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DIE MESSIANISCHE ERWARTUNG IM
JUDENTUM SEIT DER TALMUDISCHEN ZEIT*

Von JouANN MaAIER, Wien

Einleitung

1. Die folgende Darstellung beschiftigt sich nicht in erster
Linie mit dem Inhalt der jiidischen Endzeiterwartung oder mit
dem Bild, das man sich von dem kommenden Messias im Juden-
tum machte. Diese Fragen werden in den gleichzeitig erscheinen-
den Beitriigen von K. Hruby behandelt und sind hier sachlich
vorausgesetzt. Nur soweit sich im Verlauf der Zeit die Messias-
vorstellung wesentlich wandelte, soll darauf ndher eingegangen
werden. Man darf ndmlich nicht iibersehen, dall die messianische
Erwartung im Judentum in lehrhafter Hinsicht kaum von Bedeu-
tung war, sondern im Unterschied zum Christentum weit mehr als
geschichisbestimmender Faktor wirkt2. Der Grundzug der jiidischen
Endzeiterwartung ist nimlich restaurativ, das heillt, man erwartete
vor allem die Wiederherstellung der Verhiltnisse, die man aus
der Uberlieferung iiber die Glanzzeit der Eigenstaatlichkeit (be-
sonders unter dem Konig David) kannte. Gewill wird dieser Aspekt
meist sehr stark durch andere Elemente bereichert und zum Teil
sogar weit tiberboten, was immer blieb, ist die Hrwartung eines
wirklichen Wandels der Verhiltnisse dieser Welt. Dabei ist mit «HKr-
wartung» aber viel zu wenig gesagt. Aus dem jiidischen Erwih-
lungs- und Sendungsbewulitsein, aus dem Selbstverstindnis als
Werkzeug Gottes zur Durchfiihrung seines Heilsplanes mit der
Welt, ergibt sich notwendigerweise die Uberzeugung, zur Verwirk-

1 Dieser Beitrag, der in den folgenden Nummern des Jahrgangs fort-
gesetzt wird, ist eine erweiterte Wiedergabe der Vortrige, die im September
1963 auf der Tagung am Hasliberg gehalten wurden. Vgl. den Bericht S. 59.

2 Zur grundsiitzlichen Beurteilung der messianischen Erwartung im
Rahmen der jiidischen Religionsgeschichte siche G. Scholem, Zum Ver-
stéindnis der messianischen Idee im Judentum, Eranos-Jahrbuch 28, 1960,
S. 193—239.
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lichung der messianischen Hoffnung verpflichtet zu sein. Der aktive-
stisch-politische Grundzug beruht also nicht blof3 auf der «parti-
kularistisch»-restaurativen Komponente, sondern nicht minder auf
der «universalistischen». Jede Enttduschung, die man dabei erlitt,
konnte daher bis zu einem gewissen Grad als eigenes Versagen
und als Ansporn zu besserer Verwirklichung gedeutet werden. Die
messtantsche Hoffnung bedeutet fitr das Judentum also die Verpflich-
tung zur Verwirklichung einer unerfiillbaren Aufgabe, deren Unerfilll-
barkewt aber im Glauben an den Bundesgott als Herrn der Geschichte
nicht anerkannt werden kann. Fir das Schicksal des Judentums hat
dies eine zweifache Bedeutung. EKinerseits fithrte es zu einer auf-
reibenden Kette von bitteren Enttduschungen, andrerseits erfor-
derte die unerfillte Aufgabe die Existenz derer, die sich zu ihrer
Verwirklichung berufen fiihlten. Die messianische Hoffnung garan-
tverte Elend und Tod der einzelnen und gleichzeitiq das Weiterleben des
Volkes.

Dieses verhingnisvolle Doppelgesicht wurde von vielen Juden
jeder Generation auch empfunden und fiihrte nicht selten zur Ver-
zweiflung am jidischen Glauben und damit zur Konversion, zum
Islam oder zum Christentum. Diejenigen jiidischen Kreise, die sich
in besonderer Weise auch seelsorgerlich fiir ihr Volk verantwortlich
fithlten, versuchten daher immer wieder, die unvermeidliche Be-
lastung des einzelnen moglichst in Grenzen zu halten und wandten
sich unermiidlich gegen die Stromungen, die zu einer akutmessia-
nischen Aktivitit (sei es politisch-militéirischen oder auch nur speku-
lativ-rechnerischen Charakters) fiithrten, da die darauf folgende
Enttiuschung nicht nur die d&ulleren Lebensbedingungen, sondern
auch die religiose Problematik ins Unertrigliche steigerte. Diese
vorsichtige und zuriickhaltende Einstellung ist als Erbe der alten
pharisiiischen Skepsis gegen das eschatologische Fieber der Jahr-
hunderte um Christi Geburt vor allem den Gesetzesgelehrten zu
eigen geblieben. Sie waren deshalb nicht quietistisch eingestellt.
Ihr messianischer Aktivismus sah jedoch in erster Linie in rechter
BuBle und Gesetzeserfiillung das Mittel zur Verwirklichung und sie
schitzten die Moglichkeit zu einer politisch-revolutiondren Ver-
wirklichung auf Grund ihrer realistischen Einschitzung der reli-
giosen Lage meist von vornhinein negativ ein. Gewohnlich muf3ten
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diese «Konservativen» mithsam kitten, was die « Revolutionire» in
Scherben geschlagen haben. Dazu trat eine gewisse Gefahr fiir
die Gesetzesfrommigkeit, und zwar aus der Uberzeugung, dafl die
eschatologische Wende auch einen Wandel hinsichtlich der Gel-
tung der Tora mit sich bringen werde. Kreise, die auf Grund einer
akut-messianischen Bewegung der Meinung waren, die Periode
der Tora vom Sinai sei vorbei, fanden oft nicht mehr zu ihr zu-
riick. Die messianischen Bewegungen zeigen daher vielfach eine
antirabbinische Tendenz.

2. Dieser Zwiespalt zwischen revolutionidrer Tendenz und kon-
servativer Skepsis auf der Basis einer gemeinsamen restaurativ-
aktivistischen Grundhaltung durchzieht die ganze Geschichte des
Judentums seit der Existenz einer messianischen Hoffnung und
nicht etwa erst seit dem Entstehen des Christentums3.

Uber das erste Scheitern einer messianisch-restaurativen Be-
strebung unter der Statthalterschaft des Serubbabel ist nur wenig
bekannt. Sicher hat diese Enttduschung nicht unwesentlich zur
Ausbildung der hierokratischen Verfassung des Friihjudentums
beigetragen, die in den folgenden Jahrhunderten zwar eine gewisse
Stabilitat garantierte, mit der teilweisen Hellenisierung der Priester-
schaft aber selbst in Frage gestellt wurde. In der Abwehr des
Hellenismus flammte die messianische Hoffnung neu auf und einte
weite Schichten des Volkes. Der erfolgreiche Aufstand der Makka-
bier ist eines der wenigen Beispiele fiir eine zunidchst allem An-
schein nach gegliickte messianische Verwirklichung, denn der
Hauptbeweis, der dullerlich nachweisbare Erfolg, war ja gegeben.
Doch mit der Ubernahme der politischen Macht und Verantwor-
tung trat an die Stelle des messianischen Ideals die Kunst des
Moglichen, wenn nicht iiberhaupt der iibliche Despotismus jenes
Zeitalters. Fiir jene, die eine echte Verwirklichung des messiani-

3 Umfassendere Darstellungen: J. H. Greenstone, The Messiah-Idea in
Jewish History, Philadelphia 1960; W. O. E. Oesterley, The Evolution of
the Messianic Idea: A study in comparative religion, London 1908; A. Leman,
Histoire compléte de I'idée messianique chez le peuple d’Israél, Paris 1909;
insbesondere aber A. H. Silver, A History of Messianic Speculation in
Israel, Boston 19592 (1927), und A. Z. ’A8koli, Hat-tendi'ét ham-mesihijjor
bejisgrael, 1, Jerusalem 1956.
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schen Auftrags nicht preisgeben oder ins Ungewisse vertagen
wollten, erwies sich das unter der makkab#ischen Fithrung Er-
reichte daher als wesenhaft unmessianisch, wenn nicht anti-
messianisch. Die Folge war, dal die friihere antihellenistische
Front in eine Unzahl oppositioneller Gruppen zerfiel, von denen
sich die meisten immer mehr radikalisierten (Zelotismus). Die
Kette zelotischer Aktionen gegen die Romer und die groBen Auf-
standsbewegungen der Jahre 66—70 und 135—138 n. Chr. illu-
strieren zur Geniige die weite Verbreitung und den aktivistisch-
politischen Charakter der messianischen Hoffnung, wie es ja auch
spater noch zu militarischen Erhebungen kam®*. Im ersten grolen
Aufstand (66—73) wurden die (sich noch im belagerten Jerusalem
untereinander befehdenden) eschatologisch orientierten Kreise
zwar fast aufgerieben. Was davon iibrigblieb und im Judentum
verbleiben wollte, mulite sich jener Partei anschliefen, die dank
ihrer realistischen Einstellung in gesetzlichen und geschichtlich-
politischen Fragen aus der Katastrophe des Volkes noch halbwegs
heil hervorgegangen war. Das war die Partei der Pharisier, die
fortan das Judentum iiberhaupt darstellten. Dieser Zustrom
eschatologisch-revolutionirer Elemente blieb aber nicht ohne Aus-
wirkungen. Gefordert durch die harte Haltung der Romer keimte
die revolutionire Hoffnung nun auch in dem offiziell pharisdischen
Judentum auf und erfalite einen groflen Teil des Volkes. In Pa-
lastina konnte die Besonnenheit der rabbinischen Kreise den
drohenden Sturm noch einige Zeit vermeiden, anders in der unge-
duldigeren Diaspora. Kaiser Trajan (98—117 n. Chr.) mufite in der
Ostlichen Hilfe des Reiches eine Serie heftiger Aufstéinde unter-
driicken. Im Jahre 135 n. Chr. brach in Paldstina selbst die be-
riithmte Revolte des Bar Kosiba aus® den Rabbi Akiba fiir den

4 Fiir die talmudische und beginnende gaoniiische Zeit siehe N. N.
Glatzer, Geschichte der talmudischen Zeit, Berlin 1937; G. *Allén, Téledét
haj-jehidim bedrds jiéra’el bitgiifat ham-misnah wehat-talmad, 2 Bde., Jeru-
salem 19583; M. Avi-Yonah, Geschichte der Juden im Zeitalter des Talmud,
Berlin 1962; S. W. Baron, A Social and Religious History of the Jews,
Band II—III, New York 19522ff,

5 Neue Quellen tuiber die Ereignisse und Verhiltnisse dieser Periode er-
brachten die Funde von Murabba‘at und in der Wiste Juda. Siehe P. Benoit
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Stern von Num 24, 17 und somit zum Messias erklirte®. Aber auch
diesmal waren auf die Dauer die romischen Waffen die stérkeren.
Diese Enttduschung und nicht zuletzt die schweren Folgen des
Krieges veranlaten viele zu scharfen Absagen gegen alle akut-
messianischen Bestrebungen und gegen jede Art der Endzeit-
berechnung. Grundsitzlich konnte man die Hoffnung auf eine
Verwirklichung des messianischen Ideals jedoch nicht preisgeben,
und so blieb die Terminfrage auch weiterhin ein latentes und im
Falle umstiirzender politischer Ereignisse auch ein akutes Problem.
Auflerdem konnte man die erlittenen Enttduschungen jederzeit
als «(Wehen der messianischen Zeit» und somit als Vorstufe fiir die
endgiiltige Wende deuten.

Die wenig stabile Lage an der Ostgrenze des Reiches verleitete
immer wieder zur Hoffnung, die messianische Zeit stehe nahe
bevor. Dabei spielte die Dan. 7, 1ff. erwéihnte Ansicht von vier
Weltreichen eine gewisse Rolle, doch ebenso die Meinung, dafl die
Dauer der Welt nach der Zahl der Tage der Schopfungswoche (in
Jahrtausenden) festgesetzt sei, wovon ein Teil (oft 1000 Jahre)
schon die messianische Zeit sein werde’. Je nach der Identifizierung
der Danielschen Reiche mit den historischen politischen Méchten

— J. T. Milik — R. de Vaux, Les grottes de Murabbaat, Oxford 1961
(DJD II); N. Avigad — Y. Aharoni — P. Bar-Adon — Y. Yadin, The Ex-
pedition to the Judean Desert, Isr. Expl. Journal 11, 1961, S. 3—72;
W. Baumgartner, Die neuen Texte vom Toten Meer, Neue Ziircher Zeitung
128, Morgenausgabe 21. Nov. 1961, Blatt 7; S. Abramski, Bar Kokbah, nes’
jisra’el, Tel Aviv 1961 (v. a. S. 234ff.); J. A. Fitzmyer, The Bar Cochba
Period, in: The Bible in Current Catholic Thought, ed. J. L. MacKenzie,
New York 1962, S. 133—168; Y. Yadin, Judean Desert Studies (hebr.),
Jerusalem 1963. ,

6 Der messianische Charakter der Bewegung wird auch durch die Miinz-
aufschriften bezeugt («Im Jahre... der Erlésung Israels», oder: «...der
Freiheit Israels»).

7 Vgl. schon IV. Esr. XIV, 48. In bSanh 97a—b sind mehrere Beispiele
zu finden. Auf 97b wird berichtet, dafl ein Mann eine Schrift gefunden habe,
in der es heil3t, daB die Welt 4291 Jahre nach der Schopfung zu Ende gehen
wird. Dazu gehoren noch die endzeitlichen Kriege, der Rest aber sind «die
Tage des Messias», denn Gott werde die Welt erst nach 7000 Jahren wieder
erneuern.
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und je nach der Bemessung der «messianischen Zeit» kam es da-
her zu immer neuen Terminbestimmungen?®. Die eschatologische
Ungeduld verstirkte sich naturgemif3 nach dem Sieg des Christen-
tums und mit der nun einsetzenden antijiidischen Gesetzgebung
im romischen Reich. Leider wissen wir zuwenig iiber die Auf-
standsbewegungen in dieser Zeit?, nicht nur im rémischen, sondern
auch im persischen Bereich!®. Deutlicher wird die messianische
Komponente in den jiidischen Stellungnahmen zu den umwélzenden
Erecignissen des 6./7. Jahrhunderts, doch damit ist der Ausgang
der talmudischen Periode erreicht. Der Sinn dieser knappen Uber-
sicht war, die grundlegende Bedeutung des revolutioniren Aspekts
der messianischen Hoffnung aufzuzeigen, der im Bereich des Is-
lams auch weiterhin wirksam bleibt. Nur in der christlichen Macht-
sphire erstickte der politische Wille und der Weg zur messia-
nischen Verwirklichung mufite hauptsichlich auf Bufle und Ge-
setzeserfiillung beschrinkt werden.

3. Der Zwrespalt, der sich bei gemeinsamer restaurativ-aktivisti-
scher Grundhaltung zwischen den revolutiondren Tendenzen brei-
ter Kreise und der besonnen-konservativen Haltung der Gesetzes-
gelehrten ergab, fithrte dazu, dal sich im rabbinischen Schrifttum
(Talmude und alte Midraschim) kaum griéfere eschatologische
Partien finden!!. Selbst die iltere Midraschliteratur, in der die
Volksfrommigkeit sich schon stidrker bemerkbar machte, enthélt
eher eine Hiufung vereinzelter Aussagen und Motive als eine ge-
schlossene Darstellung der Endzeitereignisse. Bei genauerem Hin-
sehen gewinnt man allerdings den Eindruck, dall es solche ein-

8 5. dartiiber A. H. Silver, a. a. O. (Anm. 3), S. 6ff. und 16ff.

9 8. Avi-Yonah, a. a. O. (Anm. 4), S. 169ff.

10 Unter Peroz (459—486), einem der wenigen judenfeindlichen Sassaniden,
brach ein bewaffneter Aufstand unter der Fithrung des jugendlichen Mar
Zutra II. aus, der erst nach sieben Jahren unterdriickt werden konnte. S.
dariuber H. Graetz, Geschichte der Juden 1V2, 5f. Auch unter Hormuzd IV.
(579—589) soll es im Rahmen der Revolte des Bahram zu judischen Auf-
standsbewegungen gekommen sein. Zur Lage der Juden im persischen Be-
reich s. G. Widengren, The status of the Jews in the Sassanide empire,
Iranica Antiqua 1, 1961, S. 117—162.

11 Vgl. die Gemara zu Sanh. X, ferner bSota 49a—b; bSukka 51a—52b;
Cant.r. Ende.
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schligigen Darstellungen gegeben haben muf312. Dafiir gibt es auch
eindeutigere Hinweise.

In den literarischen Zeugnissen der friithen jidischen Esoterik13,
insbesondere im Rahmen der sogenannten Hekalot-Literatur!?,
befinden sich Stiicke ausgeprigt apokalyptischen Charakters?!s.
Die Geheimnisse der Endzeit waren neben den kosmischen Ge-
heimnissen Hauptgegenstand der himmlischen Schau beziehungs-
weise des Offenbarungsempfanges vor dem Thron Gottes!®, wih-
rend von einem individuell-soteriologischen Charakter solcher
«Himmelsreisen» keine Rede sein kann!’. Auch diese apokalypti-
schen Fragmente weisen auf die Existenz einer reicheren eschato-
logischen Literatur hin, von der uns nur deshalb nichts erhalten
ist, weil die Rabbinen sie wenigstens zeitweilig mit Erfolg unter-
driicken konnten.

Das einleuchtendste Argument fiir die genannte Annahme ist
aber die tatsichliche Existenz einer richtigen apokalyptischen Late-
ratur aus der Zeit des Ubergangs von der talmudischen zur gao-
niischen Periode und aus den Jahrhunderten darnach!®. — Man

12 Vgl. auch die oben (Anm. 7) erwidhnte Nachricht iiber einen Schriften-
fund.

13 8. dartiber G. Scholem, Die judische Mystik in ihren Hauptstréomun-
gen, Ziurich 1957; ders., Jewish Gnosticism, Merkabah Mysticism, and
Talmudic Tradition, New York 1960; J. Maier, Bundeslade, Gottesthron
und Méarkabah, Salzburg 1964.

14 8. dazu (. Scholem, «Die jidische Mystik...» (Anm. 13), S. 41ff.;
und in «Jewish Gnosticism. ..» (Anm. 13), S. 5ff.

15 Hebr. Henoch (ed. Odeberg), Kap. 45 (himmlischer Geschichtsplan,
darin auch Messias b. Josef, die Kriege Gogs und Magogs, Davidmessias
ete.) und 48; s. ferner Hekalot rabb. (ed. Wertheimer) XXXII, 5; Alphabet
des R. Akiba (Wertheimer) Aleph, Resch und Schin. Aus spiiterer Zeit die
*Otot ham-masich (Jellinek, Bet ha-Midrasch 1I, 58-—63) und die ’Aggadat
madieh (ibd. 111, 141ff.).

16 (3, Scholem, Die jlidische Mystik. .. (Anm. 13), S. 78.

17 J, Maier, Das Geféhrdungsmotiv bei der Himmelsreise in der jiidi-
schen Apokalyptik und «Gnosis», Kairos 1963, S. 18—40, und a. a. O.
(Anm. 13).

18 Jehiidah ’Abdn-Semi’el, Midrede gedllah, Jerusalem-Tel Aviv 19543
So gut wie keine dieser Schriften ist jedoch in ihrer urspriinglichen Gestalt
auf uns gekommen, und ihre historische Auswertung bleibt, wegen der noch
nicht geniigend durchgefiihrten literarkritischen und tiberlieferungsge-
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darf nach all dem wohl annehmen, daf} ein Traditionszusammen-
hang zwischen der frithjidischen Apokalyptik und dieser Literatur
besteht1®, Nur ist zu beachten, dafl es sich dabei um keine fest-
gelegte Lehre handelt, sondern um jeweilige Anpassung traditio-
neller Vorstellungen an die Zeitverhiltnisse. Kaum einer dieser
mittelalterlichen Apokalypsen ist uns daher in ihrer Urgestalt er-
halten, ein weiteres Zeugnis fiir die Lebendigkeit der messianischen
Hoffnung.

Wie stark die Volksfrommigkeit durch die messianische Erwar-
tung bestimmt worden ist, zeigt auch ein Blick auf die synagogale
Liturgie. In talmudischer und nachtalmudischer Zeit wurden die
alten Gebete sehr oft mit stereotypen Phrasen eschatologischen
Inhalts ausgeschmiickt?°. Der Einflull dieser «eschatologisierteny
Gebete auf das religiose Empfinden und auf die Lebenseinstellung
der kommenden Generationen kann kaum hoch genug veran-
schlagt werden. Als Brennpunkt messianischer Erwartung in die-
sem Rahmen sei noch das Passahfest erwihnt, insbesondere der
Seder-Abend, an dem die stark messianisch bestimmte Passah-
Haggada verlesen wird.

Die synagogale Poesie schlieBlich, die gegen Ende der talmudi-
schen Periode, zur Zeit des byzantinischen antijiidischen Druckes,
entstanden ist?!, trigt weithin akut-messianischen Charakter, und

schichtlichen Arbeit ungesichert. Man vergleiche die verschiedenen Auffas-
sungen bei *Abin-Semi’el, a. a. O. (Einleitung), A. H. Silver, a. a. 0. (Anm.
3), S. 37ff., und die Bemerkungen S. W. Barons, a. a. O. (Anm. 4) im Band
III.

1% Vgl. G. Scholem, Die jiud. Mystik... (Anm. 13), S. 45; M. Smith,
Observations on Hekalot Rabbati, Studies and Texts I, ed. A. Altmann,
Harvard Univ. Press 1963, S. 142—160.

20 T, Elbogen, Der jiidische Gottesdienst in seiner geschichtlichen Ent-
wicklung, Frankfurt a. M. 19313; ders., Die messianische Idee in den alt-
jidischen Gebeten, «Judaica» (Festschrift H. Cohen), Berlin 1912; A. Mi-
sheon, The Origin of ’dt simah David and its Place in the ‘Amidah, Jew.
Quart. Rev. 1927, S. 37—43.

21 Siehe L. Ginzberg, Genizah Studies II, Geonic and Early Karaite
Halakah, New York 1929, S. XIV; weiters R. Edelmann, Bestimmung,
Heimat und Alter der synagogalen Poesie, Oriens Christianus I1I/7, 1932,
S. 16—31; ders., Zur Friihgeschichte des Mahzor, Bonner Or. Stud. 6, 1934;
P. Kahle, Die Kairoer Genisa, Berlin 1962, S. 36ff.
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auch die spitere mittelalterliche Poesie bringt das Golah-Bewul3t-
sein?2 und die Erlésungssehnsucht immer wieder leidenschaftlich
zum Ausdruck. Da viele dieser Gedichte (Pijjutim) ins Gebetbuch
Eingang fanden, sind sie nicht blof als Ausdruck, sondern auch
als Anregung zu messianischer Stimmung zu werten. Auch die
judische synagogale Kunst entbehrte nicht einer weitgehenden
messianischen Symbolik 23,

So war am Ende der talmudischen Periode geniigend Néhrstoff
fir die messianische Erwartung vorhanden. Selbst die verhiltnis-
mifig geringen eschatologischen Aussagen in der offiziell aner-
kannten rabbinischen Literatur konnten zudem ja als Legitima-
tion fir eine akute Enderwartung oder fiir eine spekulative Dar-
stellung verwendet werden, wihrend die besonnenen rabbinischen
Kreise ihren Standpunkt unter Anerkennung der grundsitzlichen
Berechtigung der messianischen Hoffnung?* und ihrer Verwirkli-
chung als der Aufgabe Israels verteidigen mufiten. Allen gemein-
sam war ja auch das Gefiihl der Verbannung (Golah-BewuBtsein),
und dies allein bedingte schon die Unausweichlichkeit der messia-
nischen Erwartung samt ihrer zeitlichen Auswegslosigkeit.

Das kollektiv-messianische SendungsbewuBtsein Israels bezie-
hungsweise das Verstindnis der messianischen Hoffnung als der zu
verwirklichenden Aufgabe brachte es mit sich, daf die Person des
Messias® gegeniiber dem endzeitlichen Geschehen in den Hintergrund
riickt. Der Messias spielt eher eine reprdsentafive als eine soteriolo-

22 Treffend herausgearbeitet durch Ch. H. Sadon, Peragim betéledst haj-
jehddim bimé hab-benajim, Tel Aviv 1958, S. 255ff.

2 R. Wischnitzer-Bernstein, Gestalten und Symbole der jiidischen
Kunst, Berlin-Schéneberg 1935; R. Wischnitzer, The Messianic Theme in
the Paintings of the Dura Synagogue, Chicago 1948; C. Roth, Messianic
Symbols in Palestinian Archaeology, Pal. Expl. Quart. 87, 1955, S. 151—164.

24 Die Pflege und Weiterbildung halachischer Uberlieferungen iiber Ge-
biete, die seit der Tempelzerstéorung gar nicht mehr aktuell waren, erklirt
sich unter anderm aus dem Bestreben, jederzeit fiir den neuen, messiani-
schen Tempel bereit zu sein. Vgl. H. Zucker, Studien zur jidischen Selbst-
verwaltung im Altertum, Berlin 1934, S. 94f., 144.

25 Siehe M. Rabinsohn, Le Messianisme dans le Talmud et les Midrashim,
Paris 1907; M. Zobel, Gottes Gesalbter, der Messias und die messianische
Zeit in Talmud und Midrasch, Berlin 1938.
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gische (oder gar individuell-soteriologische) Rolle, und auch dies
nur in Hinblick auf die Wende zur messianischen Restauration
und die darauf folgende (begrenzte) «messianische Zeit». Nach
dieser Zeit stirbt der Messias nach manchen Aussagen, ist also
nur der erste in der restaurierten davidischen Thronfolge. Daher
kann man, von den traditionellen Ziigen des Idealherrschers abge-
sehen, auch kaum von einer bestimmten Vorstellung von der
Personlichkeit des Messias sprechen. Bedeutend wichtiger sind die
iiberlieferten Vorzeichen der messianischen Erlosung, die man immer
neu mit den Zeitereignissen in Kinklang zu bringen versuchte.
Dazu gehoren vor allem die Vorstellungen von den «messia-
nischen Wehen», von den endzeitlichen Bedringnissen und Krie-
gen (Gog und Magog), vom Messias ben Josef (oder Efraim), vom
(Vorldufer) Elias usw., oft verbunden mit traditionellen und neuen
Mitteln zur terminméifligen Bestimmung dieser Ereignisse.

Vom Ausgang der talmudischen Periode bis zum Ende der gaondischen
Zent

1. Der Osten ( Byzanz, Perser und Araber)

1. Gegen Ende der talmudischen Periode bot der zunehmende
Verfall des Romischen Reiches?® reichlich Anlall zu eschatologi-
scher Spekulation??. Uberlieferte Ansichten, wie jene vom 1200-
jihrigen Bestand Roms oder von der 400jihrigen Dauer des Exils
(gleich lang wie der dgyptische Aufenthalt)?® trugen das ihre dazu
bei. Es gab offenbar auch Kreise, die sich mit der Zerstérung
Jerusalems iiberhaupt nicht abfinden konnten und die Meinung
vertraten, man miilite stindig in Trauer und mit Fasten in Jeru-

26 Vgl. M. Avi-Yonah, a. a. O. (Anm. 4), S. 252ff.

27 Vgl. Gen.r. 42, 7; 63, 13.

28 Aus einer Kombination von Gen. 15, 13 und Ps. 90, 15 erschlossen in
bSanh. 99a, vgl. bAZ 9b. Ahnliche Berechnungen Midr. Ps. (ed. Buber)
90, 17 (354). Etwa auf dieselbe Zeit fiihrt die Jubilienrechnung, vgl. bSanh.
97b, und die Spekulationen auf Grund der Weltdauer, vgl. bSanh. 97a—b;
bAZ 9a und ofter.
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salem beten und klagen, bis sich der Herr iiber Zion wieder er-
barmt. Diese «Trauernden um Zion» konnten sehr wohl ein wich-
tiges Verbindungsglied zwischen der Apokalyptik des Friihjuden-
tums und der gaoniischen Zeit gewesen sein, da sie sich durch
viele Jahrhunderte hindurch behaupten konnten. Ein Teil von
ihnen ging dann in der kardischen Bewegung auf, aber noch im
12. Jahrhundert2® wird ihre Existenz bezeugt.

Um 500 wird in einer christlichen Quelle3® das Scheitern einer
messianischen Bewegung auf Kreta als Grund fiir Ubertritte von
Juden zum Christentum angegeben. Die historische Glaubwiirdig-
keit des- ziemlich tendenzitsen Berichts mag im einzelnen frag-
wiirdig sein, doch gewisse Charakteristika einer messianischen Be-
wegung sind auch hier zu erkennen. Ein Mann namens Mose (!)
gab vor, von Gott dazu ausgesandt worden zu sein, um die Juden
der Insel durch das Meer ins Land der Verheillung zu fiihren, so
wie er (Mose!) einst Israel durch das Rote Meer gefiihrt habe. Auf
seine Aufforderung hin lieBen viele ihr Hab und Gut im Stich
und versammelten sich am vereinbarten Tag an der Kiiste, wo
ihnen Mose befahl, sich ins Meer zu stiirzen, denn so hitte man es
auch damals gemacht. Viele sollen daraufhin auf den Klippen
der Steilkiiste oder in der Tiefe den Tod gefunden haben, ein Teil
soll aber durch Christen, die «durch Gottes Vorsehung» in Booten
hinzukamen, gerettet worden sein. Der Verfiihrer freilich war ver-
schwunden, und das gab zur Meinung AnlaB, dall er iiberhaupt
ein Ddamon in Menschengestalt gewesen sei.

Wie immer man den Wert dieser Nachricht einschitzt, sie
illustriert die ganze Problematik, die sich fiir die Juden aus dem
Auftreten eines solchen messianischen Priatendenten ergab. Die
geforderte Entscheidung fiir oder gegen ihn ist eine eschatologische,
das heil}t eine endgiiltige und erfordert ein totales Risiko. Da man

20 Benjamin von Tudela und Megillat ’Achimaaz. S. dazu J. Mann, The
Jews in Egypt and Palestine under the Fatimide Caliphs, New York 1922,
I, S. 47f.; S. D. Goitein, Jews and Arabs, New York 1955, S. 170, 173f.
(der auch einen EinfluB} auf die Bewegung des Abu ‘Isa — 8. u. — annimmt).

30 Socrates Schol., Ece. Hist. VII, 38, ed. R. Hussey, Oxford 1853, II,
S. 822—824; vgl. Cassidor, Hist. eccl. trip. X1I, 9, ed. R. Hanslik, Wien

1957 (CSEL 71), S. 677f.
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standen, wurden sie von der nichtchristlichen Bevolkerung als Be-
freier begriifit. Die Juden nahmen die Chance wahr und trafen
mit den Invasoren ein militirisch-politisches Ubereinkommen, das
ihnen fiir ihre Waffenhilfe den Besitz Jerusalems und eine weit-
gehende Autonomie zusicherte. 614 wurde Jerusalem tatsichlich
der jiidischen Herrschaft unterstellt, der Opferdienst scheint auf
dem Tempelplatz wiederaufgenommen worden zu sein, und die
Stadt wurde von den nichtjiidischen Kultstitten radikal gesiubert.
Spuren des messianischen Hochgefiihls jener Tage finden sich in
dem «Buch Serubbabels3!», von dem spiiter (Abs. 4) noch die Rede
sein wird. Das harte Vorgehen der Juden versteifte jedoch den
christlichen Widerstand, und nach der Eroberung von Akko ver-
liefi das Kriegsgliick die jiidischen Waffen. Bei der Belagerung
von Tyrus kam es zu einer derartigen Niederlage, dall die Perser
ihre Palédstinapolitik radikal umstellten und die christliche Mehr-
heit zu gewinnen suchten. Etwa 617, also nach drei Jahren jiidi-
scher Autonomie, wurde Jerusalem den Christen zuriickgegeben.
Dieser Riickschlag mulite um so héirter empfunden werden, als die
Byzantiner unter Heraclius die Perser durch ein tollkiihnes kriege-
risches Unternehmen zur Zeit innerer Uneinigkeit von Norden
her angriffen und daraufhin den Vorderen Orient und 629 auch
Paliastina wiedereroberten. Die fithrenden Kreise der Juden, vor
allem die Tiberienser, brachten es immerhin zustande, von Heraclius
unter Eid die Zusage einer Amnestic zu erhalten, aber die grund-
sitzliche Enttauschung war so tiefgehend, dall einer der Ange-
sehendsten, Benjamin von Tiberias, die Taufe annahm. Die Lage
wurde noch unertriglicher, als sich Heraclius der Forderung der
paliastinensischen Christen, seinen Eid zu brechen, beugte und
eine Woge von Vergeltungsmafinahmen iiber die Juden herein-

3 Text: A. Jellinek, Bet ha-Midrasch 1I, 8. 54—57; J. D. Eisenstein,
>Osar Midraschim I, 5. 159—161; vgl. S. A. Wertheimer, Battd Midradot LI,
Jerusalem 19592 (A. J. Wertheimer), S. 497—505: Jehiidah *Abin-Sem’el,
a.a. 0. (Anm. 18), S. 71—88. Auch diese Schrift ist nur tiberarbeitet or-
halten, vgl. A. H. Silver, a. a. O. (Anm. 3), S. 49. Zur historischen Auswer-
tung s. I. Lévi, L’apocalypse de Zorobabel et le roi de Perse Sirois, Rev.
Etudes Juives 68, 1914, S. 129ff.; 69, 1915, S. 108ff.; 71, 1920, S. 57ff., und
H. Graetz, Gesch. d. J. V2, S, 393ff.
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die messianische Hoffnung grundsiitzlich teilte, war das Nein nicht
weniger schwerwiegend als das Ja, zumal damit die Preisgabe
eines Teiles der eigenen Volks- und Religionsgemeinschaft ver-
bunden war. Andrerseits hatte man schon genug bittere Ent-
tiuschungen erlebt und wulite auch um die verheerenden Folgen
solcher Erscheinungen. Nur zu oft waren blutige Verfolgungen
durch die Umwelt das Ergebnis, und so mancher verzweifelte an
der Zukunft des erwiihlten Volkes und konvertierte zur herrschen-
den Religion.

2. Die seit Justinian zunehmende Verschlechterung der recht-
lichen und sozialen Stellung der Juden im byzantinischen Reich
blieb nicht ohne politische Folgen. In Siidarabien! war der jidi-
sche Einflul} durch die Konversion des Himjarenkonigs eine Zeit-
lang stark genug, um den byzantinischen Handel, der wegen der
persischen Blockade auf den Seeweg angewiesen war, empfindlich
zu treffen, wobei der Einflull der Palidstinenser eine gewisse Rolle
gespielt haben diirfte32. Viel schwerwiegender war aber der stei-
gende persische Druck gegen die Ostgrenze des Reiches zu Beginn
des 7. Jahrhunderts®3, Als die Perser 613 an den Grenzen Palistinas

31 Die ersten jiudischen Siedlungen in Arabien dirften schon unter Na-
bonid im 6. Jahrhundert v. Chr. gegriindet worden sein, vgl. . Vogt,
Novae inscriptiones Nabonidi, Biblica 40, 1959, S. 88—102; 1. Ben-Zbi,
The Origin of the Settlements of Jewish Tribes in Arabia (hebr.), Eretz
Jisrael VI, 1960, S. 130—148. Fiir die spatere Zeit 8. R. Dozy, Die Israeliten
zu Mekka, Leiden 1864; R. Leszynski, Die Juden in Arabien, Berlin 1910;
D. 8. Margoliouth, The Relations bewenn Arabs and Israelites Prior to the
Rise of Islam, London 1924; W. H. Hirschberg, Jidra’el ba-"¢rab, Jerusalem
1947; 8. D. Goitein, Jews and Arabs, New York 1955, S. 46ff.

32 PDarstellung und Diskussion der Quellen bei M. Avi-Yonah, a. a. O.
(Anm. 4), S. 262ff.

33 Aus der Zeit des pers. Vormarsches kénnte das «Buch des Elias»
stammen. Text: M. Buttenwieser, Eine hebriische Eliasapokalypse, Leipzig
1897; A. Jellinek, Bet ha-Midrasch I1II, 65—68; J. D. Eisenstein, ’Ogar
Midraschim I, 26f.; Jehtdah ’Abin-Sem®’el, a. a. O. (Anm. 18), S. 41—48,
Mit A. H. Silver, a.a.O. (Anm. 3), S. 42f., ist diese Datierung (gegen
Buttenwieser und S. Krauf}, Jew. Quart. Rev. 14, 1914) vorzuziehen, soweit
es die anzunehmende Grundschrift betrifft. Vgl. auch M. Waxmann, Galdt
Gge ullah besifrat jisra’el, New York 1952, S. 301ff.; Jehtidah ’Abin-Semi’el,
a. a. 0. (Anm. 18), S. 60f., und M. Avi-Yonah, a. a. O. (Anm. 4), S. 261f.
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brach. Das Verbot, die jiidischen Hauptgebete ihrem Wortlaut
nach zu rezitieren, fiihrte, wie schon frithere ahnliche Verordnun-
gen beziiglich des Gesetzesstudiums, zur Ausbildung der synago-
galen Poesie®®, deren vielfach gekiinstelter und gezwungener Stil
zum Teil eben von daher zu erkliren ist, dal es sich um Gebrauchs-
dichtung zum Lehrersatz handelte. Auch die in diesen Dichtungen
vehement zum Ausdruck kommende Ungeduld iiber die Verzige-
rung der Endzeit entspricht der Situation.

3. Es ist nach all dem verstindlich, dal die Juden im byzanti-
nischen Bereich den Siegeszug des Islams mit wachsender Anteil-
nahme verfolgten, und dies um so mehr, als Heraclius angesichts
der wachsenden Bedrohung immer schirfere religionspolitische
MafBnahmen ergriff. Nicht dafl die Juden den Arabern eine un-
mittelbare messianische Bedeutung beigemessen hitten, denn das
Verhiltnis zwischen Mohammed und den Juden war seit den Aus-
einandersetzungen in Medina eher feindlich zu nennen, wenngleich
grundsitzlich Juden wie Christen als «Leute der Schrift» (ahl al-
kitab) gegen Entrichtung einer Kopfsteuer (éizja) in gleicher Weise
als Vertragsschiitzlinge (ahl ad-dimma) galten und die Juden damit
im Vergleich zum Westen wenigstens gewisse Mindestrechte be-
sallen. Diese Verbesserung der rechtlichen Lage hat man natiirlich
begriiBlt, die eschatologische Bedeutung der islamischen Eroberung
sah man aber in ihrer Auswirkung auf «Edom», die christliche
Bedriickermacht, mit der wieder eines von Daniels Weltreichen zu
Ende zu gehen schien. Dies veranlafte zur Hoffnung, daf3 die
nun folgende Periode der arabischen Herrschaft die letzte vor der
endgiiltigen messianischen Wende sein wiirde3¢. Zu dieser Zeit
diirfte Heraclius in der apokalyptischen Literatur die Ziige eines
Antichrist erhalten haben und hinter der Figur des sogenannten
«Armilius» (s. u.) stehen.

35 S. 0. Anm. 20 und 21.

36 Zur arab. Eroberung s. M. Avi-Yonah, a. a. O. (Anm. 4), S. 274ff. Er
unterschiitzt aber wohl die messianischen Aspekte wegen einer einseitigen
Uberbewertung politisch-aktiver AuBerungen. Vgl. z. B. das Gedicht’ Otét haj-
jém bei Jehiidah >Abén-Semirel, a. a. O. (Anm. 18), 8. 158—160, das viel-
leicht von El‘azar haq-Qalir stammt.
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4. Einen Widerhall des so ereignisreichen ersten Drittels des
7. Jahrhunderts finden wir in einer apokalyptischen Schrift, die
auf die spétere Literatur groflen Einfluf} ausgeiibt hat. Es ist das
sogenannte «Buch Serubbabels3”», dessen Grundschrift zwischen
633 und 639 verfal3t worden sein diirfte. Wegen ihrer beispielhaften
Bedeutung sei diese Apokalypse etwas eingehender beschrieben 3.
Der Seher, Serubbabel3?, berichtet von einem Gesicht, verbunden
mit einer Entriickung:

...da hob mich der Geist empor zwischen Himmel und Erde und
brachte mich nach ‘Ninive’, der groflen Stadt, das ist die Blutstadt40.
...Und ich sah einen verwahrlosten und verwundeten4! Mann. Da sprach
zu mir der verwundete und verwahrloste Mann: «Serubbabel, was suchst
du da?» Ich antwortete und sprach: «Der Geist des Herrn hob mich unver-
sehens auf und brachte mich an diesen Ort.» Er sagte zu mir: «Fiirchte
dich nicht, denn um dir Gesichte zu zeigen, wurdest du hierhergebracht.»
Als ich seine Worte horte, war ich getrostet und fragte ihn: «Wie heif3t
dieser Ort?» Er sprach zu mir: «Das hier ist Gro3-Rom!» Und ich sprach zu
ihm: «Wer bist du, wie ist dein Name, und was tust du an diesem Ort?»
Da sagte er zu mir: ¢Ich bin der Gesalbte des Herrn und bin hier im Kerker
gefangen bis zur Zeit des Endes42.» Nachdem ich dies vernommen hatte,
verstummte ich und verdeckte mein Antlitz vor ihm. Doch da entbrannte
meine Sehnsucht und ich versuchte, ihn wieder zu schauen, verbarg mich
jedoch abermals, weil ich mich fiirchtete. Er aber sagte zu mir: «Tritt
heran zu mir, fiirchte dich nicht und erschrick nicht; warum schweigst
du?» Da sprach ich: «Weil ich gehort habe, daBl du der Gesalbte Gottes
bist, der Knecht des Herrn und Israels Licht.» Sofort erschien er mir wie

37 8. 0. Anm. 34.

38 . zw. nach dem Text bei ’Abiin-Semi’el, ohne daB hier auf die Kritik
der Schrift nidher eingegangen werden kann.

3 Wie in der frihjidischen Apokalyptik die Offenbarung einer Gestalt
der Vergangenheit (meist Henoch, Elias, Moses, Baruk, Esra) in den Mund
gelegt wird, so hier dem davidischen Statthalter Persiens im Paliastina der
nachexilischen Zeit, der selbst wegen messianischer Aspirationen zu Fall
kam.

40 Symbolisch fiir die rémische Weltmacht, wie einige Zeilen weiter deut-
lich wird. Vgl. «Babylon» in Apk. Joh. 17.

41 Andere Lesart: «einen niedergedriickten und mit Schmerzen wohlver-
trauten».

42 Eine Abwandlung der Uberlieferung bSanh. 98a, nach der Josua b.
Levi in einem Gesicht den Messias als verwundeten Bettler vor einem Tore
Roms antraf.
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ein Jingling von vollendeter Schonheit und Anmut. Und ich sagte zu ihm:
«Wann wird Israels Licht erstrahlen?» Wihrend ich zu ihm diese Worte
sprach, kam ein gefliigelter Mann auf mich zu und sprach zu mir: «Serub-
babel, was fragst du den Gesalbten des Herrn?» Ich antwortete und sagte
zu ihm: «Ich frage, wann die Endzeit der Erlosung kommt.» Da sagte or:
«Frage mich, ich werde es dir kundtun. . .»

Da fragte ich ihn und sprach: «Wie heilt dieser Gesalbte des Herrn, und
was ist seine Aufgabe an diesem Ort?» Er sprach zu mir: «Dieser ist der
Messias, Davids Sohn, und seine Name ist Menahem b. ‘Ammi’el®. Er
wurde dem Hause Davids, des Konigs von Israel, geboren, als Nebukadnezar
gegen Jerusalem zog?4, und der Herr hat ihn dazu bestimmt, Bundesfiithrer
fiir das Volk zu sein. Ich aber habe ihn durch den Geist des Herrn entriickt
und verbarg ihn an diesem Ort%, bis zur Zeit des Endes. .. (Zitat Jes. 27,
6)...» Da fragte ich und sprach: «Wann wird sich dies creignen?»

Der Engel erklirt nun den Geschichtsverlauf von Serubbabels
Zeit an. 420 Jahre nach dem Bau des zweiten Tempels zerstort
der zehnte von den 70 Konigen Roms (also Titus) diesen wiederum.
Nach 990 Jahren (also Mitte des 7. Jahrhunderts) werde der
Messias kommen. Wichtiger als diese Terminangaben erschei-
nen dem Seher aber die Zeichen der Lndzeit, auf die der Engel
aber nur zogernd und zunichst nur in verhiillter Form eingeht.
Gott werde der Mutter des Davidmessias, I.Iéi,fﬁibah‘w, den Stab
des Heils geben, der mit dem Wunderstab des Mose und mit dem
blithenden Stab Arons identisch ist. Und zwar wird ihn der Pro-
phet Elia aus einem Versteck im Stammesgebiet Naftalis holen
und dem Nehémjah b. Has’el b. *Efrajim b. Josef4? geben, der
ihn dann der Mutter des Meénahem b. “Ammi’el iiberreicht. Der
Seher dringt aber nochmals auf die Beantwortung des «Wann?».

43 (Troster, Sohn des Gottesvolkes.» Uber die Messiasnamen s. im Beitrag
K. Hrubys. Mnhm hat iibrigens denselben Zahlenwert (138) wie smh, eine
iltere Messiasbezeichnung (vgl. Jer. 23, 5; 33, 15; Sach. 3, 8; 6, 12).

44 Fiir spiter vgl. Jehudah Liva b. Besal’el, Nédsah Ji$ra’el, Prag 1959,
Kap. 25 und 50 (fol. 38¢, 57¢).

4% Das Motiv vom Messias in Rom (vgl. Targ. Ex. 12, 42) hatte spiter
eine gewisse Bedeutung in den jiid.-christl. Religionsdisputationen.

46 So heit im AT (II Koén. 21, 1) die Frau Hiskias, Manasses Mutter.
Sie soll in der Apokalypse wohl das davidische Juda reprisentieren, wie
der Messias b. Josef das Nordreich (s. auch Anm. 53).

47 S. unten und Anm. 53.
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A VAl

Da sprach er zu mir: «Nehimjah b