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Gewaltanwendung ad maiorem gloriam dei?
Religiose Intoleranz in der Spatantike

Johannes Hahn

Fiir Helmuth Schneider zum 65. Geburtstag

1. Der spatantike Staat zwischen Toleranz und Intoleranz

Im Juni 313 erhielten samtliche Statthalter der Ostlichen Reichshalfte ei-
nen Brief ihres Herrschers, des Augustus Licinius, der — blickt man auf
die romische Religionspolitik der zuriickliegenden Jahrzehnte — zunachst
eine radikale politische Kehrtwende einer kleinen Religionsgruppe gegen-
iiber signalisierte. Zugleich enthielt die Verlautbarung aber dariiber hinaus
bemerkenswerte allgemeine Feststellungen, die historisch wie geistesge-
schichtlich atemberaubendes Potential besitzen sollten. Licinius legte dar,
dass zum Nutzen und Vorteil der Bevolkerung und zum Wohl des Staates
beschlossen worden sei,

... den Christen und allen Menschen freie Wahl zu geben, der Religion zu folgen, wel-

cher immer sie wollen (liberam potestatem sequendi religionem quam quisque voluisset). Es

geschieht dies in der Absicht, dass jede Gottheit und jede himmlische Macht, die es
gibt, uns und allen, die unter unserer Herrschaft leben, gnidig sein moge.'

Die weiteren Erlauterungen verdeutlichen, dass die Absicht der Vereinba-
rung zuvorderst auf die Besanftigung und Versohnung der Gottheit ziel-
te (placatum ac propitium possit existere), deren gewohnte Gunst und Wohl-
wollen (solitum favorem suum benivolentiamque) als unentbehrlich fiir das
offentliche Wohlergehen (cum beatitudine publica) betrachtet wurden. Die
Erkldarung, die auf friither getroffene Absprachen mit dem Herrscher des
Westens, Konstantin, zuriickging und unter dem (unzutreffenden) Na-
men ,Mailander Toleranzedikt” in die Geschichtsbiicher einging, legt dabei
nicht allein ausdriicklich die Freiheit der Christen zur Religionsausiibung
fest. Der Brief unterstreicht, dass die Kaiser niemandem das Recht (facultas)
auf freie Religionswahl und -ausiibung bestreiten: nulli omnino facultatem
abnegendam putaremus. Willensfreiheit (liberis mentibus) wird mit Blick auf
die Verehrung der hochsten Gottheit (summa divinitas) explizit hervorgeho-

B ! Der lateinische Text bei Lact., Mort. persec. 48. Euseb., HE X 5 bietet eine griechische
Ubersetzung der Erklarung.
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ben; die Freiheit der Religionsausiibung betrifft alle - wobei das Christen-
tum nun als vereinbar mit der traditionellen Auffassung von religio erklart
wird. Der komplexe Kompromiss, welcher der Mailander Vereinbarung
zugrunde liegt,2 gliederte das Christentum in das rémische Pantheon ein.
Fiir die Christen, nun auch der Ostlichen Reichshalfte, bedeutete er, nach
Jahren der Verfolgung und Generationen der offiziellen Illegalitat, den Sta-
tus der religio licita, d.h. ungestorte Religionsausiibung, dariiber hinaus
aber auch wichtige juristische, so vor allem vermdgensrechtliche Privile-
gien. Der christliche Glaube und die Kirche als seine institutionelle Sach-
walterin hatten nunmehr die — staatliche — Tolerierung (und Anerkennung)
gewonnen, um die sie seit fast zwei Jahrhunderten gerungen hatten.

Die Mailander Vereinbarung wird zu Recht als das grundlegende Do-
kument eines tiefgreifenden historischen — religidsen wie politischen —
Umbruchs betrachtet. Doch wird kaum beachtet, dass dieser Text zugleich
die einzige staatliche Verlautbarung in der Geschichte des Imperium Ro-
manum darstellt, welche ein allgemeines Prinzip religioser Freiheit und
Toleranz formulierte und sich nicht auf bestimmte Religionsgruppen be-
schrankte. Schon ein Jahrzehnt spater, in einer Erklarung, die Konstantin
nach seinem Sieg iiber Licinius 324 erlief}, bekennt sich der nunmehrige
Alleinherrscher des Reiches zwar erneut zu dem in seinem Reich zu re-
spektierenden Prinzip der religiosen Toleranz — , keiner soll den anderen
beldstigen; wie seine Seele es will, soll jeder es haben, jeder es halten!”
—, artikuliert nun aber vor allem eine ablehnende, ja verachtliche, unge-
schminkt ,intolerante” Haltung gegeniiber den paganen Kulten: Deren An-
hanger werden als , Irrende” bezeichnet, ihre heiligen Statten als ,, Tempel
ihres Truges” diffamiert — die Anwendung von Zwang, um jene Altglaubi-
gen der (christlichen) Wahrheit zuzufiihren, allerdings explizit abgelehnt.’
Und nur wenige Jahre zuvor hatte Konstantin, um die Einheit der christli-
chen Kirche durchzusetzen und eine Reichskirche zu etablieren, in Nord-
afrika noch eine brutale Oppressionspolitik gegen die von der Hauptkirche
dissentierenden Donatisten betrieben. Die widerstrebende Einstellung der
staatlichen Verfolgungsmafsnahmen im Jahr 321 hatte sich allein der Ein-
sicht in deren Fruchtlosigkeit verdankt, nicht aber dem Willen, religiose
Toleranz zu iiben und abweichende Auffassungen innerhalb der Kirche
oder eigenstindige Strukturen zuzulassen.*

2 Zur Maildnder Vereinbarung — weder der Form noch der Sache nach ein Edikt — und
dem Brief des Licinius siehe J. BLeicken, Constantin der Grosse und die Christen (Miinchen
1992) 13-23; K. BRiNGMANN, ,,Die constantinische Wende”, HZ 260 (1995), 21-47; M. Kau-
Los, Forbearance and Compulsion. The Rhetoric of Religious Tolerance and Intolerance in Late
Antiquity (London 2009) 56-58.

° Euseb., VC I1 56 bzw. 60.

* Festzuhalten ist, dass die moderne Begriffsbildung als Koordinatensystem den Zu-
gang zu antiken Verhaltnissen eher erschwert als dass sie ihn erleichterte; das gilt im be-
sonderen auch fiir Begriffe wie Religionsfreiheit oder Toleranz. Siehe hierzu pragnant H.
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Der staatlichen ,Entdeckung’ des Prinzips der religiosen Toleranz war
somit im Imperium Romanum keine ernstliche Wirkungsgeschichte be-
schieden: Die noch in Mailand beschworene Duldung Andersglaubiger fiel
vielmehr unmittelbar der von Konstantin in Angriff genommenen Trans-
formation des Reiches zu einem christlichen Imperium, vor allem aber dem
Primat seiner Machtpolitik zum Opfer. Es sollte nur ein halbes Jahrhundert
vergehen, bis erstmals in der Gesetzgebung — nun gegeniiber christlichen
,Haretikern’, nicht Heiden — im Jahr 379 n. Chr. auch unzweideutig das
Prinzip religioser Intoleranz artikuliert wurde: omnes vetitae legibus et divi-
nis et imperialibus constitutionibus haereses perpetuo conquiescant.?

Die zitierten Konstitutionen markieren somit eine — erst recht unter
rechtsgeschichtlicher Perspektive — atemberaubende Entwicklung. Und in
der Tat ist es das dramatische Tempo nicht allein der staatlichen Haltung
gegeniiber Religion und religiosen Fragen, sondern des Wandels des reli-
giosen Klimas im 4. Jahrhundert insgesamt, welche den heutigen Histori-
ker in Staunen versetzt. Allerdings nicht nur ihn: Auch Zeitgenossen fiihl-
ten sich, sofern sie nicht mit der Heilsgewissheit des neuen Glaubens ver-
sehen waren, weitgehend hilflos dem religiosen Wandel ausgeliefert und,
wie Libanios in Pro Templis es eindriicklich bezeugt, hier insbesondere auch
dem innovativen religiosen Gestaltungswillen des Kaisertums in vormals
unbekannter Weise ausgesetzt.

Tatsachlich hatte das Imperium Romanum — ungeachtet historisch be-
zeugter einzelner Fille scharfen Vorgehens etwa gegen die Anhanger des
Bacchanalien-Kultes, spater verschiedentlich die Christen und, seit Diokle-
tian, insbesondere die Manichéer — zuvor iiber Jahrhunderte keine Religi-
onsgesetzgebung und noch weniger eine systematische Politik der Unter-
driickung missliebiger oder als deviant erachteter Religionsgruppen ge-
kannt. Die gerade genannten Gruppen verdankten ihre Repression nicht
den von ihnen vertretenen religiosen Auffassungen oder gepflegten Prak-
tiken,® sondern allein der in staatlicher Wahrnehmung von ihnen ausge-
henden Gefdahrdung der offentlichen Ordnung: Die Erfiillung kapitaler
Straftatbestande und die Weigerung, sich an fiir das 6ffentliche Wohl not-
wendigen kollektiven Opferhandlungen zu beteiligen, und erst recht die
demonstrative Missachtung und Verhthnung dieser Riten wie der Staats-
gewalt insgesamt rechtfertigte, ja erzwang das staatliche Vorgehen.

CaNcIx, ,, Die frithesten antiken Texte zu den Begriffen ,Menschenrecht’, ,Religionsfreiheit’,
JToleranz’”, in: K. GIRARDET (Hrsg.), Menschenrechte und europdische Identitit: Die antiken
Grundlagen (Stuttgart 2005) 94-104.

® Cod. Theod. XVI1 5,5 (Gratian).

® Eine kritische, zudem aus fundierter Kenntnis des Alten und Neuen Testamentes und
christlicher Schriften schopfende Auseinandersetzung mit den religidsen Auffassungen
der Christen setzt erst mit der um 175 n. Chr. veroffentlichten Schrift des heidnischen Phi-
losophen Celsus ein (die, verloren, nur aus der 248 n. Chr. verfassten Gegenschrift des
Origines, Contra Celsum, rekonstruiert werden kann).
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Selbst fiir die Spatantike mag, jedenfalls bis zur Zeit des Justinian, die
Existenz einer genuinen Politik — wenn auch nicht die sporadische Praxis
— religioser Unterdriickung bezweifelt werden: Die im 16. Buch des Codex
Theodosianus in den 430er Jahren gesammelten Kaiserkonstitutionen erwe-
cken zwar prima facie den Anschein einer sich seit Konstantin entfaltenden
systematischen Religions- und implizite teils auch Unterdriickungspoli-
tik. Doch stellen diese Texte tatsachlich nur eine Kompilation und Aus-
wahl von teils disparaten und nicht immer widerspruchsfreien friitheren
Einzelfallentscheidungen dar, deren konsequente Umsetzung vor Ort im
Einzelfall zudem durchaus fraglich ist: Ihre (begrenzte) religionspolitische
Aussagekraft und vermeintliche historische Geradlinigkeit beruht aber vor
allem auf dem Umstand, dass die Verfasser des Codex unter einem christ-
lichen Kaiser den Auftrag befolgten, erstmals ein umfassendes, stringentes
und allein giiltiges Gesetzeswerk zu schaffen — und dies fiir ein Imperium,
das, wiewohl noch keineswegs vollstandig christianisiert, als ein christli-
ches gelten wollte.

2. Imperiale Intoleranzrhetorik und ihre christlichen
Wurzeln

Unzweifelhaft bleibt allerdings eine andere Botschaft dieser Gesetzestexte,
die urspriinglich meist als Reskripte auf Anfragen von Statthaltern, Stadt-
raten oder Bischofen hin verfasst worden waren: Sie geben einen frappie-
renden Eindruck von der Entwicklung der Sprache des Kaiserhofes im
Umgang mit den verschiedenen religiosen Gruppen im Reich und den
an den Herrscher herangetragenen lokalen und regionalen religionspoliti-
schen Problemen und Konflikten. Sie spiegeln ungeschminkt das Auftkom-
men und die zunehmende Verscharfung einer Sprache der Intoleranz: ge-
geniiber Heiden, Juden und vor allem ,haretischen” christlichen Gruppie-
rungen. Es ist dieselbe Sprache der Intoleranz, die in Traktaten und auch
Predigten zeitgendssischer christlicher Intellektueller und Bischoéfe zu fin-
denist, welche urspriinglich apologetische Zwecke verfolgte, seit Konstan-
tin aber eine unverhohlen aggressive, offensive Diktion annehmen konnte.

Es sind hier vor allem ein gutes Dutzend aufserhalb des Codex Theodosia-
nus, in einer privaten Rechtssammlung, den Constitutiones Sirmondianae,
bewahrte ungekiirzte, also auch mit ihrer vollstandigen Praefatio iiberlie-
ferte Texte, welche programmatische Erklarungen zu Absicht und Deu-
tung des Gesetzes oft in des Kaisers eigenen Worten enthielten und hier die
ganze Gewalt kaiserlicher Rhetorik — und das heifst: offene Feindseligkeit
und verbale Diffamierung — aufscheinen lassen. So heifit es in der Praefa-
tio zur dritten Novelle, ,wir miissen wachsam gegentiiber den Paganen
und ihren heidnischen Ungeheuerlichkeiten sein”, gleich darauf brand-
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markt der Herrscher , den natiirlichen Wahnsinn und die hartnédckige Un-
verschamtheit” der Heiden, und wenig spater ihre , verbitterte Treulosig-
keit”, wirft ihnen vor ,sie stindigen mit solch dreistem Irrsinn” ungeachtet
der ,tausend Schrecken der Gesetze, die erlassen wurden”, verlangt dann,
,diese Heiden miissen es lernen, von der Unzahl ihrer Verbrechen abzu-
lassen und von der Verdorbenheit der Opfer” und kiindigt schliefSlich an,
er werde seinen Zorn richten gegen jegliche ,Personen verdorbenen und
verunreinigten Sinnes, sollten sie dabei ertappt werden wie sie an irgend-
einem Ort ein Opfer vollzdgen.””

Kein Zweifel: jene aggressiv-feindselige Rhetorik und unverhohlene In-
toleranz spatantiker Religionsgesetze ist christlich-apologetischem Den-
ken geschuldet, wenn nicht sogar verschiedentlich dezidiert von christli-
cher Feder formuliert worden — wie ja auch christlicher Lobbyismus am
Hof immer wieder kaiserliche Entscheidungen zu beeinflussen wusste.
Doch entscheidender ist im hiesigen Zusammenhang, dass diese Rheto-
rik kaiserlicher Edikte, vielhundertfach in den Stadten des Reiches 6ffent-
lich angeschlagen und regelmafiig von Beamten der lauschenden Bevol-
kerung verlesen, jenseits der Ubermittlung religionspolitischer Entschei-
dungen zwangslaufig auch ein Klima der Intoleranz erzeugen oder weiter
befeuern musste. Nicht nur lokale religiose Fiihrer, fanatische Mitglieder
oder Anhédnger von Kult- und Glaubensgemeinschaften oder spezifische
Konfliktlinien im religiosen Leben einer Stadt oder Landgemeinde waren
fiir die Eskalation religioser Gegensatze bis hin zu Ausbriichen religios
motivierter Gewalt verantwortlich: Der Kaiser selbst, sonst in seinem Agie-
ren zuallererst auf die Bewahrung von Ruhe und Ordnung in den Provin-
zen und Gemeinden im Imperium bedacht, trat seinen Untertanen einer-
seits als christlicher Kaiser und Forderer der Kirche, andererseits aber zu-
dem zunehmend als erklarter, ja erbitterter Gegner jeder Art abweichender
Glaubensiiberzeugungen, hieriiber vor allem aber als Propagandist und
machtigster Reprasentant religioser Intoleranz entgegen. So zeichnete er
mit verantwortlich fiir die religiose und gesellschaftliche Polarisierung in
den Gemeinwesen des Reiches.

Die Ideologie religioser Intoleranz war kein Produkt paganen Denkens,
sondern, wie angedeutet, teils angelegt in der apologetischen Tradition
des Christentums. Bereits einige der frithesten apologetischen Traktate aus
Kreisen der Kirche, mithin Schriften, die den expliziten Anspruch verfolg-
ten, der paganen Umwelt eine Erklarung des eigenen Glaubens und da-

7 Nov. Sirmond. 3: Haec perspicit nostra clementia paganorum quoque et gentilis inmanitatis
vigiliam nos debere sortiri, qui naturali vesania et licentia pertinaci verae religionis tramite dissi-
dentes nefarios sacrificiorum ritus et funestae superstitionis errores occultis exercere quodammodo
solitudinibus dedignantur, nisi ad supernae maiestatis iniuriam et temporis nostri contemptum eo-
rum scelera professionis genere publicentur, quos non promulgatarum legum mille terrores, non
denuntiati exilii poena compescunt; ut, si emendari non possint, mole saltem criminum et inluvie
victimarum discerent abstinere.
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her rithrender, in ihrer Umgebung Anstof3 erregender sozialer Verhaltens-
weisen zu liefern, argumentierten nicht strikt als wirkliche Verteidigungs-
schriften, sondern erwiderten verschiedentlich Vorwiirfe, die sie zu wider-
legen suchten, gleich mit Gegenvorwiirfen, artikulierten so nicht minder
Polemik und Propaganda. Tatians ,Rede an die Griechen” (um 165 n. Chr.)
attackiert die paganen Kulte nicht weniger, als dies sein Lehrer Justin in
seinem ,Dialog mit Tryphon” wiederholt mit dem zeitgenossischen Juden-
tum tut.

Diese apologetische Tradition — und der ihr ungeachtet des Werbens
um Verstandnis fiir die eigenen Auffassungen und Handlungsweisen in-
newohnende Geist der Intoleranz — erledigte sich bemerkenswerter Wei-
se nicht mit dem tiberraschenden Durchbruch des Christentums unter
Konstantin, seiner Anerkennung als religio licita und der nun einsetzen-
den machtvollen Forderung der Kirche durch das spatantike Kaisertum.
Das Erbe dieser christlichen Streitschriften entfaltete vielmehr in einem ge-
wissen Sinne erst jetzt seine volle Wirkung, indem rhetorisch artikulierte
Forderungen nun den Charakter potentieller politischer Handlungsanwei-
sungen gewinnen konnten. Wenige Jahre nach dem Tode Kaiser Konstan-
tins richtete ein christlicher Autor eine Denkschrift unter dem Titel , Uber
die Irrtiimer der gottlosen Religionen” an dessen nun regierende Séhne.
Darin entlarvte er zundchst die Gotter der Heiden als zwielichtige Gestal-
ten und die immer noch populdren Mysterienkulte als teuflische Nach-
ahmungen von Elementen der christlichen Religion und Heilslehre. Nach
einem allgemeinen Aufruf zum christlichen Glauben steigert sich seine Po-
lemik schliefslich zu offener Aggression gegen die paganen Kulte. Er for-
dert — was noch keiner vor ihm getan hatte — die christlichen Kaiser auf,
alle nichtchristlichen Kulte auszurotten. Nachdem der Redner, Iulius Fir-
micus Maternus (librigens ein frischer Konvertit), die Tempel der Heiden
als schlichte Grabstatten, in denen die Asche verbrannter Leichname auf-
bewahrt wiirde, und als Orte abscheulicher Kultpraktiken diffamiert hat,
auflert er folgendes Verlangen:

,Von Grund auf miissen solche Dinge, allerheiligste Kaiser, ausgemerzt und vernichtet

werden und sollen durch schérfste Gesetze und Erlasse Eurerseits korrigiert werden,

damit nicht langer dieser verhdngnisvolle irrige Wahn den romischen Erdkreis befle-
cke, damit nicht langer, was immer einen Mann Gottes zu verderben sucht, auf der Erde
herrsche! Diese Menschen wollen zwar nicht und leisten Widerstand und verlangen in
hastiger Gier nach ihrem Verderben. Doch kommt den Elenden zu Hilfe, bewahrt sie

vor dem Untergang! Dazu hat Euch der hochste Gott die Regierung anvertraut, dass
durch Euch der Streich dieser Wunde geheilt wiirde. Wir kennen die Gefahr ihrer Fre-

8 M. Epwarps / M. Goopman / S. Prick (eds.), Apologetics in the Roman Empire. Pagans, Je-
ws and Christians (Oxford 1999); Av. CAMERON, ,, Apologetics in the Roman Empire — a Gen-
re of Intolerance?”, in: J.-M. Carrit / R. Lizzi Testa (Eds.), Humana sapit. Etudes d’antiquité
tardive offertes a L. Cracco Ruggini (Turnhout 2002) 219-227.
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veltat, bekannt sind uns die Strafen fiir den Irrwahn, aber besser ist, dass Ihr sie gegen
ihren Willen befreit, als dass Ihr sie nach ihrem Willen dem Verderben iiberlasst.”’

Und wenig spater verlegt sich Maternus in rhetorischem Crescendo auf

noch konkretere Forderungen und Ratschlage an die sacratissimi imperato-

res:
,Nur wenig fehlt noch, dass der Teufel durch Eure Gesetze vollstandig zu Boden ge-
streckt daliegt, dass die verhdngnisvolle Ansteckung des Gotzendienstes nach seiner
Ausrottung aufhore. Dieser Giftsaft ist geschwunden und von Tag zu Tag erlischt im-
mer mehr die Wesenheit unheiliger Begierde. Richtet auf das Banner des Glaubens, die
Gottheit hat es Euch anvertraut. ... Gliickselig seid Thr, die Euch Gott an seiner Herr-
schergewalt hat teilhaben lassen und seinem Machtwillen, die Vernichtung des Gotzen-
dienstes und die Zerstorung der heidnischen Tempel hat die gnadige Majestat Christi
Euren Hénden anvertraut ... Nehmt weg, nehmt weg ohne Zagen, allerheiligste Kaiser,
den Schmuck der Tempel. Diese Gotter soll das Feuer der Miinzstitte oder die Flamme
des Metallbergwerkes schmelzen, alle Weihegeschenke verwendet zu Eurem Nutzen
und macht sie zu Eurem Eigentum. Nach Vernichtung der Tempel seid Ihr vermdge
der Kraft Gottes zu Hoherem fortgeschritten.”™

Diese Satze, um das Jahr 345 n. Chr. formuliert, fallen nur gut 30 Jahre
nach dem Ende der letzten und schwersten Christenverfolgung (unter Kai-
ser Diokletian) und der politischen Hinwendung Kaiser Konstantins zum
Christentum: letzteres ein Ereignis, das fiir alle Zeitgenossen, erst recht fiir
die Christen selbst — in diesem Moment eine deutliche Minoritat im Im-
perium Romanum — véllig tiberraschend eintrat, allerdings, wie wir heute
wissen, epochale Bedeutung weit iiber die Spatantike hinaus entfalten soll-
te.

Die Ausfiithrungen des Firmicus Maternus vermogen dabei schlaglicht-
artig eine ganze Reihe von Aspekten zu illustrieren bzw. anzudeuten, die
fiir das hiesige Thema von Relevanz sind: Das aufierordentliche Selbstbe-

° Firm., Err. relig. 16,3: Amputanda sunt haec, sacratissimi imperatores, penitus atque delenda,
et seuerissimis edictorum uestrorum legibus corrigenda, ne diutius Romanum orbem praesumptio-
nis istius error funestus immaculet, ne pestiferae consuetudinis conualescat inprobitas, ne quicquit
hominem dei conatur perdere diutius in terra dominetur. Nolunt quidam et repugnant et exitium
suum prona cupiditate desiderant. Sed subuenite miseris, liberate pereuntes. Ad hoc uobis deus
summus commisit imperium ut per uos uulneris istius plaga curetur. Facinoris eorum periculum
scimus, erroris notae sunt poenae; sed melius est ut liberetis inuitos quam ut volentibus concedatis
exitium. Hierzu H.A. Drakg, , Firmicus Maternus and the Politics of Conversion”, in: G. L.
ScHMELING / J. D. MikaLsoN (eds.), ,Qui miscuit utile dulci”: Essays for P. L. MacKendrick
(Wauconda/Ill. 1998) 133-149.

10 Firm., Err. relig. 20,7 und 28,6: Modicum tantum superest ut legibus uestris funditus prostra-
tus diabolus iaceat, ut exstinctae idolatriae pereat funesta contagio. Veneni huius uirus euanuit et
per dies singulos substantia profanae cupiditatis exspirat. Erigite uexillum fidei: vobis hoc diuini-
tas reseruauit. ... Tollite tollite securi sacratissimi imperatores ornamenta templorum. Deos istos
aut monetae ignis aut metallorum coquat flamma, donaria universa ad utilitatem vestram domini-
umgque transferte. Post excidia templorum in maius dei estis virtute provecti. ... Man vergleiche
hierzu die pragmatischen Vorschldge des Libanios in Pro templis 42, wo er Kaiser Theodo-
sius den Vorschlag unterbreitet, stadtische Tempel in Steuerbiiros umzuwandeln oder sie
zu anderen offentlichen Zwecken umzunutzen.
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wusstsein der unversehens aus der Illegalitdt und Verfolgung in die Gunst
des Kaisertums geriickten Christen; die Diffamierung jahrhundertealter,
anerkannter religioser Praktiken und Traditionen des Heidentums; die Ag-
gressivitdit und unverhohlene Intoleranz mancher christlicher Reprasen-
tanten und Gruppen; das seitens der Kirche offen angenommene, ja ange-
strebte und nahezu vorbehaltlose Biindnis mit der kaiserlichen Macht; die
Instrumentalisierung des Kaisers, staatlicher Institutionen und exekutiver
Mittel zur Durchsetzung der eigenen Ziele, insbesondere die Christiani-
sierung des ganzen Imperiums und seiner Gesellschaft; die Militanz von
Konvertiten in der Auseinandersetzung mit Andersglaubigen und schlief3-
lich auch die — hier zunachst nur verbal artikulierte — Gewaltbereitschaft
einzelner christlicher Kreise im Umgang mit Andersdenkenden, und nicht
zuletzt das konkrete und hartnackig verfolgte Ziel der ganzlichen Zersto-
rung der materiellen Basis aller paganen Kulte.

Ganzlich unbekannt muss im tiibrigen bleiben, welche Wirkung, vor al-
lem bei einfachen Christen, jene nicht-kanonischen Uberlieferungen ent-
falten konnten, die selbst dem kleinen Jesus bereits gewalttatige Ziige zu-
geschrieben hatten. Solche waren schon der frithen apokryphen Tradition
nicht fremd: Das Kindheitsevangelium nach Thomas, das wohl gegen En-
de des 2. Jahrhunderts entstand und in der frithen Kirche aufSerordentliche
Popularitat genoss, ldsst bereits den kleinen Jesus nicht allein Wunder tun,
sondern auch zerstorerisch auftreten. So schildert es, wie er, in Wut gera-
ten, einen Jungen, der ihn beim Spielen gestort hatte, einem Baum gleich
verdorren lasst. Einen anderen, der ihn angerempelt hatte, streckt er mit ei-
nem Satz tot zu Boden.!! Esist die gleiche Vorstellungswelt und —tradition,
die im syrischen Raum spatestens im 5. Jahrhundert eine Geschichtstheo-
logie entwickelt bzw. nun in schriftliche Form gief3t, die mit der Geburt des
Erlosers eine Heilsgeschichte einsetzen ldsst, in welcher Jesus hochst selbst
das Ende der heidnischen Tempel und Goétterbilder herbeifiihrt, mithin als
Protagonist der Zerstorung des Heidentums auftritt:

,Der Sohn Gottes stieg herab, wurde Mensch und zertriimmerte die Tempel. ... Auf

einmal erhebt sich der Schlafende [gemeint ist die Auferstehung Christi], stiirzt die

Gotter und zermalmt die Gotzen, zertriimmert die Statuen und wirft die Standbilder

zu Boden, zerstort die gemalten Bilder, zerstdubt die gegossenen und vernichtet die
Werke von Menschenhand. ...."*?

1 O. CULLMANN, ,Kindheitsevangelien”, in: W. ScuNEEMELCHER (Hrsg.), Neutestamentli-
che Apokryphen I: Evangelien, 6. Aufl. (Tiibingen 1990) 349ff., bes. 354; Pu. VIELHAUER, Ge-
schichte der urchristlichen Literatur: Einleitung in das Neue Testament, die Apokryphen und die
apostolischen Viiter (Berlin / New York 1978) 672-678.

12 Jakob von Sarug, Gedicht iiber den Fall der Gotzenbilder (memra 101), ed. P. Bepjan: Ho-
miliae selectae Mar-Jacobi Sarugensis 111 (Leipzig 1909) 795, deutsche Ubersetzung bei S. Lan-
DERSDORFER, Ausgewihlte Schriften der syrischen Dichter Cyrillonas, Balius, Isaak von Antiochi-
en und Jakob von Sarug. Bibliothek der Kirchenviter 6 (Kempten / Miinchen 1913) 414—416.
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Eine so gestaltete gewalttdtige Vorstellungswelt, welche den Kampf gegen
Satan und seine Verbiindeten konkret materiell versteht, richtet sich gegen
die bildlichen und baulichen Manifestationen der paganen Gottesvereh-
rung und spiegelt vor allem eine radikale asketische Gedankenwelt. Zu-
gleich legitimiert sie unter Riickgriff auf den Ursprung des wahren Glau-
bens physische Gewaltanwendung — und es bleibt offen, wie weit diese
sich gegebenenfalls nicht auch auf Menschen, Kultanhédnger oder Priester,
erstrecken konnte.

3. Die haretische Herausforderung und der Ruf nach
dem Staat

Vor der Perspektive der Christianisierung des Reiches, der Marginalisie-
rung des Heidentums, des spektakuldren, aber vergeblichen Restaurati-
onsversuchs Kaiser Julians und der verschiedentlich gewaltsamen Unter-
driickung der paganen Kulte mitsamt der Zerstérung von Tempeln wird
leicht tibersehen, dass nicht Pagane, sondern Héaresie und Haretiker die
erstrangigen Ziele christlichen Hasses (und Intoleranz) bedeuteten. Es ist
aufschlussreich, dass sogar Konstantins friiheste religiose Gewaltrheto-
rik sich nicht gegen Pagane, sondern Haretiker richtete.!® Aus christlicher
Perspektive wurde die sichere Heilserwartung nicht so sehr von Anders-
glaubigen in Frage gestellt, als vielmehr durch die Existenz von Chris-
ten, welche der einen Wahrheit bereits teilhaftig geworden waren, sie nun
aber, irregeleitet, zu verfdlschen und damit ihre Erlosungsmacht insge-
samt zu zerstoren drohten. Die universale Einheit und Einzigkeit der Kir-
che, aufserhalb derer Glaube nicht moglich sei, war das Banner, das in
den meisten religiosen Auseinandersetzungen des 4. Jahrhunderts getra-
gen wurde, und es war die ,katholische” Kirche, welche sich hier weniger
theologisch als vielmehr machtpolitisch am Ende durchzusetzen verstand.

Die theologische Widerlegung und erbitterte Bekampfung ,haretischer’
Auffassungen und Gruppen, nicht aber die Auseinandersetzung mit den
Heiden, stand so auch im Mittelpunkt aller Konzilien des 4. und 5. Jahr-
hunderts; fiir nicht wenige Kirchenvertreter wurde dieser Kampf zur Le-
bensaufgabe. Bischof Epiphanios von Salamis verfasste zwischen 374 und
377 n. Chr. sein Hauptwerk, das vielbandige Panarion omnium haeresium —
den ,Arzneikasten wider alle Haresien” — in dem er achzig christliche Ha-
resien in chronologisch-systematischer Folge darstellte, um Amtsbriidern
und Klerus ein Diagnose-Instrument und argumentatives Waffenarsenal
in die Hand zu geben. Seine Tatigkeit erschopfte sich aber nicht in gelehrter

13 H. A. Drakg, ,Lambs into Lions: Explaining Early Christian Intolerance”, P&P 153
(1996) [3-36] 28f.; Av. CamERON, Christianity and the Rhetoric of Empire. The Development of
Christian Discourse, Sather Classical Lectures 55 (Berkeley / Los Angeles / London 1991).
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Haresiologie; an nahezu allen dogmatischen Auseinandersetzungen sei-
ner Zeit war Epiphanios beteiligt, intervenierte in Schismen und agitierte
reichsweit auf Synoden. Dem weitgereisten streitbaren Asketen waren spe-
zifische pagane Kulte kaum der Erwahnung wert; nur einzelne heidnische
Praktiken wurden von ihm als solche gebrandmarkt — ein Befund, der die
Prioritaten der glaubenspolitischen Agenda des liberwiegenden Teils der
zeitgendssischen Kirchen realistisch widerspiegeln diirfte.

Solchermaflen erbitterte, ja obsessive Bekampfung abweichender christ-
licher Glaubensauffassungen war nicht neu im 4. Jahrhundert — neu war
aber die Moglichkeit, nun die Zwangsmittel des Staates gegen Glaubens-
abweichler und ebenso innerkirchliche Gegner mobilisieren und einsetzen
zu konnen.' Diese Chance wurde bereits unter Konstantin genutzt: gegen
die nordafrikanischen Donatisten, aber auch gegen Anhanger und die Per-
son des Arius.

Die Donatisten — die bedeutendste der schismatischen christlichen
Glaubensgruppen, die nach dem Ende der grofien Christenverfolgungen
es ablehnten, lapsi (in der Verfolgung abgefallene Christen), vor allem aber
traditores (jene, welche sogar die Heiligen Schriften den Verfolgern aus-
gehdndigt hatten) wieder in die christliche communio aufzunehmen und
sich selbst dezidiert als Martyrerkirche verstanden — erlebten nicht nur als
erste nach der Konstantinischen Wende die ganze Harte der staatlichen
Macht, weil sie sich der kaiserlich gewiinschten Kircheneinheit in Africa
wie liberhaupt seiner Einflussnahme in kirchlichen Belangen verweiger-
ten: ,Was hat der Kaiser mit der Kirche zu tun?” (Quid est imperatori cum
ecclesia?) lautete die schlichte Frage des Bischofs Donatus.!®> Auch Konstan-
tins Nachfolger Constantius versuchte ab 346 n. Chr. neuerlich gewaltsam,
aber gleichermaflen erfolglos, die Donatisten zur Union mit der katholi-
schen Kirche zu zwingen.

Ein halbes Jahrhundert spater war es Augustinus, seit 395 n. Chr. Bi-
schof von Hippo und im Verein mit seinem Metropolitan Aurelius von
Karthago jahrelang innerkirchlich um die Herstellung der Union bemdiiht,
vorbehalten, erstmals eine theologische Begriindung fiir die auch ihm nun-
mehr unausweichlich erscheinende staatliche Unterdriickung dieser Kir-
che zu entwickeln. Als Kaiser Honorius den Aufforderungen der katho-
lischen Bischofe nachkam und in zahlreichen Edikten seit 405 n. Chr. An-
gehorige der donatistischen Kirche systematisch ihrer biirgerlichen Rechte
beraubte und dchtete, um Kleriker und Glaubige zwangsweise zum Eintritt
in die katholischen Kirche zu bewegen, formulierte Augustinus den be-

4 K. L. NogTHLIcs, ,Revolution from the Top? Orthodoxy and the Persecution of Heretics
in Imperial Legislation from Constantine to Justinian”, in: C. ANpo /J. RUPKE (eds.), Religion
and Law in Classical and Christian Rome (Stuttgart 2006) 115-125.

15 Bischof Donatus um 346 n. Chr., bei Optatus, c. Parmen. Donat. 111 3.
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deutungsschweren Satz: cogite intrare — ,,Zwingt sie hereinzukommen!*16
— und rechtfertigte diese folgenreiche Position auf der Basis seiner Gna-
denlehre: Nur Gott habe die Macht, Menschen zu bekehren; um ihre unab-
dingbare Zugehorigkeit zur katholischen Kirche in einem Prozess des Er-
ziehens und Ermahnens zu sichern, konnten aber auch Furcht und Zwang
notwendig werden. In der Realitdt kam es allerdings ebenso zu Hinrich-
tungen und brutaler Gewaltanwendung in der Kirchenprovinz: Das kirch-
licherseits erbetene staatliche Instrument der Zwangsbekehrung (das erst
Generationen spater auch auf Pagane und Juden angewandt werden sollte)
hatte so erstmals auch eine theologische Theorie hervorgebracht, welche
beanspruchte, Glaubenszwang rechtfertigen zu konnen.

Der kirchliche Riickgriff auf staatliche Institutionen zur Unterdriickung
von ,Haresien” war spatestens unter Theodosius I. etablierte Praxis. Ihre
pragnanteste, auf die politische Durchsetzung der ‘Orthodoxie” zielende
Formulierung sollte diese intolerant-aggressive Auffassung dann in den
Worten finden, die im Jahre 428 n. Chr. der Patriarch von Konstantinopel,
Nestorius, Offentlich an Kaiser Theodosius II. richtete: ,, Gib mir die Erde
frei von Haretikern, mein Kaiser, und ich werde Dir den Himmel stattdes-
sen geben. Hilf mir, die Haretiker auszurotten, und ich werde Dir helfen,
die Perser zu schlagen.”!”

4. Der Preis staatlicher Intervention: die Eskalation
religioser Konflikte

Die Wirkung der kaiserlichen Religionspolitik auf die Verhiltnisse in
den Stiadten und Gemeinden des Imperiums war zweifellos hochst un-
terschiedlich, abhangig vor allem von den dort herrschenden Verhalt-
nissen, insbesondere den spezifischen lokalen religiosen Konstellationen
und hieraus resultierenden Modalitaten religioser Koexistenz — aber eben-
so von den Zufillen kaiserlicher Intervention bzw. ihrer Mobilisierung
durch einflussreiche Kreise. Konstantin etwa stiefs mit der tiberraschen-
den politischen Privilegierung einer einzelnen Gemeinde im siidlichen
Paldstina Entwicklungen an, welche in diesem Raum fiir Generationen
untiiberbriickbare Gegensatze zwischen den religiosen Gruppen schufen,
die weitere Christianisierung tiefgreifend beeinflussten, insbesondere aber
in Gaza und seinem Hinterland Konflikte aufbrechen liefsen, welche zu-
nehmend eskalierten und unter Julian und erneut unter den Theodosii in
pogromartige Ubergriffe auf die christliche Minderheit miindeten.

Der Kaiser verlieh namlich Maiuma, dem Hafenort der reichen kon-
servativen Handelsmetropole Gaza, Stadtrecht — also die politische und

16 Augustin., Ep. 185,6 mit Lk 14, 23.
7 Socr., HE VII 29,4.
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wirtschaftliche Unabhéngigkeit von Gaza —, nachdem eine Delegation
der selbstbewussten abhangigen Gemeinde, deren Bevolkerung zuvor in
grofier Zahl zum Christentum konvertiert war, bei ihm vorstellig gewor-
den war und unter Hinweis auf die Majoritat der Christen in ihrem Hei-
matort die Unabhingigkeit vom heidnischen Gaza gefordert hatte.!® Nicht
nur bestimmten von nun an heftige Auseinandersetzungen zwischen Ga-
za und Constantia, wie das frithere Maiuma jetzt hief3, das regionale Ge-
schehen, vor allem die kleine christliche Gemeinde Gazas selbst hatte den
Preis fiir die politische, wirtschaftliche und gesellschaftliche Demiitigung
der nach Jerusalem bedeutendsten Stadt Palastinas und ihrer stolzen heid-
nischen Oberschicht zu bezahlen. Wahrend die paganen Kulte und Feste
der Stadt, insbesondere der weitberiihmte Tempel des Marnas, unbertihrt
von der rapide fortschreitenden Christianisierung Palastinas als Bollwer-
ke der alten Ordnung bliihten, wurde die unbedeutende Gemeinde weiter
marginalisiert und schikaniert. Vor allem traf die Christen Gazas und Mai-
umas wenig spater der neuerliche religionspolitische Umbruch im Reich
in aller Harte: Kaiser Julians Programm der Restauration der alten Kulte
hatte nicht nur zur Folge, dass Maiuma seine Eigenstandigkeit wieder an
Gaza verlor. Die heidnische Bevolkerung der Stadt fand sich zu systema-
tischen Christenverfolgungen zusammen, brannte die bescheidene stad-
tische Kirche nieder und massakrierte Gemeindeangehorige. Zahlreiche,
auch angesehene christliche Familien wurden zudem aus umliegenden
Siedlungen vertrieben, hier lebende Monche verfolgt, Kloster und Eremi-
tagen zerstort.!?

Julians Politik, die auf eine Umkehrung der religiosen Entwicklung
seit Konstantin zielte, aber nach dem Willen des Kaisers — der sehr wohl
um den propagandistischen Wert von Martyrien fiir die christliche Sache
wusste? — ohne Gewaltanwendung zum Erfolg kommen sollte, blieb ange-
sichts des frithen Todes des jungen Herrschers ohne bleibende Wirkung.
Sie gibt aber aufschlussreiche Hinweise auf das religiose Klima der Zeit
jener Jahre: In doppelter Weise dokumentiert sie eine Verscharfung des
christlich-paganen Konfliktes (der zudem nun die innerchristlichen Aus-

18 Sozom., HE 11 5,7 mit ausfiihrlichem Bericht. Zum Geschehen R. van Daw, ,, From Pa-
ganism to Christianity in Late Antique Gaza”, Viator 16 (1985), 1-20; Haun 2004, 195-197.

19 Zahlreiche Details der Unterdriickung der Christen Gazas und der Verfolgung des
lokalen Ménchtums spiegeln sich in Hieronymus’ Vita Hilarionis. Hierzu F. R. TROMBLEY,
,Hellenic Religion and Christianization c. 370 - 529 A.D”, L. EPRO 115, Leiden 1993, 205;
Hann 2004, 198-202. Erstrangige Informationen enthélt daneben besonders auch das Kir-
chengeschichtswerk des Sozomenos, dessen Familie aus Bethelia, einer der grofien Land-
stadte in der Umgebung Gazas stammte. Er berichtet, dass sein Grofivater, der als erster
Einwohner und offenkundig hochgestellter Biirger dieses Ortes — wohl erst gegen Mitte
des 4. Jahrhunderts — mitsamt seiner und einer weiteren Familie zum Christentum konver-
tierte, von seinen Mitbiirgern zur Flucht gezwungen wurde, und schreibt Vorkommnisse
dieser Art dem ,,Zorn und der Dreistigkeit der Bevolkerung” zu.

0 Greg. Naz., or. 4,57; vgl. Socr., HE III 12.
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einandersetzungen iiberlagert). Zum einen verdeutlichen zahlreiche Hin-
weise in christlichen ,Martyrien’, dass diesen zuvor tatsachlich regelmaflig
gewaltsame Ubergriffe von Christen auf pagane Heiligtiimer, Kultstatuen
und Symbole vorausgegangen waren, die, anderweitig undokumentiert,
nach Regierungsantritt des paganen Kaisers heidnische Vergeltungsakte
nach sich zogen. Erst jetzt horen wir etwa von jenem Bischof Markos aus
dem syrischen Arethousa, der unter Constantius ,,auf Grund der damals
den Christen eingerdumten Freiheit einen Gotzentempel zerstort hatte”
und nun in grausamster (und en detail geschilderter) Weise von einem pa-
ganen Mob zu Tode gefoltert wurde.?! Anti-pagane christliche Gewalt war
somit ein weiter verbreitetes Phdnomen unter Constantius II. (oder bereits
zuvor), als dies die Quelleniiberlieferung sonst vermuten lieRe.22

Zum anderen bemachtigte sich aber auch die christliche Historiogra-
phie und Martyrologie in ungeschminkt polarisierender Absicht des pa-
ganen Kaisers und seines Restaurationsbemiihens: Christliche Oppositi-
on gegen Julian wurde insgesamt in die Sprache der Martyrerliteratur ge-
fasst, allerdings in markant zugespitzter, aggressiver Weise. Nicht nur Wi-
derstand gegen den Apostaten, sondern auch bewusste Provokationen ge-
gen sein Regime wurden martyrologisch tiberhoht, die kurze Regierungs-
zeit Julians in der christlichen Tradition zu einer Epoche massenhaften
christlichen Martyriums stilisiert,”*> hieriiber im Grunde der Martyriums-
begriff tiberhaupt transformiert: Konfessoren, also (iiber)lebende Zeugen
der Glaubenswahrheit galten nun nicht weniger als echte Martyrer, ja,
man interpretierte es als hinterhaltigen Zug und ausgesuchte Grausam-
keit des Apostaten, so vielen zum Selbstopfer bereiten Christen die Kro-
ne des Martyriums verweigert zu haben.?* Die Zahl der laut christlicher
Uberlieferung unter Julian vorgeblich zu Tode gekommenen Glaubigen ist
stupend. Sie verdankt sich aber den Entstehungsbedingungen einer mar-
tyrologischen Literatur, die nun, angesichts der rapide gewachsenen Be-
deutung lokaler Martyrer und ihrer Kulte fiir die Identitét jeder einzelnen
Gemeinde, den ,Samen des Martyriums’ (Tertullian) gerade in einer Zeit

2 Greg. Naz., or. 4, 88.

22 T D. Barnes, ,,Christians and Pagans in the Reign of Constantius”, in: A. D1HLE (Ed.),
L'Eglise et I'Empire au [Ve siecle. Entretiens sur I'antiquité classique 34 (Vandceuvres / Genéve
1989) 301-337; Lerrin 1999.

» Aufschlussreich sind hier die kurz nach dem Tod des Kaisers verfassten Reden Gre-
gors von Nazianz gegen Julian (or. 4 und 5) und der enorme Stellenwert, den die Regie-
rungszeit Julians in allen christlichen Kirchengeschichtswerken besitzt. Fiir eine kritische
Sichtung der Martyrien in Antiocheia (bzw. deren Tradition) sieche Hann 2004, 173-177. Ei-
ne umfassende Darstellung und Analyse der Martyriumsliteratur unter bzw. zu Julian bei
H. Cur. BRENNECKE, Studien zur Geschichte der Homoer. Der Osten bis zum Ende der homdischen
Reichskirche, Beitrage zur historischen Theologie 73 (Tiibingen 1988) 114-152.

% Theodoret., HE 111 17, 8; vgl. Greg. Naz., or. 4 (c. Iulian.), 83f. M. Gapbis, There is No
Crime for Those Who Have Christ: Religious Violence in the Christian Roman Empire, The Trans-
formation of the Classical Heritage 39 (Berkeley / Los Angeles / London 2005) 89.
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beschwort, die mit der Apostasie zahlreicher Christen eine Kirche in eine
Krise stiirzte, die zu einem erheblichen Teil aus erst unldngst gewonnenen
Mitgliedern bestand.

Doch wire es naiv anzunehmen, jene Martyrergeschichten unter Julian
hétten allein der Starkung der Gruppenidentitiat und dem inneren Zusam-
menhalt der lokalen Gemeinden gedient. Es ist nicht von der Hand zu wei-
sen — und hierfiir frappierende Parallelen aus dem Zusammenleben und
der Tradition von religioser Gewalt zwischen Muslims und Hindus im mo-
dernen Indien legen hiervon Zeugnis ab? —, dass diese im Gottesdienst zu
Jahrestagen verlesenen Leidensgeschichten zugleich auch die Ablehnung,
ja den Hass auf Andere zu befeuern vermochten, die Trennlinien zwischen
Religionsgruppen vertiefen und die Gewaltbereitschaft jedenfalls einzel-
ner Gruppen unter den Gemeindemitgliedern erhéhen konnten. Die un-
aufhorliche Selbstvergewisserung erlittenen Leides und Todes in einer Ge-
meinde und die damit einhergehende Mentalitdt von sich standig erneu-
ernden, in gewaltsame Formen gegossenen religioser Unterdriickung und
Konflikt ist nicht zu 16sen von einer sukzessive zunehmenden latenten Ge-
waltbereitschaft der eigenen Gruppe — und sei es auch nur, um so fiir sich
selbst ein Martyrium herbeizufiihren.

In Nordafrika terrorisierten wandernde Gruppen bewaffneter fanati-
sierter Christen, Manner wie Frauen, welche als circumecelliones bekannt
wurden, die Bevolkerung im Hinterland der Stadte und Reisende auf den
Landstrafen. Wahrend zuverladssige Informationen zu diesem Personen-
kreis, ganz zu schweigen von den von ihnen verfolgten Zielen, jenseits
rhetorischer Etikettierungen — Augustinus tituliert sie etwa als genus ho-
minum agreste und hebt ihre famosissima audacia und immania facinora her-
vor?® — kaum existieren,?” so spielten doch jene circumcelliones in dieser
Region iiber Jahrzehnte hinweg eine markante Rolle in den Auseinander-
setzungen zwischen Katholiken und Donatisten. Diese suchten einander
in der Offentlichkeit mit jenen gewaltbereiten Fanatikern und von ihnen

% R. Puntvanty, Communal Politics: Facts Versus Myths (New Delhi / London 2003); D. Lup-
DEN, Making India Hindu: Religious Community, and the Politics of Democracy in India (Delhi
2005); S. KuMmar (ed.), Demolishing Myths or Mosques and Temples? (New Delhi 2008). Sie-
he auch C. JURGENMEYER, , Koexistenz und Konflikt zwischen indischen Religionsgemein-
schaften. Das Beispiel Ayodhya”, in: W. Kerser (Hrsg.), Religion: Grundlage oder Hindernis
des Friedens (Miinchen 1995) 79-164.

2 Aug., Liber de haeresibus 69, 3 (CCL 476, 332).

% Eine glanzende Analyse der Quellenbasis fiir die in der Forschung verbreiteten weit
iiberzogenen Schlussfolgerungen hinsichtlich der Rolle der Circumcellionen bietet B.
Suaw, ,Bad Boys: Circumcelliones and Fictive Violence”, in: H. Draxke (ed.), Violence in
Late Antiquity. Perceptions and Practices (London 2006) 179-196. Siehe nun vor allem die
monumentale Untersuchung von B. Suaw, Sacred Violence: African Christians and Sectarian
Hatred in the Age of Augustine (Cambridge 2011) zum Phédnomen religioser Gewalt in den
religiosen Auseinandersetzungen in Nordafrika, in der er die Eigenart und Bedeutung der
Circumcellionen noch einmal umfassend kritisch untersucht.
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begangenen Misshandlungen und Morden an Glaubigen und Klerikern in
Verbindung zu bringen und so die Gegenseite vor dem Kaiser und der Pro-
vinzverwaltung zu diffamieren. Noch beriichtigter waren die Circumcel-
lionen allerdings fiir ihre Affinitdt zum Martyrium: , Weil sie die Bezeich-
nung Martyrer lieben und menschliches Lob mehr schétzen als gottliche
Gnade, toten sie sich selbst: Nach einem Gebet begehen sie Selbstmord,
indem sie sich von einer Anhohe herunterstiirzen, sich selbst verbrennen
oder mit dem Schwert umbringen.”?8

Bereitschaft zum Martyrium und zu Gewaltanwendung gehen eine
kaum aufzulosende Gemengelage ein, generieren extreme Verhaltenswei-
sen von Einzelnen und von Gruppen und vermdgen, auch jenseits eines
solch bizarren ,inspirierten” Selbstmord-Kultes, leicht den Rahmen einer
Gesellschaft oder auch einer Kirchenorganisation zu sprengen — bleiben
aber als exempla religios motivierten Kampf- und Opferwillens im Be-
wusstsein der Offentlichkeit dauerhaft prasent. Doch kann solche radikale
Martyriums- und Konfrontationsbereitschaft ebenso den Nahrboden fiir
bewusste Eskalationen religioser Konflikte bilden — nicht selten ausgeldst
und gesteuert von charismatischen Fiithrern, sei es Bischofen wie Theophi-
los von Alexandreia oder Archimandriten wie Hypatios von Rufinianae.?’

5. Das pagane Symbol und seine Zerstorung:
das Serapeum von Alexandreia 392 n. Chr.

Das spektakuldrste Ereignis religioser Gewalteskalation in der Spatantike —
in der kirchengeschichtlichen wie heidnischen Erinnerung gleichermafSen
als Ereignis epochaler Tragweite im Verhaltnis von Christentum und Hei-
dentum wahrgenommen —, die Zerstorung des grofien Serapis-Tempels in
der agyptischen Metropole Alexandreia im Friithjahr 392 n. Chr., entsprang
genau jener brisanten Mischung von Provokation, Vergeltung, latenter Ge-
waltbereitschaft und Martyriumsideologie, welche reichsweit bereits eine
Generation frither, unter Julian, zum Aufflammen religioser Gewalt in vie-
len Stadten des Imperiums gefiihrt hatte. Damals hatte dies auch den aria-
nischen Bischof von Alexandreia, Georg von Kappadokien, 362 n. Chr. in
einem Gewaltexzess das Leben gekostet, nachdem er die pagane Bevolke-

% Indiculus de haeresibus 32 (F. OrHLER, Corpus haereseologicum [Berlin 1856] T 295f.): Nam
amore nominis martyrii, et laudis humanae magis quam caritatis Christi cupidi, semetipsos in-
terdum oratione facta aut praeciptio aut incendio aut, alio alios ad sui necem invitantes, gladio
perimunt, quo violenter ex hac vita discedentes martyres nominentur.

% Callinic., V. Hypatii 33, 5ff. Hypatios, der 434/5 n. Chr. von der geplanten Einrich-
tung Olympischer Spiele in Konstantinopel durch den amtierenden Stadtprafekten horte,
drohte, auch um den Preis des Martyriums, die Erdffnung des Festes mit seinem und 20
seiner Mitbriider Erscheinen gewaltsam zu verhindern und den Beamten personlich zu
attackieren.
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rung der Stadt mit einer Drohung gegen den Tempel der alexandrinischen
Tyche gegen sich aufgebracht hatte.>

Wie in fast allen dokumentierten Fallen ging der Anstof3 in Alexand-
reia 392 n. Chr. von christlicher Seite aus, nachdem in den Jahren zuvor
der einflussreiche praefectus praetorio Orientis Kynegios nicht nur in Syri-
en, wo ihm Libanios begegnet sein mag, sondern auch im Siiden seiner
Di6zese Oriens, in Agypten, Tempel geschlossen und Kulte unterdriickt
hatte — aber, wie es scheint, Alexandreia von solchen Aktionen noch aus-
genommen hatte. Bischof Theophilos” Angriff auf die Kulte Alexandrei-
as im unmittelbaren Schlagschatten einer jiingst intensivierten diskrimi-
nierenden kaiserlichen Religionsgesetzgebung — umfassende Opferverbo-
te waren erst im Sommer 391 n. Chr. reichsweit erlassen worden, die Zer-
storung von Tempeln aber keinesfalls erlaubt oder gar befohlen worden
— nahm so in einem religios bereits aufgeheizten Klima seinen Anfang.
Die Freilegung eines aufgelassenen Mithraeums und Bergung von Kultge-
genstanden, angeblich bei Ausschachtungsarbeiten fiir eine neue Kirche,
nutzte der Bischof, um die heidnische Bevolkerungsgruppe mit der Zur-
schaustellung der Kultbilder im Rahmen einer christlichen Prozession zu
verhShnen und bis aufs Blut zu reizen. Die Eruption pogromartiger Gewalt
gegen die Christen der Stadt war die erwartbare, vielleicht sogar kalkulier-
te Folge. Die sich nun anschliefSenden biirgerkriegsahnlichen Zustande —
von einem Chronisten als bellum apertum bezeichnet —, die moglicherweise
in einer (christlichen) Belagerung des Serapeumshiigel im Stiden der Stadt
gipfelten, wurden der christlichen Berichterstattung zufolge von zahllosen
Martyrien einfacher Christen begleitet: Die detaillierte Schilderung grau-
samer Folterungen bedient sich dabei auffillig der verfiigbaren Versatz-
stiicke der martyrologischen Tradition, und das gesamte Geschehen am
Serapeum und spater in der ganzen Stadt wird als authentische Heilsge-
schichte dargeboten.3!

Doch verrat vor allem das weitere Agieren des Bischofs und der ihm
nun assistierenden kaiserlichen Beamten und Truppen — eine Autorisie-
rung durch den Kaiser ist allerdings auszuschlieffen — die eigentlichen
Ziele und generalstabsmafsige Planung des anti-paganen Feldzuges in der
agyptischen Metropole. Nach Einnahme, griindlicher Pliinderung und
systematischer Zerstorung des Serapeums wurde die dortige beriithmte
Kultstatue, das religiose Symbol der Stadt des Serapis, in Einzelteile zer-
schlagen, diese in die verschiedenen Stadtviertel und das stddtische Thea-

30 Amm. Marc. XXII 11,1,3-8; Julian., Ep. 60 (Bipez); Epiphan., Panar. 76,1,3-5 (p. 341,
Houvr III); Greg. Naz., or. 21,16,1. 21,21; Hist. aceph. 2,3-6; Socr., HE Il 2-3; Sozom., HE IV
30 und V 7; Philostorg., HE VII 2 (p. 77, BipEz /| WINKELMANN).

*! Dies wird insbesondere in der — ausfiihrlichsten und zeitgendssischen — Schilderung
des Kirchenhistorikers Rufinus (HE XI 22; p. 1025 Z. 25-57 MomwMsEN) augenfallig. Vgl.
weiter die detaillierte Ausgestaltung in der spateren Tradition, so Theodoret., HE V 23,4.
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ter, den politischen Versammlungsraum der Alexandriner, verschleppt
und an diesen Orten vor den Augen der Bevolkerung rituell verbrannt, die
Stadt mithin vom alten Glauben exorziert. Es folgte die Zerstorung weite-
rer Tempel, quasi tiber Nacht die systematische Verstiimmelung der alten
religiosen Symbole im gesamten 6ffentlichen Raum, dann die Vertreibung
von Teilen der intellektuellen paganen Elite der Gesellschaft und schliefs-
lich die Ubernahme der sozialen und politischen Kontrolle der Stadt.*?

Die Systematik des Vorgehens und seine ideologische Dimension, vor
allem aber das zugrundeliegende ungeschminkt aggressive religiose Selbst-
verstandnis erschliefit sich am deutlichsten durch eine Reihe kleinerer
Mafsnahmen, welche dem christlichen Triumph und der Vernichtung des
Heidentums auch dauerhaften symbolischen Ausdruck verleihen sollten.
Auf explizite Anordnung des Bischofs wurde eine Kultstatue des Bes, eine
Gottheit mit Fratzengesicht und Phallus in der Missgestalt eines Kriippels,
vor der Zerstorung bewahrt und offentlich aufgestellt, ,damit die Heiden
spater einmal nicht abstreiten konnen, solche Gotter verehrt zu haben”,
wie Theophilos hierzu erklirte.®> Das Nilometer, das heilige Instrument
zur Messung des jahrlichen fruchtbringenden Nilanstieges, wurde vom
Serapeum in eine Kirche verbracht — aber auch verschiedene Kultstatuen
in Kirchen als Putten aufgestellt, mithin sichtbar dem siegreichen Glauben
dienstbar gemacht.>* Der Serapeumshiigel selbst, Ruine die er war, wur-
de zundchst, zur Erbitterung der paganen Bevolkerung, mit einer Kolonie
Monchen provisorisch besiedelt, mithin, in heidnischen Augen, tabuisiert,
wenig spater hier ein martyrium fiir eigens aus Paldstina beschaffte wert-
volle Reliquien Johannes’ des Taufers errichtet und schliefslich eine Kirche
auf der Akropolis erbaut, welche den Namen des regierenden Kaisers er-
hielt.®

Die geschilderten MafSinahmen und der Umfang der Zerstérungen er-
hellen, dass in Alexandreia seitens der christlichen Machthaber der Stadt,
Bischof und romischer Administration, ein umfassender Vernichtungs-
feldzug gegen Heidentum und pagane Kulte gefiihrt worden war, welcher

% Hierzu Hann 2004, 89-101; Hann 2008, 351-360.

3 Socr., HE V 16,12f., der unter Berufung auf einen Augenzeugen hinzufiigt, dass diese
offene Verhohnung ihrer Religion die Heiden am meisten erbittert habe.

3 zur Christianisierung des Kultes des Nils siehe umfassend A. HErmaNN, ,Der Nil und
die Christen”, JAC 2 (1959), 30-69 und D. BonNEAU, La crue du Nil, divinité égyptienne a tra-
vers mille ans d'histoire (332 av.-641 ap. ].C.) (Paris 1964) 421-439. Vgl. auch D. FRANKFURTER,
Religion in Roman Egypt. Assimilation and Resistance (Princeton 1998) 42-46. Die ,Christia-
nisierung’ der paganen Kultstatuen wird in einer Serie von Epigrammen des heidnischen
alexandrinischen Epigrammatikers Palladas eindriicklich thematisiert: Material und Dis-
kussion zuletzt bei Haun 2008, 357-360.

% Eunap., VS VI 11,6 (p.39, GIANGRANDE; p.472 Bo1ssoNaDE); Details der Prozession der
Niederlegung der Martyrerreliquien — bei welcher Theophilos eine tiberlieferte Narratio
integra aedificationis martyrii Iohannis Baptistae hielt, bei Joh. v. Nikiu, Chron. 78, 46f. (p.75,
CHARLES).
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sich nichts weniger als die systematische Profanierung, Pliinderung, Um-
widmung oder Zerstorung der gesamten paganen Infrastruktur zum Ziel
gesetzt hatte — aber nicht minder die christliche Inbesitznahme und unwi-
derrufliche Eroberung der Stadt fiir den einen wahren Glauben und den
Christengott uniibersehbar symbolisch zum Ausdruck bringen sollte.

Libanios hat diese verheerende Zerstorung des weitberithmten Serapis-
Tempels und der iibrigen blithenden Kulte von Alexandreia wohl noch er-
lebt, doch ist im tiberlieferten Werk keine Au@erung hierzu mehr bezeugt;
eine zeitgendssische Schilderung aus paganer Feder ist uns nur bei Eun-
apios bewahrt.>® Immerhin war unserem Autor zum Zeitpunkt der Ab-
fassung von Pro templis, nur wenige Jahre zuvor, eine potentielle Gefahr-
dung des Alexandriner Tempels wohl bewusst; dies indiziert sein frommer
Waunsch, das Serapeum méoge von Zerstorung verschont bleiben.” Umso
mehr hdtte man gewtinscht, seine Wahrnehmung und Deutung der Ereig-
nisse in Alexandreia 392 n. Chr. zu erfahren. Auf der Basis seines Credo,
dass Tempel die Augen der Stadte darstellten, war hier, in Agypten, eine
der bedeutendsten Stadte der antiken Welt mitsamt ihrer {iber Jahrhunder-
te gewachsenen Traditionen, Religion und Kultur brutal geblendet, quasi
zerstdrt worden.3® Es steht wohl aufer Zweifel: Spatestens mit den Ereig-
nissen in Agypten, von denen nicht nur die Nachricht, sondern auch fliich-
tige pagane Teilnehmer an den blutigen Unruhen und Vertreter des intel-
lektuellen Lebens Alexandreias, die nun abrupt ihrer Wirkungsmoglich-
keiten beraubt waren, unmittelbar nach Antiocheia gelangt sein werden,
muss Libanios deutlich geworden sein, dass jene Welt und Kultur des hel-
lenismés, in der er aufgewachsen war, die ihm Geborgenheit, Identitat und
auch eine Lebensgrundlage geboten hatte und fiir deren Erhalt und Vertei-
digung er sich in Pro Templis und anderen Reden immer wieder eingesetzt
hatte, jedenfalls in religioser Hinsicht keine Zukunft mehr besaf3, vielmehr
—mitsamt ihren baulichen und teils auch kiinstlerischen Zeugnissen — zum
Untergang verurteilt war.?

36 Eunap., VS 6,11,7 (p. 39, GIANGRANDE; p.472 BoissoNaDE) — dies allerdings nur eine
Skizze, wahrend die ausfiihrliche Schilderung, wie Eunap erklart, in seinem grofsen (ver-
lorenen) Geschichtswerk enthalten war.

%7 Lib., or. 30 (Pro templis), 44 (im vorliegenden Band S. 68).

3 Lib., or. 11 (Antiochikos), 125.

¥ Die Flucht paganer Intellektueller aus Alexandreia nach den blutigen religiosen Un-
ruhen ist durch den Kirchenhistoriker Sokrates (HE V 16,2) gesichert, der in Konstantino-
pel bei zwei Beteiligten studierte, die sich nach der Niederschlagung der paganen Revolte
in die Hauptstadt absetzt hatten: Der Grammatiker Helladios, vormals zudem Priester in
der agyptischen Metropole, briistete sich sogar damit, eigenhéndig Christen erschlagen zu
haben.
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6. Kontexte religioser Polarisierung — Libanios, der
schweigsame Zeuge

Libanios hat aber bereits vor jenen traumatischen Ereignissen in Alexand-
reia, und das in seinem eigenen Umfeld, den Schluss ziehen kénnen, dass
es kaum je einfache christliche Glaubige waren, welche, von religiosem Fa-
natismus oder gar Hass auf Andersglaubige getrieben, eine Polarisierung
des religiosen Klimas in ihrem Lebensumfeld herbeifiihrten. In Antiocheia
konnte der Sophist, nicht zuletzt in seiner eigenen Familie, welche Hei-
den und Christen umfasste, unmittelbar erfahren, dass unterschiedliche
Glaubensiiberzeugungen im alltdglichen Zusammenleben keine tiefere Be-
deutung besitzen mussten — ein Sachverhalt, der ihm auch im tdglichen
Zusammenleben von Paganen, Juden und Christen in seiner Heimatstadt
vertraut war. Ungebildete fanatische Mdnche, mithin marginalisierte ge-
sellschaftliche Auflenseiter, bedeuteten ihm hingegen eine akute Gefahr-
dung der offentlichen Ordnung insgesamt und der paganen Heiligtiimer
im Umland im besonderen.

Doch benennt Libanios immerhin den Bischof der Stadt, Flavianos, als
einen indirekt Mitschuldigen, wenn auch keinesfalls als treibende Kraft an
der Storung des Friedens in der chora Antiocheias durch jene pliindernden
Asketen, wenn dieser Kirchenfiihrer die gerechten Forderungen gescha-
digter Landleute, die sich an ihn um Hilfe wandten, abwies. Die aufier-
ordentliche Macht des antiochenischen Bischofs, Vorsteher immerhin ei-
ner der grofsten Lokalkirchen des Reiches, im nach Konstantinopel bedeu-
tendsten politischen Zentrum der Ostlichen Mittelmeerwelt, war Libanios
schmerzhaft bewusst. Doch Flavianos setzte, anders als so manche seiner
Amtsbriider in Syrien und anderen Provinzen des Imperiums — wie et-
wa Theophilos in Alexandreia — sein Gewicht nicht fiir gewaltsame Uber-
griffe auf pagane Kulte und konkurrierende Glaubensgemeinschaften in
seiner Stadt ein. Demgegentiber ist festzuhalten, dass in nahezu allen be-
zeugten Fallen von religiosen Gewaltausbriichen in urbanen Kontexten im
4. Jahrhundert der lokale Bischof als Beteiligter erwahnt, wenn nicht un-
mittelbar als treibende Kraft bezeugt ist.*’ In Auseinandersetzungen mit
Heiden und Juden, hdufiger noch aber im Konflikt mit konkurrierenden
christlichen Gruppen der Stadt, ist regelmafiig er der Initiator und Fiih-
rer der offentlichen Konfrontation. Er ruft seine Gemeinde zu provokati-
ven Prozessionen zusammen und fiihrt sogar Ubergriffe auf Tempel oder
Synagogen selbst an. Sieht man von asketischer Gewalt gegen pagane In-
frastruktur auf dem Lande ab, so geht religiose Gewalt im 4. Jahrhundert,
wenn sie von christlicher Seite ihren Anfang nimmt, fast immer von Ange-
horigen der kirchlichen Hierarchie und hier meist dem Bischof selbst aus.

“ Fowpen 1978 sowie auch der Beitrag von M. WaLLRAFF im vorliegenden Band.
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Nach den Umstianden mancher besser dokumentierter Geschehnisse liegt
es dabei haufig nahe, in solch kalkulierter Aggression — Libanios lasst uns
hier allerdings markant im Stich — auf gezielte lokalkirchliche Strategien
der Identitatsscharfung und der Abgrenzung der eigenen Gemeinde von
konkurrierenden Gruppen zu schliefSen.

Libanios wird die teils blutigen Auseinandersetzungen zwischen den
zeitweise vier konkurrierenden christlichen Gruppierungen (und ebenso
vielen Bischofen) in Antiocheia um den Besitz der stadtischen Kirchen und
die Kontrolle der christlichen Bevolkerung in seiner Heimatstadt genau
verfolgt haben. Es leidet ebenso wenig Zweifel, dass er — selbst wenn er sie
nirgends erwahnt — auch die UnterdriickungsmafSinahmen in seiner Hei-
matstadt tiber Jahrzehnte hinweg wahrnahm, mit denen die Zentralregie-
rung sporadisch ein Ende des schwarenden Schismas zugunsten einer der
Parteiungen zu erzwingen versuchte. In Antiocheia richtete sich, ein be-
merkenswerter Zug des Zusammenlebens in der Stadt, der sie hierin et-
wa von Alexandreia, kaum aber von Konstantinopel unterscheidet, reli-
gios motivierte Gewalt gegen Mitchristen, hingegen, soweit wir erkennen
konnen, nie gegen Heiden oder, jedenfalls bis zum Ausgang des 4. Jahr-
hundert, gegen Juden.*!

Libanios, daran ist kaum zu zweifeln, wiirde daher sicherlich ohne
Zogern jenes durch den Historiker Ammianus Marcellinus iiberlieferte
drastische Diktum Julians tiber innerchristliche Gewalt unterschrieben ha-
ben, welcher erklart hatte, dass , keine Bestien den Menschen so geféahrli-
che Feinde sind wie die Christen so oft in ihrem todlichen gegenseitigen
Hass.”4?

7. Antiocheia: die jiidische Herausforderung und ihre
kirchliche Unterdriickung

In der pulsierenden polyethnischen und multireligiosen Metropole An-
tiocheia war Libanios aber auch unmittelbarer Teilnehmer und Zeitzeu-
ge weiterer kultureller und religioser Begegnungen, welche, urspriinglich
von zwangloser Koexistenz gepragt, in eben den Jahren der Abfassung von
Pro Templis zunehmend gezielter Polarisierung ausgesetzt waren —ein Um-
stand, den der Sophist allerdings nirgends dokumentiert, vielmehr, wie

#1 Zu den Konflikten und teilweise gewaltsamen Auseinandersetzungen zwischen kon-
kurrierenden christlichen Gruppierungen in Konstantinopel und Alexandreia siehe nun
umfassend B. IseLe, Kampf um Kirchen. Religidse Gewalt, heiliger Raum und christliche Topo-
graphie in Alexandreia und Konstantinopel (4. Jh.). Jahrbuch fiir Antike und Christentum, Ergan-
zungsband, Kleine Reihe 4 (Miinster 2010); fiir die innerchristlichen Auseinandersetzun-
gen im Rahmen des generationenlangen antiochenischen Schismas Haun 2004, 157-161.

2 Amm. Marc. XXII 5,4: ... nullas infestas hominibus bestias ut sibi feralibus plerisque Chris-
tianorum.
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fast alle religiosen Fragen, literarisch ignoriert. Sein in die Jahre zwischen
388 und 393 datierender Briefwechsel mit dem hochkultivierten Reprasen-
tanten der Juden Palastinas und des Orients, dem Patriarchen von Tiberi-
as, veranschaulicht das feingesponnene weitlaufige Netz der Sozial- und
Patronatsbeziehungen, in das der jiidische Patriarch in Tiberias wie der
heidnische Redner in Antiocheia eingebunden waren. Wir erfahren auch,
dass Libanios bei Spannungen in der jiidischen Gemeinde Antiocheias, der
bedeutendsten der jiidischen Diaspora dieser Jahre, in Tiberias zu interve-
nieren gebeten wurde, auf der Ebene der lokalen und provinzialen Eliten
mithin ein vorurteils- und konfliktfreier, von gegenseitiger Wertschatzung
getragener Umgang zwischen Angehorigen verschiedener Glaubensgrup-
pen selbstverstandlich war. Doch wissen wir, dass solch bemerkenswert
vertrauter, religios sogar dezidiert aufgeschlossener Umgang ebenso zwi-
schen einfachen Glaubigen in der syrischen Metropole mdglich, ja tatsach-
lich gangige Praxis noch im ausgehenden 4. Jahrhundert war.

Christen stromten ungeachtet kirchlicher Verbote zu den Festen der
Juden, partizipierten am sozialen Leben und an religidsen Ritualen der
Schwesterreligion und bezeugten auf diese Weise die aufierordentliche Le-
bendigkeit und Anziehungskraft zeitgendssischen jlidischen Lebens fiir
Christen und nicht weniger fiir Heiden.®? Es ist kaum zu verkennen, dass
eben dieses verbreitete Phdnomen des ,Judaisierens’ von Christen nun den
tieferen Antrieb fiir die in theodosianischer Zeit sich vielerorts lautstark
Gehor verschaffende aggressive Rhetorik von Angehdrigen der Kirchen-
hierarchie gegen jlidisches Leben, Synagogen, religiose Feste und Prakti-
ken darstellte.

Johannes Chrysostomos hielt 386 und 387 als Diakon der antiocheni-
schen Kirche angesichts des bevorstehenden jiidischen Festzyklus eine Se-
rie von Predigten, welche die enorme Anziehungskraft jliidischer Institu-
tionen und Brauche auf die Christen der Stadt dokumentieren, vor allem
aber eine streckenweise gewalttitige, mit dem Duktus des iibrigen homi-
letischen Werkes des Johannes ganz unvereinbare Rhetorik gegen das jii-
dische Leben in der gemeinsamen Vaterstadt entfalten. Die Denunzierung
der jiidischen Synagogen als Lasterhohlen und Brutstitten seelenzersto-
render Ddmonen, die Verunglimpfung der jiidischen Glaubigen als Gottes-
lasterer und Christusmorder und die Gleichsetzung der jiidischen religio-
sen Feste mit Bithnen moralischer und sexueller Ausschweifungen, welche
Ton und Inhalt der Invektiven durchziehen, erreichen verschiedentlich ein
zuvor unbekanntes MafS an Aggressivitat, das sich sogar zu indirekter Auf-

 Fiir Aphrodisias siehe die eindrucksvollen, ins 4. Jahrhundert zu datierenden Befun-
de fiir die markante Anziehungskraft jiidischen Lebens auf Pagane — gerade auch in der
Oberschicht — bei A. CuaN10TIS, ,,Zwischen Konfrontation und Interaktion: Christen, Ju-
den und Heiden im spétantiken Aphrodisias”, in: A. AckermaNN / K. E. MULLER (Hrsg.),
Patchwork (Bielefeld 2002) 83-127.
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forderung an die Gemeindemitglieder zur Anwendung physischer Gewalt
versteigt.**

Die Aggressivitat der chrysostomeischen Rhetorik erklart sich dabei aus
dem verzweifelten Bemithen des Diakons, seiner Gemeinde das Bewusst-
sein der grundlegenden Verschiedenheit des jiidischen und des christli-
chen Glaubens und des Symbolgehaltes der jeweiligen religiosen Prakti-
ken deutlich zu machen, die zahlreichen Christen verloren gegangen ist.
Angesichts der von Christen allgemein praktizierten religiosen Gemein-
schaft mit Juden der Stadt, welche die Identitit der Kirche und ihres Glau-
bens in Antiocheia (aber etwa auch in anderen Stadten Syriens und Klein-
asiens) in Frage stellt, gelten die Attacken des Chrysostomos der schlei-
chenden oder faktischen Apostasie von Christen zur jiidischen Religion,
der iiber synkretistische Tendenzen der Weg geebnet wurde. Die offene
Aggressivitdt und Unversohnlichkeit des christlichen Klerus gegentiber
judischer Religionspraxis und jiidischen Mitbiirgern speist sich nicht aus
Selbstbewusstsein oder triumphalistischer Uberheblichkeit oder dem Wis-
sen um die eigene Starke, sondern beruht angesichts der stupenden Aus-
strahlung des zeitgendssischen Judentums vielmehr auf dem schmerzhaf-
ten Bewusstsein pastoraler Hilflosigkeit und Angst um den Fortbestand
der Kirche.

Der Kampf um kultische und gesellschaftliche Abgrenzung der eigenen
Herde von der jlidischen Bevolkerungsgruppe und ebenso um eine Mar-
ginalisierung des Judentums und seiner Tragerkreise wurzelte mithin tat-
sachlich in einer problemgeladenen ekklesiastischen Situation. Zehn Jah-
re spater musste Chrysostomos das Fortdauern der angeprangerten Miss-
stande konstatieren: Weiterhin nahmen Christen am jiidischen Fasten und
am Sabbat teil und pilgerten zu den von Juden verehrten heiligen Statten,
darunter auch der Matrona-Synagoge in Daphne.*

Leider entzieht es sich unserer Kenntnis, unter welchen Unstianden in
moglicherweise eben diesen Jahren in Antiocheia eine auch von Christen
eifrig frequentierte jiidische Verehrungsstatte, die Grabstatte der makka-
baischen Briider, von der lokalen Kirche in Besitz genommen und umge-
hend mit einer Martyrerkapelle iiberbaut wurde.*® Manches spricht dafiir,

4 Giehe z.B. Hom. 1,4 adv. Tud. (PG 48, col. 849), wo Johannes zur Anwendung beliebiger
Mittel incl. Gewaltanwendung zur Abwendung drohender Gemeinschaft von Gemeinde-
mitgliedern mit den , Christusmérdern” auffordert.

* Hom. 3,2 in Ep. ad Tit. (PG 62, col. 679).

46 Das fritheste sichere Zeugnis iiber den christlichen Besitz der Stétte bieten die Predig-
ten des Johannes Chrysostomos zum Jahresfest der Mértyrer, die zwischen 386 und 398
entstanden. 391 oder spéter spricht Augustin von der christlichen Basilika der Makkabaer,
doch weder er noch spatere Autoren geben chronologische Hinweise. Joh. Chrys., Hom.
1-3 de Maccabeis (PG 50, col.617-628), insbesondere ebd. 1,1 (col.617). August., Serm. 300,6
(PL 38, col.1379). Weitere Zeugnisse bei M. ScuatkiN, ,The Maccabean Martyrs”, VChr 28
(1974), 97-113, 104. Zu den Problemen siehe auch J. Hann, ,The Veneration of the Macca-
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dass diese Ubernahme das Ziel verfolgte, dem ,Judaisieren’ christlicher
Glaubiger zumindest dufSerlich ein Ende zu machen und die Verehrungs-
statte zu diesem Zwecke zu christianisieren. Ob dies gewaltsam oder fried-
lich geschah, kann nicht mehr beantwortet werden. Aufier Frage steht, dass
diese Ubernahme einer populdren Verehrungsstitte reichsweit bekannter
und von Juden wie Christen verehrter Martyrer einen tiefen Einschnitt im
religiosen Leben Antiocheias bedeutete.

Von gewaltsamem Vorgehen gegen jiidische Synagogen horen wir al-
lerdings schon in diesen Jahren im syrischen Hinterland. Es muss in An-
tiocheia Tagesgesprach gewesen sein, als im Jahr 388 n. Chr. im 250 km
Ostlich an der zum caput Syriae et Orientis fithrenden Fernhandelsstrafse
gelegenen Kallinikon der dortige Lokalbischof seine Gemeinde im Zuge
einer Prozession schliefilich gegen die Ortliche Synagoge fithren und die-
se niederbrennen liefS. Bemerkenswert sind dabei oft {ibersehene nédhere
Umstande dieser religiosen Konfliktkonstellation und des resultierenden
Gewaltexzesses: Begangen wurde in Kallinikon just das Fest der Makka-
baischen Martyrer, und es eskalierte offenbar zundchst eine innerchrist-
liche Auseinandersetzung: Der aufgebrachte ,orthodoxe” Mob versuchte,
die lokale valentinianische Gemeinde zu attackieren. Erst nach dem Schei-
tern dieses Bemiihens wandte er sich der jiidischen Synagoge zu und pliin-
derte und brandschatzte diese: der erste bezeugte Fall einer christlichen
Synagogenzerstérung in der Spatantike.*”

Tatsdchlich bedeuten die 380er Jahre einen fundamentalen Umbruch
des religiosen Klimas im Imperium, der weit iiber die von Libanios be-
klagte Bedrohung der heidnischen Tempel im Umland Antiocheias hin-
ausgeht: konkurrierende christliche Glaubensauffassungen und Gruppen
—als ,Haretiker” gebrandmarkt —, Juden, Samaritaner und Pagane wurden
von einem sich nun ,katholisch” definierenden Kaisertum marginalisiert.
Die Initiative hierzu ging wesentlich allerdings von einer christlichen Sei-
te aus, die sich massiv von der Existenz dieser religiosen Wettbewerber
bedroht, ja allseits umstellt sah: , Wir kdmpfen hier nicht nur gegen Juden,

bees in Fourth Century Antioch: Religious Competition, Martyrdom, and Innovation”, in:
G. SigNor1 (ed.), Killing for the Faith — Dying for the Faith. The Books of Maccabees across the
Centuries (Leiden 2011) (im Druck).

¥ Siehe die Zusammenstellung der bekannten Synagogenzerstrungen bei J. JUSTER,
Les juifs dans I'empire romain. Leur condition juridique, économique et sociale I-II (Paris 1914)
462-466 mit Anmerkungen. In Mailand 16ste der Zwischenfall, der Auftakt zu einer Serie
ahnlicher Ubergriffe andernorts sein sollte, eine schwere Krise zwischen Kaiser Theodosius
und Bischof Ambrosius aus, als ersterer vom Bischof von Kallinikon den Wiederaufbau der
Synagoge verlangte und Strafmafinahmen gegen Beteiligte ankiindigte. Unsere Kenntnis
der Vorfille von Kallinikon wie der Auseinandersetzungen in Mailand beruht auf Am-
bros., Ep. 40,6 (PL 16, col. 1103). Pragnant zu den Vorgéangen (aber ohne Erwahnung des
Festes wie auch der Valentinianer) N.B. McLyNN, Ambrose of Milan. Church and Court in a
Christian Capital, The Transformation of the Classical Heritage 22 (Berkeley / Los Angeles
/ London 1994) 298-305.
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sondern gegen Heiden und viele Haretiker”, erklarte Johannes Chrysosto-
mos seiner Gemeinde im Jahr 386 oder 387.% Gesetze wie das des Gratian,
Valentinian II. und Theodosius von 383 spiegeln exakt diese Angste, wenn
sie christliche Konvertiten zum Heidentum, Judentum oder Manich&ismus
mit der Konfiskation all ihres materiellen Eigentums bedrohen.*’

Es muss dabei festgehalten werden, dass die Juden zum priméaren Opfer
dieser Entwicklungen werden sollten. Die kaiserliche Gesetzgebung hatte
bereits seit 321 n. Chr. begonnen, ihnen gegeniiber Einschrankungen er-
lassen, so den Besitz oder doch die Bekehrung und Beschneidung christli-
cher Sklaven verboten sowie die Privilegien jiidischer Gemeindevertreter
beschrankt.”® Allerdings stand der staatliche Schutz der traditionell privi-
legierten jlidischen Gemeinden und ihrer Religionsausiibung nie in Fra-
ge — lief nun allerdings, unter dem wachsenden Druck christlicher Eiferer
aus Klerus, Monchtum und Gemeinden, Gefahr, wirkungslos zu werden.
So musste Theodosius I. in einem an den comes Orientis gerichteten Gesetz
festhalten:

Es ist hinreichend bestatigt, dass die Gruppe (secta) der Juden durch kein Gesetz verbo-

ten ist. Wir sind deshalb zutiefst betroffen, dass in einigen Orten ihre Versammlungen

verboten worden sind. Deine Ehren soll deshalb nach Empfang dieses Gesetzes mit der
notigen Harte gegen die Exzesse jener vorgehen, die sich anmafien, unter dem Namen

der christlichen Religion (sub Christianae religionis nomine) illegale Taten zu begehen und
versuchen, Synagogen zu zerstoren und zu pliindern.™

Nun sollte sich erweisen, dass der Kaiserhof dem Druck der Strafie selbst
dort nicht Einhalt gebieten konnte, wo — anders als im Falle von Heiden
und ,haretischen’ christlichen Gruppen und ihren Verehrungsstatten — kei-
nerlei Gesetz gewaltsames Vorgehen gegen Andersdenkende oder sakrale
Raume erlaubte oder auch nur dem Anschein nach zu rechtfertigen ver-
mochte. Eine dichte Folge von Gesetzen bemiihte sich vergeblich, der auf-
kommenden Welle von Ubergriffen auf Synagogen Einhalt zu gebieten, die
vornehmlich in Syrien jetzt in christlichen Besitz gebracht und umgehend
zu Kirchen geweiht oder aber sofort niedergebrannt wurden.

In Antiocheia wie in anderen Stadten der Region —so Apameia, wo 391
n. Chr. mit finanzieller Unterstiitzung hochgestellter Juden aus dem be-

8 Hom. 7,3,3 adv. Tud.

49 Cod. Theod. XV17,3. F. MILLAR, , The Jews of the Graeco-Roman Diaspora between Pa-
ganism and Christianity, AD 312-438", in: J. Lieu / J. NorTa / T. Rajak (eds.), The Jews among
Pagans and Christians in the Roman Empire (London 1992) [97-123] 116f.

> Die einschldgigen Gesetzestexte sind in vorbildlicher Weise von A. LinpEr, The Jews
in the Roman Imperial Legislation (Detroit, Mich. / Jerusalem 1987) zusammengetragen, in
ihren historischen Kontext gestellt und kommentiert worden.

> Cod. Theod. XV1 8,9: Tudaeorum sectam nulla lege prohibitam satis constat. Unde graviter
commovemur interdictos quibusdam locis eorum fuisse conventus. Sublimis igitur magnitudo tua
hac iussione suscepta nimietatem eorum, qui sub Christianae religionis nomine illicita quaeque pra-
esumunt et destruere synagogas atque expoliare conantut, congrua severitate cohibebit.
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nachbarten Antiocheia noch eine neue Synagoge an prominenter Stelle im
Stadtzentrum errichtet und eingeweiht worden war>? — muss dieser reli-
giose Umbruch, diese fokussierte christliche Gewalt, vollig tiberraschend
gekommen sein. Bald nach der Jahrhundertwende, jedenfalls vor 423 n.
Chr., wurden in der syrischen Metropole Synagogen gesetzeswidrig ge-
schlossen bzw. konfisziert.>®> Wie schon Jahrzehnte zuvor im Falle Kalli-
nikons sah sich die imperiale Verwaltung, ja der Kaiser selbst, auflerstan-
de, diese Rechtsbriiche zu sanktionieren oder die Verluste doch zumindest
zu kompensieren. Die Details dieses atemberaubenden Prozesses, der bin-
nen einer Generation nach Chrysostomos” Predigten ein bliithendes jiidi-
sches Leben in Antiocheia in eine unterdriickte und entrechtete Existenz
dieser Bevolkerungsgruppe transformierte, sind nicht dokumentiert: ein
anti-jiidisches Pogrom samt Niederbrennung einer verbliebenen Synago-
ge ein halbes Jahrhundert spater ist die diirftige Information zum antio-
chenischen Judentum, die uns spater noch tiberliefert wird.>*

Nur wenige Generationen nach dem Durchbruch von Mailand 313 n.
Chr., welcher der christlichen Minderheitsreligion nach fast drei Jahrhun-
derten der Unterdriickung endlich — im Kontext einer Erklarung der all-
gemeinen freien Religionsausiibung fiir die gesamte Reichsbevolkerung —
hatte staatliche Anerkennung und Schutz zuteil werden lassen, hatten sich
die politischen, religiosen und sozialen Verhaltnisse in den Gesellschaften
des Imperium Romanum so tiefgreifend gewandelt, dass jene Pluralitat
der Gottesverehrung, welche Licinius und Konstantin noch als Grundla-
ge des kiinftigen Wohlergehens des romischen Staates bestimmt hatten,
obsolet geworden war. In diesem Zeitraum hatte sich hingegen — gera-
de christlicherseits — eine Haltung religioser Unduldsamkeit Bahn brechen
konnen, welche das Existenzrecht anderer Kulte grundsatzlich bestritt und
sogar deren gewaltsame Unterdriickung zu rechtfertigen, ja vielerorts in
die Tat umzusetzen unternahm. Im christlichen Imperium war dabei nicht
nur fiir pagane Kultausiibung und Tempel kein Platz mehr: Religiose In-
toleranz und religios motivierte Gewalt machten ebenso vor Mitchristen,
wenn diese als Haretiker betrachtet wurden, und vor Angehorigen und
Verehrungsstatten der christlichen Schwesterreligion nicht mehr halt.

%2 Zum Ende der Synagoge von Apameia bald nach 391 n. Chr. (spétestens 402 n. Chr.)
siehe den archédologischen Befund bei B. BRenk, ,,Die Umwandlung der Synagoge von Apa-
meia in eine Kirche”, in: Tesserae. Festschrift fiir Josef Engemann (Miinster 1991) 1-25.

% Evagr., HE113.

> Malal., Chron. XV 15 (p. 389f., DiNpORE). Siehe auch G. Downey 1961, 499.



