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Abbildung XI.3: Die romische Provinz Asia

$ 59 Die Apokalypse

Die Apokalypse ist die 27. und letzte Schrift des Neuen Testaments. Man kann sie
aus verschiedenen Griinden als randstindige Schrift bezeichnen. Rudolf Bultmann
hat geglaubt, ,,das Christentum® der Apokalypse ,als ein schwach christianisiertes
Judentum bezeichnen® zu miissen,! und dieses Urteil folgendermaflen begriindet:
»Die Bedeutung Christi beschrinkt sich doch im wesentlichen darauf, daf§ er der
leidenschaftlichen Hoffnung die Sicherheit gibt, die den jiidischen Apokalyptikern
fehlt. Auf ihn, als den Herrn iiber Leben und Tod (1,17f; 2,8), als den himmlischen
Troster und Gebieter ist {ibertragen, was das Judentum von Gott sagt.*?

1 Rudolf Bultmann: Theologie des Neuen Testaments, 7., durchgesehene, um Vorwort und Nach-
trige erweiterte Auflage, hg.v. Otto Merk, UTB 630, Tiibingen 1977, S. s25.
2 Rudolf Bultmann, a.a.O., S. 525-526.
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Dieses Unbehagen an der Apokalypse ist keine moderne Erscheinung, findet es
sich doch auch bei Martin Luther und — viel friiher schon — bei Euseb von Caesarea
im vierten Jahrhundert.?> Von diesem Urteil miissen wir uns freimachen, wenn wir
die Apokalypse in ihrer Zeit und an ihrem Ort wiirdigen wollen. Es ist gewiff kein
Zufall, dafy der Verfasser der Apokalypse in der Provinz Asia beheimatet ist. Das
Christentum dieser Region weist auch sonst einschligige apokalyptische Theologen
auf, so den in diesem Buch schon verschiedentlich zitierten Bischof Papias von Hiera-
polis — der noch ein Zeitgenosse unseres Verfassers gewesen sein wird — oder, zwei
Generationen spiter, Montanus, der dem Montanismus den Namen gegeben hat.

Was die Apokalypse des Neuen Testaments von ihren christlichen und vor allem
von ihren jiidischen Schwestern unterscheidet, ist ihre Verortung in den christlichen
Gemeinden der Provinz Asia. Sieben dieser Gemeinden bilden die Adressaten der
Schrift im engeren Sinn, wie aus dem Auftrag in 1,11 und den Sendschreiben in
2,1-3,22 hervorgeht. Ein Blick auf die Karte zeigt, daf§ diese sieben Gemeinden so
angeordnet sind, daf§ sie dem Uberbringer gleichsam eine Rundreise erméglichen,
die in der Hauptstadt Ephesos beginnt* (Apk 2,1-7). Von Ephesos aus fiihrt der Weg
an der Strafle Richtung Norden nach Smyrna® (2,8-11) und weiter bis Pergamon®
(2,12-17).

In Pergamon indert sich die Richtung, die bisher von Siid nach Nord wies: Nun
biegt die Route — der Strafle folgend — zuniichst in Richtung Osten, dann in Rich-
tung Siidosten ins Landesinnere ein nach Thyateira’” (2,18-29). Von Thyateira geht
es weiter nach Sardes® (3,1-6); von hier aus hitte der Uberbringer der Schrift direke
nach Ephesos zuriickkehren kénnen, wie unsere Karte (S. 432) zeigt. Doch noch wa-
ren zwei weitere Stationen zu absolvieren, nimlich Philadelphia’ im Siidosten von

3 Uber die Geschichte der Auslegung und Beurteilung der Apokalypse unterrichtet Wilhelm Bous-
set in seinem Kommentar im Abschnitt IV seiner Einleitung, S. 49-119; zur schwankenden Haltung
Martin Luthers hier S. 84.

4 Von Patmos nach Ephesos konnte man die Schrift bequem auf dem Seeweg beférdern, vgl. die
Karte, die unten unter der Nummer XI 5 abgedruckt ist (S. 436).

5  Wihrende man Ephesos den LeserInnen dieses Buches nicht mehr vorzustellen braucht, verhile
es sich mit Smyrna anders: Diese Stadt ist sonst im Neuen Testament nicht belegt. Die Gemeinde von
Smyrna ist erst durch die Korrespondenz des Ignatius und durch ihren berithmten Bischof Polykarp
bekannt geworden. Die Anfinge der Gemeinde in Smyrna liegen im Dunkeln; auch Lukas berichtet
uns dariiber nichts.

6 Auch die Stadt Pergamon kommt im Neuen Testament nur in der Apokalypse vor.

7 Thyateira ist den LeserInnen sowohl des Neuen Testaments als auch dieses Buches schon be-
kannt als der Heimat der Lydia, der ersten Christin Europas, vgl. Apg 16,14. Fiir die Anfinge der christ-
lichen Gemeinde in Thyateira ergibt sich daraus allerdings nichts.

8  Die berithmte Stadt Sardes, die schon bei Herodot begegnet, kommt im Neuen Testament hier
ebenfalls zum ersten Mal vor.

9 Diese Stadt begegnet sonst im Neuen Testament nirgendwo; sie ist allerdings durch einen Brief
des Ignatius bekannt.
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Abbildung XI.4: Die sieben Gemeinden der Apokalypse

Sardes (3,7-13) und Laodikeia'®, noch weiter in derselben Richtung gelegen (3,14—
22). Von Laodikeia aus konnte der Bote auf der alten Strafle Richtung Westen nach
Ephesos zuriickkehren.

Einige der sieben Stidte der Apokalypse sind auch durch die Korrespondenz des
Ignatius bekannt, so daff man einen Vergleich zwischen der Apokalypse und den
Ignatiusbriefen durchfithren kann.!' Auch lohnt sich ein Blick auf die Situation in
den einzelnen Stidten fiir die Auslegung unserer Texte aus der Apokalypse.'? Darauf
kénnen wir freilich in diesem Buch nicht niher eingehen.

Als Ergebnis halten wir fest: Die Apokalypse ist fest in der Provinz Asiz und ihren
christlichen Gemeinden verwurzelt. Die sieben Sendschreiben in den Kapiteln 2—3
verraten eine eingehende Kenntnis dieser Gemeinden und ihrer jeweiligen Situation
seitens des Verfassers.

10 Laodikeia kommt im Neuen Testament auf8erhalb der Apokalypse nur noch im Kolosserbrief
vor (2,1 und 4,13.15-16; doch vergleiche immerhin die varia lectio zur inscriptio des Epheserbriefes: ad
Laodicenses), wo diese Stadt neben Hierapolis genannt ist. Die Stidte Kolossai, Laodikeia und Hierapo-
lis bilden ein Dreieck. Der mehrfach erwihnte Papias war Bischof der Stadt Hierapolis.

11 Vgl. etwa den Exkurs unter dem Titel ,Die Gemeinden in den Sendschreiben und den Ignatius-
briefen® im Kommentar von Heinrich Kraft, S. 87-94.

12 Vgl. dazu die Studie von Colin J. Hemer, die unten im Literaturverzeichnis genannt ist; diese
hat schon einen Vorginger in dem Buch von T'edpyios Aaumdxns: O Entéd Aotépeg tng Amoxohd-
(Pewg Mol LoTopla, EPELTLOL, PYNUELD XOL YUY XXTAOTAOLS TWY ETTTE exxAnoiwy g Aciag, E@éoou,
Sudpvng, [epyduov, Ouoateipwy, Lapdewy, haderpeiog xar Aaodixeiog, wop' i Korooool xan
IepdmoAtg, Athen 1909 (Nachdr. Thessaloniki 1995).
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Der Aufbau des Buches

1,1-3 Proomium

1,4-8 Priskript

1,9—20 Berufungsvision

2,1-3,22 Die sieben Sendschreiben
4,1-8,1 Das Buch mit den sieben Siegeln

8,2-11,19 Die sieben Posaunen

12,1-13,18 | Der Fiirst dieser Welt

14,1-20 Das Lamm und die Geretteten

15,1-16,21 | Die sieben Schalen

17,1-19,10 | Der Fall Babylons

19,11—21 Der Messias besiegt das Tier

20,1-21,8 | Das Tausend;jihrige Reich

21,9-22,5 | Die Gottesstadt

22,621 Brieflicher Rahmen

Diese Gliederung ist fiir bibelkundliche Zwecke geeignet, orientiert sie sich doch
weitestmdglich an der Siebenzahl als Gliederungsprinzip.'> Mehr einer kapitelweisen
Aufzihlung des Inhalts gleicht der Vorschlag von Heinrich Kraft." Neuere Studien

zum Problem des Aufbaus der Apokalypse stellt Pierre Prigent 2001 zusammen. !>

Zur Frage nach der Gattung

Eine Besonderheit unserer Apokalypse ist ihr brieflicher Rahmen.!® Wir haben ein
regelrechtes Priskript in 1,4-8, das man durchaus mit den Priskripten der paulini-

13 Die Gliederung gebe ich in Anlehnung an Helmut Merkel: Bibelkunde des Neuen Testaments.
Ein Arbeitsbuch, Giitersloh 31988, S. 246.

14 Heinrich Kraft,, a.a.0., S. 5-6.

15  Pierre Prigent in seinem Kommentar, S. 93, mit anschliefender Diskussion S. 94-103, die in
einem eigenen Vorschlag zur Gliederung gipfelt.

16 Vgl. dazu im einzelnen die Studie von Martin Karrer, die im Literaturverzeichnis genannt ist.
Zur apokalyptischen Literatur in Judentum und Christentum vgl. die knappe Ubersicht bei lngo Broer
1I 559—661.
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schen Briefe'” vergleichen kann, weist es doch den Absender im Nominativ auf, die
sogenannte superscriptio (lwdvvng [loannés]), die Adressaten im Dativ, die sogenann-
te adscriptio (talg Emtd Exxdnotong toig &v T Aot [tais hepta ekklesiais tais en té
Asiaf), und einen Gruf}, die sogenannte salutatio (xdptg Oulv ol elpivn xTA. [charis
hymin kaji eiréné ktl.]).'8

Diesem Priskript entsprechend finden wir auch am Schluff der Schrift eine Art
brieflichen Rahmen in 22,6—21. Der abschlieflende Wunsch in v. 21: ,Die Gnade
unseres Herrn Jesus [Christus] sei mit [uns] allen hat eine enge Parallele im letzten
Vers des 2. Thessalonicherbriefes, wo er als Briefschlufl dient (2Thess 3,18; vgl. schon
Rém 16,20 am Schluf$, wo dann allerdings in v. 21-23 noch Griifle folgen).

Zu dem Priskript tritt nun allerdings die Passage 1,13 in Konkurrenz, eine Art
von Prodmium'?, das der Sache nach nicht vor einem Priskript, ja noch nicht einmal
neben einem Priskript stehen kann: Auf ein Prosmium kann kein Priskript folgen;
einem Priskript kann kein Prosmium vorangehen.

Vergleicht man die Apokalypse des Johannes mit anderen Apokalypsen, so fillt
weiter als Besonderheit der Abschnitt 2,1—3,22 mit den sieben Sendschreiben ins Au-
ge.?? Dieser Abschnitt trennt die einleitende Vision 1,9—20 von ihrer Fortsetzung in
4,1. Wiirde man die beiden Kapitel 2 und 3 aus ihrem Zusammenhang herauslosen,
wiirde niemand zwischen 1,20 und 4,1 eine Liicke vermuten.?!

Ahnlich verhilt es sich im iibrigen auch mit dem Priskript in 1,4-8 — wenn man
dieses Priskript herausnimmt, hat man einen sachgemiflen Anfang in 1,9, der sich
gut an das Prosmium 1,13 anschlieft. Die beispielsweise von W.M. Ramsay vertre-
tene Hypothese, wonach die brieflichen Elemente 1,4-8 und 2,1-3,22 die spitesten
Teile der Apokalypse bilden, hat manches fiir sich.?

17 Zum Aufbau eines paulinischen Priskripts vergleiche die Ausfithrungen zum Priskript des
1. Thessalonicherbriefs, oben im § 17 im Abschnitt zum ,,Aufbau des 1. Thessalonicherbriefs.

18 Die mit &6 angeschlossenen Angaben sind eine Besonderheit dieses Priskripts, die bei Paulus
so keine Parallele aufweist.

19 Zu den Prodmien in neutestamentlichen Schriften vgl. oben den einschligigen Exkurs im Pa-
ragraphen 3.

20 ,One of the most remarkable parts of that strange and difficult book, the Revelation of St.
John, is the passage ii. I to iii. 22, containing the Seven Letters (WM. Ramsay: The Letters to the
Seven Churches of Asia and their Place in the Plan of the Apocalypse, London 1904; 21906, S. 35).

21 Vgl. schon die Feststellung bei WM. Ramsay, a.a.O., S. 37: ,The Apocalypse would be quite
complete without the Seven Letters: chapter iv. follows chapter i. naturally.“

22 It seems highly probable ... that the Seven Letters, though placed near the beginning and
fitted carefully into that position, were the last part of the work to be conceived (WM. Ramsay, a.a.O.,
S. 36). Ramsay zieht daraus aber keine literarkritischen Schliisse, sondern nimmt an, daf§ der Verfasser
unseres Buches diese brieflichen Stiicke spiter seinem eigenen Entwurf eingefiigt habe.

Einen komplizierten Entstehungsprozefl in mehreren Stufen nimmt David E. Aune an; eine knappe
Zusammenfassung dieser Hypothese bietet Pierre Prigent in seinem Kommentar auf Seite 84. Auch
Aune nimmt an, dafl der briefliche Schluf 22,6—21 sowie die Sendschreiben der letzten Bearbeitung —
ciner zweiten Auflage der Schrift vielleicht erst unter Trajan — angehéren (vgl. David E. Aune, Band I,
S. cxxxii).
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Wias aber ergibt sich daraus fiir die Frage nach der Gattung unseres Buches? Bei-
de Aspekte sind bei der Bestimmung der Gattung zu beriicksichtigen. Ohne Zweifel
handelt es sich bei unserem Buch um eine Apokalypse (iibrigens ist diese Gattungsbe-
zeichnung aus Apk 1,1 entwickelt: Hier taucht der Begriff &moxdavig [apokalypsis]
erstmals in der Literatur als Buchtitel auf??). Andrerseits sind die brieflichen Elemen-
te nicht zu iibersehen: ,Der Verfasser hat seinem Werk ... die Gestalt eines Briefes
an die sieben kleinasiatischen Gemeinden gegeben — daf§ er damit die Verlesung sei-
nes Werkes im Gottesdienst erméglichen oder gar sicherstellen wollte, ist zumindest

eine nicht véllig abwegige Vermutung.“*

Einleitungsfragen

Die Debatte der Einleitungsfragen setzt zweckmifigerweise ein bei der Ortsangabe
Patmos (Apk 1,9) und den sieben Stidten, die 1,11 der Reihe nach genannt und in
2,1-3,22 je eines individuellen Sendschreibens gewiirdigt werden. Demnach wendet
sich der Verfasser Johannes von Patmos aus an die sieben Gemeinden der Asia, die
ihm allesamt wohlbekannt waren.?

Der Verfasser befindet sich nach seinen eigenen Angaben also auf der Insel Pat-
mos.?° Da nicht anzunechmen ist, dafl es sich dabei um seinen Wohnort handelt,
stellt sich die Frage, wozu er nach Patmos gereist ist. In Apk 1,9 wird dieser Grund
mit der Formulierung 3t tov Adyov t0d 00 xal thy poaptvpioy Tnood (dia ton
logon tou theou kai tén martyrian Iesou) angegeben. Dies hat man in der Regel da-
hingehend interpretiert, dafl der Verfasser auf die Insel Patmos verbannt worden sei.
Das Stichwort poptopla (martyria) wird hier als terminus technicus fiir »Martyriumc
verstanden. Dies liegt freilich nicht nahe. Denn ,fiir Johannes wire Patmos nicht
als Verbannungsort in Frage gekommen. Die Rémer verbannten niemanden in die
Nihe seines bisherigen Wohnorts; eine Verbannung von Ephesus nach Patmos hitte
nicht den Gepflogenheiten der Romer entsprochen.“”

23 Zu dmoxdavdrg vgl. LS], S. 201, s.v. dmoxdivdig Lampe, S. 194, s.v. dwoxdAuig (wo unter
Nummer s die Verwendung ,as title of book* rubriziert wird); schlieflich Bauer/Aland, Sp. 184185, s.v.
ATOXAAOPLG.

Bemerkenswerterweise ist der Begriff dmoxdAudig von 1,1 aus in die Uberschrift gewandert, aller-
dings mit einem bezeichnenden Wechsel des Genitivs; in 1,1 heifit es &moxdivrg Incod Xptotod, wo-
hingegen wir in der Uberschrift &moxdivdig Toxdvvou lesen. Zu den variae lectiones dieser inscriptio
vgl. den Apparat des Nestle/Aland®” zu dieser Stelle. In jedem Fall gilt: Im Rahmen unseres Neuen Testa-
ments erscheint unser Buch von Anfang an als »Apokalypse«.

24 Ingo Broer, Band 11, S. 664.

25, The letters were written by one who was familiar with the situation, the character, the past
history, the possibilities of future development, of those Seven Cities“ (WM. Ramsay, a.a.O., S. 40).

26 Zu Patmos ist heranzuziehen der grundlegende Artikel von Johanna Schmids: Art. Patmos, PRE
XVIII 2 (1949), Sp. 2174—2191. Eine lesenswerte Reisebeschreibung bietet Karl Krumbacher: Griechische
Reise. Blitter aus dem Tagebuche einer Reise in Griechenland und in der Tiirkei, Berlin 1886 (Nachdr.
in der Reihe BipAtob7ixn Iotopiddyv MeAétwy 140, Athen 1979), S. 140-186.

27  Heinrich Kraft in seinem Kommentar z.St. (S. 40).
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Abbildung XIs: Die Lage der Insel Patmos im Siiden von Samos vor Milet: Ephesos ist von hier

aus mit dem Schiff leicht zu erreichen

Einwinden dieser Art versucht Colin J. Hemer zu begegnen, indem er eine Ver-
bannung nicht durch staatliche Behérden in Rom, sondern seitens des Statthalters
von Ephesos annimmt; dieser habe Patmos gewihlt, weil es zu seiner Provinz Asia
gehort habe.?® Damit sind zwar die Bedenken wegen der Nihe des Verbannungsorts
zum urspriinglichen Wohnort beseitigt, nicht aber das sprachliche Argument hin-
sichtlich des Verstindnisses des Begriffs poptvpio (martyria). Insgesamt kann man
festhalten, daf§ die These von der Verbannung sich von 1,9 her nicht nahelegt.

,Da die Priposition 3té aber nicht nur »wegen« = auf Grund von, sondern auch
»wegen« = zum Zwecke von heifit, bot sich ein neues Mifverstindnis an, sobald
man das erste als solches erkannt hatte, sobald man also wufite, daf§ mit paptopio
[martyria] die Missionspredigt gemeint sein konnte.“? Aber auch dieses Verstindnis
fithrt zu Schwierigkeiten. Denn daf§ Johannes sich zur Missionierung der Bewohner

28 Colin J. Hemer in seiner im Literaturverzeichnis zur Apokalypse genannten Studie, S. 28—29.
Die Zugehbrigkeit von Patmos zur Provinz Asia ist, wie Hemer einriumt, freilich ein Postulat. Uber-
haupt fehlt es an zwingenden Begriindungen, wie Hemer selbst zugibt: ,,It must be emphasized that
this is only inferential. If we could determine whether John was in fact exiled by proconsular sentence,
this would be valuable as a possible clue to the nature and method of the Roman action against Chris-
tianity. But the tradition ascribes the act to Domitian, and Tertullian, who uses the legal term relegatur,
locates the event in Rome* (a.a.O., S. 29).

29  Heinrich Kraft, a.2.0., S. 40—41.
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auf diese Insel begeben hitte, ist eine recht abwegige Vorstellung, hatte die Insel doch
noch nicht einmal eine stidtische Siedlung aufzuweisen.*

Daher hat Heinrich Kraft eine neue Interpretation der Passage vorgeschlagen: ,Jo-
hannes befand sich zum Offenbarungsempfang in Patmos. Die Offenbarung »in der
Grotte« ist nicht nur biblisch (Ex 33,22; 1.Kén 19,9), sondern entspricht auch griechi-
schen Vorstellungen vom Offenbarungsempfang. Die Uberlieferung wird wohl recht
haben, wenn sie sich den Berg des Heiligen Elias als Ort der Offenbarung, die Grotte
als Wohnung des Johannes vorstellt.“3!

Wir kénnen also das folgende Zwischenergebnis formulieren: Der Ort der Abfas-
sung der Apokalypse ist die Insel Patmos im Siidwesten von Samos; Johannes befin-
det sich nach der plausiblen Auslegung von 1,9 durch Heinrich Kraft zum Empfang
der Offenbarung auf dieser menschenarmen Insel.

X X X

Damit kommen wir zur Frage nach der Abfassungszeit, die in der Diskussion zuletzt
insbesondere durch Thomas Witulski neu bestimmt worden ist. Ich diskutiere hier in
aller Kiirze den klassischen Ansatz, wonach die Apokalypse aus der Zeit des Domitian
stammt, und stelle sodann die These von Thomas Witulski dar, der das Buch in
die Zeit des Hadrian setzen will, bevor ich meine eigene Datierung in die zweite
Hiilfte des zweiten Jahrzehnts des zweiten Jahrhunderts (also zwischen 115 und 120)
begriinden werde.

Was zunichst den klassischen Ansatz angeht, so rekonstruiert beispielsweise Kiim-
mel in seiner Einleitung aus den Angaben der Apokalypse die folgende Situation:
,Das Christentum ist mit Staat und Staatsreligion zusammengestofien, der Christus-
kult mit dem Kaiserkult. Die Apk erhebt leidenschaftlichen Widerspruch gegen Rom
und den Kaiserkult um des Glaubens willen. Das entspricht der Situation unter Do-
mitian.“*? Zur Begriindung des letzten Satzes fiihrt Kiimmel dann weiter aus: ,Denn
die Staatsreligion hat sich vor Domitian nicht gegen die Christen gewandt. Dafl Ne-
ro in Rom gegen die Christen wiitete, hatte mit dem Kaiserkult nichts zu schaffen.
Unter Domitian, der nach orientalischem Muster fiir sich als Kaiser bei Lebzeiten
gottliche Verehrung in Anspruch nahm, ist es zum erstenmal zur Verfolgung von
Christen durch den Staat aus religiosen Griinden gekommen; 96 wurden in Rom
Mitglieder des kaiserlichen Hauses wegen &6c6tng [atheotés], Verbrechen gegen die
Staatsreligion, zur Verantwortung gezogen, und in der christlichen Uberlieferung

30 Zur Zeit von Krumbacher hatte die Insel Patmos insgesamt ,etwas iiber 2000 Einwohner®
(Karl Krumbacher, a.[Anm. 26]a.0., S. 170).

Prigent zufolge liegt dieses Verstindnis auch sprachlich nicht nahe: , This phrase cannot be under-
stood as »in order to spread the word . . . «, for the preposition St& never has this meaning in Revelation
(Pierre Prigent in scinem Kommentar, S. 127). Dieses Argument wendet sich jedoch in gleicher Weise
gegen die oben im Text sogleich darzustellende Losung von Heinrich Kraft.

31 Heinrich Kraft, a.2.0., S. 42.

32 Werner Georg Kiimmel: Einleitung in das Neue Testament, Heidelberg *'1983, S. 412.
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gilt Domitian einhellig als der erste Christenverfolger nach Nero. In der Provinz Asia
wurde der Kaiserkult mit besonderem Eifer betrieben ... . Gerade in der Provinz
Asia, dem klassischen Land des Kaiserkultes, sind daher zur Zeit des Domitian al-
le Voraussetzungen gegeben fiir den schweren Konflikt zwischen Christentum und
Staatsreligion, den die Apk ins Auge faflt.“*

Das Problem dieser klassischen Losung besteht in dem Fehlen auflerchristlicher
Quellen fiir eine domitianische Christenverfolgung; wir haben schon in dem Paragra-
phen iiber Domitian gesehen, dafl der hauptsichliche Gewihrsmann fiir diese These
Tertullian ist.** Daher ist in der neueren Forschung die Historizitit einer domitiani-
schen Verfolgung immer wieder bestritten worden.”> Gibt man diese Hypothese auf,
besteht kein Grund mehr, die Apokalypse in die Zeit des Domitian zu datieren.

Wir haben oben in § s2 iiber den Kaiser Nerva schon die These von Heinrich
Kraft kennengelernt, derzufolge die Apokalypse auf 97/98 n.Chr. zu datieren sei, da
die Zahl 666 aus Apk 13,18 als M. Népovo. (M. Neroua) aufzuldsen sei.’® Gegen diese
Datierung kann man dieselben Einwinde erheben, die gegen eine Abfassung zur Zeit
des Domitian sprechen. Ich gehe deswegen darauf nicht genauer ein.

Thomas Witulski hat der klassischen Lsung eine Datierung in die Zeit des Kaisers
Hadrian entgegengestellt; ihm zufolge ist die Apokalypse in die Zeit zwischen 132 und
135 zu datieren: ,Gegen christliche Kreise, die eine Beteiligung von Christen an der
kultisch-religiésen Verehrung Hadrians fiir méglich hielten und auch theologisch zu
rechtfertigen suchten, fordert der Apokalyptiker seine Adressaten zu kompromifSloser
Verweigerung auf und ermahnt sie, auch angesichts von Repressalien ihrer heidnisch
geprigten Umwelt standhaft und glaubenstreu zu bleiben. Dem Kaiser Hadrian, dem
Herrscher des imperium Romanum, dem ersten der beiden in Apk 13 beschriebenen
Onplor, dem Kulminationspunkt der gottfeindlichen Hybris dieses Reiches, und dem
Rhetor und Sophisten Antonius Polemon, dem zweiten der beiden Onpio, sagt er den

baldigen Untergang voraus ... %

33 Werner Georg Kiimmel, a.a.O., S. 412—413.

34 Vgl. oben S. 343-344.

35 Ulrike Riemer: Das Tier auf dem Kaiserthron? Eine Untersuchung zur Offenbarung des Johan-
nes als historischer Quelle, Beitrige zur Altertumskunde 114, Stuttgart und Leipzig 1998, bietet S. 34—s52
cine ausfiihrliche Diskussion des Forschungsstandes; auf S. 172 formuliert sie das Ergebnis: ,Von einer
domitianischen Christenverfolgung sollte endgiiltig Abschied genommen werden ...

Auch von neutestamentlicher Seite wird diese Konsequenz seit lingerer Zeit immer wieder gezogen;
ich nenne beipielsweise Wolfgang Stegemann: Zwischen Synagoge und Obrigkeit. Zur historischen Situa-
tion der lukanischen Christen, FRLANT 152, Gottingen 1991, der sich S. 188—190 mit unserer Frage be-
faf8t und ebenfalls zu dem Ergebnis kommy, es habe unter Domitian keine Christenverfolgung gegeben.

36 Vgl. dazu im einzelnen oben S. 372-373.

37 Thomas Witulski: Die Johannesoffenbarung und Kaiser Hadrian. Studien zur Datierung der
neutestamentlichen Apokalypse, FRLANT 221, Géttingen 2007, S. 350; vgl. auch seine zweite Studie
in diesem Zusammenhang: Thomas Witulski: Kaiserkult in Kleinasien. Die Entwicklung der kultisch-
religidsen Kaiserverehrung in der rémischen Provinz Asia von Augustus bis Antoninus Pius, NTOA 63,
Gottingen 2007.
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Es ist im Rahmen dieses Buches nicht méglich, die Argumentation Witulskis im
einzelnen zu wiirdigen. Die von ihm vorgeschlagene Datierung erscheint mir jedoch
insbesondere deshalb zu spit, weil sie die Apokalypse zu nahe an die Zeit Justins des
Mirtyreres heranriickt, der in seinem Dialog in 81,4 die Apokalypse erwihnt und
ihren Verfasser Johannes fiir einen der Apostel Christi hilt.

Daher méchte ich eine mittlere Losung vorschlagen und die Apokalypse auf das
Ende der Regierungszeit des Trajan bzw. die ersten Jahre des Hadrian datieren. Ge-
geniiber der traditionellen Datierung auf das Ende der Regierungszeit des Domitian
bietet die hier vorgeschlagene Datierung auf das Ende der Regierungszeit des Trajan
bzw. auf die ersten Jahre des Hadrian — also auf etwa 115/120 n.Chr. — die folgenden
Vorteile:

1. Mit dem Reskript des Trajan aus dem Jahr 112/113 (Plinius: Epistulae X 97)
haben wir erstmals ein Zeugnis, das das Christsein von Staats wegen als to-
deswiirdiges Verbrechen klassifiziert. Damit ist die »optimistische« Haltung
des Lukas dem Imperium Romanum gegeniiber ein fiir alle Mal erledigt und
die »pessimistische« Haltung des Johannes, des Verfassers der Apokalypse, er-
scheint hinlinglich begriindet. Zur Zeit des Domitian haben wir ein solches
Zeugnis nicht.

2. Die militdrischen Aktivititen des Kaisers Trajan, die schon die beiden Daker-
kriege zeitigten, sind ab dem Jahr 113 bis zu seinem Tod 117 und noch dariiber
hinaus das Kennzeichen seiner Regierung und zugleich ein plausibler Hinter-
grund fiir die Apokalypse. Insbesondere die jiidische Rebellion von 115 bis 117
bzw. 118 n.Chr. spielte sich ja nicht im fernen Osten, sondern in Kernlindern
des Romischen Reiches ab (in Kyrene, Agypten und Zypern) und bot fiir apo-
kalyptisch orientierte Juden wie Christen Anregung fiir mancherlei einschli-
gige Spekulationen. Zur Zeit des Domitian fehlen solche Erfahrungen so gut
wie vollkommen.

3. Die fiir unser Buch so wichtige Provinz Asia hat den Kaiser Trajan Zeit seines
Lebens wenig interessiert. Im Unterschied zu seinem Nachfolger Hadrian ist
Trajan ,nur kurz in Kleinasien gewesen und scheint dort wenig an der konkre-
ten Ausfithrung von Bauwerken interessiert gewesen zu sein.“*® Dennoch ist
Trajan gerade in den Stidten der Asia kultisch prisent, wie man insbesondere
an Ephesos und an Pergamon studieren kann.

So wurde in Pergamon der weit und breit spektakulirste Kaisertempel, den das
einschligige Sendschreiben (Apk 2,12-17) als 6 8pbvog t0b cortavé: (ho thronos

38  Lutgarde Vanderput/Christof Berns: Private Freigebigkeit und die Verschénerung von Stadtbil-
dern. Die Stidte Kleinasiens in traianischer Zeit, in: Annette Niinnerich Asmus [Hg.]: Traian (vgl.
S. 418, Anm. 1), S. 73-82; Zitat S. 79.
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tou satana) bezeichnet (Apk 2,13),% ab 113/114 errichtet, ,nachdem die Stadt . ..
die ehrenvolle Aufgabe erhielt, den zentralen Kult fiir Traian in der Provinz
Asia zu pflegen.“4

Wir kénnen also folgendes Ergebnis festhalten: Insgesamt fiigt sich eine Datierung
der Apokalypse in das zweite Jahrzehnt des zweiten Jahrhunderts wohl am besten zu
den rekonstruierbaren historischen Sachverhalten: Dieses Buch ist in den von Krie-
gen geprigten letzten Jahren des Kaisers Trajan oder zu Beginn der Regierungszeit
seines Nachfolgers Hadrian veréffentlicht worden. Damals war die Rechtslage end-
giiltig zuungunsten der Christen fixiert worden durch das Reskript, das bei Plinius:
Epistulae X 97, erhalten ist.*! Die zahlreichen militirischen Aktivititen des Kaisers
Trajan v.a. gegen die Daker und dann gegen die Parther sowie die sich wie ein Lauf-
feuer ausbreitenden jiidischen Aufstinde im Osten sind die »apokalyptischen« Hin-
tergrund, auf dem unser Buch am besten verstindlich wird.

Nicht in Frage kommt m.E. die klassische Datierung in die Zeit des Kaisers Do-
mitian, in der es dem Lukas noch méglich war, einen modus vivendi zwischen christ-
lichen Gemeinden und dem Rémischen Reich fiir méglich und erstrebenswert zu
halten. Weniger plausibel erscheint mir auch die von Thomas Witulski vorgeschlage-
ne Verlegung in die spiteren Jahre des Kaisers Hadrian. Demgegeniiber plidiere ich
auf die Jahre 115-120 als wahrscheinlichste Datierung.®

* Xk X

Verbleibt schliefflich noch die Frage nach dem Verfasser der Apokalypse zu kliren.
Wir konnen dabei auf die Ergebnisse der Diskussion der Verfasserfrage bei den an-
dern johanneischen Schriften zuriickgreifen. Diese hat ergeben, dafl der Zebedaide
Johannes als Verfasser der andern johanneischen Schriften nicht in Frage kommt;#

39 Die Identifizierung des »Throns des Satans« aus Apk 2,13 mit dem Trajaneum in Pergamon ist
in der Literatur kontrovers diskutiert worden. Fiir den, der die Apokalypse in die Jahre 115 bis 120 da-
tert, liegt sie sechr nahe. Zum Problem vgl. die Darlegungen von Jens Birstinghaus in unserm Greifs-
walder Exkursionsband aus dem Sommersemester 2001, der unter http://www.antike-exkursion.
de/orontes/index_orontes.html zuginglich ist, S. 103-138; speziell zum Trajaneum hier S. 05—
110.

Besondere Beachtung verdient auch die von Bérstinghaus herangezogene Inschrift IvP 1T 395, in der
Trajan als 6 y#ig xai BoAdoomng xbptog, ,Herr iiber Erde und Meer*, bezeichnet wird (a.a.O., S. 107,
Abb. 33 und s. 108, Anm. 15 mit dem Text der Inschrift).

40  Lutgarde Vanderput/Christof Berns, a.a.0O., S. 79.

41 Zu diesem Dokument vgl. den Text, die Ubersctzung und die Diskussion oben Seite 421 bis
Seite 424.

42 Dieser Vorschlag ist keineswegs neu; er wurde beispielsweise schon 1969 von Jjoachim Becker
vertreten, vgl. seinen Anm. 46 genannten Aufsatz, S. 102: ,Jedenfalls schreibt er fiir die Situation der
Trajanischen Verfolgung.*

Ohne Bezug auf Becker zu nehmen, hat Angelika Reichert in ihrem oben Seite 420 in Anm. 11 ge-
nannten Aufsatz ebenfalls fiir eine Abfassung der Apokalypse in der Regierungszeit des Trajan plidiert,
vgl. a.2.0,, S. 248—250.

43 Vgl. die Ausfithrungen oben S. 416.
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das gilt trotz des gleichen Namens »Johannes« erst reche fiir die Apokalypse, wenn
man sie in die Jahre 115-120 datiert; zu dieser Zeit hitte der Zebedaide die 100 schon
weit {iberschritten gehabt. Im tibrigen gilt speziell fiir die Apokalypse: ,Fiir den Ver-
fasser sind die Apostel 18,20 und 21,14 eine abgeschlossene Gruppe der Vergangenheit,
und besonders 21,14 ist es ganz ausgeschlossen, dafl er daran gedacht haben kénnte,
sich diesem Kreis zuzurechnen.“4

Die Diskussion hat weiter ergeben, daf§ wir mit insgesamt vier verschiedenen Ver-
fassern zu rechnen haben, einem fiir das Evangelium, einem fiir den 1. Johannesbrief,
einem fiir den 2. und 3. Johannesbrief und einem fiir die Apokalypse.®®

Daf3 der Verfasser unseres Buches wirklich Johannes hief, wie er selbst mehrfach
angibt, hitte man nicht bezweifeln sollen.*

Zur Auslegung der Apokalypse

In bezug auf keine neutestamentliche Schrift ist die Frage: ,Ich bitte dich, tiber wen
sagt der Prophet das?“¥7
gungsgeschichte bietet ein erstaunliches Spektrum, angefangen bei der Deutung auf

so berechtigt wie in bezug auf die Apokalypse. Die Ausle-

die Zerstorung Jerusalems bis hin zur Deutung auf einen Atomkrieg ist alles im Ange-
bot, was sich irgend denken Lift. Je nach Auslegung sind es also Ereignisse des ersten
oder des 20. Jahrhunderts, auf die die Apokalypse sich bezieht.%® Im 17. Jahrhundert
deutet ein Ausleger das ganze Buch auf die Zeit vor 7o: ,Das Tier ist ... demge-
mif der jiidische Sanhedrin, die siecben Hiupter die letzten Hohenpriester, der achte
Ananus, durch dessen Tod das Tier die todliche Wunde erhilt; die sieben Berge wer-
den auf sieben Hiigel Jerusalems bezogen, die zehn Horner sind die zehn Toparchen,
welchen beim Aufstand die einzelnen Distrikte zur Verwaltung tibergeben werden,
Babel ist natiirlich Jerusalem.“®

44  Heinrich Kraft, in seinem Kommentar, S. 9.

45 Vgl. dazu oben S. 417.

46 Apk 1,1; 1,4; 1,9 und 22,8 sind die Belege fiir den Namen Johannes; bestritten wurde seine Au-
thentizitit etwa von Joachim Becker: Erwigungen zu Fragen der neutestamentlichen Exegese. 3. Pseud-
onymitit der Johannesapokalypse und Verfasserfrage, BZ NF 13 (1969), S. 101-102.

Unklar ist die Position von Heinrich Kraft, der in seinem Kommentar auf S. 11 schreibt: ,,Wir kén-
nen also zusammenfassen, dafl die Apokalypse von einem Mann geschrieben sein will, der durch seinen
Namen Johannes hinreichend ausgewiesen war, daff man ihn im westlichen Kleinasien als vertrauens-
wiirdigen Propheten kannte. Weiter ist zu vermuten, daf§ das Buch nicht von ihm selber, sondern in
seinem Namen geschrieben sei.”

47  Apg 8,34b; im griechischen Original lautet die Frage: 8éopai cou: mepi tivog 6 mpophng Aéyet
TODTO;

48 Gewill gibt es inzwischen auch Auslegungen, die die geweissagten Ereignisse im 21. Jahrhundert
in Erfiillung gehen sehen; solche sind mir allerdings noch nicht begegnet. Im iibrigen sind natiirlich
auch alle Jahrhunderte zwischen dem ersten und dem 20. Jahrhundert vertreten.

49  Wilbelm Bousset in seinem Kommentar, S. 102-103. Ein Zeitgenosse dieses Auslegers , 143t sogar
die Sendschreiben an die Christen in Jerusalem gerichtet sein und treibt so die Verkehrtheit auf die
Spitze® (Wilhelm Bousset, a.a.O., S. 103).
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Am andern Ende der Extreme findet man Werke wie ,,Christliche Prophetie und
Nuklearenergie“’, wo etwa die These vertreten wird: ,,Die Apokalypse ist in wesentli-
chen Teilen eine erklirungslose Beschreibung des Einsatzes modernster Kampfmittel.
Sie gibt in konsequenter Nacheinanderfolge die Folgen einer Nuklearkriegsfithrung
in charakteristischen physikalischen Besonderheiten wieder.*!

Zu dieser Art der »weltgeschichtlichen« Auslegung hatte sich Bousset in seinem
Kommentar folgendermaflen geiuflert: ,Diese Methoden finden noch immer ihre
Anhinger unter Auslegern zweiten und dritten Ranges, bei englischen Kommentato-
ren und amerikanischen Traktatenschreibern.“>?> Das wird sich vermutlich auch im
21. Jahrhundert nicht 4ndern; mit Bousset ist nach wie vor solchen Auslegern entge-
genzuhalten: ,,Von den verschiedenen méglichen Methoden der Auslegung kénnen
heutzutage einige als nicht mehr in Betracht kommend und in wissenschaftlichen
Kreisen nicht mehr vertreten einfach beiseite gesetzt werden. Die weltgeschichtliche
und kirchengeschichtliche Deutung ist auch von den Gelehrten, die an dem spezifi-
schen Offenbarungscharakter der Apk festhalten, allgemein aufgegeben. >

Im 21. Jahrhundert sollte daher gelten, dafl in der Apokalypse weder kirchenge-
schichtliche noch weltgeschichtliche Ereignisse zu finden sind; ihr Verfasser hat nicht
die Geschichte des 21. Jahrhunderts vorausgesehen (und natiirlich auch nicht die Ge-
schichte irgendeines andern Jahrhunderts).

Das Buch wendet sich an die Gemeinden seiner Zeit, also wohl, wie wir gese-
hen haben, an Christinnen und Christen am Ende der Regierung des Trajan, im
zweiten Jahrzehnt des zweiten Jahrhunderts. Es handelt sich um eine Kampfschrift
gegen das Romische Reich: ,Die beste Verteidigung ist der Angriff. So geht auch
der Apok.[alyptiker] zum offenen Angriff iiber. Selten wohl ist eine so entschlossene,
fulminante Streitschrift gegen ein herrschendes System geschrieben wie in diesem
merkwiirdigen Buch. Es sind Fanfarentone, die hier klingen. Sie rufen das verhaltnis-
mifig kleine Hiuflein derer, die das Tier nicht anbeten, zum Widerstand gegen eine
Welt, zu Trotz und Treue bis in den Tod, sie windet im Voraus den Mirtyrern dieses
Kampfes die ewige Krone.“>4

Es war zu Beginn dieses Kapitels von der Randstindigkeit der Apokalypse die Rede.
Diese Randstindigkeit betrifft ihr zentrales Anliegen, wenn man dieses mit dem in
andern neutestamentlichen Schriften erkennbaren Positionen vergleicht: Nirgendwo
sonst wird die Rolle des Rémischen Reiches so ausschliefflich negativ gesehen wie
in unserm Buch. Schon der historische Jesus war selbst auf Aufforderung hin nicht
dazu zu bewegen, eine oppositionelle Haltung dem Kaiser gegeniiber einzunehmen

50  Bernhard Philberth: Christliche Prophetie und Nuklearenergie, R. Brockhaus Taschenbiicher
75, Wuppertal °1968.

51  Bernhard Philberth, a.a.O., S. 14.

52 Wilbhelm Bousset, a.a.0., S. 120.

53 Wilhelm Bousset, a.a.O., S. 119—120.

54  Wilhelm Bousset, a.a.0., S. 137-138.
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(Mk 12,13-17). Paulus fordert die Christinnen und Christen in Rom ausdriicklich
dazu auf, mit dem Rémischen Reich und seinen Reprisentanten zu kooperieren —
um es ganz freundlich zu formulieren (R6m 13,1—7). Das Bestreben des Lukas in der
Apostelgeschichte ist darauf ausgerichtet, einen modus vivendi zwischen christlichen
Gemeinden und Rémischem Staat zu finden. Keiner der Genannten hitte fiir die
Totalopposition der Apokalypse gegeniiber dem Imperium Romanum etwas iibrig

gehabt.

Literatur

Kommentare in chronologischer Reihenfolge

Wilhelm Bousset: Die Offenbarung Johannis, KEK XVI, Géttingen 1896; *1906; Nachdr. 1966.

Theodor Zahn: Die Offenbarung des Johannes, Erste Hilfte: Kap. 1—5 mit ausfiihrlicher Ein-
leicung, KNT XVIII [1], Leipzig & Erlangen 1924.

Theodor Zahn: Die Offenbarung des Johannes, Zweite Hilfte: Kap. 6—22, KNT XVIII [2],
Leipzig & Erlangen 1926.

Ernst Lobmeyer: Die Offenbarung des Johannes, HNT XVI, Tiibingen 1926; neu herausgege-
ben von Giinther Bornkamm, Tiibingen *1952; *1970.

Eduard Lohse: Die Offenbarung des Johannes, NTD 11, Géttingen 1960; *1966; *1971; $1993.
Heinrich Kraft: Die Offenbarung des Johannes, HNT 16a, Tiibingen 1974.

Ulrich B. Miiller: Die Offenbarung des Johannes, OTK X1V, Giitersloh/Wiirzburg 1984; 21995.
David E. Aune: Revelation 1—5, Word Biblical Commentary 52, 0.0. 1997.

David E. Aune: Revelation 6-16, Word Biblical Commentary 52B, 0.0. 1998.

David E. Aune: Revelation 17—22, Word Biblical Commentary 52C, 0.0O. 1998.

Pierre Prigent: Commentary on the Apocalypse of St. John. Translated from French into Eng-
lish by Wendy Pradels, Ttiibingen 200r.

Sonstige Literatur (alphabetisch)

Joachim Becker: Erwigungen zu Fragen der neutestamentlichen Exegese. 3. Pseudonymitit der
Johannesapokalypse und Verfasserfrage, BZ NF 13 (1969), S. 101-102.

Paul-Richard Berger: Kollyrium fiir die blinden Augen, Apk 3:18, NT 27 (1985), S. 174-195.
Otto Bicher: Art. Johannes-Apokalypse, RAC XVIII (1997), Sp. 595—646.
Otto Bicher: Die Johannesapokalypse, EAF 41, Darmstadt #1998.

Franz Boll: Aus der Offenbarung Johannis. Hellenistische Studien zum Weltbild der Apoka-
lypse, Ztouxeio 1, Leipzig & Berlin 1914.

Jirg Frey: Erwigungen zum Verhiltnis der Johannesapokalypse zu den iibrigen Schriften des
Corpus Johanneum, in: Martin Hengel: Die johanneische Frage. Ein Lésungsversuch. Mit
einem Beitrag zur Apokalypse von Jorg Frey, WUNT 67, Tiibingen 1993, S. 326—429.

Wilhelm Hadorn: Die Zahl 666, ein Hinweis auf Trajan, ZN'W 19 (1919/20), S. 11-29.



444 Kapitel XI: Die johanneische Literatur

Colin J. Hemer: The Letters to the Seven Churches of Asia in their Local Setting, JSN'T.S 11,
Sheffield 1986; Nachdr. 1989.%

Traugott Holtz: Die Christologie der Apokalypse des Johannes, TU 85, Berlin 1962.

Martin Karrer: Die Johannesoffenbarung als Brief. Studien zu ihrem literarischen, historischen
und theologischen Ort, FRLANT 140, Géttingen 1986.

Eduard Lobse: Synagoge des Satans und Gemeinde Gottes. Zum Verhiltnis von Juden und
Christen nach der Offenbarung des Johannes, Franz-Delitzsch-Vorlesung 1989, Miinster
1992.

Hans-Peter Miiller: Die Plagen der Apokalypse. Eine formgeschichtliche Untersuchung, ZN'W
st (1960), S. 268—278.

Hans-Peter Miiller: Die himmlische Ratsversammlung. Motivgeschichtliches zu Apc 5,15,
ZNW 54 (1963), S. 254—267.

Erik Peterson: Offenbarung des Johannes und politisch-theologische Texte. Aus dem Nachlass
herausgegeben von Barbara Nichtweiff und Werner Léser, Ausgewihlte Schriften 4, Wiirz-
burg o.]. [vermutlich 2004].

W.M. Ramsay: The Letters to the Seven Churches of Asia and their Place in the Plan of the
Apocalypse, London 1904; *1906.

Angelika Reichert: Durchdachte Konfusion: Plinius, Trajan und das Christentum, ZNW 93
(2002), S. 227—250.

Ulrike Riemer: Das Tier auf dem Kaiserthron? Eine Untersuchung zur Offenbarung des Johan-
nes als historischer Quelle, Beitriige zur Altertumskunde 114, Stuttgart und Leipzig 1998.
Eduard Schwartz: Uber den Tod der Sshne Zebedii. Ein Beitrag zur Geschichte des Johannes-
evangeliums [aus dem Jahr 1904], in: Karl Heinrich Rengstorf [Hg.]: Johannes und sein

Evangelium, WdF LXXXII, Darmstadt 1973, S. 202—272.

August Strobel: Art. Apokalypse des Johannes, TRE 3 (1978), S. 174-189.

Jens-W. Taeger: Johannesapokalypse und johanneischer Kreis. Versuch einer traditionsge-
schichtlichen Ortsbestimmung am Paradigma der Lebenswasser-Thematik, BZNW s1, Ber-
lin/New York 1989.

Jens-W. Taeger: »Gesiegt! O himmlische Musik des Wortes!« Zur Entfaltung des Siegesmotivs
in den johanneischen Schriften, ZNW 85 (1994), S. 23—46.

Nikolaus Walter: Die Botschaft des Sehers Johannes zwischen apokalyptischer Tradition und
urchristlichem Osterglauben. Thesen zur theologischen Interpretation der Johannesoffen-
barung, WZJ.G 39 (1990), S. 399—404.

Julius Wellhausen: Analyse der Offenbarung Johannis, AGG N.F. IX 4, Berlin 1907 (Nachdr.
Géttingen und Wiesbaden 1970).

Thomas Witulski: Die Johannesoffenbarung und Kaiser Hadrian. Studien zur Datierung der
neutestamentlichen Apokalypse, FRLANT 221, Géttingen 2007.

Thomas Witulski: Kaiserkult in Kleinasien. Die Entwicklung der kultisch-religiésen Kaiserver-
ehrung in der rémischen Provinz Asia von Augustus bis Antoninus Pius, NTOA 63, Got-
tingen 2007.

55 Hemer spricht im Vorwort von den Bildern zum Buch, die er verschiedentlich vorgefiihrt habe
(S. 10); das Buch selbst bietet diese freilich nicht. Man kann solche etwa in dem populiren Reisefiithrer
von Fatih Cimok finden: A Guide to the Seven Churches, Istanbul 1998.



