,»Unsere Biirgerschaft befindet sich im Himmel*
(Phil 3, 20) + ein biblisches Motiv und seine
Entwicklung im frithen Christentum’

Dirk Schinkel

1. Integration und Abgrenzung als Phianomene im frithen Christentum

Integration und Abgrenzung — mit diesen beiden neuzeitlich-soziologi-
schen Termini kann eine bestimmte Uberlebensstrategie sozialer Gruppen
gekennzeichnet werden.”

Die modeme Gruppensoziologie® geht davon aus, dass Identititen von
Gruppen durch Abgrenzungen und integrative Tendenzen formuliert wer-
den. Die christlichen Gemeinden des ersten und zweiten Jahrhunderts be-
finden sich von Beginn an in einem Zwiespalt von Identitéiten, der in der
Forschung mit unterschiedlichen Termini gekennzeichnet wird: ,.Zwischen
Abkehr und Hinwendung® (J. Lehnen)4, . Weltflucht oder Weltverantwor-
tung® (E. Dassmann)’, ,,Anpassung und Abgrenzung® (D.-A. Koch)®, . Inte-
gration und Distanz® (H.E. Lona)’ oder auch , Identitéitsverlust und Identi-
titsgewinn“ (E. Pliimacher)’. Christliche Existenz bedeutet nach Ch. Mark-
schies eine ,,Wanderung zwischen den Welten*® oder nach E. GriBer eine

,Existenz zwischen den Zeiten*."’

Es handelt sich um die leicht iiberarbeitete Fassung des am 12. Juli 2006 an der
Westfilischen Wilhelms-Universitdt Miinster gehaltenen Vortrags zur Feierli-
chen Promotion.

Hier sei hingewiesen auf den Miinsteraner Sonderforschungsbereich (SFB 493)
Funktionen von Religion in den antiken Gesellschaften des Vorderen Orients®,
der sich unter anderem mit der Frage nach Integration und Abgrenzung religi-
oser Gruppen im kaiserzeitlichen Kleinasien befasste, siche dazu den Band Koch /
Gutsfeld, Vereine mit zahlreichen Beitrdgen zum Thema .

Hier sei auf soziologischer Seite Todd, Destin, genannt und auf neutestament-
licher Seite Vouga, Problem 492ff, der den Ansatz von Todd fiir die neutesta-
mentliche Exegese aufbereitet hat.

Lehnen, Abkehr 1-28.

Dassmann, Weltflucht 189-208.

Koch, Christen 159.

Lona, Struktur 32-43.

Pliimacher, Identitatsverlust.

So der Buchtitel von Markschies, Zwischen den Welten wandern, der das Span-
nungsfeld auch mit C. Andresen als ,.Diasporamentalitét* kennzeichnet (98).
Markschies weist in der Einleitung (9-10) ausdriicklich auf das Motiv der
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Dieses Spannungsfeld hat in neutestamentlichen Texten Spuren hinter-
lassen'! und wird in der Schrift an Diognet ausfiihrlicher reflektiert."”

Es geht beim Thema ,.Integration und Abgrenzung® in friihchristlichen
Gemeinden um die Frage, wann Assimilation und Akkulturation an Bezugs-
groBen wie philosophische Systeme, politische Ordnung und die sozio-kul-
turelle Umwelt zum Verlust christlicher Identitit fiihren und darum, welche
Strategien die Gruppen zum Identititserhalt anwenden.

Diese Problematik ist in der Regel Gegenstand sozialgeschichtlich vor-
gehender Arbeiten in der theologischen und althistorischen Wissenschatt.
Dieser Ansatz ist um die motivgeschichtliche Perspektive zu erweitern."

In diesem Spannungsfeld von Integration und Abgrenzung kommt meh-
reren sprachlichen Motiven eine identitiitsstiftende Bedeutung zu. Zwei Mo-
tivbereiche lassen sich dabei grob unterscheiden: Der eine Bereich verstirkt
eher die Abkehr von der Welt und deutet die eigene Identitdt in der
Perspektive der Fremde in Form der Fremdlingsmetapher (z.B. 1Petr 1,1; 2,
11; Eph 2, 19; Hebr 11, 8-16; vgl. auch die Adresse in 1Clem). Unter
Verwendung juristischer Termini wie dpotxog, mapotxio, mapemidnumog
und Eévoc wird die Existenz der Christen in der Welt beschrieben. Sie
bleiben ihr im Kern fremd und leben wie . Fremde und Beisassen® (w¢
TAPOLXOL KAl napenidnuot in 1Petr 2, 11)."* Das Motiv ,,Christen als
Fremde* ist Ausdruck eines grundsitzlichen Konflikts zwischen einer Art
der Weltzugewandtheit und einer Art der Abgewandtheit. Zu nennen wire
hier auch das Motiv der Flucht, welches sich besonders einpragsam in der
jlidisch-hellenistischen Schrift Joseph und Aseneth findet (15, 6), in der die
Protagonistin Aseneth in die ,,Zufluchtsstadt” (méhic xatapuyis) umbe-
nannt wird.

Die zweite Seite ist — stark vereinfacht gesagt — die positive Hinwen-
dung zu einer die eigene Welt mit ihren Beziigen iibersteigenden Wirklich-
keit, zur Welt Gottes. Sie findet sprachlich ihren Niederschlag in der ,,wah-

himmlischen Heimat hin (Phil 3, 20), welches durchgéngig die LebensiuBe-
rungen der christlichen Religion beeinflusst habe.

Griler, Stadt 251-257.

Hier sind z.B. 1Kor 6; Apg 19, 23-40; Rém 12, 2 zu nennen. Vgl. dazu unter
anderem Koch, Christen 158-188, und Schinkel, Gruppen 95-112. Ferner sei auf
Arbeit von Pliimacher, Identititsverlust, hingewiesen.

Siehe dazu Noormann, Himmelsbiirger 199-229; Lona, Struktur 32-43, und auch
Markschies, Welten 98ff.

Siehe dazu ausfiihrlich Schinkel, Die himmlische Biirgerschaft als Ausdruck
religioser Integration und Abgrenzung in frithchristlichen Gemeinden — Unter-
suchung zu einem urchristlichen Sprachmotiv im 1. und 2. Jh., (Diss. masch.)
Miinster 2006, erscheint voraussichtlich 2007 in der Reihe FRLANT.

Vgl. Feldmeier, Christen; Kampling, Fremde 215-239.
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ren Heimat“ oder dem ., Vaterland* (Hebr; Philo von Alexandrien)"” und
dem weit verbreiteten Bild von der ,,himmlischen Stadt* oder ., himmlischen
Jerusalem®. Insbesondere dieser Motivbereich ist tief verwurzelt in bibli-
schen Traditionen und #uBerst facettenreich in jiidischen und christlichen
Texten und dabei immer wieder in apokalyptischen Zusammenhingen
verbreitet (vgl. das 4. Esrabuch, den syrischen Baruch oder Texte aus dem
Testament der XII Patriarchen). Die Funktion des Motivs liegt dabei auch in
der Bewiltigung der Zerstérung des zweiten Tempels im Jahr 70 n.Chr."®
Ein Motiv ganz eigener theologischer Valenz stellt meines Erachtens das
Motiv der himmlischen Biirgerschaft dar, welches bisher nur in exegeti-
schen Einzelstudien'” oder in ilteren lexikographischen Arbeiten'® unter-
sucht wurde.

2. Das Motiv der himmlischen Biirgerschatt in neutestamentlichen
Texten

Als Basistext fiir dieses Motiv, das sich allgemeiner als ein ,,Motiv
himmlischer Zugehorigkeit in den Formen politisch-bildhafter Rede* kenn-
zeichnen lieBe, ist der Philipperbrief zu nennen. In Phil 3, 20 heift es: 7p.év
Y&p TO ToMitevps &v obpaveic Grdpyet, £ o xol cwtijpa dmexde-
youedo wdprov Inoody Xprotédv —,Unsere Biirgerschaft ndmlich befin-
det sich im Himmel, woher wir auch den Heiland, den Herrn Jesus Christus,
erwarten.”

Die nihere Untersuchung dieses auch formgeschichtlich viel diskutier-
ten Verses, ergibt, dass es sich um eine paulinische Formulierung handelt,
nicht um ein von aufen iibernommenes Stiick oder gar ein metrisch geglie-
dertes urchristliches Lied."” Eng verbunden mit dem ganzen dritten Kapitel
des Philipperbriefes ist die Frage nach den so genannten Gegnern des Pau-
lus.

Hiufig vertreten wurde und wird die These, dass judenchristliche
Gegner Christen abgeworben hitten mit der Aussicht, durch Zugehorigkeit
zu einem staatlich tolerierten Politeuma einen gewissen Schutz zu erhalten.
Paulus nehme, so diese These, das mohtteupa als gegnerische Parole auf

Siehe dazu die #ltere Arbeit von Braun, Vaterland 319-327, sowie speziell zu
Philo: Bitter, Vreemdelingschap.

Hier sind zwei Arbeiten zu nennen: Sollner, Jerusalem, und Dépp, Deutung.
Schwemer, Stadt 195-243; Noormann, Himmelsbiirger. Zu verweisen ist aber
auch auf Lincoln, Paradise.

Schmidt, Polis; Schmidt, Jerusalem 207-248.

Unter anderem gegen Becker, Erwégungen 29.
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und wende es als Argument gegen seine Widersacher.”’ Diese These ist aus
verschiedenen Griinden nicht haltbar. Vor allem ist ein jiidisches mohtteupa
fiir Philippi duBerst unwahrscheinlich, da es keine archéologischen Nach-
weise einer organisierten jiidischen Pridsenz in der romischen Kolonie gibt.
AuBerdem fillt auf, dass das moAtteupa als Bezeichnung fiir ein halbstaat-
liches Gremium in einer Polis eher fiir den ﬁgygtlschen und allenfalls ost-
kleinasiatischen Bereich epigraphisch belegt ist.” Inschriftliche Belege aus
dem Westen des rémischen Reiches fehlen diesbeziiglich. Die nihere lexi-
kographische Untersuchung der Bezeichnung mohttevua ergibt, dass fiir
die paulinische Zeit und unter Beriicksichtigung des fiir Philippi vorauszu-
setzenden militérisch-politischen Hintergrunds die Bedeutung -Blirger-
schaft” als ,,Gesamtzahl aller Biirger* am besten belegt ist. =

Die Gegnerfrage insgesamt zum hermeneutischen Schliissel fiir Phil 3,
20f und die argumentative Zielrichtung des Paulus in Phil 3 zu machen, ist
meines Erachtens eine Engfithrung, da sie sich eher auf Analogieschliisse
aus anderen Paulusbriefen (z.B. Gal oder 2Kor) stiitzen als auf die histo-
risch-politische Situation in Philippi.® Paulus indes verfolgt im Philipper-
brief ganz offensichtlich eine bestimmte Strategie, die das Motiv der himm-
lischen Biirgerschaft in 3, 20 als ein Zentrum erkennen ldsst. Dies wird an
zwei Beobachtungen deutlich.

Erstens: Im Kern ist Phil 3, 20 die Aktualisierung bzw. Reformulierung
dessen, was in dem kleinen Stiick 1Thess 1, 9-10 als einem Basistext pau-
ljmscher Verkundngung enthalten ist (vel. V.10: nal avap«’,vsw 'cc')v
vlov oun:ou Ex ‘Co.w oupowmv oV ijsnpav &x Thv vexpdv, Inoolv Ttov
HUOPLEVOY nuds Ex The OpYic Tiis EpyopEvng — ,.Zu warten auf seinen
Sohn vom Himmel, den er auferweckt hat von den Toten, Jesus, der uns von
dem zukiinftigen Zorn errettet*). Weniger der theologische Inhalt als viel-
mehr der Aussagemodus hat sich in Phil 3, 20 verdndert. Paulus bedient sich
einer explizit politisch gefiirbten Sprache. Neben dem Politeuma verwendet

2 8o argumentieren z.B. Kraus, Volk 337f, und auch #hnlich Gnilka, Philipperbrief

211-218.

Trebilco, Communities 167-185, und auch Cowey / Maresch, Urkunden 6-9.
gegen Smallwood, Jews 226, die wohiteupa als ,the standard political organ-
ization of all Jewish communities of any size in the East” bezeichnet.

Zur Lexikographie ist grundlegend, wenn auch schon #lter: Ruppel, Politeuma
268-312.433-454. Die neuere Forschung iiberblickt insbesondere Liideritz, Poli-
teuma 183-225, sowie speziell zu dem Sympolitie-Vertrag zwischen Smyma und
Magnesia, in dem es auch um biirgerrechtliche Aspekte geht: Thnken, Inschriften
(IK 8).

Zur grundsitzlichen Problematik der Gegnerfrage im Neuen Testament vgl.
Berger, Gegner 373-400; ferner — bezogen auf 1 Joh — die sehr weiterfiihrende
Arbeit von Schmid, Gegner, vor allem 13-80.

Dazu — ohne hier in die Diskussion einsteigen zu wollen — Holtz, 1Thess 571f.
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er die iiberaus politisch besetzte Priidikation des Zwtfp. Man denkt dabei
unwillkiirlich an die breite hellenistische Tradition dieses Titels, aber in der
romischen Militirkolonie Philippi, die ihre Griindung auf Oktavian
zuriickfiihrt, selbstverstindlich an den rémischen Kaiser, der als Zwtp, als
Heiland der Welt®, verehrt wurde. Neben der Reformulierung der Mis-
sionsverkiindigung des Paulus ist also auch eine Politisierung zu ver-
zeichnen, wie ein Blick auf Philipper 1, 27 belegt: Movov aftwc tol cv-
ayyehiov tob Xptotol mohtteveade — ,,Lebt nur wiirdig als Biirger des
Evangeliums Jesu Christi“.* Die neue BezugsgroBe, das Evangelium, wird
verbunden mit ohttedeodar, einem zum selben Stamm gehdrenden Verb
wie tohtteupa in 3, 20.

Die zweite Beobachtung im Blick auf die Biirgerschaft im Himmel, hat
mit dem theologischen Ansatz des Paulus zu tun. Bereits im irdischen Le-
ben auf den Himmel ausgerichtet zu sein — das offenbart die auch sonst im-
mer wieder erkennbare und die paulinische Theologie prigende Dialektik,
wie sie sich z.B. an Texten wie 2Kor 6, 9-10 oder 2Kor 10, 3 zeigt, wo es
heifit ,.wir leben im Fleisch, kiimpfen aber nicht nach dem Fleisch®. Spites-
tens hier wird klar, dass das Motiv der himmlischen Biirgerschaft keines-
wegs eine Randerscheinung darstellt, sondern als ,.ein wesentlicher Teil der
endzeitlich-christologisch gepragten Ekklesiologie des Paulus™ (A.M. Schwe-
mer) anzusehen ist. Das Motiv der himmlischen Biirgerschaft spiegelt somit
erstens das eben mit den Begriffen ,,Integration und Abgrenzung™ beschrie-
bene Spannungsfeld wider und weist zweitens auf die durch das Christus-
geschehen bereitete neue BezugsgroBe hin, was es qualitativ von der Fremd-
lingsmetapher unterscheidet, die eigentlich die ..Nicht-Identitdt zum Spezi-
fikum christlicher Identitit macht. Damit hitte Paulus wohl auch in der ro-
mischen Kolonie Philippi, in der man stolz war auf sein romisches Biir-
gerrecht als Garant bestimmter Privilegien und Kennzeichen eines héheren
sozialen Ranges, kaum plausibler predigen bzw. schreiben kénnen.*® Mit
dem himmlischen Biirgerrecht, der Biirgerschaft im Himmel, kann er seine
Botschaft verstindlicher machen und selbstbewusster vertreten. Vor Gott le-
ben heiBt nach Phil 1, 27 dann ,nur wiirdig als Biirger des Evangeliums
Christi leben*, um nach Phil 3, 14 den ,,Siegeskranz der himmlischen Beru-
fung Gottes in Christus zu erlangen®. Die geistige Ausrichtung auf die neue,
himmlische BezugsgroBe findet sich im Anschluss an Paulus in verwandten
Motiven im Kolosser- und Epheserbrief’, am deutlichsten aber im fiinften
Kapitel der Schrift an Diognet im zweiten Jahrhundert n.Chr.

5

. Dazu Wolter, ,, Wandelt nur wiirdig des Evangeliums Christi* 12-20.

Dazu ausfithrlich die 1995 erschienenen Arbeiten von Pilhofer, Philippi, und
auch Bormann, Philippi (vgl. besonders die unterschiedliche Beurteilung der
Bedeutung des rémischen Kaiserkults fiir Philippi).

Hier sind Kol 3, 1-4 und Eph 2, 19 zu nennen.

(SIS
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3. Die Schrift an Diognet und das Motiv der himmlischen Biirgerschaft

3.1 Hinfithrung: Datierung, geistige Stromungen

Zur Veranschaulichung christlicher Existenzweise aus der Perspektive
des christlichen Autors heilit es in der Schrift an Diognet (5, 9) von den
Christen: &l yTc OtatptBouoty, aAA’ &v odpove mohltevovtat — ,Auf
der Erde verweilen sie, aber im Himmel sind sie Biirger.*

Das Motiv weist bereits eine Nihe zur apologetischen Tradition auf (vgl.
Tertullian, Apol. 1, 2: . Die christliche Wahrheit weil wohl, dass sie als
Fremdling auf Erden weilt [scit se peregrinam in terris agere], und unter
Fremden leicht Feinde findet, dass sie im iibrigen aber ihre Herkunft,
Heimat, Hoffnung, ihren Lohn und ihre Wiirde im Himmel hat*).

Auf der anderen Seite ist das Motiv auch in philosophischen Kontexten
beheimatet (vgl. Mark Aurel, Selbstbetrachtungen 3, 11: ,.Der Mensch lebt
als Biirger der obersten Stadt, im Vergleich zu der die iibrigen Stiidte wie
Héuser sind.” Und auch beim alexandrinischen Theologen und Philosophen
Clemens finden wir Ende des zweiten Jahrhunderts das Motiv der himm-
lischen Biirgerschaft verarbeitet (vgl. Paedagogus III 99, 1:°0 &vdpwmoc
[...] mohitedetor pev év olpavolg émt Yy madaywyolpevog —
..Dadurch, dass der Mensch auf Erden erzogen wird, erlangt er Biirgerrecht
im Himmel.*) Damit ist das geistige Umfeld grob umrissen, in dem die
Schrift an Diognet um 160-170 n.Chr. geschrieben sein konnte.”

Insgesamt spricht viel dafiir, die Schrift an Diognet als einen anonym
verfassten und an eine gebildete Adressatenschaft gerichteten Kunstbrief zu
lesen, der deutlich erkennbar ein protreptisches Interesse verfolgt, wenn-
gleich er auch apologetische Ziige in sich trigt. Die Allgemeingiiltigkeit des
Inhalts und der Wahrheitsanspruch eines selbstbewusst vorgetragenen christ-
lichen Standpunktes zeigen sich in der rhetorischen Gestaltung, in Form und
Sprache sowie den verwendeten Bildern. Auffillig ist der Verzicht auf jede
konkrete Anspielung z.B. auf historische Situationen oder Personen. Auch
der Name Jesus Christus oder das Kreuz bleiben — selbst in den christologi-
schen Passagen in Kap. 8 und 9 — ungenannt.

Fiir Andreas Lindemann ist der Diognetbrief ein Zeugnis der Paulusre-
zeption, das abgesehen vom Epheser- und Kolosserbrief in der iltesten

25 Datierung der Schrift siehe die Einleitung bei Lona, Diognet. Lindemann,

Theologie 281-283, steht fiir eine Frithdatierung, Wengst, Schriften (Bd. 2) 308f,
in Anlehnung an F. v. Overbeck fiir eine Spétdatierung (Konstantin). Favorisiert
wird von Lona unter anderem eine Datierung um 200. Tatsache ist aber, dass
sich liber Ort, Zeit und Autor der Schrift an Diognet nicht viel Gesichertes sagen
ldsst, vgl. auch Baumeister, Datierung 105-111.
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Theologiegeschichte seinesgleichen sucht.”” Trotzdem muss deutlich hinzu-
gefiigt werden, dass die Prigung auch durch die johanneische Theologie
deutlich erkennbar ist, jedoch ohne dass sich der Autor auf Paulus oder
Johannes namentlich bezoge.

3.2 Das Paradoxon christlicher Existenz

In Kap. 5 der Schrift an Diognet heil3t es unter anderem:

»(1) Die Christen ndmlich sind weder durch ein Land noch durch eine
Sprache noch durch Sitten von den iibrigen Menschen verschieden. (2) Denn
weder bewohnen sie irgendwo eigene Stédte, noch bedienen sie sich irgend-
einer abweichenden Sprache, noch fithren sie ein auffélliges Leben. [...] (4)
Sie bewohnen vielmehr griechische und auch nichtgriechische Stidte, wie im-
mer es einen jeden traf, und sie folgen den einheimischen Sitten in Kleidung
und Essen und in der iibrigen Lebenspraxis, und sie legen anerkanntermaBen
eine erstaunliche Beschaffenheit ihres Biirgerrechts an den Tag. (5) Sie be-
wohnen jeder sein Vaterland, aber wie Nichtbtirger; sie haben an allem Anteil
wie Biirger, und alles erdulden sie wie Fremde. Jede Fremde ist fiir sie Vater-
land, und jedes Vaterland Fremde. [...] (8) Sie existieren ,im Fleisch’, aber sie
leben nicht ,nach dem Fleisch’. (9) Auf Erden verweilen sie, aber im Himmel
sind sie Biirger.*

Hier sind keine religiosen, sondern sozial-kulturelle Bereiche ange-
sprochen: Wohnort, Sprache und Ethos. Christen unterscheiden sich von
aulien erkennbar nicht von anderen Einwohnern.

Mit V.4 beginnt die Beschreibung der christlichen Existenz in einer
politisch-rechtlich gefdrbten Sprache. Christen bewohnen demnach grie-
chische und nichtgriechische Stidte (méierc éMinvidoc e xal BopPa-
pouc). Bei Dionysios von Halikarnass findet sich in den Antiquitates Roma-
nae [ 89, 4 eine aufschlussreiche Einschitzung:

LAls andere jedenfalls lingere Zeit in barbarischen Gefilden wohnten,
verlernten sie nach kurzer Zeit das Griechische, da sie weder die griechische
Sprache sprachen noch die Lebensweise der Griechen ausiibten [...].”30

Dieses Zitat spiegelt etwas von der Prigekraft des sozio-kulturellen
Umfeldes aus antiker Sicht wieder. Mit Blick auf Diog 5, 4 kann dies
bedeuten: Obwohl die Gruppe der Christen griechische und nichtgriechi-
sche, das heifit Gebiete anderer Kultur, bewohnen, legen sie .eine er-
staunliche Beschaffenheit ihres Biirgerrechts™ an den Tag, das heilit sie hal-

29

% Lindemann, Theologie 293.

"Enel dA\hot ye ouyvot év BapBdpolg olxolvteg dAiyou ypévou Bieh-
Bovrog dmoav o Erdquixdv anépadov, de whte @oviy Eihade obéy-
veodar pnte Emrndedupaoty ‘EXifvev yofiobar.
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ten an einer bestimmten Ausrichtung und Identitiit fest. Der Verfasser er-
kldrt seinen nichtchristlichen Lesern die Andersartigkeit christlicher Exis-
tenz und er ermutigt zugleich seine christlichen Leser, sich kulturellem,
religiosem und sozialem Druck zu widersetzen. Das eigentliche Biirgerrecht
(moAeteta)’ ist nicht das der Wohnumgebung, sondern — mit Vers 9
gesprochen — das Biirgerrecht im Himmel (Ent y¥g diatpifovory, dAN’ &v
0Dpav® TToALTELOVTAL).

Die Verarbeitung paulinischer Aussagen ist in diesem Text deutlich er-
kennbar. Vor allem 5, 8 korrespondiert mit 2Kor 10, 3: &v capxi yop mept-
ToToUVTEG 00 xata oxpxa oTpatevoueda — ,denn obgleich wir im
Fleische leben, kdmpfen wir nicht auf fleischliche Weise*. Die paulinische
oogE-Anthropologie diirfte hier ebenso deutlich in Hintergrund stehen wie
fiir den folgenden Vers 9 das Motiv der himmlischen Biirgerschaft, wie es
aus Philipper 3, 20 bekannt ist. Bei aller motivischen Nihe der Aussagen
liber die Fremdheit der Christen in Diognet 5 zur Fremdlingsmetapher in
neutestamentlichen Texten (1Petr, Hebr) bzw. zu 1Clem und Philo (Conf.
77f) findet sich in der Schrift an Diognet doch eine etwas andere Ziel-
richtung. Wiahrend im Neuen Testament die Existenz der Christen in der
Welt als Fremdlingsexistenz gedeutet wird, so zeigt sich nach Diognet 5, 5
erst in der angeblich vollstindigen Integration der Christen in die irdische
Welt ihre Fremdheit. Wahre christliche Existenz — so ein Zwischenergebnis
bereits hier — ist nur in einer paradox erscheinenden, ja in einer dialekti-
schen Weise moglich. Nur in der stindigen Spannung von Heimat und Frem-
de, von Integration und Abgrenzung kann sich christliches Leben voll-
ziehen: im Hier und Jetzt, integriert in bestimmte Lebensvollziige: Sprache,
Kleidung, Sitten, aber doch letztlich immer ausgerichtet auf die Welt
Gottes, und zwar in einer festen Verbindung stehend, néimlich ,.als Biirger
des Himmels®.

! Hinzuweisen ist auf die abweichende Ubersetzung des Wortes mohitela.

Vielfach wird es mit ,,Lebensfilhrung® iibersetzt. Lona, Diognet 158ff, diskutiert
die Argumente und kommt zu dem Schluss, dass beide semantischen Linien
(..Lebensfithrung* und , Biirgerrecht) beriicksichtigt werden miissten. Mit Ein-
schriinkung ist die Wiedergabe mit Biirgerrecht aus zwei Griinden geboten: 1. ist
das Thema Lebensfiihrung bereits abgeschlossen, auBerdem ist festgestellt wor-
den, dass die Lebensfithrung nicht das Differenzkriterium zwischen Christen und
Nichtchristen ist. 2. wird mit woAttstor das Wortfeld ,.Biirger / Fremde™ einge-
leitet (V.5-9).
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3.3 Integration und Abgrenzung im 5. und 6. Kapitel der Schrift
an Diognet

Die beiden Kapitel 5 und 6 der Schrift an Diognet sind durch inhaltliche
wie formale Konturen aufeinander bezogen und haben die Frage nach der
Existenz der Christen in der Welt zum Thema.

Die Uberschrift konnte lauten ,,Die Welt als Lebensraum der Christen*,
die beiden Unteraspekte, denen jeweils einzelne Verse zuzuordnen sind,
konnen wohl am besten mit Integration und Abgrenzung benannt werden.

Zundchst wiren die Aussagen zur Integration zu nennen. 5, 1-2: Die
Christen unterscheiden sich nicht von den tibrigen Einwohnern der Stédte,
danach V.4a: sie bewohnen griechische wie nicht griechische Stidte. In
Kap. 6 ist hier der Vers 2 zuzuordnen: ,,Wie die Seele iiber die Glieder des
Leibes hin ausgestreut ist, so auch die Christen tiber alle Stadte der Welt.*

Hinzu treten deutlich die Aussagen der Abgrenzung. 5, 4b: ,sie legen
eine anerkanntermalBen erstaunliche Beschaffenheit ihres Biirgerrechts an
den Tag*, 5, 5: .sie sind zugleich Biirger und Fremde, jede Fremde ist ihnen
Heimat, jede Heimat auch zugleich Fremde®. Und schlieBlich die Reihe
V.6-9, die in den V.9 miindet: ,,Auf der Erde verweilen sie, aber im Himmel
sind sie Biirger*. In Kap. 6 wird interessanter Weise der Aspekt der
Abgrenzung weitergefithrt und zwar durch die Beibehaltung des in V.1-2
genannten Bildes von der Seele: (V.3) ,.Es wohnt zwar die Seele im Korper,
aber sie stammt nicht aus dem Kérper. Auch die Christen wohnen in der
Welt, aber sie stammen nicht aus der Welt.*

In beiden Kapiteln wird ferner das Paradoxe und Unbegreifliche bewusst
ausgesprochen: in 35, 4 durch das mapddofov und in 6, 4c durch die
Aussage, dass die YeooéPeLa, also die Gottesverehrung, der Christen letzt-
lich unsichtbar bleibe, wie auch die Seele unsichtbar sei.”

Der Verfasser verarbeitet neben der ganz sicher stoisch beeinflussten
Vorstellung von der Seele in Kap. 6 ein politisches Bild, das ihm mit grof-
ter Wahrscheinlichkeit durch das Paulusstudium bekannt geworden ist und
ihm fiir seine Aussageabsicht duBerst plausibel erscheinen musste: Christen
leben zugleich ¢g moXitar (wie Biirger) und ég Eévor (wie Fremde) in der
Welt, verweilen auf der Erde und besitzen ein himmlisches Biirgerrecht
(V.9). Daraus ergibt sich eine Relativierung der Bedeutung irdisch-politi-
scher und soziokultureller Bezugsgréfen, als deren herausragendes Beispiel
das Biirgerrecht ,,als gewichtige und privilegierte Ausdrucksform politisch-
sozialer Existenz® (G. Alfoldy)” gewihlt wird. Das Bild transportiert — wie
bei Paulus in Phil 3, 20 — eine bedeutsame theologische Dimension: Die

* Zu diesem Bereich vgl. Lona, Struktur 32-43, und auch Schneider, Stellung 20-
41.

¥ Alfoldy, Sozialgeschichte 98.
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Instanz, gegeniiber der Christen letztlich verantwortlich sind, liegt dem
irdischen, das heiit menschlichen, Bereich enthoben. Dass die Schrift an
Diognet dabei gegen die in der Forschung mehrfach geduflerte Meinung sehr
wohl eine endzeitlich-eschatologische Dimension kennt, zeigt Diognet 10,
2, wo es mit starker Anlehnung diesmal an Johannes 3, 16 heifit: ,,Denn
Gott hat die Menschen geliebt, um derentwillen er die Welt geschaffen hat ...
[und] denen er das Reich im Himmel verheilen hat und wird (es) denen
geben, die ihn geliebt haben.*

3.4 Die Schrift an Diognet und die Popularphilosophie in der zweiten Hdlfte
des zweiten Jahrhunderts

3.4.1 Die Philosophie des zweiten Jahrhunderts am Beispiel der
Selbstbetrachtungen Mark Aurels

In der Forschungsgeschichte zur Schrift an Diognet wird in unter-
schiedlicher Akzentuierung auf den philosophisch-kulturellen Hintergrund
der Schrift eingegangen, ohne dabei aber auch nur annihernd zu einheitli-
chen Schlussfolgerungen fiir Datierung und Pragung der Schrift an Diognet
zu gelangen.

Meines Erachtens kénnte die Schrift an Diognet aber durchaus als
Zeugnis fiir einen Dialog zwischen einem philosophisch gebildeten christ-
lichen Autor und einem christlich interessierten philosophisch-stoisch orien-
tierten Adressatenkreis verstanden werden. Die im 5. und 6. Kapitel der
Schrift an Diognet unternommene Beschreibung der christlichen Existenz in
der Welt weist uniibersehbar auf stoisches Weltverstindnis, kosmopoli-
tische Ideen und besonders auf politische Metaphorik in philosophischen
Texten der ,Jiingeren Stoa™ der Kaiserzeit hin. Hinzuweisen ist auch noch
einmal auf die Vorstellung von der Seele in Kap. 6. Im Rahmen einer Ein-
beziehung des popularphilosophischen Hintergrundes kann auch die These
wieder an Gewicht gewinnen, die Schrift konne an Diognet™, einen der
Lehrer des Kaisers, gerichtet sein, von dem Mark Aurel in seinen ,,Selbstbe-
trachtungen®™ 1, 6 schreibt:

** In Betracht kommen von den historisch belegten Personen mit Namen Diognet

nur zwei: Claudius Diognetus, ein dgyptischen Prokurator und der von Mark
Aurel erwidhnte Philosophielehrer Diognet (vgl. die Liste bei von Amim, Art.
Diognetos 784-786). Molland, Stellung 303f, hat mit Nachdruck die These ver-
treten, Diognet sei der Lehrer Mark Aurels. Diese These kénnte tatsdchlich
durch die Untersuchung der Motive im Diognetbrief und durch den Vergleich
derselben mit zeitgendssischen Texten gestiitzt werden.
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,,Von Diognetos (lernte ich), sinnloses Streben zu vermeiden, dem Gerede
der Wundertiter und Zauberer iiber Beschworungen, Teufelsaustreibungen
und #hnliches nicht zu glauben, [...] ein offenes Wort zu vertragen, ein enges
Verhiltnis zur Philosophie zu gewinnen und [...] schon als Kind Dialoge zu
schreiben, ein niedriges Bettgestell und ein Fell zu verlangen und was sonst
noch mit der Lebensweise eines griechischen Philosophen zu tun hat.**>

Demnach scheint Diognet ein philosophischer Lehrer gewesen zu sein,
iiber den aber keine niiheren Details iiberliefert sind. Fiir den Kaiser ist die
Philosophie jedenfalls die einzige Helferin, die mittels des gdttlichen Geis-
tes den Menschen in seinem Innern vor Schaden und Verletzung bewahrt.

Die Philosophie Mark Aurels — hier konnen freilich nur Schlaglichter
geboten werden — ist gepriigt von einer sich (fiir die Stoa typisch) zunéchst
skeptisch-pessimistisch gebenden Weltsicht, die auch Anleihen bei der alten
griechischen Philosophie macht, z.B. bei Heraklit*, wie an folgendem Zitat
aus 2, 17 deutlich wird:

,Die Dauer des menschlichen Lebens ist nur ein Augenblick, seine
Existenz in dauerndem Fluss [...] Kurz: Alles Korperliche ist ein Fluss, alles
Seelische Schall und Rauch, das Leben — Krieg und ein kurzer Aufenthalt
eines Fremden, der Nachruhm — vergessen. Was kann uns da noch stiitzen
und helfen. Einzig und allein die Philosophie®.

Aus dieser Situation fiihrt Mark Aurel der Einsatz der sittlichen
Personlichkeit wieder heraus.

Politischer Pragmatismus ist verbunden mit alten romischen Idealen und
Tugenden. Philosophie wird von Mark Aurel weniger als ein theoretischer
Diskurs verstanden, sondern sie ist fiir ihn , Herrscherkunst®, wie eine
bekannte Passage aus 9, 29 zeigt:

Hoffe nicht auf Platons Staat, sondern gib dich damit zufrieden, wenn
auch nur in den geringsten Kleinigkeiten etwas vorankommt, und betrachte
dieses Resultat nicht als unwesentlich.*

35

- Ubersetzung nach: Marc Aurel, Wege.

Vgl. Pohlenz, Stoa (Bd. 1) 349f: ,In allem herrscht das Stirb und Werde. Der
heraklitische FluB der Dinge beschiftigte auch sonst die Gedanken der Kaiser-
zeit, Aber wenn der Platoniker Plutarch diese Vorstellung als Gegenbild zu dem
ewig unveriinderlichen Sein der immateriellen Gottheit braucht, bringt sie dem
Stoiker nur die ganze Nichtigkeit und Vergénglichkeit des Irdischen zum Be-
wusstsein. Schon bei Seneca taucht sie gelegentlich auf, bei M. Aurel wird sie
zum beherrschenden Zuge der Lebensbetrachtung.*
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Neben diesen Aspekten wirkt aber auch der Kosmopolitismus, also jene
philosophische Anschauung, die den ganzen Kosmos als Heimat des tiich-
tigen Menschen ansieht’’, prigend fiir Mark Aurels Anschauungen.

Das Motiv der Biirgerschaft im Kosmos wird an keiner Stelle deutlicher
als in 6, 44 [a]:

,.Stadt und Heimat sind fiir mich als Antoninus Rom, als Mensch aber der
Kosmos®.

Schon nach Cicero, De Legibus 2, 5 haben alle Biirger eine zweifache
Heimat: die eine am Geburtsort, die andere in der staatlichen Gemeinschaft.
Die Vorstellung der ,.doppelten Biirgerschaft” wird also bei Mark Aurel kos-
mologisch geweitet.

Und auch in 3, 11 ist das Motiv der Zugehorigkeit zum ,hdchsten Ge-
meinwesen* enthalten:

.Der Mensch ist Biirger des obersten Gemeinwesens, zu dem die iibrigen
Gemeinwesen wie Héuser gehoren™.

Unverkennbar sind hier die aristotelische Urbild-Abbild-Theorie und die
platonische Ideenlehre rezipiert. Von der Grundidee, dem hichsten Gemein-
wesen, leiten sich die einzelnen ab. Das Lebensziel des {wov Aoyixov,
welches zugleich auch ein {ov moAutinoy ist (10, 2), bedeutet fiir Mark
Aurel, der Vernunft und dem ,,Gesetz des ehrwiirdigsten Staates* zu folgen
(2, 16). Kosmopolitismus und romischer Herrschaftsanspruch des Kaisers
stehen in den ,,Selbstbetrachtungen* Mark Aurels eng beieinander. Die poli-
tische Dimension ist hier bewusst enthalten, denkt man bei der ,.ehrwiir-
digsten Stadt* doch unweigerlich an Rom. Eine regelrechte Herleitung des
Kosmopolitismus findet sich in 4, 4:

,»Wenn das Geistige uns gemeinsam ist, so ist uns auch die Vernunft, kraft
deren wir vernimftig sind, gemeinsam; gilt dies, so ist auch die Vernunft, die
vorschreibt, was zu tun und nicht zu tun ist, gemeinsam; gilt dies, so ist uns
auch das Gesetz gemeinsam; gilt dies, so sind wir Staatsbiirger; gilt dies, so
haben wir Anteil an einem Staatswesen; gilt dies, so ist die Welt gleichsam
ein Stadtstaat. An was fiir einem gemeinsamen Staatswesen sonst, wird man
fragen, hat das ganze Menschengeschlecht teil? Von dorther aber, von diesem
gemeinsamen Stadtstaat, stammt in uns gerade auch das Geistige, das
Verntinftige, das Gesetzliche.”

Mark Aurel verbindet mit dem kosmisch gedeuteten mwohiteup.a ganz in
der Tradition stoischer Sozialethik auch ethische Implikationen, wie es in
11, 8 erkennbar wird:

G Vegl. dazu den knappen, aber prignanten Uberblick bei Horstmann / Busch, Kos-

mopolit 1155-1167.
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»So ist also auch ein Mensch, der sich von einem Menschen trennt,
abgeschnitten von der Gemeinschaft. Er wei3 aber nicht, dass er sich zugleich
auch von der Gemeinschaft als ganzer abgeschnitten hat.*

Die gedankliche Niihe zu dem bekannten Bild von dem einen Leib und
den vielen Gliedern aus 1Kor 12 ist hier sicherlich sehr deutlich.*®

3.4.2 Lukian von Samosata und das Motiv der himmlischen Stadt

Das kosmopolitische Motiv des himmlischen Gemeinwesens bzw. der
himmlischen Stadt im Zusammenhang philosophischer Betrachtungen hat
noch an anderer Stelle im zweiten Jahrhundert seinen literarischen Nieder-
schlag gefunden: bei Lukian von Samosata, dem bedeutenden Schriftsteller
der ,,Zweiten Sophistik* (ca. 120-180 n.Chr.).

In einem seiner Dialoge tritt Lukian als Spotter Lykinos auf und erweist
einem ilteren Schiiler der Stoa die Uberlegenheit des Skeptizismus gegen-
ilber der Schulphilosophie. In diesem Dialog, der iiberschrieben ist mit
.Hermotimos oder iiber die philosophischen Richtungen®, fithrt Lukian —
alias Lykinos — seinen Gesprichspartner Hermotimos auf folgenden Ver-
gleich (Hermot 22):

,.Ich will mir also einbilden, die Tugend sei eine Stadt, deren Einwohner
[...] samt und sonders die seligsten Menschen der Welt sind, Weise im hichs-

ten Grade, tapfer, gerecht, maBig, kurz: beinahe Gotter.>”

Die Bewohner dieser ,, Tugendstadt leben in Frieden und Harmonie.
Ohne auf materielle Giiter ausgerichtet zu sein, fithren die Einwohner ein
ruhiges und ausschlieBlich gliickliches Leben. Zwar steht der ganze Dialog
unter einem 7ronischen Vorzeichen, doch zeigt die Selbstverstindlichkeit,
mit der das Motiv der ,,Tugendstadt” hier eingebracht wird, dass die sto-
ische Konzeption dabei explizit im Hintergrund steht. Indem Lykinos Her-
motimos auf dieses (zu dessen Schulwissen gehérende) Motiv im fiktiven
Dialog mit einem Stoiker anspricht und ihn herausfordert, ist ablesbar, dass
kosmopolitische Vorstellungen Mitte des zweiten Jahrhunderts verbreitet
und als kulturelles Wissen abrufbar waren.

Im weiteren Verlauf des Dialogs geht Hermotimos sofort auf Lykinos
ein und fragt ihn (Hermot 23):

Sollten also nicht alle Menschen, die es mit sich selbst gut meinen, vor
Verlangen brennen, Biirger einer solchen Stadt zu werden [...] in die Biir-
gerliste eingeschriecben zu werden und an dieser Staatsordnung teilzuhaben?*

3 Dazu Vollenweider, Freiheit 58ff.

Ubersetzung nach Lukian, Parodien.
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Lykinos fihrt sodann fort, indem er die logische Konsequenz aus dem
Votum des Hermotimos zieht: Man miisse sich beeilen, die Heimat und die
Familie zuriickzulassen, um in die Tugendstadt zu gelangen. In dieser Stadt
gibt es nur Fremde, nicht einen geborenen Einwohner, alle sozialen Grup-
pen, materielle Unterschiede und Privilegien gelten hier nicht. Alle Einwoh-
ner leben gleichberechtigt zusammen, egal welcher Herkunft sie sind. Die
egalitire Sozialstruktur in dieser Tugendstadt erinnert an Gal 3, 28, wo es
heilf3t:

,.Hier ist nicht Jude noch Grieche, hier ist nicht Sklave noch Freier, hier
ist nicht Mann noch Frau; denn ihr seid allesamt einer in Jesus Christus.*

Der Gleichheitsgedanke spielte bereits in der Alteren Stoa und auch in
den folgenden Jahrhunderten eine Rolle in der stoischen Philosophie.

Nach H.D. Betz"’ wird im Dialog Hermotimos die Himmelsstadt, die
Lukian auch noch an anderer Stelle (Verae historiae 2, 11f) beschreibt, ethisch
umgedeutet. Die Vorstellung, die mit kosmopolitischen Ideen zusammen-
héngt, ist im zweiten Jahrhundert in philosophischen Texten geldufig und
spiegelt in gewisser Weise als Gegenfolie zu bestimmien politisch-histori-
schen Entwicklungen eine philosophische Bewiltigungsstrategie. Die popu-
larphilosophische Ethik in Form von Statusegalisierung und Gleichheit aller
Bewohner der Tugendstadt wird als ,,Weg aus der Krise* angeboten.*!

Damit eignet der Vorstellung von der spiritualisierten Stadt eine religi-
ose Dimension, wie man auch an den genannten Stellen bei Mark Aurel
bereits deutlich erkennen konnte.

4. Zusammenfassung und Ausblick

(1) Die deutlichsten Spuren hat das Motiv der himmlischen Biirgerschaft
aus Philipper 3, 20 in der Schrift an Diognet hinterlassen. Dies mag an der
in der Forschung unstrittigen Vorliebe des Verfassers fiir johanneische und
vor allem paulinische Theologie liegen, findet aber wohl seine vorrangige
Begriindung in einer dhnlichen Kommunikationssituation wie in Philipper 3.
Es geht um die Vermittlung christlichen Selbst- und Weltverstdndnisses in
primér nichtchristlichen Verhéltnissen. Der christliche Verfasser der Schrift
an Diognet richtet sich an gebildete Heiden und zugleich an eine christliche
Gemeinde, die im letzten Drittel des zweiten Jahrhunderts héchstwahr-
scheinlich in einer Auseinandersetzung mit (popular)philosophischen Den-
kern steht — eine These, die durch die Vergleiche mit den ,,Selbstbetrach-

%" Betz, Lukian 95.
1 Qo zu Recht Pliimacher, Identitdtsverlust 28-30.



Unsere Biirgerschaft befindet sich im Himmel 93

tungen* Mark Aurels und anderer zeitgendssischer Philosophen wahrschein-
licher wird.

(2) Die dialektische Art der Beschreibung christlicher Existenz in der
Welt ist zwar auch Clemens von Alexandrien noch vertraut. Doch insbeson-
dere bei ihm, dem die Philosophie als Weg zur wahren christlichen Gnosis
gilt, beginnt sich das Motiv der himmlischen Biirgerschaft in seiner Bedeu-
tung und Ausdruckskraft zu verdndern. Es kann zum einen infolge der sich
verdndernden historisch-politischen Voraussetzungen in der romischen Biir-
gerrechtspolitik, die ihren Héhepunkt in der Constitutio Antoniana (211)
findet, immer weniger als Analogie zum staatlich-politischen Biirgertum
plausibel sein, sondern es bedarf zum rechten Verstindnis der philosophi-
schen Erkldrungen, der biblischen Auslegung und der Erginzung durch
sachlich parallele Motive, z.B. aus der griechischen Mythologie.*

Zum anderen — so eine Tendenz in der frithen altkirchlichen Literatur —
werden das himmlische wohltevp.a und noch stirker die himmlische m6Atg
mehr und mehr ein Bild fiir die sich zunehmend institutionalisierende
Kirche. Neben dieser Entwicklung kommt aber auch hinzu, dass die dialek-
tische Formulierung des .,in der Welt aber nicht von der Welt”, immer we-
niger dazu dienen konnte, christliches Leben und christlichen Glauben in
der zunehmend von Polemik und Verfolgung gekennzeichneten Zeit ab dem
Ende des zweiten Jahrhunderts sprachlich zu veranschaulichen. Die Apolo-
getik greift daher nicht mehr auf das Motiv der himmlischen Biirgerschaft
zuriick. Das Christentum muss sich immer stirker gegen den Vorwurf zur
Wehr setzen, illoyal und feindlich gegeniiber dem Staat eingestellt zu sein.

(3) Neben der Frage nach dem Verhiltnis des Christen zur Umwelt
besitzt das Motiv der himmlischen Biirgerschaft eine uniibersehbare escha-
tologische Dimension. Diese ist es vielleicht, die das Motiv bis in die
neuzeitliche Liederdichtung und christliche Verkiindigung hat iiberleben
lassen.

= Vgl. ein Beispiel aus Strom IV 172 (Ubersetzung nach: Clemens Alexandrinus

I1, Stromata): ,.Jch aber bete, dass der Geist Christi mich befliigeln wird hin zu
meinem Jerusalem; denn auch die Stoiker sagen, dass der Himmel im eigent-
lichen Sinn eine woAic sei, was aber hier auf Erden ist, keine moAetg seien;
zwar wiirden sie so genannt, seien es aber nicht, denn die wdhig sei etwas ,Er-
strebenswertes* (omoudaiov) und das Volk eine angenehme Gemeinschaft und
eine Menschenmenge, die vom Gesetz gelenkt werde, gleichwie die Kirche
(Exxhnoia) unter dem Logos eine nicht zu erobernde und nicht zu unterjo-
chende Stadt auf der Erde ist, der Wille Gottes auf Erden wie im Himmel. Ab-
bilder (cixovec) eben dieser Stadt schaffen auch die Dichter, wenn sie schrei-
ben: Denn die Stddte der Hyperboreer und der Arimaspen und die Elysischen
Gefilde sind die wohrtedpoate der Gerechten; wir wissen aber, dass auch die
ToALg Platons ein Tcapo’té\sty;mt ist, welches im Himmel vorhanden ist.*
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Obwohl die Naherwartung bei Paulus alles andere als verblasst ist (siche
gerade Phil 3, 20; 4, 5; 1Thess 4, 13ff; Rom 13, 11 und 1Kor 15, 51), legt
Paulus die Hoffnung nicht von den apokalyptischen Bildern des Erhoffien
her aus, sondern fiir ihn ist der wesentliche Aspekt die Verklammerung der
Zukunft mit der Gegenwart, der Aufweis, dass die Zukunft jetzt erfahrbar
ist — und zwar nicht blofl im subjektiven Erlebnis, sondern als Glaubenser-
fahrung durch das Héren der Botschaft in verstindlicher Sprache und ein-
leuchtenden sprachlichen Motiven.*

Summary

“Our citizenship is in heaven” (Philippians 3:20) — this is the starting point for
the interpretation of the biblical motif from Paul to the Epistle to Diognetos (5:9).
“Social integration and separation” is an important factor in early Christian commu-
nities and literature from Paul to Clement from Alexandria. This article also illumi-
nates the philosophical (stoic and cosmological) influences on this motif in the times
of Marc Aurel and Lucian.

Zusammenfassung

Das Sprachmotiv der ,himmlischen Biirgerschaft veranschaulicht in christlichen
Texten das Spannungsfeld sozialer Integration und Abgrenzung in frithchristlichen
Gemeinden des 1. und 2. Jahrhunderts. Die paulinische Verwendung des Motivs in
Philipper 3, 20 findet einen bemerkenswerten Niederschlag in der Schrift an Diognet
(5, 9). Das Motiv der himmlischen Biirgerschaft wird ferner durch den Diskurs
zwischen gebildetem Christentum und stoisch-kosmopolitisch geprégter Philosophie
beeinflusst, was am Beispiel von Mark Aurel, Lukian und Clemens von Alexandrien
gezeigt wird.
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