KRITISCHE MISZELLE

Die Ravennater Papyrusurkunde
Tjader 34, der Codex argenteus und die
ostgotische arianische Kirche

von Knut Schiferdiek

Der Papyrus 34 der Sammlung von Tjader' ist eine aus Ravenna stammende und
urspriinglich dort archivierte Privaturkunde aus dem sechsten Jahrhundert. Spéter ist
sie nach Neapel gelangt und befindet sich heute in der dortigen Biblioteca nazionale.
Besondere Aufmerksamkeit hat sie von germanistischer Seite gefunden, weil sie
einige Sitze in gotischer Sprache enthilt. Sie ist aber ebenso von kirchenhistorischem
Interesse, denn sie wirft ein einzigartiges Schlaglicht auf die ostgotische arianische
Kirche des sechsten Jahrhunderts insbesondere in Ravenna, stellt dabei allerdings den
Interpreten auch vor eine Reihe offener Fragen. Das Schriftstiick wurde bei dem
Notar Deusdedit der Ravennatischen Hafenstadt Classis zu Protokoll gegeben. Mit
ihm lisst ,der gesamte Klerus“ der gotisch-arianischen Kirche St. Anastasia ein
Rechtsgeschift beurkunden. Diese Kirche war Sitz eines Bischofs. Sie gehorte somit
2u einer Reihe arianischer Bischofskirchen, die zur Zeit der ostgotischen Herrschaft
in und um Ravenna errichtet worden sind.” Das Bischofsamt der Anastasiakirche war
allerdings zur Zeit des Vertragsabschlusses nicht besetzt. Es unterzeichnet kein
Bischof, vielmehr wird nur von einem moglichen zukiinftigen Bischof gesprochen.
Die Urkunde bezeichnet die Kirche als yecclesia gotica sanctae Anastasiae, ecclesia
legis Gothorum sanctae Anastasiae” oder ,basilica Gothorum®. Uber ihre Lage wird
nichts gesagt. Einer der Unterzeichner, Minnulus, begegnet jedoch auch in einer
anderen Ravennater Urkunde.’ Dort erscheint er als ,vir reverendus, clericus legis
Gothorum ecclesiae Ravennatis®. Das weist auf Ravenna selbst. Die Anastasiakirche
war demnach mit einiger Wahrscheinlichkeit die gotisch-arianische Bischofskirche
der Stadt (heute Santo Spirito), der auch ein Baptisterium zugeordnet war (Santa
Maria in Cosmedin). Allerdings gab es auerhalb der Stadt noch eine 516 von einem
gotischen Bischof Unimund errichtete arianische Kirche mit zugehorigem Bischofs-

! Jan-Olof Tjader, Die nichtliterarischen Papyri Italiens aus der Zeit 445-700. Bd. 2: Papyri 29-59,
Stockholm 1982; fotografische Wiedergabe: ebd., Bd.3, Lund 1954, Tafel 116-121. Erstausgabe:
Gaetano Marini, 1 Papiri Diplomatici raccolti ed illustrati, Rom 1805, 180-183; sorgfiltige Ausgabe
von germanistischer Seite: Hans Ferdinand Mafimann, Frabauhtabokos oder die gothischen Ur-
kunden von Neapel und Arezzo, Wien 1838.

£ Agnellus, LP 70 u. 86, hg. v. Claudia Nauerth, in: Fontes Christiani 21 (%1996), 302 u. 340-344.

* Tjader, Urk. 33 (wie Anm. 1); siehe auch Anm.27.
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haus.* Die Anastasiakirche scheint jedoch mit einer zu vermutenden Schreibwerk-
statt und der Bildung einer Gruppe von Spudaioi nach dem Vorbild von Konstan-
tinopel eine zentrale und gewichtige Rolle gespielt zu haben.” Warum die Beur-
kundung durch den Notar von Classis erfolgt ist, bleibt ohne Kenntnis der niheren
Verhiltnisse unklar.

Der Klerus der Kirche hatte sechzehn Jahre zuvor in einer Notlage von einem
Defensor Petrus, wohl einem defensor civitatis, ein Darlehen von 120 Solidi erhalten.
Zur Begleichung dieser Schuld iiberldsst er diesem nun ein Feuchtgebiet (palus,
padules [sic], gotisch saiws). Es handelt sich offensichtlich um ein wirtschaftlich
nutzbares Grundstiick. Daher muss man fiir palus wohl von der Grundbedeutung
»stehendes Gewisser” ausgehen und an ein Teich- oder Weihergelinde denken. Das
wird auch durch das parallel gebrauchte gotische saiws (= Aipvn) nahegelegt. Das
Grundstiick mit Randstreifen (adiacentia) — dieser Begriff ist hier wohl nicht nur
notarielles Formelgut — umfasst acht Unzien. Sein Wert betrigt 180 Solidi. Die
Differenz von 60 Solidi gegeniiber dem zu tilgenden Darlehen wird vom Erwerber
bei Vertragsabschluss bar ausgezahlt. 10 Solidi an filligen Zinsen hat er erlassen.
Schon vorher ist den Geistlichen der Schuldschein tiber das gewédhrte Darlehen
ausgehandigt worden.

Das Anastasia-Patrozinium der Kirche ist durch die Papyrusurkunde unanfecht-
bar gesichert: ,,nostrae sanctae Anastasiae, aclisie gotice sancte Anastasie, eclesie legis
Gothorum s(an)c(t)ae Ananstasie, eclesie s(upra)s(scriptae) legis Gothorum s(an)
c(tae) Anastasie.“ Die Patronin ist sicher Anastasia von Sirmium, die zur Zeit
Diokletians das Martyrium erlitten haben soll und deren geschichtliche Gestalt
sich im Gestriipp einer wuchernden Legende verliert. Ihre Verehrung haben die
Ostgoten gewiss schon aus dem Osten mitgebracht. Von 456 bis 473 haben sie in
Panonnien, im Einflussbereich von Sirmium gesiedelt, und dort sind auch die
Anfinge des ostgotischen Christentums zu suchen. Aufler gelehrter Willkiir im
Umgang mit einer erstrangigen Quelle gibt es keinen Grund fiir die seit Beginn
des neunzehnten Jahrhunderts 6fters wiederholte Behauptung, die Anastasiakirche
sei eigentlich oder urspriinglich eine der Anastasis, der Auferstehung Christi ge-
weihte Kirche. Verwiesen wird dafiir auf Beispiele in Konstantinopel und Rom.® Sie
werden dafiir nicht nur auf unzulissige Weise verallgemeinert; sie treffen vor allem
tiberhaupt nicht zu. Aus Konstantinopel gibt es Nachrichten iiber zwei Kirchen,
denen der Begriff Anastasia — ohne den Zusatz ,heilig® — als Name beigelegt worden
ist, eine grofikirchliche und eine novatianische. In beiden Fillen bezieht sich dieser
Name nicht auf die Anastasis, die Auferstehung Christi. Als Gregor von Nazianz 379
zundchst als Erneuerer der damals unbedeutenden Konstantinopeler nikidnischen
Gemeinde seine kurzzeitige Tétigkeit in der Kaiserstadt aufnahm, stand ihm dafiir
nur eine kleine Hauskirche zur Verfiigung, Als Zeichen der Wiedererstehung des
rechten, vom Arianismus nahezu verdringten nikidnischen Glaubens wurde sie
Anastasia genannt. Nach einer anderen, offensichtlich sekundiren volkstiimlichen
Deutung, wurde der Name dagegen auf eine angeblich von Gregor in diesem

* Agnellus, LP 70 u. 86 (wie Anm. 2), 302 u, 340-344.
® Dazu s.u. bei Anm. 33,
¢ Johann Peter Kirsch, Dictionnaire d’archéologie chrétienne et de liturgie 1, 1923f.
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Oratorium bewirkte Auferweckung einer Toten zuriickgefiihrt. In der Folgezeit
wurde dieses Oratorium zu einer groflen Kirche ausgebaut, und diese wurde spiter
der Mirtyrerin Anastasia geweiht.” Nach spiterer byzantinischer Uberlieferung ist
dem um 470 eine Translation der Ananstasiareliquien in diese Kirche vorausge-
gangen.® Dass der urspriingliche Name tatsdchlich als ,Wiedererstehung' oder ,Wie-
derherstellung’ zu verstehen ist, zeigt auch das Beispiel der novatianischen Kirche in
Konstantinopel. Nachdem sie wihrend der Herrschaft des Kaisers Konstantios
(337-361) abgerissen und in eine Vorstadt verlagert werden musste, hat die Ge-
meinde sie unter erheblichem Einsatz zur Zeit Julians (361-363) wieder aufgebaut
und deshalb Anastasia genannt.” Riickschliisse auf die Benennung der gotisch-
arianischen Kirche der heiligen Anastasia in Ravenna lassen sich aus diesen Kon-
stantinopeler Uberlieferungen nicht ziehen. Mit ihnen verband sich vielmehr das
Gedichtnis der Uberwindung des Arianismus. Unbegriindet ist ebenfalls die An-
nahme, in Rom sei die alte Titelkirche Sant’ Anastasia al Pallatino urspriinglich eine
Anastasis-Kirche gewesen. Der ilteste Beleg, die Akten der rémischen Synode von
499, weist sie als ,titulus Anastasiae® aus.'® Sie war sicher wie die meisten rémischen
Titelkirchen nach einer Person benannt, iiber deren Identitit allerdings nichts
bekannt ist. Dass Konstantins Halbschwester Anastasia die Stifterin gewesen sein
kénnte, ist nur eine vage Vermutung. In Ankniipfung an diesen Namen erhielt sie
spater das Patrozinium der Anastasia von Sirmium, die wiederum von der Legende
zu einer romischen Heiligen gemacht wurde.

Die lex Gothorum, der die Anastasiakirche zugeordnet wird, ist selbstverstindlich
das sogenannte arianische Bekenntnis der Goten. Nach Piergiuseppe Scardigli aller-
dings soll hier nicht deren Bekenntnis angesprochen werden, svielmehr ihre Auf-
fassung von den Rechten eines jeden einzelnen und der ganzen Gemeinschaft*.""
Was immer das bedeuten soll — fiir das richtige Verstindnis von lex an dieser Stelle
geniigt ein Seitenblick ins zeitgendssische Frankenreich. Dort schreibt namlich der
Bischof Nicetius von Trier, Chrodechilde, die Frau des Frankenkénigs Chlodwig,
habe diesen einst der lex catholica zugefithrt.'> Die Urkunde zeigt, dass die Wendung
lex Gothorum von den gotischen Arianern selbst verwendet wurde.

7 Gregor von Nazianz, Oratio 42,26 PG 36, 489B; Sokrates, Kirchengeschichte V 7,1, hg. v.
Giinther Christian Hansen, Berlin 1995, 278; Sozomenos, Kirchengeschichte VII 5,1-4, hg. v. Joseph
Bidez/Giinther Christian Hansen, Berlin 1960, 306; Theodoros Anagnostes, Kirchengeschichte
(Epitome), Fragm. 203; 228, hg. v. Giinther Christian Hansen, Berlin 1971, 73; 74.

% Henri de Valois hat diese Uberlieferung als II 65 in seine Ausgabe der Kirchengeschichte des
Theodoros Anagnostes (Paris 1673) aufgenommen.

® Sokrates, Kirchengeschichte II 38,1724, 166 (wie Anm. 7).

10 Epistulae Romanorum pontificum, hg. v. Andreas Thiel, Braunsberg.1867, 652f. Die Behaup-
tung eines urspriinglichen Anastasistitels stiitzt sich auf die Lesung Anastasix statt Anastasia in
tiberalterten Ausgaben.

' piergiuseppe Scardigli, Die Goten. Sprache und Kultur, Miinchen 1973, 295f. Das als Anhang I
(5.269-301) dieses Buches abgedruckte Kapitel ,,Die lateinisch-gotischen Papyrus-Urkunden aus
Ravenna® ist eine iiberarbeitete deutsche Fassung von: ders., I papiri Ravennati Tjader 34 18, in:
Miscellanea di studi in onore di Bonaventura Tecchi, Rom 1969, 16-48.

12 Nicetius von Trier, Brief an Chlodoswinde: Epistulae austrasicae 4,18, hg. v. Wilhelm Gund-
lach, in: Chr.SL 117 (1957), 422.
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Die Beurkundung erfolgte an einem nicht genannten Tag im zehnten Postkonsulat
~des Vorgenannten®: ,Actum diae et decies p(ost) c(onsulatum) s(upra)s(crip)ti®.
Der Name des vorgenannten Konsuls ist in dem erhalten Teil des Papyrus nicht
iiberliefert. Es kann sich jedoch nur um Anicius Faustus Albinus Basilius handeln,
der 541 als letzter ordentlicher Konsul amtiert hat. Nach seinen Postkonsulatsjahren
ist noch lingere Zeit datiert worden. Damit ergibt sich 551 als Datum der Urkunde.
Das Jahr fillt in die Endphase des von Kaiser Justinian zur Riickgewinnung der
Herrschaft iiber Italien seit 535 gefiihrten langwierigen Gotenkrieges und damit
zugleich in die Endphase der ostgotischen Herrschaft in Italien. Im Oktober 552
unterlagen die Goten in einer Schlacht siidlich von Neapel dem byzantinischen Heer
unter Fithrung des kaiserlichen Hofbeamten Narses. Dabei fand auch ihr letzter
Kénig Teja den Tod. Damit erlosch das ostgotische Kénigtum, und der ostgotische
Volksverband verfiel der Auflésung. In Ravenna aber war die gotische Herrschaft
bereits elf Jahre vor dem Datum der Urkunde zu Ende gegangen. Im Mai 540 hatte
der kaiserliche Heermeister Belisar die Stadt nach kurzer Belagerung kampflos be-
setzen konnen. Sie blieb seitdem bis zur Eroberung des byzantinischen Exarchats
Ravenna durch die Langobarden 751 in byzantinischer Hand.

Als Vertragspartner des Gliubigers erscheint ,der gesamte Klerus® (universus
clerus) der Anastasiakirche. Im weiteren Sinn bezeichnet der Begrift Klerus eigentlich
die Geistlichkeit insgesamt, alle durch einen Weiheakt qualifizierten Angehérigen des
geistlichen Standes. Tatsédchlich aber gehoren nicht alle Unterzeichner der Ravenna-
ter Urkunde dem geistlichen Stand an. Vielmehr zihlen auch ein Defensor und
mehrere spodei dazu, die keine geweihten Geistlichen sind. Anscheinend wird hier
der Ausdruck ,der gesamte Klerus“ in einem unspezifischen Sinn gebraucht. Er
meint eine Kérperschaft, deren Angehérige im Dienst der Anastasiakirche stehen,
aber nicht ausnahmslos einen Weihegrad besitzen. Sie schliefft zudem auch Mit-
glieder ein, die zur Zeit des Vertragsabschlusses nicht am Ort sind. Es erscheint
grundsitzlich méglich, gilt aber nicht fir wahrscheinlich, dass diese dem Vertrag
noch nachtriglich ihre Zustimmung versagen. Fiir diesen Fall ist eine Entschidigung
des Glaubigers vorgesehen. Im Formular der gotischen Unterschriften werden die
Angehdrigen dieser Kérperschaft *gahlaibai genannt, eigentlich ,,die, mit denen einer
das Brot (hlaifs) gemein hat*. Damit werden urspriinglich offenbar Hausgenossen
oder Gefolgsleute in ihrem Verhdltnis zueinander gekennzeichnet. Die lateinische
Unterschrift des Subdiakons Petrus nennt die Mitunterzeichner entsprechend colli-
verti [= colliberti] vel comministri, etwa ,in gemeinsamer Abhidngigkeit und gemein-
samem Dienst Stehende“. Das Vermogen der Ravennater Anastasiakirche unterlag
demnach wihrend der Vakanz des Bischofssitzes einem genossenschaftlichen Ver-
fligungsrecht des ihr zugeordneten ,gesamten Klerus® in einem weitgefassten Sinn.
Grundsitzlich allerdings steht dieses Verfiigungsrecht nicht anders als in katholi-
schen Kirchen dem Bischof zu. Daher wird vorausgesetzt, dass bei einer Beendigung
der Vakanz der neue Bischof die getroffene Verfiigung anfechten kann. Auch fiir
diesen Fall wird dem Gldubiger eine Entschidigung zugesichert.

Die Unterzeichner werden in der Urkunde zweimal namentlich aufgefiihrt, zu-
nichst in der Abschlussklausel des Vertrags in einer im Wesentlichen nach Stinden
geordneten Liste und danach in gleicher Reihenfolge mit ihren Unterschriften. Beide
Listen zihlen achtzehn Eintrége; doch hat die Namen- gegeniiber der Unterzeichner-
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liste einen Namen iibergangen, und der Schluss der Unterzeichnerliste mit dem
letzten Namen aus der der Namenliste samt den angekiindigten Unterschriften von
Zeugen ist nicht mehr erhalten. Auch sonst gibt es zwischen beiden Listen einzelne
Unterschiede.

Namenliste Unterzeichnerliste

Optarit Ufitahari papa (unterzeichnet gotisch)

et Vitalianus praesbyteri  Signum 1 Vitaliani praesbyteri (sehbehindert)
Suniefridus diaconus Sunjaifripas diakon (unterzeichnet gotisch)
Petrus subdiaconus Petrus subdiaconus

Wiliarit Signum f Wiliarit clerici (sehbehindert)

et Paulus clerici Paulus clericus

fehlt [...]la defensor

nec non et Minnulus Willienant'

et Danihel Igila

Theudila Theudila clericus

Mirica Merila bokareis (unterzeichnet gotisch)

et Sindila spodei Signum 1 Sinthilanis spodei

Costila Signum 1 Costilanis ustiarii

Gudilevus Signum 1 Gudelivi ustiarii

Guderit Signum f Guderit ustiarii

Hosbut Signum T Hosbut ustiarii

et Benenatus ustiarii Signum 1 Benenati ustiarii

Wiliarit Wiljarip bokareis (unterzeichnet gotisch)

et Amalatheus idem spodei nicht erhalten

Anders als die im Wortlaut variierenden lateinischen Unterschriften folgen die vier
gotischen Signaturen wortgetreu dem selben Formular: Ik — es folgt der Name mit
Amtsbezeichnung - ,ufmelida handau meinai jah andnemum skilliggans 4+ jah
faurpis pairh kawtsjon mip diakona Alamoda unsarama jah mip gahlaibaim unsa-
raim andnemum skilliggans -rk- wairp pize saiwe.“ Das heifit: ,Ich® — Name, Amts-
bezeichnung - ,habe mit meiner Hand unterschrieben, und wir haben 60 Solidi
erhalten, und frither haben wir durch den Schuldschein mit einem Diakon, (ndmlich)
unserem Alamod, und mit unseren Genossen 120 Solidi erhalten als Preis dieser
Teiche.“ Hier begegnet ein Diakon Alamod, der in der Namen- und der Unter-
zeichnerliste nicht erscheint. Piergiuseppe Scardigli allerdings mochte in Alamod
Leinen fiktiven Namen® sehen, ,,der symbolisch fiir die ganze Kommunitat steht.'*
Diesen Namen stellt er zu einem erschlossenen Nomen *alamops, das ,einmiitig”
oder ,gleichgesinnt” bedeuten soll. Der symbolische Name Alamod bezeichne daher
jemanden, ,der sich zum Vermittler des Willens der Gemeinschaft macht“.'® Jan-

Olof Tjider hat diese Deutung vereinfacht. Er sieht in alamoda den Dativ von

13 Im Papyrus Uuillienane; vgl. zu diesem Namen Nicoletta Francovich Onesti, I nomi gotici dei
papiri di Napoli e di Arezzo, in: Linguistica e Filologia 21. 2005, 7-28, hier 10.

1 Scardigli, Goten (wie Anm.11), 282.

i Scardigli, Goten (wie Anm. 11), 283.
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*alamops und iibersetzt: ,mit unserem fiir uns alle einstehenden (uns alle vertreten-
den) Diakon®.'"® Magnis Snzedal hat das noch einmal prizisiert. Er weist darauf hin,
dass nach der Wortfolge des gotischen Textes das Possessivpronomen unsarama
Attribut zu alamoda und nicht zu diakona ist. Daher iibersetzt er: ,with (the) diacon,
our representative“.w So verstanden, miisste ,,mip diakona alamoda unsarama® auf
den Diakon Sunjaifripas der Namen- und der Unterzeichnerliste bezogen werden.

Die zu Grunde liegende Deutung des hypothetischen *alamops ist jedoch spekula-
tiv. Das erste Glied, ala-, entspricht dem deutschen Prifix ,,all“ (,,alles®, ,,ganz"), und
das zweite ist das gotische Wort mops aus germanisch *mopa, das einen Zustand
emotionaler Erregung bezeichnet. Im Bibelgotischen steht mops fiir ,Zorn® (opyn,
Bupoc). In den Komposita laggamodei (pakpoBupia, Langmut) oder mukamodei
(émewkeia, Nachsicht) meint es allgemein eine geistig-seelische Einstellung, die durch
das jeweilige Bestimmungswort niher gekennzeichnet wird. Diese Etymologie aber
fithrt fir *alamops weit eher auf ,hochgemut®, ,hochgestimmt® als auf ,einmiitig*
oder ,gleichgesinnt®, ganz zu schweigen von der daraus in einem gewagten Ge-
dankensprung abgeleiteten Bedeutung im Sinne von ,,Vertreter®. Nicht einzusehen
ist auch, warum neben einem angeblich als Vertreter fiir alle auftretenden Diakon
zusitzlich noch einmal die Unterzeichner der Urkunde als ,,unsere Genossen auf-
gefithrt werden. Es empfiehlt sich daher, bei der herkémmlichen Deutung zu bleiben
und in Alamod den Namen eines Diakons zu sehen. Dass in der Namen- und der
Unterzeichnerliste kein Diakon dieses Namens vorkommt, spricht nicht gegen diese
Interpretation. Genannt wird er im dritten Teilsatz des Formulars. Darin geht es um
den Empfang des Schuldscheins durch den jeweiligen Unterzeichner zusammen mit
einem Diakon Alamod und den Mitunterzeichnern. Die Aushindigung des
Schuldscheins hat einige Zeit vor der Ausstellung und Unterzeichnung der Vertrags-
urkunde stattgefunden. Das ergibt sich auch aus den lateinischen Unterschriften, die
jedoch Alamod nicht nennen. Bei der Vertragsunterzeichnung aber war dieser nicht
mehr zugegen. Entweder war er mittlerweile nicht mehr am Ort oder verstorben.
Daher wird er als ,,unser Alamod® bezeichnet, als der Alamod, den die Unterzeichner
noch im Gedichtnis haben. Vielleicht aber handelt sich auch nur um die sprachliche
Hirte einer holprigen Wortfolge. Gemeint wire dann, wie herkdmmlich angenom-
men: ,,[...] mit unserem Diakon Alamod®. Jedenfalls begegnet hier noch ein weiteres
zeitgenossisches Mitglied der Geistlichkeit der Anastasiakirche. In einer nicht mehr
erhaltenen, frither in Arezzo bewahrten, nur durch einen Druck einer Abschrift
iiberlieferten lateinisch-gotischen Verkaufsurkunde aus der Zeit um 540 begegnet
ebenfalls ein Diakon Alamod.'® Es ist denkbar, dass er mit dem gleichnamigen
Diakon der Urkunde von 551 identisch ist. Verwertbare Anhaltspunkte aufler der
Gleichheit des Namens und Standes gibt es dafiir aber nicht.

Die beiden Listen beginnen mit den Presbytern Optarit — so die Namenliste — oder
Ufitahari - so seine Unterschrift in der Unterzeichnerliste — und Vitalianus. Der erste

‘% Tjider, Papyri (wie Anm. 1), 97.

'7 Magnus Snzdal, Naples, Arezzo, Verona, in: Christian T. Petersen (Hg.), Gotica Minora (I),
Hanau 2002 (ohne Bandpaginierung).

% Urkunde 18 bei Tjader (wie Anm. 1); Text bei Scardigli, Goten (wie Anm. 11), 279f. nach dem
Druck von Antonio Francesco Gori (Florenz 1731), der eine Abschrift des Papyrus durch Giovanni
Battista Doni (1594-1647) wiedergibt.
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hat einen gotischen, der zweite einen lateinischen Namen. Er unterzeichnet wegen
schwacher Augen nur mit einem Handzeichen. Der Name Optarit der Namenliste
lisst sich als formale Latinisierung von Ufitahari erkliren.'® Es ist aber auch an einen
sweiten, dem Unterzeichner beigelegten gotischen Namen gedacht worden.** Er
unterzeichnet mit vorangestelltem Kreuz in gotischer Sprache: 1 Ik Ufitahari papa
ufm(el)ida handau meinai® (,,7 Ich, der Presbyter Ufitahari, habe mit meiner Hand
unterschrieben®). Der Amtsbezeichnung presbyter der Namenliste entspricht hier das
gotische papa. Es wird damit als gelaufige gotische Bezeichnung des Presbyters
ausgewiesen. Sie ist auch durch einen Eintrag im gotischen liturgischen Kalender-
fragment bezeugt.”! Die griechische Vorlage dieses Kalenders ist nach 419 ins
Gotische {ibersetzt worden. Hier belegt die griechische hagiographische Paralleliiber-
lieferung, dass gotisch papa den Presbyter bezeichnet** Gemeinhin wird diese
gotische Amtsbezeichnung als Aufnahme eines volkstiimlichen griechischen Sprach-
gebrauchs angesehen, der ménag fiir den christlichen Priester verwendete. Doch ist
auch eine Vermittlung iiber das lateinische papa denkbar. Das Wort ist zwar in den
schriftlichen Zeugnissen eine respektvolle Bezeichnung fiir den Bischof; aber das
deutsche Lehnwort ,Pfaffe’, althochdeutsch pfaffo™ als Bezeichnung fiir den Welt-
geistlichen zeigt, dass papa umgangssprachlich in einem weiteren Sinn verwendet
worden ist. Allerdings wird von germanistischer Seite hdufig noch angenommen, das
althochdeutsche Wort sei aus dem Gotischen entlehnt. Doch fiir die Annahme eines
gotischen Einflusses auf den christlichen Wortschatz des Althochdeutschen ist kein
realer kirchengeschichtlicher Haftpunkt einsichtig zu machen.**

Als nichster unterzeichnet der Diakon Suniefridus/Sunjaifripas, auch er in goti-
scher Sprache und mit vorangestelltem Kreuz. Die gotische Amtsbezeichnung lautet
diakon Sie begegnet auch im Formular der gotischen Unterschriften.”> Das erste
Glied des Namens Sunjaifrias stellt sich zu germanisch *sunja , »Wahrheit®, und das
zweite zu germanisch *fripu, ,Friede”. Gelegentlich ist daher vermutet worden, der
Name solle womoéglich einen christlichen Unterton anklingen lassen.*® Doch das ist
ausgesprochen spekulativ, zumal die Bedingungen der Namengebung, insbesondere
der familidre Kontext, nicht bekannt sind. Welche Bedeutung einem Namen in einem
bestimmten sozialen Umfeld beigelegt wird, lasst sich nicht einfach aus der Etymo-
logie ableiten. Die Nachbenennung spielt dabei eine grofle Rolle.

19 Erancovich Onesti (wie Anm. 13), 18-20.

20 Scardigli, Goten (wie Anm. 11), 281. Er spricht allerdings nicht von einem anderen Namen,
sondern ohne Begriindung von einer ,,Ubersetzung von Ufitahari®. Davon kann jedoch keine Rede
sein.

2! Gotisches Kalenderfragment zum 29. Oktober, Wilhelm Streitberg (Hg.), Die gotische Bibel,
Heidelberg 72000, 472; Magnus Sneedal (Hg.), A Concordance to Biblical Gothic, I, Reykjavik 1998,
70.

2 ygl. Knut Schiferdiek, Das gotische liturgische Kalenderfragment - Bruchstiick eines Kon-
stantinopeler Martyrologs, in : ders., Schwellenzeit, Berlin — New York 1996, 147-168, hier 158.

23 Noch im zweiten Viertel des neunten Jahrhunderts fithrt Walahfrid Strabo das Wort in der
unverschobenen Lautgestalt papo an: Walahfrid Strabo, De exordiis 7, in: MGH Capit 11 2 (*1897), hg.
v. Viktor Krause, 484.

2 Vgl. dazu Knut Schiferdiek, Gab es eine gotisch-arianische Mission im siiddeutschen Raum?,
in: ders., Schwellenzeit (wie Anm. 22), 203-221, besonders 206-208.

2 Siehe Anm. 14; im Bibelgotischen heifit der Diakon *diakaunus (I Tim 38.12).

%0 Prancovich Onesti (wie Anm. 13), 16.
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Auf den Diakon Sunjaifripas folgt der Subdiakon Petrus mit einer lateinischen
Unterschriftsformel. Er trigt einen biblischen Namen. Daher ist unklar, ob er
gotischer oder rémischer Herkunft war. Dass er lateinisch unterzeichnet, besagt
dafiir kaum etwas; denn auch drei, vielleicht vier Unterzeichner mit gotischem
Namen unterschreiben lateinisch. Einer von ihnen, Igila, fithrt nach Ausweis der
Namenliste neben diesem gotischen Namen zugleich auch den biblischen Namen
Danihel.

Als nichstes schliefit sich eine Gruppe von clerici an. Im engeren Sinn bezeichnet
clericus ganz allgemein den niederen Geistlichen. Hier aber erscheinen die clerici
neben dem Subdiakon und den im Folgenden genannten Ostiariern als besondere
Gruppe innerhalb der niederen Geistlichkeit. Zu ihr gehoren auf jeden Fall oder
vielleicht auch allein die Lektoren. In der Namenliste folgen auf die clerici Wiliarit
und Paulus ohne Amtsbezeichnung .ferner auch® (nec non et) Minnulus und
Danihel. Ein Minnulus begegnet wiederum in einer anderen, 541 erstellten Ravenna-
ter Papyrusurkunde.”” Dort nennt er sich selbst ,clericus legis Gothorum eclesiae
Ravennatis“ und wird als ,lictor® (= lector) bezeichnet. Héchstwahrscheinlich han-
delt es sich in beiden Urkunden um dieselbe Person, zumal der Name Minnulus
ungewohnlich ist. Er verbindet gotisch *minn, ,,klein, gering® mit dem lateinischen
Diminutivsuffix ulus.

In der Unterzeichnerliste der Urkunde von 551 unterschreibt Minnulus selbst mit
dem gotischen Namen Willienant. Nach der Urkunde 33 war er Sohn eines Presby-
ters mit dem griechischen Namen Cristodorus. Dessen Geburt dirfte wohl noch in
die Zeit vor der Niederlassung der Ostgoten Theoderichs in Italien fallen. Sein Name
kann als Hinweis darauf verstanden werden, dass zu den frithen ostgotischen Chris-
ten Menschen unterschiedlicher ethnischer Herkunft gehorten. Gleiches ldsst sich
auch fir die terwingischen Christen des vierten Jahrhunderts feststellen. Die Benen-
nung des Sohnes mit einem gotischen Namen ist dann Anzeichen einer gotischen
Assimilation. Eine herausragende terwingische Parallele ist Ulfila, der Schépfer der
gotischen Schriftkultur und Bibeliibersetzung. Er war ein Nachkomme provinzialré-
mischer Vorfahren aus Kappadokien. Ein Vater gotischer Abstammung ist ihm erst
von der Geschichtsschreibung des neunzehnten Jahrhunderts angedichtet worden.

Nicht ohne weiteres deutlich ist die Anzahl der Kleriker. Die Namenliste zahlt auf:
»Wiliarit et Paulus clerici : nec non et Minnulus et Danihel, Theudila Mirica et Sindila
spodei.” Kaum hilfreich, eher verwirrend ist die Interpunktion. Ein Versuch, Klarheit
zu gewinnen, muss auf die Selbstzeugnisse der Unterzeichnerliste und die Angaben
zur Person des Minnulus in der Urkunde 33 von 541 zuriickgreifen. Minnulus
unterzeichnet mit dem gotischen Namen Willienant ohne Amtsbezeichnung. Er
war jedoch nach Ausweis der Urkunde 33 Kleriker.”® Das muss dann auch fiir
Danihel gelten, der mit ihm durch die Konjunktion ,,und“ auf die gleiche Stufe
gestellt wird. Demnach scheint die Reihe der Kleriker bis zu Danihel zu reichen, und
mit Theudila beginnt scheinbar die der spodei, von denen noch die Rede sein wird.
Doch in der Unterzeichnerliste unterschreibt Theudila als ,clericus eclesie s[upra]
s[criptae] legis Gothorum s(an)c(tae) Anastasie.“ Nach diesem Selbstzeugnis zihlt

* Tjider (wie Anm. 1), Urk. 33.
2 Vgl Anm.27.
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auch er noch zu den Klerikern. Der Anschein seiner Zugehorigkeit zu den spodei in
der Namenliste beruht demnach auf einer Unaufmerksamkeit oder einem Missver-
stindnis bei der Aufnahme der Personendaten. Jan-Olof Tjader halt es allerdings fur
mbglich, dass Minnulus, Danihel und Theudila spodei waren, die eine Klerikerweihe
empfangen haben.”” Doch dann wire ihre einfache Bezeichnung als spodei nicht
korrekt; denn die Klerikerweihe bedeutet einen Statuswechsel. Unachtsam ist der
Schreiber der Namenliste auf jeden Fall gewesen, denn sie ist unvollstindig. In der
Unterzeichnerliste folgt auf die Unterschrift der Kleriker Wiliarit und Paulus die
cines Defensors. Der aber fehlt in der Namenliste. Von seinem Namen sind in der
Unterzeichnerliste nur noch die Schlussbuchstaben ,la“ erkennbar. Es konnte sich
um den Schluss des gotischen Diminutivsuffixes ila handeln, mit dem zahlreiche
gotische Namen gebildet werden. Seine Einreihung unter die Kleriker unterbricht
allerdings deren Abfolge und fillt aus der Systematik einer Auflistung nach Weihe-
graden heraus; denn das Amt eines defensor ecclesiae ist ein Laienamt. Die Abfolge
der Unterzeichner war durch die Namenliste vorgegeben. Da der Defensor dort aber
iibergangen worden war, muss er sich selbst, sei es aus eigener, sei es aus fremder
Initiative, an dieser Stelle der Unterzeichner eingereiht haben.

Den Namen Minnulus und Danihel der Namenliste stehen in der Unterzeichner-
liste die Namen Willienant und Igila gegeniiber. Eine denkbare Erklirung dafiir ist,
dass die Namenliste sie mit einem allgemein gebriuchlichen Beinamen auffiihrt,
wihrend sie selbst mit ihrem eigentlichen Namen unterzeichnen. Dafiir kénnte auch
die Bedeutung von Minnulus, ,Kleinerchen®, sprechen. Von den unter Einschluss
Theudilas fiinf Klerikern unterzeichnet einer (Wiliarit) wegen schwacher Augen nur
mit einem Handzeichen. Die iibrigen unterzeichnen lateinisch. Lateinisch signiert
auch der Defensor. Nach der Unterzeichnerliste tragen vier der clerici gotische
Namen, und einer, Paulus, hat einen biblischen Namen. Wie schon bei dem Sub-
diakon Petrus ist dabei unklar, ob er gotischer oder rémischer Herkunft ist.

Nach der Reihe der Kleriker ist erneut die Systematik der Auflistung gestort. Es
folgen zunichst zwei spodei, danach fiinf Ostiarier und zum Schluss noch einmal
zwei spodei. Diese werden als ,idem spodei” eingefithrt. Das weist auf die erste
Zweiergruppe zuriick und kennzeichnet die zweite als Nachtrag. Eigentlich sollten
die spodei demnach vor den Ostiariern eingereiht werden, obwohl sie im Gegensatz
zu diesen nicht zum geistlichen Stand gehdren. Unwahrscheinlich ist, dass sie eine
Weihe zu clerici empfangen hatten. Ihre Bezeichnung als spodei wire dann zumindest
nicht korrekt. Zudem kann der schreibunkundige Sinthila kaum zu den clerici in dem
in dieser Urkunde gemeinten Sinn gezihlt haben. Die Ostiarier bilden die unterste
Stufe des geistlichen Standes. Ihre Stellung war kein Aufstiegsamt und erforderte
keine Schriftbeherrschung. Daher unterzeichnen alle nur mit einem Handzeichen.
Darin mag auch ihre nicht ganz gegliickte Einordnung am Schluss der beiden Listen
begriindet sein. Die Reihe der schreibunkundigen Ostiarier wurde an die Nennung
des ebenfalls schreibunkundigen spodeus angeschlossen und unterbrach so die Auf-
zihlung der spodei. Vier der Ostiarier haben gotische Namen (Costila, Gudilevus,
Guderit, Hosbut), und einer trigt einen lateinischen Namen (Benenatus).

** Jan-Olof Tjader, Der Codex argenteus und der Buchmeister Viliaric, in: Ulf Eric Hagberg (Hg.),
Studia gotica, Stockholm 1972, 144-164, hier 151.
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Die spodei bilden eine besondere Gruppe. Spodei ist die lateinische Wiedergabe des
griechischen omovdaioy, ,Eifrige®. Diese Spudaioi bildeten halbmonastische Laien-
bruderschaften. Bezeugt sind sie fiir Konstantinopel und fir die Grabes- oder Auf-
erstehungskirche in Jerusalem, bei der sie in einem eigenen Kloster organisiert waren.
Mit ihnen vergleichbar sind die Philoponoi (¢tAémovor, ,,Bemiihte®) in Alexandrien.
Auflerdem begegnen Spudaioi noch im Gefolge des Katholikos der armenischen
Kirche. Sie lebten asketisch und leisteten kirchliche Dienste inner- und auflerhalb des
Gottesdienstes.” Die Urkunde verzeichnet vier spodei: Mirica/Merila, Sinthila, Wil-
jarip und Amalatheus. Alle haben gotische Namen. Dabei unterscheidet sich Mirica/
Merila in der Namen- und der Unterzeichnerliste durch die Verwendung je eines
anderen Diminutivsuffixes, wihrend der Stamm zu germanisch *meérija, ,,berithmt*
zu stellen ist. Vermutlich ist Merila in der Unterzeichnerliste die korrekte und Mirica
mit Ablaut e<i eine eher im alltiglichen Umgang gebrauchliche Form des Namens.”!
Sinthila unterzeichnet mit Handzeichen, konnte also nicht schreiben. Der Gruppe
gehorten demnach Ménner mit unterschiedlichem Bildungsstand an. Die Unter-
schrift des letzten Gruppenangehorigen, Amalatheus, ist nicht erhalten. Es verbleiben
die Unterschriften von Merila und Wiljarip. Beide unterzeichnen gotisch. Die Be-
zeichnung spodeus verwenden sie dabei allerdings nicht. Thre Zugehorigkeit zu den
spodei ergibt sich nur aus der Namenliste. Sie selbst bezeichnen sich als bokareis.
Offenbar haben sie innerhalb der Gruppe der spodei eine besondere Aufgabe wahr-
genommen.

Bokareis ist eine Suffixableitung von bok-. Der Singular boka heifdt ,Buchstabe“
(ypappa), in der Verbindung frabauhtaboka (Verkaufsurkunde) aber auch ,Ur-
kunde®. Der Plural bokos bedeutet ,Urkunde, schriftliche Erklirung® (piBAiov,
ypappa), ,,Brief* (émotoAn), ,,Buch® (BipAog, PiPAiov) und schliefflich auch ,die
Schriften” im Sinn von ,die heilige Schrift® (ypappata, ypagai). Das Suffix areis
bildet Nomina agentis, Worte, die den Ausiibenden einer Tétigkeit bezeichnen. In der
gotischen Bibel steht bokareis fiir den Schriftgelehrten (ypappatetic). Diese Bedeu-
tung kommt hier nicht in Betracht. Die Schriftgelehrten als schriftkundige Ausleger
der Tora waren eine Einrichtung des Frihjudentums und gelten in den Evangelien als
Gegner Jesu. Es hat zwar gelegentlich auch urchristliche Schriftgelehrte gegeben, aber
das war eine voriibergehende Erscheinung. In der ausgebildeten kirchlichen Amter-
ordnung lag die verbindliche Schriftauslegung beim Bischof und bei den von ihm
beauftragten Presbytern. Der Bedeutungsbreite von boka/bokos entsprechend konn-
ten die bokareis Urkundenschreiber (Notare) sein. Es ist jedoch wenig wahrschein-
lich, dass es bei der gotisch-arianischen Bischofskirche mit ihrem kleinen Personal-
bestand gleich zwei solcher Notare gegeben hat. Die Verhiltnisse der unvergleichlich
viel grofleren rémischen Kirche konnen hier nicht verglichen werden. Méglich ist
auch, dass die Aufgabe des Notars wie im kirchlichen Osten durch einen Diakon

0 S, Petrides, Le monastére de Spoudaei 4 Jerusalem et les Spoudaei de Constantinople, in: Echos
d’Orient 4. 1900/1901, 225-231; ders., Spoudaei et Philopones, in: Echos d’Orient 7. 1904, 341-348;
Paul Diels, Die ,Spodei® der Gotenkirche in Ravenna, in: Walther Steller (Hg.), Festschrift fiir
Theodor Siebs zum 70. Geburtstag, Breslau 1933, 11-16; Hans-Georg Beck, Kirche und theologische
Literatur im Byzantinischen Reich, Miinchen 1959, 138f.

3! Dazu Francovich Onesti (wie Anm. 13), 15f. Sie bezeichnet allerdings Mirica als Latinisierung;
doch dafiir gibt es keinen Grund.
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wahrgenommen wurde. Weit eher sind die bokareis daher Buchschreiber. Den Ver-
kaufsvertrag unterzeichen sie gotisch und nicht in der lateinischen Urkundenspra-
che. Thre Beherrschung auch der gotischen Schriftsprache hebt sie von anderen
Schreibern ab. Die Zugehorigkeit solcher bokareis zur gotisch-arianischen Bischofs-
kirche in Ravenna deutet darauf hin, dass dieser Kirche wahrscheinlich eine Schreib-
werkstatt angegliedert war. Sie wurde von entsprechend ausgebildeten Laienbriidern
(spodei) betrieben. Jan-Olof Tjider mdchte sogar alle spodei der Urkunde als Ange-
horige dieser Schreibwerkstatt ansehen, einschlieflich des schreibunkundigen Sin-
thila, der dort handwerkliche Hilfsarbeiten geleistet haben konnte.** Doch als boka-
reis sind nun einmal nur Merila und Wiljarip belegt.

Die Spudaioi waren keine allgemein verbreitete Erscheinung. Das Vorbild fiir die
Bildung der Gruppe der spodei in Ravenna konnen nur die Spudaioi der Konstan-
tinopeler Kirche gewesen sein. Die Gemeinschaft des Spudaionklosters bei der
Grabeskirche in Jerusalem kommt dafiir nicht in Betracht. Konstantinopel, nicht
Jerusalem stand historisch wie geographisch im Blickfeld der gotischen Kirche. Die
hiufig vertretene Annahme, die Anastasiakirche sei eigentlich wie die Jerusalemer
Grabeskirche eine Anastasis- oder Auferstehungskirche gewesen, beruht, wie bereits
gezeigt, auf falschen Voraussetzungen. Die Ravennater spodei erscheinen auch nicht
als eigene klosterliche Gemeinschaft. Sie sind der Anastasiakirche zugeordnet und
Angehorige ihres ,Klerus® in dem hier vorausgesetzten weitgefassten Sinn. Die
Ausrichtung am Vorbild des Reichspatriarchats Konstantinopel deutet zumindest
an, woran der gotische Bischof der Konigstadt Ravenna gemessen sein wollte. Ob er
aber auch tatsichlich innerhalb der unabhingigen ostgotischen arianischen Kirche
eine Vorrangstellung eingenommen hat und wie diese gegebenenfalls definiert
wurde, ist nicht mehr festzustellen. Die arianische Kirche des Wandalenreichs kannte
immerhin das Spitzenamt eines Patriarchen.*® Dort bestanden jedoch andere poli-
tische Rahmenbedingungen als im Herrschaftsbereich Theoderichs. Trotz ihrer ver-
mutlichen Bedeutung scheint die Anastasiakirche keine reiche Vermégensausstat-
tung besessen zu haben. 535 war sie genétigt, ein Darlehen aufzunehmen. Zu dessen
Riickzahlung war sie nicht in der Lage. Vielmehr war sie gezwungen, es durch eine
Uberlassung von Grundvermdgen an den Glaubiger abzuldsen.

Vier Unterzeichner der Verkaufsurkunde haben gotisch unterschrieben. Dass sie
nicht lateinisch hitten unterzeichenen konnen, ist denkbar unwahrscheinlich. Das
Lateinische spielte auch in der gotisch-arianischen Kirche eine Rolle, und zwar wohl
schon von Anfang an. Das zeigt das lateinisch abgefasste Bekenntnis Ulfilas, das auch
seinen Umgang mit der altlateinischen Bibel erkennen lasst. Ein ostgotisches Beispiel
sind die Gotica Veronensia. Es sind gotische Randbemerkungen zu lateinischen
arianischen Evangelienhomilien im Codex LI (49) der Kapitelbibliothek von Verona
vom Ende des fiinften oder Anfang des sechsten Jahrhunderts. Sie vermerken den
gotischen Text der in den einzelnen Homilien behandelten Evangelienstellen.*
Wahrscheinlich sind diese Homilien als Predigtvorlagen in der gotischen Kirche

2 Tjider, Codex argenteus (wie Anm. 29), 152.

* Victor von Vita, Historia persecutionis II 13 u. 54, in: CSEL7 (1881), 28 u. 45.

** Ausgabe der Homilien: Roger Gryson, Scripta arriana latina, in: CChr.SL 87 (1982), 7-46;
Ausgabe der Randbemerkungen, in: ders., Le recueil arien de Verone, Steenbrugge 1982, 77-92.
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verwendet worden. Als erste haben die hoheren Geistlichen, der Presbyter Ufitahari
und der Diakon Sunjaifripas, gotisch unterzeichnet. Der zweite Presbyter mit dem
lateinischen Namen Vitalianus hat wegen schlechter Augen nur mit Handzeichen
unterschrieben. In der bereits erwihnten, frither in Arezzo bewahrten, aber nur
durch den Druck einer Abschrift iiberlieferten Urkunde hat um 540 ein Diakon
Gudilub ebenfalls einen lateinischen Verkaufsvertrag gotisch unterzeichnet.’> An-
scheinend war diese Verwendung des Gotischen im Kontext lateinischer Urkunden
durch hohere gotische Geistliche nicht singuldr. In der Urkunde von 551 haben
auflerdem noch die beiden in der gotischen Schriftsprache geiibten bokareis Merila
und Wiljarip gotisch unterzeichnet. Sie sind damit dem Vorbild der hoheren Geist-
lichen gefolgt und haben auch deren Formular iibernommen.

Zwei der iibrigen Unterzeichner haben wegen schlechter Augen und sechs, weil sie
offenbar nicht schreiben konnten, mit Handzeichen unterschrieben. Die {ibrigen
sechs haben lateinisch unterzeichnet. Drei oder vier davon hatten gotische Namen.
Der Befund scheint auf den ersten Blick fiir die Annahme Jan-Olof Tjiders zu
sprechen, dass alle, die gotisch schreiben konnten, auch gotisch unterzeichnet haben,
wihrend die iibrigen nur noch lateinisch schreiben konnten, die gotische Schrift-
sprache also gar nicht mehr gelernt hatten.® Doch diese Erklirung ist wohl zu
einfach. Grundsitzlich unterschitzt sie das Beharrungsvermégen einer einmal etab-
lierten Kirchen und Gottesdienstsprache. Zwar zeigt die Existenz zweisprachiger
Lektionare, dass im arianischen Gottesdienst auch das Lateinische verwendet wurde.
Das ist jedoch kein Anzeichen einer Verdringung des Gotischen. Zur arianischen
Kirche zihlten vielmehr sicher auch lateinischsprachige Christen aus der Tradition
des lateinischen Arianismus und vielleicht auch solche, die wihrend der Zeit der
gotischen Herrschaft iibergetreten sind. Zwei Unterzeichner der Ravennater Ur-
kunde haben einen lateinischen Namen. Sie kinnten zu den Arianern rémischer
Herkunft zihlen. Allerdings gehéren sie zu denen, die nur mit Handzeichen unter-
schrieben haben, einer wegen schwacher Augen und der zweite, weil er nicht
schreiben konnte. Hinzu kommen mdglicherweise noch zwei Unterzeichner mit
latinisierten biblischen Namen. Die gotische Gottesdienstsprache aber ist sicher
erst mit dem Ende der gotisch-arianischen Kirche erloschen. So weit war es aber
auch nach dem Ende der ostgotischen Herrschaft noch lingst nicht. Das gotische
arianische Christentum ging vielmehr auf die Langobarden tiber, die sich seit 568 in
Italien festsetzten. Die gotischen Unterschriften belegen, dass es um 550 auch im
byzantinischen Ravenna noch lebendig war. Alle unterzeichnenden clerici hatten
gotische Namen. Mindestens einer von ihnen war Lektor, vermutlich aber haben alle
dieses Amt ausgeiibt. Um ihre liturgischen Aufgaben zu erfiillen, mussten sie
zumindest Grundkenntnisse der gotischen Schriftsprache haben. Warum aber nur
die hoheren Geistlichen und die bokareis gotisch unterzeichnet haben, bleibt offen.
Maoglicherweise spricht sich darin ein besonders ausgeprigtes Bewusstsein fiir die
Bedeutung der lex Gothorum aus. Die Goten sind es, die den rechten Glauben
bewahren, die von der lateinischen Umwelt als arianisch diskreditierte homaoische
Orthodoxie. Es klingt hier ein dhnliches Selbstbewusstsein an wie in der Betonung

** Vgl Anm. 18.
3 Tjader, Codex argenteus (wie Anm.29), 153,
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der Zuverlassigkeit der gotischen Bibeliibersetzung in der Praefatio Brixiana.”” Vor
allem aber entspricht es auch der selbstbewussten Bezeichnung der eigenen Position
als lex gothica, mit der man ihrer Diskreditierung als ,arianisch” entgegengetreten ist.

Die Annahme, dass der Anastasiakirche eine Schreibwerkstatt angegliedert war,
hat auch die Frage nach einer méglichen Beziehung des Codex argenteus zu dieser
Werkstatt aufgeworfen. Sehr wahrscheinlich ist in der ersten Halfte des sechsten
Jahrhunderts in Ravenna die Handschrift LXV 1 der Biblioteca Laurenziana in
Florenz mit den Biichern I-VI der Weltgeschichte des Orosius entstanden. Darin
findet sich am Ende von Buch V folgender Schlussvermerk: ,,Confectus codex in
statione magistri Uiliaric antiquarii. Ora pro me scribtore sic dominum habeas
protectorem® (fol. 144" , Der Codex wurde in der Werkstatt des Meisters Viliaric,
des Buchschreibers, gefertigt. Bete fiir mich, den Schreiber, so mégest du den Herrn
sum Beschiitzer haben®).>® Jan-Olof Tjader hat vorgeschlagen, diesen Uiliaric anti-
quarius mit dem Wiljarip bokareis der Anastasiakirche gleichzusetzen.” Die An-
nahme, dass es an dieser Kirche eine Schreibwerkstatt gegeben hat, wiirde dadurch
zur Gewissheit. Doch gegen diese Gleichsetzung gibt es erhebliche Bedenken. Uiliaric
und Wiljarip sind verschiedene zweigliedrige Namen, die lediglich das erste Glied
gemeinsam haben. Das weist auf zwei verschiedene Personen. Die Behauptung, beide
seien dennoch identisch und die Schreibung Uiliaric der Orosiushandschrift beruhe
nur auf einer Verwechselung oder Nachlassigkeit, verlangt eine belastbare Begriin-
dung. Ein Hinweis darauf, dass beide Buchschreiber waren und in Ravenna gewirkt
haben - Uiliaric wahrscheinlich irgendwann wihrend der ersten Hilfte des sechsten
Jahrhunderts, Wiljarip auf jeden Fall 551 -, liefert sie nicht. Er nennt keine unver-
wechselbaren Merkmale.

Auch anderes ist noch zu bedenken. Wiljarip war Arianer. Der gotische Name
Uiliaric besagt aber noch nicht ohne weiteres, dass auch er arianisch war. Gewiss sind
in gotisch-arianischen Schreibwerkstitten auch lateinische Texte geschrieben oder
bearbeitet worden. Das zeigen einmal zweisprachige Lektionare: der 1945 angeblich
durch Wasserschaden verloren gegangene Codex 651/20 der Universititsbibliothek
Giefien, tatsichlich nur ein Pergamentblatt, war ein Bruchstiick eines gotisch-latei-
nischen Evangeliars, und der Codex Carolinus der Herzog-August-Bibliothek in
Wolfenbiittel enthilt ein Fragment eines gotisch-lateinischen Epistolars.* Weitere
lateinische Texte aus einer gotisch-arianischen Schreibwerkstatt sind die in der
altlateinischen Evangelienhandschrift f (Brescia, Biblioteca Queriniana) iiberlieferte
Praefatio Brixiana zu einer nicht erhaltenen Bibelausgabe aus dem fiinften Jahr-
hundert!! sowie der Evangelientext der Handschrift f selbst, der offenbar nach einer
gotischen Vorlage bearbeitet worden ist*> Doch ein Uberlieferungsinteresse an

7 Wie Anm. 41.
Tjader, Codex argenteus (wie Anm. 29), 147f.
* Tjader, ebd. 152f.
Zu den Handschriften der gotischen Bibel vgl. Elfriede Stutz, Codices Gotici, in: RAG® 5, 52-60.
Dazu Walter Henss, Leitbilder der Bibeliibersetzung im 5. Jahrhundert. Die Praefatio im
Evangeliencodex Brixianus (f) und das Problem der gotisch-lateinischen Bibelbilinguen, Heidelberg
1973 (mit Ausgabe und Ubersetzung).

42 Dazu Elfriede Stutz, Gotische Literaturdenkmiler, Stuttgart 1966, 41 f.
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einem Werk wie der Weltgeschichte des Orosius bestand wohl eher in einem
lateinisch-katholischen Umfeld. Ferner werden die bokareis Merila und Wiljarp als
spodei der Anastasiakirche zugeordnet. Der Vermerk der Orosiushandschrift dage-
gen gibt keinen Hinweis auf eine Anbindung der Werkstatt des Meisters Uiliaric an
eine kirchliche Einrichtung oder auf eine kirchliche Stellung ihres Leiters. Tjdder aber
sieht auf Grund der zweifelhaften Gleichsetzung beider Buchschreiber in Wiljarip
den Leiter (,,Buchmeister) einer leistungsfihigen gotisch-arianischen Schreibwerk-
statt in Ravenna. Daraus folgert er weiter, ,,daf eine nicht unbedeutende Maglichkeit
besteht, dafl der ravennatische bokareis, der magister und antiquarius Wiljarith/
Viliaric diejenige Offizin leitete, in der der CA® (= Codex argenteus) ,hergestellt
wurde“.*> Ohne weiteres vorausgesetzt wird dabei, dass Wiljarip diese Stellung eines
,Buchmeisters® auch schon zur Zeit Theoderichs d. Gr. (493-526) innegehabt hat,
denn diese Zeit gilt aus guten Griinden als die wahrscheinliche Entstehungszeit des
Codex argenteus. Immerhin stellt Tjader seine These mit einiger Zuriickhaltung vor.
Dennoch ist sie mittlerweile bereits als eine vermeintlich gut begriindete Auslegung
in Handbiicher eingedrungen.** Letztlich {iberschreitet sie jedoch selbst unter der
anfechtbaren Voraussetzung einer Identitit von Uiliaric und Wiljarip bei weitem die
Grenze dessen, was sich noch begriindet vermuten lasst.

Tatsdchlich aber gibt es, wie schon angesprochen, auch ohne diese Gleichsetzung
Grund zu der Annahme, dass der Anastasiakirche eine Schreibwerkstatt angegliedert
war. Im Zusammenhang damit ist zudem auch eine begriindete Vermutung tiber die
Herkunft des Codex argenteus méglich. Die Schreibwerksatt ist sicher schon beim
Ausbau des gotisch-arianischen Kirchenwesens zur Zeit Theoderichs eingerichtet
worden. Dabei wurden nicht nur Kirchen errichtet. Es entstand ein Ausstattungs-
bedarf und damit auch ein Bedarf an liturgischen Biichern. Ihn zu decken, erforderte
bokareis, spezialisierte Schreiber, die auch mit der gotischen Schriftsprache umgehen
konnten. In der darauf ausgerichteten Ravennater Schreibwerkstatt ist dann wahr-
scheinlich als Auftragsarbeit auch der Codex argenteus entstanden. Das legt jedenfalls
seine wahrscheinliche Zweckbestimmung nahe. Er ist ein Evangeliar. Das darf nicht
nur beilaufig zur Kenntnis genommen werden. Ein Evangeliar ist ein liturgisches
Buch, das seinen eigentlichen Ort im Gottesdienst und auf dem Altar einer Kirche
hat. Die aufwendige reprisentative Ausfithrung der ,Silberbibel® entspricht dem
Ausstattungsbedarf einer gleichermaflen reprisentativen Kirche. Wahrscheinlich
war sie das Evangelienbuch der arianischen Christuskirche in Ravenna, der herr-
schaftlichen Hofkirche Theoderichs d. Gr. (San Apollinare Nuovo). Am Fuf8 der
Seiten stehen Kanontafeln. Sie sind in Siulenarkaden mit korinthischen Kapitellen
gerahmt, die als Architekturzitat aus dieser Kirche gedeutet werden konnen. Das
Prunkevangeliar des Codex argenteus spiegelt so kaum eine vermeintliche auf das
Schriftwort bezogene gotische Bibelfrommigkeit oder ein gotisches Kulturbewusst-
sein. Es ist vielmehr ein eindrucksvolles Beispiel einer religiosen Reprisentation
politischer Herrschaft mit christlich-kirchlichen Ausdrucksmitteln,

Diese Funktion des Codex argenteus als Kénigsevangeliar ist eine wesentliche
Voraussetzung dafiir, dass er bis heute immerhin noch gut zur Hilfte erhalten ist -

*3 Tjader, Codex argenteus (wie Anm.29), 155.
# Stutz, Codices (wie Anm. 40), 56; Herwig Wolfram, Die Goten, Miinchen 42001, 325.
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188 Blitter von ehemals 336 Blittern, davon 187 in der Universitétsbibliothek in
Uppsala®® und eines im Archiv des Doms von Speyer.*® Sehr wahrscheinlich ist der
Codex nimlich rechtzeitig vor der byzantinischen Besetzung Ravennas mit Teilen des
Konigsschatzes in Sicherheit gebracht worden. Nachrichten gibt es dariiber allerdings
nicht. In den Quellen begegnet er erst im sechzehnten Jahrhundert. Gegen die Mitte
der fiinfziger Jahre dieses Jahrhunderts haben die in Kéln lebenden niederlindischen
humanistischen Theologen Georg Cassander (1513-1566) und Cornelius Wouters
(1512-1578) den heute in Uppsala befindlichen Teil in der Reichsabtei (Essen-)
Werden vorgefunden, ihn als gotische Evangelienhandschrift erkannt und in nicht
mehr erhaltenen Briefen beschrieben. Das Einzelblatt ist erst 1970 bei Restaurie-
rungsarbeiten im Speyrer Dom gefunden worden. Es sind auch scharfsinnige Uber-
legungen iiber mdgliche Uberlieferungswege angestellt worden.*” Sie kénnen jedoch
nicht dariiber hinwegtiuschen, dass man dariiber tatsichlich nichts weif und ohne
laum zu erhoffende zusitzliche Nachrichten auch nichts wissen kann. Fest steht
lediglich, dass in karolingischer Zeit nérdlich der Alpen gelegentlich Handschriften
mit gotischen biblischen Texten zu finden waren. Das belegen Zusatze mit gotischen
Textproben in je einer Handschrift aus Salzburg*® und Saint-Denis,” und es bezeugt
Walahfrid Strabo.>

Salvian von Marseille berichtet, dass Wandalen, wohl 422 in Spanien, bei einem
Zusammenstofl mit einem romischen Aufgebot die Bibel oder biblische Texte als
siegverheifiendes Feldzeichen verwendet haben.”! Um 1940 ist in einem gotischen
Grab des sechsten Jahrhunderts aus dem Graberfeld von Hacs-Béndekpuszta siidlich
des Plattensees im ungarischen Komitat Somogy ein zwischenzeitlich wieder verloren
gegangenes beschriftetes Bleitifelchen gefunden worden. Es enthielt einige Zeilen aus
dem Johannesevangelium und war zusammengefaltet dem Bestatteten beigegeben
worden. Demnach war die biblische Aufschrift von vornherein nicht zum Lesen
bestimmt, sondern diente allein als Schutzzeichen. Das Bibelbuch oder geschriebene
biblische Texte konnten so als heilbringende Zeichen eingesetzt werden, wobei Heil
durchaus auch in einem innerweltlichen Sinn zu verstehen ist. Vor diesem Hinter-
grund darf auch der Codex argenteus gesehen werden. Er ist sicherlich nicht oder
jedenfalls nicht in erster Linie wegen seines materiellen Wertes vor dem byzantini-
schen Zugriff in Sicherheit gebracht worden. Entscheidend diirfte dafiir vielmehr eine

5 Faksimileausgabe (schwarz-weif}, mit ausfithrlicher Einleitung): Otto von Friesen/Anders
Grape, Codex argenteus Upsaliensis iussu senatus universitatis phototypice editus, Uppsala 1927.

5 Piergiuseppe Scardigli, Das Speyrer Blatt, in: Wilhelm Streitberg (Hg.), Die gotische Bibel, mit
einem Nachtrag von Piergiuseppe Scardigli, Heidelberg 72000, 501-507.

47 Bine Ubersicht dartiber bietet Lars Munkhammar, The Mystery of the Thousend Years, in:
Christian T. Petersen (Hg.), Gotica Minora (I), Hanau 2002 (wie Anm. 17).

48 Oodex 795 der Nationalbibliothek Wien: Alkuin-Briefe und andere Traktate. Im Auftrage des
Salzburger Erzbischofs Arn um 799 zu einem Sammelband vereinigt. Codex Vindobonensis 795 der
Osterreichischen Nationalbibliothek, Graz 1969, fol 20v; Die gotische Bibel (wie Anm. 46), 475-478.

9 Codex lat. 528 der Nationalbibliothek Paris: Bernhard Bischoff, Ein karolingisches Denkmal
des Gotischen (zweite Hilfte des neunten Jahrhunderts), in: ders., Anecdota novissima, Stuttgart
1984, 256-258; Piergiuseppe Scardigli, Gotica Parisina, in: Die gotische Bibel (wie Anm. 46), 514f.

50 Walahfrid Strabo, De exordiis 7, in: MGH Capit II 2 (*1897), 484.

5! Salvian von Marseille, De gubernatione dei VII 11, in: SC220 (1975), 426.
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ihm zugemessene symbolische Bedeutung gewesen sein. Seiner liturgischen Bestim-
mung nach war er das Evangelienbuch der Hofkirche Theoderichs. Als Konigsevan-
geliar war er aber zugleich ein Erfolg verheiflendes Heilszeichen. Auch dem entsprach
seine reprisentative Ausfithrung. Diese Bedeutung konnte noch gewichtiger werden,
seit die ostgotischen Konige nach der Kénigserhebung des Heerfithrers Vitigis
(536-540) nicht mehr die angestammte Legitimation einer Zugehorigkeit zur Ama-
lerdynastie besaflen, der ein gottlicher Ursprung zugeschrieben worden war.>

Der Vertrag von 551 zeigt, dass die Anastasiakirche in Ravenna auch elf Jahre
nach der byzantinischen Inbesitznahme der Stadt noch in gotisch-arianischer Hand
und ihre Geistlichkeit handlungsfihig war. Thr Bischofssitz aber war unbesetzt. Zwar
spricht die Urkunde von einem moglichen zukiinftigen Bischof; doch das war nur
eine theoretische Aussage. Mit der Vakanz kiindigt sich an, dass jedenfalls in
Ravenna die Tage der arianischen Kirche gezihlt waren. Das ist kaum eine Folge
der sanctio pragmatica Justinians von 554. Mit ihr wurde der Codex Justinianus fir
das ehemalige ostgotische Herrschaftsgebiet in Kraft gesetzt. Dabei wurde auch die
Riickerstattung von Vermogenswerten romischer Eigentiimer verfiigt, die unter ost-
gotischer Herrschaft entfremdet worden waren.>® Es besteht jedoch kein Anlass
anzunehmen, dass gotische arianische Kirchen auf enteignetem privatem Grund
errichtet oder mit solchem Grund ausgestattet worden sind. In der jiingeren Diskus-
sion ist {iberdies iiberhaupt die Vorstellung in Frage gestellt worden, dass die
Ansiedlung der Goten im Herrschaftsbereich Theoderichs in grofierem Umfang
durch Zwangsabtretungen von Land erfolgt ist.>*

Ausschlaggebend fiir die Entwicklung in Ravenna ist vielmehr ein Edikt, das
Justinian (527-565) wihrend der Amtszeit des Ravennater Bischofs Agnellus
(557-570) erlassen hat. Der gleichnamige Bistumschronist aus dem neunten Jahr-
hundert referiert seinen Inhalt: , Temporibus istius Iustinianus rectae fidei augustus
omnes Gothorum substantias huic ecclesiae et beato Agnello episcopo habere con-
cessit, non solum in urbibus, sed et in suburbanis villis et viculis etiam, et templa et
aras, servos et ancillas, quicquid ad eorum ius vel ritum paganorum pertinere potuit,
omnia hui condonavit et concessit et per privilegia confirmavit et corporaliter per
epistolam tradi fecit.>> Das heifit: ,Zu dessen Zeit hat der rechtgliubige Kaiser
Justinian das gesamte Vermégen der Goten dieser Kirche und dem heiligen Bischof
Agnellus als Besitz gewihrt, nicht allein in den Stidten, sondern auch in den
vorstidtischen Ortschaften und Dérfern, sowohl Kirchen als auch Altdre, Knechte
und Migde, alles ihrem Besitzanspruch oder dem Brauch der Heiden Zuordnenbare,
alles hat er ihm verliechen und gewahrt und durch Privilegien bestitigt und veranlafit,
dass es tatsachlich durch eine Urkunde iitbergeben wurde. Das Regest zeigt, dass es
nicht um eine Riickerstattung entfremdeten Vermégens an private Eigentiimer geht.
Vielmehr wird das ,.gesamte Vermogen der Goten® in Ravenna und seinen Vor-

*2 Zu den religiosen Aspekten des ostgotischen Kénigtums vgl. Andreas Goltz, Sakralkénigtum
§ 14, in: RGA® 26, 238-247.

*3 Sanctio pragmatica de petitione Vigilii vom 13. August 554: Corpus Iuris Civilis III. Novellae,
hg. v. Rudolf Schoell/Wilhem Kroll, Berlin 1895, 800.

> Wolfram, Goten (wie Anm. 44), 295-299; Frank M. Ausbiittel, Theoderich der Grofle, Darm-
stadt 2003, 65f.

> Agnellus, LP 85 (wie Anm. 2), 338.
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stidten der katholischen Kirche iibereignet. Es bestand wahrscheinlich vornehmlich
oder ganz aus Konigs- und Kirchengut. Nur beildufig erwidhnt der Chronist, dass
nicht nur dieser gotische Besitz samt seinen Kirchen (templa) erfasst wurde. Er
spricht auch von heidnischen Kultstitten (arae) und von Vermogen, das heidni-
schem Kultbrauch gewidmet war. Das Edikt strebte eine umfassende religitse Kon-
formitit an. Neben dem gotischen Arianismus sollte es auch tiberdauernde Reste des
einheimischen Heidentums beseitigen. Es wurde von Bischof Agnellus umgesetzt.
Dabei hat er die gotischen Kirchen ,rekonziliiert”, wie es nicht zutreffend, aber
vermutlich unreflektiert und daher untechnisch heifit.*® Die Anastasiakirche wurde
bei dieser Gelegenheit dem Martyrer Theodor von Euchaita gewidmet,”" einem
christlichen Fanatiker, der 306 wegen Niederbrennung eines Tempels hingerichtet
worden war. Spiter erhielt sie den Titel Spirito Santo. Durch das Edikt Justinians und
seine Umsetzung durch Agnellus war der gotisch-arianischen Kirche in Ravenna ihre
bisherige Existenzgrundlage entzogen. Méglicherweise ist ein Teil der Gemeinden
und auch der Geistlichkeit in die katholische Kirche ibergewechselt. Angesichts des
offensichtlichen Selbstbewusstseins der in gotischer Sprache unterzeichnenden Geist-
lichen und bokareis ist aber denkbar, dass ein harter Kern in den Untergrund
abgetaucht und erst iiber einen lingeren Zeitraum abgestorben ist. Aufweisbare
Spuren gibt es jedoch nicht.

% Agnellus, LP 86 (wie Anm. 2), 340.
7 Agnellus, LP 86 (wie Anm. 2), 340-42.



