Griinder und thre Griindung
Antike Vereinigungen und die paulinische Gemeinde in Philippi

MarkuUs OHLER

Einen Verein zu griinden bedarf heutzutage eines mehr oder weniger kom-
plizierten Procederes: Ein Statut muss verfasst, Bezeichnung und Ziele
miissen definiert, Funktionire gewihlt werden. Die Initiatoren legen das
fest und bestimmen zumindest in den Anfingen die Geschicke ihrer Griin-
dung. Sie erstatten die Anzeige bei einer Vereinsbehérde und das
Vereinsleben kann beginnen.

In der griechisch-rémischen Antike war die Schaffung einer Vereini-
gung dhnlich und doch auch anders: Wie auch heute brauchte es eine oder
mehrere Personen, die den Verein griinden wollten und wie auch heute
waren Fragen des gemeinsamen Anliegens und der Ordnung zu kléren,
eine Bezeichnung festzulegen, eine erste Versammlung abzuhalten.! Nur in
den seltensten Fillen wurde allerdings eine Bewilligung eingeholt, denn
die meisten Vereinigungen der griechisch-rémischen Antike konnten be-
stehen, solange sich durch ihre Titigkeit oder bloBle Existenz nicht
bestimmte Gefihrdungen ergaben.? Dazu kommt, dass die Etablierung ei-
ner Vereinigung in der griechisch-rémischen Welt auch eine religitse
Konnotation hatte, da die Konstituierung der Gemeinschaft stets eine Ver-

!'Vgl. dazu F. POLAND, Geschichte des griechischen Vereinswesens, Leipzig 1909,
271-276; 1. N. ARNAOUTOGLOU, Thusias heneka kai sunousias. Private religious associa-
tions in Hellenistic Athens, Yearbook of the Research Centre for the History of Greek
Law 37 Suppl. 4, Athen 2003, 125-130.

2 Vgl. zur rechtlichen Lage u. a. M. OHLER, Rémisches Vereinsrecht und christliche
Gemeinden, in: M. Labahn / J. Zangenberg (Hg.), Zwischen den Reichen. Neues Testa-
ment und Romische Herrschaft, TANZ 36, Tiibingen 2002, 51-71; H. G. KIPPENBERG,
.Nach dem Vorbild eines 6ffentlichen Gemeinwesens“. Diskurse rémischer Juristen iiber
private religiose Vereinigungen, in: ders. / G. Folke Schuppert (Hg.), Die verrechtlichte
Religion. Der Offentlichkeitsstatus von Religionsgemeinschaften, Tiibingen 2005, 37-63;
A. BENDLIN, Associations, Funerals, Sociality, and Roman Law. The collegium of Diana
and Antinous in Lanuvium (CIL 14.2112) Reconsidered, in: M. Ohler (Hg.),
Aposteldekret und antikes Vereinswesen. Gemeinschaft und ihre Ordnung (WUNT 280),
Tiibingen 2011, 207-295 (223-247).
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bindung mit einer Gottheit oder mehreren einschloss. Diese Gottheit muss-
te gewdhlt werden und ihr Kult stellte ein wesentliches Merkmal von
Identitit und Praxis der Vereinigung dar.?

Die antike Rechtslage ist nun aber nicht Thema des vorliegenden Bei-
trags, vielmehr soll es um die Beziehung von Griindungsgestalten zu den
von ihnen geschaffenen Vereinigungen gehen. Dabei werden wir uns zu-
nichst einzelnen antiken Vereinigungen zuwenden, um aufgrund dieses
Befundes anschlieend die Verhiltnisse der philippischen Gemeinde ge-
nauer in den Blick zu nehmen.

Zwei Vorbemerkungen sind zunéchst aber noch notig:

Zumeist liegen Informationen iiber das Entstehen einer antiken Vereini-
gung aufgrund des Quellenbefundes vollig im Dunkien. Die erhaltenen
Inschriften und Papyri sowie literarische Zeugnisse haben in der Regel
ginzlich andere Anliegen: Sie ehren einen Wohltiter oder ein verdientes
Mitglied, sind einer oder mehreren Vereinsgottheiten gewidmet, halten die
Namen von Mitgliedern in einer Liste fest oder — leider auch das relativ
selten — gewdhren Einblicke in die Vereinsordnung. Dass wir dennoch tiber
einige Griindungsgeschichten Bescheid wissen, ist also rein zufillig, und
repriasentative Schliisse sind daraus nur mit Vorbehalt zu ziehen.

Friihchristliche Gemeinden entsprechen in vielen Aspekten griechisch-
rémischen Vereinigungen. Die Diskussion ist inzwischen so weit fortge-
schritten, dass man mit guten Griinden nicht mehr danach fragen muss, ob
die Gemeinschaften der ersten Christusgldubigen — zumal die paulinischen
—sich in die Formen von Vereinigungen der Antike einordnen lassen, son-
dern vor allem zu untersuchen hat, wie sie dies taten. Schon allein deshalb
ist es sinnvoll, sich aus der Perspektive des Neutestamentlers und zum Ge-
burtstag eines Neutestamentlers damit zu beschiftigen. Dariiber hinaus
ergeben sich aus den Forschungsergebnissen zu antiken Vereinigungen
auch zahlreiche neue Fragen bzw. Fragestellungen, auf die hin dann auch
die neutestamentlichen Texte — wie hier der Philipperbrief — befragt wer-
den konnen. Das betrifft die unterschiedlichsten Aspekte, im Folgenden
konkret die Frage nach der Beziehung von Griinder und Griindung.

3 Fiir die Auswahl konnten ethnische, berufliche oder familidire Kriterien ebenso von
Bedeutung sein wie persdnliche Vorlieben. Dass die Wahl der Gottheit in den Zeugnissen
iiber Griindungen gerne als Auswahl durch die Gottheit beschrieben wird, wird unten zu
zeigen sein. Vgl. zu diesem und anderen Aspekten antiker Griindungen die ausfiihrliche
Studie von J. C. HANGES, Paul, Founder of Churches. A Study in the Light of the Evi-
dence for the Role of , Founder-Figures* in the Hellenistic-Roman Period, WUNT 292,
Tubingen 2012, z. B. 376: ,Founders consistently describe their own experiences in
terms of the ancient model of the personal, oracular selection, or call, of the founder by
the deity.* Vgl. auch 70-77.
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1 Griindungen von Vereinigungen in der Antike

Bevor im Folgenden einzelne Beispiele angefithrt werden sollen, die zei-
gen, wie vielfiltig Griindungsakte und die dariiber informierenden
Nachrichten gestaltet werden konnten, und was sich daraus fiir die Bezie-
hungen zwischen den Griindungsgestalten und den von ihnen einge-
richteten Gemeinschaften erkennen lédsst, ein paar Bemerkungen zur Ter-
minologie: Franz Poland geht in seiner grundlegenden Studie zum
Griechischen Vereinswesen auf einige Begriffe etwas niher ein.* ,,Der iib-
lichste ist ... ovvayew*, formuliert Poland, um dann auch ovvictac6ar,
ktiletv, kaBedpdewv und Oepeiodv anzufithren.’ Kloppenborg und As-
cough fiigen dem noch @épew hinzu.® Eine Durchsicht der Belege ldsst
freilich erkennen, dass die Bestimmung, ob es sich tatsdchlich um die
Griindung einer Vereinigung handelt, sehr unsicher bleiben muss. Das gilt
unter anderem fiir die hiufigere Formulierung cvvéyew Oiacov und dhnli-
che Zusammenstellungen’, da damit in der Regel die Zusammenfiihrung
der Mitglieder einer bereits bestehenden Vereinigung gemeint ist.® Die
Belege fiir Griindungsberichte sind daher auch nicht so zahlreich, wie man
annehmen mochte.’

4 POLAND, Geschichte (s. Anm. 1), 271-273.

5 POLAND, Geschichte (s. Anm. 1), 272. Fiir die Bezeichnung als xtiotng einer Verei-
nigung vgl. IG IV 581 (Argos, aus rom. Zeit); 1G XII/1 127 (Rhodos, 2./1. Jh. v. Chr.);
IG XII/3 1098 (Melos, o. Dat.). Diese Texte sind fuir unsere Fragestellung allerdings zu
knapp, um sie sinnvoll auswerten zu kénnen. HANGES, Founder (s. Anm. 3), 65 Anm. 67,
betont zu Recht, dass die Gestaltung von Griindungslegenden bzw. -berichten sprachlich
nicht auf diese auf Stadtegriindungen konzentrierte Terminologie beschriankt war.

6J. S. KLOPPENBORG / R. S. ASCOUGH, Greco-Roman Associations. Texts, Transla-
tions, and Commentary, Band 1: Attica, Central Greece, Macedonia, Thrace, BZNW 181,
Berlin 2011 (= GRA 1), 227. Als Belege fiir eine Griindung sind allerdings 1G 112 1012 (=
GRA 142) und IG 112 1326 (= GRA [ 36) m. E. nicht zu deuten, vielmehr handelt es sich
dort um eine Zusammenkunft unter vielen.

71G 11?2 1322,11,; 1G X1,4 1227; ID 1403. 1412. 1417. 2225; G. SIEBERT, Sur l'histoire
du sanctuaire des dieux syriens a Délos, BCH 92 (1968), 359-347. Die Deutung von
cuvayew im Sinne von ,griinden® ist m. E. zu eng gefasst. Das gilt wohl z. B. auch fiir
die Attaliden von Teos (CIG 3069 = OGIS 326; Teos, 146-133 v. Chr.). Tatsiachlich von
einer Griindung ist hingegen unter Verwendung von cuvdyew in einer Vereinsregelung
die Rede, die auf die Entstehung eines Eranos verweist, allerdings ohne eine Einzelper-
son hervorzuheben (IG 11?2 1369 = GRA 1 49; Liopesi, 2. Jh. n. Chr.; vgl. dazu auch
ARNAOUTOGLOU, Thusias (s. Anm. 1), 125). Weitere Belege nennen KLOPPENBORG /
ASCOUGH, GRA 1 227, die meine Skepsis zum Ausdruck cuvayew teilen (229).

8 Ein entsprechender Sprachgebrauch findet sich auch in der Apostelgeschichte
(14,27; 15,30). Vgl. ARNAOUTOGLOU, Thusias (s. Anm. 1), 95. Eine Ausnahme stellt
hingegen IG 112 1343 = GRA | 48 dar; dazu s.u. mit ausfiihrlicher Diskussion.

% Nicht behandelt werden im Folgenden jene Vereinigungen, die den Namen einer
Person in der Selbstbezeichnung tragen, da die Griindung hier zwar moglich, aber nicht
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1.1 Samamanu in Ugarit

Etwa um 1200 v. Chr. hielt ein gewisser Samiimanu in einem Keilschrift-
text Folgendes fest:'’

Die Vereinigung, die Samiimanu in seinem Haus gegriindet hat.
Jetzt habe ich fiir euch unseren Speiseraum hergerichtet.

Wenn ich euch hinauswerfe aus meinem Haus,

werde ich 50 Silber(schekel) bezahlen.

Drei Punkte sind aus dieser kurzen Notiz fiir uns von besonderem Interes-
se: Vor allem geht es darum, dass Samiimanu als Griinder der Gemein-
schaft auftritt. Dies schlieBt in diesem rechtlich konnotierten Dokument
ein, dass der Marzeah'' sich in Samamanus eigenem Haus versammelt,
wofiir dieser allerdings auch Miete einhebt.'> Der Marzeah und Sami-
manu, sein Griinder, sind damit rechtlich eng aneinander gebunden und
konnen nur durch (Riick-)Zahlung der entsprechenden Summe wieder ge-
trennt werden. Da Samiimanu, wie auf der Riickseite des Stiickes
einfithrend festgehalten wird, zugleich Leiter der Vereinigung ist, ist eine
solche Trennung wenigstens solange unwahrscheinlich, als er dieses Amt
innehat.

1.2 Dionysios aus Philadelphia

Auch unter Neutestamentlern relativ bekannt und vielfach bearbeitet ist
eine Inschrift aus dem lydischen Philadelphia, die aus dem 2. oder 1. Jh.
vor Christus stammt (LSAM 20 = SIG** 985). Der Text ist relativ lang,
sodass hier nur die fiir unsere Fragestellung wesentlichen Passagen zitiert
und interpretiert werden sollen'’:

sicher ist. Zu den nach Personen benannten Vereinigungen vgl. POLAND, Geschichte (s.
Anm. 1), 73-78 (75: ,,0b sie Griinder, Reformatoren oder Vorstinde der Kollegien wa-
ren, ist im einzelnen Falle nicht zu entscheiden.”); R. S. ASCOUGH, Redescribing the
Thessalonians‘ ,Mission‘ in Light of Graeco-Roman Associations, NTS 60 (2014), 61-82
(69).

10 CAT 3.9. Text und englische Ubersetzung bei J. L. MCLAUGHLIN, The Marzéah in
the Prophetic Literature. References and Allusions in Light of the Extra-Biblical Evi-
dence, VT.S 86, Leiden 2001, 20-24; vgl. auch L. MIRALLES MACIA, Marzeah y thiasos.
Una institucion convival en el Oriente Proximo Antiguo y el Mediterraneo, *Ilu. Revista
de ciencias de las religiones. Anejo 20, Madrid 2007, 64f.; 271f.

1 Mit Marzeah ist hier wahrscheinlich nicht nur eine Speisegruppe gemeint, sondern
tatsidchlich eine Vereinigung; vgl. MCLAUGHLIN, Marzéah (s. Anm. 10), 22. mn gibt
die LXX in Jer 16,5 daher auch mit Biacog wieder.

12 Die Riickseite der Tafel enthilt dementsprechend auch eine Bestitigung der Zah-
lung.

3 Die Inschrift wurde auBerhalb des urspriinglichen Kontextes entdeckt, iiber Diony-
sios ist aus weiteren Texten nichts zu erfahren. Wir sind also ganz auf diesen Text
angewiesen. Die Ubersetzung orientiert sich an Eva EBEL, Die Attraktivitit frither christ-
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Zu gutem [Gelingen]! Aufgeschrieben wurden fiir die Gesundheit und das [gemeinsame
Heil] und den besten Ruf die dem Dionysios im Schlaf eingegebenen [Anweisunglen;
dieser [gewidhrt Zugang] in sein eigenes Haus Mannern [und Frauen}, Freien und Skla-
ven. [Denn in diesem] sind [Altdre] des Zeus Eumenes und der Hestia, seiner [Helferin],
und der anderen Gétter [zum Heil] und der Eudaimonia und des Plutos und der Arete
[und der Hygieia] und der Agathe Tyche und des Agathos [Daimon und der Mne]me und
der Chariten und der Nike [errichtet worden]. Diesem hat Zeus Anweisung[en] gegeben,
die Heiligungen und die Reinigungen und [die Mysterien aus]jzufiihren gemifl den alther-
gebrachten Sitten und wie es nun [geschrieben ist].!*

Die wesentliche Information zu seiner Vereinigung gibt Dionysios gleich
zu Beginn: Er gewdhrt Zugang (npdcodov [rekonstruiert!] 1.3) zu seinem
Haus. Es handelt sich mithin hier erneut — wie schon zuvor in Ugarit — um
eine Vereinigung, die sich in nicht-6ffentlichem — genauer: hduslichem —
Kontext zusammenfindet. Dionysios legt darauf offenbar besonderen Wert:
Es ist ,,sein eigenes Haus“ (1dv £avtod oikov 1.5), ein Haus, das — wie wir
gegen Ende der Inschrift erfahren — zudem unter dem Schutz und der Herr-
schaft der Gottin Agdistis steht (11.511)).

Die Aufnahme einer Vereinigung in das eigene Haus findet sich auch
sonst vereinzelt in der griechisch-romischen Antike. Moglicherweise stell-
te es gerade fiir die Anfangsphase einer Vereinigung den typischen Fall
dar, zumal es nur zwei Alternativen gab: die Anmietung eines Raumes
(was Finanzmittel voraussetzte)!® oder eine Zusammenkunft unter freiem
Himmel (was u. U. unpraktisch war und bisher nicht dokumentiert ist).
M. W. handelt es sich hier bei Dionysios allerdings um den bisher einzigen

licher Gemeinden. Die Gemeinde von Korinth im Spiegel griechisch-romischer Vereine,
WUNT 2/178, Tibingen 2004, 230-232; vgl. auch T. SCHMELLER, Hierarchie und Egali-
tit. Eine sozialgeschichtliche Untersuchung paulinischer Gemeinden und griechisch-
romischer Vereine, SBS 162, Stuttgart 1995, 96-99. Editionen: J. KEIL / A. V. PREMER-
STEIN, Bericht liber eine dritte Reise in Lydien und den angrenzenden Gebieten loniens,
ausgefithrt 1911 im Auftrage der Kaiserlichen Akademie der Wissenschaften,
DAWW.PH 57/1, Wien 1914, 18-21 (18); O. WEINREICH, Stiftung und Kultsatzungen
eines Privatheiligtums in Philadelpheia in Lydien, SAHW .PH 16, Heidelberg 1919, 4-6;
SIG I11** 985; F. SOKOLOWSKI, Lois sacrées de I’Asie Mineure, Travaux et memoires 9,
Paris 1955, 53-55 (No. 20); S. C. BARTON / G. H. R. HORSLEY, A Hellenistic Cuit Group
and the New Testament Churches, JAC 24, 1981, 7-41, bes. 8f. Ergiinzungen sind in der
Ubersetzung durch eckige Klammern angezeigt.

4 LSAM 20,1-14: Ayedfjt T[Oymi] | dveyphoncav £¢' dyicion ka[i kowfr cotnpiot] |
kol 80t it dpiotnt td SoOE[via mapayyéipallta Aovusior kad' Havov m[podcodov
S186v]||t' eig tov avtod oikov avdpé[or kai yuvau&iv] | EhevBépoig kai oikérag. Alog [yap
&v tovtwl] | tot Evpevodg xai ‘Eotiag t{fig mapiédpov av]jtod xai tdv dAlov Bedv
Zot[fpov kai Evdat]|poviac kai [TAovtov kai Apetiig [kai Yyelac] || kai Toyxng Ayabiig
koi AyaBod [Aaipovog kai MvA]|lung xai Xapitov kai Nikng eiciv i§[pvuévor Popoi.] |
to0t{w] 8E8wkev O Zedg mapayyEr pata Toug Te &]lyviopods kai tovg kabappovg kol td
puotipla €xt]|tedelv katd 1€ 10 TATPLO. KAl B vV [YEyparTat.

!5 Entsprechende Rdume sind an Tempel angebaut (sog. Hestiatoria) oder waren in
Tavernen verfiigbar.
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eindeutigen Fall einer griechisch-romischen Vereinsgriindung im eigenen
Haus. Haufiger sind Belege zu finden, aus denen deutlich wird, dass ein
Vereinspatron sein Haus oder einen Teil davon der Gemeinschaft fiir ihre
Versammlungen zur Verfiigung stellte.!® Der Stifter Dionysios stellt nun
aber nicht sein ganzes Haus oder Teile davon zur Verfiigung, sondern ge-
wihrt bloB Zugang. Thm als dem Griinder der Vereinigung verbleibt das
vollstindige Eigentumsrecht.

Die hidusliche Kultvereinigung entsteht, und auch dies ist durchaus auf-
fillig, nicht aus dem gemeinsamen Interesse einiger Personen, die sich aus
welchem Grund auch immer versammeln. Im Gegenteil: Sie geht auf die
Initiative des Dionysios zuriick. Mangels einer Mitgliederliste oder Ahnli-
chem wissen wir nicht einmal mit Sicherheit, ob sich irgendjemand diesem
Interesse jemals anschloss. Die Gemeinschaft, die Dionysios im Blick hat-
te, sollte aus ,,Minnern und Frauen, Freien und Sklaven® (&vdpaoct kai
yovaiiv €revBépoig kai oixétaig 11.5f., 15f.) zusammengesetzt sein. Das
hat einen egalitiren Touch, der an paulinische Aussagen erinnert, nach
denen ethnische, soziale und Geschlechterdifferenzen in Christus aufgeho-
ben sind (Gal 3,28; vgl. 1Kor 12,13). Dabei ist aber zu beachten, dass es
sich in der Aufzidhlung des Dionysios um jene Gruppen handelt, aus denen
ein Haushalt (oixog) besteht.!” Dieser Kontext ist fiir die Beurteilung des
egalitiren Charakters der Vereinigung wie auch ihrer generellen Ausrich-
tung wichtig: Es handelt sich ndmlich nicht um eine jener kultischen
Vereinigungen, wie wir sie allenthalben in der griechisch-romischen Welt
finden, sondern um eine, die ganz konkret an das Hausgebdude und den
Haushalt gebunden ist. Die Verwendung von oikog in der Inschrift ver-
weist ndmlich sehr wahrscheinlich auf beides: Es ist das Hausgebdude des
Dionysios, zu dem er Zutritt gewéhrt, und es ist sein Haushalt, in den nicht
nur die bereits dort befindlichen Personen kommen kénnen, sondern auch
dariiber hinaus weitere Mianner und Frauen, Freie und Sklaven.'®

16 Vgl. etwa das Haus des G. FL. Furius Aptus in Ephesus (Hanghaus 2, Wohneinheit
6), das der Familie des M. Gavius Squilla Gallicanus und seiner Frau Pompeia Agripinil-
la in Torre Nova (IGUR I 160) oder die Synagoge in Stobi (1JO [ Mac 1). Das hingt
allerdings nicht notwendig mit einer Griindung durch den bzw. die Gastgeber zusammen.

17 Vgl. dazu besonders S. K. STOWERS, A Cult from Philadelphia. Oikos Religion or
Cultic Association?, in: A. J. Malherbe / F. W. Norris / J. W. Thompson (Hg.), The Early
Church in Its Context (FS E. Ferguson), NT.S 90, Leiden 1998, 287-301 (294).

18 Anders STOWERS, Cult (s. Anm. 17), 301. Vgl. dagegen BARTON / HORSLEY, Hel-
lenistic Cult Group (s. Anm. 13), 16f.; P. A. HARLAND, Associations, Synagogues, and
Congregations. Claiming a Place in Ancient Mediterranean Society, Minneapolis 2003,
31. Zugleich werden Unterschiede zwischen Freien und Sklaven weitergefiihrt, v. a. im
Blick auf Sexualitdt; vgl. K. NEUTEL, Slaves Included? Sexual Regulations and Slave
Participation in Two Ancient Religious Groups, in: S. Hodkinson / D. Geary (Hg.),
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Voraussetzung fiir eine Aufnahme in die Gemeinschaft ist freilich, dass
sich digjenigen, die kommen, auch an die Regeln halten, die in etwa einer
Haustafel entsprechen (11.15-25)":

Wenn sie in dieses Haus kommen, sollen Ménner {und Frauen], Freie und Sklaven bei
[allen] Géttern [schworen], dass sie weder eine List gegen einen Mann oder [eine Frau]
kennen noch ein fiir Menschen schidliches Gift, dass sie bose [Zauber]spriiche weder
kennen noch [anwenden], dass sie [keinen] Liebestrank, kein Abtreibungsmittel, kein
Verhiitungsmittel und nicht [irgendetwas anderes, was fiir Kinder] todlich ist, selbst an-
wenden oder [einem anderen anjraten oder bei einem anderen davon wissen, dass sie
[ndmlich] nicht aufthoren, diesem Haushalt wohl gesonnen zu sein, und dass sie, wenn
firgendjemand etwas von diesem] tut oder vorhat, es weder zulassen noch [verschwei-
gen], sondern es ans Licht bringen und verhindern.?®

In dieser Tonart geht es noch weiter, wobei im Folgenden vor allem sexu-
elle Vergehen angesprochen werden. ,,Nicht aufzuhdren, diesem Haushalt
wohl gesonnen zu sein” (dmootep[odvieg 6& un]|dev govoeiv T oikmi
t™de 11.231), bringt die Forderungen auf einen Nenner. Diese gehen auf
einzelne Vergehen ein: Verschiedene tédliche Mittel sowie magische Be-
einflussungen werden aufgezdhlt, spidter ausfiihrlicher und differenziert
sexuelle Vergehen von Minnern und Frauen. Dabei geht es nicht nur um
tatsdchliche Verfehlungen, sondern auch um Planung, Ausfithrung und
Mitwisserschaft.?! Im jiidisch-christlichen Bereich sind #hnliche Vorgaben
im Zwei-Wege-Traktat zusammengestellt (Did 1-6; Barn 18-20).%

Slaves, and Religions in Graeco-Roman Antiquity and Modern Brazil, Cambridge 2012,
133-148 (136-139).

1% Vgl. dazu zuletzt ausfiihrlicher u. a. HANGES, Founder (s. Anm. 3), 294-303.

P LSAM 20,15-25: nopev]||épevor &ig tOv olkov todtov dvdpelg kai yuvdikeg] |
£hevBepot kai oikétan Tovg Oeolg [ravtag Opkova]|fmoay 6hov pnbéva pfte avdpi pnfte
yuvauki €i60]|teg uiy @appaxov movnpov npdg avB[pdmrovg, un Enmi]|dag movnpag pnte
ywookew pf[te émrerelv, pn) || eiktpov, un ¢Bopeiov, un [dtjokelov, p[n ko Tt
nado]lpdvov pnte adTobg Emtedelv punite £tépol cvpPou]jiedev undé cuwvictopely,
anooteplodvieg 8¢ un]|dev edvoeiv tdHL oikmi tdde, kol €4v t[1g TovTEV TL MOL]|fL 1
émpPol[vAiglon, wnte Emupéyewv pffte moapaciw]||[miolev, [dGA]A éppovielv  kal
apvveiod[at.

21 Vgl. zu dieser Ausweitung A. CHANIOTIS, Reinheit des Kdrpers — Reinheit des Sin-
nes in den griechischen Kultgesetzen, in: J. Assmann / T. Sundermeier (Hg.), Schuld,
Gewissen und Person. Studien zur Geschichte des inneren Menschen, Studien zum Ver-
stehen fremder Religionen 9, Giitersioh 1997, 142-179 (160-162.172f.).

22 Dies betrifft folgende Elemente: Das Verbot, gegen andere Ubles zu planen (Did
2,6/Barn 19,3/Dionysios: 1.17), Gift einzusetzen (Did 2,2/Barn 20,1/Dionysios: 1.18) oder
Magie zu verwenden (Did 2,2; 3,4/Barn 20,1/Dionysios: 11.19f.); das Abtreibungsverbot
(Did 2,2/Barn 19,5/Dionysios: 1.20) und das der Kindestdtung (Did 2,2; 5,2/Barn 19,5;
20,2/Dionysios: 1.20); die Verbote beziiglich des Ehebruchs (Did 2,2; 5,1/Barn 19,4;
20,1/Dionysios: 11.25-41) bzw. der Padophilie (Did 2,2/Barn 19,4/Dionysios: 1.27). Vgl.
zu dem Traktat u. a. K. NIEDERWIMMER, Die Didache, KAV 1, Gottingen 21992, 48-64;
F. E. PROSTMEIER, Der Barnabasbrief, KAV 8, Géttingen 1999, 106-111.
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Griindung und Regeln sind nun aber sehr explizit und viel deutlicher als
etwa in anderen Vercinsdokumenten in eine religidse Legitimation einge-
bettet, denn die Etablierung der Kult-Vereinigung fiihrt Dionysios auf
einen Traum zuriick: Im Schiaf sei ihm dies eingegeben worden.”® Die
Anweisungen stammten von Zeus Eumenes, dem Wohlgesonnenen (11.12-
14):

Diesem hat Zeus Anweisung[en] gegeben, die Heiligungen und die Reinigungen und [die
Mysterien aus]zufiihren gemiB den althergebrachten Sitten und wie es nun [geschrieben
ist].?

Zeus ist in dieser Gemeinschaft trotz der dominierenden Rolle der Agdistis
im Haus die Leitgottheit, denn er wird nicht nur im Zusammenhang der
Griindung genannt, sondern auch in einem Schwur, den Dionysios als
Selbstverpflichtung am Ende der Inschrift leistet (11.60-64):

[Zeus] Soter, nimm die Berithrung [des Dionysios gniddig und wohlwollend] an und
[freundlich gewédhre ihm und seiner Familie] gute Vergeltung, [Gesundheit, Heil, Frie-
den, Sicherheit] zu Lande und zu Wasser.?

Zeus ist also jener, der die ethischen und kultischen Anweisungen durch
Dionysios mitteilte, und dem gegeniiber sie auch einzuhalten waren. Dane-
ben werden aber auch viele andere Gottheiten genannt, die zum Teil eng
mit dem Haushalt verbunden sind: Hestia, Hygieia, Agathe Tyche und der
Agathos Daimon. Sie und einige andere werden im Haus und durch den
Haushalt verehrt. Hinzu kommt auch noch Agdistis, die spiter explizit als
Wiichterin und Herrin des Hauses genannt wird, eine Gottergestalt aus dem
phrygischen Attismythos.?® Wer die Regeln iibertritt, wird hingegen, so

2 Die Griindung einer Vereinigung durch die Gottheit selbst findet sich etwa auch —
ohne Erwidhnung eines Traumes oder eines Beauftragten — in einer Inschrift von Sabba-
tisten aus Kilikien (JHS 12, 1891, 233,16 = LSAM 80; vgl. R. S. Ascough / P. A.
Harland / J. S. Kloppenborg, Associations in the Greco-Roman world. A Sourcebook,
Waco 2012, 213): £6o&e 10ig Etaipoig xai ZaPpatiotaig Beod [npov]oior ZapPanictod
CUVNYREVOLG.

2 LSAM 20,12-14: 1001{0n1] dédwxev O Zedg mapayyéd[pata todg 1 allyvicpols xai
1006 kaBappovg k[ai Ta puotipla €mt]tereiv katd te 1o raTpLa Kai d¢ viv [yéypantar.

% [Zed] Zothlp], v aen[v 100 Aovvciov Thewg kai] | [edpev]ds mpocdéxov kai
npo[onvig adtdL kai ot yéver] | [rbpex]e ayadag apotpas, [dyiewav, compiav, eipivny,]
| [dopdahewa]v émi yijc kai ént Bahdoong [.

26 [berlegt wurde, ob die Einrichtung des vereinsmiBig organisierten Hauskultes von
Dionysios nicht unter anderem deshalb vorgenommen wurde, um die in der Familie ge-
pflegte phrygische Religiositit (Agdistis) mit der klassisch Griechischen (Zeus) zu
verbinden; vgl. im Anschluss an E. SCHWERTHEIM, Kleinasien in der Antike. Von den
Hethitern bis Konstantin, Miinchen 2005, 100-102; HANGES, Founder (s. Anm. 3),
2731.288-290; M. EBNER, Die Stadt als Lebensraum der ersten Christen. Das Urchristen-
tum in seiner Umwelt 1, GNT 1,1, Goéttingen 2012, 221.
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Dionysios wiederholt in seiner Inschrift, von den Gottern nicht geduldet
(11.34f.) bzw. bestraft (11.48—50):

Grofle Gotter sind ndmlich in diesem (Haus) aufgestellt und [diese beaufsichtigen] sie
und werden die, welche die Anweisungen iibertreten, [nicht dul]den.?’

[Wenn aber] einige iibertreten, werden eben diese sie hassen und ihnen schwere Strafen
auferlegen.”®

Das Offenbarungsmittel, das Zeus fiir Dionysios wéhlte, ist der Traum.
Traume als Wege goéttlicher Botschaften sind in der griechisch-rémischen
Antike und dariiber hinaus verbreitet und finden sich gerade auch dann
wieder, wenn neue Kulte oder Organisationsformen begriindet werden sol-
len.?® Abgesehen vom Vereinskontext, den wir spiter noch in zwei
Beispielen betrachten werden, ist der Traum selbstverstdndlich auch im
Neuen Testament ein probates Mittel, um die Lenkung der Menschen
durch Gott zu begriinden und Entscheidungen durch gottliche Anweisung
zu legitimieren.

Die Inschrift schlieft mit dem oben angefiithrten Schwur des Dionysios
(11.60-64), der mit einer Berithrung der Inschriftenstele verbunden ist und
die Selbstverpflichtung zur Bewahrung aller Vorschriften inkludiert. Er ist
verbunden mit der Bitte, dass Zeus Soter Dionysios und seine Familie
(yévog [rekonstruiert!] 1.61) belohnen mége. Der Griinder der Vereinigung
prasentiert sich damit als Vorbild fiir alle anderen.?!

Die Besonderheiten dieser Inschrift im Blick auf unser Thema — der
Griinder und seine Griindung — sind die Betonung der religiosen Legitima-
tion, die Festlegung von Regeln durch den Griinder, die enge lokale und
soziale Bindung an das Haus des Griinders, der damit auch zugleich die
Rolle eines Patrons iibernimmt, sowie seine Selbstprdsentation als vorbild-

27 LSAM 20,34f.: Oeoi y[a]p &v avtdt idpuviar peydror kai tfadta Emickonod]|ow kai
100G napaPaivovtag td mopay[yéipata ovk avé]||Eoviar.

B LSAM 20,48-50: éav 8¢ mi]lveg mapaBaivewoiv, Tobg TOWLTOVG [picTicovot Kai
pel|lyédrog adtoig Tipwpiag mepréncov[ow.

2 Vgl. dazu u. a. G. WEBER, Traum und Alltag in hellenistischer Zeit, ZRGG 50,
1998, 22-39: Solche Triume fungierten u. a. ,.als klar bezeichnete Auftriage eines Gottes,
die erfolgreich als Argument eingesetzt werden konnten ... Mit diesen Trdumen und mit
der Berufung auf sie war die Moglichkeit gegeben, sich anderen gegeniiber als besonde-
rer Gunstling der Gétter darzustellen — nicht jeder dedizierte xat’ dvap — und eigene
Handlungen darauf abzustellen.” HANGES, Founder (s. Anm. 3), 270, Anm. 25.

% vgl. etwa M. FRENSCHKOWSKI, Traum und Traumdeutung im Matthdusevangelium.
Einige Beobachtungen, JAC 41, 1998, 5-47; B. J. KOET, Trustworthy Dreams? About
Dreams and References to Scripture in 2 Maccabees 14-15, Josephus’ Antiquitates Juda-
icae 11,302-347 and in the New Testament, in: ders., Dreams and Scripture in Luke-
Acts, CBET 42, Leuven 2006, 25-50.

3 Die Offentlichkeit, die durch die Inschrift angesprochen wird, ist jene des Hauses.
Daher ist m. E. die Legitimation des Kultes an sich nicht das Thema, vielmehr die Legi-
timation der durch Dionysios aufgestellten Regeln.
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liches Mitglied, das die gottlich autorisierten und von ihm vermittelten
Regeln einhilt.

1.3 Die Mysterien der Artemis Ephesia in Pisidien

Nicht ausdriicklich eine Vereinsgriindung, sondern die Etablierung und
Erhaltung eines Mysterienkultes lidsst sich aus folgender Inschrift entneh-
men, die auf die 1. Halfte des 1. Jh. n. Chr. datiert wird.>? Der Text lautet

wie folgt:

Tpoxovdav Ocagitog tod ‘Eppaiov 1OV
TapeEAPoTa.  katd  dwdoynv  igpda
Aptépdog 'Egeoiag 81 yévoug, oitveg
KATECKEDAOAY TOV T€ VOOV Kal 1O Gyaipa,
TeTNPNKOTe  Ayv@¢ xoi Oeompendc Th
evpedévia kol mapadobévia  iepoteldy
pootipe 1iig 6<ed>od kal €ig abénowv
migiova  dyswoyota, kol Aptepew
Tpoxovbov v €avtod Bvyatépa v kai
avTiv maporappavo ¥ voav tiv iepateiov
kol opoiwg edc v efodcav: ¥ Acvplog kal
Ocaeig xai Tpoxovdoag xai Ilia «xai
‘Epuaocta oi Epmiov tov éavtdv nanov kel
v £ovtdv untépa evoePeiog kKol tewufig
Evekev.

(Sie ehrten) den Trokondas, Sohn des
Osaeis und Enkel des Hermaios, den Pries-
ter der Artemis Ephesia, der (die Priester-
schaft) empfangen hat in der Nachfolge
durch die Familie, die den Tempel und die
Statue bereitgestellt haben. In Redlichkeit
und einer der Gottheit entsprechenden
Weise hat er die ehrwiirdigen Mysterien
der Gottin gehitet, die gefunden und tra-
diert wurden, und er fiihrte sie zum
gréBeren Wachstum durch. Und (sie ehr-
ten) Artemeis, Tochter des Trokondas,
seine eigene Tochter, die auch selbst das
Priestertum empfangen hat und entspre-
chend fromm handelte. As(s)yrios, Osaeis,

Trokondas, Pia und Hermasta, die Kinder
des Herpias, (ehren) ihren eigenen Grof3-
vater und ihre Mutter wegen der Frommig-
keit und Ehrfurcht.

Auf den ersten Blick ist zu sehen, dass es sich ganz offenbar um eine Fa-
milie handelte, die iiber Generationen hinweg die Mysterien der Artemis
Ephesia pflegte. Irgendwo in Pisidien angesiedelt, wahrscheinlich im siid-
lich gelegenen Kremna®, war jahrzehntelang jene Verehrung der Artemis
gepflegt worden, die in Ephesus ihren eigentlichen Ort hatte.

Aus der Inschrift sind fiinf Generationen erkennbar: Hermaios, sein
Sohn Osaeis, dessen Sohn und zugleich einer der Geehrten mit Namen
Trokondas, dessen Tochter Artemeis, die ebenfalls geehrt wird und mit
Herpias verheiratet war, sowie die Kinder As(s)yrios, Osaeis, Trokondas,
Pia und Hermasta, die die Ehreninschrift mit dem Relief erstellen lieBen.

32 Edition, Ubersetzung und Besprechung finden sich in G. H. R. HORSLEY, The Mys-
teries of Artemis Ephesia in Pisidia. A New Inscribed Relief, AnSt 42 (1992), 119-150;
vgl. auch DERS., The Greek and Latin Inscriptions in the Burdur Archaeological Museum,
Regional Epigraphic Catalogues of Asia Minor V, The British Institute at Ankara. Mono-
graph 34, Ankara 2007, No. 24; SEG 42 (1992), 1223.

3 Vgl. dazu HORSLEY, Mysteries (s. Anm. 32), 129-135; S. MITCHELL, Cremna in
Pisidia. An Ancient City in Peace and in War, London 1995, 54-56.
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Da die Inschrift aufgrund der Buchstabenform auf die 1. Hiifte des 1. Jh.
n. Chr. datiert wird, verweist sie also zuriick mindestens in die Anfinge
des 1. Jh. v. Chr.** Uber diese lange Zeit von 125-150 Jahren hatte die
Familie die Priesterschaft der Artemis Ephesia weitergegeben bis hin zu
einer Tochter, die nach der Géttin Artemeis hieB. Die Griindung selbst
muss dabei nicht gleich mit der Errichtung eines Tempels verbunden ge-
wesen sein®®, spiter wurde er aber wahrscheinlich zusammen mit der
Kultstatue durch die anscheinend vermogende Familie finanziert. Das die
Inschrift begleitende Relief verweist mit seinen Siulen auf diesen Tempel.

Fiir unseren Zusammenhang besonders interessant ist die Angabe, dass
die Mysterien der Gottin ,,gefunden® wurden. Das hier verwendete td
gbpebévta ist wahrscheinlich nicht so zu verstehen, dass sie ,.erfunden®
worden sein sollen. Das ist auch angesichts der Tatsache, dass es diesen
Kult ja schon lange zuvor in Ephesus selbst gab, nicht sehr wahrscheinlich.
Eher wird man, so etwa auch G. H. R. Horsley, vermuten diirfen, dass ta
gvpebévta auf Dinge verweist, die ,,entdeckt” wurden. Das konnten kulti-
sche Instrumente sein, die wir nicht kennen, ein Kultbild der Artemis, oder
vielleicht ein entsprechendes Dokument, das die Einrichtung des Kultes
legitimiert.3® Die Unklarheit der Inschrift muss dabei nicht auch einem
Unwissen entsprechen, sondern ist vielleicht gerade so gewdahlt, dass nur
die Eingeweihten wirklich Bescheid wissen. Die Inschrift selbst, zusam-
men mit dem Relief, das wohl Trokondas und seine Tochter Artemis zeigt,
ist darauf ausgerichtet, die Priesterschaft der beiden und damit auch die
Sukzession durch die nichste Generation zu garantieren. Sie sind die Tra-
ditionstriger jener Geheimnisse, die die Mysterien auszeichnen.

Die ehrende Beschreibung des Wirkens von Vater und Tochter in der
Inschrift bedeutet — unabhingig davon, wie es tatsdchlich gewesen sein
mag — fur die Leser und Leserinnen, vor allem aber auch fur die Stifter und
Stifterinnen, dass sie sich selbst an diesen Vorbildern orientieren wollen
und sollen. Redlichkeit, GottgemaBheit, Frommigkeit sind Haltungen, die
auch fiir zukiinftige Generationen von Verehrern und Verehrerinnen der
Artemis in Stein gemeiflelt werden.

Der auf dem Relief abgebildete Tempel sowie der Umstand, dass die
Verehrung der Artemis Ephesia in der Mitte des 3. Jh. n. Chr. auf Miinzen
aus Kremna als Poliskult dokumentiert ist*’, lassen zugleich aber den
Schluss zu, dass es sich nicht um eine reine Familienangelegenheit handel-

34 HORSLEY, Mysteries (s. Anm. 32), 134; vgl. auch G. PETRIDOU, Artemidi to ichnos:
Divine Feet and Hereditary Priesthood in Pisidian Pogla, AnSt 59 (2009), 81-93 (90).

35 HORSLEY, Mysteries (s. Anm. 32), 134: ,perhaps even established in Hermaios’
own oikos*.

3 Unklar bleibt auch, wo dies geschehen ist. PETRIDOU, Artemidi (s. Anm. 34), 91,
vermutet einen Zusammenhang mit einer Reise zum Tempel der Artemis in Ephesus.

37 Siche dazu MITCHELL, Cremna (s. Anm. 33), 214f.
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te. Vielmehr ist eine grofere Gruppe von Anhdngern und Anhédngerinnen
des Kultes zu vermuten, denen gegeniiber diese Ehrung auch die Legitimi-
tit und Ehrenhaftigkeit der Priesterfamilie anzeigt. Der Verweis auf das
,»grofere Wachstum* konnte schlagwortartig auf diese Entwicklung ver-
weisen, allerdings ist die Formulierung &ig ab&now mheiova dyewwyodta so
mehrdeutig, dass auch ein tieferes Eintreten in die Mysterien oder eine
groflere geographische Ausbreitung der Verehrung der Artemis damit ge-
meint sein kann.3®

Fir die Frage nach der Beziehung zwischen dem Griinder und seiner
Vereinigung sind erneut der numinose Anfang wesentlich, sowie die enge
Bindung an die Griinderfamilie, die iiber Generationen die Leitung und das
Patronat innehat, und die vorbildliche Rolle der friitheren Generationen.

1.4 Sarapis und Isis im lokrischen Opus

Wir hatten oben bereits angedeutet, dass mythische Zeugnisse wie gottli-
che Briefe, so genannte ,Himmelsbriefe“, bei der Griindung bzw.
Etablierung von Kulten und entsprechenden Gemeinschaften von Bedeu-
tung waren. Aus dem Kontext der Isisverehrung sei dazu eine Inschrift
vorgestellt, die ausfiihrlich davon erzihlt.*® Die Inschrift aus dem Sara-
peion von Thessalonich stammt zwar aus dem 1. Jh. n. Chr., der darauf
enthaltene Text geht aber auf das 3./2. Jh. v. Chr. zuriick. Er berichtet da-
von, dass sich ein gewisser Xenainetos in Thessalonich aufhielt und einen
Traum hatte (wahrscheinlich im Sarapeion selbst, also beim Tempel-
schlaf*®). Darin erschien ihm Sarapis und gab ihm den Auftrag, im
heimatlichen Opus (Lokris) seinen politischen Gegner namens Eurynomos

38 vgl. dazu auch die Ubersetzungsvorschlige bei HORSLEY, Mysteries (s. Anm. 32),
121 (,.for her/their greater magnification*), MITCHELL, Cremna (s. Anm. 33), 54 (,,en-
hanced the cult“) und PETRIDOU, Artemidi (s. Anm. 34), 90 (,,he advanced them even
further). Vom Wachstum der Vereinigung ist etwa in 1G 112 1297 (= GRA 1 24; Athen,
236/235 v. Chr.) die Rede: Der Archeranistes Sophron wird u. a. geehrt fiir den Willen
abEev 1O xowvov €x TdV 1diwv. Auch sonst gehdrt das Wachstum 6fters zu den wesentli-
chen Anliegen einer Vereinigung; vgl. ASCOUGH, Redescribing (s. Anm. 9), 71f. Von
einer Griindung der Vereinigung durch Sophron ist im Ubrigen nicht auszugehen (so
etwa POLAND, Geschichte [s. Anm. 1], 272), da eine deutlich dltere Inschrift derselben
Vereinigung Sophron noch nicht erwihnt; vgl. GRA 1 135,

¥ Die Erstedition in 1G X/2.1 255 = RICIS 113/0536 unterscheidet sich von der Re-
konstruktion in F. SOKOLOWSKI, Propagation of the Cult of Sarapis and Isis in Greece,
Greek, Roman, and Byzantine Studies 15 (1974), 441-448, die auch in G. H. R.
HORSLEY, New Documents Illustrating Early Christianity, Band 1: A Review of the
Greek Inscriptions and Papyri Published in 1976, North Ryde 1981, 6 und GRA 1 77
aufgenommen wurde; vgl. auch HANGES, Founder (s. Anm. 3), 249f.

“ Das ist die wahrscheinlichste Annahme. Skeptischer ist C. STEIMLE, Religion im
romischen Thessaloniki. Sakraltopographie, Kult und Gesellschaft 168 v. Chr. — 324
n. Chr., STAC 47, Tiibingen 2008, 123.
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damit zu beauftragen, den Kult fiir die dgyptischen Gotter einzurichten.
Das wurde dann auch tatsidchlich durch einen Brief, den Xenainetos beim
Aufwachen unter seinem Kissen fand und den er Eurynomos gab, bestitigt.

Himmelsbriefe waren ein Mittel, um die Griindung bzw. Reform eines
Kultes zu legitimieren. So beschreibt etwa Pausanias die im Traum ange-
kiindigte Auffindung eines Briefes, der die Mysterien der Groflen Goéttin
von Andania enthielt (4,26,8). Am Ende seiner Beschreibung Griechen-
lands erzdhlt er ebenfalls von einem wunderbaren Schreiben: Der
Asklepios-Kult sei durch einen fast Blinden begriindet worden. Dieser ha-
be durch eine Dichterin einen Brief des Gottes auf einer Wachstafel
empfangen und bei der Offnung des Siegels sei er gesund geworden. Da-
raufhin habe er die Verehrung des Asklepios eingefiihrt (10,38,13).*!

In unserer Inschrift aus Thessalonich erfolgt die Griindung des Kultes
iiber mehrere Personen (Xenainetos, Eurynomos), bis schlie8lich im Haus
einer gewissen Sosinike die Verehrung des Sarapis und der Isis aufge-
nommen und eine Gemeinschaft von Anhdngern und Anhédngerinnen
etabliert wird. Ihre Nachfolgerin als Priesterin mit Namen Eunosta setzt
dies dann fort, die Traditionsweitergabe wird also dokumentiert.*? Der Kult
beginnt im Haushalt, wurde aber allein schon durch jene, die ihn von Thes-
salonich in das ca. 280 km entfernte Opus brachten, und deren Angehéorige
als eine Art Kultvereinigung im hauslichen Kontext etabliert.

Der Umstand, dass die Inschrift etwa 200 Jahre spéter im Sarapis-
Tempel in Thessalonich aufgestellt wurde, ist Ausweis dafiir, dass auch zu
dieser Zeit der Kult in Opus weiter gepflegt wurde. Die Inschrift sollte
aber auBerdem dokumentieren, dass von Thessalonich aus die Ausbreitung
des Sarapis und Isis-Kultes geschah, was im Ubrigen auch fiir Herakleia
Lynku an der Via Egnatia and Stobi im Norden nachgewiesen ist.**

Auch nach dieser Inschrift fithrt sich die Griindung iiber Mittlerperso-
nen auf gottliche Intervention zuriick, sie war wahrscheinlich auch An-

*! Weitere Beispiele fiir solche wunderbaren Schreiben finden sich im Kontext wun-
derbarer Heilungen; vgl. dazu J. SCHNEIDER, Brief, RAC 2 (1954), 564-585 (572f.);
SOKOLOWSKI, Propagation (s. Anm. 39), 443. Auch die Inschrift zur Etablierung des
Sarapis-Kultes auf Delos nennt eine géttliche schriftliche Mitteilung (IG XI1,4 1299 =
RICIS 202/0101); vgl. HANGES, Founder (s. Anm. 3), 254.

42 Vgl. HANGES, Founder (s. Anm. 3), 256f.

4 vgl. M. BOMMAS, Neue Heimat in der Fremde. Isis in Makedonien, AW 31 (2000),
617-624 (620). Zu Verbindungen zwischen Kultvereinigungen der dgyptischen Gotter
vgl. R. S. ASCOUGH, Paul’s Macedonian Associations. The Social Context of Philippians
and | Thessalonians, WUNT 2/161, Tiibingen 2003, 95-98. Die Verbreitung des Sara-
pis/Isis-Kultes in hellenistischer Zeit ist — verbunden mit einer Art ,,Griindung® — u. a.
auch in einer Inschrift aus Delos zu erkennen, die von der stufenweisen Etablierung eines
Heiligtums iiber drei Generationen berichtet (1G XI,4 1299 = RICIS 202/0101). HANGES,
Founder (s. Anm. 3), 253, nimmt an, dass die Wiederholung der Inschrift in Thessalonich
auch fiir einen engeren politischen Zusammenhalt mit Opus steht.
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liegen des zentralen Sarapis-Heiligtums in Thessalonich. Die Vorbildfunk-
tion der Griindungsfiguren — Gehorsam, Uberwindung politischer Gegner-
schaft, Gastfreundschaft — ist in der Erzdhlung impliziert. Die eigentliche
Griindung erfolgte im sozialen Kontext eines Haushalts, die Aufnahme ist
durchaus als patronales Handeln zu verstehen.

1.5 Men Tyrannos im griechischen Laurion

Der aus Kleinasien nach Griechenland gebrachte Kult des Men Tyrannos
bestand wahrscheinlich seit dem 4. Jh. v. Chr. im attischen Bergwerksort
Laurion.* In zwei Inschriften aus dem 2./3. Jh. n. Chr. sind zahlreiche
Anweisungen iiberliefert, die den Kult regeln sollen.*> Der Text der aus-
fithrlicheren Inschrift setzt folgendermaflen ein (11.1f.):

Xanthos, der Lykier des Gaius Orbius, weihte den Tempel [des Men] Tyrannos, ausge-
wihlt von Gott, auf gutes Gelingen.*

Die religiose Legitimierung der Tempelgriindung wird durch die gottliche
Auswahl ausgedriickt.*’ Die Erwdhlung durch Men berechtigt Xanthos als
autoritativen Kultbegriinder und Priester dann auch, die Regeln des Kultes
festzulegen. Diese entsprechen Vorgaben, wie wir sie in Sakralvorschriften
auch sonst finden: Reinigungen nach dem Verzehr bestimmter Speisen
(Knoblauch, Schweinefleisch), nach Sexualverkehr, Menstruation, Geburt
oder Leichenkontakt. Daraus wird u. a. ersichtlich, dass Minner und Frau-
en am Kult teilhaben kénnen.*® Neben den Reinheitsvorschriften ist u. a.
auffallend, dass Xanthos generell verlangt, dass jene, die Opfer darbringen

4 Vgl. 1G 112 2940. Aufgrund der langen Verankerung des Kultes in Attica ist m. E.
nicht von einem Kulttransfer zu sprechen, der durch Xanthos Jahrhunderte spiter noch
einmal durchgefiihrt wird; anders HANGES, Founder (s. Anm. 3), 399.

451G 112 1365+1366 = GRA I 53. Abbildungen (sowie der Text) finden sich bei E. N.
LANE, Corpus Monumentorum Religionis die Menis (CMRDM), Band 1: The Monu-
ments and Inscriptions, EPRO 19, Leiden 1971, Tafeln VIII-X; Band 2: Interpretations
and Testimonia, Leiden 1976, 7-16, werden die Texte kommentiert. Deutlich scheint,
dass es sich primér um die Einrichtung eines Heiligtums fiir Men Tyrannos handelt, an
den eine Kultvereinigung permanent oder nur ad hoc angeschlossen war.

1G 112 1366,1f.: ZavBoc Avxiog Toiov QpPiov xobedpdoato iep[ov tod
Mnvog] Tupavvov, aipeticavtog Tob Beob, €n’ dyadi] Toxn.

47 Auf eine Anweisung Mens gehandelt zu haben (xot’ émitayfv), wird auch in ande-
ren Inschriften vermerkt; vgl. G. H. R. HORSLEY, New Documents [lustrating Early
Christianity, Band 3: A Review of the Greek Inscriptions and Papyri Published in 1978,
North Ryde 1983, 23. Auf einen Traum im Zusammenhang einer Weihung fiir Men ver-
weist auch eine kaiserzeitliche Inschrift aus dem pisidischen Antiochien: Mnwvi
shyaplotiplov [ka]td Svap (E. N. LANE, Corpus Monumentorum Religionis die Menis
[CMRDM], Band 4: Supplementary Men-Inscriptions from Pisidia, EPRO 19, Leiden
1978, 137).

4 Vgl. HORSLEY, New Documents 3 (s. Anm. 47), 23f.
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oder in anderer Weise am Heiligtum Dienst tun, dies mit ,,schlichtem Ge-
miit* tun sollen, damit ihnen die Gottheit mit Erbarmen begegnet
(L11£).%

Zahlreiche Texte vor allem aus der hellenistischen Periode und der Kai-
serzeit zeigen, dass die Reinheit der Seele (LSCGSup 59) und der
Gedanken (LSCG 139) fiir Kultregeln von grof8er Bedeutung war. Nicht
nur die duBeren Handlungen sollten der fiir die Begegnung mit der Gottheit
und ihre Verehrung notwendigen Reinheit entsprechen, vielmehr musste
der Mensch gerade auch in den Gedanken, im Herzen, in der Seele eben-
falls gereinigt und gut sein.’® Der von Xanthos verwendete Begriff aniotc
ist dabei zwar sonst nicht zu finden, ist aber wohl nur eine sprachliche Va-
riante desselben Gedankens: Die kultische Reinheit betrifft sowohl den
physische Zustand als auch die psychisch-moralische Dimension.

Dem Griinder des Kultes ist grundsatzlich auch die Kontrolle der Op-
ferhandlungen wichtig (11.7f.):

Niemand darf ein Opfer darbringen ohne Zustimmung dessen, der den Tempel geweiht
hat. Wenn jemand dies mit Gewalt erzwingt, wird das Opfer fiir die Gottheit nicht an-
nehmbar sein.’!

Zudem gibt der Griinder an, dass ausschlielich von ihm autorisierte Per-
sonen im Tempel handeln diirften, falls er selbst verhindert oder gar
verstorben ist (11.13f.). Und zuletzt bedenkt er auch noch die Etablierung
eines £pavog, also einer ad hoc etablierten oder permanenten Vereinigung
von Men-Verehrern und Verehrerinnen, die im Tempel ein Bankett abhal-
ten wollen (11.21-25).

Gegeniiber seiner Griindung — den Kultanhdngern und -anhingerinnen
sowie dem Eranos — prisentiert sich der Griinder auch in diesen Inschrif-
ten also als gottlich legitimiert und reklamiert damit die Autoritit, die
Regeln festzulegen und das Verhalten der Gottheit kund zu tun. Wichtig ist
ihm dabei auch, dass er die Kontrolle iiber die Vorgidnge im Tempel wie in
der Kultgemeinschaft auf Dauer behiilt.%2

1.6 Epiktetas Familienvereinigung

Aus der Zeit zwischen 210-195 v. Chr. stammt eine ausfiihrliche Stif-
tungsinschrift, mit der Epikteta auf der Kykladeninsel Thera eine
Vereinigung von Angehérigen ihrer Familie stiftete (IG XIL3 330).%® Die

Y1G 112 1366,1 11.: kai edethatog yévorzo 6 Bedg toig Oepomedovoy amAfi tfi wuxdi.

30 Vgl. dazu v. a. CHANIOTIS, Reinheit (s. Anm. 21), 148-158.164-166.

SUIG 112 1366,71.: kai unféva Bueralew dve[v] tob kobedpooauévon 1o iepdv: &b 68
116 fraontal, npdadektog 1 Bvoia Tapa 10D Heod.

52 Vgl. ASCOUGH, Redescribing (s. Anm. 9), 70; HANGES, Founder (s. Anm. 3), 1315f.

33 Vgl. dazu u. a. A. WITTENBURG, Il Testamento di Epikteta, Universita degli Studi
di Trieste. Dipartimento di Scienze dell” Antichita 4, Triest 1990; E. LUPU, Greek Sacred
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Besonderheit ist hierbei, dass es sich um eine testamentarische Verfligung
handelt, mit der Epikteta einen Auftrag ihres bereits verstorbenen Mannes
erfiilllt. Dieser hatte bereits begonnen, ein Musenheiligtum zu errichten, um
seinen Sohn, sich selbst und andere Heroen darin verehren zu lassen. Epik-
teta vollendet jetzt diese Griindung, indem sie u. a. auch eine Vereinigung
der Verwandten (xowveivov 1®dv cvyyev@dv bzw. xowog tod dvdpeiov) griin-
det, die in regelmiBigen Abstinden zusammentreten und die von Epikteta
iiberlassenen Stiftungsgelder fiir Feste und Miahler verwenden soll. Genaue
Regeln legen Opfer- und Mahlbestimmungen fest, geben an, wer aller zu
der Vereinigung iiberhaupt zugelassen ist und welche Amter eingerichtet
werden miissen. Das alles wird bis in das letzte Detail festgelegt. Ihrer
Tochter gibt Epikteta zudem den testamentarischen Auftrag, dies weiterzu-
fiihren und das Musenheiligtum und den Bezirk der Heroen (zu denen sie
dann auch selbst gehdren wird) zu schiitzen. In weiterer Folge setzt Epikte-
ta dariiber hinaus ihren Enkel als Priester ein und bestimmt die Regeln fiir
die Ubertragung an die nichsten Generationen. Zwar werden zahlreiche
Vereinsagenden der Vereinigung selbst zur Bestimmung iiberlassen, die
Auflésung, das Aussetzen der Feiern oder der Abzug des Geldes sind al-
lerdings verboten.

Die Stiftungsinschrift der Epikteta erhebt keinen expliziten Anspruch
auf religigse Legitimation, sondern ist vielmehr rechtlich ausgerichtet: Sie
ist einerseits Erflillung des Versprechens und andererseits 6konomische
Sicherung des Bestands der Vereinigung. Wesentlich ist zudem die Ehrung
der Familie, die Griinder und Patron zugleich ist, im Kontext des Heroen-
und Musenkultes.

1.7 Die Anfinge des Dionysos-Kultes in Magnesia

Erneut ein Blick auf die Einfithrung eines neuen Kultes, diesmal des Dio-
nysos. Die Inschrift, die in mythologischer Weise auch iiber die Griindung
von Thiasoi berichtet, wird in die Zeit Hadrians datiert, der urspriingliche
Text stammt aber aus dem 3. Jh. v. Chr.>* In der Inschrift wird zunéchst
von einer wunderbaren Erscheinung berichtet: Ein Bild des Dionysos fin-

Law. A Collection of New Documents (NGSL), RGRW 152, Leiden 2005, 86f. Ahnliche
Familienvereinigungen sind die Griindungen durch Diomedon (SIG 1106 = LSCG 177;
Kos, spites 4./friihes 3. Jh. v. Chr.) und Poseidonius (SIG 1044 = LSAM 72; Halikar-
nassos, frithes 3. Jh. v. Chr.); vgl. dazu F. SOKOLOWSKI, Lois sacrées des cités Grecques,
Ecole Francaise d’Athénes 1969, 307-313, und DERS., Lois sacrées de I’Asie Mineure (s.
Anm. 13), 167f. Firr die romische Welt vgl. etwa CIL V 7906 (Cemelenum, 3. Jh.
n. Chr.).

54 Text und franz. Ubersetzung bei A. F. JACCOTTET, Choisir Dionysos. Les associa-
tions dionysiaques ou la face cachée du dionysisme, Band 2: Documents, Ziirich 2003,
No. 146; englische Ubersetzung in Ascough / Harland / Kloppenborg, Associations (s.
Anm. 23), 122f.
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det sich in einem Baum bzw. Busch, zusitzlich macht es ein durch Wind
verursachtes lautes Geriusch.”® Das Orakel von Delphi wird dazu befragt
und gibt als Auskunft, dass die Magnesier den Dionysoskult bei sich ein-
fithren sollten. Sie sollten Tempel weihen und einen passenden und
heiligen (sbaptiov dyvév) Priester bestellen. Drei Méanaden aus Theben
(vgl. Euripides) wiirden ihnen die pyw koi voppa beibringen und in der
Stadt Kultvereinigungen (8iacot) griinden.’® Diese drei Bakchosgemein-
schaften werden dann auch genannt: Der Thiasos der Plantane (nach dem
Baum, in dem das Bild aufgetaucht war), der Thiasos npd nékewg’’ und der
Thiasos von Kataibatai. Die Griinderinnen sind also Ménaden (paivadec),
Frauen, die in dionysischen Riten eine wichtige Rolle spielen.’® Sie sind
wohl keine mythischen Figuren, sondern als reale Personen gedacht, deren
Zahl als Atiologie fiir das Bestehen der drei Dionysosvereinigungen gelten
kann.

Die Griindung wird durch Erscheinung und Orakel religios legitimiert
und durch namentlich bekannte Griinderinnen, die aus einem anderen Ort
stammen, durchgefiihrt. Wieder geht es um die Verbreitung eines Kultes,
die nicht ohne Begriindung von Kultgemeinschaften, die dafiir konstitutiv
sind, geschieht. Dabei ist die Nennung eines heiligen Priesters sowie die
Erwidhnung des Stifters der Inschrift Apollonios Mokollos als Hinweis auf
Vorbilder zu verstehen, an denen sich die drei Kultgemeinschaften bzw.
ihre leitenden Amtstriger orientieren sollen.

1.8 Die Ehrung des Vereinsgriinders Diodoros

Ein letztes und durch seine Betonung der Vorbildwirkung besonders ein-
driickliches Beispiel fir das Verhiltnis einer Vereinigung zu ihrem
Griinder findet sich in einer Athener Inschrift aus dem spdten 1. Jh.
v. Chr.* Die Gemeinschaft (xowvév, obvodog) bezeichnet sich als Soterias-
ten, Verehrer der Artemis, und Diodoros wird als einer (!) ihrer Griinder
geehrt, der bei der ersten Zusammenkunft (cvAloyn) mitwirkte.5* In einem
fiir Vereinigungen typischen cursus honorum stieg er vom Schatzmeister
tiber den Vorsitzenden bis zum Priester auf.

5 Vgl. dazu zuletzt A. HENRICHS, Géttliche Prisenz als Differenz. Dionysos als e-
piphanischer Gott, in: R. Schlesier (Hg.), A Different God? Dionysos and Ancient
Polytheism, Berlin 2011, 105-117 (113).

% Die Griindung wird mit kaB(ehdpvev bezeichnet (1.34).

3" Das kann entweder ,,vor der Stadt* oder .fiir die Stadt* bedeuten; vgl. zu der For-
mulierung die Ubersicht in GRA T 384,

58 Vgl. Paus. 10,4,3; 6,4; 32,7; siehe dazu im Uberblick T. HEINZE, Mianaden, DNP 7
(1999), 639-641.

391G 112 1343 = GRA 1 48.

% So in 1.12 (v cvvodov avtoc kticag), 1.15 (tod Bepehwbijvor v cbvodov), 1.42
(ToV KTicavta).
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Die Inschrift will, wie viele Ehreninschriften gerade aus dem Bereich
der Vereinigungen, dazu motivieren, dass andere Mitglieder dem Beispiel
des Diodoros folgen und sich ebenso fiir die Gemeinschaft einsetzen
(11.40—42). Daher werden nicht nur Ehrungen festgelegt (Bekrinzung, Pro-
klamation und Aufstellung der Inschrift im Heiligtum), sondern auch die
Eigenschaften und Haltungen aufgezihlt, die Diodoros auszeichneten:
ebvovg ,freundlich®, daxomiatog ,unermiidlich”, mit onovdn ,Eifer”,
irotpia ,Ehrgeiz* und éxtévein ,,Beflissenheit”, apiddpyvpog ,.freigie-
big", ,,die Gemeinschaft bewirtend“ (¢otidv). Wer dies ebenso tue, werde
wie er dazu helfen, das Wachstum der Synodos zu stiarken (11.40-42). All
dies fiihrt dazu, dass Diodoros als Zeichen der Anerkennung die Ehrung
und das Gedichtnis der Soteriasten erhilt.

Hinsichtlich des Verhiltnisses zwischen Griinder und Griindung ist hier
in besonderer Weise die Vorbildfunktion des Mit-Griinders zu nennen:
Bisherige Leistungen sowie lobenswerte Eigenschaften werden als Anlass
der Ehrung aufgezihlt und offentlich bekanntgemacht. Der Geehrte war
einer von mehreren Griindern und iibernahm verschiedene Amter in der
Vereinigung.

1.9 Zusammenfassung

Uberblickt man diese Beispicle, so lassen sich einige Besonderheiten fest-
halten, die im Zusammenhang von Vereinsgriindungen und der Rolle, die
die Griindungsgestalten fiir diese und in diesen spielte, von Bedeutung
sind:

Auffillig ist die hohe Bedeutung religiéser Legitimation, die etwa bei
Dionysios in Philadelphia, der Entstehung des Sarapis und Isis-Kultes in
Opus oder der Dionysos-Verehrung in Magnesia begegnet, aber auch
knapp fir den Artemis-Kult in Kremna und die Verehrung des Men in Lau-
rion genannt wird. Die Grinderfiguren berufen sich selbst darauf
(Dionysios, Xanthos) oder die Berichte nennen dies als wichtiges Element.
Eng damit verbunden — aber nicht notwendig, wie das Beispiel der Epikte-
ta zeigt — ist die Aufstellung von Kultregeln, die durch die Verbindung zur
Gottheit autorisiert sind. Mithilfe dieser Vorschriften konnten die Griinder
die Vorginge in der Vereinigung und teilweise (z. B. Dionysios, Xanthos)
sogar dariiber hinaus regeln.

Im Kontext dieser religidsen Legitimation ist auffallend, dass in mehre-
ren Zusammenhéngen die Verbreitung des Kultes ein wichtiges Anliegen
der Begriindung der jeweiligen Gemeinschaft darstellte: In Opus die Sara-
pis und Isis-Verehrung, in Kremna die der Artemis Ephesia, in Magnesia
die des Dionysos. Dabei mégen die Motive und die Trigergemeinschaften
durchaus unterschiedlich gewesen sein, sie teilen aber das Anliegen der
Etablierung eines bereits vorhandenen Kultes an einem neuen Ort. Dazu
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war u. a. eben auch die Grindung einer Gruppe von Anhingern und An-
hingerinnen — hédufig verbunden mit einem Haushalt — von grofler
Bedeutung.

Ein weiteres wichtiges Element der angefiihrten Inschriften ist die Be-
tonung des Vorbildcharakters der Griindungsgestalten. Das hingt zum
einen damit zusammen, dass es sich um Ehreninschriften handelt, die diese
verweisende Funktion in sich tragen®!, zum anderen wird dies aber auch
auf andere Weise artikuliert: Dionysios ist selbst der Erste, der sich den
Regeln durch Schwur unterwirft, und die Verantwortlichen fiir die Einrich-
tung des Sarapis- und Isis-Kultes werden beschrieben als Menschen, die
Hindernisse tiberwanden.

Auffillig ist auch, dass die Griindergestalten in der Regel auch Amter in
den Vereinigungen innehatten: Sie oder ihre Nachfahren waren selbst
Priester (Diodoros, Trokondas, Xanthos, Epiktetas Sohn), Dionysios aus
Philadelphia durch die Griindung selbst die prigende Gestalt, ohne dass
ein Amt erwihnt werden muss. Die fithrende Rolle von Griindern und
Griinderinnen hat auch einen engen Konnex mit deren religidser Legitimie-
rung, da diese fiir die Wahmmehmung der Leitungsfunktion besonders
qualifiziert. Zugleich wird erkennbar, dass die Bewahrung dieser Rolle
auch selbst Thema der Inschrift sein konnte (z. B. beim Men-Kult des Xan-
thos).

Ebenfalls zu beachten ist der enge Konnex zwischen der Griindung ei-
ner Vereinigung und der Einbindung in den Haus- bzw. Familienkontext.
Der Zusammenhang fand sich bei Dionysios aus Philadelphia, beim Sara-
pis- und Isis-Kult in Opus, bei der Einfiihrung des Artemis Ephesia-Kultes
in Kremna und selbstverstdndlich auch bei Epiktetas Familienvereinigung.
Schon in Ugarit lieB sich dafiir ein Beleg finden.®

Damit hiingt schlieBlich auch zusammen, dass die Griinder eine patrona-
le Rolle fiir die Gemeinschaft, die auf ihre Initiative zuriickgeht, spielten.
Dabei geht es nicht immer nur um Autoritit, sondern auch um Verantwor-
tung. Bei Epikteta ist dies v. a. 6konomisch ausgerichtet, bei Dionysios
hingegen wie auch bei Xanthos im Blick auf die Bewahrung eines positi-
ven Gottesverhiltnisses.

® Das gilt etwa fiir die Generationen, die den Artemis-Kult nach Kremna brachten
und weiterfithrten, fiir Epikteta und ihre Familie und besonders fiir Diodoros.

2 Moglicherweise ist dies auch bei Vereinigungen, die nach Personen benannt sind,
ein besonderes Charakteristikum.
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Fiir das folgende Studium des Verhiltnisses zwischen Paulus und der
von ihm gegriindeten Gemeinde in Philippi®® lassen sich so die folgenden
Leitfragen formulieren:

1) Welche Rolle spielt religiose Legitimierung bei der Griindung?

2) Welche Bedeutung hat die Verbreitung des Kultes als Motiv der Griin-
dung?

3) Welche Rolle spielt der Griinder im Leben der von ihm gegriindeten
Vereinigung?

4) Welche Rolle spielt der Status der Ehre?

5) Welche Rolle spielt das Patronat fiir die Griindung?

6) Ist der Griinder Vorbild fiir das Verhalten der Mitglieder?

7) Wo hat die Griindung ihren sozialen und physischen Ort?

Diese Fragen stellen zwar nur einen Ausschnitt aus den vielféltigen mogli-
chen Fragestellungen dar, sind aber durch die Quellen selbst nahegelegt.
Ihre Anwendung auf das Verhiltnis zwischen Paulus und der Gemeinschaft
von Christusgldubigen in Philippi soll zum einen Einblicke eréffnen, die
zeigen, wie sehr sich auch in dieser Hinsicht die Christusgldubigen nicht
anders als andere Vereinigungen der griechisch-rémischen Antike verhiel-
ten, und zum anderen auch das spezifische Profil der paulinischen
Gemeinden deutlicher erkennbar machen.

2 Paulus und die Christusgldubigen in Philippi

Hinsichtlich des Verhiltnisses des Apostels Paulus zur Gemeinschaft von
Christusgldubigen in Philippi sind fiir die Beantwortung der oben genann-
ten Leitfragen ausgesprochen viele Informationen vorhanden, wie wir sie
fiir die oben genannten Inschriften nicht einmal anndhernd zur Verfiigung
haben. Nicht allein aus dem Philipperbrief, sondern auch aus dem 1. Thes-
salonicherbrief, den Korintherbriefen und der Apostelgeschichte lassen
sich entsprechende Riickschliisse ziehen.%

3 Zu Paulus als Griinder und den dazugehorigen Forschungspositionen siche HANGES,
Founder (s. Anm. 3), 2-14. Wie weit Silvanus und Timotheus bzw. auch der Verfasser
der Apostelgeschichte sich als Griinder verstanden bzw. verstanden wurden, ldsst sich
nicht erheben, ist aber wohl auch fiir Paulus hier nicht weiter von Bedeutung.

64 Zu Datierung und Lokalisierung: Ich halte den Philipperbrief fir ein Schreiben des
Paulus aus Ephesus, also aus den Jahren 52-54. Die Ausfiihrungen zu Gesetz und judii-
scher Identitit sind m. E. Reflexe der galatischen Krise und nicht durch Vorfille in
Makedonien hervorgerufen. Die Argumente fiir diesen Ansatz bietet u. a. Heike Omerzu
im vorliegenden Band. Die Apostelgeschichte, entstanden in den 90er Jahren, stammt
wohl nicht von einem Augenzeugen, ist aber hinsichtlich der historischen Umstidnde von
hoher Bedeutung.
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ad 1) Welche Rolle spielt religiése Legitimierung bei der Griindung?

Aus der lukanischen Perspektive ist klar: Schon allein die Tatsache, dass
Paulus seit dem Ruf des Herrn als ,,ausgewihltes Werkzeug® den Namen
des Kyrios ,,vor Vélker, Konige und die Sohne Israels® bringen sollte (Apg
9,15), ist an sich ausreichende religiose Legitimierung fiir die Griindung
der philippischen Gemeinde. Dazu tritt aber in Apg 16 eine doppelte Kon-
kretisierung: Zum einen wird Paulus (mit Silas und Timotheus) vom Geist
daran gehindert, in die Asia oder nach Bithynien zu gehen (Apg 16,6f.),
zum anderen hat er eine nédchtliche Vision — vielleicht auch einen Traum —
eines makedonischen Mannes, der ihn um Hilfe bittet (Apg 16,9). Dieses
Opapo bendtigt zusitzlich Interpretation: 6t mpookékdnton Nudg 6 Bedg
gbayyericacBar avtovg ,.dass Gott uns herbeigerufen hat, ihnen das Evan-
gelium zu verkiindigen“ (Apg 16,10). Dass sich dies dann bei unter-
schiedlichen Gelegenheiten in Philippi (und auch Thessalonich) bestitigt,
und zwar trotz aller Widerstinde, muss hier nicht weiter ausgefiihrt wer-
den.

Aber auch der Philipperbrief selbst enthélt selbstverstiandlich deutlichste
Hinweise darauf, dass die Griindung der Gemeinde nicht auf Pauli eigene
Initiative erfolgte. Die Selbsttitulierung im Priskript als ,,Sklave Gottes*,
gemeinsam mit Timotheus, kann schon so gedeutet werden. Explizit wird
Paulus in 1,5f.: Gott selbst hat das gute Werk (t0 £pyov ayabdv), d. h. die
Gemeinschaft der Philipper am Evangelium, angefangen. Zur Verteidigung
ebendieses Evangeliums ist Paulus eingesetzt (1,17), so weit, dass er sein
Leben dafiir hingeben wiirde (1,21). Den Glauben der Philipper versteht
Paulus als geschenkt (1,29; 4,9). Dabei ist zentral, dass Gott diesen von
ihm gesetzten Anfang auch zur Vollendung bringt (1,6), denn er bewirkt
Wollen und Vollbringen (2,13), freilich nicht unabhingig von menschli-
chem Bemiihen (2,12).

Das alles ist nicht ungewdhnlich fiir das paulinische Verstidndnis seiner
Verkiindigungstitigkeit und die damit verbundene Etablierung von Ge-
meinden.®> Bei aller Selbstverstindlichkeit ist aber dennoch zu beachten,
dass Paulus sich damit einerseits als befugt prisentiert, der Gemeinschaft
Belehrung und Anweisung zu geben, sich andererseits aber auch entlastet:
Es ist Gottes Werk, das er begonnen hat und weiterhin vollzieht, nicht sein
eigenes Unternehmen.

Der Gedanke, dass ein sich als gottlich Beauftragter verstehender Griin-
der einer Gemeinschaft sich auch als Mittler verstehen konnte, nicht als

% Vgl. nur 1Thess 1,1-2,13; Gal 1,12; v.a. mit Blick auf den Galater- und den
1. Korintherbrief dazu auch HANGES, Founder (s. Anm. 3), 382-391. Bezugnahme auf
gottliche Beauftragung kann freilich auch dort eine Rolle spielen (wie im Romerbrief),
wo Paulus die Gemeinschaft nicht gegriindet hat. Sie legitimiert dann das Eingreifen,
nicht aber das Entstehen der Gemeinde.
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Patron (dazu s. u.), riickt das theologische Moment stirker in den Vorder-
grund. Denn fiir Paulus geht gewiss alles von Gott aus, was die Philipper
empfangen haben.®® Im Vergleich zu den oben erwihnten Beispielen aus
der paganen Umwelt ist dies doch eine gewisse Differenz, die aber auch
nicht iiberbewertet werden sollte. Paulus verhilt sich nicht anders als ande-
re Griindungsgestalten, indem er die gottliche Legitimierung fiir sein
Eingreifen in die Angelegenheiten der von ihm gegriindeten Gruppe her-
vorstreicht.%

ad 2) Welche Bedeutung hat die Verbreitung des Kultes als Motiv
der Griindung?

Philipperbrief und Apostelgeschichte haben ganz selbstverstidndlich die
Verbreitung der Christusverehrung im Blick. Das braucht keinen breiten
Nachweis.®® Im Philipperbrief wird dies an einigen Stellen explizit ge-
macht, denn die ,,Teilhabe am Evangelium* (1,5) meint wohl nicht nur den
Glauben an das Evangelium, sondern auch die Beteiligung der Philipper an
der Evangeliumsverkiindigung, sei es durch eigenes Wirken, sei es durch
die Unterstiitzung des Paulus (vgl. 4,4).%° Die Forderung der Verkiindigung
(mpoxont) Tob evayyeriov; 1,12) ist ein wesentliches Anliegen des Briefes
wie des gesamten Verhiltnisses zwischen Paulus und der Gemeinde, auch
wenn andere dies ebenfalls betreiben (1,14-18).

ad 3) Welche Rolle spielt der Griinder im Leben der von ihm gegriindeten
Vereinigung?

Paulus war mehrfach in Philippi: Dem ersten Uberlieferten Aufenthalt im
Jahr 49/50 (1Thess 2,2; Apg 16), bei dem die Gemeinde gegriindet worden
war, folgte 5-6 Jahre spiter ein zweiter Besuch in Makedonien, von dem
wir im 2. Korintherbrief erfahren (2Kor 2,13; 7,5; vgl. 1Kor 16,5; 1Tim
1,3). Er war bereits zuvor geplant gewesen, aber aufgeschoben worden
(2Kor 1,16). Zusitzlich verweist 2Kor 11,9 auf einen Besuch von Gemein-
degliedern aus Makedonien in Ephesus, was sehr wahrscheinlich Personen
aus Philippi einschlieBt, da hier die im Philipperbrief angesprochene finan-

% Vgl. etwa D. E. BRIONES, Paul’s Intentional ,Thankless Thanks“ in Philippians
4.10-20, JSNT 34 (2011), 47-69 (61-64); M. KEOWN, The Christ—Pattern for Social
Relationships. Jesus as Exemplar in Philippians and other Pauline Epistles, in: S. E. Por-
ter / C. D. Land (Hg.), Paul and His Social Relations, Pauline Studies 7, Leiden 2013,
301-331 (303f)).

67 Autoritit kommt also nicht durch Wahl zustande, sondern durch géttliche Auswahl
des Griinders; vgl. dazu u. a. HANGES, Founder (s. Anm. 3), 459.

% Vgl. grundsitzlicher dazu HANGES, Founder (s. Anm. 3), 397-400.

% Vgl. dazu etwa G. W. HANSEN, The Letter to the Philippians, PNTC, Grand Rapids
2009, 48f.
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zielle Versorgung angesprochen wird. SchlieBlich erfolgte relativ kurz
nach dem 2. Besuch ein letzter Aufenthalt wihrend der Reise nach Jerusa-
lem (Apg 20,1-6).

Der Philipperbrief fallt wahrscheinlich in die Phase zwischen erstem
und zweitem Aufenthalt, vielleicht in das Jahr 53 oder 54. Der Brief selbst
ist Ausweis der Tatsache, dass der Griinder der Gemeinde in dieser eine
wichtige Rolle spielte und auch spielen wollte, und dies auch aus geogra-
phischer Distanz tat. Das ist gegeniiber den Texten, die wir oben niher
betrachtet haben, ein durchaus gewichtiger Unterschied: Vereinigungen
werden von ihren Griindern, so weit wir wissen, nicht aus der Ferne ge-
steuert, vielmehr sind diese auf Dauer priasent. Der Ausdruck von
Verbundenheit in An- wie Abwesenheit, wie wir ihn im Philipperbrief fin-
den (1,27), ist daher in Inschriften nicht zu erwarten.”® Er ergibt sich
vielmehr aus der Reisetitigkeit des Griinders und ist daher nicht notwendig
als besondere Nahebeziehung des Apostels zu seiner Gemeinde im Unter-
schied zu anderen Vereinigungen zu deuten.”' Paulus musste ja Briefe
schreiben, um das tun zu kénnen, was Griinder sonst tun.

Ebenso dem Verhiltnis zwischen Paulus und den Philippern eigen ist
die finanzielle Unterstiitzung, die Paulus von der Gemeinde mehrfach emp-
fing und die einer der Briefanldsse war (4,10-20).”> Zahlungen oder gar
freiwillige 6konomische Unterstiitzung des Griinders kennen wir aus Ver-
einstexten nicht. Was allerdings zahlreich belegt ist, sind entweder
materielle Stiftungen der Griinder — also gerade umgekehrt — oder Ehrun-
gen der Griinder durch die Vereinsmitglieder. In einem weiten Sinn ldsst
sich die finanzielle Unterstiitzung, die Paulus empfingt, durchaus als
Aquivalent fiir diese letztgenannten Ehrungen verstehen, auch wenn Paulus
dies selbst nicht in diesem Sinne ausdriickt.”

Die Sendung von Gesandtschaften mit Geldsummen demonstriert frei-
lich das nachhaltige Interesse der Philipper, sich der Aktivitdt ihres
Griinders auch in seiner Abwesenheit zu versichern. Paulus bestitigt ihnen,
dass sie in diesem Bemiihen auch erfolgreich sind: ,,Ich habe euch in mei-

™ Hinzu kommt zusétzlich die durch die Briefform selbst bereits nahegelegte emotio-
nale Toénung, die fir Inschriften, die zudem mehr oder weniger 6ffentlich waren, nicht
tiblich war.

" Vgl. auch HANGES, Founder (s. Anm. 3), 416, der im Folgenden auch spekuliert, ob
Paulus schriftliche Anweisungen hinterlief3.

2 Vgl. dazu insgesamt den Forschungsiiberblick und Ansatz von D. E. BRIONES,
Paul’s Financial Policy. A Socio-Theological Approach, LNTS 494, London 2013.

" Vgl. dazu u. a. HANGES, Founder (s. Anm. 3), 465, der fiir die 6konomischen Privi-
legien von Griindungsgestalten allerdings kaum Parallelen bei Paulus aufzeigen kann.
Der Umstand, dass Paulus sich im Philipperbrief nicht als Apostel prisentiert, sondern
den Begriff neutraler verwendet (Phil 2,25), ist ebenfalls als Hinweis auf das positive
Verhiltnis zur Gemeinde zuriickzufithren. Seine Autoritét ist nicht gefihrdet.
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nem Herzen* (1,7). Ebenso ist aber auch Paulus intensiv daran interessiert,
sich in die Gemeinde einzubringen, auch wenn er selbst nicht da ist, neben
dem Brief auch durch Boten: Timotheus und Epaphroditus sind Reprisen-
tanten Pauli, der selbst den Herrn reprisentiert (2,19-30). Die Behandlung
dieser Gesandten durch die Gemeinde — im Falle des Epaphroditus még-
licherweise nicht ganz spannungsfrei’® — ist fiir das Verhiltnis des Paulus
zur von ihm gegriindeten Gemeinschaft entscheidend.

Paulus geht sogar so weit, die Todessehnsucht zugunsten der Philipper
hintanzustellen (1,23-26). Sein Leben und sein Einsatz fiir das Evangelium
sind fiir die Philipper notwendig, weil sie dadurch vorankommen. Der
Apostel prisentiert sich damit als jener, der sich mit Haut und Haar (wie
iibrigens auch Epaphroditus) fiir sie einsetzt. Der gemeinsame Kampf fiir
den Glauben und die Verbreitung des Evangeliums verlangt von ihm wie
von den Philippern, die darin ja nicht hinter Paulus zuriickstehen kénnen,
nichts anderes als alles (1,27).

Aus dieser engen Verbindung, in der sich Paulus als leitende und vor-
bildhafte (s.u.) Figur prisentiert, ergeben sich auch die Imperative im
Philipperbrief: ,,Wandelt wiirdig des Evangeliums!* (1,27) — , Erfiillt mei-
ne Freude!* (2,2) — ,,Habt diese Gesinnung!“ (2,5) — ,,Bewirkt euer Heil!*
(2,12) — ,,Tut alles ohne Murren!* (2,14) — ,,Freut euch und freut euch mit
mir!“ (2,18; vgl. 3,1; 4,4) —  Nehmt Epaphroditus auf und ehrt ihn! (2,29)
—,,Seht auf die Hunde!* (3,2) —,,Seid meine Nachahmer!* (3,17) — ,,Steht
fest im Herrn!* (4,1) — ,,Sorgt euch nicht!* (4,6) — ,,Bedenkt das Tugend-
hafte!* (4,8) — ,,Tut, was ich euch sage!* (4,9). Euodia und Syntyche
werden ermahnt, Frieden zu halten (4,2), ein persénliches Eingreifen des
Paulus, das in den echten Briefen einzigartig ist. Andere werden als vor-
bildhaft hervorgehoben (2,25-30; 4,3). In 4,8 gibt Paulus eine Reihe von
ethischen Vorgaben, die sich an hellenistisch-romischen Tugenden orien-
tieren, wie sie selbstverstindlich auch in Vereinigungen — wenigstens
informell — gelten sollten: wahrhaft (aAn6ng), geachtet (cepvoc), recht
(dikarog), tadellos (ayvoc), beliebt (mpooeiing), anerkannt (ebpnpog), mit
Tugend (apet) und Lob (Erawvog) verbunden, das Ethos der Philipper soll
sich daran orientieren.”> Der Apostel mischt sich also sehr intensiv in die
von ihm gegriindete Gemeinschaft ein, von den Einzelheiten bis zum gro-
Ben Ganzen. Das hat, wie J. C. Hanges gezeigt hat, sehr viel mit dem

™ Zu Phil 2,25-30; 4,18 vgl. etwa M. SILVA, Philippians, Baker Exegetical Commen-
tary on the New Testament, Grand Rapids 22005, 138-142; H. H. DRAKE WILLIAMS lII,
Honouring Epaphroditus. A Suffering and Faithful Servant Worthy of Admiration, in:
Porter / Land (Hg.), Paul and His Social Relations {(s. Anm. 66), 333-355.

5 Vgl. zu dieser Reihe H. WOJTKOWIAK, Christologie und Ethik im Philipperbrief.
Studien zur Handlungsorientierung einer friihchristlichen Gemeinde in paganer Umwelt,
FRLANT 243, Géttingen 2012, 256-263, der die gesellschaftliche Verankerung der von
Paulus angefiihrten ,,Werte* aufzeigt.
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Selbstverstindnis als Griinder zu tun, der den Anspruch, die Angelegenhei-
ten seiner Griindung zu bestimmen, selbstverstindlich erhebt und in
anderen Fillen auch verteidigt.”®

ad 4) Welche Rolle spielt der Status der Ehre?

Auch Paulus geht es um Ehre: Laut Apostelgeschichte nahm er die Enteh-
rung durch Priigelstrafe und Gefingnis in Kauf (Apg 16,22-24), um dann
aber doch auf den Status als rémischer Biirger zu verweisen (16,37f.). Der
Philipperbrief riickt das Thema der Ehre immer wieder ins Zentrum und
zwar in vielerlei Hinsicht:"’

Paulus ist angetrieben von dem festen Vorsatz, vor Christus am Tag des
Gerichts nicht in Schande dazustehen. Das Festhalten am Evangelium mo-
tiviert sich u. a. daraus (1,20), denn dann ist auch das Sterben Gewinn
(1,21). Seinen Status der Ehre vor Gott bzw. Christus bindet Paulus aller-
dings an das Verhalten der Philipper: Im Blick auf sie macht sich Paulus
Sorgen, wenn er von ihnen genaue Priifung des Verhaltens verlangt, um
,Jauter und unanst6Big (gidikpiveig kai arpdokonor) am Tag des Christus®
vor ihm stehen zu kénnen (1,10; vgl. 1,27).”® Sein Wirken in Christus
macht den jetzigen Ruhm der Gemeinde aus (1,26).”° Vor allem aber: Als
dpepntot xai daxépatot (untadelig und unverdorben) miissen sie vor Gott
dastehen, damit Paulus Ruhm bei Christus hat (2,15f.) und den Siegeskranz
erreicht (4,1). Die Offentlichkeit, vor der der Apostel geehrt wird, ist nie-
mand geringerer als Gott.

Ehre wird von Paulus auch als Paradoxon eingesetzt, wenn er gegen
Vorziige aufgrund juddischer Abstammung das Christusbekenntnis setzt,
das alles zum Verlust macht. Den Gewinn erwartet er allein von Gott, was
freilich das eigene Mithen gerade einschlieBt (3,12). Paulus riickt das Ver-
hiltnis von Ehre und Schande im Philipperbrief unter eine eschatologische,
transzendente Perspektive: Die 868a — also jene Vorziige, die Menschen
aufgrund ihrer Herkunft hatten — wird zur aioybvn, sie liegt im himmli-

" Vgl. HANGES, Founder (s. Anm. 3), 406—416 und 392: ,,The model of the founder’s
role is the crucial element in Paul’s exercise of authority over his congregations.*

" Vgl. dazu u. a. J. H. HELLERMAN, Reconstructing Honor in Roman Philippi. Car-
men Christi as cursus pudorum, MSSNTS 132, Cambridge 2005.

8 Die Textitberlieferung zu 1,11 zeigt eine auffillige Varianz: Wihrend die Uber-
lieferung im Sinaiticus, Vaticanus und etlichen anderen Majuskeln die in NAZ
iibernommene Lesart bietet, wonach der Ruhm Gott zukommt (gig 80&av xai Emavov
Ocob), liest Chester Beatty 11 (P¥) gig 86Eav @cob kol Emouvov époi und die Majuskeln
Augiensis (F) und Boernerianus (G) bieten gemeinsam mit dem Ambrosiaster gar nur &ig
36Eav xol Emouvév poy; vgl. dazu u. a. B. WITHERINGTON, Paul’s Letter to the Philippi-
ans. A Socio-Rhetorical Commentary, Grand Rapids 2011, 67.

" Vgl. U. B. MULLER, Der Brief des Paulus an die Philipper, ThHK 11/1, Leipzig
22002, 72f.
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schen Biirgerrecht (3,19f.; vgl. 3,3). Im Himmel ist wahre 86&a als Ver-
wandlung des Leibes zu erwarten (3,21).

Die Wertschitzung der Gemeinde fiir sich und sein Wirken erfihrt Pau-
lus jetzt durch die Geldgabe, wobei auch hier die Schwergewichte
umgedreht werden: Der Apostel prisentiert es als Ehrung fiir die Philipper,
dass er Geld von ihnen annimmt (4,15), um sie so an seinem Erfolg zu be-
teiligen (4,17).8° Zwar befreit die Gabe der Philipper Paulus aus dem
Status der Schande — Hunger und Mangel — hin zu einem weniger prekéren
Status (er bleibt ja Gefangener), doch kann er auch gut in Schande leben.
Indem die 6konomische Unterstiitzung von Paulus als Opfer fiir Gott ge-
deutet wird (4,18), gewinnt er auch dieser Gabe einen transzendenten
Aspekt ab, sodass das ,,Ehrenkonto* (4,17) der Philipper im Plus steht.

SchlieBlich aber ist Doxa im Eigentlichen das, was Gott zukommt:
Herrlichkeit und Lob Gottes sind das Ziel allen Handelns (1,11), der so
genannte Christushymnus (2,6-11) riickt den Ehrenstatus des Apostels und
der Gemeinde ins rechte Licht: In Christus werden sich schlieBSlich alle
Knie beugen und alle seine Herrschaft bekennen.

Im Blick auf die genannten Texte von Vereinigungen ist sicherlich auf-
fallig, dass Paulus fiir sich, aber auch fiir seine Adressaten Ehre zunichst
nicht in der Gemeinschaft, geschweige denn in der Offentlichkeit sucht.
Ansehen und Status spielen vor allem vor Gott eine Rolle. Zugleich sind
sie aber auch in der Gemeinschaft eben gerade nicht unbedeutend: So sehr
Paulus betont, dass das Verhalten der Christusgldubigen fiir seinen Status
bei Gott wichtig ist, so sehr wirbt er im Brief auch um Zustimmung und
Anerkennung seines Handelns. Explizit tut er dies fiir seinen ,,Bruder, Mit-
arbeiter und Mitstreiter Epaphroditus (2,25), fiir den er tatsichlich Ehre
einfordert (2,29): Mit der Umschreibung kol t1o0g to100t00¢ évtipoug Exete
ist doch wohl auch er selbst in diese Forderung nach Anerkennung einge-
schlossen.

ad 5) Welche Rolle spielt das Patronat fiir die Griindung?®'

Grundsiatzlich ist klar: Die Tatsache, dass die Gemeinschaft auf das Wir-
ken des Paulus zuriickgeht, riickt thn an die Spitze der Gemeinschaft. Wo

8 WITHERINGTON, Philippians (s. Anm. 78), 274, hilt zu recht fest, dass die Freude
des Paulus sich nicht allein auf die Behebung einer 6konomischen Notsituation richtet,
sondern vor allem auf die erneuerte Beziehung zwischen ihm und den Christusgldubigen
in Philippi.

8! Wenn im Folgenden von ,,Patronat* die Rede ist, dann nicht im Sinne eines forma-
len Patron-Klienten-Verhiltnisses, sondern einer soziologischen Konstellation, die fiir
die Antike in unterschiedlichen Formen prigend war; vgl. dazu u. a. B. A. LOWE, Paul,
Patronage, and Benefaction. A ,,Semiotic” Reconsideration, in: Porter / Land (Hg.), Paul
and his Social Relations (s. Anm. 66), 57-84.
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wir von Griindungen erfahren, die ausdriicklich mit einzelnen Personen
verbunden wurden — und Paulus tut dies von Beginn des Briefes an explizit
— stehen diese auch in einem Verhiltnis zu ihren Griindern, das sich als
Patronat bestimmen lisst.®? Auch die Hinwendung des Paulus zu den Phi-
lippern durch den Brief stellt so etwas wie ein patronales Eingreifen in ihre
Angelegenheiten dar. Er erwartet ja selbstverstindlich, dass seine Anwei-
sungen, die das Leben der Gemeinschaft massiv betreffen, erfiillt werden.
Abgesehen von dieser allgemeinen Rolle als ibergeordnete autoritative
Figur ldsst sich eine patronale Struktur noch weiter konkretisieren. Vor
allem Lukas Bormann hat darauf hingewiesen, dass die paulinischen Aus-
sagen zur finanziellen Unterstiitzung durch die Philipper (4,10-20) und die
Sendung das Epaphroditus (2,25-30) einem Klienten-Patron-Verhiltnis am
ehesten entsprechen wiirden.®? In der Tat: Das positiv gestimmte Verhilt-
nis zwischen Paulus und den ,Heiligen* in Philippi scheint mir mit der
Kategorie der ,Freundschaft“ nicht ausreichend beschrieben zu sein.®
Auch wenn Paulus die finanzielle Unterstiitzung bitter notwendig hatte —
verklausuliert wird dies aus 4,11f. m. E. doch deutlich — er versteht sich
gerade nicht in der Rolle des Abhingigen.®® Er hat doch die Gemeinschaft
als Beauftragter des Herrn erst gegriindet!®® Im Gegenteil: Er fiillt die pat-
ronale Rolle aus. Sein Wirken ist nun allerdings nicht darin zu erkennen,
dass er die Gemeinde selbst finanziell unterstiitzen wiirde, wie dies Patrone
von Vereinigungen in der Regel tun. Vielmehr wirkt er in zweierlei Hin-
sicht stellvertretend fiir sie: Als Gefangener setzt er sich einerseits —
moglicherweise mit Unterstiitzung durch Epaphroditus — im Kontext der

82 In diesem Sinne sollte gegeniiber L. BORMANN, Philippi. Stadt und Christenge-
meinde zur Zeit des Paulus, NT.S 78, Leiden 1995, 214, ergidnzt werden: Nicht nur die
Verkiindigung des Evangeliums und die Besuche in Philippi sind die (Gegen-)Leistung
des Paulus, die Griindung ist die das Patron-Klienten-Verhiltnis konstituierende Leis-
tung, die die Beziehung zwischen Paulus und den Christusgldubigen in Philippi auch
weiterhin bestimmen wird, ungeachtet der finanziellen Unterstiitzung.

83 BORMANN, Philippi (s. Anm. 82), 206-217; vgl. auch BRIONES, Thankless Thanks
(s. Anm. 66), 52-62. Anders etwa J. H. HELLERMAN, Brothers and Friends in Philippi.
Family Honor in the Roman World and in Paul's Letter to the Philippians, BTB 39, 2009,
15-25 (19f.); WITHERINGTON, Philippians (s. Anm. 78), 31.

8 Vgl. zu diesem Ansatz die Darstellung der Forschungsgeschichte bei BRIONES,
Thankless Thanks (s. Anm. 66), 49; ders., Policy (s. Anm. 72), 73-79. Die Beschreibung
des Philipperbriefs als ,,Freundschaftsbrief” trigt dieser soziologischen Einordnung auch
rhetorisch Rechnung; vgl. etwa zuletzt wieder HANSEN, Philippians (s. Anm. 69), 6-12.
Hansen (a. a. Q. 3071.), deutet die Bezichung zwischen Paulus und der Gemeinde im
Anschluss an Paul Sampley als societas, die einer Vereinigung von Geschiftspartnern
entsprechen wiirde.

8 Vgl. BRIONES, Thankless Thanks (s. Anm. 66), 63.

8 Vgl. auch WITHERINGTON, Philippians (s. Anm. 78), 270: ,,In such a setting it is the
one who initiates the relationship that sets up its terms, and in this case that would be
Christ and his apostle Paul.“
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paganen Gesellschaft und imperialen Anspriiche fiir das Evangelium ein,
an dem sie selbst auch teilhaben.” Ihre Gemeinschaft in der Bedringnis ist
nicht gering zu achten (4,14), aber er trigt ,die Fesseln in Christus*
(1,13).%8 Das ist auch ihr Kampf, den er da austrigt, in dem er ihnen Vor-
bild war und ist.

Andererseits tritt er fiir sie vor Gott ein: Er tut dies im Gebet um die
Bewahrung ihres Status (1,9—-11) und darum, dass ,,sein Gott“ den Aus-
gleich fiir die Gabe schaffen wird, die ihm jetzt hilft, den Kampf
auszutragen (4,19). Dies betrifft sehr wahrscheinlich nicht nur ,,geistliche
Giiter*, sondern wohl auch die sehr reale Erhaltung der Gemeinschaft.®

ad 6) Ist der Griinder Vorbild fiir das Verhalten der Mitglieder?

Wohl in keinem anderen Brief riickt Paulus sich selbst so sehr als Vorbild
in den Vordergrund wie im Philipperbrief.®® Er verbindet seine eigene La-
ge mit der der Adressaten und Adressatinnen: Sie sind im selben Agon
engagiert, in dem sie ihren Apostel selbst kimpfen gesehen haben und von
dem ihnen Paulus im Brief berichtet (1,30). Selbstverstindlich ist sein ei-
genes Verhalten — Christus soll grofl werden, sei es durch Leben oder Tod
(1,20) — dabei vorbildhaft.’! Die Haltung der Freude trotz Leiden fiir das
Evangelium sollen auch sie einnehmen (2,17f.). In 3,17-4,1 wird dies wei-
ter ausgefiihrt, denn Paulus fordert explizit zur Nachahmung auf, und zwar
zur Nachahmung seiner selbst sowie jener, die sich ebenfalls recht verhal-
ten.”? Dass Paulus sich hier nicht auf die Ebene der Adressaten und
Adressatinnen begibt, wird durch das angehiingte pouv deutlich: Sie sollen

87 Vgl. zum imperialem Hintergrund u. a. die exemplarische Studie von W. POPKES,
Philipper 4.4-7. Aussage und situativer Hintergrund, NTS 50 (2004), 246-256.

8 Zur Situation der Gefangenschaft vgl. zuletzt A. STANDHARTINGER, Aus der Welt
eines Gefangenen. Die Kommunikationsstruktur des Philipperbriefs im Spiegel seiner
Abfassungssituation, NT 55 (2013), 140-167.

8 Vgl. auch BRIONES, Thankless Thanks (s. Anm. 66), 61.

% Vgl. dazu zuletzt u.a. A. STANDHARTINGER, ,Join in imitating me‘ (Philippians
3.17). Towards an Interpretation of Philippians 3, NTS 54 (2008), 417—435. Standhartin-
ger betont zu Recht u.a. den biographischen Kontext der Typos-Pardnese (427-
430.434f1.). Ausfiihrlich diskutiert die Nachahmungsthematik WOJTKOWIAK, Christologie
(s. Anm. 78), passim. Den Aspekt der Vorbildfunktion des Griinders lisst Hanges — wie
auch sonst den Befund im Philipperbrief — aufler Acht.

' Wichtig ist dabei, dass die Aufforderung zur pipnoic von einer Forderung nach Ge-
horsam zu unterscheiden ist; vgl. etwa STANDHARTINGER, Join (s. Anm. 90), 431 Anm.
76.

92 Gedacht ist wohl an Timotheus und Epaphroditus (2,19--30), die Paulus aber wohl
iibertrifft; vgl. STANDHARTINGER, Join (s. Anm. 90), 434, WOITKOWIAK, Christologie (s.
Anm. 75), 275.
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zusammen Nachahmer von ihm werden (3,17a).”® Er ist der tomoc, auf den
sich ihre Aufmerksamkeit richten soll (3,17b). In seiner Niedrigkeit und
Hingabe ist er Vorbild, so wie Christus auch fiir ihn selbst Vorbild ist
(2,6-11).”* Die Feinde des Kreuzes sind Feinde der Niedrigkeit und wollen
fiir sich Ehre behaupten, wo doch gerade die Berufung auf diese Vorziige
in das Verderben fiihrt (3,18f.). Die Alternativstellung — ich oder die ande-
ren — lidsst den Philippern nur diese zwei Mdéglichkeiten: Der richtigen
Entscheidung — der Orientierung am Vorbild Pauli — wird das Heil zuge-
sagt. Thn nachzuahmen schliefit selbstverstindlich auch ein, sein Ethos
nachzuahmen (4,9): lernen — ibernehmen — héren — sehen. Im persénlichen
Auftreten wie im Brief ist er so Vorbild fiir seine Gemeinde.

ad 7) Wo hat die Griindung ihren sozialen und physischen Ort?

Im Philipperbrief erwihnt Paulus keine ,,Hausgemeinden*“.”> Auch die Be-
zeichnung von Funktionstrigern als émioxomot kai diakovor (Phil 1,1) ist
fur diese Frage nicht auszuwerten, da sie auf keinen spezifischen sozialen
Kontext verweist. lhre Verwendung im Kontext von Vereinigungen ist
ebenfalls unspezifisch.’

Deutlicher ist freilich die Apostelgeschichte, die von Christusgldubigen
im Haus der Lydia (16,15.40) und des Gefangniswirters (16,31-34) be-
richtet. Stehen hinter diesen Nachrichten wenigstens rudimentir historisch
verldssliche Informationen, was fiir Lydia wahrscheinlicher ist als fiir den
namenlosen Kerkermeister und seinen Haushalt, so entspricht dies mehr
oder weniger deutlich jenem Vorgang, den wir auch fiir Vereinsgriindun-
gen erkennen konnen. Der Anfang wird, wenn von ihm tiberhaupt berichtet
wird, relativ hdufig in einem Haus gesetzt. Am deutlichsten entspricht der
Vorgang jenem, den wir bei der Sarapis-Verehrung in Opus erkennen kon-
nen: Veranlasst durch externe Personen wird der Kult in einem Haushalt
verankert, (zuniichst) im Kontext der hiuslichen Religiositit. Denn auch in

9 Vgl. STANDHARTINGER, Join (s. Anm. 90), 430; WOJTKOWIAK, Christologie (s.
Anm. 75), 190f.

% BORMANN, Philippi (s. Anm 83), 208; STANDHARTINGER, Join (s. Anm. 90), 432,
unterstellen Paulus, sich bewusst von der Rolle eines religiosen Heroen zu distanzieren,
was fiir meinen Geschmack zu scharf formuliert ist. Zwar versteht Paulus seine Rolle
selbstverstéindlich nicht im Sinne herkémmlicher Heroen, wenn er die Berufung auf Vor-
ziige €v capki zuriickweist (3,3f.), er prisentiert sich aber als jener, der die in der in-
group anerkannten Haltungen vorbildhaft lebt, indem er selbst Christus nachahmt; vgl.
zuletzt auch WOJITKOWIAK, Christologie (s. Anm. 75), 275-277.297-299.

% Der Verweis auf ,,Briider aus dem Haushalt des Kaisers® (4,22) bezieht sich weder
auf die Gemeinde in Philippi noch steht dahinter eine ,,Hausgemeinde®. Zu Hausgemein-
den in Philippi vgl. J. REUMANN, Philippians. A New Translation with Introduction and
Commentary, AncB 33B, New Haven 2008, 84-86.

% Vgl. dazu ASCOUGH, Macedonian Associations (s. Anm. 43), 81-83.
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Philippi stellt Paulus nicht sein Haus zur Verfiigung (oder wenigstens ei-
nen Raum bei seiner Werkstatt bzw. seine Mietwohnung), damit sich die
éxkAnoia (Phil 4,15) versammeln kann, sondern andere tun dies. Wenn
Paulus ,,griindet”, dann eben nicht als jener, der Raum oder andere Res-
sourcen zur Verfligung stellt, sondern als jener, der den kultisch-religidsen
Input gibt, sodass sich eine Gemeinschaft konstituiert.

3 Zusammenfassung

Paulus, der Begriinder der Ekklesia der Christusgldubigen in Philippi,
stand in einer Reihe mit anderen Begriindern und Begriinderinnen von
Vereinigungen.”” Viele Aspekte betrafen auch ihn und seine Gemeinde,
zumal sie insgesamt Themen der antiken Gesellschaft waren. An einzelnen
Elementen wird durchaus erkennbar, dass Uberschneidungen bestehen, die
auf der speziellen Rolle von Griindern und Griinderinnen in den und fiir
die auf sie zuriickgehenden Gemeinschaften beruhen: Géttliche Autorisie-
rung fiir die Errichtung der religiésen Gemeinschaft sowie die Vorgabe
von Regeln und Anweisungen gehoren ebenso dazu wie die Thematisie-
rung von Statusdiskursen oder die besondere Rolle als Vorbild. Paulus und
die Philipper lassen sich vielfach in diese sozialen Konstellationen einord-
nen.

Zugleich sollte aber auch deutlich geworden sein, dass einerseits die
spezifischen historischen Verhéltnisse — vor allem rdumliche Trennung,
Leiden und Gefangenschaft sowie die prekdre 6konomische Situation des
Apostels — zu spezifischen Variationen dieser Konstellation beitrugen. An-
dererseits ist das Verhdltnis zwischen Griinder und Griindung im Falle der
Gemeinde von Philippi durch die Orientierung an dem Gekreuzigten neu
ausgerichtet, der unter anderem durch den Philipperhymnus in das Zentrum
geriickt wird. Die Erh6hung des Christus, der Sklavengestalt annahm und
den Tod am Kreuz starb und der damit zu der Leitfigur schlechthin wurde,
von der das Evangelium im Eigentlichen ausgeht, riickt auch die Rolle des

97 Zu diesem Ergebnis kommt auch Hanges, der festhilt, dass Paulus in seinem Han-
deln als Griinder nicht nur mit anderen Griindungsgestalten in seinem Denken und
Handeln iibereinstimmt, sondern dies auch bewusst einsetzt (HANGES, Founder [s.
Anm. 3}, 451; auch 17.467). Wie weit sich aber Paulus als ,struggling for the legitimacy
of his cultic project” verstehen lisst (a. a. O., 462), hingt davon ab, wie stark man den
Aspekt der Offentlichkeit wertet (vgl. a. a. O., 466). Mir scheint der Apostel vor allem
intern — etwa in der Korintherkorrespondenz — um Legitimitit zu kimpfen und eben nicht
um die der Gemeinde als ,,cultic project®, sondern um die seines Anspruchs, die Geschi-
cke der Gemeinde zu bestimmen.
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realen Griinders Paulus in ein anderes, seine Bedeutung relativierendes
Licht.%®

% Vgl. dazu u.a. KEOWN, Christ-Pattern (s. Anm. 66), 310-314; WOITKOWIAK,
Christologie (s. Anm. 75), 134-144.



