Jacob Kremer

Tausendjihriges Reich und Weltende

Die Aussagen iiber 1000 Jahre in der Apokalypse

Die magisch wirkende Jahreszahl 2000 zieht in diesen Monaten viele Menschen in
ihren Bann. Darauf wurde in dieser Zeitschrift schon mehrfach Bezug genommen.
In diesem Artikel soll der biblische Text des 20. Kapitels der Offenbarung des Jo-
hannes allgemeinverstindlich ausgelegt werden; denn dieser ist es, der Anlafl zu
den in manchen Kreisen gehegten Hoffnung auf ein tausendjihriges Reich gibt
und oft apokalyptische Angste vor einem schrecklichen Weltende auslost. Als eine
Orientierungshilfe werden zunichst kurz und schematisiert die wichtigsten Ausle-
gungstypen vorgestellt. Eine kursorische Erklirung der einzelnen Textabschnitte
vermag dann die Haltlosigkeit vieler fritherer und heutiger Spekulationen aufzu-
zeigen. Sie kann auflerdem den Blick fiir die bleibende bibeltheologische Bedeu-
tung der Rede von 1000 Jahren und dem Weltende in der Apokalypse schirfen.

Verbreitete Auslegungstypen von Offb 20 in der Kirchengeschichte und heute

Der Bischof Papias von Hierapolis (1 um 120 n.Chr.) sowie mehrere namhafte
westliche Kirchenviter wie Justin (+ 165), Irenaeus (+ um 200), Hippolyt (f um
235) und Tertullian (+ nach 220) folgerten aus den Angaben iiber eine tausendjih-
rige satansfreie Zeit (Offb 20, 1-3) und ein Herrschen mit Christus fiir 1000 Jahre
(Offb 20, 4), dafd mit der fiir die nichste Zeit erwarteten Wiederkunft Christi ein
irdisches tausendjihriges Reich zwischen Parusie und Auferstehung der Toten an-
brechen werde. Sie folgten damit den nach der Zerstorung Jerusalems aufgekom-
menen jiidischen Hoffnungen auf ein bevorstehendes messianisches Reich auf Er-
den. Dieser ,Chiliasmus“ (von griech. ,chilia eté“ = 1000 Jahre; lat. ,millen-
nium*“) genannten Auffassung standen die Kirchenviter des Ostens, vor allem
Klemens von Alexandrien ( 215) und Origenes (f 254) ablehnend gegeniiber,
nicht zuletzt unter dem Einflufl der griechischen Philosophie. Viele 6stliche
Theologen lehnten deshalb auch lange die Aufnahme der Offenbarung des Johan-
nes in den Kanon der Heiligen Schrift ab.

Tyconius ( vor 400) und in Abhingigkeit von ihm Augustinus (+ 430) bezogen
hingegen die betreffenden biblischen Stellen nicht auf eine irdische Herrschaft
Christi, sondern auf die geistliche Herrschaft Christi in seiner Kirche. Dieses tau-
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sendjihrige Reich hat ihrer Ansicht nach schon mit der Auferstehung Jesu begon-
nen und wird bei der Parusie des Herrn seine Vollendung erlangen. Von diesem
Gedanken war spiter auch die mittelalterliche Reichsidee getragen, wie unter an-
derem die Symbolik der Reichskrone anzeigt: Der Kaiser ist ,vicarius Christi“
bis zum Tag seiner Wiederkunft. (Erst nachher wurde dieser Titel in abgewandel-
ter Form auf den Bischof von Rom und Papst der Kirche iibertragen.) In Verbin-
dung mit dieser Idee soll es im Jahre 1000 die ausgeprigte Erwartung gegeben ha-
ben, daf jetzt die Parusie unmittelbar bevorstehe. (Ob die Offnung des Grabes
Karls des Groflen in Aachen durch Otto III. im Jahre 1000 damit in Verbindung
stand, ist nicht sicher auszumachen.) In Fachkreisen wird den Nachrichten von
einer solchen eschatologischen Hochstimmung um das Jahr 1000 allerdings kein
grofles Gewicht zugeschrieben; sie werden vielmehr zum Teil als Legenden der
Neuzeit abgetan.

Sehr einflufireich wurde die Deutung des Abtes Joachim a Fiore (1130-1202):
Er interpretierte die zuriickliegenden Jahre der Christenheit als das Reich des
Sohnes, das auf das Reich des Vaters im Alten Testament gefolgt sei und das nun-
mehr durch ein ,drittes Reich®, das des Heiligen Geistes, abgelost werde. Diese
Idee von einem neuen und wahrhaft geistlichen Reich (in Abhebung von der siin-
dig gewordenen Kirche) lebte fort in Orden, in ausgeprigter Form spiter bei den
Hussiten, den Wiedertiufern in der Reformationszeit und in pietistischen Krei-
sen. Bis heute ist diese Erwartung noch verbreitet bei den Zeugen Jehovahs und
den fundamentalistisch eingestellten Sekten, vor allem in der Dritten Welt. Nicht
wenige Historiker vermuten, dafl die nationalsozialistische Sprechweise von ei-
nem ,dritten” und ,tausendjihrigen® Reich dadurch irgendwie geférdert wurde.
Allerdings stand fiir viele dabei im Vordergrund die Auffassung, das 1933 begon-
nene ,dritte Reich® sei dasjenige, das auf das ,,zweite Reich® Bismarks (1870) und
das ,erste Reich“ Ottos 1. (936) folgte.

Im Unterschied zu den skizzierten chiliastischen (millennaristischen) Deutun-
gen von Offb 20 versuchen heute die Exegeten aller Konfessionen, der geschicht-
lich bedingten Sprache und Bildwelt dieses Kapitels gerecht zu werden und den
Text im Licht der neueren Forschungsergebnisse auszulegen. Dabei kommen sie
zwar — bedingt durch die keineswegs eindeutige Ausdrucksweise in Offb 20 - im
einzelnen oft zu unterschiedlichen Ergebnissen, stimmen aber in den wesentli-
chen Punkten iiberein.

Auslegung von Offb 20, 1-15
Die Aussagen iiber 1000 Jahre stehen in dem ,Offenbarung des Johannes ge-
nannten Buch, das am Ende des ersten Jahrhunderts auf der Insel Patmos von

einem nicht niher bekannten ,Johannes® verfaflt wurde, der nicht mit dem
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Evangelisten verwechselt werden darf. Als ,Enthiillung (apokalypsis) Jesu Chri-
sti“, so lautet der Eingang, will der Verfasser im Namen Gottes und Jesu die in
einer Verfolgungssituation unter den rémischen Kaisern lebenden Christen tro-
sten und ermutigen. Dazu dient die ,,Enthiillung® (so ist das meist mit ,,Offen-
barung“ wiedergegebene griechische Wort apo-kalypsis zu iibersetzen) der Herr-
scherstellung Christi. Als ,das Lamm® &ffnet dieser ,das Buch mit den sieben
Siegeln® und ,enthiillt“ als Herr der Geschichte dem Seher und seinen Lesern
in mehreren kunstvoll aneinandergereihten Bildern das, ,was danach sein wird“
(1, 19): Verfolgungen und Bedringnisse hier auf Erden, kontrastiert mit Lobge-
sangen himmlischer Michte, die im Himmel jetzt schon den Sieg iiber die Feinde
feiern.

Unmittelbar vor Kap. 20 wird nach den Bildern von der Vernichtung der Hure
Babylon (als Chiffre fiir Rom: 17, 1-18, 24) dieser Sieg als die Verwirklichung der
Gottesherrschaft gefeiert (19, 1-10), gleichsam als ein erster Schlufl des ganzen
Buchs. In dem noch folgenden Teil (19, 11-22, 5) enthiillen dann mehrere Szenen
die Vollendung der Geschichte: 1. das Auftreten Christi als der Weltenrichter und
die Besiegung des Tieres sowie seines Propheten (19, 11-21); 2. die Fesselung und
spiter folgende endgiiltige Vernichtung des ,Drachens“ als des Urhebers aller
Verfolgungen in Verbindung mit dem Gericht Gottes (20, 1-15); 3. die Vision des
neuen Himmels, der neuen Erde und des neuen Jerusalem (21, 1-8) sowie der
vollendeten Heilsgemeinde (21, 9-22, 5).

Kap. 20 selbst weist innerhalb dieser abschlieflenden Kapitel des ganzen Buches
eine deutlich erkennbare Struktur auf: 1. die Fesselung Satans fiir 1000 Jahre (Vers
1-3); II. die Teilhabe der Auferstandenen an einer 1000 Jahre dauernden Herr-
schaft Christi (Vers 4-6); II1. ein letzter Aufstand des Bosen nach 1000 Jahren
und dessen Uberwindung (Vers 7—10); IV. das Gericht Gottes und der Sturz von
Tod und Unterwelt sowie aller, die zu Satan gehéren, in die Holle (Vers 11-15).
Dabei macht der fiir unsere Fragestellung bedeutsame Teil II zwar den Eindruck,
ein Zwischenstiick zu sein, ist aber zugleich deutlich hingeordnet auf Teil IV
(Vers 51. ,erste Auferstehung” und Vers 13 , Tod und Unterwelt gaben die Toten
heraus® sowie Vers 6 und 14: , der zweite Tod*).

Um die Aussage dieses oft herangezogenen Kapitels nieht falsch zu interpretie-
ren, ist es ratsam, die einzelnen Teile der Reihe nach jeweils kurz auszulegen.

Bindigung des Drachens fiir 1000 Jahre

»' Dann sah ich einen Engel vom Himmel herabsteigen; auf seiner Hand trug er den Schliissel zum
Abgrund und eine schwere Kette. ? Er iiberwiltigte den Drachen, die alte Schlange — das ist der Teufel
oder der Satan —, und er fesselte ihn fiir tausend Jahre. > Er warf ihn in den Abgrund, verschlof diesen
und driickte ein Siegel darauf, damit der Drache die Vélker nicht mehr verfithren konnte, bis die tau-
send Jahre vollendet sind. Danach mufd er fiir kurze Zeit freigelassen werden.*
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Der Seher berichtet hier iiber die Vision (,,ich sah®) eines vom Himmel auf die
Erde herabsteigenden Engels. Manche Ausleger wollen in dem Engel Christus se-
hen (vgl. 3, 7; nach 9, 1 schaute der Seher einen vom Himmel herabstiirzenden
,Stern®, dem der Schliissel zum Offnen des Abgrunds gegeben wurde). Bei Be-
riicksichtigung der verwandten Schilderung vom Sturz des Drachens aus der
Hohe (12, 7-9) liegt es niher, den hier genannten Engel mit Michael zu identifi-
zieren. Die anthropomorphe Angabe von einer Kette in seiner Hand bereitet die
anschlieflende Schilderung der Fesselung des Drachens vor. Dessen Namen ,alte
Schlange®, ,Teufel* und ,Satan“ (die unverkennbare Bezugnahme auf 12,9)
kennzeichnen ihn in der damals verbreiteten Diktion eindeutig als den Widersa-
cher Christi und der Kirche. Die wohl nicht ohne Gewaltanwendung erfolgende
Fesselung selbst wird nicht niher geschildert.

Wichtig ist hingegen zunichst, daff er ihn ,fiir 1000 Jahre“ band, also fiir eine
begrenzte Zeit. Das Motiv der Fesselung béser Machte fiir eine begrenzte Zeit ist
schon in Jes 24, 21{. belegt: ,,Sie werden ins Gefiangnis geworfen und nach einer
langen Zeit wird er sie strafen“. Nach ithHenoch 18, 16 und 21, 6 liegen ,die
Himmelssterne, die Gottes Befehl {ibertraten, gebunden (an einem schrecklichen
Ort) bis threr Siinde Zeit, die 1000 Jahre, voriiber sind“. Die Angabe ,,1000 Jahre*
findet sich in der Bibel, in der jiidischen sowie auch in der griechischen Literatur
noch mehrfach. So heifit es Ps 90, 4, daf fiir Gott ,,1000 Jahre wie ein Tag* sind
(zitiert 2 Petr 3, 18). Unter Bezug auf die Schopfungserzihlung in Gen 1, 3-2, 3
wurden im jiidischen Schrifttum mehrfach fir die Dauer der sechs Tage der Er-
schaffung der Welt und des siebten Tages (Ruhetag JHWHs) jeweils ,,1000 Jahre®
angegeben (slavHenoch 33, 1). Die Zahl 1000 ist entsprechend der auch sonstigen
Zahlensymbolik in der Offb (z.B. 12 mal 12 mal 1000 = ,,144 000 Besiegelte“: 7,
4-8) nicht als eine arithmetisch prizise Zeitangabe zu interpretieren. Sie deutet
symbolisch an, daff die Macht des Bosen fiir eine bestimmte Zeit eingeschrinkt
ist. Symbolisch sind auch die Angaben Platons iiber eine tausendjihrige Wande-
rung der Seelen (Politeia 614b, 615ab) und die Vergils tiber eine ,tausendjihrige
Reinigung® (6, 748) zu deuten.

Die Bindigung Satans fiir 1000 Jahre wird in Vers 3 noch mit einem anderen Bild
beschrieben: Er wird in einem Abgrund verschlossen. (,,Abyssos“ bezeichnet hier
- im Unterschied zu dem 20, 10 und 20, 14 genannten ,Feuerpfuhl — nur einen
vorliufigen Aufenthaltsort dimonischer Michte unterhalb der Erdscheibe; vgl. 19,
1; 17, 8.) Als Grund fiir die Fesselung und Einschliefung wird angegeben: ,,damit
der Drache die Volker nicht mehr verfiihren konnte“. Es geht also nicht um eine
Bestrafung (wie vorher 19, 20 beim Tier), sondern um die Bewahrung der Volker
(Heiden) vor einer Verfithrung. Ausdriicklich wird betont, ,,bis die 1000 Jahre vor-
iiber sind“; dann soll der Drache noch einmal fiir kurze Zeit freigelassen werden,
wie dies dann in Vers 7 geschildert wird. Diese Aussagen iiber eine vorliufige Ban-
digung des Bosen hat in der Bibel keine Parallele, wohl aber in antiken Mythen.
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Ein Beispiel dafiir ist ein alter iranischer Mythos, der von der Fesselung einer
Schlange (Azhi Daka), ihrer spiteren Freilassung und anschlieRenden Vernichtung
erzihlt: ,Dann weichen Bedriickung und Feindschaft aus der Welt, und fiir 1000
Jahre stelle ich den Anfang wieder her“ (Bahman, Yascht 3, 61). In Offb 20, 1-3
deutet demnach die aus dem judischen Schrifttum und volkstiimlichen Mythen
tibernommene Zahl ,,1000“ — zur Ermutigung der Leser — symbolisch an, dafl es
schon in dieser Welt eine Zeit geben wird, wo die Macht des Bosen gefesselt ist.

Die Herrschaft mit Christus fiir 1000 Jahre

»" Dann sah ich Throne; und denen, die darauf Platz nahmen, wurde das Gericht tibertragen. Ich sah
die Seelen aller, die enthauptet worden waren, weil sie an dem Zeugnis Jesu und am Wort Gottes fest-
gehalten hatten. Sie hatten das Tier und sein Standbild nicht angebetet, und sie hatten das Kennzeichen
nicht auf ihrer Stirn und auf ihrer Hand anbringen lassen. Sie gelangten zum Leben und zur Herrschaft
mit Christus fiir tausend Jahre. ® Die iibrigen Toten kamen nicht zum Leben, bis die tausend Jahre
vollendet waren. Das ist die erste Auferstehung. ® Selig und heilig, wer an der ersten Auferstehung teil-
hat. Uber solche hat der zweite Tod keine Gewalt. Sie werden Priester Gottes und Christi sein und
tausend Jahre mit ihm herrschen.“

Der Seher, der vorher ein Geschehen auf der Erde sah, schaut jetzt wie mehr-
fach in den vorigen Kapiteln ein Geschehen im Himmel. Dies zeigt die Beschrei-
bung ,und ich sah Throne“ in Anlehnung an Dan 7, 9: ,Ich sah immer noch hin;
da wurden Throne aufgestellt und ein hochbetagter Mann nahm Platz“. Im Un-
terschied zu der Vision in Dan 7, 9 heifit es hier jedoch: ,und die setzten sich dar-
auf und ein Gericht (krima) wurde thnen gegeben®. Wer diese sind, wird nicht ge-
sagt. Vermutlich sind die gemeint, die anschliefend genannt werden. Da krima
auch Rechtsspruch (Urteil) bedeuten kann, ist hier wie in Dan 7, 22 ihre Rehabili-
tation ausgesprochen: ,Da wurde den Heiligen des Hochsten Recht verschafft,
und es kam die Zeit, da die Heiligen das Konigtum erhielten.“ Dies wird als Er-
fullung der Verheiflung von 3, 21 gesagt: ,Wer siegt, dem gebe ich zu sitzen mit
mir auf meinem Thron.“ (Es geht an dieser Stelle also nicht um ihre Teilhabe am
Gericht, wie dies Mt 12, 28 und 1 Kor 6, 2 verheiflen wird.) Diese Interpretation
entspricht der unmittelbar anschlielenden Angabe, mit-der die Geschauten als
die ,Seelen® der Martyrer bezeichnet werden. ,Seele steht hier im Sinne des he-
braischen nefesch (Lebewesen, Person) und nicht einer immateriellen psyché ge-
maf} griechischer Auffassung. Zu ihnen zahlen, auch wenn dies nicht ausdriicklich
gesagt wird, vermutlich alle, die dem Kaiserkult widerstanden haben, selbst wenn
sie nicht als Mirtyrer starben.

Von diesen heifit es dann: ,Sie gelangten zum Leben®. Der Seher schaut gleich-
sam den Vorgang ihrer Befreiung aus dem Reich des Todes, ihre Auferstehung
von den Toten. Durch den Zusatz ,und zur Herrschaft mit Christus wird diese
niher als eine Art Inthronisation charakterisiert (vgl. die Angabe tiber die Adres-
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saten, die Christus durch seine Erlosungstat zu ,einer Konigsherrschaft und zu
Priestern Gottes“ gemacht hat: 1, 6 und 15, 10). Bekanntlich wurde auch Jesu
Auferstehung von frithester Zeit an als Einsetzung zum Kyrios verkiindet (Rém
10, 9 und Phil 2, 9-11). Der Satz ,und sie fingen an mit Christus zu herrschen
1000 Jahre* (so wortlich) betont, dafl diese jetzt beginnende himmlische Teilhabe
an der Herrschaft Christi, auf die auch die geschauten Throne verweist (Vers 4a),
1000 Jahre dauert (ahnlich - als Voraussage — am Ende von Vers 6: ,sie werden ...
1000 Jahre mit thm herrschen®).

Die Vorstellung eines Zeitraumes von 1000 Jahren erinnert hier an verschiedene
judische Erwartungen eines Zwischenreiches des Messias vor dem Weltende, wie
diese nach der Zerstérung Jerusalems (70 n. Chr.) entstanden. Dabei wurden zwei
unterschiedliche Zukunftshoffnungen mit einander verbunden: 1. die Erwartung
des David verheiflenen messianischen Reiches in dieser Welt vor der Auferste-
hung der Toten; 2. die apokalyptische Erwartung eines von oben her gewirkten
Neuanfangs (eines neuen Aons nach dem Zusammenbruch des alten Aons) in
Verbindung mit dem Kommen des Menschensohns und Weltenrichters, der die
Toten auferstehen liflt. So wird nach 4 Esra 7(5), 28 der Messias 400 Jahre die
Uberlebenden erquicken und danach wie alle Menschen sterben; erst spiter gibt
die Erde die Toten heraus und findet das Endgericht statt. In der syrBaruch-Apo-
kalypse 29, 3ff. ist die Rede von einer Heilszeit des Messias. Dieser wird bei sei-
nem Kommen die dimonischen Urweltungeheuer Leviathan und Behemuth ver-
nichten und liflt eine ppige Heilszeit anbrechen (1000 Ranken mit jeweils 1000
Trauben und 1000 Beeren). Nach seiner Riickkehr in den Himmel erfolgen dann
Auferstehung der Gerechten (30, 1) und Verwerfung der Gottlosen (30, 4). Im Te-
stament des Isaak werden 8,11.20 die Verheiflung der Teilnahme an einem
»1000jahrigen Gastmahl“ und 10, 12 ein ,tausendjihriges Fest“ erwihnt.

Ausdriicklich wird in Vers 4 das Aufleben der Toten als ,erste Auferstehung®
bezeichnet (ebenso Vers 6). Diese Aussage ist um so erstaunlicher, als in der Of-
fenbarung niemals von einer ,zweiten® Auferstehung die Rede ist. An dieser er-
sten Auferstehung haben ,,die tibrigen Toten“ keinen Anteil. Gemeint sind damit
offensichtlich diejenigen, die sich nicht zu Christus bekannt haben. Von ihnen
heiflt es lediglich, dafl sie vor der Vollendung der 1000 Jahre nicht zum Leben
kommen. Was mit ithnen dann geschieht, wird nicht ,Auferstehung® genannt
(Vers 13). Diese Reserve bei der Wortwahl ,, Auferstehung® entspricht der nach
Dan 12, 2 in jiidischen Schriften und Joh 5, 29 belegten Unterscheidung zwischen
»Auferstehung zum Leben® und ,, Auferstehung zum Gericht*.

In einem formal ungewohnten Makarismus (,,Selig und heilig“) wird jeder ,,se-
lig“ gepriesen, der an der ,ersten Auferstehung® teilhat. Der Verfasser ermutigt
damit seine Leser, in den gegenwirtigen Bedringnissen auszuharren. Als Begriin-
dung fiihrt er ein Doppeltes an: 1. Uber solche hat ,der zweite Tod“ (gemeint ist
der ewige Tod; vgl. Vers 14) keine Macht mehr. Thre Auferstehung ist also definitiv
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und deshalb nicht etwa zeitlich (etwa auf 1000 Jahre) begrenzt oder durch ein Ge-
richtsurteil bedroht (vgl. Vers 11-14). 2. Sie werden ,,Priester Gottes und Christi
sein und als solche ,tausend Jahre mit thm herrschen®. Nach 1, 6 kommt den
Adressaten des Buches schon jetzt eine konigliche und priesterliche Wiirde zu
(vgl. 5, 10). Die hier stehende Angabe von 1000 Jahren ist also eindeutig keine
chronologische Zeitbestimmung fiir ein exakt 1000 Jahre dauerndes Reich, son-
dern eine Qualititsbezeichnung. Die Auferstandenen haben demnach an dem
Anteil, was in damaligen Schriften fiir eine vierhundert- bzw. tausendjihrige
Heilszeit auf Erden erhofft wurde, und zwar als Auferstandene in der Gemein-
schaft mit Christus. Mit keinem Wort wird dieses ,,mit thm herrschen® als eine
Herrschaft hier auf Erden bestimmt.

Letzter Aufstand Satans und seine endgiiltige Unschidlichmachung

» Wenn die tausend Jahre vollendet sind, wird der Satan aus seinem Gefingnis freigelassen werden.
% Er wird auszichen, um die Volker an den vier Ecken der Erde, den Gog und den Magog, zu verfiih-
ren und sie zusammenzuholen fiir den Kampf; sie sind so zahlreich wie die Sandkérner am Meer. * Sie
schwirmten aus iiber die weite Erde und umzingelten das Lager der Heiligen und Gottes geliebte
Stadt. Aber Feuer fiel vom Himmel und verzehrte sie. '° Und der Teufel, ihr Verfithrer, wurde in den
See von brennendem Schwefel geworfen, wo auch das Tier und der falsche Prophet sind. Tag und
Nacht werden sie gequilt, in alle Ewigkeit.”

Die Angabe ,,wenn die 1000 Jahre vollendet sind“ kann auf den ersten Blick
hin, wenn die Eigenart der Schilderung von Vers 4—6 nicht beachtet wird, leicht
auf ein Ende der vorher erwihnten tausendjihrigen Herrschaft mit Christus (Vers
6) bezogen werden. Eine nihere Betrachtung lehrt aber, dafl dieser Abschnitt in-
haltlich direkt an das in Vers 1-3 Dargelegte ankniipft, allerdings nicht in Form
einer Vision, sondern zunichst in einer mythologisch klingenden Voraussage
(Vers 7—8). Nach 1000 Jahren wird der ,Satan“ (hier nicht Drache genannt) aus
seinem Gefingnis befreit werden und versuchen, die Volker auf der ganzen Erde
zu verfiithren. (Der heutige kritische Leser des Buches stellt sich dabei die Frage,
ob nach der in 19, 17-21 geschilderten Vernichtung aller Bosen tiberhaupt noch
Menschen auflerhalb des Reiches Christi existieren.) Dex Verfasser nennt sie iibri-
gens ,,Gog“ und ,Magog®. Diese Namen stammen aus Ez 3839 und bezeichnen
dort ein Land (bzw. Volk) ,Magog“ und einen Fiirsten ,Gog“. (In der griechi-
schen Ubersetzung Septuaginta werden Ez 38, 2 beide Namen als Fiirsten bzw.
Volksnamen aufgefafit.) Die urspriingliche Bezeichnung nordischer Vélker war
im Alten Testament und im Judentum offenbar zum Namen fiir eine Personifika-
tion mythischer Michte geworden, deren sich Satan bedient. Er steht hier fiir
eine riesengrofie, dimonisch anmutende Kriegsmacht (,,zahlreich wie die Sand-
korner am Meer®).

In Form eines Berichts heifit es dann, daf} die von Satan zusammengefithrten
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und verfihrten Volker das Lager der Heiligen und Gottes geliebte Stadt umzin-
geln. Diese Angaben entsprechen den Schilderungen iiber den Entscheidungs-
kampf bei Jerusalem in der jidischen Apokalyptik (vgl. Ez 38-39; athHenoch
56, 6f.; 4 Esra 13, 5f.) und tiber den endzeitlichen Kampf der Sohne des Lichtes
gegen die Sohne der Finsternis in der Kriegsrolle von Qumran (1QM.3, 5; 4, 9).
Ein Kampf wird hier nicht geschildert. Doch besagt eine kurze Notiz, dafl die
Versammelten durch ein Feuer vom Himmel vernichtet wurden (vgl. Ez 38, 22:
»Ich lasse Wolkenbriiche und Hagel, Feuer und Schwefel iiber ihn (Gog) und
seine Truppen und iiber die vielen Vélker, die bei ihm sind, herabregnen®). Thr
Verfiihrer, der Teufel, hingegen wurde ,in den See von Feuer und Schwefel“ (so
wortlich) geworfen. Dorthin waren nach 19, 20 auch das Tier und der falsche Pro-
phet (die Reprisentanten des Kaiserkultes nach Kap. 13) geworfen worden. Von
ihnen heiflt es dann noch in einer Gegenwartsaussage, daf sie , Tag und Nacht*
gepeinigt werden, und zwar ,in alle Ewigkeit. Das verfiihrerische Wirken des
Drachens, wie auch das seiner beiden Gehilfen hat damit fiir immer ein Ende und
eine ewige Strafe gefunden.

Das Endgericht Gottes

»! Dann sah ich einen grofen weiffen Thron und den, der auf ihm saff; vor seinem Anblick flohen
Erde und Himmel, und es gab keinen Platz mehr fiir sie. 12 1ch sah die Toten vor dem Thron stehen,
die Groflen und die Kleinen. Und Biicher wurden aufgeschlagen; auch das Buch des Lebens wurde
aufgeschlagen. Die Toten wurden nach ihren Werken gerichtet, nach dem, was in den Biichern aufge-
schrieben war. ® Und das Meer gab die Toten heraus, die in ihm waren; und der Tod und die Unter-
welt gaben ihre Toten heraus, die in ihnen waren. Sie wurden gerichtet, jeder nach seinen Werken.
"* Der Tod und die Unterwelt aber wurden in den Feuersee geworfen. Das ist der zweite Tod: der Feu-
ersee. ' Wer nicht im Buch des Lebens verzeichnet war, wurde in den Feuersee geworfen.®

Der Seher schildert jetzt wieder wie in den Versen 1ff. und 4ff. eine Vision.
Die Angabe der Farbe des Thrones (,,weif}“) weist hin auf die Lichtfiille und legt
es nahe, in dem, der auf dem Thron sitzt, Gott zu erkennen, auch wenn er nicht
niher beschrieben wird (wie 4, 2f.). Dies geht auch daraus hervor, dafl ,,Himmel
und Erde“ vor seinem ,,Angesicht (so wortlich) flohen, d. h. verschwanden (vgl.
16, 20). Damit wird namlich die Majestit Gottes betont, zugleich aber auch das
Ende der Schopfung angedeutet (vgl. ,Himmel und Erde werden vergehen®: Mk
13, 31). Wer dies realistisch auffalt, muf} sich fragen, wo denn nun der Thron
stehe.

Zu der Vision gehort auch, dafl er schaut, wie ,die Toten vor dem Thron ste-
hen®, und zwar alle, ob grof} oder klein. Wenn sie dort stehen, setzt dies voraus,
daf! sie nicht mehr im Totenreich weilen. Der Verfasser vermeidet auch hier wohl
bewuflt den Ausdruck ,Auferstehung®, weil sie aus seiner Sicht nicht aus dem
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Tod zum Leben, sondern, wie nachher gesagt wird, zum zweiten Tod befreit sind,
und dies nicht den Namen ,Auferstehung® verdient. Wer diese , Toten® sind,
wird nicht ausdriicklich gesagt. Vom Kontext her sind es diejenigen, die nicht zu
Christus gehoren — anders als zum Beispiel die in Vers 4f. genannten Mirtyrer
und Bekenner.

Sie stehen als , Tote* vor dem Thron Gottes, um Gottes Richterspruch zu ver-
nehmen. Ein solches Gericht wurde schon 6, 12-17 angekiindigt. (Bildhaft wird
dies in 14, 14-20 sowie 19, 11-13 als Gericht Christi dargestellt, wie auch nach
Mt 25, 31-46 Christus als Richter fungiert). Auf dieses Gericht verweisen die Bii-
cher, die aufgeschlagen werden, wo ihre Werke aufgeschrieben stehen (vgl. Dan 7,
10; 4 Esr 6, 20; ithHen 90, 20; 104, 10; nach der syrBarApokalypse 24, 1 sind in
den Biichern die Stinden aufgezeichnet). Uber das Gericht, das nach den aufge-
schriebenen Werken erfolgt, wird nichts Niheres ausgefithrt. Vom Zusammen-
hang her scheint es sich bloff um eine Verurteilung zu handeln. Erwihnt wird zu-
sitzlich noch ,das Buch des Lebens“, das nach einer alten Vorstellung (vgl. 3, 5;
13, 8; 17, 8; 21, 27), die auch in Vers 15 aufgegriffen wird, die Namen derer enthilt,
die nicht verurteilt werden.

In einem Neuansatz wird in den Versen 13f. das in den Versen 11-12 Geschaute
kurz in etwas abgewandelter Sprache als ein Geschehen berichtet: Meer, Tod und
Hades — drei den damaligen Vorstellungen gemifl personifizierte, gottfeindliche
Todesmichte — geben ihre Opfer heraus, damit sie alle nach ithren Werken gerich-
tet, d. h. verurteilt werden. Es kann also keiner dem Gericht entgehen. (Der Ter-
minus , Auferstehung® wird auch hier vermieden.) Dem Gericht verfallen aufler-
dem, wie nachgetragen wird, die personifizierten Michte ,der Tod und die Unter-
welt“. Sie werden in den ,Feuersee“ geworden, wo sich auch Satan und seine
Helfer befinden (vgl. Vers 10). Dies ist, wie eine erklirende Glosse unterstreicht,
der zweite Tod“, das ewige Lebensende (vgl. Vers 5). Dasselbe Los der Holle er-
fahren auflerdem alle, die ,,nicht im Buch des Lebens verzeichnet® sind, also nicht
bloff wegen ihrer Werke (Siinden).

Bleibende bibeltheologische Bedeutung von Offb 20, 15

Die noch in mancher Hinsicht zu erginzende Texterklirung zeigt zur Geniige:
Dieses Kapitel bietet keine programmatische Vorausschau auf 1000 Jahre vor dem
Weltende, erst recht nicht auf ein tausendjihriges Reich Christi hier auf Erden. Es
liegt hier auch keine Vorausschau auf das Endgericht vor, wie dies der Dichter der
Sequenz ,Dies irae, dies illa“ annahm und in vielen Kompositionen des Requiems
oft vertont wurde. Dagegen sprechen schon die aus der Sicht eines Historikers
mangelnde Einheitlichkeit und Kohirenz der Schilderungen, nicht zuletzt die
Unvereinbarkeit des Gerichtsbildes mit den Angaben in den Evangelien (etwa Mt
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25,35-46 und Lk 17, 34—-37 par.). Es handelt sich also nicht um informative, son-
dern um appellative Aussagen. Diese greifen die Motive des Alten Testaments
und besonders der apokalyptisch geprigten Schriften des frithen Judentums auf
und reihen sie zum Teil unsystematisch (wie auf modernen expressionistischen
und surrealistischen Gemailden) aneinander: z.B. ,,1000 Jahre“ (als Qualititsaus-
sage), vorliufige Fesselung des Satans und dessen spitere Bestrafung, eine dem
Weltende vorausgehende Epoche messianischer Herrschaft und ,Auferstehung
zum Leben®, Gericht tiber die gottfeindlichen Michte.

Ziel dieser bildhaften Schilderungen ist es, die unter Verfolgungen leidenden
Leser am Ende des ersten Jahrhunderts zum Aushalten zu ermahnen und sie
durch den Ausblick auf ein Gericht iiber die Feinde Gottes zu trosten, nicht zu-
letzt durch die Szene von der tausendjihrigen Teilhabe der jetzt schon — und nicht
erst am Weltende — Auferweckten an der Herrschaft Christi. Diese Angaben ver-
folgen dasselbe Ziel wie auch die vielen Gerichtsbilder und damit verbundenen
himmlischen Lobgesinge in den vorausgehenden Kapiteln dieser Trostschrift.

Dem heutigen Leser von Offb 20 ist die Sprache und Bilderwelt dieses Kapitels
fremd. Er neigt auflerdem dazu — infolge des neuzeitlichen Interesses an der Frage
»wie es eigentlich gewesen ist“ (Leopold von Ranke) —, in der Offenbarung des
Johannes Informationen iiber die vor uns liegende Geschichte zu finden. Um die-
ser Versuchung zu widerstehen, mufl er sich ebenso wie bei der Auslegung der
Evangelien um eine ,deuxieme naivité“ (Paul Ricceur), eine ,zweite Naivitit® be-
miihen: Indem er den neugierigen Fragen des Historikers widersteht, wird er frei,
um sich durch die Bildersprache der Apokalypse — wie bei einem modernen Ge-
malde — ansprechen, trosten und ermutigen zu lassen; die irdischen Note und das
oft himmelschreiende Unrecht in der Welt bestimmen nicht fiir immer das
menschliche Leben, auch wenn manche ,Feinde® das meinen. Das Bild von der
Fesselung Satans fiir 1000 Jahre erlaubt sogar den Schluf, dafl es auch in der Ge-
genwart Epochen gibt, die nicht immer in derselben Weise durch Verfolgungen
und andere Bedringnisse bzw. Versuchungen zum Glaubensabfall bestimmt sind.

Die ermutigende Botschaft von Offb 20 vermag der heutige Leser vor allem
dann zu vernehmen, wenn er auf die Stellung dieses Kapitels vor den beiden
Schlufkapiteln mit ihren Bildern vom neuen Jerusalem und Paradies achtet: Die
Gerichtsschilderungen in Offb 20 wie auch in den vorausgehenden Kapiteln und
vielen Texten des Alten Testaments dienen nimlich dem Aufweis, daff am Ende
nicht das Bose siegt, sondern Gott. Er hat seine Liebe selbst zu den Siindern und
seine Macht iiber den Tod bei der Auferweckung Jesu Christi erwiesen. Allen, die
sich zu seinem Sohn bekennen, gibt er schon in dieser Zeit als ,Priester Gottes
und Christi“ Anteil an dem Herr-sein und Lebenswerk Christi, und zwar im
Hinblick auf ihr eigenes ewiges Lebensziel (bildhaft ausgedriickt ,,1000 Jahre®)
und ihre Zugehorigkeit zu der ,heiligen Stadt Jerusalem®, der ,Braut des Lam-
mes“. Dank ihrer Teilhabe an der ,ersten Auferstehung®, die schon bei der Taufe
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beginnt und im Tode endgiiltig wird, brauchen sie im Grund das Endgericht tiber
die Toten“, die dem ,zweiten Tod* anheim fallen, nicht zu fiirchten, so sehr die-
ses auch von allen als eine ernste Mahnung zu beherzigen bleibt. — In Kontrast zu
dieser fiir die bedringten Christen damals und auch fiir heutige Leser trostlichen
Aussageabsicht der Apokalypse des Johannes steht, wenn in der neueren Litera-
tur die Gerichtsbilder dieses Buchs aufgegriffen werden, Gott dabei aber fast im-
mer vollig ausgeklammert bleibt und so durch die Gerichtsschilderungen nur
»apokalyptische Angste“ geweckt werden.

Bei der heutigen Auslegung der Aussagen von Offb 20 sind aber auch die
Grenzen dieses Buchs als Wort Gottes in der Sprache von Menschen zu beachten.
Dazu gehort die heute mit Recht oft als befremdlich empfundene Schilderung ei-
ner ewigen Bestrafung, und zwar nicht bloff der mythologisch personifizierten
Michte Tod, Unterwelt und Satan, sondern auch aller, deren Namen nicht im
Buch des Lebens aufgeschrieben sind. Aus der Gesamtschau der Bibel und kirch-
lichen Uberlieferung sind solche pridestinatianisch klingenden Aussagen durch
die Hinweise auf das in der Bibel schr oft gepriesene Erbarmen Gottes ohne
Grenzen (vgl. Ps 106, 1; 107,1; Ps 136, 1-26) und die ihm mogliche Lauterung
selbst der grofiten Siinder (vgl. Jes 1, 18) zu korrigieren.
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