VISIONS OF COMMUNITY

Gemeinschaftsvorstellungen in Zeiten des
Umbruchs: Der Gebrauch der Bibel in
FEuropa zwischen Antike und Frihmittelalter

Von Gerda Heydemann und Veronika Wieser

Am Ubergang von der Antike zum Mittelal-
ter verdnderte sich die politische Landkarte
Europas entscheidend. Auf dem Gebiet des
westrémischen Reiches entstanden politisch
weitgehend eigenstindige Konigreiche —
etwa das der Westgoten in Spanien, der Ost-
goten und spiter Langobarden in Italien, der
Vandalen in Nordaftika, der Franken und
Burgunder im heutigen Frankreich. Gleich-
zeitig 146t sich ein zweiter, ebenso entschei-
dender Prozel3 beobachten, die Christiani-
sierung der Gesellschaft (und nicht zuletzt
der politischen Elite) in den neuen Reichen.!
Mit dieser Entwicklung sind damals wie heu-
te eine Vielzahl von Erklirungsmustern und
»Meistererzahlungen«  verbunden:  man
spricht vom »Fall Roms«, aber auch von der
»Umwandlung der rémischen Welt«, von der
»Volkerwanderung« oder der politischen
Desintegration des romischen Reiches, von
Katastrophen und Krisen oder von Kontinu-
itit und kulturellem Wandel?> Mittlerweile
hat sich weitgehend die Ansicht durchge-
setzt, dal3 es am sinnvollsten ist, die Um-
wandlung der rémischen Welt als langfristi-
gen und vielschichtigen Prozef3 zu untersu-
chen (auch wenn das alte Modell vom kata-
strophalen Bruch unlidngst erneut wiederbe-
lebt worden ist).?

Viele dieser modernen Erzihlungmuster
gehen bereits auf zeitgendssische Quellen
zuriick — das gilt auch fur die scheinbar
selbstverstindlichen Gegensitze zwischen
»Romern« und »Barbaren«, »Christen« und
»Heiden«, »Freund« und »Feind«, die damit
verkniipft sind. Wie die moderne Forschung
suchten auch die spitantiken Autoren nach
Erklirungen und Deutungsmustern. Unter-
sucht man die Bemithungen der Zeitgenos-
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sen, ithre Welt und die Ereignisse darin zu
begreifen und gedanklich zu ordnen, so zeigt
sich jedoch rasch, daf3 die Realitit viel kom-
plexer war, als scharfe Dichotomien und grif-
fige Polemiken dies suggerieren. Auch da-
mals 148t sich ein Ringen um Deutungen und
Bewertungen erkennen. Das Bediirfnis, die
politischen und religiésen Verinderungen
der Zeit zu beschreiben, um sie entweder zu
kritisieren oder zu legitimieren, war grof3 und
die Antworten vielstimmig und teils wider-
spriichlich. Dieser Vielstimmigkeit geht der
folgende Beitrag nach, indem er den Ge-
brauch der Bibel als Instrument der Deutung
und Sinnstiftung untersucht. In den spitan-
tiken Debatten um die gesellschaftliche und
politische Ordnung spiclte die Bibel eine
zunehmend wichtige Rolle als Referenztext
fir politische und religicse Gemeinschaften
— sowohl im Imperium selbst als auch in den
»barbarischen« Nachfolgereichen. Christli-
cher Denker, die vielfach gleichzeitig poli-
tisch aktiv waren, verwendeten biblische
Modelle, um Machtpositionen zu legitimie-
ren, aber auch um Kritk zu formulieren,
Handlungsanweisungen zu entwickeln oder
Vorstellungen von Gemeinschaft und sozia-
ler Organisation aus christlicher Perspektive
zu entwerfen. Thre Versuche, aktuelle Ereig-
nisse der eigenen Zeit mit Hilfe des Bibeltex-
tes in einen gréferen Sinnzusammenhang
einzuordnen und ihre religiése Bedeutung
auszuloten, kénnen im folgenden natitlich
nur exemplarisch nachgezeichnet werden.
Das erste Beispiel ist die Diskussion dartiber,
ob apokalyptische Deutungen auf die Krise
des romischen Reiches anwendbar warten,
die sich um das Jahr 400 verdichtete; das
zweite der Gebrauch alttestamentarischer

Modelle zur Darstellung und Bewertung der
gotischen Kriege zur Zeit des ostrémischen
Kaisers Justinian im 6. Jahrhundert.

Im Schatten der Endzeit: Das Romische
Reich um 400

Mit einer dringenden Frage wandte sich He-
sychius, Bischof der kleinen Stadt Salona, an
den grofien Theologen Augustinus. Die Son-
nenfinsternis vom 19. Juli 418, die man ent-
lang der dalmatinischen Kiiste gut beobach-
ten konnte, hatte ihn ndmlich nicht nur sehr
beunruhigt, sondern auch auf die Ubetle-
gung gebracht, dall nun das Ende der Welt
tatsichlich bevorstehen wiirde.* Nach die-
sem kosmischen Ereignis, bei dem »die Sonne
so vollstindig verschwand, daf§ anch die Sterne
aufschienens,”  lieBen Kata-
strophen wie Erdbeben und Durre beobach-
ten, die man nach dem Text der Johannesof-
fenbarung (Offb 6,8-9) als Zeichen fiir den
Beginn der Endzeit deuten kénnte. Mit die-
ser beunruhigenden Frage, so schrieb Au-

sich weitere

gustinus, sei Hesychius keineswegs der ein-
zige. Vor allem seit der symboltrichtigen
Plinderung der Hauptstadt des rémischen
Reiches im August des Jahres 410 durch go-
tische Truppen Alarichs waten wiederholt
Stimmen laut geworden, die an eine tatsidch-
liche Erfillung der biblischen Prophezeiun-
gen glaubten.

Eine Ahnung, da3 die Zeit des Jingsten
Gerichts begonnen haben konnte, 1a6t sich
aus zahlreichen christlichen Briefen und Pre-
digten um 400 entnehmen.” Vor dem Hinter-
grund der aktuellen sozialen Herausforde-
rungen und Konflikte war das Ende des r6-
mischen Reichs fiir viele Zeitgenossen zu
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einer Denkmdglichkeit geworden, die nicht
nur von politischen Entwicklungen und mi-
litirischen Erfolgen abhingig war. Unter
Bezugnahme auf die prophetischen Schrif-
ten der Bibel, insbesondere das Buch Daniel
und die Johannesoffenbarung, gewannen
diese Auseinandersetzungen eine andere
Qualitit und zusitzliche Realititsmacht, da
sie ebenso als Zeichen des bevorstehenden
Endes der ganzen Welt interpretiert werden
konnten.

Die Vorstellung der Endzeit folgte dabei
einem klar strukturierten Ablauf, der in der
Offenbarung des Johannes von Patmos vor-
gegeben ist, ein Text, der paradigmatisch fiir
unterschiedlichste Untergangsszenatien
wurde.® Die Vehemenz der Ende des 1. Jahr-
hunderts verfaliten Schrift ist kaum zu Gbet-
bieten. Die Endzeit beginnt mit einem gro-
Ben Krieg: Sieben Siegel werden gedffnet,
die vier apokalyptischen Reiter bringen
Krieg, Hunger und Krankheit, und anschlie-
Bend ertbnen sieben Posaunen, die den
Kampf der Engel im Himmel begleiten. Auf
eine Reihe von Katastrophen folgt eine Zeit
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der Prifung und Entscheidung, Gottes Ra-
che trifft dabei alle Menschen und findet ih-
ren Héhepunkt mit der Vernichtung der
Stadt Babylon. Danach wird der Teufel in
den Abgrund verbannt und zieht bei seiner
Wiederkehr tausend Jahre spiter mit den wil-
den Volkern an den Enden der Erde, mit
Gog und Magog, in den letzten grofien
Kampf. Der Antichrist verbreitet religiGse
Irrlehren, schickt falsche Propheten und be-
lagert die heilige Stadt. Schliefllich greift
Gott in den Kampf ein. Alle Feinde der
Christen werden bis in alle Ewigkeit in einem
See aus Feuer und Schwefel gequilt. Nach
dem anschlieBenden Jingsten Gericht und
der Auferstehung aller Menschen erschafft
Gott einen neuen Himmel und eine neue
Erde mit dem himmlischen Jerusalem. Die
Johannesoffenbarung beendet ihre diisteren
Prophezeiungen mit der Vision von Gottes
Triumph und dem Versprechen des ewigen
Lebens (Offb 21-22).°

Die Deutung dieses endzeitlichen Pro-
grammes und die Moglichkeit, seine Ele-
mente, wie etwa die Stadt Babylon, Gog und

Das letzte Gericht: Trier Apokalypse, Nord-
frankreich um 800, Trier Stadtbibliothek (Ms.
31), nach: Vollstandige Faksimile-Ausgabe im
Originalformat des Codex 31 der Stadtbiblio-
thek Trier. Kommentar von Peter K. Klein
(Glanzlichter der Buchkunst 10, Graz: Akad.
Druck- und Verlagsanstalt 2001) © Stadtbi-
bliothek Trier.

Magog, den Antichrist oder das tausendjih-
rige Reich der Heiligen auf konkrete politi-
sche Ereignisse hin zu beziehen, machte die
Offenbarung zu einem héchst konfrontati-
ven Buch. Wie bei keinem anderen bibli-
schen Text wurde das Lesen und Interpretie-
ren als Instrument verstanden, die Geschich-
te selbst, die Vergangenheit, Gegenwart und
vor allem die Zukunft der christlichen Ge-
meinschaft zu entschliisseln. Gerade weil
dieser Text keine eindeutigen und klaren Ex-
klirungen anbietet, sondern die Zukunft in
furchterregenden  Visionen, verworrenen
Sdtzen und mysteriésen Symbolen darstellt,
wird das Publikum aufgefordert, gleichzeitig
auch Interpret des Gelesenen zu sein.

Im Aufdecken dieser verborgenen gottli-
chen Wahrheit (die Begriffe apokdbpsis [gr.]
und revelatio [lat] bedeuten »Offenbarung«
oder »Enthiillungq), die erst am Ende der
Zeit sichtbar wird, und im Versprechen zu
einer Gruppe Auserwihlter zu gehoren, liegt
die Faszinationskraft des letzten Buchs des
Neuen Testaments. Vor allem in Zeiten des
Umbruchs, angesichts grundlegender gesell-
schaftspolitischer Krisen, lassen sich in
apokalyptischen Deutungen Erklirungsmo-
delle und Bewiltigungsstrategien fiir die je-
weilige Situation  finden.
Krieg, Zerstérung und Trauma kénnen
dabei nicht nur als géttliche Strafe oder als
Aufruf zur radikalen Erneuerung verstan-
den werden, sondern sind wichtige Elemen-
te im Heilsplan und erhalten damit einen
ganz bestimmten, auch tréstenden Sinn.

Gerade um 400 beschiftigten sich fith-
rende christliche Intellektuelle intensiv mit
dem Thema der Endzeit und der Vorstellung
cines gottlichen Gerichts. Dabei standen

gegenwirtige
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nicht nur Fragen nach dem tatsichlichen
Eintreten derselben zur Diskussion, wie in
Hesychius® Brief deutlich wird. Vielmehr
ging es um die Uberlegungen und Anstren-
gungen kirchlicher Autorititen, endzeitliche
Vorstellungen in einem breiteren Rahmen zu
denken und sie in ein kirchlich-theologisches
Programm zu integtieren.’ So antwortete
Augustinus auch, dafl das romische Reich
bereits schlimmere Zeiten Uberstanden hit-
te. In der Vergangenheit hitten sich jene
immer geirrt, die angesichts von Konflikten
und Kriegen gleich ein nahes Ende heraufbe-
schworen.!" Auch sollte sich Hesychius die
Etlésung im tausendjihrigen Reich (Offb
20,1-6) nicht allzu wortlich und bildhaft
(mit maBlosen leiblichen Tafelfreuden«),
sondern vielmehr spirituell vorstellen.'” Und
all jenen Spekulationen, die in den barbari-
schen Vélkern der Goten und Hunnen die
apokalyptischen Horden Gog und Magog
(Oftb 20) realisiert sehen wollten, hielt Au-
gustinus entgegen, dal3 es sich dabei nicht um
konkrete Volker aus einem bestimmten Teil
der Erde handeln wiirde.

Die Entwicklung eines neuen, breit ge-
dachten endzeitlichen BewuBtseins ging
Hand in Hand mit dem im 4. Jahrhundert
einsetzenden tiefgreifenden kulturellen, in-
tellektuellen und politischen Wandel, in dem
aus dem heidnischen témischen Reich
schrittweise ein christliches wurde.”” Im Jahr
311 beendete ein Toleranzedikt eine der
schlimmsten Christenverfolgungen, die je im
Imperium stattgefunden hatten, und im Jahr
darauf nahm Kaiser Konstantin den christli-
chen Glauben an. Das 4. Jahrhundert war
eine Zeit von grofer religidser Dynamik,
geprigt durch die groBlen christlichen Intel-
lektuellen und Bischéfe wie Augustinus,
Hieronymus, Ambrosius von Mailand oder
Johannes Chrysostomos, die Griindung von
Bistimern, die Ausbreitung neuer religiser
Bewegungen und asketischer Ideale beson-
ders unter der romisch-christlichen Fih-
rungsschicht und schlieBlich durch die
Durchsetzung des Christentums als rémi-
sche Staatsreligion. Gleichzeitig aber wurde
diese Zeit auch von zahlreichen innerkirch-
lichen Konflikten und Kontroversen um
theologische Einheit und kirchliche Autoti-
tit begleitet.

»Christianisierung« bedeutete fiir religic-
se Leitfiguren wie Augustinus allerdings
nicht nur die Verbreitung des Glaubens. Vor
allem ging es darum, die Welt mit christli-
chen Vorstellungen zu begreifen und sich an-
zueignen." In der christlichen Vorstellungs-
welt waren alle irdischen Dinge in einen ge-
schlossenen Vetlauf eingebettet, der von ei-
nem Anfang weg, der Schépfung der Welt,
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als eine Art »Zeitpfeil« auf ein ultimatives
Ende hin zu »den letzten, den auflersten Dingen«
(ta eschata) fithrte."”” Der Glauben an die letz-
ten Dinge, an den entscheidenden Kampf
zwischen Gut und Bose, die Auferstehung
der Toten, das Jingste Gericht und an die
Errichtung eines himmlischen Reichs fiir alle
Gliubigen waren ein zentraler Teil des
christlichen Glaubensbekenntnisses. Dieses
eschatologische Konzept von Zeit und Ge-
schichte verdnderte nicht nur die Wahrneh-
mung der Welt sowie die Vorstellungen tiber
das Vergehen der Zeit, sondern war Motor
fiir Ubetlegungen iiber die Dauer und die
Verginglichkeit der rémischen Gemein-
schaft. Diesen fundamentalen Unterschied
zwischen den bisherigen rémischen und den
christlichen Vorstellungen brachte ein zeit-
gendssischer Astrologe auf den Punkt: Er
schrieb, daf3 Christen die Welt und das sicht-
bare Universum (mundus) verachten wiirden,
weil es fiir sie zeitgebunden und von kurzer
Dauer wiire, wihrend es fiir ihn den »rifligen
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Puls ewigen Lebens« tragen wiirde.
tiken Vorstellung konnte die romische Hert-
schaft noch als eine ewige gedacht werden,
wie etwa in der Aeneis von Vergil. Hier ver-
spricht der Gott Jupiter den Rémern eine
Herrschaft ohne rdumliche und zeitliche
Grenzen."” Und auch im grol angelegten
Geschichtswerk von Titus Livius findet sich
eine hnliche Prophezeiung'®

Die Ideen eines zmperium sine fine waren
am Beginn der Vélkerwanderung durchaus
noch prisent."” Gleichzeitig aber entstand in
christlichen Texten eine Gegenerzihlung
dartiber: Alle irdischen Dinge und alles von
Menschenhand Erschaffene seien verging-
lich; ewig kénne daher nur das himmlische
Reich und Gottes Herrschaft sein Die
Vorlagen dazu fanden sich nicht nur im Text
der Bibel, sondern auch in antiken Orakel-
spriichen, wie den Sibyllinischen Weissagungen,
die in Ritseln den Aufstieg und Untergang
groBer Weltreiche vorhersagten.” Kurz nach
der Bekehrung Kaiser Konstantins wurden
diese Orakelspriiche tber den christlichen
Autor Lactantius in ein endzeitliches Pro-
gramm ecingearbeitet: Am Ende der Zeit
werde die Welt in Krieg und Chaos versin-
ken; Rom werde durch das Gericht Gottes
untergehen.” Der Untergang Roms wiire in-
sofern gerecht, so der Autor, da unter seiner
Herrschaft Christen verfolgt und getétet
worden waren. Allerdings beinhaltete diese
Vorstellung nicht nur das Szenario eines ge-
rechten Ausgleichs, sondern auch jenes von
Angstund Schrecken. Unter romischer Herr-
schaft hitten Bosheit und Ungerechtigkeit
Christen gegeniiber zwar einen Hohepunkt
erreicht, der Untergang des Reiches aber

wite gleichbedeutend mit dem noch wesent-
lich furchterregenderen Ende der Welt. Das
Weiterbestehen des tomischen Reiches hin-
gegen, schlieSt Lactantius, wirde die End-
zeit aufhalten.?

In der Bibel wiederum lieferte das altte-
stamentliche Buch Daniel das Modell fiir die
Verginglichkeit grofler Weltreiche (Dan 2).
Am Hof von Babylon deutet Daniel den
Traum des Konigs von einer Statue, die aus
verschiedenen Metallen und Materialien be-
steht und die von einem Stein zerstort wird.
Fir Daniel symbolisieren die vier untet-
schiedlichen Teile der Statue, beginnend mit
dem Kopf aus Gold bis zu den Fiilen aus
Eisen und Ton, die vier groflen, jeweils
aufeinander folgenden Weltreiche. Das letz-
te Reich, das romische, wird von Christus,
der im Stein symbolisiert ist, zerstort.
Danach wird ein himmlisches Ko6nigreich fiir
alle Glaubigen und Heiligen errichtet. Der
erste christliche Kommentar zum Buch Da-
niel entstand im 2. Jahrhundert in Rom.*
Aber erst um 400 folgten zwei weitere Deu-
tungen, die beide relativ bald hintereinander
geschrieben wurden.” Das Bild der FuBe der
Statue, die aus zwei ungleichen Materialien
bestehen, lieferte in beiden Texten die pas-
sende Metapher fiir die chaotischen politi-
schen Zustinde im Imperium und den dro-
henden Niedergang. Die Rolle der barbari-
schen Volker, der Goten und Hunnen, im
Diskurs eines imperialen Niedergangs wurde
dabei auch endzeitlich, als Boten des Welt-
endes, betont.

Auf diese Weise stellte das apokalypti-
sche Buch Daniel eine Méglichkeit dar, die
eigene Geschichte besser zu verstehen, zu
deuten und sie in einem gréBeren histori-
schen Zusammenhang zu stellen. Dabei ging
es nicht nur um eine andere Wahrnehmung
von Zeit, sondern auch um ein anderes Ver-
stindnis von Geschichte. Die Geschichte
des réomischen Reichs, die endzeitlich gedeu-
tet wurde, rickte aus dem Blickfeld, wih-
rend die Geschichte der Kirche von gréBerer
Bedeutung wurde. Es waren die Anfinge
einer christlichen Historiographie und Zeit-
rechnung sowie die Formierung eines ge-
meinsamen, einheitlichen biblischen Ka-
nons, die nicht zufillig in diese Zeit der Kon-
solidierung der christlich-rémischen Ge-
meinschaft fielen.”” Dabei stellte der zweite
zentrale apokalyptische Text, die neutesta-
mentliche Offenbarung des Johannes, eine
grof3e theologische Herausforderung dar.

Die Offenbarung wurde erst in der Mitte
des 4. Jahrhunderts, also rund 250 Jahre nach
ihrer Entstehung, in den neutestamentlichen
Kanon als dessen letztes Buch aufgenom-
men. Sogar der bedeutende Kirchenhistori-
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ker Eusebius war unschliissig dariiber, wie er
diesen Text bewerten sollte. Letztlich tbet-
lieB3 er es seinen Lesern, iiber dessen Nutzen
zu entscheiden.” Problematisch waren nim-
lich nicht nur Inhalt und Exegese des Textes,
sondern auch die bis heute nicht eindeutig
geklirte Identitit des Autors. Fir die Durch-
setzung des Textes war etwa sechzig Jahre
nach Eusebius die Entscheidung des Bi-
schofs Athanasius von Alexandria wichtig,
der die Offenbarung auf die Liste von Bi-
chern setzte, die alle Christen rezipieren soll-
ten. Damit gelangte ein Text in den neutesta-
mentlichen Kanon; die Ankiindigung von
Aufstand und Erlésung der Unterdriickten
und die Realisierung eines himmlischen
Reichs auf der Erde fur alle wahrhaft Glau-
bigen barg freilich noch immer grof3es revo-
lutiondres Potential.
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Dieses Problem wird in den Neueditio-
nen zweier Apokalypse-Kommentare deut-
lich, die Augustinus und Hieronymus vor
dem Hintergrund der politischen Krise am
Ende des 4. Jahrhunderts und den bestindi-
gen Kontroversen iiber theologische Finheit
verfaB3ten. Hieronymus, bekannt fiir seine
umfangreichen Arbeiten als Autor, Kom-
mentator und Ubersetzer zahlreicher Bibel-
texte, gab kurz vor der Jahrhundertwende
den ersten erhaltenen lateinischen Kom-
mentar zur Offenbarung neu heraus, den
Victorinus, Bischof der kleinen Gemeinde
von Pettau in der zweiten Hailfte des 3. Jahr-
hunderts verfal3t hatte. Unter dem Eindruck
der Christenverfolgungen entstanden, wies
dessen Interpretation der Offenbarung eini-
ge in Hieronymus’ Zeit problematische Stel-
len auf. Zunichst muBte dieser die Deutun-

Augustinus diskutiert mit den Haretikern. Ver-
gos-Gruppe, circa 1470/1475-1486, Museu Na-
cional d'Art de Catalunya (MNAC), Barcelona.
Bild: Google Cultural Institute.

gen, die das romische Imperium als grofien
Gegenspieler der Christen darstellten und
die direkten Anspielungen iber den Anti-
christ, der einer der romischen Caesatren sein
sollte, abschwichen. Auch die Assoziation
der frevletischen Stadt Babylon mit Rom, die
als Beherrscherin der Welt auf sieben Hiigeln
sitzt, das Blut der Heiligen trinkt und dann
von Gott gerichtet wird (Offb 17-18), funk-
tionierte in dieser Form nicht mehr.?’ Das
romische Reich und die christliche Gemein-
schaft wuchsen ein Jahrhundert nach der
Bekehrung Kaiser Konstantins zusammen,
und dadurch vetloren die friheren anti-romi-
schen Interpretationen zunehmend an Aktu-
alitdt und Legitimation. Eine noch groBere
Schwierigkeit in der Arbeit am Kommentar
bestand allerdings in den millenaristischen
Deutungen, die das tausendjdhrige Reich
(Offb 20) allzu irdisch deuteten.* In seiner
Adaption argumentierte Hieronymus daher
fiir ein Verstdndnis von Apokalypse, das die
Offenbarung des géttlichen Plans nicht in
einer wortwortlichen Interpretation des Bi-
beltextes oder in genauen Berechnungen des
Weltendes suchen sollte.

Vor idhnlichen Problemen stand auch
Augustinus. In seiner Arbeit am heute verlo-
ren gegangenen Apokalypse-Kommentar
des Tyconius fand er allerdings einen fiir sich
wichtigen Ldsungsansatz. Tyconius’ escha-
tologisches Konzept basierte auf der An-
nahme, dal3 sich im Bibeltext Wiederholun-
gen finden lassen, die sich nur in der Vollstin-
digkeit und der Intensitit der Darstelllung
unterscheiden. Das bedeutete, daf3 Ereignis-
se, die als einzigartig wahrgenommen wiir-
den (wie zum Beispiel die Plinderung Roms
410), sich tatsichlich bis zum Beginn der
Endzeit wiederholen kénnten. Zwar ging
Tyconius davon aus, da die Endzeit noch
zu seinen eigenen Lebzeiten, 350 Jahre nach
der Kreuzigung Christi, stattfinden wiirde,
andererseits aber argumentierte er entschie-
den gegen die Verwendung von Zahlen und
Symbolen zur Entschliisselung der Zukunft.
Damit prisentierte er eine alternative, nicht
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wortwortliche Exegese der Offenbarung,
die durch Augustinus’ Edition in den nichs-
ten Jahrhunderten sehr einfluf3reich wurde.”

Far Kirchenviter wie Hieronymus oder
Augustinus, der als Bischof von Karthago in
einer grofien christlichen Gemeinde lebte
und predigte und dort nicht nur in religiése,
sondern auch in politische Belange invol-
viert war, galt es den apokalyptischen Inter-
pretationen seiner Zeitgenossen ihre politi-
sche Aktualitdit und Dringlichkeit zu neh-
men. Dartiber hinaus versuchten sie eine
universelle Vision der Zukunft zu entwer-
fen, die sich sowohl mit den politischen Ex-
eignissen als auch mit dem biblischen Kanon
in Ubereinstimmung befand.? Apokalypti-
sche Vorstellungen standen demnach nicht
ausschliefllich im Zusammenhang von Um-
bruch und Kirise, sondern boten auch die
Méglichkeit, eine Erzihlung zu entwerfen,
in der politische Ereignisse und biblische
Deutungsmuster miteinander in Einklang
gebracht werden konnten. Neben den Stra-
tegien der Krisenbewiltigung lassen sich
ebenso Ansitze finden, die Welt mit Hilfe
von christlich-endzeitlichen Vorstellungen
neu zu denken.

Alttestamentarische Modelle in Zeiten
der Krise: Exegese zur Zeit der Goten-
kriege (535-555 n.Chr.)

Die Bibel bot aber nicht nur Ankniipfungs-
punkte fiir apokalyptische Interpretationen.
Ein weiteres biblisches Deutungsmuster,
das es erlaubte, die eigene Gemeinschaft und
ihre Geschichte in einen gréBeren, sinnstif-
tenden Rahmen einzuordnen, war die Vor-
stellung vom auserwihlten Volk. Die Biicher
des Alten Testaments — vom Exodus bis zu
den Biichern der K6nige —wurde in der Spit-
antike als Geschichtsbiicher wahrgenom-
men, als Aistoria®® Sie erzihlten die Ge-
schichte eines Volkes, das von Gott aus der
Unterwerfung in Agypten gefiihrt und in ein
gelobtes Land gebracht wurde, von dessen
Kimpfen gegen die dort beheimateten Vol-
ker, von den michtigen Kénigen David und
Salomo. Das alttestamentarische Israel bot
zahlreiche Ankntipfungspunkte an die Ge-
schichte christlicher Reiche — sowohl im 16-
mischen Imperium als auch in den postromi-
schen Konigreichen. Sich als christliche
Nachfolger des biblischen Gottesvolkes zu
definieren, barg grofes Legitimationspoten-
tial, das von christlichen Politikern und Pro-
pagandisten immer wieder genutzt wurde.
Doch das Alte Testament zeigte auch, dal3
Israels Geschichte héchst wechselvoll war —
zahlreich sind die Geschichten von Krieg,
Exil und Unterwerfung durch andere Vélker
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und Reiche. Der Bund, den Gott mit seinem
Volk schlof3, war an den standhaften Glau-
ben an Gott und den Gehorsam gegentiber
seinen Geboten gekniipft.® Die Deutung
von militdrischen Niederlagen, Armut oder
Unterdrickung als Strafen, mit denen Gott
das siindhafte Volk zurechtweisen wollte,
lag nahe; umgekehrt waren Wohlstand und
Kriegsgliick eng mit Orthodoxie (rechtem
Glauben) und gerechter Herrschaft verbun-
den. Die Vorstellung von Gottes Eingreifen
in den Ablauf menschlicher Geschichte und
die Logik von kollektiver Schuld und Vergel-
tung waren Deutungsmuster, die sich leicht
auf unterschiedliche historische Situationen
tibertragen lieBen und eine moralisierende
Lesung der eigenen Geschichte etlaubten.®
Spirt man dem Gebrauch solcher Deutungs-
muster in der Spitantike nach, so zeigt sich,
dal3 die Identifikation mit dem alttestamen-
tarischen Gottesvolk nicht nur ein wirkungs-
voller publizistischer Schachzug war, son-
dern auch von konkurrierenden Anspriichen
und kritischen Diskussionen begleitet wut-
de. Dies 1d3t sich gut anhand einer Reihe von
historiographischen, publizistischen und ex-
egetischen Schriften zeigen, die im Kontext
der Gotischen Kriege (535-555 n. Chr.) ent-
standen.

Der Feldzug des ostrémischen Kaisers
Justinian, der 535 mit der Landung einer
Flotte unter dem kaiserlichen Feldherrn Be-
lisar auf Sizilien begann und in einen bluti-
gen und langwierigen Krieg miindete, been-
dete in Italien die Herrschaft der Ostgoten,
die gut vier Jahrzehnte gedauert hatte.”” Das
ostgotische Reich, das Theoderich der Gro-
Be seit 493 in Italien errichtete, gilt als ein
weitgehend gelungenes Experiment der In-
tegration zwischen rémischen Traditionen
und der barbarischen Militirelite.®® Theode-
rich verstand es durch eine kluge Politik, sein
Heer mit 6konomischen Ressourcen und
Landbesitz zu versorgen, ohne die landbesit-
zende romische Oberschicht in Italien allzu-
sehr zu belasten, auf deren Kooperation er
fur die Durchsetzung seiner Herrschaft
ebenso angewiesen war wie auf die Loyalitit
seiner Armee. Er tibernahm den spitrémi-
schen zivilen Verwaltungsapparat weitge-
hend unverindert, der gebildeten Rémern
weiterhin Zugang zu Amtern und Prestige
bot, und erginzte ihn um einen Stab von
gotischen Amitstrigern, die meist militiri-
sche und richterliche Aufgaben erfillten. Im
politischen wie kulturellen Bereich hatte die
Herrschaft Theoderichs und seiner Nachfol-
ger ein stark rémisches und regelrecht impe-
riales Geprige, sodal3 viele Zeitgenossen
sich auch unter der Herrschaft der ostgoti-
schen Kénige nach wie vor als Teil der rémi-

Barberini-Diptychon. Konstantinopel, friihes
6.. Jahrundert. Mittelteil: Wahrscheinlich Dar-
stellung von Kaiser Justinian I. oder Anasta-
sios |. Paris, Musée du Louvre, Paris (Inventar-
nummer OA 9063). Bild: Wikimedia Commons.

schen Welt, als Bewohner eines gleichsam
lokaleren rémischen Imperium fithlen konn-
ten.” Dementsprechend sicht auch die mo-
derne Forschung die entscheidende Zasur in
der Geschichte Italiens nicht in der Errich-
tung der Herrschaft Theoderichs (oder dem
Sturz des letzten westromischen Kaisers
durch den Heerfithrer Odoaker im Jahr 4706),
sondern in der Zerstérung des ostgotischen
Reiches durch die Armeen Kaiser Justinians,
dessen Ziel es war, die »verlorengegange-
nen« Provinzen des Westreiches wieder der
direkten Herrschaft des Imperiums im Osten
zu unterstellen.®

Zeitgenossische Quellen berichten aus-
fihrlich tiber die Schrecken des Krieges und
bemiihen sich auch um eine Deutung der Er-
eignisse. Dabei stand nicht zuletzt die Frage
im Vordergrund, ob Krieg und Gewalt, Sieg
und Niederlage, eine religidse Bedeutung
haben oder nicht und wie man als Christ mit
solchen Schicksalsereignissen umgehen soll-
te.

Die offizielle kaiserliche Propaganda sti-
lisierte den Kriegszug gegen die Goten und
andere barbarische Reiche (wie die Vandalen
in Nordafrika) als Umsetzung eines gottli-
chen Planes, demzufolge das christliche r6-
mische Reich einen gottgewollten Krieg ge-
gen ungerechte Barbarenherrscher fithrte,
die noch dazu einem falschen Glauben an-
hingen.* Denn die ostgotische Elite folgte —
wie die Vandalen in Nordafrika oder die
Westgoten im Spanien — einer Form des
Christentums (dem sogenannten hom&i-
schen Bekenntnis), die aus der Sicht des 16-
mischen Kaisers hiretisch war. Fiir manche
Zeitgenossen war der Fall des Ostgoten-
reichs die logische Strafe fir den verfehlten
Glauben seiner Herrscher.”

Andere Quellen zeigen, daf die Situation
wesentlich komplexer und die Unterschei-
dung zwischen Freund und Feind, Barbaren
und Rémern, rechtschaffenen Christen und
Hiretikern wesentlich schwieriger war. Der
Historiker Prokop reflektierte in seinem
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Geschichtswerk tiber Justinians Kriege an
vielen Stellen tiber Fragen von historischer
Kausalitit, die Griande fiir Sieg und Nieder-
lage und die Gerechtigkeit Gottes. Sowohl
rémischen Feldherren als auch gotische Ké-
nigen legte er immer wieder Mahnreden an
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ihre Soldaten in den Mund, sich maf3voll und
gerecht zu verhalten, um Gottes Wohlwollen
sicherzustellen, da Erfolge nicht der eigenen
Stirke, sondern géttlichem Wirken zuzu-
schreiben waren.”® Der Gotenkonig Totila
erinnerte seine Soldaten daran, daf3 »fir [Gor-

tes] Hilfe weder Abstammung noch 1 olkszugehi-
rigkeit von entscheidender Bedentung [sei], sondern
nur die besondere Achtung von Recht und Geserz.**

Ahnliche Botschaften vermittelte auch
Cassiodor, der jahrelang als hochrangiger Be-
amter am Hof Theoderichs und seiner Nach-
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folger gewirkt hatte, in seinem zur Zeit der
gotischen Kriege entstandenen Kommentar
zu den Psalmen. Ausgehend von einer Reihe
von Psalmen, die von Israel in Zeiten von
Krieg und Kirise erzihlen und Gottes Bei-
stand erflehen, entwickelte er Deutungs-
muster und Anleitungen zur Reaktion fir
seine Leser. Dabei verwendete er den Psal-
mentext mitunter, um ganz bestimmte Ver-
haltensmuster nahezulegen oder zu kritisie-
ren. Haufig ging es dabei um die Brutalitit
von Armeen, um die MiBachtung heiliger
Orte, um Plinderung oder Gewalt gegen
unschuldige Zivilisten — in seinen Erldute-
rungen machte Cassiodor deutlich, dal3 ein
solches Verhalten unchristlich und nicht
gottgefillig ist.*

Zum Beispiel verwendete er die Ge-
schichte der Makkabiderkriege, um zu erkli-
ren, daf3 man auch unter grolem politischen
und militirischen Druck seine Glaubens-
iiberzeugung nicht aufgeben darf. Das war
fir viele seiner Zeitgenossen eine wichtige
Botschaft, die sich mit andersgliubigen
Herrschern arrangieren muflten (ein Pro-
blem, das im Bezug auf Barbarenkdnige wie
auch auf den Kaiser brisant sein konnte).
Der Psalter enthielt viele abschreckende
Beispiele dafiir, daf3 Unglaube und Ungehor-
sam gegen Gott die gerechte Strafe in Form
von militdrischen Niederlagen oder sonstiger
Bedringnis nach sich ziechen.* Doch Cassio-
dor fand in der Bibel auch Hinweise darauf,
wie die Menschen ihr Schicksal positiv be-
einflussen konnten: so erinnerte er seine Le-
ser an die Geschichte von Niniveh, als die
Bewohner der Stadt dutrch ein kollektives
Ritual der BuBle den vom Propheten Jona
vorausgesagten Untergang abwenden konn-
ten.”” Gefahren und Bedringnis, so erklirt er
an anderer Stelle, sind nicht immer Zeichen
fir Gottes Zorn, sondern konnen auch
manchmal auch als Anteiz zur Umkehr ver-
standen werden.® Verschiedene biblische
Metaphern halfen dabei zu verdeutlichen,
was eine Gemeinschaft in Krisenzeiten zu-
sammenbhielt. So erinnerte der Vergleich
zwischen dem Volk Gottes und einer Herde
nicht nur an den Schutz und die Verantwor-
tung Gottes fiir sein Volk, sondern auch an
den Gehorsam, den eine Herde ihrem Hirten
entgegenbringt. Wie die Teile eines lebendi-
gen Korpers sollten die Mitglieder dieser
Gemeinschaft Solidaritit und gegenseitiges
Mitleid fiireinander aufbringen.*

Zugleich bemiihte sich Cassiodor nach-
driicklich darum, die oft martialische Spra-
che der Psalmen in eine versohnlichere Rich-
tung zu wenden. Wo der Psalmist Gott um
die Zerstérung der Feinde oder um Rache an
den Unterdrickern Israels bat, deutete Cas-
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siodor dies in eine Bitte um ihre Bekehrung
um. Die Psalmen wurden so zum Modell fur
die christliche Haltung den Feinden gegenii-
ber, wobei die Moglichkeit von Verséhnung
und Konversion in den Vordergrund gestellt
wurde und nicht die gewaltsame Rache. So
forderte Cassiodor an einer Stelle dazu auf,
sich wie ein »heiliges Volk« zu verhalten und
statt Zorn und Rachegefiihlen Feindesliebe
an den Tag zu legen: »Folgen wir also dem from-
men Urteil und bemiihen uns die 3u lieben, die nns
bedriingen.«™ Zweifellos hitten Mitglieder
der (italienischen) politischen Elite, soweit
man sie unter Cassiodors Lesern vermuten
darf, Verwendung fiir eine solche Botschaft
gehabt. Cassiodor wandte die traditionellen
Techniken der allegorischen (oder figuralen)
Interpretation an, um Stellen, wo im Bibel-
text von der Unterwerfung der Feinde die
Rede ist, als metaphorische Unterwerfung
unter den richtigen Glauben und die Kirche
zu interpretieren, Feinde als Ddmonen oder
unreine Geister zu deuten und kriegerische
Auseinandersetzungen als spirituelle Ausei-
nandersetzung zwischen Tugenden und Las-
tern. Das war in christlichen Kommentaren
zum Alten Testament eine keineswegs unge-
wohnliche Strategie, um mit der gewaltsa-
men Sprache des Bibeltextes umzugehen.
Fiir Cassiodor war diese Botschaft wihrend
der gotischen Kriege aber besonders wichtig,
Offenbar wollte er dem Potential zur Legiti-
mierung von Gewaltausiibung im Namen
Gottes, das in der kriegerischen Sprache der
Psalmen begrindet war, entgegenwirken.
Damit reagierte Cassiodor méglicher-
weise auf die Versuche von Zeitgenossen,
genau dieses Potential zur Stirkung der eige-
nen Position zu nutzen. Die Rhetorik der
gottlichen Vorsehung spielte eine wichtige
Rolle in der kaiserlichen Kriegspropaganda.
In der sich entwickelnden Liturgie des Krie-
ges, mit Gebeten und Prozessionen vor der
Schlacht, waren die Psalmen besonders
wichtig. So beschreibt Cassiodors Zeitge-
nosse Corippus die Gebete eines rémischen
Feldherren vor der Schlacht im Krieg gegen
die Vandalen in Nordafrika.! Fast so wie der
Gott Israels in den Psalmen — und in sehr
dhnlicher Sprache — wird der christliche Gott
hier angerufen und gebeten, die gegneri-
schen gentes zu vernichten, wihrend die im-
perialen Truppen als Gottesvolk stilisiert
werden. An einer anderen Stelle behauptet
er, daf3 die Rémer in einer Schlacht ihre Geg-
ner ein fir alle Mal dem Erdboden gleichge-
macht hitten, wenn die Sonne ihren Lauf
unterbrochen hitte und die Schlacht somit
noch linger angedauert hitte — eine direkte
Referenz auf das Buch Josua und die
Schlacht bei Gibeon, wo Gott im Kampf

gegen die Amoriter die Sonne (und damit die
Zeit) zum Stillstand bringt, um den Isracliten
beizustehen (Jos 10,12-14).%

Dagegen  betonte
wieder, dal3 eine wortliche, kriegerische In-
terpretation fehlgeleitet ist und solche Bibel-
verse vielmehr spirituell (oder metapho-

Cassiodor immer

risch) ausgelegt werden miissen. Die direkte
Ubertragung auf die eigene Zeit (und damit
die Legitimation der eigenen Handlungen
durch die Bibel) ist unzulissig.® Das war eine
wichtige und politisch brisante Botschaft zu
einer Zeit, als man in den Machtzentren des
Reiches daruber diskutierte, wie die kaiserli-
che Politik mit unterwotfenen Feinden wie
Vandalen oder Goten verfahren sollte.
Auch wenn dies fiir uns Moderne unge-
wohnlich scheint, waren exegetische Texte
und die Interpretation des Bibeltextes nicht
abgehoben von der Sprache der Politik und
des Alltags. Dies gilt im negativen Sinn fiir
die kriegerische Sprache, aber auch fir die
positiven Ideale von Solidatitit, Néachsten-
liecbe und Gerechtigkeit, die Exegeten wie
Cassiodor immer wieder betonten. Viele die-
ser Begriffe waren — ebenso wie biblische
Modelle — auch im politischen Vokabular der
Zeit verankert, wie nicht Cassiodors politi-
sche Schriften zeigen* Die Verflechtung
von religidser und politischer Sprache ist ein
charakteristisches Element der politischen
Kultur und des Umgangs mit der Macht am
Ubergang von der Antike zum Mittelalter.
Die Bibel als Deutungsinstrument prigte
das Denken dieser und der folgenden Jaht-
hunderte ebenso nachhaltig wie die Erinne-
rung an das rdmische Reich. So wie die Bibel-
kommentatoren um 400 iber die Anwend-
barkeit apokalyptischer
verhandelten und die eigene Zeit in den Plan

Deutungsmuster

der Heilsgeschichte einzuordnen suchten, so
dienten auch im 6. Jahrhundert alttestamen-
tarische Sprache und Geschichten als Werk-
zeuge zum Verstindnis und zur Interpretati-
on einer komplexen Welt.
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