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S1viA HORSCH UND MARTIN TREML

Einleitung

Zur Figur des Mértyrers in den Religionskulturen

Die Figur des Mértyrers, die den drei grofien westiichen Religionen gemeinsam ist,
scheint diese zugleich voneinander zu trennen wie kaum eine andere. Ein verfolgrer
Cheist, der den Tod als Blutzeuge erletder, und ein muslimischer Kémpfer, der auf
dem Schlachtfeld torer und getdrer wird, gelten weithin als idealtypisches Gegensatz-
paar, wihrend fiir das Judentum aufgrund des Fehlens eines eindeutigen Begriffs, aber
auch in bemiihter Abgrenzung vom Christentum und dem Betonen von Eigenstin-
digkeit nichr selten die Existenz dieser Figur iiberhaupt bestristen wird. In den 8ffent-
lichen Debatten der Dekade nach den Anschligen vom 11. Seprember 2001 diente
die Mirtyrerfigur dann auch nicht selten dazu, den vermeintlichen Antagonismus
von Islam und Christentum weiter zu betonen. Er wurde in den Gegensatz von erlit-
tener und ausgeiibter Gewalt, von friedlichem und aggressivem Glauben, von zeitge-
mifler und ,veralteter', darum der Reform dringend bediirftiger Religion eingetragen
und verldngert. Durch die hiufige Verengung des Mirtyrerbegriffs auf die Bedeutung
Seibsumordartentiter” fir den istaraischen Kontext wird dieser Gegensatz sogar noch
verschiisft — wihrend im Selbstversiindnis der Protagonisten istamistischer Mértyrer-
operationen’ seit den 1980er Jahren ihre Tat auch als Selbstopfer im Dienst einer zu
Unrecht leidenden Gemeinschaft begriffer und damir an der Grenze von edittener
und. ausgeiibrer Gewalt angesiedelr wird. Die Opfer der einen Gruppe stellen im
Konflikefall fiir die andere stets die Thter oder zumindest Mitschuldigen dar.

In der hiesigen Offentlichkeit wird hiufig bezweifelr, dass es eine Verbindung
gibe zwischen den gegenwirtigen, mehrheitlich muslimischen Mirtyrerkommandos
einerseits sowie dem Begriff und der Tradition von Mirtyrern andererseits — wobei
deren Vorsrellung meist aus einer europiischen, berwiegend christlichen Tradi-
tion gespeist ist. Eine nihere Kennenis der Selbstdarstelfungen, der Begribnis- und
Erinnerungsrituale, der poetischen und serafendffentlichen Verehrung sowie medi-
alen Inszenierung der Akteure {in Palistina, im Libanon, in Iran, Pakistan und
anderswo) macht hingegen deutlich, dass hier eine Fiille von tradierten ikonografi-
schen, rhetorischen und performativen Elementen im Spiel ist, bekannt aus der
Geschichre von Martyrern — auch aus der chrisdicher Tradition.

Spektakulire Artentate wic diese haben nichr zuletét ein neues wissenschafiliches
Interesse an der Figur des Mirtyrers tibechaupt hervorgerufen, das entgegen einer
konfessionellen Engfiihrung den Blick fiir die Komplexitir des Phinomens geweitet
hat.! So filhrt etwa die Beriicksichtigung von Traditionen, die gewissermaflen im

1 Vgl Friederike Pannewick (Hg.): Mariprdom in Literature. Visions of Deatl and Meaningfil Suffe-

ring in Burape and the Middle Ease from Antiquity to Modernity, Wiesbaden 2004, ferner Sigrid
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Exemplum und Opfer, Blutzeugnis und Schriftzeugn_is

Lucretia und Perpetua als Ubergangsfiguren
in der Kulturgeschichte der Miartyrer

Mit einer vergleichenden Lekdiire der Passio Sanetarum Perpetuae et Felicitatis
(203 n. Chr.) und des 230 Jahre frither entstandenen Berichts {iber den Tod der
Lucretia in Livius' erstem Buch der Rémischen Geschichte-(27 v. Chr.) soll hier eine
kulturgeschichdiche Konstellation in den Blick genommen werden, vor deren
Hintergrund die verbreitete These von der Singularitdt des christlichen Mircyrer-
konzepts' befragt werden kann. Durch eine genauere Betrachtung jener Elemente,
die die beiden Todesfille und -erzihlungen von Lucretia und Perpetua verbindet,
wird die — nichr selten fraglose, oft unausgesprochene - Auffassung problemati-
siert, dass erst mic den durch die Mérgprerafeen tiberlieferten Begebenheiten die
ceigentichen Mircyrer auf die Bihne der Geschichre getreren seien. Zudem kén-
nen im Lichte der Verbindungen beider Figurationen deren Unterschiede Kontur
gewinnen und damit dann auch jene spezifischen Elemente, die fiir die Herausbil-
dung der chrisdichen Mértyrerkulour signifikant sind.

1. Christozentrische Historiographie versus
Kulturgeschichte der Martyrer

Die Uberlieferung vom Mirtyrertod Perpetuas, die Jacques Le Goffals , bewegends-
tes Zeugnis der frithchristlichen Literatur® bezeichnet hat,? ist niche nur Bestandreil
einer Gartung, die gern als Ursprung und Modell des abendlgndischen Mértyrer-
konzepts gilt. Als schriftliche Zeugnisse vom Tod der Mictyrer im Sinne von Blut-

l den Frithchristlichen Mértyrerakren® in der historischen Forschung
Zeugen COINUNL QEN SYUBRCHYISLIICHeR ﬂ?{yrﬂtzefﬁ?ﬁ I Qer nisgorischen I'orsc l,mb
der Status von Zeugnissen als Belege zu und zwar fiir die hier in Frage gestelite -
These, es handele sich bei den Mirtyrern um ein genuin christiches Phinomen.

t .ln-auflerchristlichen Relfigionen fehlt den christlichen Mirtyrern Vergleichbares vailig", laurer
eine ebenso kategorische wie tautclogische Behauptung i der seligionsgeschichtlichen Enzyklo-
piidic christlicher Provenienz; vgl. Art. Miroyver®, ins Die Religion in Geschichre und Gegemwars,
Tiibingen *1986, Bd. 4, S. 587. In moderaterer Form dominiert diese Sicht noch heute die refi-
gions- und alterrumsgeschichrliche Forschung zu Mirgyrern.

2 Jacques Le Goff: La naissance du purgataive, Paris 1981, 8. 75.

3 Gur zugiinglicls, allerdings nur in der deutsehen Ubersetzing aus der wexrlerisisch teils iiberholten
Bibliothel der Kirchenvdter und ohne Oviginaleexte sind die Frithchristlichen Mirtyrerakten jetr in
der Edition von Katharina Greschat/Michael Tilly, Wiesbaden 2006, Fir die Prssio Perpernac liege
eine textkritische dreispiachige (Gr./Lat./Frz.) Ausgabe vor Jucqueline Amac (Hg.): Passion de
Perpétne ot de Félicité suivi des Actes, Paris 1996.
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Damic verdichrer sich in diesem Korpus eine vieldeutige Zeugnissemantik. Die
Fassio Perpetuae spiele darin insofern eine herausragende Rolle, als dieser fritheste
autobiographische Berichr das christliche Bekenntnis in Form eines wvery special
death in einer besonderen Weise beglaubigr, nimlich durch Tod wnd Schrift,
“durch Blut- und Schriftzeugnis.

So heiflt es zur Bedeutung des Wortes martyr in Glen W. Bowersocks Studie
Martyrdom and Rom beispielsweise: ,,But, until the Christian literarare of the mid-
second century AD, it had never designated dying for a cause.? Bowersocks Dar-
steltung widmet sich der ,formative period of martyrdom® vom 2. bis zum frithen
4, Jahrhundert, als sich die omischen Herrscher mit einer groflen Masse von
Christen konfrontiert sahen, die bereit zum ,voluntary martyrdom* waren: ,Mar-
tyrdom, [ argue, first came into being in the Roman empire and was inextricably
rooted in a society and culture peculiar to that world.“® Wihrend er die , Wurzeln®

fiir die Entstehung von Mirgyrertum in der rémischen Gesellschaft sicht und die-

ses Phinomen u. a. mit der ,.civic role of martyrs“ sowie ihrer Sichtbarkeit in der
Offentlichkeir der rémischen Stadtkulrur erlliirr, versucht er hingegen den Status
eines erstmaligen Auftretens von martyrdom in der Gestale der frithchristlichen
Miirtyrer mit Hilfe von Abgrenzungen gegeniiber anderen Phinomenen von velun-
tary death zu untermauern. Ausdriicklich werden Parallelen oder Vorformen des
Mirtyrertums der Christen zuriickgewiesen, mehr noch: I want to argue thar mar-
ryrdom was alien to both the Greeks and the Jews.” Damit werden hier nicht nur
Parallelen zur flidischen Tradition negiert - seien es die in den Makkabier-Biichern
tibetlieferten Szenen aus dem Kampf des jiidischen Volkes gegen die hellenistische
Besarzung unter Antiochus IV. Epiphanes Anfang des 2. Jahrhunderts v. Chr., seien
es die von Josephus Flavius berichrete kollekrive Selbstrétung in Masada wihrend
des Ersten Krieges gegen Rom um 70 n.Chr. oder die durch den Talmud iiber-

4 Carole Straw: , A very special Deach. Christizn Martyrdom in irs Classieal Contexe”, in: Margarct
Cormack (Hg.): Sacrificing the Self, Perspectives on Margyrdam and Religian, Oxford 2002, S. 39-57.

5 Glen W. Bowersoele Mareyrdor and Rome, Cambridge 1995, 5. 8 (Hvh. S. W0). — Diese Swdie
steht hier exemplarisch fiir die kricisierte Forschungsthese, dic ebenso an anderen Beispielen aus
der Historiographie der Mirryrer gezeigt werden koonte: in der dlteren, 2. B. Hans Freihetr von
Camphausen: Die Idee dec Margyrinms-in der Alten Kirche, Gbuingen 1964, ebenso wie in der
jingeren, ewwa Perer Habermehl: Perpatua wnd der Agypier oder Bilder des Bésen im frihen afvita-
nischen Christentum, Berlin 2004, — Im Unterschied zu den hier kritisierten Studien, allerdings
unabhiingig vom Thema der Mirtyrer, har Bowersock jingst die kulturverbindende Rolle der
Religiones in der Antike sehrviel stirker beronr; vel. seinen Artilel: ,, The Roman Empiec and the
Clash of Civilisations", in: The Berlin journal, The Magazin for the American Academy in Berlin,

. 14{2007), 8. 4-15.

6 Bowersock: Mariyrdom (Anm, 5), 5. X1.

7 Ebd., S. 8. Dicser These wurde v. a. durch Danicl Boyarins Studie Dying for God. Maryrdom and
the Maleing of Christianity and Judnism (Stanford 1999) widersprochen. Boyarin gekt davon aus,
dass die Formierung der Mirtyserfigur in jener Bedeutung, die Religionsgeschichre geschrieben
hat (zumindest die der drei monotheistischen Religionen}, cin Produler der Ausdifferenzierung
und Enigegensetzung von christlicher Kirche und rabbinischem Judencuni im 3. und 4. Jahrhun-
dere ist. Seine These wird nichr zuletat darin pleusibed, dass im Talmud die Geschichten aus dem
Widerstand der Juden gegen Griechen und Rémer zu Mirtyrererzihlungen vercindeutige werden.

EXEMPLUM UND OPFER 27

lieferse Totung des Rabbi Akiba wihrend des Aufscandes von Bar Kochba im Zwei-
ten Rdmischen Krieg zur Zeir Hadrians. All dies sind Berichre, in denen es dusch-
aus um den ,Tod fiir eine Sache’ ging, insofern mit thm der Verstof gegen die
Religionsgeserze verhindert werden soilte.® Auch gegeniiber antiken Uberlieferun-
gen weist Bowersack jede Vergleichbarkeit zuriick. Einzig im Aspekt der Opposi-
tion gegen die herrschende Auroritit lisst er bei jenen Philosophen, die um den
Preis von Exil und Tod der rémischen Tyrannel widerstanden, cine Analogie zu
den chrisdichen Mirtyrern gelen, hile diese allerdings fiir irvelevane: ,None of
these Acts of Pagan Martyrs, as some of these narrarives have been called® — zitjert
er hier aus Herbert Musurillos Arbeis® — ,has the characreristics of Christian mar-
tyrdom except insofar as they oppose the ruling authority.“'® In ciner solchen Be-
trachrungsweise beginnr die Geschichre der Mirtyrer mit dem #ltesten erhaltenen

_ frithchiistlichen Schrifizeugnis, dem Martyrium des Polykarp in Smyrna im Jahre

156 n.Chr. Im Modus einer Ursprungserzihlung erhile dieser dann den Starus
eines Erstbelegs.

Gegen diese These muss zuniichst ein methodischer Einwand formuliert wer-
den: Sie ist nimlich das Ergebnis einer Verkniipfung von Begriffsgeschiclhre und
Ursprungserzihlung, in deren Folge die ersten, ausdriicklich als Mirtyrer bezeich-
neten Fille, zu Modelt und Mafistab und zugleich zu Ursprung, Ideal uad Héhe-
punlt des Konzeprs werden. Im Ergebnis begegner uns nicht nur im theologischen
Diskues ein christozentrisches Bild der Mirtyrer, sondern auch in vielen historio-
graphischen Untersuchungen. Eine Srandarderldirung zur Semancik der Mirtyrer
lauter, dass der Begriff von dem griechischen Wort fir Zeuge martys kommt. Von
diesern Wort sei die Benennung der ,Blurzeugen’ bzw. ,Zeugen der Passion Chuisti’
als margyres sowie die Bezeichnung fiir deren Leiden als marsyrium abgeleitet wor-
den, alerdings ohne dass damit eine Erlduterung dariiber verbunden witrde, warum
das griechische Warr filr Zeuge als Bezeichnung fiir das christliche Opfer in die
lateinische Sprache liberrragen wurde. Wenn die Suche nach dem ersten Aufereten
von Mirryrergestalen im Lichte der genannten begriffsgeschichdlichen Perspekrive
geschicht, geraten norwendigerweise die frithchrisdichen Mircyrer des Z. und
3. Jabrhunderts aus dem Einzugsbereich des Rémischen Reichs ins Zenoum des
Blickfeldes, weil sie die ersten waren, in denen Wort und Phinomen sich verban-
den. Ausgeblendet bleiben dagegen zum einen vergleichbare Phinomene, die nicht
oder noch nicht so benannt wurden, und andererseits Verwendungen des Wortes in
dhnlichem, vergleichbarem oder vorbereitendem Sinne; ausgeblendet bleiben also
andere Erscheinungen oder auch Prafigurationen fir die Verkniipfung von Opfer
und Bekennenis, Standhaftigkeit und Tod oder anders geartete Beispiele eines he-
roisch bewerteten ,Todes flir' ecwas. Eine Fille von - vorchrisdichen — Beispiclen
und Belegen aus beiden ausgeblendeten Feldern. Phinomen uad Semantil hat -

8 Vgl Marcin Treml: ,Miirtyrer im Judentum — Figuratonen groflen Sterbens®, in: Sigrid Weigel
(Hg.): Mértyrer-Portriits. Von Opfertod, Blurzeiigen und Hetligen Kriegern, Miinchen 2007, §. 65-69.
9 Herbert Musurillos The Aets of the Pagan Martyrs, Oxford 1954,
10 Bowersock: Margyrdom (Anm. 5), S. 16.
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schon Franz Dornseiff in seinem Beitrag zu Neme und Bewerrung des Mirtyrers
diskutierc."! '

Die genannte christozentrische, normative Perspekrive kann durch eine uftur-

wissenschaftliche Reformulierung der Fragestellung aufgebrochen werden. Diese fragt
nach den kulturgeschichtlichen Vorausserzungen fir die Herausbildung der Mir-
tyrerkultur; nach Elementen kultureller und symbolischer Prakriken, dic dem
christlichen Typus vorausgegangen und in die Figuration des Marcyrerlults im
2. und 3. Jahrhuaderr eingegangen sind. Vor dem Horizont der Geschichre kultu-
reller Praktilen — Opferkulte, tragische und heroische Todesfille, Selbsttétungen
und andere Todesarten unter Bedingungen der Tyrannis in griechisches, jiidischer
und rdmischer Antike - stellen sich die Erzihlungen der Mértyrerakten in einem
anderen Lichee dar. Daraus lsst sich die These begriinden, dass die historische
Herausbildung einer christlichen Mirtyrerkultur nur méglich war, weil in sie Ele-
mente paganer, polycheistischer und jiidischer Opferpraktiken ebenso eingegangen
sind wie Motive der Tragddie, wie ich an anderer Stelle ausgefithrt habe.'? Dariiber
hinaus profitierte das positive Bild des Opfertods darin ebenso von der vorausge-
gangenen Tradition der Selbsttéeung in der antiken Praxis der mors voluntaria wie
von den heroischen Erzihlungen kollekeiver Selbstétung angesichts von Unfiei-
heit oder Olkkupation. In einem solchen kulturwissenschaftlichen Horizont zeich-
nen sich die Marryrerakren (Passiones), die vom freudig erwragenen, wenn niche
ersehnten und geheiligten Martyrium der frithen Christen im kaiserfichen Rom
berichten, dadurch aus, dass sich in ihnen, wie zu zeigen sein wird, eine Engfiih-
rung der Elemente martyringn und confessio: ,Christiana/Cheistianus sum®, con-
stantia (Standhaftigkeir) und testimonium ereignet. '

Im Folgenden soll eine solche kulturwissenschafiliche Perspekrive im engeren
historischen Zusammenhang der rémischen Antike verfolge werden. Thr entstam-
men beide Quellen, der vorchristliche Bericht von Livius tiber die Selbstedting der
Lucretia und das christliche Zeugnis von Perpecuas Martyrium im Kerker und bei
der Tierhatz im Amphitheater von Karthago. Fiir beide Szenarien, fiir Lucrertia und
Perpetua, ist das Blutzeugnis ebenso bedeutsam wie die Offentlichkeir, vor der ihre
Zeugnisse stattfinden: dort das forum als Raum der Civitas, hiec das forum als Ore
der dffentlichen Verhére, das amphitheatrum und die arena als Schauplatz des
Spekrakels mit dem catasta, dem Schaugeriist fisr die Aufstellung der Gefangenen.

11 Franz Donseiff: ,Der Mitryrer: Name und Bewertung®, in: Archiv fiir Religisnswissenschaft,
22{1923/1924), 5. 133-153.

12 indem einleitenden Beitrag zu dem Buch Mirgper-Portritts, in dem theoretische und historische
Perspeluiven fiir eine Kulturgeschichite'der Miirtyrer entwickels werden: wachaupliicze, Figuren,

Umformungen. Zu Kondnuititen und Unzerscheidungen von Mirgyrerkulturen®, in: Weigel:
Miirgyrer-Porerdits (Anm. 8), 8. 11-37.
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2. Opfer und Spiele in der rémischen Antike

Die Singularititsthese wird schon dadurch obsolet, dass bereits zeirgendssische
Quellen die Prisenz einer vielgestaltigen Mirtyrerkuleur avant la lertre im kulturel-
len Geddchtnis belegen, so dass die damalige Vergegenwirtigung einer dlteren he-
roischen Opferkultur als Referenzsyseem flir die geradezu epidemische Mirtyrerbe-
geisterung im Frithchristentum beriicksichrigt werden muss. Nur so wird erklirbar,
wie es zu dem kommen konnte, was Bowersock als ,.seemingly irrational desire to
die at the hands of persecurors” bezeichnet hat.*® Diesbeziiglich kommt Tertullians
Schrift Ad mareyres (um 202) eine herausragende Rolle zu. Denn es handele sich
hier um einen Text, der nur finfzig Jahre nach dem sogenannten Erstbeleg und in
unmiteelbarer Zeitgenossenschaft zur Passio Perpetuae im nordafrikanischen Kar-
thago entstand, der damals viersgrfiten Stadr des Romischen Reichs, in der sich
cine der grofiren Christengemeinden gebildet hatte. Dort fanden auch die Bege-
benheiren um Perpetuas Tod statt. In seiner Trostrede an die Mircyrer ruft Ferrul-
lian {150-220), der erste lateinische christliche Schrifisteller herhaupr, den Chris-
ten im Kerker ausdriickiich die Vielen in Erinnerung, die vor ithnen schon die
Martern nicht nur hingenommen, sondern sie sogar ,imo et ultro appetita, famae
et gloriae causa/zutiefst und freiwillig begehrt hitten, der Ehre und des Ruhmes
halber™ {IV.3). :

Im Zusammenhang der Evdreerung solcher exempla consrantize (buchstiblicher
Vor-Bilder) nennt Terrullian unter anderem einen jihtlichen Fruchtbarkeitskult, in
dem die Spartaner die Gttin Artemis (bei Tertullian latinisiert zu Diana) unter
ilirem Beinamen Orthia, die Aufrechte’ verchrten. Gebildete Griechen und Rémer
wie er haben ihn als archaisch und grausam bestaunt,' Jihslich konnten im Verlauf
dieses Festes junge Minner unter kdrperlichen Torruren der Geielung ihre heroi-
sche Bestindigkeir unter Beweis stellen ~ ein duflerst blutiges Ritual, bel dem das
iippig fliefende Blur als Gabe an die Géetin verstanden wurde. Deshalb gehére
dieser Kult auch in die Nachgeschichre von paganen Opferprakriken mic Men-
schenepfern. Ohne die Geschichte von Opferkulten zu berficksichrigen, ohne den
Blick auf vorausgegangene Riten der Sakralisierung und gleichzeitigen Tabuisie-
rung von Opfern, wie sie etwa Walter Burkert in seiner Studie Homo necans be-
schreibr, ldsst sich die Genese religiéser Martyrerkuite niche verstehen.'>

Das Opfer im Sinne von sacrificium ist einer der wichrigsten Schliissel zur Mir-
tyrerkultur, Henri FHubert und Marcel Mauss haben in ihrer anthropologischen
Studie zur Natur und Fusktion des Opfers (1898) jene grundlegende kultische
Teansformation beschrieben, die sich aun Geopferten und Opfernden 2u gleicher
Zeit ereigner: ,Le sacrifice est un acte religieux qui, par la consécration d’une
victime, modifie 'état de la personne morale qui Paccomplit ou de certains objects

13 Bowersock: Martyrdom (Anm.S),'S; 6.

14 Karl Hoenn: Areemis. Gestaltwoandel einer Gétin, Zivrich 1946, 5. 31-40.

15 Walter Buckere: Home Necans. Interpreeationen altgricchischer Opferriten nnd Mythen, Berlin u. a.
1972,
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auxquels elle fintéresse.!¢ Wenn beim archaischen oder paganen Opfer, in dem
die Gabe an die Gotter rituell geheiligt wird, die monalische Verinderung des Op-
fers/Opfernden mit der Transformation des Opfers/Geopferten in ein sacrificium
einhergeht, kommt demgegeniiber mit dem Mirtyrer cine signifikante Verinde-
rung ins Spiel.’” Denn hier ist es ein und dieselbe Person, die getdter wird baw. sich
selbst tdter und so zum sacrificium wird. Sie ist es auch, an der sich jene moralische
Wandlung vollzieht, die sie zum Heiligen disponiert. Schon im antiken Topos der
mors voluntaria'® ist der Versuch zu sehen, den Tod in einen selbstbestimmeten Al
zu verwandeln. Im Anschiuss daran wird im Falle der christlichen Mirtyrer die
bevorstehende Tétung durch die Beamten Roms (in der Hauptstadt selbse oder
-einer der Provinzen) in das Phantasma eines selbst gewihlten, mehr noch cines er-
wiinschren Todes umgemiinzt. Zugleich treten die Mirtyrer die Nachfolge der wra-
gischen Helden auf der Biihne der antiken Tragddie an, einem lulturgeschichrli-
chen Schauplatz des Ubergangs vom Kule zur Kuleur!? — dies allerdings in ciner
Arena, die sich in der R6mischen Geschichte in den Austragungsort von volkstiim-
lichen spectacula verwandelir harte.

Die Geschichte der rémischen Opferlewitur reicht von Kindsopfern zu Ehren
der Gétrer, nicht selten anlisslich von Kriegen, Totungen als Teil von Begribnisti-
tualen Gber unterschiedlichste Opfergaben bis hin zu deren Umwandiung und
Aufpahme in eine aufwendige Festkultur. Diese wurde immer mehr zu einem Un-
terhaltungsprogramm, das die Fithrungsschiche fiir das Volk ausrichrere. . Zwar
wurde in Rom die Opferung von Menschen im Jahwe 97 v. Chr. durch einen Se-
natsbeschiuss untersagt; doch geht die Forschung davon aus, dass die Praxis von
Menschenopfern in vielen Provinzen ~ nicht zuletze in Karthago — bis ins 3. Jahr-
hundert andauerre.?? Opferhandlingen und Opfergaben, Verhandlungen um und
tiber Opfer sind aus der Rémischen Geschichte nicht wegzudenken,?' welche auch

16 Henri Huberd/Marcel Mauss: Bisai sur la nature et da fonction du Sacrifice, in: Marcel Mauss:
CEnvres, hg. v. Vietor Karady, Bd. 1, Pasis Y968, 5. 193-307, hier S. 205,

17 Huberr und Mauss spreched in threr Analyse nicht von Martyrern, aber auch ihnen erscheint
jenes Opler ls das ht'}chstg,; in dem Opfernder und Geopferter zusammenfallen, Sie fiiren es
aber noch weiter 2um Selbstopfer des Gortes. Es gelte als ,'expression la plus baute ec comme la
iimite iddale de I'abnegation sans partage”, vgl. ebd., S. 305.

18 Vgl dazu Anton van Hoof: , Vom ,willentlichen Tod' zum ,Selbstmord®. Suizid in der Antike®, in:
Andreas Bihr/Hans Medick {Hg.): Sterben von, eigener Hand, Selbsttétung als kulrurelle Praxis,
Kéln 2003, §, 2363, Ausfithelicher nimmet Van Hoof dazu Stellung in: ders.: From Autothanasi
io Suicide. Selfkilling in Cabsical Antiguity, London 1990. )

19 Zur Bedeutung des Tragischen, insb. am Beispiel der Antigone, vgf. meinen Beitrag zur Kulturge-
schiclite der Mirgyrer: wochauplieze, Figuren, Umformungen” (Anm, 12), 5. 11-37, hier S. 25 ff,

20 Shelby Brown: Late Carthaginian Child Sacrifice and Sacrificial Monuments in Thetr Mediterra-
nean Context, Sheffleld 1991; James B. Rives: , Tertullian on Child Sacrifice”, Misenm Helveti-
curz, 51 (1994, 5. 54~63; Cristiane Grotsanelli: , Ideologie del sacrificio wmano. Roma e Carta-
gine", Archiv flir Religionsgeschichee, 1 {1999), S, 41~59; Fabio Ruggiero: ,La wesmonianza di
Tertulliano, Apslogerietm 9,24 sul sacrificio del bambini nellambito del culto di Sarurne®, in;
Annali di Storin dell’ Esegesi, 18 (2001),'5. 307—333. :

21 Vgl 2ur Kontinuidit der Opferprakiiken im Rémischen Reich auch Larissa Carina Seelbach: Per-
petna rqzd Tertuellian, Die Méreyrerin und der Kirchenvater, Jena 2000,
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als eine Geschichte der Opfer-Politik beschrieben werden knnte. Da Trank- und
Tieropfer zu Ehren der Grrer und zu Ehren des jeweiligen Kaiser gepflegt wurden,
konnten diese auch als Loyalitisbeweis gegeniiber demy jeweils Herrschenden ein-
geforder: werden, womit Kulthandlungen sich in Instrumente der Herrschalt ver-
wandelten. Gegeniiber den Christen wurden diese dann zum Zwangsmiteel: Op-
fere unseren Godteern oder Du wirst selbst geopfert! ' :

Eine solche Verwandlung des Opfers in ein Mistel zum Zweck ist aber nur denlk-
bar in der Folge einer bereits vollzogenen Entsakralisierung, wie sie die beliebten
und verbreiteten spectacula (Spiele) bzw. circenses (Zirkusspiele) darstellen, die in
den Amphitheatern stactfanden und als Theater, Gladiatoren- und Achletenkimpfe,
Wagenrennen und Tierkimpfe, seit dem dricten vorcheistlichen Jahrhundert belege
sind. So berichrer Sueron in seinen Kaiserviten, dass Julius Caesar Schauspiele un-
terschiedlichster Art veranstalrete:

ein Gladiatorenspiel, Thearerauffithrungen — diese sogar quartierweise in der ganzen
Stadt, und zwar durch Schauspieler aller Sprachen —, ebenso Zirkusvorfithrungen,
Wertkimpfe von Athleten und eine Seeschlache. [...] Jagden [i. e. Tierhetzen; Anm.
5. W] wurden wihrend finf Tagen gegeben, und bei der letzten wurde ein Kampf in
zwei Abteilungen gezeigr, bei dem fiinfhundert FuBlsoldaten, zwanzig Elefanten und
dreihundert Reiter auf jeder Seite teifnahmen.2

i
{

Wihrend an den Gladiarorenkiimpfen in diesemn Fall noch Angehdrige der Fith-
rungsklasse beteiligt waren, wurden zunchmend Sklaven und Gefangene in die
Arena geschicke. Insofern bilden die &ffentlichen Tétungen von Christen in den Am-
phitheatern des Rémischen Reiches, insbesondere wenn jene zum Kampf mic wilden
Tieren verurteilt und anfisslich von Festen und Wertkdmpfen in die Arena geschickt
wurden, eine bemerkenswerte Abart und Spitform der rémischen Feste, in denen
archaische Opferriten in entsakralisierter, popularisierter Form weiterleben.

Da gerade in Karthago, wo die Opferkultur nachhaltig prakiiziert wurde, auch
ein wichrtiges Zentrum sowohl der frithen Christengemeinden als auch der Chris-
tenverfolgung ensstand, scheinen der Aufschwung des Eifers zur Imitatio Christi
ebenso wie die Praktiken der Verhgre und Bestrafungen cin und derselben Opfer-
bzw. Festhuleur zu entstammen., Die emphatische confessie und der Gotreshezug
des Martyriums, wie die Christen sie in die Schauspiele einfithrten, stellen sich
dann als Wiedereinfithrung des Sakralen in die entheiligten Opferstdsten day, als -
Versuch, dem zur Unterhaltung herabgesunkenen sinnentleerten, viktimisierten
Opfer auf dem &ffentlichen Schauplarz der Spiele scinen sakralen Sing zuriiclezuge-
ben und es wieder in ein sacrificium zuriickzuverwandeln. Das geschieht in Gestalt
einer Uberbietung der rotalen Entwertung des Lebens am gemarterten Leibe da-
durch, dass dieser Kérper, wie in Tertullians Ad martyres, zum Gefingnis umgedeu-
ter wird, aus dem sich im Moment des Todes die erldste, ja von Gore erwiihlee Seele

- 22 Sueton: ,Galus Iulius Cacsar®, Kap. 39, in: Guins Suetorius Tranguiflus. Leben dev Cagsaren, m.
Einl. u. Ubers. v. Andeé Lambert, Ziirich u. a. 1955, 5. 50 £
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befreir. Und so enzfaltet sich die Mirtyrerliteratur vor allem als eine Semantik der
Konvertierung aller Lebensbegriffe.

Vor dem Horizont dieser Verwicklung von rémischer Festkultur und christlicher
Marryrerkultur in ein und denselben Schauplarz ecldist sich, warum die Erdrterun-
gen des damals fiihrenden Theoretikers des christlichen Martyriums derart zwie-
spilig ausfallen, so dass sie heutigen Lesern geradezu doppelziingig anmuten: hier
— in Ad Martyres - Tertullians Apologie der Mirtyrer, in denen diese zum ,Kampf
in der Arena angespornt werden; dort — in De specsaculis — in Form einer Kritik der
rdmischen Spiele in der Absichr, die Christen von dieser Stitte fernzuhaiten. Dabei
zeichnet sich Tertullians Anklage der Spiele dadurch aus, dass ihrer Beschreibung
darin zundchst ein breiter Raum eingeriume wird: so sowohi der Frage nach deren
Herlaunft — hier erfilirr man u. a., dass sie einst als ~Schauspiele im Namen der
Religion® (5.2.} cingefithrt worden seien ~ als auch nach der Typologie: circus,
theatrum, agon, munus* Die im zweiten Teil gegen die Spiele vorgebrachten An-
klagepunlete lauten: idolatria (15.1.), Anstachelung der Affelte wie fiuror, bilis, ira
und dolor (15.4) bis zur desmentia (Wahnsinn), ferner impudicitia (Unziichtigkeit)
sowie Anstiftung zu Verbrechen und Wollust (17.7) — welche Tertullian ganz und
gar als Werle des Teufels und der Gordlosigkeit anprangert.?® Wenn er sich tiber das
Phinomen empbre, dass auf Bithne und Zuschauersingen alie extra stadinm und
extra amphitheatrum geltenden Empfindungen aufer Kraft geserzr séien (20.5),
insbesondere der Schauder beim Anblick eines menschlichen Leichnams (21.3),
dann erkennt Tertullian in den Spielen gleichsam den eingegrenzren Zeie-Raum
eines moralischen Ausnahmezustands. Dieser ist vom profanen Ort extra stadium

" allerdings nicht mehr in der Weise unterschieden, wie einst der sakrale Schauplatz
der Riten als Ort cines heiligen Tabus vom Alitag geschieden war. Vielmehr hat er
sich in einen unreinen Ort verkehrt, der von Tertuilian nun mic einem moralischen
Tabu belegr wird. Aus dieser Lage scheint es, zumindest aus der Position der

23 Zum Zysnmmenspiel von Konversion im religidsen und im Skonomischen Sinne vgl. Sigrid
Weigel: ,Die Konversion zwischen religidsens Ritual und Kolouriechnik. Schwellenkunde in der
Dialelecik der Sikularisiery ng", int Literatur als Vorausseszung der Kulturgeschichie, Schaupléitze von
Shakespeare bis Benjamin, Miinchen 2004, §. 86-95.

24 Die Bezeichnung der Gladiatorenspiele erklire Terwullian aus nrenus {Dienst) an den Toten bei
alten Begidibnisritualen: ,Denn einst opferten sie, weil man tiberzeugt war, die Seelen der Toten
wiirden durch menschliches Blut versshne, bei Begribnissen Kriegsgefangene oder Sklaven von
schlechter Kérpergestalr, dic sie dafitr gelauft hareen. Spitter fand man Gefallen daran, diese
Ruchlosigieir durch die Aufiwertung.zum Vergniigen zu verschiciern. Daber opferten sie dic
Manner, die sie verschafft und in der Mandhabung der damals verfiigbaren Waffen miglichst gus
ausgebilder hatten ~ allein zu dem Zweck, damit sie lernten, getdret zu werden =, am alsbald fest-
geseczren Tag der Torenopfer bei den Grabhidigeln. So wésteten sie sich mit Morden éber den Tod
hinweg. Dies war der Ursprung des Gladiatorenspiels” (12,2-4), Vgl. dazu Quintus Seprimus
Florens Terwullian: De speceaculis/Uber dic Spiele, Lav/Disch., Gbers.u. hg.v. Karl-Wilhelm
Weeber, Seurtgart 1988, S. 43,

25 Auf dieser Spur einer Affele-Lkritischen Anprangerung der Spiele wird auch Augustinos zwei Jahu-
hunderte spiter seine Kritik an den Zirkusspiclen im Sechsten Buch von Auretius Augustinus

entwickeln. Vgl. ders.: Bekenntniise, Lat./Dssch., hg.v. Joseph Bernhards, Franlcfurt a. M. 1987,
S.267-273. '
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Unteriegenheit, keinen Ausweg mehr zu geben, so dass Terrullian zu einer Logik
der Uberbierung greift, ganz nach dem Muster: ,Welcher Genuss kann grdRer sein
als gerade die Geringschiirzzung des Genusses/{QJuae maior volupras quam fasti-
dium ipsius volupeazis® (29.2).%% Oder: Welcher Tod kann gréRer sein als derjenige,
in dem das Sterben niches zihle, der Tod dafiir alles. ~ Aus der Umwertung der
Todesstrafe in einen freudig ersehnten Tod, wie sie in der Apologetik und in den
Mirtyreralcen vorgenommen wisd, entsteht, in Gestale einer Are Gegensouveriini-
tit, das Phantasma eines souveriinen Subjekrs, dessen Leben selbst in der Lage der
Gefangenschaft eigenen Gesetzen unterworfen ist.?”

Gemif einer solchen Logik der diberbietenden Umawertung werden in der
Schrifc Ad martyres die gefangenen Christen,®® die der Autor als benediciti an-
spricht, zum Sterben ermuntert und moralisch gestdrice. Zu diesem Zweck wird die
Dunlkelheit der Gefangenschaft in einen Aufenchalr im Licht umgeminzt, wih-
rend die Welt drauflen zum eigentlichen Kerker erklire wird: mundum carcerem esse
(11.1). In vercrauter biblischer Lichr-Rherorik heifSc es: ,Er [der Kerker] hat zwar
Finsternis, aber Thr selbst seid das Licht. Es gibt Ketten, aber Ihr seid frei vor Gott./
[H]aber tencbras, sed lumen estis ipsi. Fabet vincula, sed vos solutd Deo estis”
(I1.4}.%? Und wo den Gefangenen det bevorstehende Tod auf dem ,Kampfplazz® des
Amphitheazers gewiss ist, deutet Tertullian diesen um in einen ,bonum agonem/
einen guten Wertkampf™ vor dem gdulichen Kampfrichrer. Hier entstehr die
Kriegsmeraphorik der mifitia dei, die fiir die nachfolgende Religionsgeschichte so
verhdngnisvoll werden sollte.™® Schon Tertullian definiert die Mirtyrer als miles
(H1.1) Gorees.™ Als Belohnung (praemium; 11.3) verheifit er thnen ewigen angeli-
schen Ruhm und himmlisches Biwrgerrecht (,,corona acternitatis, bravium angeli-
cae substantiae, politia in coelis, gloria in saecula saeculorum™; I11.3). All dies wird
ihnen als eine Art Tauschgeschift {regotinm) nahegebrache. Denn wenn sie auch

26 Tertullian: De spectactlist! Dber dic Spiele (Anm, 24), 5. 82 £,

27 Diese Figurazion ist im Tod der Amigene bereits prifiguriert, wenn der Chor ihrea von Kreon
deksetierren Gang in die Totengruft dadurch zu beschwichrigen suchs, dass er thr Lob und kiinf-
tigen Ruhm vor Augen [Ghrr, da sie als einzige Sterbliche ansanomos (was heifle: eigenen Geserzen
unzersteltt) in den Hades ginge. Vil. dazu Sophokles: Antigone, Gr./Dusch., Gibers. u. b, v. Nor-
bert Zink, Stuttgars 1981, S. 68 £, V. 821.

28 Vgl. Cornelia Wild: ,,Corona Acternitacis - Der Wetrstreir des Mirryrers", in: Weigel: Margrer-
Poreriits (Anm. 8), 5. 71-73.

29 Zu Parailelen im Neuen Testamens, vgl. z. B. im Evangelium aach Matthius 5,14: ,Thr seid das
Licht der Welt." : ’

30 Vgl dazu Martin Tremd: JKreuzzug und heiliger Krieg ~ sakrale Gewale im Christentum®, in:
Weigel, Mirgyrer-Porerdies (Anm., 8}, S, 89-93.

31 Die einzige greifbare dewtsche Ubersetzung aus der Biblisthek der Kirchenviter, die auf eine Ubes-
tragung aus dem Jahre 1912 zurlickgehy, steigert diese Metaphorile 2u einem durchgiingig kriege-
rischen Ton, indem in jenen rémischien Miticirjargon rlickiiberserzr wird, aus dem Terrullian u. a.
ihre Begriffe erst entnommen haben; 2, B.: ,\Wir sind zum Kriegsdienste des lebendigen Gotres
berufen schon dann, wenn wir die Worte des Fahneneides nachsprechen”, leczeeres fiir ,cum in
sacramentd verba respondimus.” Terzullian: ,An die Mirwyrer®, in: Privace und katechetische
Schrifien, iibers. v, Heinrich Keller, Kempten 1912, 5, 215-223, hier 5. 218.
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Lebensfreude verloren haben, so der Aucor der Schrift An die Mirtyrer, dann um
Grofleres zu gewinnen (I1L6).

Doch scheint sich der Autor der von scinen Adressaten geforderten Srandhaftig-
keit nicht so sicher zu sein. Denn in seiner Apologie des Mirtyrertods greift er auf
die Kunst der Uberzeugung, die Rhetorik, zuriick und stellt thnen eine ganze Serie
von Vorbildern vor Augen, die ihrem Leben mit dem Schwert selbst ein Ende berei-
tec hitten; ,qui se gladio confecerint, animo suo ducti® (IV.4}. Wihrend er in der
Schrift Gber die Spiele lzein anderes als das Opfer im Namen des chrisnlichen Got-
tes gelten lassen will, scheut er in seiner rhetorischen Geste der energem ? keines-
wegs vor nicht-christlichen Vorbildern zuriick.

3. Exemplum und Zeugnis

Im Hinblick auf den Text der Passio Perpetuae ist dabei jene Passage besonders in-
reressant, in der Tertullian beront, dass es sich bei denen, die mit threm Geiste wi-
derstanden hitten, nicht nur um Minner gehandelt habe, ,sondern solches auch
von Frauen® (IV.3) vollbracht worden sei. Und obwohl es, wie er schireibt, zu lange
dauern wiirde, alle einzeln zu nennen, hebt er als erste und zudem namendich —
womit ihr eine besondere Steflung in seiner Beispieireihe zukommt — Lucretia her-
vor, die sich im Angesiche ihrer Angehdrigen ,zum Ruhme ihrer Keuschheit/
gloriam castitaci suae® (IV.4) erstochen habe. Vor dem Hincergrund einer derast
herausgehobenen Position, die die Figur der Lucretia in der Schrife Ad margyres
einnimme, kann der Beriche tiber das Marcyrium der Perperua niche nur im Zu-
sammenhang der Geschichte christlicher Blutzeugen, als Figuration einer fmitatio
Christi, gelesen werden, sondern auch im Hinblick auf Aspekie einer Jmitatio
Lucretiae. — Bereits im ersten Satz der Passio Perperuae wird thre Geschiche in die
fidei exempla cingereihr. Dabei wird diese in Abgrenzung zu den vetera exempla als
ein Fall der nove docurmenta bezeichner — in der griechischen Version ist von palaia
dogmata und kaina paradeigmata die Rede.®® Insofern wird die Stellung der Mirty-
rerakten im Kontext der Uberlieferungen hier unmissverstindlich definiert: als
neue Zeugnisse, die die alten exempla beerben.

32 In der Rhetorik Quintiltians werden die verschiedenen Figuren des Vor-Augen-Stellens, Aristore-
les’ energein, Ciceros evidentia und die stoische energeia zusammenfassend besprochen; vgl. dazu
Marcus Fabius Quintillianus: ,Ausbildung des Redners”, hg. u. tibers. v. Helmur Rahn, WBG,
Darmstadt *1995, S, 177-189 (8.3, V. 61-89).

33 Amat: Passion de Perpéene {Anm. 3}, S. 98-100.

34 In gewisser Weise wird auch schon der Tod der Antigone in ciner Reihe fihnlicher TodesEille be-

* wachret und zwar im Wechsel zwischen der Stimme des Chors und Ancigones Klagelied im vier-
ten Auftrite. Wenn sie ihr eigenes Geschiclk mir dem von Niobe vergleichs, dann erinnert die

Antworrt des Chors sie an dje entscheidende Differenz: dort dic Gatrer, hier die Menschen, Dar- -

aus leiter sic Antigones besondere Gréfle ab: ,wenn auch im Untergang, dasselbe Los wie die
Goreer gehabt zu haben® (V. 834-838). Insofern ist schon hier die Figuration einer imimtio dei
ausgebiidet, in der der Mensch zum tragischen Opfer und Helden zugleich wird (Sopholdes Anti-
gone [Anm. 27), §. 68},
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Die historische Epoche, die sich zwischen der Geschichte der Lucreria und jener
der Pesperua auftur, betriffe also nicht nur die Figur der Mirtyrerin und den fol-
genreichen Umbau der Zeugnissemantik — die signifikante religitse Umdeurung
von martys sowie die Ubernahme des griechischen Fremdwortes ins lateinische Le-
xikon — sondern auch das exemplum und den Bedeurungswandel der fides von
Treue zu Glaube. Fiir die Geschichte deg vieldeutigen Zeugniskonzepts ist die hier
uatersuchre Konstellation deshall besonders interessant, weil man darin nicht nur
cine Ausdifferenzierung in verschiedenste Phinomene — wie Blutzeugnis, Zeugnis
des Todes, Augenzeuge, Schriftzeugnis — beobachten kann, sondern auch eine Aus-
differenzierung der Bezeichnungen wie: martys, martyrium, testis, testimonium, docu-
mentum . a. Durch die Parallel-Lekeiire der Texte Ad martyres und Passio Perpetnae
ist deutlich geworden, dass die neue Gattung der Mirryrerakren nicht nur im Kon-
text der jidisch-christlichen Zeugensemantik zu sehen ist, vielmehr muss sie auch
im Kontexr der Rhetorik und darin in der Rolle der exempla betrachter werden.
Wihrend die religionsgeschicheliche und biblische Semantik des Zeugenbegriffs
umfassend erforscht worden ist,> gehr es auf der Lucretia-Perperua-Spur hier nun
vor allem um Verbindungen und um Verschiebungen zwischen exemplim, Zeugnis
und Tod. Denn beider Todesfille, Lucretias und Perpetuas, werden als exemplum
und Zeugnis thematisiert. ‘

In Livius' Version von Lucretias Tod wird diese Perspektive der Protagonistin
selbst in den Mund gelegt, wenn sie ihre Absicht, sich zu toren, doppelt motiviert.
Einerseits will sie ihren Tod als zestis (Zeugnis/Beweis) ihres schuldlosen Herzens
(animus insons) verstanden wissen: ,Ceteruin corpus st ranum violatum, animus
insons: morss testis erit® (58.7).%° Andererseits entwirft sie sich im Blick auf die
Nachgeschichte - bzw. ihren Nachruhm — als exemplum, wenn sie vorbringt, dass
keine Frau, die ihre Keuschheir verloren has, sich im Weiterleben auf ihr Beispiel
berufen kénnen soll: ,nec ulla deinde impucida Lucretiae exemplo viver® {58.10). ¥
Livius’ zum Ende des ersten vorchuistlichen Jahrhundests aufgcschuebene Deusung
von Lucretias Tod als Zeugnis und Beispiel steht damit am Anfang einer Tradition,
in der Lucretia vor allem als exemplum vértutis, als Verkorperung eines Tugendbei-
spiels auftrite. 38 Als solches wird sie schon in die Historiographie Roms eingefithrr,
wenn Livius sie als Siegerin im Wettbewerb der Tarquinier um die Keuschheit ihrer
Ehefrauen vorstellc und berichtet, dass es mehr als die Schénheit ihre Keuschheit

35 Neben dem Beirrag von Dornseiff, der cine umfangreiche jidisch-chiisdiche Apologetile des Zeu-
gentopos erbrtert (Anm. 11), vgl. die umfangreiche systematische Untersuchung zur biblischen
und christlichen Terminologie von Norbert Brox: Zenge und Mdireyrer. Untersuchungen zur friib-
christlichen Zengnis-Terminologie, Miinchen 1961; aullerdem Anna M. Schwemes: ,Propher,
Zeuge und Mirryrer. Zur Entstehung des Mirgrerbeguiffs im frithen Christentum®, in: Zeir-
schrift fiir Theologte und Kirche, 96 (1999), 5. 320-350.

36 Titus Livius: Ab Urbe Conditn Liber 1. Rimische Geschichte Buch I, hg. u, iibers. v. Hans Jiirgen
Hillen, Diisseldorf u. a. 2004, S. 150,

37 Ebd., S. 152,

38 Vgl duzu Katharina Greschats Ascikel fiber , Lucretin®, in: Reallexikon flir Antife und Christen-
tume, B, 22 (im Druck).
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gewesen sei, die den Kénigssohn Sextus Tarquinius gereize habe, ihr Gewalt anzu-
run {57.11).

Dieses Motiv der Ambivalenz von Lob und Reiz der Keuschheir, mehr noch: des
Gereizt-Seins durch die Keuschheis, ist in die Rhetorilk des exemplum virtusis ein-
gegangen. Nachdem in der christlichen Fortschreibung und Transformasion des
Tugendbeispiels einmal — mit Bezug auf das Selbsctdtungsverbor — eine Debatte
tiber die Frage eingeserzt hatte, ob die Bewahrung von pudicitia und castitas
(Keuschheit und Sirrsambkeit) hoher zu bewerten sei als das Verbor, sich selbsc zu
tbten (so bei Hieronymus und Augustinus), konnte eine Rherorik des Verdaches
einsetzen, in der Lucretias animus insons zur Diskussion gestellt und bald bezweifel
wurde.*® Aus der bei Augustinus formulierten Logik — war sie ratsichlich unschul-
dig, dann zeuge ihr Tod von Ruhmsucht; war sie in Wahrheit niche unschuldig,
dann ist ihr Tod die Strafe fiir ihre Unkeuschheit™ — wird Lucretias Selbsttétung
nicht nur tendenziell in einen Ake der Selbstbestrafung umgedeuter; aus ihr gibs es
fiir die Frau auch keinerlei Ausweg. In der Rherorik des Keuschheirsverdachts wird
sie gleichsam in die Ambivalenz jeder méglichen Evidenz eingeschlossen. Ist es der
weibliche Kécper, der das corpus delicti der Unreinheir dasstellt, so wird die ;wahre
Unschuld' in die Seele verlegt — und wird damit fiir jegliche Art empirischer Evi-
- denz unzuginglich.

Zwar bestehs schon in Livius' Erzihlung cin Konsens zwischen Lucretia und
ihren Angehérigen tiber jenen Grundsacz, nach dem tiber die Frage der Schuld ent-
schieden werden soll: ,mentem peccare, non corpusfder Geist fehly, niche der
Kérper(58.9).9" Dieser Satz erscheint hier als Rechtsgrundsaez, der im Konrexs
einer Art Gerichrsszene errrert wird, die Lucresia selbst inidiere har und in der sie,
nachdem sie ihre Angehdrigen als eine Are familiales Forum herbeigerufen har,
dann auch selbst Regie fiihrt, indem sie als Angeklagre, Anlldgerin und Richterin in

einem auftrite. In der christlichen Rhetorik wied der zitierce Grundsatz hingegen in .

ein moralisches Keuschheitsdogma verwandelt, im Kontex eines Diskurses iiber die
Reinheit. In ihm steht die weibliche Unschuld immer schon unter Verdachr. Zu-
gleich wird damit, indem die Wahrheit der Unschuld ins Innere verlagert wird, jenes
fiir die christdiche Kulturgeschichee signifikante \innere Fosum™? geschaffen, mit

39 Eine jeden Zweifel nehmende Zuspitzung aber erhilt diese Verdachesthetorik im 14. Jahrhundert
in Coluccio Salutatis’ Declamatio Lucretie, wo der Auvsor thnen als Motiv ihiver Selbstiétung ein
Schuldbekenntais in dea Mund legt: ,An putatis nullam esse violati corporis voluptam/Glaubt
thy, dass kein Lustgefiihl in dem vergewaltigten Korper ist?"; zidert aus: Jan Follak: Lucreria zrwi-
schen positiver und negutiver Anthropologie. Celuccio Salutatis ,Declumario Lucreric' und die Men-
schenbilder int exemplum der Lucretia von der Amtilee bis in die Newzeit, Diss., Konstanz 2002, — Es
war Lessing, der dieser zur Karikarur verzeichneten Gesrale die Zilge eines gleichermafen morali-
schen und sinnlich empfinglichen Subjekts verlichen bat, wenn er Emilia Galosti iber thre Ang-
ste, verfithrbar zu sein, sprechen lisst,

40 Vgl Greschar: ,Lucretia® (Anm. 38), unter Verweis auf Augustinus: De Civitare Dei, 119, S, 23-62.

41 Livius: Ab Urbe (Anm. 36), §. 58. Vgl. meinen Beirrag: . Lucretia — Exemplum, Gritndungsopfer
uid Blurzeugnis”, in: Weigel: MartyrerPortries (Anm. 8), 5. 45-48.

42 Zur Geschichte von innerem und sufieren Forum vgl. Paclo Prodiz Eine Geschichre der Gerecheig-
keit. Viorn Recht Gottes sium modernen Rechtsstaat, MGnchen 2003,
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dem sich die Instanz des Gerichts verdoppelr und mit diesem in Konkurrenz trite,
ofr auch in Konflikt gerfir. Damic har sich aber der Starus des Zeugnisses grundle-
gend verindert. Wihrend im Rahmen eines Schulddiskurses nach dem Muster des
Gerichts bei Livivs der Tod Lucretias als festis ihrer unschuldigen Seele, im Sinne
von Zeugnis/Beweis, anerkannt wird, verliertr genau diese Bedeutung von zestis in
der christlichén Rherorik thre Gildgkeit. Wo aber einmal ein Zeugnis in Frage ge-
stelle ist und durch ein weiteres belriftigr oder beglaubige werden muss, ist eine
Proliferation der Zeugnisse in Gang gesetzt — wie im Fall der Perpetua,

Diese Vervielfiltigung der Zeugnissemantik im 2. und 3. Jahrhundert ist dabei
vor dem Horizone einer Entwertung des Rechusdiskurses und der Einfithrung des
gotdichen Richters durch das frithe Christentum zu sehen. Wie Perpetua, die als
Ehefrau Christi und Liebling Gortes bezeichner wird (,matrona Chuisti, ut Dei
delicata“; 18.2), zu Hilarius, dem sie verhdrenden Richter, sagu: ,Du richtest uns,
Gott wird dich richten/{T]u nos, inquiunt, te autem Deus® {18.8).%" . Schon im
ersten Abschnite der Passio Perperuae, der Einfithrung ihrer Geschichee durch den
Redakeor, begegner eine vielfilige Zeugnisterminologic. Von den alten Beispielen
des Glaubens (verera exempla) heiflt es, dass sie von der Gnade Gottes Zeugnis
geben (Dei gratiam testificantia) und die Menschen erbauen sollen. Deshalb sollen
auch die nova documenta, die den gleichen Zwecken dienen, aufgeschrieben und
vorgelesen werden, ,,den Ungliubigen zum Zeugnis, den Gliubigen zum Trost/non
credentibus in testimonium, credentibus in beneficium™ (1.5}, Dieses neue Dolu-
ment erhillt seinen besonderen Wert dadusch, dass es, wie dort hervorgehoben,
»von ihrer eigenen Hand verfafit ist/conscriprum manu sua® (2.3). Im autobiogra-
phischen Bericht der Perpetua witd dans die eigene Standhaftigkeir dadurch be-
wiesen, dass sie ihr Bekenncnis (Christiana sum) mehrfach bekrifiige, sowohl ge-
geniiber dem Vater (3.2), der sie abzuschwéren fleht, als auch im Verhér vor dem
Gerichtshof (ad forum; 6.4.). Da sie den letzten ,Beweis ihrer Standhaftigkeit und

Seelengréfie/documentum de ipsius constantia et animi sublimitate® (16.1), nicht

mehr selbst berichten kann, wertet der Verfasser der Rahmenerzihlung es als Auf-
trag (mandatom) und weuhinderische Weltergabe (fdeicommissim; 16.1) der nun
geheiligten Perpetua, von ihrem Kampf und ihrem Tod auf dem Amphitheater zu
berichten, ihr Martyrium also als Augenzeuge zu beglaubigen oder auch das Zeug-
nis zu bezeugen.* In der folgenden Erzihlung vom Tod des Saturus wird das Motiv
des Blurzeugnisses eingefithrr, wenn jenes Blur, mit dem der Mitgefangene
Perpetuas durch den Biss eines Leoparden (ibergossen wird, als ,Zeugnis seiner

43 Diese Vorstellung lege Lessing dem Vazer Emilias, der als biirgerliches Gegenbild des Tyrannen
gestaltet ist, in dessen Schlussworten in den Mund. Vgl dazu meinen Beitrag: , Emilia - Opfer,
Sileulasisierung und cragisches Subjeke”, in: Weigel: Mireyrer-Porevits (Anm. 8), 5. 59-62.

44 Durch Paul Celans ,Wer zeuge fir den Zeugen® ist diese Figur in der Nachgeschichee des Holo-
caust bedearsam gewarden. Zuar Differenzierung zwischen vesschiedenen Konzepren des Zeug-
nisses in der Nachgeschichee vgl, Sigrid Weigel: ,, Zeugnis und Zeugenschaft, Klage und Anklage.
Zur Geste des Bezeugens in der Differens von idenzity politics, juristischem und historiogeaphi-
schem Diskurs®, in: Zengnis und Zeugenschafi. Einstein Forum Jabrbuch 1999, Berlin 2000,
$.111~133,
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zweiten Taufe/secundi baptismatis testimonium® (21.2) bezeichnet wird. %% Und in
der Rhetorik der Schlusspassage wird noch einmal bekriftige, dass die neuen nicht
geringer seien als die alten exemplz und fiir ein und denselben Geist ,,Zeugnis able-
gen/testificentur” (20.11). In dem Text aus der Gactung der Mirtyrerakeen, der
von der Gefangenschafe, dem Verh#r und Tod der Perpetua und ihrer Mitgefange-
nen erzihlt, wird die personifizierte Gestalt des Zeugen mit Namen marsyr damic
von einer umfangreichen Zeugnis-Semantik begleitet: exemplum, testimonium, do-
cumentum, confessio, sanguis als baptismatis testimonium und conscriptim mani stiat.

Wenn Tertullian den weiblichen Mirtyrern das Beispiel der Lucreria®® vor Augen
fihrt, dann stellt sich Perpetuas Tod somit einerseits als eine Art Mimesis des exern-
plum dar, d.h. als cin Schauspiel von der Angleichung des Lebens an den vorbild-
lichen Tod. Zugleich iiberbietet ihr Fall den der Lucretia und deren — in chrisclicher
Sicht ohnehin zweifelhaften — Tugendbeweis, indem sie dem Zeugnis ihres eigenen
Todes einen hoheren Sinn verleiht. Sie bekrifeige diesen durch ihr Bekennwnis und
den Beweisihrer Standhaftigkeit gegeniiber Kerker und Marter, vermraut ihre Seele
schiiefllich einem gdtilichen Richter an und tbergibr, all dies schrifilich bezeuge ~
was dariiber hinaus durch einen Augenzeugen als authensisch beglaubigr wird ~,
um den gesamten Berichr, die Passio, wiederum als Vorbild anderen vor Augen zu
stellen, indem ihnen der Text zu Ohren gebrache wird. Erst aus diesen Operarionen
entsteht die neue Bedeutung von margysfZeugnis, mir der die Figur mir Namen
Mirtyrer auf den Plan trite. Im Kontext einer gleichzeitigen Vervielfiltigung und
Verdichtung der Zeugnisse und Beweise gewinnt also jenes Konzept Gestale, das
mehr und bedeutungsvoller ist als jeder zes#is und stattdessen mit einem Fremdwort
benannt wird: der martyr als verkdrpertes Zeugnis und als Ube1b1ecung des Zeug-
nisses/Beweises,

4. Blutzeugnis

Da das Wort martyr hdufig mit Blutzeuge iibersetzt wird und gerade in diesem
Aspeler die Singularitét der christlichen Mirtyrer gesehen wird, ist die Tarsache
besonders zu beacliten, dass auch in Livius’ Eezihlung von Lucretias Tod vom Blut
die Rede ist und dieses bereits als Zeugnis fungierc. Und auch in ihrem Fall wird
die Reinheit ihres Blures hervorgehoben, wenn Brutus ndmlich betont, dass Lucre-
tias Blur vor der Entehrung durch Tarquinjus das reinste Blut gewesen sei: ,castis-
simum ante regiam infuriam sanguinem® (59.1): Anders jedoch als ,,das heilige und

45 Vgl zu dieser Szene Franz J. Délger: ,Gladiatorenbluc und Marryrerblut Eine Szene der Fassio
Perpesuac in kultur- und religionsgeschichilicher Bedeutung”, in: Vorenige der Bibliothek Wirburg,
hg.v. Fricz Saxi, Voruiige 19231924, Lelpzig u. 2. 1926, 5. 196-214.

46 Die Rherorik 2u Lucretia als exerspium enthile auch schon das Motiv von der Miirtyrerin als
Mann im I'rauenkorper das in einer von Perpetuas Visionen anftaucht und die Interpretationen

dieses Textes so intensiv beschiftigt hat. So nennc Valerius Maximus Lueretia die Anfiilrerin der -

rémischen Keuschheic, deren minnliche Seele durch ein boses Schiclesal einen weiblichen Kérper
echalten habe. Vel. Greschat: , Lucretia“ {Anm, 38).
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unschuldige Blut/sanctus et innocens sanguis® {15.2), das die gefangenen Christen
in der Erzihlung der Passio Perpetuae erst noch vergieflen werden, ja zu vergieRen
begehren, ist es in der Lucretia-Geschichre, wie sie in der riickbiickenden Histori-
ographie erziihlt wird, das vergossene Blur der bereits Toten, bei dern Brutus seinen
Schwur leistes:

Wihrend jene [Lucretias Mann und Varer] von Trauer fiberwiltigt waren, zog Brutus
das Messer aus der Wunde der Lucretia, hielr es bluttriefend vor sich und rief: |, Bei
diesern Blut, das bis zu der Entehrung durch den Kénigssohn das reinste war, schwore
ich, und ich rufe ench, ihr Géster, zu Zeugen, dass ich L. Tarquinius Supetbus mii-
same seinem verruchten Weib und seiner ganzen Nachkommenschaft mit Schwert
und Feuer und jeder méglichen Gewalt verfolgen und nicht zulassen werde, dass diese
oder jemand anders in Rom als Kénig herrschen."¥

Diese Szene von Brutus’ Schwur, der die Trauer der Angehérigen der Toten in Zorn
umschlagen lisst und zum Sturz des Kénigrums fither, bezeichnet eine Art Peripetie
in der ganzen Lucretia-Erzihlung, die Livius in seiner Rémischen Geschichte aus
dem Abstand von nahezu fiinfhundert Jahren vergegenwiirtigt und die durch ikren
szenisch-dramatischen Charakrer aufEille.

Mit dem Auftrite von Brutus beginnt gleichsam der vierte Ake in der Prisenra-
tion jener Ereignisse, die sich zum Ende des 6. vorchristlichen Jahrhunderts in der
Rémischen Geschichite zugeeragen haben sollen, mir denen das Ende der Kénigs-
zeit besiegels und die Republik eingeleites wurde. Der erste Akr ist der Westhewerb
der Tarquinier um die Keuschheit ihrer Frauen, Im zweiten itherraschr der Kénigs-
sohn Sextus Tarquinius die Ehefrau des Lucius Tarquinius Collatinus im Schlaf
und diberwilrigt sie gegen ihren Willen. Im dritten, in dem Lucretia Varer und
Ehemann zu sich rufy, bericheet sie den Vorfall und hile tiber sich Gericht — ,spre-
che ich mich auch von der Schuld frei, befreie ich mich dennoch nicht von der
Strafefego me etsi peccato absolvo, supplicio non libero™ (58.10) — und tétet sich

zum Bewels threr Unschuld selbse theatergerecht: ,Damir stief? sie sich ein Messer,

das sie unter ihrem Kleid verborgen hatte, ins Herz, sank iiber der Winde zusam-
men und fel sterbend zu Boden. Thr Mann und ihr Vater schrien auf.” Die lerzren
beiden Akre, Brutus’ Schwur und der Aufruhr, der durch die Aufstellung von Luc-
retias Leichnam auf dem forum entstehe und zum Umsturz fihre, spielen fiir das
exemplum der Keuschheit in der Rhetorilc keine Rolle mehr, weshalb Lucresias Ge-
schichte dort zumeist an dieser Stelle ender, Umso bedeutsamer sind die letzten
Szenen fiir den Griindungsmythos der Rémischen Republik.

Der mir Brutus’ Aufirire beginnende vierte Akt erziiblt nach seinem Schwur
{iber dem Blur der Lucretia von der folgenreichen Umwandlung der Trauer in
Zorn, von fuctus in jra. Dieser Umschlag der Affeleee ise die Voraussetzung der um-
stirzlerischen Manifestationen und leitet die politische Handlung ein: ,Darauf
reichee er das Messer dem Collatinus, dann dem Lucretius und dem Valerius; [...]
ihre Trauer schlug in Zorn um, und als Brutus sie aufrief, jecat gleich das Kénigrum

47 Livius: A Urbe (Anm. 36), 5. 153.
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zu stilrzen, folgeen sie thm als ihrem Fiihrer.**® Im letzten Ake wird der Leichnam
auf das forum getragen, wo die Transformation der Klagen in Aufruhy stattfindet,
die aufrithrerischen Reden proliferieren, die Schindung Lucretias sowie ihr belda-
genswerter Tod zum Anlass werden, andere Schandraten des Kénigs und seiner
Familie zu vergegenwirtigen, und daraus der Umsturz entsteht. In diesem Moment
verwandelt sich der Leichnam von einem corpus violatus in einen corpus politicum,
das exemplum virmuzis wird zu einem corpus delicti der Konigherrschafe und zur
Sache der res publica®

Im Hinblick auf den hier zur Debarre stehenden Vergleich zwischen den Fillen
Lucretias und Perpetuas ist nun zu fragen, wie sich das Verhilenis von Blur und
Zeugnis jeweils darstellr. In beiden Fillen verkniipft das Blur die Aspekte von Op-
fertod, Unschuld bzw. Keuschheit und Zeugnis: hier der Tod als Beweis der Un-
schuld fiir Lucretia, dore der Tod der Mirtyrerin als Zeugnis des reinen und wahren
Glaubens. Auch der Gegensatz von Seele/Geist vs. Kbrper kommur bereits in dem
bei Livius zitierren Schuldlriterium mentem peccare, non corpus zur Geltung. Wean
es der Geist ist, dem die Schuldfihighkeit zugesprochen wird, dans impliziert der
genannte Gegensatz bereits auch schon die Vorstellung von der Uberlegenheir der
Seele iiber den Korper, die fiir die Mirtyrerakeen so bedeutsam werden sollte, die
dort aber radikalisiert wird bis zur vollstindigen Entwertung der leiblichen Exis-
tenz, mehr noch: der Erlosung der Seele aus dem ,Gefingnis' des Kérpers und der
Wett. :

Bei Livius miindet der Geist-Kérper-Gegensatz in die Differenz zwischen pecea-
tum (Vergehen) und supplicium, einem duferst vieldeutigen Begriff, dessen Seman-
tik von Fiehen und Opfer, einer Geste der Demur und Unterwerfung unter die
Garter, tiber Strafe bis zur Marter und Hinricheung reicht, so dass sich in der Be-
griffsgeschichte von supplicium die ganze Genese des rémischen Rechissystems aus
Polytheismus und paganen Opferkulten verdichter. Wenn supplicium mit Suafe
tiberserzt wird, kommr darin eine sikularisierende Sichr zum Zuge, in der die Ge-
nese des rmischen Reches aus einem religiésen Grund, der Legitimierung cier_ irdi-
schen Macht durch die Gétrer, ausgeblendet wird, wihrend umgekehrt die Uber-
setzung von peccarum als Siinde einer christianisierenden Sichr entsprichs, in der
eine kirchenlareinische Semantik ins Spiel kommt. _

Indem Brutus in der Szene seines Schwurs — bei Lucretias Blur — die Gorrer
zu Zeugen anruft, .vosque, di, testes facio me”, berufe er sich chenfalls auf
hishere Autorititen, die in diesem Falle cine #ltere Tradition auf den Plan rufen ~

anders als im Fall der christlichen Mirtyrer, die ihren neuen, einzigen Gott ver-

ehren. Diese Szene entspriche exakr der Beschreibung eines Ausnahmezustands,
allerdings eines vom Akreur Brutus selbst erst ausgerufenen und mic Hilfe des
Leichnams herbeigefithrten. Seinen Ake will Brutus, der das Hefr bzw. das Messer
an sich gerissen hat, durch die Geste einer doppelten Beglaubigung legitimiert

48 Ebd.
49 Vgb. 2u diesem Aspeke der Lucretia-Geschichee Marie Therese Fogen: Rimische Rechisgeschichion,
Uber Urspring sund Evolution eines sozinlen Systems, Gtingen 2002.
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sehen: durch das Blut Lucretias und durch die Anrufung der Gétrer. Insofern ver-
wandelt Brutus den Tod Lucretias, den sie als zessis threr unschuldigen Seele ver-
standen wissen wollte, in ein Blutzeugnis, d. h. in ein sacrificium, wobei er von der
sakralen Bedeutung des Blutes in Opferriten profitiers. Deshalb ist die Feststellung,
dass ihr Blur vor der gewaltsamen Entehrung das reinste gewesen sei, fisr ihn so
bedeutsam. Auf diese Weise eignet er sich jene von Hubert/Mauss analysierte mo-
ralische Transformation an, die sich am Opfernden vollziehe.

Im Falle der Perpetua gehe das Bekenntnis — Christiana sum ~ dem Tod voraus,
als Manifestation der Todesbereitschaft, wihrend der nachfolgende Tod ihr un-
schuldiges und reines Blur zum Zeugnis christlicher Standhaftigkeit mache. Die
constantin im Angesicht der Tyrannis gilt wiederum als documentim der Mirtyrerin
~ weniger als Erbe denn als creuhidnderische Weirergabe (fideicommissum) und als
Auftrag (mandatum) zu Beriche, Verbreitung und Lekeiire — und damit vermireele
als Appell, es thr gleich zu tun: Dorr das Blur als Legitimation intervenierender
Alction, hier das Blut als Vorbild nachahmender Handlungen. Eine wesentliche
Differenz bewiffe dabei die Stellung des Zeugnisses zu einer hdheren Auroritit.
Wenu Brurus bei seinem Schwur beim reinsten Bluee der Geschindeten® die Goit-
ter als Zeugen anruft und seine Handlung auf diese Weise ricuell — also vorgesetz-
lich - legitimiert, dann stiitzt er den Griindungsake der Republik symbolisch ab,
und zwar mic Bezug auf eine jenseizige Sphire, Hir die im Diesseizs das Blut des Op-
fess zeugt. Der entscheidende Unterschied, der mit den christlichen Mértyrern ein-
gefiihrt wird, besteht nun darin, dass bei ihnen Opfertod und Blut als Bekenninis
zum und als Zeugnis des christlichen Gottes und der gottlichen Gnade betrachter
werden: Dort, bei Livius, die Anrufung der Goueer als Legitimierung fir den Sturz
des tyrannischen Souverins, hier das Bekenntnis zz Gott im Angesichrt einer tyran-
nischen Souverdnitic. Wihrend Brutus’ Handbung der Logik der polidischen Thee-
logie folgt — als Souverin, der tiber den Ausnahmezustand entscheidet -, versuchen
dic verfolgten Christen, die der Flerrschaft des Tyrannen unterworfen sind, ihre
Souverdnitdt durch eine Antl-Geste zum Urteil des Souverins zu manifestieren: die
confessio als tédliche Encscheidung i — nicht {iber den — Ausnahmezustand, dort
eine Geste, die die Inanspruchnahme der Macht symbolisiert, hier die Umdeutung
von Unterworfenheit in einen inneren Sieg.

Der symbolisch-politischen Bedeutung des Bluizeugnisses im Griindungsmythos
der romischen Republik entspricht eine bemerkenswerte soziale Funkrion des Mir-
tyrerblues fiir die Stiftung einer christlichen Gemeinde: als Symbol einer briideri-
chen Gemeinschaft von conmartyres, einer Gemeinschaft der Mirtyrer, die durch
das Opfer verbunden ist. Diese tritr mit dey leiblichen Verwandtschaft in Konflike,
verdeiingt und substituiert sie — im Falle der Perpetua ist vom Vater und vom frater
tneus carnalis die Rede. Das sechste Kapitet der Passio Perperune erzihlr eindrizcklich
vom Opfer und einer zweifachen Entwertung der familiaten Bindung, insbesondere
von der Missachrung der viterlichen Sorge durch die Tochter und von der Missach-
tung der Sorge um das eigene Kind durch die Murter, und zwar zugunsten des Be-
kenntnisses. Mehrfach tritt der Varer Perpetuas auf, fieht sie an, ihr Lebea zu scho-
nen, auf sein Alter Riicksicht zu nehmen und sich ihres eigenen Kindes zu erbarmen,
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wihrend ihre Antwort ,non facio — Christiana sum® (6.4) fautet. Und von der
schwangeren Felicitas wird berichtet, dass ihre Mitgefangenen fiir sie — erfolgreich
— eine Felihgeburt exfichen, damit sie gemeinsam mit ihren conmareyres in den Tod
gehen kann, wihrend sie ihre Tocheer einer Schwester iibergibe.

In der expliziten Entgegensetzung von leiblichemn Bruder {,frater carnalis™) und
der Identifikation mit den Miityrer-Briidern (,,multos fratres cognoscere sed et
martyras'; 13.8) — kommt jene Entwertung der leiblichen Verwandrschaft zum Tra-
gen, die am Ursprung der christlichen Uberlieferung steht und ihrer Kultur einge-
schrieben ist. Die comsanguinitas der Verwandrschafr wird ersetze und verdringe
durch die conmartyres, die leibliche Genealogie durch die Ketre der Mirryrer, die als
Kuleur der imizatio eine ganz andere Artc von Verwandrschafe stiftet, eine buchstib-
liche Blursverwandeschaft, Gemeinschaft der Blurzeugen: Subscitution der Fort-
pflanzung durch das heilige Mirtyrerblus, der leiblichen Zeugung dusch das christ-
liche Blurzeugnis. Damic korrespondiert die Meraphorisierung des Samens in der
Rede iiber das Blur, wie sie Terrullian zugeschrieben wird, semen est sanguis christia-
novum, das Blut der Christen als Same verstanden. Das Blut der Mirtyrer ist also
nicht nur Zeugnis seirer Bereitschaft, den eigenen Tod fiir das Bekeantnis als Christ
in Kauf zu nehmen;, sondern auch Medium einer spezifisch christlichen Genealogie,
in der das Blut in einen Gegensatz zum Fleisch wite. Insofern das Blut als prelcires
Zeugnls des Glaubensbekenntnisses und als zweire Taufe besrachrer wird, konnre

" Lessing in seiner Schrift Zur Rettung des Cardanus davon sprechen, dass das Blur des
Mirtyrers ,ein sehr zweideutig Ding” sei. Benjamin hac diese kritische Sichr ver-
stirke, wenn er dem Blut jede andere Bedeurung abspeiche, die iiber das blofie Leben
hinausgeht: ,Denn Blur ist das Symbol des blofSen Lebens.“*

5. Schriftzeugnis

Aufgrund -der Bedeutung des Bluzzeugnisses als Ubergangstopos an der Schwelle
von Antike und Frithchristensum echiile der Aspekt des Schrifizengnisses nunmehr
eine besondere Bedeurung. Dabei kemmt der Passio Perpetuae als eines der ersten
Selbstzeugnisse des Martyriums eine herausragende Rolle zu, wird damit doch der
Gattung, die sich als Verdichtung von Zeugnisbegriffen darstelit, noch eine zusirz-
liche Zeugnisdimension hinzugefigt. Insofern ist es nicht verwunderlich, dass die-
ser Text, der einerseits wegen des autoblographischen Charakeers als Ausnshmeer-
scheinung gilt, doch zugleich auch die Anfinge der Gartung sichert.

Auffillig ist die Beronung der Schriftlichkeit bereits im Eingangskommentar des
Redakrors, in dem die Aussage, dass die nova documenta gleich bedeursam mir den
alren Zeugnissen der Gnade Gorttes seien, als Begriindung dafiir dienc, dass auch

50 Walter Benjamin: Zur Kritib der Gewalr, in: ders.: Gesammelce Scliwiften, Bd. IL1, hg.v. Relf
Tiedemann/Hesmann Schweppenhiluser, Frankfurt a. M. 1977, 8.179-203, Vgl. dazu meine

" Diskussion 2u Benjamins Kritik des Dogmas von der Heiligkeit des blofien Lebens im Zusam-

menhang der Geschichte der Mirtyrer und Selbstmordartensiieer in Kap. 2 u. 3 v. Sigrid Weigel:
Whilter Benjamin. Dic Kreatur, das Heilige, die Bilder, Frankfurca. M. 2008.
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die peuen Zeugnisse aufgeschrieben werden solien. Und wenn der Verfasser der
Rahmentexte, als Redaksor bzw. Editer, sowohl die autobiographische Auchentizi-
git von Perpetnas Aufzeichnungen als auch ihren Tod in der Arena bezeugt, dann
sind hier Blut- und Schrifrzeugnis unmireelbar miteinander verbunden. Oder an-
ders formuliere: Die Akten erhaleen durch den Berichr des Augenzeugen thre empi-
rische Beglaubigung, wihrend ihr Status als gebeiligte Uberlieferungen sich dem
Gegenstand ihrer Erzihlung, Bekennenis, Marter und Lebensopfer, verdanke.

Dabel greifen mehrere heterogene Symbelsysteme incinander, die Giber die Ku-
mulierung von Zeugnissen verkaiipft sind. Im Kontext der Frihchrisilichen Mirty-
rerafktens erscheint der Mirryrer/die Mircyrerin als Medium, das zwischen einer
innerweltlichen Arena und der himmlischen Sphire vermireelt, und zwar iber
seinen Tod, der als Zeugnis einer wranszendenten Bedeutung verstanden wird: als
Zeugnis von Gottes Gnade. Die Worte und Aufzeichnungen der Betroffenen gel-
ten dann als Zeugnis einer privilegierten Teilthabe an dieser sakralen Sphire. Inso-
fern gehdren die Mirtyrerakeen zu jenen Zeugnissen, in denen es weniger um his-
torische oder juristische Bvidenz geht als um die Bezeugung eines exzeprionellen
Geschehens oder Leidens, durch das der Mirtyrer von der Gemeinde geschieden
ist - so wie der Leichnam, der er bald sein wird, von den Uberlebenden. Es gehe
darin mehr um eine Geste der Beglaubigung als um Evidenz.”! Da aber die Toten
bekanntlich von ihrem eigenen Stecben nicht berichten kdnnen, fille den Augenzeu-
gen, die in den meisten Fillen als Verfasser der Passionserzihlungen auftreten, die
Aufgabe zu, die Auchentizitit des Martyriums der Blutzeugen zu bezeugen, dafiir zu
biirgen, dass ¢s ;50 gewesen ist', dass es sich so und nichr anders zugerragen habe.

In ihrem Status als Augenzeugenberichre aber sind die Mirgyrerakien Medien
im technischen Sinne, d.h. Dokumente der Kulturtechnile der Schrift. Da ihr
Zweck darin bestehs, unter den Christen — und den potensiellen Christen — be-
Jeanne gemacht werden, miissen sie abgeschrieben, {iberserzt und verbreiter werden,
eine Tatsache, dem einige Beispicle der Gattung durch ihre epistolarische Form
entgegenkommen, wie z. B. das Martyrium des heiligen Polykarp. Er wender sich
in seiner Ansprache an folgende Adressaten: ,die Kirche Gottes zu Smyrna, an die
Kirche Gotees zu Philomelium und an simdiche Gemeinden der heiligen und ka-
tholischen Kirche allerorten.*** Doch wird die Konsteliation noch komplexer,
wenn man bedenkr, dass die Abfassung der Mértyreszkeen in manchen Fillen auf
amtliche Protokolle zuriickgehen, die von den Verhéren der Gefangenen durch die
drtlichen Amesugiger angefertigt wurden, also auf Akeen®® im forensischen Sinne.
Allerdings gelt es auch in diesen Protokollen weniger um Evidenz, denn es handelt
sich nicht um Befragungen von Zeugen, sondern um Verhére der Angeklagten, die
nichrt einer Wahrheitslogik, sondern der von Bekenntnis und Abschwérung folgen.

51 Im Hinblick auf die Nachgeschichte der Sheah vgl. zu dieser systematischen Unzerscheidung:
Weigel: ,Zeugnis und Zeugenschaft. Klage und Anklage® (Aam. 44).

52 Greschad/ Tilly: Frithehrisliche Méirgyrerizkeen (Anm. 3), 5. 21,

53 Zur Geschichee dieser Gartang vegl. Cornelia Vismann: Akten. Medientechnil nnd Rechs, Frank-
furea, M. 2000.
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Wenn-sie in manchen Fillen auch in Diskussionen zwischen Verhdrenden und
Verhérten iibergehen konnten -~ und sich dann der Gattung der Religionsdispute

dhern’® —, so ist di Fall fiir die Ma 1 i | hierbei
nihern®® —, so ist dieser Fall fiir die Mérryrerakren weniger relevant, Denn hierbei
handelt es sich ja um zam Tode Verurteilte, die gnadenlos verhérr wurden, weil
gegeniiber ihrer religidsen Haltung nur Desinteresse bestand. Bei der Verbreitung

solcher Protokolle durch die Passionserzihlungen werden dann vor allem jene Sze- -

nen zitiers, die von der heroischen Standhaftigheit der Mirtyrer zeugen.

In den Mireyrerakeen greifen damit niche nur Blue- und Schrifizeugnis ineinan-
der, sondern auch die beiden Dimensionen der doppeldeurigen Mediensemantilk,
die spirituelle und technische Bedeurung von ,Medium’. Dabel verkniipft das
Selbstzeugnis des Opfers den rituellen, religidsen Ake des Blurzeugnisses mic der
kultureilen, sikularen Praxis des Schriftzeugnisses. Wihrend das Opfer die Sakrali-
vér der Mirtyrerakten gewihrleistet, garantiert die Schrift die gedenkende Vereh-
rung des Opfers als Heilige/r. Zugleich sorgr es dafiir, dass die gemeindestiftende
Wirlcung der Mircyrer — als Opfer und Zeugnis ~ sowie der Lesung der Mirtyrer-
akten — als Vorbild — iiber den Kreis derjenigen hinausreicht, die als Zuschauer
unmittelbar am Ort des Geschehens waren. Mehrfach wird diese Bedeutung des
Schriftzeugnisses als Gegenstand ritueller Lesung beront: er ad gloriam Dei lec-
tione celebramus®, und das nicht nur den Ungliubigen zum Zeugnis, den Glaubi-
gen zum Trost, sondérn auch ,zum Nutzen der Kirche/ad instrumentum Ecclesiae®
{1.5).

Die Schriftlichkeit der Martyrerakten ist zugleich eine wesentliche Bedingung
fir die auffillige Formelbaftigheit der Mirtyrerakeen und deren Nachleben in der
mittelalterlichen und neuzeitlichen Mireyrerverehrung. Die rhetorischen Pathos-
formein, die bereits in den fiithesten Zeugnissen zu beobachten sind, belegen nichr
nuy, dass viele Topol, tradierse Wendungen, Bilder und Vorstellungen aus vorchrisc-
lichen Uberlieferungen in den Mirtyrerakien wieder ins Gedichunis gerufen und
umgeschrieben wurden. Diese Formeln sind zugleich ein wirkungsvolles Medium in
der Nachgeschichre der Garrung, sowohl! in den Uberlieferungen der Mirtyser- und
Heiligenlegenden als auch in profanen Uberlieferungen, in denen die Janusgestalt
von Opfer und Heiligem Liceraturgeschichte geschrieben hat. Doch weit tiber die
Lireratur hinausgehend sind viele Pathosformeln, die in den frithchristlichen Passi-
onserzéhlungen in der Gestalt der Mirtyrer verkdrpert und verdicheet worden sind,
als Leitmorive in die europiische Kulturgeschichte eingegangen.

Zu den wirlumichtigsten Topoi gehdre wohi die Umwertung der Gefangenschaft
in eine innere oder hihere Freiheit. Man denke an Tertellians bereits beschriebene
Rhetorik der Umdeutung, in deren Zusammenhang ér den Kerker der Gefangenen
mirt der selbstgewihiten Einsamkeit der Eremiten vergleiche, so in Ad margyres:

_wHioc praestar carcer Christiano, quod eremus prophetis/Der Kerker gewihrr dem
Christen, was die Wilste den Propheten® (1.8}, In Ubereinstimmung damit heiffc

54 Vgl dazu Dedef Liebs: ,Umwidmung. Nutzung der Justiz zur Werbung fir die Sache ihrer Opfer
in den Mirtyrerprozessen der frithen Chaisten®, in: Walter Ameling {Fg.): Miroyer und Miriy-
rerakren, Wiesbaden 2002, 5. 19-46.
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es im Bericht Perpetuas, dass ihr der Kerker mir einem Male zum Palast wurde,
,mihi carcer subito praetosium® (I11.9), wo sie sich lieber aufhielc als anderswo. Die
Wirkungsgeschichre dieses emphatischen Topos lisst sich bis in die Gefingnislite-
ratur der Moderne beobachten, dort zugespitzt zur — phantasmarischen — Fretheits-
formel: ,Und selbst im Kerler freil*?

Ebenso bedeutsam ist die aus der kynisch-stoischen Popularphilosophie iber-
nommene Kampfmeraphorik sowohl die Umwertung des Kampfes im stadium tri-
bunalis zu einem — gleichsam entkdrperlichren — Wettkampf, in dem die Mirtyrer
ihre Tugenden, ihre Seele und Reinheit einsetzen, als auch die umgekehree Mera-
phorisierung, mit der die Mirtyrer zu ,Soldaven Christi® werden. In dieses Register
gehoren zahlreiche Formeln aus Tercullians Schrift: die Rede von der militia dei
(I11.1) ebenso wie die vom exercitationem viriutis animi et carpori als bonum agonem
(111.3) — wobei die erstere insofern Realgeschichte geschrieben hag, als sie in Gestalt
der heiligen Krieger, Kreuzritter oder aggressiven, bewaffneten Mirtyrer zur histo-
rischen Gesralr geworden ist. Dieser Kampfropos in der frithchristlichen Mirtyrer-
figur ist die Mdglichkeitsbedingung fiir ihren Einsawz als Soldaren im Heiligen
Krieg. — Demgegeniiber stellt die Charakeerisierung der Perpecua als Ehefrau, als
matrona Christi (18.2) eine Metapher dar, die den Ausgangspunke fiir eine beson-
dere Nihebezichung der Mirtyrer und Heiligen zu Gott darstelle. In der Folge isc
daraus eine differenzierte Verwandrschafts- und Liebesmeraphoril entstanden, mit
deren Hilfe die Bezichung zur dreifaltigen Gorttheir gleichsam intimisiert worden
ist. Dies gebt hin bis zur Braut Christi’, einem der Zentraimotive der mittelalcerli-
chen Brautmystik, mit dem das Leiden in der ,Nachfolge Christi' in eine passio-

- nierte, d. h. leidenschafiliche imitatio verwandele wurde. Darin werden Szenarien

des Martyriums und Todes im Imaginiren, als gleichsamn phantasmarische Bilder
leiblicher Martern und eines mors mystica reproduziert, um auf diese Weise in eine
Nihe und Nachfolge zur Passion Christi zu treten. Auf der Spur dieses Jweillen
Martyriums’ wurde jene ,gloriosa passio aus glithender Gotzesliebe hervorge-
bracht, die die Voraussetzung fiir die Transformartion der Passion im Sinne von
Leiden in die Bedeutung von Leidenschaft bilder, cine der wichtigsten Affel-
grundlagen der christlichen Kulturgeschichee. Diese Topoi sind im Zuge der Siku-
larisierung nicht verschwunden, vielmehr sind sie von der sikularen Kultur aufge-
sogen worden wie die Tinte vom Léschblatt {Benjamin), so dass sie fiir die Lelriire
der Normalschrift in der scheinbar sikularisiercen eurepiischen Kulour nahezu un-

kennelich geworden sind.

55 Vgl Sigrid Weigel: , Und selbst iz Kevteer freil” Schreiben i Geffingnis. Zur Thearic und Gattungs-
geschichte der Gefingnistiteratur (17501933}, Marburg a. d. Lahn 1982,

56 Erich Auerbach: ,Passio als Leidenschaft® (1941), in: Gesammelte Aufidtze znr romanischen Philo-
logic, Bern 1967, 5. 161~176, hies 5. 164,



