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II

VITAE PARALLELAE

Beide, Caesar wie Jesus, steigen im benachbarten Staat im Norden auf: in Gallia
undin Galilaa.

Beide haben einen verhingnisvollen Fluss zu iiberqueren: den Rubicon und
den Jordan. Beide treffen dort auf einen Gonner/Rivalen: Pompeius und
Johannes; und auf ihre ersten Anhinger: Antonius und Curio bzw. Petrus und
Andreas.

Beide sind stindig unterwegs und kommen schliefllichin die Hauptstadt, wo sie
zuerst triumphieren, dann ihre Passion erleiden: Rom und Jerusalem.

Beide haben ein gutes Verhiltnis zu Frauen, ein besonderes hat Caesar zu
einigen, und Jesus zu den drei Marien.

Beide haben nichtliche Begegnungen, Caesar mit Nikomedes, Jesus mit
Nikodemus.

Beide sind grofie Redner, beide von héchstem Adel, Nachkomme des Aeneas
und Sohn Davids; beide haben hart zu kimpfen, und beide triumphieren: auf einem
von niemandem sonst berittenen Pferd und auf einem Eselfohlen.

Beide sprechen den Armen das Ackerland zu: Caesar verteilt es durch die
Agrargesetze, Jesus verheifit es in der Bergpredigt.

Beide werden als Freund der Zollner und der Siinder verleumdet, ziehen das
einfache Volk vor, und legen sich mit den Vornehmen an: Caesar mit dem Senat,
Jesus mit dem Synedrium.

Beide sind streitbare Charaktere, aber von rithmlicher Milde: die clementia
Caesarisund das Liebet-eure-Feinde.

Beide haben einen Verriter: Brutus und Judas. Und einen Morder, der zuerst
freikommt: den anderen Brutus und Barabbas. Und einen, der sich die Hinde in
Unschuld wischt: Lepidus und Pilatus.

Beide werden beschuldigt, sich zu Konigen gemacht zu haben: Konig der
Roémer und Konig der Juden. Beide sind in roter Kénigstracht und tragen eine
Krone auf dem Haupt: eine Lorbeer- und eine Dornenkrone.

* Kapitel des Buches Caesar: der historische Christus — Eine Ermittlung, Kirchzarten 2016
— tiberarbeitete und erweiterte Ausgabe von War Jesus Caesar? Miinchen 1999.

© 1999-2016 Francesco Carotta, Kirchzarten.

Online gestellt am 17. Februar 2016. Letzte Aktualisierung: 23. September 2016.
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Beide werden durch einen Kuss verraten und beide umgebracht: Caesar
erdolcht, Jesus gekreuzigt und mit einer Stichwunde in der Seite. Beide
durchstochen von einem Longinus: Cassius Longinus und dem Centurio
Longinus. Beide am selben Jahrestag: Caesar an den Iden des Mirz, Jesus am 15.
Nisan. Beim Tod beider bricht eine Finsternis iiber die ganze Welt herein: bei
beiden von der sechsten Stunde an.>’

Beide werden nach dem Tod zu Géttern erhoben: als Divus Iulius und als Jesus
Christus.

Beide hinterlassen einen Priester ihrer selbst: Antonius und Petrus. Beide
haben einen postumen Erben: den jungen Octavian, testamentarisch adoptiert,
undJohannes den Jiinger, am Kreuz adoptiert («Weib, das ist dein Sohn > ).

Beide stehen am Anfang einer neuen Ara: Caesar mit seinem Julianischen
Kalender, Jesus mit der Zeitrechnung ab Christi Geburt — die exakt 100 Jahre nach

jener ab Caesars Geburt ansetzt.

Trotz der Unterschiede — so etwa das Pferd bei Caesar und das Fohlen bei Jesus,
das bei den spiteren Evangelisten zu einem Eselfohlen wird, oder die
Dornenkrone, die kein Lorbeerkranz ist, wohl aber dem Eichenkranz Caesars
dhnlich (siehe oben) -, auf die wir einzugehen haben werden, sind die
Ahnlichkeiten frappant. Eines passt aber auffillig nicht zusammen: Caesar war ein
Feldherr, aber Jesus ein Wundertiter.

Bei seiner Leichenrede jedoch stellte Antonius jeden Erfolg des Caesar als
eine Wundertat hin.®° Bei dessen Wundern fehlt weder, dass er dem stiirmischen
Meer trotzte,®! noch dass er einen Toten auferweckte. Denn das Volk betrachtete
es als ein Wunder, dass Caesar bei der Bestattung von Marius’ Frau, seiner Tante,
die «marianischen Ikonen» nach den vielen Jahren der Diktatur Sullas «aus dem
Hades in die Stadt zuriickgeholt habe>, die vom Bann getroffenen, begrabenen
Statuen und Ehrenzeichen des Marius wieder hatte aufstellen, ja auferstehen
lassen.®>

Umgekehrt bestanden Jesu Wundertaten mitunter darin, Damonen zu
vertreiben, was ja die absolute, theologische Form des Krieges darstellt.

Das Bild, das man im Kopf hat, ist, dass Caesar erbarmungslos Kriege und
Biirgerkriege fiihrte,*> wihrend Jesus die Liebe predigte und das Reich Gottes
brachte, das naiv aus Friede, Freude, Eierkuchen bestehen soll. Obwohl jeder die
Stelle kennt:

«Ihr sollt nicht wihnen, dass ich gekommen sei, Frieden zu bringen auf die Erde. Ich bin nicht

gekommen, Frieden zu bringen, sondern das Schwert. Denn ich bin gekommen, den
Menschen zu erregen wider seinen Vater und die Tochter wider ihre Mutter und die
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Schwiegertochter wider ihre Schwiegermutter. Und des Menschen Feinde werden seine
Hausgenossen sein >>.64
Und er fihrt mit groffem Lob fort fiir jene, die seine Leute aufnehmen, ihnen
Proviant geben. Weh aber jenen, die sich weigern:
«Wenn ihr aber in eine Stadt kommt, und sie euch nicht aufnehmen, so geht hinaus auf ihre
Straflen und sprecht: Auch den Staub aus eurer Stadt, der sich an unsre Fifle gehingt hat,
schiitteln wir ab auf euch. Doch sollt ihr wissen: das Reich Gottes ist nahe herbeigekommen.
[...] Wehe dir, Chorazin! Weh dir, Betsaida! [...] Und du Kapharnaum, [...] du wirst bis in die
Hoélle hinuntergestofen werden>.®
Eindeutig Biirgerkriegszustinde! Das Reich Gottes wird also von Jesus
ausdriicklich durch einen von ihm wenn nicht gewollten, so doch ausgefochtenen
Biirgerkrieg herbeigefiihrt — exakt das, was Caesar tat.
Umgekehrt wird auch gerne die clementia Caesaris verdrangt, obwohl sie fir
Caesar programmatischen Charakter hatte:

«Diese sei die neue siegbringende Strategie: dass wir uns mit Barmherzigkeit und Freisinn

wappnens.*

Wer weifl noch, dass Caesar es war, der seinen Feinden verzieh, indem er diese
typisch christlichen Worte an die rémischen Senatoren richtete:

«Lasst uns deshalb, Viter, vereint bleiben mit Vertrauen, vergessend aller vergangenen

Geschehnisse, als ob sie durch einen géttlichen Plan bewirkt worden wiren, und beginnen wir

einander zu lieben, ohne Argwohn, als ob wir neue Biirger wiren. So dass Ihr mich wie einen

Vater behandeln, Euch meiner Sorge und meines Schutzes erfreuen werdet, ohne etwas

Unangenehmes zu firchten, und ich werde mich um Euch kimmern wie um meine Kinder,

betend, dass all Eure Taten immer die besten sein mdgen und doch notgedrungenermaflen die

Beschrinkungen der menschlichen Natur ertragend, die guten Biirger mit gebithrenden Ehren

belohnend und die tibrigen korrigierend, soweit es moglich sei».”

«Beginnen wir einander zu lieben!» - dieselben Worte Jesu befinden sich im
Evangelium® und sind am Eingang der griechischen Kirchen zu lesen: Agapate
allelous! — «dass ihr euch untereinander liebet!»

Dieses viterliche Programm der Feindesliebe setzte er so konsequent um, dass
er daran zugrunde ging® — wie Jesus.

Auch in der Einschrinkung ist ihre clementia gleich: Caesar vergab allen
Feinden - aufer den Wiederholungstitern, die seiner clementia spotteten;’®Jesus
vergab alle Siinden — aufler jene gegen den Heiligen Geist.”!

Das Bild stimmt also in den groben Ziigen. Schauen wir uns die eine oder
andere der Caesar und Jesus umgebenden Personen etwas niher an, um zu sehen,
ob weitere Parallelen bestehen.
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Erste Anndherung

Pompeius zum Beispiel wird enthauptet, und sein Kopf wird dem vermeintlichen
Auftraggeber in einer Schiissel prisentiert — genauso erging es Johannes dem
Taufer.

Antonius verhandelt mit den Caesar-Mordern, tafelt mit ihnen und verstellt
sich; Petrus wird am Lagerfeuer seiner Gegner erkannt und verleugnet Jesus.

Bei Caesars Ermordung und Beisetzung sind drei Frauen wichtig: Calpurnia,
die kinderlose Ehefrau, die den Leichnam empfingt und auf ihrem Schof hilt;
Kleopatra, die mit dem Kind, das sie Caesar geboren hatte, in Rom, jenseits des
Tibers, weilt; Fulvia, des Antonius Frau, die die Beisetzung inszeniert und zu
seinem postumen Sieg verwandelt; eine vierte wire fast wichtig geworden: Atia,
Caesars Cousine und Mutter Octavians, war mit der Beisetzung beauftragt, kam
aber nicht dazu. Am Grabe Christi finden wir die sogenannten drei Marien: Maria
die Mutter, Maria Cleopas und Maria von Magdala; dazu kommt eine vierte, mal
Schwester der Mutter, mal Mutter des Josephus (und des Joses) genannt. Die
Frauen sehen der Kreuzigung von ferne zu, die Mutter hilt den Leichnam ihres
Sohnes auf dem Schof3, die drei Marien kommen vergeblich zum Grab, und die
Magdalenakiindigt dem Petrus seine Auferstehung an.

Der aus dem Hades zuriickgeholte Marius, Caesars geichteter Onkel, hatte um
sich, aufler seiner Frau Iulia, auch eine Wahrsagerin, Martha; der von den Toten
auferweckte Lazarus, Jesu Freund, hatte um sich, auler seiner Schwester Maria,
eine Martha, die seine Auferstehung weissagt.

Und wie sieht es bei den Requisiten aus, bei den wenigen, die wir oben
erwiahnt haben?

Caesars Sieg wurde von einer aus dem Tempelboden sprieenden Palme
symbolisiert, und bei seiner gerittenen Ovation wurde er vom Olzweige
schwenkenden Volk als Kénig begriifit. Jesus wird auch als Kénig begriifit, und am
Palmsonntag werden heute noch Olzweige geschwenkt. Sein Pferd ist ein Fohlen
— spiter ein Eselsfohlen —, was seltsam ist fir einen Ko6nig, denn er ist nicht
schneller als ein Mensch zu Fuf8. Doch auch Caesars Pferd muss seltsam gewesen
sein, denn keiner sonst konnte es reiten, und auf seinem Reiterdenkmal am
Forum Iulium wurde es mit Menschenfiilen dargestellt.”> Und sein Erbe Caesar
Augustus weihte nach seinem Sieg bei Actium in Nikopolis ein ehernes
Reiterstandbild auf Esel ein.”®

Die Krone, die Caesar auf dem Kopf trug, ist in unserer Vorstellung aus
Lorbeer: der Triumphalkranz. Die Statuen des Divus Iulius, wo er als Soter, Retter,
Heiland, dargestellt wird, tragen mitunter eine Eichenlaub- oder Graskrone, die in
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Form und Sinn der Dornenkrone des Heilands Jesus sehr nahe kommt — wie wir
sahen.”* Umgekehrt wird Christus auf dem iltesten Passionssarkophag aus dem
Jahre 340 von einem Legionir mit einem Lorbeerkranz gekrént.”

Versuchen wir dasselbe bei den Ortlichkeiten, zuerst bei den wenigen Namen,
die bis jetzt gefallen sind.

Caesars Aufstieg beginnt in Gallien, jener des Jesus in Galilda. Caesar, aus
Gallien kommend, iiberquert den Rubicon, lauft entlang des Adriatischen Meers
und zieht in Corfinium ein; Jesus, aus Galilda kommend, geht iiber den Jordan,
lauft entlang des Galilaeischen Meers und kommt nach Kapharnaum - in
lateinischen Handschriften, etwa dem Codex Bezae, Cafarnaum geschrieben. Gallia
und Galilaea sind das jeweilige benachbarte Land im Norden. Corfinium und
Cafarnaum sind jeweils die erste Stadt, in der jeder von beiden auf Widerstand
trifft.

Es sind dieselben Requisiten innerhalb derselben Strukturen.

Auch die Namensihnlichkeit ist frappierend: Gallia und Galilaea, Corfinium
und Cafarnaum.’®

Uber die Ahnlichkeit der Namen und die Gleichheit der Requisiten hinaus
scheint sich auch eine Parallelsequenz anzudeuten: Gallia + Grenzfluss +
Corfinium = Galilda + Grenzfluss + Cafarnaum. Wenn wir nun versuchen, dem
weiteren Verlauf der Sequenz zu folgen, sehen wir, dass Caesar in Corfinium den
feindlichen Befehlshaber, der die Stadt besetzt hilt, verjagt; Jesus verjagt den
unreinen Geist, von dem ein Mensch besessen ist. Beides, besetzt und besessen,
sagt sich lateinisch gleich: obsessus.

Auch bei Jesus geht es hier um Macht und Kampf, «denn er lehrte mit
Vollmacht», wie Luther die Markuspassage iibersetzt. Nimmt man den Satz
wortlich, ist es noch deutlicher:

«denn er unterwies sie wie der Machthaber.» "’
Sosiehtihn auch der feindliche Geist:

«Was willst du von uns, Jesus Nazarener? Bist du gekommen, um uns zu verderben?»"

Die Sequenz verldngert sich also : Gallia + Grenzfluss + Corfinium + Besetzer +
Verjagung = Galilda + Grenzfluss + Cafarnaum + Besessener + Verjagung.

Wir haben gleich die Gelegenheit, diese festgestellte Parallele einer Priifung
zu unterziehen, um zu sehen, ob sich daraus eine Konstante ergibt: Bei der
nichsten Belagerung muss es den nichsten «Besessenen> geben.
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Der besessene Gerasener

Ein Jahr nach der Uberschreitung des Rubicon und der Belagerung von Corfinium
tiberquerte Caesar mit wenigen Schiffen zur Winterszeit das stirmische Ionische
Meer, landete bei den Keraunischen Felsen und wagte das Unerhorte,
zahlenmifig unterlegen vom Berg aus den die Kiiste kontrollierenden Pompeius
und seine gesamte Streitmacht zu belagern.”” Wie man weif}, gelang dies nicht
ginzlich, denn Pompeius zog eine Gegenbefestigungslinie. Nach Monaten grofiter
Anstrengung und gewaltiger Verschanzungs- und Gegenverschanzungsarbeit, bei
der beide in hochste Not gerieten, musste Caesar seine unhaltbar gewordene
Position schliefllich aufgeben.

Wenn unsere Parallelitit Bestand hat, miissten wir nun bald bei Jesus den
nichsten «Besessenen finden, diesmal einen unbéindigen, und zwar jenseits des
stirmischen Meeres.

Und siehe da: Jesus und seine Jiinger gehen mit mehreren Schiffen iiber das
stirmische Meer, landen im Gebiet der Gerasener (oder Gergesener oder
Gadarener, je nach Manuskript) — so wie Caesar im Gebiet der Keraunier® — und
haben dort mit einem «Besessenen> zu tun, der «viele> ist und «Legion> heifit,
sich nicht fesseln lasst und die Ketten zerreifit — wie auch Pompeius’ Legionen die
Belagerung Caesars wiederholt durchbrachen.

Auch hier haben wir auffillige sprachliche Parallelen — Gerasener/Keraunier® -,
bisweilen mit dhnlicher morphologischer Verwandlung wie bei obsessus: Der
Besessene bei Jesus hilt sich in den Grabhohlen, in den «monumenta>, der
belagerte Pompeius in seinen Verschanzungen, in den «munimenta».* Selbst die
Abweichung des Matthéus, der von zwei Besessenen spricht statt von einem, findet
seine Entsprechung bei Caesar und Pompeius, die sich de facto gegenseitig
belagerten.®

Wie bei Gallia/Galilaea und Corfinium/Cafarnaum kommen auch hier
dhnliche Namen und Requisiten innerhalb von vergleichbaren Strukturen und
Sequenzen vor: legion/Legion, Geraseni/Ceraunii, monumenta/munimenta. Wir
wollen aber sehen, ob die Sequenz anhilt.

Jesus wandelt auf dem Meer

Bei der Uberfahrt hatte Caesar mangels Schiffen knapp die Hilfte seiner Truppe
hiniiberbefoérdert. Er schickte die Schiffe nach Brindisi zuriick und befahl Antonius,
mit dem Rest der Truppe und dem Tross nachzuziehen. Dieser aber zogerte wegen
der Witterung und wegen der kreuzenden feindlichen Flotte. Verzweifelt stieg
Caesar allein auf ein kleines Schiff, nachts und inkognito, und wollte selbst
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hiniiber, um seine Leute zu holen. Er wollte den Strom eines ins Meer
miindenden Flusses ausnutzen und iber die Brandung hinausrudern. Als dann
aber der Landwind einer scharfen Brise wich, die in der Nacht von der See her
aufkam, prallte der Fluss gegen die heranrollenden Meereswogen, das Boot wurde
zuriickgeschlagen, und der Steuermann verzweifelte. Da zeigte sich Caesar:
«Firchte dich nicht, du fiahrst Caesar in deinem Boot, und Caesars Gliick fahrt
mit!» Es half zunachst, und alle ruderten mit doppeltem Eifer; schliefllich musste er
widerwillig doch aufgeben. Spiter machten ihm seine Manner Vorwiirfe, als sie es
erfuhren.

Auch diese berithmte Anekdote findet sich in leicht abgewandelter Form im
Evangelium wieder: Jesus wandelt auf dem Meer.

«Und alsbald trieb er seine Jinger, dass sie in das Schiff triten und vor ihm hiniiberfithren nach
Bethsaida, auf dass er die Menge zum Aufbrechen bewege. Und als er sie fortgeschickt hatte,
ging er hin auf einen Berg, um zu beten. Und am Abend war das Boot mitten auf dem Meer
und er auf dem Land allein. Und er sah, dass sie sich abplagten beim Rudern, denn der Wind
stand ihnen entgegen. Um die vierte Nachtwache kam er zu ihnen und wandelte auf dem
Meer und wollte an ihnen voriibergehen. Und da sie ihn sahen auf dem Meer wandeln,
meinten sie, es wire ein Gespenst, und schrien; denn sie sahen ihn alle und erschraken. Aber
sogleich redete er mit ihnen und sprach zu ihnen: Seid getrost, ich bin’s; fiirchtet euch nicht!
und trat zu ihnen ins Boot, und der Wind legte sich. Und sie entsetzten sich iiber die Maflen;

denn sie waren um nichts verstindiger geworden ...».*

Auch hier die Namensahnlichkeit Bethsaida/Brentesion. Der gleiche Beweggrund:
«auf dass er die Menge zum Aufbrechen bewege>. Die gleiche Fahrt in der Nacht,
allein, unbekannt, in einem kleinen Nachen, das Rudern, der Wind, der Schreck,
das Sich-Zeigen, der ermunternde Spruch: «Fiirchte dich nicht, ich bin’s>»; dann
das Abklingen - hier des Windes, dort der Expedition; und das Entsetzen der
ahnungslosen Manner. Einziger Unterschied: Nicht die Brise kommt von der See
her auf, sondern Jesus selbst. Jesus selbst?

«... meinten sie, es wire ein Gespenst>.

Also das Gespenst: phantasma. Aber wie hiefl der Landwind bei Caesar? Aura. Und
die frische Brise? Pneuma.®® Zwei Worter, die nicht nur Luft bedeuten, sondern
auch einen Hauch von Geist oder Gespenst wehen lassen - das zweite
insbesondere.

Der einzige Unterschied zwischen den parallelen Anekdoten bei Caesar und
Jesus besteht in der unterschiedlichen Lesart von aura und pneuma: Luft oder
Gespenst. Was bleibt, ist, dass Jesu Gespenst gliicklich iiber das Wasser wandelt —
wie Caesars Gliick!

In Appians Version von Caesars Anekdote ist nicht nur von «Caesars Gliick>,

sondern auch von «Caesars Dimon» die Rede®® — womit wir ganz nahe beim
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Gespenst sind. Dort im néichsten Absatz steht wieder pneuma und danach
Postumius, den Caesar beauftragt, an seiner Stelle heimlich iiberzusetzen, um das
Heer iiber das Meer heranbringen zu lassen. Da haben wir auch den Namensgeber
des Gespenstes gefunden: Caesars Postumius wird zum postumen Jesus, der
heimlich ibersetzende Postumius wird zum tiber das Meer wandelnden phantasma.

Zuletzt sei vermerkt, dass sogar das Zogern des Antonius, der schliefSlich doch
dem wiederholten Rufen Caesars nachgibt und die Resttruppe samt Tross in
abenteuerlicher Weise hiniiberschifft, dabei fast zugrundegeht, hoch bis Dalmatien
getrieben wird und schliefllich glicklich Anschluss an Caesar findet, seine
Parallele im Evangelium hat: Der zdgernde Petrus, der auf dem Wasser geht,
erschrickt und fingt an zu sinken, schreit, bis Jesus ihn ergreiftt «O du
Kleingliubiger, warum zweifeltest du?>»®’

Sogar der Landepunkt, Dalmatien,® kénnte erhalten geblieben sein, an einer
zusammenhanglosen Stelle gestrandet:

«Und alsbald trat er in das Schiff mit seinen Jingern und kam in die Gegend von

Dalmanutha».*

Dalmanutha aber gab und gibt es nicht, weder am See Genezareth noch in der
ganzen Region. Dafiir sieht Dalmatia Dalmanutha zum Verwechseln dhnlich.
Obwohl der Kontext, in dem Dalmanutha steht, ein anderer ist und sich dahinter —
wie wir sehen werden — der Name einer anderen Hafenstadt verbirgt, kann das
obdachlos gewordene Dalmatien sich bei Dalmanutha angesiedelt haben.

Als Beispiel sei hier angefiihrt, dass Jesus, nachdem er die Jiinger getrieben hat,
das Schiff zu betreten, und bevor er selbst in das Schiff tritt, nicht nur auf dem Meer
wandelt, sondern zwischendurch auch auf einen Berg geht, um zu beten.”® Die
ganze Szene spielt sich am Meer ab, an der Kiiste oder auf dem Wasser an der
Flussmiindung. Jesus verlisst die Szene und geht auf einen Berg, und hat sie doch
nicht verlassen, denn er ist dann plétzlich wieder auf dem Meer. Diese
Inkongruenz liefle sich leicht dadurch erkliren, dass oros, griechisch Berg, ora,
lateinisch Kiiste, und os, oris, Miindung, zum Verwechseln ahnlich sieht.

Weiterhin finden wir an diesen Stellen auch ein berithmtes dickes Ei
evangelischer Inkongruenz. Hier soll ndmlich Jesus iiber den See Genezareth
gesetzt haben. Nun sprechen aber die Evangelisten nicht von einem See, sondern
vom Meer. So zum Beispiel, als Jesus den Sturm stillt, «spricht er zu dem Meer:
Schweig und verstumme!» Zu dem «Meer»: thalassa.”" Es soll sich aber um einen
Binnensee handeln, um einen Siilwassersee. So miisste hier korrekt limné
stehen.”” Steht es aber nicht, aufler bei Lukas, der jedoch spiter schrieb und den
Bericht nur verkiirzt bringt. Fiir das systematisch wiederholte thalassa bei Markus
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und Matthius® gab es bis jetzt keine Erklirung. Nur bei Caesar passt thalassa, denn
er setzt iber ein echtes Meer: iiber das Ionische.

Somit hat unsere erste Priifung nicht nur veranschaulicht, dass die Parallelen
zwischen Caesar und Jesus systematisch sind, sondern auch gezeigt, dass
Problemstellen des Evangelienvokabulars erkldrlich werden, wenn sie auf die
caesarischen Quellen zurtickgefiihrt werden.

Da aber der Teufel bekanntlich im Detail steckt, wollen wir jetzt bekannte
Einzelheiten suchen: so etwa den Schuhriemen von Johannes dem Taufer oder
dessen Auseinandersetzung mit Jesus oder seinen Jiingern, wer nun von beiden
der Christus sei. Wie wir eingangs sahen, steht Johannes der Téufer zu Jesus
strukturell wie Pompeius zu Caesar — auch Pompeius hob Caesar politisch aus der
Taufe, bevor er ihn angriff und gegen ihn verlor. Also miissen auch bei Pompeius
Schuhriemen innerhalb seiner Auseinandersetzung mit Caesar eine Rolle spielen.
Andererseits soll es im selben Kontext auch bei ihm oder seinen Jingern darum
gehen, wer nun der «Christus> sei.

Die Schuhriemen von Johannes dem Tdufer

Am Anfang des Markusevangeliums sagt Johannes der Téufer:

«Es kommt einer nach mir, der ist starker als ich, und ich bin nicht genug, dass ich mich biicke

und die Riemen seiner Schuhe auflose».”*

Thematisch ist die Parallele eindeutig: Am Anfang des Biirgerkrieges wie am
Anfang des Evangeliums ging es darum, wer der Erste und der Stirkste sei: dort
Caesar oder Pompeius, hier Jesus oder Johannes. Man konnte auch iber die
Namen spekulieren: einerseits Pompeius magnus, der Grofle, andererseits Caesar,
der (Pontifex) maximus, der Hochste (Priester).

Wir miissen nun nachschlagen und sehen, ob bei seiner Flucht nach der
Schlacht von Pharsalos, als der nun stirkere Caesar hinter ihm her war, Pompeius
etwas erlebt, wo die Requisiten <Schuhe>, <Riemen auflésen>, <sich biicken> und
<Wiirde> vorkommen.

Wir werden schnell fiindig: Als Pompeius iiber Larissa zum Meer hin floh und
von einem Frachtschiff zusammen mit dem ihn begleitenden Favonius
aufgenommen wurde, ereignete sich folgende Szene:

«Als die Zeit zum Abendmahl da war und der Schiffsherr nach dem Mafle des Vorhandenen

bereiten lief}, sah Favonius, wie Pompeius in Ermangelung von Dienern sich selbst die <Schuhe>

<auszuziehen> begann, <lief hinzu> und <half ihm dabei> wie beim Salben. Auch in der Folge

umsorgte er ihn und leistete ihm bestindig die Dienste wie sonst die Knechten ihren Herren
bis zum Waschen der Fiile und der Bereitung des Mabhles, so dass, wer diese edelmiitige,
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schlichte und unverstellte Dienstleistung beobachtet hitte, wohl hitte sagen kénnen: <Wie

doch dem Edlen alles wohl <sich schickt>!>.%
Markiert sind die gesuchten Requisiten: die <Schuhe>; <helfen beim Ausziehen>
fiir <Riemen auflésen>; <hinzulaufen und beim Schuhausziehen helfen> fiir <sich
biicken>; <sich schickt> fiir <Wiirde>. Es handelt sich eindeutig um dieselbe Stelle.
Hier bei Pompeius kommen aber mehr Requisiten vor als bei Johannes dem
Téaufer: <Dienste>, <Sklaven>, <Herr>, <Abendmahl> bzw. <Bereitung des
Mahles> und <Waschen der Fiifle> fehlen im Evangelium. Wo sind sie geblieben?
Sie sind an eine andere, passendere Stelle gewandert: zum Abendmahl des Herrn:

«... stand er vom <Abendmahl> auf, legte seine Kleider ab und nahm <einen Schurz und
umgirtete sich>. Danach goss er Wasser in ein Becken, hob an, den Jingern <die Fiifle zu

waschen>, und <trocknete sie mit dem Schurz, mit dem er umgiirtet war>. Da kam er zu Simon

Petrus, der sprach zu ihm: <Herr>, solltest du mir meine Fiifle waschen? ... ».%

Jetzt haben wir alle Requisiten wieder, <Abendmahl>, <Herr> und <Waschen der
File>, wobei <Schurz und Giirtel> als Dienertracht fiir <Knecht> steht, wahrend
<trocknete sie mit dem Schurz, mit dem er umgiirtet war> den <Knechtendienst>
versinnbildlicht.®”

Der zweite Teil der Pompeius-Stelle ist einfach zu einer anderen, niitzlicheren,
«christlicheren> hingewandert.

Wer ist der Christus?

Noch im ersten Kapitel des Johannesevangeliums bekennt der Téufer, er sei nicht
der Christus:

«Und er bekannte undleugnete nicht, und er bekannte: Ich bin nicht der Christus».”

Dieselbe Frage, wer Christus sei, wird spiter ausdriicklich gestellt, im Kontext
eines Streits, den Johannes’ Jinger entfachen:
«Da erhob sich ein Streit zwischen den Jingern des Johannes und einem Juden tber die
Reinigung ... Johannes antwortete und sprach: ... Ihr selbst seid meine Zeugen, dass ich gesagt
habe, ich sei nicht der Christus ... ».”
Steht Christus fiir pontifex maximus — wie sich aus unserer im ersten Kapitel zuerst
rein hypothetisch aufgestellten Mdoglichkeit ergeben wiirde —, so sollte bei den
Pompeianern strittig gewesen sein, nicht nur wer der Stirkste war, sondern auch
spezifisch, wer pontifex maximus zu sein hatte. Und in der Tat, am Vorabend der
Schlacht von Pharsalos, die iiber die hochste Macht im Reich entscheiden sollte,
stritten die angesehensten Gefolgsleute des Pompeius darum, wer von ihnen nach
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der Schlacht, die Caesar ihrer Meinung nach nicht iiberleben wiirde, an seiner
Stelle pontifex maximus sein sollte:

«... einige begannen sogar schon um Caesars Wiirde als pontifex maximus miteinander zu

streiten>.'"
Gegen alle Erwartungen gewann Caesar die Schlacht. Alle liefen zu ihm tiber, und
er blieb pontifex maximus. Die Macht des groflen Pompeius schwand dahin. Als
einziges blieb ihm seine junge Frau Cornelia, die er nach dem Tod der Julia,
Caesars Tochter, geheiratet hatte, als ob er noch ein junger Mann gewesen wire.
Damit hatte Pompeius die Verwandschaftsbande mit dem einstigen Schwiegervater
gelost, ja gebrochen: Cornelia gehorte zur Sippe des Sulla, die mit dem Marianer
Caesar verfeindet war. Nach Meinung der Zeitgenossen hatte nicht zuletzt diese
unheilvolle Ehe zum Biirgerkrieg und zum Verderben des Pompeius gefiihrt. Er
suchte seine Frau in Mitylene auf, um sie bei seiner Flucht nach Agypten
mitzunehmen, wo sie dann zusehen musste, wie ihr Mann ermordet und
enthauptet wurde. Hier der Anfang ihres Wortwechsels:

«Ich sehe dich, mein Gatte, ins Ungliick gestiirzt ... >».
«Du hast nur das eine meiner Lose kennen gelernt, Cornelia, das bessere, das auch dich

vielleicht getduscht hat, weil es mir lingere Zeit als gewohnlich treu geblieben ist. Aber wir

miissen auch dies ertragen, da wir Menschen sind ...».""!

Dieser philosophische Dialog tiber den jihen Absturz des Brautpaares vom Glick
ins Ungliick findet seinen Niederschlag in den sonst unverstindlichen Worten
bei der Abschiedsrede des Johannes iiber seine Braut und sich selbst als Brautigam:

«Wer die Braut hat, der ist der Brautigam; der Freund aber des Briutigams steht und hért ihm

zu und freut sich hoch iiber des Brautigams Stimme. Diese meine Freude ist nun erfiillt. Er muss

wachsen, ich aber muss abnehmen » .

Wobei vor dem Hintergrund der urspriinglichen Geschichte der Passus einen
ironischen Charakter erhilt. Denn der «Freund» des Brautigams, Caesar, hatte
sich uber diese verriterische Ehe sicherlich nicht so gefreut, wie tiber jene mit
seiner Tochter Julia, die einst das Bundnis mit Pompeius besiegelt hatte. Und der
Satz — «Er muss wachsen, ich aber muss abnehmen>» — erhilt im Munde des bald
enthaupteten Pompeius eine weniger metaphorische, makabre Bedeutung:
Galgenhumor und Schadenfreude scheinen durch.

Interessant ist, dass die Kirche diesen Satz des Taufers — «Er muss wachsen, ich
aber muss abnehmen> — kalendarisch verankert hat, indem das Fest des Heiligen
Johannes  sechs Monate vor  Weihnachten  gelegt wurde, zur
Sommersonnenwende, wo die Sonne anfingt abzunehmen, wihrend sie ab Jesu
Geburtstag, zur Wintersonnenwende, anfingt zuzunehmen. Auch dieser Bezug zur
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Sonne geht auf eine Anekdote des Pompeius zuriick, der, als er nach seinem Sieg in
Afrika seinen ersten Triumph feiern wollte, dem Sulla, der opponierte, weil
Pompeius angeblich dafir noch zu jung war, zu bedenken gab, dass vor der
aufgehenden Sonne mehr Menschen sich verneigten als vor der untergehenden,
um anzudeuten, dass seine Macht im Steigen, Sullas Macht hingegen am Sinken
und Welken sei. Daran wird sich Pompeius wohl erinnert haben, dariiber auf
seiner Flucht nach Agypten mit seiner jungen Braut philosophierend, als nach
Pharsalos nun seine eigene Sonne unterging, wihrend jene Caesars endgiiltig
aufging.'®

Die festgestellte, wiederkehrende Entsprechung zwischen Johannes dem Téufer
und Pompeius, mitunter mit Bezug auf die Sonne, gibt uns die Gelegenheit zu
tiberpriifen, ob der eingangs des Johannesevangeliums hervorgehobene Kampf
zwischen Licht und Finsternis zum redaktionellen Rahmen gehért — wie die
Schulexegeten in ihrer Hilflosigkeit annehmen - oder ob er auch aus der
Geschichte des romischen Biirgerkriegs entliehen ist.

Lichtund Finsternis

Im Evangelium nach Johannes wird am Anfang Johannes der Taufer innerhalb der
Auseinandersetzung zwischen Licht und Finsternis prasentiert:

«das Licht scheint in der Finsternis, und die Finsternis hat es nicht ergriffen>."**

Kontext ist der Streit zwischen Jesus und dem Taufer bzw. zwischen ihren
jeweiligen Jiingern, der spiter noch einmal aufgegriffen und prazisiert wird.'®

Die Problematik des Kampfes zwischen Licht und Finsternis dringte sich fir
Caesar und Pompeius am Vorabend der Schlacht von Pharsalos mit schicksalhaften
Ziigen auf:

«Als dann ein Licht aus dem Himmel vom Lager Caesars zu dem des Pompeius durchflog und

dort erlosch, wihnten die Pompeianer, dass es fiir sie einen glinzenden Sieg tiber ihre Feinde

verkiindige, wihrend Caesar voraussagte, dass er angreifen und die Macht des Pompeius

ausloschen werde>.'%

Pompeius hitte siegen konnen, wenn die Finsternis das Licht ergriffen hitte. Nun
aber schien das Lichtin der Finsternis: Caesar siegte.

Damit hitte der Evangelist Pharsalos vorgezogen und mit den Riistungen des
Pompeius am Anfang des Biirgerkrieges bereits das Ergebnis — seine Niederlage

bei Pharsalos — vorweggenommen.'"’
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Die Taufe

Ohne Taufe kein Téufer. Der Tauftitigkeit von Johannes und Jesus entsprechen
bei Pompeius und Caesar die jeweiligen Ristungen vor Ausbruch des
Biirgerkrieges. Die Riistungen des Pompeius waren deswegen so verhidngnisvoll
gewesen, weil sie subjektiv fir ihn eine notwendige Vorbereitungsmafinahme auf
die befirchtete militirische Auseinandersetzung sein sollten, in Caesars Augen
aber eine illegale Kriegserklirung gegen ihn waren, den siegreichen und
triumphwiirdigen Bezwinger der Gallier. So hatten Pompeius’ Riistungen Caesars
Besetzung  Italiens provoziert wund dadurch kontraphobisch  dessen
Machtiibernahme hervorgerufen, wovor er sich fiirchtete.

Exakt wie Pompeius illegale Ristungen vorgeworfen wurden, wird auch
Johannes illegitime Tauftitigkeit vorgeworfen:

«Und sie fragten ihn und sprachen zu ihm: Warum taufst du denn, so du nicht Christus bist,

108

noch Elia noch der Prophet?>.

Wie Caesar seine Machtiibernahme mit Hinweis auf die illegalen Aushebungen
des Pompeius rechtfertigte, so auch Jesus seine Machtbefugnisse mit Hinweis auf
die genausolegitime oder illegitime Tauftitigkeit des Johannes:

«... und sprachen zu ihm: Aus was fir Macht tust du das? und wer hat dir die Macht gegeben,

dass du solches tust? Jesus aber antwortete und sprach zu ihnen: Ich will euch auch ein Wort

fragen, antwortet mir, so will ich euch sagen, aus was fir Macht ich das tue: Die Taufe des

Johannes, war sie vom Himmel oder von Menschen? Antwortet mir! ...».'”

Man mag sich fragen, wie denn Ristungen und Aushebungen zu einer Taufe
werden konnen. Was der Feldherr Riistung und Aushebung nennt, ist in den
Augen seiner Offiziere und erst recht seiner Soldaten Rekrutierung, Musterung
und Waffenweihe: Denn das ist, was sie erleben.!!’

Musterung heiflt lustratio, was eigentlich «Reinigung>, «Sithnung» bedeutet,
was jedoch in der Militirsprache fir «Musterung» stand, wegen der
Reinigungsakte und Sithneopfer, die diese begleiteten. Einher mit der lustratio,
der Musterung der Soldaten, ging jene der Waffen, das armilustrium, die
«Waffenreinigung» im Sinne von «Waffenweihe». Dieses Wort lustratio kommt
von luo, das «waschen>» bedeutet, aber auch «biiflen>,«sithnen>, und stellt daher
den Ubergang von der Musterung der Soldaten samt Waffenreinigung zur Taufe
samt Bufle.""! Dass die Taufe urspriinglich als die Aufnahme in die Armee Christi
aufgefasst wurde, steht sicherlich nicht im Widerspruch dazu.''?

Das baptisterium, das die Christen fiir die Taufe benutzten, war bis dahin nichts
anderes als ein Becken im kalten Teil der romischen Badanlagen.'’’ Die
Vorstellung einer personlichen Taufe Christi hat sein Muster in dem Umstand,
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dass bevor Caesar sich auf den Weg machte, um den Rubicon zu tiberschreiten und
gegen Pompeius zu ziehen, er in Ravenna ein Bad nahm.""* Kurioserweise gibt es
gerade in Ravenna die altesten christlichen Baptisterien, mit der Taufe Jesu auf
Mosaiken abgebildet, als ob es ein Gedichtnis der Orte gabe.

Zum Bild der Taufe als Baden in einem Fluf, und nicht blofl im Baptisterium,
sowie zum Habitus des Taufers mit Rohr, Hirtenfellen und Lamm, diirfte auch der
grofle und schone Unbekannte beigetragen haben, der, als Caesar vor dem
Ubergang des Rubicons noch zdgerte, plotzlich erschien, sich unweit setzte und auf
einer Rohrpfeife spielte, so daf} nicht nur Hirten kamen, um ihm zuzuhoren,
sondern auch Soldaten von ihren Posten, unter ihnen einige Spielleute. Da entriss
der Unbekannte einem von ihnen die Trompete, sprang zum Fluss hinab, und mit
gewaltiger Lautstirke das Kriegssignal gebend eilte er auf das andere Ufer
hintiber, worauf Caesar sagte:

«Gehen wir, wohin der Gotter Zeichen und der Feinde Ungerechtigkeit uns rufen! Der Wiirfel

ist gefallen>.'"*

Wir haben jetzt gesehen, wie das Evangelium des Markus und das des Johannes in
Caesars Biographie seine strukturelle Entsprechung findet. Bei der Suche nach der
jeweils entsprechenden Stelle haben wir uns zuerst nach dem Kontext gerichtet,
undinnerhalb dessen dann nach den Requisiten.

Es hat sich aber auch ein dritter Anhaltspunkt herauskristallisiert: die sich
entsprechenden Namen. Diese sind manchmal auffillig dhnlich — wie Gallia =
Galilaea, Corfinium = Cafarnaum -, manchmal unterschiedlich, jedoch wie
tbersetzt — lustratio = baptisma — oder aber in einer funktionalen Entsprechung
stehend — wie Christus versus pontifex maximus.

Was die Namen angeht, so ldsst sich ohne Weiteres eine Liste der Personen
(bei Caesar) und ihrer Doppelginger (bei Jesus) aufstellen. Um bei den wenigen
erwihnten Personen und Orten zu bleiben:

Dramatis Personae
Caesar : Jesus
Pompeius : Johannes (der Tiufer)
Antonius : Simon (Petrus)
Curio : Andreas

die Frauen bei Caesars Beisetzung :
Nikomedes :
: Judas

(Decimus) Brutus

die drei Marien beim Grab Christi
Nikodemus
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(Marcus) Brutus : Barabbas
(Cassius) Longinus : (Miles) Longinus
Lepidus : Pilatus
Octavian (Augustus) : Johannes (der Jiinger)
Marius (+ Iuliaund Martha) : Lazarus (+ Maria und Martha)
der Senat : das Synedrium
Gallia : Galilaea
Rubicon : Jordan
Corfinium : Cafarnaum
Rom : Jerusalem

Es fdllt auf, dass einige identisch sind — Longinus = Longinus, Martha = Martha —
oder dafiir gehalten werden kénnen: Die Frau des Marius konnte, zumal von
Nicht-Rémern, durchaus Maria genannt werden.!'® Thre unterschiedlichen
Funktionen - Frau und Konkubine jeweils versus Schwestern — wird relativiert
dadurch, dass die Schwestern «geliebt» sind.''” Wenn man niher hinschaut,
entdeckt man weitere Ahnlichkeiten, im Falle von Longinus eine verbliffend
beunruhigende: Das Fest des Heiligen Longinus — der Mann, der mit der Lanze in
die Brust Jesu stach und heiliggesprochen wurde (!) - fillt auf den 15. Mirz, den
Tag der Erdolchung Caesars durch die Hand, nicht zuletzt, eines Longinus.

Andere Namen sind nur dhnlich, Gallia = Galilaea, Corfinium = Cafarnaum,
bleiben aber im Rahmen der iiblichen Metathesis der Liquidae («I» und «r> ).}

Auch Lepidus und Pilatus stehen sich insofern nahe, als Pilatus wie eine
silbenmifige Metathesis von Lepidus aussieht: Lepidus > Piledus > Pilatus.''* Idem
fir Nikomedes und Nikodemus.

Bei Brutus und Barabbas ist der Unterschied schon grofler, aber nicht
uniiberbriickbar, nicht nur wegen des Anlauts, Bru- und Bar-. Von der Bedeutung
her wird Barabbas allgemein als «Bar-Abbas» verstanden, «Sohn des Vaters»,
wiahrend unser Brutus jener ist, dem der erdolchte Caesar zugerufen haben soll:
«Auch du, mein Sohn.» Die Bezeichnung «Sohn des Vaters» trifft daher auf
Brutus zu (vide supra).

Alle anderen parallelen Namen scheinen voneinander verschieden zu sein:
Brutus # Judas, Rom # Jerusalem et cetera.

Beim zweiten Hinsehen jedoch lassen sich auch hier Ahnlichkeiten feststellen:

Brutus der Verriter hief3 mit vollem Namen Decimus Iunius Brutus. Iunius kann
auf Griechisch mit Iunas wiedergegeben werden, so wie lateinisch Lucius mit
griechisch Lukas."** Tunas nun ist Iudas sehr nahe, zumal im griechischen Schriftbild:
IOYNAC = IOYAAC. Abweichend ist lediglich die Richtung des dritten Striches
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von N und D. Decimus seinerseits bedeutet «der Zehnte>. Decimus Iunius kann als
«Junas der Zehnte» verstanden werden. «Judas, einer der Zwdlfe»'2! heifit der
Verriter bei Markus.

Auch Marius, als «Geiachteter» — lateinisch latro —, bleibt akustisch und
schriftbildlich nicht weit entfernt von Lazaros."**

Johannes (der Jiinger) sieht so aus, als ob es nach Octavian Augustus, dem
«jungen» oder «neuen» Caesar genannt wire, lateinisch iuuenis, griechisch (h)o
neos (Kaisar).'*®

Bei Johannes (dem Tufer) wiirde dann entsprechend, anstelle von neos, Gnaios
gestanden haben: (der) Gnaeus (Pompeius), (h)o Gnaios (Pompeios).'**

Curio indes kidme nicht iber den Klang, sondern tiber die Bedeutung in die
125

Nihe von Andreas, als ob Curio von uir — lateinisch <Mann> — stammte'* wie

Andreas von anér, andros — griechisch <Mann>. Idem fiir Senat und Synedrium, das
nicht nur in Rom undin Jerusalem einfach Rat bedeutet.'*®

Dass gerade die kinderlose Calpurnia im Evangelium zur Mutter wird,
verwundert insofern nicht, als durch die testamentarische Adoption des Octavians,
des spiteren Caesar Augustus, sie legal zur Mutter des neuen Caesar wurde. Als
Frau Caesars konnte sie als Iulia gelten, und als Iulia dann eine Maria sein (vide
supra)."””” Entsprechend konnte auch Kleopatra, die dgyptische Frau Caesars, so
genannt werden: Maria des Kleopas unter dem Kreuz steht, wo Kleopas ja den
Anfang des Namens von Kleopatra darstellt, mitunter dessen volksetymologische
Bedeutung wiedergibt.'*® Man kann sich fragen, ob der Zusatz von Magdala «vom
Turm>» urspriinglich nicht auch ihr galt, denn «Maria vom Turm»'?’ passt
sinngemaf zu Kleopatra. Denn der berithmteste aller Tiirme der Antike, eines der
sieben Weltwunder, war der Leuchtturm der Insel Pharos, Wahrzeichen
Alexandrias, der Stadt Kleopatras. Auch der Turm, in dem sie ihren Tod fand, war
berithmt geworden: Darin verbarrikadiert hatte sie bis zum bitteren Ende dem
Octavian Widerstand geleistet."** Ein Turm kommt namlich bei Fulvia nicht vor,
die dafiir aber wegen ihrer groflen Rolle bei der Beisetzung Caesars verdiente,
Magna, 1| Meyd\n, genannt zu werden, was sich dann per Attraktion durch den
Turm der auch «Groflen» Kleopatra, mit welcher Antonius als Mann beider sie
verband, in Magdalena hat verformen konnen. Atia schliefllich, als Cousine —
genau: Tochter der Schwester des Vaters —, konnte im Verbund mit den drei
Marien fiir die Schwester der Mutter gehalten werden, und ihrerseit korrekt die
Mutter des Josephos (oder des Joses) sein, sofern diese Verformungen vom Namen
Octavian darstellen (vide infra).

Des Antonius Ahnlichkeit mit Simon (Petrus) hat mehr Kolorit. Petrus wird
nimlich meistens Simon genannt, und Simon erscheint interessanterweise oft im
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Akkusativ, so beim ersten Auftauchen bei Markus: «... sah er Simon ...»! -

Sipwva, Simona. Dies sieht aber aus wie Antonius von rechts nachlinks gelesen:
ANTONIVS <|> SVINOTNA > SIMONA > YIMQNA

Heterographisch, wie ein aramiisches Fremdwort im Griechischen.'**

Was die iibrigen Orte angeht, so kann Rubicon klanglich nichtin die Ndhe vom
Jordan kommen. Caesar selbst erwihnt aber den Rubicon nicht, dessen
Uberquerung ihm als Vergewaltigung des Vaterlandes angekreidet wurde, wofiir
er den Pompeius verantwortlich machte; und interessanterweise wird bei Markus
der Jordan auch nur in Zusammenhang mit Johannes dem Téufer genannt. Nun
trifft es sich, dass der Rubicon durch den Ager Gallicus flieit und zwischen Ravenna
und Senigallia in die Adria miindet, also ins Gallische Meer, was strukturell und
sprachlichjenem Galildischen Meer entspricht, wodurch der Jordan flieit."**

In Bezug auf Rom und Jerusalem brauchte man sich um den Unterschied im
Namen nicht grof8 zu kiimmern. Der Name fillt in den Geschichtsbiichern kaum:
Es ist meistens nur von «der Stadt»> die Rede — so zum Beispiel bei der oben
zitierten Stelle Plutarchs, wo berichtet wird, dass das Volk es als ein Wunder
betrachtete, dass Caesar Marius” Ehre nach den vielen Jahren der Diktatur Sullas
aus dem Hades «in die Stadt>» zurtickgeholt habe: eis tén polin. Welche Stadt dann
gerade gemeint ist, hingt vom Kontext ab."** Steht aber ausdriicklich der Name
Rom, wie beim oft vorkommenden eis Romén, <in Rom (hinein )>, <nach Roms>, so
ist (H)ierousalem nicht mehr weit. Die andere Variante des Namens,
(H)ierosolyma, enthilt sogar Roma: (hie)RO (soly)MA.

Zum Sinn ist Folgendes zu vermerken:

Hiero bedeutet «heilig>. Somit ist Hierosolyma «die heilige Solyma». Solyma

)% soll aber «Friede» heiflen.'*® Somit bedeutet Hierosolyma nichts

(oder Salem
anderes als «die heilige Stadt des Friedens». Eine solche war aber de facto nur
Rom, die Stadt, die den Weltfrieden hergestellt hatte: Die pax augusta war im Jahr
17 v.Chr. urbi et orbi verkiindet,'”” der Janustempel geschlossen worden. Zur
monumentalen Fixierung dieser Tatsache hatte Augustus den Friedensaltar bauen
lassen, die ara pacis. (H)ieru-salem gibt ara pacis im ersten Glied dem Klang nach
wieder, im zweiten dem Sinn nach:**ara > (h)ieru; pacis > salem.

Auflerdem kommt Roma fast buchstablich im sonst unvermittelten Rama
wieder — der einzige Unterschied in einem fiir semitische Sprachen irrelevanten
Vokal liegend -, das in einem Midrasch-dhnlichen Zitat bei Matthdus als der Ort
angegeben wird, wo Herodes’ Kindermord stattgefunden haben soll."* (Wie wir
sehen werden, hat dieses Ereignis seine Parallele in der Geburtsgeschichte des
Octavian Augustus).
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Damit sind wir die zuvor aufgestellte kurze Namensliste durchgegangen. Wir
haben festgestellt, dass die bei Caesar vorkommenden Personen und Orte bei
Jesus Namen tragen, die ihnen entweder klanglich oder schriftbildlich sehr nahe
sind, oder aber wie deren Ubersetzung aussehen.

Die Namen des Herrn

Da bekanntlich die nomina sacra in den Evangelienmanuskripten durch Kiirzel
wiedergegeben sind — meistens der erste und letzte Buchstabe —, kénnen wir nicht
die urspriinglichen Namen vergleichen, sondern nur das, was tiberliefert ist. Was
das Kiirzel fiir Jesus angeht — griechisch /€ im Nominativ, lateinisch 15 -, so sei
bemerkt, dass es 7(uliu) s ebenso deckt wie 7(esu)s.'*

Auch beim Vergleich der tradierten vollen Namen lasst sich Interessantes
feststellen: Da Iésous als die griechische Namensform fiir Iesua, Iosua oder Iehosua
gilt, was wortwortlich «Jahwe hilft> bzw. «rettet», sinngemil «Gotthilf>
bedeutet, kann Jesus als Ubersetzung des griechischen soter, «Retter, Heiland>,
oder euergetés, «Wohltiter», angesehen werden, die in der Literatur vielfach
belegte Ehrentitel des Caesar sind,'*! inschriftlich dokumentiert auf den Sockeln
der ihm nach Pharsalos geweihten Statuen im Osten.

Grund genug, uns auch die Inschriften der anderen dem Caesar in Ionien
geweihten Statuen genauer anzuschauen. Ob vielleicht da auch schon Parallelen zur
Titulatur Jesubestanden?

Die typische Widmung auf den Inseln lautet:

Das Volk dem Gaius Iulius Gaiussohn Caesar, Pontifex Maximus und Imperator, [Konsul und
Diktator zum zweiten (Mal)], Retter und Wohltiter [aller Griechen] ....'*
Auf dem Festland, in Ephesos, der damaligen Hauptstadt der multiethnischen
Provinz Asia, wird er sogar als «Gott von Gott» und «universeller Erloser des
Menschengeschlechts> begrifit:

Die Stadte, die in Asien sind, und die Gemeinden und die Vélker, dem Gaius Iulius Gaiussohn

Caesar, Pontifex Maximus und Imperator, zum zweiten (Mal) Konsul, dem von Ares und
143

Aphrodite sich offenbarenden Gott, gemeinsamen Retter des Menschengeschlechts ...

Lauter Titel, die wir aus der parallelen Titulatur Jesu kennen. Um von hinten
anzufangen:

Retter aller Griechen (oder gar des Menschengeschlechts) erinnert an unseren Heiland — sotér
bedeutet ja dasselbe wie servator, salvator oder Jesus (siehe oben).
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Wohltiter ist nicht weit von unserem gnddigen Herrn entfernt.

Von Ares und Aphrodite sich offenbarender Gott — das kommt bekannt vor: Sohn Gottes und
der heiligen Jungfrau, fleischgewordener Gott.'**

Imperator, Konsul, Diktator — das kennen wir aus der Christologie und den
Litaneien: das ist unser Allmdchtiger, der Pantokrator der Griechen.'®

Vom Titel pontifex maximus haben wir gesehen, dass seine griechische Form
archiereus megistos die mogliche Kontraktion christos enthilt - wenn nicht ergibt.'*¢

Selbst beim Namen sind Ahnlichkeiten festzumachen:

Caesar, griechisch Kaisar, ist nicht sehr weit von Nazara, der dltesten Variante
fir Nazareth, zumal im Akkusativ Kaisara.'*’

Gaiussohn erinnert an Menschensohn.'*®

Und schliefilichist Gaius Iulius wie archiereus megistos ein weiterer Kandidat fiir
eine Kontraktion und wiirde dabei unausweichlich zu Jesus fithren.'*

Zusammengefasst wiirden Caesars Inschriften auf seinen ersten Kultstatuen in
Ionien christlichinterpretiert solauten:

Dem Jesus Menschensohn Nazarener, dem Christus und Allmachtigen, [Pantokrator,]'

Gottessohn und fleischgewordenen Gott, gnadigen Herrn und Heiland aller Menschen ...
Eine bekannte Titulatur. Das Erstaunliche dabei ist, dass selbst die
Ubersetzungsvarianten der Namen und Titel genauso bekannt sind.

Iesus zum Beispiel ist nicht nur die mogliche Kontraktion von Gaius Iulius,
sondern zufilligerweise auch von Divus Iulius und Divi filius."'

Kaisar wurde schon wegen der Klangihnlichkeit von Anfang an mit kyrios
gleichgesetzt."** Es ist nicht belegt, dass Caesar sich dominus nennen lief, obwohl
er wie ein Herr sitzen geblieben war, als die Senatoren ihn am Venus-Tempel
aufsuchten. Von Augustus weifl man jedoch, dass er nicht mit Herr angeredet
werden wollte — was beweist, dass er so angeredet wurde. Bei spiteren Kaisern
wurde die Anrede iblich. Interessanterweise wird auch Jesus eher mit Meister als
mit Herr angeredet, und bezeichnet wird er als Herr erst in den spiten
Evangelien.'>® Somit kann kyrios, das als nomen sacrum in den Handschriften
regelmifig unter dem Kiirzel auftaucht, sich fiir Kaisar eingeschmuggelt haben -
oder fiir Kaisar Sebastos, griechisch firr Caesar Augustus —, das durchaus vom selben
Kiirzel gedeckt werden kann,'**in einer Zeit und Gegend, wo die Anrede «Herr>»
fur den Kaiser nicht mehr anstoflig war wie nochin Rom zu Caesars Zeiten.

'35 was sich in der Anrede magister

Dictator hief3 altertimlich magister populi,
hielt. Genauso wird auch Jesus angeredet: didaskale, Meister. Oder tbersetzt:
rabbi,"*® als ob dictator und magister in ihrer spezifischen schulmiBigen Bedeutung

genommen worden wiren.'”” Dass es sich aber bei Jesu Diktaten um Befehle
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handelte, beweist unter anderem die Markusstelle, in der didaskon vorkommt:
«denn er unterwies sie wie der Machthaber>»."*® Somit kann rabbi fiir magister als
Anrede von dictator stehen.

Diese Polysemie der Namen und Titel ldsst auf Doubletten und Kreuzungen
schlieflen,'” wiirde aber gerade dadurch die Vielfalt der Namen, Titel und
Anredeweisen Jesu erkliren.

Unser Déja-vu-Erlebnis geht also weiter: Wir stellen zu unserer Uberraschung
fest, dass Caesars Titulatur auf den Sockeln der ihm geweihten Statuen jene des
Christus vorwegnimmt — insgesamt und Wort fiir Wort. Die Unterschiede sind
derart, dass sie durch reguldre Kontraktion erklirt werden kénnen — wie etwa bei
Gaius Iulius > lesus oder archiereus megistos > christos —, durch naive Ubersetzung —
wie bei Gaiussohn > Menschensohn oder dictator > rabbi — oder aber durch
Verschreibung — Kaisar > Kyriosund Kaisara > Nazara.

Dies sind typische Verinderungen, die im Zuge einer Uberlieferung
vorkommen, in welcher miindliche Tradierung'® durch mehrere Sprachriume
sowie schriftliche Redaktions- und Kopistentatigkeit ineinander verstrickt sind.
Wie die Textkritik erkannt hat, ist dies bei den Evangelien der Fall.

Die Verschreibungen sind nicht ungewohnlich, und auch die anderen
Abweichungen bleiben im Rahmen des fiir Sprachiiberginge Ublichen:
Beibehalten wird der Klang oder das Schriftbild, der Sinn oder eine Kombination
von beiden. Dies ist ein bekannter Mechanismus, der nicht nur in
Volksetymologien oder Verballhornungen wirkt,'"' sondern auch bei den

22 sowie bei der offiziellen Ubertragung der
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gelehrten Ubersetzungen,
lateinischen Termini ins Griechische, die zweite Amtssprache des Reichs.

Vor einem kontextbezogenen Vergleich kénnen wir noch nicht wissen, ob
Verschreibungen oder Volksetymologien tatsichlich mit im Spiel waren. Aus
diesem  Grund  haben  wir  zunidchst  verschiedene  Hypothesen
nebeneinanderstehen lassen — so etwa, ob Iohannes sich aus lateinisch iuvenis oder
aus griechisch (h)o neos entwickelt habe, beziehungsweise aus (M)agnus, Gnaeus
oder (h)o Gnaios —, die sich woméglich ausschlieflen und jeweils nur innerhalb
eines miindlichen oder schriftlichen Tradierungsprozesses denkbar sind.

Zu vermerken ist jedoch bereits hier, dass beide Phinomene mitunter zu
Delokalisierungen fithren kénnen,'** sodass eine Verlagerung der mitgedachten
Szenerie von Rom nach Jerusalem moglich ist. Wenn von «Synedrium> die Rede
ist, so denkt man bei «der Stadt» eher an Jerusalem als an Rom, obwohl man weif},
dass «Synedrium» «Senat» bedeutet. Und dass bei Caesar Romer vorkommen,
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lokalisiert die Szenerie nicht zwangslaufig in der Stadt Rom: Zu der Zeit bestand
die Obrigkeit iiberall im Reich aus Rémern. Rom urbs oder Rom orbis?

Die beobachteten Ahnlichkeiten zwischen den Personen- und Ortsnamen bei
Caesar und Jesus fallen so regelmiflig aus, dass es geboten scheint, niher zu
untersuchen, ob das Evangelium nicht die Vita Caesaris als Vorlage gehabt haben

kann.
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Frage ausfiihrlich behandelt in A. EICKENBERG (2015), Die sechste Stunde.

App. BC2.146: [ ... ] &v Badpatt adt@v éKaoTa woL100pEVOS.

Dio Cass. HR 44.44.4. App. BC 2.150.625: Kaicapt 8¢ # e Téviog Odhacoa eife, xewpdvog péoov mAwth Kai
€8810¢ yevopéwn [ ... ]. Dio Cass. HR 41.46.3: ££¢pnvev tavtdv kabdmep £k TOOTOL Kol TOV XDV TAVTWY.

Plut. Caes. S: 6te tijig Mapiov yovarkdg Tovhiag dmoBavovors, aSed@iods v abdtig, yKOULOY Te Aapmpdv €v
dyopd S1fAOe, kai mepi TV ékpopdy £T6Aunoev eikévag Mapiwv mpobéadal, tote Tp@TOV 0@Beicag petd v éxi
ZON\a ToArteiay, Todepiwy TOV avSpdv kpBévtwy. éni TobTw Yap éviwy katafonodvtwy Tod Kaicapog, 6 Sfpog
avtipxnoe, Aapmpd Seapevog kpdtw xai Bavpdoag domep £ Aidov Sl xpdvwy ToMA@Y dvéyovra tag Mapiov
Tipdg eig v O, Ibidem 6.3: GAN' oi pvéPowv topavvida molrreveo®ar Kaioapa, vépoig xai S6yuaot
KaTopwpLYpévag EmavioTdvra Tidg [ ... ].

Es wird anscheinend gerne verdringt, dass Caesar von Anfang seiner Amterlaufbahn an pontifex maximus war,
dass er schon zu Lebzeiten mit kultischen Handlungen und nach seinem Tode als Gott verehrt wurde.
Stellvertretend fiir viele andere nur ein Beispiel: Im Vorwort zu Caesar, D. RASMUSSEN ed., Darmstadt 1967,
listet der Herausgeber auf: «Caesar war Politiker und Staatsmann, Eroberer, Entdecker und Feldherr zugleich
- und nicht zuletzt ein Redner und Schriftsteller von Rang [ ... ]». Der pontifex maximus, Sohn der Venus und
Reichsgott wird dort nicht erwihnt und speziellen Untersuchungen iiberlassen; cf. u.a.: WLOSOK (1978),
PRICE (1984), CLAUSS (1999) oder CANCIK / HITZL (ed.) (2003).

Mt 10:34-36; 10:14-15.

Cf. Vergil, Aeneis, V1, 828-831: heu quantum inter se bellum, si lumina uitae / attigerint, quantas acies stragemque
ciebunt, / aggeribus socer Alpinis atque arce Monoeci / descendens, gener aduersis instructus Eois! — «Weh aber,
welchen Krieg miteinander, wenn sie des Lebens / Licht erst sehen, welch ein Blutbad werden sie bringen, /
wenn von den Alpen der Schwiher steigt, von der Burg des Monoechus, / wihrend sein Eidam im Osten zum
Kampfe richtet die Heerschar.» (Ubersetzung: Johannes Gétte).

Cf. Martial, Epigrammata, IX, 72-73: cum gener atque socer diris concurreret armis / maestaque civili caede
maderet humus. — «Wenn der Schwiegersohn und der Schwiegervater mit schrecklichen Waffen
aufeinanderstoflen / und der traurige Erdboden trieft vom Biirgergemetzel.»

Mit socer, Schwiegervater, und gener, Schwiegersohn, sind bekanntlich Caesar und Pompeius gemeint.

Wenn wir Vergil und Martial mit dem Vulgata Text Mt. 10:34-36 vergleichen —

Nolite arbitrari quia pacem veneri mittere in terram: non veni pacem mittere sed gladium. veni enim separare
hominem adversus patrem suum, et filiam adversus matrem suam, et nurum adversus socrum suam: et inimici
hominis, domestici eius.

- sehen wir, dass genmer und socer, «Schwiegersohn» und «Schwiegervater», zu nurus und socrus,
«Schwiegertochter» und «Schwiegermutter>, geworden sind. Der Grund liegt wohl darin, dass Matthius
Micha 7:6 zitiert:

«Denn der Sohn verachtet den Vater, , die Tochter widersetzt sich der Mutter, die Schwiegertochter ist
wieder die Schwiegermutter; und des Menschen Feinde sind seine eigenen Hausgenossen.».

Aber bei Micha ist keine Rede von <Schwert>, oder <Waffen>, wenn auch von <Blut> in Mch 7:2. Martials
Verse sind also der Matthiaus’ Passage niher als Michas Zitat. Es ist offensichtlich, dass ein Text wie jener des
Vergils oder Martials hier vorlag, bevor Matthius selbst oder spitere Kopisten ihn mit dem unvermeidlichen
Midrasch ersetzten, in diesem Fall ein Zitat aus Micha.

Lk 10:10-15; Mt 11:21-23.

Brief Caesars an Oppius und Cornelius, enthalten in: Cic. Att. 9.7 c: Haec nova sit ratio vincendi, ut misericordia
et liberalitate nos muniamus. STAUFFER (1957), p. 20, iibersetzt: «Das muss die neue Siegestaktik und
Sicherheitspolitik sein, dass wir Vergebung iiben und eine freie und festliche Welt schaffen>. Cf. Suet. Jul. 75.
Dio Cass. HR 43.17.4-5: &ote Bapoovviwg, & matépes, oikewwbdpev, éxhabopevor ptv maviwy ToV
ovpPePnrdTwv g kail avdyky Tvi Sarpoviq yeyovotwy, dpEapevor 8¢ dvumédmtag dAMAovg kabdmep Tvag Kavodg
ToAitag PAeTv, Iv' Deis Te B¢ TPOG TATEPA pe TPOoPEPNade, TNV Pty TpoVoLay THY Te knSepoviav Ty map' Epod
Kapmoduevol, T@V 8¢ Svoxepeotépwy undév goPoduevor, kai £ydw wg maiSwy UGV Empued@dual, TavTa pgv T
Kdota det yiyveoOar v@' du@V edxdpevog, @épwv 8¢ avaykaiwg td avBpdmiva, kai Todg v dyabods Taig
TpootKovoaIg TIHATG &ydAAwY, Todg §& Notmodg émavopBdv kab' doov évdéxetar.
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Jh 13:34: évrolMy xawviy Sidwut duiv, tva dyamdte dAAAovs: kabBhg Aydmnoa dudg tva kai duelg dyamdte
d@\Aovs. — «Ein neues Gebot gebe ich euch, dafl ihr euch untereinander liebt, wie ich euch geliebt habe,
damit auch ihr einander lieb habt.» Lk 6:35: m\Mv dyamdte Todg éxOpods dud@v — «Vielmehr liebt eure
Feinde».

Dies attestiert ihm auch die Patristik. Cf. Orosius Hist. 6.17.1, der sagt, dass Julius Caesar bei dem Versuch
unterging, die politische Welt entgegen dem Beispiel seiner Vorginger im Geiste der Clementia neu
aufzubauen: Caesar Romam rediit: ubi dum Reipublicae statum contra exempla maiorum clementer instaurat,
auctoribus Bruto et Cassio, conscio etiam plurimo senatu, in curia viginti et tribus vulneribus confossus interiit.

Dio Cass. HR 44.46.5-6: mavtag 8oot pf| kai tpdtepdv mote dAOVTEG DI avTod HAENVTO Aeis. TO ey Yap Todg
moNNGKkig EmPBovdevovTds oi del mepuroteioBar pwpiav, oo avBpwriay evéwle [ ... ].

Mk 3:29: 86 8 dv Pracenuron eig TO Tvedpa O dytov, odk £xel peoty eig TOV aid@va, dAAG voxdg éoTy alwviov
apaptiparosg [ ... ].

Suet. Jul. 61: utebatur autem equo insigni, pedibus prope humanis et in modum digitorum ungulis fissis, quem
natum apud se, cum haruspices imperium orbis terrae significare domino pronuntiassent, magna cura aluit nec
patientem sessoris alterius primus ascendit; cuius etiam instar pro aede Veneris Genetricis postea dedicauit.

Suet. Aug. 96: apud Actium descendenti in aciem asellus cum asinario occurrit: homini Eutychus, bestiae Nicon erat
nomen; utriusque simulacrum aeneum uictor posuit in templo, in quod castrorum suorum locum uertit.

Dio Cass. HR 44.4.5; Gel. 5.6.11.

Detail des Passionssarkophags in: HINZ (1973-81), I Fig. 74. Cf. Anm. 316, Abb. 118, zweite Szene von links.
Freilich sind auch unihnliche Namen dabei, hier z. B. Rubicon und Jordan, Adria und Galilaeisches Meer. Dazu
v.i. Fiir die Griinde, warum letzteres, ein Stiflwassersee, im Evangelium stattdessen Meer genannt wird, v. i.
Mk 1:22: fiv yap 8i8doxwy avrodg g tEovoiav &xwv. Vulgata: erat enim docens eos quasi potestatem habens.
Wihrend é§ovoiav #wv, auBler im Evangelium und den ekklesiastischen Autoren, nur bei Cassius Dio als
einem klassischen Historiker vorkommt, und zwar bezogen auf Rémer (Dio Cass. HR 78.40.5.4), ist das
lateinische Aquivalent potestatem habens belegt u.a. bei Ampelius, Caesar, Cicero, Gaius, den Digesta
Tustiniani, Servius und Varro, so dass ¢§ovaiav #wv eine griechische Nachprigung des typisch lateinischen
Ausdrucks zu sein scheint. Zu Caesars amtlichem Status in Corfinium passt quasi potestatem habens bestens,
denn er hatte da kein imperium, sondern eben nur potestas, und das auch nur quasi: Sein Mandat in Gallien war
abgelaufen, zum Diktator wurde er spiter ernannt und zum Konsul erst nach seiner Ankunft in Rom
wiedergewihlt.

Mk 1:24: Tifjuiv kai ooi, Inood Naapnvé; A\0eg dmoléoat Hudg;

In der Nihe von Dyrrhachion, im bergigen Epirus, heute Durres (Durazzo) in Albanien.

Mk 4:35 bis 5.20; Caes. Civ. 3.6: Cerauniorum saxa.

Noch auffilliger dadurch, dass die Evangelien-Handschriften untereinander mindestens so sehr abweichen —
Gerasener/Gergesener/Gadarener — wie jeweils vom Ceraunier Caesars, was sich als Quelle fiir die Varianten
geradezu anbietet.

Mk 5:3 wipaory, Vulgata: monumentis. Vell. 2.51.2: mox etiam obsidione munimentisque eum complecteretur.
Caes. Civ. 3.43sq und passim: munitiones. In Grabinschriften, wie CIL 6.10246, steht bisweilen monimento
statt monumento — mit der im Lateinischen typischen Austauschbarkeit von «i» und «u» in manchen
Woértern, sodass man z. B. decimus schrieb, aber decumani. Damit reduziert sich der Unterschied zwischen
monimenta und munimenta lediglich auf einen «o> statt «u>.

Mt 8:28. Vell. 2.51.2: Sed inopia obsidentibus quam obsessis erat grauior.

Mk 6:45-51.

Plut. Caes. 38 v ptv £wBwvny adpav, [ ... ] woddg mvedoag [ ... ].

App. BC 2.57.237-58.239: 10 Tovebpa §' adtiv kal 10 kDya petéwpov &g Tag dxBag Sieppimtet, péxpt mnotalodong
Auépag oi pév £dedoikeoav wg év Pwri katdadnot Toig Todepiots éodpevor, 6 8¢ Kaioap, T Sapovie xaleydpevog
wg @Bovep®, épijke TV vabv émaviévar H uév 81 mvedpatt tayel tov motapov avémdel, Kaioapa §' o pév
#0adpalov Tiig edTodpiag, oi §' émepéupovto Mg oTpatiwTy Tpémov Epyov elpyacpévoy, ob otpatny@. 6 §' odkét
Mjoeobat mpoodok@v TlooTovpiov 4ve' tavtod mpocétale Stamhedoai te kal ppdoar Tafwip TOV oTpatdy edOdg
dyew 81 Oaddooms.

Mt 14:28-33.

Antonius landete im Hafen Nymphaion bei Lissos, damals dalmatinisch, heute Lesh (Alessio) in Albanien
(App. BC2.59.245).

Mk 8:10: Kai e00dg ufag €ig 0 Thoiov petd TV pabntdv avtod AABev eig Td puépn Addpavovdd.
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Mk 6:46.

Mk 4:39: kai elnev 1} Oaddooy, Mt 8:24: év 1f) Oaddooy); erst Lukas «verbessert> in eig Ty Aipvny (8:23). In
den alten Bibeliibersetzungen steht korrekt «Meer», in den modernen wird selbstverstindlich in «(der)
See>» korrigiert.

Thalassa fiir ein limné ist sonst nur fiir das Kaukasische (Kaspische) Meer belegt (Arist. Mete. 1.13 p. 351 a, 8),
aber als eigensinnige Bezeichnung der dortigen Bevolkerung, wegen der Menge und Grofle der dort
einmiindenden Fliisse sowie des Fehlens eines sichtbaren Ausflusses: &' fj ye dmd Tov Kavkacov Aipvn, fv
kahobotv ol éxel Oddattav: abtn yap motapudy oAV kai peyddwy eiofaldoviwy ovk éxovoa Ekpovy Pavepov
[...]. Thalassa/thalatta bezeichnet auf Griechisch immer nur Salzwasser, z. B. eine Quelle mit Salzwasser im
Erechtheion zu Athen (cf. auch sizilianisch la salata, wortlich «das Salzwasser>, fiir «das Meer> ).

Mt 4:18, 8:24, 13:11, 14:24sq, 15:29; Mk 1:16, 2:13, 3:7, 7:31; Jh 21:1; u. 6.

Mk 1:7: "Epyetat 6 ioxopdtepds pov omiow pov, od ovk iyl ikavdg koyag Adoat TV ipdvra T@v drodnudtwy
avtod. Cf. auch Mt 3:11 und Jh 1:15; 1:27.

Plut. Pomp. 73: énel 8¢ xaipdg Ay Seimvov kal mapeokedaoey 6 vavkApog €k T@V Tapdvtwy, idwv 6 Dawviog
oiket@v dmopiq Tov [opmriov dpxdpevoy adtov drodde Tpootdpape kal drélvoe kal cvvidenye. Kal TO Aotwdy
¢k TovTov TEpEnwY Kal Oepamedwy boa Seomdtag SodAoy, uéxpt vivews mod@v kal Seimvov mapackevis,
Sietédeoev, Wote THY EAevBepioTTa TiG DmovpYiag ékeivg Beacdpevoy dv Tiva kal TO dpeAés kai dmhaoTov eimely:
Ded toiot yevvaiotoy wg dmav kal6év. Das Zitat ist aus Euripides, fg. 961, aus einem unbekannten Drama.

Jh 13:4-6: ¢yeipetal éx Tod Seimvov kai Tinow T ipdtia kai AaPov Aévtiov Sitlwoev Eavtov- elta paXhet B8wp eig
OV vurtijpa kal fipato vintew Todg moSag T@V pabnTdv kal éxpdooery @ Aevriw @ fv Siefwopévog. Epxeta ody
mpog Zipwva ITétpov: Aéyet adt@, Kopie, o0 pov virrelg Todg m68ag;

Zu vermerken ist hier, dass hinter «sich umgiirten» das «sich hochgiirten» verbergen kann, die typische
Handlung des antiken Menschen, wenn er rennen will, insbesondere beim Fliehen, damit das lange Gewand
ihn dabei nicht stort. Ein weiterer Hinweis auf die Herkunft der Stelle: Pompeius befand sich auf der Flucht.
Jh 1:20: xai dpoAdynoey kai ovk Apviioaro, kai dpoAdynoey dtt Eyd odk eipt 6 Xpiotos.

Jh 3:25-28: "Eyéveto odv {fmotg éx t@v pabntav Twdvvov petd Tovdaiov mept kabapiopod. [ ...] amexpifn
Twdvvng kai elnev, [ ... ] avrol Duelg pot papropeite 8t elmov [611] Odk eipi éyw 6 Xplotég [ ... ]. Dass hier meta
Ioudaiou, «mit einem Juden>, steht, und nicht, wie zu erwarten, «mit Jesus>, hat viele Kommentatoren
irritiert. Entsprechend zahlreich sind die Konjekturen, die «mit Jesus>» vorschlagen, cf. ALAND & NESTLE
(**1957): Inoov Bentley ¢ : Tov Inoov Baldensperger ¢j : Twv Incov Osc. Holtzmann ¢j. Die Konjekturen
wiirden die Verinderung weniger Buchstaben verlangen, wenn man, wie bei unserer Hypothese, fiir peta
TovSaiov — meta Ioudaiou, von einem urspriinglichen petd Tovkiov — meta Iouliou, «mit Iulius> — ausginge,
was wegen der Genitivendung nicht vom nomen-sacrum-Kiirzel IC verdeckt worden wire, ausgeschrieben
blieb, und daher nicht von Iésou, sondern von Ioudaiou beeinflusst werden konnte.

App. BC 2.69.285: £iol §' of kai mept tiig Kaioapog apxiepwatvng ég dAdovg A8n Sipilov. Cf. auch Plut. Caes.
42: @ote @lovikelv vmep Tig Kaioapog apxepwotvyg Aopitiov kai Znwvbijpa kai Zximiwva Stapdwpévovg
@\\dotg — «Domitius, Spinther und Scipio stritten um Caesars Priesterwiirde und suchten sie sich
gegenseitig abzujagen [ ... ]».

Plut. Pomp. 74-5: ""Op& ot," elmev, "dvep, od Tig ofig ToXNG Epyov, &N Tii épfig, mpooeppippévoy [ ... ]". Tabra
eimeiv v Kopvniav Aéyovot, tov 8¢ Tlopmiov dmokpivacBar "Miav dpa, Kopvnlia, toxnv fdeis v dpeivova, #)
Kkai ot lowg &nmamoey, 8Tt pot xpévov Theiova Tod ouviiBovg Tapépervev. AN kal TabTa Sel pépery yevopévoug
avBpdmovg, Kal Tig TOXNG ETt TEepatéoy. od Yip &vémoTov ¢k TodTwV dvadaBely ékeiva Tov £ éxelvwy &v TodTolg
Yevopevov."

Jh 3:29-31: 6 éxwv TV vouEnY voueiog éotiv- 6 8¢ pidog oD voueiov 6 EoTnKig Kal AkoDWY avTod Yapd xaipet
818 TV wviy Tod vopgiov. abtn odv 1) xapd 1) &ul) memMpwTal éxetvov Sel adidvew, du 88 Aartodobar. O
dvwBev £pxOpevog Emdvw TavTwy EoTiv- & GV &K TAS Yig &k Thg YHig ot [ ... ].

Plut. Pomp. 14.3: ‘O 8¢ Tlopmiiog ody dmémmnEev, AN’ évvoelv ékéhevoe Tov ToNav 1L TV filov avatéNlovta
meloveg 7 Svépevov mpookvvobow, dg adtd pv adfavouévng, peovpévng 8 xal papawvouévng éxeive Tig
Svvdpews.

Jh 1:5: xai 10 ¢@g £v T} okoTig Paivel, kai ) oxotia abtd ov katédafev.

Licht und Finsternis: Jh 3:19sqq; Streit der Jinger: Jh 3:22sqq.

App. BC 2.68.282: @ 8¢ kai oéhag & ovpavod Swamtav amd tod Kaioapog &g 1o Iopmmiov atpatémeSov éopéadn,
oi pév auei tov [Mopnrov £oecBai Tt Aapmpov avtoig épacav ék T@V modepiwy, 6 8¢ Kaioap opéoetv avtog
éuneowv T [Topmniov.
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Auffilligerweise benutzt Tertullian die Metapher «Lager des Lichts» vs «Lager der Dunkelheit>, Tert. De
idolol. 19.2: non convenit sacramento divino et humano, signo Christi et signo diaboli, castris lucis et castris
tenebrarum — «Unvereinbar ist der géttliche und der menschliche Fahneneid [sacramentum], das Zeichen
Christi und das Zeichen des Teufels, das Lager des Lichts und das Lager der Finsternis>.

Das wiirde erkliren, warum Jh 1:5sqq seine Doublette in Jh 3:22sqq hat.

Jh 1:25: xal Apdmoay adtov kai elnav advt®, Ti odv Pamntileg el od odk el 6 Xpiotog odde *HMiag ovdt 6
TPOPrITNG;

Mk 11.28-30: kai é\eyov adt@, Ev moiq §ovaia Tabta moteis; 7 Tig oo #8wkev Ty éfovoiav Tavmv tva tabta
motfjg; 6 8¢ *Inocodg eimev avtois, Enepwtiow duds éva Aoyov, kai amokpibnté pot kal £p® duiv &v moig ¢fovoia
TadTa wold: T PamTiopa o Twdvvov ¢ odpavod v f) £ &vBphmwv; dmokpiBnTé poL.

Symptomatisch ist hier, dass Caesar in seinen Kommentaren immer nur von dilectus, einer «Aushebungs,
spricht; sobald seine Offiziere die Feder iibernehmen, so im letzten Buch vom De Bello Gallico oder in den
Kommentaren zum Alexandrinischen, Afrikanischen und Hispanischen Krieg, verwenden sie alternativ dazu
das Wort lustratio (Caes. Gal. 8.52; B. Afr. 75.1; B. Alex. 56.5).

Diese doppelte Bedeutung von lustratio scheint das griechische Pendant loutrén, beeinfluflt zu haben, das
«Waschung», «Baden», bedeutet und vom entsprechenden Verb loué - auch «waschen», «baden» -
kommt, welche aber christlich zu «Taufe» respektive «taufen>» wurden.

Ahnliche Bedeutung hat auch das griechische Wort baptizo, was im christlichen Gebrauch mit «taufen>
iibersetzt wird, wohl weil es von bapté kommt, was «(ein)tauchen» bedeutet. Bevor es zur Taufe wird, ist
baptisma einfach Waschung, und somit eine Ubersetzung des lateinischen lustratio, der Musterung.
Interessanterweise fiigt Markus dem Wort baptisma seine Erklarung bei: Taufe der Buf8e zur Vergebung der
Siinden (Mk 1:4: kal knpvoowv Pantiopa petavoiag eig dpeotv apaptidv). «Der Sinden» heifit griechisch
(h)amartion; armorum heiBt lateinisch «der Waffen». Hat man hier im armorum einer alten Vorlage das
(h)amartion der spiteren hineingelesen, so stiinde «Vergebung der Siinden» fiir armilustrium. (Armilustrium
wird von Lydos iibersetzt mit kaBapuog 8mAwv, in den Glossaren mit dmhoxkabappds, 6mokabapota bzw. dmhwvy
kabdapotg. Cf. MAGIE (190S), p. 33, 150). Da aber aphesis zuerst «Entlassung» bedeutet und nur im
abgeleiteten Sinn «Vergebung>, sollten wir unser Augenmerk auf etwas anderes richten: Wahrend Pompeius
riistete, verlangte dessen neuer Schwiegervater Metellus (Scipio) von Caesar, dass er seine Soldaten entlasse.
«Vergebung der Siinden» kénnte daher einfach fiir dimissio armorum stehen. Da seinerseits metanoias, «der
Bufle>», Metellus ahnlich sieht, wie auch baptisma, «Taufe>, nahe bei postulatio, «Aufforderungs, ist sowie
kerysson, «predigend>, nahe bei Caesar, stiinde kérysson baptisma metanoias eis aphesin (h)amartion fiir a
Caesare postulabat Metellus dimissionem armorum. Auf Deutsch: «und predigte die Taufe der Bufle zur
Vergebung der Siinden» stiinde schlicht und einfach fiir «von Caesar forderte Metellus, seine Armee zu
entlassens.

Plut. Caes. 30.1-2: O v X\’ ] ye mapd Kaioapog dEiwaig 1o mpdoxnua tig Sikatodoyiag hapmpov eixev: fiov
Yap avtég te kataBéobat Ta dmha, kai Tlopmniov TavTd Tpdfavtog duotépovg iSwrag yevopévoug edpiokeodai Tt
TAPA TOV TOMT@Y dyadov, ©g Todg adTOV utv dpatpovpévovs, ékeive §' v eixe Pefatodvrag Sovauw, érepov
Srapaldovrag érepov kataokevalery topavvov. Plut. Caes. 30.4: év 8¢ tfj PovAfj Zkumiwv pév 6 ITopmniov
mevBepdg eionyroato yvouny, &v év fuépa pnti ui katadntar ta mAa Kaioap, drodery@fvar modéptov abtov.

Q. Caecilius Metellus Pius Scipio, per Adoption zum Metellus geworden (er hief P. Cornelius Scipio Nasica),
der Konsul von 52, war nach dem Tod von Caesars Tochter Julia und Pompeius’ neuer Heirat dessen
Schwiegervater geworden. Der neue Schwiegervater des Pompeius war ein scharfer Gegner des alten, des
Caesar, und hielt eine Rede fiir den Schwiegersohn, der sich zuerst in der Stadt aufhielt, spater aber aus
formaljuristischen Griinden knapp auferhalb der Mauer bei seinen Truppen war. Cf. Caes. Civ. 1.2.1: Haec
Scipionis oratio, quod senatus in urbe habebatur Pompeiusque aderat, ex ipsius ore Pompei mitti uidebatur.

Caes. Civ. 1.11.1: Erat iniqua condicio postulare, [ ... ] exercitum Caesaris uelle dimitti, dilectus habere.

Suet. Jul. 29: Cum adversariis autem pepigit, ut dimissis octo legionibus [ ... ].

Vell. 2.48.1: [ ... ] cum iustissimus quisque et a Caesare et a Pompeio uellet dimitti exercitus; quippe Pompeius in
secundo consulatu Hispanias sibi decerni uoluerat easque per triennium absens ipse ac praesidens urbi per Afranium
et Petreium, consularem ac praetorium, legatos suos, administrabat et iis, qui a Caesare dimittendos exercitus
contendebant, adsentabatur, iis, qui ab ipso quoque, aduersabatur.

Vell. 2.48.5: Ad ultimum saluberrimas et coalescentes condiciones pacis, quas et Caesar iustissimo animo postulabat
et Pompeius aequo recipiebat, discussit ac rupit, unice cauente Cicerone concordiae publicae.
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Cf. auch Suet. Jul. 30: Et praetextum quidem illi ciuilium armorum hoc fuit; [...] - wo armorum nicht fiir
«Waffen», «Armee> steht, sondern fiir «Biirgerkrieg>. Demnach konnte ¢ig dpeowv apaptidv bei Markus
theoretisch auch <Abwendung des Biirgerkriegs> bedeuten, dagegen spricht jedoch dgeotg — «Entlassung>.
Markus konnte auch, wegen dieser stindigen Aufforderung zur Entlassung der gegnerischen Armee bei
gleichzeitigem eigenen Rekrutieren, Schwierigkeiten gehabt haben, dilectus, «Rekrutierung>, und discessus,
«Trennung, Abmarsch» (cf. Caes. Civ. 1.26.4: [ ... ] ab armis sit discessum [ ... ]), auseinanderzuhalten.

Nun mag die Annahme, dass Markus eine lateinische Vorlage gehabt haben konne, abenteuerlich erscheinen.
Sie entspricht aber den Ergebnissen der Markus-Forschung. In einem gesonderten Kapitel werden wir uns
anschauen, ob die bei Markus bereits beobachteten Latinismen im Griechischen dieselbe Natur haben, wie
die hier von uns vermuteten (v. i.).

Cf. u. a. Tert. Ad martyr. 3: Vocati sumus ad militiam dei vivi iam tunc, cum in sacramenti verba respondemus —
«Wir sind zum Soldatenstande des lebendigen Gottes schon bei der Taufe berufen worden>.

Cf. Orbis Pictus Latinus, s. v.: Piscina in frigidario balnei.

Plut. Caes. 32.4: pxpov 8¢ mpod eomépag Oepancvoag 10 odpa. Wortwortlich: «pflegte er den Korpers. Es wird
allgemein mit «badete» ibersetzt, so Konrat Ziegler: «begab er sich ins Bad>»; Bernadotte Perrin: «he
bathed and dressed>»; Domenico Magnino: «fece un bagno>.

Suet. Jul. 32-33: cunctanti ostentum tale factum est. quidam eximia magnitudine et forma in proximo sedens
repente apparuit harundine canens; ad quem audiendum cum praeter pastores plurimi etiam ex stationibus milites
concurrissent interque eos et aeneatores, rapta ab uno tuba prosiliuit ad flumen et ingenti spiritu classicum exorsus
pertendit ad alteram ripam. tunc Caesar: 'eatur,’ inquit, 'quo deorum ostenta et inimicorum iniquitas uocat. iacta
alea est, inquit.

Bei Lucan findet sich die gleiche Szene wieder, allerdings ist die riesige Gestalt das Vaterland selbst, die
republikanische Patria, die Caesar ermahnt: Mit zerrauftem Haar und nackten Armen stand sie da,
schluchzend. Pharsalia 1.185-205: ut uentum est parui Rubiconis ad undas, ingens uisa duci patriae trepidantis
imago clara per obscuram uoltu maestissima noctem turrigero canos effundens uertice crines caesarie lacera nudisque
adstare lacertis et gemitu permixta loqui: 'quo tenditis ultra? quo fertis mea signa, uiri? si iure uenitis, si ciues, huc
usque licet." tum perculit horror membra ducis, riguere comae gressumque coercens languor in extrema tenuit uestigia
ripa. mox ait 'o magnae qui moenia prospicis urbis Tarpeia de rupe Tonans Phrygiique penates gentis Iuleae et rapti
secreta Quirini et residens celsa Latiaris Iuppiter Alba Vestalesque foci summique o numinis instar Roma, faue
coeptis. non te furialibus armis persequor: en, adsum uictor terraque marique Caesar, ubique tuus (liceat modo, nunc
quoque) miles. ille erit ille nocens, qui me tibi fecerit hostem.” inde moras soluit belli tumidumque per amnem signa
tulit propere.

Die Frau trigt in Rom den Namen der gens ihres Vaters, kann aber im Genitiv den Namen des Ehemannes
angeben, mit oder ohne Hinzufiigung von uxor, so auf Inschriften zu beobachten (cf. CIL 6.1274, 6.886).
Vermutlich aus dem Grund unterlauft es auch Gelehrten, sie gelegentlich nach dem Ehemann zu nennen, so
heifit Caesars Frau Pompeja bei Appian (BC 2.14) Iulia, statt Iulii, i.e. (Pompeia) Iulii (uxor). Der
abweichende Akzent, Mdria und Maria, ergibt sich aus den unterschiedlichen Regeln der lateinischen und
griechischen Akzentuierung. Gr. Mdrios/Maria wie Kyrios/Kyria.

Dass Maria die weibliche Form von Marius ist, und keinen anderen Ursprung hat, zeigt eindeutig die
Tatsache, dass, wenn es nicht so wire und Maria eine andere Etymologie hitte — etwa von Miriam, wie in der
pseudofrommen Literatur kolportiert wird —, dann Marius kein entsprechendes Femininum hitte, und Maria
kein Maskulinum. Beide sind aber genuine romische Namen und bilden ein Paar, nicht anders als Julius und
Julia, Antonius und Antonia, Claudius und Claudia, etc. Zur Verdeutlichung: Wenn Maria das normale
rémische Femininum von Marius ist (literarisch und epigraphisch belegt), eriibrigt sich die Suche nach einer
anderen Etymologie auch fiir die Maria des Evangeliums (etwa von Miriam, was ohnehin rein linguistisch
unwahrscheinlich ist), schon aus dem Grunde, dass im Evangelium diverse Personen mit rémischen Namen
vorkommen, etwa Pilatus oder Longinus.

Jh1L:S.

Fiir die Metathesis der Liquidae im Aramiischen cf. Stanislav SEGERT (*1990), 3.7.2.5. Wie gr. Herakles > lat.
Hercules; deutsch Riegel > tschechisch ligr. Die Variationen bei den Vokalen sind geringfiigig, fiir mit
semitischen Sprachen vertraute Ohren erst recht. Im Aramaischen, wie bei den anderen semitischen Sprachen
auch, sind bekanntlich nur die Konsonanten semantisch relevant. Etwas dhnliches haben wir in den
europdischen Sprachen nur als Residuum, z.B. im Deutschen: brech, brach, (ge)broch(en), oder im
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Englischen: begin, began, begun. Wiirden auch wir nur die Konsonanten schreiben, so wire die Verwandschaft
der drei Worter auffilliger. Gemeinsamer Nenner: brch bzw. bgn.

Fiir eventuelle Doubletten, die von verschiedenen Namen, darunter insbesondere Lepidus, generiert werden
konnen, s. u. Anm. 159.

Der Kommentar Ephrems spricht zu Act. 13.1 von Lukas statt Lucius von Kyrene, cf. F. C. CONYBEARE, The
Beginnings of Christianity, London, 1/3 1926, III p. 416. Zu Kurzformen auf -ag cf. CHANTRAINE (1933),
p-31sq.

Mk 14:43:To08ag €l T@v SkSeka.

Cf. die jeweilige Bedeutung der italienischen Derivate: ladro — «Dieb, Gauner» — und lazzarone — «Schulft,
Schurke, Lump>.

‘O véog Kaioap bzw. Kaioap 6 véog — so wird Octavian Augustus zur Unterscheidung vom «ilteren» (Nic.
Dam. Vit. Caes. 14: mpeofitepog) bzw. «grofen» Caesar (Nic. Dam. Vit. Caes. 107: peydlog) des dfteren
genannt. Cf. u. a.: Nic. Dam. Vit. Caes. 14, 16, 17, 32, 36, 37, 51, 107; Plut. Brut. 27.1, Cic. 43.6, 44.1 und Ant.
16.1; App. BC 3.21, 32 und 33. Wenn keine dringende Verwechselungsgefahr vorlag, nannten die antiken
Historiker Octavian Augustus einfach Caesar — Kaioap.

N.B.: Wir transkribieren hier — und auch in der Folge - den griechischen Artikel 6 nicht mit /o sondern mit
(h)o oder gar o, - idem die anderen mit spiritus asper anfangenden Wérter — da in der uns betreffenden
spithellenistischen Zeit «h> nicht mehr ausgesprochen und auch nicht geschrieben wurde: Die diakritischen
Zeichen, Akzente, Esprits etc. wurden erst spiter eingefiihrt. Die iibliche Transkription wiirde uns hier ein
falsches Bild geben und nur irrefithren.

Tuuenis > 6 véog > Twdv(v)ns. Beispiele fiir die Einbindung des Artikels im Namen liefern zuhauf auch die
romanischen Sprachen, so franz. Lorient (< I'Orient), Lancelot (< I’Ancelot < Anselo < Anguselus), ital. Labbadia
(< I'Abbadia) etc.

Der akustische Ubergang zu Johannes stellt sich auch dann ein, wenn man griechisch ¢ véog iiberspringt und
als Ausgangspunkt lateinisch iuuenis annimmt. Fiir eine direkte Herleitung des Namens Twav(v)ng aus dem
Lateinischen iuuenis spriche die Anwesenheit eines «v> in der italienischen Form beider Worter, giovane und
Giovanni (und dessen Fehlen im volkstiimlichen Gianni). Modernes Beispiel fiir jung > Johannes: der
Fufiballer Elber — den man, blutjung aus Brasilien gekommen, in Italien il giovane Elber, «der junge Elber>,
nannte —, der in Deutschland dann Giovane blieb — aber mit dem Akzent von Giovanni: Giovane, statt gidvane.
Wegen der schwachen, aspirierten Aussprache vom griechischen «g» — und wegen des Schriftbilds.

Muster: curia < co-uiria, Mannerversammlung.

Nic. Dam. Vit. Caes. XXIII 82, u. a., nennt regelmifig auch den romischen Senat ovvéSpiov. Der Unterschied
zwischen Synedrium und Synedrion, den man im Deutschen gerne macht, ist willkiirlich.

Es ist auffillig, dass alle Frauen, die verwandt mit Jesus sind oder ein besonderes Verhiltnis zu ihm haben,
Maria heiflen.

Jh 19:25: eiothxeioay 8¢ mapd ¢ otavp@ Tod Tnood 1 uAtnp abtod kal ) a8eAen) TAs unTpog avtod, Mapia 1} Tod
K\wma kai Mapia i} May8aAnvi. Eine Kleopatra kommt auch in den apokryphen Johannesakten vor. BONNET
(1898), c. 19sqq; SCHNEEMELCHER (1989-1990), Bd. I1, p. 157sqq.

Aramaisch migdol, «Turm>» bzw. «Burg>. Daher die Haufigkeit der Orte mit dem Zusatz.

Plut. Ant. 74: avti) 8¢ O¥kag éxovoa Kal Pviuata KATECKEVATUEVA TTEPITTAS £l T kAANoG Kai Bog.

Mk 1:16: €idev Zipwva. Mk 3:18: kai Zipwva tov Kavavaiov. Mk 15:21: tva Zipwva Kvprvaiov.

CYINQTNA > CIMQNA. Cf. die angebliche Reliquie des Schildes am Kreuz Jesu, die linksliufig
beschrieben ist, Griechisch und Lateinisch: B.CYNEPAZA(H)N.CI / R.SVNIRAZAN.I - fiir
IC.N(H)AZAPENYC.B / LNAZARINVS.R, hier offensichtlich als Imitation der jiidischen Schreibrichtung;
die griechische Zeile ist eher eine blofe Transkription der lateinischen als eine Ubersetzung, im Gegensatz zu
allen griechischen Evangelienzitaten, sodaf dieser titulus crucis kaum als authentisch betrachtet werden kann,
auch wenn mancher Gliubige dabei bleiben will. Jedenfalls, wenn authentisch, dokumentiert es die
Moglichkeit in einem jiidischen Kontext Griechisch und sogar Lateinisch spiegelverkehrt zu schreiben; wenn
nicht authentisch, verdeutlicht es die naive Tendenz, Griechisch und sogar Latein spiegelverkehrt zu
schreiben, um authentisch zu erscheinen. In archaischer Zeit schrieben die Griechen, wie die Etrusker und die
Agypter, tatsichlich nicht immer von links nach rechts, sondern auch von rechts nach links, bisweilen auch
eine Zeile nach rechts und eine Zeile nach links, in der Boustrophedon genannten Weise, d. h. so wie die
Ochsen beim Pfliigen wenden (cf. die Rechtsinschrift von Gortyn). Auch die Septuaginta soll zuerst mit
griechischen Buchstaben transkribiert und erst dann iibersetzt worden sein, mit gelegentlichen Fehlern in der
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Wahrnehmung auch der Rechts- und Linksldufigkeit mancher Wérter (cf. WUTZ (1925)). Aufer in der
Septuaginta sind Transkriptionen hebriischer Textteile in den Schriften von Flavius Josephus, Origenes,
Eusebius, Epiphanes, Aquila, Symmachus und Theodotion enthalten. Fiir die heterographische Verwendung
des Aramiischen im Persischen cf. SEGERT (*1990), 1.7.6. Es wire daher denkbar, dass ein Kopist den Namen
ANTONIVS fiir ein heterographisch eingeschobenes SIMONA gehalten und den vermeintlichen Fehler
«berichtigt> hat.

Politisch war Gallia nérdlich des Rubicon, geographisch jedoch bis weit siidlicher davon, unter dem Namen
Ager Gallicus, wovon Stidtenamen bis heute noch zeugen, wie etwa Senigallia, das alte Sena Gallica (bei
Ancona).

N.B.: Dieser Ausdruck — ei¢ v m6Aw, Aussprache: is tem bolin — ist als Istambul zum - tirkischen -
Eigennamen der Stadt Konstantinopel geworden. Ahnlich arabisch medina, das sowohl Stadt allgemein als
auch «die» Stadt bezeichnet.

LXX und Philo haben Zaly, Jos. A.J. 1.180 hat ZoAvyd.

Paulus Hb 7.1sq nennt nach Gen 14.18 den Melchisedek Pacieds Zadiyu und deutet das als «Konig des
Friedens>. Philo leg. all. 3.79: Mekioe8¢x faci\éa Tig eipfvng — Zadny tobTo yip épunvedetat.

Vell. 2.126.3: Diffusa in orientis occidentisque tractus et quidquid meridiano aut septentrione finitur, pax augusta
per omnes terrarum orbis angulos a latrociniorum metu seruat immunes.

Ahnlich wie Regensburg < Castra Regina: castra > Burg (Ubersetzung); regina > Regen (Klangwiedergabe, mit
Sinnverschiebung). Tatsichlich Regen, lat. Regina, ist hier weder das vom Himmel niedertropfende Wasser
noch eine Konigin, sondern der Name des dortigen Flusses (von einem friiheren Regana).

Mt 2:17-18: t61e £mAnpwdy) 10 pndv duir Tepepiov Tod mTpogrTov Aéyovrog, Dwvi) v “Paud fixodadn, khavBuodg
Kal 68vppodg ToADG PaxiA Khaiovoa T& Tékva adtig, kai odk {Oelev TapaxinBijvat, 611 odk eioiv. — «Da wurde
erfiillt, was gesagt ist durch den Propheten Jeremia, der da spricht (Jeremia 31:15): <In Rama hat man ein
Geschrei gehort, viel Weinen und Wehklagen; Rahel beweinte ihre Kinder und wollte sich nicht trésten
lassen, denn es war aus mit ihnen>».

Altere Handschriften, i. a. P. Bodmer II (= P%), fiihren IC an, IHC erst spitere, e. g. Bezae Cantabrigiensis
(= D). Zur Kennzeichung tragen die Kiirzel der nomina sacra einen Uberstrich, fiir Jesus, im Griechischen

IHCOYC, zum Beispiel IC . Hitte in den Schriften Gaius statt Julius gestanden — so nannte er sich selbst,
Gaius Caesar (Plut. Caes. 46, cf. Anm. 40), und so wurde er mitunter offiziell genannt (Cic. Phil. 2.85-7, cf.
Anm. 281; Quintilian Inst. Orat. 6.1.25-31, cf. Anm. 9; Val. Max. 9.9.1. cf. Anm. 337) —, dann wire der
Uberstrich iiber dem Kiirzel von Gaius, TAIOC, im Griechischen mit dem Querstrich des Gammas

verschmolzen: IC > T'C > IC. Das Nomen-sacrum-Kiirzel IC kénnte folglich auch von Gaius stammen —

oder hitte es sich eventuell daraus entwickelt kénnen? FC > 'C > 1°C > IC

Cf. u.a. App. BC 2.106: oyfuatd e éneypaeto taig eikdot mowkida, kai oté@avog ¢k Spvog Av éx' éviag g
owTipt THg Tatpidog, ¢ médat Todg drepacmicavtag £yEpatpov oi meplowdévreg.

Cf. A. E. RAUBITSCHEK, «Epigraphical Notes on Julius Caesar», JRS 44, 1954, p. 69, (B), (C), (F), (G), (J),
(K), (M), (N), (O): Die vielen dhnlich lautenden Inschriften ergeben folgenden gemeinsamen Nenner:

O AHMOZX TAION IOYAION TAIOY YION KAIZAPA TON APXIEPEA KAI AYTOKPATOPA
[YITATON KAI AIKTATOPA TO AEYTEPON] ZQTHPA KAI EYEPTETHN [TQN EAAHNQN
ATIANTOQN]. In eckigen Klammern die in dieser oder jener Inschrift eventuell ausgelassenen oder anders
formulierten Titel. Der Akkusativ verdeutlicht, dass es sich nicht blol um Widmungen, sondern tatsichlich
um Weihungen handelt.

Die Inschriften von Ephesos, Teil II, 1979, Nr. 251: AITIOAEIX AI EN THI AXIAI KAI O AHMOI KAI TA
EONH T'AION IOYAION T'AIOY YION KAIZAPA TON APXIEPEA KAI AYTOKPATOPA KAI TO
AEYTEPON YIIATON TON AITIO APEQY KAI AQPOAEITHY @EON EIIIGANH KAI KOINON
TOY ANOPQIIINOY BIOY ZQTHPA.

Wie Jesus war auch Caesar «Sohn Gottes». Denn die Iulii galten allgemein, iber Iulus und Aeneas, als
Nachkommen der Venus, und er insbesondere, der Lieblingssohn, der ihr seine Siege geweiht hatte: Venere
prognatus. Cf. Cic. Fam. 8.15.2.14; c. VII Id. Mart. 49. Linguistisch ist zu bemerken, dass «Sohn Gottes>» auf
Griechisch genauso «Sohn der Géttin» bedeuten kann, denn 6¢6g ist ein commune und bedeutet auch Géttin,
z. B.: 1} Atdg Bedg, 1) Znvog Bedg, wortwortlich <die des Zeus Gott>, d. h. die Tochter des Zeus; cf. auch Dio
Cass. HR 41.61.4: v 1 Tijg Nikng va@ [ ...] kai tiv 6eov advthy [ ... ]. Daher kann viog 8e0d (Mk 15:39; Lk
1:35) - und folglich auch vidg Tod Ocod (passim) — auch Sohn der Gottin bedeuten. So sagt Dio Cassius von
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Caesar, analog zur Ephesus-Inschrift, dass er ¢k Tfjg AppoSitng (HR 44.37.4), «von Aphrodite», abstammte,
wihrend die Parallelstelle bei Appian (BC 146) von 80D yevéoewg «seiner Herkunft von Gott> spricht (nicht
«von der Géttin», obwohl hier «von Venus» gemeint ist). Das «von Ares» in der Ephesos-Inschrift — statt
des erwarteten «von Anchises» — geht auf die Hochzeit von Mars und Venus zuriick, Vorstellung, die den
Griechen geldufig war, denn von ihnen war sie zu den Rémern gekommen (cf. WISSOWA, Rel. der Rémer?,
p-292). «Von Ares» spielt hier politisch auf Caesar als neuen Romulus an, der Sohn des Mars war (cf. auch
den von seinem Adoptivsohn Octavian Caesar spiter geweihten Tempel des Mars Vltor; derselbe Augustus
sollte auch seinen Neffen und Adoptivsohn Caius Caesar Apnog vidg nennen); womdglich auch auf die
Tatsache, dass Caesars Vater miitterlicherseits von den Marcii Reges abstammte, die auf Ancus Marcius
zuriickgingen (cf. Suet. Jul. 6.1), mit (etymologisch korrekter) Ableitung des Marcius von Mars. Beiden
Gottheiten, Mars und seiner Ahnmutter Venus, hatte Caesar zu Mitternacht vor der Schlacht in Pharsalos
geopfert: App. BC 2.68.281: Bvopevog te voktog péong tov Apy) katekddel kai v éavtod mpdyovov Agpodithy
«Jesus Gottes Sohn> kann daher fiir Caius Iulius Venere prognatus stehen. Da aber (viog Tr‘]g) AOPOAITHE
Klanglich und schriftbildlich nahe bei (viog tod) ANOPQITOY angesiedelt ist, so sind hypothetische
Verwechselungen zwischen «Menschensohn» und «Gottessohn» nicht ganz auszuschlielen.

Theds kann fiir divus stehen. Die Tatsache, dass theds auf den Sockeln der ionischen Statuen relativ selten zu
finden ist, noch seltener bei den fritheren (bei denen stattdessen archiereus bzw. archiereus megistos, i. e.
pontifex maximus, steht), wird dadurch erklirt, dass jene mit theds vermutlich spater kamen, in der Zeit nach
Munda, als Caesar der Titel divus verliehen wurde. Cf. RAUBITSCHEK (1954).

Auf unseren Weihinschriften wird der lateinische Titel imperator mit autokrator wiedergegeben. Jesus wird
pantokrator, der Allmachtige, genannt, was klanglich wie ein Mix von imperator mit autokrator wirkt, oder von
(h)ypatos (consul) mit autokrator. In «Panto-» kann freilich auch das «apanton> von «ton hellenon apanton>
nachklingen. Im Evangelium wird gesagt, dass Jesus exousia, «Autoritit, Vollmacht>, besaf}. Exousia iibersetzt
Klassisch lateinisch potestas bzw. imperium (cf. MAGIE 1905, p. 11, 68 und 121). Exousia bzw. pantokrator
konnen als der Sammelbegriff fiir die verschiedenen politischen Titel Caesars stehen, die mal zusammen, mal
abwechselnd vorkamen: autokrator, (h)ypatos, diktator — imperator, consul, dictator.

Das nomen sacrum, das Kirzel fir XPICTOC, XP folgt der RegeI wonach der erste und letzte Buchstabe
beibehalten wird — im Nominativ: @EOC > @C IHCOYC > IC KYPIOC > KC YIOC > YC . Dies machte
Slnn, um den grammatlkahschen Casus wiedergeben zu kénnen, z. B. im Genitiv: XPICTOY > Xy Y, ®©EOY >

@Y IHCOY > IY KYPIOY > KY YIOY > ﬁ etc. Das Christogramm aber, das 6fter benutzte Chi-Rho,
als hintereindander, XP, oder symbolhaft aufeinander geschriebene X und P, (v. i. Abb. S1) wire demnach ein

Anomalon. Falls es aber urspriinglich doch auch der Regel folgte, wire es denkbar, dass sich das Kiirzel XP

von jenem eventuelle fiir KAICAP, KP , durch Verschreibung von X und K entwickelt habe.

Jesus Nazarener ist Name und gelegentliche Anrede Jesu. So nennt ihn bei Markus der Besessene von
Kapharnaum. Nazarenos — Nalapnvég — wird allgemein als «von Nazareth» verstanden. Auferhalb von
Markus findet sich stattdessen bisweilen Nalwpaiog, aber auch diese Variante wird als Adjektiv zu Nafapéd
aufgefasst — so ausdriicklich in Mt 2:23. Die Septuaginta hat dafiir Na{npaiog. Die Bemerkung bei BAUER
(°1988), Sp. 1077, dass «die sprachliche Briicke von Nafapét zu Na{wpaiog schwer zu schlagen ist und damit
zu rechnen sei, dass Na{wpaiog etwas anderes bedeutet hat, bevor es zu Nazaret in Beziehung gesetzt worden
ist», kann nur unterstrichen werden. Fiir Nazareth findet sich auch die Variante Nazara, die élter sein konnte
(cf. Lk 4:16: Kai f\0ev sic Nalapd). Vergleicht man in der griechischen Schreibweise die Wurzel von
Nazarenos und Nazareth mit Caesar - NAZAP = KAISAP -, erweist sich der Unterschied als minimal (die
differierenden Buchstaben — anlautende «N» und «K» - bestehen beide aus drei Strichen: Blof8 Ansatz und
Richtung des letzten Striches differieren etwas; «Z» und «Z» sind verwechselbar; «I» schwindet leicht und
kann hier fiir den oft geschriebenen Querstrich vom «Z» — Z —gehalten werden). Wihrend Nazara dicht bei
Kaisara (gr. Akkusativ von Caesar) bleibt und Nazareth bei Kaisareia (gr. Caesarea: Name verschiedener
Stadte), sieht Nazarenos Kaisarianos dhnlich: Jesus Nazarener konnte fiir Gaius Iulius Caesar stehen.

Caius Iulius Caesar war «Sohn des Caius», Aussprache «Gaius». Als «Sohn der Gaia», «Sohn der
Muttererde», verstanden, stand der Name Gaius bei den Bauern, die die Romer waren, fir «Mensch»
schlechthin (cf. die Heiratsformel der rémischen Frau: Vbi tu Gaius et ego Gaia — «Wo du Erdenmensch [sein
wirst], so auch ich, Erdenmenschin»). Dies ist besonders fiir griechische Ohren der Fall, bei denen Caius
Gaios geschrieben wird, wie Gaia, G¢, die Erde (Cf. yfj, Y& oder yaia - gé, gd oder gaia — fiir <Erde> und
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deutsch <Geo-graphie>; yauiiog — gaiéios — «Erdgeborener, aus der Erde entsprossen» poet., seit Odyssee
7.24; sowie ynyevig — gégenés — «Erdgeborener, Sohn der Erde, Eingeborener, Autochthon»), und —
iibersetzt — auch fiir aramiische («Adam>, Name des ersten Menschen und zugleich «Mensch> schlechthin,
wird von adama, «Erde, Ackerboden>, abgeleitet. Nach Gen 2:7: «Da machte Gott der Herr den Menschen
aus Erde vom Acker [ ... ]» — ein Wortspiel; Gen 5:2: «Als Gott den Menschen schuf [ ... ] gab [er] ihnen den
Namen <Mensch>» — beidemal «Adam>. Fiir Christus als «der neue Adam» cf. Rom 5:14; 1. Kor 15:45). So
kann Jesus Menschensohn fiir Caius Iulius Cai filius stehen. Da aber, wie in den Inschriften ersichtlich, beide
Namensteile, Caius Iulius und Cai filius, im Griechischen leicht verwechselbar sind — zumal, wie damals iiblich,
ohne Wortzwischenraume geschrieben: TAIONIOYAION TAIOYYION, gaionioulion gaiouuion —, kann
mancher Menschensohn auch fiir Caius Iulius stehen. (Dafiir spriche sowohl die Hiufigkeit von
«Menschensohn» — 82 Mal in den vier Evangelien — als auch seine Verwendung: nie in der Anrede.)

Gaius Iulius als Eigenname kann sich nicht halten: Er ist zu lang. Eigennamen schrumpfen im Gebrauch zur
Maximallinge von zwei Silben zusammen. Johannes wird zu Hans, Jannis, Gianni, Jean, Sean, Ian, John, Jo, Juan,
etc. Margarita wird zu Marg(r)it oder zu Rita, Joseph kann bleiben (nur zwei Silben, daher Sepp fakultativ),
aber Giuseppe (drei Silben) wird zu Beppe, Francesco wird zu Franco, Franziskus zu Franz etc. (aber Frangois
kann bleiben): immer maximal zwei Silben. Dieselbe Tendenz zur Ein- bis Zweisilbigkeit beobachtet man
auch bei Stadtenamen: Colonia wird zu Kéln, Confluentes zu Koblenz, Mogontiacum zu Mainz, Forum Livii zu
Forli etc. Gaius Iulius hat vier Silben. Nur Gaius zu nehmen, oder nur Iulius, verbieten sich, da es zu
Verwechslungen kommen wiirde (Gaius z. B. wurde ein Neffe des Augustus, sowie Caligula genannt, i.a.).
Der Name muss sich kontrahieren. Zum Vergleich hilft uns hier Forum Iulii, das zu Fréjus wurde (anscheinend
ging der Volksmund von der undeklinierten Grundform Forum Iulius aus: Forum Iulius > Fre-jus). Dies zeigt,
dass im zweiten Glied unserer Zusammensetzung Iulius zu -ius (-jus) wird. Die unakzentuierte mittlere Silbe
schwindet dann (cf. u. a. POPE (1934): vigilare > veiller; regina > reine; nigrum > noir; legere > lire, etc.). Gaius
Tulius wird daher als Zwischenstufe Gais-jus haben. Das anlautende weiche «g» wird zu «j», wihrend Spirant
«s» den Halbkonsonanten «j» des zweiten Glieds absorbiert; dann schlieflt sich im ersten Glied der
akzentuierte Vokal zu «e» (dies wird bei griechisch Guaios erst recht der Fall sein, da es ohnehin als dialektale
Variante von géios — Aussprache «ghéios» — aufgefasst wird: dorisch ydiog / attisch yfjtog ): Iésus, griechisch
IHCOYC.

Gaius Iulius > Gais-jus > Iésus > Tnooig

Gaius Julius und Jesus konnen ein und derselbe Name sein, der eine in der ausfithrlichen Form, der andere in
der alltaglichen.

Den Titeln in eckigen Klammern entsprechen in der Christologie, aufler basileus und kyrios, andere, die
typisch fiir Caesar sind — victor, triumphator, imperator, ja sogar Caesar — oder fiir Augustus — dux, custos,
princeps und Augustus. Cf. CANCIK (1975), p. 118. Dass dictator in der Christologie fehlt, hat vermutlich damit
zu tun, dass das Dictator-Amt nach Caesars Ermordung auf Betreiben des Antonius abgeschafft wurde. Daher
ibernahm Octavian den Titel princeps.

Zu der Zeit, wo die Evangelien entstanden sind, d. h. plus minus ein Jahrhundert nach Caesars Tod, hatte es
so viele Caesaren und so viele Julii gegeben, dass man sich gew6hnt hatte, Caius Iulius Caesar lieber Divus
Iulius, «der gottliche Julius>», zu nennen (Cf. die Biichertitel bei Suetons Kaiserbiographien). Da Divus Iulius
sein Kultname war, wire es denkbar, dass wir als Ausgangspunkt zum Kurznamen Jesus nicht Gaius Iulius,
sondern Diuus Iulius unterstellen miissten.

Merkwiirdigerweise wiirde auch in diesem Fall die Kurzform Jesus sein. Die Entwicklung des zweiten Gliedes
wire zuerst dieselbe: Iulius > -ius (-jus). Was bei Diuus herauskommen kann, zeigt uns die Entwicklung von
diu pater (aus einem urspriinglichen dieu pater), das zu Ju-piter wurde: «d> fillt vor «iu» aus. Dass diese
Regel auch spiter Giiltigkeit behielt, zeigt die Entwicklung von diurnus, das franz. jour, ital. giorno ergeben hat.
Diuus wird also zuerst zu Iuus. Die Zwischenstufe wire Iuus-jus. Dann wiirde der Spirant «s» den
Halbkonsonanten «j» absorbieren: Iuusus. Schliefllich wiirde die akzentuierte Silbe zur Verengung des
Vokals fithren, wie gehabt — Iésus.

Diuus Iulius > Tuus-jus > Iuusus > Iésus > Tnooig

Zu vermerken ist hier auferdem, dass auch Caesars Adoptivsohn Octavian durch seine Adoption zum Caius
Iulius Caesar Cai filius wurde — und dadurch praktisch wie der Vater hie (Ursache war die condicio nominis
ferendi gewesen: Um das Erbe anzutreten, hatte C. Octavius Thurinus den Namen seines Adoptivvaters
iibernommen und hie8 fortan Gaius Iulius Caesar Cai filius Octavianus. Die Namensgleichheit mit Caesar
stellte sich als ein politischer Trumpf heraus. Die Gegner, so Antonius, nannten ihn herabsetzend Octavian,
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zuweilen auch Thurinus. Heute wird er meistens mit seinem spiteren Ehrentitel genannt: Augustus. Cf.
CANCIK (1975), p. 118). Als Adoptivvater Caesar kurz darauf konsekriert wurde, hie der Adoptivsohn fortan
Caius Iulius Caesar Divi filius — «Sohn Gottes>. Da aber auch Caesar als Sohn Gottes galt, weil Sproflling der
Venus, gab es praktisch keine Méglichkeit, sie auseinanderzuhalten.

Der Zufall will, dass wir auch dann beim Kurznamen Jesus landen, wenn wir als Ausgangspunkt Divi filius
nehmen (statt Caius Iulius oder Divus Iulius).

Wir miissten nimlich Diuus filius als undeklinierte Grundform annehmen (vide supra Beispiel «Fréjus»).
Diuus wird wie gehabt zu Iuus, filius zu fius (Schwinden der mittleren nicht akzentuierten Silbe). Dann wiirde
der Spirant «s» den Frikativ «f>» absorbieren: Iuusus. Und von da wieder Iésus.

Diuus filius > Iuus-fius > Iuusius > Iesus > Tyoodg

Wir miissen damit rechnen, dass Caesar und Octavian Augustus darin konkurriert haben kénnen, Jesus zu
generieren. Anders gesagt, wir miissen auf mindestens zwei Jesus-Gestalten gefasst sein.

Dies ist fiir das in Bedeutung und Klang kyrios nahestehende koiranos belegt. Cf. das Wortspiel des Areios odx
éya®dv modvkatoapin — «nichts gutes ist Vielkaiserei» (Plut. Ant. 81) — Paraphrase von jenem des Odysseus
obk dyaBov modvkotpavin — «nichts gutes ist Vielherrschaft» (Ilias 2.204) —, was Augustus dazu verleitete, den
leiblichen Sohn von Caesar und Kleopatra, Kaisarion, zu liquidieren.

Markus und Matthaus sprechen nur an einer Stelle von Jesus als «der Herr», ‘O kbptog: Mk 11:3 = Mt 21:3.
Auch als Anrede hat Markus die Bezeichnung nur einmal (7:28), nur Matthdus mehrmals. Erst Lukas bringt
sie haufiger. Zur Zeit von Matthius und Lukas (zwischen 70 und 100 n. Chr.) hatte sich dominus = kyrios als
Bezeichnung und Anrede des Kaisers durchgesetzt, dem orientalischen Usus folgend.

KAIZAP YEBAXTOX bzw. KAICAP CEBACTOC fir CAESAR AVGVSTVS ist der gingige Name der
spiteren Kaiser, auf Inschriften und Miinzen verschiedentlich abgekiirzt, zuletzt bis zum einfachen K.C,, cf.
Miinze des Trajan aus Amasia im Pontus, VON AULOCK (1957-68), Nr. 19. Wihrend auf den lateinischen
Kaisermiinzen der Titel pontifex maximus, meist in der Abkirzung P.M., regelmifig stand, ist auf den
griechischen die Entsprechung archiereus megistos duferst selten zu finden (wenn wir uns nicht tiuschen,
zuletzt auf einer Caligula-Augustus-Miinze aus Kreta mit der vorderseitigen Inschrift TAIOY KAIXAP ZEB.
TEPM. APX. MET. AHM. EEOY YTIA). Dies hingt wahrscheinlich damit zusammen, dass bis auf Augustus,
der es erst nach dem Tod des Lepidus im Jahr 12 v. Chr. werden konnte, alle anderen Kaiser den Titel in der
Regel bereits bei ihrer Inthronisation iibernahmen, sodass zumindest im griechischsprechenden Osten
archiereus megistos ein selbstverstandliches Kennzeichen von Kaisar Sebastos war. Das wiirde bedeuten, dass
der Titel archiereus megistos im Osten herrenlos geworden war — und usurpiert werden konnte.

Entsprechend war der magister equitum, der Reiteroberst, sein Stellvertreter.

Cf. Jh 1:38: «Rabbi — das ist verdolmetscht: Meister>. ‘Pappi, 6 Aéyetar uebepurvevopevov Addokale. Man
konnte auch iibersetzen: «Rabbi — das ist Meister, verdolmetschts, dann wire <Rabbi> die Verdolmetschung
von <Meister>.

Caesar wird von Cicero tatsichlich ironisch magister im Sinne von Schulmeister genannt, als er nach der
Schlacht von Munda nach Rom zuriickkehrt, Cic. Fam. 7.25: sed heus tu, manum de tabula! magister adest citius
quam putaramus; vereor ne in catomum Catonianos — «Aber holla! Hand von der Tafel! Der Schulmeister ist
schneller da, als wir gedacht hatten; ich fiirchte, die Catonianer werden zur Strafe in die Ecke gestellt (ihnen
wird der Hintern versohlt)». Zur Bedeutung von «in catomum> cf. PANAYOTAKIS (2009), p. 374sqq.

Cf. im Deutschen «Diktat», «diktieren», auch «Dichter>», sowie die Anrede «Meister». Auch rabbi ist
urspriinglich eine Anrede — «(mein) Herr»> -, welche spiter die Bedeutung von (Gesetzes-)Lehrer
angenommen hat.

Mk 1:22: fijv yap 8i8dokwy adrods dg ovoiay Exwy [ ... ].

Wir haben gesehen, dass, wenn Klang und Bedeutung auseinanderfallen, fiir den einen Namen bei Caesar
zwei im Evangelium auftauchen kénnen: so bei Iesus als mogliche Ubersetzung von servator oder als Ergebnis
der Abnutzung von Gaius Iulius bzw. Divus Iulius oder Divi filius. Dadurch kénnen auch zwei Personen bei
Caesar fiir eine im Evangelium stehen — oder umgekehrt. Zum Beispiel:

Lepidus > Pilatus (Beibehaltung des Klangs)

Praetor Lepidus > Petrus (Sinn von Lepidus, missverstanden als lapis, lapidis / Stein; Klang von praetor)

Oder umgekehrt:

praetor (Lepidus) > Petrus

praetor (Antonius) > Petrus

praetor (Brutus) > Petrus
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Zur oral transmission, zur miindlichen Informationsiibertragung. Man kennt das Experiment: Man zeigt dem
ersten Student ein Bild, das dieser dem nichsten Student beschreibt, der es dem nichsten beschreibt, usw.,
und man verfolgt, wie die Geschichte sich verformt. Stand auf dem Bild eine Frau in Schwarz, die sich vor
einem Herrn in Weif} auszieht, so kann am Ende vorkommen, dass erzihlt wird, dass der weifle Mann eine
schwarze Frau vergewaltigt hat: So wird aus einer Arztuntersuchung Notzucht. Vorausgesetzt natiirlich, in der
Gegend gibt es Rassenprobleme. Die Story ist zum Schluss eine ganz andere, die Requisiten jedoch sind
dieselben: Frau/schwarz/nackt, Mann/weif$/ Macht.

Bei Experimenten tiber Fliisterpost beobachtet man zuerst eine Vereinfachung der urspriinglichen
Geschichte, die, wie im alten Theater, zur dreifachen Einheit der Zeit, des Ortes und der Handlung tendiert.
Erst danach findet eine Ausschmiickung statt, die jedoch die Funktion hat, das unverstindlich Gewordene
rational und glaubwiirdig erscheinen zu lassen. Dafiir kénnen volksetymologisch verstellte Requisiten andere
generieren, die ins neue Bild passen und die sie in ihrer neuen Funktion unterstiitzen. Im oben genannten
Beispiel konnen die ausgezogenen Kleider plétzlich zerrissen sein, oder es taucht ein Bett auf, ein Messer. Vor
allem aber kann viel herumgeredet werden: Die Deutung gewinnt die Oberhand. Es werden auch
Subgeschichten erzihlt, die die Widerspriiche, in die sich die Hauptgeschichte verstrickt, zu beheben
versuchen. Etc.

Es ist so gut wie unmoglich, von einer Erzihlung, die sich an der Miindung eines oralen Flusses befindet, zu
ihrer Quelle zuriickzufinden. Sind aber beide gegeben, Miindung und Quelle, so kann man leicht, durch einen
Vergleich der Requisiten, feststellen, ob die eine die Quelle der anderen ist oder nicht. Wenn sich also ins
Evangelium Fliisterposteffekte eingeschlichen haben, dann miissen wir, bei der Verifizierung unserer
Hypothese, das Augenmerk zuerst nur auf die Requisiten richten und die jeweilige Story, worin sie eingebettet
sind, cum grano salis lesen. So lasst sich die eventuelle Filiation erkennen.

Fiir Uberginge iiber drei Sprachen hinweg cf. u. a. das Heilkraut, das die Griechen nach dem Zentaur Chiron
Kentaurion nannten, lateinisch centaurium (cf. Plinius, Nat. hist. 25.66): Als centum aurum missverstanden,
wurde es auf Deutsch iiber Hundertgulden zum Tausendgiildenkraut. Uberginge sind manchmal nicht zu
beweisen. Das altindische Wort fiir Affe — markata - findet sich im deutschen Wort Meerkatze wieder:
langgeschwinzter, kletterlustiger Affe. Eine portugiesiche Vermittlung, marcata, als mar cata missdeutet, ist
naheliegend, aber nicht belegt (Cf. KLUGE *'1975, s. v. Meerkatze).

Gerade bei Namen von Flora und Fauna irrt sich der Volksmund bei der Festlegung der Herkunft, und
schliet vom Klang her auf den falschen Vermittler und von diesem auf eine phantastische Herkunft: Die
welsche Hagebutte mit den brustbeerenférmigen Friichten, die Zizyphus iuiuba, heiflt zwar im Deutschen
nach dem botanischen Namen auch Gemeine Jujube, der dornige Jujubenbaum wurde aber im Volksmund
zum Judendorn. Ahnlich erging es einer wie Artischocken schmeckende Wurzel, die die Italoamerikaner nach
der Sonnenblume girasole nannten und die so in den USA zu jerusalem wurde (Mitteilung von Erika Simon).
Die Rolle eines dritten Begriffes als Attraktionspol im Mechanismus der Volksetymologie verdeutlicht radikal
> ratzekahl, hier mit Einfluss von tabula rasa; idem franzdsisch forcené (< for-senné, aufBer Sinne, mit Einfluss
von energuméne). Fiir die Einbindung des Artikels cf. den Assistenten von Commissaire Moulin in der
franzésichen TV-Krimireihe: Katzmann, genannt Shalom (< chat 'homme). Fir die Einbindung anderer
Partikeln cf. den Namen Owi fiir das lachende Krippen-Christkind, aus dem Weihnachtslied: Stille Nacht ...
Gottes Sohn oh wie lacht / Liebe aus deinem gottlichen Mund / da uns schlégt die rettende Stund, / Christ in deiner
Geburt ... > Gottes Sohn, Owi, lacht ...

Das Auftauchen von Tieren ist nicht selten in der Volksetymologie, damit der Tierliebe bzw. dem Tierhaf} des
Volkes ein Ventil bietend.

Im Londoner Elephant and Castle waren noch nie Elefanten zugange, und auch das Schloff wiirde man dort
vergeblich suchen. Der Name kommt daher, dass dort das Volk einmal angehalten wurde, einer spanischen
Prinzessin in deren Sprache zuzujubeln: «A l'infante de Castilla!>.

Der Miuseturm in der Nahe von Bingen verdankt seinen Namen nicht etwa den Mausen, sondern der Maut,
die dort erhoben wurde: Als die Erinnerung an die alte Maut lingst in Vergessenheit geraten war, machte der
Volksmund aus dem Maut- einen Mduseturm.

In der amerikanischen Stadt Buffalo (New York), sind Biiffel nicht zu sehen, auch Bisons nicht, sondern ein
schoner Fluss, der Beau fleuve der Franzosen, aus dem die Englander Buffalo machten.

Durch alle Sprachen hinweg besteht das Volk beharrlich darauf, den Polizisten Tiernamen zu vergeben: In
Deutschland werden sie Bullen genannt, in Frankreich poulets (Hithner), in England pigs (Schweine), in
Italien poia bzw. puia (Mausebussard). Unterschiedliche Tiere, wie man sieht, die jedoch etwas gemeinsam
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haben: Sie sind jeweils das Tier, dessen Namen in der respektiven Sprache akustisch am néichsten an Polizisten
bzw. Polizei (police, polizia) kommt. Welches Tier ist egal, Hauptsache Tier. Und wie weit der Tiername
phonetisch vom jeweiligen Wort fiir Polizist bzw. Polizei entfernt bleibt, bestimmt der Zufall: Bei Bullen fehlt
der zischende Auslaut (-zisten), bei pigs und puia das «I», etc. Hauptsache, der Volksmund hat das Gefiihl, sie
annihernd beim Namen genannt zu haben.

Wir diirfen nicht vergessen, dass wir es hier nicht mit Sprachentwicklung im Sinne der Indogermanistik mit
ihren regelmifligen Lautverschiebungen zu tun haben, sondern mit Volksetymologien, Volksetymogeleien
kénnte man sagen. Wie weit man sich von den Gesetzen der Lautverschiebung entfernen kann, zeigen jene
Volksetymologien, die durch Ehrfurcht hervorgerufen werden, die sogenannten Okkultative: Wenn der Bayer
zum Beispiel beim Schimpfen sein Sakrament! hinter Sack Zement! versteckt, oder der Venetianer sein ostia!
(Hostie) hinter ostrega! (Auster). Wir sehen, wie dabei Laute mal verschwinden, mal entstehen, je nach
Bedarf, wie in diesem Fall «r>», «z» und «g». Hauptsache, um die Ecke versteckt!

Auch zu symbolischen Umdeutungen kénnen Volksetymologien fithren. So steht zum Beispiel die Wurst fast
in allen Sprachen fiir anale bzw. sexuelle Assoziationen, je nach Form und Maf der besagten, von hot dog bis
zu Negersickel (lindlich fiir Blutwurst). Fast iiberall: auBer in Norditalien. Dort steht sie vornehmlich fiir
Dummbeit: Ein salame ist ein Vollidiot. Es kommt daher, dass eine grofle Salami salamon heiflt und daher
klanglich nahe bei Salomon, dem Weisen schlechthin, liegt. So sagte man von jemandem, der die Weisheit
nicht gerade mit dem Loffel gefressen hatte, er sei kein Salomon, sondern eher ein salamon. Die Salami wurde
so, im Kontrast zum Namensvetter, zum Sinnbild der Dummbeit. Gleichwohl half die neue Assoziation auch
manche priesterliche, in Bibellatein verpackte Pseudoweisheit als Volksverdummung, sozusagen als
Eselsalami zu entlarven: ein aufkldrerischer Nebeneffekt!

Ging das etwa wie bei uns frither in der Kirche vor sich, als der Priester kaum, das Volk kein Lateinisch kannte,
mit den unvermeidlichen Verschreibungen und Versprechen, lustigen Missverstindnissen und schelmischen
Verballhornungen: Hoc est corpus > Hokuspokus. In nomine pax > kannst wechsle, Max? (urspriinglich
Wortspiel zwischen nomen, «Name», und nummus, «Miinze»). Oder auch, mit einer anderen
Ausgangssprache: Salam aleikum > ich zahl, wenn ich vorbei kum.

Ist das Evangelium das Messbuch der Armen im Geist?

Volksetymologien kommen immer vor, wenn der Volksmund mit im Spiel ist. Sind es aber die Gelehrten,
dann spricht man von Verballhornungen. Das Ergebnis ist oft noch abenteuerlicher. Der Namensgeber fiir
sinnentstellende Verschlimmbesserungen, in der Absicht, vermeintlich Falsches zu berichtigen, war kein Laie,
sondern ein Gelehrter, ein Liibecker Buchdrukker: Joh. Balhorn d. J. Bei ihm erschien 1586 das Liibische
Recht «Auffs Newe vbersehen, Corrigiret>. Die folgenschweren Verschlimmbesserungen der Bearbeiter
wurden dem Drucker angelastet. Eigentlich miisste man nach ihm «Verbalhornung» mit einem «l»
schreiben, aber dann kime man in die Gefahr, Verbal-hornung zu lesen — und dadurch wieder eine zu
produzieren. So schreibt man Verballhornung mit zwei «I>»: Ob das keine ist?

Im tbrigen gibt es ganz wenige echte Volksetymologien: Die meisten sind gelehrte Verballhornungen, die,
entdeckt, zu Volksetymologien erklirt werden - um sie beizubehalten, so etwa forcené und
Tausendgiildenkraut.

Es gibt dann, was die Gelehrten aus ideologischen Griinden nicht wahrhaben wollen. So akzeptieren die
Indogermanisten mit ihrer Stammesvorstellung der Sprachen, nach dem Motto «das Erbe geht durchs Blut>,
nur Worter von Gebliit, und umgekehrt miissen alle edlen Worter von Gebliit sein. So darf Meerkatze nicht
vom indischen markata kommen, und Arbeit muss ein deutsches Wort sein, wegen der «deutschen
Wertarbeit>. So wird fabuliert, das Wort kime von einer indogermanischen Wurzel *orbho-, die «verwaist>
bedeute, und davon dann germanisch *arbhéjo, «bin ein verwaistes (und darum zu harter Arbeit verdingtes)
Kind>». Die Erklirung hat einen Haken: Arbeit bedeutete nie «Kinder- oder Knechtsarbeit>, sondern von
Anfang an «Dienstbarmachung der Natur, Ackerbau» oder aber «Miihsal» (Cf. KLUGE *'1975, s. v. Arbeit).
Hinzu kommt, dass Arbeit vom Siiden herkommt — im Norden hat man ja Werk, work, etc. Und im Siiden gibt
es ein Wort, das sowohl «Dienstbarmachung der Natur, Ackerbau> als auch «Miihsal>» bedeutet, und das ist
das mittellateinische laborat(um). Da die Wérter mit «I» im Anlaut dieses oft verloren haben, weil es fiir
einen Artikel gehalten wurde (cf. Oleander < lorandum oder venetianisch osmarin < 'osmarin < rosmarin), ist
ein aborat als Zwischenstufe zu vermuten, von dem durch Metathesis der Liquida arabot geworden wire,
wovon dann sowohl slawisch rabota (durch Verlust des fiir einen griechischen Artikel gehaltenen «a») als
auch altdeutsch arabeit gekommen sind. Das darf aber nicht einmal gedacht werden: Wo kime man da hin!
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Eigentlich ist es verstindlich, denn die Griinde sind geopolitisch bedingt. Wenn das rémische Reich nicht
mehr ist, das Lateinische verschwindet, dann verschwindet auch die Erinnerung an laborat > Arbeit, und im
neuen Nationalismus, im neuen «deutschen Reich» wird ein «germanischer» Ursprung herbeifabuliert:
neues Reich, neues Territorium, neue Sprache, neue Ideologien, neue Etymologien.

Derartiger Kulturkampanilismus ist iibrigens keine deutsche Spezialitit. Die Italiener tun dasselbe, und
sprechen mittlerweile einer ganzen Reihe von Wortern, gerade den gingigsten, ihren etymologischen
Ursprung aus dem Griechischen ab, was sogar beim international so bekannten und gebriuchlichen Gruf3
ciao! festzustellen ist. Es wird kolportiert, ciao kime aus einem venetianischen s’ciao, einer Nebenform von
italienisch schiavo, seinerseits aus dem spitlateinischen sclavus, mit der Bedeutung: «(Ich bin) Ihr Sklaves,
d. h. «(Thr) Diener!>» - dhnlich wie der im Bayern verbreitete Gruf servus!

Unterstellt wird die Entwicklung: sclavus > schiavo > s'ciavo > ciao. Leider fallt im Venetianischen in solchen
Fillen der anlautende «s» nicht weg, sonst wiirde ja die Riva degli Schiavoni — «Kai der Slaven»
wohlbemerkt, i. e. «der Dalmatiner>, und nicht etwa «der Sklaven», wie mancher Laie denkt, und was allein
reichen miisste, um sich davor zu hiiten, Venetianisch analog zum Italienischen zu deuten — iber Riva dei
S'ciavoni zur Riva dei Ciavoni (zum «Kai der Betriiger» bzw. «der Ficker») werden, was ganz im Sinne der
Casanova-Fans wire, aber leider nicht ist; und die erste Person singular des entsprechenden Verbes ciavare
(«betriigen/ficken> ) miisste sich dann analog auch von ciavo («ich betriige/ficke») nach ciao verschieben —
ciao bella! wiirde dann kein anstandiger junger Mann einem Madchen zu sagen wagen —, was auch nicht der
Fall ist.

Hinzu kommt, dass eine Frau dann den Gruf in der femininen Form formulieren miifite — «(Ihre)
Dienerin!>» - und ciaa sagen (sclava > schiava > s'ciava > ciaa). Entsprechend gibe es auch zwei Pluralformen,
maskulin und feminin: ciai und cige. Was alles nirgendwo belegt ist.

Schlieflich bliebe dann auch zu erkliren, warum denn die Venetianer das althertradierte Wort servus fir den
unpassendere sclavus aufgegeben hitte, und nicht bei servus! wie sonst im Mitteleuropa geblieben wiéren; und
umgekehrt warum nirgendwo sonst dieser phantomatische sclavus! erhalten sei.

In Wirklichkeit haben die Venetianer den Gruf8 aus Griechenland importiert, wo sie lange Zeit verkehrten
(dass die Griechen im Gegenzug viele Wérter aus dem Venetianischen iibernahmen, diirfte bekannt sein:
rezina, stifado, spiti, etc.): yeid (oov/oag/pag)!, abgekiirzt aus (omnv) vysia (cov/oag/pag)!, griechische
Entsprechung des lateinischen salutem! — «(auf Deine/Eure/unsere) Gesundheit, Heil!». Was sich auch in
der Gebrauchsweise erhalten hat, denn anders als servus! wird ciao nicht nur zum Abschied gesagt, sondern
auch gerne wenn man sich triftt, oder auf Briefe auch an den Anfang und nicht nur an das Ende gesetzt. So wie
der Lateiner seine Briefe etwa mit «Antonius Marco salutem (dicit)»> begann, und am Ende dann «vale!>»
schrieb, so fingt der Italiener heute normalerweise seinen Brief mit «Ciao Marco> an, um mit «stammi bene,
Antonio> zu schlieffen. Die Formel ist erhalten, der Name des Schreibers riickt zwar ans Ende, alles andere
bleibt aber, und weitgehend in der gewohnten Reihenfolge. Nur lateinisch salutem! wird vom gleibedeutenden
— aber kiirzeren und gefilligeren — griechischen yeid ersetzt.

Die Basisform ist namlich nicht ciao sondern cid, leicht festzustellen in der Art, in welcher die Frauen, sowohl
auf Kreta als auch in Venetien, den Gruf8 den Kindern beibringen, mit dem typischen Offnen und Schliefen
der Hand (was einfach Gruf signalisiert, nicht Bereitschaft zum Dienen: man macht keinen «Diener»
dabei!), moglichst begleitet von einem mit der Hand erzeugten schnalzendem Geriusch, und mit praktisch
identischer Aussprache: yeid, yeid, yeud ... cid, cid, cia ... (deutsche Umschrift: «tscha, tscha, tscha ...») —
was erhalten ist in der vollen Form von ciao, eigentlich cid ciao («tscha tschao» ). Entwicklung: I'etd > cid >
cido.

Die abwegige Idee, dass (cia) ciao! dieselbe Bedeutung haben kénnte wie servus! ist eine gelehrte falsche
Annahme des vorletzten Jahrhunderts: Es gab servus!, also sollte auch ciao! dasselbe bedeuten — hat man sich
gedacht. Das machte sicherlich Sinn, in der Zeit, wo Venedig seine Unabhingigkeit verloren hatte, und der
K &K Monarchie einverleibt wurde: Da erschien eine erdachte Parallele zu servus! niitzlicher als das
tausendjihrige Verhiltnis zu einem inzwischen unter tiirkische Herrschaft geratenen Griechenland. Aber, wie
alles politisch Korrekte, stimmt es meist nicht. Man hitte lieber an franzosisch salut! denken sollen, was in der
Bedeutung dem griechischen yeid — und folglich dem venetianischen ciao — entspricht, und richtiger gewesen
wire!

Es ist daher anzunehmen, dass aus dhnlichen, genauso vorgefertigten und festgefahrenen, ideologischen bzw.
geo- und kulturpolitischen Griinden, der hier aufgedeckte Ubergang der Personen-, Orte- und Requisiten-
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Namen in der erfolgten diegetischen Transposition von der Caesar-Geschichte zur Jesu-Erzihlung, nicht
akzeptiert werden wird.

Der Sequaner, in dessen Hand der nach Mutina fliehende Decimus Brutus fiel, und der ihn auf Befehl des
Antonius hinrichten lieB, heift bei Livius Capenus (Epit. 120), bei Velleius Paterculus aber Camilus (2.64.1),
wie bei Appian Kamilos (BC 3.98). Die Verschreibung diirfte im Griechischen stattgefunden haben, wo es
moglich ist, die Buchstaben IT und M bzw. N und A wegen ihrer dhnlichen Form zu verwechseln, sowie die
Vokalen H und I, wegen des Gleichklanges (Itazismus: «éta» > «ita»):

CAPENVS > KAIIHNOZX > KAMHAOC > KAMIAOC

- oder umgekehrt, falls Camilus/Kamilos urspriinglicher war.

Dies wurde wohl durch den Sinn erleichtert, da Capulus wie lateinisch capulum klingt, «Schlinge>, wihrend
Kamilos wie griechisch kamilos, «Ankertau, Seil»>. Wir werden sehen, welche Rolle der Sinn des Namens des
Henkers — «Schlinge>, «Seil» — bei der Transposition der Hinrichtung des Decimus Brutus zum Selbstmord
durch Erhingen des Judas spielte.

Im zweisprachigen romischen Reich wurde versucht, griechische Entsprechungen fiir die lateinischen Termini
der romischen Amtssprache nachzuprigen. In seiner 1905 in Leipzig erschienenen Abhandlung iiber die Art,
das romische feierliche Vokabular im Griechischen wiederzugeben, stellt David Magie drei im Lauf der
Jahrhunderte aufeinanderfolgende Methoden fest: In der iltesten Zeit durch Vergleich (comparatio) — so
wurde etwa populus mit démos wiedergegeben —, spiter, als sich keine griechischen Entsprechungen mehr
vorfanden, zuerst durch Ubersetzung (interpretatio) — da wurde etwa censor zu timétés — und schlieflich durch
Ubernahme (transcriptio) der romischen Terminologie — wo etwa aus dictator nicht mehr autokrator, sondern
diktator warde (Cf. MAGIE 1905).

Wenn man sich jedoch anschaut, welches Wort unter den verschiedenen zur Verfiigung stehenden Varianten
sich durchsetzte, stellt man Erstaunliches fest: Fiir senatus setzte sich nicht das klassische boulé durch, und
auch nicht die sinngemiBe Ubersetzung gerousia, sondern (neben synedrion) synklétos. Fiir imperator
(bisweilen auch fiir dictator) sagte man autokrator: «Alleinherrschers. Fiir lictor, den Amtsdiener mit dem
Liktorenbiindel, der hohe Beamte begleitete, sagte man weniger rhabdouchos oder pelekyphoros als vielmehr
liturgos: «Funktionir, Staatsdiener». Fiir Augustus, den Titel des Kaisers Octavian und dann seiner
Nachfolger, sagte man Sebastos: «Verehrters.

Wenn man all diese Entsprechungen nebeneinander auflistet, erkennt man das Bemithen, Worter
auszusuchen, die sowohl in der Bedeutung als auch im Klang nahe sind, ja um des Klanges willen hat man
sogar Abstriche bei der Bedeutung in Kauf genommen:

senatus > synkletos; imperator bzw. dictator > autokrator; lictor > liturgos; Augustus > Sebastos.

Man sieht es deutlich bei synklétos, was «zusammengerufen> heifit (und daher besser comitium calatum hitte
wiedergeben konnen), und auch bei dictator, der zwar allein regierte, aber im Rahmen der Verfassung und
nicht sui iuris war — kein «Autokrat>»; dasselbe bei imperator, der in seinem urspriinglichen Sinne wie victor
eher ein nikator, ein «Sieger>, war; bei lictor, der seinen Namen von ligo hat, von den fasces, vom «Biindel>,
das er tragt — kein einfacher «Beamter>; oder bei Augustus, ein Name, der fiir die Romer teils von augeo,
«vermehren, wachsen lassen, teils von der Vogelschau (ab avium gustu) kam — kein iiblicher «Verehrters.
Auffillig ist, dass die Klangihnlichkeit immer beim Auslaut des Wortes angestrebt wurde, beim Anlaut nur,
wenn es ging.

Wir haben uns eher zu wundern, dass die anderen Namen im Evangelium gewohnlich so nahe bei jenen der
Caesar-Vita bleiben. Anscheinend war die Klangahnlichkeit den Redakteuren des Evangeliums wichtiger als
den Beamten: Sie hatten ja zu bekehren, die Beamten brauchten niemanden zu iiberzeugen.

Bei der offiziellen Caesar-Titulatur stellen sich die griechischen im Vergleich zu den lateinischen Termini
ahnlich dar:

Dictator bleibt: diktator; consul wird iibersetzt: (h)ypatos; imperator wird mit autokrator wiedergegeben, was
keine korrekte Ubersetzung ist. Das Wort bedeutet nimlich dasselbe wie lat. sui iuris — zwischen
«selbstherrschend>» und «Bevollmichtigter>. Auch in der kombinierten Bedeutung von «unumschrankter
Gebieter» tibersetzt autokrator besser dictator als imperator. Es ist anscheinend gewahlt worden, weil
autokrator imperator klanglich niher kommt — wie spéter sebastos augustus.

Ahnliches beobachtet man auch bei pontifex maximus und archiereus megistos. Arch-iereus wiirde reichen, denn
arch- gibt bereits die Idee von maximus wieder, wie iereus die von pontifex: Und doch findet sich daneben auch
die volle Form, obwohl pleonastisch, anscheinend weil archiereus megistos klanglich und rhythmisch pontifex
maximus naher kommt.
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Das klassische Beispiel ist hier das Londoner Elephant and Castle: Wie wir oben gesehen haben, kommt es von
: <A linfante de Castilla!>. Was den Touristen enttiuscht, der hier das Schlof8 eines Maharadschas zu sehen
erwartet und sich schon in Indien wihnt.

In der Pariser Metro kann man sich auf einer Zugreise durch Europa wihnen: Anvers, Rennes, Liége, Plaisance,
Danube, Crimée, Stalingrad ... oder, im Gefolge Napoleons: Solferino, Campo-Formio, Wagram, Austerlitz, Le
Kremlin-Bicétre (Letzteres: franz. Verballhornung fiir Winchester), Pyramides — wobei letztes zu Caesar
tiberleitet: Alésia, Rome etc. In den USA trifft man alle Nas’ lang auf Doubletten europdaischer Stidte: Paris,
Venice etc. — ohne die «New> mitzuzihlen: New York, New Orleans etc. In der polyglotten Schweiz kann man
noch einfacher auf die Reise geschickt werden: So warnte einst ein amerikanischer Reisefithrer, man solle
aufpassen, dass alle Stidte dort drei Namen haben, zum Beispiel Basel/Bdle/Basilea, Genf/Genéve/Ginevra
oder ... Luzern/Lausanne/Locarno (sic!).

In Amerika haben urspriinglich europdische Namen mitunter eine zweite Wandlung und Wanderung erlebt:
So sollen die Cajun oder Cajan, Mischlinge vom Siiden Alabamas und Mississippis, ihren Namen von den
Acadian erhalten haben, den Nachfahren franzosischsprachiger zwangsumgesiedelter Immigranten aus
Louisiana.

Fiir Verwirrung in der Lokalisierung antiker Ereignisse sorgen stereotype Stidtenamen wie etwa die haufigen
Heliopolis oder Nikopolis, insbesondere jene, die Herrschernamen trugen, wie Alexandria, Seleukia, Antiochia,
Ptolemais, Caesarea etc. Je grofler das Herrscherhaus und je bestindiger die Dynastie, desto hiufiger der
Stidtename und desto grofler die Konfusion, sowohl damals als auch bisweilen bei den heutigen Historikern:
In welchem Antiochia, in welchem Csarea fand nun dieses oder jenes Ereignis statt? Nach welchem
Alexandria wollte Caesar die Hauptstadt des Reiches verlagern? Der Kontext entscheidet. Was aber, wenn der
Kontext gerade irrefithrend ist? Oder wenn die Lokalisierung selbst den Kontext bestimmt? Dann wird
plétzlich ein Ereignis ganz woanders lokalisiert, und der Kontext entsprechend neu herbeiphantasiert. Dann
haben wir den Salat.

Unser Verdacht lautet, dass das Evangelium genau ein solcher Salat ist. Es geht darum, die urspriinglichen
Zutaten festzustellen. Dies ist nur méglich, wenn wir die erste Delokalisierung feststellen.



