogliche Erklarung ist die Bearbeitung durch den Verfasser
des 2 Petr nach seinen eigenen Wertmaldstdben, denn die haufige Verwendung des
Eigenschaftswortes &yiog zeigt, dass es fur ihn eine sehr wichtige Bezeichnung ist. An
folgenden anderen Stellen verwendet er es als Attribut: 1,18.21; 2,21; 3,2.11." Entsprechend
dieser Anhaufung ist die Annahme naheliegend, dass er UywnAég durch &yiog ersetzt hat, weil
es besser in sein theol ogisches K ozept passt.™®

Der Verfasser des 2 Petr hat moglicherweise Quellenmaterial benutzt, in dem 16 6pog &yiog
steht. So wird etwa diese Wortkombination auch in anderen Schriften der Petrus-Literatur
verwendet.™ Einfluss auf den Text des 2 Petr kdnnte aber auch die in der apokalyptischen
Literatur wiederholt geschriebene Vorstellung genommen haben, dass Berge entweder als

Wohnstatt oder als Betétigungsfeld Gottes Heiligkeitscharakter haben.'®°

136 Andere Handschriften nehmen eine leichte Umformulierung vor. Folgende Weérter éyiw 6per werden durch
anderen Text 8pel T &yiw ersetzt: X A C* P W 0209"9. 1739 M vg txt: P B C" 33. 1505 pc h w; Qu Cass

157 1,18 Wir waren mit ihm év T® &yiw 6pel. 1,21 Umo nveupaTog &yiou pepduevol. 2,21 die libergebenen
ayiag évtoAig. 3,2 damit ihr gedenkt der laut verkindeten Worte UTd T@v &yiwv mpodntdv. 3,11 ihr
beglinstigt es év &yialg &vaoTpodaic kai eloeeialg.

158 Manche Handschriften verstarken in 1,21 die Bedeutung von heilig, indem sie es ein zweites Mal verwenden.
Folgende Wérter &md Beol werden ersetzt durch (o1 pc) &yior (+ Tou A pc) 8. R A W 33 M h.sy™ sd™. In C
findet sich dasselbe, nur in anderer Reihenfolge &m0 6. &ylol.

%9 |n den Petrusakten schildert Petrus die Verklarung so: ,20 Unser Herr wollte mich seine Herrlichkeit auf
heiligem Berge sehen lassen; als ich aber mit den Sthnen des Zebeddus den Glanz seines Lichtes sah, fiel ich
wie tot nieder und schlofd meine Augen und hérte seine Stimme so, wie ich es nicht beschreiben kann; ich
glaubte, dai ich von seinem Glanze erblindet sei.“ (Schneemelcher, Wilhelm, Petrusakten, Kap 7, Wunder des
Petrus, S.207). Ebenso in AthPetrApk15: ,Und es sprach zu mir, mein Herr Jesus Christus, unser Konig: , Lal’t
uns auf den Heiligen Berg gehen.’ Und seine Jinger kamen mit ihm, indem sie beteten.“ (Muller, Detlef,
Offenbarung des Petrus, S.575).

%0 1n den ,Testamenten der 12 Patriarchen’ erzahlt Levi, dass er betriibt war (iber das Geschlecht der
Menschensdhne und zum Herrn um Errettung betete: ,, 11 5 Da befiehl mich Schiaf, und ich sah eine hohen Berg
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Der Textvergleich des 2 Petr mit den ersten drei Evangelien zeigt, dass der Verfasser keinen
der synoptischen Verse eins zu eins Ubernommen hat. Und obwohl die gemeinsame
Verwendung des Wortes €€0d0¢ auf das Lukasevangelium verweisen wiirde, geht der 2 Petr
weit mehr mit dem Matthdusevangelium parallel. Doch eigentlich bringt der 2 Petr eine
Mischung aus Tauf- und Verklarungsberichten.®™ Neyrey fasst das unklare Ergebnis
zusammen: “Wether or not it is dependent upon any of the Synopticsm the content of the
event in 1:17-18 differs considerably from them. In 2 Peter, the locale is specific €v T ayiw
Opel, whereas in Mark it is only ,a high mountain’; Peter ans unidentified others hear the
voice, whereas in the Synoptics Peter, James ans John are specifically named.”**2

Der fur die Thematik der Parusie entscheidende Unterschied — und deshalb wurde dieses
Textstiick in diesem Kapitel auch so eingehend besprochen - liegt in der Verwendung des
Vokabels vedEAN bel den ersten drei Evangelien, nicht aber im 2 Petr. Wahrend Mt, Mk und
Lk die Stimme aus der Wolke dringen lassen, schreibt der Verfasser nur von der Stimme und
lasst die Wolke weg.

Das Erscheinungsbild der Wolke am Ende der Zeit

Kimmel nennt als markantes Kennzeichen der zukinftigen eschatologischen Ereignisse ,,das
Kommen des Menschensohnes auf den Wolken des Himmels“'® Dieses Bild des
Theophaniezeichens begegnet uns sowohl in attestamentlichen Perikopen, z.B. Ex 13,21,
19,16, als auch in Textstellen des Neuen Testaments, deren Bedeutung Glonner ebenso wie

Kummel erklart:,Dort erscheint die Wolke zusammen mit einem Offenbarungsanspruch als

und ich befand mich auf ihm. 6 Und siehe: Die Himmel wurden getffnet. Und ein Engel des Herrn sprach zu
mir: Levi, tritt herein!* (Becker, Jirgen, Die Testamente der zwolf Patriarchen, S. 47/48)

Und im &@hHen schildert der Erzengel Michael: , XXV / 3 Dieser hohe Berg, den du gesehen hast, dessen Gipfel
dem Thron des Herrn gleicht, ist sein Thron, wo sich der Heilige und Grol3e, der Herr der Herrlichkeit, der Konig
der Welt niedersetzen wird, wenn er herabkommt, um die Erde mit Gutem heimzusuchen.” (Uhlig, S. 560)
Ahnlich ist es auch in der Apokalypse Abrahams zu lesen: ,1X 8 Und alsdann wirst du mir jenes Opfer
darbringen, das ich dir vorgeschrieben habe an dem Ort, den ich dir auf einem hohen Berg zeigen werde."
(Philonenko-Sayar / Philonenko, Die Apokalypse Abrahams, S.430) Und , XIl 3 Und ich kam zu den bertihmten
Bergen Gottes, dem Horeb." (S.433)

Jubildenbuch: ,,| 2 Und Mose stieg auf den Berg des Herrn. Und die Herrlichkeit des Herrn wohnte auf dem Berg
Sinai.“ (Berger, 313). Und: ,,“l1V 26 Denn vier Orte auf der Erde gehtren dem Herrn: Der Garten Eden und der
Berg des Morgens und dieser Berg, auf dem du heute bist, der Berg Sinai, und der Berg Sion wird geheiligt
werden in der neuen Schépfung zur Heiligung der Erde.” (Berger, Klaus, Das Buch der Jubiléen, S.346)

1ol Entsprechend unterschiedlich fallt auch die Uberlieferung in den Handschriften aus: Folgende Worter 6 UIOQ
Jou 6 ayarnTog pou OUTOQ goTiv werden 1,17 durch einen anderen Text ersetzt: (Mt 17,5: 00T6G €0TIV 6
UibG poU 6 &yamnTog, &v @ eUdOKNoa) 7 8 1-5 (00THC E0TIV 6 UIGG Pou 6 &yamnTog pou): X A C (P)
W 0209. 33. 1739 M latt sy; txt: P”, B. Folgende Wérter eig 6v &yw werden durch anderen Text ev w (siehe
Matthaus) ersetzt: W 0209. 33. 614. 623. 630. 1241. 1505 al

W bringt den genauen Wortlaut des Matthdustextes.

162 Neyrey, The Apologetic Use...., S.509

163 K immel, VerheiRung und Erfilllung, S. 42/43
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Ausweis der Messianitédt Jesu. In diesem Rahmen ist auch das Kommen des Messias auf den
Wolken des Himmels zu sehen.“ %

So eine Szene fehlt im 2 Petr zur Génze. Hier treten nur die Spoétter auf als Merkmal der
Endzeit, danach beginnt der Weltuntergang und Gott halt Gericht. Jesus Christus als
apokalyptischer Menschensohn, der auf einer Wolke wiederkommt, fehlt. Konnte der

Verfasser mit diesem apokal yptischen Bild nichts mehr anfangen?

Auffalend ist, dass es der Verfasser des 2 Petr im gesamten Brief vermeidet, das Wort
vedéAn zu benutzen. Das ist auch in Vers 2,17*% der Fall, fir den er Jud 12 als Vorlage
benitzt und dessen vedéAn er durch das Hapaxlegomenon OpixAn ersetzt. Die
Textahnlichkeit spricht dafir, dass Jud 12 in 2 Petr eingearbeitet wurde. Der V okabel bestand
stimmt zwar lediglich in &vudpol Uberein, doch der Jud als Vorlage ist erkennbar. In beiden
Briefen bezieht sich das Naturbild auf die gottlosen Abweichler, die die Rechtsglaubigen
bedrohen.

Die Vergleiche mit der Natur klingen im 2 Petr wesentlich realitétsndher und entsprechen der
Lebenswelt der Menschen besser as die im Jud: Quellen, die kaum Wasser haben, |6schen
keinen Durst; Wolken, die wehrlos dem Sturm ausgeliefert sind, bringen keinen Regen.
Sowohl opixAn als auch vedéAn bedeuten Wolke, Nebel, Dunst. Darliber hinaus kennt das
Wérterbuch fir duixAn auch noch die Bedeutung , Nebelwolke**®” Das wére eine Erklarung
fur die Auswahl des Hapaxlegomenon anstelle von ved€An. Es bringt klarer zum Ausdruck,
was passiert, wenn ein Sturm die Regenwolken verweht. Grundmann weist auf die
Wichtigkeit dieses Ereignisses hin: , Die Hoffnung des Menschen im Orient richtet sich auf
die herantreibenden Wolken, da sie dem Land Leben erhaltendes Wasser geben.“ %

Auch Schelkle sieht die Verwendung des seltenen Wortes OpixAn anstatt vedEAn nicht im
Zusammenhang mit der Wiederkehr Jesu Christi, sondern eher deshalb, um das Bild
moglichst konkret und anschaulich zu machen: ,Der stirmische Wirbelwind verjagt die

Nebelwolken, und der erhoffte Regen bleibt aus.“**

Dass der Verfasser des 2 Petr das Naturbild des Jud vokabelméliig veranderte und seiner
eigenen Zielsetzung anpasste, hat keine Aussagekraft beziglich der Endzeitereignisse. Denn

164 Glonner, Georg, Zur Bildersprache des Johannes von Patmos, S. 216

165 2 Petr 2,17: Diese sind wasserarme Quellen und dpixAai, die der Surm treibt
1% 3ud 12: wie vedélan &vudpor von Winden vor libergetragen

o7 Bauer-Aland, Sp. 1147

168 Grundmann, Walter, Der Brief des Judas und der zweite Brief des Petrus, S. 99
199 Schelkle, Karl Hermann, Die Petrusbriefe. Der Judasbrief, S. 216
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der Jud verwendet ved€An nicht im eschatologischen Sinn, denn er thematisiert die Parusie in
keiner Weise. Insofern ware der Austausch von vedeAn durch opixAn vollig unauffallig: da
der Verfasser die Naturbilder des Jud verkirzte, ist es nachvollziehbar, dass er sie pragnanter
formulierte.

Auffalliger ist es dagegen, dass der Verfasser die Tauf- und Verklarungsberichte der
Synoptiker fur eine SchlUsselstelle seines Briefes nitzte (1,16-18), in der auch die
Wiederkunft unseres Herrn Jesus Christus (1,16a) direkt anspricht, und hier das Wort ved€An
weglasst.

Der Menschensohn, der am Ende der Zeit auf einer Wolke kommt, ist eschatol ogisches
Gedankengut der synoptischen Evengelien und wird mehrfach angeftihrt.

In 13,26 verkindet der Evangelist Mk, was passiert, nhachdem die Gestirne ihre Funktion
verloren haben und die Kréfte der Himmel ins Wanken gekommen sind: ,,Und dann werden
sie den Sohn des Menschen kommen sehen €v vedéAaig mit groRer Macht und Herrlichkeit.”
(par Mt 24,30; Lk 21,27). In einer zweiten Stelle bekraftigt Mk diese Ankindigung: in
14,62'"° (par Mt 26,64) kiindigt Jesus vor dem Hohen Rat mit den Worten aus Dan 7,13
seine Ruckkehr al's Menschensohn auf einer Wolke an. Eine Bestétigung des Zusammenhangs
zwischen Parusie und Wolke liefert Lk in der Apg 1,9, wo Jesus aufgehoben und von einer
Wolke weggetragen wird — die ihn eines Tages wiederbringen wird.

Diese Rickkehr mit den Wolken bestétigt Apk 1,7.

Damit hat der Verfasser aus zwei verschiedenen Vorlagen ein Wort entfernt, das fur die
Parusie einen hohen Symbolwert besal3. Das lasst nur den Schluss zu, dass er das Wort
vedéAn ganz bewusst vermieden hat, weil er eine andere Vorstellung von der Wiederkunft
hatte. Welche das ist, geht aus dem Text des 2 Petr eindeutig hervor. Denn zum Unterschied
von anderen neutestamentlichen Schriften bringt er das Bild des auf einer Wolke
erscheinenden Jesus Christus nicht. Im Zusammenhang mit der Parusie wird nicht nur keine

Wolke angekiindigt, sondern es félt auch das Wort Menschensohn nicht.

Oepke schreibt zum eschatologischen Gebrauch von vedéAn im Neuen Testament: ,Die
durchgehende Beziehung auf Christus gibt aber allen Motiven neuen Sinn. Die Wolke wird

das Zeichen des verhillend-enthillend sich zur Gemeinschaft darbietenden und die

170 Jesus antwortet auf die Frage des Hohepriesters, ob er der Christus sei: ,,Ich bin es! Und ihr werdet den Sohn
des Menschen sitzen sehen zur Rechten der Macht und kommen mit den Wolken des Himmels.*
171 &mi TV veheAdv Tol oUpavol kam einer wie der Sohn eines Menschen.*
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Gemeinschaft siegreich zum Ziel fihrenden Vaters Jesu Christi.“'’> Dass sich die
Symbolkraft des Wortes aber im Laufe der Zeit verandert, betont Oepke ausdriicklich: ,,Die
erkannte Wirklichkeit beginnt Uber die bildhafte Vorstellung hinauszuwachsen. In der Kirche
hat die VVokabel eine nennenswerte Geschichte nicht mehr gehabt.“*"

Das spricht fur eine Spétdatierung des 2 Petr in eine Zeit, in der die Bedeutung des
eschatologischen Bildes von der Wolke immer mehr abnahm, wenngleich es in etlichen
Schriften noch Anwendung fand.

So wird in der &hPetrApk seine Riuckkehr auf einer Wolke als Zeichen der Parusie vom Herrn
auf dem Olberg den Seinigen angekiindigt.” Ganz anders spielt sich dagegen die
Wiederkunft laut 2 Thess: 1,7b.8ab: , bei der Offenbarung des Herrn Jesus vom Himmel her
mit den Engeln seiner Macht, in flammendem Feuer. Dabei Ubt er Vergeltung an denen, die
Gott nicht kennen, und an denen, die dem Herrn Jesus nicht gehorchen.”

Das Motiv der Wolke begegnet auch in der apokaylptischen Literatur und auch hier in
unterschiedlicher Weise. In 4 Esra (um 100 n.Chr. entstanden) kommt die Gestalt eines
Menschen aus dem Meer herauf und fliegt auf den Wolken des Himmels'™. Die Deutung
dieser Vision lautet: ,26 Das ist jener, den der Hochste lange Zeit aufbewahrt, durch den er
seine Schopfung erlésen will; er wird die Ubriggebliebenen ordnen.“*”® Eine ganz andere
Geschichte von einer Wolke erzéhlt der syrBar (nach dem Jahre 100 n.Chr etstanden): hier
steigt sie selbst aus dem Meer empor'’”: ,LVI 3 Denn wie du eine groRe Wolke gesehen hast,

172 Oepke, Albrecht, vedéAn, védog, ThAWNT, Bd. IV, S.912

% Oepke, vedén, TAWNT, Bd. IV, S.912

174 1 Denn die Parusie des Gottessohnes wird nicht offenbar sein, sondern wie der Blitz, der scheint vom Osten
bis zum Westen, so werde ich kommen auf der Wolke des Himmels mit grof3em Heer in meiner Herrlichkeit.”
(Miller, Die Offenbarung des Petrus; S. 567) ,,6 Und alle werden sehen, wie ich auf ewig glanzender Wolke
komme und die Engel Gottes, die mit mir sitzen werden auf dem Thron meiner Herrlichkeit zur Rechten meines
himmlischen Vaters." (S. 569)

15 X111 / 2 Siehe, ein gewaltiger Sturm erhob sich im Meer und erregte alle seine Wogen. 3 Ich sah, und siehe,
der Sturm fuhrte aus dem Herzen des Meeres etwas wie die Gestalt eines Menschen herauf. Ich sah, und siehe,
dieser Mensch flog auf den Wolken des Himmels. Wohin er sein Gesicht wendete und hinblickte, da zitterte
ales, was er ansah. ... 9 Und siehe, als er den Ansturm der herankommenden Menge sah, erhob er seine Hand
nicht und griff weder zum Schwert noch zu einer anderen Waffe, sondern ich sah nur, 10 wie er aus seinem
Mund etwas wie Feuerwogen und von seinen Lippen einen Flammenhauch aussandte; von seiner Zunge sandte
er einen Sturm von Funken aus. Alle diese vermischten sich miteinander: die Feuerwogen, der Flammenhauch
und der gewaltige Sturm.” (Schreiner, Josef, Das 4. Buch Esra, S. 393/394)

1% Schreiner, S. 396

Y7 LIl 1 Und ich sah ein Gesicht. Und siehe, eine Wolke stieg empor aus dem sehr grof?en Meer. Ich sah sie
an, und siehe, sie war mit weil3em und mit schwarzem Wasser angeftillt, und viele Farben waren in dem Wasser.
Und etwas wie ein grof3er Blitzstrahl war an ihrem oberen Rand zu sehen. 2 Und ich sah jene Wolke schnell
voriiberziehen in vollem Lauf, und sie bedeckte dann die ganze Erde. 3 Dann lief3 die Wolke auf die Erde jenes
Wasser regnen, dasin ihr war. 4 Ich sah, dal3 jenes Wasser, das aus ihr herniederstromte, nicht einerlei Aussehen
hatte. 5 Zu Anfang war’s sehr schwarz fur eine kleine Zeit. Und danach sah ich, dal3 das Wasser hell wurde,
jedoch war es nicht viel. Und danach wieder sah ich schwarzes Wasser und danach wieder helles und wieder
schwarzes und dann wieder helles. 6 Zwdlfmal geschah nun dieses alles. Des schwarzen Wassers aber war stets
mehr da als des hellen. 7 Und als die Wolke dann verschwand (wértlich: am Ende der Wolke), siehe, daliel3 sie
schwarzes Wasser regnen, das war viel dunkler noch as alles Wasser, das je zuvor gewesen war. Das Feuer
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die aus dem Meere stieg und fortzog und die Erde deckte — das ist die weite Welt, die der
Allméachtige schuf, als er sich vornahm, diese Welt zu schaffen. 5 Sahst du zuerst am oberen
Saum der Wolke schwarze Wasser, die zuerst auf die Erde niederkamen, so ist damit die
Ubertretung gemeint, die Adam, der erste Mensch, begangen hat.“*"®

Die unterschiedlichen Berichte in Schriften, die in etwa im selben Zeitraum entstanden,
weisen auf eine theologische Umbruchsituation hin, in der sich, wie Oepke betont, die

Bedeutung eines Wortes anderte, well sich die Situation der Gemeinde anderte.

Der Verfasser des 2 Petr verbindet die Parusie nicht mit der Wiederkehr des apokalyptischen
Menschensohnes auf einer Wolke. Er hat dies durch das Vermeiden eines symboltréchtigen
Vokabels deutlich zum Ausdruck gebracht. Unterstiitzt wird diese Aussage durch die
zweideutige Verwendung des Wortes mapouocia, das er sowohl fur die Wiederkunft Jesu
Christi (1,16; 3,4) einsetzt as auch fur Ankunft des Tages Gottes (3,12). Zwar meint er in
beiden Versen dasselbe eschatol ogische Geschehen, doch die entscheidende Beteiligung von
Jesus Christus wird dadurch abgeschwéacht und relativiert.

emiyvwoic’ Inool Xpiotol

Der 2 Petr beinhaltet zwar die christliche Botschaft von der Wiederkunft Jesu Christi am Ende
der Zeit, aber im ganzen Weltuntergangsszenario, das der Verfasser im 3. Kapitel vor dem
Leser ausbreitet, fallt der Name 'Incolg Xpiot6ég kein einziges Mal. Erst in der
Schlussparanese 3,18 erinnert der Verfasser wieder an yv@oig To0 Kupiou APV Kai
owTApog 'Inool XpioTol. Weder der Messias noch der Menschensohn leiten das Ende der
Zeit durch ihr Erscheinen ein.

Obwohl Jesus Christus, mit verschiedenen Hoheitstiteln versehen, haufig genannt wird, wird
ihm keine tragende Rolle im Endzeitgeschehen einger&umt, weder im Zusammenhang mit der
Parusie noch mit der Errettung der Frommen. Er wird im 2 Petr nicht als apokalyptischer
Menschensohn dargestellt, auch wenn der Verfasser die Wiederkunft mit Jesus Christus in
Beziehung setzt. Schelkle bringt es auf den Punkt: , Der Tag der Parusie ist als Tag des Herrn

mischte sich damit. Und wo dies Wasser niederkam, da brachte es Zerstérung und Vernichtung. 8 Und danach
sah ich jenen Blitzstrahl, den ich am oberen Wolkensaum gesehen hatte, sie packen und zur Erde
niederschleudern. 9 Gewaltiger noch leuchtete der Blitzstrahl, erleuchtete die ganze Erde und hellte auch die
Gegenden, auf die die letzten Wasser herabgestrémt waren und wo sie Zerstorung gebracht hatten. 10 Es nahm
die ganze Erde in Besitz und herrschte Uber sie. 11 Und danach sah ich: siehe, zwolf Strdme kamen aus dem
Meer hervor, umgaben jenen Blitzstrahl und wurden diesem untertan. 12 Und ich erwachte, weil mir angst und
bangewar.” (Klijn, syrBaruch, S. 157-158)

78 Klijn, S.161
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bezeichnet. Da unmittelbar vorher Gott genannt wird, wird der Tag des Herrn der Tag Gottes,
nicht etwa des Herrn Christus sein.“*"

Wenn man sich an der Haufigkeit der Vorkommen orientiert, ist fir den Verfasser im
Zusammenhang mit Jesus Christus nur €miyvwoig ein zentrales Anliegen. Durch die richtige
Erkenntnis kann man einen moralischen Lebenswandel fihren, der zur neuen Existenz mit
Gott verhilft. Der Schlissel zu allem, was im frommen Leben z&hlt, ist nach 2 Petr die
Erkenntnis unseres Herrn Jesus Christus. Deshalb wendet sich der Autor in scharfen Worten
gegen digenigen, die vom rechten Glauben wieder abfallen, obwohl sie es besser wissen
miissten, dass dieser Weg ins Verderben fiihrt.*®

emiyvwoig kommt in den Versen 1,2; 1,3; 1,8; 2,20 vor und wird ausschliefflich in Beziehung
zu Jesus Christus gesetzt. Zwar passt in dieses Schema auch die Schlussparénese von 3,18a
hinein, jedoch wird in diesem Vers nicht €myvwolg sondern yvoig verwendet. Die
durchgehende Verknipfung von Erkenntnis mit Jesus Christus zeigt, dass dieser
Zusammenhang fur den Verfasser von grundlegender Bedeutung ist: die richtige Erkenntnis
weist den Weg zur Erldsung.

Hackenberg definiert émiyvwoig folgendermaiien: , Ahnlich wie in Hebr 10,26 ist €. in fast
technischem Sinn 2Petr 1,2.3 auf die Berufung zum christl. Glauben bezogen; doch auch
diese Erkenntnis muf3 sich in einem rechtschaffenen Wandel bewéhren (2Petr 1,8; 2,20f; vgl.
Rom 128).“*8! Dieser Erklarung stimmt auch Frankemélle zu: ,’Erkenntnis meint den
wahren Glauben, der sich in sittlicher Lebensfiihrung bestétigt.“**? Das Heil kommt in Bezug
auf Jesus Christus laut 2 Petr nicht von seinem Erscheinen am Tag des Gerichts, sondern
durch seine Erkenntnis, die die weitere L ebenswei se beeinflusst und dadurch zum Heil fuhrt.
Knoch sieht in der Verwendung von €miyvwoig als Bezeichnung fir den rechten Glauben
einen Hinweis auf die spét-ntl. Zeit, denn dieser Begriff dient in den Pastoralbriefen (1 Tim
2,4; 2 Tim 2,25; 3,7; Tit 1,1), im Hebr (10,26) und im 1. Clem (59,2) als SchlUsselwort zur
Kennzeichnung des christlichen Glaubens: ,Im Wachsen der Einsicht in die Uberlieferte
Glaubenswahrheit wéchst die GlaubensgewiZheit und damit die Glaubenskraft (Gnade) und

der Friede (a's Inbegriff des Heils).“®

79 schelkle, S. 228

180 Denn es wére besser firr sie gewesen, den Weg der Gerechtigkeit ufy émeyvwkévai, asihn émyvoioiv und
sich von dem ihnen tibergebenen heiligen Gebot abzukehren.” (2,21).

181 Hackenberg, W., gmiyvwoig, ewg, ), EXWNT, Bd. |1, Sp. 64

182 Erankemélle, S. 90

183 Knoch, Zweiter Petrusbrief, S. 236
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Diese starke Betonung der Bedeutung von Erkenntnis'™ |4sst die Frage aufkommen, ob sich
hier gnostischer Einfluss bemerkbar macht. Denn die Gnosisist eine Stromung der Spatantike
,die den Menschen durch Erkenntnis (Gnosis) zur Erlésung fihren wollte**®® Der ganze
Erkenntnisvorgang hat einen heilschaffenden Charakter.

Die Gnosis hat ihren Hohepunkt im 2. Jh. n.Chr., in jenem Zeitraum, in dem der 2 Petr mit
grof3er Wahrscheinlichkeit geschrieben wurde.

Rudolph fasst die Position der Gnosis in Bezug zum ,Wissen' so zusammen, ,dal3 das
individuelle Geschehen der Erkenntnis als die Umkehrung des einst am Beginn des
kosmischen Prozesses stehenden Fehlverhaltens, des Irrtums oder des Mangels, aufgefasst
wird.“*®® Also erfolgt duch Erkenntnis die Erlésung, ,die in der Beseitigung des Mangels als
Weltursache und der Riickkehr in die géttliche Einheit besteht.“*®” Sie muss geistig sein, weil
ja der Korper verganglich ist: , Die gnostische Erlésung ist eine ,Befreiung’ von Welt und
Korper, nicht wie im Christentum von Siinde und Schuld, héchstens insofern die irdisch-
korperliche Welt as solche die Sinde darstellt, in die die gottliche Seele unverschul det
gefallen ist; durch Verstrickung mit den Weltméachten wurde sie aber schuldig, und aus dieser
Schuldhaftigkeit kann sie sich nur durch die Einsicht und gleichzeitige Umkehr befreien.“!®
Dagegen lautet die christliche Position: , Fur das Christentum ist der ,Erloser’ Christus eine
unumgangliche Voraussetzung der Erlésungshoffnung, da sich der Glaube auf seine im
Auftrag Gottes vollzogene Heilstat, die mit seiner Person identisch ist, bezieht.**

Im 2 Petr finden sich beide Aspekte: der Brief stellt zwar die Erkenntnis in den Vordergrund,
verbindet sie aber ausnahmslos mit Jesus Christus. Starr bringt es auf den Punkt: “The cause
of corruption and mortality in 2 Peter is human desire, and the way to escape from desire and
its corruption is through faith in Christ and the knowledge of him.”*%

Dass sich der Verfasser an der Gnosis orientiert und Gedankengut von ihr Gbernommen hat,
kann dennoch nicht behauptet werden. Der Verfasser des 2 Petr hat zwar ein Schlisselwort

dieser religiosen Stromung verwendet, aber weiters keine gnostischen Positionen vertreten.

184 die bereits in der Gruformel 1,2 zum Ausdruck kommt
18 Stockmeier, S. 72/73

18 Rudolph, Kurt, Die Gnosis, S. 134/135

187 Rudolph, S. 135

188 Rudol ph, S. 135/136

18 Rudolph, S. 138

190 Starr, James, Sharersin Divine Nature, S. 234
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2.1.2. Widerlegung des Spotts

Es stehen einander im 2 Petr unterschiedliche Positionen gegentiber, warum die Parusie noch
nicht eingetreten ist: die eine Seite sagt, weil es sie nie geben wird; die andere Seite hélt
dagegen, weil Gott eigene Plane hat.

Mit dem Bemuhen, die bisher ausgebliebene Parusie zu erkldren, gesteht der Verfasser ein,
dass sich die Wiederkunft tatsachlich verzogert und das eigentlich nicht sein sollte. Das ist
den Gegnern nicht entgangen, und sie legen den Finger in die Wunde. Sie nutzen die
vermeintliche Schwéche der christlichen Verkindigung aus, um fir sich selbst Werbung zu
machen. Dem will der 2 Petr entgegenwirken, indem er die Vorwurfe der Spotter durch
theologische Begriindungen widerlegt. Erlemann sieht in 2 Petr 3,8-10 das einzige
neutestamentliche Zeugnis fir ene theoretische Auseinandersetzung mit dem
Verzdgerungsproblem: ,, Die Grundlage fir Berechnungen des Zeitpunkts wird entzogen, eine
potentielle Naherwartung bekréaftigt, die angebliche Verzégerung als Fehlinterpretation der

géttlichen pak poBuia herausgestellt.“ %

2.1.2.1. Der Inhalt des Spotts

Laut 2 Petr 3,3 laufen die rechtsglaubigen Christen Gefahr, wegen ihrer Naherwartung, die

nicht eintritt, verhéhnt zu werden von Leuten, die nach ihren eigenen Moralvorstellungen

leben. Es sind drei Griinde, mit denen diese ihren Spott begrinden.

Die Wt hat sich nicht verandert

Der sichtbare Bewels liegt fur die Spotter klar auf der Hand: ,, Denn seit die Vater entschlafen
sind, bleibt alles so wie seit dem Anfang der Schopfung.“ (3,4). Die Parusie ist - fur alle
ersichtlich - nicht eingetreten, obwohl die erste Generation sie aus tiefster Uberzeugung
erwartet und verkiindet hat.

Der Spott oi maTépeg ékoiundnoav ist undeutlich. Die Formulierung ist vom Verb her
unauffallig'®, eine Abklarung erfordert nur die Frage nach den Vatern.

191 Erlemann, Kurt, Naherwartung und Parusieverzégerung im NT, S. 231
192 Mit dem Verb koiuw zur Ruhe legen, schlafen legen wird nicht direkt das Sterben ausgedriickt. Im Neuen
Testament, in dem es 18x vorkommt, wird es sowohl im wortlichen als auch im Ubertragenen Sinn verwendet
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Aus dem Kontext heraus denkt man zuerst an die Apostelgeneration, die bereits tot ist. Dies
erklart die Krise in der jungen Kirche beziiglich der Parusieverzogerung, weil ja die ersten
Vertreter gestorben sind, obwohl sie glaubten, Jesus kehre zu ihren Lebzeiten zurlick. Da der
Verfasser aber den Anspruch erhebt, ein Apostel des Herrn zu sein, kénnten mit den oi
naTépeq eigentlich nur die Patriarchen des Alten Testaments gemeint sein, die auch als
Véter bezeichnet werden. Green hdlt das nicht fir ausgeschlossen: “Normally in New
Testament usage ‘the fathers' means the Old Testament fathers (Heb.i.l, Rom ix. 5), and it is
clear from the context (Genesis and the flood) that this is what is meant here. Peter’'s
opponents are claiming that, so far from there being a sudden parousia, nothing has changed
since the foundation of the world. If they were sying merely that nothing had happened since
the foundatio of the Church, Peter’s reply, namely that there was once an interruption (the
flood), would have been irrelevant.”**

Dieser Sichtweise widerspricht aber, dass sich 1 Clem 23,3 und 2 Clem 11,2'* &hnlich wie
der 2 Petr, aber in ihrer Aussage eindeutiger, auf die Vater beziehen, aber damit eindeutig die
Apostelgeneration meinen. Daflr, dass der Verfasser des 2 Petr dieses unbekannte
, Prophetenwort’ vor sich hatte beim Schreiben seines Textes spricht, dass er ebenso wie 2

Clem 11,2 den seltenen Ausdruck mpodnTik6g Adyog (1,19) verwendet.

Das Problem in 2 Petr ergibt sich aus dem Anspruch des Verfassers, selbst Simon Petrus zu
sein. Klauck schlussfolgert: ,,Der Slogan der Spoétter in 3,4: ,Die Véter sind entschlafen’
miiRte ironischerweise den historischen Apostel Simon Petrus miteinschlieRen.“** Damit
wére der Anspruch des Briefschreibers, der Apostel Petrus zu sein, ad absurdum gefuhrt.
Denn, wie auch Schrage betont: ,indirekt ergibt sich daraus natirlich auch der Tod des

Petrus.“*®" Der Widerspruch scheint dem Verfasser nicht aufgefallen zu sein.

und auf den Tod bezogen, ohne dass jetzt eine besondere Richtlinie dafiir zu erkennen wére, wie einige Beispiele
zeigen:

Mt 27,52: und viele Laiber TOv kekolunuévwy ayiwv wurden auferweckt

Mt 28;13: Seine Jinger kamen bei Nacht und stahlen ihn AU®OV KOINWPEVQV.

Lk 22,45: Und er stand auf vom Gebet, kam zu den Jiingern und fand sie kolpwuévoug vor Traurigkeit.

Apg 12,6: Petrus koipwpevog im Geféngnis zwischen zwel Soldaten.

1 Kor 7,39: Eine Frau ist frei, wenn koiun6f 6 avAp.

1 Kor 11,30: Deshalb sind viele unter euch schwach und krank und Koiu®vTal ikavoi.

1% Green, S. 26

194 |_indemann/Paulsen, 1 Clem, S.107.109, Fern sei von uns diese Schrift(stelle), wo es heifdt: Ungliickselig sind
die Zweifler, die gespalten sind in der Seele, die sprechen: Das haben wir gehdrt auch zur Zeit unserer Véter,
und siehe, wir sind at geworden und nichts davon ist uns widerfahren.”

1% | indemann/Paulsen, 2 Clem, S.165, Das horten wir immer wieder seit langer Zeit, ja, schon zur Zeit unserer
Véter; wir aber, Tag um Tag wartend, haben nichts davon gesehen.”

1% Klauck, S. 309

97 schrage, Kath. Briefe, S. 147
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lhnen bleibt verborgen das rechte Versténdnis

Der Verfasser stellt einander gegenliber, was den Spottern verborgen bleibt (3,5 AavBdaver)
und was den &yamnToi nicht verborgen bleiben soll (3,8. A\avBaveéTw).

In beiden Versen geht es um eine Zeitangabe, die esrichtig zu deuten gilt.

Die Spotter haben nicht die richtige Erkenntnis, weil sie keinen Einblick in den Ablauf der
Zeit haben. Sie erkennen nicht, dass die Schopfung einen Anfang hat durch das Wort Gottes
und deshalb auch ein Ende hat, wenn Gott den Schlusspunkt setzt. Sie sehen keinen
Zusammenhang zwischen Anfang und Ende, sie haben die Veranderungen im Ablauf der
Welt nicht durchschaut, deshalb zweifeln sie. Vor allem haben sie nicht durchschaut, dass es
solch eine alles vernichtende Naturkatastrophe bereits gegeben hat.

Den Frommen aber soll diese Unkenntnis nicht passieren, ihnen soll nicht verborgen bleiben,

dass Gott eine andere Zeitrechnung hat.

Sie halten das Ausbleiben der Wiederkunft fir Saumseligkeit

In 3,9 verwendet der Verfasser zwei Worter, die eine Schltisselaussage zur Parusie beinhalten:

« 198 « 199

das Verb Bpaduvw , zogern, sdumen“ " sowie das Substantiv rj BpaduTng , d. Tragheit“ ™",
das im 2 Petr in der Bedeutung von , Saumseligkeit“*® verwendet wird. BpaduTAg ist ein
Hapaxlegomenon. Bpaduvw findet auller im 2 Petr noch im 1 Tim 3,15 Verwendung,
alerdingsin einem profanen Sinn.**

Beide Vokabeln werden von den Spottern beniitzt, um sich tber die ausbleilbende Parusie
lustig zu machen. Die Spétter lasten in 3,9 das Ausbleiben der Wiederkunft dem Herrn selbst
an: zuerst verheifdt er die Parusie, dann passiert sie ohne erkennbare Griinde nicht. Die
Verzogerung stellen sie folglich als negatives Verhaten Gottes dar, ein Trodeln, das
unverstandlich ist und den Glaubigen nichts bringt auf3er Verunsicherung. Dem wird von
christlicher Seite vehement widersprochen. Im 2. Jh. herrscht die Ansicht vor, dass die durch

Gottes Langmut geschenkte Bul3frist das Ende zwar hinausschiebt, jedoch in Kirze ablauft.

Strobel macht auf einen anderen Aspekt aufmerksam. Er well3, dass die Exegese heute
allgemein annimmt, dass zwischen Kap. 3,8 und 9 ein Widerspruch besteht, aber er ist nicht

1% Bauer-Aland, Sp 293

1% Bauer-Aland, Sp 293

20 Bayer-Aland, Sp 293

201 \Wenn ich aber zogere,damit du weift, wie man sich verhalten muss im Hause Gottes, das die Gemeinde des
lebendigen Gottes ist, der Pfeiler und die Grundfeste der Wahrheit.
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davon Uberzeugt: ,, Gesicherter Tatbestand ist — und das wird durchweg nicht bestritten -, daf3
der Verfasser V. 9 einen Aufschub der Parusie zwar zugibt, aber ein Sdumen, das einem
Nichterfiillen gleichkame, kategorisch in Abrede stellt.“* Fir Strobel dagegen tragt der
Verfasser die judische Losung des Problems vor, die die Naherwartung nie zugunsten eines
relativen Zeitbegriffes aufgegeben hat: ,, Zunachst mul3 einfach gesehen werden, dal3 V.9 die
Frage der Parusieverzogerung mit dem atehrwirdigen Schriftbeweis Hab 2,3°%, dessen
Kenntnis man stillschweigend voraussetzt, beantwortet ist.“?** Als Beweis dafr nennt Strobel
das Verb Bpaduvelv, das sowohl 2 Petr 3,9 als auch Hab 2,3 vorkommt und im Rahmen
seiner Geschichte stets auf den Verzug der verheif3enen messianischen Zeit bezogen worden
ist: ,Hier wie dort geht es Uberdies streng genommen alein um das ,Ausbleiben’ der

endzeitlichen VerheiRung.“*®

2.1.2.2. Gegenargumente

Den Vorwirfen der Spétter hélt der Verfasser seine Gegenargumente entgegen. Dem pflichtet
Kimmel bei: ,Ein lebhaftes Interesse des Briefes ist es, der Leugnung der christlichen
Parusieerwartung entgegenzutreten.“?® Die grundlegende Frage, die es zu beantworten gilt,
lautet: Warum dauert die Wiederkunft so lange? Sie wurde schon von der Urgemeinde

erwartet und ist noch immer nicht passiert.

Das Auftreten der Spotter selbst 3,3

Dass Spétter Uberhaupt auftreten, ist bereits eine Widerlegung ihres Spotts. Denn alein ihr
Offentliches Erscheinen signalisiert das herannahende Ende, das sie leugnen, und ist somit ein
sichtbarer Beweis fur die falsche Botschaft, die sie verbreiten.

Denn wie bereits angefihrt, ist es ein Merkmal der anbrechenden Endzeit, dass Gegner der
christlichen Verkiindigung offen dagegen auftreten. Ihre Bezeichnungen sind unterschiedlich
— Antichristen, Lasterer oder eben Spoétter, aber ihr siindhafter Lebenswandel ist ihnen

gemeinsam.

2% Strobel, S. 88

203 Denn das Gesicht gilt erst fiir die festgesetzte Zeit, und es strebt auf das Ende hin und liigt nicht. Wenn es
sich verzogert, warte darauf; denn kommen wird es, eswird nicht ausbleiben.”

% Strobel, S. 89

2% Strobel, S. 89

206 K immel, Werner Georg, Einleitung in das Neue Testament, S. 381

72



2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

Doch die Spétter erreichen durch ihren &ffentlichen Spott™”

genau das Gegenteil von dem,
was sie bezwecken: die leiten damit die Endzeit ein, die sie in Frage stellen, und die Frommen

wissen das Zeichen zu deuten und lassen sich nicht beirren.?%®

Rickblick zum Anfang 3,5.6

3,5 Verborgen bleibt namlich denen, die dies wollen, dass die Himmel schon langst waren
und eine Erde, die aus Wasser und durch Wasser Bestand hatte durch das Wort Gottes,

3,6 durch welches die damalige Welt, von Wasser tUber schwemmt, zugrunde ging.

Der Verfasser knupft in seiner Gegendarstellung an die Schopfungsgeschichte an, die er mit
dem Sintflutbericht verbindet. Zuerst schuf Gott aus dem Wasser heraus die Himmel und die
Erde durch sein Wort. So steht es zu Beginn des Buches Genesis. Dasselbe Wasser aber
vernichtete sie auch wieder, wie die Bezugnahme auf die Sintflutgeschichte berichtet.

Die Sintflutgeschichte ist in apokalyptischen Texten ein sehr hdufig verwendetes Motiv. Um
so bemerkenswerter ist es, dass Jud, der sich sehr an diesen Schriften orientiert hat, Gber diese
zerstorerische Uberflutung nichts schreibt. Im Gegensatz dazu bringt der Verfasser des 2 Petr
die Sintflutgeschichte gleich zwei Mal als Beispiel. Das ist besonders fur das 2. Kapitel
auffalig, weil er gerade in diesem Teil seines Briefes sehr viel von Jud Ubernommen hat.
Dieser Unterschied unterstreicht die Eigensténdigkeit des 2 Petr, dessen Verfasser zwar den
Jud in weiten Teilen als Vorlage benutzte, aber nur soweit esihm notwendig erschien, um die
eigene Botschaft zu vermitteln.

Der Autor des 2 Petr muss also beziglich der Sintflutgeschichte anderes Material as
Anregung verwendet haben. Dafir hatte er reichlich Vorbilder, denn sowohl in der
frihchristlichen als auch der apokalyptischen Literatur waren Noah und die Sintflut, Uber die

das alttestamentliche Buch Genesis ausfuhrlich berichtet, ein gern zitiertes Beispiel.

27 Neyrey, The Form and Background of the Polemic in 2 Peter, S. 421: , We have no explicit statements in the
letter in which they formally denied afterlife and post-mortem retribution, but it is surely implied in 3:4 that if
this world will not end (m&vTa diapéver) and if there is no divine judgment, then the parousia tradition of
coming judgment and post-mortem rewards and punishments cannot be true. Implied, then, in 3:3-4 is a disbelief
in any other world than this one — no afterlife, no other world.”

28 Eine Bestatigung dafiir steht in 2 Thess 2,3-8: , Lasst euch von niemand auf irgendeine Weise verfiihren, denn
(dieser Tag kommt nicht), es sei denn, dass zuerst der Abfall gekommen und der Mensch der Gesetzlosigkeit
geoffenbart worden ist, der Sohn des Verderbens; der sich widersetzt und sich Uberhebt Uber alles, was Gott
heisst oder ein Gegenstand der Verheerung ist, so dass er sich in den Tempel Gottes setzt und sich ausweist,dass
er Gott sei. Erinnert ihr euch nicht, dass ich dies zu euch sagte, als ich noch bei euch war?Und jetzt wisst ihr,
was zurlickhdlt, damit er zu seiner Zeit geoffenbart wird. Denn schon ist das Geheimnis der Gesetzlosigkeit
wirksam; nur (offenbart es sich nicht), bis der, welcher jetzt zurtickhdlt, aus dem Weg ist; und dann wird der
Gesetzlose geoffenbart werden, den der Herr Jesus beseitigen wird durch den Hauch seines Mundes und
vernichten durch die Erscheinung seiner Ankunft.”
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Die Welt hatte zwar Bestand durch Gottes Wort, aber trotzdem ging sie unter, auch durch
Gottes Wort. Das kann sich jederzeit wiederholen. Denn auch diese jetzige Welt hat Bestand
durch Gottes Wort und kann durch dasselbe zerstért werden.”® Dieses Wort Gottes, das eine
Schépfung hervorbringen kann, kann diese auch wieder vernichten, und so ging 6 T6Te
KOouog in den Fluten unter. Somit kehrt sich ihre Beweisfihrung mit der Vergangenheit
gegen die Spotter selbst. Ihre Argumentation mavTa oUTwG diapével &1 &PXAQ KTIoEWG
(3,4), mit der sie glauben, punkten zu kénnen, wird gegen sie verwendet. Da es bereits eine
sichtbare Zerstérung der Welt gegeben hat, werden die Spotter, die den Untergang der Welt
durch die Sintflut nicht begriffen haben und deshalb sagen, dass sich seit dem Beginn der
Schopfung nichts gedndert habe, mit ihrer Aussage unglaubwirdig. Denn es blieb eben nicht
alles so wie seit dem Anfang der Schopfung, weil die Sintflut stattfand. Danach wurden die
jetzigen Himmel und Erde durch Gottes Wort wieder aufgerichtet bis zur zweiten, endguiltigen
Zerstorung, die am Tag des Gerichts stattfinden wird. Dieses Ma nicht mehr durch Wasser,
sondern durch das Feuer. Und es wird endgultig sein. Anfang und Ende werden einander
gegenubergestellt, Gber beides entscheidet gleichermal3en das Wort Gottes, das jederzeit eine
Naturkatastrophe ausldsen kann. Gott hat also schon in der Vergangenheit durch sein Wort
eine Zerstorung veranlasst, er kann dies jederzeit wieder tun, wenn er es will.

Und diese Absicht hat er angekiindigt und nie zurtickgenommen.

Die doppelte Zerstorung der Welt durch Wasser einerseits und durch Feuer andererseitsist ein
Motiv, das nicht erst der Verfasser des 2 Petr zusammengestellt hat, sondern das sowohl in
paganen al's auch apokalyptischen Texten vorkommt und somit weiter verbreitet war.

Im ,Leben Adams und Evas erkannte Eva sechs Tage nach Adams Tod, dal3 sie sterben
wuirde, und versammelte ale ihre Sohne und Tochter und sprach zu alen: ,,2 Hort mich,
meine S6hne, damit ich euch berichte, dal3 ich und euer Vater das Gebot Gottes Ubertreten
haben und dal?3 uns der Erzengel Michael sagte: wegen eurer Ubertretungen hat iiber eure
Nachkommen unser Herr die Sindenstrafe in seinem Gericht zuerst durch Wasser, sodann
durch Feuer kommen lassen: mit diesen beiden wird der Herr das ganze Geschlecht
richten.« %%

Auch Platon spricht in Timaios, 22 ¢ dieses Thema an: ,,Viele Vernichtungen der Menschen
auf viele Arten hat es gegeben und wird es geben, die schlimmsten durch Feuer und Wasser,

andere geringere auf unzadhlige andere Weisen. Denn auch bei euch erzahlt man, dass einst

29 vgl. 1 Clem 27,4: ,Mit einem Wort seiner Majestét hat er das All gegriindet, und mit einem Wort kann er es
zerstoren.” (Lindemann/Paulsen, 1 Clem, S. 111)
219 Merk/Meiser, Das Leben Adams und Evas, S.860-862
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Phaeton, der Sohn des Helios, nachdem er den Sonnenwagen seines Vaters angeschirrt hatte,
alles auf der Erde in Brand setzte, weil er nicht imstande war, die Bahn seines Vaters
einzuhalten, und selbst vom Blitz getroffen zugrunde ging.“*

Die umgekehrte Reihenfolge kennt Seneca. Er zitiert Berosos, den Ubersetzer des Belos, der
einen Termin fur Weltenbrand und Sintflut ansetzt. Entscheidend dafir sei der Lauf der
Gestirne: ,,Die Erdenwelt ndmlich, behauptet er, werde ein Opfer der Flammen, wenn alle
Gestirne, die jetzt in verschiedenen Bahnen laufen, im Krebs zusammenkommen (dann stehen
sie so in einer Reihe, dal3 man eine Gerade durch die Mittelpunkte aller Kreisbahnen ziehen
kann). Die Uberschwemmung aber werde erfolgen, wenn die gleiche Schar der Gestirne im

Steinbock zusammentrifft.«?'2

Fur den Verfasser des 2 Petr ist die Sintflut wichtig, um aufzuzeigen, dass Gott seine

ungeheure Zerstérungskraft bereits einmal unter Bewels gestellt hat. Und was er damals mit

Wasser konnte, namlich die Welt vernichten, kann jederzeit auch mit Feuer tun.

Die Unvorhersehbarkeit des Zeitpunkts 3,8.10a

Fir Gott gilt eine andere Zeitrechnung als fir uns Menschen. Er handelt in anderen
Zeitrdumen, well er nicht an eine begrenzte Lebensdauer gebunden ist wie seine Geschopfe.
So ist beim Herrn pict Auépa mapd Kupiw O¢ XAl TN Kai xihia TN dc Ruépa pia®
(3,8). Gott rechnet nicht in Stunden, Tagen oder einzelnen Jahren.

Der Verfasser mahnt die ayamnnToi, dieses zur Kenntnis zu nehmen. Es soll fir sie kein
Geheimnis bleiben, dass Gott in anderen Zeitdimensionen handelt als wir Menschen. Der
Verfasser formuliert diese Wortspiel, um eindringlich zu zeigen, dass Gott ein anderes
Zeitverstandnis als die Menschen hat.

Stuhlmann definiert das eschatologische Zeitmal3 folgendermal3en: ,, Gott hat vorab der Zeit
bis zum Weltende ein Mal3 gesetzt. Der Termin des Weltendes ist darum konditioniert durch
die Fullung dieses von Gott gesetzten Malies. Der Inhalt dieses Mal3es ist dabel verschieden
bestimmt.“#** Erstens durch einen von Gott vorab limitierten Zeitraum. Das Ende kommt erst,

wenn ein bestimmtes Mald an Zeit verstrichen ist, d.h. der Ablauf der Zeit ist menschlicher

21 pgton, Timaios, S. 21

12 Seneca, Naturales quaestiones, S.223

13 Nicht alle Handschriften sind von dem Spruch tiberzeugt und lassen deshalb die Wiederholung ko xihiax ETn
weg: P X 1241. Zu Unrecht, wie ich meine, weil Wortwiederholungen ein Charakteristikum fiir den Verfasser
des 2 Petr sind.

24 gtuhlmann, Rainer, Das eschatologische MaBim N.T.,S. 1
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Verfugung radikal entzogen. Zweitens ist das Ende darliber hinaus bedingt durch das Mal3
eines bestimmten Geschehensin dieser Zeit. Das Ende kommt erst, wenn ein bestimmtes Mal3
an Leiden oder ein bestimmtes Mal3 an Siinden komplettiert ist. Drittens ist das Ende bedingt
durch eine bestimmte Anzahl von Heilsempfangern. Das Ende kommt erst, wenn eine
bestimmte Anzahl von Menschen das Heil empfangen haben.

Den Zeitrahmen Gottes, der fur die Menschen nicht berechenbar ist, umschreibt der Verfasser
des 2 Petr mit einem Wortspiel. Entsprechend seiner Vorliebe fir Verdoppel ungen wiederholt
er seine Angabe: ein Tag beim Herrn ist wie tausend Jahre, und tausend Jahre wie ein Tag.
Die Zahl 1000 entnimmt er der apokalyptischen Symbolsprache. Damit driickt er aus, dass es
eine Ziffer ist, die nicht im wortlichen Sinn gemeint ist. Andernfalls wirde ein tatsachlich
festgelegtes Zeitmal3 den Intentionen des Verfassers, dass der Anbruch des Tages Gottes nicht
vorherbestimmbar ist, widersprechen.

Die Zeitangabe von 1000 Jahren wird in demselben Sinn wie im 2 Petr in der apokalyptischen
Literatur in- und auf3erhalb der Bibel mehrfach verwendet.

So wird die Zahl xiAior*® in der Apokalypse des Johannes im Kapitel 20,1-10 &fters genannt,
mit 1000 Jahren werden die Zeitabschnitte vor dem Weltgericht bezeichnet.?®

In der Elia-Apokalypse sind 1000 Jahre in Beziehung zum Messias gesetzt.!’

Eine Steigerung ist Jud 14 zu lesen, wo Henochs Prophezeiung beziglich Gericht und
Bestrafung der Gottlosen zitiert wird: ,Sehe, der Herr ist gegkommen v Qyialg pupi&oiv
auTol.* Die Ziffer pupide umfasst die Zahl oder Menge von 10.000%%. Ein Vergleich
spricht dafir, dass dem Verfasser des Jud das Buch der Wéchter aus dem &dhHen 1/9 als
Vorlage diente, wo Henoch eine Vision des Heiligen im Himmel sah, die ihm die Engel

zeigten: ,,Und siehe, er kommt mit Myriaden von Heiligen, damit er Gericht Uber sie halte.

215 yihior 3 kommt im N.T. insgesamt 8x vor, aber nur auf zwei Schriften verteilt: 2 Petr 3,8.8 und Apk
20,2.34.5.6.7

216 20,2.3: der Satan wird Xihiow €T gefesselt; 20, 4-6: Seelen der Martyrer regieren mit Christus zusammen
XN €Tn (erste Auferstehung); 20, 7: ,Und wenn T& XAl €T vollendet sind, wird der Satan losgelassen
werden aus seinem Gefangnis.”

27 An jenem Tage kommt aus dem Himmel der Messias, der Konig, mit allen Heiligen. Er verbrennt die Erde
und verbringt tausend Jahre auf ihr, weil die Sinder auf ihr geherrscht haben. Er wird einen neuen Himmel
schaffen und eine neue Erde, und kein Teufe ist unter ihnen. Er wird Koénig sein mit den Heiligen und dabei
hinauf- hinabsteigen, wéhrend sie allezeit mit den Engeln sind und mit dem Messias tausend Jahre.* (Schrage,
EliasApk, S.273/274)

218 Bauer-Aland, Sp. 1072: , uupidg, &dog, i, die Myriade (zehntausend); 1. eigtl. als Zahlbegriff; 2. v. einer
nicht genau bestimmbaren grof3en PI. die Myriaden®
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Und er wird vertilgen die Frevler, und er wird alles Fleisch Uberfihren wegen aller (Dinge),
mit denen sie gegen ihn gehandelt und gefrevelt haben, die Siinder und Frevler.“#*

Beide Zahlen nennt der slavHen. Im 4. Himme! sieht Henoch alle Gange und Ubergange und
ale Strahlen der Sonne und des Mondes; je vier grof3e Sterne mit je 1000 Sterne unter sich zur
rechten und zur linken Seite des Sonnenwagens; ,XI 4 Und es geleiten se am Tag 15
Myriaden Engel, aber in der Nacht tausend Engel. Jeder Engel, der vor dem Wagen geht, hat
6 Fliigel .“*® Uber Myriaden von Engeln schreibt auch Hebr 12,22.

Der Autor des 2 Petr hat sich mit der Zahl 1000 begnugt.

Eine zweite unbestimmte zeitliche Prophezeiung beinhaltet die Diebmetapher in 3,10a. “HE&el
€ NUEPO KUPiOU WG KAETTNG.

Niemand weil3, wann der letzte Tag anbricht. Wendebourg findet, dass das Bildwort vom
Einbrecher den bedrohlichen Charakter des Uberraschenden Endes besonders unterstreicht:
, 0 legt die Dieb-Metapher einen zusétzlichen Ton auf dessen pl6tzliches, unvorhersehbares
Eintreffen, vor dem es fiir die Unvorbereiteten kein Entrinnen gibt.“%*

Dieser Vergleich kommt nicht allein im 2 Petr vor, sondern wird auch in anderen
neutestamentlichen Schriften im selben Zusammenhang verwendet.

Mt erinnert 24,42.43 (par Lk 12,39.40) in seinem Hinweis auf die Unbestimmtheit des Tages
des Herrn daran, dass der Hausherr eine Wache aufgestellen wirde, wenn er wisste, zu
welcher Stunde der Dieb in sein Haus einbrechen wiirde.”?? Dies steht auch in 1 Thess 5,2:
,Denn ihr selbst wisst genau, dass Auépa Kupiou WG KAETTNG in der Nacht kommt.” Und
ebenso fordert Offenbarung 3,3 zum Wachsein auf, denn: ,,du wirst nicht wissen, zu welcher
Sunde ich Gber dich kommen werde.”

Obwohl das Bild vom Dieb, der Uberraschend kommt, mehrfach im Neuen Testament
gebracht wird, ist das Vokabel KAEmTng kein wirklich haufiges. Es kommt nur 16x vor und
steht nicht im Jud, der auch dieses Beispiel nicht in seinen Brief eingebaut hat.

Ein Dieb kommt dann, wenn der Hausherr es am wenigstens erwartet. So wird es also auch

mit dem Tag des Gerichts sein: er wird anbrechen, wenn keiner damit rechnet. Deshalb muss

29 Uhlig, S. 509/510. Eine weitere Belegstelle des &thHen: Henoch kommt an einen Ort, wo nichts ist und sieht
etwas Schreckliches. Er sieht dort sieben Sterne des Himmels, an ihm (=dem Ort) zusammengebunden, wie
grofde Berge und im Feuer flammend. Henoch fragt, wegen welcher Siinde sie gebunden und hierher verstof3en
wurden. Uriel: ,XXI 6 Sie gehdren zu den Sternen, die das Gebot Gottes Uibertreten haben, und sie sind hier
gebunden, bis da? zehntausend Jahre, die Zahl ihrer Siinde, vollendet sind.“

220 Bpttrich, Christfried, Das slavische Henochbuch, S. 860-861

21 \Wendebourg, S. 332

22 Matth 24,42.43 (par Lk 12,39.40): ,42. Wacht also, denn ihr wisst nicht moig fuépa 6 KUPiog UudV
kommt. 43. Das aber erkennt: Wenn der Hausherr gewusst hétte, in welcher Wache 6 KAénTng komme, so hétte
er wohl gewacht und nicht zugelassen, dass in sein Haus eingebrochen wiirde.”
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man Vorkehrungen treffen, um nicht Uberrascht zu werden. Wer dies nicht tut, muss mit
ernsten Konseguenzen rechnen, wie eben die Irrlehrer. IThnen wird , das rasche Verhangnis

«223 \vie Harnisch ausfuhrt.

endgultigen Verderbens in Aussicht gestellt,
Im gesamten 2 Petr wird kein fixer Zeitpunkt fir den Beginn der Endzeit genannt. Der
Verfasser bedient sich unbestimmter Angaben und verwendet Bezeichnungen, die typisch
sind fur die eschatologische Thematik: die Zahl 1000, der Tag des Gerichts bzw. des Herrn.
Dazu kommt noch die Dieb-Metapher, die die Unberechenheit der Endzeit ankiindigt.

Die Zeitangaben sind im Brief unterschiedlich verteilt. Im 1. Kapitel spielt der Faktor
,Zeitpunkt’ Uberhaupt keine Rolle. Im 2. Kapitel wird zwar der ,Tag des Gerichts
thematisiert, aber nicht unter dem Gesichtspunkt ,des Stattfindens', sondern der , Bestrafung'.
Fur die Eschatologie des 2 Petr entscheidend ist das 3. Kapitel mit seinem Schwerpunkt
,Parusie und Weltuntergang’ und der damit verbundenen SchllUsselfrage: wann passiert das
ales?

Da sich schon einma die konkrete Vorhersage der Wiederkunft Jesu Christi als Risiko
erwiesen hat, macht der Verfasser aus der Not eine Tugend und erklért den Zeitpunkt des
Eintretens fur unvorhersehbar. Schrage sient durch den Zeitbegriff, der einerseits einen
unbestimmten und andererseits einen variablen Zeitpunkt propagiert, die Naherwartung fur
aufgehoben und ersetzt durch die Uberzeugung , Gott allein filhrt den Tag nach seinem Plan
herauf %

Das ist trotz ausdriicklicher Parusieankiindigung die Botschaft des 2 Petr: der Tag des Endes
wird kommen, aber es gibt keinen Anhaltspunkt dafir, wann dies sein wird. Das ,Bald’ der

ersten Generation wird durch ein , Unbestimmt’ und , Uberraschend’ ersetzt.

Raum zur BulRe: Gottes yokpobupia 3,9.15a

Als zweiten Grund fur das bisherige Ausbleiben der Parusie nennt der Verfasser des 2 Petr
Gottes Nachsicht mit den Menschen. Die Ausgangslage ist die, dass die Spotter
argumentieren: ,lhr habt euch geirrt, es gibt keine Parusie!” Und die Glaubigen
widersprechen: ,Gott zogert das Ende aus Langmut hinaus, damit ale gerettet werden

konnen.” Aber die Parusie wird sicher kommen.

228 Harnisch, Wolfgang, Eschatol ogische Existenz, S.111
2% Schrage, Kath. Briefe, S. 149
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3,9 Nicht der Herr verzogert die Verheil3ung, wie es einige fir eine Saumseligkeit halten,
sondern er ist langmiitig gegen euch, denn er will nicht, daf3 einige umkommen, sondern sich
alle zur Bul3e wenden.

3,15a und haltet die Langmut unseres” Herrn fiir Rettung.

Das wichtigste Argument gegen die Spotter ist also r} To0 Kupiou UGV pakpoBupia. Auch
durch dieses Argument bestatigt der Autor indirekt, dass die Spotter mit ihrem Hinweis auf
die Parusieverzogerung Recht haben. Aber der Verfasser deutet sie als einen Gnadenakt
Gottes, der alle Menschen retten will.

Dass Gott die Absicht habe, die Menschen zu erretten schreibt auch Paulus im Romerbrief. In
2,4 weist der Apostel auf den Reichtum Gottes in Gite, Geduld und Langmut hin, die zur
BuRe leiten. Dass BuRe zur Rettung fiihrt, ist auch 1 Clem 7,5.6°%° zu lesen:

Erlemann verweist darauf, dass der Hinweis auf Gottes Langmut das beliebteste
Erklarungsmodell in frihchristlicher Zeit neben dem Hinwels auf Gottes Zeitplan ist: ,,Der
gegenwartigen Langmut entspricht die Erwartung eines spéten, aber dafir um so scharferen
Gerichts. ... Gottes Langmut fordert daher die Bereitschaft zu umgehender BulRe des
Menschen heraus.“#*

Wahrend die Spotter das Noch-Nicht-Eingetretensein der Parusie dahingehend auslegen, dass
sie eine Falschmeldung ist und deshalb nicht mehr mit ihr gerechnet werden kann, deuten die
Glaubigen sie ads Akt der Nachsicht Gottes, damit alle Menschen gerettet werden. Die
Langmut des Herrn bedeutet Hoffnung und nicht Irrtum in der Verkiindigung. Schnelle fasst
zusammen: ,,Die Langmut Gottes gewahrt noch die Moglichkeit zur Umkehr. Gott als der
Herr der Schopfung und der Geschichte hat nicht nur eine andersartige Zeitperspektive,

sondern esist in Wahrheit seine Giite, die von den Gegnern verspottet wird.??®

Ein wichtiger Aspekt in diesem Textstiick ist petdvoia®®

. Gott will solange warten, bis alle
BulRe getan haben und keiner umkommen wird. Dieses Warten schlief3t auch die Spotter nicht
aus. D.h. denselben Leuten, die sich lustig machen Uber das Ausbleiben der Parusie und durch

ihren Lebenswandel eigentlich mitverantworlich dafir sind, dass sich die Wiederkunft

225 Folgendes Wort Ap®v wird ausgelassen: P 1243 pc sy bo™®

%6 5, Gehen wir ale Generationen durch und beobachten wir, wie Generation fir Generation der Herr
Gelegenheit zur Bul3e gegeben hat denen,die sich zu ihm bekehren wollten. 6. Noah hat Buf3e gepredigt, und die,
die gehorchten, sind gerettet worden.” (Lindemann/Paulsen, 1 Clem, S. 89)

! Erlemann, Endzeiterwartung im frilhen Christentum, S. 95

228 schnelle, S. 476/477

22 Bauer-Aland, Sp. 1037/1038: , d. Sinnesanderung; d. Reue (als Schmerz lber Verfehlungen); d. BulRe, d.
Umkehr, d. Bekehrung*
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verzogert, steht der Weg zur BulRe auch offen. So dreht sich ales im Kreis. Gott wartet
darauf, alle retten zu kdnnen. Die Spotter zweifeln unbeirrt und verzégern gerade dadurch die
Parusie, dass sie sie in Abrede stellen und sich dadurch der christlichen Verkindigung (und
damit der Bul3e) verweigern.

Doch da die Spotter auch das erste Zeichen fur die Wiederkunft sind, ist klar, dass Gottes
Langmut nicht unerschopflich ist. Letztendlich bricht der Tag des Gerichts an mit allen seinen
Konseguenzen.

Es liegt hier ein Widerspruch vor: denn auf der einen Seite fuhrt der Verfasser die Langmut
Gottes als Grund fur die Parusieverzogerung an, nennt sie die Rettung fur alle, auf der
anderen Seite wird aber der Weltuntergang sicher kommen, auch wenn sich nicht alle zur
BulRe gewandt haben. Vers 3,9 ist so zu verstehen, dass Gott auf alle wartet. Und je schneller
sich ale dem heiligen Lebenswandel und der Frommigkeit zugewandt haben, desto friher
kann die Parusie eintreten.

Nachdem aber letztendlich Gott Gericht halten muss und wird, nachdem er die jetzige Welt
zerstort hat, bedeutet dies, dass nicht alle gerettet werden. Denn das Verderben der gottlosen
Menschen wird nicht nur im 2. Kapitel im Zusammenhang mit den Gegnern abgehandelt,
sondern ist auch fur den Tag des Gerichts in 3,7 angekindigt. Woran die BulZe fur ale
scheitert und warum Gott die Geduld zu warten verliert, beantwortet der Verfasser nicht, aber
es konnte an denen liegen, die den Weg der Gerechtigkeit wieder verlassen. Zwar stellt er
keinen direkten Zusammenhang her zwischen den Abtrinnigen und Gottes Langmut, die
irgendwann erschopft ist, aber esist offenbar so, dass nicht nur nicht alle Bul3e tun, sondern
sich sogar vom Herrn, der sie erkauft hat, ausdriicklich wieder abwenden.

Diesist ein Punkt, auf den der Briefschreiber wiederholt und in aller Deutlichkeit zu sprechen
kommt. Der Abfall vom rechten Glauben bedriickt ihn. Viele Menschen gehen aso den
umgekehrten Weg. Sie haben bereits den rechten Glauben gefunden, sind ihm aber wieder
untreu geworden. Den Weg der Gerechtigkeit gekannt und sich von ihm wieder abgewandt zu
haben, ist fur den Verfasser des 2 Petr ein besonders widerwartiges Vergehen, wie er im 2.
Kapitel eindringlich darstellt. Wer rickféllig wird und die Reinigung seiner friheren Stinden
vergisst, ist schlechter dran als derjenige, der den Befleckungen der Welt nie entflohen ist,
betont der Autor. Als TUpAGG und puwnGlwv beschreibt der Verfasser des 2 Petr diese

ungetreuen Christen. Und er findet in einem Sprichwort noch starkere Worte®®:

20 Charles, Daryl, Virtue amidst Vice, S.149: , The metaphor of blindness coincides with the images in ch. 2 of
davery, the dog returning to its vomit and the pig returning to the mud (2.19.22).”
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2,22 lhnen ist das wahre Sprichwort zugestof3en: ein Hund, der zuriickgekehrt ist zum eigenen
Gespel, und ein Schwein, das sich gebadet hat, zum Walzen im Schlamm.

Der Verfasser beschreibt auf diese drastische Weise nicht die Irrlehrer, die falsche Lehren
verbreiten, sondern die vom rechten Glauben, zu dem sie sich bereits bekannt haben,
Abgefallenen.

Dieser Spruch - ein &AnBRg mapoiuia, wie der Verfasser versichert - ist einer der beiden
Verse im 2 Petr, in dem besonders viele Hapaxlegomena vorkommen: insgesamt vier.*! Das
Wort mapoigia steht 5x im Neuen Testament und wird auf3er 2 Petr noch im
Johannesevangelium (10,6; 16, 25.25.29) geschrieben, allerdings in anderer Bedeutung. Hier
geht es darum, dass Jesus in Gleichnissen redet, nicht in Sprichworten.

Der Spruch besteht nach dem Hinweis auf seinen Wahrheitsgehalt aus zwei Teilen: KUwv
gmoTpéyag &m 10 1d1ov &€€papa und Uc Aouoapévn eic Kuhiopdv BopPdpou. Und
zum Unterschied zu anderen bildlichen Vergleichen findet sich dieser Text nicht im Jud.

Diesfuhrt zur Frage, ob und wenn ja, welche Vorlage der Verfasser bentitzt hat.

Vogtle verweist auf attestamentliche Texte: ,’Hund’ ist die einzige Haustierbezeichnung, die
im Alten Testament al's Schimpfwort gebraucht wird (vgl. 1Sam 17,43; 2K6n 8,13).“%*? In den
beiden angefiihrten Textbelegen, 1Sam 17,43 und 2Ko6n 8,13, werden Menschen als Hund
beschimpft. Fir Schrage handelt es sich um zwel sprichwortartige Redewendungen. ,,Die
erste entspricht der Kennzeichnung des Toren in Spr. 26,11. Die zweite, die gewohnlich auf
den,Volksmund' zuriickgefuhrt wird, hat ebenfalls Parallelen.« %

In Spriiche 26,11 heif} es. ,,Momep KUWV OTav €MENBN €mi TOV €auTtol EPeEToV Kai
MIONTOG vévnTal” Sinngemald entspricht dieser alttestamentliche Spruch einem Teil des
Sprichwortes von 2,22, allerdingsist der Wortbestand ein anderer.

Eine mogliche Vorlage fir den Spruch vom Schwein sieht Vdgtle in der judischen Legende
vom weisen Achikar: ,In einer etwas ausfuhrlicheren Fassung begegnet der Spruch vom
Schwein in der sogenannten Achikarlegende: ,Du warst mir, mein Sohn, wie ein Schwein, das
in ein Bad gegangen war, und als es eine schlammige Grube sah, ging es hinab und badete
darin. Und es rief seine Gefahrten: Kommt. Badet!’ .“%*

21 gEépapua Ausgespienes, Auswurf; BopBopog Kot, Schlamm, Schmutz; Ug Schwein; kuAiopdg das
Walzen, Aufwihlung

%2 \/pgtle, Anton, Der Judasbrief. Der Zweite Petrusbrief, S. 208

2 Schrage, Kath. Briefe, S.145

4 yvpgtle, S. 208
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Auch im Neuen Testament werden Tiervergleiche verwendet, um theologische Aussagen
bildlich darzustellen.Aber nur in Mt 7,6 werden ebenso wie in 2 Petr Hunde und Schweine
zusammen in einem Vers genannt, allerdings ist der Spruch nicht gleichlautend und as
gemeinsames Vokabel wird lediglich das Wort kUwv Hund verwendet.

Mt 7,6 schreibt: ,Gebt nicht TO &ylov TOIG Kuoiv; werft auch nicht ToUgQ papyapiTag
Op@V EumpocBev TOV Xoipwv, damit sie diese nicht etwa mit ihren FlRen zertreten und
sich umwenden und euch zerreiRen. Dagegen ist im 2 Petr 2,22 formuliert: ,KUwv
gmoTpéyag &m 1O idlov eEépapa, Kai UG Aouoapévn eic Kuhiopodv BopPopou. Eine
Ubereinstimmung neutestamentlicher Textstellen mit dem Hundebeispiel in 2 Petr 2,22 ist
nirgends erkennbar.®® Dazu tragt auch das Hapaxlegomenon &Eépapa Ausgespienes,
Auswurf bei, mit dem der Autor seinen Vergleich drastisch zum Ausdruck bringt.

Auch das griechische Wort 0¢ fir Schwein, das im zweiten Teil des Sprichwortes steht, ist
einzigartig im Neuen Testament. Der Verfasser des 2 Petr hétte auch xoipog Schwein, Ferkel
nehmen konnen, wie die Evangelisten.*® Und auch im zweiten Teil des Sprichwortes von 2
Petr 2,22 wird die Pointe durch Vokabeln ausgedriickt, die sonst im Neuen Testament nicht
vorkommen: kuhiop6g das Walzen, Aufwiihlung und BépBopocg Kot, Schlamm, Schmutz.?*
Lips erklart den Unterschied zwischen U¢ und xoipog: , Das éltere und allgemeinere Wort fiir
Schwein ist Ug bzw. 00g; dagegen bezeichnet xolpog primér das Ferkel, also das junge
Schwein.“?*® Eine Veranderung ergibt sich in spéterer Zeit, als xoipoc sich als allgemeine
Bezeichnung fir , Schwein’ durchsetzt. , Diese Feststellung gilt auch flrs NT: 2 Petr 2,, ist die
einzige Stelle mit 0¢, sonst wird nur xoipog verwendet (...). Dieser sprachliche Unterschied
zwischen Mt 7 und 2 Petr 25, muB firr die Auslegung ernstgenommen werden.“?*°

Es ist zweifelsohne richtig, dass die Ubereinstimmung bei Mt und 2 Petr lediglich darin
besteht, dass Hund und Schwein in einem Spruch gemeinsam verwendet werden, aber es liegt

— bis auf das Wort kUwv - weder eine Paralele im Wortbestand vor noch in der Aussage. Bei

25 kOwv kommt insgesamt 5x im Neuen Testament vor, aber keine andere Textstelle entspricht Mt 7,6 und 2
Petr 2,22. Lk 16,21 erzdhlt das Gleichnis vom reichen Mann und dem armen Lazarus, dem die Hunde die
Geschwiire lecken. Bei Phil 3,2 steht der Hinwels ,, Seht auf die Hunde, ...“ und in Apk 22,15 wird kUwv as
Schimpfwort eingesetzt: ,, Drauf3en sind die Hunde und die Zauberer ...und jeder, der die Lige liebt und tut. Mt
verwendet noch eine andere Bezeichnung anstatt kUwv, namlich kuvdpiov Hindchen, das 4x im Neuen
Testament zu lesen ist, aber in Bezug auf eine einzige Geschichte. Mt 15,26.27 par Mk 7,27.28 berichten Uber
die kanaandische Frau bzw. Frau aus Syrophdnizien, die Jesus um Hilfe fur ihre Tochter bittet, die von einem
bbsen Geist Ubel geplagt wird, und in der Jesus das Bild von den Brosamen bringt, die vor die Hunde geworfen
werden.

236 E5 10x steht im N.T.: eben im Spruch von Mt 7,6; weiters im Gleichnis vom verlorenen Sohn, der die
Schweine hiitet, in Lk 15,15.16; in der Begebenheit mit einer Herde von Sauen, in die Jesus einen bdsen Geist
einfahren |&sst, bel Mt 8,30.31.32 par Mk 5,11.12.13.16 par Lk 8,32.33.

%7 Diese Art von Wortspiele liebt der Verfasser, wie andere Beispiele aus dem 2 Petr zeigen: 6 {6¢og To0
okOToUug TETAPNTAI (2,17), TUGAOG €0TIV puwn&lwy (1,9), omihol Kai pdpol (2,13).

28 |_ips von, Hermann, Schweine fiittert man, Hunde nicht, S.172

2 |ips, S.172
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Mt gehort der Spruch zu einer Reihe von Verhatensmaliregeln der Bergpredigt; in 2 Petr geht
es um die Beschreibung vom Glauben Abgefallener.?* Der Textvergleich legt nicht den
Schluss nahe, dass der Autor des 2 Petr sein Sprichwort von Mt tibernommen habe.

Eine andere Moglichkeit as die Benutzung des Matthausevangeliums as Vorlage ist die
Verwendung eines nicht-biblischen Sprichwortes. In der griechischen und rémischen Antike
waren besonders Tiersprichworter sehr beliebt, worauf Lips hinwelst: , Es zeigen sich also im
Bereich von Sprichwdrtern und Sentenzen aus dem Tierbereich viele Beispiele, die entweder
ausdriicklich as Warnungen formuliert sind oder als Sentenz den Hinwels auf mogliche
Folgen enthalten. Aufféllig ist, dal3 gerade vom Hund mehrfach in diesem Kontext die Rede
ist.”?** Er hebt die durchaus geldufigen Kontrastmotive als Pointe hervor: , Eine Vielzahl von
Sprichwortern formuliert Kontraste derart, dal3 etwas zu einem bestimmten Tier nicht paldt
und daher unsinnig ist.” 22

Klauck bemerkt zu den ,zwei sehr drastischen Sprichworter“?® in 2,22: ,so folgt er damit
immerhin dem Rat des Demetrios, in Briefe Sprichworter as besonderen Schmuck
einzustreuen.“** Gemeint ist das Werk Mepi épunveiag bzw. De elocutione, in dem

verschiedene Stilarten diskutiert werden®*®.

Dasich die bildlichen Vergleiche des Sprichwortes nicht mit Parallelen aus der Bibel belegen
lassen, bedeutet das, dass der Autor auch andere Vorlagen, vermutlich aus der hellenistischen

Literatur benitzte. Wenn es also zutreffen sollte, dass sich der Verfasser des 2 Petr fir diesen

20 Der Vergleich beider Bibelstellen filhrte in der Exegese zu unterschiedlichen Auslegungen:

Luck, Ulrich, Das Evangelium nach Matthaus: Luck meint, dass dieser Vers bei Matthaus zu jenen Sétzen des
N.T. gehort, deren Sinn sich nur schwer erschlief3en l&sst. Allerdings schrénkt er ein: ,,Das gilt weniger fur die
einzelnen Elemente as fir sein Verstandnis im Zusammenhang des Matthdusevangeliums.” (S.98) Luck
verweist auf eine Deutungsmdglichkeit im Zusammenhang mit 2 Petr 2,22: ,Dann hétten wir es mit einer
Warnung zu tun, die Lehre Jesu, die von den Jiingern verkiindet wird, unbesehen allen zu verkiinden. Es kénnte
bbse Mil3versténdnisse geben: Also hétten wir eine Riicknahme des schrankenlosen Verzichts auf Vergeltung,
auf Richten vor uns, gerade dessen, was Matthéus als ,bessere’ Gerechtigkeit bezeichnet.” (S.98) Er fiigt hinzu,
dass man wohl davon ausgehen wird miissen, dass Matthaus dieses Wort in der Uberlieferung vorgefunden hat.
Lips fugt zu Mt 7,6 an: ,,Die Rickfihrung des Textes auf ein heldenmissionsfeindliches Judenchristentum wird
mit Mt 15,4 in Verbindung gebracht, wo Heiden mit Hunden verglichen werden. Die andere Deutung, die an die
Abgrenzung gegen abtriinnige Gemeindeglieder oder Irrlehrer denkt, stellt den Bezug zu 2 Petr 2,5, her, wo durch
zwei Sprichworter ein Vergleich mit Hunden und Schweinen gezogen wird.” (S. 168)

21| ips, S. 179

#2ips, S. 177

28 Klauck, S. 309

4 K lauck, S. 309

25 pie Datierung ist leider ungesichert, die Entstehungszeit wird zwischen dem 2. Jh.v.Chr. und dem 1.Jh.n.Chr.
angesetzt. So ist unklar, um welchen ,Demetrios’ es sich handelt. Nach einem Teil der handschriftlichen
Uberlieferung konnte es der von Phaleron aus der Schule des Aristoteles sein, der im spéten 4.Jahrhundert v.Chr.
wirkte und u.a. eine Rhetorik verfasst hat. Sein Werk kénnte von einem spéteren Autor Uberarbeitet worden sein.
Aber auch ein anderer Demetrios als Verfasser wéare moglich, ebenso kdnnte es anonym in Umlauf gekommen
sein. Wie dem auch sei, im Kapitel Uber den einfachen Stil jedenfalls hat ein Demetrios eine Passage Uber das
Briefschreiben verfasst, in dem er das Sprichwort als etwas Volkstimliches bezeichnet, das allen gemeinsam
gehdrt und deshalb a's philosophischer Einfall im Brief erlaubt sein soll.
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Vers an der heidnischen Schreibkunst orientiert hat und nicht an der Bibel, ware dies ein

zusétzliches Indiz daflr, dass er unter hellenistischem Einfluss stand.

Dem Verfasser des 2 Petr ist klar, dass es nicht allen leicht fallt, den Begierden der Welt zu
entfliehen. In 2,9 spricht er die Versuchung an, die die Frommen bedroht. Er lasst aber auch
keinen Zweifel dartiber aufkommen, dass es das schlimmste Vergehen ist, ihr nachzugeben
und sich vom Weg der Gerechtigkeit wieder abzukehren.

Aber der Briefschreiber 1&sst die Gemeinde nicht ohne Hoffnung. Gott weil3 die Frommen aus
der Versuchung zu erretten. Seine Langmut geht sogar so weit, dass er den Zeitraum bis zur
Parusie dehnt, damit die Sinder sich besinnen und Buf3e tun kénnen (3,9). Die Reue und
Umkehr muss aber von den Menschen ausgehen. Gottes Unterstiitzung besteht darin, dass er
auf sie wartet.

Aber Gott zogert die VerheiBung nur hinaus, er setzt sie nicht aus, nur damit die gottlosen
Menschen nicht in ihr Verderben rennen. Wer siindigt und sich der Bul}e hartnéckig

verweigert, wird am Tag Gottes zur Rechenschaft gezogen.

Parusie und L ebensfihrung

Der Verfasser macht einen Unterschied zwischen dem Lebenswandel, der die Parusie
beschleunigt, und dem Lebenswandel, der im Jenseits belohnt wird.

So fordert er seine Leser in 3,11 auf, die Wiederkunft durch eine entsprechende L ebensweise
zu begunstigen. Der Verfasser spricht an dieser Stelle vom heiligen Lebenswandel und von

der Frémmigkeit, die bereitsim Tugendkatalog 1,6.7, in 1,3 und 2,9%%

vorgekommen ist.

Um im Jenseits belohnt zu werden, missen jene Kriterien erfullt werden, die im
Tugendkatalog 1,5-7 und 3,14 genannt und jeweils mit der in Aussicht gestellten neuen Welt
in Verbindung gesetzt werden. Die Empfehlung von 3,14 allerdings, unbefleckt und untadelig
vor ihm befunden zu werden, kann sich sowohl auf die Beschleunigung der Parusie, wie esin
3,11 versprochen wird, a's auch auf den Eintritt in das neue, gerechte Reich beziehen.

Der Verfasser nimmt weder eine inhaltliche Abgrenzung zwischen den verschiedenen
Anforderungen vor, noch stellt er siein einen Zusammenhang. Dass er damit immer dieselben

moralischen Wertvorstellungen meint, lasst sich nur aus der Tatsache schlief3en, dass die

246 1 6.7 in der Standhaftigkeit aber die Frommigkeit, in der Frommigkeit aber die Bruderliebe, 1,3 durch die
Kenntnis dessen, der uns berufen hat durch die eigene Herrlichkeit und Tugend; 2,9 Der Herr weil3 die Frommen
aus der Versuchung zu erretten
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Termini in ein und demselben Brief angefthrt werden, und der Leser davon ausgehen kann,

dass der Absender in alen Teilen seines Schreibens diesa ben Ansichten vertritt.

ayia avaotodn und evceBeia beschleunigen die Parusie. Der glaubige Mensch muss sich
dartiber im klaren sein, dass seine Lebensweise der entscheidende Faktor ist sowohl fir seine
personliche Zukunft als auch die Zukunft der Welt.

Der Verfasser des 2 Petr hegt keinen Zweifel, dass die Parusie Realitat werden wird. Sie wird
sicher kommen, zu einem Zeitpunkt, den wir zwar nicht kennen, den wir Menschen aber
beeinflussen konnen. Da Gott durch seine Langmut ale retten will, héngt es vom L ebensstil
der Menschen ab, wie lange sie noch auf die Wiederkunft warten missen. Je friher alle
Menschen gottgefallig leben, desto friher kann sie stattfinden.

Der Verfasser formuliert es deutlich in 3,11, indem er den Adressaten vorhélt, dass es sogar
notig ist, die Ankunft des Tages Gottes zu erwarten und zu beschleunigen durch ihren
Lebensstil. Was er unter einem heiligen Lebenswandel versteht, fihrt er an dieser Stelle nicht
aus. Die Frommigkeit gehort dazu, und sie bezieht sich auf das Verhalten, daim 2 Petr der
Glaube as anzustrebendes Gut keine Rolle spielt, sondern vorausgesetzt wird. Nach der
Anrede im Préskript wendet sich der Verfasser an digenigen, die einen gleichwertigen
Glauben haben wie er. Er muss sie also nicht mehr von der Notwendigkeit Gberzeugen, wie
wichtig der Glaube ist. Thm geht es nur noch um das richtige Verhalten.

Das ist ein bedeutender Unterschied zum Jud, der seinen Brief an die in Gott, dem Vater,
geliebten und von Jesus Christus bewahrten Berufenen richtet und seine Leser zwei Ma auf
fordert, sich fur ihren Glauben einzusetzen (3; 20).

Was man tun bzw. vermeiden muss, um einen heiligen Lebenswandel zu fihren, geht im 2
Petr einerseits aus der Gegnerpolemik des 2. Kapitels hervor und andererseits aus den

Empfehlungen fir richtiges Verhalten im Zusammenhang mit der Belohnung im Jenseits.

2.1.3. Sind Gegner und Spoétter derselbe Personenkreis?

Die Spotter, die den Parusiegedanken zur Sprache bringen, sind nicht die einzigen
Abweichler, von denen im 2 Petr die Rede ist. Das ganze 2. Kapitel beschéaftigt sich mit jenen,
die gegen die rechte Lehre und ihre moralischen Anforderungen verstof3en. Der Verfasser
beschrankt sich nicht darauf, nur eine einzige Bezeichnung fur die Gegner zu bringen. Im

Gegenteil verwendet er in seinem Brief viele verschiedene Attribute fir digjenigen Personen,
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die nicht den gleichen Glauben haben wie er und in der Folge einen entsprechend
verwerflichen Lebenswandel fuhren.

Die fur das eschatologische Anliegen des 2 Petr bedeutsame Frage, die es zu klaren gilt, it,
ob der Verfasser auch die Spotter zu dieser Gruppe von Gegnern zahlt bzw. ob er mit allen
genannten Abweichlern dieselben L eute meint.

Harnisch gibt die Meinung der Mehrheit der Exegeten wieder: ,, Wir gehen von der heute fast
allgemein anerkannten Annahme aus, dal3 der Brief einheitlich konzipiert ist und dal3 es sich
bei den Kp. 2 und 3 charakterisierten Haretikern um ein und dieselbe Gruppe handelt. Der
Verfasser von 2Petr hat es offensichtlich mit Bedacht unterlassen, Gber die Denkweise der
von ihm bekampften Gegner objektiv zu informieren.“?*

So eindeutig erscheint mir die Sachlage nicht. Um diese Frage zu klaren, ist es als erstes
notwendig, die Merkmale derjenigen, die nicht denselben Glauben haben wie der Verfasserr
und seine Leser und nicht als Spétter bezeichnet werden, herauszuarbeiten und dann alle

Gegnergruppen miteinander zu vergleichen.

2.1.3.1. Die Charakteristik der Gegner

Der detaillierten Charakteristik der Gegner ist das 2. Kapitel vorbehalten. In einer sehr
polemischen Sprache zieht der Autor alle Register seines Wissens und seiner Schreibkunst,

um die Abweichler vom rechten Glauben als Sinder darzustellen. Er benitzt dazu die

Bildsprache der Apokalyptik, Sprichworter und andere ausdrucksstarke Formulierungen.

weudodiddokahol 2,1-3

2,1 Es traten aber auch falsche Propheten im Volk auf, wie auch unter euch Irrlehrer sein
wer den, welche Uberzeugungen des Verderbens heimlich einfilhren werden und den Herrn,
der sie erkauft hat, verleugnen. Se fuhren sich selbst ein schnelles Verderben herbei,

2,2 und viele werden ihren Zuigellosigkeiten nachfolgen, durch die der Weg®*® der Wahrheit
verlastert werden wird

2,3 und im Betrug mit erdichteten Worten werden sie euch, fur die das Urteil schon langst

mUfdig ist, aussaugen und ihr Verderben schlaft nicht.

27 Harnisch, S. 99
28 Folgendes Wort 630¢ wird durch 86Ea (Herrlichkeit) ersetzt: 8? A pc (sa)
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2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

Um den Zusammenhang zwischen alter und neuer Zeit deutlich vor Augen zu fuhren,
verwendet der Verfasser in 2,1 zwel ahnlich lautende Bezeichnungen fur die Gegner:
weudormpoodTal fur die falschen Propheten und weudodiddokaol fur die lrrlehrer. Beide
Vokabeln werden im Neuen Testament selten benutzt. In keinem anderen neutestamentlichen

Buch wird dem yeudompodATng ein yeudodiddokahoc** gegeniiber gestelt*°

. Vogtle
sieht darin einen sicheren Beleg dafir, dass er die Gegner fascher Lehrmeinungen
bezichtigen will: ,Sie sind in seinen Augen nicht falsche Propheten, wohl aber falsche
Interpreten der Prophetien. Mit der Etikettierung , Pseudolehrer’ will er ihnen vorweg jegliche
L ehrautoritét absprechen und sie as Irrlehrer abstempeln.“?>*

Die Analogie zum alten Israel®? soll aufzeigen, dass Irrlehrer aus den eigenen Reihen nichts
Neues sind. Bereits friher traten falsche Propheten auf, die Tell des judischen Volkes waren
und keine AuRRenstehenden. Und so wie damals gefdhrden auch jetzt Irrlehrer aus der
Gemeinde ihre eigenen Glaubensgeschwister.

Allerdings wird ihr Auftreten erst fur die Zukunft angekiindigt: die Verben in den Versen 1-3,
die sich auf yeudodiddokahol beziehen, stehen im Futur (2,1: EcovTal; Mapeloc&Eoualy;

2,3: eummopeUcovTal).

Die Vergehen der Irrlehrer werden 2,1-3 genau aufgelistet:

2,1 mapelo&GEOUOIV aipETeEIC ATTWAEITGS

2,1 1oV ayopdoavTta®® alTouc deomdTnV &pvoUevol

2,2 aUTOV &OEAYEIQ

2,3 &év nAeovetig MAaoTOoIg AOY0IG EUMoPeUCOVTAI

Sie haben sich vom Herrn abgewandt. Ihr schlechter Lebenswandel wird sie ins Verderben
stirzen. Trotz alem werden sie Anhanger in der christlichen Gemeinde gewinnen. Das macht

sie zum Problem, weil sie jene geféhrden, die schon gerettet schienen.

29 |m Gbrigen ist yeudod1d&okaAog sowieso ein Hapaxlegomenon.

20 Allerdings findet sich im N.T. sehr wohl die Verbindung Apostel — Lehrer: 1 Kor 12,28 werden drei Amter in
der Gemeinde aufgezahlt: mpdTOV &mGOTOAOG, deUTepPOV TTPOPATNG, TPiTOV dId&oKaAoG. Epheser 4,11
kennt finf Amter in der Gemeinde: wie Kor beginnt er mit &méoTohog und mpodnTNG, nennt aber vor
d10&okahog, der alsletzter kommt, noch evayyehioTrg und moiuAv. Apg 13,1 berichtet von der Gemeindein
Antionchia nur von &méoToAog und d1I0&OKaAOC.

=lyggtle, S. 184

22 Folgende Worter 8v T Aa@® werden ersetzt durch &v T@ A. ékeivw: 614. 630.1505. 1852 al sy™ und
weggelassen 8? pc sa

23 1 Kor 6,20 ,,Denn ihr seid um einen Preis erkauft worden (fyopdoBnTe); verherrlicht nun Gott mit eurem
Leib.“; 7,23, Ihr seid um einen Preis erkauft (nyopdoBnTe), werdet micht Sklaven von Menschen.”

Off 5,9: ,,...denn du bist geschlachtet worden und hast durch dein Blut fir Gott erkauft (iyopacag) aus jedem
Stamm und jeder Sprache und jedem Volk und jeder Nation.”
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2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

Es geht um anwAeia, das die yeudodiddokalol in zweifacher Hinsicht kennzeichnet: das,
das sie verbreiten, und das, das sie erwartet.

Die Parusieverzdgerung selbst ist kein Thema.

&oefeic 2,5.6; 3,7

2,5 und er die alte Welt nicht verschont hat, aber als achten Noah, den Prediger der
Gerechtigkeit, bewahrt hat, als er die Sntflut Uber die Welt der Gottlosen herbeigefhrt hat,
2,6 und der die Sadte Sodom und Gomorrah durch Eindscherung zur Zerstérung verurteilte,

um ein Beispiel zu geben denen, die in Zukunft gottlos handeln wiirden.

3,7 Aber die jetzigen Himmel und Erde, die durch dasselbe Wort aufbewahrt sind, sind fur

das Feuer aufbewahrt am Tag des Gerichts und des Verderbens der gottlosen Menschen.

Die Gottlosen erwartet ihre Strafe, egal zu welcher Zeit Gott sie zur Verantwortung zieht. So
geschah es in der alten Zeit, so wird es einst am Tag des Gerichts sein. 2,5 beschreibt die
Bestrafung der &oeBeiq in der alten Welt durch Wasser und 3,7 in der Zukunft durch Feuer.
Die Bezeichnung &oeBeig steht immer im Kontext der Zerstérung der Welt.

Paulsen weist darauf hin, dass der Verfasser des 2 Petr eine doppelte Konsequenz bringt: Gott
fuhrt die Gottlosen dem Gericht zu, die Frommen aber werden befreit und das soll bedeuten:
» ES gibt in der Geschichte des Gottesvolkes nicht nur Beispiele der gottlichen Strafe, sondern
zugleich zeigt sich die Treue Gottes gegentiber einem Verhalten, das sich ihm angemessen
erweist.“?** Es gehe nicht allein um das gottliche Gericht, sondern auch um die géttliche
Bewahrung. Der Herr weil3 die Frommen aus der Versuchung zu retten, postuliert der 2 Petr
in 2,9a zugunsten jener, die glauben.

Der Autor nennt Beispiele aus der Genesis, die sowohl in mehreren neutestamentlichen und
anderen fruhchristlichen Schriften als auch in der apokalyptischen Literatur haufig verwendet
werden: Noah bzw. Sodom und Gomorra.

Sowohl Mt (24,37-39) als auch Lk (17,26.27) berichten davon, dass Noah in die Arche ging
und danach die Flut kam und ale umbrachte. Die beiden Evangelisten verbinden die
Geschichte alerdings —zum Unterschied von 2 Petr - mit der Ankunft des Menschensohnes.
So steht Mt 37: ,,Aber wie die Tage Nie waren, so wird auch die Ankunft des Sohnes des

24 paulsen, S.131
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Menschen sein.“ Und ebenso Lk 26: ,,Und wie esin den Tagen N®e, geschah, so wird es sein
in den Tagen des Sohnes des Menschen.”

Einen einfachen Bericht tlber Noah und das Flutereignis bringen Hebr 11,7°° und 1 Petr
3,20,

Ein @nlicher Text wiein 2 Petr 2,5 ist dagegen in 1 Clem 9,4 zu lesen: ,,Noah, der als glaubig
erfunden worden ist, hat durch seinen Dienst der Welt eine Wiedergeburt verkindigt, und
durch ihn hat der Herr hindurchgerettet die Lebewesen, die in Eintracht in die Arche
hineingegangen waren.“%’

Dem entspricht auch der Text von 4 Esra®™®, mit dem 2 Petr die Bezeichnung Noahs als
gerechter Mann gemeinsam hat: , 111 / 8 Aber jedes Volk |ebte nach seinem eigenen Willen;
sie handelten bdse vor dir und verachteten deine Gebote. Du aber hast sie nicht gehindert. 9
Dann jedoch hast du zur bestimmten Zeit die Sintflut Uber die Erde und die Bewohner der
WEelt gebracht und sie vertilgt. 10 Und es kam Uber sie gleichzeitig der Untergang. Wie Uber
Adam der Tod kam, so Uber sie die Sintflut. 11 Einen von ihnen aber hast du Ubriggelassen,
Noah mit seinem Haus; von ihm stammen alle Gerechten ab.“ %

Welches Quellenmaterial der Verfasser des 2 Petr herangezogen hat, kann nicht gesagt
werden. Moglich ist auch, dass er direkt auf das Buch Genesis zurtickgegriffen hat, woftr das
Miteinbeziehen des 1. Schopfungsberichts sprechen wirde. Green gibt aber zu bedenken:
,The Old Testament does not say that Noah was a preacher of righteousness; nor,
incidentally, does the Book of Enoch. But if he was indeed a ‘just man and perfect’” who

‘walked with God' (Gn.vi.9) then he must have been a herald of righteousness.” %

Zwar wurde im 2 Petr gerade die Sintflutgeschichte nicht aus dem Jud Gbernommen, aber eine
Ubereinstimmung zwischen beiden Schriften fallt doch auf: so wie in Jud 14 Henoch al's der
siebente von Adan”™® bezeichnet wird, erhdlt Noah in 2,5 die Beifiigung der achte. Obwohl
die Personen verschieden sind, stimmen beide Verfasser darin tberein, dass sie der Person

eine Zahl hinzuschreiben.

%5 Hebr. 11,7: , Durch Glauben bereitete N®e, als er eine géttliche Weisung tiber das, was noch nicht zu sehen
war, empfangen hatte, von Furcht bewegt, eine Arche zur Rettung seines Hauses. Durch ihn verurteilte er die
Welt und wurde Erbe der Gerechtigkeit, die nach dem Glauben ist.”

%6 1 Petr 3,20a: ,, die einst ungehorsam waren, als die Langmut Gottes in den Tagen Nde abwartete.”

7 | indemann/Paulsen, 1 Clem, S. 91

28 bie Schrift ist nach allgemeiner Auffassung um 100 n.Chr. entstanden, auf jeden Fall nach der Zerstérung
Jerusalems 70 n.Chr.

9 Schreiner, S. 312/313

% Green, S. 99

%! |m &hHen fangt Henoch an, aus den Biichern zu erzéhlen: , X ClII 3 Und aso fing er an, aus den Biichern zu
erzéhlen, und sprach: Ich bin als der Siebente in der ersten Woche geboren, solange Recht und Gerechtigkeit
noch andauerten.” (Uhlig, S. 711)
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2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

Henoch spielt zwar in der apokalyptischen Literatur eine zentrale Rolle, wird aber zum
Unterschied von Noah im Alten Testament lediglich in einer Genealogie erwahnt.
VanderKam weist aber auf eine Auffaligkeit in der Aufzahlung mit Adam als 1., Henoch als
7. und Noah als 10. hin, die auf eine besondere Bedeutung schlief3en lasst, well nur bel diesen
Namen eine zusétzliche Beschreibung zu ihrer Person®? mitgeliefert wird: , these alterations
break the monotony of the highly schematic genealogy and thus focus attention on the first,
seventh, and thenth patriarchs*?*

Dass in Jud 14 Henoch der 7. ist, ist in Ubereinstimmung mit der Genealogie im 1. Mose und
1 Chr.*® Anders verhdlt es sich mit Noah. Sowohl nach Gen 5,29 als auch 1 Chr 1,3.4 ist
Noah der 10. nach Adam. Von dieser Reihenfolge weicht 2 Petr ab, wo Noah als der 8.

bezeichnet wird. Wie kommt der Verfasser auf diese Zahl?

In der apokalyptischen Literatur findet sich keine Parallele zur Nummerierung von 2 Petr,
obwohl Noah und die Sintflut ein beliebtes und oft verwendetes Thema sind. Noahs Stellung
als 10. Nachkomme nach Adam entspricht in allen Texten der Genealogie von Genesis und 1
Chr.®®

Eine Stelle gibt es alerdings in einer Schrift, der Apokalypse Abrahams, die zu einer
Erklarung herangezogen werden konnte. Dort steht in einer einleitenden Genealogie vor dem
1. Kap: ,,Das Buch der Offenbarung Abrahams, des Sohnes Thares, des Sohnes Nachors, des
Sohnes Sarugs, des Sohnes Roogs, des Sohnes Arphaxads, des Sohnes Sems, des Sohnes
Noahs, des Sohnes Lamechs, des Sohnes Mathusaas, des Sohnes Henochs, des Sohnes
Jareds“?® zZwar entspricht — wie folgende Tabelle zeigt - die Anreihung der ApokAbr
derjenigen des Alten Testaments, wenn man von Adam ausgeht, aber der Autor dieser
apokalyptischen Schrift beginnt mit der Rethung von Abraham weg zurlick bis zu Jared. Und
in dieser Aufzéhlung steht Noah an der 8. Stelle. Das scheint einerseits als Begrindung fir
den’achten Noah' in 2 Petr weit hergeholt, aber andererseits ist auch durchaus vorstellbar,

%2 Gen 5,21-24: ,Und Henoch lebte 65 Jahre und zeugte Metuschelach. Und Henoch wandelte mit Gott,
nachdem er Metuschelach gezeugt hatte, 300 Jahre und zeugte Séhne und Toéchter. Und ale Tage Henochs
betrugen 365 Jahre. Und Henoch wandelte mit Gott; und er war nicht mehr da, denn Gott nahm ihn hinweg.”

Gen 5,28-32: ,Und Lamech lebte 182 Jahre und zeugte einen Sohn. Und er gab ihm den Namen Noah, indem er
sagte: Dieser wird uns trésten Gber unserer Arbeit und Uber der Mihsal unserer Hande von dem Erdboden, den
der Herr verflucht hat. ... Und Noah war 500 Jahre alt, und Noah zeugte Sem, Ham und Jafet.”

263 \/anderK am, James, Enoch and the growht..., S. 24

%% Gen 5,1-32: Adam, Set, Enosch, Kenan, Mahalalel, Jered, Henoch, Metuschelach, Lamech, Noah, Sem, Ham
und Jafet.

1 Chr 1,1-4: ,Adam, Set, Enosch, Kenan, Mahalael, Jered, Henoch, Metuschelach, Lamech, Noah, Sem, Ham
und Jafet.”

%5 Djeselbe Reihenfolge wie Gen und 1 Chr bringt das Jubil&enbuch in einer sehr ausfiihrlichen Form (Berger,
S.340-349). Im &hHen wird Henochs Stellung besonders hervorgehoben

266 phjlonenko, S.421
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dass der unbekannte Verfasser des 2 Petr diese Textstelle kannte und verwendete. Er war, wie
bereits angefuhrt, sehr belesen und hat zahlreiches Quellenmaterial verwendet, dessen

Herkunft sich gar nicht oder nur hypothetisch belegen lasst.

APOKALYPSE ABRAHAMS GEN/1CHR
Adam
Set
Enosch
Kenan
Mahalael
Jared Jered
Henoch Henoch
Mathusala Metuschelach
Lamech Lamech
NOAH NOAH
Sem Sem (Ham, Jafet)
Arphaxad
Roog
Sarug
Nachor
Thare
Abraham

Einige Exegeten gehen von der Zahl der Geretteten auf der Arche aus, weil sich mit Noah und
seinen Familienmitgliedern insgesamt acht Personen auf dem Schiff befanden. Green fasst
stellvertretend zusammen: “Noah the eight person translates somewhat literally a common
classical idiom. It means he was rescued with seven others, i.e. his wife, his three sons and
their wives.”®’ Diese Auslegung wird bestérkt durch eine Parallele zu 1 Petr 3,20b: wahrend
die Arche gebaut wurde, in die wenige, das sind acht Seelen, durchs Wasser hindurch gerettet
wurden.”

Damit kommt man zwar auf die Zahl 8, aber es spricht auch einiges gegen diese Deutung.
Nach Genesis wird seine Familie nur gerettet, weil Noah gerettet wird, d.h. er steht an erster
Stelle®® Im &hHen werden die weiblichen Familienmitglieder als Uberlebende nicht

%7 Green, S. 99. Ebenso andere Exegeten: Holland iibersetzt mit: , sondern (ergénze: ,nur’) Noah, den Prediger
der Gerechtigkeit, zu acht (d.h. mit sieben anderen) bewahrte,” (Holland, Martin, Der zweite Petrus-Brief, S.236)
Diese Ubersetzung wahlt auch Schiwy und analysiert: ,’Da ging Noe heraus mit seinen (drei) Sohnen, seiner
Frau und den Frauen seiner Sohne’ (Gen 18,18), deshalb wird Noe als achter bezeichnet.” (Schiwy, Ginther, Die
Katholischen Briefe S.73) Neyrey (S.203): ,only Noah and seven others were spared.” Dieselbe englische
Ubersetzung bringt auch Fornberg

8 Gen 8,18: ,, Daging Noah hinaus, er und seine Sthne und seine Frau und die Frauen seiner Shne mit ihm.*
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mitgezahlt.?®® Das entspricht den Gepflogenheiten der biblischen Schriften, die Frauen nicht
ausdricklich berticksichtigen. Selbst in den Evangelien werden die Brider von Jesus
aufgezahlt und namentlich genannt, aber sein Schwestern nicht.™

Im Vergleich zu Noah schreibt der Verfasser bei Lot, den er als zweiten Gerechten aus Gen
als Beispiel fur einen von Gott aus einer Katastrophe Erretteten nennt, nicht dazu, als
wievielter der Familie er gerettet wurde.

Die Zahl 8 konnte auf die Gnosis hinweisen, in der das Prinzip der Zahl als Basis fir die
Zusammenschau kosmischer, mythischer und psychologischer Gegebenheiten eine
grundlegende Rolle spielt. Das Wunder der Zahl und der mathematischen Gesetze haben
genaue Entsprechungen im Gesamtkosmos, wie Schneider ausfihrt: ,Die 8, die als erste
Kubikzahl die geheimnisvollsten mathematischen Beziehungen hat, bildet die Ogdoas der
ersten und entscheidenden Emanationen, aber auch das Wesen des Erlosers“*™ Da
moglicherweise die Gegner gnostischen Kreisen nahestehen oder dazugehdren, konnte sich
der Verfasser hier eine Anleihe genommen haben.

Letztendlich kann man Uber die Bezeichnung Noahs als 8. nur mutmal3en, weil der 2 Petr
keinen Anhaltspunkt dafir bietet, wieso der Verfasser gerade auf diese Zahl kommt. Als 8.
wére Noah der Sohn Henochs gewesen. Will der Verfasser damit eine Kontinuitét
ausdriicken? Dagegen spricht aber, dass er keine sichtbaren Anleihen aus der Henoch-
Literatur genommen hat, sondern nur indirekt Gber den Text des Jud. Es wéare also ein
Widerspruch zu seinem Schreibverhalten, wenn er pl6tzlich Henoch so eine grof3e Bedeutung
beimessen wirde. Es ist auch fur die Symbolik des Beispiels selbst ohne Bedeutung. Die
Nennung der Zahl ist nur interessant in Bezug auf den Jud, weil dieser gerade im 2. Kapitel

vom Verfasser des 2 Petr deutlich als Vorlage benutzt wurde.

Noah wird als gutes Vorbild, dem man nacheifern sollte, dargestel|t*”%. Die Stadte Sodom und
Gomorra dagegen stehen als abschreckende Vorbilder da, denen man nicht nacheifern sollte.

Von einer Parusieist keine Rede.

29 AthHen CVI1-CVII3: Methusala, der Sohn Henochs, gibt seinem Sohn Lamech eine Frau, die ihm ein
auffallig aussehenden Sohn schenkt, der den Kindern der Engel des Himmels gleicht. Lamech erschrickt, aber
Henoch beruhigt ihn: ,,CVI 16 Aber dieser Sohn, der euch geboren ist — er wird auf Erden Ubrigbleiben; und
seinedrei Kinder werden mit ihm gerettet werden. (Uhlig, S.747)"

219 Mk 3: Ist dieser nicht der Zimmermann, der Sohn der Maria und ein Bruder des Jakobus und Joses und Judas
und Simon? Und sind nicht seine Schwestern hier bei uns?

" sehneider, Carl, Geistesgeschichte des antiken Christentums, BD. 1, S.285

%2 Djese Rolle féllt auch Henoch zu, wie Schreiber, ausfiihrt: , Der Mensch Henoch antizipiert also in seiner von
Gott herausgehobenen Stellung das Heil, das dle judischen Gléaubigen, die ein gerechtes Leben fihren -...-
erhalten kdnnen. Durch diese Heilsantizipation weist der Autor Henoch eine Beispielsrolle zu.* (Schreiber,
Stefan, Henoch als Menschensohn, S.13)
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&Beopol 2,7; 3,17

Es sind zwei negative Eigenschaften, die den Gesetzl osen zugeschrieben werden:

in 2,7 ist esdie Ziigellosigkeit ihres Lebenswandels €v aoeAyeiq &vaoTpodig

in 3,17 liegt die Gefahrlichkeit ihrer Verirrungen darin, dass sie dafiir sorgen, dass andere aus
ihrer Festigkeit herausfallen.

Die Wiederkunft thematisieren diese Verse nicht.

Der gerechte Lot dient als positives Gegenbeispiel. Der Neffe Abrahams ist — zusammen mit
seiner Frau und seinen beiden Tdchtern — der einzige, der von Gott aus Sodom und Gomorra

gerettet wird, weil er gerecht ist.

2,7 und er den gerechten Lot, der von den GesetzZlosen durch die Zlgellosigkeit ihres
Lebenswandels geplagt wurde, errettet hat.
2,8 Denn der Gerechte, der unter ihnen wohnte, quélte durch das, was er sah und horte Tag

fur Tag die gerechte Seele mit gesetzl osen Werken.

Gen 18,16-33 berichtet dartiber, dass Abraham versuchte, die Stadte zu retten, indem er mit
Gott Uber die notwendige Zahl der Gerechten verhandelte, damit dieser die Zerstérung noch
abwendet. Aber (ibrig blieb nur Lot. Rappaport weist auf den Widerspruch zu Gen 19°” hin,
wo Lot nicht deshalb gerettet wird, weil er gerecht ist, sondern um Abrahams willen, der sich
fir seinen Neffen einsetzt.’”* Das jiidisch-rabbinische Schrifttum alerdings kennt Lot als
Gerechten und nicht nur as Frevler: ,,David, der durch seine Ahnin, die Moabiterin Ruth, aus
der Verbindung Lots mit seinen Tochtern abstammt, soll von dem Vorwurf, sein Urahn Lot
w275

sei kein frommer ja sogar ein zuchtloser Mann gewesen.

Rolle Lots.?®

erklart Rappaport die veranderte

213 Anders Noah: er wird nach Gen 6,9 als Gerechter gerettet; ebenso wiein Ez 14,14: hier zusammen mit Daniel
und Hiob, aber Lot kommt nicht vor.

%" Eine eigene Version bietet der 1 Clem in 11,1 an: , Wegen Gastfreundschaft und Frémmigkeit wurde Lot aus
Sodom gerettet, as ales Land ringsum gerichtet wurde durch Feuer und Schwefel; dabei tat der Herr kund, daf3
er die, die auf ihn hoffen, nicht im Stich &3, die Widerspenstigen aber mit Strafe und Mifthandlung belegt.”
(Lindemann / Paulsen, 1 Clem, S. 93)

2> Rappaport, Salomo, Der gerechte Lot, S.302

2% K night tiber Lot: , His caseiis used to explain that the Lord was able to rescue godly people from trials and to
hold the unrighteous under punishment until the last day (2.9)“ (Knight, S. 64). Fields. “Sodom is central to the
narrative since it was the domicile of the 73 Lot, and his fate (along with that of his family and guests) at the
hands of the Sodomites is the primary concern of the story.” (Fields,Weston, Sodom ans Gomorrah, S. 139)
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Nach 2 Petr musste sein Alltag in Sodom voller Qual gewesen sein, weil er die Zugellosigkeit
seiner gesetzlosen Mitbewohner miterleben musste, ohne etwas dagegen tun zu konnen.
Schrage sieht darin den Grund, warum der Autor des 2 Petr Lot die Rolle eines gerechten
Mannes zuweist: , Dies Urteil ist nach dem Verfasser um so berechtigter, als Lot das sittenlose
Treiben mit ansehen mufdte und unter ihrer auschweifendenden Lebensfiihrung innerlich
litt.“2""

Spricht hier der Verfasser aus eigener Erfahrung? Da er die Gegner als Leute schildert, die in
der Gemeinde leben und einen unmoralischen Lebensstil pflegen, ist dies moglich.

Jedoch anders als Lot wollte er nicht nur zusehen und darunter leiden, sondern aktiv etwas
gegen die gefahrlichen Zustande unternehmen: zum Beispiel einen Brief im Namen des

Apostels Simon Petrus schreiben.

&dikoi1 2,10.13.14.15.18.19

Besonders ausfuhrlich fallt die Beschreibung der Ungerechten aus, wobei sich der Autor
mehrmal s wiederholt, wenn auch mit anderen V okabeln.

Die Liste der Vergehen ist lang:

- sielaufen in der Begierde der Befleckung hinter dem Fleisch nach (2,10)

- sie verachten Herrschaft (2,10)

- sie sind gewagt und anmal3end (2,10)

- sie halten die Schwelgerel am Tag fur Genuss (2,13)

- sie sind Schmutz- und Schandflecke, die mit euch mitschmausen (2,13)

- sie haben Augen, die angefiillt sind mit Ehebruch (2,14)

- Sie sindigen ohne Ende (2,14)

- sie locken schwache Seelen an (2,14)

- sie haben ein in Habsucht gelibtes Herz (2,14)

- sie sind des Fluches Kinder (2,14)

- sie haben den geraden Weg verlassen und sind in die Irre gegangen (2,15)

- sie fUhren stolze Reden der Eitelkeit (2,18)

- sielocken mit Begierden des Fleisches durch Zugellosigkeit an (2,18)

- sie kindigen ihnen Freiheit an und sind selbst Knechte des Verderbens (2,19)

Obwohl sie so viele schlechte Eigenschaften haben, gehort die Leugnung der Parusie nicht zu
den Verhaltensmerkmalen der Ungerechten.

1" schrage, Kath. Briefe, S. 140
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Dass die Gegner im 2. Kapitel mit euch mitschmausen (2,13), ist ein klarer Hinweis darauf,
dass sie Teil der Gruppe sind, an die der Autor schreibt. Ein Indiz ist auch Vers 8, der sich
zwar noch auf Lot bezieht, aber dessen Aussage vom Gerechten, der unter ihnen wohnte und
gequalt wurde durch die gesetzosen Werke durchaus as Hinweis fir die Gegenwart des
Verfassers gemeint sein kann. Da aber unklar ist, an welchem Ort der 2 Petr abgefasst wurde,

kann auch kein Riickschluss auf e ne bestimmte Gemeinde geschlossen werden.

Ein wesentlicher Unterschied zwischen dem 2 Petr und seiner Vorlage, dem Jud, besteht
darin, dass nach Jud 12 die Gegner bel der Agape dabel sind und nach 2 Petr 2,13 nicht, der
ayamaig Liebe; christliche Liebesmahle in anaraig Ranke umformulierte.

Diese Abanderung ist umstritten und steht nicht in allen Handschriften.?”® Firr den Text des
Jud gibt es Parallelen in der apokalyptischen Literatur, die fur die dem Jud entsprechende
Formulierung im 2 Petr verantwortlich sein konnte, weil sie denen, die die Handschriften
verfassten, bekannt waren.”

Zwar ist die Angleichung an den Jud-Text naheliegend, nachdem der Vers 2,13 auch in
anderen Teilen damit Ubereinstimmt. Doch ist aus der Literaranalyse deutlich geworden, dass
der Verfasser des 2 Petr seine Vorlagen nicht einfach nur abschreibt, sondern damit nach
seinen Bedirfnissen arbeitet und sie umgestaltet. So kann man kaum davon ausgehen, dass
ein Schreibfehler vorliegt. Vor allem auch deshalb nicht, weil im Laufe des 2. Kapitels
mehrmals auf das unredliche Werben der Gegner eingegangen wird: sie fuhren stolze Reden
der Eitelkeit (2,18), sie sind gewagt und anmal3end (2,10), sie locken schwache Seelen an
(2,14). So gesehen ist das Wort Réanke passend.

So wie bei den Gottlosen Noah und den Gesetzlosen Lot as Beispiel aus der aten Zeit
genannt wird, sind es bel den Ungerechten Bileam und sein stummes L asttier.

2,15. Da sie den geraden Weg verlassen haben, sind sie in die Irre gegangen und dem Weg
Bileams, des Sohnes Beors, gefolgt, der den Lohn der Ungerechtigkeit liebte,
2,16. aber Schimpf fur die eigene Gesetzlosigkeit erhielt; ein stummes Lasttier, das mit der

Simme eines Menschen redete, verhinderte die Unvernunft des Propheten.

28 Eswird in Anlehnung an Jud 12 ersetzt durch &y&maig von A® B W 623. 1243. 1611. 2464 pc, sy g™
219 Assumptio Mosis: “VII 3 Und es (werden) verderbliche und gottlose Menschen ber sie herrschen,welche
lehren, sie seien gerecht. 4 Und diese werden den Zorn ihrer (Freunde) erregen; sie sind betriigerische Leute,
sich selbst zu Gefallen lebend, verstellt in ihrem ganzen Verhalten und zu jeder Tageszeit Liebhaber von
Gastmahlern, unerséttliche Schlemmer. ... 8 welche sagen: , Wir wollen Festgelage und UberfluR? haben, wollen
essen und trinken und uns fir Firsten halten.” (Brandenburger, Egon, Himmelfahrt Moses, S. 74)
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Bileam ist in die Irre gegangen, weil er vom Lohn der Ungerechtigkeit geblendet war.
Deshalb hat er den geraden Weg verlassen. Er hatte Glick und wurde gerettet, weil sein Esel
ihn zur Vernunft brachte.

Im Neuen Testament wird BaAadu nur 3x genannt: in den beiden bereits oben zitierten
Versen 2 Petr 2,15 und Jud 11 sowie Apk 2,14. Ein Hapaxlegomenon dagegen ist Boo6p®®,
der Name des Vaters von Bileam.?®

In Num 22-24 wird die Geschichte von dem bertihmten Seher Bileam aus Petor und Balak,
dem Konig von Moab, ausfuhrlich erzéhlt. Bileam, der Sohn des Beor, soll die Feinde Balaks
- die Israeliten — verfluchen, widersteht den Verlockungen der Belohnung aber und spricht
statt eines Fluchs einen Segen aus, weil er von Jahwe dazu gezwungen wird.

Von besonderer Bedeutung fur den 2 Petr ist in Num 22 die Szene mit dem Engel und dem
Esel. Gott hat Bileam erlaubt zu Balak gehen, aber er durfe nur tun, was Gott ihm sagen
werde. Bileam macht sich mit seinem Esel auf den Weg. Darlber entbrennt Gottes Zorn und
sein Engel stellt sich Bileam in den Weg, der auf seinem Esel reitet. Dieser sieht den Engel
und versucht ihm drel Mal auszuweichen, woraufhin sein Reiter ihn schlagt. Daraufhin &8sst
Gott den Esel reden und sich gegen die ungerechte Bestrafung wehren. Erst nun kann auch
Bileam den Engel erblicken, der ihn darauf aufmerksam macht, dass er den verkehrten Weg
nimmt.

Bileam selbst wird vom Verfasser des 2 Petr als Negativbeispiel in seinen Brief eingebaut.
Sein Verhalten spiegelt das Verhalten der Gegner wieder, die den rechten Weg verlassen
haben wie er. Aber Bileam wird gerettet, weil ihn das Geschopf, das ihm am néchsten steht,
sein Lasttier, daran hindert, dem falschen Pfad weiter zu folgen. Der Esel wird von ihm nicht
as gleichwertig angesehen, weil er nur ein dummes Tier ist. Und doch ist dieses von ihm
bildungsméfdig als unter ihm stehend angesehenes Geschopf seine Rettung. Noth zur
Eselinepisode: ,,Zugrunde liegt ihr die Vorstellung, dal3 ein unbefangenes Tier etwas sehen

kann, wofir ein Mensch in seiner Eigenwilligkeit blind ist.“?%

280 Neyrey, 2 Peter, Jude S. 215, weist darauf hin, dass wir keine andere Aufzeichnung Uber Bileams Vater
Bosor haben: It appears that our text intends to give a patronymic identification to Balaam, not a place-name.
... Although people are known according to their place of origin (Jesus of Nazareth; Paul of Tarsus), the more
common identification was in terms of one' s father, which seemsto be the case here.”

%! Die Schreibweise ist nicht einheitlich in den Handschriften tiberliefert: Folgendes Wort Boo6p wird ersetzt
durch Bewp: B pc vg™ sy” sa™ Aug; Bewopoop: NX* (sed cf °). Den vorliegenden Text bringen P> X2 A C P
W 048. 33", 1739 M, vg sy" bo™

%82 Noth, Martin, Das vierte Buch Mose, S. 157
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Ebenso geht es den Menschen, die sich vom rechten Glauben abgewandt haben. ,Dal3
schliefdlich auch Bileam den Boten Jahwes erkannte, ging wieder auf ein unmittelbares

Eingreifen Jahwes zuriick (V. 31a).“ %

Interessant ist die Verwendung gerade diese Beispiels, weil der Verfasser des 2 Petr in seinen
anderen Tiervergleichen die Tiere immer negativ dargestellt (2,22; 2,12) und ihre Rolle als die
der Gegner gezeigt hat. Nun wird Bileams Esel aber als dem Menschen tiberlegen prasentiert.

Der Widerspruch fallt auch deshalb auf, weil Jud zwar auch von Bileams Irrtum schreibt, aber

sain Lasttier nicht erwahnt.

Die Lasterer 2,2.10.11.12

Einen breiten Raum nimmt im 2. Kapitel das Thema Lasterung ein. Vier Mal wird es
geschrieben. Aus dieser Wortgruppe hat sich der Verfasser des 2 Petr nur des Verbs
BAaodnuéw (2,2.10.12) und des Adjektivs BA&odnuog (2,11) bedient.

Die beiden Textblocke 2,2 und 2,10-12 unterscheiden sich voneinander, sowohl was die

Formulierung als auch die Aussage betrifft.

2,2 und viele werden ihren Zigellosigkeiten nachfolgen, durch die der Weg der Wahrheit

verlastert werden wird.

Nach 2,2 wird der Weg der Wahrheit verlastert durch ein zigelloses Leben. Das ist eine
einfache und klare Stellungnahme, die das Verderben der Irrlehrer, das in den ersten drei
Versen des 2. Kapitels thematisiert wird, unterstreicht. Ausschweifungen sind mit dem
christlichen Glauben unvereinbar und verhéhnen ihn.

Im Jud findet sich dazu keine Parallelstelle.

Im Gegensatz dazu ist das Textstlick 2,10-12 ein eigenwilliger Abschnitt, dessen Aussage

nicht so klar herauskommt wie die von 2,2. Die Vorlage dazu bildet der Text von Jud 8-10°%,

der aber in stark abgewandelter Form in den 2 Petr eingearbeitet wurde.

?% Noth, S. 157

%4 8. Auf gleiche Weise aber beflecken diese, die Traume haben, einerseits das Fleisch, andererseits verwerfen
sie die Herrschaft und lastern die Herrlichkeiten. 9 Der Erzengel Michael aber, als er mit dem Teufel streitend
einen Wortwechsel Uber den Leib des Mose hatte, wagte nicht, ein lasterndes Urteil zu féllen, sondern sagte:
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2,10 am meisten aber die, die in der Begierde der Befleckung hinter dem Fleisch nachlaufen
und die Herrschaft verachten. Gewagt und anmalf3end frchten sie nicht, Herrlichkeiten zu
lastern,

2,11 wo Engel, die an Kraft und Macht® gréRer sind, nicht gegen sie beim Herrn ein
|asterliches Urteil einbringen.

2,12 Diese aber, wie unverninftige Tiere der Natur entsprechend gezeugt zu Gefangenschaft
und Verderben, lastern das, was sie nicht kennen, und sie werden in ihrem Verderben
ver nichtet werden,

Den Ungerechten werden dreierlei Vergehen vorgeworfen: sie laufen hinter der Befleckung
des Fleisches her, verachten die Herrschaft und leugnen die Herrlichkeiten. Das machen sie
ohne Angst vor Konsequenzen(2,10).

Sie mussen sich nicht vor den Engeln furchten, denn obwohl diese Uber mehr Macht verfiigen
als die Ungerechten, wagen sie nicht gegen sie vorzugehen (2,11).

Die Charakterisierung bezieht sich auf die &dikol in 2 Petr 2,9. In Jud 8-10 dagegen zielen

die Aussagen auf die &oepBeig in Vers 4%

ab (die Bezeichnung &dikol kommt Uberhaupt
nicht vor). Ubernommen wurden aus dem Jud die dreierlei Arten des Vergehens: das
Beflecken des Fleisches sowie das Verwerfen der Herrschaft und leugnen der Herrlichkeiten
(V.8). Gleich ist auch, dass diese das lastern, was sie nicht kennen (V. 10 §ca oUK oidaaIv
BAaodnuoloiv). Obwohl nicht ganz dieselben Vokabeln verwendet wurden, steht doch die

Ubereinstimmung aulRer Frage.

Sowohl in Jud 8 als auch 2 Petr 2,10 lastern sie Herrlichkeiten. Eine genauere Erklarung
fehlt. Was ist mit d6&ag gemeint? Kosmische Méchte? Engelméchte? Himmlische Méachte
im algemeinen? Gott selbst? Es wird in beiden Briefen nicht gesagt, warum sie
Herrlichkeiten verhthnen und in welcher Weise dies erfolgt.

Vogtle fasst die Ratlosigkeit der Exegeten zusammen, die sich nicht einig sind dartber, was
der Verfasser des 2 Petr mit der Uberarbeitung von Jud 8.9 bezwecken wollte: ,Die
Auslegung hangt vor alem vom Verstdndnis der ,Herrlichkeiten’ (V.10b) und von der
Beziehung des ,gegen sie’ (V.11) ab, ob mit ,sie’ die ,Herrlichkeiten' oder die Falschlehrer

,Der Herr tadle dich!” 10. Diese aber l&stern einerseits ales, was sie nicht kennen, andererseits verderben sie in
allem, was sie auf natiirliche Weise wie die unverniinftigen Tiere verstehen.

%8 Folgende Worter ioxUi kai duvéuel (Kraft und Macht) werden ersetzt durch ko duvdpelg: P vg™

% Denn es haben sich einige Menschen heimlich eingeschlichen, die frilher aufgeschrieben worden sind fiir
dieses Urteil, Gottlose, die die Gnade unseres Gottes in Zugellosigkeit verkehren und unseren einzigen Gebieter
und Herrn Jesus Christus verleugnen.
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gemeint sind.“?*

Schrage meint, dass sie Herrschaftengel |&stern, wobei , letztlich unwichtig
ist, ob gefallene oder gute Engelmachte gemeint sind.“**® Grundmann denkt an sogenannte
Angesichtsengel, die vor Gott stehen und in dhHen 9,1ff. so genannt werden: ,Die
Angesichtsengel klagen vor Gott Uber das, was auf Erden durch bose Méachte geschieht, aber
sie schmahen nicht und rufen nicht nach Rache.“**

Der Ursprung fur diese Aussagen konnte im dthHen zu suchen sein, in dem das Lastern als
grof3e Sinde mehrfach thematisiert wird. Es ist dies ein naheliegender Gedanke, weil der
Verfasser des Jud auch in anderen Teilen seines Briefes Anleihen bel diesem apokalyptischen
Werk nimmt, und in weiterer Folge der 2 Petr beim Jud. Das wirde das Fehlen weiterer
Details erkléaren: der Text, der a's Vorlage diente, wurde als bekannt vorausgesetzt.

In . &hHen V/4 wird den Stindern vorgeworfen, sie hétten das Gesetz des Herrn nicht erfullt,
»Sondern Ubertreten und habt mit grof3en (= hochmutigen) und harten (= trotzigen) Worten
aus eurem unreinen Mund gegen seine Majestdt geschmaht.“?® Ein groRes Strafgericht
kindigt Henoch dem Engel Azazel in |. &hHen XIII /2 an: ,wegen der Gewalttat, die du
gelehrt hast, und wegen all der Werke der Lasterung, der Gewalttat und der Siinde, die du den
Menschen gezeigt hast.“>* Und in |. &hHen V/4 bezieht sich Majestét auf Gott selbst, dessen
Werke die Hartherzigen nicht begreifen und dessen Gesetz sie Ubertreten und dadurch l&stern.
Das liel3 sich im Jud und 2 Petr auf die Gegner Ubertragen, und man konnte daraus schlief3en,
dass auch in den beiden neutestamentlichen Briefen Gott gemeint ist.

Moglich ist aber auch, dass die Engel gemeint sind, und der Verfasser damit ausdriicken will,
dass die Gegner mit einem Engelsglauben nichts zu tun haben wollen. Da er aber die Engel
mit Kraft und Macht ausgestattet beschreibt (und nur die siindigen Engel zur Bestrafung
aufbewahren lésst), lehnt er selbst die Existenz dieser Himmelsgeschopfe nicht ab. Aber der
Verfasser setzt einem Engelsglauben auch Grenzen: sie sind nicht das Hochste, Uber ihnen
steht Gott, dem sie sich auch unterordnen. Die Gegner |&stern, aber die Engel Uberlassen es
dem Herrn, die Menschen, die sich tber Himmel sméchte lustig machen, zu bestrafen.

Was auch immer der Verfasser des 2 Petr unter Herrlichkeiten verstanden hat, es missen in
jedem Fall Himmelsméachte gemeint sein, an die die Gegner nicht glauben und vor denen sie

sich auch nicht furchten.

27 vogtle, S.197

8 Schrage, S.141
29 Grundmann, S.95
20 Yhlig, S.513/514
%! Uhlig, S.534
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Mit Jud 9 konnte der Verfasser des 2 Petr offenbar wenig anfangen, denn diesen anderte er
stark ab. Aus dem Erzengel Michael wurden einfache Engel, die Auseinandersetzung mit dem
Teufel verschwand ganz. Die Rede Michaels, der sich nicht anmal¥, ein lasterliches Urteil
gegen den Teufel zu féllen (V.), obwohl der mit ihm streitet, sondern es dem Herrn Uberl&sst,
ihn fir sein Verhalten zu tadeln, wird umgestaltet.

Daraus wird im 2 Petr, dass die Engel nicht gegen die &dikol ein lasterliches Urteil wagen.
Soweit wirde das mit Jud Ubereinstimmen. Doch dann wird die direkte Rede des Erzengels
durch map& Kupiou beim Herrn ersetzt. Irritierend ist der Genetiv nach map&, denn danach
miisste mit , von (seiten)’ Ubersetzt werden und das ergibt keinen rechten Sinn.?*?

Die Aussage des Jud ist die, dass sich Michael nicht Gber den Teufel vor Gott abféllig aullert,
sondern es dem Herrn Uberlésst, diesen fir sein Verhalten zu tadeln. Erst wenn man auf 2 Petr
2,9 zurickgreift, wird die Aussage klarer: der Herr ist es, der die Ungerechten zur Bestrafung
bewahrt, er wird die herausfordernd Auftretenden strafen. Michael beschwert sich nicht Gber
den Teufel bei Gott, die Engel nicht Uber die Ungerechten.

Ebenfalls aus dem Jud®®

Ubernimmt der Verfasser des 2 Petr einen Vergleich aus der
Tierwelt.®* In 2,12 bezeichnet er die Gegner als unverniinftige Tiere, weil sie ebenso wie
diese ohne Verstand sind und in ihrer Unvernunft das lastern, was sie nicht kennen.

Der Vergleich mit den Tieren bezieht sich in beiden Briefen auf die Gegner. Der
entscheidende Unterschied liegt in der Aussage €i¢ &Awaoiv Kai dpBopav, wobel mit GAwoIg
ein weiteres Hapaxlegomenon vorliegt. Damit kindigt der Verfasser des 2 Petr an, dass
Unkenntnis schwerwiegende Folgen haben wird, ndmlich das Verderben, und setzt dadurch
einen anderen Schwerpunkt als Judas, der es bei der Unvernunft der Tiere belésst und Uber ihr
Schicksal nichts schreibt. Der Vergleich soll beweisen, dass die Gegner dem sicheren
Untergang nicht entrinnen, wie Schrage zusammenfasst: ,Die Tiere folgen nicht nur
vernunftlos ihren Instinkten (Jud10), sondern sind von Natur aus zu Gefangenschaft und Tod

bestimmt.“?*

22 Folgende Worter map& kupiou werden ersetzt durch: mapd Kupiw: X B C P1739 M; -: A W 33, 81. 614.
630. 1505. 1881. 2464 al vg co; txt: P? 1241 al vg™ sy?™ ™"

2% Bei Jud 10 ist zu lesen: ,,..., andererseits verderben sie in alem, was sie naturgemaR wie die unverniinftigen
Tiere verstehen.”

24 Die Tiere, die ohne Vernunft sind, den Menschen, die Vernunft haben, gegeniiberzustellen, war in der
damaligen Zeit ein beliebter Spruch, wie einige Beispiele zeigen: | 22 Die unverniinftigen Tiere sind besser
dran als der Mensch, weil sie nicht Strafe empfangen.” (Mller, Ulrich, griech. EsraApk, S.92);

Marc Aurel, Selbstbetrachtungen, 6. Buch, 23: , Die vernunftlosen Tiere und Uberhaupt alle Sinnenwesen, die
keine Vernunft haben, behandle als verninftiger Mensch hochherzig und edel, die Menschen aber, weil sie
Vernunft haben, behndle mit geselliger Liebe; bei allem aber rufe die Gotter an. Ubrigens kiimmere dich nicht
darum, wie lange du noch dies tun wirst: denn selbst drei solcher Stunden sind hinreichend.” (S.81)

2% Schrage, S. 142

100



2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

Wie die Menschen, die siindigen und gegen alle Erkenntnis den rechten Weg ausschlagen. Die

Naherwartung ist fUr die Lasterer kein Thema.

Vom Glauben Abgefallene 2,20-22

2,20 Wenn sie namlich den yiaouaTa der Welt durch Erkenntnis unseres Herrn und Retters
Jesus Christus entflohen sind, in diese aber von neuem gunAakévteg, sind sie unterlegen
und das letzte ist ihnen schlechter geworden als das erste.

2,21 Denn es ware besser fUr sie gewesen, den Weg der Gerechtigkeit nicht gekannt zu haben,
alsihn gekannt zu haben und sich von dem ihnen tber gebenen heiligen Gebot abzukehren.
2,22 Ihnen ist das wahre Sprichwort zugestol3en: ein Hund, der zurtickgekehrt ist zum eigenen
Gespel, und ein Schwein, das sich gebadet hat, zum Walzen im Schlamm.

Mit einem Sprichwort rundet der Verfasser seine Auseinandersetzung mit den Gegnern im 2.
Kapitel ab und setzt eine sehr polemische Schlusspointe: der Hund frisst das Ekelige, das
Unsaubere, das er erst aus sich heraus erbrochen hat, neuerlich in sich hinein - das Schwein,
das erst den Schmutz von sich abgewaschen hat, besudelt sich durch ein Bad im Dreck
neuerlich. Genauso verhalten sich Christen, die sich von dem ihnen Ubergebenen heiligen
Gebot abkehren. Auch sie sind zuerst sauber geworden und haben sich dann durch eigenes
Verhalten wieder schmutzig gemacht. Zuerst wurden sie durch die Taufe gereinigt, dann
haben sie sich durch ihren unmoralischen Lebenswandel wieder verunreinigt.

Einen bitteren, sarkastischen Vergleich mit den verachteten Tieren Hund und Schwein nennt
Knoch den Abschluss der Anklagerede gegen die Irrlehrer: ,In Israel ist das Schwein en
unreines Tier, und man kennt den Hund weniger als Haus- und Hofhund und damit als fir den
Menschen niitzliches Tier, sondern mehr als den Wildhund, der in die N&he des Wolfes und
des Schakales riickt.“?*® Hunde |ebten meist verwildert und fral3en, was sie fanden.

Die Schlussfolgerung daraus bringt Knoch auf den Punkt: ,, Die Bemerkung, dal3 das Schwein
abgewaschen, d.h. sauber war, verweist wohl auf die Taufe (vgl. Hebr. 10,22; Offb 1,5) derer,
die mit den beiden Tieren verglichen werden: die Irrlehrer und alle, die ihrem Siindenweg
folgen: Sie kehren wieder auf hdchst unverniinftige, verabscheuungswirdige Weise zu ihrem

alten Stindenleben zuriick.“?*” Mit der Festellung , wahres Sprichwort’ zeige der Verfasser an,

2% Grundmann, S. 101
27 Knoch, S. 271
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was er mit diesem drastischen Vergleich will: seiner Entristung und Erbitterung Ausdruck
geben und zugleich vor dieser Konsequenz abschrecken.

Fur Schelkle erinnert der erste Vergleich daran, da3 Hunde ihr Gespel wieder auffressen. So
nehmen die Renegaten die Sinde wieder auf, die sie in der Taufe abgelegt haben. Einen
dhnlichen Sinn sieht Schelkle im zweiten Vergleich vom Schwein, das sich gewaschen hat,
um sich dann doch aufs Neue im Kot zu walzen: ,,Wieder ist so sein Handeln mit dem des
Renegaten verglichen. Die bis zum Milversténdnis abgekiirzte Redeweise ist fur ein
Sprichwort erlaubt. Wie also diesen Tieren vollig unbekannt ist, was Ordnung und Reinheit

ist, so auch den Irrlehrern.« 2%

Am Ende seiner Gegnerpolemik im 2. Kapitel spricht der Verfasser somit deutlich aus, wer in
seinen Augen die Allerverwerflichsten sind, ndmlich die, die zum rechten Glauben gefunden
haben und dann wieder von ihm abfallen.

Um seine Verachtung fur diese Leute eindringlich zu vermitteln, wahlt er das ausdrucksstarke
Wort piaopa, ein Hapaxlegomenon, das der Autor allerdings in seiner maskulinen Form
MIXONOG auch in 2,10 verwendet.

Laut Worterbuch bestent zwischen beiden Formen folgender Bedeutungunterschied:
»Miaoua, aTtog, 1O, d.,Befleckung, d. Besudelung, nur Ubertr. auf die Befleckung sittl. Art
durch Verbrechen und Laster, ..., auch die Schanditat, d. Verbrechen.“*

»MIGOoPOG, 00, 6, die Besudelung, die Verunreinigung, ..., nur Ubertr. auf das moral. Gebiet,
... V. Ausschweifungen.“*®

In diesem Sinn hat der Verfasser die beiden Vokabeln auch jewells eingesetzt: in 2,20
beschreibt er damit eine vorhandene Situation, in 2,10 berichtet er Gber die unmoralischen
Aktivitéaten der Gegner. Wie wichtig fir den Verfasser das Problem mit den vom Glauben
Abgefallenen ist, zeigt der Umstand, dass 2,20-22 nicht die einzige Stelle ist, die darauf
Bezug nimmt. Auch in 1,9 (sie vergessen die Reinigungsopfer ihrer friheren Sinden) und 2,1

(sie verleugnen den Herrn, der sie erkauft hat) wird dies thematisiert.

Die Kernaussage von 1,9 ist kaBapiou6g. Mit der Reinigung seiner friheren Sinden ist die
Taufe gemeint, von der die vom rechten Glauben Abweichenden nichts mehr wissen wollen.

Auf diese Untreue zielt auch die Bemerkung in 2,1 ab.

%8 Schelkle, S.220
2 Bayer-Aland, Sp.1054
3% Bayer-Aland, Sp.1054
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Das Abweichen vom rechten Weg wird nicht fir das Ende der Zeit angekiindigt und steht

somit in keinem Zusammenhang mit der Parusie.

2.1.3.2. Der Vergleich Spotter / Gegner

Ganz dlgemein ausgedrickt sind es zwei Merkmale, die die Gegner im 2. Kapitel
kennzeichnen und die auch auf die Spotter in 3,3.4 zutreffen: das bewusste Eintreten fir ihre
vom rechten Glauben abweichenden Ansichten und ihre eigenen moralischen Wertmal3stabe.

Es muss nun zuerst geklart werden, ob im Zusammenhang mit den Spdéttern das
Entscheidende ihr Zweifel oder ihr Lebenswandel ist. Danach kann eine Gegenliberstellung
Klarheit dartiber bringen, ob alle genannten Gegner ein- und dieselben Gruppe sind oder ob

der Verfasser von verschiedenen Gruppierungen spricht.

Die Begierde

Der Verfasser des 2 Petr verwendet fur die Beschreibung der Begierde der Spotter das Wort
emBupia, dasauchin 1,4 und 2,10.18 steht und das er mit id10¢ naher definiert.

Einen unmoralischen Lebensstil filhren auch die Irrlehrer in 2,2. Dieser wird mit &oéAyeia™™
bezeichnet, ein Vokabel, das auch in 2,7.18 steht.

Mehr ist Uber die Lebensfuhrung der Menschen, die in der Zukunft mit irrigen Ansichten
auffallen werden, nicht zu erfahren. Das gilt aber auch fir jene Gegner, deren Fehlverhalten
ab 2,4 im Prasens dargestellt wird. Zum Unterschied zu den €pmaikTan und den
weudodidaokalol zahlt der Verfasser zwar die tatséchlichen Vergehen der Gegner auf, aber
er hinterfragt ihre religiésen Uberzeugungen, die zu diesem unmoralischen Verhalten fiihren,
nicht. Heiligenthal meint kritisch, es werde ,im 2 Petr kein Wert darauf gelegt, den
theologischen Ursachen der Ausschweifungen nachzuspiren.“3? Der Verfasser befiirchte

lediglich die Anziehungskraft des Lebenswandels seiner Gegner auf die Gemeindemitglieder.

Der Zeitfaktor

Von entscheidender Bedeutung ist der Zeitpunkt des oOffentlichen Auftretens, denn erst

dadurch fallen die von der rechten Lehre abwei chenden Menschen auf.

%1 Bauer-Aland, Sp 229/230: ,d. Ziigellosigkeit, d. Uppigkeit im Sing. u. P1.“
%2 Heiligenthal, Roman, Zwischen Henoch und Paulus, S. 152
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Laut 3,3 wird das Erscheinen der Spotter erst in der Zukunft passieren (€AeUcovTai). Es ist
hier das Futur zwingend, weil ihr Auftreten ein Kennzeichen fur die Parusie ist, und die
passiert nicht jetzt in der Gegenwart - und offensichtlich nicht in absehbarer Zeit. Deshalb
auch der Spott.

Auch die Irrlehrer, Uber die zu Beginn des 2. Kapitels geschrieben wird, werden erst fur die
Zukunft angekiindigt. Die Verben in 2,1-3, die sich direkt auf wyeudodid&okaAol beziehen,
stehen im Futur: 2,1 EoovTal und mapelo&&ouaiv; 2,3 eumopevucovTal. Damit ist klar zum
Ausdruck gebracht, dass auch ihr Auftreten in der Zukunft liegt. Doch die
weudodidaokalol werden nicht mit der Wiederkunft in Beziehung gesetzt. Sie kdnnten
auch jetzt schon ans Werk gehen. Trotzdem kindigt der Verfasser ihr Erscheinen erst fur
spéter an.

Im weiteren Verlauf des 2. Kapitels andert sich die Zeitstufe vom Futur zum Prasens. Dieser
zeitliche Wechsel zwischen Beginn und Hauptteil ist ein Widerspruch: zuerst werden die
Irrlehrer fur spéater angekiindigt, dann aber sind die Gegner bereits aktiv. Diese machen kein
Geheimnis aus ihrem von der rechten Lehre abweichenden Lebenswandel. lhr Auftreten
findet jetzt statt und nicht mehr heimlich wie bei den Irrlehrern, sondern in aller Offentlichkeit
wie bei den Spottern.

Deshab stellt sich die Frage, ob sich die Aussagen nach 2,3 noch auf weudodid&oKkaAol
beziehen. Diese Bezeichnung kommt im Brief nach 2,1 nicht mehr vor (ebenso wie die
Spoétter nach 3,3 nicht mehr genannt werden). Dagegen schreibt der Verfasser von den

aoeeic, aBéoporl und &dikol.

Mir erscheint - zusétzlich zur zeitlichen Ungereimtheit - ein Widerspruch gegeben zu sein
zwischen , heimlich einfihren werden’, wie er es den Pseudolehrern 2,1 vorwirft, und , gewagt
und anmaf3end mit stolzen Reden der Eitelkeit auftreten’, wie es die anderen Gegner 2,10.18
tun. Ebenso wie sich ,jetzt’ und ,spéater’ zwingend ausschlief3en, sind ,heimlich’ und

, Offentlich’ Gegensétze, die sich nicht vereinbaren lassen.

Gegenuberstellung von 2. und 3. Kapitel

Wenn man den Aufbau von Kapitel 2 und 3 miteinander vergleicht, ergibt sich en
interessantes Bild, das zur Klarung der Frage nach den Gegnergruppen entscheidend beitragt.
Beide Teile des Briefes zeigen einerseits einen paralelen Aufbau und andererseits trotz

inhaltlicher Ubereinstimmungen Widerspriiche im Kontext auf:
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2. Kapitel 3. Kapitd
1-3lrrlehrer: 3.4 potter:
leben nach ihren Ziigellosigkeiten leben nach ihren eigenen Begierden
betriigen mit erdichteten Worten hohnen mit Spott
Zukunft Zukunft
5.6 Sintflut und Feuer 5-7 Sintflut und Feuer
Bedrohung: Gegner Bedrohung: Weltuntergang
Einzelschicksal Kosmos

Obwohl der Aufbau der beiden Kapitel parallel verlauft und die gleichen Themen abgehandelt
werden, zeigen die letzten beiden Spalten die kontréren Aussagen.

Im 2. Kapitel wird die Naturkatastrophe as Strafe fir Sinder (Wasser und Feuer als Mittel
der Bestrafung) beschrieben, im 3. Kapitel dagegen as Befreiung bzw. Reinigung (Wasser
und Feuer als Mittel der Zerstorung), die alle Menschen betrifft.

Der Weltenbrand im 3. Kapitel hat eine andere Bedeutung als das Feuer im 2. Kapitel, wo im
Vears 6 am Beispiel Sodom und Gomorras die Zerstorung durch Ein&scherung nur den
Gottlosen angedroht wird, ebenso wie die Sintflut in 2,5 nur Uber die Welt der Gottlosen
hereinbricht. Die Gerechten werden verschont, Noah und Lot, weil es aul}er ihnen keine
Gerechten gibt.

Die Vernichtung der Welt durch das Feuer, wie es dagegen im 3. Kapitel geschildert wird, ist
keine Strafaktion, sondern die Zukunft der Menschheit, egal ob Fromme oder Siinder. Erst
danach wird bestraft oder belohnt. Auch die Sintflut vernichtete laut 3,6 die ganze damalige
Erde und wird nicht als Bestrafung der Stinder, sondern als Beleg fur eine weltumspannende
Katastrophe angefihrt.

Es besteht also ein Widerspruch zwischen dem Text des 2. und 3. Kapitels: im einen werden
die Naturkatastrophen als Strafe Gottes fur gottloses Verhalten dargestellt, im anderen as
kosmische Katastrophe, die ein Akt der Reinigung und nicht der Bestrafung ist.

Das Gegenteil von einem Brand ist die Flut, und da ist die berihmte Sintflutgeschichte als
Beispiel naheliegend, auch wenn sie fir zwei sich widersprechende Situationen bentitzt wird.

Denn eigentlich passt sie in den Kontext des Weltuntergangs, wie ihn der Verfasser des 2 Petr
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darstellt, vom alttestamentlichen Anspruch her nicht hinein. Sie wird im 3. Kapitel des 2 Petr
nicht als Strafaktion gegen die Gottlosen gebracht, obwohl das Buch Genesis sie damit
begrindet, und der Verfasser des 2 Petr diesim 2. Kapitel auch so geschildert hat.

Ein Vokabelvergleich zwischen 2,5 und 3,6 zeigt die gleiche Handschrift des 2. und 3.
Kapitels:

2,5. Kai &pxaiou KOOHOU OUK €HEICATO ... KATAKAUOHOV KOOU® &oeBOV ENGEQQ
3,6.81°” Qv O TOTE KOOHOG UdATI KATAKAUOBEIC ATTOAETO

Das Substantiv KatakAuopOg in 2,5 und das dazugehorige Verb katakAulw in 3,6 stellen
die Verbindung zwischen den beiden Versen her. Eine weitere Klammer stellt das Wort
koopoc dar’®, das sowohl in 2,5 und 3,6 steht.

Dass die Parallélitdt vom Verfasser beabsichtigt ist, wird durch den Umstand deutlich, dassin
3,6 die Welt als kbouog bezeichnet wird, wo doch in den Versen davor und danach, 3,5 und
3,7, oupavog Kai YA steht. Das ist bemerkenswert. Der Kontext von 3,6 ist der der
kosmischen Katastrophe. Bezugnehmend auf das Wort Gottes in 3,5 erinnert der Verfasser
daran, dass die damalige Welt tUberschwemmt wurde. Damit erweckt er den Eindruck, dass
alle Lebewesen in den Fluten umgekommen sind. Anders liest sich dasim 2. Kapitel, wo Gott
die Sintflut nur Gber die Welt der Gottlosen herbeigefiihrt und den gerechten Lot gerettet hat.
Nwe wird nur im 2. Kapitel erwéahnt, in der Schilderung im 3. Kapitel passt er als
Einzel person nicht mehr hinein.

Der Widerspruch scheint dem Verfasser kein Problem zu sein: das eine Ma findet die
Rettung vor der Zerstérung statt, das andere Mal danach. Es kommt ihm offenbar nur auf das
Motiv der Flutkatastrophe an und fur sich an, die er dem zukinftigen Weltuntergang, der
durch einen gewaltigen Brand erfolgen wird, gegentiberstellt.

Damit wird im 2 Petr die allen Glaubigen bekannte Geschichte von der Sintflut gleich zwei
Mal aufgegriffen: in 3,6 benitzt sie der Verfasser, um die Glaubwirdigkeit der
Parusieverheifdung zu unterstreichen, in 2,5 dagegen als Beispiel fur das Schicksal der
Gegner.

33 Das Vokabel k6ouog verwendet der Verfasser insgesamt 5x im Brief: in 1,4; 2,5.5.20 und 3,6. In den beiden
anderen, nicht zur Sintflutgeschichtegehtrenden Textstellen setzt er es in Beziehung zur Unmoral, die in der
Welt zu finden ist:

1,4: amoduyodvTeg TAG &V T KO6OU@ év émBupia dBopdig

2, 20: amoduyovTeg T HIGOUAT TOJ KOOHOU
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Die Parallelitdt des Aufbaus, die Verwendung gleicher Vokabel und Themen weist auf eine
bewusste Gestaltung durch den Verfasser des 2 Petr selbst hin. Die Eigensténdigkeit seiner
Arbeit wird noch untermauert durch den Umstand, dass er dafir Inhate — Sintflut und
Weltenbrand — genommen hat, die im Jud, seiner Hauptvorlage speziell fur das 2. Kapitel,
nicht stehen.

Schlussfolgerung

Welche Konsequenzen hat die Erkenntnis, dass der Verfasser innerhalb seines Briefes zwei
Blocke parallel, aber nicht mit derselben Aussage aufgebaut hat, fir den Vergleich zwischen
Spottern und Gegnern?

Zu Beginn jedes Teiles werden fir die Zukunft Abweichler angekiindigt: die Irrlehrer bzw.
die Spotter. Die Bezeichnung weudodid&okalol erinnert an die weudormpodfiTal und
weudoxplioTol, diein Mt 24, 24 und Mk 13,22 in der Endzeit as Verfuhrer auftreten werden
und somit eine eschatol ogische Bedeutung haben. Zwar verwendet der Verfasser den Begriff
der yeudonpodATal als Beweis dafiir, dass es schon in alter Zeit Irrlehrer gab, aber da der
Verfasser des 2 Petr bekanntermal3en seine Vorlagen sehr frei umgestaltet, kann er hier eine
Anleihe genommen und mit weudodid&okahol ebenfalls eine eschatologische Gruppe
entsprechend den Spottern geschaffen haben. Dafir spricht, dass ihr Auftreten auch erst
irgendwann spéter stattfinden und ihr Verhalten nur sehr allgemein beschrieben wird.

Der parallele Aufbau beginnt also jeweils mit zukinftigen Abweichlern, dann werden die
Folgen geschildert. Im 2. Kapitel geht es um die Bestrafung der Siinder, im 3. Kapitel um die
Erlosung fur alle. In beiden Tellen wird ein Zerstérungsszenario ausgebreitet mit jeweils

anderer Konsequenz.

Die Bedeutung der eunaikTal liegt darin, dass sie die Parusieverzogerung Uberhaupt zur
Sprache bringen. Gleichzeitig gelten sie als das sichtbare Kennzeichen dafir, dass die Endzeit
angebrochen ist. Da diese aber noch nicht gekommen ist, kdnnen die éunaikTan auch nicht
im Prasens auftreten. Trotz des Hinweises auf ihre eigenen Begierden geht aus dem 3. Kapitel
klar hervor, dass die Spotter nur wegen ihrer Parusieskepsis angefuihrt werden. Nur darauf
beziehen sich die weiteren Argumente des Verfassers, auf ihr Verhalten nimmt er nicht mehr
Bezug.
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Das steht in Widerspruch zu den Textstellen im 2. Kapitel. Trotz der gewollten Ahnlichkeit
im Aufbau, in Entsprechung zu den Spoéttern auch Irrlehrer fir die Zukunft anzuktndigen,
wird die Parusieverzégerung von Beginn weg nicht thematisiert, die Gegner aber detailliert in

ihrem unmoralischen Lebenswandel dargestellt.

Die Veranderung der Zeitstufe vom Futur zum Prasens, vom heimlichen zum 6&ffentlichen
Auftreten, vom allgemeinen zligellosen Leben zu einem genauen Lasterkatalog, weist darauf
hin, dass der Verfasser von einer eschatologischen Ankindigung zu einer realen Lebenswelt
umschwenk.

Die Irrlehrer 2,1-3 und die Gegner 2,4-22 sind demnach nicht dieselbe Personengruppe:
erstere sind wie die Spotter fiktiv, zweitere sind der Grund, warum der 2 Petr geschrieben
wurde. Mit Spottern und Irrlehrern verwendet der Verfasser abstrakte eschatologische
Begriffe dhnlich anderer neutestamentlicher Schriften. Die Gegner ab 2,4 jedoch spiegeln die
konkrete Realitét der Lebenswelt des Autors wider, die ihm Angst macht, weil sie den rechten
Glauben bedroht.

Die Gegner, die der Briefschreiber als Gefahr fir die Glaubigen empfindet, prangert er wegen
ihres fur die Christen geféhrlichen Lebensstiles an. Eine weit verbreitete Methode, wie
Kantzenbach anfuhrt: ,Die Ketzerbekampfer haben allerdings die Ketzer immer als moralisch
unzuverldssige Individuen verlastert. Sie konnten es sich nicht anders denken, als dal3 fal scher

Glaube mit falschem moralischen Wandel in Beziehung stehen miisse.*3*

2.2. Das Ende der Zeit

Das Ende der jetzigen Welt ist am Tag Gottes gekommen, der auch der Tag des Gerichts ist.
Der Verfasser macht keine Angaben Uber den Ablauf der Urtellsfindung. Er stellt lediglich
fest, dass es so sein wird.

Zuvor aber muss das Feuer die bestehende Welt beseitigen, um Platz fir ein neues Dasein zu

schaffen. Erst dann wird Gott Uber die Menschen richten.

304 K antzenbach, S. 84
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2.2.1. Der Gerichtstag Gottes

Der Verfasser des 2 Petr verwendet das Substantiv fquépa in zwei verschiedenen
Bedeutungen: einerseits meint er damit einen ganz gewohnlichen Zeitpunkt im Stundenabl auf,
andererseits das gottliche Endgericht.

In drel Textstellen wird das Vokabel Tag im wortwortlichen Sinn ohne tiefere Bedeutung
geschrieben:1,19; 2,8.13.3® Im 1. Kapitel ist es Teil eines Spruchs, in den beiden anderen
Versen geht esum das Verhalten der Gegner. Im 3. Kapitel fehlt diese Form der Verwendung.
Wesentlich haufiger verwendet der Verfasser den Terminus Tag in Bezug auf das Ende der
WEelt. Volz fasst zusammen: ,, Zwischen der aten und der neuen Zeit ist ein Wendepunkt, ein
Einschnitt, der im Anschluf? an die alttestamentliche Hoffnung und Ausdrucksweise as, Tag’
bezeichnet wird.“3® In dieser Anwendung fiigt der Verfasser Auépa verschiedene Attribute
hinzu, um die eschatologische Bedeutung zum Ausdruck zu bringen. In 3,10 wird Auépa
Kupiou kommen wie ein Dieb. Diesen unbestimmten Zeitfaktor streicht der Autor auch in
3,12 heraus, indem er seinen Lesern verspricht, sie konnen die Ankunft TAG T00 Beo0
NUEPaG beschleunigen. Nach 3,3 kommen €’ éox&Twv TOQV Auep®v die Spotter. Und er
schliefdt sein Schreiben 3,18 mit: lhm sei die Herrlichkeit jetzt als auch fir nuépav ai®vog.
Aus diesem Schema sticht zwar in 3,8 pia nuépa WG xihiax €Tn heraus, aber da es ein
apokalyptischer Terminus ist, gehort es auch zur Endzeit-Thematik, die beim 2 Petr in der
Tag-Symbolik Uberwiegt.

2.2.1.1. uépa Kpicewg
Zwei Mal spricht der Verfasser des 2 Petr ganz direkt vom Tag des Gerichts:

2,9. Die Ungerechten werden €ig Auépav Kpicewg zur Bestrafung bewahrt
3,7. Aber diejetzigen Himmel und Erde sind fir das Feuer aufbewahrt eig nuépav Kpiocewg

Beide Male geht es um das Aufbewahren fir das Endgericht. Der Tag des Gerichts bringt die
endgultige Entscheidung, sowohl fir den Einzelnen als auch fur die Welt.

3% 1,19 eine Lampe leuchtet 8wg o0 fuépa diauydon; 2,8 der Gerechte horte fuépav &€ nuépav ; 2,13 sie
halten fUr Genuss die Schwelgerei év RUEPQ
3% \/0lz, Paul, Die Eschatologie der jiid. Gemeinde im neutest. Zeitalter, S. 163
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In 2,9 betrifft es Einzelpersonen, dieihrer individuellen Bestrafung, deren Art und Weise aber
nicht genannt wird, entgegensehen. In 3,7 ist dagegen nicht von einer Strafe die Rede,
sondern von einer kosmischen Zerstérung, die der gegenwaértigen Welt bevorsteht.

Der Verfasser verwendet zur Bezeichnung dieses besonderen Tages auch andere Attribute,
wie Tag des Herrn 3,10 oder Tag Gottes 3,12. In jedem Fall ist es der Tag des Urteils und der
radikalen Veranderung.

2.2.1.2. Die Darstellung des Gerichts

Eine genaue Schilderung dessen, was er sich unter dem Gericht vorstellt, macht der Verfasser
nicht. Er schreibt nichts Uber den Ablauf und macht auch keine Aussagen Uber den
Gerichtsort selbst. Eswird ein Gericht Gottes geben, das allein stellt er fest.

Im 1. Tell seines Briefes erwéhnt er das Gericht Gottes Uberhaupt nicht. Im Zusammenhang
mit dem Eingang in das ewige Konigreich fallt das Wort kpioig nicht. Es werden in Vers 1,9
lediglich digjenigen, die dem Tugendkatal og nicht entsprechen, als blind, kurzsichtig und das
Reinigungsopfer der friheren Sinden vergessend beschrieben. Ohne das Wort Gericht zu
gebrauchen, schreibt er von der Belohnung fir die, die nicht mehr straucheln.

Im 2. Kapitel verbindet er die Siinder mit dem Tag des Gerichts. Was mit denen passiert, die
fromm |leben, deutet er nur vage an.

Im 3. Abschnitt verknipft er den Weltuntergang mit dem Tag des Herrn, den er nur in 3,7 als
NUEPa Kpioewq bezeichnet, in 3,12 dagegen als To0 Beol Auépa. Dass das Verhalten der
Menschen dabel eine entscheidende Rolle spielt, macht der Schluss von 3,10 deutlich: auf der
Erde werden nach dem Weltenbrand die Werke gefunden werden.

Der Verfasser des 2 Petr bleibt sehr undeutlich darin, was die Zukunft fur die Sinder nach
dem Tag des Gerichts bereit hélt. Konkrete Aussagen macht er nur beztglich der Frommen,
die ein besseres Leben erwartet.

2.2.2. Das Feuer der Endzeit

Anders as in der Offenbarung des Johannes, die fur die Endzeit sieben Plagen ankindigt,
wird im 2 Petr fur den Weltuntergang nur eine Naturkatastrophe prophezeit, die allerdings
nicht so wiein Apk ein Merkmal ist, sondern der Verursacher selbst. Alle sichtbare Welt wird

in den Flammen des Feuers untergehen.
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Obwohl die Zerstérung der Erde durch das Feuer im 2 Petr eine zentrale Position einnimmt,
gebraucht der Verfasser das Wort m0p nur in 3,7*%” und das dazugehérige Verb mupo0pat in
3,12°%. Ansonsten wahlt er andere Formulierungen.

Die Verwendung des Begriffs Feuer erfolgt in der Bibel zwar in sehr unterschiedlicher Weise,
aber in der Uberwiegenden Zahl der Textstellen steht mOp in Bezug zur Eschatologie: , Aufs
Ganze gesehen ist das Feuer im Neuen Testament als Bildwort fir den géttlichen Zorn und a's
Mittel des richterlichen Handelns Gottes beim Endakt und in der ewigen Feuerhdlle
beherrschend geblieben.“3® Die Verwendungsmoglichkeit von Feuer im Neuen Testament ist
eine doppelte: es kommt sowohl als eschatologisches Gerichtsfeuer vor als auch als ewige

Feuerqual der Verdammten im Jenseits.
2.2.2.1. Das Feuer alsewige Strafe

Aalen verweist auf Jes 66,24°'° al's einen der wichtigen Ausgangspunkte firr die Vorstellung
von einer Holle, in der das ,Straffeuer’ fur die bosen Menschen lodert: , Auf3erhalb von
Jerusalem, stdlich der Altstadt, liegt das Hinnom-Tal. Von diesem geographischen Namen
wurde das Wort ,Gehenna’, das Griechische aus dem Hebraischen tbernommene Wort fur
,Holle' ,gebildet.“*™ Auf dieses Tal beziehe sich Jes 66,24: , Das Feuer aber ist eine Metapher
fUr das Zorngericht Gottes. Gottes Zorn Uber die Verdammten ist hiernach ein ewiger Zorn,
und der Sinn des Gerichts st vor allem die Reinigung der Erde von den Gottlosen.“3*?

Nach den Evangelien erwartet den Siinder im Jenseits die Holle mit dem ewigen Feuer. Mk
beschreibt 9,43-49°'® sehr drastisch als Strafe fir Siinder die Hélle, in der ein Feuer brennt,
das nie erlischt. Mt kindigt mehrfach das Feuer als Strafe fur die Sinder an (5,22; 7,19;
13,40.42; 18,8.9; 25,41.46)**. Joh vergleicht 15,6 die Stinder mit verdorrten Reben, die man

sammelt und eig 10 mip B&AANOUCIV KO KaieTA.

%7 37. Aber die jetzigen Himmel und Erde, die durch dasselbe Wort aufbewahrt sind, sind fir T6 m0p
aufbewahrt am Tag des Gerichts und des Verderbens der gottlosen Menschen.

%08 312. um zu erwarten und zu beschleunigen die Ankunft des Tages Gottes; wegen dem die Himmel sich
nupoupuevol auflésen und die Elemente vor Hitze vergehend schmelzen.

39| ang, Friedrich, m0p, Mupow, ... Mupgdg, TAWNT., Bd. VI., S. 947

0 'Und sie werden hinausgehen und sich die Leichen der Menschen ansehen, die mit mir gebrochen haben.
Denn ihr Wurm wird nicht sterben und ihr Feuer nicht verldschen, und sie werden ein Abscheu sein fur alles
Fleisch.

31 Aalen, Sverre, Heilsverlangen und Heilsverwirklichung, S. 9

%2 pdlen, S. 9

#3in Anlehnung an Jes 66,24 mit den Worten ,wo ihr Wurm nicht stirbt und 76 0p ou opévvuTai (9,48).°

34 Mt: 5,22 ,Wer aber sagt: Du Narr! wird verfalen eic TAv yéevvav To0 mup6g.” 7,19 , Jeder Baum, der
nicht gute Frichte bringt, wird abgehauen und eig mip geworfen. 13,40: ,Wie nun das Unkraut
zusammengelesen und im Tupi verbrannt wird, so wird es auch in der Vollendung des Zeitaters sein.” Die
Unrecht tun, werden eig TAv k&uivov To0 mupodg geworfen (13,41.42.50).18,8.9 Siinder werden eig 16 ip T
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Ahnlich lauten auch Aussagen in der Briefliteratur. Fir Hebr 10,27 wird es ein furchtbares
Warten auf das Gericht und das gierige Feuer sein, das die Widersacher verzehren wird.

Eine interessante Variation gegentber den genannten Textstellen bietet Jud. Nach Vers 7
droht denen, die Unzucht treiben, mOp aiwviov als Strafe. Das ist nichts Neues. Aber in Vers
23 stellt der Briefschreiber plotzlich Hilfe im allerletzten Moment in Aussicht: , Rettet die
anderen €k mupog, indem ihr sie hastig ergreift! Wenn der Verfasser des Jud diese
Ankundigung nicht im Ubertragenen Sinn meint, dann vertritt er die Uberzeugung, dass
Christen andere Christen selbst dann noch retten kénnen, wenn diese bereits dem Feuer
Uberantwortet wurden. Eingebettet ist diese Aussage in eine Reihe von parénetischen
Forderungen, die alle auf barmherziges Handeln hinauslaufen.®*

Auch die Apk stellt einen von den bisherigen Bibelstellen abweichenden Aspekt dar.
Johannes kundigt in 20,14.15 und 21,8 keine ewige Bestrafung im Feuer, sondern den ewigen
Tod in den Flammen an: ,14. Und der Tod und der Hades wurden eig Tryv Aipvnv 100
nmupog geworfen. Diesist der zweite Tod, 1 Aipvn To0 mupdg. 15. Und wenn jemand nicht
geschrieben gefunden wurde in dem Buch des Lebens, so wurde er ei¢ TAv Aiyvnv 100
nupog geworfen.* Und ebenso in 21,8 ,, Aber den Feigen und Ungléaubigen und mit Greueln
Befleckten und Mordern und Unzichtigen und Zauberern und Gotzendienern und allen
Lugnernistihr Tell év TR Aipvn T Kalopévn upi Kai Beiw, dasist der zweite Tod.”

Im Hirt des Hermas Sim IV 3,4 beziehen sich die Strafandrohungen nicht nur auf die Stinder,
sondern auch auf die Heiden. Fur beide gilt, dass ihr Tun wahrend ihres Lebens bdse war:
,und zwar werden die Siinder verbrannt werden, well sie gesiindigt haben und nicht Bul3e
taten; und die Heiden werden verbrannt werden, weil sie ihren Schopfer nicht erkannten.”3'°
Uber das Feuer a's Bestrafung fur die Siinder wird in der apokalyptischen Literatur mehrfach
geschrieben, wie zahlreiche Beispiele belegen.®’

aiwviov geworfen. In seinen Endzeitreden kiindigt Jesus 25,41.46 an: ,, Geht von mir, Verfluchte, eig 10 mlp 10
aiwviov, das bereitet ist dem Teufel und seinen Engeln! ... Und diese werden hingehen eig kGAaaoiv aiwviov,
oi 0¢ dikalol eig (wnv aiwviov.”

315 21. Erhaltet euch in der Liebe Gottes in der Erwartung der Barmherzigkeit unseres Herrn Jesus Christus zum
ewigen Leben. 22. Und erbarmt euch der einen, die zweifeln. 23. Rettet die anderen aus dem Feuer, indem ihr sie
hastig ergreift, erbarmt euch der anderen in Furcht, obwohl ihr das vom Fleisch befleckte Gewand verabscheut.”
318 | indemann-Paulsen, Hirt des Hermas, S.435

37 Apok. Abraham: ,XXXI 1 Und ich werde dann die Posaune aus den Liften ertdnen lassen und werde dir
meinen Auserwahlten senden, der in sich ein Mal meiner ganzen Kraft haben wird. Und dieser wird mein von
den Heiden unterworfenes Volk rufen. 2 (Und) durch das Feuer werde ich die verbrennen, die sie verspottet
haben und die unter ihnen im Aon geherrscht haben, und jene, die mich mit Beschimpfungen beworfen haben,
werde ich der Strafe des kommenden Aons ausliefern. 3 Denn ich habe sie bestimmt, die Nahrung des Feuers der
Holle zu sein und unaufhorlich durch die Lufte der unterirdischen Abgrinde zu fliegen.” (Philonenko,
S.453/454)

AthHen: ,XVIII / 13 Und ich sah dort sieben Sterne wie grofie brennende Berge. Als ich danach fragte, 14
sprach der Engel: ,Dasist der Ort, wo Himmel und Erde zu Ende sind; ein Geféngnis wird er fur die Sterne und
das Heer des Himmels sein. 15 Und die Sterne, die Uber dem Feuer rollen, sie sind es, die das Gebot Gottes

112



2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

Im 2 Petr wird einerseits die Uberzeugung vertreten, dass am Ende der Zeit die Welt in eéinem
Flammenmeer untergehen wird, und andererseits die Erwartung, dass die Sinder zur
Bestrafung aufbewahrt werden, wobel er aber das Feuer als Instrument der Bestrafung nicht
wie die oben genannten frihchristlichen Texte ausdricklich ankindigt. Lediglich die
Erwéhnung des Schicksals von Sodom und Gomorra in 2,6 konnte in diese Richtung

ausgel egt werden.

2,6 und der die Sadte 20d00uwv Kai MNopdppag durch Einascherung zur Zerstérung
verurteilte, umein Beispiel zu geben denen, die in Zukunft gottlos handeln wiirden.

Das Schicksal von Sodom und Gomorra wird in der frUhchristlichen Literatur mehrfach

318 Die verschiedenen Varianten in der

aufgegriffen und als Negativbeispiel angefihrt
frihchristlichen Literatur zeigen, dass die beriihmte Erzdhlung Uber das Schicksal der
verdorbenen Stadte Sodom und Gomorra die Autoren zu eigenen Deutungsversuchen gereizt
hat.

In 10,15 berichtet der Evangelist Mt, dass Jesus jenen Stadten, die seine Apostel nicht
aufnehmen, ein schlechteres Schicksal androht beim Jingsten Gericht als Sodom und
Gomorra. Aber nicht nur der Kontext ist ein anderer als im 2 Petr, auch in der Formulierung
stimmen sie nicht wirklich Uberein: dem moAeig Z0d6uwv Kai MNopdppag im 2 Petr steht
das yfj 2006pwv Kai MNopodppwv des Mt gegentiber. In beiden Versen steht mit Z080uwv
der 2. Fall Mehrzahl, bel Noudppa aber fallt ein Unterschied auf: Mt wechselt zum Singular,
2 Petr bleibt im Plural.

Weiters kommt Mt ohne den Hinweis auf AT aus. Die Nennung von Abrahams Neffen hat

aber der 2 Petr mit einem anderen Evangelisten, Lk, gemeinsam.

Ubertreten haben vom Anfang ihres Aufgehens an, weil sie nicht zu ihrer Zeit hervorkamen.” (Uhlig, S. 550)
Henoch kommt zu einem noch schrecklicheren Ort: ,, X X1 7 Ein grof3es Feuer (war) da, das loderte und flammte,
und der Ort hatte eine Kluft bis zum Abgrund, voll grof3er Feuersaulen, die man hinabfallen lief, und ich konnte
weder seine Ausdehnung noch seine Gréfze sehen, noch konnte ich ihren Ursprung erblicken.” (S. 554) Uridl:
.10 Dieser Ort (ist) das Gefangnis der Engel, und hier werden sie bis in Ewigkeit gefangen gehalten werden.” (S.
555)

Slavischer Henoch: ,L X111 4 Denn dem Herrn ist jeder hochmitige Mensch abscheulich, und jeder Uberhebliche
Mann, und jedes llgnerische Wort, das durch Ungerechtigkeit verschérft ist, und es wird abgehauen werden
durch die Schérfe des tddlichen Schwertes und wird ins Feuer geworfen werden und wird brennen in Ewigkeit.
Und dieses Abhauen wird keine Heilung haben in Ewigkeit.* (Battrich, S.991-992)

Griech Esra: ,,1 24 Wehe den Siindern in dem kommenden Aon; denn ohne Ende ist ihr Gericht und die Flamme
unausloschlich.” (Muller, griechEsra, S.92)

38 Fields: S.137:, The description of the blazing destruction which befalls the wicked cities of the 195 is so
extraordinary, so striking, so exceptional and complete, that subsequent biblical accounts of destruction by fire
are likely to remind the audience of this ancient momentous destruction. No city is judged and destroyed by God
in a more memorable way than Sodom, when fire comes down on it like burning rain, leaving no survivors.”
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Der Name AT kommt insgesamt nur 4x im Neuen Testament vor: davon gleich 3x bei Lukas
(17,28.29.32)*"° und eben 1x bei 2 Petr 2,7: dikaioc AQT. Beide stellen dieselbe Geschichte
dar, stimmen inhaltlich Uberein, weisen aber auch stilistische Unterschiede auf. Lk 1&sst m0Op
Kai BeTov vom Himmel regnen, der Verfasser des 2 Petr wahit mit Teppow einmal mehr ein
Hapaxlegomenon. Der Evangelist schreibt, dass alle umgebracht, wahrend im 2 Petr die
Sadte eingedschert wurden. Die beiden Stadte Sodom und Gomorra, Uber deren Schuld und
Vernichtung das Buch Genesis berichtet, werden jedenfalls fir ihre Siindhaftigkeit bestraft.
Damit sollen sie as abschreckendes Beispiel fiur ale Ungerechten dienen. Die
Schlussfolgerung 2 Petr 2,6 kann demnach nur lauten, wie Knight es zusammenfassend
ausdriickt: , The fate of their inhabitants is made an exampleof what happened to ungodly
people.“3* Sodom und Gomorra wurden zur Strafe durch das Feuer zerstort, und so wird es
auch den siindigen Menschen ergehen.3*

Also ein ewiger Tod durch das Feuer, wie in der Offenbarung des Johannes angekindigt
wird? Oder liegt der Schwerpunkt auf dem Vorgang der Bestrafung durch das Feuer und nicht
auf dem Resultat? Vertritt der Verfasser des 2 Petr etwa doch die Ansicht, dass auf die Stinder
das Feuer als Akt der Bestrafung wartet? Oder verwendet er das Beispiel aus der alten Zeit,
um den Untergang durch die Flammenholle drastisch darzustellen? Den Weltenbrand kann er
damit schwerlich gemeint haben, welil dieser —wieim 3. Kapitel ausfuhrlich beschrieben —als
Ereignis alle Menschen betrifft und nicht als Strafe fir Stindhaftigkeit gedacht ist.

Die Geschichte von der Zerstérung Sodom und Gomorras gehdrt zu jenen Versen, die sowohl
im 2 Petr als auch im Jud zu lesen sind:

Jud 7 lautet: ,,wie Sodom und Gomorra und die ringsum sie liegenden S&dte, die in gleicher
Weise wie diese Unzucht trieben und hinter anderem Fleisch herliefen, als ein Beweis fir das
Erleiden des ewigen Feuers als Srafe* Der Autor des Jud bezieht klar Stellung: die
Unmoralischen erwartet eine harte Strafe, ndmlich das Erleiden des ewigen Feuers.

Diesen Standpunkt teilt der Verfasser des 2 Petr nicht. Er spricht nicht von unmoralischem
Handeln, das zum Untergang fuhrt, sondern von der Gottlosigkeit, die zum Verhéngnis wird.
Zudem ist die Zerstorung durch Einascherung nicht dasselbe wie das Erleiden des ewigen

Feuers.

319 | k schreibt in 17,28-31: ,, 28. Ebenso auch, wie es geschah &v Taiq Auépaig AQT: sie alen, sie tranken, sie
kauften, sie verkauften, sie pflanzten, sie bauten. 29. an dem Tag aber, als /lwT aus Sodom ausging, £Bpeev
n0p kai Belov &m™ oUpavol Kai &rTwAecev MAvVTag.”

30 K night, S.63

%21 Eine eigenwillige, von diesem Schema abweichende Begriindung liefert die Griech Esra-Apok, die zwar
auch den strafenden Gott as Urheber des Brandes nennt ,, 11 19 Und Gott sagte: Feuer lege ich an Sodom und
Gomorra." (MUller, griechEsra, S.93), aber diese nicht auf einen siindhaften Lebenswandel zuriickfahrt: ,VII 12
Die aber nicht diesem Buch glauben, werden wie Sodom und Gomorra verbrannt werden.* (Mller, griechEsra,
S.100)
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Im 2 Petr liegt offenbar ein Widerspruch vor zwischen der Einascherung einer gottlosen Stadt
zur Bestrafung und der Einascherung des Kosmos, um einer neuen Welt Platz zu machen.
Obwohl sich der Verfasser des 2 Petr eigentlich widerspricht, weil er in jenen Textstellen, in
denen er ausdricklich Uber die Zukunft der Sunder und ihre Verwahrung schreibt, jeden
Hinweis auf die Art der Bestrafung unterlasst und kein Wort tGber das Feuer verliert, fugt er in
Vers 2,6 an: um ein Beispiel zu geben denen, die in Zukunft gottlos handeln wirden. Und er
verstérkt den Eindruck, dass die Siinder im Feuer enden wie die beiden Stédte, noch dadurch,
dass er den gerechten Lot fUr sein frommes L eben von Gott retten 18sst.

Aber in dieser Geschichte zeigt sich derselbe Widerspruch wie bei der Sintfluterzéhlung und
bestétigt damit die thematische Aufteilung des 2 Petr: im 2. Kapitel geht es um
Einzelbestrafungen durch Naturgewalten, im 3. Kapitel betreffen dieselben Katastrophen alle
und sind keine Strafaktionen.

Der Autor gestaltet seinen Brief offenbar so, dass er bekannte biblische Geschichten je nach
Bedarf as Beispiel zurechtzubiegt. Aus der Einascherung Sodom und Gomorras kann man
also keinesfalls schlief3en, dass er davon ausgeht, dass die Gottlosen am Tag des Gerichts von
Gott zur Strafe ins Feuer geschickt werden und dort umkommen, weil er die verdorbenen
Stadte so bestraft hat. Es bleibt der Widerspruch zu den Ankiindigungen, dass die Stinder in
finsteren Hohlen zur Bestrafung aufbewahrt werden.

2.2.2.2. DasFeuer als Akt der Zerstorung

Die Verbindung von ,Weltende’ und ,Feuer’ wird im letzten Teil des 2 Petr neu eingefuhrt.
Dieser Brand dient der Zerstérung der Welt, alle und alles wird untergehen. Als Beweis fir
die Richtigkeit dieser Ankindigung wird auf die alte Zeit verwiesen, in der es bereits so eine
Katastrophe gegeben hat.

Am Tag des Herrn werden die Himmel in Flammen stehen. Alle sind vom Weltenbrand
betroffen, nicht nur die Sinder. Es ist das endgultige Ende der sichtbaren Welt, das einen
Neuanfang mit Gott mdglich macht.

Der Untergang der Welt im Flammenmeer wird in zwei Versen geschildert:

3,10 Es wird aber kommen der Tag des Herrn, an dem die Himmel mit Geprassel vergehen
werden, die Elemente aber, von Hitze verzehrt, werden zerstort werden
3,12 die Ankunft des Tages Gottes, wegen dem die Himmel sich brennend auflésen und die

Elemente vor Hitze vergehend schmelzen.
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Das Feuer wird nicht as Strafe, sondern als Teil des irdischen Endes dargestellt. Alles wird
sich auflésen, nichts von dem, was wir sehen, wird Ubrigbleiben. Der Untergang des Kosmos
geht dem Gericht voraus.

Mit der Verheil3ung der Wiederkunft verbunden ist der Anbruch einer neuen Welt: nur die
sichtbare Veradnderung der Schopfung ist der Beweis fir das Eintreffen die Parusie. Denn
darauf bezieht sich der Spott der Spotter: seit dem Anfang der Schopfung habe sich die Welt
nicht verandert, und das sei fur ale zu sehen.

Das bedeutet, dass die Zerstorung der Welt zwingend notwendig ist, um den Weg frel zu
machen fur neue Himmel und eine neue Erde. Es kann nichts Neues aufgerichtet werden,
wenn nicht das Alte beseite gerdumt wird. Der alte Kosmos muss untergehen, damit der neue

erstehen kann.

Die Vorstellung vom Weltenbrand

Das die sichtbare Welt verschlingende Feuer ist keine Erfindung des Verfassers des 2 Petr,
sondern Bestandteil von verschiedenen religiésen Stromungen und Schriften.

Bereits im Alten Testament berichten Propheten Uber die vernichtende Kraft des Feuers, die
nur Zerstérung zurticklasst. Joel 2,3 kiindigt an, dass der Tag des Herrn kommt, sogar nahe ist
und er beschreibt das Land, nachdem es ein Opfer lodernder Flammen, vor denen es kein
Entrinnen geworden gibt, as eine 6de Wiiste.®? Zephanja 1,18 macht ale Hoffnung
zunichte, dass sich jemand am Tag des Grimms des Herrn retten konne. Durch das Feuer
seines Eifers werde das ganze Land verzehrt werden und Vernichtung, ja, Entsetzen, werde er
bei allen Bewohnern des Landes bewirken.*?®* Maleachi 3,2.19 stellt die Frage, wer wohl den
Tag seines Kommens ertragen konne, denn er wird wie das Feuer eines Schmelzers und wie
das Laugensalz von Waschern sein. Und der Tag, der wie ein Ofen brenne, werde

unweigerlich kommen. %

%22 Joel 2,3.5: ,,3. Vor ihm her verzehrt das Feuer, und nach ihm lodert die Flamme, vor ihm ist das Land wie der
Garten Eden und nach ihm eine 6de Wuste. Auch gibt es vor ihm kein Entrinnen. 5. Wie das Rasseln von
Kriegswagen klingt es, hiipfen sie Uber die Gipfel der Berge; wie das Prasseln der Feuerflamme, die Stoppeln
verzehrt, wie ein méchtiges Volk, zum Kampf geristet.”

323 Epenso Zeph 3,8: , Darum wartet auf mich, spricht der Herr, auf den Tag, an dem ich mich aufmache zur
Beute! Denn mein Rechtsanspruch ist es, die Nationen zu versammeln, die Konigreiche zusammenzubringen,
um mein Strafgericht Uber sie auszugiel3en, die ganze Glut meines Zorns, denn durch das Feuer meines Eifers
wird die ganze Erde verzehrt werden.”

¥4 Mal 3,19: ,, Denn siehe, der Tag kommt, der wie ein Ofen brennt. Da werden alle Frechen und alle, die gottlos
handeln, Strohstoppeln sein. Und der kommende Tag wird sie verbrennen, spricht der Herr der Heerscharen, so
dal er ihnen weder Wurzel noch Zweig tbrigl&f3t."

116



2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

Besonders anschaulich wird in der apokalyptischen Schrift der Sibyllinen das Feuer am Ende
der Zeit geschildert, wie Volz betont: , Die vorziglichsten Vernichtungskrafte der Natur sind
Feuer und Sturm. Besonders beliebt, vor allem in den Sibyllinen, ist das Todesgericht durch
Feuer.“3?®> Mehrfach wird geschildert, dass sich vom Himmel her Feuer tiber die Welt ergief,

und es wird das Flammeninferno in all seiner Schrecklichkeit dargestellt.®?

In der Stoa ist das Feuer das bestimmende Element des kosmischen Zyklus von Untergang
und Entstehung Diese philosophische Richtung formuliert eine Harmonie zwischen
Individuum und Universum.** Die Stoiker sprechen auRerdem von einem Feuer, das
periodisch ale Dinge ausldscht. Die Welt beginnt dann aufs neue, wobei sich aber in der
neuen Welt wiederholt, was schon in der vorhergehenden geschah, bis ein erneutes Feuer
diese neue Welt vernichtet; und so setzt sich das Ganze fort mit neuen Welten und neuen

328

Branden. Die Stoiker™” haben eine zirkul&re Geschichtsauffassung: ,, Die Welt schreitet nicht

fort, weder geradlinig noch aufsteigend oder absteigend, sondern bewegt sich im Kreis: Alles

¥5\olz, S. 318

36 Buch I11: ,49 Kommen wird der heilige Herrscher, der die Zepter der ganzen Erde innehaben wird 50 in alle
Ewigkeiten der dahineilenden Zeit. ... 53 und ale Menschen werden in ihren eigenen Wohnungen
zugrundegehen, 54 wenn vom Himmel her sich ein Feuerkatarakt ergiefdt.” (Merkel, Helmut, Sibyllinen,S. 1083)

Buch IV: ,,40 Denn das ganze Menschengeschlecht ist treulos; aber wenn dann 41 das Gericht Uber die Welt und
die Sterblichen kommt, das Gott selbst 42 halten wird, indem er zugleich Gottlose und Fromme richtet: 43 dann
wird er die Gottlosen unter die Gewalt der Finsternis ins Feuer schicken, 44 und dann werden sie erkennen,
welche Gottlosigkeit sie begangen haben.* (Merkel, Helmut, Sibyllinen, S. 1110)

Buch 1V: , 171 Wenn ihr Ubelgesonnenen mir aber nicht folgt, sondern Gottlosigkeit 172 liebt und dies alles mit
boswilligen Ohren hort, 173 dann wird Feuer Giber die ganze Welt kommen und ein riesengrof3es Zeichen 174
mit Schwert und Posaune bei Sonnenaufgang. 175 Die ganze Welt wird Gebriill und schreckliche Laute héren.
176 Er wird die ganze Erde verbrennen und das ganze Geschlecht der Manner vernichten 177 und ale Stadte,
zugleich die Flisse und das Meer, 178 entziinden wird er alles, es wird ruBiger Staub werden. 179 Aber wenn
dann alles zu Staub und Asche geworden ist, 180 wird Gott das unendliche Feuer zur Ruhe bringen, wie er es
angeziindet hat.* (Merkel, S. 1114/1115)

Buch V: ,,211 (dann) wird ein groRer himmlischer Brand auf Erden sein, 212 unter den kriegerischen Gestirnen
(entsteht) eine neue Natur, so da? vernichtet wird 213 in Feuer und Seufzen das ganze Land der Athiopier.”
(Merkel, S. 1124)

Buch V: ,, 274 Es wird aber aus den Wolken ein Regen brennenden Feuers kommen.” (Merkel, S. 1127)

%7 Sie spricht vom Feuer, das sowohl in Gott wie im Menschen lebendig ist und Briiderlichkeit unter den
Menschen verbirgt. Das Urfeuer ist wie ein Same, der ale Griinde und Ursachen dessen, was ward, wird und
werden wird, in sich birgt. In der Natur verbindet sich das Feuer mit der Luft und wird so zum warmen Hauch,
Pneuma.

328 Cicero, Il 118ff: ,Deshalb glauben die Anhanger unserer Philosophie ... dai? das ganze Weltall letztlich in
Feuer aufgehen werde, weil nach Verbrauch der Feuchtigkeit die Erde nicht mehr erndhrt werden kénne und
auch die Luft nicht mehr zurtickstrdme, da sie sich, wenn alles Wasser verzehrt sei nicht mehr bilden kénne; so
bleibe dann nur das Feuer Ubrig, welches wiederum, da es beseelt und eine Gottheit sei, fir eine Erneuerung des
Weltalls sorgen und dieselbe Pracht hervorbringen werde. (Cicero, De natura deorum, S.229 + 231)

Seneca: Drittes Buch, 28, zuerst schreibt er Gber eine Flut, die ohne Gesetz und Mal3 dahinstirmt. Auf die Frage
nach dem Warum gibt er folgende Antwort: ,, Aus demselben, der zum Weltbrand fihren wird. Beides tritt jaein,
wenn die Gottheit beschlossen hat, Besseres beginnen und das Alte enden zu lassen. Wasser und Feuer herrschen
Uber die Erde, sie bewirken Entstehen und Vergehen, und wenn also die Wandlung der Welt beschlossen ist,
kommt das Meer ebenso Uber uns wie die Feuersglut, wenn eine andere Art von Vernichtung gefallt.” (Seneca,
S.221)
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wiederholt sich wie die Jahreszeiten.“** Das gesamte Weltall geht in bestimmten Perioden in
Feuer auf, um sich dann aufs neue zu bilden: ,,Die Materialisierung des Logos als Bedingung
seiner Wirkung geschieht durch das Feuer, das — adhnlich sieht es auch Heraklit — als
kosmischer Urstoff das Weltall formt. Durch das Feuer wird auch ein kosmischer Zyklus von
Untergang und Entstehung bestimmt.*3*°

Das Weltall geht nach stoischer Lehre in seiner Gesamtheit in bestimmten Perioden in
Flammen unter und ersteht dann auf’s Neue - hierin sehen Windisch/Preisker auch den
Ansatzpunkt des 2 Petr ,an der stoischen Lehre von der die Wende eines Weltlaufs
darstellenden gkmUpwoig.“® Schneider pflichtet bei ,Da diese Lehre keine véllige
Vernichtung, sondern einen Umschmelzungsprozeld enthielt, war sie fur die Christen gut
brauchbar; mit dem Weltende fing die neue Welt an.*>*

Allerdings besteht ein grundlegender Unterschied zwischen der Stoa und dem Weltenbrand
des 2 Petr. In der Stoa wird die Anschauung vertreten, dass in den kinftigen Welten die
gegenwartige Welt sich vollstandig wiederholt, wie Gigon zusammenfasst: ,,Im Raum ist der
Kosmos ein einziger, doch in der Zeit schwingt er zwischen zwei entgegengesetzten
Zustanden: Bald geht er in der Ekpyrosis in dem einen Feuer auf, das mit der Gottheit
identisch ist, bald entfaltet er sich wieder in die Welt der vier Elemente, in der wir als
Menschen leben.“** Dagegen geht laut 2 Petr die sichtbare Welt unwiederbringlich unter und
macht Platz fUr eine neue, jetzt noch nicht sichtbare Welt. Und dieser Vorgang passiert auch

nur ein Mal und wierderholt sich nicht.

Der 2 Petr ist nicht die einzige Schrift des frihen Christentums, die vom Weltenbrand
berichtet. Im Hirt des Hermas Vis IV. 3,3 wird die Begegnung des Hermas mit einem
riesengrof3en Tier beschrieben, das vier Farben auf dem Kopf trégt, die er sich von einer wie
eine Braut geschmickten Jungfrau erkldren 1&sst: ,,das Feuer- und Blutrote aber (bedeutet),
daR diese Welt in Blut und Feuer untergehen muRR.“*** 2 Clem 16,3 berichtet &hnlich wie der 2
Petr: ,, Erkennt aber, dal? der Tag des Gerichts schon kommt wie ein brennender Ofen. Und es

werden ,einige’ der Himmel und die ganze Erde zerschmelzen, wie Blei Uber Feuer

329 gkirbekk Gunnar / Gilje Nils, Geschichte der Philosophie, S. 177
%0 phjlosophie der Stoa, S. 106/107

%1 Windisch H./Preisker H., Die katholischen Briefe, S. 103

%2 Schneider, Bd.1,5.483

33 Gigon, Olof, Die antike Kultur und das Christentum, S. 56

33 |indemann-Paul sen, Hirt des Hermas, S. 373
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zerschmilzt.*3% Ein furchtbares Feuerinferno entfaltet auch &hPetrApk 5, der den Herr auf
dem Olberg den Seinigen die Zeichen seiner Parusie und das Ende der Welt kundtun 1&sst®*°,

Der 2 Petr steht zwar durchaus nicht alleine da mit seiner Vorstellung vom Weltenbrand,
alerdings ist er die einzige Schrift des Neuen Testaments, die diese Vorstellung vom Ende
der Welt vertritt. Aufgrund welcher Texte der Verfasser seine Vorstellung vom Untergang des
Kosmos in enem Flammenmeer entwickelte, kann nicht gesagt werden. Seine
Beschreibungen im 3. Kapitel geben keine Aufschliisse dartiber, welche Quellen er fir seinen
Brief heranzog.

Das Verbrennen der Himmel

Laut 2 Petr geht das Inferno von den Himmeln aus. Der Verfasser beschreibt nicht, wie die
Erde brennt, obwohl laut 3,7 nicht nur die jetzigen Himmel, sondern auch die Erde am Tag
des Gerichts fUr das Feuer aufgehoben ist, dass heild, dass auch sie in den Flammen
untergehen musste. Im Text steht lediglich, dass die Erde und die Werke auf ihr gefunden
werden.

Die Bilder vom Untergang beziehen sich nur auf die Himmelsspharen. In den Flammen |6sen
sich die Himmel auf und alles, was darauf zu sehen ist:

- die Himmel werden mit Geprassel vergehen, sich brennend aufl6sen

- die Elemente werden wegen der Hitze zerstort werden und schmelzen

In ausdrucksstarken Formulierungen beschreibt der Verfasser des 2 Petr den Untergang der
sichtbaren Welt in eénem Flammeninferno am Tag des Herrn (poilndov, kaucboual,
TAKopal). Wie bereits hingewiesen, wiederholt der Verfasser seine Darstellung von 3,10

%3 | indemann-Paulsen, 2 Clem, S. 169

3% Und es wird geschehen am Tage des Gerichtes derer, die abgefallen sind von dem Glauben an Gott und die
Sinde getan haben: Feuerkatarakte werden losgelassen, und Dunkel und Finsternis werden eintreten und die
ganze Welt bekleiden und einhillen, und die Wasser werden sich verwandeln und gegeben werden in feurige
Kohlen, und ales in ihr (der Erde?) wird brennen, und das Meer wird zu Feuer werden; unter dem Himmel ein
bitteres Feuer, das nicht verldscht, und flief3t zum Gericht des Zornes. Und die Sterne werden zerflief3en durch
Feuersflammen, a's ob sie nicht geschaffen wéaren, und die Festen des Himmels werden aus Mangel an Wasser
dahingehen und werden wie ungeschaffen. ... Und der Geist der Leichname wird ihnen gleichen und auf Befehl
Gottes Feuer werden. Und sobald die ganze Schopfung sich auflést, werden die Menschen im Osten nach
Westen fliehen (und die im Westen) nach Osten fliehen; und die im Stiden werden nach Norden fliehen und die
im (Norden nach) Siden, und Uberall wird sie der Zorn schrecklichen Feuers treffen. Und indem eine
unverldschliche Flamme sie treibt, bringt sie sie zum Zorngericht in den Bach unverldschlichen Feuers, der
fliefdt, indem Feuer darin flammt und indem seine Wogen sich eine von der anderen im Sieden trennen, entsteht
viel Zdhneknirschen der Menschenkinder.” (Schneemelcher, &hPetrApk, S.568/569)
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nochmals in 3,12 mit zum Teil gleichen Vokabeln.**" Ein stilistisches Hilfsmittel, um die
Wirkung des Feuerbildes zu verstérken, wie Frankemdlle konstatiert: ,, Diese Wiederholung ist
stark leseorientiert, da es am Ende des Briefes gilt, die Affekte der Leser fur den Verf. zu
gewinnen.“3%®

Diese Absicht des Autors wird auch durch die Wahl seiner Vokabel unterstrichen. Wenn er
von Geprassel spricht, so wird klar, dass es kein leiser, unauffélliger Vorgang sein wird.

Der Verfasser vermittelt das Bild eines niederbrennenden Hauses, aus Holz mit einem
Strohdach, eine Situation, die seinen Lesern aus dem Alltag vertraut war. Insofern konnte er
davon ausgehen, dass sich die Adressaten in die Lage beim Weltenbrand sehr gut
hineinversetzen und nachvollziehen konnten, was da auf sie zukommen und bei ihnen Angste
ausl 6sen wird.

Auf ein anderes Bild vom Prasseln und Zischen weist Grundmann hin. Es kann ,,vom

39 verstanden werden®*°. Nach Grundmanns Erklérung

Zusammenrollen einer Buchrolle®
hétte die Beschreibung nur symbolischen Charakter. Das erscheint aus dem Kontext heraus
nicht nicht nachvollziehbar. Es spricht im Gegenteil die Schilderung daftr, dass der Verfasser
einen echten Brand mit all seiner zerstorerischen Wucht meint.

Mit welchen Mitteln Gott das Feuer ausl6st, steht im 2 Petr nicht. Das ist ein Gegensatz zur
Sintflutgeschichte, die als Naturkatastrophe aus der Anfangszeit der Naturkatastrophe der
Endzeit gegentibersteht. Denn wie Gott die verheerende Uberschwemmung auslést, geht klar
aus Gen 6,17**" und Gen 7,11.12** hervor.

Nicht so konkret, aber daran anknUpfend driickt sich der Verfasser des 2 Petr aus, wenn er in
3,7 schreibt, dass die jetzigen Himmel und Erde durch dasselbe Wort fur das Feuer
aufbewahrt sind wie seinerzeit die Erde fir die Uberschwemmung. Gott ist in der Lage,

jederzeit ein Ende zu machen, wenn er will. Sein Wort gentgt.

37 |n den Handschriften gibt es gerade in 3,12 aber Abweichungen. Folgende Wérter kai omreudovTag werden
ersetzt durch kai dpelyovtag k. om.: 1505 pc sy™; -1 X' 623*. 2464 Spec. Folgendes Wort 8e00 wird ersetzt
durch kupiou: C P 323. 945. 1241. 1739 d t vg® bo Spec

%8 Frankemolle, S. 112

%9 Grundmann, S.117

30 ygl. Jesgja 34,4: ,Und ales Heer der Himmel zergeht. Und die Himmel werden zusammengerollt wie eine
Buchrolle. Und ihr gesamtes Heer verwelkt wie das Laub am Weinstock verwelkt und wie Welkes am
Feigenbaum.”

31 Ich bringe die Wasserflut tiber die Erde.*

%2 An diesem Tag brachen ale Quellen der groRen Tiefe auf, und die Fenster des Himmels éffneten sich. Und
der Regen fiel auf die Erde vierzig Tage und vierzig N&chte lang.”
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Das Schmelzen der Elemente

Zwei Ma betont der Verfasser, dass die Elemente der Hitze des Himmelsbrandes nicht
standhalten und schmelzen werden:

10b oToIXeia KauooUueva AubnoeTal
12b oToixela KauosoUpeva ThkeTar** (oUpavoi AuBfioovTan)

Neyrey stellt die grundlegende Frage: , Exactly how should we understand , the elements’ 73
Wenn der Autor damit die Gestirne meint, musste er sie nicht ausdriicklich anfihren, weil er
jaschreibt, dass die Himmel verbrennen und das schlief3t die Sterne mit ein. Aber andererseits
rechnet er otoixela auch nicht als Bestandteil der Erde zu, Uber die er sich in 3,10 nur in

Zusammenhang mit den Werken auf3ert und in 3,12 gar nicht mehr.

Das Substantiv oToixeiov ist ein sehr vielseitiger Begriff mit vielen Bedeutungen, der seinen
Ursprung in der griechischen Philosophie hat. Platon liefert in ,Timaios 48b’ folgende
Definition: ,Wir missen aso die Natur von Feuer, Wasser, Luft und Erde vor der
Erschaffung des Himmels betrachten und in welcher Verfassung sie davor waren; denn noch
hat niemand ihre Entstehung dargestellt, sondern als ob man wusste, was denn eigentlich das
Feuer und jedes andere von ihnen sei, nennen wir sie Prinzipien und setzen sie al's Buchstaben
(Elemente) des Alls**, wahrend es ihnen noch nicht einmal zukame, zu Recht mit der Gestalt
von Silben verglichen zu werden.“>*® Damit stellt er sie als Urelemente des Kosmos dar, aber
nicht al's Himmelskérper. Ebenso lehren Zenon von Kition, Kleanthes und Archemedos sie al's
jenen Stoff, aus dem alles besteht. Sie unterscheiden ,, Prinzipien und Elemente; jene seien
ohne Anfang und unverganglich, die Elemente hingegen wirden beim Weltbrand zerstort.

Auch seien die Prinzipien korperlich und gestaltlos, die anderen aber gestaltet.”3*’

3 Folgendes Wort TikeTau wird ersetzt durch TakfoeTtal: C (P W) 614. 1243. (1852) 2298 a t vg; Aubpeva
TAKeTa: 33. (co) om (et k. oT. kaw.): 630. 1505 pc; txt: P?R A B 1739 M vg™

¥4 Neyrey, 2 Peter, Jude, S. 243

5 platon, Timaios, S.84: TIBéuevol oToixela To0 TavTOG

%8 platon, Timaios, S. 85

%7 wie Diogenes Laertios in seinem Buch ,Leben und Lehre der Philosophen’ 7,134/2 festhdlt (Diogenes
Laertios, S. 344)
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Das Wort otoixetov fand schliefdlich auch Eingang in die frihchristliche Literatur und wurde
hier auf vielseitige Weise verwendet.>* Auf eine der vielen Mdglichkeiten, die dieser Begriff
eroffnet, verweist Lohse: , Als otoixeia werden jedoch nicht nur die Weltelemente, sondern
auch die Gestirne bezeichnet, die aus den Elementen bestehen und deren Sternbilder die
Ordnung des ganzen K osmos wie auch das Geschick der Menschen regieren.“3*

Daflr, dass auch im 2 Petr oToixeia im Sinne von Gestirnen verwendet wird, sprechen zwei
Punkte: erstens die synoptischen Berichte, die er gekannt und —wie etwa die Tauf- und
Verklarungsgeschichte — als Anregung benutzt haben konnte und zweitens die dramatische
Steigerung der Darstellung.

Ohne das Wort oToixeiov einzusetzen, aber mit einer genaueren Beschreibung von deren
Zerstorung as der 2 Petr berichten die synoptischen Evangelien®
Gestirne am Ende der Zeit. Mt 24, 29 (par Mk 13,24.25) schildert: ,, Aber gleich nach der

Drangsal jener Tage wird die Sonne verfinstert werden und der Mond seinen Schein nicht

Uber die Vernichtung der

geben, und die Serne werden &mo To0 oupavod fallen und ai duvauelg TOV oUpPaAVOV
werden erschittert werden.* Und in allgemeinerer Form steht in Lk 21,25.26: ,Und es
werden Zeichen sein an Sonne, Mond und Sternen und auf der Erde Bedrangnis der Nationen
in Ratlosigkeit bei brausendem Meer und Wasserwogen, wahrend die Menschen
verschmachten vor Furcht und Erwartung der Dinge, die Gber den Erdkreis kommen, denn ai
Suvéipelc Tdv oUpav@v werden erschiittert werden.“*

Obwohl der 2 Petr ganz andere Vokabeln im Text stehen hat, stimmt er mit den Synoptikern
Uberein, dass sich der Weltuntergang auch an der Verénderung der Himmelskorper erkennen

lasst — somit oToixeia im Sinne von Gestirnen verwendet. Er konnte sich aber auch eine

38 Gl 4,3 ,,So waren auch wir, als wir Unmiindige waren, Uno T& oToixeia To0 Kdopou versklavt.” Gal 4,9
»Jetzt aber habt ihr Gott erkannt — vielmehr ihr seid von Gott erkannt worden. Wie wendet ihr euch wieder €rmi
TG &oBacBevi Kai MTwX& oToixela zuriick, denen ihr von neuem dienen wollt? Kol 2,8: ,Seht zu, dass
niemand euch einfange durch die Philosophie und leeren Betrug nach der Uberlieferung der Menschen, Kama T&
otoixela To0 K6oUou Kai ol KaTd XploTév.” Hebr 5,12: ,Denn wahrend ihr der Zeit nach Lehrer sein
solltet, habt ihr weder nétig, dass man euch lehre, was TIiva T& oToixela TAQ &pxAg der Ausspriiche Gottes
sind; und ihr seid solche geworden, die Milch nétig haben und nicht feste Speise.” Kol 2, 20: ,,Wenn ihr mit
Christus &mo Tdv aToixeinwv To0 k6opou gestorben seid, was unterwerft ihr euch Satzungen, als lebtet ihr
noch in der Welt?* Ebenso steht otoixeia 100 k6opou Kol 2,8. Gnilka ,Der Briefkontext gibt fir ihr
Verstandnis nicht allzuviel her und l&asst auch offen, ob es sich um personale Wesen handelt oder nicht.” (Gnilka,
Koal, S.123)

9 |_ohse, Eduard, Die Briefe an die Kolosser und an Philemon, S.147/148

%0 | n hnlicher Weise berichtet Apk 6,12.13 iiber das Ende der Himmelskérper: ,Und ich sah, als es das sechste
Siegdl 6ffnete: und es geschah ein grof3es Erdbeben, und die Sonne wurde schwarz wie ein hdrener Sack, und der
ganze Mond wurde wie Blut, und die Sterne des Himmels fielen auf die Erde, wie ein Feigenbaum, geschuittelt
von einem starken Wind, seine Feigen abwirft.”

%1 Auch in der apokalyptischen Literatur finden sich dhnlich klingende Bilder, wie z.B. in der Assumptio
Mosis: (Abfassungszeit ein wenig nach 6 n.Chr. wahrscheinlich) die davon berichtet, dass sich der hdchste Gott
vom Sitz seiner Herrschaft erhebt mit Emporung wegen seiner Kinder: ,X 5 Die Sonne wird kein Licht mehr
geben und sich in Finsternis verwandeln; die Horner des Mondes werden zerbrechen, und er wird sich ganz in
Blut verwandeln, und der Kreis der Sterne wird verwirrt.” (Brandenburger, S. 76/77)
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Anlethe im Alten Testament genommen haben, wie Kistemaker mit seinem Hinwels auf
Jesgja 34,4 meint: “ The expression elements signifies thecelestial bodies — the sun, moon, and
gtars. ... As sun, moon, and stars are mentioned in the creation account (Gen. 1:16), so in the
day of consummation these celestial light-bearerswill disappear.” >

Dass die Darstellung im 2 Petr nicht auf den Einfluss der Stoa zurlickzufuhren ist, vertritt
Gerdmar: ,, There is no speculation about the elements in 2Peter, nor a transformation of the
elements.”®* Und er fiigt erklarend hinzu: “However, in 2Peter the focus is not on any
speculation of the elements, but states that the heavens with its powers and the earth will be

destroyed at the Day of Lord.”***

Wie schon angefihrt, hat der Verfasser des 2 Petr in seiner Beschreibung des Weltenbrandes
den Lesern durch die Wahl seiner Vokabel den Schrecken deutlich vor Augen gefuihrt. Nach
dem Geprassel wurde es aber nicht nur sehr harmlos klingen, wenn der Autor die Gestirne
einfach nur herunterfalen lasst, es wirde auch nicht zu einem Himmelsbrand passen.. So
klingt es fir die Adressaten wesentlich aufregender, wenn die Himmelskérper in der
ungeheuren Hitzeentwicklung der brennenden Himmel schmelzen. Das bedeutet wiederum,
dass der Verfasser unter otoixeia Sonne, Mond und Sterne versteht, die ebenfalls zugrunde
gehen. Das miissen sie auch, nachdem der Verfasser des 2 Petr angekindigt hat, dass ein
kosmischer Brand Platz fir eine neue Welt schaffen wird, indem er die ganze sichtbare Welt
zerstort. Das bekréftigt auch Lenhard: “Dain v.12 die oToixeia verbrennen und schmelzen,
miissen sie materiell verstanden werden. Sie stellen also die Stofflichkeit dar.“ %>

Eine andere Erkl&rung hat Schrage. Er wendet dagegen ein, dass die Elemente nicht in diesem
Sinne gemeint sein kénnen, ,,denn wenn Himmel und Erde vergehen, sind die Elemente
selbstverstandlich mitgemeint.“*® Deshalb werde man an Geistwesen und Engelméchte
damonischer Art denken oder aber doch an Gestirne: ,Dal3 sie neben den Himmeln noch
besonders erwahnt werden, kénnte mit der Bedeutung des Sternglaubens in der damaligen
Zeit zusammenhangen.“>’

Da es aber in der Schilderung des Weltenbrandes keinen Anhaltspunkt dafir gibt, dass der
Verfasser in einer zweideutigen Sprache schreibt, sondern durchaus realistisch eine alles

vernichtende Katastrophe schildert, ist es doch wahrscheinlich, dass der Schriftsteller zu einer

%2 K jstemaker, Simon, Exposition of James ..., S.336

%3 Gerdmar, S. 189

% Gerdmar, S. 190

%3 | enhard, Hellmut, Ein Beitrag zur Ubersetzung von 11 Ptr 3,10dS.128
%6 Schrage, S. 150

%7 Schrage, S. 150
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dramatischen Formulierung gegriffen hat. Dass der Verfasser des 2 Petr ausdrucksstark zu

schreiben versteht, beweist er zur Genlige in seinem Text.

2.2.3. Der Zusammenhang zwischen Parusie, Weltenbrand und Gericht

Parusie und Weltuntergang gehoéren als Ereigniskette zusammen, denn die Wiederkunft muss
dem Weltenbrand voraus gehen. Daran lasst der Verfasser des 2 Petr keinen Zweifel
aufkommen. "H nmapoucia auTol leitet den Weltuntergang ein, aber im 2 Petr passiert dies
ohne das spektakul ére Erscheinen des M enschensohnes.

Oepke bezeichnet die Parusie als ,den Punkt, wo die Geschichte durch die ewige
Gottesherrschaft iberwunden wird.“*® Knight konkretisiert: ,,2 Pet. 3.3-13 more than any
other passage in the New Testament has led to the belief that Christianity can continue to

expect the return of Jesus even though the event continues to be delayed.”

Nur an der sichtbaren Verénderung der Schopfung kann das Eintreten die Parusie erkannt
werden. Denn darauf bezieht sich der Spott der Spétter: seit dem Anfang der Schoépfung hat
sich die Welt nicht veréndert, und das sai fur alle deutlich zu sehen. Also stimme die
Prophezeiung nicht.

Das heil3t aber, dass die jetzige Welt, in der wir leben, erkennbar beseitigt werden muss, um
als Beweis fur die Parusieankiindigung gelten gelassen zu werden.

Das bedeutet weiters, dass mit der Wiederkunft der Anbruch einer neuen Welt verbunden ist.
Die Zerstérung der jetzigen Welt ist damit zwingend notwendig. Erst dieser Vorgang gilt als
Beweis fUr die Richtigkeit der christlichen Verkindigung. Der alte Kosmos muss untergehen,
damit der neue erstehen kann.

Die Beseitigung des Alten um Platz fur das Neue zu machen bewerkstelligt Gott mit Hilfe von
Naturkatastrophen, die er durch sein Wort ausl0st. Der Verfasser des 2 Petr weist dabei nicht
nur in die Zukunft, sondern erinnert auch an die Vergangenheit, in der sich solches bereits
zugetragen hat. Mit dieser Erinnerung an die Anfange will er die Glaubwuirdigkeit der
VerheiBung der Parusie beweisen. ,Im Rahmen einer ungebrochenen Vergeltungsiehre

schliefdt der 2 Petr in einer typologischen Betrachtungsweise (vgl. 1.Hen 67,12) von der ersten

%8 Oepke, mapoucia, TRWNT V, S. 868
%9 Knight, S. 73
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Sintflut auf den endgiiltigen Weltuntergang.“>**® beschreibt Miinchow den Bogen, den der

Verfasser vom Beginn der Schépfung bis zu ihrem Untergang spannt.

Fir einen Tell der Menschen ist es ein Vorgang des Heils, aber fir einen anderen bedeutet es
das Verderben. Denn der Tag des Herrn, an dem sich die Verhei3ung erfillt, ist zugleich auch
der Tag des Gerichts. Das Feuer geht dem Gericht voraus. Es macht nicht nur Platz fir eine
bessere Welt, es legt auch die guten und die bosen Werke offen. Darber wird Gott richten.

Der Verfasser schreibt nichts von einem ,Leben nach dem Tod', sondern nur vom
Weltuntergang. Dabei unterscheidet er nicht zwischen denen, die zu dem Zeitpunkt am Leben

sind und denen, die verstorben sind.

Parusie, Weltenbrand und Gericht Gottes gehdren zusammen und stehen in einem kausalen
Zusammenhang. Sie sind nicht dasselbe, aber im christlichen Glauben kann keines ohne das
andere stattfinden und auch nicht in einer anderen Reihenfolge.

2.3. Die neue Existenz

Die Flammen haben den sichtbaren Kosmos zerstért und damit Platz fur das Erstehen einer
neuen, besseren Welt geschaffen. Eindeutig geht aus der Schilderung im 2 Petr hervor, dass
sich nach dem Gericht Gottes die Lebensweise aller Menschen grundlegend andern wird. Auf
welche Art und Weise dies geschieht, hangt von jedem einzelnen ab, genauer gesagt, von
seinem Lebenswandel vor dem Weltuntergang.

2.3.1. Die Bedeutung der Werke der Menschen

Was sich wahrend des Weltenbrandes auf dem Erdboden abspielt, erdrtert der Verfasser nicht.
Dass die Erde aber ebenso wie die Himmel zerstort werden wird, geht aus zwel Hinweisen

hervor:

3,11 so dies alles, wie es beschaffen ist, sich auflésen wird

3,13 wir erwarten neue Himmel und eine neue Erde.

30 M {inchow, Christoph, Ethik und Eschatologie, S. 175
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Obwohl der Verfasser die Weltenbrand-Beschreibung aus Vers 3,10 in 3,12 wiederholt, geht
er auf das Schicksal der Erde selbst nur in 3,10 ein. Ihr Ergehen interessiert ihn nur im
Zusammenhang mit den guten und bosen Taten der Menschen, obwohl er Personen nicht
erwdahnt, sondern nur von den Werken auf der Erde, die gefunden werden schreibt. Auf sie
wird es ankommen, wenn der Tag Gottes anbricht.

Wir erfahren nichts dartiber, wie es den Menschen in dieser alles versengenden Hitze ergeht.
Da die Werke, die auf der Erde gefunden werden, entscheiden Uber Verderben oder gerechte
Welt, folgt dem Feuer das Gericht.

Der Verfasser weist mehrmals in seinem Brief darauf hin, dass das Gericht Gottes auf die
Menschen wartet und Auépa Kpiocewg einen Wendepunkt in der Existenz aler darstellt.

Danach wird nichts mehr so sein wie vorher, fir niemanden.

2.3.1.1. Der Lebenswandd alsKriterium

Das Auffinden der Werke

3,10. ... und die Erde und die Werke auf ihr werden gefunden werden.

Der Satz kai yAj Kai T& €v aUTA Epya eupebhoeTal stellt ein textkritisches Problem dar,
weil das Verbum unsicher in den einzelnen Handschriften Uberliefert ist.*®" Das ist ein
deutliches Zeichen dafiir, wie problematisch diese Aussage des 2 Petr empfunden wurde.
Denn manche Anderungen, die vorgenommen worden sind, sind nicht damit zu erkléren, dass
sich jemand verschrieben hat.

Folgendes Wort eUpeBioeTan wird ersetzt durch:

oux eup.-: sa; ,,wird nicht gefunden werden*

eUp. Audpeva: P%; , sie werden aufgel 6st gefunden werden*

KOTaKaAoeTal: A 048. 33. 1739". (2464). M vg® sy bo; ,wird verbrannt werden®
adaviobnoovTtai: C; ,,wird zugrunde gehen”

Den vorliegenden Text mit eUpeBdroeTal bringen: X B K P 01569, 323. 1241. 1739™ pc
gyPPm

Die meisten Exegeten vertreten wie Vogtle die Meinung: ,, Die bestbezeugte und eindeutig

schwierigste Lesart ist eUpeBrioeTal. Die Erde und die Werke auf ihr ,werden gefunden

%! Folgende Worter kati vA kai T& év aUTh Epya eUpeBAoeTal werden ausgelassen: W 1891 pc vg™™™ Pel.
An Stelle von €pya wurde &Gpyd eingefligt: Bradschaw cj
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werden’ %% Allerdings ist die Schlussfolgerung, die sie daraus ziehen, unterschiedlich. Nicht
alle kénnen das Verb eupebrioetai as sinnvoll erkennen. Schrage spricht sich zwar fir die
schwierige Lesart als die urspriingliche aus. ,,Da diese aber wenig Sinn ergibt, wird man am
einfachsten mit der sahidischen Ubersetzung ein ,nicht’ einfiigen (...) oder mit dem Papyrus
72 ,aufgelost’ .3 Und as ,ratselhaft*** bezeichnet Paulsen das Verbum eUpeBroeTal.
Aber warum eigentlich?

Danker zieht zur Erklérung einen Vergleich zwischen 2 Petr 3,10 und Psalm Solomos 17,10:
,» The parallelismus membrorum leaves no doubt that the word eUpeBfvai is here understood
in the sense of judicial inquiry culminating in a penal pronouncement. This is precisely the
meaning that makes the Petrine passage intelligible. But in addition to its supporting
lexicographical value this paralel provides us with the clue that suggests the solution to the

difficulty felt in ajudgment of the earth and its works.” 3

Eine Bestéatigung daflr, dass er Urtell und Werk in einem Kausal zusammenhang sieht, liefert
der Verfasser des 2 Petr durch zwel Textstellenim 3. Kapitel:

3,11 esist notig, dass ihr es begunstigt in heiligem Lebenswandel und Frémmigkeit.
3,14 bemiht euch, unbefleckt und untadelig vor ihm befunden zu werden

Damit betont er die entscheidende Funktion des Lebenswandels fur die jenseitige Existenz.
Die Werke der Menschen bleiben vom Feuer verschont, um fir die Beurteilung des Gerichts
zur Verfigung zu stehen. Nach dem Weltuntergang werden als erstes die Taten der Menschen
gepruft. Deshalb |6scht das Feuer die Werke nicht aus und macht sie nicht ungeschehen. Da
das Gericht Gottes erst nach dem Weltenbrand stattfindet, macht das Futur passiv durchaus
Sinn. Die Argumentation, dass die Menschen nach ihren Werken beurteilt werden, kommt im
2 Petr deutlich heraus dadurch, dass der Verfasser die Belohnung, die Gott den Frommen

angedeihen |asst, stets mit V oraus eistungen verkniipft sind.

Die Thematik heimlich / 6ffentlich®*® beschaftigt den Verfasser mehrmalsin seinem Brief. Sie
kommt auch in der Formulierung von 3,10 zum Ausdruck, dass die Werke gefunden werden

in der allgemeinen Vernichtungskatastrophe. Versteckte Absichten werden offenbar werden.

%2 vogtle, S.234

%3 schrage, S. 150

364 paulsen, S. 167

365 Danker, 2 Petr 3,10 mit Psalm of Solomon 17,10, S. 85

366 2 1 heimlich einfiihren; 2,18 stolze Reden der Eitelkeit fiihren
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Denn nachdem die Welt zerstort ist und mit ihr die menschliche Lebensweise auf der Erde,
bleiben keine Schlupflocher mehr Ubrig, hinter denen man seine wahren Uberzeugungen
verbergen kann. Die Irrlehrer, die jetzt ,unter euch’ sind und so tun, als ob sie zu den
rechtgléaubigen Christen gehdren, kénnen sich dann nicht mehr hinter scheinheiligen
Argumenten verbergen. Jeder steht vor Gott entbl 613t da.

Gestitzt wird die Auslegung, dass die Werke an den Tag treten, durch eine Textstelle aus
einem Paulusbrief. Da der Verfasser die Schreiben des Apostels anspricht, konnte er sie
inhaltlich gekannt haben. In 1 Kor 3,13 kindigt Paulus an: ,So wird das Werk eines jeden
offenbar werden, denn der Tag wird es klarmachen, weil er in Feuer geoffenbart wird.” Das
entspricht der Aussage 2 Petr 3,10. Auch der slavHen l&sst gleich wie der 2 Petr die Leser
wissen: , L1 Ich habe das Werk eines jeden Menschen in Schriften niedergel egt, und niemand,
der auf Erden geboren ist, kann sich verbergen, noch kann sein Werk verborgen bleiben. Ich
sehe alles wie in einem Spiegel .“ %’

Zur selben Auslegung kommt auch Lenhard, indem er auf den Kontext verweist. Sowohl in
10b als auch 12b kommt das Wortpaar oToixeia-oupavoi vor, in 10d wird dazu auch noch
die Erde genannt: , Soll das Wort yA nicht einfach eine Gberflissige Wiederholung sein, so
koénnen wir yA hier als geschichtliche GroRRe fassen, etwa in der Richtung ,Menschheit’, wie
es ja 6fter im NT verstanden ist.“>® Die &oya sind dann die auf der vf, als Trager der
historischen Ereignisse, vollbrachten Taten: ,Der Sinn von Il Ptr 3 10 wére dann der: Die

gesamte sichtbare Welt vergeht, nur der Mensch muf? sein Handeln vor Gott verantworten.*>%°

Die Werke und ihre Folgen

Entsprechend ihrem Handeln werden die Mensche am Gerichtstag in Gute und in Bbse
aufgeteilt. Wohlverhalten und Belohnung stehen in einem kausalen Zusammenhang.

So durftig einerseits seine Angaben Uber das Reich Gottes selbst sind, so ausfuhrlich
behandelt der Autor andererseits die Voraussetzungen, die den Eintritt ermdglichen. Man
muss etwas dafUr leisten. Zusammengefasst ist es ein heiliger, frommer, von den Begierden
der Welt abgewandter Lebenswandel, der zum Einlass in Gottes bessere Welt fiihrt.

Das eschatol ogische Konzept des 2 Petr ist das der Werksgerechtigkeit: nur der Lebenswandel
der Frommen und Gerechten fihrt zu Gott. Man muss etwas tun fir seine Seligkeit. ,,Der

vornehmliche Inhalt der eschatologischen Verkindigung ist die Gerichtsankiindigung als

367 Bottrich, S. 971-972
38 | enhard, S. 128
39| enhard, S. 129
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Gericht tiber die Frevler (2,3.6.9.12f,16 bzw.22) und Belohnung der Gerechten (V.5.7.9).%™
fasst es Miinchow zusammen. Der 2 Petr kennt keine Vergebung aus Barmherzigkeit und
Liebe, sondern er weild nur um die Langmut Gottes, die eine Verléngerung der Zeitspanne fir
BuRe und Reue und Umkehr bedeutet. Aber ohne Vorleistung kein Paradies: laut 2 Petr
werden wir nur nach unseren Werken beurteilt. Es werden die Taten, die das Feuer offenlegt,

sein, die am Tag des Gerichts zahlen.3

Der Anbruch des neuen Aons beendet die alte Welt, und fur die Frommen beginnt ein neues,
besseres Leben. Dem geht das Gottes Gericht voraus, vor dem man erst bestehen muss. Um
das zu schaffen, miissen die Menschen ein Leben nach besonderen Anforderungen fuhren.
Zwar unterldsst der Verfasser jeden Hinweis darauf, dass er mit BaoiAeia aiwviog und
KaIvOg oupavog Kai yA kaivry dasselbe meint und er stellt auch keinerlei direkte
Verbindung zwischen beiden her, aber eine Gegenlberstellung seines Anforderungskatal oges
fur den Einlass zeigt, dass er in beiden Féllen dieselben Vorstellungen hat:

BaoiAeia aidviog KaIvog oupavoq Kai yij Kaivi
Wenn ihr nicht strauchelt, wird euch der Wenn ihr nicht herausfallt aus der eigenen

Eingang in das ewige Konigreich unseres Festigkeit erwarten euch neue Himmel und
Herrn und Retters Jesus Christusreichlich | eine neue Erde, in denen Gerechtigkeit wohnt.

dargereicht.

Dementsprechend sollte man sein L eben nach folgenden Kriterien gestalten:

die Begierde der Welt fliehen unbefleckt und untadelig sein
Tugendkatalog einhalten heiligen Lebenswandel fihren
die Reinigung seiner friheren Slinden nicht Bul3e tun, wenn nétig
vergessen
Berufung/Auserwahlung festigen in der eigenen Festigkeit verbleiben
fruchtbar sein in der émiyvwaoiv wachsen in Gnade und yvwoel
unseres Herrn Jesus Christus unseres Herrn und Retters Jesus Christus

%70 Miinchow, S. 174

3™ Noch drastischer driickt es 4 Esra: VI 33 Der Hochste offenbart sich auf dem Richterthron; das Erbarmen
vergeht, die Langmut verschwindet, 34 nur das Gericht bleibt. Die Wahrheit besteht, der Glaube erstarkt. 35 das
Werk folgt nach, der Lohn zeigt sich, die gerechten Taten erwachen, die ungerechten schlafen nicht mehr. 36
Dann erscheint die Grube der Pein und gegenlber der Ort der Ruhe. Der Ofen der Holle zeigt sich und
gegenlber das Paradies der Wonne." (Schreiner, S. 346/347)
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Die bessere Welt nach dem Untergang der alten ist eine Belohnung, die man sich durch seine
Lebensweise verdienen muss. Dass es in beiden Textabschnitten auf den Lebenswandel
ankommt, unterstreicht seine Aufforderung in 1,10 und 3,14, die gleichlautend ist:

omnouddoaTe!3"?

2.3.1.2. Der GlaubealsKriterium

Kein Wort verliert der Verfasser des 2 Petr darliber, dass der Glaube der Menschen am Tag
des Gerichts eine Rolle spiele. Er stimmt in diesem Punkt auch nicht Uberein mit Jud, den er
doch in weiten Teilen als Vorlage benutzt hat.

In Jud 20.21 heif}t es: , Ihr aber, Geliebte, erbaut euch euren heiligsten Glauben, betet im
Heiligen Geist, bewahrt euch in der Liebe Gottes in der Erwartung der Barmherzigkeit
unseres Herrn Jesus Christus zum ewigen Leben.” Der Verfasser des 2 Petr bringt den
Glauben der Menschen in keiner Weise in Zusammenhang mit dem Tag des Gerichts und dem
Urteil Gottes.

Der Glaube wird nur zwei Mal im 2 Petr genannt. In 1,1 wendet sich der Verfasser an die, die
den gleichwertigen Glauben haben wie er selbst, in 1,5 fordert er die Adressaten auf, zu ihrem
Glauben noch weitere Tugenden dazu zu reichen.

Weiters spidlt mmioTIg keine Rolle und das Vokabel kommt auch nicht mehr vor. Der Glaube
wird nicht in Frage gestellt, obwohl der Verfasser sich besonders Uber die Abgefallenen
argert. Er verbindet weder die Festigkeit, aus der die Leser nicht herausfallen sollen, mit
mioTig, noch bezeichnet er es als Glaubensproblem, wenn Christen die Reinigung ihrer
friheren Siinden vergessen oder den Herrn, der sie erkauft hat, verleugnen.

Am Gerichtstag Gottes entscheidet nicht der Glaube, sondern das Verhalten.

Und ganz speziell ist im 2 Petr nichts davon zu lesen, dass es auf den Glauben an Jesus
Christus ankommt. Die Erlésung erfolgt nach dem 2 Petr nicht durch den Opfertod Jesu und
den Glauben an ihn, sondern durch die Entscheidung zu einem heiligen Lebenswandel und im
Notfall durch die Hinwendung zur Bul3e. Zwar kdnnen die Gerechten darauf z&hlen, dass
ihnen die gottliche Kraft in ihrem Bemthen hilft, aber ihre Berufung und Auserwéahlung

mussen sie selbst fest machen. Und danach werden sie gerichtet.

372 1,10 Deshalb, Briider, bemiiht euch mehr, eure Berufung und Auserwahlung fest zu machen! Denn tut ihr
dieses, werdet ihr nimmermehr jemals straucheln.

3,14 Deshalb, Geliebte, daihr dies erwartet, bemiht euch, unbefleckt und untadelig vor ihm befunden zu werden
in Frieden.
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2.3.2. Eine neue Welt fur die Frommen

Die Hoffnung fur die Frommen ist nach der Zerstorung der alten Welt der Anbruch einer
neuen, die eine Besserstellung verspricht und deshalb erstrebenswert ist.

In zwei Versen nennt der Verfasser mit unterschiedlichen Formulierungen den Ort, der
anstelle der jetzt sichtbaren Welt als Belohnung wartet:

1,11 das ewige Konigreich unseres Herrn und Retters Jesus Christus

3,13 neue Himmel und eine neue Erde, in denen Gerechtigkeit wohnt

Das sind aber nicht alle Optionen, die laut 2 Petr den Rechtsglaubigen offen stehen. So spricht
der Verfasser in Vers 1,4 von einer ganz anderen Zukunftsperspektive als in den genannten
Versen: man kann auch der géttlichen Natur teilhaftig werden.

Der Autor lasst alle Moglichkeiten gleichwertig nebeneinander gelten und legt sich nicht
darauf fest, welche ihm néher steht.

Die Briefempfanger brauchen laut 2,3 das Urteil am Tag des Gerichts nicht zu firchten. Der
Verfasser bestétigt dies auch in 2,9 mit dem Hinweis, dass der Herr die Frommen aus der
Versuchung zu retten weil3. Diese Thematik greift er erst wieder in 3,9 auf, wenn er betont,
dass Gott nicht will, dass einige umkommen. Er bietet Rettung an fir alle, die Buf3e tun. In
beiden Textstellen geht es aber nicht um Barmherzigkeit beim Gericht, sondern um
Hilfestellung vor dem Tag des Herrn.

Nach dem Weltuntergang gibt es keine Rettung mehr, dann zdhlen nur noch die Werke.
Digjenigen, die von Gott fur unbefleckt und untadelig befunden werden, bleiben von der
Bestrafung verschont. Lohn winkt jenen, die ihre Festigkeit unter Beweis gestellt haben. Nur
auf digenigen, die konsequent geblieben sind, wartet eine neues, besseres Leben. Dartiber

lasst der Verfasser keinen Zweifel aufkommen.

2.3.2.1. Baoieia ai®viog “Incod Xpiorod 1,11

So ndmlich wird euch reichlich dargereicht werden der Eingang in das ewige Konigreich

unseres Herrn und Retters Jesus Christus.
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Die Beschaffenheit

Im 2 Petr wird das Adjektiv aimviog mit BaaoiAeia verbunden und kommt nur in diesem
Vers vor. Der Verfasser verwendet den Begriff als Substantiv noch ein weiteres Mal in der
Doxologie 3,18b.

aiwviog ist ein Schliisselwort in der Heiligen Schrift: ,,Im NT bezieht sich ai. @) auf die
Ewigkeit Gottes und seines Bereichs, b) auf die Giter des eschatologischen Heils, ¢) auf
immerwéhrende Zusténde ohne Anfang bzw. ohne Ende.**"® Was im 2 Petr nicht zu finden
ist, ist aicviog im Zusammenhang mit dem Verderben der Gegner. Darin unterscheidet er
sich vom Jud, in dem es sowohl die ewige Srafe al's auch das ewige Leben gibt>™.

Uber die Ausgestaltung von Baoileia aiiwviog auRert sich der Verfasser des 2 Petr nicht. Er
setzt voraus, dass seine Leser keine néhere Beschreibung brauchen, um zu wissen, dass es

eine Belohnung ist, dorthin zu gelangen.

Die Voraussetzung: der Tugendkatalog

Der Verfasser bietet 1,5-7 einen detaillierten Tugendkatalog an, den es zu befolgen gilt, wenn
man in das ewige Konigreich unseres Herrn und Retters Jesus Christus kommen will.

Von den Adressaten weil3 er, dass sie sich vom Verderben, das in der Begierde ihre Wurzeln
hat, abgewandt haben und fest im Glauben sind.

Das ist das Fundament, auf dem sie nun weiter aufbauen missen. Der an die Aufzahlung der
wichtigsten Eigenschaften anschlief3ende Textabschnitt 1,8-10 bildet den Kommentar zum
Tugendkatalog und erklért, wohin seine Beachtung bzw. Nichtbeachtung fihrt.

Im Tugendkatalog selbst legt der Autor dar, auf welche frommen Verhatensweisen es ihm
ankommt — was man tun muss, um in das Reich Gottes eingehen zu konnen: auf der
Grundlage des Glaubens aufbauend muissen noch weitere fromme Leistungen erbracht
werden.

Die im Praskript Angesprochenen haben sich — das stellt der Verfasser anerkennend fest —
zwar eifrig bemiht, der Begierde in der Welt zu entfliehen, aber das reicht nicht aus. Und er

z&hlt nun im einzelnen auf, was richtige V erhaltensweisen sind®’>:

313 Balz, aidviog 2, EXWNT, Bd. I., Sp.112

37 Jud 7: wie Sodom und Gomorra und die rings um sie liegenden Stédte, die in gleicher Weise wie diese
Unzuchttrieben und hinter anderem Fleisch herliefen, as ein Beweis fir das Erleiden des ewigen Feuers as
Strafe. 21: bewahrt euch in der Liebe Gottes in der Erwartung der Barmherzigkeit unseres Herrn Jesus Christus
zum ewigen Leben

37 Charles weist darauf hin, dass ,, all appaer in one form or another in comparable (pagan) ethical lists.* (S. 140)

132



2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

1,5 Und habt ihr aber in eben dies allen Eifer eingebracht, reicht noch dazu dar in eurem
Glauben die Tugend, in der Tugend aber die Erkenntnis,

1,6 in der Erkenntnis aber die Enthaltsamkeit, in der Enthaltsamkeit aber die Standhaftigkelit,
in der Standhaftigkeit aber die Frommigkeit,

1,7 in der Frommigkeit aber die Bruderliebe, in der Bruderliebe aber die Liebe.

nioTIg

Das Wort mioTig kommt im 2 Petr 2x vor:
1,1 geschrieben an iodTIOV AUV AaxoUlaoiv mioTIv

1,5 as Einleitung zum Tugendkatal og: €myopnynoaTe €v TH TioTel Uudv

Obwohl der Glaube in 1,5 am Beginn des Tugendkatal ogs steht, gehort er eigentlich nicht zur
Aufzéhlungskette, sondern ist noch Teil des Fundaments, wie Kistemaker schreibt: , Faith is
the root of al the other virtues Peter mentions. Peter exhorts the readers of his letter to add the
seven following virtues to faith.” 3"

Insgesamt wird der Begriff im N.T. — sowohl as Substantiv als auch Verb — je 243mal
verwendet und fehlt nur im 2 und 3 Joh. Die Haufigkeit des Vorkommens zeigt ,,dal’ es um
einen theol. Zentralbegriff geht, der das rechte Gottesverhéltnis und schliefdlich das Wesen der
christlichen Religion tUberhaupt umschreibt. Eine solche Bedeutung aber hat moTteuelv /

mioTIG (11.) weder in der hellenistischen oder jiid. Umwelt noch im AT.“"

In der Verwendung des Begriffs mioTig unterscheidet sich der 2 Petr grundlegend vom Jud,
der den Glauben ebenfalls 2x im Text anspricht, Vers 3 und 20.3® mioTic wird in 2 Petr 1,1.5
nicht in derselben Bedeutung wie in Jud 3; 20 verwendet. Ein unterschiedlicher Punkt ist die
Verwendung des Wortes heilig. Im 2 Petr wird es nicht in einen Zusammenhang mit dem
Glauben gestellt, obwohl der Verfasser heilig sehr wohl ofters verwendet®” . Ebensowenig
kommen Heilige als Personengruppe im 2 Petr vor. Auch die Forderung fur den Glauben zu

kampfen fehlt im 2 Petr. Anders alsim Jud wird mioTig im 2 Petr nicht als Anliegen, sondern

%7 Kistemaker, S. 251

377 Barth, G., moTIg, ewg, R; MoTeUw, EXWNT, Bd. 111, Sp. 217

378 Jud 3. Geliebte, ich machte mir allen Eifer, euch tber unsere gemeinsame Rettung zu schreiben, weil ich es
fir eine Notwendigkeit halte, euch schreibend zu ermahnen, fir den ein fir allema den Heiligen Uberlieferten
Glauben zu kdmpfen. 20. Ihr aber, Geliebte, erbaut euch euren heiligsten Glauben, betet im Heiligen Geist.

3 heiliger Berg, Heiliger Geist, heiliges Gebot, heilige Propheten, heiliger Lebenswandel
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als feststehende und unproblematische Tatsache behandelt, die nicht als eigene Forderung in

Erscheinung tritt.

&peTh

Als erstes Glied der Kette fuhrt der Verfasser des 2 Petr die Tugend an. Wenn man
berlicksichtigt, in welcher Intensitét der Autor im 2. Kapitel den unmoralischen Lebensstil der
Gegner anprangert, wird verstandlich, dass er die Tugend ganz ausdriicklich als wichtiges
Element eines heiligen Lebenswandels hervorhebt.

apeTn ist ein zentraler Begriff der griechischen Tugendiehre. Mit Sokrates und Platon
begann der Begriff in der Bedeutung ,Tugend’ ein Hauptwerkzeug in der Sprache der
griechischen Moraphilosophie zu werden. Seethaler stellt fest: ,,Auch hier liegt eine
Verschmelzung christlicher Verkiundigung mit griechischem Denken und Fihlen vor. Die
arete, die Tugend, die Tiichtigkeit ist der Inbegriff der antiken Moralvorstellungen.“

Im Neuen Testament kommt &peTr| selten vor, insgesamt nur funf Mal. Zusétzlich zu den
drei Stellenim 2 Petr noch in Phil 4,8%" und 1 Petr 2,9%%,

Zusétzlich zur Aufzéhlung in 1,5 verknupft der Verfasser des 2 Petr in 1,3 die Tugend mit
Jesus Christus, unserem Herrn, und verschafft dem Begriff dadurch eine zusétzliche
Aufwertung. Denn wenn es selbst eine Eigenschaft unseres Herrn Jesus Christus ist, der uns
berufen hat durch die eigene Herrlichkeit und Tugend, dann gilt sie als besonders

erstrebenswert und unerlasslich.

yv@oig

Das Thema Er(K)enntnis nimmt in der religiosen Uberzeugung des Verfassers des 2 Petr

ginen zentralen Stellenwert®®

ein — nicht nur im Tugendkatalog. In insgesamt 7 Versen
kommt der Verfasser darauf zu sprechen. Auffallend sind zwei Aspekte: erstens verwendet er
dafir zwei verschiedene Vokabeln und zweitens stehen beide Begriffe im Jud kein einziges

Mal.

%0 Seethaler, Paula-Angelika, 1. und 2. Petrusbrief / Judasbrief, S. 80

%! Ubrigens, Briider, alles, was wahr, alles, was ehrbar, alles, was gerecht, alles, wasrein, alles, was liebenswert,
alles, was wohllautend ist, wenn es irgendeine Tugend und wenn esirgendein Lob gibt, das erwagt.”

32 «|hr aber seid ein auserwahltes Geschlecht, ein kénigliches Priestertum, eine heilige Nation, ein Volk zum
Besitztum, damit ihr die Tugenden dessen verkiindet, der euch aus der Finsternis zu seinem wunderbaren Licht
berufen hat.”

33 Charles: »Growth in knowledge, simply stated, will lead to an examplary lifestyle — one that is virtuous and,
in Hellenistic culture, necessarily restrained.” (Charles, S. 141)
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Folgende griechische Worter setzt der Autor ein:

yvoig 1,5.6; 3,18: Tugendkatalog und Schlussparénese;

emiyvwoig:1,2; 1,3; 1,8; 2,20: wird immer in Beziehung zu Jesus Christus gesetzt.

Beide Vokabeln stehen fir den Verfasser des 2 Petr fur das richtige Wissen: Ihr seid Wissende
in der vorhandenen Wahrheit, lobt er seine Leser in 1,12. Und in 3,16 kritisiert er, dass die
Unwissenden Briefe und Schriften verdrehen. Dies fuhrt zu ihrem Untergang, deshalb ist die
richtige Erkenntnis auch ein Element des Tugendkatalogs: sie trégt bei zum Eingang in das
ewige Konigreich. , The Greek word implies that we use our minds, have correct insight in all
circumstances, and know the moral quality of the people we meet. We put our knowledge to

1384

work by using common sense in everything we say, do, and think.” > umschreibt Kistemaker

die zentralen Punkte der zweiten Eigenschaft des Tugendkatal oges.

gyKpaTelx

Dass der Verfasser die Enthaltsamkeit zu den wichtigsten Verhaltensweisen eines heiligen
L ebenswandel s dazuzahlt, passt in seine Ablehnung jeglicher Ziigellosigkeit.

Wie im 2 Petr steht das Wort auch im Gal und Tit innerhalb von Tugendkatalogen. ,,Dem
Wortfeld eykpaTela - es ist auf den Stamm kpaT- zurlickzufihren, welcher seinerseits
Macht- und Herrschaft benennt — kommt in der philosophischen Ethik der griechischen
Klassik wie auch spéter des Hellenismus grofe Bedeutung zu. ... Dabel bezieht sich
eykpaTela in der Regel auf alle Begierden des Menschen, auf Essen und Trinken,
Geschlechtlichkeit, Reden.“%® Zwar meint das Wort in erster Linie sexuelle Enthaltsamkeit,
geht aber im weitesten Sinn dartber hinaus und bezieht sich auf die umfassende
Selbstbeherrschung.

Grundmann verweist darauf, dass die Flucht aus den Begierden, die die Verganglichkeit
bestimmen, in der hellenistisch-jidischen Frommigkeit entscheidende Bedeutung hat, weil sie
Vorbedingung der Gotteserkenntnis und Gottesverbundenheit ist. Mit dieser Flucht verbunden
ist die Hochschétzung der ékpdTeia. Es entspringt einem Denken, ,, das das irdische Dasein
alsder Lust verfallen und der Vergénglichkeit anheimgegeben abwertet. Die irdische Natur ist
von der Begierde beherrscht und dem Verderben preisgegeben.“3® | A Christian must exercise

%4 Kistemaker, S. 251
%5 Goldstein, H., gkpdTela, ag, f}; EkpaTeloual, EKpaTAG 2, EXWNT, Bd.l., Sp. 913
%6 Grundmann, Zweiter Petrus, S. 76
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self-discipline in al circumstances and should do so by placing his trust in God.“%*" fiigt
Kistemaker erganzend hinzu.

Die Enthaltsamkeit wird auch in anderen frihchristlichen Schriften als fromme Leistung
gefordert. 2 Clem 4,3 ruft seine Leser auf, mit Werken zu bekennen, dass sie einander lieben

und zahit die Eigenschaften ,enthaltsam, barmherzig, gut*3®

zu den Anforderungen, die
erfillt werden sollen. Im 1 Clem wird die Enthaltsamkeit sowohl in 62,2 as auch 64,1 in einer

Reihe von frommen V erhaltenswei sen aufgezahlt.

umopovn

Da die Enthaltsamkeit nicht einfach einzuhalten ist, gehdrt die Standhaftigkeit unbedingt zum
Tugendkatalog dazu. Die Bedeutung des Wortes ist mehrschichtig in seiner Bedeutung®™® und
kann auf mehrere Lebensbereiche angewendet werden*®*. Fir das religiose Leben gilt:
, Endurance has two sides: it expresses itself toward the world and toward God.“3** Im 2 Petr
wird sie nur in Beziehung zur Welt verlangt. Im 2. Kapitel behandelt der Verfasser
ausfuhrlich, wie schwer es ist, der Versuchung im alltaglichen Leben zu widerstehen, wobel
er zu seiner grofen Emporung davon berichten muss, dass es nicht alle schaffen, den
Befleckungen der Welt auf Dauer zu entfliehen, sondern schwach werden und in ihr

Verderben laufen. Deshalb hat er die Sandhaftigkeit in seinen Tugendkatal og aufgenommen.

evoéBelx

Die Frommigkeit ist fir den Verfasser des 2 Petr von grof3er Wichtigkeit, wie man an der
haufigen Verwendung im Brief (1,3.6.7; 3,11) ersehen kann. , It denotes piety towards the
gods, but aso, especidly in Jewish and Christian usage, the respect for God's will and the

"3%2 erklart

moral way of life which are inseparable from the proper religious attitude to God.
Bauckham den Begriff, der fir den 2 Petr so stark im Vordergrund steht.
evo€Bela kommt ebenso wie Tugend und Erkenntnis nicht nur im Tugendkatalog 2x vor,

sondern bereits in Vers 1,3. Im Weltuntergangsteil hebt der Autor nochmals die Frommigkeit

%7 Kistemaker, S.251

%8 | indeman/Paulsen, 2 Clem, S.157

39 Bauer-Aland, Sp.1686/1687: ,, 1. d. Ausharren, d. Geduld, d. Ausdauer, d. Standhaftigkeit; 2. das Erwarten, d.
Erwartung“

%0 Bauckham, S. 186: , The word refers to courageous and steafast endurance in the face of suffering or evil, and
as such was arecognized virtue in Hellenistic culture. But it was also an important ethical quality in Jewish and
early Christian teaching, not ssimply as a borrowing from Hellenism but as an integral part of biblical religion.”
%1 Charles, S.143

%92 Bauckham, S.178
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hervor. In 3,11 macht er seine Leser ein letztes Mal darauf aufmerksam, dass euoéfela die
Ankunft des Tages Gottes beschleunigen kann. Zudem spricht der Verfasser in 2,9 Uber die
euoeeig, die der Herr aus der Versuchung zu retten weili.

Schwerpunktmailig wird euoéBela im Tugendkatalog von 1,6.7 verwendet als drittletzte
Verhaltensweise, die man anstreben soll. Es steht dies in Widerspruch zu Vers 1,3, in dem es
heifdt, dass den Glaubenden bereits ales zur Frommigkeit als Geschenk gegeben wurde.

Auch eUoéBela ist ein charakteristischer hellenistischer Begriff*®. Die meisten der
neutestamentlichen Schriften kennen dieses Wort nicht, wie etwa der Jud, die Evangelien und
die Paulusbriefe. Das VVokabel findet auf3er im 2 Petr nur noch Verwendung in der Apg (3,12)
und in den Pastoralbriefen (10x).

dIAadeldix

Im Neuen Testament ist es zu einer Bedeutungsverschiebung gegentiber dem Griechischen
gekommen, wo es die tatsachliche Bruder- bzw. Geschwisterliebe bezeichnet: ,Behind the
term stands the Greek ideal of friendship, suggesting duties that attend our relationships.“3%*

Im Neuen Testament ist ,, die briderliche Liebe der durch gemeinsame Gotteskindschaft (vgl.

ROm 8,29; Hebr. 12,5ff) miteinander verbundenen Christen zueinander“3%

gemeint und wird
stets im Rahmen der Pardnese verwendet. Darauf, dass es ein spezidller christlicher Ausdruck
ist, verweist auch Bauckham: ,the early Church used it for fellow-believers, brothers ans

sistersin the faith.”3%

&yd&rn

Diese Wortgruppe gehort zu den haufigsten Vokabeln im Neuen Testament, allerdings nicht
immer in der gleichen Bedeutung. So versteht etwa Jud 12 &ydmn als Liebesmahl, die
Johannesbriefe dagegen as Bruderliebe. In welcher Bedeutung auch immer das Wort
verwendet wird, &yarn ist, so Charles: , the fount and the goal of Christian virtous action,

therein lies the difference between the Christian and pagan ethos.“%’

3% Gerdmar: »1n the Greek world, the word often has a cultic dimension and means piety and is often used in
relation to agod or atemple. It can also mean respect for the orders of individual or political life.” S. 210

% Charles, S. 144

¥ plimacher, E., diAadedia, ag, 1); dINGdeAdog 2, EXWNT, Bd.lll., Sp.1014

%% Bauckham, S.187

%7 Charles, S.145
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2 Petr nennt in seiner Aufzéhlung &yarmn als letztes und sieht darin wohl die Krénung seines
Tugendkatal ogs, wie auch Bauckham meint: , The final member of the series comprises all the

others. Similarly, in 2 Peter, love, as the crowning virtue, encompasses all the others.“3%

Die Rangfolge

Wenn die Rethung von &yamn as letzte richtige Verhaltensweise im Tugendkatalog as
Kronung angesehen wird, leitet sich daraus die Frage ab, ob und wenn ja nach welchen
Kriterien der Verfasser die Tugenden in der vorliegenden Rangfolge aufgelistet hat. Die
Exegeten sind sich deshalb in der Beantwortung auch nicht einig:

Wibbing sieht in der Aufzéhlung im 2 Petr keinen logischen Gedankengang, sondern nur
einen personlichen: , Die Tradition gab diese Begriffe an die Hand und der Verfasser hat sie
nach eigenen Gesichtspunkten in diesem Aufbau zu ordnen versucht.“** Ebensowenig
kénnen Windisch/Preisker eine objektiv nachvollziehbare Rangfolge ausmachen: ,logisch
durchdacht ist die Aufzahlung freilich nicht.““® Deshalb hat er fiir seinen Tugendkatal og auch
die genannten Begriffe gewdahlt und keine anderen.

Knoch meint dagegen, dass ab Vers 5 — 7 die nétigen Grundhaltungen genannt werden, in
denen ein Christ stufenweise reifen mul3. Der achtgliedrige Tugendkatalog beinhalte
Haltungen tatigen Glaubens und ist in seiner Zusammenstellung originell: , Deutlich ist aber,
dal3 der V. nicht einfach Tugendhaltungen aneinanderreiht, sondern auch anzeigt, wie diese
Verhaltensweisen einander gegenseitig bedingen (beachte das ,in’ bei jeder Haltung).“**
Dieser Einschétztung stimmt auch Charles zu: ,, It demonstrates from a Christian standpoint a
logical interconnection of virtues, all of which move toward the highest virtue, ayarm.” 4%
Zusammenfassend kann man aber doch sagen, unabhéngig davon, ob eine bestimmte Ordnung
und Systematik vorherrscht, dass formal im Tugendkatalog eine Kette vorliegt, in der das
néchste Glied das letzte wieder aufnimmt und Begriffe der hellenistischen Frommigkeit
vorherrschen. Und auch wenn sich eine Rangordnung nur schwer erkennen lésst, so lasst sich
doch eines feststellen: Der Verfasser reiht zwischen mioTic und &ydarn Verhaltensweisen ein,
die er in seinem Brief mehrmals in der einen oder anderen Form, mit den gleichen oder

anderen Vokabeln, mehr oder wenige ausfuhrlich, anspricht. Sein Entschluss, die seiner

3% Bauckham, S.187

9 Wibbing, Siegfried, Die Tugend- und Lasterkatalogeim NT, S. 85
40 \Windisch/Preisker, S. 86

401 Knoch, S. 241

492 Charles, S. 146
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Uberzeugung nach unerléssiichen Bestandteile eines heiligen Lebenswandels in dieser
komprimierten Form in seinen Brief einzuarbeiten, bedeutet auch kein literarisches Novum.
Mit seinem Tugendkatalog steht der 2 Petr nicht alleine da. Auch andere Briefe aus der friihen
Zeit des Christentums bringen Aufzahlungen dber richtige bzw. falsche Verhaltensweisen.
Wibbing weist auf zwei Wurzeln der neutestamentlichen Tugend- und Lasterkataloge hin:
,Die literarische Form der Tugend- und Lasterkataloge findet sich in der hellenistischen
Literatur. Sie gehort zur festen Form der ethischen Unterweisung der Diatribe und der
Popularphilosophen. ... Die andere Tradition der Tugend- und Lasterkataloge stammt
dagegen aus der Gedankenwelt des Spéatjudentums, in der es ebenfalls Aufzdhlungen von
Tugenden und Lastern gibt.“*® Dem pflichtet auch Strecker bei: ,Im AnschluR an die
hell eni stisch-jtidische Uberlieferung hat die christliche Gemeinde katal ogartige Aufreihungen
gestaltet, welche ethische Forderungen enthalten, etwa Laster- und Tugendkatal oge.“ ***

Ein Vergleich zeigt, dass Tugend- und Lasterkataloge in der frihchristlichen Literatur sehr
beliebt waren. Manche zahlen ganz ausfihrlich jede einzelne schlechte Eigenschaft auf,
manche begniigen sich mit einigen wenigen. Auf jeden Fall steht der 2 Petr mit der
Aufzéhlung besonders wichtiger Tugenden nicht aleine da.

Paulus bringt in seinen Briefen gleich mehrfach Empfehlungen an seine Leser in
Kettenreihen, in denen er es allerdings bevorzugt die Laster aufzahlt, die man nicht machen
soll. Lediglich in Gal 5,19-22 stellt er gute und schlechte Eigenschaften einander gegentiber.
Den Lastern ,,Unzucht, Unreinheit, Ausschweifung, Gotzendienst, Zauberei, Feindschaften,
Hader, Eifersucht, Zornausbrliche, Selbststichteleien, Zwistigkeiten, Parteiungen, Neidereien,
Trinkgelage, Vollereien® halt er entgegen ,, Liebe, Freude, Friede, Langmut, Freundlichkeit,
Glite, Treue, Sanftmut, Enthaltsamkeit.“*® Einige dieser Begriffe finden sich auch im
Tugendkatalog des 2 Petr.

Dem 2 Petr sehr viel dhnlicher formuliert 1 Tim 6,11: ,Du aber, o Mensch Gottes, fliehe diese
Dinge; strebe aber nach Gerechtigkeit, Frommigkeit, Glauben, Liebe, Standhaftigkeit,
Sanftmut.” Und auch im1 Clem 62,2 sind Eigenschaften wie im Tugendkatalog des 2 Petr

4% Wibbing, S. 77

“% Strecker, S. 593

4% giehe auch: Rémer 1,29-31: , erfiillt mit aller Ungerechtigkeit, Bosheit, Habsucht, Schlechtigkeit, voll von
Neid, Mord, Streit, List Ticke; Ohrenblaser, Verleumder, Gottverhasste, Gewalttater, Hochmutige, Prahler,
Erfinder bodser Dinge, den Eltern Ungehorsame, Unversténdige, Treulose, ohne natlrliche Liebe,
Unbarmherzige.* Ro6mer 13,13.14: ,Lasst uns ansténdig wandeln wie am Tag; nicht in Schwelgereien und
Trinkgelagen, nicht in Unzucht und Ausschweifungen, nicht in Streit und Neid, sondern zieht den Herrn Jesus
Christus an und treibt nicht VVorsorge fur das Fleisch, dass Begierden wach werden.” 1 Kor 6.9-10: , Oder wisst
ihr nicht, dass Ungerechte das Reich Gottes nicht erben werden? Irrt euch nicht! Weder Unziichtige, noch
Gotzendiener, noch Ehebrecher, noch Wolllstlinge, noch Knabenschénder, noch Diebe, noch Habsiichtige, noch
Trunkenbolde, noch Léasterer, noch Rauber werden das Reich Gottes erben.”

Vgl.: Mk 7,21.22; Kol 3,5.8.12-14; Eph 4,31.32; 5,3.4
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aufgelistet: ,Denn Uber Glaube und BufRe und echte Liebe und Enthaltsamkeit und
Besonnenheit und Geduld haben wir jeden Punkt berihrt, daran erinnernd, dald ihr in
Gerechtigkeit und Wahrheit und Langmut dem allméchtigen Gott fromm gefallen mift, indem
ihr Eintracht haltet, ohne Boses nachzutragen, in Liebe und Frieden mit beharrlicher
Sanftmut, wie ja auch unsere zuvor erwahnten Vater gefallen haben, da sie demitig waren

gegeniiber dem Vater, dem Gott und Schopfer und gegentiber allen Menschen.“*®

Die Befolgung des Tugendkatalogs 1,8

Denn diese, die euch zuteil werden und sich vermehren, machen nicht untatig und nicht

unfruchtbar in der Erkenntnis unseres Herrn Jesus Christus.

Zu Recht erkldren Windisch/Preisker Vers 8 noch als zum Tugendkatalog zugehdrig: ,, Das
letzte Ziel dieses Strebens ist die Vermehrung der , Erkenntnis Jesu Christi’, diese also das
neunte SchluRglied der Kette.“*"’

Genaugenommen ist diese Forderung allerdings eine Wiederholung oder, besser gesagt, eine
Konkretiserung: denn das Streben nach der Erkenntnis ist bereits Bestandteil des
Tugendkatalogs, und zwar als zweite Eigenschaft nach der Tugend und vor der
Enthaltsamkaeit.

Mit Nachdruck versichert der Verfasser den Adressaten, dass ihr Bemihen um die guten
Eigenschaften, die im Tugendkatalog aufgezahlt werden, nicht ohne positive Auswirkungen
bleiben wird.

Die Nichtbefolgung des Tugendkatalogs 1,9

Dem namlich diese nicht zu Gebote stehen, der ist blind, kurzsichtig und hat die Reinigung

seiner friheren Slinden vergessen.

Derjenige, der untétig und unfruchtbar bleibt, zeigt, dass er die Wahrheit nicht verstehen
kann. Der Verfasser driickt das durch zwei Eigenschaften aus, die einander eigentlich
ausschliefien: entweder man sieht schlecht oder gar nicht. Es sind dies TupA6g blind und
MUwT&lw kurzsichtig sein. Letzteresist ein Hapaxlegomenon und kommt nur in diesem Vers

vor. Die Kombination ist eigenwillig.

4% |_indemann/Paulsen, 1 Clem, S.149. vgl. dazu auch Vers 30,1
“OT Windisch/Preisker, S. 87
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Ein stilistisches Charakteristikum fiir den Verfasser des 2 Petr ist es, Wortspiele’® in seinen
seinen Text einzubauen. Offenbar wollte der Verfasser durch seine bildliche Darstellung mit
TudAOG und puwndlwyv den Ernst der Lage besonders drastisch beschreiben. Wie das ist,
wenn Menschen wegen mangelndem Augenlicht nicht ithre Umgebung richtig erkennen
kénnen und sich dann oft falsch bewegen, ist sicher fir viele Leser aus ihrem realen Leben
heraus vorstellbar. In einer Zeit, wo es keine Brillen gab, war auch schon Kurzsichtigkeit ein
Wahrnehmungsproblem.

Der Vergleich ist in Ubertragenem Sinn gemeint: die, die nicht richtig erkennen kénnen, die
Uneinsichtigen, haben die Reinigung ihrer Sinden, die Taufe, vergessen. Eine falsche

Wahrnehmung hat sie dazu verfihrt, einen falschen Weg einzuschlagen.

Mehr Anstrenqung ist erforderlich 1,10

Deshalb, Brider, bemiht euch mehr, eure Berufung und Auserwahlung fest zu machen! Denn
tut ihr dieses, werdet ihr nimmermehr jemals straucheln.

Es steckt in diesem Textabschnitt der Vorwurf der Nachlassigkeit an die Leser. Denn sonst
musste der Verfasser nicht mahnen: orfouddoaTe! Der Autor fordert die Glaubenden auf,
mehr Eifer in ihrer Lebensfihrung zu zeigen. Es gentigt nicht, nur zu glauben, man muss
danach auch in der Praxis leben. Erst dadurch wird das Christsein gefestigt.

99 it kein haufiges Vokabel des Neuen Testaments. Es kommt nur 8x vor, und zwar

BERaIOG
ausschliefdich in den Briefen, aber nicht im Jud. Aul%erhalb des Neuen Testaments sind die
Belege fur diese Wortgruppe sehr zahlreich: ,, Es geht um die urchristliche Verkiindigung, der
es darum zu tun ist, dem Glauben Dauerhaftigkeit und Festigkeit zu sichern. Das Leben der
Christen soll sich auch in Anfechtung und Verfolgung bewéahren und aler Verfihrung zum
Unglauben standhalten.“**° In der nachapostolischen Kirche versteht man unter Befaic

mioTig den festgegriindeten Glauben an den einen Gott und Weltschopfer.

Der Briefschreiber unterscheidet ohne ndhere Bestimmung zwischen kAfjoig und €kAoyn, die

es beide fest zu machen gilt. Es kénnte wieder ein Wortspiel mit zwei dhnlichen Vokabeln

4B \/gl. 6 L6dog Tol oKOTOUC TETAPNTAI (2,17), omiAol Kai uduor (2,13).

409 Bauer-Aland, Sp. 276 ,BéBaiog, a, ov, fest, dauerhaft; 1. eigtl.v.e. Wurzd stark; ...2. Gbertr. zuverldssig,
gewill.

410 Fuchs, A., BéBaiog 3; BeBaidw; Bepainalc, ewg, fi, EXWNT, Bd. I, Sp.506
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vorliegen oder ein Bezug auf das Jesuswort, dass viele berufen, aber nur wenige auserwahlt
sind. Aber wenn man den Gesamttext zur Entscheidungsfindung heranzieht, ist es wohl
wieder eine stilistische Spezialitéat des Verfassers, denn er unterscheidet in seinem Brief sonst
nirgends zwischen zwel Gruppen von Frommen.

Zwar definiert der Autor in Vers 1,10 nicht genauer, was er darunter versteht, die Berufung
und Auserwahlung fest zu machen, aber er reicht die Erklarung in Vers 1,12 nach, in dem er
fast entschuldigend bemerkt, dass seine Leser ohnehin €id06Teq Kai €oTnpiyuévol ev Th
napoucon &AnBeia sind, denen er eigentlich nichts sagen miisste.

In 1,10 werden die Leser aber nicht auf das 3. Kapitel vorbereitet, in dem es darum geht, dass
es an ihrer Lebensweise liegt, wann die Parusie eintritt, sondern die Konsequenz ihres
Handelns ist eine andere: die reichliche Darreichung des Eingangs in das ewige Konigreich
unseres Herrn und Retters Jesus Christus. Dass seine Wiederkunft vor dem Eintritt in das
Baolleia aiwviog kommt, steht in diesem Textteil nicht. Auch nicht, dass man darauf
wartet.

Das Festmachen von Berufung und Auserwdhlung, das ein Straucheln verhindert, erfolgt
durch das Erfillen des Tugendkatalogs und wird mit dem Eingang in das ewige Konigreich
unseres Herrn und Retters Jesus Christus belohnt.

Wann das sein wird, spricht der Verfasser nicht an. Er stellt nur in Aussicht: wer gefestigt
bleibt, wird reichlich belohnt werden. Das Verhaten und der Zeitpunkt des Eingehens in das

ewige Konigreich haben nach 1,11 nichts miteinander zu tun.

Ist Jesusim 2 Petr Gott?

Der Verfasser fugt dem ewigen Konigreich noch eine zweite Bezeichnung hinzu: er nennt es
Baaolkeia ToU Kupiou APAV Kai cwTApog 'Incol Xpiotol. Er weist somit das ewige
Konigreich unserem Herrn und Retter Jesus Christus zu und bezeichnet es nicht als
Bacilela To0 Beod.** Damit tritt als Problem die Frage nach der Gottlichkeit von Jesus
Christus auf. Ist im 2 Petr Jesus Christus Gott? Kann die Frage mit einem Ja beantwortet
werden, weil er nicht BaoiAeia To0 Beo0 geschrieben hat?

Troger fasst die Glaubensschwierigkeiten jener Zeit zusammen: ,Die Mannigfaltigkeit
theol ogischer und christologischer Entwiirfe, die schon im1.Jh.vorhanden ist, nimmt im 2.Jh.

noch weiter zu. ... Das christologische Problem, das die frihe Christenheit bis in

“1vgl. Kol 1,12-14: ,12 Mit Freuden dem Vater danksagend. Er hat euch fahig gemacht zum Anteil am Erbe
der Heiligen im Licht 13 und uns errettet aus der Macht der Finsternis und versetzt in das Reich des Sohnes
seiner Liebe. 14 In ihm haben wir die Erldsung, die Vergebung der Siinden.”
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Zerreif3proben fuhren wird, kindigt sich jetzt an: das Verhdltnis von Gott und Jesus
Christus.“**

Im 2 Petr wird deutlich, dass der urchristliche eschatologische Schliisselbegriff basileia tou
theou, die Konigsherrschaft Gottes, zunehmend durch das Reich-Christi-Denken abgel 6st
wird. ,Vor allem der sog. zweite Petrusbrief gibt uns aber eine Vorstellung davon, dal3 von
vielen Christen die Eschaton-Symbole mit Zeitereignissen weiterhin verwechselt worden sind
und eine unmittelbare Naherwartung aus konkreten zeitgeschichtlichen Geschehnissen
abgeleitet worden ist.“*"

Aber auch der 1 Clem ist ein Beispiel fur die veranderte Begrifflichkeit. Timmermann hebt
zwar hervor, dass in diesem Brief die eschatologische Sprache nahezu vollkommen fehlt und
sich nur eine einzige wirkliche Parusieformulierung darin findet, ,namlich das zitierte
gmokorm TAS PaciAeiog To0 XpioTo0.** Das ist aber bemerkenswert: ,Zum ersten Mal
wird hier nicht mehr vom Himmelreich, vom Reich des Vaters, von Seinem Reich usw.

gesprochen, sondern unmittelbar von der Regierung Christi.**®

Der 2 Petr prasentiert scheinbar ein vielfatiges Bild von Jesus, weil er ihn mit zahlreichen
Wirdetiteln bezeichnet. Eine Bestandsaufnahme der Hoheitstiteln soll Klarheit dartber
bringen, ob dieser &ulRerliche Eindruck einer ndheren Betrachtung standhalt und welche

Rickschltsse sich daraus auf die Beziehung Jesus — Gott ziehen lassen.

Die Wirdetiteln Jesu im 2 Petr

Obwohl der Verfasser des 2 Petr ein breites Spektrum von christologischen Hoheitstiteln
aufbietet, tritt Jesus nicht als der auferstandene Heiland in Erscheinung. Er ist nicht Thema
und nicht Mittelpunkt des Briefes, aber ohne den Bezug auf ihn ist der rechte Glaube auch
nicht moglich. Deshalb hat der Autor Wirdetiteln in seinen Text eingeflochten, um auf den
Herrn Jesus Christus hinzuweisen und seine zentrde Rolle fur die Gemeinde zu

demonstrieren. Doch bleibt sein Bild trotz aller Préasenz unpersonlich.

*2 Troger, Karl-Wolfgang, Das Christentum im zweiten Jahrhundert, S.87

“13 Timmermann, Johannes, Nachapostolisches Parusiedenken, S.129

“ Timmermann, S.58

415 aber anders alsim 2 Petr: , Das Hauptthema klementinischer Eschatologie ist die Auferstehung des Menschen,
nicht die Parusie. Chrigti ist der Anfang der Auferstehung. 1hm folgt die Auferstehung aller zum entsprechenden
Kairos, so wie im Kosmos Tag auf Nacht folgt.* (Timmermann, S.53)
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"Inool¢ Xp1oT6G: 1,1.8.11.14.16;2.20; 3,18. Es wird deutlich, dass der Schwerpunkt im
1. Kapitel liegt. Im 2. und 3. Kapitel kommt “Inco0g Xpi1oTog nur je ein Ma vor und zwar
jeweils im Zusammenhang mit Erkenntnis. AulRerdem zeigt sich, dass "Inco0¢ mit und ohne

XpioT6¢ zusdtzlich mit mehreren anderen Hoheitstiteln verbunden ist und nie alleine in

einem Vers steht.

1,1 T00 Be00 AUV Kai owTApog ~Inood XpioTtod

1,2 T00 Be00 Kol "Inool To0 Kupiou AUV
1,8 eig Tnv éniyvwolv Tod kupiou AUAV “Incol Xpiotol

1,11 To0 KUpiou NUAV Kai cwThipog " Inood XpioTol

1,14 0 KUplog AU®V "Inoo0g XpioTdg

1,16 T00 KUpiou NuU®V "Inoo0 XpioTol duvauiv

2.20 T00 KUpiou AUV Kai cwTApog " Incol XpioTol

3,18 To0 KUpiou NUAV Kai cwThpog " Inood XpioTol

owTAP: 1,1.11; 2.20; 3,2.18. Im 2 Petr steht der Titel 5x und zwar bis auf 3,2 immer as
zusétzliche Bezeichnung unmittelbar vor " Inco0g XpioTog. Dass der Verfasser des 2 Petr in
der Gottlichkeit Jesu Christi keinen Widerspruch sah, zeigt die haufige Verwendung der
Bezeichnung cwTtAp, die aus dem helenistischen Christentum stammt und auf ein
weiterentwickeltes Christusbekenntnis schlief3en lasst. Denn zunéachst wird auch in den
griechischsprachigen Gemeinden dieses Prédikat nach anfanglichem Z6gern wegen seiner
heidnischen Herkunft und Pragung Gott selbst beigelegt, dann aber auch Jesus Christus: ,, Der
Titel 0. begegnet fur Christus wiederholt im 2Petr., einem Pseudepigraphon, das vielleicht um

100 n.Chr. zu datieren ist. DemgemaR ist die Christologie fortgeschritten und fixiert.“ 4

1,1 100 B0l  AUAV Kai owTApog ' Incol XpioTol

1,11 T00 KUpiou NUAV Kai BWTAPOS " Incol XpioTol

2.20 T00 KUpiou NUOV Kai oWTAPOG " Incol XpioTol

3,2 T00 KUpiou Ko CWTAPOG

3,18 T00 KUpiou AUOV Kai oWTAPOS *Incol XpioTol

416 schelkle, K.H., owThp, Apog, 6, EXWNT, Bd. I11, Sp. 783
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KUpPIOG: 1,2.8.11.14.16; 2, 9.11.20; 3,8.9.10.15.18. Es zeigt sich folgende Verteilung im
Text: im 1. Kapitel ist mit kUpiog immer *Incolg XpioTdg gemeint. Im 2. Kapitel sind mit
nur drei Nennungen die Hoheitstitel selten. Im 3. Kapitel ist mit KUplog immer Beodg

gemeint, mit Ausnahme der Schlussparanese.

1,2 ev emyvwoel Tol Beol kai "Incol Tol Kupiou APV

1,8 eig TNv enmiyvwolv To0 kupiou AUAV “Incol Xpiotol

1,11 To0 KUpiou AUAV Kai owTApog "Incol XpioTol

1,14 O KUp1og NUAV " Inooldg XpI1oTog

1,16 TRV To0 KUpiou AUAV "Incol XpioTol duvauiv

2.9 KUpPIOG

2,11 Tapa Kupiou

2.20 ev emyvwoel Tol Kupiou AUQV Kai cwTApog “Inocol Xpiotol
3,2 To0 KUpiou Kai cWTAPOSG

3,8 KUpPIOG

3.9 KUPIOG

3,10 NuEPa Kupiou

3,15 TOU KUPIOU 1@V uakpoBuiav

3,18 &V Kol X pITI yvwoel Tol Kupiou ANV Kai cwTApog " Inocol Xpiotol

Die Urgemeinde bezeichnete mit diesem Titel Jesus als den auferstandenen Herrn, wie Kraft
erklart : ,Da man aber nun Jesus nur noch ,den Herrn' nannte und in seinem Tod und seiner
Auferstehung, die die Verbindung des Lebenden und ders Auferstandenen herstellte, den
Grund alles Heils erkannte, wurde auch in den Erinnerungen an den lebenden Herrn nur noch

von dem Kyrios gesprochen.“*!

Die Gottespradikate Jesu im 2 Petr

Zusétzlich zu den christologischen Hoheitstiteln verwendet der Verfasser auch zwel
Gottespradikate, die er in Beziehung zu Jesus Christus setzt.

47 Kraft, S. 50
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deomndTNG: Das Wort kommt aus der griechisch-hellenistischen Tradition und steht 10x im
Neuen Testament, aul3er in 2 Petr 2,1 und Jud noch Lk und Apg, in den 3 Pastoralbriefen, 1
Petr und Apk. ,,Im Vordergrund steht dabel die Bedeutung Herr, Besitzer, im Gegensatz zum
Sklaven.“*® Inhaltlich stimmen nur 2 Petr und Jud tiberein, wobei sich die Bezeichnung von
Jesus als OeomdTnNg von den anderen neutestamentlichen Textstellen auffalend
unterscheidet. In beiden Briefen verleugnen Irrlehrer den Herrn. Die deutliche Ahnlichkeit
spricht dafur, dass der Autor des 2 Petr den Jud als Vorlage beniitzt hat:

2 Petr 2,1: K&l TOV ayop&oavta alToug Seométnv &pvoUevol.

Jud 4: Kai TOV pévov deondTnv Kai kKUplov NNV Incolv XpioTov &pVOUNEVOL.

Im Jud wird einerseits von der Gnade Gottes gesprochen und andererseits von unserem
einzigen Gebieter und Herrn Jesu Christus, der verleugnet wird. Dagegen wird Gott in der
Parallelstelle des 2 Petr ganz weggelassen. Die Verleugnung bleibt und bezieht sich auch hier
auf Jesus Christus, doch wird dies nur indirekt ausgedriickt, indem dem Gottespradikat
deom6TNg der attributive Nebensatz 10V &yopd&oavTa auToug beigestellt wird. Jud
unterscheidet deutlich zwischen Gott und unserem Herrn, der 2 Petr tut das nicht.

Interessant ist die Parallele zu 1 Clem 11,1, wo in der Geschichte von Sodoms V ernichtung
ebenfalls das Gottespradikat deondTng verwendet wird: ,Wegen Gastfreundschaft und
Frommigkeit ist Lot aus Sodom gerettet worden, als alles Land ringsum gerichtet wurde durch
Feuer und Schwefel; dabel tat der Herr kund, dal3 er die, die auf ihn hoffen, nicht im Stich
|&Rt, die Widerspenstigen aber mit Strafe und Mifhandlung belegt.“*'® Obwohl dasselbe
Ereignis auch im 2 Petr 2,6.7 erzahlt wird, sieht dessen Verfasser hier keine Notwendigkeit,
OeondTng einzusetzen. Dieser Vergleich stérkt die Annahme, dass der Verfasser des 2 Petr
deondTNng nur verwendet, weil er den Satz aus dem Jud Ubernommen hat, und nicht, weil er
mit diesem Gottespradikat eine besondere Bedeutung verbindet.

Rengdorf betont, dass diese Bezeichnung fur Jesus in Jud 4 und in 2 Petr 2,1 vdllig neuartig
und beide Male in —zweifellos voneinander abhangigen — Wendungen gegen Irrlehrern
gerichtet ist: , Vielleicht meint deondTng hier mehr die gebietende, EinfluR und Macht
ausiibende Funktion Jesu in Unterschied von kuplog, dem 2 Pt 2,1 ein &yopd&oog
entspricht, das sein Recht auf die Seinen kraft seiner Heilstat hervorhebt. Das wirde in den

Zusammemhang passen. Wenn in ihm die Haltung der bekampften Irrlehrer as &oéAyeia

418 Rengstorf, Karl H., 5eoméTng, ... oikodeomotéw, TAWNT, Bd. 11, S. 47
49| indemann/Paulsen, 1 Clem S. 93
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bezeichnet wird, so woird eben das an ihnen getadelt, dal? sie Jesus nicht auch praktisch als

den anerkennen, nach dessen Willen sie sich zu richten haben. 4%

Oeia dUvVaMIG: 1,3.16. Bauckham verweist darauf, dass hier eine Standardformulierung
der griechischen Literatur vorliegt: ,is an example of Peter's use of Hellenistic religious
vocabulary. ... There is nothing unusual about the idea expressed in this verse. But it is still
significant that 2 Peter expressesit in this Hellenistic religious phrasology.“*** Zwei Mal wird
duvapIg im 2 Petr eingesetzt: im Prodmium als géttliche Kraft und im biographischen Teil

als Kraft unseres Herrn Jesus Christus.

1,3 TAQ Beiag duvapews auTol

1,16 T00 KUpiou AUAV "Incol Xpiotol duvauiv

Obwohl duvapuig in 1,3 nicht wie in 1,16 namentlich mit Jesus Christus zusammengefiigt
wurde, ist doch erkennbar seine Kraft damit gemeint. Daflr sprechen mehrere Grinde:

Der ersteist, dass sich géttliche Kraft auf “Inco0 To0 kKupiou Au®V aus dem vorangehenden
Vers 1,2 bezieht. Unterstrichen wird dieser Zusammenhang durch weitere Formulierungen im
Ver 1,3, die auf Jesus Christus hinweisen:

Die in 1,3 in der Redewendung 86&ax kai &petrh angefiihrte Herrlichkeit wird in 3,18
nochmals gebracht und direkt bezogen auf T00 Kupiou APV Kai cwTAPog 'Incod

XpioTod.

Die Titeln, mit denen Jesus Christus im 2 Petr versehen wird, riicken ihn deutlich in eine
gottliche Position. Dieser Eindruck wird noch verstarkt dadurch, dass jeder Bezug zu seinem
irdischen Wirken fehlt. ,AulRer in der Verklarungsszene (1,17f) kommt der Irdische nicht in
Blick“*? stellt Strecker fest. Und Schrage bekraftigt: ,Die wenigen christologischen
Aussagen werden nicht expliziert und wirken eher formelhaft.“*%

Seine Rolle bei der Wiederkunft wird nur angedeutet, aber nicht herausgehoben. In dieses

Bild passt auch die unterschiedliche Darstellung der Parusie: 1,16 Parusie unseres Herrn Jesus

420 K gster fiihrt noch eine zweite Erklarungsméglichkeit an, die aber aufgrund der Interpretation der beiden
Briefe sowie des Zusammenhangs als nicht annehmbar bezeichnet: ,dal} deomndTng hier Jesus als den
Allmé&chtigen neben Gott setzte. Wére das richtig, so hétten wir hier einen starken Einbruch begrifflichen
hellenistischen Denkensin die Christologie.” (S.48)

“! Bauckham, S. 177

2 Strecker, S. 687

42 schrage, S.123

147




2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

Christus, 3,4 seine Parusie, 3,12 Parusie des Tages Gottes. Gott und Jesus Christus scheinen

austauschbar zu sein. Es wird ihm keine tragende Rolle im Endzeitgeschehen eingeraumt.

Auffalend ist, dass der Verfasser des 2 Petr keine klare Grenze zwischen Gott einerseits und
Jesus Christus andererseits zieht. Diesist besonders deutlich im Préskript zu erkennen.

Die Jesus-Darstellungin 1,1.2

1,1 T00 600 UV Kai cwTApog " Incol XpioTold

1,2 TOoU Beol K "Incod T0U KUpiou RUAV

Obwohl der Verfasser fast die gleichen VVokabel verwendet, kommt in beiden Versen durch
eine leichte Umstellungen der Satzglieder ein anderer Sinn heraus:

Im ersten Vers wird Jesus Christus als Gott bezeichnet: To0 8eol UV Kai cwTAPOQ
beziehen sich beide auf " IncoGg XpioT6Q. Reese sieht das belegt durch den Artikel : “Since
there is only one article To0 (tou, “the”) governing the whole genetive clause, the general
consensus is that the phrase refers to one person, Jesus Christ, who is described as both God
and Savior.”***

Anders dagegen in Vers 2. Dadurch, dass Jesus das To0 kupiou nudv nachgestellt und
zwischen 100 Beol und "Inool ein kai eingefligt wurde, werden aus Gott und Jesus zwel
, Personen’: einerseits 6e6¢ und andererseits kUploc AUV “Incolg.

Reese stellt einander beide Verse gegenuber: “Jesus is identified as 8e06¢q (theos, “God”) in
1:1"%° und “ 1:2 clearly refers to God and Jesus as two separate beings’*° Und Reese kommt
zu folgender Schlussfolgerung: “Thus, it appaers that the text associates Jesus with Got,
especialy in the salvic role in v.1, and distinguishes between al least two ‘persons in v.2,
God and Jesus Christ. This text shows that Jesus is identified with God and that at the same
time God and Jesus is identified with God and that at the same time God and Jesus can be
understood as distinct from each other.”**’

Ein Vergleich der Handschriften-Texte zeigt, dass die Verse 1,1 und 1,2 bereits fur die Leute,
die den Brief abgeschrieben haben, in dieser Hinsicht nicht klar verstandlich war:

42 Reese, S. 131
4% Reese, S. 179
4% Reese, S. 179
42’ Reese, S. 132
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T00 Beol NUOV Kai ocwTApog Incold XpioTol (1,1): Knoch betont, dass Jesus Christus
nach den besten Handschriften gleich zu Beginn des Briefes als unser Gott und Retter
bezeichnet wird und das Gottespradikat betont an erster Stelle steht, es dagegen in 1,11 und
3,17 unser Kyrios und Soter heisst: ,, Die Bezeichnung Jesu Christi als Gott weist auf eine
fortgeschrittene Christologie und damit auf spéte Abfassung des Schreibens hin.“*?® Einige
der wichtigsten Handschriften sind diesen Weg nicht gegangen.**

ev emyvwoel To0 Beol kKai "Incol Tol kKupiou UGV (1,2): Wie der Handschriftenbefund
zeigt, war offenbar die Uneinheitlichkeit der Verbindung der Gottespradikate mit Jesus
Christus bereits in der Alten Kirche aufgefallen und erschien so manchem Abschreiber
korrekturbediirftig™°. Dass dies erst im zweiten Vers so stark zum Ausdruck kommt, zeigt
aber, dass das Gottespradikat fur Jesus in 1,1 kein Problem darstellte und deshalb — bis auf
wenige oben genannte Ausnahmen — Ubernommen wurde.

In 1,3 wiederum bezieht der Verfasser TAC Beiag duvauewg autol auf "Incol 100
Kupiou Nu®v aus 1,2. Allerdings driickt er damit genau genommen nicht aus, dass Jesus Gott

ist, sondern nur, dass er ihm gattliche Eigenschaften zuschreibt.

Die bisherigen Ausfihrungen zeigen, dass der Verfasser des 2 Petr die Gottlichkeit von
"Inco0g XpioTdg durch verschiedene Formulierungen herausgestrichen hat, ohne wirklich
eindeutig Position zu beziehen, ob er ihn mit Gott gleichsetzt oder nicht. Dies ist an der

programmatischen Ausdrucksweise erkennbar, mit der er seinen Brief beginnt und beendet:

1,1 T00 Be00 OV Kol cwTApog "Incol XpioTol

3,18 T00 Kupiou nUdV Kai ocwTApog “Incol XpioTol

Die Schlussfolgerung, die man aus der Bestandsaufnahme ziehen kann, ist die, dass es nicht
mehr aufféllig ist, dass der Verfasser in Vers 1,11 BaoiAeia To0 Kupiou AUOV Kai
owTApog 'Incol Xpiotol formulierte, sondern dass es zur christologischen Ausrichtung
des 2 Petr passt, Jesus Christus immer mehr zur Gattlichkeit hin zu bewegen.

“8 K noch, S.235

42 e haben 1,1 an 1,11 und 3,17 angeglichen und 800 durch kKupiou ersetzt: X, W, pc vg™ sy™ sa

430 Auch beim Vers 1,2 sind sich die Handschriften nicht einig und bringen unterschiedliche Formulierungen.
T00 Beol kai “Inocol werden ausgelassen und in év émyvmoel To0 Kupiou AuAvV umgeschrieben: P W
1852. 2464. (1505 pc om. To0 Be00) pc vg™™"; kai wird ausgelassen, sodass es heisst év gmyvwoel Tod 6eol
"Incol 1ol kupiou APAV im P " Inool wird ersetzt durch "I. Xpiotod: X A L 0209 (im Text umgestellt
339, 81. 623), 323. 945. 1241. 1739 a (r vg™) bo (Umstellung eines Wortes nach nu. 614. 630. 1505 pc vg™;
" Inool wird ersetzt durch cwTApog " |. XpioTod: 1881 pc. Die vorliegende Textversion bringen: P B C M.
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Fornberg flgt zur Aussage von 1,1 hinzu: ,the article is shared by 6e6¢ and cwTAp.
Therefore it is problable that these two titles apply to Christ. This assumption is supported by
the fact that the formula ‘our Lord and Saviour Jesus Christ © (6 KUpIOG ANQ@V K&i CWTAP
"Inool¢ Xp1o1dg), which has exactly the same structure as that in v1, occurs threetimesin 2

Peter. There can be no doubt that kUpiog denotes Christ.“***

Interessant ist zuletzt noch ein Vergleich mit jenem Brief, zu dem der 2 Petr in einem
besonderen Nahverhdtnis steht. Im Jud wird im Gegensatz zum 2 Petr sehr wohl zwischen
Gott und Jesus Christus getrennt: an die in Gott, dem Vater, geliebten und von Jesus Christus
bewahrten (1); die die Gnade unseres Gottes in Zlgellosigkeit verkehren und unseren
einzigen Gebieter und Herrn Jesus Christus verleugnen (4); dem einzigen Gott, unserem
Retter, durch Jesus Christus, unseren Herrn (25).

Dieser Unterschied zu dem Brief, der ihm as wichtige Vorlage diente, hebt die eigene
Position des 2 Petr noch deutlicher hervor, der die Grenze zwischen Gott und Jesus Christus
in zunehmendem Mal3e nicht mehr zieht, aber Jesus Christus auch noch nicht durchgehend als
Gott bezeichnet. , The Christology of 2 Peter lies somewhat in the shadow of the characteristic
of God as creator and judge.“**

Dementsprechend unterschiedlich fallt die Beurteilung der theologischen Ausrichtung des 2
Petr durch Exegeten aus. Berger sieht die Theologie des 2 Petr theozentrisch ausgerichtet:
»Denn weder Wort noch Werk Jesu werden betont, er ist priméar Objekt des Handelns Gottes.
Er hilft vielmehr nur ein Verhdtnis zu Gott zu bewahren, da er wie der mittlere Pfeiler einer
Briicke ist, zwischen prophetischem Wort und seiner endgiiltigen Erfiillung.“**® Knoch
dagegen sieht den Verfasser Uberwiegend christozentrisch orientiert: ,Der gottheitlich
gepragte Herr und Heiland Jesus Christus steht im Mittel punkt seiner Frommigkeit und seiner
Hoffnung (s. 1,2).“**

Karrer bemerkt tiber den “eigenwilligen 2Petr”**®:

. ,Epiphanieterminologie meidet er. Die
géttliche Steigerung des Retters indes teilt er.“**® In seinem Praskript (1,1) schreibt er mit
hoher Wahrscheinlichkeit , unseres Gottes und Retters Jesus Christus’, untermauert durch ein
Uberwéltigendes Konigreich, das ihn gehort, und die Weisung, durch die er verpflichtet (3,2):
,Der 2Petr 18sst seine Christologie unfraglich durch die Ehrung der Herrscher- und Gott-

431 Fornberg, S. 142

42 Martin, S.158

33 Berger, S.519

4 Knoch, S. 244

45 K arrer, Martin, Jesus, der Retter, S. 173
46 Karrer, S. 173
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Retter in der Umwelt mit anregen. Trotzdem wahrt er zugleich scharfe Distanz. Sein Retter-
Gott a3t sich nicht der Welt integrieren, er kann nicht in ihrem Leben aufgehen. Vielmehr
wird, wer sich von ihm retten 1asst, die Welt durch ihn als Schmutz erachten (2,20).“ %’
Holland verknlUpft die Christus-Deutung mit der Entstehungszeit des 2 Petr: «In den
Apogryphen wird nur noch Gott als Retter bezeichnet. Wenn der 2. Petrusbrief erst um 125
n.Chr. oder spadter geschrieben worden wére, so ware die Ubersetzung Jesu als Gott
eindeutig.“*®

Da aber der Zeitpunkt, wann der 2 Petr geschrieben worden ist, nicht mit Sicherheit
festgesetzt werden kann, sondern man sich darauf beschranken muss, dass er ein spéter,
wahrscheinlich der spéteste, kanonische Brief ist, bleibt nur, den Text selbst zu hinterfragen.
Zur Beantwortung der eingangs gestellten Frage, ob Jesus Christus Gott ist, reicht es nicht
aus, dass BaoiAeia To0 Beol durch BaoiAeia To0 Kupiou APV Kai cwThApog " Incol
XpioTo0 ersetzt wurde. Aber die Schlussfolgerung daraus, dass der Verfasser des 2 Petr Jesus
Christus und Gott als Eines betrachtet, wird durch andere Textstellen untermauert: das

Préskript, die Hoheitstiteln ohne Bezug zum irdischen Jesus, die Darstellung der Parusie.

Zusammengefasst weist der 2 Petr folgende christol ogische Spezifica auf:
- BaoiAeia To0 Kupiou APV Kai cwTApPog " Incol XpioTod
- emmiyvwolig Inool XpioTol statt Glaube
- Gleichsetzung mit Gott in 1,1
- Hoheitstitel ohne aktives Handeln
- keinerlei Verknupfung mit dem irdischen Dasein Jesu
- Jesus ist kein eschatolog. Retter (erscheint nicht auf einer Wolke; Parusie = Tag Gottes)
- Gott ist der Handelnde im endzeitlichen Geschehen®

2.3.2.2. Kaivdg oupavdg Kai YA Kaivi 3,13
Entsprechend seiner Periodisierung der Weltgeschichte in Vergangenheit — Gegenwart —

Zukunft stellt der Verfasser des 2 Petr die jewellige Zeitepoche in Beziehung zum
Weltuntergang. Die damalige, alte Welt ging in den Fluten unter und die jetzige wird von den

7 Karrer, S. 174

“% Holland, Martin, Der zweite Petrus-Brief , S. 192

439 Backhaus stellt im Gegensatz dazu zur Christologie der Apk fest: , Gott selbst ist die tragende Macht, aber
kein Akteur des apokalyptischen Dramas: Er spricht nicht, bewegt sich nicht, handelt nicht. ... Seine
Hauptétigkeit ist im ganzen das Sitzen auf dem Thron und die Annahme der Anbetung. Es ist Christus, der
nahezu ausschliefdlich als aktiver Spender der Hellsguter auftritt.” (Backhaus, Knut, Die Vision vom ganz
Anderen, S. 46)
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Flammen zerstort werden. Aber dann wird die bessere Welt kommen, fir die es kein Ende
mehr geben wird. Kistemaker legt besonderen Wert auf das Adjektiv ‘neu’: , With the word
new, Peter teaches that this new creation comes forth out of the old creation. That is, the old
has given birth to the new.”

Dieselbe Ankiindigung steht auch in der Offenbarung des Johannes 21,1: ,Und ich sah einen
neuen Himmel und eine neue Erde.* Und auch schon im Alten Testament weist der Prophet
Jesgjain 65,17 und 66,22 daraufhin, dass der Herr einen neuen Himmel und eine neue Erde
schaffen wird.

Schneider fugt dem noch hinzu, dass: ,, Die Lehren Uber den neuen Himmel und die neue Erde
haben wahllos eine Fille antiker Gedanken aufgenommen, ohne dal3 man sie immer trennen
kann: die Lehre vom wiederkehrenden goldenen Zeitalter, in dem die Erde fruchtbar und
friedlich sein wird, die vom idealen neuen rémischen Saeculum, das seine Farben vom
augusteischen Reich nimmt, die mannigfach abgewandelte stoische Lehre von der
Wiederkunft und Wiederherstellung alles GroRen und Guten.“ ***

Was stellt sich nun der Verfasser unter Kaivdg oupavog Kai YA Kaivh vor?

Die Beschaffenheit

Das herausragende Merkmal der neuen Welt, die aus dem kosmischen Brand hervorgehen
wird, ist dikaloouvn. Nicht mehr die Ewigkeit ist das entscheidende Kriterium wie beim
Konigreich Jesu Christi, sondern eine andere Gesellschaftsordnung, die durch Gerechtigkeit
geprégt ist. ,Second Peter uses dikaloouvn primarily as a general term for mora
excellence.” **? bekraftigt Starr. Und Knoch prézisiert: , Dem neuen, verwandelten, wesenhaft
guten Menschen entspricht eine neue Welt.“*

Aber auch wenn die neuen Himmel und die neue Erde nicht ausdriicklich as ewig
charakterisiert werden, geht aus dem Text doch klar hervor, dass diese neue Welt nicht mehr
enden wird. Das entspricht dem dreiteiligen Geschichtsaufbau, das der Verfasser in 3,5-7.13
darlegt: die alte Welt ging in der Sintflut zugrunde, die jetzige im Weltenbrand, der neuen
gehdrt die Zukunft.

Wie die Lebensumstande in dieser neuen Welt sein werden, fuhrt der Verfasser des 2 Petr

nicht aus. Indirekt aber impliziert seine Aussage von neuen Himmeln und einer neuen Erde, in

“0 Kistemaker, S. 340

“! Schneider, Bd. 1, S. 485

“2 gtarr, S. 230: ,When &ikaioouvn is applied to God and Chrigt, it refers implicitly to his function as
eschatological judge.”

“3 Knoch, S. 285

152



2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

denen Gerechtigkeit wohnt, dass sich am Aussehen der Welt nichts &nhdern wird und sich die
Veranderung nur darauf bezieht, dass das Zusammenleben der Menschen einer neuen
Ordnung, in der niemand benachteiligt wird, unterworfen ist***. Darin sieht Frankemodlle die
Einheit von Eschatologie und Ethik erreicht: ,, Diese neue Schopfung ist Ziel von Gottes
schopferischer Macht.“*°

Die Gerechtigkeit bezieht sich allein auf das neue Dasein und nicht etwa auf Gottes Verhalten
am Tag des Gerichts. Trotzdem geht es um Gottes Gerechtigkeit. Das Zusammenleben der

Frommen wird nach Gottes Vorstellung von gerecht ablaufen.

Die Voraussetzungen

» Bemuht euch, unbefleckt und untadelig vor ihm befunden zu werden in Frieden®, empfiehlt
der Verfasser in 3,14 seinen Lesern. Die Verhatensanweisung zielt auf das Gericht Gottes hin
und will Hilfestellung leisten. Der Verfasser weil3, dass die Menschen, wenn sie vor dem
Richterstuhl Gottes stehen, nach ihren Werken beurteilt werden. Er will sie vor dem
Verderben bewahren durch seine Ermahnungen.

Die beiden Eigenschaften unbefleckt und untadelig bilden das Gegenteil der unmoralischen
Lebensweise der Gegner, die der Verfasser im 2. Kapitel als Negativvorbild ausfihrlich
beschreibt. Jetzt zeigt sich, warum der Verfasser dies so detailiert gemacht hat: die Adressaten
wissen damit genau, was sie nicht tun durfen, wenn sie in Gottes gerechte Welt eintreten
wollen.

Der Forderung nach dem Frieden, die der Verfasser bis zu diesem Vers nicht erhoben hat und
die nun etwas Uberraschend kommt, erklért Schelkle so: ,,Da Friede nicht die subjektive
Disposition des Seelenfriedens, sondern die heilsgeschichtliche Ordnung und das befristete
Gnadenverhaltnis zwischen Gott und der Welt meint.“**® Der Anspruch an die Adressaten,
von Gott als unbefleckt und untadelig eingestuft zu werden, wirde als Kriterium auch ohne

den Hinweis auf den Frieden Sinn ergeben. Denn diese Tugendforderungen passen nahtlos zu

““ Eine genauere Beschreibung von einer ,gerechten neuen Welt' als im 2 Petr ist in anderen Schriften
nachzulesen, beispielsweise 4 Esraund Jesgja.

4 Esra: 113 Der Tag des Gerichtes aber ist das Ende dieser Welt und der Anfang der unsterblichen kommenden
WEélt, in der die Verganglichkeit voriber ist. 114 die Zuchtlosigkeit vertrieben, der Unglaube vertilgt, die
Gerechtigkeit aber erwachsen und die Wahrheit entstanden ist. (Schreiner, S. 358)

Jes 65,17-25: Schilderung Uber das Leben dort: Es wird in Jerusalem sein; weder Bosheit, noch Schaden, noch
Weinen noch Wehklagen, kein friiher Tod kleiner Kinder, die Arbeit wird Ertrag bringen auf dem eigenen Stick
Land. 66,22V ersprechen fir die Zukunft: ,, Denn wie der neue Himmel und die neue Erde, die ich mache, vor mir
bestehen, spricht der Herr, so werden eure Nachkommen und euer Name bestehen.”

“® Frankemdlle, S.114

“® schelkle, S.235
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den anderen frommen Leistungen, die laut 2 Petr von den Rechtsglaubigen erbracht werden
mussen. Der Friede kommt in all diesen nicht vor. Und auf die neue Welt kann er sich auch

nicht beziehen, weil diese allein durch Gerechtigkeit geprégt ist.

Die Mehrzahl . der Himmel“

oupavog und yi sind eine haufige Wortkombination: ,,Im NT ist in Kontinuitdt mit dem
Sprachgebrauch des AT oupavog as der obere und fihrende Teil des fast immer as
oupavog Kai YA bezeichneten Alls verstanden. ... Himmel und Erde sollen, sowohl in ihrer
Zusammengehorigkeit als auch in der Uberordnung des Himmels lber die Erde, das
Verhdltnis Gottes als Herrn und Schopfers zu seiner Herrschaft und Schopfung zeichenhaft
darstellen.“*

Drel Ma (3,5.7.13) werden oupavég und yA im 2 Petr als zusasmmengehoriger Begriff
verwendet. Auffallend ist dabei, dass der Verfasser des 2 Petr immer, wenn er Uber Himmel
schreibt (3,5.7.10.12.13), das Wort in der Mehrzahl formuliert. Eine Ausnahme bildet 1,18,
wo er von der Stimme €€ oupavoU berichtet. An dieser Stelle ist der Kontext aber ein ganz
anderer. Wahrend im 3. Kapitel der Weltuntergang thematisiert wird, erzahlt in 1,18 der Autor
von seinem personlichen Jesus-Erlebnis. Wenn eine Stimme aus dem Himmel redet, kann nur
die Einzahl stehen. Anders liegt die Sache in 3,5.7.10.12.13, in denen immer von mehreren
Himmeln die Rede ist.

Mit dieser Formulierung steht der 2 Petr aber nicht isoliert da, wie einige Beispiele aus dem
Neuen Testament zeigen. Es gibt keinen einheitlichen Sprachgebrauch: nicht nur im 2 Petr
werden sowohl Einzahl als auch Mehrzahl verwendet**.

Ebenso kennt 1 Clem 27,6.7a oi oupavoi: ,Alles ist vor seinem Angesicht, und nichts ist
seinem Ratschlul3 verborgen; wenn die Himmel die Ehre Gottes erzahlen, wenn das
Firmament verkiindigt das Werk seiner Hande.“ **°

Die Grinde fur die uneinheitliche Verwendung von Singular und Plural, oft auch innerhalb

derselben Schrift, ist unklar: ,, Da die Benutzung der Pluralbildung oUpavoi bei den einzelnen

“7 Rad von, Gerhard, oUpavéc, ThWNT, Bd. 111, S.513/514

“8 |n den Endzeitreden Jesu verwendet auch Mt in 24,36 (par Mk 13,32) den Plural: , Von jenem Tag aber und
jener Stunde wei 3 niemand, auch nicht die Engel T@v oupav®v, sondern mein Vater allein®.

In 2 Kor 12,2 schreibt Paulus von einer Entriickung bisin den 3. Himmel.

Hebr: Mehrzahl von Himmel ohne eine best. Anzahl 4,14; 12,23; Einzahl dagegen 7,26.

Eph 4,10 (Uber ale Himmel); 6,9 (euer Herr in den Himmeln);

Kol 1,5 (wegen der Hoffnung,die fir euch in den Himmeln aufbewahrt ist)

“9 Lindemann/Paulsen, 1 Clem, S. 111
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nt.lichen Schriftstellern sehr verschiedene Grinde hat, ist eine allgemeine, fir das ganze NT

«450 meint Traub.

geltende Regel nicht aufzustellen.
Eine mogliche Erklarung wére, dass die Verfasser die Mehrzahlbildung oi oupavoi aus der
Apokalyptik*!, die die Existenz mehrerer Himmel kennt, durch die die Seher gefiihrt
werden®?, kennen und ibernommen haben. Dafiir wiirde beim 2 Petr sprechen, dass oi
oupavoi ausschlieflich im apokalyptischen Teil des Briefes steht. Aber im Grunde ist das
nur eine vage Vermutung. Torms Erklarung zum Sprachgebrauch des |1 Ptr klingt plausibel:
»der Sing. wird | 18 vom Himmel in uneigentlichem Sinn, der Plur. 3 7 10 122 vom Himmel im
eigentlichen Sinn gebraucht.“*>3

Fir die Aussage des Verses 3,13 spielt es letztendlich keine entscheidende Rolle, ob Himmel
im Singular oder Plural steht. Es kommt nur auf die VerheiRung an, dass es eine neue,

gerechte Welt fur die Frommen geben wird.

0 Traub, Helmut, oupavog, TAWNT, Bd. V, S.534/535

L AthHen LIV 7.8; LV 2; LXXI 1; LXXXIV 4

Jubildenbuch: 11 2 Denn am ersten Tag schuf er die Himmel, die Gber den Himmeln sind.” (Berger, S. 322)

Die Testamente der 123 Patriarchen: literar. dlteste Stelle Mz-Himmel: Testament Levi Kap.2f.. Levi hat im
Schlaf eine Vision: die Himmel (11 6) werden fir ihn getffnet und er tritt ein: 11 7 Und ich betrat den ersten
Himmel, und ich sah dort Wasser héngen. Und ich sah einen zweiten Himmel viel herrlicher und glanzender.
Denn es war in ihm eine grenenlose Hohe. 9 Und ich sprach zu dem Engel: Warum ist das so? Und der Engel
sagte mir: Wundere dich nicht (iber dieses, denn du wirst einen anderen Himmel sehen, (noch) glénzender und
unvergleichlicher.” (48) Dort werde er vor dem Herrn stehen und danach als sein Diener seine Gehelmnisse den
Menschen kundtun: ,V 1 Und der Engel 6ffnete mir die Tore des Himmels. Und ich sah den heiligen Tempel
und auf dem Thron der Herrliochkeit den Hoéchsten.” (50) (Becker)

Apokalypse des Abraham: 7 Himmel: Eine Stimme aus der Feuermitte spricht zu ihm: ,X1X 3 Und als sie noch
redete, siehe, da 6ffneten sich die unter mir ausgebreiteten Himmel. 4 Und ich sah auf dem siebten Firmament,
auf welchem ich stand, ein umfangreiches Feuer und ein Licht und Tau und eine Menge Engel und die Kraft der
von oben kommenden unsichtbaren Herrlichkeit jener geschdpfe, die ich gesehen hatte. Sonst sah ich dort
niemand anders.“ (Philonenko, S.441/442). Ebenso X 8.

Syrische Baruch-Apokalypse: ,X 11 Und ihr, ihr Himmel, haltet euern Tau zuriick und 6ffnet nicht die
Schatzkammern des Regens!“ S. 129 ,XXI1I 1 Und danach taten sich die Himmel auf!Und ich sah es, und Kraft
wurde mir zuteil, und eine Stimme erscholl aus den Héhen und sprach zu mir.“ S. 138 ,,LI1X 3 Doch auch die
Himmel wurden in jener Zeit von ihrem Platze weggertickt; gewaltig erzitterten sie insbesondere unter des
Allméchtigen Thron, als er den Mose zu sich nahm.“ (Klijn, S. 163)

Slavischer Henoch: reichste Ausfiihrungen Uber DIE Himmel slavHen: 10 Himmel, durch die Henoch auf seiner
Himmelsreise gefuihrt wird (Béttrich, SlavHen, S.839ff): Henoch wird durch insgesamt 10 Himmel gefihrt:
Henoch wird auf Fligeln in den 1. Himmel hinaufgetragen und auf die Wolken gestellt. ,VII 1 Und diese
Manner ergriffen mich und fuhrten mich hinauf in den zweiten Himmel. Und sie zeigten mir, und ich sah eine
Finsternis, grofer als irdische Finsternis. Und dort schaute ich Gefesselte, die unter Bewachung hingingen, die
das maldlose Gericht erwarten.” (S. 844) Danach wird er im 3. Himmel mitten ins Paradies gestellt, ein Ort von
unbeschreiblicher Schonheit. Im 4. Himmel sieht Henoch alle Gange und Ubergdnge und alle Strahlen der Sonne
und des Mondes; je vier grofl3e Sterne mit je 1000 Sterne unter sich zur rechten und zur linken Seite des
Sonnenwagens. Im 5. sieht er viele unzéhlige Heerscharen, die sich mit ihrem Firsten Satanail vom Herrn
abgewandt haben. Der 6. Himmel hat sieben sehr glanzende und Uberaus herrliche Abteilungen der Engel. Im 7.
sieht er ein Uber alle MalRen grof3es Licht und alle feurigen Heerscharen der grof3en Erzengel und der korperlosen
Kréfte und Herrschaften, im 8. die Veranderer der Zeiten von Trockenheit und Nésse, im 9. die himmlischen
Héauser der Zodia (Lebewesen, Tiere). Und endlich im 10. Himmel, dem Aravoth, Gott sitzt auf seinem hohen
Thron und alle himmlischen Heerscharen verehren ihn. Henoch sieht den Herrn von Angesicht zu Angesicht: es
ist méchtig und Uberaus herrlich, wunderbar und Uberaus furchtbar, schrecklich und schaudervoll.

2 Bietenhard erganzt: , Der Himmel ist wesentlich Wohnstatt Gottes. Wo mehrere Himmel erwéhnt werden, da
ist esimmer klar, dafd Gott sich im hochsten Himmel befindet.” (Bietenhard, Hans, Die himmlische Welt, S. 53)
“%3 Torm, Frederik, Der Pluralis oUpavoi, S.50
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2.3.3. Eine neue Natur fir die Frommen

1,4 durch die er uns die kostbaren und groften Versprechen geschenkt hat, damit ihr durch
diese der gottlichen Natur teilhaftig werdet.

Der eschatologische Einstieg nach dem Praskript beginnt in 1,4 mit einem Text, der bis heute
zu den umstrittensten des ganzen Neuen Testaments gehdrt und in Gegensatz zur Aussage von
1,11 und 3,13 steht: yévnoBe Oeiacg koivwvoi puoews. Der Verfasser hat mit dem
Ausdruck Teilhabe an der gdttlichen Natur eine durch und durch hellenistische
Frommigkeitssprache Ubernommen, die, wie Koster erklart,: ,die geldufige griechische
Unterscheidung der verganglichen, schwachen und sterblichen Natur des Menschen vom

«%4 yoraussetzt. Paulsen weist auf das Problematische der

unverganglichen gottlichen Wesen
Formulierung von 1,4 hin: ,Das eigentlich Provozierende ist der Gedanke der Partizipation
der Glaubenden an der géttlichen Natur.“**® Und er betont, dass dies ein Grundthema
griechischer Frommigkeit ist, ,, die von der prinzipiellen Moglichkeit des Menschen ausgeht,
an Gott teilzuhaben.“**® Das ist aber etwas Anderes als zu Gott in sein jenseitiges Reich zu
kommen, wie es die christliche Verkiindigung lehrt. Hahn sieht in 1,4 ,eine Vorstellung

aufgenommen, die der sonstigen urchristlichen Tradition ganz fremd ist.“*’

Das Vokabel koivwvdg kommt im Neuen Testament auch selten vor, lediglich 10x, und wird
folgendermal3en definiert: ,Koivwvog, o0, 6 u. ), d. Genosse, d. Genossin; 1. der, welcher
mit jmdm. an etw. teilhat; ..., 2. der, welcher jmdn. an etw. teilnehmen 153t.“%® Es steht bei
Mt 23,30, vorwiegend bei Paulus, esfehlt im Jud. ,Im NT kommt der adj. Gebrauch allenfalls
2Petr 1,4 vor: , gottlicher Natur teilhaftig’ .**

Die Vewendung des Begriffs der Vergottung bzw. Vergéttlichung weist in den
hellenistischen Raum, obwohl auch die Bibel nicht nur im 2 Petr é&hnliche Aussagen aufweist.
Doch Peres betont zu Recht: ,, Der hellenistische Gedanke der Vergottlichung steht nirgendwo
im Neuen Testament so stark im Vordergrund wie in 2Petr 1,4.%°

Da die Adressaten laut 1,1 "106TIMOG TioTIG haben wie der Verfasser selbst, ist die einzig

zulassige Schlussfolgerung, dass sie die Formulierung yévnoBe Beiag Koivwvol pucewg

44 K oster, Helmut, pUoIg, PUCIKOG, PUCIKDS, TAWNT IX, S. 269

“ paulsen, S. 108

4% Paulsen, S. 108

45" Hahn, Ferdinand, Theologie des Neuen Testaments, S. 748

48 Bauer-Aland, Sp. 893/894

49 Hainz, J., kolvwvia, ag, i; KOIVWVEW; KoIVwvog, od, 6, EXWNT, Bd.ll, Sp.750
40 peres,Imre, Griech. Grabinschriften und neutestamentl. Eschatologie, S. 208
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nicht befremdet, sondern sie die religidse Uberzeugung des Briefschreibers teilen. Paulsen
betont als besonders wichtigen Umstand ,,dal? der Brief sich mit dieser Aussage innerhalb der
Theologie seiner Zeit nicht isoliert.“* Daraus folgert er , dass der Verfasser seinen Brief
hellenistisch gepragten Christen schreibt. Wie die Grabinschriften zeigen, war fir die antiken
Griechen die Sehnsucht, Vergéttlichung oder Gottahnlichkeit zu erreichen, wichtig.“**? Die
Sehnsucht nach der Vergottung wurzelt im Gedanken, dass die Seele von den Gottern kommt

und nach dem Tode zu den Gottern zurtickkehrt.
2.3.3.1. DasWesen der Vergottung

Der Begriff ist durchaus nicht so einfach versténdlich, wie Danker ihn definiert: “To be a
sharer in the divine natur means, then, to participate in the supreme virtues of the Chief
Benefactor, with emphasis an victory in the face of all that spells impermanence for
humanity.”*® Der Verfasser des 2 Petr bleibt klarende Worte schuldig, was er sich konkret
unter der Teilhaftigkeit an der gdttlichen Natur vorstellt. Das entspricht aber seiner
dtilistischen Vorgangsweise im gesamten Brief, denn er liefert auch keine Beschreibung des
ewigen Konigreiches und der neuen Himmel und Erde. Er setzt voraus, dass die Adressaten
die gleichen Vorstellungen davon haben wie er selbst. Um sich ein Bild von der Wesensart

der Vergottung machen zu kénnen, muss man nach ihren Wurzeln fragen.

Griechische Vorstellungen

Der Gedanke der Vergdttlichung nach dem Tod entstammt der griechischen Religiositét: ,, Die
Sehnsucht nach der Vergottung wurzelt im Gedanken, dass die Seele von den Gottern kommt
und nach dem Tode zu den Géttern zuriickkehrt.“*®*. Hohepunkt der positiven griechischen
Eschatologie ist die Vorstellung der Gotteskindschaft und die Sehnsucht nach Vergdttlichung:
,30 sind die Verstorbenen auf den Grabstelen durch ihre Verwandten als maideg Be®v oder
&BavaTwv Tékva bezeichnet worden“*® fihrt Peres an und zahlt weitere verwendete
Formulierungen auf: Gottdhnlichkeit wg 6eo6g, Halbgott-Wirde nuibeog oder die

Vergobttlichung 6e6g, uakap, daipwy, Beiov.

“1 pylsen, S. 109

452 pPeres, S. 210

483 Danker, 2 Peter 1: A solemn decree, S.71
44 Peres, S. 196

“%5 peres, Positive griech. Eschat., S. 278
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Fur Platon sind géttliche Wesen und menschliche Natur verwandt. Die 6uoiwaoig 6e® gilt als
Kernstick der seiner Lehre. Merki verweist auf den besonderen Stellenwert der Gerechtigkeit
bel Platon, die aber verbunden sein muss mit ppdvnoio, der rechten Einsicht in das Wesen
der Dinge: , “Opoiwoig Be® KaTd TO duvaTov bedeutet also eine Uberweltlichkeit kraft
der Vernunft.“*® Es soll also nach der Theitet-Stelle ,der Mensch dikaioc und &610¢
werden, um Gott ahnlich zu werden.“*’ In seinem Gesprach mit Theodoros in Theétet 176b
erklart Sokrates, dass das Schlechte nicht vollig verschwinden kann, weil es immer einen
Gegensatz zum Guten gibt. Das muss aber nicht zwingend bei den Goéttern angesiedelt sein,
sondern vielmehr durchzieht es diese Region der sterblichen Natur nach dem Gebot der
Notwendigkeit. Deshalb muss man auch versuchen, von hier méglichst schnell dorthin zu
entfliehen: , Diese Flucht besteht aber darin, Gott moglichst dhnlich zu werden, und das heil3t,
in einsichtiger Weise gerecht und fromm zu werden.““®

Peres sient als Nachweis dafur, dass die antiken Griechen sich nach der Vergdttlichung
sehnten, ihre Grabinschriften, in denen sie ihre Grabgeb&ude mit Tempeln verglichen. Diese
Belege machen deutlich ,,dass das Streben zum Himmel und zu den Goéttern — im Gegensatz
zum Hades — unter den Griechen eine ziemlich verbreitete Sehnsucht war.“*° Peres merkt
aber zum Unterschied zwischen N.T. und den griechischen Grabinschriften an: ,Die
Theologie der griechischen Grabinschriften ... erwartet keinen Wendepunkt der Geschichte
am Jingsten Tag und keine Auferstehung. Sie kennt aber die Vergéttlichung direkt durch den
Tod.“4"™

Roloff wirft die Frage auf, ob die Aufnahme in den Bereich des Gattlichen zugleich auch eine
Vergottlichung selbst bedeutet. Anhand des Beispiels des Helden Herakles kommt er zu dem
Schluss: ,,Die Vergottlichung besteht darin, dald3 der sterbliche Heros zu Unsterblichkeit
einschliefdich immer wahrender Jugendlichkeit erhoben und dabei zugleich in den Olymp as
den £€50¢ Be@v oder in die Lebensgemeinschaft anderer, nicht im Olymp angesiedelter
Gétter als ihresgleichen aufgenommen wird.“ 4™

Das Thema der Vergottlichung beschéftigte die griechische philosophische Religion Uber
Jahrhunderte, und sie lehrte verschiedene Moglichkeiten der Verwandtschaft des Menschen
mit Gott und , sie schuf endlich Formeln, denen 1,4 dhnlich ist.*** fasst Schelkle zusammen.

Weitere Deutungen: Holland*"®

466 Merki, Hubert,” OMOIQZIZ OEQ. S. 4

467 Merki, S. 5

%8 plgton Thedtet, S. 113

4 peres, S. 198

470 peres, S.217

"1 Roloff, Dietrich, Gottahnlichkeit, Vergéttlichung, S.198
472 5chelkle, S.189
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Gottes Ebenbild im Alten Testament

Peres meint zwar, dass die Uberzeugung der Teilhaftigkeit an der gottlichen Natur fir
hellenistische Christen keine besondere Uberraschung bedeutet, aber ,, fiir Christen mit einem
stérkeren attestamentlichen Hintergrund hingegen waren solche Vorstellungen befremdend:
Die Majestét Gottes war fir sie von einer solch unberthrbaren Hoheit, dass sie keine
menschliche Vergottung oder Teilhabe an Gottes Sein hétten zulassen kénnen.“*™

Michel halt dem die Stindenfallsgeschichte Gen 3,5*" entgegen, wo es in gewisser Hinsicht
auch um eine Vergottlichung des Menschen gehe. Normann flgt erganzend hinzu: ,,Das
Verbindende zwischen Gott und Mensch liegt wohl nirgendwo so klar zutage wie in der
Offenbarung einer Ahnlichkeit des Menschen mit Gott, die in , Ebenbildlichkeit’ grindet.“*"
Darin sieht Normann faktisch eine Teilhabe-Aussage, bei der sich aber die biblische
Erklarung nicht den zahlreichen altorientalischen Mythen von der Zeugung eines Menschen
durch einen Gott anpasst. Peres macht jedoch auf die deutliche Verwerfung dieser
Anschauung aufmerksam: in dieser Erzahlung erklart der Jahwist das in anderen Religionen
anzutreffende Bestreben der Vergottlichung, des Sein-Wollens-Wie-Gott, zur der Ursiinde:
,Gott ist nicht Mensch. Und kein Mensch kann Gott werden. Gott ist im Himmel und der
Mensch ist auf der Erde.“*”” Der Mensch Uberschreitet in dem Bestreben, selber gottgleich
werden zu wollen, die Grenze zwischen Schopfer und Geschopf aber unzuldssig zu seinem
eigenen Schaden: ,Nur in Respektierung der Grenze zwischen Schopfer und Geschopf, d.h.
im Gehorsam gegen den Willen Gottes kann der Mensch sein Heil finden. Wenn er sich
dagegen an die Stelle Gottes setzen will, wenn er seine Einsicht hoher wertet als die Gebote
Gottes, wenn er also sein will wie Gott, dann verfehlt er seine Geschopflichkeit und damit

sein Menschsein,“4®

TEKVQ Beol in der Johannedliteratur

Wie oben angefihrt ist zwar der 2 Petr derjenige neutestamentliche Brief, der die Teilhabe an

der gdttlichen Natur am deutlichsten ausdriickt, aber auch in der Johannesliteratur wird sie in

473 Holland (S.199): , Gedacht ist nicht an eine neue Substanz oder einen vorweisbaren Verdienst, sondern an die
Erneuerung der Gottesebenbildlichkeit (1 Mo 1,27)."

™ Peres, S. 209

475 sein wie Gott — indem ihr némlich Gut und Bése kennt*

478 Normann, Friedrich, Teilhabe, S. 58

“"" Michel, Diethelm, Ihr werdet sein wie Gott., S.83

"% Michel, S.82

159



2. Kapitel Grundthemen der Eschatologie im 2 Petr

gewisser Weise thematisiert. In seinem Prolog 1,11-13 schreibt der Evangelist Johannes: , Er
kam in das Seine, und die Seinen nahmen ihn nicht an; so viele ihn aber aufnahmen, denen
gab er das Recht, TEkva 8eoU zu werden, denen, die an seinen Namen glauben; die nicht aus
Geblit, noch aus dem Willen des Fleisches noch aus dem Willen des Mannes, sondern aus
Gott geboren sind.”

Und 1 Joh 3,1.2 ist zu lesen: ,, Seht, welch eine Liebe uns der Vater gegeben hat, dass wir
TéKva Beol heilden sollen. Und wir sind es. Deswegen erkennt uns die Welt nicht, weil sie
ihn nicht erkannt hat. &yamnToi, vuv Tékva Beol €opev, und es ist noch nicht offenbar
geworden, was wir sein werden; wir wissen, dass wir, wenn es offenbar werden wird, duolol
aUT® €06ueba, denn wir werden ihn sehen, wie er ist." Peres stellt dazu fest: ,,1 Joh 3,2 ist
ein weiterer neutestamentlicher Text, der die Frage der Vergdttlichung berthrt, sie aber
zugleich in eine Beziehung zu Gott hineinstellt und mit Jesus verbindet.“*”® Und er verweist
darauf, dass der Verfasser seine Leser &yarmnTtoi nennt, die Gott mit seiner grossen Liebe
beschenkte, damit sie TéEkva Beol werden und er fir sie maTrp: ,, Diesen neuen Status der
Gotteskindschaft versteht der Autor schon prasentisch, aber seine wirkliche Vollendung
geschieht erst in der Zukunft, wenn die Kinder Gottes ihren Vater sehen werden, ja noch
mehr, ihm dhnlich sein werden.**®

Kinder Gottes zu sein vermittelt aber ein anderes Bild as die Teilhaftigkeit an der gottlichen
Natur. Die Tékva Beol Textstellen des 1 Joh entsprechen nicht der Ankindigung der
Teilhaftigkeit an der an der gottlichen Natur wie im 2 Petr. Ein Kind Gottes zu sein ist nicht
dasselbe wie ein Teil von ihm. Trotzdem kommt der Ausdruck duolol aUT® €06ueba dem
yévnoBe Beiag koivwvoi pucewg von 2 Petr schon sehr nahe.

Fir den 1 Joh sieht Normann den Sachverhalt problematisch: ,, Der Erste Johannesbrief sagt
mit aler winschenswerten Deutlichkeit, diese Koinonia sei nicht nur eine mitmenschliche
Verbundenheit, auch nicht nur eine solche, die sich durch den gemeinsamen Glauben an das
Evangelium von Jesus Christus auszeichnet und sich auf diesen Glauben griindet.““®* Der
Erste Johannesbrief gehe weit dartiber hinaus: ,, Die Koinonia besteht mit dem Vatergott und
seinem Sohn. Das will sagen: Es gibt eine Lebensgemeinschaft zwischen Gott und Mensch.
Sie besteht nicht nur zwischen dem Vater und seinem einziggeborenen und Mensch
gewordenen Sohn. Diese Koinonia bezieht vielmehr den Menschen tberhaupt in das Leben

mit Gott ein; so ist sie, Teilhabe am géttlichen Leben’ .«

47 peres, S. 211
40 peres, S, 211
41 Normann, S. 67
42 Normann, S. 68
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Die Vergottung im 2 Petr

Einen Antell an der gottlichen Natur zu bekommen wird in Vers 1,4 als eschatologische
Hoffnung dargestellt. , Allein innerhalb des spéten Textes 2Petr 1,4 &% sich eine Anwendung
des Naturbegriffs auf die Sphare des Gottlichen konstatieren, sofern die Teilhabe der
Glaubenden an der , géttlichen Natur (Beia ¢.)” angesprochen wird. Solche Teilhabe bedeutet
Heil und befreit zugleich von der verderblichen Vergénglichkeit des Kosmos.“*** Doch mit
dieser Verheil3ung verlasst der 2 Petr den Boden der christlichen Verkiindigung. Deshalb ist
die Textstelle 1,4 so brisant und erklérungsbedirftig. An den zahlreichen Bemuhungen der
Exegeten, den Vers doch irgendwie als passend einordnen zu konnen, kann man das
Unbehangen erkennen, das yévnoBe Beiag Koivwvoi ¢pucewq as Teil eines kanonischen
Briefes des Neuen Testaments verursacht.

Schrage beanstandet, dass das Zentralmoment der Christologie fehlt und nicht Gott und sein
Christus wirklich Herr werden und zu ihrem Recht kommen, sondern die Erfullung
menschlicher Hoffnung, die hier mit den Kategorien hellenistischer Metaphysik interpretiert
wird: ,,Verheil3en wird die Verwandlung in die ,géttliche Natur’ (Physis), aso Vergottung,
Anteilhabe an der Seligkeit und Unverganglichkeit gottlichen Wesens. %

Auch der biblische Glaube kenne eine Verbundenheit mit Gott, gibt Schelkle zu bedenken:
»Aber sieist nur moglich als reine Gabe Gottes, wenn er sich in seiner freien Wahl und Liebe
den Menschen mitteilt.“*®

Der Verfasser wolle sicher nicht die kommende Vergottung, die Verwandlung in Gottes
eignes Wesen, behaupten, verteidigt V ogtle den unbekannten Autor ,,wohl aber eine Teilhabe
an der gottlichen Wesensart, namlich eine gottéhnliche unvergéngliche Lebensform in
Aussicht stellen.**%°

Peres kann in 1,4 an der Aussage nichts Befremdendes erkennen: ,, Es geht um denselben Akt
der Partizipation am neuen Leben wie bei der Auferstehung, wenn nach Paulus die
Auferstandenen einen neuen pneumatischen Leib bekommen, der himmlische Kraft und
Glanz ausstrahlt oder wenn bei Lukas die Sohne der Auferstehung ,engelgleich’ und Sohne
Gottes sein werden (Lk 20,36). Dasselbe sagt ,Petrus’ in 2Petr 1,4 auf eine hellenistische

83 Paulsen, H., puoIg, ewg, , EXWNT, Bd. I11., Sp.1063
484 Schrage, S.130

“8 gchelkle, S.189

4 vogtle, S. 141
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Weise“*®" Und weiters: , Petrus (2Petr 1,4) weist auf eine substantielle Gottahnlichkeit hin,
diein der gottlichen puoIg wurzelt.“*%®

Fur Strecker ist jedoch nicht zu Ubersehen, dal3 die ,Vergottung' des Glaubenden nicht
sakramental oder gnostisch vermittelt wird, sondern Verheif3ungsgut bleibt. Insofern wird ein
moglicher Gegensatz zu den apokalyptischen Aussagen aus 2 Petr 3 relativiert. ,, Unbeschadet
der massiven Apologie der apokalyptischen Eschatol ogie scheint den Verf. jaauch an anderen
Stellen eine eher individualisierende, unapokalyptische Eschatologie zu bestimmen (vgl. nur
1,14.19), ohne dal3 diese Aussagen notwendig als Rezeption und Interpretation von
gegnerischer Theologie auszulegen waren.“**® Solch einer Vergottungsaussage von einer
Mitte des urchristlichen Zeugnisses her sieht Strecker aber eine theologische Sachkritik
dringend angebracht.

Die Ubersetzung des christlichen Glaubens in hellenistische Begrifflichkeit ist fir Seethaler in
keiner anderen Schrift des Neuen Testamentes so greifbar wie im 2 Petr: ,Auch das
Christentum kennt ein Einswerden mit Gott. Aber dieses ist ein reines Gottesgeschenk. Der
Mensch kann es nur erreichen, wenn sich ihm Gott in freier Liebe mitteilt.“**° Weiters fiihrt
Seethaler aus. ,Wenn der Verfasser des zweiten Petrusbriefes einen in der griechischen
Religionsphilosophie gebrauchlichen Ausdruck bendtzt, will er damit zeigen, dald3 die
Gemeinschaft mit Gott, die die Heiden in ihren religiosen Kultfeiern zu verwirklichen
suchten, in der wahren Religion Jesu Christi gegeben und zu finden ist.“**

Eine Ubergangssituation vom juidisch-biblischen zum griechisch-hellenistischen Denken
erkennt Frankemolle in dem Brief: ,, Gerade durch die Verbindung von biblisch-judischer und
griechischer Begrifflichkeit ist 2 Petr ein Markstein einer bis heute andauernden
Theol ogiegeschichte. 4%

Die Thematik der Vergottung wird aber ales in alem trotz aler exegetischen
Erklarungsversuche as Makel des 2 Petr empfunden. Die Teilhaftigkeit an der gottlichen
Natur ist nicht die Auferstehung und nicht der Eingang in das Reich Gottes und damit nicht
christliche Eschatologie. Trotzdem hat sie der Verfasser des 2 Petr als Hoffnung fur die
Frommen, die er as Rechtsglaubige wie sich selbst versteht, in seinen Brief aufgenommen
und als Belohnung in Aussicht gestellt. Starr deutet dies so: , Divine nature in 2 Peter was

found to have four attribute: Power, immortality/glory, incorruptibility, and (the other side of

87 peres, S. 211

488 peres, S. 216

4 grecker, S. 688/689
40 geethaler, S. 79

41 Seethaler, S. 79/80
492 Frankemolle. S. 91
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incorruptibility) virtue or righteousness. In addition, while God and Christ transcend the

material world, Christ is able to be known, and the knowledge of him is decisive for the

ensuing Christian life.” 4%

2.3.3.2. Die Voraussetzung fir die Vergottung

Das Geschenk der VerheiRungen

Im Gegensatz zum Eintritt in das ewige Konigreich bzw. die neue, gerechte Welt, fir die man
eine Leistung erbringen muss, spricht der Verfasser in Bezug zur Tellhaftigkeit an der
gottlichen Natur von einem Geschenk durch die géttliche Kraft. Fornberg fasst es in einem
Satz zusammen: ,,Since 2 Pet 1:4 is obviously speaking of an attribute which is a special gift
of God, and does not belong to mankind by right.” %%

Genaugenommen schreibt er von zwei Geschenken:

Gabel in 1,3 ist alleszum Leben und zur Frommigkeit.

Gabe 1l in 1,4 sind die kostbaren und grof3ten VerheiRungen.

In beiden Versen werden keine Inhalte konkretisiert, sondern nur allgemeine Formulierungen
geboten. Geschenkt werden auf jeden Fall die Verheif3ungen und nicht die Teilhaftigkeit an
der gottlichen Natur. Letzteres wird erst durch die kostbaren und grofdten Verheif3ungen
ermaoglicht.

Die Geschenke sind eine Hilfestellung, die zum Ziel fuhren sollen.

Im Zentrum steht die Kenntnis dessen, der uns berufen hat. Darauf beziehen sich beide
Geschenke. Zuerst schreibt der Verfasser in 1,3, dass seine gottliche Kraft alles zum Leben
und zur Frémmigkeit geschenkt hat durch emiyvwoig. Wenn man den Relativsatz der uns
berufen hat durch die eigene Herrlichkeit und Tugend weglasst, wird deutlich, dass sich das
Geschenk der kostbaren und gréften VerheiBungen in 1,4 ebenfalls auf €miyvwoig bezieht.
Der Verfasser vermeidet es in 1,3 zu schreiben durch die Kenntnis unseres Herrn Jesus
Christus und driickt es nur indirekt durch eine Umschreibung aus. Aber da er in 1,2 ebenfalls
die Gnade und den Frieden auf €miyvwoig- und zwar hier auf die Kenntnis Gottes und Jesu,
unseres Herrn — zurtckfihrt, wird klar, dass er das richtige Verstehen der christlichen
Verkindigung meint. So kann derjenige, der sich der richtigen Erkenntis 6ffnet, den

gleichwertigen Glauben empfangen wie der Apostel und erhélt Zugang zum gottlichen Heil.

% gtarr, S. 230
“% Fornberg, S. 86/87
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Dem Schenken in 1,3.4 entspricht das reichlich Darreichen in 1,11. In beiden Versen werden
jene ihren Lohn von Gott empfangen, die entsprechend ihrer Berufung moralisch Ieben. Der
Unterschied besteht darin, dass in 1,3.4 das Geschenk sich auf jene Voraussetzungen bezieht,
die die Belohnung erst moglich machen, und in 1,11 die Belohnung selbst gemeint ist.

» Etwas reichlich erhalten” ist fur den Verfasser ein wichtiger Aspekt.

Schon in V. 2 hat er mAnBuvelv in Aussicht gestellt. Es bezog sich auf Gnade und Frieden,
die durch die Kenntnis Gottes und Jesu, unseres Herrn, in reichlichem Mal3e erfolgen.

In V. 11 drickt er denselben Tatbestand durch das Verb émxopnyéw und das Adverb
mAouciwg aus, beides Vokabeln, die im Neuen Testament selten vorkommen. Das oUTwg
y&p mAouacing EmyopnynbnoeTtal UWiv setzt eine Leistung voraus. Durch die Befolgung
des Tugendkatalogs konnen die Rechtsglaubigen ihre Berufung und Auserwahlung fest
machen und ein Straucheln verhindern. Daftr gibt es reichlich den Eingang in das ewige
Konigreich.

Dieser Aspekt ist gegeniiber dem Briefanfang neu: denn in den Versen 1-4 war keine
Vorausleistung erforderlich: die Adressaten und der Absender haben den Glauben empfangen
durch goéttliche Gerechtigkeit (1,1), Gnade und Frieden wurden durch die Kenntnis Gottes und
Jesu, unseres Herrn, reichlich zuteil (1,2), gottliche Kraft schenkt alles zur Frommigkeit durch
die Kenntnis dessen, der uns berufen hat (1,3), die weiters durch das Geschenk der
Verheil3ungen zur Teilhaftigkeit an der géttlichen Natur fuhrt (1,4).

Schon Vers 1,4b passt nicht mehr ganz zu diesem Schema: der Verfasser weicht von seiner
bisherigen Linie ab, nach der Erkenntnis alein gentgt. Denn in 1,4b erfahrt man, dass nur
jene Menschen gemeint sind, die sich von der Welt der Begierde abgewandt haben.

Aber genaugenommen hat der Verfasser den Empfangerkreis ohnehin von vornherein
eingeschrankt. Denn nur digenigen, die die rechte Kenntnis vom Glauben haben, kénnen

auch in den Genuss der gottlichen Geschenke kommen.

Die Flucht aus der Welt der Begierde

Der Verfasser schréankt ein: die Geschenke, die die Teilhaftigkeit an der gottlichen Natur
ermoglichen, ergehen nicht an alle, sondern nur an die, die das Verderben, das in der Welt
durch Begierde ist, geflohen sind. Weltflucht gilt als Voraussetzung des Heils, ,namlich die
Verwandlung in die gaéttlich-ewige Natur und d.h. die physische Vergottung des die Welt
flichenden Frommen.“*®® Fir Schulz bedeutet das die Ubernahme der hellenistischen

4% gehulz, S.661
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Substanzmetaphysik, die das Heil as Teilhabe am gottlichen Wesen sieht: ,,Nicht zufédlig,
sondern gezielt wird deshalb in 1,16ff auf die Verklarung Jesu als der ersten ,Parusie’ in den
synoptischen Evangelien zuriickgegriffen. Denn die Verwandlung des irdischen Jesus in die
himmlische Herrlichkeitsgestalt und Natur ist die apostolisch verbirgte Vorwegnahme und
Garantie der Vergottung der Frommen im Kontext hellenistisch-metaphysischer

Heilserwartung.“ 4%

Auch die Vergottung ist also an bestimmte Vorausleistungen gekntipft, und es sind dieselben
Forderungen, die der Verfasser sowohl im 2. als auch im 3. Kapitel in sehr ausfuhrlicher Form
behandet. Es ist der moralische Lebenswandel, auf den es ankommt, um von Gott — in

welcher Form auch immer - belohnt zu werden.

2.3.4. Die Strafe fur die Gottlosen

So wie der fromme Lebenswandel zum Heil fuhrt, stirzen Gottlosigkeit und Begierde die
Menschen ins Verderben. Vom Lohn der Ungerechtigkeit schreibt der Autor in 2,13.15.

Am Tag des Gerichts gibt es kein Entrinnen mehr. Es muss die Zeit davor genutzt werden.
Gottes Langmut, den Tag des Herrn hinauszuzoégern, kann fur viele die Rettung bedeuten,
wenn sie sich durch BulRe darum bemiihen. Aber ] To0 Kupiou RUOV pakpoBuuia hat ihre
Grenzen, denn der Weltuntergang muss schliefdlich stattfinden. Nur durch den Weltenbrand
wird der Weg frei gemacht fir eine neue Welt.

Mehrfach betont der Verfasser des 2 Petr, dass Gott die Stinder nicht verschonen werde. Fiir
siewird das Ende der Welt das Verderben bedeuten. Fur den Briefschreiber steht fest, dass die
Irrlehrer selbst die Verantwortung fir ihre Bestrafung tragen. Denn obwohl es genug
warnende Vorbilder aus der alten Zeit gibt, lassen sich die Irrlehrer nicht darin beirren,
zlgellos zu leben und dadurch den Weg der Wahrheit zu verlastern. Mit Bestrafung miissen
al jene Ungerechten rechnen, die sich folgender Siinden schuldig machen: diein der Begierde
der Befleckung hinter dem Fleisch nachlaufen, die Herrschaft verachten, die Herrlichkeit
lastern, Genuss fur Schwelgerel halten, Rénke schmieden, Ehebruch begehen, voller Habsucht
sind. Als letztes nennt der Verfasser in 3,7 noch ganz allgemein die gottlosen Menschen, die

dem Verderben ausgeliefert sind am Tag des Gerichts.

4% gehulz, S.661
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Gott verschont niemanden, der siindigt: nicht die Engeln, nicht die alte Welt, nicht Sodom und

Gomorra, nicht die Gegner in der Gemeinde.

Die Aussichten fur die Siinder werden als schrecklich und unausweichlich geschildert. Der
Weg der Gottlosigkeit fuhrt unweigerlich in das Verderben (2,1 taxivr &noAeix, 3,7
anwAelx).Zuerst einmal werden sie aber zur weiteren Bestrafung aufbewahrt (2,4 €ig kpioiv
Tnpoupévoug, 2,9 eig Nuépav kpicewg koAalopévoug Tnpeiv). Diese Verwahrung
findet an einem finsteren Ort statt (2,4 celpaic (bpou TapTapwoag, 2,17 6 (bdog Tol
okoToug TeTrpnTal). Der Autor schreibt nicht, dass sie fir ewig an diesem Ort bleiben
werden und dies ihre Bestrafung ist. Im Gegenteil, er spricht nur von einer Zwischenstation.
Es wird noch schlimmer kommen, weil sie ihre Vernichtung erwartet (2,12 ¢p6apricovral,
3,9 bekréftigt dies durch die Feststellung Tivag &moAéoBail, von der der Autor aber hofft,
dass sie sich €ig yetdvoliav vermeiden lasst).

2.3.4.1. Die Aufbewahrung
Wahrend die Frommen sogleich in eine neue, bessere Welt eintreten konnen, werden die
Slnder erst in Verwahrung genommen. Drei Ma fuhrt der Verfasser dies im 2. Kapitel an

(2,4.9.17).

Der Ort der Finsternis

Laut 2,4.17 findet die Verwahrung der Sinder an einem finsteren Ort statt. In Vers 2,9
dagegen lasst der Autor den Hinweis auf die dunkle Stétte weg, bringt aber dafiir einen neuen
Aspekt zur Sprache: er schreibt davon, dass die Ungerechten fUr den Tag des Gerichts zur
Bestrafung bewahrt werden.

Auffallend ist, dass der Briefschreiber in 24 und 2,17 verschiedene Vokabel fur die
Beschreibung des Dunkels, das als Aufbewahrungsstétte fir die Gottlosen genannt wird,

verwendet: (6¢0og und OKOTOG

Die beiden Textstellen des 2 Petr. entsprechen den beiden Textstellen von Jud 6.13:
2,4 ce1paiq {O6Pou TaPTaAPWOAG;
Jud 6: uno {6dov TeTAPNKEV
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2,17 6 {6¢og To0 o0KOTOUG TETHPNTI
Jud 13: 6 {6¢0g To0 ok6TOUG TETHPNTAI

Der grof3e Unterschied zwischen beiden Briefen besteht nun darin, dass nach Jud der
unfreiwillige Aufenthalt an diesem unwirtlichen Ort fur alle Ewigkeit andauern wird. Diese
Ansicht vertritt der Verfasser des 2 Petr nicht: aus seinem Text geht hervor, dass 6 (6¢og
100 ok6TOUG NUr ein Ubergangsstadium ist. Die Aufbewahrung in Dunkel und Finsternis ist
nicht die Strafe selbst.

Wie Gott die Siinder bestrafen wird, verrat der Verfasser nicht. Er beschreibt lediglich die
ersten Mal3nahmen des Herrn: die Gottlosen werden gefesselt, in eine dunkle Héhle geworfen
und erst einmal dort zurtickgelassen. Weitere Auskinfte Uber ihr weiters Schicksal bleibt der
Brief schuldig.

Warum eigentlich? Nach der heftigen Polemik gegen die Gegner kann es nicht daran liegen,
dass der Autor Skrupel bekommt und seine Leser nicht schrecken will durch das Ausmalen
von Hollenqualen.

Entweder hat er keine konkreten Vorstellungen davon, wie es mit der Bestrafung weitergeht
und beldsst es deshalb bei vagen Andeutungen. Oder der Verfasser ist der Meinung, dass es
fur die Botschaft seines Briefes keine Bedeutung hat, wie das Verderben aussieht. Nicht zu
Gott zu gelangen sei schon schlimm genug.

Die Darstellung der Geschehnisse, wenn die sichtbare Schopfung an ihren Schlusspunkt
gekommen ist, wird insgesamt viel deutlicher beschrieben als die Folgen danach. Sowohl die
Darstellung der Belohnung in einer anderen Lebenswelt als auch die Bestrafung der Stinder

bleibt ungenau.

Der Verfasser berichtet — stellvertretend fur die Gottlosen - von den Engeln, die fir ihre
Slinden in der Finsternis fur das Gericht aufbewahrt werden. Der Briefschreiber berichtet
nichts von einem Feuer oder von einem ewigen Verbleib an diesem Ort. Damit steht der 2
Petr in einem Gegensatz zu anderen fruhchristlichen Text. Obwohl diese ein Bild der Hdlle
zeichnen, die mit Feuer ausgestattet ist, gibt dies der 2 Petr nicht wieder. Genaugenommen
schreibt der Verfasser genau das Gegenteil, wenn er von der Finsternis spricht. Wenn man
seine Abanderungen mit der Jud-V orlage vergleicht, in der sehr wohl das Erleiden des ewigen
Feuers als Strafe steht, so lasst das nur den Schluss zu, dass der Verfasser des 2 Petr eine
andere Vorstellung von der Holle und der Funktion des Feuers hat als andere frihchristliche
Autoren.
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Der Verfasser legt sich also in der Bestrafung der Gottlosen nicht fest. Sie werden den Lohn
der Ungerechtigkeit erhalten, und es wird ihr Verderben sein. Der erste Schritt dahin ist die

Aufbewahrung an einem finsteren Ort. Dort miissen sie warten, bis Gott Uber sierichtet.

Das Bild der Unterwelt als Gefangnis begegnet uns sowohl im &hHen als auch im
griechischen Tartaros®’. Da der Verfasser des 2 Petr das Hapaxlegomenon TapTapdw
gewahlt hat, liegt die Annahme nahe, dass er sich an hellenistischem Gedankengut orientiert
und nicht die apokalyptische Henoch-Schrift als Vorlage benutzt hat. Dafr spricht auch, dass
der Verfasser des 2 Petr wiederholt hellenistisches Vokabular in seinen Brief eingearbeitet

hat, mit Texten aus der apokalyptischen Literatur aber sehr sparsam umgegangen ist.

Ganz ausgeschlossen ist es aber trotzdem nicht, dass die Darstellungen des @&hHen in den
Text des 2 Petr eingeflossen sind. Uber Jud konnten die Schilderungen von den finsteren
Hohlen unter der Erde, in die die siindigen Engeln zur Strafe gestiirzt werden und die im
athHen einen breiten Raum einnehmen, in das 2. Kapitel des 2 Petr gelangt sein.

Besonders éhHen 22 ist die Vision vom Aufenthaltsort bis zum Gericht der friheste jldische
Text, in dem die Konzeption eines zwischenzeitlich begrenzten Totenreich erkennbar wird*®,
Wacker erklarend dazu: ,,Nach Hen 22,1-4 dienen die Hohlungen im Westberg, die Henoch
zu Gesicht bekommt, als Sammlungsort aller Totengeister bis zum Tag des Gerichts. Hier

sitzen sie in Gewahrsam, so dal3 der Totenberg digjenige Funktion eines Gefangnisses

497 schneider merkt an: , Alle christlichen Apokalypsen, die seit dem Neuen Testament entstanden sind, haben
die , griechischen’ Unterweltsvorstellungen und allegorisieren sie zu Lehren um.” Das bedeutet, dass der 2 Petr
nicht alleine dasteht mit seiner Anleihe in der griechischen Mythologie.

(Schneider, S. 480)

4% XXIl 1- XXIIl 4 Die Unterwelt und das Feuer im Westen: Henoch kommt zu einem anderen Ort im
Westen:ein grof3er, hoher Berg, hartes Felsgestein, 4 Hohlrdaume. Darin war es sehr tief, breit und glatt und
finster. Rafael: , XXII 3 Diese (Hohlrdume) (sind dazu bestimmt), dal? sich dort die Geister der Seelen der Toten
sammeln; dafir sind sie geschaffen, um hier ale Seelen der Menschenkinder zu versammeln. 4 Und diese
Raume sind gemacht, um sie unterzubringen bis zum Tage ihres Gerichts und (bis) zur festgesetzten Frist, dem
grofRen Gericht Uber sie (Uhlig, S. 556) ,XXII 8 Da fragte ich ihn deswegen und wegen aler (Hohlraume):
,Warum sind sie getrennt, einer vom anderen? 9 Und er antwortete und sprach zu mir: ,Diese drei (Hohlrdume)
sind gemacht, um die Geister der Toten zu trennen; und so sind die Seelen der Gerechten getrennt, da, wo die
Quelle des Wassers ist, dartiber Licht. 10 Und in gleicher Weise wurde (ein Raum) geschaffen fur die Frevler,
wenn sie sterben und in der Erde begraben werden und das Gericht nicht wahrend ihres Lebens stattfand; 11 dort
werden ihre Seelen abgesondert fir diese grof3e Qual bis zu dem grol3en Tag des Gerichts, der Strafe und der
Pein fir die Lasterer in Ewigkeit. Tatsdchlich besteht er vomAnbeginn der Welt. 12 Und ebenso wurde (ein
Raum) geschaffen fir die Seelen derer, die klagen, die Einblick geben in die Vernichtung, als sie in den Tagen
der Frevler getotet wurden. 13 So ist (dieser Raum) auch fir die Seelen der Menschen geschaffen worden, die
nicht Gerechte, sondern Frevler waren, Vollkommene der Bosheit — und bei den Bdsen, gleich ihnen, werden sie
sein; und ihre Seelen werden nicht getotet werden am Tage des Gerichtes, noch werden sie von hier
auferstehen.” (Uhlig, S. 557-558) Und Henoch ging weiter nach Westen bis zu den Enden der Welt und sah ein
loderndes Feuer. Raguel: , XXI11 / 4 Dieser Lauf, der nach Westen hin gerichtet ist, den du gesehen hast, ist das
flammende Feuer aler Lichter des Himmels. (Uhlig, S. 558)
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erhalt.“** In den Versen 8-13 wird eine Differenzierung des Totenreiches in 4 verschiedene
Abteilungen vorgenommen. ,,Das Bild in Hen 22,1-4 von den Hohlen in einem Berg 183t sich
also zwanglos mit der in Paléstina in vor- und nachexilischer Zeit verbreiteten Bestattung in
Felsengrabern zusammenstellen.“>® Die Leser konnten sich den geschilderten Totenberg
konkret vorstellen. Der Aufenthalt der Verstorbenen wird mit geléufigen Grab, Unterwelt und
Gefangnis assoziierenden Bildern ausgemalt. Die Hohlungen im Westberg sind nach dthHen
der Sammlungsort aller Totengeister bis zum Tag des Gerichts. Hier sitzen sie in Gewahrsam,

der Totenberg ist gleichsam ein Gefangnis.

0 (6dog TapTOpou 2,4

Wenn doch Gott die Engeln, die gestindigt haben, nicht verschonte, sondern sie in Stricken in

die Finsternis des Tartaros gestirzt und dem Gericht zur Aufbewahrung Gber geben hat

Die Verwendung des Verbes Taptapow in 2,4 passt sowohl zur hellenistischen Stilistik des
2 Petr as auch zu seiner Darstellung der Bestrafung der Stinder: der Ort ihrer Aufbewahrung
wird als finster geschildert und als Gefangnis fur digenigen, die sich gegen Gott aufgel ehnt
haben. Diese Merkmale treffen auch auf den Tartaros zu, der als der tiefste Tell der Unterwelt
verstanden wird. Die griechische Mythologie erzahlt, dass die besiegten Titanen von Zeus in
den Tataros verbannt wurden und dort wie in einem Gefangnis |ebten.

Es ist ein Strafort fur frevelnde Goatter, die ,, Bezeichnung des Geféangnisses, in das Zeus die
besiegten Titanen hinabgeschleudert hat.“** Homer erzahlt in seinem Epos Ilias™®?, wie Zeus
zu den Goéttern auf dem Olympos spricht und jenen Gottern Strafe androht, die gegen sein
Verbot, den Danaern oder den Trojern zu helfen, verstol3en: ,,ich pack ihn und werf ihn hinab
in des Tartaros diuster weit hinweg, in den tiefsten Abgrund unter der Erde, wo die eisernen
Pforten sind und die eherne Schwelle, so weit unter dem Hades, wie Uber der Erde der
Himmel.“**® Dariiber schreibt auch Aischylos in seinem Drama ,Der gefesselte
Prometheus’ .>* Und Hesiod stellt in seiner , Theogonie' den Ort, in den Zeus die im Kampf

49 Wacker, Marie.Theres, Weltordnung und gericht, S. 178

' Wacker, S. 135

! Scherling, K., TartarosPW 1V A, Sp. 2440

2 Homer, llias, Achter Gesang (13-16)

%% Homer, S.143

%4 Aischylos , Der gefesselte Prometheus’, S.15: ,Und meinem Rat verdankt er’s, daf? die Finsternis verborgnen
Abgrunds den uralten Kronos birgt mit seinen Bundesgenossen. (219-221)"
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gegen die Gotter unterlegenen Titanen bannte dar als ,,ebenso tief, wie der Himmel hoch ist,
hinunter, ebenso weit von der Erde entfernt in des Tartaros Dunkel (720-721).“%%

Platon erwéahnt diesen Ort der Bestrafung in seinen Werken ,Gorgias' und ,Phaidon’. In
Gorgias (523 ab) versichert Sokrates dem Kallikles, dass er ihm nun von der wahren
Wirklichkeit erzéhle: ,a) ... wer von den Menschen sein Leben gerecht und fromm gefthrt
habe, b) der gelange nach dem Tode auf die Inseln der Seligen und wohne dort in
vollkommener Seligkeit fern aller Ubel, wer aber ungerecht und gottlos lebte, gelange in den
Kerker der BuRe und Gerechtigkeit, der da Tartaros heif%.“>*® Und in Phaidon spricht Socrates
zu Kebe von der unsterblichen und unverganglichen Seele, die nach dem Tode, bei dem nur
das Sterbliche am Menschen stirbt, wohlbehalten abzieht, dem Tode aus dem Wege: ,Und in
Wahrheit werden unsere Seelen sein in der Unterwelt (107a).“>" Diese Hohlungen der Erde

sind mit Wasser und L uft angefiillt.>®

Wacker stellt eine Verbindung zwischen der Tartaros-Tradition und der judisch-christlichen
Apokalyptik fest: ,Ebenso wie der Ort der Sunder Hen 22,10f in den Farben des
Engel gefangnisses nach Hen 10,13f gehalten ist und sich auf die in diesen Versen verarbeitete

Uberlieferung auch Hen 21,7-10 zu beziehen scheint, gilt in der griechischen Mythologie der

%5 Hesiod liefert auch eine genaue Beschreibung des Tartaros: ,, Den umzieht ein Gehege aus Erz, und rings um
den Schlund ihm schdumt das Dunkel dreifacher Nacht, und ganz Giberwuchert ist er von Wurzeln der Erde, von
Keimen des wogenden Meeres. Das ist der Ort, der schwarze Abgrund, der die Titanen birgt nach dem Willen
des Zeus, des erhabenen Wolkenversammlers, dort im Modergemach am Rand der riesigen Erde. Jeder Ausweg
ist ihnen versperrt durch eherne Tore, angelegt von Poseidon, sowie den Ring einer Mauer. Gyes, Kottos,
Obriareos, der tapfere, ahsuen dort als die treuen Wéchter des zeus, des Herrrschers der Aigis. Daist der Quell,
wo die schwérzliche Erde, der sternhelle Himmel, 6d sich erstreckendes Meer und des Tartaros néchtlicher
Nebel einsd nach dem andern entspringen, wo alles auch wieder miindet, jener widrige, modrige Schlund, vor
dem auch die Gétter Grausen ergreift, und selbst im vollendeten Lauf eines Jahres faldte nicht Boden und Grund,
wer einmal den Eingang durchschritten.(Theogonie, S.59+60)."

%% p|aton, Gorgias, S.117

%07 platon, Phaidon, S.79

%% (111e) ...Einer namlich von diesen Erdspalten ist auch sonst ( 112a) der groRte und quer durch die ganze
Erde gebohrt. Dieser ist nun , wie Homeros davon singt, , Ferne, wo tief sich 6ffnet der Abgrund unter der Erde’,
derselbe, den anderwérts er und auch sonst viele andere Dichter den Tartaros genannt haben. In diesen Spalt nun
stromen alle diese Fliisse zusammen und strdmen auch wieder von ihm aus; und alle werden so wie der Boden,
durch welchen sie stromen.” (S.86) Alle diese Flusse flief3en von hier aus und ergief3en sich wieder in den
Tartaros. Je nach dem, wie ein Verstorbener gelebt hat, wird er an einen bestimmten Ort gebracht: ,, (113 d) Die
nun dafiir erkannt werden, einen mittelmaiigen Wandel gefiihrt zu haben,begeben sich zum Acheron, besteigen
die Fahrzeuge, die es da fir sie gibt, und gelangen auf diesen zu dem See. Hier wohnen sie und reinigen sich,
bilen ihre Vergehungen ab, wenn einer sich irgendwie vergangen hat, und werden losgesprochen, wie sie auch
ebenso fir ihre guten Taten den Lohn erlangen (113 €) jeglicher nach Verdienst.” (S. 89) ,,(113€) Deren Zustand
aber fur unheilbar erkannt wird wegen der Grof3e ihrer Vergehungen, weil sie haufigen und bedeutenden Raub an
den Heliligtimern begangen oder viele ungerechte und gesetzwidrige Mordtaten vollbracht oder anderes, was
dem verwandt ist, diese wirft ihr gebiihrendes Geschick in den Tartaros, aus dem sie nie wieder heraussteigen.
Die hingegen zwar heilbare, aber doch grof3e Vergehungen begangen zu haben befunden werden, wie die gegen
Vater und Mutter (114a) im Zorn etwas Gewalttétiges ausgelibt oder die auf diese oder andere Weise Mérder
geworden sind, diese mussen zwar auch in den Tartaros stiirzen, aber wenn sie hineingestiirzt und ein Jahr darin
gewesen sind, wirft die Welle sie wieder aus. (S. 89). Wenn die Morder erreichen, dass ihnen ihre Opfer
verzeihen, sind ihre Ubel zu Ende, wenn nicht, werden sie wieder in den Tartaros getrieben.
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Tartaros nicht nur als Gefangnis frevlerischer Menschen, sondern auch als der Strafort der

von den Gottern abstammenden Titanen“>® deren Rebellion im Himmel Zeus geahndet hat.

Dadie Bilder von der Unterwelt des &hHen denen des griechischen Tartaros ahneln, kann es
eben auch zutreffen, dass im 2 Petr tGber den Jud die Darstellung von den Aufbewahrungs-
Hohlen des &hHen wiedergegeben wird, und der Verfasser nur das Zeitwort TapTapow
verwendete, wie er eben auch andere griechische Begriffe heranzog (wie z.B. im
Tugendkatalog). Fur diese Moglichkeit spricht, dass das Wort Tartaros auch in einigen
judisch-christlichen Apokalypsen steht., wie beispielsweise im griechEsra: ,, 111 15 Denn der
Widersacher selbst wird zu den Menschen vom Tartarus heraufsteigen und sich mit vielem
vor den Menschen grofRtun.*>°

Neyrey weist auf eine dritte mogliche Quelle hin. Er bekréftigt zwar , the author uses the
Greek term, Tartarus®™, aber er sieht dafiir einen biblischen Hintergrund: “he alludes here to
the story of the Giants in Genesis 6, which forms a unity with other examples from Genesis,
Noah, and Lot.“>* Réhser weist auf den Einfluss des Zeitgeistes hin und schreibt, , dass das
Neue Testament auch an den weltbildhaften Voraussetzungen seiner Zeit partizipiert, d.h.
konkret an dem dreisttckigen Weltbild von Himmel, Erde und Unterwelt.“>** Somit gibt es
»von Haus aus entsprechende Vorstellungen von einem Totenreich, einer Unterwelt und v.a.

solche von einem jenseitigen Straf- und Peinort.“>**

Zum Unterschied zu anderen neutestamentlichen Texten aber verwendet der 2 Petr als einzige
Schrift das Vokabel TapTapdw, und er vermeidet jede Festlegung darauf, wie die Bestrafung
der Slinder aussehen wird.

% \Wacker, S. 214

%1% Miiller, S. 94; Im néchsten Kapitel 1V will der Prophet Esra auch die unteren Teile des Tatarus sehen (S.94-
96). Gott erlaubt es und gibt ihm Michael, Gabriel und noch 34 weitere Engel mit. Dort sieht er schreckliche
Bestrafungen: Herodes muss auf einem feurigen Thron sitzen, in einem aufloderndem Feuer sieht er eine Menge
Siinder, noch weiter tiefer sieht er ate Leute, denen a's Strafe fir ihr Lauschen brennende Stricke in ihre Ohren
gedreht waren. Und noch weiter in der Tiefe sieht er den Wurm, der niemals schléft, und ein Feuer, das die
Silinder verbrennt.

> Neyrey, 2 Peter, Jude S. 202

2 Neyrey, S. 202; und konkretisiert: , The use of an example readily recognized by Greek and Jewish hearers
seems calculated to appeal to common knowledge about divine punishment of the wicked. This suggests a
pluralistic audience of Jew and Gentile, as well as an author familiar with and eager to employ pagan stories
which reinforce the Bible.” (S. 202)

°13 Réhser, Giinter, Hat Jesus die Holle gepredigt? S. 28

4 Rohser, S. 27
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Gefessalt oder nicht?

2,4 Wenn doch Gott die Engeln, die gestindigt haben, nicht verschonte, sondern sie celpaig

in die Finsternis der Holle gestirzt und dem Gericht zur Aufbewahrung tGber geben hat,

Dass es ein finsterer Ort ist, an dem die Sinder die weitere Vorgangsweise Gottes abwarten
muissen, ist unbestritten. Das gilt nicht fur die Formulierung ceipaiq. Bel diesem Wort stellt
sich die Frage, ob es Ubersetzt werden soll mit in Stricken oder in Hohlen? Beides ergibt einen
Sinn und passt in den Kontext. Ein Handschriftenvergleich zeigt, dass die Bedeutung
unterschiedlich aufgefasst und niedergeschrieben wurde.

Folgendes Wort oelpaiq wird durch oipoig ersetzt: X (A, B, C, 81: oel) pc h vg™ Aug Cass.
Den vorliegenden Text dagegen bringen: P2 P W 33. 1739 M, vg sy.

Von dem kleinen Buchstaben € hangt die Bedeutung des griechischen Wortes ab: 01p6¢g
bedeutet Loch, Grube; ceip& heildt Seil, Strick, Kette und ist ein Hapaxlegomenon

Allerdings muss man auch die Fallendung berticksichtigen. oeip6¢ kdnnte auch ein Lehnwort
von o1p6¢ sein, und damit hétte esimmer noch das mannliche Geschlecht und Akk. Pl. wiirde
01p0I¢ bzw.ceipoig lauten. oelpaic dagegen ist der Akk. PI. femin. von celpd.

Wie bereits angefuihrt hat der Verfasser des 2 Petr fur die Verse, in denen er von Engeln
schreibt, den Jud als Vorlage benutzt. Dort steht in Vers 6: ,,er hat zum Gericht des grof3en
Tages verwahrt deopoig &idiolg in Finsternis.”

Oeoubg bedeutet Band, Bindemittel aller Art, im eigentlichen Sinn ,,von der Fessel, welche
Stumme Mk 735 oder gelahmte Lk 1316 am Gebrauch ihrer Glieder hindert.“>™ Im Plura
bedeutet es nicht nur Kerker und Gefangenschaft, sondern auch Fessel und auf jeden Fall
nicht Hohle oder Grube.

Unter diesem Gesichtspunkt betrachtet ist es wahrscheinlicher, dass der Autor des 2 Petr —
auch wenn er nicht das gleiche Vokabel genommen hat - oeip& beabsichtigt hat und nicht
o1p6¢ bzw. celpobg:

Dafur spricht auch der Text des &hHen, der dem Jud vermutlich as Informationsmaterial
diente, und in dem wiederholt berichtet wird, dass Stinder gefesselt in dunkle Hohlen gebracht
werden, bis Gott Uber ihre weitere Bestrafung entschieden hat.

In den Bichern VI-XVI des @&hHenoch wird Uber den Fall von 200 Engeln berichtet, die,
obwohl sie S6hne des Himmels waren, auf die Erde herabstiegen, um sich mit den schénen
und reizvollen Menschentdchtern zu verméahlen und mit ihnen Kinder zu zeugen. Doch das

*1> Bauer-Aland, Sp. 352
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ging nicht gut, und die Folge war grof3e Gottlosigkeit und Unzucht, die von Gott letztendlich
bestraft wurde: ,4. Und der Herr sprach weiter zu Rafael: ,Binde den Azaz’ € an den Handen
und FuRen und wirf ihn in die Finsternis, und reif3e die Wiiste auf, die in Duda’ el ist, und wirf
ihn hinein.“>*® Ahnlich lautet auch der Auftrag an Michael: ,12. Und wenn sich alle ihre
Sohne gegenseitig erschlagen, und wenn sie sehen die Vernichtung ihrer Geliebten, so binde
sie fir 70 Generationen unter die Hugel der Erde, bis zum Tage ihres Gerichtes und ihres
Endes, bis das Gericht fiir alle Ewigkeit vollzogen wird.“>*

Die Darstellung von den gefesselten Engeln findet sich auch in einer anderen apokal yptischen
Schrift, dem Buch der Jubilden in Kap. 5, in dem auch darlber berichtet wird, dass sich
Engeln Menschentdchter zu Frauen nahmen, dadurch aber die Ungerechtigkeit auf der Erde
wuchs: ,,6. Und auf seine Engel, die er auf die Erde gesandt, ziirnte er sehr, so dal er sie
ausrotten wollte aus aler ihrer Herrschaft. Und er sagte zu uns, dald wir sie fesseln sollten in

den Abgriinden der Erde. Und siehe, sie sind gefesselt mitten drin und allein.“>!8

Aber letztendlich ist es nicht von entscheidender Bedeutung, ob jetzt im Vers 2,4 des 2 Petr
Hohle oder Sricke steht. Es andert an der grundsétzlichen Aussage nichts. Beide Vokabeln
passen sinngemal3 in den Tex hinein. Gefangene gefesselt in den Kerker zu bringen ist ein
Bild, das auch in der modernen Zeit bekannt ist, nur dass man heute nicht Stricke oder Ketten
verwendet, sondern Handschellen. Vogtle gibt dem Ausdruck ,Hohle' den Vorzug: ,Hohlen
passen ohnehin besser zu der an den griechischen Titanenmythos erinnernden Vorstellung
vom , Tartarus' als dem tiefsten, noch unter dem Hades befindlichen Ort des Erdinnern.“>*

Das ist eine plausible Begrindung, doch ich meine, dass die Formulierung des Jud, der fir

diesen Vers als Vorlage diente, als auch der beiden genannten apokalyptischen Schriften fur

*16 Uhlig, S.527

" Uhlig, S.529; Eine weitere Bestétigung liefert XX1,1-10, wo Henoch den Gerichtsort der gefallenen Engel zu
sehen bekommt: ,1 Und ich ging umher bis dahin, wo nichts ist, was geschaffen wird. 2 Dort sah ich etwas
Schreckliches. Ich sah weder oben den Himmel noch den Boden (oder: die Erde) fest gegriindet, vielmehr einen
Ort, der nicht zubereitet war — er (war) schrecklich. 3 Und ich sah dort sieben Sterne des Himmes, an ihm (=dem
Ort) zusammengebunden, wie grofie Berge und im Feuer flammend. 4 Da sprach ich: ,Wegen welcher Siinde
sind sie gebunden, und weswegen sind sie nach hier verstolZen?* (Uhlig, S.553-555) Von dort wird Henoch
weitergefihrt zu einem hohen, zerklUfteten Berg mit vier tiefen und finsteren Hohlraumen, die gemacht sind, um
die Geister der Seelen der Toten zu sammeln und bis zum Tag des Gerichts unterzubringen. Einer davon ist fir
Frevler vorgesehen: , 11. dort werden ihre Seelen abgesondert fiir diese grof3e Qual bis zu dem grofen Tag des
Gerichts, der Strafe und der Pein fir die Lasterer in Ewigkeit und der Vergeltung fur ihre Seelen; dort wird er sie
binden bisin Ewigkeit." (Uhlig, S.557)

*18 Jubilden, S. 350; Ihre S6hne bekampften sich solange gegenseitig mit dem Schwert, bis ale vertilgt waren
von der Erde: ,,10. lhre Véter aber sahen zu. Und danach wurden sie gefesselt in den Abgriinden der Erde bis
zum Tag des grofen Gerichts. Und es wird Gericht sein Uber ale, die verdorben haben ihre Wege und ihre
Werke vor dem Herrn." (Berger, Jubilden,S.351)

9 yvpgtle, S. 190
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die Verwendung von ceip& auch im 2 Petr spricht. Zudem passt dieses Hapaxlegomenon
weit mehr zu den stilistischen Eigenheiten des unbekannten Verfassers als o1p4g.

Gefesselt an einem finsteren Ort erwarten die Sinder ihre Bestrafung. Es wird nichts dartiber
geschrieben, wie lange die Aufbewahrung dauert.

2.3.4.2. Die Art der Strafe

Der Verfasser schreibt immer nur, dass die Sinder in der Finsternis aufbewahrt werden bis
zum Tag des Gerichts. Er schreibt nicht, was weiter mit ihnen passiert.

Dass dieser Zustand von Dauer sein wird, steht dagegen im Jud (Vers 6 und 13 in ewiger
Gefangenschaft in Finsternis; Vers 7 das Erleiden des ewigen Feuers als Strafe). Obwohl der
Verfasser des 2 Petr den Jud offensichtlich als Vorlage benutzte, Ubernimmt er diese
Feststellungen nicht.

Laut 2,12 werden sie in ihrem Verderben vernichtet werden. Das bestétigt indirekt 3,9: Tivag
amoAéoBal. Dader Herr nicht mdchte, dass einige umkommen, sondern alle gerettet werden,
heifdt das konsequenterweise, dass denen, die nicht Buf3e tun, letztendlich die Vernichtung
droht.

Wie das vor sich gehen wird, erfahren die Leser nicht. Eigentlich bleibt der 2 Petr eine
konkrete Antwort auf die Frage nach der Art der Bestrafung schuldig. Aber die Verben
vernichten und umkommen lassen auf die endgiltige Zerstérung und nicht auf das ewige
Leiden schlief3en.

2.4. Resimee

Im Prodmium seines Briefes gibt der Verfasser zu verstehen, dass es fir ihn keinen
Widerspruch gibt zwischen der Teilhaftigkeit an der géttlichen Natur, die am Beginn dieses
Textabschnittes in 1,3 in Aussicht gestellt wird, und dem ewigen Konigreich, das zum
Abschlussin 1,11 genannt wird.

Am Beginn und am Ende dieser Textstelle spricht er jeweil von Berufung und stellt damit
einen Rahmen her (1,3 100 KaAéoavrtog nuég;1,10 BePaiav Uuv TNV KARCIV KXi
ekAoynv noieioBai), der Zusammengehdrigkeit ausdriickt.

Obwohl der Tugendkatalog selbst nicht Ausdruck hellenistischer Frommigkeit ist, sondern

eine christliche Ausdrucksform wiedergibt, wie die Existenz zahlreicher Tugend- und
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Lasterkataloge in der neutestamentlichen und anderer frihchristlichen Literatur zeigt,
stammen doch die Begriffe aus der griechischen Religiositét. Der Verfasser des 2 Petr
verbindet hier christliche Inhalte mit hellenistischer Begrifflichkeit.

In Vers 11 schwenkt er mit aiwviog BaaoiAeia To0 Kupiou AEOV Kai cwTApog " Incod
Xpioto0 wieder auf traditionelles christliches Gedankengut ein und bleibt auch bis zum
Schluss des Briefes auf dieser Linie.

Auch unabhangig von dem Problem der Teilhaftigkeit an der gottlichen Natur ist der 2 Petr
vom Standpunkt des christlichen Glaubens aus gesehen eine problematische Schrift. Denn
Jesus Christus und sein Erldsungswerk spielen darin keine eschatol ogische Rolle, werden zum
Teil thematisch nicht einmal erwahnt. Obwohl Jesus mehrfach als cwTrp bezeichnet wird,
kommen sein Tod am Kreuz und seine Auferstehung gar nicht vor. Auch die Auferstehung

der Toten am Tag des Gerichts wird nicht angesprochen.

Ohne Zweifel war der Verfasser ein Christ, dem die reine christliche Lehre ein Anliegen war,
wie er in 1,12 und 3,1 ausdriicklich betont. Die rechte Lehre zu erhalten war ihm so wichtig,
dass er sich hinsetzte und einen sehr engagierten Brief schrieb, um seine Leser vom Abfall
abzuhalten.

Trotzdem bringt er selbst eschatologische Aussagen, die in der Botschaft der Apostel nicht
vorkommen.

Frankemolle zahit auf, wie viele verschiedene religitse Anschauungen in den Text des 2. Petr
eingeflossen sind. Das ganze Denken von 2 Petr erweise sich als spezifisch hellenistisch-
judisch, sei jedoch offen in Terminologie und Thematik auch fur pagan-griechische,
gnostische und mysterientheologische Vorstellungen, die aber nicht das Grundthema des
Briefes betreffen. Der 2 Petr stehe im Schnittpunkt dieser EinflUsse, ,ist aber am stérksten
von judischen Traditionen und Problemen geprégt. Dies durfte mit der Situation der Leser zu
tun haben, bel denen das Ausbleiben der Parusie nicht nur zu einem glaubenstheoretischen,
sondern auch zu einem glaubenspraktischen Problem geworden war.“*® Der Verfasser halt
dagegen an einer Zukunftserwartung fest und entwirft eine Antwort auf das brennende
Problem der Heilsverzégerung: ,,Die Logik von 2 Petr lautet: Die Hoffnung auf die Zukunft
ist verblrgt, da der Glaube an die Vergangenheit, an Jesu gottlicher Epiphanie seiner , Grole,
Ehre und Herrlichkeit' verbiirgt ist.«%%

Ebenso beschreibt auch Kraus die Situation, in der sich der Verfasser des 2 Petr befand:
»Wichtig ist deshalb der abschlieffende Hinweis, dass in 2Petr sowohl hellenistische (damit

50 Erankemolle, S. 78
2L Erankemolle, S. 79
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verbunden auch profane) als auch judisch-christliche Vorstellungen von der Enderwartung
bzw. dem Weltende Eingang gefunden haben. Dies zeigt eine vielschichtige und breit
gefacherte Orientierung des Autors von 2Petr und l&sst vorsichtige Rickschltisse auf seine
Adressat/innen zu, die einerseits sehr wohl mit gangigen Traditionen der judisch-christlichen
Apokalyptik vertraut waren, andererseits aber ebenso mit allgemeinen Topoi des Weltendesin
ihrer hellenistisch gepragten Umwelt in Beriihrung kamen. %

Dem kann sich Schulz nicht anschlief3en. Er komt zu dem Schluss, dass der 2Petr nicht mehr
die universalgeschichtlich-apokalyptische, sondern die individual geschichtlich-dualistische
Eschatologie der hellenistisch-griechischen Metaphysik vertritt. ,Die apokalyptisch-
kosmische Katastrophe und das ganze traditionelle apokalyptische Drama am Jiingsten Tage
stehen also im Dienste des hellenistischen Dualismus.“>*® Er sieht im 2 Petr das Evangelium
bereits mit einer allgemein religiésen Weltanschauung hellenistisch-dualistischer Herkunft
gleichgesetzt: ,, Der Fromme, der lebenslang in der Arena der Tugend gekadmpft hat, kann dem
verganglichen Kosmos entfliehen und mit Unterstiitzung der géttlichen Gnade in die ewige
Himmelswelt gelangen.“>** An die Stelle der Sozialethik tritt eine Konventikelethik: , Den
Christen ist dlein die Flucht aus dieser verganglichen und bosen Erdenwelt in die himmlische

Jenseitswelt mit dem ersehnten Heilsziel der eigenen Vergottung aufgetragen.”°%

Zusammenfassend kann festgehalten werden, dass im 2 Petr die christliche Botschaft in
hellenisiertem Gewand dargestellt wird. Grundlegende Aussagen des Evangeliums fehlen.
Diesist wohl auf den Plan des Verfassers zuriickzufiihren, einen Brief gegen die Gegner und
ihre verfihrerische Lehre zu schreiben und nicht fir ein Missionierungsanliegen. Der Standort
des Verfassers ist der apostolische Glaube, aber in seinem Schreiben geht es ihm darum, die
Argumente der Gegner zu widerlegen und nicht darum, fur den christlichen Glauben
Menschen anzuwerben.

Er bangt um den Bestand der Gemeinden und sieht ihre Einheit bedroht. Schelkle
charakterisiert zusammenfassend den Anlal3 fur den 2 Petr: ,,Er will die Kirche gegentiber

dem Treiben von Irrlehrern im Uberlieferten, wahren Glauben bestarken (1,12f; 3,2). Der

%22 Kraus, S. 382

2 gchulz, Zwar gehdren das ewige Reich, die Parusie des Herrn Jesu Christi und der Tag des Herrn zur
urchristlichen Apokalyptik: ,, Aber schon die kleine Apokalypse 3,10ff kiindet dualistisch vom definitiven Ende
der Verganglichkeit durch ein grandioses Feuergericht, wahrend die unverganglich-gottliche Welt bestehen
bleibt. Der kosmische Weltenbrand bewirkt letztlich in der Konsequenz des hellenistisch-metaphysischen
Dualismus nichts anderes als die endgultige Trennung der himmlisch-unvergénglichen Welt samt der mit der
gottlichen Natur belohnten Frommen von der vergénglichen Erdenwelt und in den Begierden verstrickten Bosen
und Gottlosen.” (S. 661/662)

%24 Schulz, S. 660

%25 Schulz, S.664
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Gegensatz zu den Irrlehrern hat seinen urspringlichen und weiterhin hauptsachlichen Grund
in der eschatologischen Lehre (3,3; doch auch schon 1,16).“%?° Die Sektierer spotten tber die
Erwartung der Parusie und suchen die Hoffnung der durch langes Warten ermideten
Gemeinde zu erschittern. Im Kapitel 2 wird ihre Zuchtlosigkeit ausfihrlich geschildert.

Der Verfasser hat inhatlich in seinem Schreiben wiedergegeben, was die aktuelle Situation in
der Gemeinde erforderte. Er hat sich auf die Themen seiner Gegner eingelassen und darauf
reagiert, was sie tun und was sie sagen. Gegenuber diesen falschen Lehren stellt 2 Petr
nachdriicklich die Erwartung der Pausie fest. Er lehrt die géttliche Herrlichkeit Jesu und
mahnt immer wieder zu sittlicher Zucht und Strenge.

Der Verfasser des 2 Petr vertritt eine konsequente Werkgerechtigkeit. Das Urtell Gottes am
Tag des Gerichts féllt nach den Taten der Menschen aus. Fur den Eingang in das ewige
Konigreich unseres Herrn und Retters Jesus Christus bzw. fur die neuen Himmel und die neue
Erde, in denen die Gerechtigkeit wohnt, muss man einen unbefleckten und untadeligen
L ebenswandel vorweisen konnen.

Die Verlethung der Teilhaftigkeit der gdttlichen Natur steht zwar nicht in Verbindung mit
dem Tag des Herrn und einem Urteilsspruch, aber auch sie wird nicht an alle verteilt. Den
Begierden der Welt darf man auf keinen Fall verhaftet sein. Denn nur digjenigen, die diese
geflohen sind, bekommen die kostbaren und gréften Verheil3ungen geschenkt, die dann das
Beiag Kovwvol puoewg moglich machen.

Ein Leben ohne Ziugellosigkeit und Begierde ist es, das der Verfasser des 2 Petr mit einer
christlichen Lebensweise im rechten Glauben verbindet. Dafur wird man nach dem
Weltuntergang belohnt. Wer diese Kriterien nicht erfllt, wird bestraft. 2 Petr vertritt eine
»entweder-oder” -Position: Gott 1&sst uns eine ,, Gnadenfrist”, aber die Entscheidung liegt bei
uns. Wir sind fur unsere Werke verantwortlich und fir die Konsequenzen daraus. Das hebt
Gerdmar mit dem 2-Wege-Motiv hervor: ,The way theme is congruent to the pattern

&oepeic-elioepeic. >’

Trotzdem spricht der deutliche Hinwels des 2 Petr darauf, dass Gott alle Menschen retten will
und darauf sogar seinen Zeitplan einstellt, fur seine Liebe und Barmherzigkeit, obwohl dies so
direkt nicht formuliert wird im Brief.

Rohser schreibt in seinem Aufsatz davon, dass die Bibel eine Lehre vom Heil entfaltet, um:

»in der Verkindigung, nicht Gericht oder gar Holle, sondern die Verheil3ung unzerstérbaren

5% schelkle, S. 177
527 Gerdmar, S. 211
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Lebens in den Vordergrund zu stellen. Denn der biblische Gott ist Leben und will nichts
anderes als Leben. Er schickt nicht in die Holle, sondern will die Menschen aus der selbst
gemachten und selbst verschuldeten Holle befreien. Und digenigen, die sich hartndckig
diesem Befreiungsversuch widersetzen, werden von ihm eindringlich gewarnt — manchmal
auch mit drastischen Mitteln (z.B. apokalyptischen Héllenschilderungen).“*# Das driickt auch
der 2 Petr aus, wenn der Verfasser in 3,9b schreibt: , er ist langmiitig gegen euch, denn er will

nicht, daf3 einige umkommen, sondern sich alle zur Bufl3e wenden.”

528 Rohser, S. 32
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3. KAPITEL: Ist der 2 Petr ein apokalyptischer Text?

3.1. Apokalypse als Literaturgattung

Mit dem Wort Apokalyptik bezeichnet man erstens die Literaturgattung der Apokalypsen, d.h.
der Offenbarungsschriften, die jenseitige und vor allem endzeitliche Geheimnisse enthllen,

und zweitens die Vorstellungswelt, aus der jene Literatur stammt.

3.1.1. Apokalyptik als religiése Stromung

In der Zeit des Hellenismus entstand mit der Apokalyptik eine religitse Stromung, die in etwa
den Zeitraum von 200 v.Chr. bis 100 n.Chr. umfasste. Kdster bezeichnet sie as die
bedeutendste theologische Bewegung des Judentums in der hellenistischen Epoche: ,,In der
Apokalyptik wird das eigentliche Erbe des aten Israed und seiner Prophetie in
charakteristischer Umformung dem Christentum vermittelt. Sie stellt die Bricke vom Alten
zum Neuen Testament dar, hat aber auch das spatere Judentum nachhaltig beeinfluft.“>*° Und
Schmithals charakterisiert: ,,In der Apokalyptik geht es um Wahrheiten, die nicht algemein
zuganglich sind und sich nicht ohne weiteres aus der vernunftigen Wirklichkeitsbetrachtung
ergeben, sondern die dem Menschen offenbart, die ihm von jenseits seiner selbst kundgetan
werden miissen.“>®

Vorbild und Grundlage fir die apokalyptischen Texte des frihen Christentums war die dltere
judische Apokalyptik. Entsprechend dem jidischen Weltbild muss ein Ende sein, wo es einen
Anfang gibt. Das Ende aber ist das Geheimnis Gottes, das nur er alein kennt und das erst im
goxaTov offenbar wird. , Die Apokalyptik hatte sich bereits im Judentum als Mittel einer
distanzierten Welterklarung und Zukunftsdeutung durchgesetzt, aus der die Gemeinde der
Auserwahlten Hoffnung und Gewil3heit schopfen konnte, ohne sich von den Verwirrungen
der Gegenwart beunruhigen zu lassen. ... Auf der anderen Seite waren apokalyptische

Vorstellungen in der religiésen und politischen Propaganda heimisch geworden. >3

59 K oster, S. 239
%% gchmithals, Walter, Die Apokalyptik, S. 10
8L K oster, S. 687
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Die christliche Apokalyptik ist aus den Traditionen der Urgemeinde entstanden. Glonner
erinnert daran, dass sich das Christentum in einem Milieu entwickelte, dem das
apokalyptische Gedankengut vertraut war: ,, Spezifisch christlich ist die Ausrichtung auf den
Gottessohn Jesu, in dessen Person der diesseitige Messias und der jenseitige Menschensohn
der jiidischen Apokalyptik (...) verschmel zen.“>*

Die Offenbarung des Johannes beweist eindeutig, so Koster, dass die Erneuerung der
Apokalyptik gegen Ende des 1. Jh. im Umkreis der paulinischen Gemeinden Kleinasiens
festen Fuld gefadt hatte: ,Die Offenbarung Johannis darf nicht as Propagierung
apokalyptischer Vorstellungen verstanden werden; sie ist vielmehr eine kritische
Auseinandersetzung mit bereits bestehenden apokalyptischen Anschauungen und

Spekul ationen.*>*

3.1.2. Allgemeine Merkmale einer apokalyptischen Schrift

Die apokalyptische Weltanschauung fand ihren Niederschlag in einem umfangreichen
Schrifttum. Wie jede Literaturgattung befolgt auch die Apokalyptik spezielle Regeln, die
charakteristisch fir sie sind. Die typischen Motive und Gestaltungselemente lieferte die
dlteste und zugleich einflussreichste Apokalypse der hellenistischen Zeit, das Danielbuch, das
im A.T.-Kanon enthalten ist und als frilhestes apokalyptisches Werk gilt™®*. Als Verfasser
wird Daniel, der juidische Weise am babylonischen Hof, angegeben.®®* Als tatsichliche Zeit
der Abfassung gelten aber die Jahre zwischen der Entweihung des Tempels durch Antiochus

IV. und seinem Tod: , Man nimmt al's gesichert an, da es aus der Makkabaerzeit stammt.“>%®

Vielhauer verweist darauf, dass es trotz formaler Eigentimlichkeiten auch innerhalb dieser
Gattung Variationsmoglichkeiten gibt: ,Die Vorstellungswelt der Apokalyptik ist nur in ihrer
Grundstruktur einheitlich. Im einzelnen findet sich eine grofe Vielfalt, etwa bel der
Auffassung der Hellspersonen: Das Heil kann durch Gott und seine Engel, es kann aber auch
durch verschiedene Heilsbringer (den Messias oder den Menschensohn) vermittelt

werden.“>¥" Koster macht auf ein weiteres wichtiges Moment aufmerksam: , Es gehért zum

%% Glonner, S. 36/37

% K oster, S. 684

%% Dan 2,28-45 ist das dlteste Zeugnis fiir die jiidische Apokalypse.

%% Damit wird, wie Oegema feststellt, eines der charakteristischen Merkmale apokalyptischer Literatur
begriindet: die Pseudonymitét (Zwischen Hoffnung und Gericht, S.4)

% Rowley, S. 48

37 Viehauer, S. 492
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Stil der apokalyptischen Literatur, dald3 auch die Ereignisse der Vergangenheit bis zum
Zeitpunkt der Abfassung als eine Weissagung aus alter Zeit dargeboten werden. ... An die
Stelle der historischen Einleitung tritt in der Apokalypse eine weissagende Darstellung der
vergangenen Geschichte, an die Stelle von Segen und Fluch die visionare Vorhersage der
Zukunft.“>%®

Apokalyptische Literatur beinhaltet auf jeden Fall die Enthillung der himmlischen Welt, der
Geheimnisse der Endzeit und der unvorhersehbaren, endgultigen Zukunft der Weltgeschichte.
Charakteristisch fur sieist auch die enge Verbindung mit der Engellehre.

Ein Markenzeichen fur Apokalypsen sind Visionsberichte. Eine Vision kann in Ekstase oder
im Traum geschehen, haufig wird der Seher dabei in die Himmelswelt entriickt. Im &hHen
erhélt Henoch wahrend seiner Himmelsreisen kosmographische Kenntnisse.”* Der slavHen
berichtet sogar davon, dass Henoch im Himmel von Gott selbst in ener langen
Offenbarungsrede in die Geheimnisse der Schopfung eingeweiht wird. In der griechischen
Esra-Apokalypse wird der Seher, nachdem er die Aufforderung des Erzengels Michael zum
Fasten befolgt hat, in die Geheimnisse Gottes und seiner Engel eingefiihrt.>® In der
Apokalypse des Abraham bekommt der Engel Jaoel von Gott den Auftrag, den zitternden
Abraham aufzurichten und ihm zu zeigen, was im Himmel und auf der Erde ist.>*
Gelegentlich gibt der Visionar den Bericht Uber das Geschaute kurz vor seinem Tod in Form
einer Abschiedsrede weiter und schildert das Bild, das er in einer anderen Welt gesehen hat.
Diese Jenseitsschilderungen, die oft in Form von Himmelsreisen®* und Thronsaalvisionen
dargestellt werden, sollen dem Leser Einblicke in die andere, noch nicht sichtbare Welt
geben, die einigen Auserwahlten gewahrt wurden.

Weitere Kennzeichen fir apokalyptische Texte sind die Schilderung kosmischer Katastrophen

und der Dualismus der zwei Aonen.>®

% K oster, S. 266/267

¥ |n der Zehnwochenapokalypse des dthHen berichtete Henoch: , XClII 2 ...ich, Henoch, entsprechend dem,
was mir in der Vision des Himmels erschienen ist und (was) ich durch die Rede der heiligen Engel weil3 und
durch die Tafeln des Himmels erkannt habe.” (Uhlig, S.711)

0 Griech. EsraApk.: | 7 Ich wurde nun in den Himmel aufgenommen, und ich sah im ersten Himmel ein groRes
Heer von Engeln, und sie breachten michzu den Gerichtsorten.“ (Mdller, S.91)

> ApokAbraham: ,1ch bin Jaoel, so durch den genannt, der das erschilttert, was sich mit mir auf der siebten
breite am Firmament befindet, (ich bin) eine Kraft vermittels des unaussprechlichen Namens, der mir beigelegt.”
(Philonenko, S.431)

2 | XXX 1-17: Henochs Himmelsreise: , 1 Und dann geschah es, dal3 mein Geist entriickt wurde, und er stieg
empor in die Himmel, und ich sah die Kinder der heiligen Engel auf Feuerflammen treten, und ihre Gewander
(waren) weil3, und ihre Kleidung und die Helligkeit ihres Angesichts (waren) wie Schnee.* (Uhlig, S. 632)

>3 Brandenburger zahlt folgende Einzelmotive zur apokalyptischen Literatur: verschliisselte Berechnung der
gesamten Weltzeit; das apokalyptische &el; das Ende der Welt/Tage, Vollendung der Zeiten; iberhaupt das
Bewul3tsein, im Endgeschehen zu stehen und entsprechende Gedankenschemata; Heilszuwendung nach dem
Bruch mit dieser Welt und zwar nach dem Endgericht und in einer ganzlich anderen Sphére. (Himmelfahrt
Mose, S.63)
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Vielhauer fasst zusammen: ,Das Interesse des Apokalyptikers richtet sich priméar auf die
nahen eschatologischen Ereignisse, die Schrecknisse der Endzeit und die Herrlichkeit der
neuen Welt.“>* Die leitende Absicht dabei ist, beim Leser ein Vertrauen in die eigentlichen
eschatol ogischen Weissagungen zu schaffen: ,Wenn der fiktive Autor die vom Standpunkt
der Leser aus kontrollierbare Geschichte so prézise geweissagt hat, dann wird auch die

Zukunft so eintreffen, wie er sie prophezeit; und diese Zukunft ist immer das nahe Ende.“>*

Nur zwei grof3e Apokalypsen sind in den Kanon aufgenommen worden: im Alten Testament
das Buch Daniel®* und im Neuen Testament die Offenbarung des Johannes.

Die wichtigsten judischen Apokalypsen sind: &thiopischer Henoch, Himmelfahrt Moses,
davischer Henoch, 4. Esra, syrische und griechische Baruchapokalypse, Buch Baruch,
Abrahamapokalypse, griechisches Leben Adams, lateinisches Leben von Adam und Eva,
Psalmen Salomos, Jubiléenbuch, Testamente der 12 Patriarchen, sibyllinische Orakel.

Vom Ende des 1. Jhs. an bis ins beginnende Mittelalter hat auch das Christentum eine
umfangreiche Apokalypsenliteratur hervorgebracht. Bedeutende christliche Apokalypsen des
2. Jns. sind die Petrus- sowie die Paulus- Apokalypse, die Ascensio Isaiae und die christlichen
Sibyllinen. Apokalyptische Texte beinhalten die Epistula Apostolorum, der Hirt des Hermas
und das 16. Kapitel der Didache. Oegema z&hlt u.a. die beiden Perikopen 2 Petr 3,10 und
Judas 14-15 zu den wichtigsten eschatologischen und messianischen Stellen im Neuen

Testament.>’

3.2. Apokalyptische Stilelemente im 2 Petr

Ohne Zweifel stellt das Ende der Welt ein wesentliches Thema im 2 Petr dar. Es bleibt nun
aber die Frage zu kléren, ob der 2 Petr dadurch zur Génze zu einer apokalyptischen Schrift
wird oder sich nur deren Stilmittel bedient, um ein anderes, ein paranetisches Ziel zu
verfolgen.

Einige Textpassagen im 2 Petr erflllen die stilistischen und inhaltlichen Anforderungen, die
an die Gattung der apokalyptischen Literatur gestellt werden. Dies gilt nicht nur fur jene

> Vielhauer, S. 488/489

> Viehauer, S. 489

> abgesehen von den Daniellegenden in den Kapiteln 1 und 3-6 enthélt diese Schrift mehrere apokalyptische
Entwirfein den Kap. 2, 7, 8, 9 und 10-12

> Oegema, Zwischen Hoffnung und Gericht, S.53
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Verse, die denen des Jud entsprechen, denn nicht alle apokalyptischen Aussagen des 2 Petr

kommen auch im Jud vor.

3.2.1. Der kosmische Charakter

3.2.1.1. Der Weltuntergang und seine Schrecknisse

Der Zerstérungsvorgang am Ende der Zeit betrifft die gesamte Schoépfung, wie Glonner
ausfuhrt: ,, Charakteristisch ist hierfir die Beschreibung des Unterganges der alten Ordnung
verbunden mit dem Werden eines neuen Kosmos.“>* Was dieser Wechsel fiir die Menschen
bedeutet, driickt Schmithals folgendermalen aus: ,, Wenn die Welt ihr Ziel erreicht, findet der
einzelne Mensch zu diesem Ziel. Nicht Heil und Unheil von Vdlkern, sondern Heil und
Unheil der Menschheit al's einer Summe von Einzelmenschen bewegt den Apokalyptiker.“>*

Der Weltuntergang wird aber nicht unaufféllig vor sich gehen, sondern das Ereignis ist mit

schrecklichen K atastrophen verbunden.>®

Die Vernichtung der sichtbaren Welt kiindigt der 2 Petr fir den Tag des Herrn an. Wie in den
Versen 3,7-13 zu lesen ist, wird der gegenwartige Kosmos in seiner Gesamtheit in einem
Flammeninferno untergehen. Das bedeutet aber nicht das endgultige Ende allen Lebens, denn
der Weltenbrand dient dazu, einer neuen, besseren Welt Platz zu machen, die nicht mehr
untergehen wird. Damit erflillt der 2 Petr ein wesentliches Merkmal der Apokalyptik, fur die
das Heil grundsétzlich jenseitig ist und ,,in Zusammenhang mit dem Erscheinen eines neuen
Himmels und einer neuen Erde*>" steht.

Der Brief schildert gleich doppelt die Feuersbrunst, die die gegenwértige Schopfung
verschlingen wird (3,10.12)>2. Auf die Situation der Menschen in diesem Inferno geht der

Verfasser des 2 Petr nicht ein.

% Glonner, S.5

9 schmithals, S. 14

%0 Assumptio Mosis X 1-10 (Brandenburger, S.76/77);syr BaruchApk XXVII 1-15 (Klijn, S.140) u.a.

%! Hahn, Frihjid. u.urchristl. Apokalyptik, S. 5

%2 Ein vergleichbares Weltuntergangszenario bietet der Jud nicht. In Vers 14 und 15 heif}t es lediglich: , Siehe,
der Herr ist gekommen mit seinen heiligen Tausenden, Gericht zu halten Uber alle und zu bestrafen jede Seele
fur ale Werke ihrer Gottlosigkeit.* Der Weltenbrand ist fir den Schreiber des Judasbriefes kein Thema.
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3.2.1.2. Der Dualismusder Aonen

Das mit dem Aspekt der kosmischen K atastrophe zusammenhangende weitere zentrale Thema
der Apokalyptik ist der Dualismus der zwei Aonen: das Reich dieser Welt und das kommende
Gottesreich. Es geht zuerst die alte Welt unter, dann kann die neue Welt Gottes in
Erscheinung treten.>® Letzterer gilt das Hauptinteresse der Menschen, die Gegenwart ist nur
ein Durchgangsstadium. ,,Die Apokalyptik ist Hoffnung wider alle Hoffnung, denn das Heil,
das in der gegebenen Zeit unerreichbar ist, wird in ein Eschaton verlegt“>>*definiert Glonner

den entscheidenden Unterschied zwischen den beiden Welten.>®

Auch der Verfasser des 2 Petr kiindigt neue Himmel und eine neue Erde an. Damit verbunden
ist die Aussicht auf das ersehnte Heil, denn in dieser kommenden Welt wird Gerechtigkeit
wohnen (3,13). Der ate Aon wird durch einen neuen, besseren Aon abgeldst — das ist

eindeutig eine apokal yptische Aussage, die der 2 Petr im 3. Kapitel macht.

3.2.1.3. Die Periodisierung der Geschichte

Charakteristisch fur die apokalyptische Literatur ist ferner der Versuch, , das Weltgeschehen
insgesamt zu erfassen und in Perioden zu ordnen, meist angefangen von der Weltschépfung
bis zum Weltende.*>* Dabei, so Hahn, wird hier starker vom Ende as vom Anfang der
Geschichte her gedacht, ohne dal3 es dabei um Zukunftsverheif3ung ginge. Diese Aufteilung in
Vergangenheit — Gegenwart — Zukunft ,,ermoglicht es der Apokalyptik, die gesamte

Geschichte der Menschheit zu verstenen.“>’

erklart Dexinger den Sinn, der dahinter steckt.

Der Autor des 2 Petr beschreibt die Aufteilung der Historie in drel Abschnitte: die damalige
Welt 3,6; die jetzigen Himmel und Erde 3,7; neue Himmel und Erde 3,13. Zu den ersten
beiden Zeiten liefert er die Darstellung ihrer Zerstérung mit, fur die dritte Periode wird es
kein Ende mehr geben. Der 2 Petr verweist 3,3.4 auf das sichere Eintreffen der Parusie, die

das Ende der jetzigen Himmel und Erde einleitet.

%3 4thHen X CI 15-17 (Uhlig, S. 714/715); 4 Esra VIl 112+113 (Schreiner, S.358) u.a

*** Glonner, S. 8

%% Hahn konkretisiert: , Der Dualismus und die aufs Weltende ausgerichtete Schau stehen in Zusammenhang mit
einer Heilsauffassung, die konsequent jenseitig ist. Heil gibt es nicht (mehr) in dieser Welt, sondern erst in der
Neuschdpfung Gottes. Eine besondere Rolle spielen dabei das zukiinftige Weltgericht, die Auferweckung der
Toten und die dann in Erscheinung tretende Heilswirklichkeit.* (Frihjud. u.urchristl. Apokayptik, S. 4)

%% Hahn, Frihjiid. u.urchristl. Apokalyptik, S. 3/4

%" Dexinger,Ferdinand, Henochs Zehnwochenapokalypse S.70
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Durch die Aufteilung der Geschichte in Vergangenheit — Gegenwart — Zukunft ist es dem
Verfasser moglich zu argumentieren, dass der Weltuntergang durch Gottes Wille keine leere
Drohung ist. Der Beweis dafir ist die Tatsache, dass bereits in der Vergangenheit eine
Zerstbrung der Welt stattgefunden hat, und dass es deshalb auch fir die Zukunft nicht
ausgeschlossen ist. Das Erinnern an die Sintflut, die die erste Schopfung im Wasser
untergehen liel3, soll den Lesern des 2 Petr deutlich vor Augen fihren, dass die
Ankundigungen des Weltuntergangs fundiert sind. Wenn Gottes Wort in der Vergangenheit
eine Welt auszuldschen vermochte, kann sich das in der Zukunft fir den jetzigen Kosmos
wieder ereignen. Erst fur die neuen Himmel und Erde wird es keine Zerstérung mehr geben,

ihre Zeit wird ewig andauern (1,11).

3.2.2. Jenseitsschilderungen

Das geheimnisvolle Jenseits, das jetzt noch im Verborgenen liegt, zu erkunden und mit
Worten und Zeichen zu beschreiben, ist die Aufgabe auserwéhlter Seher. Der Apokalyptiker
schaut auf seinen Himmelsreisen hinter die Kulissen der Natur®®, Er weiR bereits, dass Gott
noch einen anderen Aon geschaffen hat, der noch unsichtbar und verborgen ist. Es handelt
sich dabel aber nicht um eine Fortsetzung des alten, sondern um einen ganz neuen, anderen
Aon, der eine andere Gestalt a's der vergangene und der jetzige aufweist. Wére dies nicht der
Fall, musste nicht ein Seher in die Wirklichkeit der jenseitigen Welt eingefuhrt werden.
Meistens wird ihm der Zugang zu dem geheimen Wissen durch Engel auf mystischen

Himmel srei sen eroffnet.

Mit Schilderungen des Jenseits halt sich der Verfasser des 2 Petr auffallend zurtick. Er erzahlt
nichts von Wanderungen eines Sehers durch die verschiedenen Bereiche der jenseitigen Welt,
eine Himmelsreise findet nicht statt. Er liefert keinerlei Schilderungen, wie Gottes Reich
aussieht wird und wie das Leben dort abl&uft. Auch eine Thronsaalvision fehlt im Text.

%8 glavischer Henoch: Henoch wird im 3. Himmel mitten ins Paradies gestellt, ein Ort von unbeschreiblicher
Schoénheit. In der Mitte steht der Baum des Lebens. ,,VIII 4 Und von alen Seiten ist er goldfarben und von
purpurnem Aussehen und feurig, und er bedeckt das ganze Paradies. Er hat von alen gepflanzten Baumen und
allen Frichten. Er hat seine Wurzel im Paradies am Ausgang der Erde. 5 Das Paradies aber ist zwischen
Verganglichkeit und Unverganglichkeit. Und 2 Quellen entspringen, die eine bringt Honig und Milch hervor,
(die andere) Ol und Wein. Und sie teilen sich in 4 Teile. Und sie laufen um mit stillem Lauf.“ (Béttrich, S.848-
850) ,VIII 7 Und es gibt dort keinen unfruchtbaren Baum. Und jeder Baum ist fruchtbar, und der ganze Ort ist
gesegnet. 8 Und 300 Uberaus glénzende Engel, die das Paradies bewachen, dienen dem Herrn mit unaufhorlicher
Stimme und mit schénem Gesang alle Tage. Und ich sprach: Wie Uberaus schon ist dieser Ort!* (Bottrich, S.
851-852)
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Der Verfasser stellt es zwar al's Tatsache hin, dass es einen neuen Aon geben wird, aber seine
Beschaffenheit schildert er nicht. Nur zwel Informationen gibt er an seine Leser weiter: das
Konigreich unseres Herrn und Retters Jesus Christus wird ,ewig’ sein (1,11), die neuen
Himmel und die neue Erde, gerecht’ (3,13). Damit erschopft sich aber die Auskunft des 2 Petr
Uber die jenseitige Welt.

3.2.3. Naturbilder als apokalyptische Symbolik

Apokalyptische Ereignisse werden entweder direkt dargestellt oder auch indirekt in Form von
Symbolen oder Allegorien aus der Natur, wie z.B. durch Tiere und Pflanzen, Wolken und
Gewitter, u.d Die Autoren gestalten mit Hilfe von Bildern, die die Menschen aus ihrer
altaglichen Lebenswelt kennen, ihre Texte anschaulicher und eindringlicher, as ihnen dies
allein mit theoretischen Abhandlungen gelingen wirde. Damit liefern sie ihren Lesern ein
plastisches Bild der Endzeitereignisse und der himmlischen Sphéaren und regen ihre
Vorstellungskraft an. Beispiele dafiir finden sich im dhHen®®, 4. Esra IV>®, der syrischen
Baruch-Apokalypse®®* und v.am.

%9V / 1 Beobachtet, wie sich die Baume mit dem Griin der Blétter bedecken und Frucht tragen (zu (Gottes)

Ehre und Ruhm). Begreift alles und erkennt, wie das alles der gemacht hat, der dalebt in Ewigkeit, 2 und (wie)
seine Werke vor ihm geschehen jedes Jahr und alle seine Werke ihm dienen und sich nicht &ndern, sondern wie
Gott es geboten hat, so geschieht alles. 3 Und sehr, wie die Meere und die Flisse gemeinsam ich Werk
vollbringen. 4 Aber ihr habt nicht durchgehalten und das Gesetzdes Herrn nicht erfillt, sondern Ubertreten und
habt mit grof3en (=hochmiitigen) und harten (=trotzigen) Worten aus eurem unreinen Mund gegen seine Majestét
geschmaht.” (Uhlig, S.512-514)

0 13 Er antwortete mir und sagte: Einst zogen die wildwachsenden Waldb&ume aus, hielten Rat und sagten: 14
Kommt, lafdt uns hingehen und mit dem Meer Krieg flihren, damit es vor uns zuriickweicht und wir uns andere
Wadlder schaffen kénnen. 15 Ebenso hielten auch die Wogen des Meeres Rat und sagten: Kommt, lafdt uns
hinaufsteigen und den Wald des Feldes besiegen, um uns auch dort ein neues Gebiet zu verschaffen. 16 Aber der
Plan des Waldes wurde vereitelt; denn das Feuer kam und fraf3 ihn. 17 Ebenso auch der Plan der Wogen des
Meeres, denn der Sand stand da und hinderte sie. 18 Wenn du nun ihr Richter wérst, wem wirdest du Recht
geben und wen verurteilen? 19 Ich antwortete und sagte: Beide haben nichtige Pléane geschmiedet; denn das
Land ist dem Wald gegeben, und der Platz des Meeres ist dazu bestimmt, die Wogen zu tragen. ... 21 Denn wie
das Land dem Wald gegeben ist und das Meer den Wogen, so kdnnen auch die Erdbewohner nur das erkennen,
was auf der Erdeist, die Himmel shewohner aber das, was in Himmelshéhen ist.” (Schreiner, S. 318/319)

%L XXXVI 2 Und siehe, ein Wald von B&umen, der in der Ebene gepflanzt war; hohe Berge und rohe Felsen
umgaben ihn; und der Wald nahm viel Raum ein. 3 Und siehe, ihm gegeniiber wuchs ein Weinstock empor, und
unter ihm entsprang sanft eine Quelle. 4 Die Quelle aber gelangte bis zum Walde und wurde zu grof3en Fluten,
und diese Fluten Uberschwemmten jenen Wald. Und plétzlich entwurzelten sie den ganzen Wald und warfen
ringsum alle Berge um. 5 Die Wipfel des Waldes wurden immer niedriger, und auch der Gipfel der Berge wurde
niedriger. Und jene Quelle wurde so Uberaus stark, dal3 sie von jenem grofen Walde nicht mehr Ubrig lief3 als
eine einzige Zeder. 6 Als sie nun auch diese niedergeworfen und den ganzen Wald vernichtet und entwurzelt
hatte, so daf3 nichts mehr von ihm, Ubrig und selbst seine Stétte nicht mehr zu erkennen war, da kam auf einmal
jener Weinstock mit der Quelle ganz still und in grof3er Ruhe an; er kam zu einer Stelle, nicht weit von der Zeder
entfernt, und sie (die Wasser der Quelle) brachten die umgefallene Zeder zu ihm.* (Klijn, syrBaruch, S.144-145)
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Auch der Verfasser des 2 Petr liebt es, sich in einer bildhaften Sprache auszudriicken. Aber
nicht ale seine Spriche, Analogien und Allegorien haben ihre Parallelen in der
apokalyptischen Literatur. Es trifft dies nur auf die Bilder zu, die er aus Jud 12.13°%
Ubernommen hat. Diese Naturvergleiche des Jud verkirzt der Verfasser des 2 Petr zu einem
halben Vers (2,17a) und formuliert sie um zu wasserarmen Quellen und Wolken, die der
Surm treibt. An weiterer apokalyptischer Natursymbolik war der Autor des 2 Petr nicht

interessiert.

3.2.4. Die Engel als Akteure

In den apokalyptischen Schriften treten oft Engel as handelnde Personen auf. Sie kdnnen dem
Visionar als Begleitung beigestellt werden, um ihn zu fihren und ihm das Geschaute zu
erklaren. Die himmlischen Wesen kénnen aber einfach auch nur as gehorsame Boten Gottes
auftreten oder im Gegenteil aufgrund ihres Fehlverhaltens selbst bestraft werden. Das
charakteristische der Engelvorstellung ist, ,dal3 es in der Apokalyptik himmlische Urbilder
gibt, die mit der irdischen Wirklichkeit in Beziehung stehen und auf die Endzeit
verweisen.“>%

Bietenhard sieht eine starke Ausbreitung des Engelglaubens seit der Zeit des Exils:
»Millionen von Engeln erflllen die verschiedenen Himmel, der ganze Kosmos ist von Engeln
durchwaltet. Sie sind Boten, Diener, Gefolge Gottes; sie richten Uberall auf der Welt Gottes
Befehle aus.“®** Weil es so viele sind, sind sie in verschiedene Klassen gegliedert, die
verschiedene Aufgaben zu erfillen haben. Zu den hdchsten Engeln gehdren die Erzengel,

deren Zahl schwankt.

Von bedeutendem Einfluss war das Danielbuch, die erste apokaylptische Schrift, die eine
interessante Engellehre aufzuweisen hat. ,In der @lteren Literatur des Alten Testamentes

kommen die Engel als Boten Gottes vor, aber hier sind ihre Aufgaben mehr differenziert;

« 565

auch werden ihnen Namen zugeteilt. macht Rowley auf das neue Element in Dan

2 die wasserlosen Wolken, die von Winden voriibergetragen werden; die spétherbstlichen unfruchtbaren
Baume, die zweimal abgestorben und entwurzelt sind; die wilden Wellen des Meeres, die ihre eigene Schande
aufschdumen. Diese Naturbilder zeigen eine deutliche Parallele des &hHen auf: 111 / Beobachtet und sehet ale
Béume, wie sie aussehen: durr und all ihrer Blétter beraubt — aul3er den vierzehn Baumen, die sie nicht abwerfen,
(sondern) sie bleiben bei dem alten (Laub), bis das neue kommt, zwei bis drei Regenzeiten (=Jahre) lang.”
(Uhlig, S. 511/512)

%83 Hahn, Fruhjid.u.urchristl. Apok., S.33

%4 Bietenhard, S. 101

%5 Rowley, S.49
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aufmerksam. Es treten Gabriel und Michael auf, der in Daniel 10,13 sogar als, einer der ersten
Fursten” bezeichnet wird. Diese beiden Erzengel haben individuelle Zige gewonnen und
,sind die standigen Begleiter Gottes.“>®® Beide spielen auch im N.T. eine Rolle.>®’

Aber auch andere Namen werden genannt. In der griech.EsraApk fragt Gott Esra: ,VI 1
Kennst du, Esra, die Namen der Engel, die Uber das Ende (gesetzt sind)? 2 (Es sind) Michael,
Gabriel, Uriel, Raphael, Gabuthelon, Aker, Arphugitonos, Beburos, Zebuleon.“*® Und im
davHen versichert Gott, es werde keine Vernichtung bis zur letzten Zeit erfolgen, ,well ich
(dies) meinen beiden Engeln Ariuch und Pariuch geboten habe, die ich auf der Erde fir sie zu

Wichtern eingesetzt habe.“°%

Die grofRe Schar der Engeln steht aber nicht nur untétig im Himmel herum, sondern bekommt
von Gott unterschiedlichste Arbeiten zugeteilt. Eine davon ist es — wie bereits besprochen -
Visionare durch die himmlischen Sphéaren zu fihren und sie in die Geheimnisse der
jenseitigen Welt einzufuhren, eines der charakteristischen Elemente der apokalyptischen
Schriften.

Je nach ihrer Aufgabenstellung werden Engel mit Bezeichnungen versehen, die sie in eine
bestimmte Kategorie einordnen. So berichtet beispielsweise das Jubildenbuch ausfihrlich
Uber die Erschaffung am 1. Tag nach den Himmeln: 11 2 ...und jeden Geist, der dienen sollte
vor ihm, namlich die Engel des Angesichts und die Engel der Heiligung auch und die Engel
des Geistes des Feuers und die Engel des Geistes des Windes und die Engel des Geistes der
Wolken und aller Finsternis und des Hagels und des Schnees und die Engel der Stimmen und
der Donnerschldge und fir die Blitze und die Engel der Geister der Kélte und der Hitze und
des Winters und des Frihjahrs und der Erntezeit und des Sommers und (die Engel) aller
Geister seiner Werke.“> Eine andere Auflistung bringt dieApokalypse Abrahams®*.
Bietenhard weist auch noch auf Engel hin, die Uber die Menschen gesetzt sind, deren Tun und

Treiben sie Gott melden: ,Von dieser Elementarengel- oder Naturengelvorstellung fihrt eine

%% Bjetenhard, S. 107

%7 Gabriel: Lk 1,19.26; Michael: Jud 9; Apk 12,7.

%8 Miiller, S. 98

%% Béttrich, slavHen, S.934/935

°0 Berger, S.322-324

> X1X. 5 Und von der Héhe, auf welcher ich mich befand, schaute ich hinab auf die sechste Breite. 6 Und dort
sah ich eine unkdrperliche Menge geistiger Engel, die die Befehle der Feuerengel auf dem achten Firmament
ausfihrten, derweil ich auf seinen Hohen stand. 7 Und siehe, auf jener breite war in keiner Weise eine andere
Kraft als die geistigen Engel und dieselbe Kraft, die ich auf dem siebten Firmament gesehen hatte.” (Philonenko,
S. 442)
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Bricke hintiber zu den otoixela: 2 Hen 15; Gal 3 3.9; Kol 2 8.20; 2 Pt 3 10.12. Alles gehorcht so
— durch Vermittlung der Engel — Gottes Befehl .“>"

Auch im 2 Petr kommen Engel vor: 2,4.11. Beide Verse haben ihre Entsprechung in Jud 6 und
9, wie unschwer zu erkennen ist. Es ist aber auch deutlich zu sehen, dass der Verfasser des 2
Petr seine V orlage umgestaltet hat.

3.2.4.1. Die gefallenen Engel

2 Petr 2,4: Wenn doch Gott ayyéAwv &uapTnodvtwy nicht verschonte, sondern sie in
Srickenin die Finsternisin der Hdlle gestiirzt und dem Gericht zur Aufbewahrung tbergeben
hat.

Zum Vergleich lautet der Text in Jud 6, der 2 Petr 2,4 zugrunde liegt: Und die Engel, die
ihren Herrschaftsbereich nicht bewahrt, sondern ihren eigenen Wohnsitz verlassen haben, hat

er zum Gericht des grof3en Tages verwahrt in ewigen Fesseln in Finsternis.

In diesem ersten Beispiel, in dem der Verfasser Engel erwahnt, sind diese ein Negativvorbild,
dem man besser nicht nacheifert. , The author says that God did not spare the angels who
sinned but imprisoned them in dark dungeons in preparation for judgement,”>” fasst Knight
die Rolle der gefallenen Himmel sgeschtpfe zusammen.

Jud 6 nennt den Grund, warum die Engel ihrer Bestrafung entgegensehen missen: sie haben
ihren Kompetenzbereich tberschritten. Jud bringt einmal mehr einen Text aus der Henoch-
Uberlieferung. In den Kapiteln 6-36 im dthHenoch®™ wird das Bose auf die gefallenen Engel
zurtickgefihrt, die schdne und reizvolle Menschentdchter heirateten und mit ihnen Kinder
zeugten. Aus diesem Handeln erwuchs grof3e Gottlosigkeit und Unzucht, die von Gott
letztendlich bestraft wurde: , Der Autor erwartet ein grof3es Weltgericht, in dem die gefallenen
Engel, Damonen und Menschen die Vergeltung fr ihre Taten erhalten sollen (aethHen 10,6;
16,1; 19,1),“>™ schreibt Rowley. Und Kraus verweist darauf, dass auch der 2 Petr

> Bietenhard, S. 103

> Knight, S. 63

™ Die Kap 6-36 verbindet &ltere Sintfluttraditionen mit ausfilhrlichen angelologischen Belehrungen: ,Die
Darstellung des Engelfalls zeigt, dai3 hier nicht nur der Ursprung des Bdsen erklart werden soll. Es wird auch
gesagt, worin dieses Bose besteht, das die Erde zum Ort der Verderbnis macht. Man wird hier antihellenistische
Polemik der Kreise sehen durfen, aus denen die Traditionen stammen, die dem 1.Hen zugrunde liegen.”
(Minchow, S. 21)

> Rowley, S.50
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Vorstellungen beinhaltet, ,die mit den Henoch-Traditionen (i.w.S.) in Zusammenhang
gesehen werden missen, v.a. der Bestrafung der sindhaften Engel, die zwar Gber Jud
vermittelt sein konnte, jedoch in ihrem Umfang und ihrer Ausgestaltung auch durch andere
Uberlieferungen beeinflusst ist.“>" Es gibt keinen Anhaltspunkt dafiir, dass der Verfasser des
2 Petr die Geschichte vom Siindenfall der Engel aus dem athHen direkt Gbernommen hat.
Diese wird dort sehr ausfilhrlich behandelt®”’, in 2 Petr 2,4 dagegen wird nicht einmal
erwahnt, woraus die Sindhaftigkeit der Engel bestent und warum sie fir das Gericht
aufbewahrt werden. Greens Ergebnis seines Vergleichs von 2 Petr 2,4 mit biblischen Texten
zum selben Thema kann durchaus zutreffend sein: ,He begins with the fallen angels of
Genesis vi, but does not specify their sin. In Genesis vi.1-4, Jude 6, and Revelation xii. 7 it is

made clear that rebellion was the prime cause of their fall, though lust is also mentioned.”>"

Der Schwerpunkt liegt im 2 Petr auch nicht auf der Art und Weise der Slinde, sondern dass
Gott selbst bei Himmelsgeschopfen keine Nachsicht walten lasst, wenn sie siindigen. Die
Strafandrohung gilt fur ale, die sich Gottes Willen widersetzen, wie Barker festhdlt: ,Any
angel who forgot his true place in the created order and attempted to set himself up as a god

was thrown from heaven.“°"

3.2.4.2. MixanA 6 &pxayyelog

2 Petr 2,11: wo &yyehol ioxUi kai duvapel vteg nicht gegen sie von seiten des Herrn ein

lasterliches Urteil einbringen.

> Kraus, S. 382

>7\/11 — XVI 4: Der Fall der Engel: Die Engel, die Séhne der Himmel, begehren die schénen und reizvollen
Menschenfrauen. Ungeféhr 2000 stiegen herab auf den Gipfel des Hermon und nahmen sich je ein Mé&dchen zur
Frau. Diese wurden schwanger und gebaren méchtige Riesen. Diese fral3en den Menschen die Ernte weg, dann
die Menschen selbst und dann Tiere und zuletzt sich selbst gegenseitig und traken ihr Blut. Und Azazel lehrte die
Menschen, Waffen zu schmieden, und die Welt veradnderte sich: ,VIII 2 Und er herrschte grofReGottlosigkeit,
und sie trieben viel Unzucht und gingen in die Irre und all ihre Wege wurden bdse.” (Uhlig, S.521) Michael,
Uriel, Rafael und Gabriel blickten vom Himmel herab und sahen das viele Blut und horten die Beschwerden der
Menschen Uber die Riesen. Sie wandten sich an Gott und brachten die Schandtaten der Engel vor ihn und
fragten: Und was sollen wir mit ihnen tun? ,X 1 Da hat sich der Héchste, der Grof3e und Heilige, hdren lassen,
und er sandte zu dem Sohn Lamechs und sprach zu ihm: 2 Sprich zu ihm in meinem Namen: Verbirg dich! Und
offenbare ihm das bevorstehende Ende, denn die ganze Erde wird vernichtet werden, und eine Wasserflut wird
Uber die ganze Erde kommen, und es wird vertilgt werden, was auf ihr ist. 3 Und nun beléehre ihn, damit er
entkomme und seine Nachkommenschaft erhalten bleibe fir alle Generationen.” (Uhlig, S.526/527) Michael soll
die Erde von aller Gewalttat, aller Ungerechtigkeit, von aller Stinde und Gottlosigkeit reinigen. Und in jenen
Tagen wird Gott die Schatzkammern des Segens 6ffnen und Friede und Recht werden verbunden sein fir alle
Tage der Welt.

"8 Green, S. 98

> Barker, Margaret, The lost Prophet, S. 39/40
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Zum Vergleich lautet der Text in Jud 9: Aber MixanA 6 &pxayyelog, als er mit dem Teufel
streitend einen Wortwechsel Uber den Leib des Mose hatte, wagte nicht, ein lasterndes Urteil

zu fallen, sondern sagte: Der Herr tadle dich!

Michael ist einer der wichtigsten Engel der apokalyptischen Literatur. Er gilt als Schutzengel
des judischen Volkes: ,Die Vorstellung von Michael als einem HeerfUhrer, der gegen
feindliche Méachte kampft, ist in der judisch-apokalyptischen Literatur in der Vorstellung
vorbereitet, Michael sei der Beschiitzer des Volkes Isragl “>%°

Im , Buch der Wéchter’ im éhHen findet sich Michael in der Aufzéhlung der sieben Erzengel:
XX I'5 Michael, einer von den heiligen Engeln, namlich der Heerflhrer Uber den besten
(Teil) der Menschen, tiber das VVolk.“>®! Im Prophetenbuch , Daniel’ (10,13.21;12,1) tritt er als
Beschiitzer Isragls auf.”®? In all diesen Stellen ist Michael im Unterschied zur Offenbarung ein
Einzelkampfer. In Apk12,7 steht Michael an der Spitze eines Engelsheeres®®®: Ebenso wie in
der Kriegsrolle von Qumran, wo er als Anfuhrer einer Engelarmee im endzeitlichen Kampf
gegen widergdttliche Méachte steht.® AuRerdem wird Michael in mehreren jiidischen
Schriften aus der Wende vom ersten zum zweiten Jahrhundert als &pxioTpd&Tnyog
bezeichnet. Eine weitere Aufgabe teilt ihm die ApokAbr zu: Der Engel Jaoel wird von Gott zu
Abraham geschickt, um ihn zu stdrken und zu segnen im Namen des Gottes, der ihn
liebegewonnen hat, des Schopfers des Himmels und der Erde, und dieser fugt hinzu: ,, X 17

Und mit mir segnet dich Michael in Ewigkeit. Fiirchte dich nicht, gehe!“>®

Michael wird aber auch noch eine andere Aufgabe zugeteilt. Er gilt as Bekdmpfer des
Teufels, den er beim Gericht besiegt und bindet, und er ist auch derjenige, der die gefallenen
Engel richtet. Weder 2 Petr noch Jud bringen Michael mit der Verwahrung der siindigen
Engel in Verbindung, aber Jud zeigt im Streit zwischen Erzengel und Teufel klar, dass beide
dem Herrn untergeordnet sind.

%80 Nanz, in: Backhaus, Knut, Theologie as Vision, S. 158

%! Uhlig, S. 552

%2 10,13: , Aber der Fiirst des Konigreiches Persien stand mir entgegen. Und siehe, Michael, einer der ersten
Firsten, kam, um mir zu helfen, und ich wurde dort entbehrlich bel den Kénigen von Persien.” 10,21: ,Doch ich
will dir mitteilen, was im Buch der Wahrheit aufgezeichnet ist-, und es gibt keinen einzigen, der mir gegen jene
mutig beisteht als nur Michael, euer First.” 12,1: ,Und in jener Zeit wird Michael auftreten, der grof3e First, der
flr die Sdhne deines Volkes eintritt."

% Und es entstand ein Kampf im Himmel: Michael und seine Engel kdmpften mit dem Drachen. Und der
Drache kémpfte und seine Engel.”

¥ Nanz, in: Backhaus, S. 158,Nach 1 QM 17,6-8a stehen sich im endzeitlichen Kampf, der zwischen den
S6hnen der Finsternis und den Sohnen des Lichts ausgetragen wird, Belial, der First der Dunkelheit, und
Michael, der Furst des Lichts, gegeniiber.”

% philonenko, S.432
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Jud 9 wird von Heliligenthal als von auf3erordentlicher Bedeutung fir die Erhebung der
theol ogischen Position des Briefes angesehen: ,,Denn der Autor des Jud wird sich an dieser
Stelle als ein Exeget erweisen, der eigenstandig gepragte judische Tradition zur Absicherung
seiner eigenen theologischen Position interpretiert, ohne dabei auf christliche Theologumena
angewiesen zu sein.**® Heiligenthal z&hlt as wesentlich auf: den Streit zwischen Michael
und dem Teufel, den Grund dafir und die Antwort Michaels.

Der Ursprung dieser Geschichte ist in apokalyptischen Schriften zu finden. In der Vita Adae
(47; 37) wird der Leichnam Adams zur Erhebung ins Paradies von Gott dem Michael
Ubergeben; dazu musste er auch die Leiche von Moses bergen. Oder stitzt sich Jud auf die
Assumptio Mosis®®'?, Das Buch enthélt die letzten Worte des Moses vor seiner Himmelfahrt,
die selbst nicht berichtet wird. Wie im Danielbuch und bei Henoch weissagt ein Weiser der
Vorzeit, hier Moses, die Ereignisse der Endzeit**® Die Ansicht, dass die , Himmelfahrt des
Moses die Quelle fur Jud 9 ist, vertreten die Kirchenvéter: ,Most scholars agree that that the
author draws here on a work called the Testament of Moses whose ending, which described

Moses death, has failed to survive.”>

Ihnen lag diese Schrift noch vollsténdig vor. Aber
spater ging der Schluss verloren und die Assumptio Mosis ist nur mehr bis zum Abschied des
Mose erhalten. Wir konnen deshalb heute die Angaben der Kirchenvéter nicht mehr
Uberprufen. Es spricht aber vieles dafir, dass sich der Verfasser gerade auf den letzten Tell
bezogen hat. Gelasius, Clemens Alex., Origenes und Didymus berichten vom Motiv des
Kampfes um den Leichnam des Mose. Diese Stelle wird von verschiedenen Autoren

verschieden erganzt und gedeutet.

Der Verfasser des 2 Petr hat weder die Begebenheit mit Michael noch den Erzengel
namentlich in seinen Brief Gbernommen. Stattdessen formuliert der Autor Vers 2,11 zu einem
komplizierten Satzgebilde, das schwer verstéandlich ist. Hannah sieht folgende
unterschiedliche Motive zwischen Jud und 2 Petr: “Jude uses this story of the archangel’s
reluctance to issue a sentence of blasphemy against the Devil to illustrate the arrogance of his
opponents. Even Michael, the angelic advocate of the righteous, did not dare pronounce a

verdict against Satan, for that right belongs to the Lord alone as the only true ">

% Heiligenthal, S. 28

¥ Sie ist in der Form eines Testaments abgefasst, es berichtet vom letzten Auftrag des Mose an Josua. Sie ist
nur in einer lateinischen Ubersetzung erhalten, die auf eine griechische Vorlage zuriickgeht, der wiederum ein
aramaisches oder hebréisches Origina zugrunde liegt. Als Abfassungszeit wird meist das 1.Jh.n.Chr. angesetzt,
die verwendeten Traditionen stammen wahrscheinlich aus dem 2.Jh.v.Chr.

8 K oster, S. 268

% K night, S. 45

%% Hannah, Darrell, Michael and Christ, S.131
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Kummel sieht in dieser Bearbeitung eine spétere Entstehungszeit: ,, Ferner ist zu beobachten,
dal3 das Zitat aus einer nichtkanonischen Schrift Jud 14 f = Henoch-Apokalypse 1,9; 60,8 in 2
Pt fehlt und dal3 weitere Anspielungen auf apogryphe Schriften Jud 6 (Fall der Engel), 9
(Streit des Erzengels Michael mit dem Teufel) durch Auslassung wesentlicher Zige
verdunkelt werden. Das |&a3t darauf schlief3en, dald 2 Pt sich schon scheut, diese Literatur zu

benutzen, wahrend Jud ihr noch naiv gegentibersteht.“>**

Nun hat der Verfasser des 2 Petr offenbar kein grundsétzliches Problem mit dem Glauben an
Engel, weil er andernfalls die beiden Verse aus Jud gar nicht Ubernommen héite. Der
Verfasser des 2 Petr hat aber Jud 6.9 mit der Zielsetzung umgestaltet, am Beispiel der Engel
den Gegensatz Fromme / Gottlose noch stérker herauszustreichen.

Er sieht der Rolle der himmlischen Geschopfe differenziert. Es gibt Engel, die sich gegen
Gott versindigen und dafir zur Verantwortung gezogen werden (2,4). Und dann gibt es
welche, die sich respektvoll dem Herrn unterordnen (2,11).

Ebenso gibt es auch bel den Menschen zwel Gruppen: die Gerechten und die Gottlosen. Jeder
wird —wie die Engel - den Lohn empfangen, der ihm zusteht.

Die Verse 2,4 und 2,11 sind Bestandtell jenes Themenblocks, in dem die Gegner sehr
polemisch angegriffen und mit Beispielen aus der apokalyptischen Literatur verglichen
werden. Eine fur den Handlungsablauf tragende Rolle der Engel ist in keinem der beiden
Verse zu erkennen. Fischer vertritt eine andere Position: ,Der Judas- und der zweite
Petrusbrief dagegen verteidigen die VVerehrung der Engel, weil sie Gottes Boten sind.“>%

Ein besonderes Naheverhdtnis zum Engelglauben kann ich im Gegensatz zu Fischer aus dem
Text nicht herauslesen. Der Verfasser bezweifelt die Existenz von Engeln nicht, macht fUr den
Engelglauben aber auch keine Werbung. Er lésst sie keine aktive Rolle spielen wie es in
zahlreichen apokalyptischen Schriften der Fall ist. Sie sind keine Partner eines auserwahlten
Menschen, dem ein Blick in die jenseitige Welt gestattet ist. Die Himmel sgeschdpfe dienen
dem Verfasser des 2 Petr lediglich as niitzliche Beispiele in seinem Kampf gegen die Gegner

des rechten Glaubens wie auch Noah oder Lot oder Bileam.

1 K immel, Einleitung in das Neue Testament S. 380
%% Fischer, S. 147
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3.2.5. Die apokalyptischen Seher

Es wird in den Apokalypsen nach dem Vorbild des Buches Daniel beibehalten, dass sie
Pseudonyme sind und unter die Autoritét einer der grof3en Gestalten der alttestamentlichen
Tradition gestellt werden: Henoch®®, Mose, Daniel, Esra, Jesgia u.a Damit wurde ein
mehrfaches Ziel verfolgt: ,Einma wurden ihre ldeen trotz deren Neuheit und
Ungewohnlichkeit durch anerkannte Gottesboten des Judentums autorisiert. Wer ihnen anhing
und sie verbreitete, konnte nicht der Haresie verdachtigt werden. ... Zugleich fuhrte man auf
diese Weise den im Altertum und nicht zuletzt im damaligen Judentum hoch geschétzten
Altersbeweis firr die Wahrheit der apokalyptischen Weisheit.“>%

Manche Manner aus der alttestamentlichen Zeit Israels bieten sich schon deshalb als
apokalyptische Gestalten an, weil ihr Ende nicht eindeutig ist: ,,Nach dem Zeugnis der hl
Schrift haben ndmlich gewisse Menschen diese Erde auf aul3erordentliche Weise verlassen:
Henoch und Elias (Gen 5,24; 2 Kge 2,11) sowie Kore und seine Anhanger (Num 16,
31/33).“>® Wobei Kore, wie auch im Judas zu erfahren ist, aufgrund seiner bosen Tat nicht

als Offenbarer in Frage kommt.

Nun |&sst der Verfasser des 2 Petr in seiner Schrift zwar Personen aus dem Alten Testament
auftreten, die auch eine grof3e Bedeutung in den apokalyptischen Schriften haben, aber nicht
als Apokalyptiker, die von dem zu berichten wissen, was in der Zukunft passieren wird,
sondern als Vergleichsbeispiele zu den Gegnern. Bauer sieht in dieser Auswahl keinen Zufall,
sondern meint, dass das Alte Testament den Ketzern gegentiber in der Hinsicht brauchbar
war, dass man es gegen die Sittenlosigkeit der Haretiker anrufen konnte: ,Und, wo besonders
schwere Siinder im Alten Testament vorkommen, da sah man Typen der neuen Gottlosigkeit
und erquickte sich an der Betrachtung des Schicksals, das jene getroffen. Der Judasbrief —und
in seinem Gefolge weitgehend ebeso der 2.Petrusbrief (2 1.2,) — schildert die Falschglaubigen
als Gegenstiicke der ungetreuen Isragliten, der gefallenen Engel, der Ménner von Sodom und
Gomorrha, eines Kain, Bileam und Korah (V.s13), as die vom Propheten Henoch

angekiindigten Schandmenschen der Endzeit (V.14.16).“ >

%3 Schreiber Stefan, Henoch al's Menschensohn: , Der altisraglische Patriarch Henoch verkorpert den Bereich der
menschlichen Welt, genauer das Volk Isragl in seiner Stellung der Zuordnung auf Gott a's seinen Herrn hin und
empféangt Visionen und Auditionen hinsichtlich der sich partiell schon abzeichnenden Ereignisse der Endzeit, die
er autoritativ an die Rezipienten der Bilderreden weitergibt.” (S.2)

% schmithals, S. 11

% Amsler, Otto, Die Entriickung von Henoch und Elias, S.2

%% Bauer, S. 203

194



3. Kapitel Ist der 2 Petr ein apokalyptischer Text?

Schelkle vergleicht die drei Beispiele von 2 Petr 2,4-8 mit Jud 5 und kommt zu dem Ergebnis,
dass 2 Petr eine Uberlegte Korrektur des Jud ist: ,,2 Petr wechselt das erste Beispiel des Judas
aus gegen die allbekannte Geschichte von der Sintflut. So hat der Brief dann drei Beispiele

aus der dltesten Geschichte der Genesis.“>%’

3.2.5.1. N@e Kal 6 KATaKAUOHOG

In 25 wird Noah as Prediger der Gerechtigkeit vorgestellt, den Gott wegen dieses
Verdienstes vor dem Tod in den Fluten bewahrte. Im Brief wird das Sintflut-Thema gleich
zwei Mal aufgegriffen (2,5; 3,6), aber nur im 2. Kapitel wird Noah personlich as Beispiel
gegen die gottlosen Gegner genannt.

Die Sintflutgeschichte selbst ist in der apokalyptischen Literatur ein sehr beliebtes Thema.
Auch die eschatologische Noah-Typologie, die in zahireiche jidische Apokalypsen®®
eingebaut wurde, fand Eingang in friihchristliche Schriften>®.

Die Frage ist allerdings, ob Noah im 2 Petr als apokalyptischer Seher dargestellt wird oder ob
er as moralisches Vorbild im Dienste des paranetischen Anliegens des 2 Petr steht. Der
Aufbau des 2. Kapitels als paranetischer Text spricht fur zweiteres. Nur die Sintflut in 3,6,

7 Schelkle, S. 207

%8 AthHen: LXXXIX 1-9: Uber die Sintflut: ,,2 Und ich erhob wiederum meine Augen zum Himmel und sah ein
hohes Dach und sieben Wasserrinnen daran, und diese Wasserrinnen entluden sich mit gewaltigem Wasser in
eine Umfassung. 3 Und ich schaute wiederum, und siehe, die Quellen auf der Erde zu jener grof3en Umfassung
offneten sich, und das Wasser fing an zu sprudeln und sich tber den Boden zu erheben; undich schaute nach
jener Umfassung, bisihr ganzer Boden mit Wasser bedeckt war.” (Uhlig, S. 682)

Im Jubildenbuch (ca. 2.Jh.v.Chr.) etwa werden als Vorbilder Noah, Henoch und Abraham, Méanner aus der
Vétertradition, genannt. Noah handelt in direkter Kontinuitét zu Henoch Der eschatologische Haupttext im
Jubildenbuch (23, 11-23) berichtet Uber das Hereinbrechen der Siinde als Unreinheit, Hurerel und Frevel;
Verklrzung der Lebenszeit nach der Sintflut und einen Gerichtshinweis.

4 Esra, eine pseudepigraphische Schrift, die um 100 n.Chr. entstanden ist, und in der Esra a's Dialogpartner des
Engels Uriel fungiert und als Offenbarungsempfanger auftritt, hat folgende Themen zum Inhalt: Schopfung,
Adam, Patriarchen, Moses und der Exodus, David, Beschreibung des Gerichtstages. Die Geschichte wird durch
Adam, Noah, Abraham und David in 4 Epochen unterteilt. Uber Noah wird darin geschrieben: 111 / 8 Aber jedes
Volk lebte nach seinem eigenen Willen; sie handelten bdse vor dir und verachteten deine Gebote. Du aber hast
sie nicht gehindert. 9 Dann jedoch hast du zur bestimmten Zeit die Sintflut Gber die Erde und die Bewohner der
Welt gebracht und sie vertilgt. 10 Und es kam Uber sie gleichzeitig der Untergang. Wie Uber Adam der Tod kam,
so Uber sie die Sintflut. 11 Einen von ihnen aber hast du Ubriggelassen, Noah mit seinem Haus; von ihm
stammen ale Gerechten ab.” (Schreiner, S. 312/313)

% Hebr. 11, 5.7: ,5 Durch Glauben wurde Henoch entriickt, so dass er den Tod nicht sah, und er wurde nicht
gefunden, weil Gott ihn entriickt hatte; denn vor der Entrlickung hat er das zeugnis gehabt, da3 er Gott
wohlgefallen habe. 7 Durch Glauben bereitete Noah, als er eine gottliche Weisung tiber das, was noch nicht zu
sehen war, empfangen hatte, von Furcht bewegt, eine Arche zur Rettung seines Hauses. Durch ihn verurteilte er
die Welt und wurde Erbe der Gerechtigkeit, die nach dem Glauben ist.”

1 Clem 9, 3.4: ,3. Nehmen wir Henoch, der im Gehorsam al's gerecht erfunden und entriickt worden ist, und sein
Tod ist nicht gefunden worden. 4. Noah, der als glaubig erfunden worden ist, hat durch seinen Dienst der Welt
eine Wiedergeburt verkiindigt, und durch ihn hat der Herr hindurchgerettet die Lebewesen, die in Eintracht in die
Arche hineingegangen waren.” Lindemann/Paulsen, S. 91
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ohne Noah, hat eschatologische Bedeutung. Dies bekraftigend verweist Luhrmann auf Lk
17,26-29: ,In der Lk-Fassung mit ihrem doppelten Vergleich — Tage Noahs und Tage Lots —
zeigt sich der EinfluR einer festen Tradition, in der Sintflut und Untergang Sodoms als
Strafgerichte Gottes zu pardnetischen Zwecken zusammengestellt sind.“ °® Beide seien
primér immer als Beispiele fur die Bestrafung Gottloser verstanden worden, , erst sekundar,
dann aber nie ohne dal3 die erste Bedeutung daneben steht, als Beispiele fir die Rettung der
Frommen.“®* In derselben Bedeutung hat der Verfasser des 2 Petr die beiden Beispielein 2,5
(Noah und die Sintflut) bzw. 2,6.7 (Lot und Sodom und Gomorra) in jenen Textabschnitt
eingebaut, der schwerpunktmaliig die Gegnerbekdmpfung beinhaltet.

BaAadGu kai Umofiyiov &ouvwv

Der Vers, dem der Verfasser des 2 Petr seine Anregung Uber Bileam verdankt, ist Jud 11, der

allerdings auch andere attestamentliche Manner und ihr stindhaftes Handeln beinhaltet:

Wehe ihnen, dass sie den Weg To0 Kd&iv gegangen sind und sich dem Irrtum 100 BaAaap

gegen Lohn hingegeben haben und in dem Widerspruch ToU Kbpe zugrunde gegangen sind.

Bileam

Der Verfasser des 2 Petr nimmt zwar die Anregung von Jud 11 auf, verandert seine Vorlage
aber deutlich. Dort, wo Jud in einem Vers drei verschiedene Slinder aufzahlt, nimmt 2 Petr
nur einen, Bileam®™, heraus, erzahlt aber dafir dessen Geschichte in zwei Versen vie
ausfuhrlicher. Die anderen beiden Méanner aus Jud 11, Kain und Korah, |&sst er ganzlich weg.

2,15 Da sie den geraden Weg verlassen haben, sind sie in die Irre gegangen und dem Weg
Bileams, des Sohnes Beors, gefolgt, der den Lohn der Ungerechtigkeit liebte,
2,16 aber Schimpf fur die eigene Gesetzlosigkeit erhielt; ein stummes Lasttier, das mit der

Simme eines Menschen redete, verhinderte die Unvernunft des Propheten.

80 |_gjhrmann, ein Nachtrag, S.130

% |_{ihrmann, Die Redaktion der Logienquelle

2 Beek beschreibt Bileam als einen Mann, , der {iber beschwérende Wortgewalt verfiigte und bereit war, sie
gegen Entgelt in den Dienst des K6nigs Barak von Moab zu stellen, sich aber schliefflich nur als ein Weissager
nach Art der bayblonischen baru entpuppte (Num 22-24)." (Beek, Martinus A., Geschichte Israels, S. 34/35)
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Wilson meint zwar, dass sich die Erwdhnung Bileams in 2 Petr 2,15 leichter mit der Stellein
der Offenbarung in Verbindung bringen lief3e, schrénkt jedoch ein: ,,Doch die jetzt weithin
anerkannte Abhangigkeit des 2Petr von Jud sollte uns zu denken geben. Der Autor mag seine
eigenen Griunde dafur gehabt haben, nur eine der drei Gestalten aus dem Alten Testament zu
erwahnen.“®® Die Textstelle, auf die sich Wilson bezieht, ist Apk 2,14: , Aber ich habe ein
weniges gegen dich, dass du solche dort hast, welche die Lehre BaAadu festhalten, der den
Balak lehrte, eine Falle vor die Sohne Israels hinzustellen, so dass sie Gétzenopfer al3en und
Unzucht trieben.”

Eine bessere Ubereinstimmung kann ich nicht erkennen, der Zusammenhang mit Jud ist
wahrscheinlicher. Ein Vokabelvergleich zwischen beiden Briefen zeigt, dass der Verfasser
des 2 Petr jene Vokabeln aus dem Jud Ubernommen hat, die dieser im Bileam-Teil verwendet
hat. u10086¢ steht auch im 2 Petr fir Lohn und aus dem Substantiv fur Irrtum, mA&vn, im Jud
wurde im 2 Petr das Verb mAavdaw in die Irre gehen.

Zobel: geht der Frage nach, die er als die wichtigste einstufte, die nach Bileams Beruf: ,, Denn
wegen seines ,Berufs war er eine damals offenbar weithin bekannte Gestalt.“®** War er ein
Seher oder Prophet? ,,Dabel ist das Wesentlichste, dal3 in V. 15b wie dann abschlief3end noch
einmal in V. 16b von den Augen Bileams die Rede ist. Das den Zustand seiner Augen in V.
16b beschreibende glh meint eindeutig , gedffnet, entbl 63t sein’. Und das stmvon V. 15b wird
wohl ganz @hnlich zu bestimmen sein und ,das zum Ubernatirlichen Empfang bereite und zur
Schau verborgener Dinge befahigte Auge’ Bileams meinen.“®® Bileam war also Seher,
genauer gesagt, ein nichtisraelitischer Seher, der noch in der der Frihzeit Israels im
Ostjordanland gut bekannt war.: ,, Dass zum , Sehen’ auch das ,Horen der Botschaft EIS und
das, Vernehmen des Wissens Eljons’ gehort, darf nicht als Widerspruch empdunden werden,
weil die gottlichen Worte und das gottliche Wissen in der Vision vermittelt werden und die
Wortbotschaft (n®um) somit als géttliche Inspiration qualifiziert wird.“®® |hm eréffnet sich
der Blick in die gottliche Sphére, wo er Stern und Komet aus Jakob/Israel aufsteigen sieht
Deshalb bringt 2 Petr die Bileam-Geschichte: das richtige Verstehen des Wortes Gottes ist fur
den Verfasser ein wesentliches Anliegen: Prophetie gelingt nur durch die Hilfe Gottes, ebenso
richtiges Auslegen.

893 \Wilson, Robert, Gnosisund NT, S. 42

64 7obel, Hans-Jiirgen, Die Anfénge des Prophetentums im Alten Testament, S. 33
805 Zobel, S. 36

805 Zobel, S. 36
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S0 eine detailierte Aussage liefert Jud 11 nicht. Die Rettung Bileams wirde auch in seinen
Vers nicht hineinpassen, der nur drei Manner aus der Tora aufzahlt mit dem Hinweis auf ihr
Scheitern. Im Gegensatz dazu ist es eine spannende Frage, warum der Verfasser des 2 Petr die

beiden anderen, Kain und Korah, weggelassen hat.

Kan

Der dlteste Sohn von Adam und Evaist in der judischen Tradition der erste Morder (Gen 4,8).
,Cain thus served as a type of teachers by enticing others to sin. The analogy perhaps also
suggests that they taught that punishment for sin was a fable.” %"’

Miinchow sieht das Interesse an der Erklarung des Ubels in der Welt in dem Bericht vom
Brudermord Kains verdeutlicht: ,wird hier die Entstehung und Verbreitung der Siinde auf
einen menschlichen Ursprung und nicht auf eine metaphysische Ursache zurtickgefuihrt.“%%®
Im 1 Joh 3,12 wird Kain im Zusammenhang mit der Bruderliebe als Beispiel angefihrt: ,, 11.
Denn dies ist die Botschaft, die ihr von Anfang an gehdrt habt, dass wir einander lieben
sollen. 12. Nicht wie K&iv der aus dem Bosen war und seinen Bruder ermordete. Und
weshalb ermordete er ihn? Well seine Werke bose waren, die seines Bruders aber gerecht.”
Auch 1 Clem 4,1-7 erwdhnt Kain und erzéhlt die Geschichte aus Gen 4 von dem Opfer, das
beide Bruder Gott darbrachten und das in einer Bluttat endete. Als sie auf dem Felde waren,
erhob sich Kain wider seinen Bruder Abel und totete ihn. Eifersucht und Neid verursachen
Brudermord. Der Verfasser des 2 Petr findet keine Verwendung fur Kain. Dieser ist ein
Brudermorder®™, kein Gegner mit verdorbenem Lebenswandel. Sein Beispiel passt nicht in
einen Text hinein, indem es um moralische Verfehlungen und falsche Erkenntnis geht, aber

nicht um Gewalt gegen den Né&chsten.

Korah

Sein furchtbares Schicksal wird in Num 16-17,15 erzahlt. Er stammt von Levi ab, genauer
gesagt, ist er sein Urenkel. Korah lehnt sich gegen die Anweisungen von Moses auf: ,,Korah

7 Knight, S. 47

8% Minchow, S. 29

%99 | m Jubildenbuch wird Kain entsprechend Gen 4 dargestellt: ,, 1V 4 Und der Herr beschuldigte den Kain wegen
des Abels, weil er ihn getdtet hatte, und er gab ihm Strafaussetzugn auf der Erde wegen des Blutes seines
Bruders. Und er verfluchte ihn auf der Erde. 5 Deswegen ist geschrieben auf den Tafeln des Himmels: Verflucht
ist, wer seinen Nachsten schlagt im Bdsen. Und es sollen alle sagen, die es sehen: ,Sie sollen es sein’. Ein
Mensch, der es sieht und nicht sagt, soll verflucht sein wie er.” (Berger, S.339/340)
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war der typische Haretiker, der gegen Moses Leitung sich emporte und sich die Rechte der
Priester anmal3en wollte, Num 16; ebenso sind auch die Irrlehrer widerspenstig gegen die
Ordnungen und Ordner der Gemeinde*®® stellen Windisch-Preisker eine Analogie her
zwischen Numeri und Judas.

Dem pflichtet Heiligenthal bei: ,In der jldischen Auslegungsgeschichte von Num 16 wurde
Korah zum klassischen Beispiel fiir den antigesetzlichen Héaretiker.“®™ Korah wurde auch im
frihen Christentum als negatives Beispidl fur , Spaltung’ benutzt. Er gilt auch in der judischen
Auslegungstradition as warnendes Beispiel des gottlichen Gerichts. Dies bekréftigt Knight:
»Korah and his associates thus became almost the archetypal schismatics in Jewish tradition.
The author of Judes intended this analogy to censure the teachers opposition to the Law. He
presents those who disobeyed what God had ordained as Korah's true successors, perhaps
again with the hint that they were defying particular (but unspecified) church leaders as much
as God.”®"? In diesem Sinne verbindet 1 Clem 51,1 mit dem Schicksal Korahs eine deutlich
Ermahnung an seine Leser: ,3. Besser ndmlich fur einen Menschen ist es, ein Bekenntnis
abzulegen Uber die Verfehlungen, als sein Herz zu verhérten, so wie verhartet wurde das Herz
derer, die einen Aufruhr gemacht hatten gegen den Diener Gottes, Mose, deren Verdammnis
offenkundig wurde.“®*

Der Verfasser des 2 Petr hat Korah nicht ibernommen. Der Grund dafur konnte in dessen
Ende zu finden sein. Korah und seine Mittéter sowie ihre Sippen fuhren Iebendig zu den
Toten hinunter und die Erde deckte sie zu und sie kamen um, mitten aus der Gemeinde
heraus. Da im 2 Petr die Siinder lediglich in die Finsternis der Holle gestiirzt werden zur
Aufbewahrung und noch nicht zur Bestrafung, widerspricht das den Intentionen des
spatneutestamentlichen Autors. Aul3erdem ist die Sippenhaftung in Num problematisch. Der
Verfasser des 2 Petr sieht jeden einzelnen dafUr verantwortlich, wie es mit ihm nach dem Tag

des Gerichts weitergehen wird, Gemeinschaftsbestrafungen kennt er nicht.

3.3. Schlussfolgerung

Da das Wort ,Apokalypse’ die Enthillung dessen bedeutet, was jenseits des menschlichen
Wissens liegt, ist eine Apokalypse im weitesten Sinne die Offenbarung von Geheimnissen der
unsichtbaren Welt. Das bietet der 2 Petr nicht, alerdings behandelt er einerseits

810 Windisch-Preisker, S. 43

61 Heiligenthal, S.59

612 K night, S. 47/48

613 | indemann/Paulsen, 1 Clem, S.135/137
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apokalyptische Themen (Naherwartung, Weltuntergang im Feuer, Gericht Gottes, neue
Existenz in einer bisher unsichtbaren Welt) und bedient sich andererseits im 2. Kapitel der
Symbolsprache der Apokalyptik

Der 2 Petr ist ein Brief, der sehr stark apokalyptisch orientiert ist, aber der Verfasser hatte
nicht das Anliegen, eine echte Apokalypse zu schreiben. Das wird deutlich daran, dass er auch
nicht-apokalyptisch Elemente in seinen Text eingebaut hat. Die hellenistisch beeinflusste
Aussage von der Teilhaftigkeit an der gottlichen Natur etwa st nur eine eschatol ogische.

Der Verfasser des 2 Petr verwendet die apokalyptische Symbolik zur veranschaulichenden
Darstellung der Gegner und ihres ausschweifenden Lebens und den Folgen, die sich daraus
fur diese ergeben. Dabel ist er sehr selektiv vorgegangen. Koster deutet das so: ,Die
Anfuhrung apokryphen jidischen Materials erscheint dem Verfasser as suspekt; so werden
ale entsprechenden Stellen des Jud ausgemerzt oder verandert.“®*

Diese Beriihrungangste scheint Jud nicht gehabt zu haben. Heiligenthal geht so sogar soweit,
den Jud als Teil der Henochliteratur zu bezeichnen. Er sei nicht nur von Elementen judisch-
christlicher Apokalyptik gepragt, sondern bringe auch ein Henochzitat in Vers 14f., namlich
1Hen 1,9.°°

Kann auch 2 Petr der Henochliteratur zugerechnet werden? Grundsétzlich wére es laut Barker
moglich: , The greatest importance of Enoch is that it was not only a pre-Christian book, but
also a post-Christian book, a text from their Jewish background kept and used by the earliest
churches.”®*® Zunehmend wurde Henoch zu einer messianischen Figur: , A belief grew that he
did not die; like Elija he was taken up to heaven. Enoch was to be revealed in the last days as
amessenger of judjement.”®*

In der fruhchristlichen Literatur wird &hHen verwendet, wie etwa im Barnabasbrief und in
Jud 14%%8: | Since Enoch was known and used by the first Christians, the ideas in it may well
bridge the all-too-obvious gap in the New Testament on this important matter.”®*°

Dass der 2 Petr nicht zu jenen frihchristlichen Schriften gehort, die Henoch brauchbar fanden,

sieht Hahn als erwiesen an. Er betont, dass der Verfasser des 2 Petr zwar den Jud im 2.

61 K pster, S. 489/490

®1° Heiligenthal, S. 64

®1° Barker, S.3

7 Barker, S. 5

®18 Die Rolle des Sehers entsprechend der apokalyptischen Tradition nimmt im Jud Henoch ein, nicht aber Noah,
der in dieser Schrift keine Erwahnung findet. Uber Henoch steht in den Versen 14 und 15: , Diesen hat aber
auch prophezeit der siebente von Adam, Henoch, indem er sagte: Sehe, der Herr ist gekommen mit seinen
heiligen Zehntausenden, Gericht zu halten Uber alle und zu bestrafen jede Seele fur alle Werke ihrer
Gottlosigkeit, die sie gefrevelt haben, und fir alle harten Worte, die sie gegen ihn als gotlose Sinder geredet
haben.”

®19 Barker, S. 33
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Kapitel integriert, aber ale Anspielungen auf das Henochbuch getilgt hat: ,, Es sind daher nur
Motive festgehalten und typologisch angewandt, die im Alten Testament vorkommen (vgl.
2,4-11.15f.).“%° Demgegentiiber zahlt Hahn folgende Motive aus dem &hHen auf, die im Jud
verarbeitet und auf die Héaretiker angewandt wurden: der Engelfal (V.6), Sodom und
Gomorra (V.7), der Streit Michaels mit dem Teufel um den Leichnam Moses (V.8-10), der
Weg Kains und der Irrtum Bileams (V.11-13), die Vorhersage Henochs im Blick auf das
Gericht (V.14-16).

Der Grund dafir, dass 2 Petr die Henoch-Trad vom Jud nicht Ubernahm, konnte in dem von
Repschinski angefiihrten Argument liegen: ,,Und auch frihchristliche Theologen fanden viel
brauchbares in den Henochtraditionen. Aber esist wohl auch kein Zufall, dass sich sowohl im
Judentum wie auch im Christentum alméhlich eine Distanz zu einer Texttradition
durchsetzte, die Siinde und Bdses in der Welt mit einem unendlichen Strom von aktiven
Geistern erklarte und so den Menschen in seiner Freiheit wie auch seiner Verantwortung
letztlich beschnitt.” %

Felber weist dagegen darauf hin, dass Henoch in der Patristik noch stark présent ist. ,, AulZer
der Frage der Kanonizitéat des Buches wird Henoch als Gerechter ohne Beschneidung, mit
antijudischer Zuspitzung, gesehen und meist mit Noach verbunden (vgl. hebr 11,5ff). Henoch
bezeugt die creatio ex nihilo, er hat eine eschatologische Funktion als einer der beiden Zeugen
in Offb 11,3, zusammen mit Elija.“ (S.21) Zu den christlichen Autoren, die Henoch — zum Tell
in kritischer Weise - erwahnen, gehéren etwa Tertullian, Origines, Hieronymus, Augustinus.
Wie dem auch sei, im 2 Petr gibt es keine Anhatspunkte daftr, dass der Verfasser Uber die
Verse aus dem Jud hinaus, fur die dieser Anlethen im dhHen genommen hat, die

Henochliteratur als VVorlage benutzt hat.

Zudem gilt, so Heiligenthal, ,,dal3 sich Apokalyptiker immer auch als eine Art Bollwerk gegen
Hellenisierungstendenzen innerhalb des Judentums verstanden, eine Problematik, die sich
strukturel| auch im Jud wiederfindet.“ ®%

Unterstrichen wird diese Annahme durch ein weiteres Thema, das nur Jud und nicht 2 Petr
bringt. Es ist dies die Rettung des Volkes Isragl aus Agypten, ein wichtiges Motiv
apokalyptischer Schriften.®” Firr diese Episode israelitischer Geschichte hatte der Verfasser

%20 Hahn, S. 141

621 Repschinski, S. 20

%22 Heiligenthal, S. 64

623 Ein Beispiel dafir ist 4. Esra: ,,1X / 28 Mein Mund tat sich auf, und ich begann vor dem Hochsten zu reden
und sagte: 29 O Herr, du hast dich unter uns sichtbar unseren Vétern in der Wiste geoffenbart, als sie aus
Agypten auszogen und in die unwegsame und unfruchtbare Wiiste kamen. Da hast du gesagt: 30 Du, Israel, hor
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des 2 Petr keine Verwendung. Er hatte nicht nur nicht die Absicht, ein Bollwerk gegen
Hellenisierungstendenzen zu sein, sondern hat im Gegenteil hellenistisches Gedankengut

reichlich in seinen Brief eingebadt.

Die Darstellung des Weltuntergangs in Form eines Weltenbrandes nimmt im 2 Petr einen
breiten Raum ein. Damit formuliert der Verfasser ganz klar einen apokalyptischen Text. Die
grundlegende Frage ist, welches Anliegen er damit verbindet.

Will er nur den Weltuntergang als Ubergang zu einem neuen Aon ankiindigen oder dient ihm
das endzeitliche Schreckensszenario als Drohgebarde gegen die Gegner des rechten

Glaubens? Dient die Apokalyptik nur a's, parénetisches Werkzeug' ?

Rohser argumentiert: ,In den mesten Fallen besitzen die Gerichtsaussagen kein
Eigengewicht; sie werden nicht um ihrer selbst willen gemacht, um irgendetwas
vorherzusagen, sondern besitzen eine bestimmte Funktion. Wir sprechen von paranetischer,
d.h. ermahnender oder warnender, und von tréstender Funktion. Es geht also nicht darum, die
Bdsen auf ihre Bosheit festzulegen oder den Christen mit einer sicher bevorstehenden Hdlle
zu drohen, sondern das Ende ist ,offen’ in dem oben dargelegten Sinne, dass es auf die
richtigen Entscheidungen und Verénderungen jetzt ankommt.“®* Ebenso sieht Schnelle die
Ethik als Schliissel zum Verstandnis dieses spaten Briefes: ,,denn der 2 Petr ist Gber weite
Strecken nichts anderes al's Paranese.“®®® Auch firr Vielhauer ist das Wichtigste am Brief , die
Anschauung von der apostolischen Tradition als dem Bollwerk gegen die Irrlehre.«®%

Daflr, dass der Verfasser des 2 Petr diese Absicht verfolgte, spricht, dass er den ganzen Brief
hindurch betont, wie wichtig die Werke sind. Das ist der rote Faden, der die Schrift
durchzieht. Es sei ein Fehler, den Verlockungen der Irrlehrer zu verfallen, denn das werde
furchtbare Konsequenzen am Tag des Gerichts haben, droht er. Sein Ziel ist es, Christen vom
Abfall vom rechten Glauben zu bewahren. Sein Anliegen ist es, die Gefahrlichkeit der Gegner

fUr die Gemeinde aufzuzeigen und ihren Einfluss e nzuddmmen.

auf mich* Same Jakobs, lausche meinen Worten! 31 Denn seht, ich sde in euch mein Gesetz; es wird in euch
Frucht bringen, und ihr werdet dadurch Ruhm erwerben in Ewigkeit. 32 So empfingen unsere Véter das Gesetz,
hielten es aber nicht, und die Satzungen, bewahrten sie aber nicht. Die Frucht des Gesetzes ging zwar nicht
verloren; das konnte auch nicht (geschehen), denn es war dein. 33 Sie aber, die es empfangen hatten, gingen
verloren, da sie nicht bewahrten, wasin ihnen gesét worden war

624 Rohser, S. 31

%25 schnelle, S. 478

626 \Vielhauer, S. 598

202



3. Kapitel Ist der 2 Petr ein apokalyptischer Text?

Der 2 Petr ist keine apokalyptische Schrift im eigentlichen Sinn, sondern eine paranetische
Der Verfasser bedient sich apokalyptischer Terminologie, um sein Ziel zu erreichen, d.h zu
verhindern, dass sich eine unmoralische, gottlose Lebensweise in der christlichen Gemeinde
durchsetzt.®*” Endzeit-Argumente und apokalyptisches Vokabular dienen dem Verfasser as
Drohung: Wenn ihr der Siinde verfallt, dann passiert euch Schreckliches!

Dem Verfasser ist das Verhalten der Glaubigen wichtig.

Die Botschaft des 2 Petr ist die Ermahnung zum sittlichen Leben. Um den Adressaten die
fundamentale Bedeutung von Moral vor Augen zu fuhren, beschreibt er ihnen die
Auswirkungen ihres Handelns am Ende der Zeit. Das soll sie zum Umdenken bewegen bzw.
sie veranlassen, sich noch mehr zu bemihen, ihre Berufung und Auserwéhlung zu festigen.
Auch Grundmann, der den Brief in den Anfang des 2. Jhs.n.Chr. ansiedelt, stellt dies ds
deutlich erkennbaren Zweck des 2 Petr fest: ,|hm geht es um die Abwehr von Irrlehrern, die
mit ihrer falschen Lehre auch die Hoffnung auf die Wiederkunft des Herrn Christus
veréchtlich machen.“®?® Diese Meinung teilt auch Strecker: , Der 2 Petr spricht mehrfach das
Auftreten von Irrlehrern an (2,1:yeudodiddokalol; 3,3: eunaikTal), deren Lehre recht
eigentlich al's AnlaR des Briefes angesehen werden muRR.“%

Der Verfasser hat einen sehr engagierten Brief geschrieben, der die echte Sorge um das

Schicksal seiner Glaubensgeschwister erkennen 18sst.

Aber wie passt in dieses paranetische Schreiben die Thematisierung der Parusieverzogerung
hinein? Hat er hier ein zweites, brennendes Thema seiner Zeit angeschnitten oder dient ihm
auch die Verzogerung der Wiederkunft als Argumentationshilfe?

Die Losung liefern die beiden Griinde, die der Verfasser fur die Verzogerung nennt: der
Zeitpunkt kommt Uberraschend und Gott lasst allen Zeit, Bule zu tun.

Man muss also ein Leben fuhren, das jederzeit vor dem Gericht Gottes Bestand hat. Deshalb
ist es ein Risiko, den Verfuhrungskinsten der Gegner zu unterliegen. Aber wenn es doch
passieren sollte, kann man sich noch durch Reue und Umkehr retten, bevor die Wiederkunft

eintrifft, was unweigerlich passieren wird.

62" Eine parénetische Zielsetzung verfolgt er auch mit der Verwendung der zahlreichen Sprichwérter. Arzt zum
Nutzen von Sprichen: ,Sind Sprichwérter zuerst und in Uberwiegendem Mal3 Funktionstréger von
Erziehungstraditionen der jeweiligen Gesdllschaft?* (Arzt, S.77) Und beantwortet sie in Hinblick auf die
Ergebnisse der Sprichworterforschung: ,,dald Sprichworter mehrere und verschiedene Funktionen haben kdnnen.
Der erzieherische Aspekt ist bestenfalls einer unter vielen.” (Arzt, S. 86)

628 Grundmann, Friihe Christenheit, S.120

629 Strecker, S. 683
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Es ist davon auszugehen, dass der Verfasser mit der Parusieverzogerung ein Problem seiner
Zeit anspricht. Die Frage ist aber, was fur ihn im Mittelpunkt steht: die Krise wegen der
ausbleibenden Wiederkunft im algemeinen oder die Angst um die Rechtsglaubigen, die
aufgrund der unerwartet langen Wartezeit abzufallen drohen.

Da ein grof3er Teil des Briefes dem unmoralischen Leben der Gegner gewidmet ist, und
andererseits der Verfasser die Meinung vertritt, dass am Tag des Gerichts nur die Werke
entscheiden, ist es auf jeden Fall die Angst um die Rechtsglaubigen, die ihn zu seinem Brief
veranlasst hat. Der Tag des Herrn kann jederzeit anbrechen und dann werden die Gottlosen
umkommen. Das Erinnern an das reine Denken, das einen Abfall verhindern kann, ist sein

Anliegen, wie er mehrfach in seinem Brief betont.

In 1,10 fordert der Verfasser &deAdoi auf, sich noch mehr zu bemihen, Berufung und
Auserwahlung festzumachen. In 3,17.18a warnt er die &yamnnToi davor, aus der eigenen
Festigkeit herauszufallen und verlangt mit Nachdruck von ihnen, in Gnade und Erkenntnis
unseres Herrn und Retters Jesus Christus zu wachsen. Dazwischen stehen die Auflistung der
Sinden im 2. Kapitel, d.h. der Verhaltensweisen der Gegner, und das Ankindigen der
Konsequenzen dafir im 3. Kapitel, d.h. des Lohnes bzw. der Strafe im Jenseits.

Das bedeutet, dass fur den Verfasser des 2 Petr die Parusie schon deshalb aufer Frage steht,
weil er Strafen fur die Stinder (und Lohn fur die Frommen) nur fir die neue Welt nach dem
Gericht ankindigt. Das Verderben fur die Gegner bringt der Tag Gottes, den Beweis dafir
liefert die alte Zeit:

- Sintflut Uber die Gottlosen in der Welt, Rettung nur fiir die Gerechten (Noah)

- Einascherung fur die Gottlosen von Sodom / Gomorra, Rettung nur fir die Gerechten (L ot)
Die Wiederkunft bedeutet eine sichtbare Veranderung der Welt als Zeichen dafir, dass der
Tag Gottes gekommen ist. Ohne Wiederkunft bleibt die Welt wie sie ist, dann gibt es auch
kein Gericht, keine Bestrafung, keine Belohnung. Dann kann man wie die Spotter das Leben
genielen, weil man keine Angst vor der Strafe haben muss. In dem Fall gehen alle
Belehrungen, den Weg der Gerechtigkeit nicht zu verlassen, ins Leere. Der Verfasser will

aber gerade dies verhindern, dazu braucht er die Androhung von harten Konsequenzen.
Die Sorge um das Leben im rechten Glauben im Diesseits ist ein Indiz fUr die spéte

Entstehungszeit des 2 Petr. Man hat begonnen, sich in der Welt einzurichten, weil man

akzeptiert hat, dass die baldige Parusie nicht passiert. Aber man gibt sie trotzdem nicht auf.
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2 Petr ist eine paranetische Schrift mit apokalyptischen Bestandteilen. Der Verfasser hdt an
einem Kernstiick der urchristlichen Verkiindigung, der Parusie, unbeirrt fest.
Und er fuhrt seinen Lesern eindringlich vor Augen: das Leben im Diesseits dient der Zukunft

im Jensaits.
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Schluss

Schluss: Der kanonische Werdegang des 2 Petr

Die Ausgangsfrage war: Kann es wirklich sein, dass ein Brief in den Kanon aufgenommen
wurde, der eine theol ogisch fragwurdige Aussage beinhaltet?

Sein langwieriger Werdegang as eigenstandige neutestamentliche Schrift scheint den
Kritikern Recht zu geben. Wie bei keinem anderen biblischen Text war die Aufnahme von 2
Petr in den Kanon umstritten und setzte sich nur mihsam durch.

Letztendlich hat ihm sein Pseudonym geholfen. Der Klang des Namens eines der
prominentesten Apostel hat sich gegeniiber dem schon in der Alten Kirche als problematisch
empfundenen Inhalt durchgesetzt.

Entstehungszeitraum

Esist nicht mdglich, genau festzulegen, wann der 2 Petr geschrieben worden ist. So versuchen
Exegeten aufgrund von Angaben aus dem Brief einen wahrscheinlichen Entstehungszeitraum
zu rekonstruieren.

Zwei Anhaltspunkte fUr seine Datierung kdnnen indirekt aus dem Brief gewonnen werden:
der eineist die Verwendung des Jud als eine der Textvorlagen, der andere ist der Hinwels auf
Schriften des Apostels Paulus.

Zum Jud als terminus a quo hdlt Schelkle fest: ,Da eine genaue Datierung dieser beiden
Schriften nicht moéglich ist, ist fur 2 Petr damit kein absoluter terminus post quem, aber doch
eine relative Datierung gefunden. ... Jedenfalls kann der Brief nicht friiher apostolischer Zeit
angehoren, wenn er die anderen vor sich hat.“%*

,S0 steht auf der einen Seite die Verwendung des Jud durch den Brief, die eine relative
zeitliche Begrenzung ermdglicht. Auf der anderen Seite muf3 beachtet werden, dal3 neben der
handschriftlichen Bezeugung die Rezeption und Wirkungsgeschichte des Briefes spét
einsetzt.“®*" Trotz dieser Indizien hélt Paulsen eine zeitliche Eingrenzung fiir problematisch:
,Doch durfte die Hypothese einsichtig sein, dald der Brief im Anschlufd an Jud im ersten
Viertel des zweiten Jahrhunderts entstanden ist.“®** Auch Hahn halt diesen Zeitraum fiir den

60 schelkle, S. 178
81 paulsen, S. 94
832 paulsen, S. 94
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wahrscheinlichsten: ,,Die beiden Briefe gehtren aso in eine Zeit, in der auch die meisten
Schriften der Apostolischen Vater abgefaldt worden sind.“%

Ebenso argumentiert Vielhauer: ,Terminus a quo ist der (nicht sicher datierbare) Jud,
terminus ad quem das erste Auftauchen des 2Petr im 3.Jh (bei Origenes). Das Parusieproblem
bietet keinen chronologischen Hinweis.“®** Vielhauers Fazit: , Als Abfassungszeit wird man
die Mitte oder zweite Hél fte des 2.Jh.s annehmen konnen.“%*

Nach Vers 3,15.16 wird deutlich, dass dem Verfasser bereits eine Reihe von Briefen, unter
anderem von Paulus, vorliegen. Ob er nur von einem oder mehreren Paulusbriefen spricht,
geht aus dem Text nicht klar hervor, aber dass ihm eine Reihe von Schriften bekannt sein
muss, schon. Diein 2 Petr 3,15f vorausgesetzte Paul usbriefsammlung ist ein Anhaltspunkt fr
die Datierung: ,,Denn das Corpus Paulinum — ganz gleich welcher Umfang man fur 2Petr
3,15f. veranschlagen will — I asst sich furr die Zeit um 100 n.Chr. ansetzen.“%*®

Ein weiterer Anhaltspunkt ist die angesprochene Parusieverzogerung. , Da andererseits die
Naherwartung, die 2 Petr noch drangend ist, im 2. Jh. rasch zuriickging und bald vergessen
wurde, darf man 2 Petr, wenn Uberhaupt, so nicht allzuweit in das 2.Jh. hinabricken. ...
Vollends bei den bald folgenden Apologeten des 2. Jh. ist die Naherwartung vergangen, und
die Eschatologie wird die Lehre von den Letzten Dingen. Jetzt sind die Lehrpunkte die
Auferstehung von den Toten, Gerichten und Ewigkeit. Die Begriffe griechischer Metaphysik
|6sen den Biblizismus ab. Andererseits scheint die Reflexion Gber die Schrift in 2 Petr im
Gegensatz zur beginnenden Gnosis zu stehen. Gemal} alledem mag Ende des 1.Jh. oder noch
Anfang des 2.Jh. eine mogliche Datierung von 2 Petr sein.“%’

Grundmann macht darauf aufmerksam, dass der Text von seinem Stil und seiner Aussage her
auf eine spétere Entwicklungsstufe des Christentums hin weist: ,, Denkweise und Begriffe des
Briefes deuten auf einen christlichen Glauben hin, wie er von Griechen geformt worden
ig.u 638

Kummel meint, dass fir eine genaue Datierung jeder Anhaltspunkt fehlt, aber die spirbare
Fortbildung der Gnosis einerseits und das Fehlen christologischer Irrlehrer andererseits einen
Zeitraum zwischen dem 2. Viertel des 2.Jhs. und 150 annehmen 1&%: ,Die genannten
,frihkatholischen’ Ziige ebenso wie die hellenistische Anthropologie und das hellenistische

Heilsverstandnis 1,3 f, aber auch die Aufgabe der urchristlichen, christologisch begriindeten

83 Hahn, S. 744

634 Vielhauer, S. 599

635 Vielhauer, S. 599
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Eschatologie und ihr Ersatz durch jene Apokalyptik, welche Juden und Heiden auch schétzen
und predigen’, zeigen, dal3 sich beim 2 Pt als der vermutlich spétesten Schrift des nt. Kanons
das Problem der ,inneren Kanonsgrenze' in besonderer Scharfe zeigt und zur Besinnung auf

den normativen Charakter dieser Theologie zwingt.“®*

Kanonbildung

Obwohl sich der Verfasser als Apostel Petrus ausgibt, zeigt die Kanongeschichte, dal3 die
petrinische Verfasserschaft lange und von nicht wenigen Véatern bezweifelt wurde. Bei nicht
wenigen Aussagen ist es unwahrscheinlich, dal3 sie in die Zeit des Apostels datiert werden
koénnen. 2 Petr mul3 als pseudepigraphische Schrift beurteilt werden, betont Schelkle: , Ein
Lehrer und Seelsorger der Kirche beniitzte zu Ende der apostolischen Zeit diese
Literaturform, um die Kirche mit einem an die Allgemeinheit gerichteten Brief zu stérken. Sie
muf3te erkennen, dal? die Hoffnung auf die baldige Wiederkunft ihres Herrn sich nicht erfiillen
sollte. Manche fielen ab und suchten die bisher treu gebliebenen mit falschen Lehren zu
gewinnen. In dieser Stunde mahnt der Brief, dem Glauben treu zu bleiben und weiter der
Ankunft des Herrn zu harren. Der Verfasser erkennt in der Verbundenheit mit der

apostolischen Kirche das Heil auch fiir seine Zeit.“%*

Im 2. Jh. wird der Brief nirgendwo zitiert. Als erster bezeugt ihn Origenes, aber as
unkanonisch. Erst Hieronymus (340-420) halt 2 Petr fur echt. Im Osterfestbrief des
Athanasius (367) wird er zum Kanon gezahlt, aber in manchen Gemeinden ist er um 400 und
500 noch umstritten. ,, Fir das Ansehen bzw. Nicht-Ansehen von 2 Petr war bisin die Neuzeit
hinein auch sein abhangiges Verhdtnis zum Judasbrief von ausschlaggebender
Bedeutung.“®*

Es fehlen sichere Belege fur die Bekanntheit oder Benutzung des 2 Petr fur das 2.
Jahrhundert. Der Kanon Muratori nennt ihn ebensowenig wie die Apologeten.

Irendus von Lyon bezeichnet nur 1 Petr as den Brief des Petrus. Auch Tertullian und Cyprian
zitieren nur den 1 und nicht 2 Petr. Das ist bei Tertullian aufféllig, weil er den Jud benutzte
und als apostolisch betrachtete. Deutliche Zitate fehlen sowohl im Kommentar al's auch Werk

des Clemens von Alexandrien. Der Kanon Muratori fuhrt den 2 Petr zwar nicht an, allerdings:

89 K immel, S. 383
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,ist dabel 2Petr auch nicht unter den ausgeschlossenen Schriften zu finden, weshalb die
Nichtnennung mit VVorsicht zu bewerten ist.“%%

Erst Origines verweist als erster sicherer Zeuge konkret auf 2 Petr, indem er in seinem
Johannes-Kommentar auf einen zweiten, zweifelhaften Petrusbrief hinweist. Er z&hlt ihn zu
den angefochteten Schriften. Er raumt ein, dass die petrinische Verfasserschaft und
Kanonizitédt des Briefes bestritten werden, nimmt jedoch beide Briefe a's kanonisch an.
Eusebius von Céasarea geht darauf ein, dass der 2 Petr nicht zu den akzeptierten Schriften
gehore, aber geschétzt werde, well er so lehrreich sei. Er nennt den 2 Petr zusammen mit dem
Jud, Jak, 2 und 3 Joh als eine der widersprochenen, aber doch von sehr vielen als echt
angenommenen Schriften. Er selbst hélt ihn nicht fir petrinisch. Nach Euseb verstummen die
Zweifel aus friherer Zeit bis auf wenige Ausnahmen: der Brief gilt als petrinisch und findet
zogernd im Kanon seinen Platz: , Es ergibt sich die sehr auffélige Tatsache, dal3 gegentber
der Bezeugung des Judasbriefes die ersten nachchristlichen Jahrhunderte den 2. Petrusbrief
wenig erwahnen — das 2. Jahrhundert tiberhaupt nicht — und ihn kaum al's echt ansehen.“ %+
Euseb behauptet zwar, Clemens Alexandrinus habe mit anderen katholischen Briefen auch
den 2 Petr ausgelegt, aber die von Clemens erhaltenen Auslegungen enthalten seine Erklarung
nicht, und auch in seinen anderen Schriften wird er nicht erwahnt. Auch bel Clemens ist wie
bei Tertullian auffallig, dafd er den Jud benutzte und auslegte, ebenso den 1 Petr.

Didymus erwdhnt noch in der 2. Halfte des 4.Jh. die teilweise Ablehnung des Briefes durch
andere. Und gegen Ende des 4.Jh. schreibt Amphilochius von Iconium in Lyaconien, dass
entgegen der Ansicht, es seien sieben katholische Briefe anzuerkennen, nur Jakobus, 1Petr
und 1Joh Gultigkeit hétten.

Bisins4 Jh. hinein ist der 2 Petr entweder nicht bekannt oder nicht anerkannt. In der 2. Halfte
des 4. Jh. schliefdlich wird er in den Kanon aufgenommen. Durch Hilarius, Ambrosius und
Augustin findet er endgultige Aufnahme in den abendlandischen Kanon. Hieronymus fuhrt
die markanten Unterschiede zwischen den beiden Petrusbriefen auf zwei verschiedene
Sekretdre von Petrus zurtick. Doch weist Hieronymus noch darauf hin, dass der Brief von den
meisten abgewiesen wird.

Beim Abschlul? der Kanonbildung im 4. Jh. erlangte der Brief aber doch seine Eingliederung
in den N.T.-Kanon.

Die syrische Kirche nahm ihn nur z6gernd in ihren Kanon auf. Die Peshitta beinhaltet

Uberhaupt keine der katholischen Briefe und auch nicht die Offenbarung. Sie fanden erst

%42 Kraus, S. 3/4
643 Grundmann, S. 64/65
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Eingang durch die Bearbeitung des syrischen N.T. durch Polykarp, blieben aber in den

syrischen Kirchen von geringerem Stellenwert.

Handschriftenbelege

Von besonderer Bedeutung ist, da? P™* den Text von 2 Petr vollstandig - zusammen mit
anderen, meist nichtkanonischen Schriften — enthalt. Das macht P zu einem wichtigen
Zeugen fur den Text, aber nicht fir dessen Kanonisierungsprozess. ,Der im 3.Jh.
geschriebene Papyruskodex P’ enthélt 1.2 Pt und Jud, aber zusammen mit anderen nicht nt.
Schriften, so dal3 sich daraus kein Urteil Gber kanonische Anerkennung des 2 Pt erkennen
EC i

Im P™ist er im 3. Jh. firr das &gyptische Kirchengebiet bezeugt.

Aufgrund einer sicheren Textgrundlage in den Majuskeln des vierten (X B) sowie funften
Jahrhunderts (A C 048) steht der 2 Petr im Vergleich mit den anderen katholischen Briefen in
der Bezeugung nicht schlechter da.

P* aus dem 7. Jh.enthalt einige Verse aus 2 Petr

B 14t erkennen, dai 2 Petr zu der dem Codex vorausgehenden Uberlieferung erst spéter
hinzutrat.

Der Brief erscheint aber in der bohairischen und in der sahidischen Ubersetzung, die Ende des

2.Jh. oder Anfang des 3.Jh. entstanden und Zeuge des agyptischen Kanons sind.
Wirkungsgeschichte

,Der 2. Petrusbrief hat sich nur schwer unter den Schriften des Neuen Testaments durchsetzen
kénnen. Lange Zeit wurde er in der Kirche nicht anerkannt“®® beschreibt Grundmann den
weiteren beschwerlichen Weg des 2 Petr innerhalb des Kanons. Seine Aufnahme ins Neue
Testament hat ihm nicht dazu verholfen, gleichbedeutend behandelt zu werden wie etwa
Paulusbriefe und Evangelien.

So ist auch die Wirkungsgeschichte des 2 Petr zunédchst gering. ,, Auf der anderen Seiteist die
Bezeugung durch das textgeschichtliche Material ein Hinwels auf die Wirkungen des Briefes.

Denn p72 belegt,dal? der Text bereits eine Geschichte gehabt haben muf3; die Lesarten lassen

64 Kimmel, S. 382
845 Grundmann, Frithes Christentum, S. 121
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sich nur auf dem Hintergrund eines vorgangigen Textprozesses verstehen.“®% Zunachst fiigt
sich der Brief in die Reihe der pseudepigraphischen Texte, die auf Petrus zurtickgefuhrt
werden. Daneben aber finden sich in Alexandrien ausdrtickliche Aufnahme und Verwendung
des Briefes, wobel dies freilich sogleich mit kritischen Bedenken erfolgt.

Wenn sich die Autoritét des Briefes durchsetzt, so hangt dies mit der Rickfuhrung auf den
Apostel Petrus zusammen. Auch Erasmus und Luther anerkennen den Brief als apostolisch.
Die durchgreifende Kritik beginnt erst mit Hugo Grotius. Er verneint die Echtheit des 2 Petr
und nimmt Symeon von Jerusalem als Verfasser sowie eine nachtrégliche Verschmelzung von
2 Petr aus 2 Teilen: Kap. 1-2 mit 3.

Welchen Wert hat der 2 Petr heute?

Hahn verlangt zu Recht ,die Entscheidung der Alten Kirche Uber die Zugehdrigkeit zum
neutestamentlichen Kanon zu respektieren.“®*’ Denn wenn man anfangt, auszusortieren, stellt
sich die Frage, wo man anfangt und wo man aufhdrt.

Und nattrlich ergibt sich in weiterer Folge das Problem der Kompetenz: wer darf das tun und
wer nicht. Und wenn man schon dabel ist, streicht man vielleicht auch gleich unzeitgemalle
Stellen aus jenen Blchern, die im Kanon bleiben dirfen, heraus. Evangelische werden sicher
eine andere Auswahl treffen a's Katholische und Orthodoxe.

Was bleibt dann aber von der Bibel Gbrig? Oder bleibt Gberhaupt etwas von ihr tbrig?

Trotz der bereits in der Alten Kirche bekannten problematischen theol ogischen Aussagen des
2 Petr wurde er in den Kanon aufgenommen, und deshalb muss er auch dort bleiben. Kimmel
begrindet die kanonische Berechtigung des 2 Petr damit, dass auch Schriften, die an
bestimmten Punkten in sachlichem Gegensatz zur zentralen Christusverkiindigung stehen, wie
.der 2. Petrusbrief mit seiner hellenistischen Erlésungslehre und seiner Aufhebung der
eschatologischen Naherwartung*®*® durchaus trotzdem an der allgemein neutestamentlichen
Christusverkindigung Anteil haben konnen: ,der 2. Petrusbrief mit seiner Betonung der
bleibenden Bedeutung der Erwartung des eschatologischen , Tages' usw.“%* Es schadet nicht,
wenn Menschen unserer Zeit die Textpassagen Uber den Weltuntergang durchlesen und sich

54 Paulsen, S. 92
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darauf besinnen, dass eines Tages der Gerichtstag Gottes anbrechen wird. Das ist ein
Grundbestand christlicher Lehre, der aber heute gerne verdrangt wird.

So wie zur Zeit des 2 Petr warten die Christen auch heute noch — nun beinahe schon seit 2000
Jahren - auf die Parusie. Und genauso wenig wie damals hat die Ankindigung, dass sie
kommen wird, an Gultigkeit verloren.

Frankemdlle sieht die bleibende Aufgabe des 2 Petr als kanonische Schrift in der | To0
Kupiou nUOV pakpoBupia: ,Bei ihm haben die futurisch-eschatologischen Bilder keinen
Selbstzweck, sondern eindeutig eine paranetische, gegenwartsbezogene, eine bestimmte Ethik
provozierende Funktion. Sein Aussageziel ist nicht einmal die Vernichtung der Irrlehrer,
Spotter und Frevler, sondern ,dal3 ale sich bekehren ..., well er (Gott) nicht will, dal3 jemand
zugrunde geht’ (3°).«%*°

Aber Langmut ist nicht dasselbe wie Gnade. Denn auch wenn Gott zuwartet mit dem
Weltuntergang, damit moglichst wenige danach ins Verderben stiirzen, so wird er nach den
Worten des 2 Petr doch letztendlich alle Menschen nur nach ihren Werken richten.

Diese Botschaft des 2 Petr sollte zum Nachdenken Uber die eigene L ebensfiihrung anregen.

%0 Erankemolle, S. 85
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