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1. Einleitung
Zu keinem Eddalied hat es so viele Versuche gegeben, sein Alter zu bestimmen, wieim Fall
der Voéluspa. Die Ergebnisse dieser Versuche weichen teils erheblich voneinander ab,
alerdings zeigt sich eine Konzentration auf die Zeit um 1000 n. Chr. und das von Sigurdur
Nordal vertretene Argument, die Vluspa sel unter dem Eindruck christlicher Erwartung des
Weltendes zu dieser Zeit entstanden.
Im Folgenden sollen zunéchst einige Ansétze, die V6luspa auf die Zeit vor 1000 zu datieren,
vorgestellt und bewertet werden; im Anschluf3 digienigen, die die Zeit um die
Jahrtausendwende préferieren, wobei keineswegs ein vollstandiger Uberblick angestrebt ist.
Hierauf wird die Frage zu stellen sein, ob Nordals oben genanntes Argument so stichhaltig ist,
wie es den Anschein hat. In diesem Zusammenhang muf3 auch die Debatte in der
Geschichtswissenschaft dartiber, ob esin Hinblick auf das Jahr 1000 Uberhaupt eine
gesteigerte Erwartung der Apokalypse gegeben hat, berticksichtigt werden. Daraufhin soll
erlautert werden, inwieweit zur fraglichen Zeit im Norden von einer solchen Erwartung die
Rede sein kann und abschlief3end anhand der Ergebnisse die Relevanz von Nordals
Argumentation beurteilt werden.
In Strophenzéhlung und Text der V6luspé orientiert sich die vorliegende Arbeit an der von
Hans K uhn umgearbeiteten Edda-Ausgabe Gustav Neckels.!

2. Datierung vor dem Jahr 1000
Eine sehr friihe Datierung der V 6luspa nimmt Frederic Wood vor. Seiner Meinung nach weist
das Gedicht starken griechisch-romischen Einfluf3 auf, denn ,,it includes many of the general
ideas contained in the sibylline effusions®, einer antiken Sammlung von Welssagungen, und
»the prototype of the,V6luspa isto be looked for in Germanic lands close to Hellenistic-
Roman civilization“.? So entspréchen die Zerstérung der Welt durch Feuer und Wasser sowie
das “Last Judgement”, wie sie in den sibyllinischen Weissagungen vorkdmen, inhaltlich
genau den Beschreibungen in der Voluspa. Auch zu Vergils Aeneis sieht Wood Parallelen,
denn etwa die Er6ffnung eines Kampfes durch den Wurf eines Speeres, die Verletzung von

Vertrégen, ein goldenes Zeitalter und die Erschaffung der Menschen aus Baumen kamen darin

! Gustav Neckel/Hans Kuhn (Hg.): Edda. Die Lieder des Codex Regius nebst verwandten Denkmélern, Bd.1,
Heidelberg 1983°.
% Frederic T. Wood: The Age of the , V6luspd’, in: Germanic Review 36 (1961), S.97.



genauso vor.® Auch biblische Einfliisse stellt Wood fest: So sei der V6luspa-Stef vitod ér enn
eda hvat mit Jesaia 40,21 (, Wifdt ihr es nicht, hort ihr es nicht, war es euch nicht von Anfang
an bekannt?**) zu vergleichen und Balder in der V6luspé eine christusihnliche Gestalt, was er
allerdings erst durch den Einflufd von ,,Oriental mystery cults of redemption, including
Christianity, in the Black Searegion® geworden sei. Diedrei Asenin Strophe 17 und 18 hélt

3}

er fur ,,imitations of the Christian trinity*>. Diese christlichen Einfllisse seien alerdings nicht

erst im Norden, sondern schon wesentlich friiher wirksam gewesen, denn

»the core of the,Volusp& must have been composed among people much better acquainted with
the Bible than the early Christians in Scandinavia could have been. (...) The Greek-Oriental
influences and the direct quotations from the Bible indicate alocale for the rise of our poem
somewhere in the classical world of the Black Sea country, where in the beginning of our erathere
was amixture of Greeks, Iranians, Orientals and Germanic peoples.”®

Fir den eigentlichen Verfasser der V6luspa hdt Wood daher ,,a Goth, imbued with
Hellenistic ideas and living (...) as long ago as the fourth or fifth century, if not earlier”’
und das Gedicht sei durch miindliche Uberlieferung bis nach Skandinavien gelangt. Die
sprachliche Umwandlung ins Altnordische halt Wood fiir vdllig unproblematisch; die
finale Version sei wohl auf die Mitte des 10. Jahrhunderts als,,an age of general fear
that the world would end in the year 1000 zu datieren.

Im Gegensatz dazu unternimmt Birger Nerman einen Datierungsversuch aufgrund
archiologisch Uberpriifbarer Aussagen.® So beziehe sich das in Strophe 45 der V6luspa
vorkommende skeggdld auf Bartéxte, wie sie von 650 — 800 n. Chr. sehr haufig
nachweisbar seien, wahrend in der Wikingerzeit ein anderer Axttypus verwendet
worden sei. In Strophe 36 wirden mit stxom ok sverdom sowohl Kurz- als auch
Langschwerter erwahnt, zwei Waffentypen, die vor allem 550 — 700 n.Chr. parallel in
Gebrauch gewesen seien, wahrend Kurzschwerter nach 700 sehr selten seien. Der Saal
aus Schlangenrticken in Strophe 38 (s& er undinn salr orma hryggiom) beziehe sich auf
Ornamentik, wie sie von 650 — 750 vorkomme. Strophe 8 var peim vedtergis vant or
gulli kann laut Nerman nur in einer Zeit entstanden sein, in der Gold eher selten war, da

es sonst nicht bemerkenswert gewesen wéare, weshalb er die Zeile auf die Vendelzeit

* Ebd., S.103.

* Dieses und nachfolgende Bibelzitate aus: Alfons DeiRfler/Anton Végtle (Hg.): Neue Jerusalemer Bibel,
Freiburg 1985™.

°Ebd., S.104.

® Ebd., S.105f.

" Ebd., S.106.

® Ebd., S.107.

° Die folgenden Erlauterungen alle nach Birger Nerman: Hur gammal & V6lospa?, in: Arkiv fér nordisk filologi
73(1958), S.1-4.



bezieht. , Den arkeol ogiska belysningen av V 6lospa pekar alltsd nérmast pa skedet ca
650 — ca. 700.“™° Ausdriicke, die auf eine spétere Zeit hindeuteten, seien nicht
vorhanden.

Gegen christlichen Einfluf auf die V6luspa und ebenfalls fur eine relativ friihe
Datierung sprach sich Franz Dietrich bereits 1849 aus. In Strophe 39:

4 hon par vada punga strauma

menn meinsvara oc mordvarga,

oc pannz annars glepr eyrar(ino;

par saug Nidhtéggr nai framgengna,
deit vargr vera, vitod er enn, eda hvat?

sieht er nicht eine Beschreibung der Unterwelt nach Art der christlichen
Hollenvorstellungen, sondern eine Spiegelung realer nordischer Verhaltnisse: Das
gefahrliche, aber oft notwendige Durchwaten von Flissen und der Anblick von Végeln,
die von den auf dem Schlachtfeld liegenden Leichen fréf3en, seien der Hintergrund fir
diese Strophe.™* Auch sei eine mit Wasser verbundene ,, Hollenstrafvorstel lung®
durchaus in heidnischer Zeit belegbar, wofiir Dietrich Sigrdrifomal anfiihrt.*?
Christlicher Einflul3 auf die Skaldendichtung sei ab dem 11. Jahrhundert nachwei sbar;
dadie Vélusparein heidnisch sei, miisse sie also bereits vorher entstanden sein.™®
Dietrich glaubt, in der aus dem 9. Jahrhundert stammenden Haustléng des Skalden
Pj6dalfr ér Hvini und in der Hyndluli6o, die er auf das Ende des 8. Jahrhunderts datiert,
Beziige auf die V6luspa feststellen zu kdnnen und schlief3t hieraus, die V 6luspa sei

spétestensin der zweiten Halfte des 8. Jahrhunderts entstanden.*

Von diesen drei Datierungsversuchen ist derjenige Woods am wenigsten fundiert.
Keiner der von ihm genannten angeblichen antiken und jtdisch-christlichen Einflisse
liefert irgendeinen Beleg fir den von ihm behaupteten gotischen Ursprung der V 6luspg;
die angeblich problemlose spétere Ubermittlung nach Norden und Umwandlung ins
Altnordische sind wohl ebenfalls eher Zeugen fir Woods enorme Fantasie, aber keine
wissenschaftlich relevanten Aussagen.

Nermans Methode ist zwar interessant, aber allein die Erwadhnung altertimlicher
Gegenstande in der V 6luspa muf3 nicht die Entstehung des Gedichts in deren
Hauptverwendungszeit bedingen — schliefdlich ist bekannt, dal3 Grabraub in der

O Epd., S4.

™ Franz Dietrich: Alter der Volusp, in: Zeitschrift fir deutsches Altertum 7(1849), S.305.
2 Epd., S.308.

3 Epd., S.313f.

¥ Ebd., S.316ff.



Wikingerzeit haufiger vorkam, und der Kontakt mit alten Waffentypen dirfte dabei
unausweichlich gewesen sein.

Dietrichs Argumentation kann inzwischen als tberholt gelten, da beispielsweise die
Hyndluliéd in der heutigen Forschung in der Regel auf das 13. Jahrhundert, also
wesentlich spéter, datiert wird. Die mythologischen Inhalte der Haustlong miissen
zudem nicht als abhangig von der V 6luspa betrachtet werden. Der christliche Gehalt der
V 6luspa hingegen kann noch heute nicht als sicher geklart gelten.

3. Datierung um die Jahrtausendwende
Fir eine spétere Datierung spricht sich Sigurdur Nordal aus. Er sieht als terminus ante
guem das Jahr 1065, da hier der Skalde Arndrr jarlaskdd eine Formulierung der
Véluspain der borfinnsdrapa nachgeahmt habe.™ Einfliisse dterer Gedichte, wie
Havamdl, Sigurdarkvida und Rigspula wiesen andererseits darauf hin, ,dal3 die V 6luspa
nicht viel friiher als um das Jahr 1000 entstanden ist“*®. Der Verfasser sei wohl mit der
Drottkvadtdichtung vertraut gewesen, was in der fraglichen Zeit auf Island als
Entstehungsort schliefien lasse;'’ hierauf deute auch die Kenntnis spezifisch islandischer
Naturgegebenheiten wie heil3er Quellen, Vulkanausbriiche und Erdbeben sowie
geographische Angaben, die Nordal in der V 6luspa festzustellen glaubt, ebenso wie die
falschliche Bezeichnung der Mistel als meidr 'Baum’ und Y ggdrasils als pollr ‘Féhre',
was auf Unkenntnis dieser Pflanzen schliefRen lasse.'® AuRerdem miisse der Dichter im
heidnischen Glauben aufgewachsen sein und zugleich auch Kenntnis des Christentums
gehabt haben; nach dem vdlligen Sieg des christlichen Glaubens sei aber die Entstehung
der Véluspa nur schwer vorstellbar.™ |, Die V6luspaist ein Gedicht tiber das Weltende,
und dieses Ende der Welt ist nicht etwa entfernte Vorstellung, sondern drohende
Wirklichkeit.“?° Offensichtlich habe die damalige Uberzeugung der Christen, mit dem
Jahr 1000 werde das Ende der Welt kommen, auf den Verfasser der Voluspa
t.21

eingewirkt.”* Dal3 diese Furcht nicht durch eindeutige Quellen belegt sei, komme

> Sigurdur Nordal: Véluspa, Darmstadt 1980 (=Texte zur Forschung, Bd.33), S.6. Gemeint sind Strophe 57 der
Voluspé sol tér sortna, sigr fold i mar und Strophe 24 der borfinnsdrépa: Bjort verdr sol at svartri, sekkr fold
mar dekkvan, die borfinnsdrpa z.B. in Ernst A. Kock: Den Norsk-1sléndska Skal dediktningen, Bd.1, Lund
1946, S.160ff.

16 Nordal: V6lusp4, S.132.

" Ebd.

'8 Ebd., S.136f.

¥ Ebd., S.133ff.

0 Epd., S.137.

%! Ebd.



vermutlich daher, dal3 man, nachdem die Beftrchtungen nicht eingetroffen seien, diese
schnell habe vergessen wollen; zudem sei die Uberlieferungslage zu dieser Zeit ohnehin
schlecht. Man kdnne aber bei spiel sweise die besonders riicksi chtslos vorangetriebene
Christianisierung Norwegens durch Olafr Tryggvason vor dem Hintergrund des
scheinbar drohenden Weltendes sehen.” Nordal zufolge miilite die V6luspa also kurz
vor dem Jahr 1000 entstanden sein.

Felix Genzmer sieht ebenfalls in der Porfinnsdrapa einen Beleg fir die Kenntnis der
Voluspa und datiert diese, daer sie fur ,,die Schopfung eines glaubigen spétheidnischen
Dichters und Denkers‘? halt, auf die zweite Hélfte des 10. Jahrhunderts.

Andreas Heusler meint ,,aus dem wortlichen und halbwértlichen Anklingen mehrerer
Spriiche aus Evangelium und Apokalypse, besonders auch aus dem Gebrauch von

w24

Vokabeln, die der Predigtsprache, dem kirchlichen Nordisch, eignen® <", auf einen
geistlichen Verfasser und das, zweite Menschenalter nach dem Ubertritt*® zum
christlichen Glauben auf 1sland als Entstehungszeit schlief3en zu kénnen.

In elner umfangreichen Wortschatzuntersuchung versuchte Helmut de Boor eine
Verwandtschaft zwischen der Sprache der V6luspa und der bestimmter Skalden,
insbesondere derjenigen, die sich im Umfeld der Ladejarle aufhielten, nachzuweisen. So
finde sich beispielsweise der in der V6luspa auftauchende Odinsname Hréptr in
Gedichten dieser Skalden, die allesamt auf die Zeit von 960 — 1010 n.Chr. datiert
werden konnten.? Die Verwendung bestimmter Attribute und die spezifische
Bezeichnung von Verwandtschaftsbeziehungen bei diesen Skalden und in der Véluspa
zeuge von einer besonderen religiésen Einstellung; es handle sich um die , Terminologie

“27 \wie sie nur bei den

einer fest gefligten, vergeistigten und gehobenen religitsen Welt
» Fuhrern der heidnischen Partei”, also im Umkreis der Ladejarle als,, Stiitzen des
Heidentums* denkbar sei.?® Boor geht davon aus, daf? diese Form heidnischer
Religiositdt auch nach Island transportiert wurde und hélt daher eine Entstehung dort
gegen Ende des 10. Jahrhunderts fir moglich; auch gibt er Nordal ,, darin vallig recht,

dass es die eschatol ogische Grundstimmung vor der Jahrtausendwende gewesen ist“?,

*2 Ebd., S.138ff.

2 Felix Genzmer: Das Alter einiger Eddalieder, in: Zeitschrift fiir deutsche Philologie 71 (1951/52), S.145.

¢ Andreas Heusler: Die altgermanische Dichtung, Potsdam 19412, S.190.

 Epd., S.191.

% Helmut de Boor: Die religitse Sprache der V6luspd, in: Roswitha Wisniewski/Herbert Kolb (Hg.): Helmut de
Boor. Kleine Schriften, Bd.1, Berlin 1964, S.230.

>’ Epd., S.264.

*8 Epd., S.239f.

* Ebd., S.281.



die zur verstarkten Beschéaftigung heidnischer Dichter mit Weltuntergangsvorstellungen
gefhrt habe.

Hans Kuhn halt unter Bezugnahme auf de Boors Untersuchung ebenfalls eine
Entstehung im Umfeld des Jarls Hakon Sigurdarson fiir méglich.*® Der von de Boor
herausgearbeitete Sonderwortschatz sel auf 1sland erst spéter adaptiert worden, weshalb
die Voluspa, wenn sie dort entstanden waére, erst auf die Zeit ab etwa 980 datiert werden
konne, wéahrend dies auf den britischen Inseln jedoch schon fir die Zeit vor 950
moglich sei.*

Fur eine Entstehung im britischen Raum spricht sich Wolfgang Butt aus. Er sieht einen
Gegensatz zwischen den Strophen 36/39 und 64, also zwischen Hollenqualen fir
schlechte und Gliickseligkeit fur gute Menschen als,,ganz und gar christliche

“32 und weist auf wortliche Ubereinstimmungen mit den Predigten

Konzeption
Woulfstans von Y ork (gest. 1023, Bischof von London 996-1002, von Worcester und

Y ork 1002-23) hin, aus denen der Dichter der V 6luspa christliche Vorstellungen,
insbesondere vom Ende der Welt, habe beziehen kénnen.® So sei der in Strophe 45
geschilderte sittliche Verfal as mit dem Weltende zusammenhéngende V orstellung auf
Markus 13,12 (,, Briider werden einander dem Tod ausliefern und Véter ihre Kinder, und
die Kinder werden sich gegen ihre Eltern auflehnen und siein den Tod schicken*) und
die Vermittlung dieser Stelle Uber Wulfstan zurtickzufGhren. Brudermord werde zwar in
den nordischen Heldenliedern al's schicksalhaft, aber nicht als , Frevel* betrachtet,
wahrend er in der christlich-angel sdchsischen Dichtung als moralisch verwerfliche Tat
gesehen werde: ,, Nur im angelséchsischen Bereich hatte die Bruderformel den so
ausgepragten negativen Klang, der sie dem Dichter [der Voluspa, R.H.] zur
Verwendung an dieser Stelle geeignet erscheinen lieR.“* AuRerdem seien im
Wirkungsbereich Wulfstans Weltuntergangsvorstellungen im Umlauf gewesen, ,, mit
denen sich die Schilderung des Weltuntergangs in der V 6luspa in einzelnen Punkten

eng bertihrt“*. Der eigentlich heidnische Dichter habe dann unter dem Eindruck der

¥ Hans Kuhn: Rund um die Véluspa, in: Ursula Hennig/Herbert Kolb (Hg.): Medizevalia litteraria. Festschrift
fur Helmut de Boor zum 80. Geburtstag, Miinchen 1971, S.3ff.

*! Ebd., S.7f.

% Wolfgang Butt: Zur Herkunft der Voluspa, in: Beitrage zur Geschichte der deutschen Sprache und Literatur 91
(1969), S.86.

* Ebd., S.87.

* Ebd., S.92.

* Ebd., S.99.



Predigten vom Weltuntergang das christliche Motiv der Hoffnung in sein Werk
bernommen, daihm diesin seinem Glauben gefehlt habe.* Butt vermutet daher die
Entstehung der V6luspain Wulfstans Diézese Y ork in der Zeit zwischen 1002 und
1033.¥

Zu den obigen Ausfihrungen kann angemerkt werden, dal3 die Porfinnsdrgpa wohl in
der Tat als Beleg fur die vorherige Existenz der V 6luspa betrachtet werden kann.
Inwieweit Nordals Argumentation mit spezieller (Un-)Kenntnis der Islander in Bezug
auf bestimmte Sachverhalte wirklich eine Datierung erlaubt, soll hier nicht bewertet
werden, ebensowenig wie Genzmers und Heuslers nicht weiter begriindete
Stellungnahmen. De Boors Methode der Wortschatzanalyse scheint jedenfalls zu
fundierteren Ergebnissen zu fuhren a's die anderen genannten Versuche. Butt mag
interessante Ubereinstimmungen mit Wulfstans Texten entdeckt haben, aber seine
Behauptung, Brudermord sei in der heidnischen Gesellschaft weniger als Schandtat
betrachtet worden, alsin der christlichen, ist konstruiert und véllig unglaubwiirdig.®
Aufféllig ist die verbreitete Akzeptanz von Nordals Argumentation, die Voluspa sei in
einem allgemeinen Klimader Angst vor der im Jahr 1000 drohenden A pokalypse
entstanden. Dieser Annahme schlief3en sich Wood (der hier die Erstellung der
»Endfassung* vermutet), de Boor und Butt an. Aber taugt sie wirklich fir eine

Datierung der V6luspé?

4. Einwande gegen Nordals Argumentation
Kees Samplonius beispielsweise greift die Annahme Nordals, die angeblich in Europa
verbreitete apokal yptische Stimmung habe auch auf Island eingewirkt und dies sei in
der Voluspa zu erkennen, stark an. Samplonius weist darauf hin, daf3 es schon zur
Abfassungszeit von Nordals V6luspa-Kommentar Zweifel gegeben habe, ob das Jahr
1000 tatsachlich mit solchen Angsten verkniipft gewesen sei und daf? in englischen,

deutschen und italienischen Quellen keinerlel Belege hierfir zu finden seien, man also

% Ebd., S.100.

%" Ebd., S.102.

% Siehe z.B. die Probleme, die die Morde innerhalb eines Sippenverbandes in der Gisla saga Strssonar und in
der Mythologie der von Loki verschuldete Mord an Baldr innerhalb der Asenfamilie aufwerfen; hier kann wohl
kaum von einer rein ,, schicksalhaften” Betrachtung oder gar Akzeptanz die Rede sein.



alenfalls von einem auf Frankreich beschrénkten, keineswegs aber von einem

européi schen Phanomen sprechen konne.* Es gebe keinerlei Hinweise darauf, dal eine
derartige Furcht auf Island geherrscht habe. Auch die Tatsache, dal3 in der Voluspaein
Weltuntergang geschildert werde, kdnne nicht fur ihre Datierung herangezogen werden,
da es Vorstellungen vom Weltende in jeder Kultur und zu jeder Zeit gegeben habe.®
Christlich geférbte Strophen, wie digjenigen, die die Hollenqualen nach dem Tod
schilderten, deuteten ,,kaum auf Furcht vor einem Weltuntergang im Jahr 1000, sondern
vielmehr auf Entsetzen vor Hollenstrafen, die im altnordischen Geistesleben etwas
Neues darstellten” hin; aul}erdem sai die betreffende Strophe vermutlich ohnehin eine
spatere Hinzufuigung.*

Auch Stefanie Wirth weist darauf hin, dal3 in der neueren Geschichtsforschung ,, htchst
umstritten [ist, R.H.], welche eschatol ogische Bedeutung das Jahr 1000 tatsachlich
hatte 2. Es sei nicht sicher, ob diese Jahreszahl den Islandern tberhaupt bewult
gewesen sei, dain der Regel nach Regierungszeiten von Herrschern oder Amtszeiten

von Gesetzessprechern datiert worden sei.

»Darlber hinausist auch fraglich, inwieweit man die Ragnartkdarstellung in Bezug zu einem doch
nur aus christlicher Sicht a's, Epochenjahr’ zu bezeichnendem Datum setzen kann: Da lsland erst
im Jahr 1000 endgiiltig christianisiert wurde, wirde ein christlicher Autor wohl kaum auf Motive
der heidnischen Mythologie zurlickgreifen, um die bevorstehende Endzeit zu charakterisieren. War
der Autor der Véluspa dagegen kein Christ, so war das Jahr 1000, das ja auf einer christlichen
Chronologie basiert, fir ihn erst recht kein Epochenjahr und schon gar kein Endzeit

verheiRendes.*

Ist also Nordals Hauptargument Uberhaupt noch relevant oder scheidet es zur

Bestimmung der Entstehungszeit der V 6luspa komplett aus?

5. Das Jahr 1000 und die Apokalypse
5.1 Die Gegner der Angstthese
Tatsachlich wurde und wird die angebliche Endzeiterwartung zum Jahr 1000 von weiten
Teilen der Geschichtswissenschaft als ein romantischer Mythos aufgefal’t, der auf

keinerlei gesicherten Erkenntnissen beruht.

¥ K ees Samplonius: Zu Nordals Datierung der ' V6luspd', in: Amsterdamer Beitrége zur Alteren Germanistik 19
(1983), S.140ff.

“Epd., S.143.

*' Ebd., S.143f.

“2 Stefanie Wiirth: Ragnarék: Gétterdammerung und Weltende in der altnordischen Literatur, in: Jahrbuch der
Oswald von Wolkenstein Gesellschaft 13 (2001/02), S.37.

* Ebd., S.37f.
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Peter Stearns zufolge wurde erstmals im 18. Jahrhundert von Historikern der
Aufklérung eine verbreitete Furcht vor dem Jahr 1000 konstatiert.** Diese Vorstellung
sel von antikatholischen, romantischen Historikern des 19. Jahrhunderts weitergefihrt
und ausgebaut worden, u.a. sei behauptet worden, die Kirche habe Endzeitangste
geschirt, um sich an Schenkungen erschrockener Menschen bereichern zu kdnnen.
Hauptvertreter dieser Geschichtsschreibung seien der Schotte William Robertson und
der Franzose Jules Michelet gewesen. Bis zur Mitte des 20. Jahrhunderts hétten aber
u.a. franzosische Historiker nachgewiesen, daR es, little or no evidence" * fiir derartige
Behauptungen gebe. Man finde in den Quellen ,,no accounts of terror or of terror-
inspired reactions such as crime or flight or special religious acts*; die
Jahrtausendwende sei weder den Eliten noch Durchschnittsmenschen sonderlich bewuf3t
gewesen: ,, The millenium passed virtually unnoticed.” 46

Diese Meinung vertritt auch Pierre Riché; ihm zufolge stammen ,,die beiden einzigen
Zeugnisse fur einen Glauben an das Jahr 1000 im 10. Jahrhundert (...) von den Ménchen
Abbon de Fleury-sur-Loire und dem burgundischen Ménch Raoul Glaber**” und selbst
diese seien in ihrer Signifikanz nicht hoch einzuschétzen (auf beide wird unten noch
eingegangen). Riché meint, die Welt des 10. Jahrhunderts sei ,, keineswegs
angstgeschittelt, sieist im Gegenteil eine Welt voller Entfaltung, im Aufschwung auf
alen Gebieten®; so hétten sich Gesellschaft und Konigtum stabilisiert, die Kloster
reformiert, der Kirchenbau und die landwirtschaftliche Entwicklung seien
vorangeschritten und die Gefahren fir das Christentum durch heidnische Vélker wie
Normannen und Slawen seien durch erfolgreiche Christianisierung gebannt worden.*®
Die Jahrtausendwende stelle somit , keine Zasur zwischen zwei Epochen** dar.

Auch eine mentalitétsgeschichtliche, regional begrenzte Untersuchung Christian Rohrs
zum Salzburger Raum kommt zu dem Schluf3, die wirtschaftlichen und politischen

Verhdltnisse hétten sich im fraglichen Zeitraum eher stabilisiert und weder die

“ Peter N. Stearns: Millenium I11. Century XXI. A Retrospective on the Future, Boulder 1998, S.22ff.

* Ebd., S.28.

* Ebd., S.28f.

“" Pierre Riché: Der Mythos vom Schrecken des Jahres 1000, in: Henry Cavanna (Hg.): Der , Schrecken® des
Jahres 2000, Stuttgart 1977, S.13.

*® Ebd., S.17ff.

* Ebd., S.19.
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geistlichen Eliten noch die béuerliche Bevolkerung hétten an ein nahe bevorstehendes
Weltende geglaubt.™

5.2 Die Befurworter der Angstthese
Dennoch kann die Debatte dieses Themas in der heutigen Geschichtswissenschaft
keineswegs al's abgeschlossen gelten. So flihrt etwa Johannes Fried in einer
umfangreichen Untersuchung zahlreiche Belege flr eine gesteigerte Endzeiterwartung
um die Jahrtausendwende an.>* Zunéchst ist anzumerken, dal? sich eine mogliche
Erwartung des Weltendes zu diesem Zeitpunkt auf die Offenbarung des Johannes
stitzen konnte. Dort heif3t es: ,, Dann sah ich einen Engel vom Himmel herabsteigen;
(...) Er Gberwéltigte den Drachen, die alte Schlange — dasist der Teufel oder der Satan —
und er fesselte ihn fur tausend Jahre. (...) Wenn die tausend Jahre vollendet sind, wird
der Satan aus seinem Gefangnis freigel assen werden.“** Hierauf folgt ein Gericht tiber
die Werke der Toten. Allerdings wandte sich bereits Augustinus gegen eine wortliche
Interpretation der 1000 Jahre und seine Auffassung wurde auch zur offiziellen
Lehrmeinung der Kirche; zudem heifdt es im Matthaus-Evangelium beztglich dem
Weltende: ,,Doch jenen Tag und jene Stunde kennt niemand, auch nicht die Engel im
Himmel, nicht einmal der Sohn, sondern nur der Vater.“* Fried erklart mit diesem
Berechnungsverbot und aus einer von der Angst herrtihrenden Scham den Mangel an
schriftlicher Uberlieferung bezliglich der seiner Meinung nach dennoch vorhandenen
Spekulation um das Datum der Apokalypse.
Diese Spekulation sei aber nicht auf das Jahr 1000 nach Christi Geburt beschrankt, da
man sich durchaus Uber die Ungenauigkeit der christlichen Zeitrechnung im Klaren
gewesen sai; weithin beachteten Berechnungen Abbos (940-1004, ab 988 Abt des
Cluniazenserklosters Fleury) zufolge sei der Zeitpunkt um 21 Jahre vorzuverlegen
gewesen, also auf das Jahr 979. Zudem habe man sich nicht nur am Geburts- sondern

auch am Todegahr Christi orientiert, weshalb der gesamte Zeitraum von 979-1033 in

% Christian Rohr: Der Weltuntergang findet nicht statt ... auch nicht in den Képfen der Menschen. Ein Beitrag
zur Mentalitatsgeschichte des Sal zburger Raumes um das Jahr 1000, in: Mitteilungen der Gesellschaft fur
Salzburger Landeskunde 140 (2000), S.100f.

3! Johannes Fried: Endzeiterwartungen um die Jahrtausendwende, in: Deutsches Archiv fiir Erforschung des
Mittelalters 45 (1989), S.385-473.

%2 Offenbarung 20,1-12.

%3 Matthaus 24,36.
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Frage komme.> Richard Landes zufolge waren sogar mehrere Anderungen in der
christlichen Zeitrechnung eschatol ogisch bedingt. Gemal3 der kirchlichen Doktrin vom
»Sabbatical millenium® seien fr Gott tausend Jahre wie ein Tag; da er die Welt in sechs
Tagen erschaffen habe, werde sie auch nach sechs Tagen, also 6000 Jahren, zugrunde
gehen. Der Termin fir das Ende sei also davon abgehangen, wie alt die Welt bereits war
und dieses Weltalter sei, um apokalyptischen Erwartungen entgegenzutreten, mehrmals
von offizieller Seite revidiert worden; deshalb sei das Jahr 6000 nach der hierauf
basierenden Zahlung (anno mundi) zunéchst auf 500 n.Chr., dann auf 800 n.Chr.
gefallen. Schliefdich habe man, wiederum um den Termin fir die Apokalypse zu
verschieben, zur Jahreszéhlung nach Christi Geburt (anno domini) gewechselt, was
dann aus oben erwéahnten Griinden die Jahre um 1000 n.Chr. in den Fokus
apokalyptischer Erwartung gertickt habe — auch wenn von sich die kirchlichen Eliten in
aller Regel gegen eine wortliche Auslegung des 1000-Jahreszeitraums gewandt hétten.
Und nicht nur Geistliche, sondern auch ,,the commoners were fully aware of the year
1000

Fried meint, die Folge gesteigerter Endzeiterwartung seien nicht [&hmende Angst und
daraus resultierende Untétigkeit, sondern Bul3aufrufe und gesteigerte Aktivitét; die von
den Gegnern der Angstthese postulierten Aufbruchserscheinungen des 10. Jahrhunderts
konnten also gerade ein Beleg fiir diese sein.”’

Die hohe Anzahl von Abschriften der Apokalypsekommentare lasse ,,ein ganz
erhebliches Interesse der Generation um die Jahrtausendwende an der Apokalyptik*®
erkennen, ebenso eine Haufung kinstlerisch-bildhafter Darstellungen in Buch- und
Wandmalerei zu dieser Thematik. Um 1000 herrsche daher eine , verstarkt
gegenwartsbezogene Endzeitstimmung, die freilich, wenn sie auch nirgends ganz fehit,
so doch in einigen Regionen und Kommunikations-Gemeinschaften deutlicher

59

hervortritt alsin anderen>. Als Beispiel nennt Fried das Kloster Cluny und dessen

> Fried: Endzeiterwartungen, S.390f.

*® Richard Landes: The Fear of an Apocalyptic Y ear 1000: Augustinian Historiography, Medieval and Modern,
in: Speculum 75 (2000), S.110ff.

% Ebd., S.126.

% Fried: Endzeiterwartungen, S.393f.

%8 Ebd., S.399.

* Ebd., S412,
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Einfluf3ereich, bei dessen Abt Odo (878-942, ab 927 Abt) er ,Glaube an das baldige
Ende der Welt" festzustellen meint; die von Cluny ausgehende Reformbewegung sei
,aus endzeitlich gestimmter Erwartung* entstanden.®® Auch bei Ademar von Chabannes
(988-1034, ab 1010 Monch und Geschichtsschreiber in St. Cybard d’ Angouléme) und
Adso (910-992, ab 968 Abt in Montier-en-Der) kann Fried zufolge der Glaube an den
bald bevorstehenden Weltuntergang attestiert werden;® der bereits erwshnte Abbo von
Fleury belege ,, millenaristische Tendenzen in Paris und die Berechnung des Weltendes
in Lothringen durch besorgte Komputisten® % die Schriften Radulf Glabers (gest. 1047,
burgundischer Ménch und Geschichtsschreiber) belegten eine gesteigerte
Wallfahrtsaktivitat aufgrund des Weltuntergangsglaubens.®® Bei Abbo glaubt auch
Landes ,, the combination of computistical-chronological and apocalyptic knowledge"
besonders deutlich feststellen zu kdnnen und Radulf bringe héretische Bewegungen in
seiner Zeit mit dem baldigen Kommen des Antichrist in Verbindung.*

Zwar gibt Fried zu, dal3 er im Umfeld Kaiser Ottos I11. (980-1002) keine expliziten
Belege flr eine Naherwartung des Endes findet, aber immerhin habe sich dieser mehr
als seine Vorganger und Nachfolger mit apokal yptischer Symbolik umgeben.®

In England hingegen sai ,,der gesamte christliche Glaube (...) von Eschatologie
durchdrungen” gewesen. So betonten die Blickling-Homilies (eine vermutlich vor 1000
entstandene, altenglische Homiliensammlung) das baldige Kommen des Antichrist
ebenso wie die Predigten Wulfstans.®® Hierauf bezieht sich auch William Prideaux-
Callins, der im England dieser Zeit ,, heightened apocalyptic anxiety, aroused by a belief
in the profound eschatol ogical significance of the year 1000, but also a corresponding
interest in biblical prophecy and various chronology-based doomsday prediction
schemes*®’ festzustellen meint. Zwar Uberwiege auch hier in den Quellen die offizielle,
anti-apokal yptische Position der Kirche, aber dies sei nur eine Bestétigung fir “the
singularly biased nature of our sources’®, Da Wulfstan a's ,, the most apocalyptic

commentator in all Anglo-Saxon history* zu seiner Zeit sehr berihmt gewesen sei,

% Epd., S.413ff.

°! Epbd., S.417ff.

%2 Ebd., S.422.

% Ebd., S.465.

® Landes: Fear, S.123; 132.

® Fried: Endzeiterwartungen, S.431.

% Epd., S.435f.

" William Prideaux-Collins: “ Satan’s Bonds Are Extremely Loose”: Apocalyptic Expectation in Anglo-Saxon

gngland during the Millennial Era, in; Richard Landes (Hg.): The Apocalyptic Year 1000, Oxford 2003, S.290.
Ebd., S.291.
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konne davon ausgegangen werden, dal er nicht als einziger fur eine wortliche Deutung
der in der Offenbarung angegebenen 1000 Jahre eingetreten sei.®

6. Der Norden und das Weltende
Zusammenfassend ist festzuhalten, dal3 wenig eindeutige Belege fir die Angstthese
vorhanden sind und diese sich auf bestimmte Gebiete beschranken, was selbst Fried
zugibt: Als Regionen mit ,,auffallend erhdhter Endzeitreflexion“ macht er ,, Cluny,
Aquitanien, wohl auch Nordspanien, auch Frankreich, York und sogar Teile des
ottonischen Reiches, friihzeitig L othringen etwa, dann auch Italien* aus.” Fiir den
Norden fehlt offensichtlich jeglicher Hinwels auf etwas derartiges; Nordals
Argumentation mit der wie unter Zeitdruck vorangetriebenen Christianisierung kann,
wie gezeigt wurde, auch als Widerlegung der Angstthese, als Tell der
»Aufbruchsstimmung” in dieser Zeit, gesehen werden. Die Behauptung der Verfechter
der Angstthese, die geringe Zahl der Quellen sei auf die entgegengesetzte Einstellung
der Kirche und Scham nach dem Nichteintreffen der Beflrchtungen (so Nordal)
zuruckzufuhren, ist wertlos — man kann doch nicht aus dem Nichtvorhandensein auf
genau das Gegenteil schliefZen.
Ein einziger Beleg lief3e sich aber vielleicht auch im Norden finden. So werten Fried
und Landes sogenannten ,, Blutregen“, einen rotlichen Niederschlag, der inzwischen auf
vom Wind Uber weite Strecken transportierten roten Wustensand zurtickgefuhrt wird,
als,, untriiglich apokal yptisches Zeichen® ™, dessen Auftreten beispielsweise im Jahr
1028 den franzdsischen K 6nig aufs Hochste beunruhigt habe. Ein solcher Blutregen
ereignet sich laut der Eyrbyggja saga auch auf 1sland, und zwar ,, sumar pat, er kristni
var i 16g tekin” "2, also ausgerechnet im so bedeutungsvollen Jahr 1000. Uber den Hof
Froda zieht wahrend der Heuernte ein kurzer Regenschauer hinweg, und als sich das
Wetter aufklart, ,samenn, at blodi hafdi rignt i skarinni” . Der Blutregen steht
offensichtlich in Zusammenhang mit der Ankunft Pérgunnas, einer laut Eiriks saga
rauda zauberkundigen Frau,™ und leitet die Ereignisse ein, die zunéchst zu bérgunnas
Tod und dann zum sogenannten Frédarundur fihren: Auf dem Hof Froda kommt es zu

% Ebd.294ff.

" Fried: Endzeiterwartungen, S.471.

" Ebd., S.382.

"2 Einar Sveinsson/Matthias Pérdarson (Hg.): Eyrbyggja saga. Gromlendinga sbgur (=islenzk Fornrit, Bd.4),
Reykjavik 1935, S.137.

* Ebd., S.140.

™ Ebd., S.210: Leifr Eiriksson meint, ,,at hon mundi vera margkunnig®.
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einer Reihe von Spukerscheinungen und wiederholtem Auftreten von Wiedergangern,
was nach und nach den Tod fast aler Bewohner verursacht.

Glaubt man also Fried, haben wir hier ein eindeutig ein apokalyptisches Zeichen.
Allerdingsist in der Saga von einer solchen Deutung nie die Rede, der Blutregen wird
lediglich as Ankiindigung eines baldigen Todesfalls betrachtet — und das im Jahr 1000
n.Chr. und obwohl die Hofbewohner bereits Christen sind. Selbst wenn der Blutregen
an dieser Stelle nicht eine Erfindung des Sagaautors ist,” kann er also nicht als Beleg
far eine Furcht vor dem Weltuntergang in der Zeit um 1000 auf I1sland herangezogen
werden —ja eher a's Widerlegung von Nordals Behauptung: Wenn eine solche Furcht
exigtiert hétte, wie konnte es dann sein, dal? ein solches Ereignis nicht apokalyptisch
gedeutet wird?"

Wollte man tatséchlich die Angstthese zur Datierung der V 6luspa heranziehen, so
schiede Island in jedem Fall als Entstehungsort aus, allenfalls kéme der angel séchsische
Bereich in Frage. Da aber, wie gezeigt wurde, nicht zu beweisen ist, dal3 es zum Jahr
1000 Uberhaupt irgendwo ene gesteigerte Erwartung der Apokalypse gab, sollte diese
These in keinem Fall zur Datierung verwendet werden. Abgesehen davon ist
Samplonius darin zuzustimmen, dal3 die Besch&ftigung mit der Thematik des
Weltuntergangs ohnehin auch véllig unabhangig von einer allgemein erhéhten

Erwartung desselben geschehen kann.

™ Das meint z.B. Kjartan G. Ottdsson: Frodarundur i Eyrbyggju (=Studia Islandica 42), Reykjavik 1983, S.64.
" Im tbrigen wird auch anderswo Blutregen nicht zwangslaufig als Hinweis auf die kommende Apokalypse
verstanden, siehe z.B. Victor Stegemann: Blutregen, in: Hanns Bachtold-Stéaubli (Hg.): Handwdrterbuch des
deutschen Aberglaubens, Bd.1, Berlin/Leipzig 1927, S.144ff.
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