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Erste Abteilung.
Archiv fur Religionswissenschaft.

I. Abhandlungen.

Das Spiegelmotiv im Gorgomythus,*

Von Konrat Ziegler in Greifswald.

In der Sage von der T6tung der Gorgo durch Perseus findet sich
bei einer Reihe von Zeugen ein eigentiimliches Detail. Da der Anblick
der Medusa todbringend ist, so wendet Perseus in dem Augenblick, wo
er das Sichelschwert an ihren Hals setzen will, sein Gesicht weg und
blickt, um richtig zu treffen, in einen spiegelblanken Schild, den er
selbst oder Athena so hilt, daB Perseus in ihm das Spiegelbild des
schlafenden Ungeheuers sehen kann. Dieser rationalistisch ausgekliigelte
Zug — auf der in der Philosophie vielfiltig auftretenden Vorstellung
rubend, daf das Spiegelbild eine wesentlich abgeschwichte Wiedergabe
des Urbildes ist — wirkt héchst auffallend in dem wohl buntschillernden,
aber im iibrigen naiven, durchaus nicht raffinierten Miarchenkolorit des
Perseusabenteuers. Auf den unbefangenen Sinn — daran wird sich
mancher Leser aus seiner Knabenzeit erinnern oder es sonst erprobt
haben —.macht dieser schlaue Einfall des Perseus oder der Athena
einen tiefen Eindruck; dem geschulten Blick ist er ohne weiteres als
junge, in dem alten Sagenkern nicht denkbare Zutat kenntlich. Vor dem
5. Jahrhundert frithestens ist die Erfindung eines solchen Zuges nicht
wohl anzunehmen. Dazu stimmen die Zeugnisse. Die #lteren Gewihrs-
minner, die die Totung der Gorgo kurz erwihnen oder ausfiihrlicher
behandeln (Hesiod, theog. 280. scut. 216 ff. Pind., Pyth. 10, 46. Nem. 10,
4. Herod. II 91) wissen nichts von der Spiegelung, und der Genealoge
Pherekydes von Athen, dessen Bericht (¢v ©jj devrége seiner ioroglee oder
Beopovic) der Scholiast zu Apoll. Rhod. IV 1515 anscheinend ziemlich
vollstindig ausgeschrieben hat, bietet zwar fast alle andern spiter er-
scheinenden Einzelziige, auch bereits das Abwenden des Perseus — das

! Dieser Aufsatz ist im Herbst 1915 geschrieben und an die Redaktion
des Rhein. Mus. eingesandt worden, von der ich ihn erst im Herbst 1924 zu-
riickerhalten konnte.
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2 Konrat Ziegler

auch schon die dltesten bildlichen Darstellungen zeigen, der kyprische
Zylinder in Berlin und die merkwiirdige thebanische Reliefvase, wo die
Gorgo als Kentaurin erscheint, s. Kuhnert in Roschers Lex. IIT 2032ff. —
noch nicht aber das Spiegelmotiv. Literarisch bezeugt ist es zuerst bei
Ovid, dann bei Lucan, Lucian und in Apollodors Bibliothek.

Ov., Met. IV 782:

Se tamen horrendue clipei, quod laeva gerebat,
Aere repercusso! formam aspexisse Medusae.

Lucan, Phars. IX 665ff.:

Auzxilium volucri Pallas tulit innuba fratri . . . .

669 Et clipeum laevae fulvo dedit aere nitentem,
In quo saxificam iussit spectare Medusam . . . .
675 Ipsa regit trepidum Pallas dextraque trementem

Perseos aversi Cyllenida derigit harpen,
Lata colubrifer: rumpens confinia colls.

Lucian, de domo 25 (Gemildebeschreibung):
énwl 9t todrors 6 Ileeeeds mdAiy t& mEd TOD wrjrovs éxsive Todpdy ol 1) M-
dovoe rsuvoufvn iy xe@alfy xol A¥nva exémovee vov Ilegoéer 6 0% i
utv todpoy slpyactar, to 0% Foyov ody Emeuni mw, &AV £xml vijs demidog Tijs
Togydvog v sixdver oldt ydo 76 medovipov tijg GAndods Sypeas.

Lucian, dial. mar. 14, 2:
‘H ’A%nwa wipp domide mooguivovenw — totadta yig fnovea dinyovuévov
adtod meds Tiy ‘Avdoouédav nel meds Tov Kngpée Yoregov — 7 Udnva o)
énl tijs domidog dmwootiAfodone Bomee éml xatdmroov mafsysv adre ideiv
i sixdve tijs Medodons elra Aafduevos T Aouud tiig nduns, fvoedv & ég Tiw
elxbve, tf) defid iy Gommy Fyov, dméveue Ty wspaliy abris, nal molv
dveygéodar tas &delpig dvémrato.

Apollod., bibl. II 41 (II 4, 2, 8):
émiorig odv adrals (vais Iogyder) 6 Ileeests wowpwpévars, nevevdvvodens
T yeipe A¥nvas, dwscroauuéivos el Prlénav eis domida yoduiy, 8¢ 7 T
sindva tijs Togydvos ¥flemev, Enaparduncey atriv.

Parallel der literarischen Uberlieferung lauft die bildliche. Loeschcke
(Die Enthauptung der Medusa, Progr. Bonn 1893) hat aus einer Reihe
von Repiiken ein offenbar hochberiihmtes und darum vielkopiertes Ge-
milde erschlossen, das rechts, im Davoneilen zusammenbrechend, Medusa
als schones Weib, in der Mitte, ihr nachstiirmend, mit der linken Hand
ihr Haar erfassend, mit der Rechten das Sichelschwert ansetzend, den
Blick abgewandt, Perseus, links Athena als Perseus’ Beistand enthielt.
Auf einigen Repliken hilt Athena den Schild so, daf der riickblickende
Perseus in ihm das Spiegelbild der Medusa sieht; auf anderen und be-
sonders auf der #ltesten, einem in Bonn befindlichen Bruchstiick eines

! MuB es nicht repercussam heiBen? [so schon Riese].



Das Spiegelmotiv im Gorgomythus 3

Reliefrhytons aus der 1. Hilfte des 4. Jahrhunderts, von dem allerdings
gerade das Stiick, das Athena enthielt, losgebrochen ist, geht die Blick-
richtung des Perseus so nach oben, daf das Spiegelungsmotiv dadurch
ausgeschlossen erscheint.! So hat also nach Loeschcke das in den letzten
Jahrzehnten des 5. Jahrhunderts entstandene Original dieses Motiv noch
nicht enthalten, sondern es ist — nachdem seit Alexander und der
Alexanderschlacht die virtuose Wiedergabe von Spiegelungen mehr und
mehr beliebt geworden war — in hellenistischer Zeit in die alte Kom-
position eingefiigt worden. Diese bot dazu einen bequemen Anhalt, da
sie schon Athena mit jhrem Schild hinter Perseus enthielt. DaB aber
»die vorwitzige Frage, wie Perseus, ohne die Medusa zu sehen, mit
Sicherheit den Todesstreich fithren kénne®, ebenso wie die Antwort, dab
er sie in dem blanken Schild der hinter ihm stehenden Géottin gespie-
gelt gesehen habe, ,auf dem Boden der bildlichen Tradition erwachsen
sei“, ist eine Annahme Loeschckes, der ich nicht zustimmen kann. Die
Einfiihrung dieses Motivs entspringt doch keineswegs einem Gebote
bildnerischer Notwendigkeit oder stilgeschichtlicher Entwicklung — wie
auf unserm Gebiete die Vermenschlichung und Veredelung der Medusa
und das symbolische Abschneiden einer Locke statt des Kopfens auf
dem Bonner Reliefrhyton® —, sondern ist vielmehr ein Ergebnis spitz-
findiger, rationalistisch nachpriifender Mythenkritik und fillt somit viel-
mehr in die Doméne der Literaten, der mythologischen Dichter oder
Mythographen; vgl. unten S. 18.

Werfen wir also einen Blick auf die Literatur, die den Perseusmythus
behandelt. Da fillt es auf, daf mehreren Tragtdien des 5. Jahrhunderts
— Aischylos’ ®@ogxidsc und IToivdéxtng, Sophokles’ Andromeda, Euri-
pides’ Diktys und Andromeda, Phrynichos’ Andromeda, Aristias’ Perseus?;
dazu zwei Komddien, des Kratinos Zeoipior und Heniochos’ T'ogydéves —
keine wirklich bedeutsame, neugestaltende und fortwirkende Behandlung
aus hellenistischer Zeit, gegeniibersteht. Die einzige, von der wir iiber-
haupt wissen, ist Lykophrons Tragodie Andromeda. lhre Existenz er-
fahren wir aus Suidas’ Aufzihlung der Tragddien Lykophrons, sonst ist
nichts aus ihr oder iiber sie iiberliefert. Offenbar ist sie wie die an-

' S0 Loeschcke; Kuhnert in Roschers Lex. 1II 2041 meint dagegen, viel-
leicht mit Recht, da8 die Blickrichtung des Perseus nicht nach oben gehe und
seine Kopfhaltung der Annahme, daB er in den Spiegel blicke, _nur glnstig
sei. Damit wiirde die erste bildliche Gestaltung des Spiegelmotivs nahe an
das ausgehende 5. Jahrhundert herangeriickt, was unsere zu entwickelnde An-
sicht iiber seinen Ursprung noch besser stiitzen wiirde als Loeschckes Ansatz.

* Wenn diese Auffassung Loeschckes richtig ist, wie ich trotz Kuhnerts
Einwinden (Roschers Lex. III 2041) glaube.

8 Die letzteren beiden nur aus einmaligen Erwihnungen bekannt; vgl. auch
Robert Arch. Ztg. XXXVI (1878), 16.

1*



4 Konrat Ziegler

deren Dramen Lykophrons und der ganzen bei Lebzeiten so hochge-
feierten tragischen Pleias von Alexandreia mit ihrem Schépfer schlafen
gegangen und ohne Wirkung auf die Nachwelt geblieben. Aber wenn
nicht dieses Werk — das doch wohl gegen alle Wahrscheinlichkeit
E. Miiller, Philol. 66, 64 (nach Wernicke, Pauly-Wissowa I 2156) zur
Quelle von Ovids Behandlung der Perseussage macht — so miissen doch
andere hellenistische Gestaltungen des Stoffes etwas gréfiere Lebens-
kraft besessen haben; denn daB Ovid Ziige bringt, die sich mit der al-
teren Sagenform nicht vertragen und also auf eine umgestaltende helle-
nistische Bearbeitung als Quelle weisen, das hat (nach Wernicke) E. Miiller
gegen Wecklein (Sitz.-Ber. d. Miinch. Akad., phil. hist. K1. 1888 I 87£f.),
wie mir scheint, schlagend bewiesen.! Indes bezieht sich diese Umge-
staltung und Fortentwicklung der Perseussage nur auf ihren zweiten
Teil, die Liebesgeschichte mit Andromeda, die einen der hellenistischen
Dichtung gemifien Stoff bot. Fiir den ersten Teil und insbesondere fiir
die Gorgosage in ihrem Kern bieten alle spiteren Darstellungen (bis
eben auf das Spiegelmotiv?) keinen Zug, der nicht schon bei den Zeugen
des 5. Jahrhunderts zu finden wire. DaBl dem so ist, braucht uns bei
niaherer Betrachtung nicht wunder zu nehmen, denn sowohl der Uber-
fluf an mirchenhaft Wunderbarem® wie das Fehlen jeder erotisch-psy-

! Petersens Versuch (Jowrn. of Hell. Stud. XXIV 99 und dann in dem
Buche Die attische Tragodie als’ Bild- und Biihnenkunst Bonn 1915, 612ff.), die
Phineusepisode der Andromeda des Sophokles zuzuweisen, ist durch seine recht
problematische Interpretation des Bildes auf der Hydria des Brit. Mus. (am be-
quemsten bei Roscher III 1995) in Verbindung mit der gewagten Auffassung
des frg. 129 ganz ungentigend gestiitzt, jedoch die Moglichkeit, daB Sophokles
die Figur des Phineus in seinem Drama verwandte, ist nicht abzuweisen, zu-
mal diese jedenfalls ilter ist als Euripides (Jessen in Roschers Lex. III 2355).
Aber die kiinstliche Zuspitzung bei Ovid, damit hat Wernicke a. a. 0. gewiB
recht, zeigt ganz alexandrinischen Charakter. Neuerlich versucht Gaetano
Munno (I frammenti di FEuripide. L’ Andromeda. Roma 1916. S. 46ff. 61. 67)
wieder, die Figur des Phineus in die Euripideische Andromeda hineinzubringen,
ohne mehr als schwankende Wahrscheinlichkeitserwiigungen vorzutragen.

* Und eng damit Zusammenhéingendes, wie daB Athena Perseus die Hand
filhrt (Apollod. und Lucan, s. 0.); so kleine Varianten wie die, daf Lucan IX 672
die Schlangenhaare der Medusa zum Teil wachen 14Bt, wihrend bei den an-
deren Zeugen die Gorgonen in vollem Schlaf sind, kénnen wohl iibergangen
werden; so etwas konnte jeden Augenblick zuwachsen; iiber Varianten im
Spiegelmotiv selbst s. unten S. 17.

3 Dies machte den Stoff auch schon fiir die tragische Behandlung minder
geeignet, daher denn in den oben aufgezihlten Tragddien aus der Perseussage
der Gorgonenkampf (nach den Titeln zu schlieBen) hichstens episodisch vor-
kam. Hauptthema war er nur in des Aischylos Pogxideg: das war aber ein Satyr-
spiel (von Aristot. poet. 1456 a 3 zum sidog reearddes gerechnet)! Die aufgeweckten
Athener belustigte diese Schauergeschichte mehr, als sie sie gruseln machte.
Daher die Komddien!
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chologischen Komplikation machten diesen Teil des Perseusmythos fiir
die hellenistische Dichtung weniger schmackhaft, als sie vielmehr den
Scharfsinn der Mythendeuter reizten (s.R.E.VII 1642). Nur nach einer
Richtung hin ist eine junge Fortwucherung der Gorgosage zu gewahren:
in der durch die Veredlung der Medusa in der Kunst hervorgerufenen
Geschichte von ihrer Schonheit, Uberhebung und Verzauberung durch
Athena (s. R. E. VII 1636). Dieser SeitenschoB ist aber ohne jede Be-
deutung fiir den iibrigen Sagenbestand, insbesondere fiir die Partie von
der versteinernden Kraft und von der Enthauptung gewesen, die sich
mit der neuen Wendung der Sage gar nicht vertrug und ganz auf
das Ungeheuer mit der grifilichen Fratze berechnet war. Die man-
cherlei jiingeren Verwendungen des Motivs der Versteinerung durch
das Gorgoneion wie die nach schol. Nicand. ther. 11 von Apollonios von
Rhodos aufgebrachte Sage von der Entstehung der libyschen Giftschlangen
aus den niedergetriufelten Blutstropfen der Gorgo sind #uBerliche Auf-
pfropfungen und rithren nicht an den Kern der Sache.

Den literarischen Befund bestitigt wiederum die bildende Kunst.
In der #lteren Kunst stehen zahlreichen Darstellungen des Gorgo-
kampfes ganz wenige aus der Andromedasage gegeniiber. In der helle-
nistischen Zeit hingegen ist das Interesse fiir den Gorgokampf ge-
schwunden — nur das oben behandelte beriihmte Gemélde wird noch
kopiert und variiert —, wihrend verschiedene Szenen aus der Andro-
medasage unabldssig behandelt werden.

Wir diirfen also wohl den Erfinder des Spiegelmotivs schon in vor-
hellenistischer Zeit suchen. Von den Bearbeitern in dieser Zeit scheiden
naturgemif die beiden Komiker Kratinos und Heniochos aus, und auch
die friih verschollenen Dramen des Phrynichos und Aristias wiirden,
wenn sie die Sage maBgeblich zu beeinflussen vermocht hitten, gewib
nicht so volligem Vergessen anheimgefallen sein. So bleiben die drei
grofien Tragiker Aischylos, Sophokles, Euvripides. Wenn die Frage ge-
stellt wird, wem von ihnen man am ehesten die Erfindung des neuen
Motivs von der Spiegelung zutrauen méchte, so bleibt gewifi das Auge
eines jeden zuerst auf Euripides haften. Jene ,vorwitzige Frage“, wie
Perseus, ohne zu sehen, die Medusa richtig kopfen konnte, ist recht aus dem
Geiste des bei aller Genialitit ein wenig sophistisch verbildeten Mythen-
kritikers, -neuerers und -rationalisators. Allein wenn dies auch von vorn-
herein als recht wohl méglich zugestanden werden wird, so konnte doch
immerhin mit einem gewissen Rechte auch fiir Aischylos oder Sophokles
die Vaterschaft an dem Gedanken in Anspruch genommen werden,
falls es nicht gelingt, fiir die Euripideischen Anrechte noch be-
stimmtere Beweise ins Feld zu fithren. Und diese lassen sich, scheint
es mir, soweit erbringen, daf mindestens eine starke Wahrschein-
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lichkeit fiir die Urheberschaft des Euripides an dem Spiegelmotiv
entsteht.

Erstens kann man geltend machen, daf, wenn Euripides der Erfinder
war, der starke Einfluf der Erfindung auf die bildende Kunst am leich-
testen erklarlich ist. Denn bekanntlich ist die Wirkung gerade des
Euripides auf die Kunst eine auBierordentlich starke gewesen, und ins-
besondere fiir die zahlreichen Darstellungen aus dem Perseusmythus gilt
es von jeher als ausgemacht, daB sie zu einem groBien Teil auf Euripides’
Andromeda ruhen'; so kann man auch fiir die Enthauptungsszene mit dem
Spiegelmotiv etwas Ahnliches erwarten.

Sodann ist gerade der Spiegel ein Geriit, mit dem die Phantasie des
Euripides sich gern und viel beschiftigt hat. Nicht weniger als sieben
Stellen bieten die erhaltenen Werke, an denen der Frauendichter bei
der verweilenden Ausmalung der Toilette vornehmer Damen den Spiegel
nicht vergifit.

Medea 1159ff., Glauke legt das von Medea geschenkte Gewand an:

lafovoa wémlovs worxilovs fumécyero,
yoveody te Delce orépavov &ugi focrevyols
lapmod %atomwTee synueTifetoar x6unY,
&pvgov elnd mpooyshdo0 GOEETOS.

Hekabe 923ff,, der Chor der Troerinnen im Riickblick auf die Nacht der
Zerstérung Troias:
éye 0t mhénopov Gvadéros
ulroatowy égovdmiiipay,
zoveéey dvémrony
lsbooovd dréouovas els adyds,
émdéuvios dg mwécord € edvdy.
Troades 1107f., der Chor verwiinscht das Schiff, das ihn in die Knecht-
schaft fihrt, wihrend
govosa & Evomrow, wagdévoy
ydeiras, ¥yovea tvyydver didg ndge.
Elektra 1069ff., Elektra wirft Klytaimestra vor:
7ives, Fvyareds melv xsuvododar dpayds,
viov ¥ &n oirwv &vdeos éEweunuivov,
Ear®ov navémree wAdnapoy éifoxsis wouns.
Orestes 1112 heiBt es verichtlich von den phrygischen Dienern der Helena:
olovs évémrewy xol pdewv émieraras.

Frg. 322 (aus der Danae):
¥owg gdo doyov wénl zorodrois Epue
kel ndromroa nal wduns Eevdicpara,
getyer 0t péydovs. ..

! {'ber Petersens Versuch, ein Vasenbild auf Sophokles’ Andromeda zuriick-
zufiihren, s. 0. S. 4 Anm. 1.
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Besondere Beachtung verdient die Stelle Hipp. 428, wo Phaidra
spricht: .,
P xenobs 0 Jvyrdy Eipny’, frav Tigy,
wpodelg xdromrgov Bote naedéve vig
y06vos” meg’ ol prmor SopPeiny éyd.

Die Stelle zeigt eine Situation, die der in Perseus’ Medusenkampf
nicht undhnlich ist. Denn — trotz des Zusatzes &ore magdéve vég, den
der Dichter nicht unterdriicken konnte, obschon er von der Hauptsache
ablenkt — nicht damit sie selbst sich sehen, hilt die Zeit den Sterblichen
den Spiegel vor, sondern sie hilt ihn so, daB die andern in ihm das
wahre Angesicht des Heuchlers erkennen: #hnlich wie der blanke Schild
dem Perseus das Spiegelbild der Medusa zuwirft. Gewif hat in einer
Zeit, in der Spiegel noch nicht so allgemein verbreitet waren wie heute
und man die Gesetze der Strahlenbrechung noch nicht in der Schule
lernte, ein solcher Zug beim Publikum mehr Interesse erregt, als wir
nach unserer Gewohnung zunichst glauben mochten. Haben doch ge-
rade in jenen Jahrzehnten die Pythagoreer, Empedokles und besonders
Demokrit, spater Platon, neben anderen Fragen der Optik sich heii um
die Erforschung und Erklirung der Spiegelungserscheinungen bemiiht,
und so lag es Euripides, diesem eifrigen Popularisator zeitgendssischer
Philosophie und Wissenschaft, nicht fern, auch von diesen Forschungen
gelegentlich etwas auf die Biihne zu bringen. Die Anregung, den Spie-
gel gerade hier, bei dem Kampf mit einem besonders gefihrlichen Un-
geheuer, in Anwendung bringen zu lassen, kénnte ihm seine Kenntnis des
Gebrauchs der ,Spiegelfalle“ bei der antiken Raubtierjagd gegeben
haben, iiber deren Verwendung und Bedeutung in dionysisch-orphischen
Regionen (wo sich auch Euripides bekanntlich wohl auskannte) man in
Robert Eislers neuestem Buche (‘vVarburg-Vortriige II 2, 971f.) Erstaun-
liches lesen kann. Man konnte in der Einfiihrung des Spiegelmotivs in
den Gorgomythus vielleicht die Projektion einer eben bekannt gewor-
denen (freilich wohl legendiren) Jagdmethode in die mythische Vorzeit
sehen.

Also nicht nur im allgemeinen durch das Spitzfindige und Realistische
ist das Spiegelmotiv der Euripideischen Geistesrichtung gemis, sondern
es fillt auch in einen besonderen Bezirk, in dem Euripides sich dfter
und lieber bewegt hat als alle anderen griechischen Dichter und insbe-
sondere als Aischylos und Sophokles, von denen letzterer nichts in Be-

1 Ich notierte mir aus Diels Vorsokratiker, folgendes: Pythagoreer B 37c;
Philolaos A 19; Archytas A 25; Leukippos A 31 (wo auch Demokrit und Epikur
erwihnt); Empedokles A 88; Epikur p. 10 Us.; Plat. Tim. 46 Aif.; ausfiihrlich
Lucrez 1V 150ff. und 269 — 378 natirlich aus Epikur-Demokrit. Auf diese
Dinge machte mich J. Stenzel aufmerksam.
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tracht Kommendes bietet, wihrend ersterer zweimal in Bildern den
Spiegel braucht:

Agamemnon 838ff. zum Chor:
eldog Aépouy &v, &b yag emicrapon
outhiog xdromrgov’, sidwlov exidg,
Soxodvrag elvo %agre mwosvpEveic uol.
. 93: A ” rooa0 3 1
frg. 3 xatomwreov eldovg yadndg ov, olvog 0% vod,
was sprichwértlich zu sein scheint, da auch schon Alkaios sagt oivog ydo
dvdodmoise dlomrgov (frg. 104 Diehl), wo das Bild freilich etwas anders
gewendet ist. Der Vollstindigkeit halber sei noch die letzte #ltere
Dichterstelle, die vom Spiegel spricht, mitgeteilt, Pind., Nem. 7, 14ff.:

Zoyotg 0% xnaldoiz Esom-

toov loauey évi 6Vv TedTR,

&l Mvapogiveg Eratt Amegdumurog
eiontar &moe uoydov

xdvtais éméwv dordais.

Dieses Material 148t die besondere Vorliebe des Euripides fiir Spiegel
und Spiegelwirkung deutlich hervortreten.

‘Wo hat nun, wenn unsere Vermutung richtig ist, Euripides seine Be-
reicherung der Perseussage angebracht? Wie schon gesagt, kommen die
beidenDramen Diktys und Andromeda in Betracht. In beiden kann eine aus-
fiithrliche Schilderung des Medusenkampfes — von einer dramatischen
Darstellung, wie sie spiter im Pantomimus beliebt war (vgl. Lukian, de
salt. 44), kann nach der Technik der Tragddie des 5. Jahrhunderts ja
keine Rede sein — gestanden haben. Die Reste des Diktys lassen keiner-
lei Merkmal dafiir erkennen?, die Andromeda hingegen, dieses Drama,
das gleich bei seiner Erstauffiihrung das gréfte Aufsehen erregte —
man denke an die Parodierung in Aristophanes’ Thesmophoriazusen, auch
in der Lysistrata und den Froschen —, spiter zu den meistgelesenen
und -bewunderten Schépfungen des Dichters gehorte, von Ennius iiber-
setzt, bis in die Kaiserzeit aufgefiihrt wurde und eine besonders stark
befruchtende Wirkung auf die bildende Kunst ausiibte, die Andromeda
also hat zweifellos eine Erzihlung des Gorgoabenteuers enthalten. Das
beweisen einige sogleich niher zu besprechende Fragmente, und es ist

1 Vgl. die dnuoxeitov yvauer des Corpus Parisinum profanum (Diels Vorsokr.
Demokr. B 302), 181 év pdv 7ol écémreots 6 vijs Gewg, év 0% rals Smidious &
ijs Yurfis yeeantie PAémerer. Also auch sprichwirtlich?

* Vgl. Welcker Die griech. Tragodien 6681f.; Wecklein Sitz.-Ber. d. Miinch.
Akademie, phil. hist. K1. 1888 I 109ff u. a.
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auch stets angenommen worden. An welcher Stelle im Drama jedoch
diese Erzihlung stand, und ob sie knapp zusammenfafite oder ausfiihrlich
schilderte, das ist zu untersuchen.

Die meisten Wiederhersteller der Andromeda setzen die Erzihlung
des Gorgoabenteuers vor den Kampf mit dem Meerungeheuer, Welcker
in den aus mehreren Fragmenten kenntlichen Wortstreit des Perseus mit
Kepheus, als dieser nach der gliicklichen Erlegung des ##jzog sein Ver-
sprechen, Perseus die Andromeda zu geben, nicht halten will. Mit beiden
Ansitzen ist der in den erhaltenen Fragmenten angeschlagene Ton un-

vertriglich:
184 sbxdetay #afov oln dvev wolddv wévww
133 GAX 50V Tor cwdévie wepvijcdar mévevl,

so gemiitlich konnte Perseus weder in der dramatisch wildbewegten
Anfangsszene, angesichts der gefesselten Kénigstochter, vor den jammern-
den, verzweifelten Eltern, in Erwartung eines neuen gefahrvollen Aben-
teuers sich ergehen, noch ist diese Erzihlweise (insbesondere frg. 133)
in dem erregten Wortwechsel, in welchem Perseus dem auf seinen
Reichtum pochenden, treulosen Barbaren seine Ruhmestaten entgegen-
hilt, denkbar; das ist der behagliche Plauderton eines Erzihlers, der
in sicherer Ruhe vor lauschenden Freunden in beschaulichem Riickblick
der bestandenen Taten und Miihsale gedenkt, wie der gerettete Odysseus
vor den Phaiaken, wie Aeneas vor der Konigin Dido. Eine Situation,
wie wir sie nach diesem Ton der Fragmente erwarten, liefert uns Ovid.
Daf seine Darstellung der Euripideischen Andromeda folge, hat man
bisher allgemein angenommen. Nun behauptet aber E. Miiller, a. a. O.
S. 64, zufolge seiner richtigen Erkenntnis, daf die Phineusepisode, jeden-
falls in der Ovidischen Gestaltung, bei Euripides fehlte, eine Benutzung
desselben seitens Ovid sei daher von vornherein ausgeschlossen, und be-
quemt sich nur zu dem Zugestindnis, es lasse sich nicht leugnen, dab
rhetorische oder psychologische Einzelheiten aus dem Drama dem ro-
mischen Dichter vor Augen geschwebt hitten. Das ist ein ganz unzu-
lissiger Schluf. Wenn die Phineusepisode nicht aus Euripides ist, so ist
damit noch lange nicht gesagt, daB er fir die ganze Ovidische Dar-
stellung der Perseussage als Quelle ausscheiden muB. Schon aus einer
Betrachtung der Darstellung Ovids rein fiir sich kann man zu dem
Schluf kommen, daf ein Quellenwechsel stattgefunden hat? In dem
ganzen Bericht iiber die Ankunft des Perseus, sein Gesprich mit Andro-

1 Diese Folge scheint mir natiirlicher als die Naucksche, aber Sicherheit

ist nicht zn gewinnen.
* Den auch Petersen D. att. Trag. 617, annimmt, wenn auch mit sicher un-

richtiger Heranziehung des Sophokles, s. 8. 4, Anm. 1.
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meda, das Verlsbnis, den xfjtos-Kampf und die Sieges- und Hochzeits-
feier ist nicht mit einer Silbe von Phineus und seinen #lteren Rechten
die Rede. Ganz unvorbereitet platzt er herein,

Vi1 Dumque ea Cephenum medio Danaeius heros
Agmine commemorat, fremida regalia turba
Atria complentur. nec coniugialia festa
Qui canat est clamor, sed qui fera nuntiet arma:
Inque repentinos convivia versa tumultus . . . .

8 Primus in his Phincus, belli temerarius auctor,

Fraxineam quatiens aeratae cuspidis hastam
‘En’, ait ‘en adsum praereptac consugis ultor’.

Aus dem folgenden Gesprich des Phineus mit Kepheus erfahren wir
erst die Vorgeschichte des plotzlichen feindlichen Einbruchs. Da haben
wir deutlich genug die Naht vor uns. Der gewissenhafte Sammler aller
Verwandlungssagen seit der Schpfung bis in die Gegenwart durfte sich
natiirlich die Versteinerung des Phineus nicht entgehen lassen, um so
mehr als sie ihm Gelegenheit zu einer glinzenden Kampfschilderung
zwischen Griechen und Barbaren bot. So fiigte er diese Sage in der
eben gezeigten Weise an das Vorangehende an, das einer Quelle ent-
stammte, die noch nichts von Phineus wufite. DaB aber diese Quelle
keine andere als die Euripideische Andromeda war, beweisen eine Reihe
schlagender Ubereinstimmungen zwischen Ovid und Fragmenten des
Dramas selbst wie seiner Ubertragung durch Ennius. Ich stelle die (zum
groBeren Teil natiirlich lingst gesehenen) Parallelen noch einmal zu-
sammen:

Ov. met. IV Eurip. frg.
665 ... pennis ligat ille resumptis

Parte ab utraque pedes, teloque | 124 & Beoi, tiv' sis yijy Peofdowr

|
I
accingitur unco | Gpiyusdo
Et liguidum motis talaribus | tayel wedilo; Ok péoov yde wi-
aéra findit. i #égog
Gentibus innumeris circumque n- | téuveor xélevdor wéde Tidnw vwo-
fraque relictis | nTEQOY
AethiopumpopulosCepheaque | (adesp. 157 dmée ©5 mévrov yevy
conspicit arva: onée ze IMlsidda!
670 Illic immeritam matcrnae pendere
linguae ‘,

Andromedan poenas inmilis ius-
serat Ammon.

! DaB dieser Vers aus Euripides’ Andromeda stammt, ist nach den Worten
des Euseb. praep. ev. XV p. 8b4c undiv yoo Nuiv ¥oz6dar mifov &ALV o0dd” 8l
pevengdregor tob Ilsgoéws boBévres omiép T ... I.Tludé‘u’ adrols tols Gppaet
xavidotpey zov, mdyra wéopoy doch recht wahrscheinlich; ob er (mit Meineke)
gerade an diese Stelle gehort, ist freilich zweifelhaft.
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Quam simul ad durasreligatam | 126 ¥«, =iy’ 8gdov vévd bed meeie-

|
bracchia cautes ; evTov
Vidit Abantiades, — mist quod doed Foldeons; meedévov T sind
levis aura capillos - ’ T
Moverat, et tepido manabant lu- | €  oadroudopav leivey TvnLe-
mina fletu, i pdray
6756 Marmoreum ratus esset opus Gopijs &ycdue ys0ds.
— trahit inscius ignes
Et stupet. eximiae correptus
tmagine formae
Paene suas quatere est oblitus in
aére pennas.
Ut stetit, ‘0’ dixit ‘non istis digna
catenis,
Sed quibus inter se cupidi iun- (? weoety €c sbviy mal yapriov
guntur amantes, 1éyog? !
680 Pande requirenti nomen ter- | 127,1 & maodéy’, oixtipw 6z xosuapévny
raeque tuumgque, oodv.
Et cur vinecla geras’. primo | 126 ayds ciomy & dmogos founveds
stlet illa, mec audet 16yov.
Appellare virum virgo... !
685 Saepius instanti, sua ne delicta
faters !
Nolle videretur, momen terraeque @ 128 & Eeve, xavoixtigby e iy mevo-
suumque, ‘ Sdlow,
Quantaque maternae fuerit fiducia Aveov us dsopdw.
formae, | Weiter 127,2 u. 129—132 (Zwiegespriich
Indicat. | zwischen Perseus und Andromeda).

Nun wird bei Ovid das Ungeheuer in der Ferne sichtbar, die Eltern
erscheinen unter hilflosem Jammern, Perseus stellt sich kurz vor und
erbietet sich zur Rettung um den Preis, dafl er Andromeda zur Gattin
erhilt. Alles knapp, wie es die dramatische Notwendigkeit erheischt,
Zug um Zug und mit der Hervorhebung, daB jetzt Eile not tut:

Ov. met. IV 697f. | Eurip. frg.
Hanc ego st peterem Perseus, | 123. Ilsecsvs mods “doyos voavsroddr, 70
Jove natus et illa, Topydvos
Quam clausam implevit fecundo | ndoo nwoulfeov

Juppiter auro,
GorgonisanguicomaePerseus
superator et alis
700 Aérias ausus tactatis ire per auras,
Praeferrer cunctis certe gener . . .

1 In der parodischen Szene der Thesmophoriazusen, in der Euripides die
Rolle des Perseus, der xndssrijs die der gefesselten Andromeda, der Skythe die
des Ungeheuers spielt, spricht Euripides zum Skythen (1121):

v 0 odu édg Meavre i abriv & Iwide

meosiv gg sdviw nal yaurliov Aéyos;
Der zweite Vers ist doch gewiB aus der Andromeda und aus dieser Szene,
wenn auch vielleicht nicht aus der ersten Anrede des Perseus,
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Die Bedingung wird angenommen, und es folgt die Schilderung des
Kampfes mit dem Ungeheuer, in der Ovid auch zweifellos auf den Spuren
des Euripides wandelt, denn die wenigen hierauf beziiglichen Fragmente
aus Ennius’ Andromeda (griechische fehlen) zeigen die gleichen Farben
und teilen einige markante Einzelheiten mit dem ausgefiihrten Gemilde
Ovids (706—734), aus dem ich, um Raum zu sparen, nur die Parallelen
zu Ennius heraushebe:

Enn. scen. (Vahlen) Ov. met. IV
114 Corpus contemplatur wunde cor- | 711ff. Perseus steigt in die Luft, und
poraret vulnere. wihrend das Untier gegen seinen

Schatten wiitet! stoBt er (wie
ein Adler auf eine Schlange)
auf seinen Riicken herab und
fiihrt den ersten Streich.
115 Scrupeo investita sazxo atque ostreis | 725  Quaque patent,nunc terga cavis
squamae scabrent super obsita conchis
Nunc laterwm costas, nunc qua
tenuissima cauda
Desinit in piscem, falcato ver-

berat ense.
116 ...rursus prorsus reciprocat fluctus, | 721  Vulnere laesa gravi modo se sub-
feram limis in auras

Attollit, modo subdit aquis, mo-
do more ferocis

Versat apri, quem turba canum
circumsona terret.

118 ...alia fluctus differt dissupat 728 Belua pumiceo miztos cum
sanguine fluctus
Visceratim membra, maria salsa Ore vomat. ..

spumant sanguine.

Cum subito fuvenis pedibus tellure repulsa
Arduus in nubes abiit. ut in aequore summo
Umbra virt visa est, visam fera saevit in umbram.

Die Erfindung dieses Zuges in der Euripideisch beeinfluten Kampfschilderung
erinnert stark an das Spiegelmotiv bei der GorgotStung; so wird auch der
Erfinder derselbe sein: Euripides, und er hat also die Erfindung gleich in
zwiefacher Wendung in der Andromeda angebracht. Wire dies richtig, so
hiitten wir hier, einige Jahrzehnte vor der bildlichen Verwertung des Motivs
durch Platon (apol. 18 d. Rep. 7, 520 c. Leg. 8, 830c¢c), eine oxiapayle im
eigentlichen Wortverstand vor uns, beruhend ohne Zweifel auf derselben Be-
obachtung des Tierlebens, die dem gymnastischen terminus exicpayeiv, wie er
an den Platonstellen uns zuerst entgegentritt, zu Grunde liegt. — In der Kunst
ist das Motiv, die Gorgo im Spiegel zu zeigen, dann noch ins Idyllische gewen-
det worden: Perseus, Andromeda im Spiegel eines Gewiissers das Gorgoneion
zeigend, wurde ein beliebter Vorwurf, daneben auch Athena in gleicher Situ-
ation mijt Perseus (Kuhnert in Roschers Lez. III 2042. 2057).
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Nach gliicklicher Erlegung des Ungeheuers heiBt es bei Ovid (735)

Litora cum plausu clamor superasque deorum
Implevere domos.

Das ist knappe Abkiirzung der Szene, die Euripides im Botenbericht
niher ausgemalt hat: die zahlreich versammelten Eingeborenen, die dem
Kampfe mit hochster Spannung zugesehen und, von der verderblichen
Plage befreit, lautes Beifallsgeschrei erhoben haben, bringen dem er-
schépften Helden Labung, frg. 146:
nig 0t mopdvev Zgger Aedsg,
0 ulv pdlantog xicewov péoav eripog
mwovev dvapuxtiig, 6 & dumélav ydvog.

NaturgemiB folgte Dank und freudige BegriiBung des Siegers durch
die Eltern und die Erlésung der befreiten Andromeda aus ihren Fesseln.

So auch Ovid (736) : gaudent generumque salutant
Auziliumque domus servatoremque fatentur
Cassiope Cepheusque pater. resoluta catenis
Incedit virgo, pretiumque et causa laboris.

Nach Einschiebung der (natiirlich jiingeren) dtiologischen Sage von der
Entstehung der Korallen aus Seetang, der mit dem Gorgohaupt in Be-
riilhrung kam, schlieBt Ovid das Dankopfer an Juppiter, Minerva und
Merkur, d. h. den Vater und die Beschiitzer des Helden, und dann das
Hochzeitsfest an. Nachdem man sich an Speise und Trank gelabt hat,
macht man sich niher miteinander bekannt. Perseus erkundigt sich
nach Land und Leuten, Kepheus seinerseits mdochte Genaueres iiber
den Medusenkampf erfahren, den Perseus vorher kurz erwihnt hatte:

765 Postquam epulis functi generosi munere Bacchi
Diffudere animos, cultusque genusque locorum

767 Quaerit Lyncides moresque animumque virorum.

769 Qui simul edocutt, “nunc o fortissime’ dixit

770 ‘Fare precor Perseu, quanta virtute quibusque

Artibus abstuleris crinita draconibus ora.’

Gern willfahrt der Held (772 Narrat Agenorides . ..) und hebt in be-
haglicher Stimmung an:
frg. 134 elxleowy #Aafov ot dvev modddv mévewv.
133 @AY 504 vor cwdévre pepvijodur mévav.

Natiirlich und ungesucht fiigen sich diese Bruchstiicke in den von Ovid
gebotenen Rahmen. Das odx &vev moldv mévov klingt doch wie eine
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Antwort auf Kepheus’ quanta virtute quibusque artibus. Ausholend be-
ginnt Perseus damit, wie er dazu kam, das gefihrliche Wagnis auf
sich zu nehmen, frg. 149:

’ LS \ ’ ~ ~ 14 .
VEOTNS W fﬂ”]@f rot ﬁgaﬁog 0V YOV whéov:

‘Jugendliche Tollkiihnheit, von der ich mehr im Kopfe hatte als Verstand,
reizte mich’, als Konig Polydektes die Edlen seines Landes zum Mahle
lud und als Gegengabe ein RoB verlangte, zu dem unbedachten Prahl-
wort, ‘nein, das Haupt der Gorgo’. Polydektes nahm mich beim Wort
und bedrohte, wenn ich es nicht erfiillte, meine Mutter Danae, der er
lingst nachstellte, mit Gewalt. So zog ich zu dem tollkiihnen Unter-
fangen aus.” Diese ungezwungene und einwandfreie Beziehung des Ver-
ses ergibt sich aus Pherekydes bei Schol. Ap. Rhod. IV 1515: II:pcé-
wg &v Zegipn werd vig wyTeds didyoviog mags Aintve ol npfeavrog, ITodv-
Oéxtng 6 Aintvog duomiireiog &dedpids fuacidevs Zepipov Tvpydvew idov iy
Aoviny fededn attiig, fmwépet 68 cuprotundijvar. nal wegacxevdcas dotorov dnd-
Aee HAdovg e wordovg xed adtdy Ilegoée. Ilegoimg mudousvov Emi tive 6 Eoavog
ebwyeiven, Tod 0t pricavrog dml inme, Ilegosvs elnev éml vi] vijg Logydvog xeqali.
peze 08 tov Foawvov T Efic fuéew, Gve of &ldo fgovicral TV Immov dmexnd-
wefov, xnoi Tlegosvg. 6 0 odx €0éyevo, dmyver 0% oy tijg Togydvos xepalny
xete vy Urioyecwy” kv 0F ua) xouloy, iy pntéee adrod Ajpecda ipy. Har-
tung, Euripides restitutus II 852 hat den Hinweis auf diese Stelle ge-
geben, nachdem man von jeher schon jene Worte Perseus in den Mund
gelegt hatte. Wecklein hitte dies nicht bestreiten und die obendrein
ganz schiefe Beziehung auf Phineus herstellen sollen.!

Wir fanden, daB bis zum Hochzeitsmahl die ganze Ovidische Dar-
stellung auf Euripides Andromeda fulit; wir sehen, daf die Ovidische
Szene, Perseus beim Mahl in MuBie seine Taten und insbesondere das
Gorgoabenteuer erzihlend, eine Situation liefert, wie sie die drei Frag-
mente 133, 134, 149 erfordern: ist da der SchluB zu kiihn, daB auch
noch diese Szene aus der Euripideischen Andromeda stammt? Um so mehr
alsnoch zwei Fragmente auf ein Mahl weisen. Zuniichst 147: Anecd. Bekk.
p. 339,6 dyogog xai yogor. Edgimidng ’Avdgouéde ‘of xat olxov upi deaiva
xei todmeley. Al®lomes onuaiver. Die Stelle ist verderbt und noch nicht
sicher emendiert. Soviel aber ist sicher, daB von einem Festmahl der
Athiopen die Rede ist, so daB der Vergleich mit Ov. IV 762ff.:

! Wegen Ov. V 218, wo der besiegte Phineus reumiitig zu Perseus spricht:
non nos odium regnique cupido Compulit ad bellum: pro coniuge movimus arma.
Causa fuit meritis melior tua, tempore nostra. Auf sein #lteres Recht verweist
der ehemalige Verlobte; veérns und Sedoos to¥ »0¥ whéoy im Munde des Bru-
ders des greisen Kepheus wiren ja licherlich. Gegen Wecklein auch E. Miiller
a.a.0. 61, Anm. 59, und Gaetano Munno a.a. 0.47u. 57, der aber die oben be-
tonte besondere Beziehung igmoriert.
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reseratis aurea valvis
Atria tota patent, pulchroque instructa paratu
Cepheni proceres ineunt convivia regis,

worauf Wecklein hinweist, recht iiberzeugend klingt. Dazu fg. 148,
Schol. Plat. p. 916a 28: Zmgvisvto yio v avreis (taig cvvoveietg) xow-
1708 TQEis. xal TOV pév medTOV Aidg Olvumiov ol v *Olvumiov Eleyov,
T0v 0¢ dedregov fedwv, Tov It Tolrov cwrijgog’ Flsyov O0F adrdv xai véleiov,
g Edgumidng “Avdgouéde nei 'dowotopdvys Teynvicrais.

Und noch ein Zeuge, vielleicht fiir das Hochzeitsfest, jedenfalls aber,
worauf es fiir unsern Zweck wesentlich ankommt, fiir eine ausfiihrliche
Erzihlung des Gorgoabenteuers durch Perseus vor Kepheus und An-
dromeda, 148t sich vorfiilhren. Wo in Lukians dial. mar. 14 Triton den
Nereiden die eben geschehene Befreiung der Andromeda und die vor-
aufgegangene Enthauptung der Medusa durch Perseus erzihlt, beruft
er sich auf das eigene Zeugnis des Helden: toiaite pag dnovee dinyou-
uévov adrod modg wyy ‘Avdgouidav xei modg 1ov Knoée Getegov (s. 0. S. 2).1
Die 'Vermutung scheint mir nahe zu liegen, dafl die hiermit angedeutete
Szene, Perseus das Gorgoabenteuer vor Andromeda und Kepheus erzih-
lend, nicht einem augenblicklichen Einfall Lulkians ihr Dasein verdankt,
sondern daB der feingebildete Literat auf eine vorhandene, berithmte
dramatische Szene hinweist, in der er selbst und seine Leser Perseus
jenes Abenteuer entweder wirklich im Theater haben erzihlen héren,
oder die ihnen mindestens durch Lektiire bekannt war. Diese Vermu-
tung bestitigt eine unverkennbare Reminiszenz an das poetische Vor
bild in der Lukianischen Darstellung, der tadellose, tragische Trimeter:
o9& v "Avdgopiday moonsiuévny nl Tvog

méTQarg wooBAijrog MOGTETQTTOAEVUEY Y,

in dem mposmemarradevuévyy und vor allem mgoBiijros poetisch sind. Auch
die auffallende Verbindung 1 49y v denlde mgopaivovce — die die
Lexika besonderer Vermerkung fiir wert halten und unter ganz unstatt-
hafter Vorwegnahme der erst folgenden Erliuterung mit ‘vorhalten wie
einen Spiegel’ iibersetzen — ist in poetischer Diction ohne jeden An-
stand. Wenn das richtig ist: welche dramatische Szene hatte Lukian

! Die Worte kinnen doch wohl nur heien: ‘so etwa habe ich es ihn selbst
der Andromeda und spiter dem Kepheus erzihlen horen.’ Damit wirde Lu-
kian, wenn man es genau nehmen will, eine zweimalige Erziblung des Aben-
teuers durch Perseus bezeugen, erst vor Andromeda, dann vor Kepheus, #hn-
lich also der Ovidischen Darstellung, wo freilich auch schon bei der ersten
kurzen Erwihnung der Medusentstung Kepheus zugegen ist. Aber man darf
die Worte wohl nicht allzu sehr pressen.

t Der Satz xoi v0 piv medrov olxtipas Ty Toyny «dTis dvnedre Ty alviey
tijs xotadinng, xovd predy OF dlovg Kowte — éyeijy yie 0£606Far Ty mwaide —
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im Sinne? Auch ohne die friilher gefundenen Anhaltspunkte wiirde hier
jeder zuniichst an dasjenige Andromedadrama denken, das notorisch bis
in die Kaiserzeit aufgefiihrt worden ist (Eunap. fg. 54, FHG IV, 88)
und fiir dessen allgemeine Kenntnis und Verbreitung in Lukians Zeit
er selbst Zeuge ist durch die Art und Weise, wie er hist. conscrib. 2!
von ihm als Allbekanntem redet: das des Euripides.

Die, wie gezeigt, Euripides folgende Darstellung Lukians in dial.
mar. 14 schlieBt mit dem Satz: xal viv pauel v tod Knpéng xol dmdte
adoiy s “Agyog, &ere dwri Savdrov yduov od Tov Twybvte ligero. Sie tritt
also nicht nur in der Bezeugung des Tatenberichtes des Perseus, sondern
auch der Hochzeit im Hause des Kepheus Ovid zur Seite. Ich m&chte
also glauben, daf auf den leidenschaftlichen Anfang des Dramas eine
breite ruhige Mittelpartie mit der Erzihlung des Perseus und anschlie-
Bendem Abgang aller Beteiligten zur Festfeier folgte, worauf mit dem
EntschluB des Kepheus zum Wortbruch (vielleicht unter Einfiihrung des
Phineus) die zweite Verwicklung, das zweite Drama im Drama einsetzte,
getreu der Tendenz des spiten Euripides, durch Zusammendringung
tragischen Stoffes zu wirken. Den AbschluB brachte Athena als 9zog
& wqpeviig. Dies v magégye.

Beide Autoren nun, die, wie wir gesehen haben, mit ihrer Erzihlung
der Gorgottung auf dem Bericht des Perseus in Euripides’ Andromeda
fulien, Ovid und Lukian, geben auch das Spiegelmotiv, und zwar wird
es bei Lukian besonders hervorgehoben und gerade bei seiner Einfithrung
der Hinweis auf Perseus’ eigene Gewiihrsmannschaft gegeben. Triton
berichtet erst kurz: Zmel d’ovv uxev Smov duyroivro, f wiv Ixddevdov,

Pondeiv Oufyrw ist zwar an sich ganz natiirlich, liest man aber daneben die
Fragmente

127 & wodéV olwrigo 68 nospauévny Geadv.
od & sl ©lg Jomg rodudy @urigas mwddog;
128 & Eévs watolutigov pe iy mavadiiow,
AB6éy pe dsopdv.
129 & maedéy, &l choouul 6, sloy yor ydew; usw.,

go ist klar, daB Lukian diese Szene der Euripideischen Andromeda im Sinne
hat; vgl. auch Ovid (o. 8. 11).

1 Dje Stelle kann auBerdem vielleicht ebenfalls noch ein Zeugnis dafiir ablegen,
da8 in der Andromeda Euripides auch einigermaBen ausfihrlich auf die Gorgosage
eingegangen war. Lukian erzihlt die Geschichte von den Abderiten, die nach einer
Auffihrung der Andromeda bei groBer Hitze simtlich in ein Fieber verfallen
mit dem eigentiimlichen Symptom, daB sie umherlaufen und mit lauter Stimme
Tragodienverse, besonders aus der Andromeda, herdeklamieren, éml mwold &u-
gilogwedvens tijc Avdgopédas Tf uviuy adrédy nel vod Ilspeéws ¥zv obv Tff Me-
dodoy Ty Endevov yrhduny megimerouévov, bis die kiihlere Jahreszeit sie wieder
zu Verstande bringt. Diese Worte konnten doch wohl nur gesagt werden,
wenn Perseus auch als Medusentdter betont worden war.
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olper, 0 0% dmorspiov tijg Medovong thv sepediy Gyeso dmomrduevos. Die
Nereide Iphianassa wendet ein: wdg (ddv; ddéator ydp siowv % og av idy,
olx &v Tt &Alo perd tedreg idor, und Triton bringt nun die Spiegelungs-
geschichte unter ausdriicklicher Berufung auf die eigene Aussage des
Perseus vor Andromeda und Kepheus, d. h. das verschleierte Euripi-
deszitat. In dieser Hervorhebung bei Lukian liegt, daB auch er noch die
Erfindung des Spiegelmotivs als einen Glanzpunkt in dem Euripideischen
Bericht iiber das Gorgoabenteuer empfand, den der Dichter nach seiner
Weise gewily auch sonst zu einem Meisterwerk lebendigster, anschaulichster
Schilderung gestaltet hatte.

Zum Schluf noch ein Wort iiber die vorhandenen Varianten in der
Spiegelgeschichte selbst. Bei Ovid und Lucan hilt Perseus den spiegeln-
den Schild selbst, bei Lukian (an beiden Stellen) Athena; Apollodor
driickt sich nicht niiher dariiber aus. Welche Version ist die alte, Eu-
ripideische? Es scheint mir nicht zweifelhaft, daf hier die romischen
Dichter dem Original treuer folgen. Denn offenbar ist die von ihnen
gebotene Situation die plastisch minder gut durchdachte, noch nicht
erprobte, die Stellung des Perseus, am linken Arm den Schild so haltend,
daB er die Medusa spiegelt, wihrend er sie — nach alter Tradition; man
vergleiche nur die Metope von Selinus und die oben S. 2 erwihnten
Bildwerke — mit der linken Hand am Schopfe fafit und mit der Rechten
die Harpe ansetzt, eine recht ungliickliche, wo nicht unmégliche. Offen-
bar hat BEuripides zuerst die ,vorwitzige Frage“ gestelit, wie Perseus,
ohne zu sehen, die Medusa richtig treffen konnte, und durch Einfiihrung
seines geliebten Spiegels die Lisung gebracht. Ohne sich nun die Si-
tuation rdumlich genau klarzumachen oder sie praktisch auszuproben
~— wozu kein Anlaf vorlag, da sie nicht vorgefiihrt, sondern erzihlt
wurde —, lie er Perseus selbst den Spiegelschild halten. Als dann ein
hellenistischer Kiinstler — oder auch schon ein vorhellenistischer, je
nach Auffassung des Bonner Reliefrhytons — das von Euripides er-
fundene Spiegelungsmotiv plastisch darzustellen beschloB, erwies sich
ihm bald die Unméglichkeit, der Anweisung des Dichters genau zu folgen,
und er hatte nun den Gedanken, das in dieser Form unbrauchbare Motiv
in die vorhandene beriihmte Komposition mit Athena derartig einzu-
fiigen, daB er Athena den Schild so halten lief und die Blickrichtung
des Perseus so modifizierte, da die Spiegelung wahrscheinlich wurde.
Notwendig wirkte dieser Vorgang auf dem Gebiete der Plastik wieder
auf die Literatur zuriick, es entstand die Version, die Lukian gibt. Sie
braucht vor ihm noch nicht literarisch fixiert zu sein, er war ja selbst
ein guter Kunstkenner und kann auch erst selbst die Amalgamierung
der Euripideischen und der bildlichen Uberlieferung vollzogen haben;
sehen wir ihn doch in seiner Darstellung, die im Kern zweifellos Euri-
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pides folgt, noch zwei- oder dreimal Reminiszenzen aus gesehenen Bil-
dern einflechten: indem er Andromeda bis weit unter die Briiste ent-
bloBt (fulyvuvov mord Eveedev v pacrdv), wihrend sie bei Euripides
in reichem bréutlichem Schmuck erschien, und indem er im Kampf mit
dem Seemonstrum den Perseus sich auBer der Harpe zugleich des Gor-
goneions bedienen liefi, um das Untier zu versteinern. Beide Ziige (die
bei Ovid bezeichnenderweise fehlen) sind uns aus der bildlichen Uber-
lieferung geldufig, den zweiten gibt auch Lukians Gemildebeschreibung
in de domo 22. Auch die Worte 6 8¢ Moag 1o decua tijs magdévou,
syt Ty yElge vmedébaro dugomodnti xavioveay &x vijg métoug Ohiodneds
otone klingen wie eine Beschreibung des berithmten Gemildes des
Nikias (Plin. XXXV 132), das uns aus zahlreichen Repliken bekannt
ist (Gemiide, Reliefs, Terrakotten, Gemmen, Miinzen und eine Marmor-
gruppe in Hannover: Wernicke bei Pauly-Wissowa 12157). Indes kénnen
diese drei Ziige sowohl wie die Abwandlung des Spiegelmotivs Lukian
auch aus dem Pantomimus vertraut gewesen sein, zu dessen Repertoire
die beiden grofien Kimpfe des Perseus, und zwar dodvrov, nicht dr' dmey-
yerleg wie in der Tragddie, gehdrten (Lukian, de salt. 44).

DaB dies der Gang der Entwicklung des Motivs ist, scheint mir in
der Natur der Dinge zu liegen; die umgekehrte Entwicklung wiire
widersinnig und kaum ausdenkbar. Damit ist auch noch ein Beweis fiir
das gefunden, was wir oben aus innerlichen Erwigungen fiir natiirlich er-
klirten: daB das Spiegelmotiv seinen Ursprung nicht in der bildenden
Kunst, sondern in der Literatur genommen hat. Die unmdégliche Figur
eines Perseus, der sich zum Enthaupten der Medusa selbst den Spiegel
hilt, ist nicht durch den Pinsel oder unter dem MeiBel eines Kiinstlers,
sondern in dem Kopfe eines Literaten entstanden.



Athena als Geburtsgottin.

Von K. Lehmann-Hartleben in Heidelberg.

Ein hidufig abgebildetes Relief des Akropolismuseums?, eines der
wenigen, gut erhaltenen archaisch-attischen Weihreliefs, stellt ein Opfer
an Athena dar (Abb. 1). Links steht die Gottin in der gewohnten
Tracht der Koren und mit dem Helm auf dem Haupte. Mit der Linken
hdlt sie einen Gewandzipfel etwas iiberzierlich empor, wihrend sie die
Rechte nach archaischer Weise an die Brust gehoben hat. Ihr gegen-
iber stehen die Adoranten: voran zwei hintereinandergeschobene
Knaben, von denen der vordere in der erhobenen Rechten einen
fachen, runden, scheibenférmigen Gegenstand der Gottin hinhilt. Dann
ein Mann im Himation, weiter ein kleines Middchen mit betend erho-
bener Rechten, wie es auch die des im Hintergrunde stehenden der
beiden Knaben vorne ist. Endlich eine Frau im Chiton und Mantel.
Von den beiden Erwachsenen sind die Kopfe und Oberkérper nicht
mehr vorhanden. Doch werden auch sie sicherlich die Rechte adorierend
erhoben haben. Von einem Altar ist keine Spur zu sehen, und daB ein
solcher vorhanden gewesen sei, ist unmdoglich. DaB trotzdem hier auf
ein Opfer Bezug genommen wird, macht das Opfertier unzweifelhaft:
ein Schwein, das hinter den Beinen des Mannes und anscheinend auch
dem Jungen mit dem scheibenformigen Gegenstand hervorkommt.

Daf} hier eine Familie, Vater, Mutter und drei Kinder, sich Athena
bittflehend naht, ist sicher. Ebenso, daB das Opfer eines Schweines
stattfinden goJ]. Wihrend aber sonst auf allen Votivreliefs, die das
gleiche Thema zym Gegenstand haben, das Opfertier zum Altar gefiihrt
wird, fehlt hier der letztere. Qffenbar wird nicht ein bereits vollzogenes
Opfer im Weihegeschenk hier verewigt oder ein solches eben durch
das Weihgeschenk ersetzt, sondern ein Opfertier gelobt und wohl auch

! Die Nachweise bei G. Dickins Cat. of the Acropolis-Museum I, Cambridge
1912, Nr. 581. Da dort allein das Relief nach seiner Vervollstindigung durch
ein neues Bruchstiick ganz, aber nur in kleiner, zeichnerischer Wiedergabe
abgebildet ist, wird Abb. 1 nach Phot. Alinari 24672 willkommen sein. (Jetzt
auch Pfuhl Ath. Mitt. 1923, 132>
2'
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der scheibenférmige Gegenstand, den der eine Junge der Géttin dar-
bringt. Was soll diese dafiir gewidhren? Der Reliefkiinstler hat es un-
zweideutig mit archaischer Deutlichkeit zum Ausdruck gebracht. Selt-
samerweise ist den Interpreten entgangen, wie eigenartig sich der Chiton
der Frau rechts vorwélbt. Hier ist kein Uberfall des Gewandes iiber
einen Giirtel gemeint. Sondern eben erst, wo jener sitzen miifite, etwas
iiber der Taillengegend, beginnt jene Vorwolbung des Chitons und reicht
dann herab bis unter den SchoB. Auch ist sie nicht, wie es bei einem
iiberhéingenden Gewandbausch der Fall sein miiite, am unteren Ende
am stirksten, sondern sie steigt von oben und unten gleichmiifiig an und
hat ihre stirkste Ausladung vor dem Unterleib.! Es mag dahingestellt
bleiben, ob in Wirklichkeit das Gewand unterhalb des Schofies durch
den Mantel zuriickgezogen zu denken ist oder ob der Kiinstler durch
diese Art der Darstellung nur recht drastisch deutlich machen wollte,
was er meinte. Dariiber aber kann kein Zweifel sein: Die hier dar-
gestellte Frau ist schwanger.

Es handelt sich also offenbar um einen Bittgang fiir eine bevor-
stehende Geburt.? Man fleht den Beistand der Burggottin an und ge-
lobt ihr bei giinstigem Ausgang das Opfer eines Schweines und die
Weihung einer runden Scheibe, die der vorderste Knabe hilt.

In der Tat werden eben diese beiden Gegenstinde erst in diesem
Zusammenhang recht verstindlich. Was zunichst das Schwein betrifft,
so ist es nicht das gewohnte Opfertier fiir Athena. Wo immer wir von
Opfern an sie horen oder solche dargestellt finden, sind die Opfertiere
Kiihe oder Schafe.® Das Schwein ist das gewohnliche Opfertier fiir

! Um sich den Unterschied recht deutlich zu machen, vergleiche man die
Gewandb#usche der Kore Nr. 671 und der sog. Negerin Nr. 683 (nur letztere
in Profilansicht bei Schrader Auswahl archaischer Marmorskulpturen, Wien
1913, S. 45, Abb. 49, links und besser bei Lermann Altgriechische Plastik, 1907,
8. 95, Fig. 41). Um die Kérperformen klar heraustreten zu lassem, hat der
Meister der herrlichen Korenstatue Nr. 670 in einer in Wirklichkeit kaum
moglichen Art den fiiberhingenden Bausch sich dem Unterleib anschmiegen
lassen (s. Schrader a. a. O. 41, Abb. 43, links). Aber eben deshalb ist die Figur
zum Vergleich mit dem Relief lehrreich, weil so recht deutlich wird, wie
anormal gegeniiber diesem zart lebendigen UmriB der des Bausches auf unserm
Relief ist.

* Nach Arist. Lys. 742 war der Aufenthalt im Heiligtum nur den Geb#ren-
den, den Schwangern nicht untersagt.

3 Kiithe: Schon die Kuh des Kadmos (RE II 1949), ferner Philochoros
fr. 32 (bei Harpokration u. ézi{forov), CIA II 168, Her. VII 43, Gerhard Auserl.
Vasenb. 1V 242; Kuh und Stier: Roscher u. Athena Sp. 685 und an der Nike-
balustrade, s. jetzt Heberdey O. Jahresh. XXI/IT 1922, 8. 7 u. 42, und Kiihe und
Schafe am Parthenonfries. Die Beispiele lieBen sich leicht mehren. Weitere
Belege s. bei Stengel Opferbriuche der Griechen, 1910, 193ff. In Kos wird der
Athena ein trachtiges () Schaf geopfert (Collitz-Bechtel ITI 3636, 57).
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chthonische Gétter, und als solches ist es auch dem Heilgott Asklepios
gelegentlich eigen (s. d. Reliefs Svoronos Taf. XXXV, 3, XXXVIH, 2,
Museo di Mantova I, Taf. 13), mit dem Athene die chthonische Schlange
als Attribut teilt. Und es ist zu erwiigen, ob dies kathartische Opfer-
tier nicht auch bei Asklepios eine besondere Beziehung zur Geburt hat.
Denn zweifellos ist auf den beiden erstgenannten Reliefs das ,feiste®
Schwein’, das zum Altar gefithrt wird, eine trichtige Sau. Das Gleiche
ist auf unserm Relief an dem erhaltenen Stiick des Tierbauches zwischen
den Beinen des Mannes ganz deutlich.? In denselben Zusammenhang
diirfte denn auch ein zweites Relief im kleinen Akropolismuseum ge-
horen, auf dem Athena ebenfalls ein Schwein geopfert wird (Le Bas,
Voyage archeol. ITI, 46. Michaelis, Parthenon, Taf. XV, 17.%). Hier steht
die Gottin unter der Einwirkung phidiasischer Kunst vollgeriistet da,
was dem Thema viel weniger angemessen ist als die schlichte Kenn-
zeichnung lediglich durch den Helm auf dem archaischen Relief.
Durch den Gesamtzusammenhang erhilt auch die bisher unerklirte
runde Scheibe, die der Knabe darbringt, ihre Deutung. Einen runden
scheibenfﬁrmigen Gegenstand, offenbar ein Anathem, sehen wir auf einem
Pfeiler im Heiligtum des Asklepios auf dem Votivrelief Svoronos, Taf.
XXXV, 3 (Arndt-Amelung, Einzelaufn. 1228. Phot. Alinari 24310).
Schon Loewy (bei Arndt-Amelung a. a. O.) und Svoronos haben bei
Besprechung dieses Reliefs auf die ganz dhnliche Rundscheibe auf einem
Relief in Paris (Raoul-Rochette, Taf. 70. Phot. Alinari 22767) hinge-
wiesen, und Svoronos hat beide mit dem von Dragendorff verstfentlichten
{Arch. Jahrb. XTI, 1£f. Taf. I, Nat. Mus. 93) Weihgeschenk fiir einen Arzt,
das ebenderselben Zeit wie unser Relief entstammt, in Zusammenhang
gebracht. Neuerdings hat Svoronos* einige weitere Beispiele hinzuge-
fiigt: offenbar ein Votiv der gleichen Gattung, aber wie auf unserm
Relief von kleineren Dimensionen, findet sich auf dem Bruchstiick Nat.
Mus. 2544 I" (Svoronos, Taf. CLVIII) aus dem Asklepieion. Zweifelhaft
kann man bei dem Fragment 2450 (Svoronos, Taf. CLIX) vom gleichen
Fundort sein. Das runde, mit profiliertem Rahmen umgebene Medaillon
scheint hier nach der Abschrigung des Randes des Fragmentes im Ver-
héltnis zur Richtung des im Rund stehenden Mannes die Fiillung eines
Giebels gewesen zu sein, Das gleiche findet sich hier deutlich als Schild
charakterisiert, wie bei Stelen der verschiedensten Art hiufig, auf dem

! So Svoronos auf 8. 254 des deutschen Textes. .

* Richtig gesehen schon von Fehrle Die kultische Keuschheit sm Altertum,
1910, 183, wo nur irrtiimlich Athene als sitzend bezeichnet wird.

* Walter Beschreibung der Reliefs im kleinen Akropolismuseum in Athen
Nr. 48,

* Journ. int. d’arch. num. XX. 1920/1, Tf.
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Fragment 2525 (Svoronos, Taf. CLIV). Auf dem schénen Relief 2557
(Svoronos, Taf. CLXXT) vermag ich nicht mit Svoronos die Spuren eines
gemalten ,,Diskus“ rechts oben zu erkennen. Einen weiteren Beleg fiir
die Weihung solcher runden Votive an Asklepios bietet jedoch eine
Marmorscheibe mit einer Weihinschrift aus der 1. Halfte des 4. Jahrh.
(IG II 1445).

DaB aber gerade auch ein Zusammenhang dieser Votive mit Ge-
burtsriten besteht wie auf dem Relief im Akropolismuseum, lehrt ein
anderer Fund aus dem Asklepieion. Von Duhn fiihrte in seinem Ver-
zeichnis der Asklepieionfunde® unter Nr. 62a und b zwei Fragmente
auf, iiber deren Zusammengehorigkeit er unsicher war. Von 62b, das
ich, von Herrn Kastriotis liebenswiirdigst unterstiitzt, trotz alles Suchens
in den Magazinen des Nationalmuseums nicht auffinden konnte, wird
spiter die Rede sein. Zu 62a (im folgenden als a bezeichnet), auf dem
in altertiimlicher Formengebung der Oberkérper und polosgeschmiickte
Kopf einer Gottin, dahinter, ohne Zusammenhang damit, ein frei aufge-
hingtes Gewandstiick dargestellt ist, fand sich spiter ein anderes zuge-
horiges Fragment (c). Es hat eine Breite von 20 cm und eine Hohe
von 14 cm. Auf einer 4 cm hohen und 2 cm vorspringenden Fubleiste
ist erhalten der r. Fub und Unterschenkel bis zur Hilfte und der vor-
dere Teil des linken, zuriickgesetzten Fufies einer nach r. hin schrei-
tenden weiblichen, archaisch gewandeten Gestalt. Die Zusammenhorig-
keit von a und c ist nach Material, MaBen und Art der Arbeit fraglos.
Zudem hat sich an Fragment ¢, an dem sonst die Riickseite wegge-
brochen ist, links ein Stiick scharfen Randes und sorgfiltig geglitteter,
schildférmig vorgewdlbter Riickseite erhalten, ganz gleicher Art wie an
a. So erscheinen denn die beiden Stiicke schon zusammengefiigt bei
Svoronos, Taf. CLXVIII unter Nr. 2410. Nur ist hier willkiirlich der
Oberkérper der Frau vorniibergeneigt und das Ganze zu einer breiten,
oben abgerundeten Stele ergiinzt, wobei das links an ¢ erhaltene Stiick
alten Randes gar nicht beachtet ist. Ein drittes Bruchstiick (d) hat vor
einem Jahre der verdienstvolle Restaurator des Museums, Buda, aufge-
funden und das Ganze unzweifelhaft richtig in Gips erginzt, wie es in
Abb. 2, die ich mit giitiger Erlaubnis des Herren Kastriotis nach einer
neuen Institutsphotographie hier wiedergebe, zu sehen ist. Das Fragment
d ist 1, o. und r. gebrochen, 18 cm breit und 14 em hoch. Auf der
gleichen unteren Fubleiste wie bei ¢ ist links der rechte, vorgesetazte
Fubf einer nach rechts schreitenden weiblichen Figur, der dem entspre-
chenden auf ¢ aufs Haar gleicht, erhalten. Rechts das Stiick einer nur
halb so groBen, nach links schreitenden, mit Himation bekleideten minn-

1 Arch. Ztg. 1877, 139fF,



Athena als Geburtsgottin 20

lichen Figur. Erhalten ist der rechte nackte Fuf mit Sandale, das bis
zur Wade nackte rechte Bein bis in Hiifthshe, ferner ein Stiick vom
Ober- und Unterschenkel des linken zuriickgesetzten Beines. Rechts
kénnte zur Not noch ein zweiter Adorant gleicher Grofe Platz finden.
Ein Stiick der wie auf a und c schildférmig vorgewdlbten Riickseite
ist auch hier erhalten. Die genaue Ubereinstimmung der FufBleisten
auf ¢ und d sowie der Frauenfiille, endlich der Riickseiten schliefit jeden
Zweifel iiber die Zusammenhorigkeit von d mit a und ¢ aus. Die Er-
ginzung des Ganzen zu einer grofien kreisrunden Platte von 63 cm
Durchmesser, deren Riickseite vom scharfkantigen Rand aus gleichmifiig
schildférmig vorgewdslbt ist, so daf die Platte in der Mitte eine Dicke
von etwa 12 cm erreichte, ist, wie sie in Abb. 2 zu sehen ist, vollig ge-
sichert. Was den Stilcharakter des Werkes betrifft, so konnte man,
solange nur Fragment a bekannt war, an archaischen Ursprung denken,
obwohl die iibertrieben manirierte Form des schwalbenschwanzformigen
Gewandes und die freie Bildung der Locken hiitte bedenklich machen
miissen. Nach der Auffindung von d kann aber kein Zweifel mehr herr-
schen, daf wir ein archaistisches Werk des 4. Jahrh. vor uns haben oder
vielmehr ein Werk, bei dem die gottlicher. Gestalten hieratisch archai-
siert wurden. Denn eine lockere, flotte Formengebung, ganz den an-
dern Votivreliefs des 4. Jahrh. entsprechend, zeigt der Mantel des Ado-
ranten rechts. Es ist dasselbe beabsichtigte Nebeneinander zweier
Stile wie auf dem schonen Reliefwerk Nat. Mus. 1425 (Svoronos, Taf.
LXVIII).

Wir haben also hier ein schildfsrmiges Votivrelief des 4. Jahrh. vor
uns, auf dem zwei nach rechts schreitende Goéttinnen und ihnen gegen-
tiber ein oder zwei Adoranten dargestellt sind. Die hintere der beiden
Gottinnen triagt einen Polos, und hinter ihr ist ein Gewandstiick aufge-
hingt. Wer mogen die Gottinnen sein? Der Fundort lifit auf eine Be-
ziehung zur Heilkunde schlieBen. Man konnte an Epione und Hygieia
denken. Aber die Darstellung weicht von den erhaltenen der Gottinnen
80 stark ab, und diese tragen zudem nicht den Polos. Auch das Gewand-
stlick links oben diirfte so schwer erklirlich bleiben.

Da hiltt uns nun das leider verlorene Bruchstiick b weiter. Da es
die Reste zweier weiblichen Figuren, die wie auf unserm Relief nach
rechts hin schritten, enthielt, kann es nicht zu diesem gehort haben.
Nach Sybels Bescbreibung1 war die Riickseite ,,glatt, aber mit aufliegen-
dem Wulstring (Schildrand)“ausgestattet, welch letzteren Milchhdfer® wohl
mit Recht als Rest eines Schildbuckels deutete. Da nun Mafie wie Art der

! Nr. 4028. Mir freurdlichst von Dr. Walter nachgewiesen.
® Ath. Mdtt. V 206, Anm. 1,
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Arbeit so sehr zueinandergestimmt haben, daf die Zusammenhérigkeit
von a und b friilher vermutet und behauptet werden konnte, mufl 62b
der Rest eines unmittelbaren Gegenstiickes zu Nat. Mus. 2410 gewesen
sein. Auch dort waren 2 nach rechts schreitende Gottinnen dargestellt.
Eine von ihnen trug einen Kécher (Duhn a. a. O., Sybel a. a. 0.). Es
war also eine Artemis. Wir werden demnach in unserm Relief in der
vorderen Gottin, von der sich nur die FiiBe erhalten haben, die gleiche
vermuten und annehmen, daf nur die Reihenfolge geindert ist. Artemis
Brauronia, die Schiitzerin der Geburten, die ihren eigenen Bezirk oben
auf der Burg hatte, konnte passend auch im Asklepieion Weihgeschenke
erhalten. Ein Gleiches geschah der Geburtshelferin Eileithyia (IG III,
836a), und sie werden wir in der zweiten, auf beiden Reliefs neben
Artemis erscheinenden Géttin erkennen diirfen, wie in Marathon beide
einen gemeinsamen Altar hatten (Ath. Mitt. X 279). Und Eileithyia
kommt auch der Polos als Kopfputz zu! wie auch der brauronischen
Gottin selbst.? Endlich erfihrt auch das links oben, offenbar als Weih-
gabe, frei aufgehingte Gewandstiick so seine Erklirung. Der Brauroni-
schen Artemis wurden in Athen nach gliicklich iiberstandener Entbin-
dung die Gewinder der Wochnerinnen dargebracht.®

Wir haben also in dem jetzt wiederhergestellten Relief im National-
museum und seinem verlorenen Gegenstiick zwei weitere Beispiele fiir
die Verbindung dieser runden Votivgaben mit Heilriten und besonders
mit der Geburt, wie wir eine solche Verbindung bei dem archaischen Relief
des Akropolismuseums annehmen mufiten. Was der Sinn dieser Weih-
geschenke ist, ist schwer zu ermitteln. Wir finden in den zahlreichen
Tempelschatzverzeichnissen keine eindeutig auf sie zu beziehende Be-
zeichnung. So wird man annehmen diirfen, daB sie mit einem allge-
meinen oder iibertragenen Begriff benannt wurden. Im allgemeinen
hat man sich denn auch daran gewohnt, solche runden Votivscheiben
als Disken zu bezeichnen, obwohl kein bestimmter Grund dafiir vor-
handen ist. Eine tatsichliche Beziehung zum Diskus suchte Svoronos her-
zustellen*, indem er die #rztliche Verordnung gymnastischer Ubungen zur
Stirkung der Gesundheit heranzog. DaB eine solche Erklirung bei der
eben aufgewiesenen Beziehung solcher Votive gerade zur Entbindung
unmoglich ist, liegt auf der Hand. Zudem haben die beiden Votivrunde
fiir Artemis Brauronia unzweifelhafte Schildform. So bleibt die Még-
lichkeit, daB diese Scheiben gomides geheifien haben, also verfliichtigte
Nachbildungen von Schilden sind. DaB diese Erklirung das Richtige
trifft, wird durch die Erwihnung eines dowidiov im Inventar eines atti-

! V. K. Miiller Der Polos, Diss. Berlin, 1915, 61.

2 Ebd. 54. 3 Nachweise RE II 1381f.
4 Journ. int. d’arch. num. a. a. O.
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Abb. 1.
Weihrelief im AJcropolismuseum.
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Abb. 2.
Weihrelief im Athener Nalionalmaseum.
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schen Heilheros weiter empfoblen (IG II 403 Z. 62). Auch fir die
runden ,oscilla der friilhen Kaiserzeit méchte ich entgegen Lippolds
letzter Behandlung! an der Deutung als urspriingliche Votivschilde fest-
halten. Der Haupteinwand dagegen, der vielen positiven Argumenten
gegeniibersteht, daf namlich offenbar die Beziehung zum dionysischen
Kult vorherrscht, wird dadurch entkriftet, daB gerade Darstellungen
von offenbar kathartischen Ceremonien besonders beliebt sind.? Da-
durch wird der Zusammenhang der Schilde mit den Reinigungsriten,
wie sie auch bei Geburt, Krankheit oder Tod vorgenommen werden,
hergestellt. Schilde als Weihgaben in Natur oder in Nachbildungen®
sind ja auch sonst nichts Ungewohntes. Aber fiir ihre reinigende Be-
deutung und ihren Zusammenhang mit den Heil- und Geburtsgsttern
mubf doch nach einer besonderen Erklirung gesucht werden. Es konnte
sein, daB der Schild als allgemein apotropiisch hierher iibertragen worden
sei. Aber vielleicht gibt es noch engere Verbindungen. Die grofte
Zahl von monumentalen Weiheschilden wurde bekanntlich in der
iddischen Grotte auf Kreta gefunden.* Man hat in ihnen einfach pracht-
volle Nachbildungen wirklicher Waffen ohne besonderen inneren
Gehalt sehen wollen.’ Etwas anderes jedoch ist wahrscheinlicher. Die
iddische Grotte ist die geheiligte Geburtsstitte des hochsten Gottes.
Damals sollten, nach gewiB uralter Vorstellung, die kretischen Ku-
reten, die yelndomidec®, wie sie heiBen, durch Zusammenschlagen ihrer
Schilde die bésen Dimonen vertrieben haben. Der gleiche Brauch wurde
als heilige Ceremonie noch spiter am Geburtstag des Apollon in Ortygia
geiibt.’ Apotropiisch mit Metallgegenstinden bei der Geburt zu klap-
pern, ist antiker Brauch. Mit dieser dimonenvertreibenden Kraft der
Schilde wird auch die spartanische Sitte des Gebirens auf dem Schild
zusammenhéngen.® Die gleiche Idee hat wahrscheinlich die Schilde und
ihre Nachbildungen in Metall oder Stein bis zur Verfliichtigung zu run-
den Scheiben gerade zu Weihgaben der Heils- und Geburtsgotter er-
hoben. Spiter freilich hat sich der urspriingliche Charakter dieser Form
verwischt. Man kann zweifeln, ob noch eine dhnliche Vorstellung dem
Weiheschild eines rhodischen Strategen®, der noch dem vierten Jahrh.

! Arch. Jahrb. 1921, 38 . mit #lterer Lit. 2 g, ebd., 401T. .

* Vgl die Zusammenstellung zahlreicher Beispiele von Homolle in Dar.
Saglios Dict. d. ant. u. donarium S. 376. Vgl. Dragendorff Adrch. Jahrb. XII 4ff.
u. Anm. 24, Orsi Museo Italiano II 850 ff.

4 Orsi Museo Italiano 1I 689, 5 Orsi a.a. O. © Preller-Robert I, 654 ff.

? W. Schmidt Geburtstag im Altertum, GieBen 1908, 92. .

® 8. Eitrem Opferritus und Voropfer der Griechen und Rimer, Kristiania
1915, 886, wo freilich eine andere Erklirung versucht ist. )

® Auf ihn machte schon Dragendorff a. a. O. S. 4 aufmerksam. Abb. bei
Salzmann Néeropole de Camiros, Taf. VIII. Vgl. IG XII 1, 700.
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zu entstammen scheint, zugrunde liegt. Wir wissen nicht, welchen
Gottern er dargebracht wurde. Und es gibt natiirlich auch eine grofie
Zahl anderer runder Votivscheiben andern Ursprungs und anderer Be-
deutung.! Sicherlich auch haben die zahlreichen spitantiken Monumente
der gleichen Rundform nichts mehr mit so alten Vorstellungen zu tun.
Es sei denn etwa der bekannte Niobidendiskus, auf dem ja die Ge-
schichte von der Hybris einer kinderreichen Mutter dargestellt ist.

Wir haben also auf unserm, nunmehr allseitig erklirten Relief
eine Darstellung der Athena als Geburtsgdttin vor uns. Dal die
Burggéttin von Athen in archaischer Zeit nicht mehr nur die krie-
gerische Jungfrau war, hat die Forschung immer mehr gezeigt.® An
matronalen Ziigen fehlt es ihr nicht3, und Beziehungen zur Geburt
gerade muBte die attische Geschlechtergéttin haben.* Der Olkranz spielt
bei der Geburt eine Rolle®, und die Kurotrophos, die Pflegerin des
Erichthonios®, ja vielleicht einmal seine Mutter®, die Geburtshelferin
der Leto®, die die gottlichen Zwillinge auf dem Arm trigt", sollte sie

! Eine Zusammenstellung solcher, auf die mich Prof Ganscyniec freund-
lichst aufmerksam machte, findet sich bei Maiuri Ausonia VI 1911, 10ff.

2 8. jetzt den prachtvollen Aufsatz von Wilamowitz Athena, Sitz.-Ber.
Berl. Ak. 1921, 950ff.

3 RE 11 2004ff. Petersen Ath. Mitt. XI, 314ff. Ders. Burgtempel der
Athenaia, 1907 passim. Fehrle a. a. O. 169ff.

¢ RE 11 1968. Am Hochzeitstage stattet eine Priesterin als Stellvertreterin
der Gottin mit der Agis einen Besuch im Hause der Neuvermiihlten ab (Nach-
weise ebd. 1960) Fehrle a. a. O. 184. In klis macht Athena Mijzne die Frauen
fruchtbar (Paus. V 3, 2). Vgl. Fehrle a. a. O. 1831f.

5 Comptes rendus 1872, 22. Samter Familienfeste, 1901, 86. Wiichter Rein-
heitsvorschriften im griech. Kult, 1910, 28. Kéchling De coronarum apud antiquos
vt atque usu, 1914, 76ff. Eitrem a. a. O., 66.

6 Als solche tritt sie gerade in pisistratischer Zeit hervor. S. RE II 2004
und 1968.

7 Ebd,, wo mit Unrecht die Sage fiir spit erklart wird. 8.a. Petersen
Burgtempel, S. 86.

8 Macrob. Sat. I 17, 55. Man konnte allerdings versucht sein, in dieser
Sagenversion eine Erfindung aus der Zeit des attischen Seebundes zu sehen.
Vgl. aber die folg. Anm. und die Titigkeit der Athena bei der Enthauptung
der Gorgo, die eigentlich auch deren Entbindung ist (RE a.a.0., 1972, Nr. 30.)
Anders Hunnig De Pegaso, Diss. Breslau 1901, dem Fehrle a. a. 0., 190 zustimmt.

® Auf der Vase Elite céramogr. II 2 ist die Gottin, die auf dem r. Arm
ein Midchen, auf dem 1. einen Knaben trigt, durch die nebenstehenden Siulen
deutlich als Athena gekennzeichnet. Diese Darstellung, bei der nur der Typus
der Gottin offenbar aus Bildern des bacchischen Kreises tibernommen ist, muB
also gegen Jahn Arch. Aufs. 68ff. auf Athena mit Apollo und Artemis bezogen
werden.
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nicht von den Biirgern ihrer Stadt bei solchem Anlaf angerufen werden?
Zudem ist uns aus der Regierungszeit des Hippias, also wenig friiher
als unser Relief, eine Verordnung bekannt, durch die die Gaben fiir die
Athenapriesterin bei Geburts- und Todesfillen festgesetzt wurden (Ps.
Ar. Oc. II 2, 4 p. 1347a 4, dazu Fehrle a. a. O. 185). Sehen wir doch
auch andererseits friih, daB sie Beziehungen zur Heilkunst iiberhaupt
hat. Mit Recht hat man angenommen, dab die attische Hygieia in Athen
zu Hause! ist. Sie, deren Kult auf der Burg dlter zu sein scheint?
als der Einzug des epidaurischen Gottes, wird von Haus aus nichts sein
als eine Hypostase der Burggotiin® und hatte ja ausdriicklich als solche
ihren Kult auf der Burg. Und so sehen wir denn auch Athena mit As-
klepios spiter gelegentlich vereint (Svoronos, Taf. XXXVII, 5), wie uns
diese Verbindung auch aus Epidauros und Tegea (Paus. VIIT, 47, 1) be-
kannt ist, wie sonst Hygieia. Athena mit dem Beinamen Paionia kennen
wir als attische Heilgéttin* Es ist moglich, daB eben die geburtshelferische
Tatigkeit der Gottin ihr auch zu weiterer Heilkraft verholfen hat.

1. Nachtrag.

Erst nachdem das Manuskript bereits bei der Redaktion dieser Zeit-
schrift lag, erschien die neue Behandlung des Athener Reliefs durch
E. Pfuhl (Ath. Mitt. 1923, 132ff.). der auf gewisse Unterschiede in der
Gewandbehandlung der Athena und der Adoranten aufmerksam macht,
daraus den Schlub ziehend, das Relief sei erst zur Zeit der Perserkriege
entstanden und die Athena darauf hieratisch-archaistisch. Selbst
wenn er darin Recht hat, besteht kein Grund, das Relief unter das
Jahr 500 herabzuriicken. Das zu diskutieren, ist hier nicht der Ort.
Pfuhl verweist auf S.134 fiir die Vorwolbung des Chitons der Frau
rechts auf die tief herabhiingenden Chitonbiusche der streng rotfigurigen
Vasen. Aber fiir diese, sowohl auf den von Pfuhl herangezogenen wie
auf den ungemein zahlreichen sonstigen Stiicken bleibt stets bezeichnend,

' Eitrem Die gottlichen Zwillinge der Griechen, Kristiania 1902, 106ff.

¥ Altestes Zougnis fiir ihren Kult ist eine Inschrift des Euphronios. S. Tam-
borm.n 0, RE Art. Hygieia DaB der Bezirk auf der Burg ilter ist :11§ die
mnesikleischen Propylaen, und nur bei deren Erbauung ein anderes Niveau
erhielt, beweist seine dem Propyliienplan ganz widersprechende, unwgelm'@ige
Gestalt, namentlich die schrige Stidwestgrenze, welche eine andere Axenrich-
tung als die Propylien hat, Ihr folgt auch noch die Statue des Pyrrhos.

% 8o glaube ich anch Wilamowitz Sitz.- Ber. Berl. Ak. 1921, S. 963 verstehen zu
ditrfen. Wohl mit Unrecht faBt Eitrem Hygieia, den abstrakten Begriff, als eine
altgdttliche von der Burggsttin aufgesogene, urspriinglich selbstiindige Per-
son auf.

* Die Nachweise bei Roscher u. Paionia.
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da der Bausch nur nahe dem unteren Teil vorgewdlbt, richtiger aus-
geschwungen ist, wihrend auf dem Relief eine gleichmi8ig von unten
und oben anschwellende Wolbung vorhanden ist, die nur durch eine
Schwellung des Leibes darunter hervorgerufen sein kann, — Den mir
miindlich von L. Curtius erhobenen Einwand, daB bei der Geburt nach
griechischer Vorstellung nur die Frauen zu tun, Mann und Sshne aber
nichts dabei zu suchen hétten, kann ich fiir einen, fiir die ganze Familie
so bedeutungsvollen Bittgang nicht gelten lassen. K. L.-H.

2. Nachtrag.

Da der nicht voll beanspruchte Raum dieser Seite noch einen Nach-
trag gestattet, sei darauf hingewiesen, daB O. Walter in dem oben S. 21
A. 3 genannten Werk S. 35 Literatur iiber das Schwein als Opfertier
der Athena zitiert. Das bekannte Sprichwort Vg v ‘d8nvav, sus Miner-
vam (sc. docet) — Material bei Otto, Sprichworter d. Rémer 224 — setat
irgendwelche Beziehungen voraus, die zunichst in einer Fabel enthalten
sein mochten. Aber wir wissen auch aus Festus, daB diese Geschichte
Varro et Euhemerus (Jacoby, F.Gr.Hist. I p. 308, 6) ineptis mythis invol-
vere maluerunt, quam simpliciter referre. Ich denke mir, die Fabel wie die
mythologischen Berichte Varros und des Euemeros enthielten das aiziov
fiir ein Schweineopfer an Athena. — Zu Athena als Schiitzerin von
Schwangeren und Schweineopfer vgl. noch P. Baur, Eileithyia (Philologus,
Suppl. Bd. VII) 484 u.499. DaB Curtius Einwand nicht durchschligt,
bemerkt Lehmann-Hartleben mit Recht, vgl. z. B. Baur 483 oder das
Athener Relief 1426, wo Svoronos’ Deutung (Athen. Nat.-Mus. 4241f.)
auf Geburtshilfe auch dann wahrscheinlich ist, wenn man spezielle Be-
ziehung auf das erste der epidaurischen Wunder ablehnen muf (das
Relief stammt aus Epidauros). Weinreich.



Der Mysterienkult von Andania.'

Von Ludwig Ziehen in Brandenburg a. H.

L

Die griechische Religion, wie sie uns in den Kulten der historischen
Zeit vorliegt, ist nicht ein einfaches, organisch entwickeltes Gebilde,
sondern das recht, komplizierte Produkt verschiedener und verschieden-
artiger Elemente, deren Verbindung und Verschmelzung, wie heute
wenigstens theoretisch meist anerkannt wird, mit den Wanderungen und
Verschiebungen der griechischen Stimme in der dltesten Zeit zusammen-
hingt. Es liegen also in der griechischen Religion verschiedene
Schichten neben- und iibereinander, leider auch durcheinander, und diese
einzelnen Schichten von einander zu lésen und womdglich historisch zu
fixieren ist eine der Hauptaufgaben der griechischen Religionsgeschichte,
ist aber bis jetzt nur in geringem Umfange gelungen. Entweder fliebt
die Uber]ieferung zu spirlich oder, wo sie wie in den grofien Kultur-
zentren reichlich vorhanden ist, da hat sich Sage und Dichtung der
Gestalten des Kultus bemichtigt und so frei mit ihnen geschaltet, Zu-
sammengehsriges trennend und Heterogenes verbindend, daf es schwer,
wenn nicht unméglich ist, die urspriinglichen Zusammenhinge herzu-
stellen. Jeder, der sich mit attischer Religionsgeschichte beschiftigt,
kennt diese Schwierigkeit. Die Bedeutung der Kulte von Andania
nun besteht, wenn ich recht sehe, darin, dafl eine relativ reiche und

' Der Aufsatz gibt im wesentlichen den Vortrag wieder, den ich 1913 auf
der Marburger Philologenversammlung hielt und kurz in dem Verhandlungsbericht
S. 169 skiusierte. Eine ausfihrliche Wiedergabe versprach ich damals
R. Wfinach fir dieses Archiv und schrieb sie auch im Winter 1913 fast. vt'Jll-
stindig nieder, wollte aber noch in einem letzten Abschnitt die schwierige
Frage der unter dem Namen Méias, Mélaive u. ii. verehrten Gotthel_ten ge-
nauer verfolgen. Erst gchwere Erkrankung, dann Teilnahme am Krieg und
die darauffolgende erhshte berufliche und anderweitige Inanspruchnahme haben
mich seitdem on der Vollendung vernindert. Da ich nun nicht weiB, ob und
wann ich dazukomme, die Untersuchung iiber Méiag usw. abzuschlieBen, scheint
es mir doch richtiger, wenigstens den Hauptteil, den ich fertig habe und der,
wie ich glaube, nicht veraltet ist, zu versffentlichen, als alles .heg.en zu lassen.
Uber den ,Schwarzen mogen am SchluB einige besonders wichtige Beobach-
tungen geniigen.
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dabei einfache Uberlieferung uns instand setzt, hier jene Aufgabe mit
Erfolg in Angriff zu nehmen, wodurch dann auch auf andere Kulte und
Kultzusammenhinge Licht fallt.

Werfen wir zuniéchst einen Blick auf die uns zu Gebote stehende
Uberlieferung: wir besitzen einmal eine ziemlich genaue Darstellung der
Geschichte Andanias und seiner Mysterien durch Pausanias?, sodann aber
die groBe Mysterieninschrift,” die, wenn sie auch der Hauptsache nach
die #uBere Ordnung der Mysterien behandelt, doch auch fiir den Kult
selbst wichtiges Material enthilt. Der Wert dieses inschriftlichen Zeug-
nisses ergibt sich aus seinem urkundlichen Charakter von selbst. Aber
auch Pausanias zeigt sich in diesem Falle wirklich einmal gut unter-
richtet, sei es nun, daf er selbst in Andania war oder daB er eine gute
Quelle benutzte, und ich freue mich, da Hiller von Gaertringen und
Lattermann, die zuletzt diese Frage beriihrt haben, dasselbe Urteil iiber
ihn fdllen und den Wert des Pausanias als Quelle fiir die Geschichte
Andanias durchaus anerkennen.®> Schon die Verwendung urkundlicher
Zeugnisse wie der Inschrift des Methapos (IV 1, 8) spricht unbedingt
fiir Pausanias bzw. seinen Gewihrsmann. Vor allem aber wird ja sein
Bericht in erfreulicher Weise durch die groBe Inschrift bestitigt. In
einem Punkt ist freilich eine Differenz, woriiber gleich zu reden sein
wird, aber iiber diesem einen Punkt darf man doch nicht die wichtigen
und entscheidenden Ubereinstimmungen vergessen. Bestitigt wird vor
allem der Kult der Hagna, bestiitigt der des Apollon K«gveiog und daB
nach ihm das ganze Heiligtum Kagveidorov hieB*, was, wie sich nachher
herausstellen wird, von besonderer Bedeutung ist; bestitigt wird sogar
bis zu einem gewissen Grade die Nachricht von den (¢$1o:, auf denen
die veders} aufgezeichnet war.® Demgegeniiber besteht nun bekanntlich
die Differenz, daB auf dem Stein von den Meydlor @ezo/ die Rede ist,
wihrend Pausanias nur von dem Kult der Mepdier @eel spricht, und

1 IV ¢. 1—2; 3, 10; 14, 1; 15, 7; 16, 2; 26, 6—27, 6 und 33, 4ff.

* Dittenberger Syll.® 736, IG V 1, 1390, Ziehen Leg. sacr. II 58. Auch eine
in Argos gefundene Orakelinschrift (BCH 33, 175, Syll.® 735) bezieht sich auf
die andanischen Mysterien, ist aber leider Fragment, s. unten S.31.

8 Berliner Winckelmannprogr. 1911, S. 8f.

4 In dem Pausaniastext steht heute Kogvdseov: das ist die Verbesserung,
die schon Camerarius an den handschr. iiberlieferten Kagudsioy vornahm. Aber
sollte in KAPMAXION nicht vielmehr der echte Namen, nimlich KAPNIAXION
stecken?

5 Nach Paus. IV 26 gribt der argivische Feldherr Epiteles auf Grund
eines Traumgesichtes am Ithomeberg eine eherne Urne aus, dwolfag 0% edge
ratrizegoy EAndacpévoy &g ©d lemrdratov' émslhinto Ot Bonso e Pifhic. Evravdo
oy Meydlov @sav fyfyoumro 1) telsrs), die Inschrift erwihnt Z. 11 téy xdpm-
toav nel 1 Pifle, & 0é0wre Myasicroavog und Z, 84 tdag xedves Tds dvouws-
pérag e Tdv dogainv éyyedpoy "dyvas.
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man hat dies wohl dem Pausanias als bosen Fehler angerechnet und
darin ein Zeichen seiner Oberflichlichkeit gesehen. Allein davon, daB
er etwa die Inschrift falsch gelesen oder falsch verstanden hitte und
nur deshalb seine Meydder Ocof hineingebracht hitte, wie Foucart ge-
dacht zu haben scheint, davon kann gar keine Rede sein. Denn Pau-
sanias bringt ja diesen Namen nicht etwa beiliufig, sondern Kult und
Name der Meydlar ©col stehen gewissermafien im Mittelpunkt seiner
ganzen Darstellung. Entscheidend ist, daB schon im Gedicht des Metha-
pos die Meydhar Ocal stehen.! Es kann also kein Zweifel sein, daf man
schon vor des Pausanias Zeit, sicher seit der Zeit des Methapos, der
aber kaum vor Epaminondas gelebt hat?, in Andania tatsichlich die dort
verehrten Gottinnen Demeter und Hagna unter dem Namen Meydiar
Ocoi zusammenfafte. g ist richtig, daB dies der alten und offiziellen
Form des Kultus njcht entsprach, wie sich spiter noch schirfer heraus-
stellen wird, andrerseits aber leicht verstindlich, daBl sich spdter unter
dem Einflu von Megalopolis (Paus. VIII 31) und andern Kultstitten, wohl
auch unter dem Einfluf jener Meydior @cof in Andania selbst, in der
Populiren Anschauung und Rede jene Verbindung vollzog und, weil be-
quemer, das Ubergewicht erlangte.® Fraglich bleibt nur, warum Pau-
sanias daneben den tatsichlich doch bestehenden Kult der Meydlot @cof
nicht erwihnt hat. Aber wie man das auch erkliren mag, ob man an-
nimmt, daf Pausanias iiberhaupt nichts von dem Kult gehort hat oder
das, was er horte oder las, mifiverstand und irrtiimlich auf die ,,Grofien Got-
tinnen** bezog oder ob er den XKult nicht der Erwihnung wert hielt,
fir jede mogliche Erklirung bildet, wie mir scheint, die Voraussetzung,
daB der Kult der Meyddor @zof zu des Pausanias’ bzw. zu dessen Ge-
wihrsmannes Zeit keine bedeutende Rolle mehr spielte. Man konnte
Sogar versucht sein, eine Bestitigung dafiir jener 1909 gefundenen

argivischen Orakelinschrift® zu entnehmen. Freilich ist die entschei-
e
1

fjyvise 0’ “Epueico dduovs (cepwijs) ve xélsvda
ddpotgog nol wewroydévov Kodews, 69t gasi
Meeorivny Seivar Meyoalaicr Osaiciy dydve
Dlvddzw xletvoio yovov Kavrwviddeo.
;3'061')#0:60: 8" &g cvumavre Adnos Iavdibviog @bg
. ‘Ardidog {eoi Eoye moag’ “Avdaviy Séro xedvi.
. Hiller hilt ihn fir einen Zeitgenossen des Epaminondas. Mir machen
die Verse einen noch spiteren Eindnrl,ck.

* Mit Rocht bezeichnet Nilsson Feste S. 340 Meydher Oscl als volkstiim-
lichen Namen. Aber seine Vermutung, daB man erst bei der Neuordnung der
Mysterien ihnen die Sondernamen “4yve und Demeter gegeben hiltte, ist ganz
unwahrscheinlich. Wenn ein Name einen alten Eindruck macht, so ist es doch
der der Hagna.

* Sie lautet nach den einleitenden Datiernngsnamen: Xenouds 6 ysvéuevos
T@ wédst 1@y Meooavioy Gveyedon xord vo Pdpiope Tov deyévray nel svvidewy,
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dende Textstelle fragmentarisch und unklar, wofiir bezeichnend ist, daf
von den drei Forschern, die das Orakel iibersetzt haben, jeder eine
andere, grammatisch und inhaltlich verschiedene Ubersetzung selbst des
ersten, vollig erhaltenen Satzes bringt." Immerhin geht doch das wenig-
stens aus der Imschrift hervor, daB die Messenier in betreff des Kultes
der Meydhor @col irgendwelche Zweifel oder Bedenken hatten, was wie-
derum am ehesten verstéindlich wire, wenn man ihm in der vorher-
gehenden Epoche nicht mehr viel Beachtung geschenkt hatte. Ich
gebe natiirlich zu, daB dies nur eine Hypothese ist, aber dasselbe gilt
fiir jede andere Erklirung auch. Das Zeugnis ist eben in seiner Be-
deutung und seinem ganzen Zusammenhang zu unsicher, als daB man
darauf wichtige Schlufifolgerungen iiber den Kult der Meychor Ocof auf-
bauen konnte, und die sonst hochst scharfsinnige und interessante Arbeit
v. d. Loeffs iiber die messenischen Mysterien? ist meines Erachtens
methodisch schon deshalb verfehlt, weil sie diese Inschrift und den Kult
der Meyddor @cof zum Ausgangspunkt nimmt. Jedenfalls aber kann diese
die Meydios @cof betreffende Frage?® gegeniiber jenen anderen wichtigen
Ubereinstimmungen zwischen Pausanias und der grofien Inschrift nicht
entscheidend ins Gewicht fallen und den Wert des Pausanias als Quelle
fiir uns nicht erschiittern. Selbstverstindlich bediirfen seine Angaben
genauer Priifung, und dabei wird sich in der Tat herausstellen, daB sie
nicht alle der Kritik standhalten. Aber andrerseits wird gerade die
weitere Untersuchung z. T. in iiberraschender Weise die bei Pausanias
vorliegende Uberlieferung als richtig oder wenigstens nur geringer
Modifikation bediirfend bestétigen.

wevrsvopivoy Myasieredrov Tod isgo@dvre mepl tdg Hveleg xal @y pverneiwy. |
‘O Dsos ¥yonee- Meydlows @eoig Kaugreiots xallteoodbvtt nare t¢ mwdroie. Aéyw di
xol Meo[oavilowg émireleiv t& pvori[ete — — —.

1 Der erste Herausgeber Vollgrafl iibersetzte: ils offrent aux Grands Dieuz,
& la féte des Kagveiw, conformément & U'usage etc., van der Loeff: Den Grooten
Karneischen Goden brengen zij volgens oud gebruik een welgevallig offer, Hiller
(im Winckelmannprogr. 8. 7) faBt dagegen woilizgovvre als Dativ: ,Dem, der
den Grofen Karneischen Gottern opfert mach d. Weise der Viter — aber den
Messeniern auch, sage ich, daff sie die Mysterien feiern sollen — —. Auch
Pasquali Aiti della R. Acad. d. Scienze di Torino, 48, 1912—13, p, 94ff. faBt
Kagwsiorg als Dativ der Zeit, und in Syil.> auch Hiller v. G. 8. jetzt dagegen
meine Ausfilhrungen Hermes LX, 1925, S. 346.

¢ De Messeensche mysteriéns. Overdruk uit de Handelingen van het Zesde
Nederlandsche Philologencongres 1910. Im einzelnen habe ich seine Argumente
nur da beriicksichtigt, wo es fiir die positive Durchfithrung meiner Argumen-
tation notig war wie bei der Bedeutung der Hagna.

3 Ich bin im folgenden nicht weiter mehr darauf eingegangen ebenso-
wenig wie auf die Frage nach Herkunft des Hermeskultes. Das ist, wie ich
wohl weiB, ein Mangel meiner Arbeit, der aber, soviel ich sehe, ihre anderen
Ergebnisse nicht beriihrt.
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Als Ausgangspunkt fiir eine kritische Betrachtung wihle ich natiir-
lich nicht die Uberlieferung tiber die dlteste Zeit, sondern ein sicheres
_ Faktum der historischen Zeit, um von da aus riickwirts die Geschichte
des Heiligtums zu verfolgen. Ein solches Faktum ist die Neugriindung
der Mysterien im Jahre 369 in Verbindung mit der Wiederherstellung
des messenischen Staates durch Epaminondas. Denn an der Richtigkeit
dieser Angabe des Pausanias ist noch nicht gezweifelt worden und
kann nicht gezweifelt werden. DaB die politische Griindung eine
sakrale Weihe erhielt, entspricht nur durchaus antiker Denk- und
Handlungsweise. Ob alle Einzelheiten, die Pausanias erzihlt, richtig
sind und nicht zum Teil wenigstens auf spaterer Ausschmiickung
beruhen, mag hier offen bleiben. Dagegen ist eine andere Frage
von grofier, ja entscheidender Wichtigkeit. Pausanias’ Erzihlung
némlich wurzelt in der Ansicht, da man damals diese Mysterien
ni_cht €aDz neu geschaffen, sondern an einen uralten, einst durch
dl_e spartanische Herrschaft unterdriickten Kult angekniipft habe.
Diese Behauptung bedarf allerdings der Priifung. Ist es doch keines-
Wegs . unerhort, daB die spitere antike Tradition bestrebt war, be-
stehende Einrichtungen moglichst in die Urzeit zu verlegen und dadurch
mit gréBerer Heiligkeit und Autoritit zu umgeben, und so scheinen
denn auch einige Gelehrte diese Uberlieferung als Legende verwerfen
zu wollen. Aber bei genauerer Priifung der Frage kommt man gerade
zu dem entgegengesetzten Resultat, d. h. zu einer Bestitigung des Pau-
sanias. Denn wie Epaminondas auch mit dem messenischen Staat nicht
etwas ganz Neues schuf, sondern nur den alten Zustand wieder her-
stellte, so ist eg durchaus begreiflich, dal man auch bei der parallelen
sakralen Neuordnung an alte, echt messenische Kulte anzukniipfen
suchte, und ich gehe soweit zu behaupten, daf wir dies selbst, wenn es
nicht iiberliefert, wire, annehmen und voraussetzen miiften. Oder sollen
wir etwa glauben, daB erst damals der Kult der Hagna aufgebracht
worden sei? daB die Messenier ohne historischen Grund zum Sitze
ihres neuen grofien Festes gerade ein Heiligtum des Apollon Karneios,
des spezifisch dorischen und spartanischen Gottes, gemacht hitten?
Man braucht blof diese Fragen zu stellen, um sie zu verneinen.' Viel
eher ist die Frage berechtigt, wie es sich denn mit der Unterdriickung
des Kultes verhilt. Zunichst bedarf hier die Uberlieferung in einem
Punkte jedenfalls einer Modifikation oder eigentlich nur einer schirferen
Interpretation. Denn an ejnen Kult, der Jahrhunderte lang wirklich vsllig
unterdriickt, d. h. ausgerottet war, konnte spater kaum mehr angekniipft

! Hitte man damals ganz frei und neu geschaffen, dann hitte, um nur dies
eine zu erwihnen, der Kult und das Heiligtum des Zeus Ithomatas einen viel
natiirlicheren Mittelpunkt gegeben,

Archiv ftir Religionswissenschaft XXTy 3
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werden, und die Art, wie hier die bei Pausanias vorliegende Erzihlung
dieser Schwierigkeit entgeht — sie 18t nach dem ersten messen. Kriege
die Priester der GroBen Gottinnen nach Eleusis fliehen! und nach dem
zweiten Aristomenes auf dem Berge Ithome eine Urne mit der Aufzeichnung
der teders} vergraben, die dann im Jahre 369 wiedergefunden wird? —
hilt allerdings der Kritik nicht stand. Denn natiirlich ist die Geschichte
von der Flucht nach Eleusis wie iiberhaupt die ganze Uberlieferung von
einer uralten Verbindung zwischen Andania und Eleusis eine spitere
Erfindung, aus einer Zeit stammend, wo die eleusinischen Mysterien
panhellenische Bedeutung erlangt hatten.® Aber die Losung der
Schwierigkeit, wenn man iiberhaupt von einer solchen reden darf, ist
leicht und fast selbstverstindlich: der Mysterienkult ist eben in Wirk-
lichkeit nie ganz und vollig unterdriickt worden, sondern hat trotz der
fremden Eroberung und Bedriickung doch noch wenn auch noch so be-
scheiden weiterexistiert, wie das ja in der Natur der Sache liegt. Dafiir
gibt es auch ein unverichtliches positives Zeugnis. Denn wenn, wie
jetzt feststeht, der Held des II. messenischen Krieges Aristomenes eine
historische Persénlichkeit war, die um 500 v. Chr. lange Jahre gegen
die Spartaner gekimpft hat, und auch die bei Pausanias erwihnten
Namen seiner Angehorigen als historisch beglaubigt gelten konnen,
so folgt aus dem Namen seiner Schwester ‘Ayvayion, daB um jene Zeit
die Gottin "dyve keineswegs vergessen war und wenigstens unter den
Kimpfern fiir die alte messenische Unabhingigkeit lebhafte Verehrung
genoB.4 :

Immerhin der Sinn der Uberlieferung bleibt, daB der Kult eine ge-
wisse Vergewaltigung und Unterdriickung erlitten hat, und da wird
man fragen: Ist es wahrscheinlich oder bei der bekannten religiosen
Toleranz der Griechen iiberhaupt denkbar, daB bei der Eroberung des
messenischen Landes nicht nur die politische und soziale Freiheit der
Einwohner vernichtet, sondern auch ihre Religion, ihr Hauptkult ange-
tastet wurde? Diese Frage ist entschieden zu bejahen. Ein solches
Verfahren des erobernden Stammes ist nicht nur grundsitzlich auf Grund
der allgemeinen griechischen Anschauungen denkbar — ich verweise

1 Paus, IV 14: &g ’Elsveiva 0% (dvegdonsev) ol tod yévovs t@y iegéwy xal
@sois vals Meydlais telotvreg tee doyie und 15,7 bei Beginn des II. Krieges
nogficay — E& "Elsvoivos olg mdzetov dodv ta doyia t@v Meydhov Osdv. Vgl
wag tiber die urspriingliche Herkunft der Mysterien aus Eleusis in c. 1 steht.

2 ¢. 20, 4 und 26, 8 ({vradda tav Meydlov @zdv fyéyoamro 7 Telerd), wal
Todro 7w ) mapanaradiiun Tod ‘deioropévovs).

® Das geschah erst gegen 500 v. Chr., 8. meinen Aufsatz in den Berichten
des Freien Deutschen Hochstiftes zu Frankfurt a. M. 1898, S. 200 ff.

* v. Wilamowitz- Moellendorff Textgesch. d. griech. Lyriker, S. 106, Hiller
v. Gaertringen und Lattermann a. a. O. S. 9ff.
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nur auf die charakteristische Verhandlung zwischen Athenern und
Thebanern nach der Schlacht bei Delion bei Thukyd. IV 971, eine Stelle,
die zugleich zeigt, daB die Frage fiir die Griechen mit Toleranz in
unserem Sinne iiberhaupt nichts zu tun hat! — sondern auch gerade
in diesem besonderen Falle durchaus wahrscheinlich. Denn wenn die
andanische Uberlieferung ergibt, dal im Peloponnes einmal ein alter
Demeterkult durch die dorischen Spartaner unterdriickt wurde, so ent-
spricht das nur dem, was wir von ganz anderer Seite horen, von Hero-
dot II 171: of davwod Quyarépeg noav af vy teheTiy TevTyy (vig Afunteog)
3 Alydmrov eyayoticus nol dtddacor tog Iledacyiidridag pvvaines ' uste O
S’gavaardtmg wdoNg Iedomovviigov Omd Adweiéwv Eamdiero 7 telert), of 0%
dmodetpIivreg Hedomovvyoimy ol obn dEavacrdvteg 'Aonddeg diécwtov by
uodvor. Mit der teders] meint Herodot an dieser Stelle speziell die
®zopogdei, aber niemand wird, denke ich, behaupten wollen, dab die
Abneigung der Dorier gerade nur den @sopogpdgier und nicht dem De-
meterkult ﬁberhaupt gegolten hiitte. Nun hat man aber jiingst im Hin-
blick auf die in dorischen Kolonien und in Sparta selbst tatsichlich
bestehenden Thesmophorienkulte das Zeugnis des Herodot etwas ange-
zweifelt.? Mit Unrecht. Die Demeterkulte in den dorischen Kolonien
miissen zunichst doch wohl ganz ausscheiden, da hier ja doch die Ver:
hiltnisse. in jeder Beziehung anders liegen. Dagegen wiirden allerdings
die Demeterkulte in Sparta selbst und Lakonien eher etwas beweisen,
aber nur dann, wenn sie aus alter Zeit, mindestens doch dem VI. Jahr-
hundert stammten. Aber so viel ich sehe, 1aBt sich das von keinem
einzigen behaupten; nichts hindert anzunehmen, daB sie aus einer Zeit
stammen, wo auch auf diesem Gebiet der griechischen Kultur bereits
eine Ausgleichung zwischen den verschiedenen Stimmen stattgefunden
hatte. Vor allem aber liBt sich doch das ausdriickliche Zeugnis eines
sonst so zuverléssigen Beobachters wie Herodots nicht ohne weiteres
beseitigen. Gewif ist seine Behauptung so, wie er sie formuliert hat,
etwas iibertrieben — das zeigt ja auch gerade unsere Untersuchung

! Gegeniiber dem Vorwurf der Thebaner r: o9 dixaimg dodosiay magufei-
VOVTES T véuspe 1oy ‘EMavav: mae yho sivou nadeornuds iovras éml vy &AAY-
lov iegdy oy fudre, dxdyscBar, Adnvaiovs 0t djliov tayloavras Evolxsiv
#tl. erkliren die Atheper Tob pdv isood odbre ddixiicar 0ddiy obre Tod Aotmod

inbvreg PAdper — g4 s vépow toig "Eldyow elvar, &y &v 7 xgdmg 77§
vils éndorns Ty T8 whéovog 7iv e Boayvrious, TotTwy nal t& Leok &el ylyviodou,
Tebmors Fegamevipsve ofg Yy wods tols sinddor xal dvvovrar xel yde Bowwtovs
%ol todg mollods TV diov, §so, Eavactioavris tive Pig vipovter i, &ido-
Tolots isgois O modrow ixedddvrag oinsice viw uswrijodor. Nicht eine Frage
der Toleranz, sondern des Besitzrechtes ist es fiir griechische Anschauung, was
durch die weitere Untersuchung noch bestiitigt werden wird.
* Nilsson Griechische Feste, S, 313.
3#
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tiber die Fortdauer des andanischen Kultes, der auch nicht véllig ¢&ame-
Aezo — , andrerseits kann Herodot auch nicht ohne tatsichliche Unter-
lage, ohne positive Beispiele eine solche Behauptung aufgestellt haben,
und dafiir ist wiederum die Geschichte von Andania ein Beweis. So
bestatigen und erginzen sich die Herodoteische und die Uberlieferung
iiber Andania gegenseitig aufs beste. Der letzte Zweifel wird will-
kommenerweise dadurch beseitigt, dab der Kult selbst fiir das, was die
literarische Uberlieferung besagt, einen, wie ich glaube, sicheren und
entscheidenden Beweis bringt.

Die Mysterien von Andania werden nach dem klaren Zeugnis des
Pausanias der Demeter und Hagna gefeiert. Sie finden aber statt, wie
Pausanias und Inschrift iibereinstimmend bezeugen, in dem Kagveidarov,
dem Heiligtum des Apollon Kagvsiog; das scheint so widerspruchsvoll,
daB man stutzt und zunédchst unwillkiirlich fragt, ob denn jenes Zeugnis
des Pausanias wirklich richtig ist, aber doch nur einen Augenblick.
Denn mag man iiber die Einzelheiten des Pausaniasberichts, iiber seine
geschichtlichen Erzihlungen denken, wie man will — daB er die ein-
fache Haupttatsache des Kultes so auf den Kopf gestellt hitte, daB er
sich bei den Mysterien, von denen er selbst sagt: dslrege ydo spior véiuwm
oepvétnrog perd ye 'Edevelvia, iiber die Inhaber derselben geirrt hitte,
muB doch als ausgeschlossen gelten, ich meine selbst fiir den gréften
Skeptiker. Immerhin ist es gut, daB wir auch in dieser Frage nicht
auf Pausanias allein angewiesen sind, sondern auch aus der grofien In-
schrift eine Bestitigung gewinnen koénnen. Wie ich schon in meinen
Leges sacrae nachgewiesen!, aber hier doch lieber kurz wiederholen
mochte, ergibt sich dies aus der Art und Weise, mit der hier die Priester
bezeichnet werden. Sie kommen zweimal vor, zuerst § 6 (Z. 28ff)
bei den Bestimmungen iiber die mwoumd: nach Mnasistratos folgt 6 fegsig
@y dedv olg T pveTioua ylveron uete Tag legbag, Imeita &ywvoditag, lego-
@vtar x1d.% dann § 19 (Z. 95ff.) bei dem legdv deimvov, zu dem die
fzgo! hinzuziehen sollen tdv e frofj [#el vov] fpeav x[ai valv igeav o
Kogvelov %ol Mvecletgatov xti. Wie man nun iiber das doppelte xoi
rav iéggev in § 19 und die Beziehung zu der in § 6 erwihnten einen
Priesterin denken mag3, das ist jedenfalls sicher: das Priestertum tdv

1 Leges sacrae II p. 181.

t Die idpsex tdg Adpargos tag ép immodeduw: und & as év Alyike, die
spiter noch erwihnt werden, sind nicht aus Andania, sonderp nehmen als
Gaste teil, die erstere, wie ich vermutet, den Demeterkult der Hauptstadt
Messene selbst vertretend.

3 Meine frithere Ansicht, daB das doppelte xal zav ifosav eine Ditto-
graphie ist (so zuerst Sauppe), halte ich nicht mehr aufrecht, sie fiihrt, wie
Pasqualis oben erwihnter Aufsatz zeigt, zu bedenklichen Folgerungen; siehe
dariiber meine Ausfiibrungen im Hermes LX S. 3381
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Bedv ols ta puorfgie yiveraw war verschieden von dem Priestertum des
Apollon Karneios, Apollon also gehorte nicht zu den eigentlichen
Mysteriengsttern, diese miissen Demeter und Hagna, wie Pausanias be-
zeugt, daneben auch vielleicht noch Hermes und die Meydior Ozol ge-
wesen sein. Der Widerspruch also zwischen dem Namen des Heiligtums
und dem Namen der Mysteriengottheiten besteht tatsichlich. Offenbar
hat schon Pausanias ihn bemerkt und eine Lésung durch die Erzihlung
versucht, dafi die Mysterien urspriinglich in Andania selbst gefeiert und
erst spiter nach dem Keogveaidoiov verlegt worden seien (IV1,9), eine
Lésung, von der ich mich wundere, da sie je hat Beifall finden konnen.
Allerdings haben im Altertum solche Kultverlegungen stattgefunden;
aber, soweit wir sehen, sehr selten! und dann doch nicht in der Art,
die hier vorausgesetzt wird. Denn wenn man einmal einen Ortswechsel
v?rnahm, dann hitte man doch fiir einen so ehrwiirdigen Kult ein
eigenes neues réusvog geweiht und ihn nicht in einem fremden unter-
gfsbra.cht. Bei niherem Zusehen ergibt sich aber auch, daB Pausanias
(3:1ese angebliche Verlegung nicht etwa irgendeiner besonderen Uber-
lleferung verdankt, sondern sie durch eine eigene hochst unkritische
Konjektur erschlossen hat. Nachdem er nimlich die oben S. 31 Anm. 1
abgedruckten Verse des Methapos zitiert hat, fiigt er hinzu rodzo ©0
inlyoauua Onloi uiv, dg mega v Mecoivny aplxoro 6 Kolxoy — —
onhof 0% — — g % vehety) 1O doyeiov fv v Avdavie' ol por xal TodTo
&ixdg 2paivero, i Meeofynyy ) érégede GAhe &vda alr té xai ITodvxdov
?Zuov'u, %etactiioacdar v tederfjv. Die Quelle also fiir seine Vermutung
1”5"‘ das Epigramm. In diesem konnen aber nur die letzten Worte Zeoc
foye mag Audaviy 9évo xedvij in Betracht kommen, d. h. sein Schluf
schwebt ganz und gar in der Luft, denn es steht nicht é&v ’Avdeviy,
sondern wog ’_,4,,50,.,[?7 da, was der Verfasser des Epigramms sehr wohl
von dem historischen Sitz der Mysterien sagen konnte, da das Kegvesd-
Giov &Acog nur 8 Stadien, d. h. 1!/, km von Andania entfernt war (c. 33,6
“’f"a[OvG 0%t pdiiore). Um so dringender aber erhebt sich die Frage,
Wie es mdglich war, daB Mysterien der Demeter und Hagna in einem
Kegveidsiov gefeiert wurden. Nach meiner Uberzeugung gibt es nur
el.ne, dafﬁr aber auch vollig ausreichende Erklirung, nimlich die, daf
die Dorier bei der Eroberung Messeniens auch das Heiligtum der De-
meter-und H.agna in Besitz nahmen und ihrem Stammgotte, AméAlay
Kagueiog®, weihten, was keineswegs eine vollige Unterdriickung des alten

. 1 Ein Beisp.iel gibt der Stein aus Tanagra Leg. Sacr. 69, wo es sich um
die Verlegung eines vor der Stadt gelegenen {soév der Demeter in die Stadt
handelt.

. ® DaB Apollon Keaoweiog der spezifisch dorische Gott ist, bildet fir die
obige Untersuchung die allerdings notwendige, aber meines Erachtens jedem
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Kultes, wohl aber seine Zuriickdringung und Einschrinkung zur Folge
haben mufte, weiterhin dann leicht auch eine unfreundliche Behandlung
seiner Verehrer mit sich brachte.! Mit einem Schlage werden so die
verschiedenen Fragen, die sich vorhin auf dem Wege der Untersuchung
einstellten, befriedigend geldst. Aber auch auf eine andere heriihmte
Frage, die das messenische Oichalia betrifft, fallt dadurch neues Licht.
Wenn Pausanias zweimal bezeugt, daB die Stitte der Mysterien urspriing-
lich Oichalia geheiflen habe und erst spiter Kegveidoror genannt worden
sei (Paus. IV 2,2; 33, 4; #hnlich, nur ungenauer? Strab. VIII p. 339, 350,
360, X 448), so werden wir in dieser Uberlieferung nicht mehr nur
eine Sage erblicken. Denn da das Heiligtum erst durch die dorische
Eroberung zum Kegverdoiov wurde, so mufl es in der Tat vorher einen
andern Namen gehabt haben.

Ubrig bleibt nur eine Frage, deren Beriicksichtigung bisher der
Leser vielleicht schon ungeduldig vermifit hat, von welcher dorischen
Eroberung nimlich hier die Rede ist. Das Natiirliche und Einfache
scheint es zu sein, daB die Dorisierung des Heiligtums bei der ersten
dorischen Eroberung erfolgte. Nun aber erfolgte diese ja der Sage nach
zugleich mit der dorischen Wanderung, wihrend unsere Uberlieferung
iber Andania die Unterdriickung des alten Kultes mit der Eroberung
Messeniens durch die Spartaner zusammenbringt. Man kann sich ja
schlieflich mit dem Ausweg helfen, daB hier eben ein Irrtum vorliegt,
und jene alte Vergewaltigung des Heiligtums durch die ersten Dorier
sich im BewuBtsein des Volkes mit der spiteren Unterdriickung durch
die spartanischen Dorer zu einer Einheit verbunden hat. Aber man
muf zugeben, daB dieser Ausweg ein Notbehelf wire. Da trifft es sich
nun #ulierst gliicklich und scheint wie eine besonders schwerwiegende
Bestiitigung unserer ganzen Darlegung, daf wir aus dieser Schwierigkeit
ohne unser Zutun durch eine rein historische, von allen unseren Er-
wigungen unabhingige Kombination befreit werden oder vielmehr schon

Zweifel entriickte Voraussetzung, zu der sowohl die direkte (Thukyd.V 51) wie
die indirekte, auf der Verbreitung des Kultes wsw. beruhende Uberlieferuug
zwingt. Vgl. auch v. Wilamowitz Hermes 38, 580 und Wolf Aly Der kretische
Apollonkult S. 8f. Anders bekanntlich Wide Lakon. Kulte 85.

1 Dies konnte dazu fiihren, daB der Kult, wenigstens seine Hauptakte, im
Verborgenen ausgeiibt wuiden. Sollte nicht der Name uvorijore hier wie Sfters
auf solche historischen Verhiiltnisse, Furcht der Unterworfenen vor den Er-
oberern, zuriickgehen? DaB sich in solchen Kulten gerade uralte wie die
Vereinigung von Mensch und Gott darstellende Riten fanden und erhielten, jst
wohl damit vereinbar.

? Strabo setzt statt des Kagrsideior Andania selbst ein; gerade das Er-
gebnis unserer Untersuchung zeigt, daB Pausanias die genauere und richtigere
Uberlieferung gibt, was fiir seine ganze Beurteilung bemerkenswert ist.
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lingst befreit sind. Denn von ganz anderer Seite ausgehend hat be-
kanntlich Wilamowitz?! als sicher ausgesprochen, daff die Sage von dem
dorischen Kresphontes wirklich nur Sage ist und die erste dorische Er-
oberung Messeniens in der Tat die durch die Spartaner war. Diese
Ansicht beseitigt einerseits jene fiir uns hier bestehende Schwierigkeit
und erhilt andererseits durch unsere Untersuchung eine willkommene
Bestitigung.
II.

Der Kult des Apollon Karneios geht auf die dorische Eroberung
Messeniens zuriick. Damit ist von dem uns hier beschiftigenden Kult-
komplex eine, die oberste Schicht von den iibrigen geldst und als
dorisch bestimmt.? Lassen sich in dem unter dieser obersten Schicht
iibrig bleibenden Teile noch weitere Schichten erkennen? Hier fiihrt
uns wieder die grofie Inschrift weiter. In ihr werden zweimal die im
Karneiasion verehrten Gottheiten aufgezihlt, zuerst in § 6 Z. 33 &yécda
:Yé & T Toumds xel Ti opare xal Svodvtw tér ptv Adueter oty imitoxe,
Eouave nguév, Meydhors @coig ddpadv 6vv, ‘Anéilove Kegvelor xdmoov,
“dyvew olv und in § 12 (Svpdrov mwagoyds) Z. 68 &v Ot var mwoumdn (Ol
TogéyeLy) daparor 6ty imitone, toig d¢ Meydlois Osoig ddpaliv dievij Giv,
cE@pu?rw %ot6v, ‘Amoldove Kagvelwe xdmoov, "Ayven olv. Die Meydior Ocol
und Hermes haben hier ihren Platz vertauscht. Sonst ist beide Male
die Reihenfolge dieselbe. Beide Male vor allem findet sich die iiber-
raschende Trennung von Demeter und Hagna. Das kann kein Zufall
s?in, vielmehr ergibt sich daraus die Tatsache, daff diese beiden Got-
tinnen im offiziellen Kult nicht nur nicht unter der Einheit der Meydhoe
Ocal zusammengefaft waren, sondern im Gegenteil iiberhaupt nicht zu-

! Herakles* 1 S, 18.

* Auf die Frage, ob die Meyddor @soi dieser selben Schicht angehoren,
gehe ich nicht niher ein. Die Antwort hiingt sehr davon ab, wen man unter
den andanischen Meydior @zoi zu verstehen hat oder — genauer ausgedriickt,
da ein Bedeutungswandel im Laufe der historischen Zeit keineswegs ausge-
schlossen ist — wer sie urspriinglich waren. Waren es, wie Topfer Att. Geneal.
8. 220f. meinte, die Dioskuren, dann ist der spartanische Ursprung nicht un-
Wa.l‘lrschei_nlich. Waren es die Kabiren, wie Sauppe, Nilsson, Gruppe u. a.
meinen, sind sie natiirlich erst viel spiter, vielleicht durch Methapos eingefﬁl}rt,
der in Th‘eben den Kabirenkult reformiert hat (Paus. IV 1,5). Doch halte ich
ebenso wie Hiller qje urspriingliche Identitit der Msydlor @soi und der
Kabiren keineswegs fijr besonders wahrscheinlich, wenn auch in spiterer Zeit
eine Vermischung eingetreten sein mag. Wohl aber ist noch mdglich, wie ich
bereits in meinen Leges saerge andeutete (p. 178), daB sie weder das eine noch
das andere sind, sondern eipe selbstindige Schopfung alter Volksreligion, viel-
leicht von ihnlicher Bedeutung wie die Daktylen. Dann gehdren sie natiirlich
der iltesten Schicht an. Aber dariiber 148t sich, so wie die Sache jetzt steht,
wohl kaum zu einer Entscheidung kommen.
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sammen nebeneinander, sondern getrennt von einander standen, nicht
einmal so wie sonst Demeter und Kore verbunden zu sein pflegen.
Wir fragen, wie das moglich ist. Sollte Pausanias, der Hagna mit
Kore identifiziert, am Ende irren und uns damit auf eine ganz falsche
Fihrte filhren? In der Tat ist diese Ansicht aufgestellt worden, und
da sie von keinem Geringeren als Foucart stammt, kann sie trotz ihrer
volligen, den meisten wohl sofort einleuchtenden Unwahrscheinlichkeit
nicht iibergangen werden. Foucart will nimlich in Hagna nur eine
Quellnymphe sehen, kann freilich fiir diese iiberraschende Ansicht keine
weiteren Stiitzen anfiihren, als daf in der groBen Inschrift die Quelle
des Heiligtums als “dyves xedovuévy bezeichnet wird und dab auf dem
Berge Lykaios in Arkadien auch eine Quelle ‘4yvé verehrt wurde. Nun
haben wir gesehen, daB Pausanias iiber die Kultverhiltnisse Andanias
besonders gut unterrichtet ist, und es ist iiberhaupt nicht recht zu ver-
stehen, wie Pausanias oder sein Gewidhrsmann dazu hitte kommen
sollen, Hagna mit Kore gleichzusetzen, wenn er dafiir nicht irgendeine
feste Unterlage in den tatsichlichen in Andania herrschenden religissen
Angchauungen hatte. Selbst wenn deshalb die Ansicht Foucarts besser
gestiitzt wire, als sie es in Wirklichkeit ist, miiite sie gegeniiber dem
klaren, ausdriicklichen Zeugnis des Pausanias sowie der spiteren Zu-
sammenfassung von Demeter und Hagna unter dem Namen Meydiae
@cal fallen. Nun stellen sich aber jene Stiitzen, die vielleicht im ersten
Augenblick noch ein gewisses Gewicht zu besitzen scheinen, bei nidherer
Priifung als iiberaus schwach und morsch heraus. Der Name der arka-
dischen Nymphe Hagno zunichst beweist an sich gar nichts. Denn die
Bezeichnung dyvég kann den verschiedensten Gottheiten beigelegt wer-
den: so sind die sizilischen ‘Ayvai @cal (IG XIV 204 u. 231) sicher
chthonische Gottheiten, in Delos (BCH VII 368) verbindet sich der
Name mit Aphrodite, und so kann er natiirlich auch einer Quelle und
ihrer Nymphe beigelegt werden. Es fragt sich aber dabei noch sehr,
welche Bewandtnis es eigentlich mit dieser ,Nymphe* Hagno auf dem
Berge Lykaios hatte; es sieht nicht so aus, als ob das eine ganz ge-
wohnliche Nymphe war!, wie iiberbaupt doch der Name Nymphe ein
sehr dehnbarer und unbestimmter Begriff ist, ich mdchte fast sagen,
ebenso unbestimmt wie zunichst — Kogn. Jedenfalls beweist jener

! Paus, VIII 38, 4: v 8t adyuds yodvov éméyy moldw xal #0n cpisww &
onéouare év Tfj yi %ol t& Jdévdea abeivivel, Tiviraita O iseeds To¥ Avxaiov
didg mooosvEdusvos s 0 Powe xal Fboas émbox éoriv wdrd wluos, nadine:
dovdg uAddov Zmimolijs xal odx ég Pdiog Tijs mnyijs' dvaxwwndévros ot Tob Hoa-
Tog &vesioty dyddg dovwvia buiyly: duadimodse 0% Gliyov yivevon véigos 7 dyids
#ol &g adriy dlla dmayoudvn tav vepdv Vstdv toig Aexdowy & TY yijv woTié-
var TOLER.
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Vergleich an sich nichts und kénnte nur dadurch ein gewisses Gewicht
erlangen, daB auch die andanische Hagna einer Quelle den Namen gibt,
aber doch nur dann, wenn solche heiligen Quellen nur oder auch nur
vorzugsweise mit Nymphen verbunden vorkimen. Das entspricht ja der
modernen populiren Vorstellung, in der Nymphe und Quelle eine feste
Verbindung eingegangen sind und von der sich offenbar hier auch
Foucart verfiihren lieB, aber es entspricht keineswegs den tatsichlichen
Verhiltnissen des antiken Kults. Quellen finden sich als wichtige Teile
in vielen Heiligtiimern und, was fiir unsere Frage von besonderer
Wichtigkeit ist, gerade in den Heiligtiimern chthonischer Gottheiten.
Ich will an die Amphiaraos-Quelle! nur kurz erinnern, denn da konnte
einer das Vorhandensein der Quelle mit dem Kult des Heilgottes in
Verbindung bringen. Aber andere Fille sind ganz unzweideutig und
Klar: bei der Grotte der Demeter Melaina in Phigalia entsprang eine
Quelle (Paus. VIII 42, 12), und berithmt ist die imn Kult und Mythos der
Kore eine so wichtige Rolle spielende Kvdvy bei Syrakus, die bei der
Niederfahrt des Hades mit Kore entsprungen sein soll.? Dieser Mythos
zeigt auch, wie ganz natiirlich sich an solche Quellen ebenso wie an
gewisse Seen die Vorstellung der Unterwelt und der unterirdischen
Michte kniipfen konnte. Unmittelbar an den andanischen Kult aber
erinnert das Heiligtum in der Nihe des arkadischen Trapezus am
Alpheios, das sog. Bddog, &vda &yover vedetny ik Frove telvov Osai;
Meydirars yoi wyyn v adrédr dotiv Olvumieg® radovuévn tov Evegov vdv
Evievtdy ot dmogoéoven, xei mAnciov tijg myyis wUe &vewse (Paus. VIII
29, 1). So fithrt in Wirklichkeit eine genauere Priifung gerade zu einer

! Paus. I 34, 4: ¥ou 02 'Qowmiotg wnyn mAnciov Tod vaod, iy Augrugdov

xalolow, ofire Ydovres odddy s adriy obt éml xadopciots 7 yéovifr yeficden
vouiforres: véoou o3 dnecPeiong dvdol povrebpatos yevopévov nadécrnrey doyv-
007 dgsivor xol zoveoy Emicnpoy i Tiw myyiv: vadry yio dveddelv Tdv Aupid-
0xov léyovory. Die letzte Bemerkung zeigt deutlich den chthonischen Charakter
der Quelle. 8. auch d. folg. Anm.
, ' Diodor V 4, 2: 7oy y&o IMiobrove pvdoloyoiiet tiy domayiy morLnoauevoy
emoxoulsar vip Kéony ég’ &ouazog minoiov téw Sveaxovedy xai viy yiv dvee-
€"i§°"’m by piy pery tiis demaysions ddvar wad Foov, mnyiy & dvelvee TNY
ovopafoudvny Kvdvny x1i.

* Hes. "Olopmidg.  Aber im Hinblick auf die ahnlichen Beispiele, wo der
Name der Gottheit neben xechovior oder xcdowvpéyn im Genetiv steht, sche}nt
mir 80 gut wie sicher, daB auch hier der Genetiv "Olvumias herzustellen ist.
Es ist dieselbe Gottheit, die wir in Attika als I'jj ‘Olvywie: finden, 1n fiergn
téusvog Hhnlich wie bei Trapezus ein Erdspalt war (Paus. I 18,7), die in
Syrakus ein Heiligtum hatte (Athen. XI 462b) und die doch wohl auch dem
beriihmten Olympia den Namen gegeben hat, wenngleich in spiterer Zeit im
Kult Olvpmia nur als Beinamen der Eilsifvia vorkommt (Paus. VI 20,2), die
aber selbst mit dem Kult der Erde verwandt ist.
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Bestatigung der Angabe des Pausanias, und wir miissen dabei bleiben,
daB Hagna eine Unterweltsgottin ist. Aber es bleibt dann auch die
Frage, wie jene Trennung der Hagna und Demeter im Kult zu er-
kliren ist. Und so iiberraschend sie auf den ersten Blick sein mag, so-
wie wir nur das eigentiimliche Wesen der Hagna tiefer zu verstehen
suchen, wird sie ganz verstindlich. Gewif}, Pausanias hat vom Stand-
punkt seiner Zeit aus die andanische "4yve mit Recht mit Kégn identi-
fiziert, aber wir heute, auf Grund unserer vertieften religionsgeschicht-
lichen Kenntnis, werden etwas anders urteilen und vorsichtiger uns
ausdriicken miissen. Denn diese "dyve, die ,Heilige® ist fiirwahr keine
Kégn, die der Anlehnung an eine Aquijrne bedarf, sie ist vielmehr eine
durchaus selbstindige Vorstellungsform der Unterweltsgottheit, die der-
selben Vorstellungsreihe und derselben Kulturschicht angehdrt wie die
Aéomowve von Lykosura, die Erinys von Thelpusa, die X9ovi« von Her-
mione und die Méiawe von Phigalia. Die drei letzteren erscheinen
allerdings in historischer Zeit als Beinamen der Demeter. Aber daB
Erinys! und Chthonia? urspriinglich selbstindige, dann erst in Demeter
aufgegangene Gottheiten waren, ist evident und bedarf wohl hier keines
Wortes mehr. Nicht so anerkannt ist dieses Verhidltnis vielleicht fiir
Demeter Mélawve, und doch kann auch hier kein Zweifel an der ur-
spriinglichen Selbstindigkeit bestehen. Schon der Name Méiwrva selbst,
der ja wegen seiner adjektivischen Form zundchst einen Augenblick
tiuschen konnte, spricht in Wirklichkeit dafiir. Wohl kommt der IF
selbst, aus der durch Differenzierung sowohl Demeter wie die anderen,
im engeren Sinne chthonischen Erdgottheiten entstanden sind, das
Attribut pélawve zu, aber fiir Demeter, nachdem sich einmal diese be-
sondere, ich méchte sagen menschlichere Gottheit entwickelt hatte,
paBte er nicht mehr, und das empfand auch das VolksbewuBtsein, wenn
es nach einer besonderen Erklirung dafiir suchte und sie in dem Mythos
von der Trauer der Demeter fand: Méiawvav 8¢ émovopdoar paciv adtny Gre
ned 1) Bedg uédawvay oy 2697t elys. (Paus. VIII42,4.) Entscheidend aber ist
die bekannte bildliche Darstellung der Gottheit von Phigalia: die Gottin,
die Kopf und Miihne eines Pferdes triagt und an dem Pferdekopt Schlangen
(Paus. VIII 42, 4), hat von Hause aus nichts mit der miitterlichen Demeter
zu tun, sondern ist klirlich eine Unterweltsgottheit, am nichsten der
Erinys und der Medusa® verwandt. An allen diesen Orten sind die

1 8. v. Wilamowitz-Moellendorff in der Einleitung zu der Ubersetzung der
Eumeniden p. 225£.

2 Thr urspriinglicher Name war wohl derselbe wie in der Stadt, cf. Hesych.
s. v. "Eouudvny” ned 1) druiene »el 9 Koen év Zveanovewis.

3 Mit Unrecht immer noch von manchen als Personifikation der Sturm-
wolke aufgefaBt (auch von Gruppe Griech. Myth. u. Rel.gesch., S. 837 u. 1141, 4).
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Namen verschieden, auch die Vorstellungen enthielten ohne Zweifel
hinsichtlich der #uBeren Gestalt und Erscheinungsform manche Ver-
schiedenheit, ein Schwanken, das auf dieser friihen Entwicklungsstufe
nicht nur begreiflich, sondern notwendig ist!, aber zugrunde lag iiberall
derselbe Glaube, dieselbe Vorstellung von einer die Geheimnisse und die
Macht der dunklen Erdtiefe verksrpernden Gottheit, oft wohl mehr nach
der héllischen als nach der segnenden Seite empfunden. Zu ihr ist
spiter dann Demeter, die Schépfung des friedlicheren, freundlicheren
Glaubens eines anderen Stammes getreten. An den meisten Orten ist sie
mit jener alten Géttin verschmolzen,? wihrend in Andania die Entwick-
lung nicht so weit gegangen ist, vielleicht unterbrochen eben durch
die dorische Eroberung, und beide immer getrennt nebeneinander stehen-
geblieben sind.

Durch die vorstehende Erérterung ist bereits die Frage, welche der
beiden Gc':')ttinnen, Hagna oder Demeter, in Andania die dltere ist, zu
gunsten der ersteren beantwortet. Aber es ist wertvoll, dab dies auf
doppelte Weise bestitigt wird. Zunichst ist hier noch einmal die Tat-
sache, daf die Quelle des Heiligtums in engster Verbindung mit Hagna
steht; von Bedeutung. Denn Quellen und Grotten® bilden oft den Aus-

Médovea ist derselbe Name wie Jéomorve, s. v. Wilamowitz Einl. z. d. Eumen.,
p. 226f.

! Warum sollten sich die in Thelpusa wohnenden Menschen die bei ihnen
hausende Unterweltsgdttin genau so vorstellen wie die in Andania oder Phi-
galia? Es scheint mir eine der wesentlichen Bedingungen zum Verstéindnis
iltester Religionsgeschichte, daB man sich bewuBt bleibt, daf auf dieser Stufe
d}e Vorstellungen von einem und demselben géttlichen Wesen noch im Flusse
8ind und noch keine feste, starre Form gefunden haben. Der Mensch fiihlt die
Gottheit und sucht sich von diesem mehr oder minder klaren Gefiihl eine Vor-
stellung zu bilden,

. DaBin Hermione Demeter erst spiter, man méchte beinahe sagen: in histo-
rischer Zeit hinzugekommen ist, hat hier der Mythus besonders deutlich fest-
gehalten und ausgesprochen. Die Stelle (Paus. II 35, 4) ist wert ausgeschrieben
zu werden: zoito 7o {e00v “Eoptovsic utv Kidpsvor Popwvins maide xal adslpiy
Kllvm'_wo'v XBoviar zovg idovoauivovs gaoly elvar, *doyeior 0% Grs &g viy Aeyo-
7{3"‘ "’lfv"}s Adnusjrne, tére Adéocy piv Aéyovor nai Mdcrov dg Esviey mapueydvroas
L7 '?HP, Koldvray 8¢ obre oine difacton Tiw Heov obre dmoveinei v dllo £
THTY" TalTa 5F 0f yepy yvouny Xdovig tj Bvyarel moiely aidtov xrh.

* Lattermann hat mir seinerzeit auf eine briefliche Anfrage gesntwortet,
daB er in Andania von einer Grotte in der Niihe der Quelle nichts gehdrt und
gesehen habe. Aber ,vorhanden konnte eine ziemlich nahe der Quelle sein,
die zwar schon in der Ebene liegt, aber unmittelbar am FuBe des Burg-
berges . .. Die Griechen haben mich vielleicht deswegen nicht auf die Grotte
hingewiesen, weil sie sie nicht als ein archiologisches Objekt ansehen . .. Das
Gestein des Burgberges, der gich scharf von der Ebene abhebt, ist nach Phi-
lippson Flysch; der ist ja oft mit Kalk durchsetzt und dann der Hohlenbildung
nicht ungiinstig.«
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gangs- und Mittelpunkt des chthonischen Kultes. Kyane bei Syrakus
sowie Grotte und Quelle der Mélowve in Phigalia sind die wichtigsten
Beispiele. Gerade also der Umstand, der Foucart zu seinem Verdacht
an der iiberlieferten Bedeutung der "4yve veranlaBite, spricht bei niherer
Priifung fiir sie als die eigentliche und &lteste Herrin des Kultes.

Dazu kommt aber noch eine andere aus den Bestimmungen der Inschrift
gewonnene Beobachtung, die fiir sich allein m. E. die Frage entscheidet.
Bei der damaligen Neuordnung der Mysterien nimlich wurden einem
gewissen Mnasistratos besondere Ehren- und Vorrechte gewihrt. Die
Inschrift selbst gibt keine weitere Auskunft iiber ithn. Aber schon
Sauppe hatte den evidenten Schlufi gezogen, da der Mann der Familie
angehorte, die bis dahin das erbliche Priestertum der Mysteriengott-
heiten besaf, und nun damals zu gunsten der Umwandlung in ein staat-
liches Priestertum auf seine Anspriiche verzichtete und die xio7% pvoriny
samt den heiligen Biichern auslieferte, dafiir aber jene Vorrechte als
Dank erhielt.

Die urkundliche Bestitigung gibt jetzt jene neugefundene, der
Mysterieninschrift offenbar zeitlich vorangehende argivische Inschrift,
in der Mnasistratos als pavreviuevos vorkommt und den Titel fegopdvrng
trigt. Die Vorrechte nun, die er bei der Neuordnung der Mysterien
erhielt, lassen sich deutlich in zwei Gruppen sondern: Daf er bei der
Prozession den ersten Platz einnimmt (§ 6), den er sicher als Hiero-
phant auch friither gehabt hatte, und samt seiner Familie zu dem Fest-
mahl geladen wird (§ 19), ist ohne weiteres verstindlich. Auffallend
aber und fiir uns hier wichtig ist, da die Obhut iiber die Quelle der
Hagna ihm anvertraut wird und er die Hiute gerade der bei der Quelle
geopferten Tiere, die dort geweihten roameldhuara sowie ein Drittel der
Gelder aus dem dort aufgestellten Opferstock erhilt,! dagegen keinen
Anteil an den iibrigen Tier- und Geldopfern. Dies 1Bt sich unge-
zwungen doch nur so erkliren, daf Mnasistratos frither als Hierophant
gerade zu dem Kult der Hagna in besonderer Beziehung stand, daB
mit anderen Worten der Mittelpunkt der Mysterien, in denen der Hiero-
phant zelebrierte, eben die Go6ttin Hagna war.

! Tag 0 npdvas tas dwopacuivas 01k @Y Geywiwy fyyodpov Uyves nal
T0 yeyevnuévov motl vér wedvar dydigaros Tév émiufisiay éyéte Mwacictoatog
fog &v Lel wol pereyite perd v ispdv T@v Te Doy nal tedv pvernelov xal
dox na oi Gdowres morl var wedvor voamefdvri xal tdv Svpdrov e Sdopera
deuPaviro My. tdy t¢ diegdony o xe ol Bdovreg morl 7. xpdvar weoTtdfjvrs 3
sl 1oy Fnoavedy — — fufdlovre, lapfovite Mvacistoatos 6 Toitoy ufgos.
Man kénnte versucht sein, aus der Erwihnung der Mysterien mitten in diesem

Paragraphen msol zds nedves direkt zu schlieBen, daB auch die Mysterien bei
der Quelle gefeiext wurden. Aber dieser SchluB ist micht zwingend.
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So vereinigen sich also die allgemeinen religionsgeschichtlichen Er-
Wwigungen, von denen ich ausging, mit den Indizien der Inschrift zu dem
Ergebnis, daB Hagna und Demeter in der Tat urspriinglich nicht zu-
sammengehdren, daf Demeter erst spiter zu dem Kult hinzugekommen
ist. Dies Ergebnis stimmt auch durchaus zu dem, was wir sonst iber
die Geschichte des Demeterkultes wissen: dab sie nicht der ltesten
griechischen Schicht angehort und ibr Kult an manchen Orten, wie z. B.
Eleusis erst spiter eingefiihrt wurde, ist ja anerkannt. Wir miissen
demnach im Kult von Andania drei Schichten unterscheiden, die in
der zeitlichen Reihenfolge durch die Namen Hagna, Demeter und Apollo
Karneios bezeichnet werden und von denen die letzte ohne Zweifel als
dorisch angesprochen werden muB.

IIL

Soweit war ich einst mit meiner Untersuchung gekommen, da las
ich den bekannten Aufsatz Kretschmers in der Glotta I 9ff., in dem er
scharfsinnig aus sprachlichen Griinden zu erweisen sucht, daB im Pelo-
ponnes nicht, wie gewdhnlich angenommen wird, zwei Schichten grie-
chischer Bevélkerung, eine dorische und eine vordorische, namlich die
achiische, zu unterscheiden seien, sondern drei: die #lteste ionische,
eine zweite achiische! und eine dritte dorische. BEs lag nahe, damit die
drei von mir gefundenen Kultschichten zu vergleichen, und wenn auch
Kretschmers Beweise nicht zwingend sind, so ist jedenfalls die Uber-
einstimmung seiner sprachlichen und meiner religionsgeschichtlichen
Ergebnisse wichtig genug, um die Frage noch einmal von dieser Seite
aus neu aufzurollen und sich die Folgerungen fiir die Religionsgeschichte
klarzumachen. Wenn man jene drei Stammesschichten auf die Kulte
iibertrigt, so ergibt sich, daf Hagna der ionischen, Demeter der achi-
ischen und Apollon Karneios der dorischen Schicht entspricht. Der
Zusammenha.ng des Karneios-Kultes mit der dorischen Eroberung ist
bereits durch die vorangehende Untersuchung erdrtert und bestétigt.
Aber auch Demeter als Vertreterin der achiiischen Schicht steht durch-
aus im Einklang mit dem, was sonst die Uberlieferung iiber die Ge-
schichte ihreg Kultes an die Hand gibt. Die achiische Phthiotis ist

! Bekanntlich hat Beloch in s. Griech. Gesch.? gegen den Namen ,achéisch®
fiir die nicht-ionischen vordorischen Stimme scharf polemisiert, aber m. E.
ohne geniigenden Grund, wie auch seine ganze Wanderungs-Hypothese und
seine Gleichsetzung von dorjsch — achiiisch eine willkirliche Konstruktion
ist, die nicht nur mit einzelnen Angaben, sondern mit dem ganzen Tenor und
Sinn der Uberlieferung im Widerspruch steht. GewiB ist eine Sache deshalb,
weil sie iiberliefert ist, noch nicht richtig, sie ist aber deshalb auch noch
nicht falsch. Siehe iber die ganze Frage die besonnenen, scharfsinnigen Aus-
fithrungen von M. P. Nilsson in den Gt gel. Anz. 1914, 3. 5321
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zusammen mit dem dotischen Gefilde eine der iltesten Stitten des
Demeterkultes und wohl auch ein Hauptausgangspunkt seiner Verbreitung
(s-Kern bei Pauly-Wissowa RE IV 27141f.), und Kreta, wohin Demeter
sehr friih gekommen zu sein scheint, gehért zu den wenigen Land-
schaften, fiir die die Achier als Bevilkerungsschicht sicher bezeugt
sind! Dazu dringt sich dann in diesem Zusammenhang natiirlich die
Frage nach der Bedeutung der dnuijrne '4yefe auf. Die nichstliegende,
einfachste Erklirung, die auch Wilamowitz gebilligt hat, ist, daB die
Gottin eben hier ,die Achierin® heifit, d. h. also doch mit dem Namen
des Stammes, der der Triger ihrer Verehrung war, bezeichnet wird.
Freilich hat man dem von anderer Seite widersprochen und andere
Deutungen versucht, die aber keineswegs befriedigen. Die antike Er-
klirung, die ’4yafe von &yoc ableiten will, findet freilich wohl nur wenig
Anhinger?, und die Gleichsetzung von ’Ayaie mit "AysAwix, die Gruppe
Gricch. Myth., p. 1177, 1 wagt, schwebt, soviel ich sehe, vollig in der
Luft. Aber selbst die von Lagercrantz vorgeschlagene Erklirung:
’Ayaie sei = Oyafe und von éy7 , Nahrung* abzuleiten, kann trotz des
Beifalls, den einst Nilsson gespendet (Gr. Feste 326), nicht richtig sein,
nicht etwa wegen der Assimilation des o, sondern weil das Substantiv 6y,
das doch offenbar von #wm abgeleitet ist und eigentlich also ungefihr
»Unterhalt* bedeutet, kein prignantes und eigentliches Wort fiir , Nah-
rung“ ist und deshalb sehr wenig geeignet, die ,kornspendende Gottin
des Ackerbaues“ zu bezeichnen. Freilich will ich nicht bestreiten, daf
auch gegen die einfache Deutung ,,Achierin“ Bedenken bestehen. Zwar
das Bedenken, das Farnell entwickelt, beruht m. E. auf einem methodi-
schen Fehlschluf. Nachdem nimlich Farnell die fiir Demeter 'Ayaie in
Boiotien und Attika bezeugten Kultstitten besprochen hat, sagt er: it
is o suspicious fact that we do not find this title "Ayaia in the districts, that
were known to have been scttled by the Achacan, but just in places where
we have no reason to assume such settlement (Cults IIL p. 70). Aber ich
meine, beinahe das Umgekehrte ist richtig: die Achider selbst kénnen
ihre eigene Gottin nicht durch dieses Epitheton ausgezeichnet haben,
sondern im Gegenteil, nur wo sie selbst nicht saben oder wenigstens
nicht den herrschenden Teil der Bevilkerung ausmachten, konnte die
einheimische, nicht-achiische Bevolkerung die stammfremde Gottheit,

! Homer = 177H.; vgl. dazu E. Meyer Forsch. I 47ff.

* wie z. B. Farnell Cults III 70, der sogar die Vermutung wagt, daf in
der TInschr. v. Thespiae I G VII 1867 die urspriingliche Form Xdzéa erhalten
ist. Da aber diese Inschrift aus der Kaiserzeit stammt und in dem mara-
thonischen Festkalender (Prott, Fast: Sacr: 26 Z. 27), der aus der 1. Hilfte
des IV. Jahrhunderts v. Chr. stammt, die Form 4yaic: steht, muB diese letztere
als die authentische gelten.
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deren Kult sie bei sich aufnahm, mit dem Namen eben des Stammes,
von dem sie ihn iibernahm, nennen. Es ist also durchaus verstandlich
und eher dafiir als dagegen sprechend, da gerade in Boiotien und Attika
der Name fyaie: sich findet. Autfallender ist schon, daB gerade nur auf
diesem doch ziemlich eng begrenzten Gebiet sich diese Bezeichnung
der Herkunft erhalten hat, und wenn ferner im marathonischen Fest-
kalender der Name “Ayoiy allein steht ohne vorausgehendes A7juyrot, SO
,legt die Analogie anderer solcher Fille! den Zweifel nahe, ob iiberhaupt
Ayaie ein Beiname der Demeter ist und sich nicht vielmehr hier irgend-
eine Sondergottheit verbirgt, deren Name freilich doch mit dem der
Achier zusammenhiingen mag. Aber wie man auch iiber diese Frage
denken mag, das bleibt bestehen, dafl die Zuweisung der Demeter an
die achiische Schicht im Einklang steht mit unserer sonstigen Kenntnis
von der Geschichte ihres Kults, wie auch Farnell selbst ausdriicklich
zugibt.

So bleibt die Frage, ob sich fiir den ionischen Charakter der Hagna
irgendetwas zur Unterstiitzung anfithren liBt oder, um genauer zu
sprechen und den Namen ,,onisch®, der ja doch nur eine Aushilfe ist,
zu vermeiden, dafiir, daB sie zu der &ltesten griechischen Schicht gehort,
die wir auch in der attisch-ionischen Bevolkerung erkennen. Hier ist
nun natiirlich grofe Vorsicht geboten, weil “4yva kein wirklicher Eigen-
name ist, sondern ein Appellativum, das iiberall und jederzeit einer
Gottin beigelegt werden konnte und beigelegt worden ist. Immerhin
wird doch, wer der Untersuchung soweit gefolgt ist, es bedeutungsvoll
finden, daf gerade in Attika relativ zahlreiche mit @yvég zusammen-
gesetzte Namen vorkommen?, wie "dpvew, ‘dyvédnuos, ‘Ayvé9sog; auch
der Demos Hagnus gehort hierher. Besonders wichtig ist aber der Name
e‘47"’66"7909-3 Denn bekanntlich bezeichnen die so mit -dwgos gebildeten
Namen den Triager meist als das Geschenk einer Gottheit wie "4moild-
dwgog, "Agrepidwgog, ‘A8nvédwgog, A160wgog, so daB Letronne und Usener
(Gt‘)‘ttemamen, S. 151 und 352#f.) sonst nicht bezeugte Gottheiten eben
aus solchen Namen erschlossen und nachgewiesen haben. So diirfen wir

' 80 ist X167, die im marath. Kalender allein steht B 49, wohl sicher eine

solche Sonde::gattin, vgl. Usener Gitternamen 242; anders Farnell Cults III 33,
8. dagegen wieder meine Ausfiihrungen Gétt. gel. Anz. 1911, p. 113f.

*In den Indices der Inscriptiones Atticae habe ich fir Bd. I und II ge-
funden 9mal Uyviag, 16mal Ayvédnuos, 12mal Uyvey, 10mal dyrédeos (dazu
1 Ayvodée), 5mal dyvovidng, 2mal Uyvéxieie, je 1mal ‘dyvédeuis, Ayviddng,
Ayvslag, Ayvécrearos. Dagegen in dem die Kaiserzeit umfassenden III. Bd.
nur 1mal ‘Ayiddng und 6mal den offenbar erst spit gebildeten Namen “yvés,
was mir bezeichnend scheint,

® Lysias XIII 55. Es handelt sich um einen Schwager des Kritias, also
doch wohl, was bemerkenswert ist, um das Mitglied einer alten Familie.
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also mit gutem Grunde aus dem Namen ‘Ayvédwgog schlieBen, daB auch
einmal in Attika die Gottin"4yva verehrt und dann durch Demeter und
Kégn verdringt oder wenigstens® vollig in den Hintergrund gedringt
wurde. Der weitere Schlufl ist dann, auch die andern mit ‘4yvo- zu-
sammengesetzten Namen auf dieselbe alte Gottin “dyve zu beziehen.
Wenn sich aber gerade in Attika so deutliche und zahlreiche Spuren
ihrer einstigen Verehrung finden, so ist das allerdings, denke ich, eine
sehr starke Stiitze fiir die oben aus Andania gewonnene Ansicht, daB
“Ayva zu der dltesten, der sog. ionischen Schicht gehért.”

Iv.

Neben der Gottin der Unterwelt pflegt der Gott zu stehen, der
ebenfalls sowohl nach der segnenden wie nach der hollischen Seite,
mehr jedoch wohl nach dieser Seite gedachte Herr der Tiefe, der Erde.
So npicht nur im Mythos, wo Persephone und Hades untrennbar zu-
sammengehéren, sondern auch im Kult: neben Kégy steht in Eleusis
Miodror®, neben der X8ovie in Hermione Kiduevog, neben Mélawe in
Phigalia Poseidon, und gewissermaBen als Prototyp kann das ebenfalls
in Eleusis erwihnte Paar ¢ 9¢ und 1) 9e¢ dienen. Sollte nicht auch
in Andania Hagna ihr minnliches Gegeubild gehabt haben? An sich ist
das durchaus wahrscheinlich, und die Uberlieferung bedarf daher ein-
dringender Priifung. Freilich, Hermes wird man trotz der bekannten
chthonischen Seite seines Wesens beiseite lassen miissen, da er wohl

! Es wire voreilig, einen SchluB aus dem Umstande zu ziehen, daB wir
kein Zeugnis fiir ihren Kult in Attika kennen. Das kann Zufall sein. In
dieser Hinsicht mahnt der so wertvolle marathonische Festkalender (Prott Fasts
Nr. 26) zur Vorsicht. Wer hitte ohne ihn geahnt, daB in Attika Iolaos, ein
IdMog und ein Neavig, die ‘dxdpovres verehrt wurden? Warum soll nicht
auch die Aype in historischer Zeit in einem Demos, z. B. in Hagnus, noch
ibren Kult gehabt haben, und es fehlt uns nur ein dem marathonischen ent-
sprechender Festkalender? §S. auch die attische in Chalkis gefundene Inschr.
Leg. Sacr. 10, die auch bis dahin unbekannte Kulte wie den des Xuthos kennen
lehrt.

2 Auf den Imgeln und in Kleinasien kommt der Name seltener vor. So
findt sich in den Indices fiir die Kykladen kein Beispiel. Aber ein Kult wie der
der Hagna und der verwandten Gottheiten haftet am Ort, und es wiire deshall
verstiindlich, wenn er sich auf kolonialem Gebiet seltener fiinde. Ja, man
konnte sagen, die 4yvo-Namen, die sich dort finden, beweisen noch nicht dort
heimischen Kult, da die Namen mit den Familien von dem Mutterland mitgebracht
sein konnen. [Uber Personennamen mit dyy- siehe auch Williger Hagios
(RGVV XIX 1) 69—72. W.]

% Schon in der alten lex sacra IG I 5, Leges Sacrae 2, wo die Ergfinzung
IModrw]y in der letzten Zeile, wie man auch iber das anschlieBende J'...yo:
denken mag, sicher scheint. Es folgt @sefv. * S. Verhandlungsbericht S. 171.



Der Mysterienkult von Andania 49

kaum als Herr der Unterwelt verehrt worden ist. Es fehlt also, wie
zuzugeben ist, unter den Gottheiten des offiziellen Mysterienkultes, wie
ihn die historische Zeit oder wenigstens jene um 100 v. Chr. erfolgte
Neuorduung kennt, die der Hagna entsprechende minnliche Gottheit.
Aber dabei diirfen wir uns nicht beruhigen, und in der Tat sind noch
Spuren eines solchen Kultes vorhanden: ich finde sie in dem Paus. IV
3, 10 bezeugten éveyiopés. Es heiBt hier: Svférag 0t 6 Awrdde 10 ¢
Totaue watsorrjcaro 6 Iaplop xatd itog Exactov dvew vov Pacihevovta
#ei Edgbre 16 Mehavéong dvayitew v Oiyalile moo Tijg Tedeviic 1oy Meydhwv
Ociov Syouévyg Fuu év ’Avdaw’q. Vorher hat Pausanias, c. 2,2 von Melaneus
erzihlt: Iluge toizov Soixevo, dg of Meoorviol paci, Melaveds, toevety
cvije dyadds xal Ot vovmo *AmbAwvog elver vourlduevog. Kol of Tijg yddoag
10 Kagverdoiov, tére o2 Olyoliov xinOcicav, dmévesuey 6 Ieguijons dvornijoon
yeviodar 9t Gvopn Otyodivy vf) mérer paciv dmd To8 Medaviwg tfig yvvamis.
Ich zweifle nicht, da@ dieser Melaneus, der ,,Schwarze,“ der hier als
Vater des selbst eng mit dem Hades verbundenen Eurytos erscheint, in
Andania urspriinglich als Herr der dunklen Erdtiefe, der Unterwelt,
verehrt wurde und so das minnliche Gegenstiick zu der Melaina von
Phigalia bildete. Als ich 1913 in Marburg diesen Gedanken vortrug,
fand ich allerdings bei Ernst Maass scharfen Widerspruch: es sei doch
wSchwarz ein ganz iblicher Menschenname, warum wolle man da in
Jjedem griechischen Schwarz einen Gott wittern. Doch hat mich dieser
Widerspruch nicht iiberzeugt, im Gegenteil die wiederholte nihere
Priifung hat mich in meiner Ansicht noch mehr bestirkt. Natiirlich ist
zuzugeben, daf Mileg und seine Weiterbildungen ebenso wie unser
nSchwarz* einen Menschen bezeichnen konnen. Selbst »Teuffel“ heilen
bei uns ja ganz harmlose Menschen. Aber wenn es sich um einen Heros
des Mythos handelt und dieser Heros Objekt einer Kulthandlung, eines
éveyiouds ist, dann gewinnt die Sache doch sofort ein ganz anderes Aus-
sehen. Mit der einfachen Gleichsetzung von &vayicués — Totenopfer,
also Empfinger des dvayiouoc = gestorbener Mensch, ist es doch nicht
getan. Dafi der Totenkult im wesentlichen mit dem chthonischen Kult
l(?.entisch ist, steht fest, und daB sich in dem grofien Heer der in histo-
rischer Zeit verehrten Heroen zwel ganz verschiedene Elemente zu-
sammenfinden, nimlich einerseits nach ihrem Tode heroisierte Menschen
und andrerseits zu Heroen herabgesunkene Gotter, das muf nach Rohde
und Usener ebenfalls als sicher gelten. Der urspriinglich gottliche
Charakter ist vor allem pej denjenigen Heroen wahrscheinlich, die mit
dem Kult eines grofien Gottes in der Weise verbunden sind, daB ihnen
vor der Feier fiir diesen Gott selbst geopfert wird, daB ihnen also ein
sogen. ,,Voropfer gebracht wird. Das typische Beispiel ist seit Rohdes

glinzender Darstellung der Heros Hyakinthos zu Amyklai, dem vor den
Archiv fiir Religionswissenschaft XXIv 4
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dem Apollon gefeierten Hyakinthien geopfert wurde.! Woraus Rohde
den evidenten und m. W. auch noch nie angefochtenen SchluB gezogen
hat? daB urspriinglich eben Hyakinthos der Gott der Hyakinthien war
und erst spiater durch Apoll in die Rolle eines Heros zuriickgedringt
wurde. Solche Beispiele finden sich noch eine ganze Anzahl3, und zu
ihnen gehort auch jenmer andanische éveyiopds. Allerdings erscheint in
der Uberlieferung iiber Andania nicht Melaneus selbst, sondern sein
»Sohn“ Eurytos als Empfinger des Opfers. Aber das ist eine Verschie-
bung und Verkniipfung, wie sie die ausgleichende Wirkung des Mythos
leicht bewirkt. Eurytos selbst ist ja ebenso wie Neleus nur ein Doppel-
ginger des Hades?, und in seiner Besiegung durch Apollon spiegelt
sich vielleicht weniger die Besiegung des Dunkels durch das Licht, an
die man zunichst denken konnte, als die Verdringung seines Kultes
durch den des Apollon ab. Eurytos und Melaneus sind in Wahrheit
nur zwei verschiedene Namen fiir dasselbe géttliche Wesen, und die
Frage ist nur, ob der Name Eurytos in Andania selbst bodenstindig
und primér oder ob er nicht vielmehr erst durch mythische Verkniipfung
hingebracht wurde. Dall dies letatere der Fall ist, daB also Melaneus
in Andania urspriinglicher ist, scheint mir sicher. Dafiir spricht nicht
nur der Umstand, da Eurytos als beriihmte Sagenfigur leicht sich
spiter eindringen konnte, nicht nur die Analogie mit der arkadischen
Melaina, sondern vor allem jene andere Uberlieferung der Messenier,
die Melaneus zum Herrn von Oichalia, dem spiteren Karneiasion macht.
Ich habe die Stelle oben bereits abgedruckt und bitte, jetzt noch einmal
mit dem durch die vorangehende Untersuchung, wenn ich so sagen
darf, geschirften Sinn die Worte zu lesen: dplxsto... Melaveds, toevey

! Pausan III 19, 3. * Psyche 1* 1371

3 5. Rohde Psyche I* p. 139, Anm. 2, L. Ziehen Rhein. Mus. 59 (1904),
8. 396f., Eitrem Opferritus u. Voropfer der Griechen w. Rimer p. 468.

* Der in der Sage eine so groBe Rolle spielende Eurytos bedarf einer
eigenen Untersuchung, bei der aber die dichten Ranken, die der Mythos um
ihn und andere Gestalten geschlungen, sorgfiltig zu entfernen sind. DaB er
selbst eine alte Gottheit ist, diirfte heute doch wohl allgemein zugestanden
werden (so auch A. Gercke Neue Jahrbiicher 1905, XV S. 406). DaB er mit
Hades gleichzusetzen ist, hat man, soviel ich mich erinnere, ebenfalls schon
ausgesprochen, wenn ich auch nicht weiB, wer es getan hat. Jedenfalls bin
ich iiberzeugt davon. Sein Kampf gegen Herakles ist wie dessen Kampf gegen
Neleus und die Neliden eine Dublette des Kampfes zwischen Hades und Hera-
kles, wobei wichtig ist, daB an Stelle von Herakles bei Homer & 226f. als
Gegner Apollo erscheint. Auch der Name Oichalia, der eng mit dem des
Eurytos verkniipft ist, und das mit den verschiedenen Oichalia zusammen-
hingende Problem, das bisher, soweit ich sehe, immer nur sagengeschichtlich

behandelt worden ist, findet dadurch bessere Erklirung. S. dariiber und iiber
Neleus weiter unten.
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o dyadde xal & Tovro "Améddovog siver vourtopevog, zal of Tiig yooeg 70
Kegverdoiov, vére ot Olyediav uAndeioav, dnévapey 6 Ileguions évorrijce.
veviedaw 0F Gvopa Olyariav i) woder @aoiv &md Tov Mehavéme tig puvouxds,
und frage, ob nicht selbst in dieser spéaten Uberlieferung das Echte und
Urspriingliche noch ganz deutlich erkennbar zutage tritt. Allerdings,
diese Uberlieferung nennt Melaneus einen guten Bogenschiitzen. Sollen
wir aber deshalb wirklich annehmen, daB es einmal einen Messenier
namens ,,Schwarz* gegeben hat, der sich als Bogenschiitze auszeichnete
und deshalb von dem Konig des Landes mit einem Stiick Land — was
sage ich! mit dem grioften Heiligtum beschenkt wurde, das er sogar
nach seiner Gattin Oichalia nennen durfte? Ich glaube, das wider-
legt sich selbst, und jch méchte nur betonen, dafi es erstaunlich ist,
wieviel doch die Sage hier bewahrt hat: sie weiB noch, da Melaneus
einmal der Herr von Oichalia war, der uralten Kultstitte, die vor dem
Einfall der Dorier diesen Namen trug, sie kniipft ein besonders enges
Band zwischen dem Heiligtum und ihm dadurch, daB sie seiner Gattin
denselben Namen gibt, und selbst das spitere Verhiltnis zu Apollon
Karneios schimmert in den an sich ja nicht ganz klaren Worten
"Anéliwvog elvas voufduevog hindurch. Gemeint muB doch sein, daB
Melaneus als Sohn Apollons galt, und so hat sich ja in der Tat der
Mythos oft geholfen, daf er die in einem Kult verbundenen, urspriing-
lich aber aus verschiedenen geschichtlichen Epochen stammenden Gott-
heiten miteinander in verwandtschaftliche! Beziehungen brachte, wobei
der spiter eingedrungene siegreiche Gott meist als der Vater erscheint.

Und Oichalia? DaB der Name echt ist, d. h. also daB die Kultstitte
in Andania wirklich einmal in alter Zeit diesen Namen fiihrte, wird
wohl niemand, der sich die Geschichte der Uberlieferung und ihre
durch die bisherige Untersuchung begriindete Glaubwiirdigkeit ver-
gegenwirtigt, verkennen. Zugleich ergibt sich aber, daBl dieser Name
nicht der einer politischen Gemeinde ist, sondern durchaus religiése
Bedeutung hat und eben deshalb an verschiedenen Orten wiederkehrt.
Und zwar spricht, da er in Andania mit dem Kult der "4yve und des
Melaneus, an anderen Orten mit Eurytos verkniipft ist, den wir mit
gutem Grunde mit Hades gleichsetzen, grofie Wahrscheinlichkeit dafir,
daB seine Bedeutung in irgendeiner niheren Beziehung zur Unterwelt
steht, vielleicht z B, wie Pylos an Stitten haftete, die man fiir den
Bingang in die Unterwelt hielt. Und wenn dies richtig ist, sollte es
dann zu gewagt sein, Oiyai/y mit oiyoucr und den oiyépevor zZusammen-

! oder erotische. Dann ist der siegreiche Gott der éewsrris wie Apollon
gegeniiber Hyakinthos (Pausan. IIT 19, 4) oder Daphne. Ein anderer Ausdruck
solcher Kultvermischung ist es, daB der iltere den neuen Gott, der ihn ver-
driingt, bei sich aufnimmt.

4!
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zubringen? Es wiire dann ungefihr derselbe Name wie das Achilleische
®Jin, das nach Kretschmers bestechender Vermutung! der Ort der
@dizc ist, ein Wort, das Wurzelnomen zu ¢#/w ist und so viel wie
@&uevos, die Toten bedeutet. Der Unterschied zu Oichalia wire nur
der, daB Phthie, wie es scheint, iiberhaupt keine wirkliche, sondern nur
eine mythische, lediglich in der Phantasie bestehende Ortlichkeit war,
wihrend der Name Oichalia mindestens an der Stitte zu Andania
haftete.

V.

Ich habe in dem vorigen Abschnitt nachzuweisen versucht, daBl wie
in Phigalia in iltester Zeit Méiwve so in der #ltesten Kultschicht von
Andania neben Hagna Melavevs stand, eine Gottheit, in der sich die
unheimliche Finsternis der Unterwelt mit ihren Schrecken verkorpert,
eine, wenn ich so sagen darf, primitivere, volkstiimlichere Anschauungs-
form des Hades. Von hier aus fillt aber auch willkommenes Licht auf
eine ganze Reihe anderer Zeugnisse und deckt Zusammenhinge zwischen
Gestalten auf, die in der Uberlieferung voneinander getrennt sind und
auch in der neueren Forschung fast immer getrennt behandelt werden.
Denn diese Gestalt des ,,Schwarzen* begegnet uns ja bekanntlich noch
an vielen andern Stellen im Mythos und vereinzelt sogar im Kult. In
der Uberlieferung freilich handelt es sich durchweg wie bei dem an-
danischen Melaneus um mythische Heroen, vor allem Heroen der
Stammessagen, und nur hier und da verrit sich der urspriingliche gott-
liche Charakter. Aber iiberblickt man alle diese Zeugnisse von dem
festen Boden aus, den wir in Andania gewonnen haben, so scheint mir
kein Zweifel mehr méglich, daf wir es in allen diesen Fillen mit der-
selben von der #ltesten griechischen, den Ionern besonders nahestehen-
den Bevilkerung geschaffenen Vorstellung von dem Unterweltsgotte zu
tun haben, daf also Andania mit allen jenen Orten durch unsichtbare
Fiden verkniipft ist, die wie ein Netz einen groBen Teil Griechenlands
iiberziehen. Die Fiille der Zeugnisse ist so grof, ihre Interpretation
z. T. von so verwickelten Untersuchungen abhingig, dal ich leider eine
erschopfende Behandlung nicht zu bieten vermag und mich auf einige
bezeichnende Beispiele beschrinken mufi. Ich setze dabei in Useners
Sinne? als selbstverstindlich voraus, dab nicht nur die durch formale,
sondern auch die durch begriffliche Wucherung von Méies weiter ge-
bildeten Namen auf dieselbe Vorstellung zuriickgehen und nur als
verschiedene Ausdrucksformen desselben gottlichen Wesens zu gelten
haben. Wer also auf einem Rappen reitet, der Meidvinmos, ist dasselbe

1 Qlotta IV 3051 * Gotternamen S. 481F.

.
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dimonische Wesen wie der, der einfach Mélag oder mit formaler
Wucherung Melavsvg oder Méiavog genannt wird.

Gerade ein Msldvimmog bildet ein besonders klares und, wie ich
glaube, sicheres Beispiel dafiir, daB wir es nicht mit einem Heros des
Mythos, sondern dem Vertreter eines uralten, vordorischen Kultus zu
tun haben.! Herodot V 67 erzihlt nimlich von Kleisthenes, dem
Tyrannen von Sekyon, dieser habe, um den Kult des Adrastos zu unter-
driicken, aus Theben den Kult des Melanippos, des Sohnes des Astakos,
eingefiihrt: téuevis of &médste dv avt 16 mevravylpy — — — Sueleg T
xal Ograg Adgvi6Tov dmeddusvog Foxe 16 Melavinmep., Dab der Kult aus
einer fremden Stadt wie Theben geholt wurde, ist doch sicher eine
spétere konziliatorische Erfindung, um den sekyonischen Melanippos
mit dem beriihmteren thebanischen Melanippos, der sein Grab auf dem
Wege von Theben nach Chalkis hatte (Pausan. IX 18, 1), zu verkniipfen.
Denn fiir die Absicht, den herrschenden Kult des Adrastos zu ver-
dréngen, war ein fremder unbekannter Kult so wenig wie méglich ge-
eignet. Das konnte, wenn iiberhaupt, nur ein Kult, der in Sekyon boden-
stindig war und auf alte Sympathien rechnen durfte. Den Schliissel
gibt ‘die sichere Tatsache, daf Kleisthenes von Sekyon die herrschende
dorische Klagse bekimpfte und sich auf die vordorische Bevilkerung
stiitzte, und erschlieBt ein ganz idhnliches Verhiltnis wie in Andania:
der Kult des Melanippos gehiorte der vordorischen Bevilkerungsschicht
an und war von den dorischen Eroberern unterdriickt oder in den
Hintergrund gedringt worden, genau wie die andanischen Mysterien-
gottheiten. Als dann Kleisthenes seinerseits wieder die Dorier unter-
driickte, brachte er den alten Kult nicht nur wieder zu Ehren, sondern
suchte, was Epaminondas zwei Jahrhunderte spiter nicht mehr wagen
durfte, den dorischen Kult zu beseitigen. Der thebanische Melanippos
aber ist natiirlich dieselbe in Boeotien verehrte und spiter heroisierte
Gottheit, und das Grab auf dem Wege nach Chalkis ist ebenso zu be-
urteilen wie so viele Heroengriber, die in Wahrheit Kultstatten alter
chthonischer Gottheiten sind, woriiber nach E. Rohde 2 wohl kein weiteres
Wort ndtig ist. Und nun ist auch sofort klar, welche Bewandtnis es
mit dem attischen Medavinmeiov hat, das Kleidemos als in Melite gelegen
erwihnt und dessen kultischer Charakter in der Bezeichnung fediov
noch klar zuw Ausdruck kommt: dieser Melanippos ist der alte Unter-

' Die Abhandlung von Luebbert De Pindaro Clisthenis Sicyonii institu-
torum censore (Bonn. Progr, 1884), die iiber den dorischen Charakter des
Adrastos-Kultes wertvollen Aufschluf gibt, geht aunf Melanippos leider nicht
ndher ein.

* Psyche 1 S. 1591
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weltsddimon von Melite, und ich vermute, daB er hier noch in historischer
Zeit, genau wie der Edgurog Melavéing in Andania, seinen Kult hatte.

Verwickelter liegt die Sache bei dem Melanippos, der in der Legende
des Tempels der "Agrsuig Tourdegic: zu Patrae eine Rolle spielt (Paus.
VII 19). Aber daB auch hier ein alter Ortsddmon sich verbirgt, der
urspriinglich wohl zusammen mit einer ToixAnglx genannten Gottin' den
Hades verkorperte, ist mir nicht zweifelhaft. Wichtig dabei und in der
Richtung der von mir gewonnenen historischen Fixierung liegend ist,
daB der Kult ausdriicklich als ein Kult der dort wohnenden Ioner be-
zeichnet wird.

Eigenartig steht es mit dem Heros Méiav8og? oder Meddvdiog, und
die gesamte Uberlieferung bediirfte unter dem von mir angegebenen
neuen Gesichtspunkt einer umfassenden, eingehenderen Untersuchung.
Ich muB mich leider auf einige besonders wichtige Hinweise beschrinken
und gehe dabei aus von dem Held der bekannten Apaturienlegende.
‘Wenn man ihren Kern betrachtet, der in dem Kampif zwischen dem
»Blonden*, Fav#éc, und dem ,Schwarzen“ besteht, so dringt sich von
selbst die Uberzeugnung auf, daB wir es hier nicht mit einem histori-
schen, sondern einem religiésen Mythos zu tun haben und hier die Er-
innerung an alte gottliche Gestalten bewahrt ist. Dies ist auch langst
von Usener erkannt, der in den beiden Gegnern alte ionische Gottheiten
sah.® Nur war die natursymbolische Deutung auf den Kampf zwischen
Sommer und Winter nicht recht begriindet. Eher 1lifit sich an den
Kampf zwischen Licht und Finsternis denken, wobei sich eben natur-
gemib die letztere in der Gottheit des finstern Hades verkorpert.*

! DaB der Name von xiigos abgeleitet ist (Nilsson Feste p. 217), glaube
ich trotz der drei Bestandteile von Patrae micht. Die Totxlagix ist vielmehr
= Towgopicc, wie vadulngog aus vavuexgos entstanden ist (s. die wohl ab-
schliefende Untersuchung v. Solmsen Rhein. Mus. 1898, Bd. 53 8. 1569f.), und
derselbe Beiname wie der fiir Hekate bezeugte roiucoavog oder roimedswmos
(Usener Rhein. Mus. 58 S.165). Ob ibrigens die Vorstellung der dreikdpfigen
Gottheit wirklich, wie Usener wollte, gegeniiber der dreivollgestaltigen Bil-
dung die spitere Entwicklung darstellt, bezweitle ich. Ich denke, das Un-
heimliche und Schreckliche des Hades soll in dem verdoppelten oder drei-
fachen Kopfe seinen Ausdruck finden, wie ja auch der Hollenhund Kéofsos
dreikopfig ist.

2 g, iiber ihn auch Eitrem, Bestrige S. 169ff, wo das 7. Kapitel, ,Die
mythischen Koloniengriinder der Griechen', tiberhaupt viel Material bringt.

3 K1. Schriften IV 293ff, (wo besonders S. 295 Anm. ** zu beachten, die
im Rhein. Mus. nicht stand), Gdtternamen S. 221.

4 Wenn nach der einen Version Xanthos und Melanthos um den Besitz
von Msiawel (schol. Platon. Symp. p. 208D) oder um Kslawwai (schol. Arist.
Pac. 890) kimpfen, 8o ist von meiner Auffassung aus der Ausgang des Kampfes
verstindlich: Mslawwei ist ein Name des Hades, und im Kampf um diesen
siegt natiirlich der Herr des Hades. Auch das Schwanken der Uberlieferung
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Jedenfalls aber liegt hier ungefihr dieselbe alte Gottheit vor wie in
Melaneus und Melanippos, und wenn mit der Apaturien-Sage auch der
Kult des Aiévvoog Meheweoryis verkniipft wird', so liegt der Schluf nahe,
daB Dionysos hier wie an andern Orten erst spiter sich eingedringt
hat und urspriinglich eben der ,,Schwarze, als Méav9og oder Melavauyis
vorgestellt, der Herr des Kultes war.

Ein zweites wichtiges Zeugnis bietet Demon im 4. Buch seiner
Atthis (Athen ITX p- 96d): Mélavdos Meooiviog Exmeciow tijg mazgidog
¢migero iy IMudlav, Smov woTogos. 1 08 Epn, ¥vOa Bv Eeviowg medTOV
T3] tovg modes et xai thy xepaliy éml 16 dslmve megadéviov xal
1097 péveto btd &v Elcveivi. téw tegeldy pag TOTE TWdTELOY TLva E0QTMV
imizedovedy xel wdvta T noée novavnroxvidy, v 08 moddV mel TiC
xepadfic dmololmwv Svrwy Toire 19 Meddv9e rméerethav. Es scheint mir
evident, daB diese Erzihlung auf eine Kultlegende zuriickgeht, die die
Verwendung des Kopfes und der Fiife der Opfertiere erkliren sollte.
Wahrscheinlich also erhielt im Opferritual der historischen Zeit bei
einem gréBeren Opfer, das einer Hauptgottheit dargebracht wurde, der
Heros Melanthos jene Stiicke als seinen Anteil.2 Eine gewisse Parallele
gibt die Bestimmung der Labyadeninschrift & di @dvovog émédwne Tt
Buyerol Boviiyen t& fuegefvie win vas dvedexaldog yluctoav xel thHuron-
vauiv ddguara. Denn wenn diese Worte auch der Erklirung grofe und
z. T. bisher ungelsste Schwierigkeiten bieten, das scheint doch sicher,
daB wenn die Labyaden Apollo opferten, sie auch der Heroine Bov{iye
gewisse Opfer und Opferteile darbringen muBten.! Auch in Eleusis
also hatte ein Miédav®oc von altersher im Kult seine feste Stelle und
legt dieselbe Auffassung nahe wie Melanippos und Melaneus.

Nun ist aber bekanntlich Melanthos auch mit der attischen Konigs-
liste verbunden und nimmt hier als Stammvater der Medontiden (Paus.
IV 5, 10 zodg émd Meldv@ov, ralovuévovg 0% Medoviidag) sogar einen
sehr wichtigen Platz ein. An sich spricht dies nicht gegen die vor-
stehende Auffassung des Melanthos. Denn Geschlechter leiten sich ja
hiufig von einem gottlichen Ahnherrn ab, mag er nun geradezu als

iiber den Ort (e Kampfes erklirt sich leicht, wenn an all diesen Orten
Mélardog Verehrung genoB.

! schol. Aristoph. Pgc. 890, Acharn. 146. Suid. s. v. ’Amazodeie. Usener
Gotternamen p. 21.

* etwas anders Eitrem Reitr. 111 p. 170, wo er Kopf und FiiBe als Anteil
des Priesters am Opfer auffaBt. Aber dann miiBte sich doch das betr. Priester-
geschlecht auf Melanthog zuriickgefiibrt haben, und Eitrem sagt selbst Beitr.
I p. 46: ,Zweifellos gehorten Kopf u. FiiBe urspriinglich der Gottheit, deren
Platz der Priester spiter — _ uinnahm.“

% Leg. Sacrae p. 223 sqq. S, jetzt auch Eitrem ,Die Labyaden und die
Buzyga®. Eranos XX 91f.
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Gott oder als seines gottlichen Charakters entkleideter Heros erscheinen.
Erechtheus war Gott und mythischer Konig zugleich. Das Merkwiirdige
ist, daB dieser Konig Melanthos als ein Auslidnder, als pylischer Nelide
bezeichnet wird, und das vertrigt sich mit dem oben fiir Attika ange-
nommenen uralten heimischen Kult schlecht. Nun ist aber doch dieser
angeblich nicht-attische Ursprung des attischen Konigsgeschlechtes an
sich nicht sehr wahrscheinlich und schmeckt nach spiterer Mythographie,
und wenn ich mich nicht irre, gibt es auch noch Spuren einer anderen
Uberlieferung, denen man bisher nur keine rechte Beachtung geschenkt
hat. Ephoros némlich berichtet nach Harpocr. s. v. Aratovgie iiber den
Ursprung des Namens dieses Festes: Om ‘A8nvaiov modeuotviov moog
Botwtovg dmip tiig Melaving ydoac Mélavdog 6 tdv 'Adnvaivv Puctheds
EdvOov tov OnPeaiov povopuydv dmerieag dméxtervev. So also wie das
Ephoros-Zitat vorliegt, ist Melanthos bereits Konig der Athener, als er
den Zweikampf besteht. Natiirlich ist méglich, daB bei Harpokration
der Wortlaut der Ephorosstelle verkiirzt und dadurch entstellt ist. Aber
im Hinblick auf die obige Untersuchung méochte ich doch zu erwigen
geben, ob Ephoros nicht tatsiichlich so geschrieben hat, also die Uber-
lieferung von der messenischen Heimat des Melanthos verwarf, zumal
vielleicht noch eine andere Spur der Version, die Melanthos einfach als
Konig von Attika kennt, bei Paus. VII 1, 9 vorliegt, wo es von den aus
Achaia vertriebenen Ioniern heiBt: Toveg 3t dguouévovs ég iy Aruixmy
*Adnvaior ok 6 facihedg atrdy Médavdog dvdgomdumov cuvoinovs E5edésavro.
Natiirlich gibt es auch hier einen Ausweg, um dieses Zeugnis mit der
Vulgata zu vereinigen: die Aufnahme der Ionier sei eben erfolgt nach
dem Kampf mit Xanthos, als Melanthos schon Kénig von Athen war.
Aber so wie jetzt die Sache steht, muf man doch die Frage stellen:
Gab es nicht zwei Versionen!, eine, die Melanthos als einheimischen
attischen K6nig kannte, und eine andere, die dann, vielleicht durch
Hellanikos, sich durchsetzte, daB er ein Nelide war und in Attika ein-
wanderte? Wenn man die Existenz beider Versionen iiberhaupt zugibt,
ist kein Zweifel mehr, welche die urspriingliche ist, und dafi man
spiter, um die Verbindung mit den Neliden und Kodriden im ionischen
Kleinasien, die ihren Stammbaum auf den pylischen Neleus zuriick-
fiihrten, herzustellen, auch den attischen Melanthos zu einem Pylier
machte. In Wirklichkeit — so schlieBe ich auf Grund der ganzen vor-
hergehenden Untersuchung — ist Melanthos wie Melanippos weder
speziell attisch noch pylisch, sondern gehdrt der Volksschicht an, die

1 oder noch mehr: schol. Arist. Pac. 890, z. B. nennt den Gegner des
Xanthos Meidvdios und einen Arkader (Meldvdiog 8¢ 7ic Aexds to yévos, év
Arminfi Gv woal oixdy — auch die letzten Worte klingen etwas anders als die
Vulgata).
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als altester griechischer Stamm Griechenland bewohnte, der also so-
wohl die Urmessenier — man darf sie wohl Kaukonen nennen -— wie
die Athener wie die nach Kleinasien ausgewanderten Ionier angehésrten,
und alle die vielen Hypothesen iiber die angeblichen genealogischen
Beziehungen eriibrigen sich, da sie nur spitere Versuche darstellen, die
Ubereinstimmungen der heroisierten Namen zu erkliren. Sogar fiir
Pausan. IX 3, 16 Eiv8og, dv ‘Avdgémoumos uovouayfcavid of doke xei ov
Vv TG Sixalp avsiver mbchte ich von diesem Boden aus ein gutes Wort
einlegen. Wilamowitz sah in der Nennung des ’4vdgémopsmog statt seines
Sohnes Melanthos eine Fliichtigkeit (Arist. u. Athen. IT p. 129, 8), und
bei dem damaligen Stande der Forscﬁung konnte man kaum anders ur-
teilen. Aber jetzt gewinnt doch auch diese Stelle ein anderes Gesicht:
gab es nicht einen Mythos oder — ich will mich gleich bestimmter
ausdriicken — gab es nicht vielleicht einen Ort, wo man tatsdchlich
den Gegner des Xanthos nicht Melanthos, sondern Andropompos nannte?
D(.ann wer ist djeser ‘Avdgémoumog? Friiher deutete man den Namen, da
sein Triger als Koloniegriinder in der Sage auftritt, als Fiihrer der
Auswanderer., Aber wenn man bedenkt, in welcher genealogischen
Reihe er steht, an seine Verbindung mit ITegixdduevog, der doch sicher
wie Kldpevog ein Hades-Name ist 1) mit MélevBog und mit Neleus, von
denen dasselbe gilt (iiber Neleus s. Anm. 3), dann verwandelt sich die
harmlose Figur des Fahrtfiihrers in eine ganz andere Gestalt, nimlich
dessen, der die Minner in den Hades geleitet.? Vielleicht also hief an
jenem attischen Ort der Totengott 'Avdgémousmog, oder man sprach von
ihm als dem Mérev®og Avdgémoumog, was dann spiter im Mythos wie
bei Eurytos und Melaneus (S. 50) durch die verwandtschaftliche Ver-
kniipfung ersetzt wurde.

Durch Andropompos und Melanthos sind wir in den Kreis der
Neliden gefiibrt, und da mochte ich wenigstens das feststellen, daB
auch Neleus selbst in dieselbe Reihe wie Mélav®oc und Meldvinmog ge-
hért. Daf Neleus urspriinglich der Gott der Unterwelt ist, wurde lingst
vermutet® und ist dann durch die bekannte attische Inschrift iiber das
Neleion* definitiy bewiesen worden, da er hier mit Bwgiiy zusammen-

' In Hermione wurde er zusammen mit der X&owie verehrt, und schon
Pausan. I 35, 6 erkennt durch dje Verhiillung der Sage hindurch den Gott:
vod Beod d¢ g?-ﬂ” Exixlnois, Gyrive #ye Adyos Pacilba Gmd yiv slver.

* So bereits H. D. Miller in seiner Mythol. der griechisch. Stamme 1 169;
dann Usener KI. Schriften 1V=994f.

® Zuerst m. W. von H.'D. Miller a. a. O. S. 150f., der damit gegen
Welcker, Gotterlehre 1 423 Recht behilt. Auch Wilamowitz hat sich Berlin.
Sitzungsber. 1906 8. 59 fiir diese Erklirung entschieden.

* IG 1 suppl. p. 66 n. 53a, Leges Sacrae 13, Syll.* 93. Vgl. noch O. Kern
bei Pauly-Wissows unter Basile u. Eitrem Beitr. I1I p. 182ff.
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steht, die ihrerseits durch das bekannte Votivrelief! als Herrin der Un-
terwelt gesichert ist. Wenn man nun aber seinen Namen als vnlesjs
deutete, so ist das wegen der gesicherten ionischen Form Neid¢vg un-
moglich.? Die Losung brachte Usener, der in dem Flufinamen Neilog
denselben Wortstamm erkannte, auf das Flifichen Neleus in Euboea
hinwies, dessen Wasser die Schafe schwarz firbt (Aristot. mir. ause. 170
S. 846b 39) und daraus den m.E. sicheren Schlub zog, dafi Neilog der
schwarze Strom und Neidevg der Schwarze ist.®> Neleus ist also nicht
nur der religidsen Bedeutung nach, sondern auch dem Namen nach ge-
nau derselbe wie Melanthos, Melaneus. Damit fallen manche Schwierig-
keiten, die bisher der Forschung zu schaffen machten, weg, und andere
Zusammenhiinge werden klarer: ebensowenig wie Melanthos ist Neleus
etwa speziell messenisch und von da nach Attika eingefiihrt, sondern
er gehdrt ebenso wie Melanthos jener dltesten griechischen Bevélkerungs-
schicht an, ist also in gleicher Weise in Messenien zu Hause wie in
Attika, wie in den ionischen Kolonien Kleinasiens. Und wenn Pausan.
IT 2, 2 von dem Tod und dem Grab des Neleus spricht, das unauffind-
bar sei, so wird auch das jetzt klar: auch bei Korinth hat Neleus ein-
mal eine Kultstitte* gehabt, von der sich aber nur Erinnerungen
retteten, was bei der Art der Korinther, in der sich das Dorertum und
die wenig konservative Gesinnung eines Handelsvolks verband, begreif-
lich ist. Die Umwandlung des Gottes in den Heros wird wohl zuerst
in Jonien vollzogen worden sein, wo durch die Wanderung die gerade
im chthonischen Kult so wichtige Verbindung mit einer bestimmten
Ortlichkeit zerstért war, ist von dort ins Epos gedrungen und dann
Veranlassung geworden, daB die kombinatorische Mythographie auch
die Neleus-Gestalten des Mutterlandes in den Bereich der Heldensage zog
und sie mit dem ionischen Neleus verkniipfte. Dafi aber Reste des alten
Kultes sich mindestens bis ans Ende des V. Jahrhunderts erhielten,
steht fiir Attika durch das Psephisma von 418 fest. Auch der Name
Xlwglg, den die Gattin des Neleus in einem Teil der Uberlieferung trigt,
findet damit erst seine richtige Deutung: Xiwgic hat nichts mit Flora

1°Egp. "doy. 1893, 129, Tafel 1X u. X, E. Meyer u. Robert Hermes 30, 285f.

¢ Es ist deshalb die Frage, ob in dem attischen VolksbeschluB, der aus
dem Jahr 418 stammt, NELEOZ und NEVEION nicht vielmehr Net2éws und
Neidsior zu transkribieren ist. Freilich kann aber auch der EinfluB des Epos
und der kombinatorischen Mythographie schon so stark gewesen sein, daB sich
die Form Nywlsvg auch im attischen Kult festsetzte.

3 In dem Aufsatz iiber ,Gottliche Synonyme'*, Rhein. Mus. LIII (1898)
8. 367f. — K1. Schriften IV 8. 296.

* Uber die Bedeutung des Grabes s. oben 8. 53.



Der Mysterienkult von Andania 59

ZW tun, sondern ist die ,Bleiche“!, die als Hadesgdttin neben dem
»Schwarzen steht. )

Ich muB darauf verzichten, verwandte Gestalten der Sage wie
Melampus, Melanippe in #hnlicher Weise zu behandeln oder gar die
Fiden zu verfolgen, die zu den in Genealogien so oft erscheinenden
Namen Melaino, Melantho, Kelaino u. 4. filhren. Ich will lieber ein
paar kurze allgemeine Bemerkungen zum Schluf anfiigen, die vielleicht
geeignet sind, die ganze Frage noch zu kliren und meine Auffassung
vor MiBverstindnissen zu schiitzen.

Der Gang der Untersuchung war, wie ich kurz rekapitulieren darf,
der, daB wir den in den andanischen Mysterien der historischen Zeit
bestehenden Kultkomplex in seine Schichten zerlegten, dabei drei
Schichten unterschieden und in der #ltesten neben "4yve, der ,,Heiligen*
den ,Schwarzen”, Melaneus, als Gott der Unterwelt fanden, als Hades.
Aber wenn ich oben wiederholt kurz mich so ausdriickte, so tat ich
das nicht ohne Bedenken. Denn ich bin mir bewuft, daf der Name
Hades bei dem Teser unwillkiirlich ganz bestimmte Vorstellungen
auslést, vor allem die des im Hades thronenden Totenherrschers, wie
sie die spitere Religion und Dichtung geschaffen hat. Aber ,der
Schwarze“, die ,,Bleiche* und ,,die Heilige* bedeuten in Wahrheit viel
freiere, Primitivere, fliissigere Vorstellungen, die keineswegs schon die
erhabenen Ziige von Pluton und Persephone tragen, Vorstellungen, die
zundchst unmittelbar der Eindruck von unheimlichem Ort und unheim-
licher Stunde entstehen lieB. ,Der Schwarze® — das ist nicht der
Ausdruck ruhig reflektierender oder innig sich versenkender Religion.
sondern das Erzeugnis der erregten, die Schauer des Schattenreiches
leibhaftig schauenden Phantasie. Der einfache Naturmensch sieht wirk-
lich, erlebt die Erscheinung, die ihm bald ganz unbestimmt und schatten-
haft als schwarze Gestalt entgegentritt, bald schon etwas deutlicher
auf schwarzem RoB durch das nichtliche Dunkel daherjagt.

Das ist freilich kaum das, was die Griechen auf einer h&heren
Kulturstute unter einem Gott verstanden. Es sind tibermenschliche,
gespenstische Wesen, aber nicht eigentliche Gétter?. Darin liegt ihre
Schwiche wie jhre Stirke. Ihre Schwiche: denn sie sind zu unbe-
stimmt, um ihre Stellung gegeniiber den durch das menschliche Denken,
vor allem durch Kunst ypd Dichtung zu klaren Persénlichkeiten er-
hobenen Gdttern zu behaupten, und werden deshalb im offentlichen
Kult leicht verdringt oder von diesem absorbiert; nur wenigen wie der

! auch dies schon bei H, D. Miiller a. a. O. I 159, der iiberhaupt manches
Gute bietet und dem richtigen Wege nahe war. )

? Die spiitere antike Auffassung unterscheidet sie deshalb ja auch von
den Gottern.
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andanischen Hagna gelingt es, hier selbstindige Geltung zu bewahren.
Thre Stirke: denn sie werden durch die Phantasie immer wieder neu
erzeugt und bleiben deshalb im Volksglauben nicht nur neben den
grofen Gottheiten lebendig, sondern iiberleben diese sogar schlieBlich:
wenn der Glaube an diese und ihr Kult erloschen oder zur konventio-
nellen Form erstarrt ist, spielen sie in der Vorstellungs- und Empfindungs-
welt des Volkes ihre Rolle weiter!, mag dabei auch der Glaube zum
Aberglauben und der ,,Schwarze* zum Teufel werden. Sie stehen am
Anfang wie am Ende der Entwicklung.

! 8. hieriiber auch Dolger Die Sonne der Gerechtigkeit und der Schwarze
(Liturgiegeschichtl. Forschungen. Heft 2, 1918), eine Abhandlung, auf die mich
Otto Weinreich freundlichst aufmerksam gemacht hat. Es scheint mir wichtig,
daB Dolger, der von ganz anderer Seite kommt und die Gestalten des grie-
chischen Mythos und Kultus gar nicht beriicksichtigt, doch zu ganz #hnlichen
Ansichten gelangt wie ich, vgl. vor allem den Satz, den er S. 71 oben aus-
spricht: ,,Der schwarze Dis (vielleicht auch ,der Schwarze* schlechthin ge-
nannt) scheint die Verbreitung der christlichen Volksvorstellung vom Teufel
als dem Schwarzen begiinstigt zu haben.*



Der Sprung vom Leukasfelsen.

Zur Wiirdigung des unterirdischen Kultraumes von Porta Maggiore
in Rom.

Von Karl Kerényi in Budapest.

Der Bericht Hans Lietzmanns im 2. Bande der Vortrige der Biblio-
thek Warburg (1922/23 I 66—70) durfte die Aufmerksamkeit von
?vefteren Kreisen auf den bei Porta Maggiore in Rom entdeckten unter-
irdischen Kultraum, und besonders auf das darin befindliche Sapphobild
le.nken. Auch das letztere interessiert, auBer dem Archiologen und dem
thel“;ll‘hiSt:oI'iker, den Religionsforscher ebenfalls: das Bild soll ja — die
einzige uns bekannte antike Darstellung des beriihmten leukadischen

Sprunges —, in der Apsiswolbung vor die Augen der im Kultraum ver-
sammelten Glaubigen gestellt, irgendwelche religitse Bedeutung gehabt
haben ... Aber welche? Doch bevor zur Losung dieses Problems einiges

beizutragen versucht wird, muB ich das Notigste iiber den Fund wieder-
holen.

Wenige Schritte vor dem genannten romischen Stadttor, an der linken
Seite der Via, Prenestina, in einer Tiefe von ca. 13 m unter dem Bodenniveau
(heute gerade unter der Bahnlinie von Rom—Neapel) aus priichtigem
GuBwerk errichtet, welches auch von den iiber ijhm in der neuesten
Zeit tiglich hinwegbrausenden Exprefziigen nicht erschiittert werden
konnte, wartete auf seine Entdecker ein sonderbares Gebinde augu-
steischer oder spitestens hadrianischer Zeit. Ks wurde wihrend des
Kl'i.eges’ im April 1917, entdeckt und hat zunichst in italienischen, fran-
zdsischen und englischen bzw. amerikanischen Zeitschriften eine kleine
Literatur hervorgerufen.! Die auBerordentliche Bedeutung des Fundes

! Ohne auf jeden einzelnen der vorgetragenen Deutungsversuche eianlgehen,
erwihne ich hier die letzte umfassendere Arbeit iiber den Fund: diejenige von
Eugénie Strong und Norah Jolliffe in The Journ. of Hell. Stud. 44 (1926) 651,
die mir, sowie die spiter anzufiihrende Eitrems, durch die Giite von Prof. Wein-
reich bekannt wurde. Literatur bej Strong-Jolliffe 66,2 und Bendinelli Buil.
Comunale 22/28, 1—44. Ich zitiere daraus im folgenden die Aufsitze von Cu-
mont Revue Archéologique 8 (1918) 52—177; Rassegna d’arte antica e moderna
8 [21] (1921) 37—44; und Densmore Curtis, American Journal of Arch. 24
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erkannte man schon im ersten Augenblick darin, daf wir in der basilica
sotterranea presso Porta Maggiore — unter diesem Namen wurde das
(auch urspriinglich unterirdisch angelegte) Gebiude bekannt — das
bisher fehlende Bindeglied erhalten haben zwischen altgriechischen Tele-
sterien und heidnischen Tempeln der Art des Kabirions von Samothrake
einerseits und der entsprechenden Form altchristlichen Kirchenbaues
andererseits. Auch soviel diirfte jetzt feststehen — wie die Antwort
auf die Frage der Bestimmung des Gebiudes Lietzmann gefaBt hat —,
daf der unterirdische Raum sakrale Bedeutung hatte und zu rituellen
Zusammenkiinften einer Gesellschaft hochkultivierter Menschen der oben
angegebenen Zeit diente. Aber mit Recht bemerkt derselbe Forscher
auch, daB eine nihere Bestimmung dieser Kultgemeinde bei unseren
diirftigen Kenntnissen von der inoffiziellen Religidsitit der Kaiserzeit
nicht zu erhoffen ist.

Ko6nnten wir den entschieden religidsen Charakter der unterirdischen
Basilika nicht erweisen, so miifiten wir nach dem aus Stuck ausgefiihrten
Bilderschmuck der Decken und Winde fast glauben, daB dieser, mit
seinen gewdlbten drei Schiffen an unsere Gotteshiuser so sehr erinnernde
Raum kein heidnischer Kultsaal, sondern ein Tempel der Philosophie
war, eines Platonismus, wie ihn das Zeitalter Winckelmanns und der
Romantiker sich getriumt hat. Um nur einige der bedeutendsten, auch
durch ihre Stellung hervorgehobenen und ihre religidse Beziehung un-
mittelbar verratenden Bilder zu erwihnen: an der Decke des kleinen
Vorraums, zwischen Minaden, die auf Panthern reiten, und Eroten, deren
Spiel uns an die beriihmten Wandgemilde der Casa dei Vettii erinnert,
trigt in blauer sterngeschmiickter Umrahmung ein beschwingter Genius
eine Seele gen Himmel. In das Mittelschiff der Basilika eintretend, er-
blicken wir an der Decke als die mittlere Gestalt des mittelsten Deko-
rationssystems den von einem gefliigelten Genius zum Himmel getragenen
Ganymed. Dasselbe System zeigt uns, um diese zweite Entriickungs-
darstellung gruppiert, den Raub des Palladions, Iason, der mit Medeas
Hilfe das goldene Vlies holt, Herakles, als er Hesione befreit, und den
Helena entfiihrenden Paris. Die symbolische Bedeutung all dieser Szenen
ist leicht zu erkennen: Entriickung und Raub, Befreiung und Entfiihrung
beziehen sich — wie es Hans Lietzmann treffend hervorgehoben hat —
auf den mystischen rapius in caelum.

Soweit aber wirklich dieser Gedanke fiir den Glauben der Gemeinde
charakteristisch war, welche sich unter den derart geschmiickten Ge-
wélben versammelte, handelt es sich hier keinesfalls um ein philoso-

(1920) 146—150. Im iibrigen schlieBe ich mich an Lietzmanns Bericht an. Vgl.
noch seinen friiheren Vortrag Archdologischer Anzeiger 1922, 347—561, und von
Duhns Bericht ebenda 1921, 102—107.
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phisches Entriicktsein der Seele, sondern um religiése Erlebnisse der
Eingeweihten. Mittelbar wird dies durch Spuren von blutigen Opfern
bezeugt (ein unter die Mauer der Apsis reichendes Loch enthielt die
Gebeine zweier Opfertiere, und in der Mitte der Apsis fand man zwei
Gruben fiir reguliire Tieropfer), welche zugleich die Annahme Cumonts
widerlegen, nach der die Basilika ein Versammlungsort von Neupytha-
goreern der Kaiserzeit gewesen wirel. Diese eben verabscheuten, wie
bekannt, die blutigen Opfer. Die Darstellung eines Stieropfers aber
kommt auch unter den Deckenbildern vor, und zwar in dekorativer Ver-
bindung mit einer Opferung der Iphigenie. Wenn eine symbolische
Beziehung auch hierin zu suchen ist, so findet man sie viel leichter in
den Einweihungsriten eines Mysterienkultes, die mit dem symbolischen
Tode des Initianden verbunden waren? als in der Gedankenwelt des
Neupythagoreismus. Auch die herangezogene Symbolik der Sarkophage
188t uns mehr vom Bilderschmuck des geheimnisvollen Gebdudes ver-
stehen als die pPythagoreischen Allegorien, auf die sich Cumont berief.

Eine noch mehr betonte Stellung als die bisher erwihnten nimmt nun
die Darstellung des leukadischen Sprunges in der Apsiswélbung ein. Das
Problem ist hier schon eigentlich gestellt worden, als der eine der die
Aufdeckungsarbeiten leitenden italienischen Archiologen, F. Fornari, auf
dem Bilde die vom Leukasfelsen in das Meer springende Sappho gleich
erkannte und diege augenfillige Deutung doch nicht zu behalten wagte,
da er sich nicht denken konnte, wie die Endszene einer profanen Liebes-
geschichte in der Apsiswolbung eines fiir ernstreligiose Zwecke be-
stimmten Raumes dargestellt werden durfte. Aber es kostete dem
A.merika_ner C. Densmore Curtis nicht viel Mithe, um zu erweisen, daB
die weibliche Gestalt des Bildes wirklich Sappho ist. Irgendwelche Be-
ziehung in der Szene zum Kult hilt auch er fir moglich, doch war fiir ihn
das Ziel des Kiinstlers, schlechtweg den beriihmten Leukadischen Sprung
der Dichterin darzustellen. Wir haben also Fornaris Problem vor uns,
weil das Bild in seiner hervorgehobenen Stellung eine religiose Deutung
forde’rt, und eine solche, welche auch im Hinblick auf den ‘historischen
Stoff’ ganz befriedigend wire, ist bisher noch nicht gefunden — ob-
Zwar, wie wir gleich sehen werden, Densmore Curtis dadurch, dad er
auf die Wichtigkeit von Ovids Sapphoepistel bei der Erklirung des

Bildes im allgemeinen hinwies, ferner Lietzmanns Bemerkungen die Losung
schon gliicklich vorbereitet haben.

! Vgl. dazu auch Carcopino Rep. Arch. 18 (1923) 1—28, der die schon
in sich problematische Plinius-Stelle Nat. hist. X XII 8, 9, 20 zur Stiitzung der
Cumontschen Hypothese verwendet. [hm folgen Strong und Jolliffe a. O.

* Vgl. A. Dieterich Eine Mithrasliturgie 157ff. und °250ff., W. Weber
Arch. Rel. Wiss. 19 (1916—19) 336 fF.
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Auf dem Bilde’ rechts (fiir den Zuschauer) sehen wir Sappho, in
der Linken die Leier, wihrend ihre Rechte das hoch iiber dem Haupt
sich bauschende Gewand hilt. Hinter ihr steht Eros — in der be-
kannten Gestalt eines gefliigelten kleinen Knaben — und legt die Hand
auf ihre Schulter: es ist, als ob er die Dichterin mit sanftem Drucke vor-
wirtstreiben wollte. Mit dem rechten FuB tritt sie schon wirklich ins
Leere. Von dem einen der zwei Felsenvorspriinge ihr gegeniiber? reicht
die archaische Statue des Apollo Leucadius Sappho die rechte Hand;
auf dem anderen, links, ungefihr Sapphos Gestalt entsprechend, sitzt
ein Mann und stiitzt mit trauernder Gebirde sein Haupt in die Hand.
Unten aus den Wirbeln der brandenden Wogen tauchen zwei Tritonen
empor: der eine unter Sapphos Felsen bietet mit den Hiinden ein weites
Tuch wie einen Nachen dar. Von ihm wird die Dichterin weich aufge-
fangen und sanft hinabgeleitet werden. ..

Zu diesem letzten Detail fithrt Lietzmann die an Amor gerichteten
Worte Sapphos bei Ovid, Heroid. 15, 179 80 an: pennas supponc . ca-
denti, ne sim Leucadiae mortua crimen aquae. Aber Amor spielt, wie wir
gesehen haben, auf unserem Bilde eine ganz andere Rolle, die vielmehr
derjenigen am Ende des Briefes dhnlich ist, wo Sappho ihre Fahrt von
Lesbos nach Leukas schildert (215/6): ipse gubernabit residens in puppe
Cupido, ipsc dabit tenera vela legetque mamu. Sappho wird vom Liebes-
gott zum Leukasfelsen gefiihrt, wie auch auf unserem Bilde er es ist,
der sie vorwirts nach dem Abgrund treibt. Andererseits, um nebenbei
auch dies zu bemerken, erinnert uns Amors Schifferrolle an das Relief
eines antiken Sarkophags® wo die gefliigelte kleine Gottheit rudert.
(Auch das Segel fehlt dort nicht.) Doch miissen wir uns auck mit
den zuerst angefiihrten Zeilen eingehender beschiftigen, weil die Auf-
fassung, daB Sapphos Sturz von Amors Fliigeln aufgefangen wird,
dennoch zum Verstindnis unseres Bildes beitrigt. Die Erklirung zun
dieser Auffassung bietet uns die vielbesprochene Strabonstelle X 2,9:
vom Leukasfelsen wurde alljihrlich — év it $velew 00 'AmoAwvog —
ein Verbrecher hinabgestiirzt, seinen Sturz aber wollte man mittelst
allerhand angehingter Fliigel (oder Federn) und Végel mildern.* Auch

1 Abgebildet Am. Journ. Arch. a. O 147, Rassegna d’arie a. Q. 42. Meine
Beschreibung hilt sich moglichst an diejenige Lietzmanns; der letzte Satz,
welcher ihm gehort, ist der letzte des Abschnittes (bis , hinabgeleitet werden':).

* Ein vierter Felsenvorspruug neben demjenigen Sapphos ist noch zu er-
kennen, ob jemand darauf dargestellt war, nicht mehr.

3 ‘Sarkopbag aus dem Palazzo Vaccari (Rom)’, Reitzenstein Die Gittin
Psyche, Sitzungsber. Heidelberg, 1917, Taf. Ila, vgl. 8. 98.

170y & nel mdroiow tois Asvnadiolg et Ewavrov v it Sveler tod
Anériovos §umtelodal Tive téy fv alvicts Svov émoteomils ydeww, Euntopivey
£E abrod mavrodoumdy mreedy val dpviev Gvanovgilay Svveudveov Tijl mrijee



Der Sprung vom Leukasfelsen 65

unten auf dem Meere wartete man mit Kihnen auf den Hinabgestiirzten,
um ihn, wenn er etwa den gezwungenen Sprung iiberlebte, zu erretten.
Eine andere Quelle (bei Phot. Lex. s. v. Aevrdryg) wubte vom freiwilligen
Sprung der Priester, und vielleicht kann auch das geschilderte Ver-
fahren, um das Opfer moglichst zu retten, damit erklirt werden. Der
freiwillige Sprung ist dann wohl erst spiater durch das Herabstofen eines
Verbrechers ersetzt worden.!

Die religionsgeschichtliche Bedeutung des Brauches selbst kénnen
wir schwerlich iibertreiben: nur ist ein so charakteristischer Bestand-
teil des Vorgangs wie das Versehen des Opfers mit Fliigeln nicht
aufier acht zu lassen.? Einen Reflex davon mochte die Sage in der Ge-
schichte von Daedalus und Icarus erhalten haben.® Die Sprache der

To dipe. Auf den Zusammenhang zwischen Ovid und der Strabon-Stelle macht
auch Hubaux Musée Belge 27 (1923) 32 aufmerksam.

! Eine parallele Erscheinung ist die Deutung des Sturzes als Strafe, na-
mentlich fiir {zgogviis (vgl. Paus. X 2, 4; Topffer Rhein. Mus. 43 (1888) 144).
qu T6tung eines paopandg erfolgte regelmiBig durch Steinigung: noch Apol-
lonios von Tyana (Philostr. V. Ap. IV 10) 1iBt in der Gestalt eines alten Bett-
lers (§dnzol e fupiseto nal abyuneds slys Tod moocdmov) eigentlich nach ioni-
schem Brauch einen pappards steinigen; ardere Stellen bei Usener Kleine
Schriften IV 255f. (Hat. 4, 103 ist auszuschalten). Dagegen wurde Thersites
von einem Felsen hinabgestiirzt (ohne daran zu sterben), und er ist eben, wie
es Usener a. O, gezeigt hat, ein Urtyp des gpaouoxds. Die Scheidung kann also
Dicht ganz rein durchfiihrt werden (vgl. Eitrem Der Leukas-Sprung und an-
dere rituelle Sprdnge, AAOTPAPIA 7 (1922) 128, 1; und unten S.67 Anm. 1), i?ber
man darf auch nicht zwei verschiedene religiose Todesarten, welche methodisch
zuerst fiir sich beurteilt werden miiiten, ohne weiteres zusammenwerfen. —
Ifllel' ist auch der Umstand bemerkenswert, daB in Aesops Person ein Gilinst-
ling Apollons den Tod durch den Sturz erleidet (zufolge einer falschen Be-
SCh‘ﬂdlg“Dg mit isoosviie, Plut. ser. num. vind. 557a).

* Nach einer Uberlieferung (Strabon a. O.) tat Kephalos (sonst der ent-
rickte Liebling der Eos) als erster den Sprung vom Leukasfelsen — in tod-
hgher Liebe zu einem gewissen Pterelas. Den Zusammenklang dieses Namens
mit den angehiingten Fligeln (nrsod) des Opfers hat man schon bemerkt
(YVel(':ke]_- Alte Denkmiiler 111 59 und Crusius bei Roscher Lex. I 2833%%). Tat-
sichlich verdankt der Name seinen Ursprung der sakralen Handlung und zeugt
eben dafiir, daB gje Fligel oder Federn beim Sprunge wesentlich waren. In be-
treff der Vogel, welche nebst diesen verwendet wurden, darfich vielleicht an Aphro-
dl.tens Gespann erinnern, Sappho fr. 1, 9: xdlot 0¢ ¢ d&yov dxess oreoidor meel
78 pelaivag | -+ Aus rein kiinstlerischem Gesichtspunkte findet Wilamowitz
Sappho und Simonides 45, das Bild mit Recht anst6Big. .

. > Dies ist wenigstens eine Moglichkeit, welche man zukiinftig unbe-
dingt in Betracht zu ziehen hat, Der Leukasfels in Akarnanien gehorte iibrigens
ins Machtbereich des Tkarios, Vater der Penelope (Strabon a. 0.). Das neu-
griechische Mirchen von derselben Gegend bei Hofer s. v. Pterelaos, Roscher
Lez. 111 3264, verdient vielleicht gleichfalls Beachtung. Eine andere neugriechische
Volksﬁberlieferung vom Leukasfelgen zeigt eine merkwiirdige Ubereinstimmung
mit unserem Sapphobilde. Ich gebe die betr. Stelle in Karl Dieterichs Uber-
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griechischen Ekstatik kennt den Sprung vom Leukasfelsen als einen
Ausdruck des vernichtenden Rausches. So sang Anakreon (fr. 17):

dodelg 0etr dmo Asvrddog
mwérgng &g modidv xTpa xodvufd pedvov fpwre.

Und shnlich sprach der Silen des Euripides (Cycl. 164—7): es wiirde
eine Verriicktheit sein, wenn er nicht die Herden simtlicher Kyklopen
drangibe, um einen einizgen Becher auszutrinken —

Sipou ¥ g Ghuny Aevnddog métgag émo
&mof pedvodsig .. .1

Zu einer Handlung, deren Protagonist gewdhnlich mit seinem Leben
dafiir zahlte, da er einen Gott nachahmen durfte, gehorte ja von vorn-
herein die Atmosphire des Rausches.? Denn urspriinglich waren es wohl
Gotter, die von hohen Felsenvorspriingen in die Fluten des Meeres
hinunterstiirzten.

ILisginv & EmiPog 35 aldégog éumece mévienw —

so lesen wir von Hermes bei Homer.® Mythos und heilige Handlung —

setzung, N. Jahrb. 9 (1906) 87. Eine Konigin, nach der das Vorgebirge ¢ Kdfog
tfis Kveas (‘Kap der Herrin’) genannt wurde, sprang vom Felsen ins Meer:
. Viele hielten unterhalb des Vorgebirges zu der Stunde, wo sie den Sprung tat,
Decken und Tiicherausgebreitet (éxgdrovy mumldpare, mootdoie nel &ile),
um sie zu retten, daB sie nicht ins Meer stiirzte, doch es war unméglich, und
die Konigin ertrank*. Ich erwihne hier wegen der sonstigen Himmelfahrtssym-
bolik des Kultraumes auch die uns bekannte ilteste Darstellung der Himmel-
fahrt Christi, welche dort ebenfalls mit Hilfe eines wémilwpa erfolgt, s. 0. Wulff
Altchristliche . byzant. Kunst 1 127, Abb. 113.

! Wilamowitz a. O. 80. Vielleicht gehort auch Anakr. fr. 24 hierher, wel-
ches Wilamowitz mit Recht neben fr. 17 angefiihrt hat als den Ausdruck des-
gelben Gefiihls der iiberwiltigenden Liebe: &vaméropar 67 meds "Olvpmov
nTEQUYs66L nobpats Sk Tov fowte . . . — eine typische Wendung der grie-
chischen Ekstatik, vgl. Phil. Woch. 45 (1925) 285.

* Ein Zeuge dieser von Apollon inspirierten Ekstatik ist vielieicht Paus.
X 32, 6 (vgl. Topffer a. O. 145): im magnesischen Hylai springen ,heilige
Minner in Apollons Dienst von hohen, steilen Abhiingen wunderlicher Weise
unversehrt herab — wozu eine frappante Parallele bietet Eur. Bacch. 1093/4,
Phil. Woch. a. O.; zur anderen Leistung derselben iesgol &vdoss (dmeourinn dév-
doa ZoLmivres fx Sitdv —) vgl. Bur. Bacch. 1110.

3 0d. 5, 50, vgl. auch den Sprung der Thetis II. 1, 532 (Dionysos rettet
gich in die Fluten: Il. 6, 135f.). Das plastische Motiv finden wir einerseits im
Sprunge des Theseus (er tut ihn aus dem kretischen Schiff auf Minos’ Gehei8,
Bakchyl. 17, 82: edmduray én’ ixolov cradels Sgovee, mévtidy vé viv dékato elr-
pdv &hcog), andererseits in der bekannten Darstellung der untergehenden Sterne
als sich ins Meer stiirzende Knaben auf Vasenbildern wieder; zur letzteren
vgl. 1I. 4, 15 otor & doréea Tme Kodvov mdig . .. van sinvl Niksy éml y8évu
Hellés *499jvn, und zu den beiden Hymn. Ap. 440 ¥v® éx vnds Booveey dvck,
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ich gebrauche den Ausdruck im Sinne Useners (vgl. seine Kleine Schriften
IV 4221) — gehoren eben auch hier aufs engste zusammen. Den Aus-
gangspunkt beider miissen wir wahrscheinlich in der vorgriechischen
Welt suchen. Auf die Sphire der ‘kretischen Kultur’ weist uns nicht
nur die Icarussage, sondern auch die Legende der Artemis Diktynna,
die sich von den eifrigen Werbungen des liebetrunkenen Minos durch
einen Sprung vom kretischen Diktaion in das Meer gerettet haben soll.!

Manchen wird dieser religionsgeschichtliche Ausblick vielleicht zu
gewagt erscheinen, aber er ergab sich aus dem vorgelegten Material
ungezwungen, und wir konnten ihn zum vollen Verstindnis des Motivs
nicht missen. Kehren wir nun zu Sapphos leukadischem Sprung zuriick,
den wir eben lediglich als ein Motiv der Legende betrachten werden,
ohne uns um seinen mehr als zweifelhaften biographischen Wert zu
kimmern. In diesem Zusammenhange wire die Sage von Daedalus und
Icarus darum besonders bemerkenswert, weil der eine der beiden
Helden zu seinem eigenen Verderben den Flug versuchte, der andere
aber denselben Versuch iiberlebte. Ptolemaios Chennos, als er diejenigen
aufziihlte, die den leukadischen Sprung getan haben, um von ihrer un-
gliicklichen Tiebe frei zu werden, fiigte in jedem Falle hinzu — darin
Ist fiir uns auch diese Liste lehrreich —, wer dadurch seinen Tod ge-
funden hat oder wer aus dem Meere und durch den Sprung auch von
seinem Leid gerettet wurde.? In der Liste des Chennos fehlt Sappho,

éndsoyog ’A‘néllmv, &oréos siddpevos péowe fjpere . . . Auf die nahe Verbindung
des Theseus mit Apollon hat schon Sam Wide Festschrift fiir Otto Benndorf
18ff., eben im Zusammenhange mit dem Motiv des Meersprungs hingewiesen.

! Kallim. Hymn. 3, 195/6. Eitrem a. O. 133 zog daraus neuerdings eine ihn-
liche Folgerung: s. schon A. Milchhofer Uber den att. Apollon 65. Topffer
Attische Genealogie 267, 1 weist mit Recht auch auf den Sprung der Asteria
hin, Kallim, Hymn. 4,37: émel Paddr 7Aoo tdpoov odeavé®sv gsbyovea didg
yépov d&ovégr o, vgl. oben Anm. 1. Wenn aber Topffer a. O. Anm. 2 von der
Unmﬁglichkeit spricht, in der kretischen Sage das Vorbild der ,,Sﬁhnungsge_—
briuche von Leukatagt zu sehen, so fillt ein solches Bedenken mit unserer Auf-
fassung vom leukadischen Opfer als einer heiligen Handlung, welche nur se-
kundir in Verwandtschaft mit Sithnungsgebriiuchen geraten ist, hin. Die Ge-
stalt des verfolgenden, zum Flug und Sturz treibenden Minos hat fiir uns emne
symbolische Bedelmmg. Gerade jener unmenschliche Kern des gefliigelten To.dfss-
sprungs vom Leukasfelsen, der uns zugleich ganz ungriechisch anmutet, ndtigt
uns dazu, den Ursprung des Brauches in dem Zeitalter zu suchen, welches die
Wissenschaft mit dem Namen geg mythischen Konigs von Kreta zu bezem.hnen
plegt. Aber auf die Welt der agiischen Kultur weist uns auch jener eigen-
timliche Gedankenkreis der Apotheose im Meere (vgl. Radermacher Das Jen-
seits im Mythos der Hellenen 74f), dessen Zeugen Sam Wide a. 0. 13ff zu-
sammengestellt hat.

? Phot. Bibl. cod. 189 p. 153a. Nach Ptol. Chenn. war die erste, die vom
Leukasfelsen (auf Apollons Rat) in das Meer gesprungen ist, Aphrodite. (Der

b*
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aber Lietzmann betont treffend, da nach Ovid auch sie nicht in den
Fluten sterben wollte. Er bemerkt auch, daB kein antiker Schriftsteller
vom ,,Todessprung* Sapphos spricht. Jedoch bedarf diese letztere Be-
merkung m. E. nach zwei Richtungen hin der Ergiinzung.

Einerseits ist ja vielleicht auch ein positives Zeugnis dafiir vorhanden,
daf die antike Legende wirklich von der Rettung Sapphos durch die
Hilfe des leukadischen Gottes wuBte. Versuchen wir nur ganz unbe-
fangen das Menanderfragment zu verstehen, welches Strabon im Zu-
sammenhange mit dem zitierten Bericht uns erhalten hat. Es stammt
aus der Komédie Leukadia, und den Sprecher miissen wir uns vor dem
leukadischen Apollontempel denken. Er schildert fiir den Zuschauer
den Schauplatz des Stiickes!:

0d o0 léyeron moddtny Zempo
Tov Omégropmov Fnedoe Ddwv’
oloTgdvrs wédar ipar wérgag
émd tyhepavods Add xat sy
ol déomor Hvaf —
»Wo, sagt man, Sappho als erste... vom weithin sichtbaren Felsen
sprang“ — die sich ungezwungen darbietende Ubersetzung des folgen-
den ist: ,aber zufolge des Geliibdes, das sie, Herr, dir gelobt hat“? —
und die Erginzung des Sinnes in diesem Falle, da Sappho zufolge ihres
Geliibdes, das sie Apollon gelobt — gerettet wurde. Das Geliibde
der Dichterin lesen wir bei Ovid. Nachdem Sappho ihre Hoffnung aus-
gesprochen hat, daf ihren Sturz Amors Fliigel auffangen und auch die
Fluten nicht die Siinde ihrer Totung auf sich laden werden (1798), fihrt
sie fort (181):
Inde chelyn Phoebo communia munera poro,
Et sub ea versus unus et alter erunt:
Grata lyram posui iibi, Phoebe, poetria Sappho,
Convenit illa mihi, convenit illa 1ibi.

Inde: 4. h. hier nach der Rettung — und zugleich der Heilung aus der
todlichen Liebe. Sappho ist fiir die cwrnsle dem Gotte dankbar.®? — Be-

eine der spiteren geriit in ein Netz, und wird so aufgefischt — wie die Arte-
mis Diktynna, Kallim. Hymn. 8, 196,7.) Ovid spricht von Deucalion (167/8),
der in seiner Liebe zu Pyrrha den Sprung tat — et illaeso corpore pressit aquas.
1 Vor dem Zitat konnte das Fragment bei Hesych s. v. dsvnddos:
sbpnuelodeo
téusvos meol Asvnddog dnrijs —
seinen guten Platz finden.
? Meineke: ,ex tuo voto*. Vgl z. St. Th. Kock Com. Att. fragm. LiIp. 89/90.
3% S0 versteht es natiirlich auch Wilamowitz a. O. 21.; vgl. schon Welcker
Kleine Schriften 11 111.
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kanntlich endete auch das Menanderstiick mit der gliicklichen Rettung
des Liebenden, der vom Felsen in das Meer gesprungen ist.

Andererseits liegt es aber auch aufier Zweifel, daB fiir den ungliu-
bigeren Teil des Altertums die Erwihnung des Leukadischen Sprunges
schlechtweg den Tod der Dichterin bedeutete.! Es scheint sogar, als
ob die antike Fachliteratur die Legende von Sapphos Rettung absicht-
lich auBier acht gelassen hitte — sie macht ja auch auf uns den Ein-
firuCk eines offiziellen Wunders des leukadischen Apollontempels. Es
ist ferner in Betracht zu ziehen, daf fiir die Alten der Sprung von einem
hohen Felsen ins Meer, eben weil er urspriinglich eine heilige Handlung
war, fiir eine Art der sb9avaoin galt.? So starben die gliicklichen Hyper-
boreer, Apollons Giinstlinge im fernen Norden, wie es z. B. beim Geo-
graphen Pomponius Mela zu lesen ist (3, 5): ubi eos vitae satietas magis
quam taedium cepit, hilares, redimiti sertis semet ipsi in pelagus ex certa
rupe praecipites dant — das ist eben auch das genus sepulturae beatissimum
(Pl'm. N.h. 4, 89). Im Grunde laBt auch Ovid uns fiihlen, daB die Dich-
terin von ijhrer Hoffnung betrogen wird, und die Fluten die Schuld ihrer
TStung aut sich nehmen werden.

Damit sind wir aber zum vollen Verstindnis auch unseres Bildes ge-
langt. Der Triton — Personifizierung der leukadischen Fluten —, der
mit den Hinden ein weites Tuch wie einen Nachen darbietet, wird die
?Iinabstiirzende auffangen; Apollon, der cwrrg, reicht ihr die Hand: das
1st die Rettung. Der treulose Liebhaber, Phaon, beweint aber die
Dichterin, da er glaubt, daB er ihren Tod verursacht hat. Das Bild in
fler Apsiswolbung besagte fiir die Gliubigen, die ihre Versammlungen
m der unterirdischen Basilika von Porta Maggiore hielten, dasselbe wie
Ganymeds Entriickung iiber ihrem Kopfe, nur mit einer noch stirkeren,
fiir den Mysterienkult charakteristischen Betonung: ,,Die Nichtgeweihten
glauben, daB ihr sterbet, ihr aber werdet gerettet. Es war ja die mors
”o_l“”ia"i"a der (symbolische) freiwillige Tod, fiir die Eingeweihten ge-
wisser Kulte sogar die Vorbedingung der cornole. Wie wir sehen, er-
welst sich die dargestellte Szene der Sappholegende als ein vielseitiges
religidses Symbol: die urspriingliche heilige Handlung im Sprung vom
Leukasfelsen ist auf dem Bilde gewissermafien wieder zu ihren Rechten
gelangt.

Auch die erotische Seite der Legende war dabei nicht ganz wertlos
aus religiésem Gesichtspunkte. Ich habe schon bemerkt, daf Cupidos Rolle

! Vgl. Suidas s.v. Zampa: ix 705 Aevxdrow xarsndvrwoey fxvery. Auch antike
Schrifsteller nehmen den Sprung fiir Selbstmord, vgl. Alkiphr. Ep. 1, 11 Schepers.

* Vgl. auch den von Eitrem a. O. herangezogenen primitiven Brauch, alte
Leute von jihen Felsen herabstiirzen zu lassen. Neugriechische Volksiiberlie-
ferungen bei Politis Melérae etc. nepaddoss I p. 33f. mit II p. 698.
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in Ovids Sapphoepistel an eine Darstellung des Amor und der Psyche er-
innert: dem Dichter schwebte wahrscheinlich ein &hnliches Kunstwerk vor.
Eine weit grofiere Bedeutung hat jene Parallele, die sich zwischen unserem
Bilde und Apuleius’ “Amor und Psyche’ ziehen lifit. Psyche wird auf eine
Bergeshéhe gefiihrt und dort verlassen. Man glaubt, daB sie der Macht
eines schrecklichen Ungeheuers verfallen wird, und ihre Eltern betrauern
sie. Amor aber schickt den Zephyrus, um die beweinte schéne Braut
zu holen (Ap., Met. IIT 35): mitis aura molliter spirantis Zephyri, vibratis
hinc inde laciniis et reflato sinu sensim levatam suo tranquillo spiritu
vehens paulatim per devexa rupis excelsae, vallis subditae florentis cespitis
gremio leniter delapsam reclinat. So gelangt Psyche unversehrt in Amors
Zauberpalast.! Als sie sich spiter in einen FluB wirft, trigt der mitis
fluvius — in dieser Hinsicht dem rettenden Triton des Sapphobildes
dhnlich — sie wieder unversehrt ans Ufer (V 25). Aber werfen wir
einen Blick auf die Dichterin selbst: ihr Gewand bauscht sich Apuleius’
Schilderung gemiR — xai 7v olrog &vepog to¥ {wyedpov, wie dies ein
griechischer Romanschriftsteller ausdriickt.” Ovid, als wollte er die Er-

der zweiten Gelegenheit springen sie schon — licentiosa cum temeritate pro-
siliunt in altum, und so werden sie dann vom Zephyrus aufgefangen (V 14).
Das dritte Mal zerschellen sie dann zur Bestrafung ihrer Bosheit (V 27

* "Hornro 0% &ugoiv (sc. Toiv yegoiv) énarépndey dmio TNy xe@aliy neddm-
toa wPxAoOL T@Y vhdTtov dumentracuévy. 6 0% xdimog Tod wémhov mdvrodey ériraro
xvgrodusvos (vgl. Mosch. II 129/30: xolwddn ¢ duoter mémdos fadvs Edowmsing,
iotiov old ts vnbs) xral iy odrog xth. (8.0.) Ach. Tat. I 1,12; vgl. dazu die Dar-
stellungen der Winde (aurae) selbst an der Ara Pacis Augustae, Baumgarten-
Poland-Wagner Die hellenist.-rom. Kultur, T. IX 3: ,zwei Frauengestalten:
beide mit entbléBtem Oberkorper, beide den hochflatternden Mantel (genau
so wie bei unserer Sappho) vom Winde gebliht. Die zur Linken ruht auf
einem Schwan, die zur rechten auf einem Seedrachen“. (Der letzte Zug er-
innert uns an Bilder der Himmelfabrt auf dem Riicken eines Adlers oder
Greifes, s. Cumont Etudes Syriennes 761, und 94, Abb. 42.) Doch am nich-
sten zu unserer Sappho stehen die schwebenden Venus-Gestalten der kampa-
nischen Wandgemilde. Die Beschreibung desjenigen, von dem die Erklirung
vielleicht ausgehen kann, gebe ich nach Barré (H. Roux ainé Herculanum et
Pompéi, Paris 1840, VIII 45): ,Dans un champ d'azur paraissent deux per-
sonnages dont les pieds ne s'appuient point sur le sol: ils flottent au sein de
I'air, sans étre soutenus par des ailes, mais de leur propre nature, ainsi qu’elle
appartient & des &tres célestes. C'est d’abord Mars... il saisit Vénus pour
I’embrasser . .. .Tout le torse de cette figure, qui est d’une grande beauté, se
montre 4 découvert (genau so wie bei den beiden “Winden’): une grande dra-
perie rougedtre enveloppant seulement les cuisses et les genoux, flotte sur le
flanc gauche, et autour de la téte ou, comme on le voit dans beaucoup d’images
de Venus (auf Venus-Marina-Darstellungen, gleichsam fiir wirkliche Segel,
[vgl. die Moschos-Stelle o.] bei Helbig, Wandgemiilde Nr. 307 ff.), cette draperie
se gonfle pareille & une voile, gracieusement et légérement soutenue par la
main droite de la déesse (a. O. T. IX; Helbig Nr. 328; vgl. Nr. 19021).
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klirung zu unserem Bildeschreiben, 148t die Dichterin sprechen (177): Aura
Subito: et mea non magnum corpora pondus habent. Psyches wunderbare
Entriickung brachte Reitzenstein (Das Marchen von Amor und Psyche
bei Apuleius 25f.) mit dem mystischen Ritus des raptus in caelum in
Zusammenhang. In der Tat, wenn einmal die Berechtigung der religitsen
Erklirung feststeht, konnen wir nicht umhin, in dem von Amor gesen-
deten Zephyrus und im Winde, von dem Sapphos Gewand gebauscht
wird, jenen Hauch zu erkennen, welcher in den Erlebnissen der antiken
Ekstatiker der Begleiter des Himmelsflugs war.! Zugleich hat Reitzen-
stein auch eine Bemerkung Philons herangezogen, nach der die Heiden
in ihrer bakchischen Ekstase von der himmlischen Liebe entziickt
wurden {de vita cont. 10, 12): 97 ¥owrog domacdévrec odgaviov ... Auf
unserem Bilde wird Sappho vom kleinen gefliigelten Eros nach dem Ab-
grund getrieben: der kleine gefliigelte Gott ist, wie es scheint, zugleich
der Zowg, von dem der Einzuweihende nach der mors volumtaria ge-
trieben wird.

In der Erzihlung des Apuleius von Amor und Psyche haben wir
zugleich eine literarische Schopfung gefunden, mit der sich die neuent-
deckte Basilika von.Porta Maggiore in ihrem Ganzen am besten ver-
gleichen lift. Jedoch, wahrend ein Versuch, in diesem von den eroti-
schen Motiven der hellenistischen Dichtung und ihrer scheinbar ganz
irreligivsen Mythologie durchwobenen literarischen Kunstwerk einen tie-
feren, mystischen Sinn zu entdecken, vielleicht manche noch befremden
durfte?, ist Jjetzt, da uns dieselbe erotisch-mythologische Traumwelt von
den Winden und Decken eines Kultraumes griifit, die Berechtigung
ihrer religitsen Erklirung nicht mehr zu bezweifeln. Dies ist vielleicht
die wertvollste Belehrung, welches dieses in seiner Art einzig dastehen-
des Gebiude nicht nur dem Archiologen und Religionshistoriker, sondern
auch dem Erforscher der antiken Literatur erteilt.

Anhangsweise mochte ich die Sachlage noch mit einem rein literarischen
Beispiel beleuchten. Der mitis flurius trug Psyche ans Ufer, da er den Liebes-
8ott fiirchtete (V 25): in lionorem dei scilicet, qui et ipsas aquas urere con-
8U€VIt, metuens sibi... Dazu zitiert Helm a. O. 200, 2, um zu zeigen, daB
Apuleius’ “‘Amor und Psyche’ sich mit der hellenistischen erotischen Poesie
und nicht mit irgendwelchen Mysterienvorstellungen, die Reitzenstein in der
Erzihlung entdecken zy konnen glaubte, beriihrt — Anth. Pal. IX 627: "E!ler,
unter diesen Platanen — g erzihlt der Dichter, indem er den Ursprung eines

! Vgl. Phil. Woch. a. 0. 284f — Bei einem spiiten Icarusfluge hitte der
Wind die Hauptrolle gespielt: [Luk.] Philopatris 2 (Kritias fiirchtet 51'(:h, daB er
seinen Genossen wegblasen wird) o piv, & Totepaw, Goov méledoov &vddecpe dx
pod, tva ui vo myedpe Edom o8 nad nedagatog toig mollois &1'“4:“”"7"9 xerl wov
xatamewy Toiepdvretov wélayos xavovoudonss, ds nel "Ixagos 70 melv.

* 8. besonders Helm N. Jahrb. 17 (1914) 183.
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patiirlichen Warmbades erkliirt — entschlief Eros, seine Fackel den Quellen-
nymphen anvertrauend —*

Niougor 8" éAdfAniee ‘Tt példopsv; ai®e 8% rodrae
cfécoapsry’ slmov Guod wie xewding weodmoy’.

Acpnig & os Epleke nal D0ate, Feoudy Sxeidev
Niupat 'Epwtiddss lovreoyosdsy tdwe.

Denselben Gedanken finden wir in einem anderen Epigramm desselben Dich-
ters (IX 626) und in einem der ‘sophistischen’ Liebesbriefe des Philostratos
wieder (11 [48]): wiwdvvede, aitd Towe, xopifer & oiddeis, Ote o cfecrrigtow
slg TadTnY TNV QAéye dmogdTaTov, site éx wyyis nopifor Tig, site dx
motopod Aapfavor xal yhe adrd 1o Ydwe Ynwo Ypwros xalstar Es ist
nicht zu bezweifeln, daB wir es hier mit einem erotischen Gemeinplatz zu tun haben.!
Es liegt aber auch auBer Zweifel, da der Gedanke in ihm, den Helm allein
brauchte (, Eros weiB auch die Gewiisser in Glut zu setzen") mit einem anderen
in engster Verbindung steht: die Fackel des Eros kann vom Wasser nicht aus-
geloscht werden. Solche Fackeln aber wurden im orgiastischen Kulte gebraucht,
dessen Aufkommen und Unterdriickung in Italien das 39. Buch des Livius ein-
gehend schildert (vgl. Reitzenstein Hellenist. Mysterienrel * 12 und 96f.). Dort
heiBt es (13, 12): matronas Baccharum habitu crintbus sparsis cum ardentibus
facibus decurrere ad Tiberim, demissasque in aquam ;aces, quia vivum sulphur
cum calce insit, integra flamma efferre. Darauf hat schon Diels (Die Entdeckung
des Alkohols, Abh. der. Berl. Ak. 1913, phil.-hist. K. 3,25) hingewiesen, daB in
diesem “Wunder’ eine heilige Handlung zu sehen ist, welche in einer Wasser-
weibliturgie der katholischen Kirche vielleicht auch heute noch lebt (s. Usener
Kl. Schr. IV 4331F). Alle Unterschiede bei diesem letzten Vergleich aufrecht-
erhaltend sehen wir doch, wie wenig eine Berufung auf den Wirkungskreis
der kleinen gefligelten Gottheit der hellenistischen Erotik, in sich genommen,
die AusschlieBung der religitsen Gedankenwelt bedeutet.

! Seine Spuren reichen bis zu den zwei letzten Sonetten Shakespeares
(163/4), vgl. Herzberg Jahrb. d. deutschen Shakespeare-Ges. 13 (1878) 158fF.
Anth. Gr. XVI 14 wurde von Herzberg a. O., Anth. Lat. 271 Riese von Hege-
diis, Ung. Rundschau 1913, 585ff. herangezogen.



Ein ritneller Scheinkampf bei den Hethitern.
Von Albin Lesky in Graz.

H. Ehelolf hat durch Ubersetzung und Interpretation zwei hethitische
Ritualinschriften weiteren wissenschaftlichen Kreisen zuginglich gemacht?,
die vor allem dem Religionshistoriker eine Fiille interessanter Erkel_mt—
nisse bieten. Der erste der beiden Riten, ein Wettlauf im Rahmen eines
FrﬁhlingSfSSteS, ist von dem Herausgeber richtig als Vegetationsrit,l'xs
verstanden und durch verschiedene Parallelen erliutert worden. Die
Fragen, die sich an den zweiten Text kniipfen, li8t Ehelolf groBtenteils
noch offen. TIhre teilweise Beantwortung soll Aufgabe der folgenden
Untersuchung sein, durch die ich das in seiner Veréffentlichung Gesagte
erginzen, teilweise aber auch berichtigen méchte, denn die Andeutungen,
die Ehelolf iiber seine Auffassung des Ritus gibt, scheinen mir geeignet,
dessen Erkliirung und weitere Auswertung in eine falsche Richtung zu
dringen. .

Der Text, der nach Ehelolf spitestens um 1200 niedergeschrieben
sein muB, aber auf eine wesentlich iltere VPrlage zuriickgehen kann,
lautet in der vom Herausgeber vorgelegten Ubersetzung:

Bo 614 9 Darauf teilt man die wehrbare Mannschaft ab in Hilften und diese

benennt man: )
10 ibre (eine) (ab)geteilte Hilfte heiBt man ,M#nner von der Stadt
Hattiv,

11 ihre (andere) (ab)geteilte Halfte aber heiBt man ,,Minner von der
Stadt Masa, '

12 Und es haben die Manner der Stadt Hatti Waffen aus Bronze, die
Minner der Stadt Masa aber )

13 haben Waffen aus Rohr. Nunmehr kimpfen sie miteinander,

14 und die Minner von Hatti siegen; sie ergreifen einen .Gefﬂ_nge“e“

15 End iberantworten ihn der Gottheit. Danach schaffen sie die Gott-
eit hinauf? ynd

16 bringen sie fort in den Tempel. Das GIS ZAG.GAR.RA*® stellen

sie hin,

17 ein Brot von einer , Handvoll* brechen sie, Bier bringen sie als
GuBopfer dar, die §4-34-an-nu-us* stellen sie hin.

! Sitzungsber. d. preuf. Ak. 4. Wiss. phil.-hist. K1. 1925, 267.0
* Der Tempel der Gottheit befindet sich an hoher gelegenem Orte,
3 Ein Kultgerit. * KultgefiBe.
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Nach Ehelolf berichtet uns der Text von einer szenischen Auffiihrung,
die eine geschichtliche Erinnerung festhilt. In einem Kampfe zwischen
Hatti und Ma8a hitten die Hethiter dank ihrer iiberlegenen Waffentechnik
oder nach frommem Glauben durch die Hilfe ihrer Gottheit gesiegt. Um
den der Gottheit gebiihrenden Dank zum Ausdruck zu bringen, sei nun
alljahrlich das Gedichtnis dieses Kampfes durch szenische Auffiihrungen
begangen worden, in denen Streit und Sieg mimisch zur Darstellung
gebracht, gleichzeitig aber auch der Gottheit ihr Beuteanteil in Form
eines Gefangenen geopfert worden sei. Ehelolf hilt also die Grundlage
der im Text geschilderten Begehung fiir rein historisch und geht darin
so weit, auch die verschiedene Bewaffnung der beiden kémpfenden
Gruppen als historische Erinnerung aufzufassen.! Fiirs zweite aber hebt
Ehelolf die Bedeutung der Tatsache hervor, dall wir im 2. vorchr. Jahr-
tausend auf kleinasiatischem Gebiete ludi scaenici antreffen, eine Tat-
sache, die, wenn ich ihn recht verstehe, von Bedeutung fiir die Ent-
stehungsgeschichte des Dramas sein soll, zumal wir es hier nicht mit
mythologischen Stoffen, sondern mit einem solchen profaner Natur zu
tun hitten, der erst nachtriglich zum Kultus in Beziehung gesetzt
worden wire. Ja der Verfasser geht sogar so weit, wenn auch mit aller an-
erkennenswerten Reserve, doch die Frage aufzuwerfen, ob nicht eine
iiber Etrurien gehende Verbindungslinie von derartigen hethitischen
Auffiihrungen zu den rémischen ludi scaenici filhre. Beide Auffassungen
des hethitischen Ritus, die sowohl, die in ihm eine historische Erinnerung
sieht, als auch jene, die ihn zur Entstehung des Dramas in Beziehung
setzt, scheinen mir, wie bereits erwihnt, in falsche Richtung zu fiihren;
im folgenden soll gezeigt werden, dafi sich auf religionsgeschichtlicher
Grundlage fiir den geschilderten Brauch eine Erklirung finden lifit, die
ihn in den groBen Zusammenhang eines beinahe iiber die ganze Erde ver-
breiteten Vegetationsritus stellt.

Bei auBerordentlich vielen und durchaus nicht nur bei européischen
Vélkern findet sich ein zu bestimmten Jahreszeiten, meist im Friihjahr
oder Friihsommer, geiibter Brauch, der im Kampfe zweier aus den Ge-
meindemitgliedern gebildeter Parteien gegeneinander besteht. Eine Mo-
nographie dieses Brauches in seinen mannigfaltigen Spielarten wire ein
dankenswertes Unternehmen, hier jedoch sollen Vorkommen, Ubung und
Bedeutung dieses rituellen Kampfes nur soweit dargelegt werden, als

1 Nun schlieBt sich auch W. Schubart Gnomon II 63 der Deutung Ehelolfs
an. Auch fiir ihn ist der Kampf ein weltlich-historisches Spiel im Rahmen eines
religiosen Festes. Schubart betont jedoch mit Nachdruck die Unméglichkeit,
eine derartige Auffassung durch Vergleiche unserem Verstﬁ,x}dnisse niher zu
bringen. ,Jch weiB nichts, was man diesem weltlich-geschichtlichen Spiel inner-
halb einer heiligen Handlung an die Seite stellen kénnte.*
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es notwendig ist, um den Rahmen zu erhalten, in den sich der zur Rede
stehende hethitische Ritus von selbst einfligt.

In W. Mannhardts klassischem Werke iiber Baumkulte! findet sich
zuerst eine Zusammenstellung groBeren Umfanges, die Brauche anfiihrt,
bei denen es sich um den Scheinkampf zweier Parteien zu bestimmter
Zeit handelt. Zahlreiche Beispiele zeigen, dah derartige Kdmpfe fir
Frankreich, fiir die Schweiz und fiir Deutschland zu belegen sind, daf
es sich iiberall um ein Gefecht handelt, das ven zwei Gruppen gegen-
einander mit allerlei, meist ungefahrlichen Waffen ausgefochten wird,
daB ferner der Brauch mit groBer Ubereinstimmung an der Fastnacht-
zeit, allenfalls auch an der Zeit des Friihsommers haftet und daB end-
lich sein urspriinglicher Sinn fast durchwegs schon in Vergessenheit
geraten ist. Mannhardt stellt nur die Beziehung des Brauches zur Frucht-
barkeit des Feldes fest, verzichtet aber auf eine weitere Erklidrung seiner
urspriinglichen Bedeutung.

Diese suchte Usener im Abschnitte »Caterva® seines Aufsatzes
»Heilige Handlung“2 zu geben. Nach ihm liegen den geschilderten
Massenkéi.mpfen urspriinglich Einzelkimpfe zu Grunde, die den Kampf
des Sommerg mit dem Winter darstellen. Solche Einzelkimpfe, die auch
noch ausdriicklich als Kampf zwischen Sommer und Winter bezeichnet
werden, finden sich besonders haufig in deutschem Gebiete? sind je-
doch keineswegs auf dieses beschrinkt. So bezieht Usener mit Recht
die in die attische Apaturiensage verflochtene Erzihlung* vom Kampfe
des Xanthos und Melanthos, des Blonden und des Schwarzen, hierher, ein
Kampf, der seine deutlichen Parallelen in modernen Fastnachtsbriuchen
auf dem Balkan findet.® Nach Useners Erkldrung, die mit Recht ziem-
lich ungeteilte Billigung gefunden hat, entwickelte sich nun aus diesem
Einzelkampfe das Scheingefecht zweier Parteien, das eine Teilnahme der
ganzen Gemeinde an diesem fiir segenskriftig gehaltenen Ritus ermog-
lichte. Ob freilich damit auch der Gedanke an eine Reinigung der Ge-
meinde vor dem neuen Sommer verbunden war, méchte ich bezweifeln.
Usener gelangte zu dieser Auffassung offenbar dadurch, daB er den Schein-
kampt des makedonischen Heeres, der deutlich mit einem Reinigungs-
opfer verbunden ist, mit Unrecht hierherbezog.

Useners Aufsaty, ergiinzt aufs beste Mannhardts Material, indem er vor
allem die Belege fiir unseren Brauch aus dem Altertum vorfiihrt. Da-

! Mannhardt Wald- und Feldkulte 1 5481

* d. Archiv VII 1904, 281 — K7, Schr. IV 422.

* Literatur bei Sartori Sitte wund Brauch (Handb. d. Volksk. VII/VIII)
II. Teil, Lpz. 1914, S. 121,

* Die Stellen in Pauly-Wissowas R.-E. s. v. Apaturia I, 2673,

% Literatur bei M. P. Nilsson . .J. 27, 1911, 677, Anm. 1.
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nach wurden in Rom sowohl als auch in Pompeji, ja sogar im maure-
tanischen Caesarea derartige Kimpfe oft mit groBem Eifer und stets zu
bestimmter Zeit ausgefochten. Mit Recht bezeichnet Usener den Brauch
als gemeinitalisch. Gleichzeitig erhalten wir wertvolle Belege, die das
Vorkommen solcher Katervenkimpfe fiir das Mittelalter in Italien und
Rubland sichern,

Auch dem griechischen Kulturkreis, in dem wir den Einzelkampf bereits
antrafen, war unser Ritus in der Form des Massengefechtes keineswegs
fremd. Die handlichste Zusammenstellung des Materials gibt M. P. Nilsson.!
Nach seinen Belegen findet sich der rituelle Scheinkampf im Demeter-
kult zu Eleusis, ferner als Lithobolie zu Ehren der Vegetationsgottheiten
Damia und Auxesia in Troizen und unter dem ritselhaften Namen Jaiideg in
Argos. Zweifelhaft bleibt, ob die Katagogien zu Ephesus hierher ge-
horen.

Mannbardt, Usener und Nilsson erginzen sich zu einer umfassenden
Ubersicht iiber das Vorkommen unseres Brauches im indogermanischen
Kulturkreise. Ohne Vollstindigkeit anzustreben, seien hier nur noch die
Nachtrige von A. Ostheide? fiir Siebenbiirgen und A. Wilhelm® fiir Neu-
griechenland sowie L. Radermachers Beitrige zur Volkskunde aus dem
Gebiet der Antike? und ein Aufsatz Clemens® erwihnt, der sich mit
dem Gegenstande kurz beschiftigt.

Der Brauch, von dem hier die Rede ist, beschrinkt sich in seinem
Vorkommen keineswegs auf européische Vélker. Im Bereiche der alten
Kulturen finden wir ihn im Berichte Herodots II 63 iiber rituelle Kémpfe
in Papremis im Delta.® Aber auch in neuerer Zeit ist der rituelle Schein-
kampf auBerhalb Europas in allen Erdteilen nachzuweisen. Schon Mann-
hardt” hat einen Bericht A. Bastians herangezogen, aus dem wir erfahren,
daf unser Brauch in Nepal in einer unserem Friihling entsprechenden
Zeit in dem Glauben geiibt wurde, daB sein Ausgang die Voraussetzungen
fiir die Fruchtbarkeit des kommenden Jahres schaffe. Befinden wir uns
hier noch im Bereiche der indischen, also einer indogermanischen Kultur,
so filhren uns die Belege J. G. Frazers® zu den Indianerstimmen im
Siidosten der Vereinigten Staaten, nach Peru, nach Innerasien und China
sowie auf Celebes, auf die Tongainseln und zu afrikanischen Stimmen.

1 Gyiech. Feste 4131 2 d. Archiv X, 1907, 1566.

3 d. Archiv XVI, 1913, 630. '

*+ Sitzungsber. d. Ak. d. Wiss. in Wien 187, 3, S. 13ff.

# d. Archiv XVII, 1914, 139{f. Reiche Literaturnachweise bes. fiir germa-
nisches Gebiet finden sich bei P. Sartori a. a. O. passim, s. Register.

¢ Dazu A. Wiedemann Herodois 2. Buch 1890, 265f.

" a. a. 0. 5662, Anm. 4. 8 Zu Pausanias II 30, 4.
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Fragen wir nach dem Sinne dieses Brauches, dem, wenn irgendeinem,
ein Vilkergedanke zu Grunde liegt, so finden wir diese Frage bereits
mehrfach befriedigend beantwortet:! es handelt sich bei den angefiihrten
Brauchen nicht etwa um eine lediglich symbolische Darstellung, sondern
um einen ausgesprochenen Analogiezauber. Alle die angefiihrten Kimpfe
sind zu verstehen als Kampf zwischen den Dimonen des Wachstums mit
den ihnen feindlichen der Unfruchtbarkeit, wofiir man in nérdlicheren
Gegenden mit gutem Rechte Kampf zwischen Sommer und Winter sagen
kam}: Durch die Ausfiihrung dieses Kampfes durch die Gemeinde sollte
die Uberwindung der wachstumsteindlichen Dmonen beférdert oder ge-
radezu herbeigefiihrt werden. Deutlich hat sich das BewuBtsein dieses
eigentlichen Sinnes an vielen Orten erhalten, so wenn der Schweizer
Tschudi von den Scheinkimpfen seiner Landsleute sagt: ,,8y thunds das
jne jr korn dester basz geraten soll, oder wenn man in Nepal die
Fruchtbarkeit des kommenden Jahres vom Ausgang dieser Kdmpfe ab-
hiingig macht }, um nur zwei riumlich weit getrennte Belege aus gro-
Berer Anzah] herauszugreifen.

Wenn wir es nun unternehmen, unser hethitisches Ritual in den
grofien Zusammenhang des geschilderten Vegetationsritus einzureihen,
so soll gezeigt werden, daB sich die Ubereinstimmung nicht etwa auf
eine allgemeine Ahnlichkeit beschrinkt, sondern sich gerade auf besonders
kennzeichnende Einzelheiten erstreckt. Fiir diesen Nachweis werden aus
dem im vorhergehenden nur grob umrissenen Material mehrere bezeich-
nende Einzelbriuche heranzuziehen sein.

Vor allem mag es vielleicht auf den ersten Blick befremden, daf
der hethitische Kampf, der nach unserer Erklirung ein Vegetationsritus
sein soll, ausdriicklich als Kampf der Ménner von Hatti mit denen von
Masa bezeichnet wird. Hieran hat ja auch Ehelolf seine Deutung unseres
Brauches als szenischen Spieles auf historischer Grundlage angeschlossen.
Wer jedoch die verschiedenen Erscheinungsformen unseres eben ge-
schilderten Ritug durchgeht, wird in dem historischen Gewande, in dem
dieser bej den Hethitern auftritt, eher eine Bestitigung fiir dessen Auf-
fassung als Vegetationsritus erblicken. Ist es doch eine durchaus nicht
vereinzelte Erscheinung, daB unser Brauch, in seiner eigentlichen Be-
deutung nicht mehr verstanden, durch ein historisches Aition erklirt
oder geradezu als Darstellung einer historischen Begebenheit aufgefafit
wird. Diese Erscheinung findet sich bereits dort, wo der Einzelkampf
geiibt wird, obwohl man djesen an vielen Orten noch ausdriicklich als
Kampf zwischen Sommer und Winter bezeichnet. So wurde der von

' Sartori 121, Clemen 145, vorsichtig Nilsson 414.
? Nachweise bei Mannhardt a. 3. Q.
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Usener mit Recht hierher bezogene Kampt zwischen Xanthos und Me-
lanthos durch ein evident junges Aition® als Erinnerung an einen Grenz-
streit zwischen Attika und Boeotien um Oinoe erklirt und in der Schweiz
wird, um ein Beispiel aus der Neuzeit anzufiihren, vielfach der zur Rede
stehende Kampf im Rahmen des Friihlingsfestes als primitives Tellen-
spiel? aufgefiihrt. Aber — und dies ist fiir uns wesentlicher — auch
Katervenkimpfe werden historisch erkldrt. Gleichsam eine Vorstufe zu
einer solchen historischen Erklirung stellt es dar, wenn der Scheinkampf
zweier Schweizer Gemeinden® daraus abgeleitet wird, daB die eine Ge-
meinde den Raub eines Hirten an der anderen richen wolle. Ein aus-
gesprochen historisches Aition jedoch liegt uns vor, wenn der durch
seinen undeutbaren Namen Aadlic als uralt verbiirgte Scheinkampf in
Argos nach einer Hesychglosse als piunpe tiic ITgoitov meog *AxoiGrov
poyns aufgefaBt wird.* Von besonderer Wichtigkeit sind fiir unsere Unter-
suchung Beispiele, die uns die beiden kimpfenden Parteien als Vertreter
verschiedener Vilkerschaften gedacht zeigen. So werden bei der in
Kaschmir, genauer in Gilgit, heimischen Form des Brauches die Fiihrer
der beiden kimpfenden Parteien als Rajah und Vezier, diese selbst also
als Inder und Moslims gefaBt. GroBes Interesse beansprucht im Rahmen
unserer Untersuchung auch der Kampf von Nachbarschaften, auf den
besonders L. Radermacher® aufmerksam gemacht hat. Sie treten als fest
organisierte Verbiande gegeneinander auf und ihre Scheingefechte sollen
hiufig durch eine angenommene historische Grundlage verstindlich ge-
macht werden. Zu Boppard, einer rheinischen Stadt, findet am dritten
Montag nach Pfingsten ein Kampf zweier Nachbarschaften statt, deren
eine einen Felsen besetzt, den die andere zu erstiirmen sucht. Dieses
Scheingefecht wird von den Boppardern als Erinnerung an eine Be-
lagerung ihrer Stadt im Jahre 1497 gedeutet, doch hat schon Rader-
macher dagegen betont, dah das Gefecht einerseits wahrscheinlich ilter,
andererseits aber mit Brauchen zu vergleichen sei, die eine solche hi-
storische Erklirung nicht zulieBen. Radermacher hat a. a. O. auch einen
Bericht aus der Stadt Dieslaken herangezogen, der von einer groBen,
aber unblutigen Schlacht erzihlt, die in den Straflen der Stadt zwischen
einer ,, Tiirkei-* und einer ,Ritternachbarschaft geschlagen wurde. Fine
auffallende Parallele dazu, die fiir uns auch sonst von Bedeutung ist,
findet sich in Parga in Epirus.® Dort wurden noch im 19. Jahrhundert

! Nilsson N. J. 27, 1911, 675, Wilamowitz Hermes 21, 1886, 112, Anm. 2,

* Usener Heilige Handlwng 312 = K. Schr. IV 447,

® Mannhardt a. a. O. 549, 4 Vgl. Nilsson Griech. Feste, 416.

¢ Sitzungsber. d. Ak. d. Wiss. in Wien 187, 3 S. 13,

* W. Tomaschek Uber Brumalia und Rosaha, Sitzber. d. Ak. d. Wiss. Wien,
phil.-hist. K1, 60. Bd. 1868, 370f vgl. Nilsson N. J. 27, 678f.
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mit allerlei Mummenschanz die Rosalien gefeiert. Den Hohepunkt des
Festes bildete ein Scheinkampf zwischen zwei Gruppen, die als Christen
und Tirken maskiert waren. Am Ende des Kampfes wurde der Pascha,
der die Tiirken befehligte, gefangen genommen.! Mit vollem Rechte erblickt
Tomaschek in dem geschilderten Brauche einen auf Tiirken und Christen
umgedeuteten Kampf zwischen Sommer und Winter.

Zeigen uns die angefiihrten Briiuche zur Geniige, daf die Auffassung
der am hethitischen Scheinkampfe beteiligten Parteien als Minner von
Hatti und Maga nichts Befremdliches hat, sondern sich im Gegenteil gut
mit verwandten Erscheinungen in Einklang bringen 1afit, so fordert das
zuletzt angefiihrte Beispiel auch in einem anderen Punkte das Ver-
stédndnis des Textes, von dem wir ausgingen. Die Entscheidung in dem
im hethitischen Ritus ausgetragenen Gefecht ist von vorneherein fest-
gelegt: die Manner von Hatti siegen. Ebenso ist auch der Ausgang im
epirotischen Scheinkampfe von vornherein dahin festgelegt, daB die
Christen den Sieg iiber die Tiirken erringen. Fiir einen solchen vor-
bestimmten Ausgang lassen sich noch zahlreiche Belege beibringen, darf
er doch fiir urspriinglich gelten, da er dem eigentlichen Sinne des
Brauches als einer Winteraustreibung entspricht. In der Tat sehen wir
auch noch, dap dort, wo der Einzelkampf zwischen Sommer und Winter
geiibt und auch ausdriicklich als solcher verstanden wird, das Ende des
Spieles fast durchaus die Flucht des Kiampfers ist, der den Winter dar-
zustellen hat.? Ein schones Beispiel aus dem Verbreitungsgebiete der
Massenkimpfe findet sich in Schweden und Gothland.® Es zeigt uns
gleichzeitig, wie das in Epirus bereits historisch gedeutete Spiel hier
noch in einer Gestalt auftritt, die den urspriinglichen Sinn der Begehung
klar erkennen lift. Im Mittelalter ritten am 1. Mai zwei aus jungen Biir-
gern gebildete Reiterscharen gegeneinander aus. Der Fiihrer der einen
Schar war mit einem Pelze und mit Winterkleidern angetan, wihrend
der Fiihrer der anderen mit Laub und Blumen geschmiickt war. Es kam
zum Kampfe, in dem der in den Pelz gekleidete Bursche von seinem
Gegner iberwunden wurde, obwohl dieser unbewaffnet war. Auch in
dem oben herangezogenen Kampfe um den Felsen bei Boppard ist das
Ende regelmiig eine Niederlage der Partei, die den Felsen besetzt
hilt. Von groBem Interesse ist die Ausfiihrung des Brauches in Belling
bei Pasewalk.* Hier kimpften die Knechte zu Pferde und die Herren
zu Fuli gegeneinander, wobei meistens die Knechte siegten. Also von

! Andere Beispiele fiir die Deutung des im Scheinkampf Unterliegenden
als Tirken bei Famnell Cults of the Greek States V, 235.

? Nachweise bei Sartori 134 Anm. 10.

3 Sartori 179 Anm. 46. ¢ Sartori 284. Anm. 71.
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allem Anfange an verschiedene Ausriistung, um den Ausgang des Kampfes
in einer bestimmten Richtung festzulegen. So verstehen wir es denn,
wenn auch in dem hethitischen Ritus, der uns hier beschiftigt, der Aus-
gang des Kampfes ein fiir allemal bestimmt ist, ja noch mehr, ich halte
es fiir sicher, daB die von Ehelolf! zuriickgewiesene Erklirung der ver-
schiedenen Bewaffnung der beiden kimpfenden Parteien die einzig rich-
tige ist: die Bronzewaffen der Leute von Hatti sollten diesen im Kampfe
mit den Leuten von MaSa mit ihren Rohrwaffen von vorneherein den
Erfolg sichern.

Kann nach all dem Gesagten kein Zweifel daran bestehen, daf unser
hethitischer Brauch in die Gruppe der weitverbreiteten Scheinkimpfe
gehort, so soll nicht verschwiegen werden, daB es auch Scheinkémpfe
anderer Art gibt, als die vorstehend geschilderten und daf daher vor-
her noch die Frage zu erledigen ist, ob unser Ritus nicht dorthin zu
stellen sei. M. P. Nilsson? hat gezeigt, daB die Scheinkiampfe bei der
Lustration des makedonischen Heeres im Monat Xandikos von Usener
filschlich in die oben geschilderte Gruppe von Vegetationsriten ein-
bezogen wurden. Wir haben es hier ebenso wie beim Karupfe libyscher
Jungfrauen am Tritonsee und in gewissem Sinne auch beim Kampf spar-
tanischer Knaben am Platanistas mit rein kriegerischen Riten zu tun,
die entweder durch Analogie auf den Ausgang spiterer Kampfe wirken,
oder als Orakel diesen Ausgang iiberhaupt erst kundtun sollten. Nilssons
Ausfithrungen méchte ich hinzufiigen, daB wohl auch das agonistische
Element im romischen Troiae lusus so zu verstehen ist. Es kénnte nun
scheinen als bestiinde die Moglichkeit, auch den hethitischen Ritus in die
Gruppe derartiger kriegerischer Briuche einzureihen, doch lifit sich eine
Beobachtung ins Treffen fiihren, die eindeutig fiir die Auffassung un-
seres Kampfes als Vegetationsritus im vorhin dargelegten Sinne ent-
scheidet. Der Hethitische Scheinkampf endet némlich nicht nur mit der
Besiegung der Leute von Masa, sondern auch damit, daB ein Mann dieser
Partei ergriffen und der Gottheit iiberantwortet wird. Hinter dem letz-
teren Ausdrucke steht ohne Zweifel ein Menschenopfer. Ob dieses frei-
lich in der Zeit der Niederschrift des Ritus noch tatsichlich dargebracht
wurde, a8t sich nicht sagen. Die Festnahme eines bestimmten Kémpfers
findet sich nun in den angefiihrten kriegerischen Briuchen nicht, sie
hitte dort auch kaum einen rechten Sinn, wohl aber ist sie durchaus
verstindlich und gebriduchlich bei den geschilderten Vegetationsriten,
wo wir in ihr die Uberwindung und Vernichtung des feindlichen Diimons
der Unfruchtbarkeit — des Winters in unseren Gegenden — zu er-
kennen haben. So endet der oben angefiihrte epirotische Kampf mit der

! a.a 0,271 Anm. 1. ? Griech. Feste 402ff.
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Festnahme des Paschas, der die Tiirkenpartei fiihrt, und in dem Gefechte
der Bopparder um den Felsen am Eisenberger Wege wird am Ende
der Kommandant der unterlegenen Partei symbolisch hingerichtet. Viel-
fach ist mit dem Scheinkampfe die Verbrennung oder Ertrinkung einer
Puppe verbunden, die klirlich ein altes Menschenopfer vertritt. Aus
einer grofien Anzahl von Belegen sei hier eine bei Mannhardt berich-
tete Form des Brauches in der Schweiz angefiihrt, bei der eine der
beiden kimpfenden Parteien den Chridigladi mitbrachte, eine aus Stroh
und Federn gefertigte Puppe, natiirlich der Winterunhold, die am Ende
des Spieles in den See gestiirzt wurde. In christlichen Zeiten tritt der
Winterdimon nicht selten als Teufel auf, so in einem ebenfalls bei
Mannhardt® angefiihrten Brauche aus Deutschland, bei dem am Ende
des Kampfes der Teufe] besiegt, gefesselt, auf ein Brett gebun‘den und
als kraftloses Alter weggeschleppt wurde. Derselbe Gedanke, Uberwin-
dung und Vernichtung des feindlichen Prinzipes, ein Gedanke, der so
vielen Menschenopfern und deren Stellvertretungen zugrunde liegt, er
fihrt auch zum Verstindnis der Opferung des Gefangenen am Schlusse
des hethitischen Spieles.

Sollte es im vorhergehenden gelungen sein, den im Boghazkéi-Text
beschriebenen Brauch als Vegetationsritus verstdndlich gemacht zu haben,
S0 wire damit auch die Gefahr gebannt, daff die angeblichen ludi scae-
nici der Hethiter in der Behandlung der Ursprungsprobleme des Dramas
eine falsche Stellung erhalten. Hierzu sei abschliefiend eine Betrachtung
allgemeinerer Natur gestattet. Es steht aufler Zweifel, daB sowohl die
Richtung, die durch den Namen Wilamowitz gekennzeichnet ist, als
auch jene, fiir die ich M. P. Nilsson anfiihren mochte, fiir die ErschlieBung
des Ursprunges und der Geschichte des Dramas AuBerordentliches ge-
leistet hat. Ja noch mehr, man konnte sagen, dafl jede der beiden Rich-
tungen fiir sich allein nur ein unvollstindiges Bild hiitte geben honnen
und daB sich beide Arbeitsmethoden erst zur Schépfung einer wirklich
umfassenden Geschichte des Dramas von seinen Keimzellen an ver-
einigen. Ungd trotzdem stehen scheinbar beide Arbeitsweisen im schirf-
sten Gegensatze? und Literarhistorie wie Religionsgeschichte ver-
geuden ein Gutteil jhrer Kraft in fruchtlosen Kontroversen. Vielleicht
konnte hier die scharfe Durchfiihrung einer auf den ersten Blick wohl
pedantisch erscheinenden Scheidung der weiteren Forschung gute Dienste
leisten. Es miifite fiir alle Hinkunft streng unterschieden werden zwischen
der Geschichte des Dramas und seiner Prihistorie. Jener gehort alles
an, was literarhistorische Forschung iiber das schopferische Wirken
einzelner Personlichkeiten zu ermitteln weiB, das die ganze Entwicklung

! a. a. 0. 5511 2 Vgl. zu dem Gesagten bes. Wilamowitz N, J. 29, 472,
Archiv fir Religionswissenschaft XXIv 6
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der dramatischen Arten bedingt hat, Aufgabe dieser aber ist es, die breite
Unterschicht ritueller Begehungen zu schildern, in denen dramatische
Ansiitze nachzuweisen sind, die freilich aus sich heraus nie Tragtdie und
Komédie erzeugt hitten, sondern nur erstes Rohmaterial in den Hinden
genialer Schopfer bildeten. Wer sich diese Scheidung klar gemacht hat,
der wird mich auch recht verstehen, wenn ich sage, daB uns der neue
hethitische Text wohl ein ungemein wertvolles Dokument fiir die pri-
historische Schicht der Dramatik darstellt, daB er aber mit ihrer Historie
so gut wie nichts zu tun hat.
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1. Allgemeine Geschichte und Religionsgeschichte
des Urchristentums.

a) Zusammenfassende Darstellungen.

Nachdem die philosophisch orientierte Geschichtsschreibung, die esin
F.C.Baurs Werk zu einer groBartigen Gesamtauffassung des Urchristen-
tums gebracht hatte, durch die empirische Geschichtsforschung so gut wie
abgelost war, lag das Hauptgewicht der Arbeit am Urchristentum in
monographischen Untersuchungen, die sich bald quellenkritischen Studien,
bald der Darstellung einzelner Begriffe oder Gestalten zuwandte, bald
auch — und zwar in neuerer Zeit — der Untersuchung der religions-
geschichtlichen Zusammenhinge. Wohl gaben die sog. neutestament-
lichen Theologien eine zusammenfassende Darstellung; doch enthielten
sie kaum mehr als eben eine Zusammenstellung des in der Einzel-
forschung Erarbeiteten; und ihre Struktur wurde im wesentlichen durch
das freilich zum bloBen Schema gewordene Baursche Geschichtsbild
bestimmt. In den letzten Jahren hat es nun aber doch nicht an Ver-
suchen gefehlt, auf Grund einer neuen Konzeption ein einheitliches
Bild vom Urchristentum und seiner Geschichte zu entwerfen. Diese
z. T. bedeutenden Versuche kranken alle an dem Leiden, an dem die
Geschichtsforschung unserer Zeit iiberhaupt leidet: es fehlt ihnen eine
systematische Grundanschauung von der Geschichte, und sie sind sich
tiber die gleichwohl in jeder Geschichtsdarstellung liegenden und ihre
Begriffe bestimmenden Voraussetzungen, mit denen sie arbeiten, nicht
klar. Das Bild ist daher ein buntes und verwirrendes.

Den Charakter einer Zusammenfassung aller Einzelforschungen,
namentlich der quellenkritischen, trigt das Werk des zu friih verstor-
benen Johannes Weifs iiber das Urchristentum, dessen Vollendung
dem Verf. selbst nicht beschieden war.! Es ist von seinem Schiiler
R. Knopf, der auch bald darauf dem Tode erlag, sorgfiltig zu Ende
getithrt worden. In seiner Art, aus der Analyse der Quellen heraus das
Geschichtsbild aufzubauen, erinnert es an Weizsickers unvergingliches
Werk iiber das apostolische Zeitalter. Fiir den seit Weizsicker er-
reichten Fortschritt in der Quellenanalyse ist die ausfiihrliche Behand-
lung der literarischen Form der Schriften bezeichnend. So findet sich
ein ganzes Kap. iiber Paulus als Schriftsteller.? Sodann zeigt sich der
Fortschritt darin, daB die Erforschung der hellenistischen Religionsge-

t Johannes Weil Das Urchristentum: Nach dem Tode des Verf. heraus-
gegeben und am Schlusse erginzt von Rudolf Knopf. Gottingen 1917, Vanden-
hoeck u. Ruprecht. X 681 8.

* Vgl. auch den Artikel des Verf.: Literaturgeschichte des NT in ,Die Reli-
gion in Geschichte u. Gegenwart* IV Sp. 2175—2215.
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schichte fiir das Verstindnis des neuen Testaments fruchtbar gemacht
wird. Namentlich bei der Paulus-Interpretation werden hellenistische
POpularphilosophie, hellenistische Kulte und Spekulationen herangezogen,
freilich ohne da8 dadurch das herkémmliche Bild in erheblichem Mafle
umgestaltet wiirde. In all diesen Fragen enthilt das Werk eine Fiille
von Anregungen, bringt es freilich noch nicht zu einem abschlieRenden
Bilde. Vor allem aber sei auf die Sorgfalt der literarkritischen Unter-
suchungen hingewiesen. Wenn diese auch mitunter an einem Ubermaf
von Scharfsinn und Kombinationsgabe leiden, so ist doch zu begriifien,
daB der Verf. manche Aporien der Literaturgeschichte, namentlich auf
dem Gebiet der Paulusbriefe, aufdeckte. Das Werk steht in der neueren
Forschung insofern einzigartig da, als es die Darstellung der literarischen
und religidsen Entwicklung mit der der #uBeren Geschichte des Ur-
christentums verbindet, Seine Kapitel enthalten 1. die Urgemeinde,
2. die Heidenmission und Paulus, der Missionar, 3. Paulus, der Christ
und Theologe, 4. die Missionsgemeinden und die Anfinge der Kirche,
5. die einzelnen Gebiete. Die Ahnlichkeit dieser Disposition mit der
von Weizsicker wird man gleich sehen; vor allem ist hier wie dort die
Darstellung des Lebens und der Verkiindigung Jesu aus der Geschichte
des Urchristentums ausgeschieden.

Dies ist natiirlich kein Zufall, sondern beruht aut der Tatsache,
deren Tragweite freilich erst in neuester Zeit erkannt und z. B. von
Heitmiiller oft stark betont worden ist, da von ,,Christentum* erst fiir
die Zeit nach dem Tode Jesu geredet werden kann. Diese Tatsache
kommt nun aber zur Geltung in dem bedeutendsten Werke der letzten
Jahre, in W, Boussets Kyrios Christos.’ Hier wird zur Anschauung
gebracht, daB das Auftreten Jesu nur einer der Faktoren war, die es
zur geschichtlichen Erscheinung des Urchristentums und der alten Kirche
gebracht haben. Auch bei Bousset ist Jesus von der Darstellung aus-
geschlossen, und der Verf. behandelt in den beiden ersten Kap. die
Paléistinensische Urgemeinde, nimlich 1. Jesus, der Messias-Menschen-
sohn im Glauben der palistinensischen Urgemeinde, 2. der Gemeinde-
glaube und das Bild Jesu von Nazareth in den drei ersten Evangelien. —
Die Bedeutung, die dem Auftreten Jesu fir die geschichtliche Ent-
stehung des Urchristentums zukommt, wird daran aufgewiesen, daf
seine Anhinger, gesammelt durch den Eindruck seiner eschatologischen
Verkiindigung, sich als die Gemeinde der Endzeit zusammenschlieBen
und ihn als den demnichst wiederkehrenden Menschensohn erwarten.

! Wilhelm Bousset Kyrios Christos. Geschichte des Christusglaul?ens von
den Anfingen des Christentums bis Irendus (Forschungen zur Religion u.
Literatur des A. u. N. T.,, N. F. 4). 2. Aufl. Gott. 1921, Vandenh. u. Rupr.
XX 394 8.



86 Rudolf Bultmann

Die Gemeinschaft der hellenistischen Christen aber, die aus den Paulus-
briefen und andern hellenistisch-christlichen Quellen kenntlich wird,
zeigt ein vollig anderes Bild: der Glaube an den wiederkehrenden
Menschensohn ist véllig zuriickgedringt, bzw. wird mehr und mehr
verdringt durch die Kultus-Religion, die sich um den Kyrios Christos
gruppiert. Das bedeutet aber, daB nicht — wie es die traditionelle
Geschichtsschreibung auffafite — eine gerade Entwicklungslinie von
Jesus zu Paulus und weiter zu Johannes fiihrt, sondern daf} die Ge-
schichte des Urchristentums in zwei streng zu unterscheidende Perioden
bzw. Gruppen zerfillt: das palistinensische und das hellenistische Ur-
christentum. Und fiir die Entwicklung zur alten Kirche, die der Verf.
bis zu Irendus zeichnet, ist viel weniger Jesus als die Kultfrommigkeit
der hellenistischen Mysterienreligionen und die Mystik des Hellenismus
(ihre dualistische Weltanschauung, ihr Spiritualismus und ihre Speku-
lation) maBgebend gewesen. Symptom ist der Kyriostitel, der in den
hellenistischen Gemeinden aufkommt, wihrend die palidstinensische Ur-
gemeinde, wie sie keinen Jesus-Kult kennt, Jesus auch noch nicht als
den ,Herrn“ bezeichnet hat.

Es ist also eigentlich eine ganz neue Religion, die sich im helle-
nistischen Kult des Kyrios Christos konstituiert hat. Und zwar ist
diese nicht als die Schopfung eines religiosen Genius, etwa des Paulus,
zu erkliren. Vielmehr zeigen die sorgfiltig interpretierten paulinischen
Briefe, wie das schon Heitmiiller betont hatte!, dal es schon vor
Paulus ein hellenistisches Gemeinde-Christentum gab, in dem der Kyrios
Christos kultisch verehrt wurde und Sakramente gespendet wurden,
die die Gemeinschaft mit ihm vermittelten. Es schiebt sich also vor
die Darstellung des Paulus (Kap. 5) die der heidenchristlichen Urge-
meinde (Kap. 4). Die Eigenart des Paulus liegt vor allem darin, da
bei ihm sich auf dem Grunde der Kultusfrommigkeit der Gemeinden
eine spiritualistische, individualistische Mystik erhebt, welcher gegen-
iiber seine Rechtfertigungslehre — nach friiherer Auffassung, der frei-
lich schon Wrede widersprochen hatte, das Kernstiick seiner Lehre —
zu einer apologetischen Theorie herabsinkt, deren er fiir seine Missions-
praxis bedurfte.

Die Frage, wie gleichwohl paldstinensisches und hellenistisches Ur-
christentum zu einer geschichtlichen Einheit verbunden sein konnten
und sich als Einheit wufiten, wird vom Verf. nicht gestellt und wire
ferner zu untersuchen. Er beschreibt die folgende Entwicklung in der
Weise, dah er verschiedene Typen des Christentums auf hellenistischem

! Wilhelm Heitmiiller Zum Problem Paulus und Jesus, Zeitschr. f. d.
neutest. Wiss. XIII 1912 S. 320—387.
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Boden unterscheidet, je nachdem, wieweit der Mysteriencharakter,
Kultusfrsmmigkeit, Mystik und (gnostische) Spekulation ausgeprigt ist,
oder die Traditionen des hellenistischen Judentums in den christlichen
Gemeinden wirken, oder endlich die Gedanken der rationalistischen
hellenistischen Aufklirungsphilosophie Einfluf gewinnen. So erscheint
dann die Johanneische Frommigkeit nicht etwa als Gipfelpunkt der
Entwicklung, sondern als eine der Gnosis benachbarte Erscheinung
(Kap. 5: der Christusglaube der Johanneischen Schriften, Kap. 6: die
Gnosis). Die weitere Entwicklung wird unter den Titeln behandelt:
Kap. 7: der Christuskult im nachapostolischen Zeitalter, Kap. 8: die
Ausgestaltung des Christentums auf Grund des Christus-Kultes und
seine verschiedenen Typen, Kap. 9 die Apologeten, Kap. 10: Irenius.
In dieser Disposition zeigt sich zugleich ein Hauptinteresse des
V'ex.'f., die Entstehung des altkirchlichen Dogmas nicht aus einer ,,Helle-
n151.erung“ des Christentums im Sinne der Harnackschen Dogmenge-
SChlc.hte Zu erkliren, also nicht primir aus dem spekulativen oder philo-
sophischen Bediirfnis der griechischen Christen, sondern als Exponent
des Kultus. Die Entwicklung des Kultus geht stets voran, wihrend die
Theologie, deren Ergebnis das Dogma ist, wesentlich den Charakter
einer nachtriglichen Reflexion hat, die die kultische Frommigkeit sichert
und abgrenzt. An der Hand der Geschichte des Christuskults ist also
vom Verf. eine ganze Geschichte der urchristlichen Religion gegeben,
wenn auch einzelne Gebiete, wie die Frage der Ausbreitung, der Dis-
ziplin der Themastellung zufolge auBer Betracht bleiben. Ohne alle
Frage ist das Werk Boussets, das man als die bedeutendste Erscheinung
auf unserm Gebiet seit Harnacks Dogmengeschichte bezeichnen darf
und als das erste Werk seit Baur, das aus einer grofien Grundkonzeption
heraus die Geschichte des Urchristentums beschreibt, in jedem einzelnen
Wwie in seinem leitenden Gedanken fiir die Forschung in den verschie-
flensten Richtungen fruchtbar. Aber seine Bedeutung liegt nicht nur
In seiner anregenden Wirkung, sondern auch darin, daB es zu festen
Ergebnissen gefiithrt hat. Als ein solches ist das von Bousset gezeich-
nete Geschichtsbild in seinen groflen Ziigen anzusehen. Der von
W. Wrede einst wohl geahnte, von J. Weif auch dunkel gesehene
grundsitzliche Unterschied von paldstinensischem und hellenistischem
Urchristentum scheint mir unwiderleglich dargetan. Daran wird da-
durch nichts geiindert, dap die oben erhobene Frage nach der geschicht-
lichen Zusammengehorigkeit beider gestellt bleibt. Gute Bemerkungen
hierzu bringt K. L. Schmidt bei (Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XXI
1922 8. 277—291); aber sein Nachweis, daf die Mystik schon in der
palistinensischen Urgemeinde in eigentiimlicher Einheit mit der Escha-
tologie vorhanden sei, scheint mir nicht gegliickt zu sein. Daran wird
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auch dadurch nichts geéndert, wenn man die Darstellung des Paulus
fiir einseitig oder gar fiir verzeichnet hilt. In dieser Richtung ist die
Kritik Edv. Rodhes (ebenda XXII 1923 S. 43—57) gewiB zutreffend,
daB einerseits fiir Paulus Rechtfertigungs- und Gottesgedanke zu-
sammengehdren und andrerseits Gott und Kyrios fiir Paulus in der
Weise zusammengehéren, daff das Bekenntnis zum Kyrios geradezu
auch ein Bekenntnis zu Gott ist, der Jesus durch die Auferweckung
zum Kyrios gemacht hat. Denn dadurch wiirde nur die Eigenart des
Paulus innerhalb der Entwicklung, in der er steht, deutlicher hervor-
gehoben.

Die Debatte hat sich im wesentlichen an die Unterscheidung des
paldstinensischen und hellenistischen Christentums angeschlossen, und
Boussets Gegner haben in der Regel nachzuweisen versucht, daff schon
die palistinensische Gemeinde die religiose Verehrung Jesu kannte und
ihn als Herrn angerufen hat. M. E. mit Unrecht; doch kann hier die
Debatte nicht im einzelnen geschildert werden. Verwiesen sei nur auf
die ersten wichtigsten Bestreitungen der Boussetschen These durch
Wernle und Althaus?, denen Bousset noch vor der 2. Aufl. des Kyrios
Christos geantwortet hat?, unterstiitzt von Heitmiiller.> — Die wich-
tigste Schrift zur Kritik an Bousset ist die sachliche und sorgfiltige
Nachpriifung der Boussetschen Thesen, den Kyrios-Titel betreffend, von
Werner Foerster?, die auch eine gute Ubersicht iiber das seither zur
Sache Gesagte enthilt. Die Ausfiihrungen sind freilich zu unkritisch,
namentlich der evangelischen Uberlieferung gegeniiber, und ihnen
mangelt noch die lebendige Anschauung der Religionsgeschichte. Aber
im einzelnen hat der Verf. viele gute Beobachtungen gesammelt. Er
zeigt mit Recht, da@ der Gebrauch des Kyrios-Titels in den hellenisti-
schen Religionen begrenzt und differenziert war; dabei hitte es freilich
stirker zur Geltung kommen miissen, dafl der Gebrauch fiir Syrien
typisch ist und zwar in einem dem ersten hellenistischen Christentum —
und das war das syrische! — verwandten Sinne. Auch zeigt er mit

! Paul Wernle Jesus w. Paulus. Zeitschr. f. Theol. u. Kirche XXV (1915)
S. 1—92. Auch separat: Tiib., 1915 Mohr. 92 S. — Paul Althaus Unser Herr
Jesus. Neue kirchl. Zeitschr. 1915 8. 439—457 u. 513—545.

¢ Wilh. Bousset Jesus der Herr. Nachtriige u. Auseinandersetzungen
(Forsch. z. Rel. u. Lit. des A. u. N. T, N. F. 8). Gott. 1916, Vandenh. u.
Rupr. 96 S. — Vgl. auBerdem Bousset in Ztschr. f. d. neutest. Wiss. XV (1914).
S. 141—162.

3 Wilh. Heitmiiller Jesus w. Paulus, Zeitschr. f. Theol. u. Kirche XXV
(1915) 8. 166—179. Vgl. ders. Die Bekehrung des Paulus, ebenda XXVII
(1917) S. 136—153.

* Werner Foerster Herr ist Jesus. (Neutest. Forsch. II 1). Giitersl. 1924,
Bertelsm. 272 S.
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Recht, dag der Kyriostitel bei Paulus in bestimmten Zusammenhingen
auftritt, und daB sich mit ihm der Dienstgedanke verbindet. Ferner ist
richtig, daB eine ausdriickliche Charakterisierung eines Gottes als Kult-
gottes mit dem Kyrios-Titel in der Tat offenbar nicht beabsichtigt ist,
aber daneben bleibt doch bestehen, daB die als Kyrios bezeichnete Ge-
stalt eine gottliche ist und kultisch verehrt wird, so daB mindestens
indirekt der Kyriostitel die Kultgottheit charakterisiert. Auch ist der
Kyriostitel Jja nur ein Symptom; und Boussets Hauptthese, dafi statt
einer eschatologischen Gemeinde im hellenistischen Christentum eine
Kultgemeinde begegnet, ist vom Verf. nicht geniigend gewertet. End-
lich ist sein Versuch, den christlichen Kyriostitel aus dem profanen
Sprachgebrauch zu verstehen, so dal Kyrios einfach gleichnishaft Jesus
als Herrn bezeichnet, vollig verfehlt; dabei wird es ihm natiirlich leicht,
den hellenistischen Sprachgebrauch als gradlinige Fortsetzung des
Ppalistinensischen zy verstehen! Das eigentliche religionsgeschichtliche
Problem ist also vop dem Verf. doch nicht gesehen.

Eine andere kritische Frage an Bousset aber sei noch angedeutet:
das hellenistische Christentum ist bei ithm zu einheitlich gezeichnet.
Insbesondere stellt es sich sowohl auf Grund von Boussets eigenen z. T.
ilteren Forschungen iiber die Gnosis, wie auf Grund der neuen, nachher
zu besprechenden Arbeiten Reitzensteins heraus, dab das syrische
Christentum einer besonderen Untersuchung bedarf und als ein beson-
derer Typus zu charakterisieren ist. Auch die Stellung des Johannes-
evangeliums diirfte dann deutlicher werden, als es bei Bousset der Fall ist.

Endlich aber sei darauf hingewiesen, dal das ganze Geschichtsbild
Boussets geleitet ist von einem Religionsbegriff, nach dem sich das
religiose Leben wesentlich im Kultus und in den verschiedenen Formen
der Erlebnisfrb‘mmigkeit bis zur Mystik hin abspielt; d. h. Bousset sieht
den Menschen in der Geschichte wesentlich als psychisches Subjekt.
Seine Betrachtung ist deshalb grundsitzlich die psychologische, wie
sle fiir die gegenwirtige religionsgeschichtliche Forschung iiberhaupt
charakteristisch ist. Es la8t sich aber wohl fragen, ob z. B. eine grund-
sitzlich psychologisch orientierte Analyse des Paulus dessen geschicht-
licher Bedeutung gerecht werden kann, und ob nicht etwa der sachliche
Gehalt des paulinischen Schrifttums eine andere Art der Betrachtung
fordert, so daB neben der Boussetschen Geschichtsrekonstruktion auch
andere ihr Recht behalten wiirden.

DaB es nicht unangemessen ist, solche Fragen nach den grundsitz-
lichen Voraussetzungen des Historikers zu stellen, zeigt das Buch von
Bernoulli, Johannes der Taufer und die Urgemeinde’, das die

! Carl Albrecht Bernoulli Johannes der Tiufer und die Urgemeinde. (Die
Kultur des Evangeliums I). Leipz. 1918, Der neue Geist Verlag. 504 S.
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Geschichte des Urchristentums der psychoanalytischen Forschung unter-
wirft, weil, wie der Verf. sagt, das Urchristentum als Stoff fiir die
Wissenschaft nichts anderes bedeutet als ,psychische Komplexe.“ Einem
solchen Buche gegeniiber liBt sich offenbar ein Urteil gar nicht auf
Grund etwa der Diskussion literarkritischer Fragen gewinnen, weil die
Interpretation von vornherein durch eine bestimmte Einstellung der
Geschichte gegeniiber geleitet ist, die vorher diskutiert werden miiite.
Indessen habe ich hier nur zu berichten und nicht die Auseinander-
setzung zu fithren. Das vorliegende Buch ist als erster Band eines
grofi angelegten Werks iiber die ,Kultur des Evangeliums“ gedacht.
Es hat auf die Forschung bisher leider wenig gewirkt, wohl nicht nur
wegen seiner seltsamen Thesen, sondern besonders auch wegen seines
schwerfilligen oder barocken Stils; es verdiente aber m. E. gréfiere
Beachtung.

Der Verf. fait das Urchristentum als eine Massenbewegung, einen
religidsen Laienaufstand auf, dessen Urspriinge schon vor Jesus liegen
in der eschatologischen Bewegung innerhalb des Judentums. Diese
wird von dem Téufer Johannes zusammengefafit in seiner Taufpredigt;
seine Taufe ist ein unmystisches und unmagisches Sakrament, das
»Aichzeichen, eingebrannt auf die Gehirnrinde des Taufempfingers, die
Priventivzuversicht und Freisprechungsgewiihr auf das nahende End-
gericht, die rechtsgiltige, gerichtsnotorische Urkunde, auf den Inhaber
lautend.“ Die faktische Wirkung des T#ufers aber ist eine grofie Panik,
eine Bewegung erregter Massen, die die Taufe als Bufikur betrachten.
Das Christentum nun entsteht durch den Umschlag der Depression in
Euphorie, wie es denn ein ,fundamentales psychisches Faktum ist, daf
bei akuter Sprengung des seelischen Gleichgewichts ungebrochene oder
jedenfalls unzerstoérte seelische Kraft ihr Bewubtsein im Wellenrhythmus
auswechselt, zwischen Berg- und Talzustinden und dabei in Sturmbe-
wegung unberechenbar aus depressiven Reue- und Verzweiflungsstadien
empor geworfen wird in die iiberlichtete Gefiihlslage iibermenschlicher
Seligkeit und Wunschlosigkeit.“ Fiir diesen Umschlag ist weniger Jesus
verantwortlich (dessen Personalproblem als die ,infantile Regression*
charakterisiert wird, ,;zu der sich eine unerhért heroische Individuation
des Typus inversus getrieben sah*) als vielmehr Petrus. Die eigentliche
Entstehung des Christentums ist das Pfingstereignis, ein ,,akuter Anfall
bei einer geistigen Epidemie“; hier kombinieren sich die Johannestiufer
und die Petrusleute; die Taufe wird zum christlichen Sakrament, und
ndie Zerknirschung getaufter Biiier und die Jubelstimmung frohlocken-
der Jesusenthusiasten waren hier in diesem neuen vermehrten und ver-
besserten Taufvorgang vereinigt, d.h. gleichmiBig beriicksichtigt und
in ihren Interessen vertreten ... Der Weihekreis -der Taufe belegte nun
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beide Hemisphiren des menschlichen Gemiitslebens, Trauer und Freude,
Ungliick und Gliick, Furcht und Mut — nicht so sehr im Sinne des
Gegensatzes, als der Erginzung und Auswechslung."

Die Entstehung von christlicher Uberlieferung, Kult und Theologie,
die Gemeindebildung und die Propaganda, die Erscheinung des Paulus, —
alles wird der eigentiimlichen Betrachtung des Verf. unterworfen. Ich
nehme an, daB sein scharfsinniges Werk in der deutschen Forschung
€in Unikum bleiben wird, aber ich hebe hervor, daff es nicht nur Anlaf
zur Besinnung auf die Voraussetzungen einer religionsgeschichtlichen
Analyse gibt, sondern auch im einzelnen manches Bedeutsame enthilt;
z. B. macht die starke Betonung der Bedeutung der Tiufersekte und
der Person des Petrus auf bisher vernachlissigte Momente aufmerksam.

Anderes scheitert freilich vollkommen an der willkiirlichen Quellen-
benutzung.

) Um die Bedeutung der grundsitzlichen Einstellung zu charakte-
1,'.1sieren, weise ich wenigstens kurz auf die Skizze des Urchristentums
(in das hier auch die Verkiindigung Jesu einbezogen ist) in Troeltschs
grolem Werk, die Soziallehren der christlichen Kirchen und
Gruppen hin! Im Unterschied von den mehr oder weniger dilettan-
tischen Versuchen, das Urchristentum als ein Produkt der Wirtschafts-
geschichte zu erkliren, wird von Troeltsch das Urchristentum, sofern
es als ein Ergebnis allgemeiner soziologischer Motive erscheint, dar-
gestellt. Und zwar fragt er zuerst nach der spezifischen soziologischen
Idee, die das Urchristentum als religiose geschichtliche Erscheinung in
sich enthilt und von der aus es sich als religisse Gemeinschaft kon-
stituiert; und sodann nach dem Verhaltnis dieser soziologischen Bildung
zu den andern soziologischen Gebilden der Geschichte, innerhalb derer
das Christentum seine Entwicklung erlebte. Die spezifische soziologische
Idee des Christentums ist durch seinen religiosen Individualismus und
Universalismus gegeben, die ihre Einheit durch die Bezogenheit auf den
Gott der Liebe erhalten. Erscheint die gottliche Sphire in der Ver-
kiindigung Jesu und in der iltesten Gemeinde als rein jenseitige, so
wird in den paulinischen Gemeinden der im Kult verehrte und in seinen
pneumatischen Wirkungen als gegenwirtig gespiirte Christus der Be-
ziehungspunkt, an dessen Stelle dann im Friihkatholizismus die organi-
sierte Bischofskirche mit ihrer konkreten Tradition tritt. Je mehr das
soziologische Beziehungsmoment eine weltliche Grofie wird, desto mehr
tritt nun das Problem des Verhaltnisses des Christentums zu den welt-
lichen Ordnungen hervor. Der leitende Gedanke des Troeltschschen

! Ernst Troeltsch Ges. Schriftes. I. Die Soziallehren der chrisilichen Kirchen
und Gruppen. Tiib. 1912, Mohr. XVI 994 8.
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Werkes ist der, daB von seinem Ursprung her das Christentum infolge
seiner grundsitzlichen Gleichgiiltigkeit gegen alle weltlichen Ordnungen
die Moglichkeiten einer konservativen und einer revolutioniren Haltung
in sich triagt, was beides schon im Neuen Testament hervortritt. An
eine Reform bzw. Gestaltung der Welt von der religiésen Idee her ist
hier so wenig gedacht wie in der weiteren Entwicklung bis zum Cal-
vinismus.

Kurz wenigstens sei hier auch auf die knappe und dabei mit grofier
Gestaltungskraft entworfene und durch eingefiigte Quellenstiicke an-
schaulich gemachte Darstellung Hans v. Sodens hingewiesen, die die
Entstehung der christlichen Kirche schildert.! Wie der Verf.,
einen richtigen Gedanken Baurs festhaltend, als Hauptproblem die Aus-
einandersetzung der neuen Religion mit dem Judentum empfindet, so
laft er andrerseits die wesentlichen Fragestellungen und Erkenntnisse
von Bousset und Troeltsch zur Geltung kommen. Sein eigentliches In-
teresse ist es, die Entwicklung verstindlich zu machen, die aus den
Anfingen, aus der Fiille der geistigen Motive und aus der Spannung
der Gegensiitze, zur einheitlichen geschichtlichen Grofie der altkatholi-
schen Kirche fijhrte. Deshalb steht im Vordergrund die Entstehung
der kulturellen Ausdrucksformen der geistigen Bewegung, die Ent-
stehung der Literatur, des Dogma, des Kultus, der Organisation. —
Auch auf die 1925 erschienene 2. Aufl. von H. Achelis, das Christen-
tum in den ersten drei Jahrhunderten, sei aufmerksam gemacht.?
Das religionsgeschichtliche Problem ist hier nicht eigentlich ins Auge
gefaft. Vielmehr ist das Hauptinteresse des Verf. die innerchristliche
Entwicklung, die Gemeindeverhiltnisse, Organisation und Kultus. Die
Schlichtheit und Anschaulichkeit der Schilderung ist hervorzuheben wie
die Bezugnahme auf das archiiologische Material, der die Ausstattung
des Buches mit ausgezeichneten Bildtafeln entspricht.

Kommt man von den oben charakterisierten grofien Werken zu dem
umfangreichen Werk des Berliner Historikers Ed. Meyer, Ursprung
und Anfinge des Christentums, so erstaunt man, wie wenig sein
Verf. von den aktuellen Problemen der Forschung beriihrt ist.® Sein
Werk stellt wieder einen #lteren Typus dar und kommt insofern dem

! Hans von Soden Geschichte der christl. Kirche I. Die Entstehung der
christlichen Kirche. (Aus Natur u. Geistesw. 690). Leipz. 1919, Teubner.
138 S.

* Hans Achelis Das Christentum in den ersten dre: Jahrhunderten. 2. Aufl.
Mit 20 Tafeln. Leipz. 1925, Quelle u. Meyer. XVI 343 S.

3 Eduard Meyer Ursprung und Anfinge des Christentums. 1. Die Evan-
gelien. II. Die Entwicklung des Judentums und Jesus von Nazareth. III. Die
Apostelgeschichte und die Anfinge des Christentums. Stuttg. 1921, 1923,
Cotta. XII 340, VII 462, X 660 S.
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Buche von Joh. Weil nahe, als bei ihm breite quellenkritische Unter-
suchungen mit schildernden Geschichtsdarstellungen wechseln. Die
kritischen Analysen der Quellen enthalten ohne Zweifel viele treffenden
Beobachtungen. Die wenigsten davon sind freilich neu; und wenn der
Verf. auch nicht verpflichtet war, die neutestamentliche Forschung in
vollem Umfang zu kennen, so hitte ein geringeres Mafi von Selbst-
bewuBtsein und Sicherheit des Behauptens doch besser dem geringen
MaB des Originellen oder Haltbaren seiner ,Ergebnisse“ entsprochen.
Der erste Band enthilt im wesentlichen eine kritische Analyse
der synoptischen Evangelien; er fiihrt zu keinen weiteren Ergeb-
nissen, als sie in einem friiheren Stadium der Forschung auch schon er-
reicht waren, und eine teilweise originelle Hypothese iiber die Quellen
des Markusevangelium tiigt nur zu friitheren fragwiirdigen Hypothesen
eine neue gleicher Art. Denn der Verf. zieht weder die Konsequenzen
aus der von Wrede, Wellhausen u. a. gewonnenen Erkenntnis, daB die
synoptische Uberlieferung urspriinglich aus Einzelstiicken bestand, die
durch redaktionelle Arbeit in verschiedenen Schichten verbunden sind,
so da jede Analyse, die die Vorgeschichte des Stoffes herausarbeiten will,
mit der Scheidung von Redaktion und Traditionsstoff in den Evangelien
beginnen mufl, — noch macht er sich modern formgeschichtliche Ar-
beiten zunutze, die die Geschichte des Traditionsstoffs nach stilge-
schichtlichen Gesichtspunkten untersuchen. Er beachtet ferner nicht
‘_i_en inneren Zusammenhang, in dem die Geschichte der evangelischen
Uberlieferung von Anfang an mit der Geschichte des Glaubens der Ge-
meinde steht; und er setzt sich nicht griindlich mit Boussets Nachweis
vom Unterschied des palistinensischen und hellenistischen Christentum
auseinander, was sich schon bei der Beurteilung der Evangelien, aber
erst recht in den spiteren Ausfiihrungen récht.

Der zweite Band, der als der beste bezeichnet werden dart, bringt
eine Geschichte des jidischen Volks und seiner Religion von
dbfr Zeit, der persischen Fremdherrschaft bis zu der Zeit des Herodes.
D-le Darstellung der politischen Geschichte ist im wesentlichen vom Ge-
sichtspunkt des Seleukidenreiches aus gegeben, und die geschichtliche
Bedeutung der Katastrophe dieses Reiches wird deutlich: sie ist zu-
gleich die Katastrophe des Hellenismus im kontinentalen Asien. Die
Entstehung des jiidischen Kleinstaates, die sich innerhalb dieser Kata-
strophe vollzieht, ist ejpe Episode ,in der groBen weltgeschichtlichen
Tragodie der Zertrimmerung des Seleukidenreiches und des Untergangs
der hellenistischen Kultur in den weiten Gebieten des Orients.* Im
Unterschied von der Lebendigkeit der Darstellung der politischen Ent-
wicklung ist die der religionsgeschichtlichen Entwicklung der Kompli-
ziertheit der Probleme nicht angemessen und entsprickt nicht dem
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Stande der Forschung, wie er durch die Arbeiten Cumonts, Boussets,
Reitzensteins u. a. erreicht ist. Die Charakteristik des Parsismus, dessen
Einfluf auf das Judentum anerkannt wird, ist schematisch und einseitig;
das Problem des syrischen Synkretismus, der heidnischen und jiidischen
Gnosis und des bellenistischen Judentums (Philo!) ist gar nicht erkannt.
Das Bild Jesu, das im letzten Kapitel gezeichnet wird, ist ganz im
Sinne des rationalistischen Moralismus des Verf. gezeichnet, der auch
sonst in seinem Werke vielfach hervortritt, vor allem in der Auffassung
des Paulus.

Der dritte Band bringt nach einer quellenkritischen Analyse
der Apostelgeschichte, iiber die @hnliches zu sagen wire wie iiber
die Untersuchungen des ersten Bandes, eine Darstellung der Entwick-
lung bis zu den Anféingen der katholischen Kirche, die eigent-
lich nur eine Aneinanderreihung einzelner Skizzen ist. Den Konzep-
tionen von Bousset und Troeltsch gegeniiber erweist sich der Mangel
an synthetischer Kraft deutlich. Die Frage, was dann eigentlich der
geschichtliche Gehalt und Ertrag des Urchristentums gewesen sei, oder
worin eine einheitliche Entwicklungslinie sichtbar sei, richtet man ver-
gebens an den Verf. Eine gewisse Einheit wird dadurch erzielt, daB
ein grofler Teil der Darstellung sich um das Problem der Auseinander-
setzung des Paulus mit den Uraposteln, bzw. des Heiden- und Juden-
christentums dreht; d. h. das alte Problem beherrscht die Darstellung, das
einst in F. C. Baurs Geschichtsbild den Mittelpunkt abgab, aber ohne
daB bei dem Verf. eine systematische Durchdringung des Problems wie
einst bei Baur vorhanden wire; kein Wunder, wenn der Verf. den
Paulus wesentlich als den lebensklugen Diplomaten und Politiker sieht!
Troeltschs glinzende Darstellung der soziologischen Entwicklung ist
einfach ignoriert; von der Bedeutung der Kultusfrémmigkeit und ihren
Wirkungen auf Gemeinschafts- und Lehrbildung, wie Bousset sie ge-
zeichnet hatte, erhdlt man keinen Eindruck. Kurz man muf sagen, daf
ein Historiker, der fiir die Geschichte der politischen Bewegungen, der
Verfassungen, der Wirtschaft einen spezifischen Blick hat, an einen
geistesgeschichtlichen Stoff geraten ist, dem er nicht gewachsen ist.
Was verschligt ein etwaiger Gewinn, den der Verf. fiir die Erkenntnis
der Chronologie bietet, gegeniiber der Unkenntnis der religionsgeschicht-
lichen Probleme, wenn etwa — in ganz antiquierter Weise — fiir die
christliche Gnosis im wesentlichen ein Mann — der Samaritaner Simon —
verantwortlich gemacht wird; oder wenn als der Hellenismus, der fiir
das Urchristentum bedeutsam wurde, nur die hellenistische Popular-
philosophie, Stoa oder platonisierende Stoa verstanden wird!

Eine Skizze seiner grundsitzlichen Auffassung des Urchristentums
gibt K. Holl unter der Frage, wodurch das Christentum den Sieg tiber
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die anderen vom Osten in den Westen vordringenden Religionen errungen
habe, als deren eine es sich doch fiir die religionsgeschichtliche Betrachtung
Zunéchst darstelle’. Der Grund seines Sieges kann weder seine Be-
ginstigung durch den Staat noch seine Aufnahmefihigkeit, die Hoheit
seiner Sittenlehre oder sein Bund mit der Bildung gewesen sein, sondern
letztlich nur seine Eigenart, die es von seinen Konkurrenten unter-
scheidet. Diese Bigenart aber liegt in seinem Gottesbegriff. Das Chri-
stentum namlich ist insofern Erlssungsreligion, als es einen Gott lehrt,
der die Siinde vergibt, und als es auf den Satz von der Vergebung durch
Gott eine neue Sittlichkeit begriindet: ,,Die verzeihende Giite bezwingt,
indem sie zugleich ermutigt und beschimt.“ Dieser Gottesbegriff der
Verkiindigung Jesu sei auch der des Paulus, den Holl in starkem Gegen-
satz gegen Bousset charakterisiert: Das Kreuz Christi ist fiir Paulus
die Offenbarung der Vergebung Gottes, und auf diese baut sich eine
neue Sittlichkeit, die als die Wirkung des Geistes gedacht ist. Diese Ge-
danken sind Ja an sich keine neuen; aber mit Recht stellt der Verfasser
sie wieder in den Vordergrund. Seine These, daB Paulus das Christen-
tum nicht dem Hellenismus ausgeliefert hat, sondern es vor dem Unter-
gang im Hellenismus bewahrt hat, scheint mir véllig richtig zu sein;
denn “ich glaube, daB Bousset in der Tat den Paulus viel zu sehr im
Lichte der hellenistischen Gemeindefrommigkeit gesehen hat. Aber
freilich scheint mir, daf Holl den Eindruck seiner Thesen selbst sehr
schwicht teils durch Ignorierung wesentlicher Stiicke der Uberlieferung,
teils durch unnétige Polemik. Das Bild der Predigt Jesu und Pauli ist
doch eine recht schematische Abstraktion, indem Holl nicht beriick-
sichtigt, daB die Botschaft von Gottes Vergebung als die Verkiindigung
eines eschatologischen Geschehens erfolgt ist, und weder versucht er
eine schirfere Interpretation des Sinnes der urchristlichen Eschatologie,
noch reflektiert er iiber die eigentiimliche Verflochtenheit dieser Escha-
tologie in kosmologische Spekulationen. Lag dem Verfasser in seiner
kurzen Skizze auch nur daran, die Grundgedanken Jesu und Pauli heraus-
Zustellen, so muBte m. E. die Polemik gegen Forscher wie Bousset und
Reitzenstein zuriickhaltender sein, die das groBe Verdienst haben, die
Gesamtentwicklung des Urchristentums als religionsgeschichtliche Er-
scheinung in entscheidenden Punkten verstindlich gemacht zu haben,
die die Bedeutung der Gemeinde als geschichtsbildenden Faktor ebenso
richtig erkannt haben, wie die Bedeutung bestimmter Mythenkreise und
kosmologischer wie anthropologischer Vorstellungen, und die damit die
Voraussetzungen fiir das Verstindnis der Begrifflichkeit des Neuen

! Karl Holl Urchristentum wund Religiongeschichte (Studien des apologet.
Seminars 10). Giitersloh 1925, Bertelsmann. 48 S.
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Testaments weithin erst erschlossen haben. Die Abgrenzung des Ur-
christentums gegen die hellenistischen Religionen ist deshalb bei Holl
nicht durchweg zutreffend. — Die Bemerkungen des Verfassers aber iiber
die Geschichte der evangelischen Tradition zeigen, daf er der Arbeit
auf diesem Gebiet fernsteht und methodische Grundsitze, die anderer
Literatur gegeniiber ihr Recht haben, vorschnell auf ein Gebiet an-
wendet, mit dem es seine eigenen Schwierigkeiten hat.

Endlich sei hier auf zwei Schriften hingewiesen, deren Verdienst
vor allem in der Klirung der Begriffe besteht, in denen die urchrist-
liche Religion in ihrem Wesen zu erfassen ist. Zunichst auf das Buch
von M. Dibelius, Geschichtliche und iibergeschichtliche Reli-
gion im Christentum.! Seine Absicht ist zwar nicht die Geschichte
des Urchristentums zu beschreiben, sondern in der religivsen Krisis der
Gegenwart zur Klarheit zu fithren durch eine Besinnung auf die iber-
geschichtlichen Elemente des Christentums an der Hand einer Betrach-
tung seines Ursprungs und gewisser Ausblicke auf seine Entwicklung.
Die Themastellung, die zwischen Geschichtlichem und Ubergeschicht-
lichem unterscheidet, kniipft in gewissem Sinne an den Rationalismus
und #ltere philosophische Traditionen an und lehnt so indirekt jede idea-
listische Geschichtsauffassung ab, nach der der Geist, das Ewige, nirgends
anders als in der Geschichte wirklich ist. Als Ubergeschichtliches ver-
steht der Verfasser nun freilich nicht wie der Rationalismus allgemeine
Vernunftwahrheiten, sondern ein spezifisch religises Leben, das als das
»neue Sein“, als unmittelbares, schopferisches Leben, oder (im Anschluf
an R. Otto) als numinoses Verhalten, als das Sein des ,Heiligen“
charakterisiert wird. In diesem Sinne sucht der Verfasser sowohl
die eschatologische wie die sittliche Verkiindigung Jesu zu inter-
pretieren; und man muf jedenfalls anerkennen, daf} diese Interpretation,
die iiber die Konstatierung und Beschreibung blofier zeitgeschichtlicher
Phinomene hinaus will und den letzten Sinn der geschichtlichen Er-
scheinungen erfassen mochte, grundsitzlich ihr Recht hat; ob sie wirk-
lich von einem haltbaren Geschichtsbegriff ausgeht, bezweifle ich, habe
ich aber hier nicht zu diskutieren. Hervorheben aber muf ich riihmend,
dah hier aus modernster Geistigkeit heraus und mit griindlicher Be-
herrschung des Materials und feinster Vertrautheit mit den Methoden
der Forschung wieder ein Bild des Urchristentums entworfen wird, das
in gewissem Sinne Troeltschs Gedanken fortfiihrt und dabei auf einer
originellen Konzeption beruht. Die geschichtliche Bewegung besteht
nimlich nach dem Verstindnis des Verfassers darin, daf das urspriing-

L Martin Dibelius Geschichtliche und vbergeschichtl. Religion im Chiisten-
tum. Gottingen 1926, Vandenh. u. Rupr. 173 8.
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liche religisse Erleben und Leben, sobald es Sache einer geschichtlichen
Gemeinschaft wird und mit einer Tradition belastet wird, ,,verweltlicht®.
Z_Das aber liegt in der Natur der Sache; denn Religion, die eine Macht
n Menschen sein will, enthilt in sich die Spannung, daf sie einerseits -
die Welt flieht, um mit Gott allein zu sein, daB sie aber andrerseits ein
Weltverhﬁ.ltnis sucht. Das Verdienst des Verfassers besteht nun neben
seinem Versuch, durch sorgfiltige Interpretation das urspriingliche re-
hglﬁse Leben bei Jesus und Paulus herauszustellen, darin, dah er zeigt,
wie das Christentum auf den einzelnen Lebensgebieten verweltlicht; das
W‘lrd an der Entwicklung der urchristlichen Literatur, des Dogmas, der
kirchlichen Organisation und der christlichen Ethik illustriert. Ich bin
freilich der Meinung, daf alles in eine unrichtige Beleuchtung gerit, da
der Weltbegriff des Verfassers nicht eigentlich der religiése, sondern
dfer ro‘mantische ist, nach dem ,,Welt* — Kultur ist. Aber in gewissem
Sinne ist ja freilich auch nach religidsem Verstindnis die Kultur ,,Welt*
(vgl. Troeltsch), Vor allem aber lifit sich nicht verkennen, daf das
kf)nstruktive Verfahren des Verfassers auch fiir das Verstindnis des
einzelnen fruchtbar ist; sein knappes und inhaltreiches Buch ist jeden-
falls_ eine der feinsten Leistungen der letzten Zeit.

Ahnlich ist die zweite hier zu nennende Schrift zu beurteilen, Ernst
Lohmeyers Untersuchung des Begriffs der religidsen Gemeinschaft.! Der
Verfasser will »an dem konkreten Tatbestande der urchristlichen Gemein-
schaft die sachlichen Motive aufzeigen, die ihr Gefiige binden, und wieder-
um die Bedingungen jedes religiosen Gemeinschaftsgedankens an jenem
Tatbestande erliutern“. Die Auseinandersetzung mit den Gedanken-
gingen des Verfassers kann ich hier nicht aufnehmen, sondern nur seine
Schrift begriiBen als einen energischen Versuch, den Tatbestand der neu-
testamentlichen Religion durch sachliche Fragestellung aus der Distanz
der alles relativierenden Geschichtsbetrachtung in die Aktualitit einer
wirklich kritisch-historischen Diskussion zu bringen.

b) Einzeluntersuchungen zur Geschichte und Religion des
Urchristentums.

Die wichtigsten hier zu besprechenden Versffentlichungen betreffen
das im engeren Sinne relionsgeschichtliche Problem des Ur-
christentums, d.h.sein Verhsltnis zu den Religionen, Kulten, Mythologien
und Spekulationen des hellenistischen Synkretismus. Dafiir sei zuerst
auf die reichhaltige und solide Stoffsammlung hingewiesen, die (. Clemen
unter dem Titel ,Religionsgeschichtliche Erklirung des Neuen

! Ernet Lohmeyer Vom Begriff' der religicsen Gemeinschaft (Wissenschaftl.
Untersuchungen 1IT). Leipz. 1925, Teubper. 86 S.
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Testaments” in zweiter vollig neubearbeiteter Auflage vorgelegt hat.!
Das Material ist in zwei Gruppen geordnet, indem in einem allgemeinen
Teile neutestamentliche ,,Anschauungen® (Die Lehre von den géttlichen
Wesen, die sittlichen und die eschatologischen Anschauungen) und ,Ein-
richtungen® (wozu der Verfasser auch die Sakramente rechnet) vorgefiihrt
werden, fiir die eine Abhéngigkeit aus heidnischen Religionen oder phi-
losophischen Systemen zur Diskussion steht, wihrend ein zweiter Teil
die einzelnen in Frage kommenden Stellen bzw. Abschnitte der neu-
testamentlichen Schriften der Reihe nach durchgeht. Zu einer eigent-
lichen Diskussion kann es bei dieser Anordnung nicht kommen; sie bleibt
fast immer auf den Einzelfall beschrinkt, wo der Verfassser vorsichtig
die Mgglichkeiten erwigt. Eine wirkliche Darstellung der religionsge-
schichtlichen Problematik enthilt das Buch nicht und neue Wege weist
es in keiner Richtung. Aber es ist ein glinzendes Nachschlagewerk und
ist besonders ausgezeichnet durch die umfassende Beriicksicktigung der
ausldndischen Literatur.

Auf ein anderes der orientierenden Ubersicht dienendes Werkchen
sei nur kurz hingewiesen, auf die ,Neutestamentliche Zeitge-
schichte“von W, Staerk, deren 2. Aufl. (von 1912) in durchgesehenem
Neudruck erschienen ist.? Die beiden Biandchen geben in der Tat einen
praktischen Uberblick iiber die weltgeschichtlichen Verhiltnisse (Staat,
Verwaltung, religiose Kultur und Sprache), die fiir die Zeit des Neuen
Testaments Voraussetzung sind, wie iiber die politische Geschichte und
die Religion des Judentums im neutestamentlichen Zeitalter.

Was die Religion des Judentums betrifft, so fehlt es an be-
sonders bedeutsamen Einzeluntersuchungen. Ein zusammenhingender,
das religionsgeschichtliche Problem scharf beleuchtender Uberblick, der
auch im Einzelnen manche wichtigen Hinweise gibt, findet sich in
G. Holschers Geschichte der israelitischen und jiidischen Religion.> Die
durch Schechter 1910 zum erstenmal unter dem Titel ,Fragments
of a Zadokite Work“ publizierte ritselvolle jiidische Schrift hat zwar eine
umfangreiche Debatte hervorgerufen, die aber zu keinem gesicherten
Ergebnis gefiihrt hat. Nicht einmal ob die Schrift vor- oder nachchrist-

t Carl Clemen Religionsgeschichtliche Erkldrung des Neuen Testaments. Die
Abhingigkeit des iHltesten Christentums von nichtjiidischen Religionen und
philosophischen Systemen. 2. Aufl. GieSen 1924, Topelmann. 440 S.

* W. Staerk Neulestamenitliche Zeitgeschichte. 1 Der histor. u. kulturhistor.
Hintergrund des Urchristent. II Die Religion des Judentums im neutest. Zeit-
alter. 2. Aufl,, durchges. Neudruck (Samm!. Goschen). Berlin 1920, de Gruyter
& Co. 179 u. 151 S.

3 Gustav Holscher Geschichte der isrealitischen w. jiidischen Religion (Samm-
lung T6pelmann I die Theologie im AbriB 7). GieBen 1922. Tépelm. XVI
267 8
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lich ist, ist entschieden. Ed. Meyer freilich setzt sie mit groBer Energie
in die vorchristliche Zeit um 170 und zieht daraus weittragende Kon-
Sequenzen fiir die Literatur- und Religionsgeschichte. Diese Datierung
diirfte freilich die allerunwahrscheinlichste sein. Den Text hat W. Staerk
in deutscher Ubersetzung verdffentlicht und ihm Anmerkungen und ein
Verzeichnis der dazu erschienenen Literatur beigegeben.! Was die Pu-
blikation von jiidischen Quellen betrifft, so ist G. Kittels leider noch
nicht abgeschlossene Ubersetzung und Kommentierung von Sifre zu Deu-
teronomium zu nennen.?

Von Joach. Jeremias erschienen zwei niitzliche Studien kulturge-
schichtlicher Untersuchung zur neutestamentlichen Zeitgeschichte unter
dem Titel Jerusalem zur Zeit Jesu?® Die Nachrichten, vor allem
natiirlich des Josephus und der rabbinischen Tradition, iiber Gewerbe,
Handel und Fremdenverkehr sind sorgfiltic gesammelt. Es ist immer-
hin fiir die Interessen der urchristlichen Kreise charakteristisch, daf
aus den christlichen Quellen von der umfangreichen Bautitigkeit in Je-
rusalem und von Bedeutung des Kunstgewerbes so gut wie nichts zu
ersehen ist. Der rein religiose Charakter der urchristlichen Gemein-
schaft, ihre Uninteressiertheit an allen sozialen und wirtschaftlichen
Fragen wird durch eine solche kulturgeschichtliche Untersuchung in-
direkt illustriert. Direkte Bedeutung fiir die Erforschung der religions-
geschichtlichen Zusammenhinge und die Entwicklung der (Gemeinde haben
dagegen die Nachweise iiber den Fremdenverkehr. Zum Verstandnis
mancher Einzelheiten, namentlich der synoptischen Uberlieferung, dient
die Untersuchung iiber »Reich und Arm“, in der z. B. die Nachrichten
iber Gastmihler und soziale Fiirsorge (Almosen) gesammelt wird. —
Bei Gelegenheit dieses Themas sei wenigstens im Vorbeigehen auf das
feine Biichlein von E. Lohmeyer, ,Soziale Fragenim Urchristen-
tum* hingewiesen, in dem ein Bild von den wirtschattlichen und sozialen
Grundlagen der griechisch-rémischen Welt zur Zeit des Hellenismus
und des rémischen Imperiums gegeben wird und dabei das Judentum
besondere Behandlung erfihrt.* Auf diesem Hintergrund wird dann das
Urchristentum hinsichtlich sejner Stellung zur Welt behandelt, zum Teil
im Anschlub an Troeltsch, aber mit umfassenderer Kenntnis der Quellen

' W. Staerk Die jidische Gemeinde des Neuen Bundes in Damaskus. Uber-
setzung der von Schechter versffentlichten Geniza-Texte mit Noten (Beitr. .
Ford. christl. Theol. XXVII 3). Gitersl. 1922, Bertelsm. 98 S.

* Gerhard Kittel Sifre zu Deuteronomium. Stuttg. seit 1922, Kohlhammer.

* Joachim Jeremias Jerusalem zur Zeit Jesw. Kulturgeschichtliche Unter-
suchung zur neutest. Zeitgeschichte. I die wirtschaftl. Verhiltnisse. II die so-
sialen Verhiltnisse, Reich u. Arm, Leipz. 1923/24, Pfeiffer. 98 u. 64 3.

* Ernst Lohmeyer Soziale Fragen ém Urchristentum (Wissensch. u, Bildung

172). Leipz. 1921, Quelle u. Meyer. 136 S.
7*
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und in selbstindiger Modifikation bzw. Weiterfiihrung der Thesen
Troeltschs.

Ein durch glinzende Sachkunde, durch Reichtum des Inhalts und durch
seine Abbildungen ausgezeichnetes Buch ist das Werk des Paldstina-
Forschers G. Dalman, ,Orte und Wege Jesu, das schon seine dritte
Auflage erlebt hat.! Fiir das topographische und archiologische Studium
des neutestamentlichen Palidstina ist das Buch unentbehrlich. Fiir das
Verstindnis der neutestamentlichen Schriften ist der Ertrag dieser
Forschung freilich viel geringer, als der Verfasser ihn einschitzt.
Das Wirken Jesu und die eschatologische Gemeinde seiner Anhinger
sind s0 wenig mit den Interessen des Volkstums und seines alltig-
lichen Lebens verkniipft, daf eine Schilderung der topographischen
und kulturellen Zustinde kaum mehr als indirekt und gelegentlich die
urchristliche Literatur erliutern konnte. Als Erginzung zu Dalmans
Werk kann das reiche und schone Bildermaterial angesehen werden,
das mit historischen und beschreibenden Erlauterungen G. Landaner
herausgegeben hat. Eine ausgezeichnete Sammlung, die landschaftliche
und archiologische Aufnahmen, besonders auch solche aus dem orien-
talischen Volksleben enthilt.”

Fiir die Religion des Judentums aber haben nun auch die
Untersuchungen eine wesentliche Bedeutung, die als die bedeutsamsten
der letzten Jahre fiir die Erforschung der religionsgeschichtlichen Zu-
sammenhinge des Urchristentums zu bezeichnen sind. Sie liegen in der
Richtung der mit Reitzensteins Poimandres 1904 und Boussets Haupt-
problemen der Gnosis 1907 begonnenen Forschungen, deren weitere
Verfolgung zu ungeahnten Ergebnissen gefiihrt hat. Sind dabei auch
neue Fragen in verwirrender Fiille aufgetaucht, so daf die Forschung
in gewisser Weise an einem neuen Anfang steht, so haben sich
doch manche geschichtlichen Zusammenhiinge neu erschlossen, und
auf manche dunklen Erscheinungen ist iiberraschendes Licht gefallen.
Es handelt sich um die Erkenntnis, daf gewisse in der altkirchlichen
Gnosis auftauchende Spekulationen ein viel hoheres Alter haben, als
ihre literarische Bezeugung zunichst erwarten liefl; daB ihnen ein uralter
Erlosungsmythos zu Grunde liegt, in dem soteriologische (eschatologische)
mit kosmologischen (und anthropologischen) Spekulationen eng ver-
bunden sind. Esist der Mythos vom Urmenschen oder vom er-
l5sten Erloser. Der Grundgedanke setzt ein dualistisches Weltbild
voraus: die gottliche Lichtwelt und die Finsternis des Chaos stehen ein-

! Gustav Dalman Orte u. Wege Jesu (Schriften des deutsch. Palistina-In-
stitute I) mit 52 Abb. u. Plinen. 3. Aufl. Giitersloh 1924, Bertelsm. VIII 427 S.
* Georg Landauver Palistina. 300 Bilder. Einleitung von Sven Hedin. Mit
ausfiihrlich beschreibendem Text. Miinchen 1925, Meyer und Jessen. X 242 S
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ander gegeniiber. Durch ein dramatisches Ereignis, sei es ein tragischer
Fall oder ein kriegerisches Unternehmen, ist ein Teil der Lichtwelt in
die Finsternis hinabgezogen worden. Der himmlische Urmensch némlich,
der auf irgend eine Weise in die Finsternis hinabstieg, ist von ihr iiber-
wiiltigt, gefangen und zerteilt worden. So wurde es moglich, daf im
Bereiche des Chaos ein Kosmos entstand, in welchem die zersplitterten
Lichtteile gewissermafien das bindende oder gestaltende Element sind, das
die dimonischen Michte eifersiichtig festhalten; denn werden die Licht-
teile gesammelt und befreit, steigt der Urmensch wieder zur Lichtwelt
empor, so fillt der Kosmos zusammen zum Chaos der Finsternis. Die in der
Materie (der Finsternis) gefangenen Lichtteile sind aber nichts anderes als
die Menschenseelen, deren Heimat das Licht ist; jede von ihnen trigt
so gewissermafen verborgen den Urmenschen in sich. Ihnen bringt ein
Ge§andter aus der Lichtwelt Offenbarung iiber ihren Ursprung und ihre
Heimat, und indem er sie iiber die Himmelsreise der Seelen belehrt und
?hnen dafiir die ndtigen Weihen (Sakramente) mitteilt, ermoglicht er
ihnen, nach dem Tode zur Lichtwelt emporzusteigen. Der Gesandte
§elbst ist eine Parallelgestalt zum Urmenschen; auch er gilt in seiner
irdischen Erscheinung als gefangen und bedringt, so da auch fiir ihn
der Emporstieg aus dieser Welt, in der er unerkannt und verkleidet
(um die dimonischen Michte zu tiduschen) weilte, als Erlosung erscheint:
er ist der erlsste Erloser. Und wie die Seele ein Abbild des Urmenschen
ist, so erkent sie auch im Gesandten ein Ebenbild ihrer selbst.

Der Beweis fiir das in vorchristliche Zeit zuriickreichende Alter dieses
Mythos ist ein indirekter. Er liegt im Prinzip darin, daf eine Menge
Quellen aus nachchristlicher Zeit, in denen Fragmente dieser Spekula-
tion erscheinen oder eine bis dahin ritselhafte Terminologie und Be-
griffsbildung auftritt, sofort sowohl in sich verstindlich werden wie auch
in ihrem historischen Zusammenhang begreiflich werden, wenn der ent-
wickelte Mythos als Hintergrund vorausgesetzt wird. Das sind nicht
nur die christlich-gnostischen Systeme und die Spekulationen der Man-
dder und Manichser, sondern auch gewisse Partien der apokryphen
A'postelakten, die Oden Salomos, die ignatianischen Briefe und ebenso
die hermetische Literatur, ja auch schon Schriften des Neuen
Testaments wie der Epheserbrief und das Johannesevangelium,
selbst gewisse Gedanken der Paulusbriefe. Voll verstindlich werden nun
die beriihmten christologischen Ausfiihrungen Phil. 2, 6 ff., von dem Gott-
wesen, das auf die Erde kam, jndem es Sklavengestalt annahm und dann
erhdht wurde, oder der 1. Kor. 2, 6ff. angedeutete Gedanke, wie die
Welt-Archonten den Herrn der Herrlichkeit aus Kreuz brachten, weil
sie ihn nicht erkannten, und so jhren eigenen Untergang herbeifiihrten.
Licht fillt jetzt auch auf die ritselhafte Gestalt des ,Menschensohns®
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in der urchristlichen Uberlieferung und in der jiidischen Apoka-
lyptik, in der offenbar Ziige jenes Urmenschenmythos, losgeldst von
seinem urspriinglichen Zusammenhang, iibernommen sind. Damit ist zu-
gleich auf eine Spur hingewiesen, an der der Erlésungsmythos schon in
vorchristlicher Zeit sichtbar wird. Es sei noch erwihnt, daf endlich
auch der Ursprung des Gedankens der Héllenfahrt deutlich wird.
Die Welt jenes Mythos ist die zweigeteilte Welt des Lichtes und der
Finsternis, und der descensus des Gesandten ist seine Erdenfahrt. Der
Gesandte bringt aber nicht nur den Lebenden Offenbarung und Erlésung,
sondern auch den schon Gestorbenen. Diese halten sich aber, der Welt-
anschauung des Mythos entsprechend, nicht in einer Unterwelt (einem
Hades) auf, sondern zwischen Himmel und Erde, da sie auf dem Wege der
Himmelsreise von ddmonischen Méchten in der Luft (bzw. in der Gestirn-
welt) festgenommen und gefangen gehalten werden. Diese Toten befreit
der Gesandte (soweit sie dessen wiirdig sind) bei seinem ascensus. So-
bald der Mythos in die christliche Anschauung iibernommen wurde, in
der zufolge jiidischer Tradition der Aufenthaltsort der Toten sich unter
der Erde befindet (die Weltanschauung rechnet hier ja mit drei Etagen:
Himmel, Erde, Unterwelt), mufite zu dem descensus des Gesandten auf
die Erde ein weiterer descensus in die Unterwelt hinzugefiigt werden:
die Hollenfahrt Christi. Nun ist auch voll verstindlich, warum
namentlich in der christlich-liturgischen Tradition die Schilderungen
der Hollenfahrt Christi den ascensus- Schilderungen so stark verwandt
sind.!

Ich habe das Ergebnis der im folgenden zu nennenden Forschungen
in groBen Ziigen im voraus charakterisiert, um den Uberblick zu er-
leichtern. Zun#chst ist nun zu sagen, dal der Fortschritt zum grofien
Teil dem Umstand zu verdanken ist, daf umfangreiches Quellen-
material neu entdeckt bzw. neu erschlossen wurde. Zu den neuen
Funden gehort eine eigentiimliche apokryphe christliche Schrift, die zum
erstenmal 1910 durch (. Schmidt und I. Wajnberg unter dem Titel ,,Ge-
sprache Jesu mit seinen Jingern nach der Auferstehung"
veroffentlicht wurde, iibersetzt aus dem Aethiopischen und Koptischen
und mit umfangreichem Kommentar und Exkursen versehen.? EKine leicht

_ zugéingliche Ubersetzung ist jetzt erfreulicher Weise von W. Duensing

1 Vgl. W. Bousset Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XIX (1919/20) S. 50—66
und Joseph Kroll Beitrige zum Descensus ad inferos. Verzeichn. d. Vorl. an
d. Akad. Braunsberg (1922/23) 1922.

2 Carl Schmidt Gespriche Jesu mit seinen Jiingern nach der Auferstehung,
ein kathol.-apostol. Sendschreiben des 2. Jahrhs., nach einem koptischen Pa-
pyrus etc. Ubersetzung des ithiopischen Textes von Isaak Wajnberg. (Texte u.
Unters. 48). Leipz. 1919, Hinrichs, 732 u. 83 S.
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herausgegeben worden.! Die Schrift gibt sich als ein von den zwolf
Aposteln verfaBter katholischer Brief (epistula apostolorum) und
enthiilt Mitteilungen iiber Jesu Wunderwirken auf Erden, Offenbarungen
tiber seine gottliche Natur, seinen Herabstieg auf die Himmelswelt und
seine Weissagungen. Die Entstehungszeit ist vielleicht noch die erste
Hilfte des zweiten Jahrhunderts. Die Heimat ist vielleicht Kleinasien,
vielleicht Agypten; doch liBt sich das noch nicht entscheiden.

Von héchstem Interesse sind die Funde an Manichiischer Li-
teratur, die teils in den Turfan-Fragmenten bestehen, die auf den
Expeditionen nach Ost-Turkestan entdeckt wurden, teils in einer 1908
in chinesischer ﬁberset-zung in China gefundenen manichédischen Lehr-
schrift. Wihrend die Turfan-Fragmente bisher nur zerstreut wesentlich
in den Verﬁffentlichungen der Berliner Akademie seit 1904 durch
F. W. K. Miiller und A, v. Le Coq publiziert sind, ist der Chinesische
Traktat 1911 durch Chavannes und Pelliot. in franzésischer Ubersetzung
zugiinglich gemacht worden. Hieriiber wie iiber die bis 1922 dazu er-
schienene Literatur sowie auch iiber die Mandier und endlich iiber die
Forschungen Reitzensteins berichtet H. Gressmann in der Zeitschrift
fir Kirchengeschichte, N. F. III u. IV (1922) S. 178—191 bzw. S.154—
180 in zwei Aufsitzen, die auch sehr wesentliche eigene Beitrige ent-
halten.

Die neu erschlossenen Quellen sind die bis dahin teils schwer, teils
gar nicht zuginglichen Schriften der Mandéer, einer gnostischen
Taufsekte, deren Ursprung umstritten ist, die ihre Existenz aber bis in
die Gegenwart in der Gegend des unteren Eufrat gefristet hat. Das
groBle Verdienst, ihre Schriften der wissenschaftlichen Arbeit zuginglich
gemacht zu haben, hat M. Lidzbarski. 1905 erschien das Johannes-
buchder Mandier im Urtext, dem 1915 die mit Einleitung und Kom-
mentar versehene ijersetzung folgte. 1920 verdffentlichte Lidzbarski in
Text und Ubersetzung die manddischen Liturgien des Qolasta
(,,Quintessenz, Auslese*) und der Oxforder Sammlung, ebenfalls mit einer
bedeutsamen Einleitung. 1925 endlich erschien iibersetzt und erklirt
das Ginzg (der Schatz), und damit liegen alle bedeutsamen mandi-
ischen Schriften vor.? (ber die Uberlieferung der mandaischen Literatur

' Hugo Duensing Epistula apostolorum. Nach dem thiop. u. kopt. Texte
(Kleine Texte f. Vorl. u. Ubungen 152). Bonn 1925, Marcus u. Weber. 42 S.

* Das Johannesbuch der Mandier. Von Mark Lidzbarski. I Text. II Ein-
leitung, Ubersetzung, Kommentar. GieBen 1905, 1915, Topelm. 292 u. XXXII
265 8. — Manddische Liturgien, mitgeteilt, tbersetzt u. erklirt von Mark
Lidzbarski (Abbandl. d. Kgl. Ges. d. Wiss. zu Gott., phil.-hist. Kl, N. F. XVII 1).
Berlin 1920. Weidmann, XXVI 295 S. — Ginza. Der Schatz oder das grofe
Buch der Mandier. Ubers. u. erkl. von M. Lidzbarski (Quellen der Religions-
gesch., Gruppe 4). Gottingen, Vandenh. u. Rup., Leipz. 1925, Hinrichs. XVIII 6198,
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orientieren Lidzbarskis Einleitungen. Fiir die religionsgeschichtliche
Bedeutung ist in unserm Zusammenhang seine auch von Reitzenstein
akzeptierte These hervorzuheben, daf der Ursprung der Mandier in vor-
christlicher Zeit liegt. Die Mandider waren urspriinglich eine heterodoxe
jiidische Taufsekte am Jordan, wahrscheinlich keine andere als die Sekte
Johannes des Taufers, der nach urchristlicher Uberlieferung auch Jesus
getauft hat. Die Argumente, die sich teils auf Schrift und Sprache, teils
auf die Terminologie und bestimmte Vorstellungen beziehen, kann ich
hier nicht wiederholen; ich zweifle nicht am Recht der These Lidzbarskis.
Ihre Bedeutsamkeit sei nur an einem Punkte illustriert. Die Mandier
nennen sich Nasorier, also mit demselben Namen, der in der christlichen
Uberlieferung Jesus beigelegt wird. Jesu Bezeichnung als Nagoraios
kann ebensowenig wie seine talmudische Bezeichnung als Nosri von
seinem (wirklichen oder angeblichen) Heimatsort Nazareth abgeleitet
werden. Alle sprachlichen wie sachlichen Ritsel 15sen sich, wie Lidz-
barski zeigt, wenn als zugrunde liegendes Wort das hebrdische Nosrim
bzw. das aramiische Nageraja angesehen wird, das in der Bedeutung
,Beobachter, Observanten“ die Bezeichnung jener Taufsekte war. Jesus
diirfte den Beinamen Nasoraios eben deshalb erhalten haben, weil er
aus dem Kreis der Observanten hervorgegegangen ist. Die christliche
Uberlieferung hat die Erinnerung daran in der Erzdhlung von der Taufe
Jesu durch Johannes festgehalten: Es werden aber auch manche andern
Stiicke der evangelischen Uberlieferung unter dieser Voraussetzung
deutlich.

Reitzenstein hatte schon 1904 im Poimandres den Mythos vom
Urmenschen gefunden und von den geschichtlichen Zusammenhingen
des Mythos und seiner Bedeutung manches gesehen. Der Untersuchung
charakteristischer anthropologischer und soteriologischer Begriffe des
Urchristentums, namentlich des Paulus waren seine hellenistischen
Mysterienreligionen 1910 zum guten Teil gewidmet gewesen. Sie
sind 1920 in zweiter Auflage erschienen, und in ihr kommt das Stu-
dium der manddischen und manichdischen Texte zur Geltung!; damit
aber hat er die Moglichkeit gewonnen jene grundlegenden Begriffe aus
dem Zusammenhang mit dem Erlésungsglauben des Urmenschen-Mythos
zu verstehen. Er ist der Meinung, dab dieser Erlésungsglaube in der
Form einer Mysterienreligion verbreitet gewesen ist. Es wire im Inter-
esse dieser Frage wichtig, ihn im Unterschied von andern Mysterien-
religionen, wie Osiris- und Attismysterien scharf zu erfassen, damit sein
Charakter von dem letztlich auf Vegetationskulte zuriickgehenden und

! Richard Reitzenstein Die hellenistischen Mysterienreligionen mach thren
Grundgedanken und Wirkungen. 2. Aufl. Leipzig 1920, B. G. Teubner. VIIL
268 8.
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den Zusammenhang mit diesen immer noch verratenden Mysterien deut-
lich abgehoben wird. Im Gegensatz dazu sucht R. mdglichst die ge-
meinsamen Ziige aller im Hellenismus verbreiteten Mysterienreligionen
herauszustellen. Auch wire zu wiinschen, daf} gerade der von R. vernach-
lissigte Mithraskult besonders untersucht wiirde; denn seine Heimat
ist ja die gleiche wie die von R. fiir den Erlssungsglauben vermutete:
der Iran.

Ich glaube, daB Reitzenstein darin vollig recht hat, die Existenz
Jenes vorchristlichen Urmenschen-Mythos und Erlésungsglaubens zu be-
haupten, d. h. daB seine und seiner Mitarbeiter oben charakterisierten
Ergebnisse die Grundlage fiir die weitere Forschung bilden. Zur Dis-
kussion steht freilich noch die andere Frage, nach dem Ursprung
dieses Mythos und Glaubens, Hier scheint mir R. auch darin recht zu
haben, daf sowohl der dualistische AufriB der Kosmologie und Anthro-
Pologie wie manche Einzelheiten auf iranischen Ursprung weisen. Aber
die genauere Analyse, welchen Beitrag die babylonische Gestirnreligion
und der pantheistische Zauberglaube Agyptens geliefert haben (vgl.
Grefmann a. a. Q. IIT 188), ist ebenso noch zu leisten wie die Unter-
Suchung, welche Bedeutung Syrien, dessen Religionsgeschichte fast
noch ganz im Dunkel liegt, gehabt hat. Zweifellos ist Syrien eine der
bedeutsamsten Stitten fiir den hellenistischen Synkretismus iiberhaupt
wie auch fiir die Entwicklung der christlichen Religion gewesen. Syrien
diirfte die Stitte gewesen sein, auf der die Vermittlung des ,,iranischen‘
Mythos sowohl fiir das Judentum wie fiir das Christentum erfolgt ist.
Nach fritheren Studien in verschiedenen Zusammenhingen hat Cumont
in seinen Etudes syriennes einen wichtigen Anfang der Arbeit ge-
macht.! Im Zusammenhang damit miiften aber die jiidischen und juden-
christlichen Taufsekten aufs neue griindlich untersucht werden.

Von den verschiedenen Arbeiten Reitzensteins, die den iranischen
Ursprung des Erlosungsglaubens und seines Mythos nachweisen wollen,
seien zunichst genannt: Die Go6ttin Psyche in der hellenistischen
und frihchristlichen ? Literatur und: Das mandiische Buch des
Herrn der GroBe und die Evangelienﬁberlieferung.3 Kann die erste
Abhandlung m. E. auch den Nachweis fiir die Existenz einer iranischen
Gottheit ,Seele* nicht erbringen, so enthalt sie doch fiir die Geschichte

! Franz Cumont Etudes syriennes. Paris 1917, Picard. XI 379 8. )

* Richard Reitzenstein Die Gttin Psyche in der hellenistischen und friih-
christlichen Literatur (Sitzungsb. d. Heidelb. Akad. d. Wiss., phil.-hist. Kl. 1917. X).
Heidelberg, Winter 1917. 111 8. mit 2 Tafeln.

* Rich. Reitzenstein Das mandiische Buch des Herrn der Gré:ﬁe qnd die
Ewangelieniiberlieferung (Sitzungsb. d. Heidelb. Akad. d. Wiss., phil.-hist. Kl.
1919, XII). Heidelberg, Winter 1919. 98 S.
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des Erlssungsglaubens und die Sichtung des Materials Wesentliches.
Von grober Bedeutung fiir die literarkritische Analyse der mandiischen
Uberlieferung ist die zweite Abhandlung; sie bringt namentlich fiir die
Geschichte der Hollen- bzw. Himmelfahrt wertvolle Aufschliisse; da-
gegen halte ich den Nachweis, dab gewisse Stiicke der evangelischen
Literatur (also nicht nur Termini oder Vorstellungen!) auf eine man-
diische, vor dem Jahre 70 verfaBite Apokalypse zuriickgehen, nicht fiir
gelungen.

Eine weiterfiilhrende Zusammenfassung aller bisherigen Ergebnisse
hat Reitzenstein in seinem Buche Das iranische Erlésungs-
mysterium vorgelegt.! Es ist gleichbedeutsam fiir die Analyse und
Interpretation manichiischer wie mandidischer Texte, wenngleich sich
seine bestimmtere Bezeichnung gewisser manichiischer Texte als Toten-
messen nicht wird halten lassen (vgl. Grefimann a.a. 0. IV 161—165).
Der oben bezeichnete indirekte Nachweis fiir die friihe chronologische
Ansetzung des Erlésungsglaubens und seines Mythos wird hier mit
m. E. sicheren Argumenten vorgetragen und sein Einfluf auf christliche
(Paulus) wie jiidische Literatur (Apokalyptik und Philo) deutlich gezeigt.
Auch wird der iranische Ursprung jenes eigentiimlichen Gedankens er-
wiesen, daf die Seele von ihrem himmlischen Ebenbilde erlost wird;
wie denn iiberhaupt der letzte Ursprung des Manichdismus in der ira-
nischen Religion mir ganz zweifellos zu sein scheint. Auch fiir die
mandiische Religion diirften iranische, durch Syrien vermittelte Ein-
fliisse schon im Ursprung mafigebend gewesen sein, und zwar betreffen
diese die Vorstellung vom Aufstieg der Seele. Babylonische bzw. chal-
diische Einfliisse sind hier dazugekommen. Uber die Verbindung ira-
nischer und chalddischer Elemente, speziell iiber die Verbreitung und
Bedeutung des Mithrakultes vgl. die Ausfiihrungen von Grefmann a. a. O.
IV 170—181. Auf den reichen Inhalt des Buches kann ich hier nicht
weiter eingehen; Weinreich hat in seinem Bericht iiber die Gesamtantike
und griechische Religion teilweise schon die von R. untersuchte Ge-
schichte der Aion-Vorstellung, die aus iranisch-chalddischer Spekulation
stammen diirfte, hervorgehoben in Band XXIII dieses Archivs (1923)
S. 119; dort ist auch S.118 A. 2 auf einige andere Aufsitze Reitzen-
steins hingewiesen, in denen er dem Ursprung des Erlosungsglaubens
weiter nachgegangen ist. Ebenso ist dort S. 119 A.3 das zum Teil
gegen Reitzenstein gerichtete Buch von O. G. v.Wesendonk, Ur-
mernsch und Seele in der iranischen Uberlieferung, genannt, in dem die
obengenannte Aufgabe der Analyse iranischer und nichtiranischer Ele-

3y Rich. Reitzenstein Das ¢ranische Erlisungsmysterium. Religionsgeschicht-
liche Untersuchungen. Bonn 1921, Marcus & Weber. XII 272 8. — Vgl. auch
Zeitschr, f. d. neutest. Wiss. XX (1921) S. 1—23.
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mente aufgenommen ist. Dariiber aber wird in diesem Archiv an
anderer Stelle berichtet werden; ich kann hier nur noch andeuten, weil
es in den Bezirk der urchristlichen Religionsgeschichte nicht mehr
hineingehﬁrt, daB Reitzenstein in seinem Aufatz, Gedanken zur Entwick-
lung des Erlsserglaubens, unter dem Eindruck einer merkwiirdigen Ver-
wandtschaft iranischer und indischer Spekulation den Ursprung der ent-
scheidenden kosmologischen und anthropologischen Gedanken im Indi-
schen sucht. In teilweiser Korrektur und Erginzung der Anschauungen
Reitzensteins hat Luise Troje in ihrem Buch Die Dreizehn und die
Zwolt im Traktat Pelliot, aus der Analyse des chinesisch-manichiischen
Traktats den Ursprung entscheidender Gedanken in der indischen Sankya-
Philosophie nachzuweisen versucht.!

Einige Arbeiten, die im Zusammenhang mit Reitzensteins Forschun-
gen stehen, werden unten beim Bericht iiber die johanneische Literatur
noch genannt werden. Hier sei noch darauf hingewiesen, dafy die von
Ed. Norden verfolgte Geschichte der Idee des gittlichen Kindes, dessen
Geburt dem Volke bzw. der Welt das Heil bringt, mit der von Reitzen-
stein untersuchten Aionvorstellung in Zusammenhang steht.” Norden
sucht den Ursprung jener Idee im #gyptischen Gottkonigsdrama, in dem
auf den irdischen Konig iibertragen wird, was der Mythos von Horus,
dem gottlichen Kinde, erzihlt. Mir scheint freilich, daB der entschei-
(_l_ende Gedanke, niamlich der Gedanke der Weltperioden, nicht aus
Agypten, sondern nur aus iranisch-chaldiischer Spekulation stammen
kann. Auf verwandte Literatur wie W. Weber, Der Prophet und sein
Gott, hat Weinreich in seinem Bericht S. 120,1 schon hingewiesen; da
das alttestamentliche Material von Norden wie von Weber kaum beriick-
sichtigt ist, fiige ich noch die lehrreiche Abhandlung von Hans Schmidt
Der Mythos vom wiederkehrenden Kénig im Alten
Testament hingy? und mache auf die Norden gegeniiber teils kriti-
sche, teils ergiinzende Untersuchung von W. A. Heidel Vergils Messianic
Exspectations (American Journ. of Philology XLV 3; p. 205—237,
1924) aufmerksam, deren Verfasser gerade den Gedanken der Perioden-
spekulation verfolgt, die Idee des Neujahrs (und damit des christlichen
Weihnachtsfestes) beleuchtet und auch eine Reihe neutestamentlicher

' Luise Troje Die Dreizehn und die Zwolf im Irakiat Pelliot (Dogmen in
Zahlenform). Ein Beitrag zu den Grundlagen des Manichiismus (Verdtfentl. d.
Forschungsinst. f. vergl. Religionsgesch. a. d. Univ. Leipzig III 1). Leipzig 1925,
Pfeiffer. 174 S,

* Eduard Norden Die Geburt des Kindes. Geschichte einer religisen Idee
(Studien der Bibl. Warburg III). Leipzig 1924, B. G. Teubner. 172 S.

* Hans Schmidt Der Mythos vom wiederkehrenden Konig im Alten Testa-
ment (Schriften der hessischen Hochschulen, Univ. GieBen 19256 I). GieBen 1925,
Topelmann. 36 S.



108 Rudolf Bultmann

Stellen (bes. Joh. 7, 37) zu erkliaren versucht. Wihrend Weber das
christliche Material nur kurz streift, hat Norden die Geburtsgeschichte
Jesu im Lukasevangelium eingehend untersucht und ihre Motive auf
graeco-dgyptische Theologie zuriickzufiihren versucht, ohne daf§ freilich
das Ergebnis einleuchtend wire.

Zeigen alle diese Forschungen, dafi die Mythologie, in der der ur-
christliche Glaube die Bedeutung der geschichtlichen Erscheinung Jesu
fiir die eigene religiose Existenz zum Ausdruck brachte, ihren Ursprung
in alter orientalischer Mythologie und Spekulation hat, so ist keiner
der genannten Forscher aut den Gedanken gekommen, die geschicht-
liche Gestalt Jesu in Mythos aufzulésen, und ernsthafte Forschung wird
schwerlich je AnlaB haben, das zu tun. Mit unverminderter Energie aber
tritt seit langem der Karlsruher Philosoph A. Drews fiir die These der
Ungeschichtlichkeit Jesu ein. Er hat sie in seinem kommentarartigen
Werke iiber das Markusevangelium ausfiihrlich zu beweisen unter-
nommen, indem er das alte Verfahren von D. Fr. Straul mit modernen
astral-mythologischen Theorien kombiniert.! Das Alte Testament und
der Sternhimmel gelten als die Quellen, aus denen die gliubige Ge-
meinde ihr Bild vom Leben Jesu geschopft hat. Die Gestalt Jesu ist
nichts anderes als die alte mythische Gestalt einer orientalischen Er-
lésergottheit, die in mystischen Geheimsekten eines gnostischen Juden-
tums kultisch verehrt und dann als geschichtliche Gestalt der jiingsten
Vergangenheit angesehen wurde. Der Bericht des Markusevangeliums
wird nun so interpretiert, daf der Jahreslauf der Sonne durch die
Tierkreisbilder den Rahmen fiir die einzelnen Erzihlungen in ihrer
Reihenfolge gegeben hat, wihrend das Einzelmaterial der Erzihlungen
wesentlich aus dem Alten Testament stammt. Ist auch zuzugeben, daf
Drews’ kritische Fragen zu manchen, oft allzu gutgliubig hingenomme-
nen Stiicken der Tradition ihr Recht haben, so ist doch seine Inter-
pretation véllig unmoglich, schon deshalb, weil er eine literarkritische
Analyse des Markus ganz auBer acht 1aBt und iiber den literargeschicht-
lichen Prozefy der Traditionsbildung gar nicht reflektiert und deshalb
unbekiimmert z. B. redaktionelle Stiicke und Traditionsgut vollig sche-
matisch gleich behandelt, weil er auch alle stilgeschichtlichen Kriterien,
die die Herkunft eines Berichts verraten konnen, ganz unberiicksichtigt
lift. Endlich vermag er weder eine positive Anschauung von der Ge-
meinschaft zu geben, in der sich der von ihm konstruierte Prozefl voll-
zogen hat, noch irgend eine Analogie zu einem solchen astral-mytho-
logischen Roman nachzuweisen, wie es nach seiner Meinung das Markus-

U Arthur Drews Das Markusevangelium als Zeugnis gegen die Geschicht-
lichkeit Jesu. Jena 1921, Diederichs. 326 8.
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evangelium ist. Drews’ iltere Schriften iiber die Petruslegende
und die Christusmythe sind 1924 in vollig umgearbeiteten Aus-
gaben erschienen und auBer ihnen ein neues Werk iiber Die Ent-
stehung des Christentums aus dem Gnostizismus.! Petrus
ist danach so wenig historisch wie irgendeiner der zwolf Jinger, die
der Verfasser einfach auf die zwolf Tierkreiszeichen zuriickfiihrt. Petrus
speziell ist ,,nur eine Verdoppelung und Vermenschlichung des persischen
Petros oder Mithra, der so in die Evangelien hineingelangt ist“. Was
diese wie die iibrigen Arbeiten des Verfassers betrifft, so sei ihm gerne,
wie er wiinscht, eingeriumt, daB er sich die Sache nicht leicht gemacht
hat. Auch hat er darin recht, daf der Stand der Uberlieferung es nicht
zuldBt, ein ,Leben Jesu“ zu schreiben. Das hat freilich die Forschung
auch ohne ihn erkannt, und was sie erarbeitet hat, um den literarischen
ProzeB der Evangelienbildung und den religionsgeschichtlichen Prozef
der Glaubensbildung zu begreifen (zumal die Erkenntnis von der
Existenz einer vorchristlichen jidischen Gnosis), wird vom Verfasser
gerne aufgegriffen, um in ebenso leichtsinnigen wie phantastischen und
wahrhaft dilettantischen Kombinationen seine Konstruktion zu errichten.
Zu bewundern ist, wie der Fleifl des Verfassers, nur die Schnelligkeit,
mit der er alle neyen Quellen (Oden Salomos, Mandder) wie Forschun-
gen (Lidzbarski, Reitzenstein, Grefimann) nach seinem Schema ver-
arbeitet. —

In gewisser Weise hat Drews einen Bundesgenossen erhalten in
H. Raschke.? Djeger geht von der richtigen Beobachtung aus, daf in
der evangelischen wie in anderer religioser Uberlieferung manche
Namen oder Sitze einen durch Etymologie zu erschliefenden allegori-
schen Sinn haben, also irgendeine Anspielung etwa auf historische Ver-
hiltnisse enthalten, Dementsprechend findet nun der Verfasser im
Markusevangelium durchgehend Anspielungen auf geographische Orte,
und der Grundrig des Evangeliums erscheint ihm als ein topographischer.
Die Geschichte Jesu, die der Evangelist erzihle, sei in Wahrheit nichts
anderes als die Geschichte der christlichen Mission in Palistina, und der
Evangelist verarbeite njcht geschichtliche Erinnerungen oder Quellen,
sondern erfinde alles selbst, Ob es einen Menschen Jesus gegeben hat?
Jedenfalls ist aus dem Markusevangelium dariiber nichts zu entnehmen!
— Der Verfasser arbeitet nach einem Rezept, mit grofiem Scharfsinn

! Arthur Drews Die Petruslegende. 3.—b. Tausend, vollig umg. Aufl. Jena
1924, Diederichs. 79 8. — Ders. Dje Christusmythe, vollig umg. Ausg. Ebenda
1924, 239 S. — Ders. Die Entstehung des Christentums aus dem Gnostizismus.
Ebenda 1924. 389 S. '

! Hermann Raschke Die Werkstait des Markusevangelisten. Eine neue Evan-
gelientheorie. Jena 1924, Diederichs, 330 S.
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zwar, aber mit ebenso grofier Blindheit fiir alle andern Gesichtspunkte,
die bei einer Interpretation ihr Recht verlangen. Ich kann nur finden,
dah er seinen Gedanken selbst ad absurdum fiihrt durch die grotesken
Einzelinterpretationen, und ich glaube ihm auch seine andere These
nicht, daf das Markusevangelium das Evangelium des Marcion ge-
wesen sei.

Hat sich die Forschung in den letzten Jahren unter dem EinfluB der
neuen Entdeckungen mehr mit der Frage nach dem orientalischen Ur-
sprung gewisser fiir das Urchristentum wie fiir den hellenistischen Syn-
kretismus wichtiger Gedanken beschiftigt, so ist doch die Frage der
Begriffsbildung in der hellenistischen religidsen oder
religionsphilosophischen Literatur (mit Einschluf der jiidi-
schen und christlichen) nicht unerdrtert geblieben. Vor allem ist wieder
an Reitzensteins hellenistische Mysterienreligionen zu erinnern. Die
systematische begriffsgeschichtliche Bearbeitung der hermetischen Lite-
ratur, deren Texte jetzt in einer neuen, freilich in der Rekonstruktion
recht gewaltsam verfahrenden Ausgabe von Scott vorliegen, war 1914
in J. Krolls Buche, Die Lehren des Hermes Trismegistos, in Angriff
genommen worden; freilich sind hier die hermetischen Schriften viel zu
sehr als geistige Einheit behandelt und ist die griechisch-philosophische
Tradition zu einseitig hervorgehoben. Weiter filhrt Boussets Analyse
in seiner Rezension Krolls in den Gott. Gel. Anzeigen 1914, S, 697 bis
755. Dagegen liBt sich das nachgelassene Werk Heinricis Die
Hermes-Mystik und das Neue Testament kaum als eine For-
derung der Forschung bezeichnen.! Die literarische und begriffsge-
schichtliche Analyse ist diirftig, und der Vergleich mit dem Neuen
Testament hochst einseitig und schematisch. Den EinfluB christlicher
Gedanken auf die uns vorliegenden hermetischen Texte erwigt H. Win-
disch in einem Aufsatz iiber Urchristentum und Hermesmystik (Theol.
Tijdschr. 1918 S. 186—240).

Fiir die Geschichte des Gnosis- und Pneumabegriffs wie der
anthropologischen Begriffe iiberhaupt hatte Reitzenstein schon in
den hellenistischen Mysterienreligionen wertvollste Beitrige geliefert.
Diese Untersuchungen sind in einer bestimmten Richtung fortgefiibrt
in seinem aufschlufireichen Werk iiber die Historia Monachorum
und Historia Lausiaca.? Abgesehen von den kritischen und stil-

1 Georg Heinrici Die Hermes- Mystik und das Neue Testament (Forschungs-
institut f. d. vergl. Religionsgesch. I 1). Leipzig 1918, Hinr. XXII 242 8.

* Richard Reitzenstein Historia Monachorum wund Historia Lausiaca. Eine
Studie zur Geschichte des Ménchtums und der friithchristlichen Begriffe Gno-
stiker und Pneumatiker (Forsch. z. Rel. u. Lit. des A. u. N.T. N.F. 7). Gott. 1916,
Vandenh. & Rupr. VI 266 S.
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geschichtlichen Untersuchungen iiber die Ménchsliteratur ist hier die
geschichtliche Fortsetzung der Gnosis- und Pneuma-Anschauungen aus
hellenistischer Philosophie und Mysterienvorstellungen in die christliche
Anschauungswelt dargestellt und damit zugleich ein wesentlicher Bei-
trag zur Geschichte der altchristlichen Askese und ihrer Terminologie
gegeben. Den ersten Band einer Geschichte der frihchrist-
lichen Askese, der die Askese in der Umgebung des werdenden
Christentums behandelt, hatte H, Strathmann schon 1914 verdffentlicht.!
Reitzenstein richtet gegen ihn in dem eben genannten Buch manche
kritische Bemerkungen. In der Tat ist Strathmanns Buch nur eine
Materialsammlung, in der freilich manches Wichtige (wie Porphyrios ad
I'V‘Iarcellam) fehlt. Der Verfasser gibt einen schematisch abgeteilten
Uberblick iiber die Askese in der Frommigkeit des Judentums und iiber
die Religionen wie die philosophisch-religiésen Strémungen der rémisch-
hellenistischen Welt unter dem Gesichtspunkt der Askese. Es mangelt
dabei an der Zuriickfiihrung der asketischen Gebote auf die Grundan-
schauungen und an dem Eingehen auf die Geschichte dieser Grundan-
schauungen wie der Terminologie.

VonBousset liegen zweiindiesem Zusammenhang zu nennende Arbeiten
vor, deren eine erst nach seinem Tode erschienen ist, beide iiber Kom -
Position und Charakter der Historia Lausiaca handelnd,
die eine in den Nachr. d. Gétt. Ges. d. Wiss., phil-hist. K1. 1917, S, 173
bis 217; die andere in der Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XXI (1921)
S.81—98. Vor allem hat Bousset in unendlich miihseliger Arbeit die
kt?mplizierte Uberlieferung der Apophthegmata patrum zu ent-
wirren sich bemiiht, und die Frucht dieser Arbeit liegt in einem nach
dem Tode des Verfassers erschienenen Werke vor, in dem die Geschichte
der Sammlung der Ménchsgeschichten gezeichnet und ein Ausblick auf
die literarische und religionsgeschichtliche Bedeutung der Apophtheg-
mata gegeben wird.? Hinzugefiigt sind in dem Werke eine Unter-
suchung der Uberlieferungen der Vita Pachomii und Euagriosstudien,
die die Abhiingigkeit des Euagrios von Origenes nachweisen. Bei der
Benutzung des Werkes ist des Verfassers Aufsatz iiber die Textiiber-
lieferung der Apophthegmata patrum in der Harnack-Festgabe hinzu-
zuziehen,?

| H. Strathmann Geschichte der frithehristlichen Askese bis zur Entstehung
des Minchtums. 1 die Askese in der Umgebung des werdenden Christentums.
Leipzig 1914, Deichert. XIII 344 S.

* Wilhelm Bousset, Apophthegmata. Textiiberlieferung und Charakter der
Apophthegmata Patrum. Zur Uberlieferung der Vita Pachomii. Euagrios-Stu-
dien. Tiibingen 1923, Mohr. VIIT 341 S,

? Festgabe fir A. v. Harnack. §S.102—116. Tibingen 1921, Mohr. Vgl.
auch Th. Hermann Ztschr. f. d. neutest. Wiss. XXIII (1924) 8. 102—109.
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Das fiir die Geschichte des so wichtigen Pneuma-Begriffs be-
deutsame Buch von Leisegang iiber den Heiligen Geist ist im Bericht
von Weinreich schon besprochen worden.! Die an sich fiir den Er-
forscher des Urchristentums willkommene breite Behandlung des Philon
ist leider stark dadurch beeintrichtigt, daB der Verfasser die Analysen
Philonischer Schriften in Boussets Buch iiber den jiidisch-christlichen
Schulbetrieb in Alexandria und Rom (1915) nicht beriicksichtigt hat.
— Die Bedeutung Agyptens fir die Entwicklung der hellenistischen
und christlichen Pneumavorstellungen wird gut illustriert durch zwei
kleine Schriften von Fr. Preisigke.”? Man wird sagen diirfen, daf im
nvedpa-Begriff des Hellenismus alte animistische Vorstellungen und die
Vorstellungen primitiven ,,Machtglaubens“ mit philosophischer Tradition
verbunden sind. Hat Leisegang reichlich einseitig die letzteren verfolgt,
so bieten Preisigkes Hefte reiches Material fiir den Nachweis, dafl sich
die Vorstellung vom Pneuma als einer zauberhaften ,Macht*, einem ge-
heimnisvollen gottlichen Fluidum, die uns im Hellenismus begegnet, bis
in die alte dgyptische Religion zuriickverfolgen liBt.

I1. Sprache, Text und Literaturgeschichte.

a) Sprache.

Einen kurzen Abrif iiber die Sprache des Neuen Testaments
gibt R. Knopf in seiner Einfiihrung in das Neue Testament,
in der 2. Auflage von Lietzmann bearbeitet.® Eine Ubersicht iiber
die Literatur ist dort gegeben, und ich hebe nur wichtigere neue Er-
scheinungen hervor und bemerke zugleich, daB Windisch iiber die neueste
englisch-amerikanische Literatur zur Sprache des Neuen Testaments be-
richtet hat a.a. O. XX (1921) 73—75. Von der englisch-amerikani-
schen Literatur sind namentlich Robertsons grofes Werk A Gram-
mar of the Greek New Testament in the Light of historical Research
und das von Moulton und Milligan herausgegebene Lexikon The
Vocabulary of the New Testament illustrated from the Papyri (seit 1914)
dem deutschen Forscher unentbehrlich.

! Hans Leisegang Der Heilige Geist. Das Wesen und Werden der mystisch-
intuitiven Erkenntnis in der Philosophie und Religion der Griechen. I 1 die
vorchristlichen Anschauungen und Lehren vom Pneuma und der mystisch-in-
tuitiven Erkenntnis. Leipzig 1919, B. G. Teubner. VI 267 8.

* Friedrich Preisigke Vom gdttlicher Fluidum nach dgyptischer Anschauung.
Ders. Die Gotteskraft der frihchristlichen Zeit (Papyrus-Institut Heidelberg 1 u. 6;.
Berlin 1920 u. 1922, de Gruyter & Co. 63 u. 40 S.

* Rudolf Knopf FEinfiihrung in das Neue Testament (Samml. Topelmann
12). 2. Aufl, unter Mitwirkung von Hans Lietzmann bearbeitet von Heinrich
Weinel. GieBen 1923, Tépelmann. XXV 406 S.
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In Deutschland ist die ausgezeichnete Bearbeitung der Blabschen
Grammatik des neutestamentlichen Griechisch durch A. Debrunner
1921 in 5. Aufl. erschienen.! Die das Lietzmannsche Handbuch zum
Neuen Testament einleitende neutestamentliche Grammatik
von Radermacher hat 1925 ihre 2. Aufl. erlebt.? Wie sie urspriinglich
nicht als Buch gedacht war, das nach den iiblichen grammatischen
Kategorien simtliche Fille des neutestamentlichen Sprachgebrauches
anfithrt, sondern als Einfiihrung in die sprachgeschichtlichen Probleme
der Koine, in der das Neue Testament steht, so hat sie diesen Charakter
in der neuen Auflage behalten. Jedoch ist nunmehr das neutestament-
liche Material vollstindiger eingearbeitet, so daf das Buch jetzt als Nach-
schlagewerk brauchbar wire, wenn es solider gearbeitet wire.

Der Mangel an einem guten Wérterbuch zum Neuen Testa-
ment, das das reiche Material der Papyri und Inschriften ebenso wie
die neueren Forschungen verarbeitet hitte, war in Deutschland lingst
schmerzlich empfunden, da Ebelings Worterbuch, von andern Feh-
lern abgesehen, trotz seiner Materialsammlung fast nicht zu gebrauchen
ist wegen seiner unméglichen Abkiirzungstechnik. Das Wérterbuch von
Pre.usch en geniigte vor allem deshalb nicht, weil es auf die Mitteilung
des fremden Materials verzichtete; und daB aus ihm noch ein Taschen-
worterbuch ausgezogen wurde, das nur als Nachschlage-Vokabular fiir
Schiiler benutzbar ist, ist wohl nur mit dem Hinweis auf die wirtschaft-
lichen Verhiltnisse zu rechtfertigen, die den Studierenden die Anschai-
fuug eines wissenschaftlich brauchbaren Lexikons nicht gestatteten.
Jetzt aber erscheint das grofe Preuschensche Lexikon in 2. Aufl.
vollstindig neu bearbeitet von W. Bauner.? Auber dem Neuen Testa-
ment ist wie in der ersten Auflage auch die iibrige urchristliche Lite-
ratur aufgenommen, wihrend die sog. hebriischen Aquivalente mit
Recht fortgefallen sind. Vor allem aber ist das reiche Material der
neuen lexikalischen Forschungen mit groRer Sorgfalt eingearbeitet wor-
den Hat der Verfasser auch bewut darauf verzichtet, den Aufbau der
einzelnen Artikel nach den Gesichtspunkten der Bedeutungsgeschichte
zu geben, weil dazu die Vorarbeiten noch nicht geniigend gefordert
sind, so ist doch das Lexikon in der vorliegenden Gestalt zweifellos
nicht nur das brauchbarste, das wir besitzen, sondern wird auf lange

' Albert Debrunner Fyiedrich Blaf' Grammatik des neutest. Griechisch.
5. Aufl. Gottingen 1921, Vandenh. u. Rupr. XVIII 336 S.

* Ludwig Radermacher Neutestamentliche Grammatik (Handbuch zum N.T. 1).
Tibingen 1925, Mohr. VIII 248 S,

* Griechisch-Deutsches Worterbuch zu den Schriften des N.T. u. der ibrigen
urchristl. Literatur von Erwin Preugchen. 2. Aufl. vollig neu bearb. von Walter
Bauer. GieBen seit 1925, Tépelmann.
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Zeit, hinaus allen billigen Anforderungen geniigen. — Natiirlich tut auch
das in Weinreichs Bericht S. 49f. angezeigte Wérterbuch von Preisigke
dem Erforscher des Urchristentums vortreffliche Dienste.’

Eine allgemeine Einfiihrung in die sprachliche Verwandtschaft des
Neuen Testaments mit der volkstiimlichen Koine, Deifmanns Licht
vom Osten, ist 1923 um manche Beigaben bereichert erschienen. Sein
Wert liegt in der reichlichen Mitteilung von Texten, die sorgfiltig iiber-
setzt und kommentiert sind.

Hier sind aber auch die Untersuchungen zu nennen, die sich um das
spezielle Problem der Sprache der Synoptiker bzw. der
Sprache Jesu bemithen. Uber dieses Problem handelt Fr. Schulthef
in einem Biichlein, in dem er die sprachlichen Verhiltnisse in Paldstina
kurz skizziert und die Méglichkeiten zur Feststellung der galildisch-araméi-
schen Volkssprache, in der Jesus gesprochen haben muB, erértert.’ In
einem nach seinem Tode in der Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XXI (1922)
S. 216—235 und 241—258 veréffentlichten Aufsatz behandelt er die
Frage der Aramaismen in den Synoptikern in starkem Gegensatz gegen
Wellhausen. An schriftliche aramiische Quellen glaubt er nicht, schitzt
dagegen den EinfluB der LXX hoch ein. Nach dem Tode des Ver-
fassers erschien auch seine Grammatik des christlichen paldstinensischen
Aramiisch.t — Im Gegensatz zu Schulthef will G. Dalman sich, um die
Sprache Jesu zu erfassen, nicht auf das christliche und samaritanische,
sondern auf das jiidische Aramiisch stiitzen.® Und es ist vielleicht kein
Fehler, wenn er Jesus stark in die Ndhe der Rabbinen riickt, wenngleich
Jesu Verhiltnis zum Rabbinismus umfassender hitte erortert werden
sollen. Der Verfasser gibt, ausgeriistet durch seine glinzenden sprach-
lichen und archiologischen Kenntnisse, nach einer Einleitung iiber ,Die
drei Sprachen® Jesu, eine Reihe von Untersuchungen iiber die Themata:
Jesus in der Synagoge von Nazareth, die bessere Gerechtigkeit als Er-
filllung des Gesetzes, das Paschamahl und das Kreuz; von diesen ist die
Abhandlung iiber das Paschamahl die wichtigste.

! Friedrich Preisigke Worterbuch der griech. Papyrusurkunden mit Ein-
schluf der griech. Inschriften, Aufschriften, Ostraka, Mumienschilder usw. aus
Agypten. Heidelberg seit 1924, Selbstverlag.

2 Adolf DeiBmann Licht vom Osten. Das N.T. u. die neuentdeckten Texte
der hellenist.-rom. Welt. 4, Aufl. Tibingen 1923, Mohr. XVI1II 447 S.

3 Friedrich Schulthe8 Das Problem der Sprache Jesuw. Ziirich 1917, Schult-
heB u. Co. 57 S.

4 Friedrich Schulthe8 Grammatik des christl.-palist. Aramdisch, herausg.
von E. Littmann. Tibingen 1924, Mohr. XVI 159 S.

5 Gustaf Dalman Jesus-Jeschua. Die drei Sprachen Jesu. Jesus in der
Synagoge, auf dem DBerge, beim Passahmahl, am Kreuz. Leipzig 1922, Hin-
richs. 1V 222 S.
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) b) Text.

Uber den Stand der textkritischen Forschung kann hier nicht im
einzelnen berichtet werden. Ich kann nur, unter Verweis auf den in der
Einfiihrung von Knopf gegebenen Uberblick, kurz einige allgemein
orientierende Werke nennen. Auf katholischer Seite erschien das
Handbuch der neutestamentlichen Textkritik von H. J.
Vogels, dersich durch zahlreiche Arbeiten um die Textgeschichte desNeuen
Testaments verdient gemacht hat.! Innerhalb der protestantischen For-
schung ist die 4. Auflage von E. Nestles Einfiihrung in das
Griechische Neue Testament erschienen, die aber in der Be-
arbeitung von E.v. Dobschiitz zu einem ganz neuen Buch geworden
ist, und zwar zu einem padagogisch vortrefflich angelegten.? Aus Nestles
mit gelehrtem Material iiberlasteten und unpraktisch disponierten Buch
ist eine wirkliche Einfiihrung geworden. Sie stellt im ersten Teil die
Textgeschichte dar und behandelt im zweiten die Textkritik, deren
Materialien iibersichtlich dargestellt werden, und deren Methode an der
Hand einzelner Beispiele entwickelt wird. — Eine auch fir Laien zu
lesende Geschichte des neutestamentlichen Textes hat
A. Pott geschrieben? Die Stirke der ansprechenden Darstellung ist die
Illustrierung der Probleme durch Einzelbeispiele. Der Standpunkt des
Verfassers ist im Gegensatz zu seinem Lehrer H. v. Soden der, daB die
zahlreichen Abweichungen vom kanonischen Text, die sich in der syri-
schen und westlichen Uberlieferung finden, nicht auf die Redaktion
Tatians zuriickgehen, sondern den vorkanonischen Text repriisentieren.

Als ein Beispiel der Bemiihung um ein besonders kompliziertes
textkritisches Problem sei hier Zahus Herausgabe der Apostel-
geschichte des Lukas deshalb angefiihrt, weil das Buch zur Be-
sprechung eingegangen ist. Das Problem der doppelten Textrezension
der Apostelgeschichte 16st Zahn in der Nachfolge von BlaB bekanntlich
so, dafl er die sog. westliche Rezension fiir den wider Willen des Ver-
fassers verstfentlichten Entwurf erklirt, auf dem die #ltesten lateini-
schen und orientalischen Ubersetzungen beruhen. Auf Grund der ver-

' Heinrich Joseph Vogels Handbuch der neutestamentlichen Textkritik (Lehrb.

v Gegrguch beim theol. u. phil. Studium). Minster 1923, Aschendorff
265 S.

* Ernst von Dobschiitz Eberh. Nestles Einfithrung in das Griechische N.T.,
4. Aufl. vollig umgearb, 12+ Gottingen 1923, Vandenh. u. Rupr. 160 S. mit
20 Handschr.-Tafeln.

* August Pott Der Text des N.T. in seiner geschichtlichen Entwicklung
(Aus Natur- u. Geistesw. 134). 2 Aufl. Leipzig 1919, B. G.Teubner. 116 8.
mit 8 Tafeln.

* Theodor Zahn Die Urausgabe der Apostelgeschichle des Lucas (Forschg.
z. Gesch. d. neutest. Kanons IX), Leipzig 1916, Deichert. 401 S,

8*
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zweigten lateinischen Uberlieferung stellt Zahn nun zuerst den iltesten
lateinischen Text her, dem dann die Rekonstruktion seiner griechischen
Vorlage folgt. Ist diese Herstellung und damit jene Hypothese so lange
unbegriindet, als sich nicht der Nachweis der iiberlieferungsgeschicht-
lichen wie sachlichen Zusammengehérigkeit der Varianten, auf denen die
Rekonstruktion beruht, fiihren 1i8t, und ist die Hypothese aufierdem
von anderen Schwierigkeiten gedriickt, so ist doch das Verdienst des
Verfassers die Zusammenstellung des Textes der altlateinischen Uber-
lieferung.
¢) Literatur- und Formgeschichte.

Die Literaturgeschichte des Neuen Testaments wird her-
kémmlich unter dem Titel der ,Einleitung‘ behandelt, unter welchem
Titel iibrigens zugleich Text- und Kanongeschichte beriicksichtigt zu
werden pflegen. Von solchen Einleitungen sind hier zwei kurze, den
Charakter des Grundrisses tragende Darstellungen zu nennen. Die bei
aller Knappheit griindliche und gut orientierende Einleitung des katho-
lischen Neutestamentlers Sickenberger hat ihre 3. und 4. Aufl. erlebt.!
Von Interesse ist, dafl der Verf. bei den einzelnen kritischen Fragen die
Entscheidungen der pipstlichen Bibelkommission mitteilt. Auch die
Einleitung von Appel ist als gut unterrichtendes Buch zu riithmen?; der
Verf. berichtet mit groBer Objektivitit und mit reichlichen Literatur-
nachweisen iiber den Stand der kritischen Fragen. Die Textgeschichte
ist freilich — im Unterschied von Sickenberger — recht diirftig be-
handelt. — Auch R. Knopfs Einfiihrung® enthilt eine Ubersicht iiber
die urchristliche Literaturgeschichte, die freilich in ihrer Knappheit die
Probleme nicht geniigend hervortreten lifit, dagegen den Vorzug hat,
auch die auBerkanonische urchristliche Literatur mit zu behandeln. Als
eine vorziiglich orientierende Darstellung der gesamten urchristlichen
Literaturgeschichte ist auch St#hlins Beitrag zu der von W. Schmid
herausgegebenen Geschichte der Griechischen Literatur von W. v. Christ
hervorzuheben.*

Eine neue Phase in der Erforschung der urchristlichen Literatur ist
in der Behandlung der neutestamentlichen Schriften unter formge-
schichtlichen Gesichtspunkten zu erblicken. In der Evangelien-
forschung verband sich die formgeschichtliche Betrachtung mit der in

1 Joseph Sickenberger Kurzgefapte Einlestung in das N. T. (Herders theol.
Grundrisse). 3. u. 4. Aufl. Freiburg 1925, Herder. XIV 148 S.

* Heinrich Appel Einleitung in das N. T. Leipz. 1922, Deichert. VIII 258 S.

3. S.112.

4+ Otto Stahlin Die altchristliche griechische Literatur (Sonderdruck aus
W. v. Christs Geschichte d. griech. Literatur 1I, 2; 6. Aufl. Miinchen 1924,
Beck. S.1105—1502.
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Wredes Messiasgeheimnis (1901) geforderten, von P. Wendland in
seiner Geschichte der urchristlichen Literaturformen (1912) angebahn-
ten und von Wellhausen in seinen die Synoptiker betreffenden
Schriften grundsitzlich durchgefiihrten literarkritischen Scheidung
zwischen der redaktionellen Arbeit der Evangelisten und des von ihnen
Vverarbeiteten Uberlieferungsstoffes. Das Hauptergebnis der friiheren
Forschung war die sog. Zweiquellen-Hypothese gewesen, d. h. die
Anschauung, daB das Markusevangelium das ilteste der Synoptiker ist
und daB es (wahrscheinlich in einer etwas urspriinglicheren Gestalt)
den beiden andern Evangelisten als Quelle vorgelegen hat. Als zweite
Quelle aber benutzten diese eine aus ihnen zu rekonstruierende Samm-
lung von Spriichen Jesu, gewohnlich Logienquelle genannt, die sie in
verschiedener Weise mit dem Markustext zusammenarbeiteten. AuBer-
dem stand dem Matthius und Lukas noch andere Tradition zur Ver-
fugung, deren Herkunft nicht nachweisbar war. Die sich nunmehr er-
gebende Aufgabe, die hinter den altesten erreichbaren Quellen (Markus
und LO81"3nquelle) liegende Geschichte der Tradition zu rekonstruieren,
wurde in der Regel so angegriffen, daB man durch literarkritische Ana-
lyse die ,,Quellen des Markus (die man als literarisch feste Grifien an-
sah, 2. B. als Grundschrift einen Ur-Markus) herauszuarbeiten versuchte,
wie es z. B. J. WeiB (das alteste Evangelium 1903), E. Wendling (Ur-
Marcus 1905; die Entstehung des Marcusevangeliums 1908) und
W.Haupt (Worte Jesu und Gemeindeiiberlieferung 1913) und neuer-
dings noch Ed. Meyer in seinem oben (S. 92ff.) besprochenen Werk ver-
suchten. Andere versuchten gar, unter Abweisung der Zweiquellen-
Hypothese, aus einem der beiden andern Evangelien eine Grundschrift
zu rekonstruieren, wie Fr. Spitta (die synoptische Grundschrift in ihrer
Uberh'eferuug durch das Lukasevangelium 1912) und neuerdings noch
in Verbindung mit der Markus-Analyse 0. Prockseh.! Verwandt mit
solchen Versuchen ist auch das Verfahren Wilhelm Bussmanns, der
zwar die Zweiquellen-Hypothese in gewisser Weise anerkennt, aber der
Meinung ist, daB nicht das Markusevangelium die Geschichtsquelle am
besten erhalten habe, sondern Lukas.! Dem Matthius habe sie in einer
galildischen Bearbeitung vorgelegen, wihrend sie bei Markus in der
jingsten, niémlich in romischer Bearbeitung vorliege. Andrerseits ver-
suchte man die Uberlieferungsgeschichte durch eine genauere Rekon-
struktion und Analyse der Logienquelle zu erhellen wie A. Harnack
(Spriiche und Reden Jesu 1907), W. Haupt (in der eben genannten

! Otto Procksch Petrus w. Johannes bei Markus u. Matthius. Giitersl. 1920,
Bertelsm. VIII 315 S.

* Wilhelm Bussmann Synoptische Studien. I. Zur Geschichisquelle. Halle
1925, Buchhandl. d. Waisenhauses, VII[ 240 S.



118 Rudolf Bultmann

Schrift) und der katholische Gelehrte Th. Soirom, dessen Buch, die
Logia Jesu, einer besonderen Hervorhebung wert ist.! Er leugnet die
Existenz einer schriftlichen Logienquelle zwar m. E. mit Unrecht, aber
indem er schon formgeschichtliche Gesichtspunkte anwendet, gelingt es
ihm, jedenfalls den Prozef der miindlichen Tradition der Herrenworte
bis zu einem gewissen Grade verstindlich zu machen. Auch das mit
sachlicher Behandlung der kritischen Fragen und pidagogischem Ge-
schick geschriebene Buch des katholischen Gelehrten H. J. Cladder iiber
Unsere Evangelien ist zu nennen.” Der Verf. sucht nicht nur die lite-
rarischen Beziehungen der Evangelien untereinander zu kliren, sondern
auch in die Vorgeschichte der Evangelienliteratur einzudringen.

Das wesentliche Ergebnis der Arbeiten Wellhausens nun war
ein doppeltes: einmal die Erkenntnis, daB das Urelement der Uberliefe-
rung die Einzelstiicke (Spriiche oder kleine Geschichten) sind, wihrend
die Zusammenfiigung durchweg sekundire Redaktionsarbeit ist. Es ist
also hochstens von relativer Bedeutung, den Markus (oder die Logien-
quelle) auf verschiedene Quellenschriften zuriickfiihren zu konnen. Auch
hinter diesen liegt ja die Tradition der Einzelstiicke. Und die Haupt-
aufgabe ist es, zunichst iiberhaupt die Einzelstiicke aus der redaktio-
nellen Arbeit der Evangelisten herauszuschilen. Sodann erkannte Well-
hausen, dafi der ProzeB der Traditionsgeschichte nur im Zusammenhang
mit der Geschichte der urchristlichen Geemeinde zu verstehen ist, denn
deren Interessen sind es, die den Stoff ausgewihlt, geformt und auch
zum Teil produziert haben.

Das Verdienst, jene erste Aufgabe der Scheidung zwischen
Tradition und Redaktion umfassend, systematisch und scharfsinnig
durchgefithrt zu haben, gebiihrt K. L. Sehmidt® Das Ergebnis seines
Buches war die gesicherte Erkenntnis, dal der ganze aus topographi-
schen und chronologischen Notizen bestehende Rahmen der Geschichte
Jesu, also alles, was die einzelnen Episoden verkniipft, redaktionelle
Arbeit der Evangelisten ist, wobei Schmidt nur die Leidensgeschichte
ausnehmen will. Der iiberlieferte Aufril des Lebens Jesu, mit dem die
traditionellen Darstellungen des Lebens Jesu arbeiten, ist also keine
Geschichte.

! Thaddaeus Soiron Die Logia Jesw (Neutest. Abhandl. VI 4). Minster
1916, Aschendorf. VI 174 S.

* Hermann J. Cladder Unsere Evangelien. I. Zur Literaturgeschichte der
Evangelien. Freiburg 1919, Herder. VII 260 §.

3 Karl Ludwig Schmidt Der Rahmen der Geschichte Jesw. Literarkritische
Untersuchungen zur #ltesten Jesusiiberlieferung. Berlin 1919, Trowitzsch u.
Sohn. XVIII 3822 8. — Vgl. auch den Aufsatz desselben Verf.: Der geschichtl.
Wert des lukanischen Aufrisses der Geschichte Jesu, Theol. Studien u. Kritiken
1918. S. 277—292.
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Jene zweite Aufgabe, den Prozeb der Traditionsgeschichte
Positiv zu beschreiben, war von Dibelius schon gleichzeitig in Angriff
genommen worden, und zwar in Verbindung mit der richtigen und
Wweittragenden Erkenntnis, da nach der literarischen Form der Tra-
ditionsstiicke zu fragen und die Uberlieferungsgeschichte also zugleich
eine Gattungsgeschichte sei. Er hat eine erste glinzende Durchfiihrung
in seiner Arbeit iiber die Formgeschichte des Evangeliums gegeben,
in der er versucht, den evangelischen Traditionsstoff und seine Formen
aus den Bediirfnissen der Gemeinde zu erkliren.! Am Anfang steht bei
ihm die Predigt als Auﬁerung des Gemeindelebens; auf sie fiihrt D. die
sog. Paradigmen zuriick, wie er eine in ihrer Form sich abgrenzende
Gruppe von Geschichten bezeichnet, deren Pointe ein Jesuswort ist.
Auf die ,Erziihler“ in der Gemeinde fiihrt er die ,Novellen®, wesentlich
Wundergeschichten, zuriick, die in ihrer ,weltlichen“ Form ein fort-
geschritteneres Stadium der Gemeindeentwicklung verraten. Die Pard-
nese endlich ist das Motiv der Spruchsammlungen. Die Geschichte der
Sammlung des Stoffes wird trefflich behandelt und zumal der Einflu
des Mythos fiir die Entstehung der Komposition des Markusevangeliums
nachgewiesen.

Verfihrt Dibelius wesentlich konstruktiv, so habe ich mich in
meinem Buch iiber die Geschichte der synoptischen Tradition
bemiiht, analytisch vorzugehen.”? Im Grundsitzlichen bin ich mit
Dibelius wesentlich einig, auch in vielen einzelnen Urteilen. Ich habe
den synoptischen Stoff, vor allem den Redenstoff, vollstindiger behan-
delt und mich dabei bemiiht, nicht nur die einzelnen Gattungen heraus-
zuarbeiten, sondern auch ihre Geschichte deutlicher zu erkennen durch
4‘i.ie Beriicksichtigung der Gesetze des Tradierens in volkstiimlichen
Uberlieferungen. Mein Hauptunterschied von Dibelius ist der, daf ich
die formgeschichtliche Betrachtung nicht in der Weise wie er isoliere,
sondern sie nur Hand in Hand mit der Sachgeschichte treiben kann.
Deshalb steht bei mir die Analyse der Tradition in engstem Zusammen-
hang mit der Analyse der Schichten der urchristlichen Religion, d. h.
also ich suche die Geschichte der synoptischen Tradition bis zur Ab-
fassung der Evangelien zugleich unter der Frage nach dem Unterschied
des paldstinensischen und hellenistischen Urchristentums zu verstehen.
Einen kurzen Abrif meiner Auffassung habe ich in dem Heftchen iiber
die Erforschung der synoptischen Evangelien gegeben.’

' Martin Dibelius Die Formgeschichte des Evangeliums. Tibingen 1919,
o Rudalt 3 ' dition. (Forsch.

mann T, ’S( aAQ . N
Rel. u.REidt(.)lgeEuH. u. N.l’)I?.e, IG\ZI?S}?‘},mi’g)c; ng::?@giﬁ;ﬁ? I?Rupr. 1921, 242 S.

* Rudolf Bultmann Die Erforschung der synoptischen Evangelien. (Aus der
Welt der Religion 4). GieBen 1925, Tépelm. 36 S.
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Seither sind eine Reihe weiterer formgeschichtlicher Untersuchungen
erschienen, die ich, soweit sie mit dem bisher Ausgefiihrten in un-
mittelbarem Zusammenhang stehen, an dieser Stelle bespreche, auch
wenn sie begrenzte Probleme behandeln. In einer Abhandlung iiber die
Stellung der Evangelien in der allgemeinen Literaturgeschichte hat
K. L. Schmidt die Evangelienbildung in Analogie gestelit zu volkstiim-
lichen Traditionsbildungen, die sich an geschichtliche oder sagenhafte
Personlichkeiten anschliefien, wie Apollonius von Tyana, Franz von
Assisi, der grofe Maggid der chassidischen Bewegnng, Dr. Faust.! Die
Analogien sollen die Evangelien als zur Kleinliteratur gehérige Volks-
biicher und Kultlegenden verstehen lehren. Ganz geklirt scheinen mir
die Begriffe noch nicht zu sein; denn der Begriff eines kultischen
Volksbuchs ist mir hochst fragwiirdig.

Die Uberlieferung der Leidensgeschichte hat Bertram der formge-
schichtlichen Analyse unterworfen und dabei gezeigt, wie die Leidens-
geschichte aller Evangelisten kein historischer Bericht ist, sondern
kultische Erzihlung.® Ist der Nachweis, dafl es sich um Berichte handelt,
die von der Frommigkeit der Kultusgemeinde aus zu verstehen sind,
auch zweifellos gegliickt, so leiden des Verf. Ausfiihrungen doch unter
einem unprizisen Begriff von Kultus und unter der Vorstellung, daf es
eine besondere kultgeschichtliche Methode giibe, wihrend es sich doch
einfach um Formgeschichte handelt, wobei allerdings die Einsicht fun-
damental ist, daB die Form, um die es sich hier handelt, ihren haupt-
siichlichen Ursprung im Kultus hat.

Uber die synoptischen Streitgespriche handelt eine Monographie
von Albertz, die im einzelnen manche fruchtbaren Beobachtungen,
namentlich iiber die literarischen Sammlungen von Streitgesprichen,
enthilt.®* Die Untersuchung ist leider von der Tendenz gedriickt, mog-
lichst viel von den iiberlieferten synoptischen Streitgesprichen fiir
necht® zu halten. Er nennt das: die Gespriche auf ihren ,Sitz im
Leben“ zuriickfithren, wobei er einen m. W. von Gunkel geprigten
Terminus mifversteht. Denn als formgeschichtlicher Terminus bedenkt
der ,,Sitz im Leben“ nicht eine einzelne Begebenheit als Ursprung eines
einzelnen Berichts, sondern den geschichtlichen Ort, der einer literari-
schen Gattung zukommt. Wie hier finden sich beim Verf. leider auch
sonst MiBverstindnisse der eigentlich formgeschichtlichen Aufgabe.

Y Eucharisterion, H. Gunkel dargebracht 2. (Forsch. z. Rel. u. Lit. des A.
u. N. T, N.F. 19, 2). Gott. 1923, Vandenh. u. Rupr. S. 50—184. Auch se-
parat erschienen.

? Georg Bertram Die Leidensgeschichie Jesu und der Christuskult. (Forsch.
z. Rel. u. Lit. des A. u. N. T., N. F. 15). G&tt. 1922, Vandenh. u. Rupr. 108 S.

3 Martin Albertz Die synoptischen Streitgespriche. Ein Beitrag zur Formen-
geschichte des Urchristentums. Berlin 1921, Trowitzsch u. Sohn. VIII 166 S.
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Dies Urteil ist leider auch iiber Faschers Buch iiber die formge-
schichtliche Methode zu fallen.! Es gibt freilich einen guten Uberblick
iber Vorliufer der formgeschichtlichen Forschung und orientiert viel-
fach mit berechtigter Kritik iiber die Arbeiten von Dibelius, Albertz,
Bertram, K. L. Schmidt und mir. Aber der Verf. hat den Begriff der
Formgeschichte bzw. der Gattung nicht im eigentlichen Sinne ver-
standen, wenn er den Zusammenhang der Gattung mit der allgemeinen
G?SChichte iibersieht. Die literarische Form ist weder etwas Zufallig-
Wllll.iiirliches noch etwas bloB Asthetisches, sondern sachgemiBe Gestalt
bgstlmmter historischer Lebensiufierungen, so dafl also Formgeschichte
nicht von Sachgeschichte zu lssen ist, worauf eben jener Terminus
»Sitz im Leben“ hinweigen will.

Endlich ist hier auf einen Abschnitt in Boussets nachgelassenem
Werk iiber die Apophthegmata patrum hinzuweisen, in dem er den
Prozefl der Entstehung, Uberlieferung und Sammlung der Ménchsanek-
doten .schildert; und diesen Prozef mit der Entstehungsgeschichte der
S).fnoptlschen Eva,nge]ien vergleicht.? Die formgeschichtliche Erforschung
dl.eser Entstehungsgeschichte erhidlt so eine schéne Bestitigung und
wird auch im einzelnen durch manche Analogien bereichert.

d) Schallanalyse und Kolometrie.

Ist die Anwendung der formgeschichtlichen Betrachtung auf das
Neue -Testament fraglos ertragreich gewesen und wird sie ihre Frucht-
barkeit noch weijter bewihren, so bin ich sehr skeptisch, ob eine andere
Deue Methode, die der Schallanalyse, die der Leipziger Germanist
Sievers und seine Schiiler auch auf das Neue Testament ausgedehnt
haben, es zu diskutabeln Ergebnissen bringen kann. 1918 erschien die
schallanalytische Untersuchung des Galaterbriefs von dem Sievers-
Schiiler W, Schanzes, der eine ganze Reihe verschiedener Stimmen im
G?_".laterbrief feststellte. Da wir Neutestamentler wohl alle nicht die
Moglichkeit haben, uns mit der schallanalytischen Methode vertraut zu
mac}.xen, um ein solches Ergebnis nachzupriifen, waren wir darauf an-
gewlesen, das Ergebnis an dem zu messen, was die Methoden der
¢lgenen Arbeit erkennen lieBen, und das bedeutete eine vollige Ab-
lehnung des Ergebnisses. Was die Methode leisten koénne, suchte

! Brich Fascher Die formgeschichtl. Methode. Eine Darstellung und Kritik.
Zugleich ein Beitrag zur Geschichte des synoptischen Problems (Beihefte zur
Zexts::hr. Sf d. neutest. Wiss. 2). GieBen 1924, Topelm. IV 286 S.

8. . 111.
i ® Das Neue Testament schallanalytisch untersucht. 1. Stick: der Galater-
brief, hreg. von Wolfg. Schanze. Leipz. 1918, Hinrichs. 35 S. 2. Aufl. ebenda
1919. XVI u 12 S,
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Lietzmann dadurch festzustellen, daB er den Schallanalytikern einen
aus verschiedenen Quellen und einigen eigenen Zusitzen komponierten
Text vorlegte.! Das Ergebnis war vollig negativ, aber Sievers bestritt
energisch das Recht dieses Experiments von der Voraussetzung aus, daB
ein so konstruierter Text keine wirkliche Analogie zu den geschichtlich
iiberlieferten Texten bilde.? Dies vermag ich nun so wenig wie Lietz-
mann in seiner Entgegnung?® einzusehen. Zwar liegt es mir fern zu
bestreiten, dall die schallanalytische Methode auf fruchtbaren Voraus-
setzungen und Beobachtungen beruhe. Dafi sie aber zu brauchbaren
Ergebnissen gefiihrt habe oder auch nur in ihrem jetzigen Stadium
fithren konne, glaube ich nicht. Wie kann ihre Arbeit zuverlissig sein,
wenn das Ergebnis der Analyse von allen Minuzien des Textes abhingt,
wo doch unsere Texte so unsicher sind! Ehe es moglich ist, ihre Arbeit
in Beziehung zu der allgemein iiblichen Methode literarkritischer Analyse
Zu setzen, kann ich mir von ihr nichts versprechen. Jedenfalls kann die
Tatsache nicht imponieren, dal die Schallanalyse mit experimentellen
Mitteln arbeitet; denn ein eigentliches Experiment ist ja nur dort mog-
lich, wo der zu untersuchende Vorgang rein konstruierbar ist, wo der
Experimentierende alle Bedingungen iibersieht. Das aber ist auf dem
Gebiet der Geschichtswissenschaft gerade nicht der Fall. So macht es
mir auch gar keinen Eindruck, wenn gewisse Krgebnisse der letztver-
offentlichten Arbeit von Sievers® mit denen meiner eigenen literar-
kritischen Analyse merkwiirdig iibereinstimmen; denn im Gegensatz
dazu stehen ganz eklatante Differenzen. Ubrigens sind die Ergebnisse,
die in der genannten Arbeit mitgeteilt werden, merkwiirdig genug, um
angefilhrt zu werden. In der Apokalypse unterscheidet der Verf.
auBer dem durchlaufenden Grundstock des Werkes neun Stimmen. Eine
derselben gehoért einem redigierenden Bearbeiter des ganzen Werkes,
der seine Titigkeit auch am Grundstock des Johannesevangeliums aus-
geiibt hat, und der der mpsofiregus, der Verfasser von 2. u. 3. Joh,, ist.
Die Stimme dagegen, auf die der Grundstock des Joh.-Evg. zuriickgeht,
findet sich auch 1.Joh. 1,1—4,12 und weiter nicht nur in gewissen
Partien aller Synoptiker, sondern auch in einigen Zitaten in den Paulus-

! Gittingische Gelehrte Anzeigen 1919, S. 223—229, 401—419.

t Das N. T. schallanalyt. unters. 2. Stiick: H. Lietzmann und die Schall-
analyse. Eine Kritik und eine Selbstkritik. 1921. 48 8.

3 H. Lietzmann Schallanalyse und Textkritik. 37 S. Tib. 1922, Mohr. Vgl.
auch die wesentlich skeptische AuBerung von A.Jiilicher, Protestant. Monats-
hefte 1920. S. 41—56. Pogitiver urteilt G. Kittel, Theol. Literaturblatt 43
(1922). S.1—8, 17—22.

* Ed. Sievers Die Johannesapokalypse klanglich wuntersucht und herausge-
geben. (Abhandl. der phil. hist. Kl. der Sichs. Ak. d. Wiss. Band XXXVIII
Nr. 1), Leipz. 1925, Hirzel. 64 S.
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Briefen. Sie ist die des Zebedaiden Johannes, von dem also der Apo-
kalyptiker Johannes und der Presbyter (Johannes) zu unterscheiden
sind. Die Aufzeichnungen des ,,Urjohannes“ (des Zebedaiden) haben
den Verfassern der Evangelien und der Paulusbriefe noch unverstiimmelt
vorgelegen!

Nach ganz andern Grundsitzen arbeitet der hier endlich noch zu
bennende Roland Schiitz.! Er vertritt die Anschauung, daB, wie in
der hellenistischen Poesie und Prosa der kolometrische Satzbau herrscht,
S0 auch im Neuen Testament weithin der parallele Bau der Satzglieder
nachweisbar sei. Ich glaube, dah der Verf. einen richtigen Gedanken,
der in der Tat fiir Textkritik und Exegese bedeutsam ist, verfolgt, daB
er aber nicht geniigend zwischen den verschiedenen Formen des
Parallelismus differenziert, und daB seine bisherigen Untersuchungen
durch eine genauere Analyse der verschiedenen Stilarten weiter aus-
gebaut werden sollten,

I1L. Zur Exkliirung der einzelnen Schriften des Neuen Testaments.

a) Gesamtkommentare.

Von deutschen Komm entarwerken, die das ganze Neue Testa-
ment umfassen, sind auBer dem alten kritisch-exegetischen Kommentar
von H. A, W, Meyer, von dem in den letzten Jahren nur der Jakobus-
und der 2. Korintherbrief in neuer Bearbeitung erschienen sind, Zahns
Kommentar zum Neuen Testament und Lietzmanns Handbuch
zum Neuen Testament zu nennen. Beide Werke sind fast zum Ab-
schluf gekommen; im Lietzmannschen Handbuch stand bis 1925 nur noch
die Erklirung der Apokalypse aus, wihrend in Zahns Kommentar schon
ihre erste Hilfte erschienen war. AuBlerdem sind in beiden Werken ver-
schiedene Binde in neuen Auflagen erschienen, woriiber im einzelnen
unten zu berichten ist. Das Lietzmannsche Handbuch hat zudem eine
hochst  erfreuliche Erweiterung erfahren, indem als , Erginzungs-
b-a.nd“ ein Kommentar der , Apostolischen Viter“ erschienen ist, der
die Didache, die beiden Klemensbriefe, den Barnabasbrief, die Ignati-
anen und den Hirten des Hermas umfabt. Auch davon wird unten die
Rede sein. Der Wert der einzelnen Binde der genannten Werke ist
natiirlich verschieden. Bejge Werke sind voneinander dadurch unter-
schieden, dab der Zahnsche Kommentar in ausfiihrlicher Erdrterung

! Roland Schitz Der parallele Bau der Satzglieder tm Newen Testf.zmem
und seine Verwertung fir die Texthritik und Egxegese. (Forschgen. z. Relig. u.
Lit. 4. A. u. N. T., N. F. Heft 11). Gdttingen 1920, Vandenh. u. Rupr. 27 8. —
Derselbe Die Bedeutung der Kolometrie fir das N. T., Zeitschr. f. d. neutest.
Wissensch., XXI (1922) 8. 161—184.



124 Rudolf Bultmann

und zusammenhingender Darstellung den Text interpretiert, wihrend
die Kommentare des Lietzmannschen Handbuchs glossatorisch angelegt,
aber mit zahlreichen Exkursen ausgestattet sind. Geht der Zahnsche
Kommentar wesentlich in den alten Bahnen einer den logischen Zu-
sammenhang des Textes sorgfiltig untersuchenden Exegese, und beruht
er dabei auf einer konservativen Beurteilung der kritischen Probleme,
so ist das Lietzmannsche Handbuch mit seiner reichen Darbietung des
philologischen und religionsgeschichtlichen Materials und mit seiner
kurzen Markierung der kritischen, vor allem der literargeschichtlichen
Fragen zweifellos das beste Orientierungsmittel, das wir heute besitzen.
Indem die eigentlich interpretierenden Ausfiihrungen moglichst knapp
gehalten sind, lift es dem Leser zugleich ein groBes Mah der Freiheit
eigener Arbeit und eigener Auffassung.

Hinzuweisen ist auch darauf, daf das in erster Linie fiir Laien be-
stimmte Werk ,Die Schriften des Neuen Testaments, neu iiber-
setzt und fiir die Gegenwart erkliart®, das Joh. Weif in der 1.
und 2. Auflage herausgegeben hatte, 1917/18 in dritter verbesserter
und vermehrter Auflage erschienen ist, nunmehr herausgegeben von
W. Bousset und W. Heitmiiller.! Die von J. Weil geschriebenen Er-
klirungen der Synoptiker und der Apokalypse sind von den beiden
Herausgebern bearbeitet worden. — In dritter verbesserter und ver-
mehrter Auflage erschien auch die Praktische Auslegung des
Neuen Testaments fiir Prediger und Religionslehrer von F. Nieber-
gall.? Das Buch ,sucht die Verbindung zwischen der historisch-kriti-
schen Exegese und der Darbietung des neutestamentlichen Gedanken-
gehaltes herzustellen, wie sie im Gottesdienst, im Unterricht und in der
Seelsorge zu geschehen hat.* Indem der Verf. dabei nach religions-
psychologischer Methode verfihrt, gibt er auch dem Exegeten dienliche
Hinweise fiir die Interpretation des Textes. Neuerdings erscheint eine
Ubersetzung des Neuen Testaments mit kurzen Erkldrungen von
0. Holtzmann?, von dem die erste Lieferung, die drei Synoptiker ent-
haltend, vorliegt. Das Werk will nicht der Wissenschaft dienen, sondern
der Lektiire von Pfarrern und Religionslehrern. Das Verhiltnis von
rein exegetischen und kritischen Bemerkungen ist mir nicht recht klar

! Die Schriften des N. T. new ubersetzt w. fiir die Gegenwart erklirt. Von
Joh. WeiB etc. In 3. Aufl. hrsg. von W. Bousset u. W. Heitmiiller. 4 Bde,
Gott. 1917/18, Vandenh. u. Rupr. VI 511 mit synopt. Tafeln; 460, 818, 319
u. Register: 120 S.

% Friedrich Niebergall Praktische Auslegung des N. T. fiir Prediger und
Religionslehrer. 3. Aufl. Tiib. 1923, Mohr. VII 662 S.

® Oskar Holtzmann Das N. T. nach dem Stuttgarter griech. Text tibersetzt
u. erkldrt. 1. Lieferg., Bogen 1—21. Giefen 19256, Tépelm.
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geworden, und die sprachlichen Erlduterungen sind oft gar zu diirftig.
Aber ein Urteil wird erst moglich sein, wenn das ganze Werk vorliegt. —
Uber die katholische Exegese orientiert man sich gut aus dem Bonner
Handkommentar zum Neuen Testament, der seit 1919 abgeschlossen ist,

b) Synoptische Evangelien und Literatur iiber Jesus.

Eine Gruppe von Werken iiber die Synoptiker ist oben im Zu-
Sammenhang der formgeschichtlichen Forschung besprochen worden.
Aus der Fiille der iibrigen Publikationen kann hier nur eine Auswahl
genannt werden. Zu den ilteren Markus- und Matthiiuskommentaren
im Zahnschen Kommentarwerk (von denen Zahns Matthius 1922 in
4. Aufl. erschien) und im Lietzmannschen Handbuch kamen in den
letzten Jahren Zahng Bearbeitung des Lukas' und Klostermanns Lukas-
Kommentar (unter Mitwirkung von H.Gressmann) heraus. Es ist hervorzu-
heben, daf der letztere sich vor den Klostermannschen Kommentierungen
des Markus und Matthius durch gréfere Reichhaltigkeit auszeichnet
und den Charakter eines gut orientierenden und zuverlissigen Hand-
buches hat.?

Eine wesentliche Bereicherung hat die Evangelienforschung durch
den Strack-Billerbeckschen Kommentar zum N. T. erfahren, dessen
erste beide bis 1925 erschienene Binde die Evangelien und Acta
enthalten und fiir ihre Erklirung ein umfangreiches Material aus der
rabbinischen Literatur in deutscher Ubersetzung zusammentragen.®
Das Parallelenmaterial, das sowohl fiir sprachliche, terminologische,
form- und begriffsgeschichtliche wie fiir religionsgeschichtliche Forschung
bedeutsam ist, macht das Werk zu einem unentbehrlichen Hilfsmittel,
wenn die Fiille des Stoffes auch nicht in jeder Hinsicht gesichtet und
durchgearbeitet ist, Speziell zur Bergpredigt hat P. Fiebig ein
reiches Parallelenmaterial aus rabbinischen Texten gesammelt*; die Ur-
texte sind hier zugleich mit der Ubersetzung publiziert und mit An-
merkungen versehen. Da Fiebig im Unterschied von Strack-Billerbeck

! Theodor Zahn Lukas (Kommentar zum N. T.III). 3. u. 4, Aufl. Leipz.1920,
Deichert. VI 774 g,

* Erich Klostermann Ijgs (Handbuch zum N. T. II 8. 359—612). Tib.
1919, Mohr.

* Kommeniar zum N. T. qus Talmud u. Midrasch. Von Hermann L. Strack
u. Paul Billerbeck. I. Dag Evang. nach Matth. II. Das Evang. nach Markus,
Lukas u. Jobannes u. die Apostelgesch. Miinchen 1922, 1924, Beck. VIII 1055
u. VIII 867 S. .

‘ P. Fiebig Jesw Bergpredigt, Rabbinische Texte zum Verstindnis de.r
Bergpredigt, ins Deutsche tibersetst, in ihren Ursprachen dargeboten und mit
Erléuterungen und Lesarten versehen. (Forschungen zur Rel. u. Lit. des A. u.
N.T, N.F. 20). Géttingen 1924, Vandeoh. u. Rupr. 82 S.
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mehr zusammenhiéingende Texte gibt, hat seine Sammlung neben jenem
Werk ihren selbstindigen Wert und ist namentlich fiir formgeschicht-
liche Fragen brauchbarer. Eine weitere Sammlung, die vor allem auch
dem letzteren Zweck dient, hat P. Fiebig neuerdings vorgelegt in einem
Buch iiber den Erzihlungsstil der Evangelien?, in dem er rabbini-
sche Parallelen zu Herrenworten, speziell zu Gleichnissen, zu evangeli-
schen Apophthegmen und zu Lobspriichen bzw. Gebeten beibringt.

Auch K. Bornhiiuser hat verschiedene Untersuchungen zur Erkli-
rung der Evangelien aus der rabbinischen Literatur verdffentlicht, die
ihren Schwerpunkt freilich nicht in der Beibringung des Paralielen-
materials haben, sondern in der exegetischen Erérterung der evangeli-
schen Texte.? Da der Verf. diese weniger mit Hilfe des rabbinischen
Materials als nach der Methode rabbinischer Exegese interpretiert,
scheint er mir die eigentliche Aufgabe historischer Interpretation ver-
tehlt zu haben. — Ubrigens sei hier noch einmal auf die Untersuchungen
zur Sprache Jesu (s. o. S. 114) hingewiesen.

Eine populdre, knapp gehaltene Erklirung der Bergpredigt hat
Weinel geschrieben, die vor allem ihren religiosen Gehalt herausarbeitet
und ihn durch Konfrontierung mit andern Dokumenten sittlichen und
religiosen Menschentums charakteristisch beleuchtet.> Mir scheint dabei
freilich die Eschatologie zu kurz zu kommen, abgesehen davon, daB ich
in der Echtheitsfrage skeptischer denke. Fiir instruktiver halte ich
Weinels Biichlein iiber die Gleichnisse Jesu® das auBer der Uber-
setzung der Texte eine formgeschichtliche und literarkritische Behand-
lung der Gleichnisse Jesu enthdlt und Jesus als Gleichnisdichter charak-
terisiert. — Eine Finzelheit aus der Bergpredigt, die Seligpreisung
der Friedensbringer, hat H. Windisch (Zeitschr. f. d. neutest. Wiss.
XXIV 1925 S. 240—260) in einen grofien religionsgeschichtlichen Zu-

! P. Fiebig Der Erzdhlungsstil der Evangelien tm Lichte des rabbinischen
Erzihlungsstils untersucht. (Untersuchungen zum N.T. 11). Teipzig 1925, Hin-
richs. 162 S.

* Karl Bornhiuser Das Wirken des Christus durch Taten w. Worte. (Samml.
wissensch. Monographien I[). 2. Aufl. Giitersl. 1924, Bertelsm. IX 315 8.
Ders. Die Bergpredigt. Versuch einer zeitgen&ssischen Auslegung (ebenso III).
197 S. Ebenda 1923. Vgl. auch: Ders. Die Gebeine der Toten. Ein Beitrag
zum Verstiindnis der Anschaunngen von der Totenauferstehung zur Zeit des
N.T. (Beitr. z. Ford. christl. Theol. XXVI 3). Ebenda 1921. — Ders. Zeiten
und Stunden in der Leidens- w. Auferstehungsgeschichte. Zum Petrusbekenninis
u. zur Hohenpriesterfrage (ebenso XXVI 4). Ebenda 1921. 82 S.

3 Heinrich Weinel Die Bergpredigt, ihr Aufbau, ihr urspriingl. Sinn u. ihre
Echtheit, ihre Stellung in der Religionsgeschichte u. ihre Bedeutung fiir die
Gegenwart. (Aus Natur u. Geistesw. 710). Leipz. 1920, Teubner. 116 8.

4 Ders. Die Gleichnisse Jesw. Zugleich eine- Anleitung zu einem quellen-
xiBigen Verstindnis der Evangelien (ebenda 46). 4. Aufi. Ebenda 1918. 120 S.
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sammenhang gestellt. — Fiir die Gleichnis-Interpretation hat H. Gress-
mann einen wertvollen Beitrag geliefert (Abhandl. d. Berl. Akad. 1918,
phil-hist. K1. Nr. 7), indem er das Motiv der Geschichte vom reichen
Mann und armen Lazarus in der judischen Tradition verfolgt und
letzlich auf ein igyptisches Mirchen zuriickfiihrt.

Eine niitzliche Studie iiber das Markus evangelium legt M. Werner
vor.! Mit Recht widerlegt er die Meinung, daff das Markusevangelium
unter dem EinfluB paulinischer Theologie stehe. Die Arbeit bringt es
aber nicht zu befriedigenden positiven Ergebnissen, weil der Verf. die
neueren traditionsgeschichtlichen Forschungen nicht verwertet und nicht
zwischen den Schichten des Evangeliums, vor allem zwischen dem Tra-
ditionsmaterial und der Redaktionsarbeit des Evangelisten, unterscheidet.
— Uber den literarischen Charakter des Lukas-Evangeliums enthélt
V. 0. Janssens Dissertation wertvolle Bemerkungen?, die aber teils
durch Verwertung der neueren formgeschichtlichen Arbeiten, teils durch
Ausdehnung der Untersuchung auf die Apostelgeschichte des Lukas zu
vervollstindigen wiren. Uber die Lieder in der Kindheitsgeschichte
Jesu bei Lukas hat H. Gunkel in der Festgabe fiir Harnack gehandelt
mit dem Ergebnis, daB die beiden Lieder eschatologische Hymnen ge-
wesen sind, wahrscheinlich jidischen Ursprungs, die der Evangelist mit
geringen Anderungen iibernommen hat.?

Andere Einzeluntersuchungen fiihren zur Leben-Jesu-Literatur hin-
Uber. In der Festschrift fiir Bonwetsch® versucht R. Seeberg in ganz
phantastischen Ausfiihrungen fiir Jesu Mutter arische Abstammung zu
erweisen mit Benutzung der jiidischen Pantherasfabel. Demgegeniiber
stellt J. Leipoldt mit Recht fest, daB die Frage nach der rassenmifigen
Abstammung Jesu eine gleichgiiltige ist gegeniiber der Tatsache, daf
Form und Inhalt der Gedanken Jesu durchaus jiidische Eigenart zeigen,
und daf das, was ihn iiber das Judentum hinausfiihrt, nicht auf helle-
nistischen Einﬁﬁssen, sondern auf seiner Individualitat beruht.?

Das Thema und dije Motive der Geburtsgeschichte Jesu kommt
in den oben (8.107) genannten Untersuchungen iiber die Geburt des
Heilbringers bzw. tber das gottliche Kind zur Verhandlung. Hier sei

! Martin Werner Dey Einflup paulinsscher Theologie im Markusevangelium,
Eine Studie zur neutestamentlichen Theologie. (Beihefte zur Zeitschrift fiir die
neutest. Wissensch. 1). GieSen 1928, Tépelmann. 216 8. .

* Vincent Otto Janssen Der Iiterarische Charakter des Lukasevangeliums.
Diss., Jena 1917.

* Festgabe fiir A. v. Harnack, Tiibingen 1921, Mohr. S. 43—60. .

* Theologische Festschrift fir . N. Bonwetsch. Leipzig 1918, Deichert,
8. 13—24.

® Johannes Leipoldt War Jesus Jude2 (N.T. u. Religionsgesch. 2). Leipz.
1923, Deichert. 74 S. mit 3 Abbild.
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ein Hinweis hinzugefiigt auf Franz Bolls Aufsatz iiber den Stern der
Weisen in der Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch. XVIIT (1917/18)
8. 40—48. — Auf die hellenistische Mystik fiihrt H. Leisegang die Er-
zeugung Jesu durch das mvedpe zuriick, wihrend er in dem bei der
Taufe iiber Jesus kommenden Geist die Muttergottheit einer alten
Gottertrias erkennen will.! Die Taufe Jesu behandelt eine interessante
religionsgeschichtliche Untersuchung H. Gressmanus iiber die Sage von
der Taufe Jesu und die vorderasiatische Taubengottin in diesem Archiv
XX (1920/21) S. 1—40, 323—359.

Fiir die Geschichte der Auslegung der Versuchungsgeschichte
Jesu liefert einen niitzlichen Beitrag das Buch P. Ketters, wihrend des
Verf. eigene Interpretation der Versuchungsgeschichte allzusehr von
seinem katholisch-dogmatischen Standpunkt beeintrichtigt ist.? Als das
Thema der Versuchungsgeschichte sucht unter Beibringung religions-
geschichtlichen Materials S. Eitrem das Problem Jesus und die Magie
nachzuweisen® in einer Abhandlung, der von Fridrichsen noch wichtige
traditionsgeschichtliche Bemerkungen nachgetfiigt sind.

Eine lebhafte Debatte hat sich an das Messiasbekenntnis des
Petrus und den Lobpreis des Petrus angeschlossen. A, Dells
Aufsatz in der Zeitschr. f. neutest. Wissensch. XV (1914) S.1—49
hatte Matth. 16, 17—19 als ein Erzeugnis der an der Petrusgestalt
schaffenden Volksphantasie mit dem Hinweis auf die in den Worten
enthaltende Mythologie nachweisen wollen. Ihm gegeniiber war
0. Immisch ebenda XVII (1916) S. 18—26 fiir die Geschichtlichkeit
des Wortes eingetreten mit dem Versuch, es aus der Eigenart der geo-
graphischen Lokalitdt zu erkliren. Dell hatte demgegeniiber ebenda
S. 27—32 seine friihere Ansicht behauptet. Andrerseits hatte A. v.
Harnack in den Sitzungsberichten der Berliner Akademie 1918 S. 637
—654 auf Grund des mutmaflichen Tatian-Textes (nach Ephrdm) aus
dem Komplex der Verse Nr. 18a ausgeschieden und den Rest als eine
an Petrus gerichtete Weissagung erklirt, die dem Petrus verheifle, er
werde nicht sterben. Mit Recht wehren sich J. Sickenberger (Theol.

' Hans Leisegang Pneuma Hagion. Der Ursprung des Geistbegriffs der
synoptischen Evangelien aus der griech. Mystik. (Veriffentl. d. Forschungs-
inst. f. vergl. Religionsgesch. a. d. Univ. Leipz. Nr. 4.) Leipz. 1922, Hinrichs.
VI 150 S. Hier auch einige m. E. verfehlte Untersuchungen iiber die Geist-
und Feuertaufe Matth. 3, 11, iiber die Stinde gegen den heiligen Geist, iiber
das Zungenreden und iber die erste Seligpreisung. Der Wert des Buches liegt
in dem beigebrachten Material fiir die hellenistische wvzduc-Vorstellung.

* Peter Ketter Die Versuchung Jesu mach dem Berichte der Symoptiker.
(Neutest. Abhandlungen VI 3). Miinster 1918, Aschendorff. XVII 140 S,

3 8. Eitrem Die Versuchung Christi. Mit Nachwort von A. Fridrichsen
Christiania 1924, Grondahl u. Sons. 37 8.
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Revue XIX 1920, S. 1—8) und 8. Euringer (Festgabe fiir Erhard
1922 8. 141-—-179) dagegen, den Satz von der Kirchengriindung aus
dem Text auszuschalten und dafiir den Tatian-Text in, Anspruch zu
nehmen. In der Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch. XX (1921) S. 165
—169 wies K. G. Goetz eine rabbinische Parallele zu Mt 16, 18 nach,
die die ﬁbertragung eines rabbinischen Wortes auf Petrus wahrschein-
lich macht.

Ich selbst habe in einem Aufsatz iiber die Frage nach dem messi-
anischen BewuBtsein Jesu und das Petrusbekenntnis in der
Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch. XIX (1919/20) S. 165—174 die
Worte Jesu an Petrus als alte aramgische Uberlieferung und Schépfung
der Urgemeinde nachzuweisen versucht und dabei die ganze Szene des
Petrusbekenntnisses als alte Ostergeschichte aufgefafit.'! Dieser Nach-
weis stand im Zusammenhang mit der Fortfihrung der Ansicht Wredes,
daf der historische Jesus sich nicht fiir den Messias gehalten habe, daB
vielmehr der Glaube an seine Messianitiit erst in seiner Gemeinde er-
wachsen sei. Der Widerlegung dieser Ansicht ist W. Mundles Aufsatz
in der Zeitschr, f, q. neutest. Wissensch. XXI (1922) S. 299—311 ge-
widmet. Das im Zusammenhang mit dieser Frage stehende Problem
des nMessiasgeheimnisses im ‘Markusevangelium ist ebenda XXIT (1923)
§.122-—140 von EI. Bickermann in einem vortrefflichen Aufsatz nach
formgeschichtlichen Gesichtspunkten erdrtert worden.

Eine Andeutung Ed. Meyers in seinem oben bLesprochenen Werke
aufnehmend, hat A. v. Harnack die Verklarungsgeschichte Jesu
untersucht.* Wahrend Wellhausen und andere in ihr eine in das Leben
Jesu zurﬁckverlegte Auferstehungsgeschichte sahen, hilt v. Harnack sie
fiir den zuverliéssigen Bericht einer Petrusvision, die Petrus kurz nach
der (von v. Harnack ebenfalls fiir geschichtlich angesehenen) Szene des
Petrusbekenntnisses erlebte, und meint,daf dieseVision eine der wichtigsten
Voraussetzungen fiir die Ostervision des Petrus gewesen sei. Eine vollig
andere Analyse der Verklirungsgeschichte gibt E. Lohmeyer in der
Zeitschr. f. d. neuest. Wissensch. XXI (1922) S. 185—215. Er meint,
dal der Markusbericht die Kombination zweier Legenden sei, einer aus
jiidischen eschatologischen Erwartungen erwachsenen Messiasgeschichte
und einer hellenistischen Christusepiphanie.

| Vgl. auch die interessanten Versuche von F. Kattenbusch, Matth. 16,
17—19 als echte Jesus-Worte 7y verstehen, in der Festgabe A. v. Ha.maclf .da,r-
gebracht. Tiibingen 1921, Mohr, §, 143—172 und in Theol. Studien u. Kritiken
1922, 8. 96—131. .

* Adolf v. Harnack Die Verklirungsgeschichte Jesu, der Bericht des Paulus
(1. Kor. 15, 3ff.) und die beiden Christusvisionen des Petrus. Sitzungsber. d.
Berl. Ak. 1922 VII S. 62—80.

[]
Arohiv fir Religionswissenschaft XXTV 4
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Zu den Wundern Jesu ist in der oben genannten Festschrift fiir
Bonwetsch (S. 25—47) ein kleiner Beitrag von A. Titius erschienen,
der mit Hilfe moderner psychiatrischer Erkenntnisse die evangelischen
Berichte von Jesu Dimonenaustreibungen verstehen will. Der Verfasser
iibersieht dabei freilich, dafl die Mittel hochstens ausreichen, den Stil
solcher Geschichten verstindlich zu machen, nicht aber die Geschicht-
lichkeit der einzelnen Berichte zu beurteilen. Das gleiche gilt fiir die
umfassenderen Versuche von H. Rust, die neutestamentlichen Visionen
und Weissagungen auf Grund psychologischer Erforschung der okkulten
Phinomene zu erkliren. Seine Schriften enthalten interessantes mo-
dernes Material; er sucht alles Wunderbare durch den Rekurs auf das
UnbewuBte zu verstehen.! Dagegen hat mit voller Einsicht in den Sinn
tormgeschichtlicher Forschung A. Fridrichsen eine erfolgreiche Unter-
suchung iiber die Wunder in der christlichen Tradition vorgelegt,
in der er vor allem den ,Sitz im Leben®, d. h. den Ursprung der Wunder-
iiberlieferung in bestimmten Interessen der Gemeinde nachweist und
weiter die Debatte iiber Jesu Wunder aufzeigt und die eigentiimliche
Schwierigkeit, die fiir die Gemeinde aus der Wunderfrage erwuchs.? —
Einen kleinen Beitrag zu den Wundergeschichten lieferte Hedwig
Jahnow (Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XXIV 1925 S. 155—158) durch
den Nachweis, daB das Herablassen des Kranken durch das Dach
Mark. 2,4 auf ein exorzistisches Motiv zuriickgeht.

Reichlich wenig hat sich die Forschung mit der Passionsgeschichte
beschiftigt. In Betracht kommen aufier Bertrams ,kultgeschichtlicher*
Analyse (s. o. S. 120) die betreffenden Abschnitte in den genannten
literar- und formgeschictlichen Untersuchungen. Ein Aufsatz von K. L.
Schmidt in der Christlichen Welt XXXII (1918) Sp. 114—116 behan-
delt die literarische Eigenart der Leidensgeschichte Jesu. Von Einzel-
untersuchungen seien genannt: M. Dibelins, Herodes und Pilatus (Zeitschr.
f. d. neutest. Wissensch. XVI 1915 S. 113—126) und sein Beitrag zur
Baudissin-Festschrift iiber die alttestamentlichen Motive in der Leidens-
geschichte des Petrus- und des Johannesevangeliums.® Marg. Plath

! Hans Rust Wunder der Bibel: 1. Die Visionen des N. T. III. Die Weis-
sagungen tm N. T. (Die Okkulte Welt Nr. 67/70 u. 129). Pfullingen ohne
Jahreszahl, Baum. 82 u. 44 S. — Zwei vom okkultischen Standpunkt aus ver-
faBte Hefte von Georg Sulzer iber die leibliche Auferstehung und iber die
Besessenheitsheilungen Jesu (Leipzig 1920 u. 1921, Mutze. 25 u. 52 S.) verdienen
kaum der Erwihnung.

2 Apnton Fridrichsen Le probléme du miracle dans le christianisme primstsf
(études d’hist. et de phil. relig. publiées par la fac. d. théol. protest. de I'univ.
:de Strasbourg, fasc. 12). Strasb. et Paris 1925, Librairie Istra. 126 S.

8 Abhandlungen zur semit. Religionskunde u. Sprachwissenschaft fiir W. Graf
Baudissin 8. 1256 —150. GieBen 1918, T6pelm.
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untersuchte das Interesse der urchristlichen Gemeinde an den Judas-
erzihlungen (Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XVII 1916 S. 178—188).
Schlatter behandelte das Herrenwort Luk. 22,36—38.! Es enthilt nach
Seiner Meinung die Anweisung an die Jiinger, sich durch das Schwert
vor Meuchelmordern zu schiitzen, wenn nach Jesu Tode der Bruch der
Synagoge mit den Christen erfolgt sein wird.

Der Gegenstand verschiedener Untersuchungen ist das letzte Mahl
Jesu. Hatte R. Otto (Christl. Welt 1917 Sp. 246—249) dies Mahl fiir die
Feier des Kiddusch am Vorabend des Pascha erklirt, so widersprach
P. W. Schmiedel (Protestantische Monatshefte 1917 S. 225—239) mit
dem Hinweis, daf die Kiddusch-Feier am Vorabend des Pascha erst
nach der Zerstérung Jerusalems eingefiihrt worden sei. — Ahnlich wie
frither Jilicher versucht K. Goetz das letzte Mahl Jesu als Gleichnis-
handlung zu verstehen, in der Jesus seine Person als Speise und Trank
fir seine Jinger darbietet.? — Wihrend sodann L. von Sybel (Theol.
Stud. u. Krit. 1923 §, 116—124) nachwies, daB die Einsetzungsworte
des Abendmahls jm Bericht der Synoptiker ein Fremdkérper seien und
daB sie auf Paylug zurtickgehen?, will R. Eisler (Zeitschr. . d. neutest.
Wiss. XXIV 1925 S. 161—1 92), gestiitzt auf jiidisches Material, nicht
nur ihre Echtheit, nachweisen, sondern sogar zeigen, daf auch die Rede
vom Lebensbrot Joh. 6 auf echte Jesusworte zurlickgeht; seine Aus-
fihrungen sind gehaltreich, konstruieren aber allzu gewaltsam. Dem-
gegeniiber ist die Soliditat Dalmans in dem oben (S.114) erwihnten
Aufsatz zu riihmen,

Mehr Interesse ist den Auferstehungsgeschichten zugewendet
worden. Zwar Spittas phantasievolle Rekonstruktion der Osterereig-
nisse wird kaum Jjemanden iiberzeugen.* Eine wichtige Analyse aber
des Auferstehungskerygmas von 1. Kor. 15, 3—8 enthilt K. Holls Ab-
handlung iiber den Kirchenbegritf des Paulus (Sitzungsber. d. Berl. Akad.
1921 S 920*947). Seine Analyse wurde von v. Harnack in dem oben
genannten Aufsatz iiber die Verklirungsgeschichte fortgefiihrt. Im Zu-
sammenhang mit den iibrigen Auferstehungsberichten hat M. Albertz

! Adolf Schlatter Dy, beiden Schwerter (Beitr. z. Ford. christl. Theol. XX 6).
Giitersl. 1916, Bertelsm. 75 S.

' K. G. Goetz Das Abendmahl eine Diatheke Jesu oder sein letetes Gleich-
nis? (Unters. z. N. T. 8). Leipz. 1920, Hinrichs. 90 8.

* Vgl. auch L. v. Sybels Aufsatz {iber die Salbungen in der Zeitsch.r. f d
beutest. Wiss. XXIII 1924 S. 184—193. Der Verf. will zeigen, daB die Ge-
8chichte von der Stinderin Luk. 7 eine Umdichtung der Salbungsgeschichte
Mark, 14 ist.

u * Friedrich Spitta Die Auferstehung Jesu. GOtt. 1918, Vandenh. & Rupr.
3 8,
9*
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jenen Abschnitt einer wertvollen formgeschichtlichen Untersuchung
unterworfen in der Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch. XXI (1922)
S. 259—269 In groBerem Mafistabe ist endlich die formgeschichtliche
Analyse durchgefiihrt in dem sorgfiltigen und bei einer gewissen Einseitig-
keit fruchtbaren Buch von L. Bran iiber die Auferstehung Christi.! In
einem hochst anregenden Aufsatz in der Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch.
XXIIT (1924) S. 281—292 behandelt El. Bickermann das Motiv des
leeren Grabes, das durch religionsgeschichtliche Parallelen als Kor-
relativ zum Motiv der Entriickung nachgewiesen wird. Markus habe
den iiblichen lintriickungsbeweis auf die Auferstehung iibertragen, ob-
wohl Entriickungs- und Auferstehungsgeschichten prinzipiell verschieden
sind. Im AnschluB an den genannten Aufsatz von Albertz hat W. Mi-
chaelis in den Theologischen Blittern IV (1925) Sp. 101—109 die
Uberlieferung der Himmelfahrtsgeschichte im Zusammenhang mit
der Auferstehungsiiberlieferung behandelt. Er zeigt mit Recht, daf die
urspriingliche Bedeutung der ,,Himmelfahrtsgeschichte“ act. 1 darin be-
steht, daf sie als Abschiedsszene die letzte Erscheinung des Auferstan-
denen ist und insofern zu den Ostergeschichten gehort, wie denn L. Brun
sie auch mit diesen zusammen behandelt hat.

Wenden wir uns zusammenfassenden Darstellungen des Le-
bens und der Lehre Jesu zu, so ist zunidchst zu bemerken, daf der
Streit um die geschichtliche Existenz Jesu immer noch fiir manche
das Interesse nicht verloren hat. Die Schriften von A. Drews sind
oben (S. 1081.) genannt. Das oberflichliche Buch von G. Brandes iiber
die Jesus-Sage ist kaum der Erwihnung wert.? Energischer priift
Ed. Hertlein die christlichen und auBerchristlichen Quellen, um auf die
Frage: Was wissen wir von Jesus? zu antworten: Nichts! ,die Frage,
ob er nicht wenigstens existiert habe, nimmt sich daneben licherlich,
nein: kliglich aus“.” Den Angreifern gegeniiber lassen sich auch immer
wieder Verteidiger der Geschichtlichkeit Jesu horen. So von katholi-
scher Seite Franz Meffert* in populirer Form auf Grund reicher Be-
lesenheit mit lehrreichen kritischen Referaten. Auf protestantischer
Seite entspricht dem etwa das Biichlein von Joh. Leipoldt, das die in
Frage kommenden Mythen auf die Eigenart ihrer Frommigkeit unter-
sucht und sie mit der christlichen Verkiindigung von Jesus konfron-

L Lyder Brun Die Auferstehung Christi in der urchristlichen Ijberliefemng.
Oslo 1925, Aschehong u. Co. (Fiir Deutschland: GieBen, Tépelmann.) 97 S.

* Georg Brandes Die Jesus-Sage. Berlin 1926, ReiB. 1556 S.

3 Eduard Hertlein Was wissen wir von Jesus? Ohne Verlags- und Jahres-
angabe. 39 S.

* Franz Meffert Die geschichtliche Existenz Jesu (Apologet. Tagestragen III).
M.-Gladbach 1921, Volksvereins-Verlag. 212 S.



Urchristliche Religion (1915—1925) 133

tiert.! Auch Mehlhorn beginnt seine Schrift iiber Wahrheit und Dich-
tung im Leben Jesu® mit einer Verteidigung der Geschichtlichkeit Jesu,
indem er im iibrigen gebildete Laien zum kritischen Versténdnis der
Evangelien anleiten will. Das Biichlein enthilt das typische liberale
Jesusbild, das mit viel Psychologisieren und Postulieren gezeichnet wird.
Eine eingehende Kritik der Bestreiter der Geschichtlichkeit Jesu gibt
in einer hichst instruktiven Schrift H. Windisch zugleich mit einem
Uberblick iiber die verschiedenen Auffassungen von Jesus in der
Gegenwart3 Uber den heutigen Stand der Leben-Jesu-Forschung
orientiert auch ein Artikel von E. v. Dobschiitz in Zeitschr. f. Theologie
u. Kirche N. F. V (1924), S. 64—84.

Fr. Loofs will in der Antwort auf die Frage: Wer war Jesus
Christus? zeigen, daB es nicht moglich ist, das Leben Jesu als rein
menschliches zu verstehen, und daB ihm gegeniiber die Geschichtswissen-
schaft nicht das letzte Wort habe, sondern durch das Verstdndnis des
Glaubens zu ergiinzen seit Wenn er das durch den Nachweis begriin-
det, daB die geschichtliche Forschung es eben zu keinem einheitlichen
und glaubhaften Bild Jesu bringe, so heift das m. E. doch ,apologe-
tische Feigen lesen von skeptischen Disteln”, wenn der Verf. auch dies
Urteil Harnacks nicht gelten lassen will. Ein Roman, dessen Phantasie
immerhin durch den Einblick in die zeitgeschichtlichen und geographi-
schen Verhiltnisse geleitet ist, ist das Leben Jesu von J. Lepsius.®
In dem aufgeklirten biirgerlichen Moralismus und einer gewissen senti-
mentalen Romantik des Buches wirken Motive der Aufklirung wie Re-
nans nach.

Im Unterschied hiervon liegt in Wernles Jesus eine eindrucksvolle
Schilderung der Perssnlichkeit und der Verkiindigung Jesu auf dem
Grunde strengen kritischen Verstindnisses der Quellen vor.® Die Pro-
blematik, die in Jesu Predigt durch die Verkniipfung der religiosen
Botschaft mit zeitgeschichtlich beschrinkten Vorstellungen gegeben ist,
kommt zu starkem Ausdruck, und man darf dies Buch als einen Hohe-

.‘ Johannes Leipoldt Sterbende und auferstehende Gitter. Ein Beitrag zum
Streite um A. Drews’ Christusmythe (N. T. u. Religionsgesch. 2). Leipz. 1923,
Deichert. 84 8. mit 4 Abbild,

* Paul Mehlhorn Wahrheit und Dichtung im Leben Jesw, 3. Aufl. (Aus
Natur u. Geisteswelt 137). Leipz. 1919, Teubner. 130 S.

3 Hans Windisch De tegenwoordige stand van het Christusprobleem, 2. Aufl.
Assen 1925, van Gorcum en Comp. 75 8. ,

* Friedrich Loofs Wer wur Jesus Christus? (deutsche Neubearbeitung des
Buches: What is the truth about J. Chr.?). Halle 1922, Niemeyer. 256 8.

® Johannes Lepsius Das Leben Jesu, Potsdam 1917/18, Tempelverlag. 2 Bde.
382 u. 379 8.

® Paul Wernle Jesus. 2. Abdruck, Tiibingen 1916, Mohr. XV 386 S.
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punkt der liberalen Jesusforschung bezeichnen. Man wird freilich fragen
miissen, ob in dieser Darstellung das Vertrauen zu den Quellen nicht
noch zu grof ist, und ob das Verstindnis der Predigt Jesu nicht zu
stark bestimmt ist durch die Religiositit eines wesentlich ethisch ge-
richteten Idealismus. Eine eigentliche Leben-Jesu-Darstellung ist inner-
halb der historisch-kritischen Forschung nicht mehr geschrieben worden
und kann nach Lage der Dinge nicht mehr geschrieben werden. Die
Forschung mul sich damit begniigen, einzelne Probleme seines Auf-
tretens zu erdrtern und auf Grund der neuen quellenkritischen wie reli-
gionsgeschichtlichen Untersuchungen den Gehalt seiner Verkiindigung
zu erfassen. Auch ein Bild seiner Persénlichkeit zu entwerfen, reichen
die kritisch verstandenen Quellen nicht aus. Freilich haben solche Ver-
suche noch kein Ende genommen.

In zwei Werken behandelt A. Frivig das SelbstbewuBtsein und
SendungsbewufBitsein Jesu! Der Verf. will sich in grundsitzlicher
Anerkennung der Kritik nur auf Markus und die Spruchquelle berufen.
Als gesichert erscheint ihm zunichst Jesu Titigkeit als Lehrer und
‘Whundertidter. Aber schon darin erweise sich, dall Jesus iiber das Mah
eines jiidischen Lehrers hinausrage und von iiberprophetischem Bewuft-
sein erfiillt sei. So liegen denn nach der Meinung des Verf. auch keine
Bedenken mehr vor, ihm das Messiasbewuftsein zuzuschreiben. In der
zweiten Studie hat der Verf. diese Gedanken weiter ausgebaut durch
Auseinandersetzung mit der Formgeschichte, durch eine religions-
geschichtliche Orientierung iiber das SendungsbewuBtsein und vor allem
durch eine eigentiimliche Deutung des Geistesbesitzes Jesu. — All das
geht m. E. iiber das hinaus, was bei der Beschaffenheit der Quellen zu
sagen moglich ist.

In einer anderen Lage ist hier natiirlich die katholische Forschung,
fir die etwa Sickenbergers Christus nach den vier Evangelien®
charakteristisch ist. Neuerdings ist die geschmackvolle und in der Er-
orterung der kritischen Probleme sachliche Darstellung von A. Reatz
erschienen3, die in manchen Punkten der protestantischen liberalen
Jesusauffassung merkwiirdig nahekommt. — In dieser Situation fiihlt
sich aber auch noch der englische Bischof A. Headlam, dessen populére

1 A. Frovig Das Selbstbewuptsein Jesu als Lehrer und Wundertiter nach
Markus w. der sog. Redequelle untersucht. Ein Beitrag zur Frage nach der
Messianitit Jesu. Leipz. 1918, Deichert. VII 263 S. — Ders. Das Sendungs-
bewuptsein Jesu u. der Geist. Ein Beitrag zur Frage nach dem BerufshewuBt-
sein Jesu (Beitr. z. Ford. christl. Theol. XXIX 3.) Giitersl. 1924, Bertelsm, 247 8.

2 Joseph Sickenberger Christus nach den vier Evangelien (Bibl. Zeitfragen
VII 11/12 u. VIII 9/10). Miinster 1915 u. 1917, Aschendorff. 80 u. 72 S.

8 August Reatz Jesus Christus, sein Leben, seine Lehre und sein Werk.
Freiburg 1924, Herder. 354 8.
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und kirchlich orientierte Vorlesungen iiber Jesus wohl von groBer Sach-
kunde und einer sympathischen Wirme erfiillt, aber von den kriti-
schen Bedenken, die die deutsche Forschung bewegen, kaum beriihrt
sind.! — Wahrend Headlam aktuell und apologetisch interessiert ist, hat
A. Schlatter das Bestreben, nur zu beschreiben, was die Quellen sehen
lassen. Seine Geschichte des Christus ist im wesentlichen eine neue
Bearbeitung des ersten Bandes seiner ilteren neutestamentlichen Theo-
logie.? Kritische Bedenken driicken auch ihn nicht, so daB er sein Bild
auf Grund der Synoptiker und des Johannes zeichnen kann. Andrer-
seits verfiigt er mit seiner Kenntnis der jiidischen Literatur iiber die
Voraussetzungen fir die Erfassung der Begrifflichkeit der Predigt Jesu
und hat schiirfer als in der Regel die kritische Forschung gesehen, daB
fiir die Interpretation Begriffe ferngehalten werden miissen, die uns
zwar selbstverstindlich sind, die aber aus dem griechischen oder idea-
listischen Denken stammen. Deshalb gehoren gewisse Partien seines
eipdrucksvollen Buches, in denen die Frage der Quellenkritik zuriick-
tritt, zu dem Besten, was iiber die Verkiindigung Jesu gesagt ist.

¢) Paulus.

Da die durch das Schlagwort ,Jesus und Paulus“ bezeichnete Pro-
blematik, die den Ubergang der christlichen Predigt vom jiidischen auf
den hellenistischen Boden betrifft, also die Problematik der juden- und
der heidenchristlichen Urgemeinde, oben zur Sprache kam (8. 85 ff.),
so kann hier gleich die Literatur iiber Paulus angeschlossen werden.

Zunichst ein Hinweis auf die Kommentar-Literatur. Im alten
Meyerschen Kommentar hat J. Weih seine Erklirung der Korinther-
briefe nicht zum Abschluf bringen kénnen. Seinem 1910 erschienenen
Kommentar zy 1. Kor. folgte 1924 der Kommentar zu 2. Kor. von
H. Windisch, ausgezeichnet durch eine umfassende Gelehrsamkeit,
durch gewissenhafte und scharfsinnige Erérterung der exegetischen und
kritischen Probleme. Was die ersteren betrifft, so ist das Eingehen auf
die religionsgeschichtlichen Zusammenhénge zu riihmen, wie sie beson-
ders durch Reitzensteins Arbeiten in den Vordergrund des Interesses
geriickt sind. In den kritischen Fragen steht der Verf. in seiner Be-
streitung der Binheitlichkeit J, WeiB nahe. Nicht nur, da er ¢. 10—13

* Arthur Headlam Jesus Christ in history and faith. London 1925, Murray.
XVIII 230 8.

* Adolf Schlatter Die Geschichte des Christus. Stuttg. 1920, Calwer Vereins-
buchh. 544 8. — Das vielgenannte Buch von Giovanni Papini, Storia di
Christo, Firenze (Jahr?) hat mir nicht vorgelegen.

* Hans Windisch Der zweite Korintherbrief (Krit.-exeget. Komm, iiber das
N.T. VI). Gottingen 1924, Vandenh, v, Rupr. VIII 436 S.
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abtrennt (und zwar als ein spiteres Schreiben, in Aufnahme einer Hypo-
these Krenkels), sondern er faBt auch in c. 1—9 die Mdglichkeit von
Umstellungen und Einfiigungen von Fragmenten verschiedener Briefe
energisch ins Auge. — Im Zahnschen Kommentar hat Zahns Romer-
brief die dritte Auflage erlebt, ebenso der Galaterbrief, beide Binde
durchgesehen von Fr. Hauck.! Die Gelehrsamkeit des Verf., seine sorg-
taltige Behandlung der textkritischen Fragen und die eindringende
Untersuchung des Textzusammenhangs machen diese Kommentare wert-
voll; indessen wird ihr Wert stark beeintrichtigt durch die Unempfind-
lichkeit des Verf. gegeniiber kritischen und religionsgeschichtlichen
Fragen wie durch die eigenwillige Art, seine Logik den Texten aufzu-
zwingen. — Liebevolles Eingehen auf den Text und gewissenhafte
Sorgfalt zeichnen auch die Kommentare Ph. Bachmanns zu den Korinther-
briefen aus.? Was die kritischen Fragen betrifft, so hilt der Verf. an
der Einheitlichkeit von 2. Kor. fest, erwigt jedoch fiir 6, 14—7, 1 die
Moglichkeit einer Interpolation. In der Exegese vermifit man die ener-
gische Diskussion der Forschungen Reitzensteins, wie iiberhaupt das
religionsgeschichtliche Interesse. Dies gilt auch fiir den Philipper-
Kommentar P. Ewalds, dessen vierte Auflage Wohlenberg durchgesehen
hat.® Eine starke Monotonie und ein Vorbeigehen an aktuellen wissen-
schaftlichen Interessen ist allen Binden des Zahnschen Kommentar-
werks eigen.

Im Gegensatz dazu bietet das oben (S. 1231.) schon charakterisierte
Kommentarwerk des Lietzmannschen Handbuchs die modernste
historische Erklirung der Paulusbriefe. In zweiter Auflage sind Lietz-
manns Bearbeitungen der Briefe an die Romer, Korinther und Galater
erschienen; der ersten ist eine Einfithrung in die Textgeschichte der
Paulusbriefe vorausgeschickt.! In zweiter Auflage erschien auch M. Di-
belius’ Bearbeitung der Briefe an die Thessalonicher und Philipper.®
Sind Lietzmanns wie Dibelius’ Arbeiten in gleicher Weise durch die
Verwendung des neu erarbeiteten Materials der hellenistischen Sprach-

U Kommentar zum N. T., hrsg. v. Th. Zahn. VI Rémerbrief von Th. Zahn.
3. Aufl. IX Galaterbrief von Th. Zahn. 3. Aufl. Leipz. 1925 u. 1922, Deichert.
623 u. 301 S.

? Wie vorige Anm. VII u. VIII 1. und 2. Korintherbrief von Ph. Bachmann,
3. Aufl. u. 4. Aufl. Leipzig 1921 u. 1922, Deichert. 493 u. VIII 435 S.

3 Wie vorige Anm. XI Philipperbrief von P. Ewald. 4. Aufl. Leipzig 1923,
Deichert. VIII 237 S.

4+ Handbuch zum N. T, hrsg. v. H. Lietzmann, 8. Band: An die Romer,
An die Korinther 1. I1., An die Galater, von H. Lietzmann. 2. Aufl. Tiibingen
1919/23, Mohr. 129, 160, 42 S.

5 Wie vor. Anm. An die Thessalonicher I. II, An die Philipper, von Mar-
tin Dibelius. 2., vollig neu bearb. Aufl. Tdbingen 1926, Mohr. 76 S.
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und Religionsgeschichte charakterisiert, so sind sie insofern differen-
ziert, als Lietzmanns Erklirungen durch sorgfiltige Riicksicht auf die
Textgeschichte ausgezeichnet sind, wihrend bei Dibelius die Fruchtbar-
keit formgeschichtlicher Betrachtungsweise fiir die Exegese sichtbar
wird, der gegeniiber sich Lietzmann ziemlich sprode verhalt.

Ich habe die Kommentare des Lietzmannschen Handbuchs als typisch
fir die modernste historische Pauluserklirung bezeichnet. Gemeint ist
damit, daB sie auf der Hohe moderner philologisch-historischer Arbeit
stehen, die aus umfassender Kenntnis des zeitgeschichtlichen Materials
die Dokumente an ihrem zeitgeschichtlichen Ort in ihren zeitgeschicht-
lichen Bedingtheiten versteht., Man kénnte versucht sein, auch diese
Interpretationsweise nunmehr als iiberholt zu bezeichnen, wenn man
die Kommentare Karl Barths zu den Briefen an die Rémer und
an die Korinther liest! Indessen wire es ein MiBverstindnis zu
glauben, daB hier an die Stelle historisch-philologischer Erklirung eine
neue, etwa gar erbauliche gesetzt werden soll. Vielmehr setzt Barths
Erklérung jene durchaus voraus, wenigstens grundsitzlich, wenn er auch
nicht allzu oft von ihr Gebrauch macht. Worin aber besteht das Neue
seiner Kominentare, soweit es fiir unsern Zusammenhang in Betracht
kommt? Wie die Erklérung eines philosophischen Textes, etwa des
Platon oder Aristoteles, natiirlich nicht damit auskommt, die zeit-
geschichtlichen Bedingtheiten des Textes nachzuweisen, sondern ein
Verhiltnis des Interpreten zur Sache, zur philosophischen Problematik,
um die es sich handelt, voraussetzt, so kann auch ein Dokument der
Religion oder der Theologie offenbar nicht endgiiltig erklirt werden,
wenn es nur zeitgeschichtlich fixiert wird, sondern es muB auch von
der Sache aus verstanden werden; auch sein sachlicher Ort muf sozu-
sagen fixiert werden. Wird in solcher Erklirung der Standpunkt der
Exegeten sich auch stirker geltend machen als in einer rein zeit-
geschichtlich orientierten Exegese, in der mittels objektiver Kriterien
argumentiert werden kann, so ist doch eine gewisse l.abilitit in der
Sache selbst begriindet, und die Geschichtswissenschaft darf von vorn-
herein nicht beanspruchen, ihre Ergebnisse mit der gleichen Exaktheit
erarbeiten zu kénnen wie Mathematik und Naturwissenschaft. Das ge-
schichtliche Verstindnis eines Textes ist eben auch selbst ein Vorgang
der Geschichte. Von diesem Gesichtspunkt aus halte ich die Kommen-
tare Barths, was auch im einzelnen an ihnen auszusetzen sei, fiir einen
notwendigen Fortschritt, und wieweit sie fiir die Geschichte der Ex-
egese epochemachend sein werden, hingt davon ab, wieweit es gelingen

! Karl Barth Der Romerbrief, 4. aufl. (1. Aufl, 1919}). Miinchen 1925,
Kaiser. 525 S. — Die Auferstehung der Toten. Eine akademische Vorlesung
iber 1. Kor. 16. 2. Aufl. (1. Aufl, 1924). Miinchen 1925, Kaiser. 125 §.
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wird, iiber die Einseitigkeit, mit der Barth seinen Gesichtspunkt durch-
fiithrt, hinauszukommen und die sachlich orientierte Exegese mit der
zeitgeschichtlichen zu einer Einheit zu verbinden. Widerstrebt der Stil
seines ,Romerbriefs“ einer solchen Verbindung zunichst aufs stirkste,
so liBt die ,Auferstehung der Toten“ (in Wahrheit eine knappe Er-
klirung des ganzen ersten Korintherbriefs) die Moglichkeit einer sol-
chen gemeinsamen Arbeit durchaus erkennen. Hier tritt auch die im
,Romerbrief oft stérende Art, die Sache, um die es sich im Texte han-
delt, in der Begrifflichkeit des Marburger Neu-Kantianismus zu fassen,
in erfreulicher Weise zuriick.

An einzelnen kritischen und exegetischen Untersuchungen
zur paulinischen Literatur sei Folgendes genannt. Von Echtheits-
fragen ist das Problem des zweiten Thessalonicherbriefs (von
Einleitungen und Kommentaren abgesehen) in einer Reihe von Abhand-
lungen untersucht worden. Fiir die Echtheit tritt natiirlich der katho-
lische Forscher J. Wrzol ein, dessen Buch eine gute Ubersicht iiber die
ganze Diskussion, leider nur bis 1908 enthilt.! W. Hadorn, dem gleich-
falls die Echtheit feststeht, verficht die Abfassung beider Thessalonicher-
briefe (und zwar in der Reihenfolge 2. 1. Thess.) wihrend der sog.
dritten Missionsreise des Paulus? und glaubt in der Zeitschr. f. d. neutest.
Wissensch. XIX (1919/20) S. 67—72 diese These durch einen Hinweis
auf Marcions Kanon stiitzen zu knnen.

Umstritten ist noch immer Zeit und Ort der Abfassung des Phi-
lipperbriefs; nicht zum erstenmal sucht P. Feine die durchaus disku-
table, aber schwer zu entscheidende These zu verfechten, daf der Phi-
lipperbrief in der ephesinischen Gefangenschaft des Paulus zwischen
dem ersten und zweiten Korintherbrief geschrieben sei.> Die exegetisch
umstrittene Stelle des Philipperbriefs 2, 6—11 hat Anlafi gegeben zu
einer Debatte zwischen Werner Jiger (Hermes L 1915 S. 537—553)
und Adolf Jiilicher (Zeitschr. f. d. neutest.Wissensch. XVII 1416 S.1—17),
zu der sich z. B. auch P. W. Schmidt (Protestant. Monatshefte XX 1916
S. 171—176) geduBert hat.

Eine dringende Aufgabe harrt noch ihrer Erledigung: die religions-
geschichtliche Analyse der Briefe an die Kolosser und Epheser,

v Josef Wrzol Die Eclitheit des zweiten Thessalonicherbriefs untersucht (Bibl.
Studien XIX 4). Freiburg 1916, Herder. XI 152 8.

* W. Hadorn Die Abfassung der Thessalonicherbriefe in der Zeit der dritten
Missionsreise des Paulus (Beitr. z. Ford. christl, Theol. XX1V 8/4). Giitersl. 1919,
Bertelsm.

$ Paul Feine Die Abfassung des Philipperbriefes in Ephesus, mit einer An-
lage iiber Rom. 16, 3—20 als Epheserbrief (Beitr. z. Ford. christl. Theol. XX 4).
Giitersloh 1916, Bertelsmann. 149 S.
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Wwie sie sich unter dem Eindruck der neu erschlossenen Quellen (S.1031f.)
und der Forschungen Reitzensteins nahelegt. Sie wiirde auch zu einem
sicherern Urteil in den unabgeschlossenen kritischen Fragen fithren. Zu
einzelnen Fragen der anderen Paulusbriefe liegen dagegen wich-
tige Untersuchungen vor. Liitgerts in der Verfolgung friiherer Unter-
suchungen gefiihrter Versuch, den Galaterbrief als gegen die doppelte
Front von Gesetzesleuten und antinomistischen Gnostikern gerichtet zu
ﬁl‘Weisen, kann ich nicht fiir iiberzeugend halten.! Reitzenstein hatte
In anderem Zusammenhang? den paulinischen Satz von Glaube, Liebe,
Hoffnung 1. Kor. 13,13 als antithetische Verwendung einer gnosti-
schen Formel erklirt. A. v, Harnack hatte ihm heftig widersprochen
(Preus. Jahrb. CLXI 1916 S, 1—14), und Reitzenstein verteidigte seine
Auffassung mit neuen Griinden und neuem Material in zwei Aufsiitzen
in der Histor. Zeitschr. CXVI (1916) S.189—208 und in den Nachrichten
de.l‘ Gott. Ges. d. Wissensch. 1916 phil.-hist. K1. S. 367—416, wozu noch
seine Ausfiihrungen am letztgenannten Ort 1917 S. 130—151 kommen.
Wichtige Auflerungen zur Debatte sind die von M. Dibelius (Wochenschr.
f. klass. Phil. 1916, Sp. 1041/42), von R. Schiitz (Theol. Lit.-Ztg. 1917,
Sp. 455) tnd P. Corssen (Sokrates N. F. VII 1919 S. 18—30). — In-
zwischen haben Edvard Lehmann und Anton Fridrichsen (Theol. Stud.
u. Krit. 1922 8. 55—95) das ganze Kapitel 1. Kor. 13 fiir eine spitere
christliche Diatribe erklirt, die in den Brief des Paulus eingeschoben
wurde. Uberzeugt das Ergebnis ihrer gemeinsamen Ausfiihrungen auch
nicht, so sind sie doch wertvoll durch ihre begriffsgeschichtlichen und
stilkritischen Beitrige.

Das 1. Kor. 13,12 und 2. Kor. 3, 18 bei Paulus sich findende Spie-
gelmotiv hatte Reitzenstein in jenen Zusammenhiingen behandelt,
indem er das Motiv auf gnostisch-mystische Spekulationen zuriickfiihren
wollte.® In einem Aufsatz in der Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch. XIX
(1919/20) S.2—10 suberte sich auch Corssen hierzu, ebenfalls Kurfef
(Der Katholik 1918 S. 241—267). Andrerseits hatte H. Achelis (in
der S.127 genannten Festschrift fiir Bonwetsch S. 56—62) 1. Kor. 13,12
aus dem antiken Gebrauch der Katoptromantie erklirt. — Eine weit-
ausgreifende Debatte iiber den Begriff wdorvg, in der auch das pevdo-
pdgTvges 709 Be00 1. Kor. 15,15 eine Rolle spielt, ist besonders durch

! Wilkelm Litgert Gesetz u. Geist. Fine Untersuchung zur Vorgesch. des
Galaterbriefs (Beitr. z. Ford. chrigt]. Theol. XXII 6). Giitersloh 1919, Bertelsmann.
106 S.

* Richard Reitzenstein Historia Monachorum und Historia Lausiaca (For-
schungen z. Rel. u. Lit. des A. u, N. T,, N. F. 7). Gottingen 1916, Vandenh. u.
Rupr. 8. 100—102 u. S. 242f,

* Historia Monachorum etc. S, 243—255.
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Holl und Reitzenstein entfesselt worden; sie liegt aber wesentlich
auflerhalb des hier uns beschiftigenden Gebietes, so dah ich hier nur
den wichtigen Beitrag A. Schlatters nenne, der das neutestamentliche
und jiidische Material verarbeitet’, und im iibrigen auf das zusammen-
tassende Referat von Hans von Soden verweise (Zeitschr. f. Kirchen-
geschichte N. F. I1 1921 S.162f.), das freilich durch die inzwischen er-
schienene Literatur ergénzt werden muB. — Uber die Frage der mao-
dévor in 1. Kor. 7 orientiert Jiilichers Aufsatz in den Protestantischen
Monatsheften XXII (1918) S. 97-—118. — Zu 2. Kor. 2, 14f. sei hinge-
wiesen auf E. Lohmeyers Studie iiber den gtttlichen Wohlgeruch.?

Exegetische Beitrige zu den Paulusbriefen bietet Erich Stanges
Aufsatz iiber Diktierpausen in den paulinischen Briefen (Zeitschr. f. d.
neutest. Wissensch. XVIII 1917/18 S. 109-—117), in dem ein richtiger
Gedanke iiber das Mafl ausgebeutet wird, und seine Schrift iiber die
paulinischen Reiseplane®, die in der Aufspiirung der Motive fiir die
Reisen des Paulus reichlich stark mit Vermutungen arbeitet. Frucht-
barer fiir die Analyse der paulinischen Begriffswelt ist Otto Egers Auf-
satz iiber Rechtswoérter und Rechtsbilder in den paulinischen
Briefen in der Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch. XVIII (1917/18)
S. 84—108* In entsprechender Weise macht G. Kittel seine rabbini-
schen Studien fiir die Paulusexegese fruchtbar.® Sein Buch enthilt
aufler dem Versuch eines Nachweises, daB im Talmud gelegentlich auf
Paulus Bezug genommen wird, und auBer einer fiir eine ganze Reihe
neutestamentlicher Stellen niitzliche Abhandlung iiber runde Zahlen
vor allem einen Beitrag zur Interpretation des schwierigen Abschnitts
1. Kor. 11,2—16; die #foveia, die die Frau auf dem Haupte tragen soll,
wird als ,Hiille, Schleier” erklirt, indem einleuchtend eine Fehliiber-
setzung eines semitischen Wortes angenommen wird. Weniger iiber-
zeugend ist die Interpretation der dyyelor, um derentwillen die Frauen
verschleiert sein sollen, als der Schutz- und Dienstengel.

Eine sorgfiltige Monographie, die fiir gewisse Partien des ersten
Korinther- und des Romerbriefs wertvoll ist, legt Max Raner unter dem

! Adolf Schlatter Die Martyrer in den Anfingen der Kirche (Beitr. z. Ford.
christl. Theol. XIX 3). Giitersloh 1915, Bertelsmann. 86 S. S. auch Dornseitt,
d. Archiv 22 (1923/4) 133ff.

2 Ernst Lohmeyer Vom géttlichen Wohlgeruch. Sitzungsber. d. Heidelb. Akad.
d. Wiss.. phil.-hist. KI. 1919 Nr. 9.

% Erich Stange Paulinische Reisepline (Beitr. z. Ford. christl. Theol. XXII 5).
Giitersloh 1918, Bertelsmann. 78 S.

* Vgl. auch Otto Eger Rechisgeschichiliches zum N. T., Rektoratsprogramm.
Basel 1919, Reinhardt.

5 Gerhard Kittel Rabbinica. Leipzig 1920, Hinrichs. 47 S.
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Titel: Die ,Schwachen* in Korinth und Rom vor.! Nach seiner
Meinung sind jene #ngstlichen Christen in Korinth, die das Gotzenopfer-
tleisch verabscheuen, Heidenchristen, die durch den Genuf der geweihten
Speise unter die Macht der Dimonen zu geraten fiirchten, wihrend in
Rom vielmehr asketische Gedanken orphisch-pythagoreischen Ursprungs
einen Teil der Gemeinde fasziniert haben. — Die Missionspredigt
des Paulus hat A. Oepke trotz aller Vorsicht reichlich hypothetisch
und oft modernisierend zu rekonstruieren versucht.?

Sehr zahlreich sind die Untersuchungen und Abhandlungen, die
entweder einzelne Fragen der paulinischen Theologie zum Thema haben
oder eine zusammenfassende Darstellung des Paulus geben. Ein allge-
mein orientierendes Referat, iiber die Stellung des Paulus im Urchristen-
tum gibt K. L. Sehmidt.> Von Gesamtdarstellungen ist E. Vischers
feines Paulusbiichlein in zweiter Auflage erschienen.? Eine Diskussion der
aktuellen Probleme ist in djeser populdren Darstellung natiirlich nicht
gegeben; die Hauptsache ist fir den Verfasser das Charakterbild des
Apostels. Erhebt dies Biichlein nicht den Anspruch auf Bedeutung fiir
die Wissenschaft, so kann ich solche trotz des erhobenen Anspruchs auch
dem Paulus Deifmanns nicht zuerkennen.’ Von wissenschaftlichem
Wert sind nur die Beilagen iiber den Prokonsulat des Gallio und den
Altar des unbekannten Gottes; im iibrigen enthilt das breit und schwiil-
stig geschriebene Buch eine total verzeichnete Paulusgestalt.

Eine zusammenfassende Paulusdarstellung geben auch die Schriften
von 0. Schmitz iiber das I.ebensgefiihl des Paulus® und von W. Mundle
iiber das religiose Leben des Apostels Paulus.” Beide Verfasser be-
miihen sich in dem oben (S.137) angedeuteten Sinn, dariiber hinauszu-
kommen, den Paulus durch Ableitung seiner Anschauung aus den zeit-
geschichtlichen Voraussetzungen zu verstehen. Die Kausalbetrachtung
wird ausdriicklich abgelehnt als ungeeignet, zu dem Verstindnis des

' Max Raver Die Scluwuchen in Korinth und Rom nach den Paulusbriefen
(Bibl. Studien XXI 2/3). Freiburg 1928, Herder. XVI 192 S.

* Albrecht Oepke Die Missionspredigt des Apostels Paulus (Missionswiss.
Forschungen ). Leipzig 1920, Hinricha. 240 S.

* Vortrige der theol. Konferenz zu Giefen, 39. Folge, GieBen 1924, Topel-
mann. 32 S.

. ! Eberhard Vischer Der Apostel Paulus und sein Werk (Aus Natur u.

Geistesw. 309, 2. Aufl.). Leipzig 1921, B. G. Teubner. 141 S.

5 Adolf DeiBmann Paulus, eine kultur- und religionsgeschichtliche Skizze.
2. Aufl. Tibingen 1925, Mohr. XV 292 S.
® Otto Schmitz Das Lebensgefiihl des Paulus. Miinchen 1922, Beck. VIII
132 8.

? Wilhelm Mundle Das religiise Leben des Apostels Paulus. Leipzig 1923,
Hinrichs. VIII 150 S. Auch auf Mundies ansprechenden Aufsatz Die Eigenart
der paulinischen Frommigkest (Marburg 1920, Elwert. 19 8.) sei hingewiesen.
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eigentiimlichen Phianomens Paulus zu gelangen. Es fragt sich nur, ob
die Kategorien ausgebildet sind fiir eine solche Aufgabe. Mundle stellt
der ,historischen* Betrachtungsweise die ,,ph#nomenologische” gegen-
iiber; ich zweifle aber, ob er wirklich mit phanomenologischen Kategorien
arbeitet und nicht einfach mit denen einer beschreibenden Psychologie.
Seine Beschreibung der Struktur der paulinischen Frémmigkeit in ihrer
inneren Gesetzmifligkeit ist interessant und enthilt im einzelnen viele
treffenden Beobachtungen, scheint mir aber im ganzen nicht zur Klarung
der paulinischen Gedankenwelt zu fiithren, was sie doch beansprucht,
auch wenn das Thema nur die ,,Frommigkeit” des Paulus ist. Besonders
wertvoll scheint mir Schmitz’ Untersuchung zu sein, wenn auch die im
Anschluf an Dilthey und seine Schiiler gewihlte Kategorie des ,,Lebens-
gefiihls“ nicht geeignet ist, das eigentliche Interesse des Verfassers zum
Ausdruck zu bringen. Der Ausdruck ist vieldeutig und verfiihrt den
Verfasser immer wieder zu psychologischen Analysen, wo er doch in
Wahrbeit ein sachliches Problem, namlich wie Paulus seine Existenz
aufgefaBt hat, behandeln will. DaB Paulus die Existenz des Christen
nicht als eine Zustindlichkeit, sondern als in lebendiger geschichtlicher
Bewegung befindlich gedeutet hat, kommt bei dem Verfasser wohl zum
Ausdruck, wenn er auch die Bedeutung der Eschatologie nicht hoch
genug eingeschitzt hat. Die trefflichen Ausfilbrungen iiber die sog.
Mystik des Paulus miifiten begrifflich weitergefiihrt werden.

Ein viel verhandeltes Einzelproblem, die Stellung des Paulus
zum Judentum, ist in dem nachgelassenen Biichlein desim Weltkriege
gefallenen Fr. Philippi mit Besonnenheit und Scharfsinn, mit dem Blick
fiir geschichtliche Zusammenhiénge und die Bedeutung der Einzelfragen
in ihnen behandelt worden.! Die an sich nicht neuen Ergebnisse be-
deuten eine Widerlegung der Harnackschen Paulusauffassung. — Gleich-
falls das nachgelassene Werk eines als Held gefallenen jungen Forschers
ist Tr. Schmidts durch sorgfiltige Exegese ausgezeichnete Monographie
iiber das odux XototoD.? Sie weist mit Recht darauf hin, daB fiir Paulus
das individuelle Verhiltnis des Glaubigen zu Christus und seine Zuge-
horigkeit zur Gemeinde als dem Leibe Christi eng zusammengehoren;
und sie leistet eine tiichtige Vorarbeit zu der Frage, wie die Gemeinde,
die Kirche ins christliche Glaubenssymbol gekommen ist als gleichwer-
tige GroBe neben dem Geist, neben Gott und Christus; freilich fehlte
dem Verfasser noch eine scharfe Begrifflichkeit und ein kritischer
Blick.

! Fritz Philippi Paulus und das Judentum nach den Briefen und der
Apostelgeschichte. Leipzig 1916, Hinrichs. 68 8.

* Traugott Schmidt Der Leib Christi (Zaduc Xoiovot). Eine Untersuchung
zum urchristlichen Gemeindegedanken. Leipzig 1919, Deichert. VIII 256 8.
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Das vielverhandelte, durch Bousset und DeiBmann vor allem aktuell
gewordene Problem der Christusmystik des Paulus wird von einer be-
stimmten Seite her durch 0. Schmitz angegriffen, der die Christus-
gemeinschaft des Paulus in das Licht seines Genetivge-
brauchs stellen will.! Das Buch mit dem grotesken Titel ist eine sehr
solide, auf griindlicher Exegese beruhende Arbeit, das von richtigen
BEObachtungen ausgeht und einen richtigen Grundgedanken verfolgt.
Der Verfasser sieht, daf die Moéglichkeiten logischer Verkniipfung in der
Sprache nicht allen tatsichlichen Zusammenhingen religiosen An-
schauens oder Empfindens entsprechen, und dafl daher die grammatisch-
logischen Kategorien den Sinn der fiir Paulus charakteristischen Genetiv-
verbindungen (es handelt sich um die Christus-Genetive) nicht zum
Ausdruck bringen. Nur scheint mir der Verfasser diesen Gedanken zu
iibertreiben, nicht nur indem er iibersieht, daB manche der fraglichen
Geneti'vverbindungen traditionelle technische Wendungen oder auch
rhethlsche Augenblicksbildungen sind, sondern vor allem darin, daB er
aus jener richtigen Beobachtung folgert, die Christus-Genetive als all-
gemein-charakterisierende Genetive zu fassen, die ihren sprachpsycho-
logischen Wurzelboden in der pneumatischen Christusgemeinschaft des
Paulus haben. Die alte Fragestellung, ob im einzelnen Fall Genetiv
Subj. oder obj. usw. scheint mir ihr Recht zu behalten; die Exegese
hitte nur im einzelnen Fall zu konstatieren, wieweit die logische Form
die Intention des Gedankens zum Ausdruck bringt bzw. mit ibr in
Konflikt kommt. Auch scheint mir das sachliche Problem der Christus-
gemeinschaft von Schmitz nicht deutlich genug geklirt zu sein.

Zu solcher Klirung fiihrt leider auch nicht W. Webers Schrift iiber
Christusmystik desPaulus.? Mithéchst fragwiirdigen religionspsycho-
logischen Kategorien und ohne saubere Exegese konstruiert der Ver-
fasser die religiose Struktur des Bekehrungserlebnisses des Paulus, aus
dem er — obwoh] wir iiber dies Erlebnis ja fast nichts wissen® — die
Religion des Paulus versteht, dem er nicht nur Christus-, sondern auch
Gottesmystik zuschreibt, Auch Emil Webers schon vorher erschienener
Aufsatz iiber dje Formel in Christo Jesu und die paulini-
sche Christusmystik (Neue kirchl. Zeitschr. XXXI 1920 S. 213

] ' Otto Schmitz Die Christus-Gemeinschaft des Paulus im Lichte seines ?ene-
tivgebrauchs (Neutest. Forschungen, 1. Reihe: Paulusstudien, 2. Heft). Giiters-
loh 1924, Bertelsmann. 270 §.

? Wilhelm Weber Christusmystik. Eine religionspsychologische Darstel.lqu
der paulinischen Christusfriimmigkeit (Untersuchungen zum N.T. 10). Leipzig
1924, Hinrichs. VII 131 8§,

* Vgl. Heitmiillers oben (8. 88) genannten Aufsatz tber die Bekehrung des
Paulus, Zeitschr. f, Theol. u. Kirche XXVII 1917, S. 186—168.
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bis 260) verfiigt nicht iiber die Kategorien, die zur Klirung des Problems
filhren konnen, wenn der Aufsatz auch sorgfiltiger gearbeitet ist als
das schon stilistisch mangelhafte Buch seines Namensvetters. — Ahn-
liches gilt von Sommerlaths Untersuchung iiber den Ursprung des
neuen Lebensnach Paulus, die an falscher Systematisierung leidet
und die richtig gestellte Frage, wie sich Rechtfertigung und neues Leben
bei Paulus verhalten, zu keiner befriedigenden Losung fiihrt.! Alle die
genannten Schriften ermessen nicht die Bedeutung, die fiir Paulus die
Eschatologie (ich meine nicht die apokalyptische Spekulation) hat.

Das gleiche ist iiber den Versuch des vom Gedanken der ,inneren
Form* faszinierten H. Leisegang zu sagen, der mit Unterstiitzung von
geometrischen Figuren Paulus als Denker darstellt und sein Denken
nach dem Typus der dialektischen Philosophie, wie sie in Heraklit und
Hegel reprisentiert ist, zeichnet.? Ohne eine Ahnung, was die Eschato-
logie fiir Paulus bedeutet, konstruiert er die paulinische Anschauung als
eine Dialektik des Seins, obwohl doch gerade die dialektische Einheit
der Gegensitze bei Paulus fehlt und Paulus weder eine dgy1 kennt, aus
der die Einheit des Seins zn verstehen wire, noch ein psraninzev der
Gegensitze. Denn fiir Paulus bilden Leben und Tod bzw. die 6dd¢ évew
und die 60d6¢ xdrw gerade nicht die Einheit des Seins, sondern Siinde
und Tod werden durch Gottes geschichtliche Tat vernichtet und das
Ende ist nicht an den Anfang gekniipft.

Gegeniiber solchen Experimenten sind die soliden, auf griindlicher
Durcharbeitung der wissenschaftlichen Literatur und sorgfiltiger Exegese
beruhenden . Werke katholischer Forscher eine Wohltat und bedeuten
manchmal eine grofiere Forderung, auch wenn sie der kritischen Schirfe
entbehren und die sachliche und religionsgeschichtliche Problematik
nicht zu ibrem vollen Recht kommen lassen. In diesem Sinne ist zu
nennen G, Kurzes Darstellung des Engels- und Teufelsglaubens
des Apostels Paulus? die sich wesentlich mit dem 1909 erschie-
nenen Buche von M. Dibelius iiber die Geisterwelt im Glauben des
Paulus auseinandersetzt. Die exegetisch gehalténen Ausfiihrungen des
Verfassers sind freilich von der Tendenz getragen, die Aussagen des
Paulus zu systematisieren und moglichst alles Mythologische auszuschal-
ten. Ferner W. Reinhards Untersuchung der paulinischen Vor-

! Ernst Sommerlath Der Ursprung des ncuen Lebens nach Paulus. Leipzig
1923, Dorffling u. Franke. 104 S.

* Hans Leisegang Der Apostel Paulus als Denker. Leipzig 1923, Hinrichs.
45 8.

3 Georg Kurze Der Engels- und Teufelsglaube des Apostels Paulus. Frei-
burg 1915, Herder. VIII 168 S.
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stellungen vom Geist.! Die Tendenz zur Systematisierung haftet
auch ihr an, und der dogmatische Standpunkt kann sich in der Inter-
Pretation nicht verleugnen; aber sie hat doch das Verdienst, die ein-
fachen Tatbestdnde des Quellenmaterials sauber herauszustellen ohne
verfriihte ,,Deutung” aus einer »inneren Form“ oder mittels einer frag-
wiirdigen Psychologie, und es 148t sich nicht leugnen, daf die katholi-
sche Begrifflichkeit gewisse paulinische Aussagen leichter in jhrem
eigentlichen Sinne erfabt als die moderne Geistigkeit. Endlich W. Schaufs
Untersuchung des paulinischen Sarxbegriffs? die in stindiger Aus-
einandersetzung mit der protestantischen Forschung gefiihrt ist und
durch niichterne Sachlichkeit, aber auch durch eine stark moralistische
Paulusauffassung gekennzeichnet ist.

Auf protestantischer Seite sind die Untersuchungen ertragreicher,
die eine konkrete Einzelfrage in bezug auf die religionsgeschichtlichen
Zusammenhinge der paulinischen Theologie behandeln. Deifiners Buch
tiber das Verhsltnis des Paulus zur hellenistischen Mystik
hat schon die zweite Auflage erlebt.® Es ist durch sorgfiltige Exegese
ausgezeichnet und enthilt richtige Beobachtungen, ist aber micht in
hinreichend tiefer Erfassung der hellenistischen Mystik begriindet. Die
Schrift des gleichen Verfassers iiber Paulus und Seneca bringt eine
durch gut gewihltes Material illustrierte und interessante Gegeniiber-
stellung, wird aber wiederum dem religionsgeschichtlichen Problem nicht
gerecht, weil sie beide GrsBen zu einheitlich und schematisch darstellt.*
Reichlich schematisch ist auch die Konfrontierung von Paulus und
Epiktet durch 0, Schmitz5, die m. E. weder dem Epiktet noch dem
Paulus gerecht wird. Der Gegensatz ist wohl im allgemeinen richtig
gezeichnet, aber doch nicht in der Tiefe erfaBit, da die Anthropologie
der beiden verglichenen Anschauungen nicht tief genug analysiert wird.
Doch ist die Schrift instruktiv und bietet eine gute Materialsammlung.

! Wilhelm Reinhard Das Wirken des Heiligen Geistes im Menschen nach
den Briefen deg Apostels Paulus (Freib. Theol. Studien 22). Freiburg 1918,
Herder. XV 164 §,

* Wilhelm Schauf Sarz., Der Begriff ,Fleisch“ beim Apostel Paulus unter
bes. Berticksichtigung geiner Erlosungslehre (Neutest. Abhandlung XI 1/2).
Minster 1924, Aschendorff, XV 208 S.

* Kurt DeiBner Paulus und die Mystik seiner Zeit, 2. Aufl. Leipzig 1921,
Deichert. 149 S.

* Kurt DeiBner Paulus und Semeca (Beitr. z. Ford. christ. Theol. XXI 2).
Giitersloh 1917, Bertelsmann. 44 g,

* Otto Schmitz Der Freiheitsgedanke bei Epiktet und das Freiheitszeugnis
des Paulus. Ein religionsgesch. Vergleich (Neutest. Forschungen, 1. Reihe:
Paulusstudien 1. Heft). Gtitersloh 1923 Bertelsmann. 80 S.

Archiv far Religionswissenschaft XXIV 10
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Durch ihr Material und durch die Sorgfalt der Untersuchung ist
auch R. Liechtenhans Vergleich der géttlichen Vorherbestim-
mung bei Paulus und in der posidonianischen Philo-
sophie ausgezeichnet.! In der verdienstlichen Darstellung mittelstoi-
scher mgovoie- Lehre hitte der Verfasser die innere Spannung im
stoischen System stirker zur Geltung bringen sollen, die durch die
Aufnahme orientalisch-mystischer Gedanken in den stoischen Monismus
gebracht wird. Ubrigens konnte der Verfasser die Arbeiten von Heine-
mann und Reinhardt iiber Poseidonios noch nicht verwerten. Als er-
ginzend kommt zu dem Buche Liechtenhans sein Aufsatz iiber die
Uberwindung des Leidens bei Paulus und in der zeitge-
nossischen Stoa in der Zeitschr. f. Theologie u. Kirche, N. F.3 (1922)
S. 368—399.

Die Ethik des Paulus ist durch A. Juncker monographisch be-
handelt worden; dem ersten 1904 erschienenen allgemeinen Teil folgte
1919 der zweite Teil, der die ,konkrete Ethik“ behandelt.? Nach einer
Charakteristik der christlichen Frommigkeit werden die Themata , Der
Christ und die Welt* und ,,Der Christ und die Kirche“ behandelt. Ist
das Buch auch sorgfiltig und umsichtig gearbeitet, so befriedigt es doch
nicht. Die sog. Ethik des Paulus ist viel zu sehr gegeniiber der ethisch-
parinetischen Tradition der hellenistisch-jiidischen und gemeinchrist-
lichen Propaganda isoliert, womit einerseits zusammenhingt, dafl die
formalen Motive der paulinischen Pariinese nicht zur Geltung kommen,
und andrerseits, dafl die Konkurrenz von traditionellen und original-
paulinischen Gedanken iibersehen ist. In der Hinsicht, in der allein von
der Originalitit der paulinischen Ethik geredet werden kann, nimlich
in der Verkniipfung der traditionellen Parinese mit den grundsitz-
lichen Anschauungen des Paulus, versagt der Verfasser auch, da er keine
eindringenden Strukturanalysen wichtiger Begriffe gibt. — Uber eine
grundsitzliche Frage betreffs der paulinischen Ethik, nimlich iiber das
Verhiltnis der ethischen Imperative zur Anschauung von der Entsiin-
digung des Gerechtfertigten, hat sich eine Debatte entsponnen
zwischen Windisch und mir (Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XXIIT [1924]
S. 123-—140 und S. 265—281).

Endlich ist hier einer Debatte zu gedenken, die zwar in die Proble-
matik des ,apostolischen Zeitalters” hineingehért, in der es sich aber
doch wesentlich um die Stellung des Paulus handelt. Der bedeutsame

! Rudolf Liechtenhan Die gottliche Vorbestimmung bei Paulus und in der
posidonianischen Philosophie (Forsch. z. Rel. u. Lit. des A. u. N.T., N. F. 18).
Géttingen 1922, Vandenh. u. Rupr. VI 132 8.

* Alfred Juncker Die Ethik des Apostels Paulus. 2. Hilfte: Die konkrete
Ethik, Halle 1919, Niemeyer. XI 308 S.
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Aufsatz K. Holls in den Sitzungsberichten der Berliner Akademie 1921
S.920—947 (s. o. 8. 131) hatte zeigen wollen, dah schon in der Jerusa-
lemer Urgemeinde ein Kirchenbegriff lebendig sei, der durch den
Autoritits- und Traditionsgedanken und den spezifisch kirchlichen
Begrift des Apostolischen charakterisiert sei, da es demnach von An-
fang an im Urchristentum eine mit Rechten ausgestattete Hierarchie
gegeben habe, und daB Jerusalem selbst religitse und rechtliche Be-
deutung gehabt habe. Diesen Kirchenbegriff habe Paulus iibernommen,
aber entscheidend umgestaltet durch seine Vorstellung vom lebendigen
Christus als der Grundlage der Kirche und von der pneumatischen
Selbstindigkeit der einzelnen (GGemeinden und der einzelnen Christen,
gemil der jede Einzelgemeinde eine Erscheinungsform der Gesamtkirche
ist. Durchgesetzt habe Paulus seinen Kirchenbegriff nicht, denn nach
ihm sei der urchristliche wieder zur Herrschaft gelangt; aber die Wir-
kung des Paulus sei die, daf der Primat Jerusalems gebrochen und da-
durch der Primat Roms ermoglicht wurde. — Hatte schon Ferd. Kat-
tenbusch in der Festgabe fiir Karl Miiller!, obwohl er den Hollschen
Austiihrungen reichlich viel konzedierte, gegen Holl hervorgehoben, dafi
die Autoritit des Petrus in der Urgemeinde im wesentlichen die des
charismatischen Lehrers und nicht des Kirchenfiirsten gewesen sei, und
daB der eigentliche Charakter der Urgemeinde der des messianischen
Israel sei, das durch die Zwolf reprisentiert werde, -— so nahm W. Mundle
in der Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XXII (1923) 8. 20—42 eine genaue
Priifung der Hollschen Thesen vor. Er rdumt zwar mit Recht ein, daf
schon in der Urgemeinde Ansiitze zur Autoritiits- und Traditionsbildung
vorliegen, aber er weist ebenso wie Kattenbusch mit Recht darauf hin,
daB die Urgemeinde in erster Linie die messianische Gemeinde Israels
ist. Er hitte dabei noch stirker betonen konnen, wie sehr Holl die Bedeu-
tung der Eschatologie fiir das Urchristentum verkennt (s. auch o. S. 95).
Es liegt ihm aber mehr an der Betonung der von Holl iibersehenen, je-
doch von Kattenbusch erkannten Tatsache, daB fiir die Urgemeinde die
messianische Gemeinde an das Volk Israel gebunden ist. Da Pa.ulu.s
diese Bindung 1gst, ist erst er und gerade er der Schopfer des katholi-
schen Kirchenbegriffs, indem nunmehr die Zugehorigkeit zum Heil nic:,ht
mehr an die Volksgemeinschaft gebunden ist, sondern an die Zugehorig-
keit der mystischen Gemeinde in Christus, die sich empirisch in der
rechtlich verfaiten und durch den Kultus getragenen Kirche darstellt.
Wieweit eigentlich katholische Gedanken schon bei Paulus selb.st vor-
liegen, mag hier unerértert bleiben; aber den Gang der Entwicklung
hat Mundle im Anschluf an Boussets und Heitmiillers Forschun-

! Festgabe fir Karl Miiller. Tibingen 1922, Mohr. S. 322—351.
10*
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gen! mit besserer Einsicht als Holl gezeichnet. Auch Mundles Hinweis

darauf, daB Autorititsgedanke und Pneumatikertum keine eigentliche
Gegensitze bilden, ist richtig und bedeutsam.

d) Apostolisches und nachapostolisches Zeitalter
(auBer Paulus und Johannes).

Uber die Apostelgeschichte liegt der neve Kommentar von
Zahn vor, in dem ein ungeheures gelehrtes Wissen und groBer Scharf-
sinn in den Dienst einer mdglichst konservativen Exegese gestellt sind.*
Hochst gelehrt und im Interesse der Verteidigung der Tradition ge-
schrieben ist auch das Werk von A.Wikenhauser iiber die Apostel-
geschichte und ihren Geschichtswert.® Der Verfasser meint, daf die
Apostelgeschichte, von ihrer allgemeinen erbaulichen Absicht abgeschen,
den konkreten Zweck verfolgte, zugunsten des Paulus in dessen noch
schwebenden ProzeB einzugreifen; so sei der abrupte Schluf des Buches
am besten zu erkliren. Aus der ausfiihrlichen Untersuchung des lite-
rarischen Charakters seien die Abschnitte iiber das Verhiltnis zur
antiken Praxeisliteratur und zu gewissen Formalien der antiken Historio-
graphie hervorgehoben. Die Abschnitte, die die Angaben der Apostel-
geschichte durch den Vergleich mit Profanquellen als geschichtlich
nachweisen wollen, sind besonders verdienstlich durch die reiche Mit-
teilung von allgemeinhistorischem, archiologischem, kultur- und religions-
geschichtlichem Material.

Einen vortrefflichen Aufsatz ,,Stilkritisches zur Apostel-
geschichte® hat Martin Dibelius fir das H. Gunkel gewidmete
Eucharisterion beigesteuert.* Ein analytischer Uberblick iiber die
Apostelgeschichte zeigt, wie deren Verfasser den ihm vorliegenden
Traditionsstoff verarbeitete. Sodann werden die einzelnen Wunderge-
schichten und Legenden, die als urspriinglich selbstindige Uberliefe-
rungsstiicke existiert haben, stilkritisch analysiert. — Weniger befriedigt
die Analyse der Pfingstgeschichte durch K. L. Schmidt, der den
Bericht act. 2 als einheitlich auffaBt und das hier geschilderte eksta-
tische Zungenreden als mit einem Horwunder verbunden interpretiert

1 Fiir Bousset vgl. den oben 8. 85ff. besprochenen Kyrios-Christos. Heit-
miiller hat seine Anschauung nach dieser Richtung dargelegt in dem gedanken-
reichen Vortrag Luthers Stellung in der Religionsgeschichte des Christentums.
Marburg 1917, Elwert. 32 8,

* Kommentar zum N.T. V. Leipzig, Deichert.

3 Alfred Wikenhauser Die Apostelgeschichte und ihr Geschichtswert (Neutest.
Abhandl. VIII 8—5). Miinster 1921, Aschendorff. XVIII 440 S.

* Eucharisterion 2. Teil (Forsch. z. Rel. u. Lit. des A. u. N.T., N.F. 19, 2)
Gottingen 1923, Vandenh. u. Rupr. 8. 27—49.
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mit Hilfe religionsgeschichtlicher Analogien.! — W. Mundle versucht
(Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XX [1921] S. 138—147) die fiir das eigene
Produkt des Verfassers gehaltene Stephanusrede act. 7 als eine Martyrer-
apologie zu verstehen. Seine Analyse ist in ihrer Kritik verdienstlich; die
Rede diirfte aber wahrscheinlicher eine vomVerfasser der A postelgeschichte
ibernommene jiidische bzw. jiidisch-christliche Synagogenpredigt bzw.
gottesdienstliche Rede sein, die fiir den Zusammenhang zurechtgemacht
ist. — In einem lehrreichen Aufsatz im Angelos I (1925) S.34—45
zeigt Fr. Smend, da die Acta-Darstellungen von der Bekehrung
des Paulus Motive verwerten, die in der antiken Literatur verbreitet
sind. — H. H. Wendt verteidigt (Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XXIV
[1925] 8. 293—305) gegen Ed. Meyer mit Recht die Ansicht, daB der
Verfasser der Apostelgeschichte nicht der Begleiter des Paulus war,
von dem die ,,\Vir-Stiicke* stammen, sondern dab diese ihm als Quelle
vorgelegen haben. Mit guten Griinden will er diese Quelle schon in
6,1—8,4 und in c. 13 und 14 finden; ja, er glaubt den ganzen Grund-
bestand von c. 16—28 auf sie zuriickfiihren zu kénnen.

Ausgehend von einer Quellenscheidung in der Apostelgeschichte
will R. Schiitz® zwei Schichten im Urchristentum nachweisen: dem
Judisch-jerusalemischen Christentum sei ein hellenistisches in Galilia
vorausgegangen. Wiirde sich diese These halten lassen, so wiirde die
Geschichte des Urchristentums noch viel komplizierter sein, als Bousset
geahnt hatte (s. o. S. 89); dies mag nun freilich der Fall sein, aber doch
in anderer Weise, als der Verfasser meint. Ich glaube nicht, daB seine
Vorstellung vom galildisch-hellenistischen Christentum sich halten lafit;
wohl aber wire es mdglich, daB dem jerusalemischen, wesentlich durch
die Synoptiker bezeugten Urchristentum ein tiuferisches, extrem apo-
kalyptisch gerichtetes vorausgegangen ist. Ist das Ergebnis des Buches
nicht einleuchtend, so ist doch die Frage ebenso wie manche guten
Beobachtungen wertvoll. — Mit den Richtungen innerhalb des Ur-
christentums beschiftigen sich auch die sorgfiltigen und vorsichtigen
Untersuchungen der norwegischen Gelebrten L. Brun und A. Fridrich-
sen,’ die sie unter dem Titel »Paulus und die Urgemeinde® ver-
offentlicht haben. Brun versucht den Bericht iiber den sog. Apostel-

' Karl Ludw. Schmidt Die Pfingsterzihlung und das Pfingstercignis (Arbeiten
2. Religionsgesch. d. Urchristentums I %). Leipzig 1919, Hinrichs. 36 8. — Vgl
dagegen P. W. Schmiedel Protest. Monatsh. 1924, S. 73—86.

* Roland Schtitz Apostel und Jiinger. Eine quellenkritische und geschicht-
liche Untersuchung tber die Entstehung des Christentums. Giefen 1921, Topel-
mann. 120 S,

® Lyder Brun und Anton Fridrichsen Faulus und dic Urgemeinde. Zwei
Abhandlungen: 1. Apostelkonzil und Aposteldekret von L. Brun. 2. Die Apologie
des Paulus Gal. 1 von A. Fridrichsen. GieBen 1921, Topelmann., 76 S.
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konvent von act. 15 neben dem Bericht des Paulus Gal. 2 als geschicht-
lich zu verteidigen. Fridrichsen meint zu erkennen, daf die apologeti-
schen Ausfiihrungen des Paulus Gal. 1 nicht nur sein Verhiltnis zu den
Uraposteln, sondern auch das zu einer freisinnigen Oppositionspartei in
Judiia betreffen. Auf Philippis oben (S.142) genanntes Buch sei auch
in diesem Zusammenhang noch einmal aufmerksam gemacht.

An Kommentaren zur nachpaulinischen Briefliteratur
des Neuen Testaments sind einmal die in den letzten Jahren erschie-
nenen bzw. neu aufgelegten Binde des Zahnschen Kommentars zu
nennen, alle in der typischen Art jenes Kommentarwerks gehalten.!
Vor allem aber ist auf die neue Bearbeitung des Jakobusbriefs im
Meyerschen Kommentar durch M. Dibelius hinzuweisen.? Dieser Kom-
mentar ist nicht nur ein lesbares, interessantes Buch, sondern bedeutet
auch materiell einen grofien Fortschritt. Der Jakobusbrief wird hier
in die Geschichte der parinetischen Tradition hineingestellt und in dieser
Hinsicht formen- wie sachgeschichtlich interpretiert mit Hilfe eines
reichen Parallelenmaterials aus den verschiedenen Stromen der parineti-
schen Literatur. — Im AnschluB hieran sei auch ein Hinweis auf
R. Schiitz’ kolometrische Ubersetzung in den Theol. Blittern 1922
Sp. 25—32 gegeben.

An Einzeluntersuchungen sei folgendes genannt. In einem Aufsatz
iiber die Sprache in den Pastoralbriefen sucht F. Torm die
Echtheit dieser Schreiben zu verteidigen (Zeitschr. f. d. neutest. Wissen-
schaft XVIII 1917/18 S. 225—243). Wiihrend Th. Hiring (ebenda
S.145—163) den Gedankengang und Grundgedanken des Hebrier-
briefs in feinsinniger Analyse herausarbeiten will, sucht H. Appel
diesen als ein Schreiben des Apollos an korinthische Judenchristen
zu erweisen®; wenig iiberzeugend! Uber den gegenwiirtigen Stand der
Frage nach dem Verfasser des Hebrierbriefs orientiert J. Behm.* Den
ersten Petrusbrief versucht Bormemann (Zeitschr. f. d. neutest.
Wissensch. XIX 1919:20 S. 143—165) als eine Taufrede im Anschluf

U Kommentar zum N.7. XIII. Dic Pastoralbriefe, mit einem Anhang: un-
echte Paulusbriefe. Von G. Wohlenberg. 4. Aufl. Leipzig 1924, Deichert.
VIII 376 S. — XIV. Der Hebrierbrief. Von E. Riggenbach. 2. u. 3. Aufl.
Leipzig 1922, Deichert. LIV 464 S. — XV. Der 1. und 2. Petrusbrief und
Judasbrief von G. Wohlenberg. 3. Aufl. Leipzig 1923, Deichert. 390 S.

* Krit.-exeget. Kommentar vber das N.T. XV. 7. Aufi. Der Brief des
Jakobus von Martin Dibelius. Gottingen 1921, Vandenh, u. Rupr. VI 240 8.

3 Heinrich Appel Der Hebrierbrief ein Schreiben des Apollos an Juden-
christen in der korinthischen Gemeinde. Leipzig 1918, Deichert. 46 S.

¢ Johannes Behm Der gegenwdirtige Stand der Frage nach dem Verf. des
Hebréerbriefes (Sonderdruck aus der Festschr, z. 350 jabr. Jubil. des Friedr.-
Franz.-Gymnasiums zu Parchim). Parchim 1919, Wehdemann. 97 8.
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an Psalm 34 zu verstehen, die Silvanus um 90 in einer kleinasiatischen
Stadt gehalten habe. Einer friiheren Hypothese Harnacks ist damit
eine neue Wendung gegeben, schwerlich aber grofere Wahrscheinlich-
keit. Nur eine formgeschichtliche Behandlung des Schreibens und spe-
ziell die formgeschichtliche Untersuchung der urchristlichen Art, das

Alte Testament zu benutzen, wiirde hier grofere Klarheit bringen
kénnen.

Die Johannesapokalypse wird im Zahnschen Kommentar
vom Herausgeber selbst erklirt und von der Erklirung ist die erste,
¢. 1—5 umfassende Hilfte erschienen.! Die Einleitung behandelt sehr
austiihrlich die Bezeugung der Apokalypse in der altkirchlichen Literatur,
ebenso die Geschichte ihrer Kritik in der alten Kirche und die Ge-
schichte ihrer Auslegung bis Luther und Calvin. Dagegen wird die
neuere Auslegung nur diirftig oder gar nicht behandelt, also z. B. nicht
erwihnt, was H. Gunkel oder F. Boll fiir die Interpretation der Apo-
kalypse geleistet haben, wie denn eine literar- und religionsgeschicht-
liche Orientierung iiber die Apokalyptik nicht gegeben wird. Andererseits
wird die mit der V. erfasserfrage eng zusammenhingende Frage nach dem
Mirtyrertode des Zebedaiden ausfiihrlich diskutiert und natiirlich im
konservativen Sinne entschieden.

Einen kurzen Kommentar zur Apokalypse auf Grund einer scharf-
sinnigen Quellenkritik gibt John Oman.? Der Verfasser will die Un-
ordnung, die er wie andere Quellenkritiker in der Apokalypse wahr-
nimmt, im wesentlichen durch eine Umstellung von c. 10—22 vor c.
4—9 heilen, weil die Zerstorung von Weltherrschaft und Weltreich der
Katastrophe der Welt vorhergehen miisse. Seine Kritik glaubt er durch
die Entdeckung stiitzen zu konnen, daB alle groReren Abschnitte auf
Blatteinheiten zuriickgetfiihrt werden konnen, die (nach dem Text von
Westcott-Hort, gerechnet) genau 33 Zeilen aufwiesen. Dieser Theorie
fallen dann auch allerhand einzelne Sitze als Interpolationen zum Opfer.
Das Buch ist also ein typisches Beispiel der bei uns fast iiberwundenen
Literarkritik.?

' Kommentar zum N. 7. XVII. Die Offenbarung des Johannes. Erste
Hilfte Kap. 1—6 mit ausfiihrlicher Einleitung. Von Theodor Zahn. Leipzig
1924, Deichert. 346 8.

* Jobn Oman, Book of Revelation. Theorie of the text; rearranged text
and translation; commentary, Cambridge 1923, Univ.-Press. XI 168 8.

* Andere auslindische Literatur bat mir fiir den Bericht nicht vor-
gelegen. Meinem verehrten Kollegen Lohmeyer (Breslau), der mich auch iiber
Oman unterrichtet hat, danke ich den Hinweis auf die wichtigen {Aufs'si,tze im
Journ. of Theol. Studies 1924 XXVI 8. 1ff. iiber apae. ¢ 12 und in Bsoloyix
1923 Heft 4 S. 300ff. {iber die dichterische Gestalt der Apokalypse.
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Eine gemeinverstindliche Schrift iiber die Apokalypse, die dem Laien
die apokalyptische Schriftstellerei verstindlich machen und ihn zur Er-
fassung des religiosen Gehalts der Johannesapokalypse anleiten will, hat
L. Kihler versffentlicht.! Die Erklirung einzelner Partien, die der Ver-
fasser gibt, ist die traditionsgeschichtliche und schlieft sich besonders
an Boll an. Lehrreich ist das Biichlein besonders durch die mitgeteilten
Beispiele apokalyptischer Rechnung und Deutung aus neuerer Literatur.

Die Entrétselung der Zahl 666 apk. 13, 17b hat wieder einmal
W. Hadorn versucht (Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch. XIX 1919/20
S. 11—29). Er deutet sie auf Ulpius (Trajanus), vermutet aber, daf
sie zugleich auch als Nero verstanden werden solle, indem Trajan als
der Nero redivivus gilt. — Sehr feine, wenn auch nicht in allen Einzel-
heiten gesicherte Aufsitze hat Walter Sattler (ebenda XX 1921 S. 231 bis
240 und XXI 1922 S. 43—53) versffentlicht, die von der literarkritischen
Analyse absehend zunéchst den literarischen Aufbau der Johannesapo-
kalypse verstehen wollen. — Das viel umstrittene 12. Kapitel hat
Ernst Lohmeyer (Theol. Blitter IV 1925 Sp. 285—291) m. E. einleuch-
tend gedeutet: das himmlische Weib ist die gottliche Weisheit, die zu-
gleich Himmelskénigin und Messiasmutter ist. — Uber Sievers schall-
analytische Behandlung der Johanesapokalypse s. o. S. 122f.

Uber den Rahmen der neutestamentlichen Literatur fiilhren die Kom-
mentare zu den Apostolischen Vatern hinaus, die in dem Er-
ginzungsbande des Lietzmannschen Handbuchs zum Neuen Testament
erschienen sind, und die eine hochst erfreuliche Bereicherung der wissen-
schaftlichen Literatur darstellen, da wir zwar ausgezeichnete, aber z. T.
weit zuriickliegende Bearbeitungen dieser Quellen haben.? Knopf teilt
in der Erklirung der Didache die wohl allgemein zugestandene An-
schauung, daB in ihr ein jiidischer Proselytenkatechismus verarbeitet ist.
Fir die Entstehungszeit 148t er die Jahre 90—150 offen und nimmt
als die Heimat Syrien oder Palistina an. Der Charakter der Schrift
wird durch die nicht nur fiir die jiidische Quelle beigebrachten zahl-
reichen Parallelen aus der jiidischen Literatur illustriert; das Material
aus der hellenistisch-jiidischen Propagandaliteratur (z. B. Orac. Sibyll,
Ps.-Phokyl.) kénnte noch vermehrt werden. Ubrigens sind jetzt zu Did.
1,3 s, 2,7—3,2 zwei Fragmente der Pap. Oxy. 15 (1922) Nr. 1782

! Ludwig Kohler Die Offenbarung des Johannes und shre heutige Deutung.
Ziirich 1924, Schulthe8 & Co. IX 102 S.

* Handbuch zum N. T., Erginzungsband. Die Apostolischen Viter. 1. Die
Lehre der zwolf Apostel. Die zwei Clemensbriefe. Von Rudolf Knopf. II Die
Briefe des Ignatius von Antiochia und der Polykarpbrief. Von Walter Bauer.
III. Der Barnabasbrief. Von Hans Windisch. Tiibingen 1920, Mohr. 413 S.
IV. Der Hirt des Hermas. Von Martin Dibelius. Ebenda 1923. 8. 414 —644.
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P- 12ss. und zu Did. 10,3—12,2 ein von Horner (Journ. of Theol. Stud.
1924 8. 225—231) und dann von C. Schmidt (Zeitschr. f. d. neutest. Wiss.
XXIV 1925 S. 81—99) herausgegebener koptischer Text heranzu-
ziehen. — Den ersten Klemensbrief datiert Knopf wie iiblich auf
etwa 95 oder 96 p. Chr. Auch hier ist die Erklirung reich illustriert
durch jiidische und griechische Parallelen. Die Nachwirkung der helle-
nistischen Synagogentradition in diesem christlichen Schreiben kiénnte
noch stirker herausgearbeitet sein, vor allem durch ein Eingehen auf
die formalen Charakteristika der exegetischen und parinetischen Ho-
milie. Die Bedeutung der liturgischen Tradition ist sorgfiltiger im An-
schlufi an die Arbeiten von Drews und Schermann nachgewiesen. — Der
sog. zweite Klemensbrief ist nach Knopt entweder in Rom oder
in Korinth etwa 120-—150 verfaBt. Mit Vorsicht trigt Knopf seine
friher begriindete Hypothese vor, dah dem Vortrage der Predigt (denn
eine solche ist 2, Klem.) die Verlesung von Js 54 vorangegangen
war. Die sorgfiltige Sammlung von einzelnen Parallelen ist auch hier
die Stirke des Kommentars, der nur darin zu wiinschen iibrig 148t, da
er auf die formgeschichtlichen Probleme nicht eingeht und die eigen-
tiimliche Stellung des Schriftstiicks innerhalb der gnostisch-asketischen
Tradition nicht deutlich macht.!

Die Kchtheit der Ignatianen steht fiir W. Bauer fest und damit
auch ihre Zeit und Herkunft. Seine Erklirung der Briefe ist durch die
sorgtiltige Behandlung der textkritischen und sprachlichen Fragen ebenso
ausgezeichnet wie durch reiches Parallelenmaterial fiir die Sacherklirung.
Die Einzelerklﬁrung ist durch dogmen- bzw. religionsgeschichtliche Ex-
kurse ergiinzt. Die Erklirung einzelner wichtiger Begriffe und Gedanken
liefle sich mit Hilfe der gnostischen Literatur noch weiter fithren. Indessen
sind manche Fragen auch erst jetzt nach Lidzbarskis Publikation der
mandiischen Texte (s. 0. 8. 103) deutlicher geworden; und auf alle Falle
rdumt dieser Kommentar mit manchen alten Irrtimern auf und lit die
religionsgeschichtliche Gestalt des Ignatius deutlicher hervortreten. -—
Auch Windischs gelehrte Bearbeitung des Barnabasbriefs bedeutet
einen Fortschritt, besonders in der Analyse des literarischen Charakters
dieses Schriftstiicks, Nach der einleuchtenden Darlegung des Verfassers
ist der sog.Barnabasbrief eine Zusammenarbeitung zweierVorlagen,nimlich
einer Sammlung von Testimonien (alttestamentlichen Beweisstellen) und
einer Didacherezension. Der Verfasser erwigt, ob das Werk nicht in
zwei Stadien entstanden ist, ob es namlich nicht zunichst eine Bear-
beitung des Testimonienstoffes war, der dann — vermutlich vom Be-

! Vgl. noch: Hans Windisch Das Christentum des 2. Klemensbriefs in
Harnack-Ehrung. Leipzig 1921, Hinrichs.
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arbeiter selbst — nachtréglich mit dem Didachestoff zusammengearbeitet
wurde. Da der Verfasser die umstrittene Stelle 16,3f. auf den Bau des
Jupitertempels durch Hadrian deuten méochte, nimmt er an, dafl der
Barnabasbrief in seiner heutigen Form ca. 135 p. Chr. entstanden ist,
vermutlich in der ostlichen Reichshilfte. Die mit zahlreichen Exkursen
durchsetzte Erklirung bemiiht sich besonders, die Stellung des Schrift-
stiicks in der Geschichte der christlichen Entwicklung und unter dem
Einfluf der jéidischen Tradition zu ermitteln.

Kine ausgezeichnete leistung ist M. Dibelius’ Krklirung des Hirten
des Hermas.) Auch hier sind die textkritischen und sprachlichen
Fragen sorgfiltig behandelt. Das Hauptinteresse des Verfassers ist es,
den Hermas als den Tradenten zu verstehen, der eine Fiille fremden,
namentlich hellenistisch-jiidischen Gutes aufgenommen und christianisiert
hat, der vor allem die ethische Tradition weitergibt und umgestaltet.
Scharfe dogmengeschichtliche Fragestellungen sind nicht an ihn heran-
zubringen; vielmehr ist sein Buch bedeutsam ,als ein Denkmal des All-
tagschristentums der kleinen Leute und breiten Schichten. Der Verfasser
hat m. E. recht, wenn er das Autobiographische des Buches fiir Fiktion er-
klart, fiir die Hermas Romanmotive der weltlichen Literatur benutzt hat,
wie auch sonst gelegentlich. Die in Exkursen gegebenen form- bzw. tra-
ditionsgeschichtlichen und religionsgeschichtlichen Analysen (bei welch
letzteren Reitzensteins Anregungen fruchtbar verwertet sind) bereiten
manchen Irrtiimern der bisherigen Exegese mit Recht ein Ende. In-
dessen ist mir doch zweifelhaft ob der Verfasser in der Abweisung der
literarkritischen Analysen, wie Spitta und GroBe-Brauckmann sie durch-
getiihrt haben, nicht zu weit geht, und ob sich wirklich alle Schwierig-
keiten des Textes durch die blofle Analyse der Tradition erkldren lassen.

Im Anschluf hieran sei auf die neue Auflage des ausgezeichneten
Sammelwerkes hingewiesen, das die sog. Neutestamentlichen Apokry-
phen enthilt, wenn es sich hier auch nur in ganz wenigen Fillen um
die KrschlieBung neuen Materials handelt.? Immerhin darf als solche in
gewissem Sinne Gre Amanns neue Ubersetzung der Oden Salomos
gelten und die Ubersetzung des vollsténdigen Textes der Petrusapoka-
ly pse auf Grund des Fundes der sthiopischen Ubersetzung von 1910. Das
Sammelwerk enthilt in den Kinleitungen zu den einzelnen Quellen viel-
fach wertvolle kritische Untersuchungen und Skizzen literar- und reli-
gionsgeschichtlicher Zusammenhinge. So orientiert Fr. Pfister in der

1. Vgl. auch M. Dibelius Der Offenbarungstriiger im  Hirten’ des Hermas.
Harnack-Ehrung. Leipzig 1921, Hinrichs.

* Neutestamentliche Apokryphen. In Verbindung mit Fachgelehrten in deut-
scher ﬁbersetzung nnd mit Einleitungen herausgegeben von Edgar Hennecke.
2 villig umgearb. u. verm. Aufl. Tiibingen 1924, Mohr. XII 32% u. 668 S.
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Einleitung zu den Apostelgeschichten iiber den literargeschicht-
lichen Zusammenhang dieser romanhaften Legenden. J. Kroll gibt eine
kurze Literaturgeschichte des Hymnus und der Spruchliteratur.
Fine Skizze der Geschichte des Gebets gibt E. v.d. Goltz, der
Geschichte derProphetie und Apokalyptik H Weinel. Bei dieser
Gelegenheit sei auch auf Weinels dankenswerte Ubersicht iiber die
spitere christliche Apokalyptik in der Festschrift fiir Gunkel
hingeWiesen, die einen guten Kinblick in das Material mit allerlei niitz-
lichen Hinweisen gibt.

Die einzelnen Untersuchungen iber den durch diese Quellen cha-
rakterisierten Zeitabschnitt iiberschreiten zum groBien Teil schon die
Schwelle des Urchristentums und gehdren zur alten Kirchengeschichte.
Im folgenden kann nur eine Auswahl getroffen werden, die sich auf
solche Probleme bezieht, die schon im Urchristentum ihren Sitz haben.
Das interessante Problen, der Bedeutung Antiochiens fiir die Ent-
wicklung des Urchristentums ist von K. Bauner leider nur recht unzu-
linglich behandelt worden.?

Fir die Frage nach der Entstehung fester Formen auf den ver-
schiedenen Gebieten des kirchlichen Lebens enthdlt die Schrift von
0. Schmitz iber die Vorbildlichkeit der urchristlichen Ge-
meinden einzelne gute Hinweise.> Mit Recht wird der Sinn der ur-
christlichen Botschaft im Gegensatz zu einem dogmatischen oder phi-
losophischen System darin gesehen, dal} sie von einem bestimmten Han-
deln Gottes redet, dessen eschatologischer Charakter aber noch deut-
licher hitte bestimmt werden sollen. Die Abschnitte iiber das Bekennt-
nis und das Gemeinschaftsleben stehen zu sehr unter dem Gesichtspunkt
des aktuellen Zweckes der Schrift, um fiir die wissenschaftliche Arbeit
Bedeutung beanspruchen zu kénnen.

Von grundlegender Bedeutung fiir die Entstehung und Ent-
wicklung des Bekenntnisses sind eine Reihe Abhandlungen von
Holl, v. Harnack und Lietzmann. Holl hatte in einer Analyse der for-
malen Struktur des zweiten Artikels des sog. apostolischen Glaubens-
bekenntnisses eine Grundform von spiteren Interpretamenten g‘eschieden.4
A. v. Harnack griff diese Anregung auf und unterzog das ganze Sym-

' Eucharisterion 2 (Forsch. z. Rel. u. Lit. des A. u. N. T., N. F. 19, 2).
Géttingen 1923, Vandenh. u. Rupr. S. 141—178. Auch separat erschienen.

* Karl Bauer Antiochia in der dltesten Kirchengeschichte (Samml. gemein-

verst. Vortr. u. Schriften aus dem Gebiet der Theologie u. Religionsgesch. 87).
Tibingen 1919, Mohr. IV 47 S,

* Otto Schmitz Die Vorbsldlichkeit der urchristlichen Gemeinden. Die Ver-
kiindigung, das Bekenntnis, das Gemeinschaftsleben. 6. Aufl. Berlin 1922, Furche-
Verlag. 60 S.

* Sitzungsberichte der Berliner Akad. d. Wiss. 1919 S. 2—11.
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bolum einer formalen Analyse mit dem KErgebnis, daB das Ganze,
dessen Teile einander genau korrespondieren, vom zweiten Artikel aus
gebildet ist.! — Von Lietzmann sind diese Untersuchungen in gréBerem
Umfange weitergefiihrt und zu einem bemerkenswerten Ergebnis ge-
bracht worden. Zun#chst brachte er Zeugnisse dafiir, daf die von Holl
rekonstruierte Urform wirklich existiert hat, und dafi die &gpeoig dpegridv,
die im dritten Artikel mit der dvdoracis konkurriert, mancherwirts ge-
fehlt hat. Er vermutete ferner, daf auller dem trinitarischen Symbolum,
der Taufformel, ein christologisches Bekenntnis eine gesonderte Existenz
gefiihrt habe, dessen Spuren 1. Kor. 15,1ff. und 1. Tim. 3,16 vorlagen.?
— Diese Hypothesen begriindete er weiter und versuchte den Nachweis,
daB das gesonderte christologische Bekenntnis seinen Sitz in der Abend-
mabhlliturgie gehabt habe.? — Endlich versuchte er, teilweise in Aus-
einandersetzung mit inzwischen erschienenen Arbeiten?, die Entstehung
des Symbols noch genauer zu analysieren.’ Es ergab sich, daB die verschie-
denen orientalischen Taufbekenntnisse sich auf eine Grundform zuriick-
fiihren lassen, die selbstdndig neben dem altrémischen Bekenntnis steht,
in der Weise, daf beides zwei Schoflinge aus derselben, dem orientalischen
Boden entwachsende Wurzel sind, daff jedoch die Form (nicht der In-
halt) des altromischen Bekenntnisses die des anderen beeinflubt hat. Fiir
die Datierung der altrémischen Form glaubt Lietzmann auf Grund des
den vidg charakterisierenden Pridikats povoysvijg die Zeit des Origenes als
friihesten Termin vorschlagen zu kénnen. Im iibrigen hat er mit Recht be-
tont, dab es in der Zeit des Neuen Testaments noch keine Bekenntnis-
formeln, wohl aber Bekenntnistypen gebe, die je nach den Umstinden
frei variiert wurden, und dafl dazu auch das erst spiter mit der drei-
gliedrigen Taufformel zusammengewachsene Christusbekenntnis wie auch
zweigliedrige Bekenntnisse zu Gott und Christus gehéren. — Demge-
geniiber sind ein gewaltiger Riickschritt die Ausfiihrungen von Feine®,
der ein wahrscheinlich unter der Fiihrung des Petrus, jedenfalls schon
in der Zeit des Neuen Testaments vorhandenes, ausgeprigtes Taufbe-
kenntnis konstruiert, das die Mutter aller andern Symbole gewesen sein
soll. Die methodisch héchst anfechtbare Beweisfiihrung beriicksichtigt

1 Ebenda S. 112—116. ? Ebenda S. 269—274.

3 Festgabe fiir A. v. Harnack. Tibingen 1921, Mohr. 226—242. Auch
separat erschicnen.

4+ Joh. Hausleiter Trinstarischer Glaube und Christusbekenninis in der
alten Kirche (Beitr. z. Férd. christl. Theol. XXV 4). Giitersloh 1920, Bertels-
mann. 124 S, Reinh. Seeberg, Zeitschr. f. Kirchengesch., N..F. 111 (1922) 8 1—41,

5 Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XXI (1922) S. 1—34; XXII (1923) 8. 257 bis
279; XVIV (1926) S. 193—202,

¢ Paul Feine Die Gestalt des apostolischen Glaubensbekemninisses in der
Zeit des N. T. Leipzig 1925, Dorffl. u. Franke. 152 8.
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weder die formale Struktur des Bekenntnisses, deren Bedeutung die
Untersuchungen von Holl, v. Harnack und Lietzmann deutlich gezeigt
hatten, noch versucht sie zu zeigen, wie es von dem Gebilde, das der
Verfasser konstruiert, iiberhaupt zu den tatsichlich iiberlieferten Be-
kenntnisformen kommen konnte.

Neben den Symbolforschungen sind die fiir die Geschichte der alt-
christlichen Liturgien bedeutsamen Forschungen G. P. Wetters zu
nennen, die auch vom Urchristentum zur alten Kirche hiniiberfiihren.’
Altere Vermutungen aufnehmend und weiterfithrend, weist der Verf. auf
die Spuren in liturgischen und nicht-liturgischen altkirchlichen Quellen
hin, aus denen hervorgeht, daf einst eine Auffassuug von der euchari-
stischen Feier lebendig war, wonach in dieser die kultische Epiphanie
des Herrn erlebt wurde. Und zwar feiert man im Abendmahl Tod und
Auferstehung des Herrn, wobei die Hadesfahrt und die Besiegung des
Teufels der Hohepunkt des Mysteriendramas sind, denn jene einst ge-
schehenen Ereignisse erlebt man als gegenwirtig in der kultischen
Feier. Der Opfergedanke fehlte diesem Mysterium; die Epiklese weiht
nicht die Elemente, sondern ruft den Geist bzw. den Herrn zu den
Feiernden, die, so mit ihm geeint, seinen Tod und seine Auferstehung
miterleben. Wetter zeigt ferner, da das MeRopfer urspriinglich in den
Opfergaben der Gemeinde bestand, die die Elemente fiir das heilige
Mahl herbeibringt. Aus der Kombination jenes Mysteriums mit diesem
Opfer sei das kirchliche MebBopfer entstanden, indem die Geistepiklese
zur Konsekration der Elemente wird und die Epiphanie des Herrn eben
in den Elementen gesehen wird, mit denen nunmehr der Priester das
eucharistische Opfer vollzieht.

Fiir die Geschichte der Liturgie enthilt wichtige Beitrige ein Auif-
satz W. Boussets in den Nachr. d. K. Ges. d. Wiss. zu Gottingen 1915,
phil-hist. Kl., 8. 435—489, und sodann H. Lietzmanns ausgezeichnete
Untersuchung Petrus und Paulus in Rom.? Boussets Aufsatz be-
trifft die Ubernahme jidischen liturgischen Gutes in das Christentum;
Lietzmanns Buch die Geschichte der Kirchenfeste im Altertum. Der
romische Festkalender wird untersucht, speziell werden die Feste von
Petri Stuhlfeier, von Epiphanien in Rom und von Begleitfesten der
Weihnacht im Osten und Westen behandelt. Die Hauptthese des Buches

! Gillis P:son Wetter Altchristliche Liturgien I. Das christliche Mysterium,
Studie zur Geschichte des Abendmahles. Alichristliche Liturgien II: Das
christliche Opfer. Neue Studien z_ Gesch. d. Abendm. (Forsch. z. Rel. u. Lit.
des A. u. N.T, N.F. 13 u. 17). Gott. 1921 u. 1922, Vandenh. u. Rupr. VIII
196 u. II 122 S.

* Hans Lietzmann Petrus wnd Paulus in Rom. Liturgische und archiio-
logische Studien. Bonn 1915. Marcus u. Weber. XII 189 S.
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gilt der Bestitigung der kirchlichen Tradition vom Mirtyrertode des
Petrus und Paulus in Rom unter Nero. Der Beweis dafiir wird wesent-
lich durch archidologische Untersuchungen gefiihrt. — Im Anschluf
daran sei auch auf K. Holls wichtige Abhandlung iiber den Ursprung
des Epphanienfestes in den Sitzungsberichten der Berl. Akad. 1917
S. 402—438 hingewiesen, zu der in diesem Archiv schon Weinreich
(XIX 1918 S. 174—190) und Boll (ebenda S. 190f.) sich gesuBert
haben.

Uber die Petrustraditionen liegt endlich noch eine sorgfiltige
Studie von G. Stulfauth vor, die die archiologischen Darstellungen von
Petrusgeschichten mit den Petruslegenden der apokryphen Akten kon-
frontiert.! Das Ergebnis ist dies, daB sich in der Kunst Darstellungen
von einigen dieser Legenden nachweisen lassen, daf andrerseits manche
Darstellungen auf Legenden schlieBen lassen, die uns nicht erhalten sind.
Wichtiger noch ist, daB, wo die kiinstlerischen Darstellungen nicht un-
mittelbar Legendenszenen bieten, sondern ihren Stoff dem Neuen Testa-
ment entnehmen, doch aus den apokryphen Akten die Motive der Auf-
traggeber und die Auffassung der Kiinstler verdeutlicht werden kdnnen.
Der Verf. meint von da aus auch strittige Fragen entscheiden zu kénnen.
So hilt er die Darstellungen des Petrus mit dem Hahn nicht fiir Be-
gegnungs- oder Bekenntnisszenen, bei denen der Hahn nur zur Kennt-
lichmachung der Person des Petrus beigegeben ist, sondern fiir Ver-
leugnungsszenen, deren Sinn eben durch die legendarische Tradition
kenntlich gemacht wird: man beschiftigte sich mit dieser Szene, weil
in ihr Petrus als der Typus des gefallenen und wieder zu Gnaden an-
genommenen Menschen erscheint.

e) Johannesevangelium und Johannesbriefe.

Das Johannesevangelium und die zu ihm gehorigen ,Briefe* be-
handle ich fiir sich, da sie einen eigenen Charakter zeigen, dessen ge-
schichtlicher Ort immer noch nicht mit volliger Klarheit erkannt ist.
Fiir die Klirung der Sachlage aber bedeutet die neue Auflage des
Kommentars von W. Bauer einen grofien Fortschritt.? Der Verf. hat
die starke Verwandtschaft Johanneischer Begriffe und Anschauungen
mit denen der neuen manichdischen und namentlich mandiischen
Parallelen (s. 0. S. 1031f.) erkannt und durch viele Beispiele illustriert.
Durch diese geraten nun auch die hellenistischen Parallelen, die auch
gegen die erste Auflage vermehrt sind, in ein neues Licht, indem der

! Georg Stulfauth Die apokryphen Petrusgeschichten in der alichristlichen
Kunst. Mit 28 Abbildungen. Berlin 1925, de Gruyter u. Co. IX 139 8.

* Handbuch zum N. T. 6: Das Johannesevangelium von Walter Bauer.
2. Aufl. Tib. 1925. Mobr. 244 S.
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mythologische Hintergrund der betr. hellenistischen Anschauungen her-
vortritt. Das Evangelium erscheint daher nicht so sehr in der Néhe
hellenistischer religionsphilosophischer (speziell Philonischer) Speku-
lation als vielmehr im Zusammenhang jener kosmologischen und soterio-
logischen Spekulationen, die vom Orient in Hellenismus und Christen-
tum eindrangen (s. 0. S.101). Hat der Verf. auch noch nicht gewagt,
alle Konsequenzen zu ziehen, so hat er doch einerseits darauf hinge-
wiesen, daB die eigentiimliche, im Johannesevangelium vorausgesetzte
Gnosis bis in die vorpaulinische Zeit hinaufreicht, und hat andrerseits
durch die Zustimmung zur Lokalisierung des Evangeliums in Syrien die
Richtung angedeutet, in der sich die Forschung weiter bewegen mufl. —
Ich selbst habe in einem Aufsatz iiber den Prolog des Evangeliums
wie iiber die Bedeutung der manichsischen und mandsischen Parallelen
in der gleichen Richtung gearbeitet. Den Prolog fiihre ich statt auf
hellenistische Logosspekulation vielmehr auf gnostische Mythologie
zuriick und  glaube sogar, daB er vom Evangelisten aus tauferisch-
gnostischer Literatur ibernommen und christianiert wurde, indem das
fleischgewordene Wort auf Jesus statt — wie urspriinglich —- auf Jo-
hannes den Tiufer bezogen wurde.! Im zweitgenannten Aufsatz fiihre
ich den ganzen Aufrit der Johanneischen ,Christologie* auf jemen
gnostischen Mythos vom erlosten Erloser (s. 0. 8. 100f.) zuriick.?

Diese Versuche, den religionsgeschichtlichen Ort des Johannes-
evangeliums zu bestimmen, haben jedoch ihre Vorldufer in drei bedeut-
samen Aufsitzen G. P, Wetters, in denen der hellenistisch-gnostische
Charakter des Evangeliums auch schon bis zu einem gewissen Grade
erkannt ist; und zwar hat Wetter den Begriff der Verherrlichung
und die Formel »ich bin es“ wie die Formel vom Wissen des
Gnostikers um seine Herkunft und sein Ziel untersucht.® Fiir
weniger gliicklich halte ich seine dem Johannesevangelium geltende
Untersuchung iiber den Begriff des Sohnes Gottes.* Zwar enthilt
sie eine Fiille von Material und wichtige Untersuchungen itber antike
Heilande und 9sio, av@owmos, iber die Motive des Wundertuns, die
Konkurrenz mit der Magie, die Auffahrt zum Himmel usw. Auch ist

' Eucharisterion usw. H. Gunkel dargebracht 2. (Forsch. z. Rel. u. Lit.
des A. u. N. T, N.F. 19, ). Gott. 1923, Vandenh. u. Rupr. 8. 3—26.

* Zeitschr. f. d. neutest, Wiss, XXIV (1925) S. 100—146. .

® Gillis P:son Wetter in Beitrige sur Religionswiss. IV. S. 42—113. Stock-
holm, Bonnier bzw. Leipz., Hinr, 1914/15 in Theol. Stud. u. Krit. 1925 S. 224 bis
238; und in Zeitschr. f. d. neutest. Wigs. XVIIL (1917/18) 8. 49—63.

* Ders. Der Sohn Gotles. Eine Untersuchung iiber den Charakter und die
Tendenz des Johannesevangeliumsg, Zugleich ein DBeitrag zur Kenntnis der
Heilandsgestalten der Antike. (Forsch. z. Rel. u. Lit. des A. u. N. T., N. F. 9).
Gott. 1916, Vandenh. u. Rupr. V 291 S.
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richtig, daf Jesus im Johannesevangelium in manchen Partien als 9eiog
dvowmog gezeichnet wird. Aber der Verf. differenziert wie im Johannes-
evangelium so in der hellenistischen Literatur nicht zwischen Sinn und
Herkunft der einzelnen Motive und iibersieht, daf das Material sich
wesentlich in zwei Gruppen teilt, die durch den hellenistischen 8ziog
dvdowmog und durch den orientalisch-gnostischen Gottgesandten und
Erloser charakterisiert sind. Immerhin bringt er nicht nur viel Wert-
volles, sondern ist auch auf der rechten Spur, was man leider von dem
umfangreichen zweiten Teil der Untersuchungen J. Grills iiber die Ent-
stehung des Johannesevangeliums der 1923 dem 1902 erschienenen
ersten Teile gefolgt ist, nicht sagen kann.! Hatte der erste Teil wertvolle
begriffsgeschichtliche Untersuchungen geboten, so will der zweite Teil
nachweisen, dab der Evangelist die alttestamentliche Typologie der neu-
testamentlichen Schriftsteller durch eine typologische Betrachtung der
griechischen Religion und nebenher auch orientalischer Religionen er-
ginzt habe, und zwar sei das Jesusbild des Evangeliums mit den charak-
teristischen Ziigen des Dionysosbildes gezeichnet. War schon friiher
fiir die Geschichte vom Weinwunder Ursprung aus der Dionysoslegende
wahrscheinlich gemacht worden, so fithrt der Verf. nun die Parallele
Jesus-Dionysos mit einer ebenso erstaunlichen Phantasie wie Gelehr-
samkeit durch. Der Wert des Buches liegt m. E. nur in dem gesammelten
religionsgeschichtlichen Material. — Ebensowenig ist G. Bert auf dem
rechten Wege, wenn er im Johannesevangelium die Darstellung der
Geschichte der seelischen, mystischen Erlebnisse findet, die nach dem
Schema des natiirlichen Lebens mit seinen typischen Vorgingen, Hoch-
zeit, Geburt usw., gegeben sei.’ Richtige Beobachtungen stecken nur
in der Partie, die iiber die Verwandtschaft des Evangeliums mit den
Oden Salomos handelt.

Einen richtigen und bedeutsamen Gesichtspunkt fiir das Verstdndnis
des Johannesevangeliums verfolgt dagegen K. Kundsin in seinen Unter-
suchungen der topographischen Angaben des Johannesevan-
geliums.® Er macht darauf aufmerksam, daf die wichtigsten der topo-
graphischen Detailangaben in den von der altkirchlichen Gemeinde-

1 Julius Grill Untersuchungen iber die Entstechung des vierten Evangeliums.
II. Das Mysterienevangelium des hellenisierten kleinasiatischen Christentums.
Tiib, 1923, Mohr. VII 443 S.

® G. Bert Das Evangelium des Johannes. Versuch einer Losung seines
Grundproblems. Giitersl. 1922, Bertelsm. 144 S.

8 Karl Kundsin Topologische Uberlieferungsstoffe im Johannesevangelium.
(Forsch. z. Rel. u. Lit. des A. u. N. T., N. E. 22). Gott. 1925, Vandenh. u. Rupr.
80 S. Vorher schon ein Aufsatz desselben in der Ztschr. f. d. neutest. Wiss.
XXII (1923) S. 80—91.
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tradition festgehaltenen Stitten ihre auffallenden Parallelen haben.
Und er meint, daB das nicht nur darauf beruhe, daf jene Stitten zur
Zeit des Evangelisten schon eine gewisse sakrale Bedeutung gehabt
hiitten, sondern daf darin vor allem ein #tiologisches Motiv zum Vor-
schein komme: daf das Leben Jesu im J ohannesevangelium die Geschichte
des Urchristentums in Palistina widerspiegele: seine Ausbreitung und
Auseinandersetzung mit dem Tiufertum wie seine Konzentration in
Jerusalem. Wenn, wie ich glaube, der Verf. im wesentlichen richtig ge-
sehen hat, so fillt damit ein neues Licht nicht nur auf zahlreiche An-
gaben des Evangeliums, sondern auch auf die Heimat des Evangelisten.

Neben solch neuen Bemiihungen um das Verstindnis des Johannes-
evangeliums steht die Arbeit, die in den alten Geleisen geht, und die
hier gerade besonders unfruchtbar ist. Sie ist zwar wiirdig représentiert
in Zahns Kommentar; aber gerade dem vierten Evangelium gegen-
iiber versagt des Verf. Scharfsinn vollig, da er von vollig ungeschicht-
lichen Voraussetzungen an seine Quelle herangeht.! Anders ist iiber
Liitgerts Johanneische Christologie zu urteilen, die unter den An-
regungen Ad. Schlatters steht.® Das Buch enthilt ausgezeichnete Ab-
schnitte, befriedigt aber schlieflich doch nicht, da dem Verf. die Ein-
sicht in dag eigentiimliche Verhiltnis der spezifisch Johanneischen
(tedanken zu dem dem Evangelisten iiberkommenen Begriffsmaterial fehit.
Er hat schon gar nicht das Bediirfnis, iiber dieses Begriffsmaterial
durch eine religionsgeschichtliche Orientierung zu unterrichten, und
bringt es so, trotz guter Beobachtungen nicht zu einer eindringenden
Analyse der Johanneischen Begriffe.

Zu meinem Bedauern hat mir die 1921 erschienene neue Auflage
des feinsinnigen Johanneskommentars von Alfred Loisy mnicht vor-
gelegen. Aus Berichten entnehme ich, daf sie im Unterschied von der
ersten Auflage stark unter dem Eindruck der deutschen quellenkritischen
Untersuchungen steht: die Grundschrift, die noch aus dem 1. Jahrh
stammt, enthielt, mystisch-gnostische Meditationen iiber den Christus
des Kults und Glaubens; eine Bearbeitung aus dem Beginn des 2. Jahrh.
glich durch Einfiigungen die Schrift an die Synoptiker an und gab ihr
den chronologischen Aufbau. Ein letzter Redaktor, 20 oder 30 Jahre
spiter, vervollstindigte ihren kirchlichen Charakter durch Uberarbeitung
und Hinzufiigung von c. 21.

In Deutschland haben inzwischen die Versuche der quellenkriti-
schen Analyse nicht geruht, obwohl z. B. Erich Stange die Quellenkritik

! Kommentar zum N. T. IV. Johannes von Theodor Zahn. 5. u. 6. Aufl.
Leipz, 1923, Deichert. VI 733 S,

* Wilhelm Liitgert Die Johanneische Christologie. 2. Aufl. Giitersl. 1916,
Bertelsm, XI 270 S.
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durch einen sehr ernsthaften Versuch, die Einheitlichkeit der Sprache
des ganzen Evangeliums nachzuweisen, widerlegen wollte.! So wenig
der Versuch des Verf. gelungen ist, weil die sprachlichen Erscheinungen,
die die Psyche des Evangelisten charakterisieren sollen, weder alle auf
gleicher Linie liegen, noch auch die schwersten Aporien im Evangelium
erkliren konnen, so dankenswert ist die Schrift als Beitrag zur Charak-
teristik der Johanneischen Sprache. — Seine verschiedenen friiheren
Beitriage zur Quellenanalyse des Johannesevangeliams hat W. Soltan zu
einem knappen und klaren Aufsatz verarbeitet, in dem er seine An-
schauung von der Entstehungsgeschichte des vierten Evangeliums dar-
legt.” Der scharfsinnige Verf. sieht zu viel und konstruiert zu schnell;
deshalb sind seine oft ausgezeichneten einzelnen Beobachtungen und
Vermutungen nicht zu der Geltung gelangt, die sie wohl verdienten.
Insbesondere bin ich geneigt, ihm darin recht zu geben, daB die in das
Evangelium eingearbeiteten Reden vorher eine Sonderexistenz gefiihrt
haben. DaB sie freilich erst nachtréglich in das schon abgeschlossene
Evangelium eingefiigt worden seien, nachdem die Grundschrift sie schon
in Einzelheiten benutzt hatte, ist eine nicht nur wegen ihrer Kompli-
ziertheit unglaubliche Hypothese. Sehr viel richtiger sieht hier
H. H. Wendt, der mit Soltau eine friihere Sonderexistenz der Reden
annimmt; nach seiner Meinung ist eben das Evangelium durch die Ein-
arbeitung der Reden in einen aus verschiedenen Quellen geflossenen
Geschichtsbericht zustande gekommen. An Wendts Hypothese ist nur
das unglaublich, daf die Redenquelle auf den Zebedaiden Johannes
zuriickgehen soll. Im iibrigen stellt sich Wendt seinerseits den Ent-
stehungsprozeB des vierten Evangeliums wohl zu einfach vor und igno-
riert manche Schwierigkeiten. Dies ist wohl der Grund, warum seine
schon 1900 zum erstenmal vorgelegte Analyse nicht die Anerkennung
gefunden hat, die m. E. ihren Grundgedanken gebiihrt. Der Verf. hat
sich daher veranlaBt gefiihlt, seine Anschauung noch einmal ausfiihrlich
zu entwickeln, und hat dabei eine Ubersicht iiber die wichtigen neueren
Untersuchungen gegeben und eine Ubersetzung des Textes mit Unter-
scheidung der verschiedenen Schichten hinzugefiigt.® Zum drittenmal
endlich hat der Verf. seine Anschauung kurz dargelegt in einer Schrift,

1 Erich Stange Die FEigenart der Johanneischen Produktion. Ein Beitrag
zur Kritik der neuen Quellenscheidungshypothesen w. zur Charakteristik der
Johanneischen Psyche. Dresden 1915, Ungelenk. IV 66 S.

t Wilhelm Soltau Das vierte Evangelium in seiner Entstehungsgeschichte
dargelegt. (Sitzungsber. d. Heidelb. Ak. d. Wiss,, phil. hist. KL 1916 VI).
Heidelb. 1916, Winter. 39 S.

3 Hans Hinrich Wendt Die Schichten im vierten Evangelium. Gott. 1911,
Vandenh. u. Rupr. 168 8.
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die in jhrem Hauptteile den Johannesbriefen gewidmet ist’, ohne
daB die neueste Darstellung eindrucksvoller wire; denn der Verf. hat
sich die neuesten Arbeiten nicht zunutze gemacht, und was er z. B.
iiber das Verhiltnis des Johannes zur Gnosis sagt, bleibt auf der Ober-
fliche. Seine schon friiher in einigen Aufsitzen entwickelte Anschau-
ung iber die Johannesbriefe (Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch. XX1
1922 8. 38—42, 140—146; XXIT 1923 S. 57—79; XXIII 1924 S. 18
bis 27) wollen diese alle als aktuelle, an eine bestimmte Gemeinde ge-
richtete Schreiben verstehen und versuchen den Typus ihrer Frommig-
keit mit reichlicher Modernisierung zu interpretieren.

Seither sind in Deutschland nurkleinereBeitrigezurQuellen-
kritik erschienen. Fine Scheidung des Evangeliums in zwei Schichten
versuchte A. Faure (Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. XXI 1922 S. 99—121),
ausgehend von der Beobachtung, dab die alttestamentlichen Zitate in
der ersten Hiilfte des Evangeliums mit einer andern Formel eingefiihrt
werden als in der zweiten. Das Recht dieses Ausgangspunktes hat zwar
Fr. Smend (ebenda XXIV 1925 S. 147—150) mit guten Griinden be-
stritten. Aber davon abgesehen, enthilt Faures Aufsatz richtige Be-
obachtungen, und speziell die Annahme einer ¢nusie-Quelle fiir das Evan-
gelium scheint mir richtig zu sein. — Nicht neu ist Herm. Sasses Be-
hauptung (ebenda XXIV 1925 S.260—277), da Joh. 15—17 in den
umgebenden Text eingeschoben sei; neu ist nur seine Deutung: die Kapp.
15—17 sind eine urspriinglichere Version der Abschiedsreden als die in
Kapp. 13 und 14 vorliegende. Diese Fassung beruht auf jener und will
sie verdringen, was ihr freilich nicht gelungen ist. Das Wichtigste
ist dabei dem Verfasser, daB der Paraklet in der urspriinglichen
Fassung niemand anders gewesen sei als der Evangelist selbst, der in
der sekundiren Fassung dann durch den Geist ersetzt ist. Das scheint
mir freilich unannehmbar zu sein.

Im ganzen hat man den Eindruck, daB der Mut verlorengegangen
ist, dem Johanneischen Problem durch quellenkritische Analyse beizu-
kommen, nachdem keiner der bisherigen Versuche durchschlagenden
Erfolg gehabt hat. In der Tat haben alle bisherigen Versuche zu sehr
mit dem MaBstab moderner Logik gearbeitet. Ich bin zwar der Meinung,
daB es nur eine Logik gibt, die zu allen Zeiten die gleiche ist, aber
erstens sind die Grade ihrer Verwendung verschieden, und zweitens sind
unsere Texte nicht nur Produkte des logischen Denkens. Die mit der
Logik arbeitende quellenkritische Analyse des Johannesevangeliums sollte
also m. E. freilich nicht ersetzt, aber wesentlich ergénzt werden durch

! Ders. Die Johannesbriefe und das Johanneische Christentnm. Halle 1925,
Buchhandl. des Waisenh. VI 151 S,
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stilistische, form- und traditionsgeschichtliche Untersuchungen. Ansiitze
zu solchen stecken hier und dort in der bisher besprochenen Literatur,
aber die Aufgabe ist nirgends direkt in Angriff genommen. Nur zwei
zum Schluf zu nennende Aufsitze machen damit den Anfang. Der eine
ist K. L. Schmidts Analyse der Geschichte vom Weinwunder
zu Kana!; der andere ist Windisehs Abhandlung iiber den Johan-
neischen Erzahlungsstil.? Wihrend K. L. Schmidt an einem ein-
zelnen Beispiel zeigt, wie Tradition und Redaktion zu sondern ist, cha-
rakterisiert Windisch an einer Auswahl, namlich an den Erzihlungen,
die Eigenart des Stiles. Diese Charakteristik, die die Johanneischen
Erzahlungen mit den synoptischen vergleicht, stellt mit Recht fest, wie
bei Johannes an Stelle der kleinen Perikopen breit ausgefiihrte Iir-
zihlungen, und an Stelle der losen Folge von Linzelszenen die Folge
zusammenhingender Szenen getreten ist. Die Charakterisierung der Jo-
hanneischen Erzihlungen als dramatisch halte ich freilich fiir eine schwere
Tauschung; auch scheint es mir methodisch verfehlt, nicht von den
Szenen auszugehen, die ihre synoptischen Parallelen haben, und durch
den Vergleich die Johanneische Figenart zu erfassen; endlich aber ist
es sehr fragwiirdig, vom ,Johanneischen“ lrzéhlungsstil zu reden, weil
es m. E. viel wahrscheinlicher ist, daf der Evangelist diese breit aus-
gefiihrten Erzihlungen schon in der Tradition vorfand. Johanneisch
ist — wenn damit die Kigenart des Evangelisten bezeichnet werden
soll — die Verbindung von Erzihlung mit Zeugnis und Streitrede; und
richtig ist auch, daf der Evangelist das Perikopensystem der Synoptiker
iiberwunden hat. Die Bedeutsamkeit der Stilkritik fiir das Verstindnis
des Evangeliums ist so jedenfalls deutlich geworden.

! Harnack- Ehrung. Leipz. 1921, Hinr. 8. 3243,
t FEucharisterion, H. Gunkel dargebracht 2 (Forsch. z. Rel. u. Lit. des
A, w.N. T, N.F. 19, 2). Gott. 1923, Vandenh u. Rapr. 8. 174—213.



IIL Mitteilungen und Hinweise.

Ein neuer Vorschlag zur Deutung der sator-Formel.

Der Plan, die sator-Formel zu deuten, fiihrt in eine wunderliche Welt
von riitselhaften Buchstabengebilden zu mystischen und magischen Zwecken,
auf ein Gebiet, das in seiner Ausdehnung und Vielgestaltigkeit selbst fiir
den Fachmann schon Jjetzt schwer tibersehbar und in seinem Bestande noch
lingst nicht endgiiltig abgegrenzt ist. Einen beinahe unheimlichen Begriff
von der Stoffiille gewinnt der Nichtfachmann aus Dornseiffs Buch: ,,Das
Alphabet in Mystik und Magie®. Wenn ich es trotzdem wage, wenigstens
iber ein Teilthema mitzureden, so nur deshalb, weil die safor-Formel aus
der Normalebene wie ein einzelner Berggipfel hervorragt, sowohl wegen
ihrer Verbreitung und Haufigkeit, als auch durch ihre feine Ausarbeitung
und durch die suggestive Kraft, mit der sie zur Ergriindung reizt und Ge-
lingen verheiBt. Tatsichlich hat man denn auch die sator-Formel schon in recht
frithen Zeiten und durch die Jahrhunderte hindurch bis heute immer und
immer wieder ganz fiir sich besonders genommen und an ihre Deutung viel
Verstand und Geist gewendet. Der langen Reihe von Ringern um das
sator-Geheimnis! schlieBe ich mich an, natiirlich gleich anderen in der Hoff-
nung, die Siegespalme zugesprochen zu erhalten. Diese Erwartung wiirde
tiberheblich sein, wenn ich mit meiner Leistung eine nichtachtende oder
abfillige Kritik meiner Vorginger verbinden wollte. Ich hleibe jedoch ein
Bewunderer des aus den meisten Losungsvorschligen hervorleuchtenden
Scharfsinnes und bin mir bloB selber durch meine Erfahrung bewuBt ge-
worden, daB zu dem Nachdenken als bestes Stiick die Intuition, ein ge-
schenkter Tiefblick kommen mufB, um eine befriedigende Losung zu er-
zeugen. Ich sagte oben: Ich hoffe, die befriedigende Losung zu haben;
doch bin ich niichtern genug, auch mit der Moglichkeit einer Widerlegung
aus mir entgangenen Gesichtspunkten heraus zu rechnen.

! Es geniige die letzten Arbeiten zu nennen, wo die dltere Literatur je-
weils verzeichnet ist: Seligmann Hessische Blitter f. Volkskunde XIII (1914)
154—183; XX (1921) 1ff; Dorngeiff Das Alphabet in Mystik u. Magie® 1925
79. 179; Zatzmann Hess. Blitter XXIV (1925) 98 ff.; Hepding_ebd. in den An-
merkungen zu Zatzmann und 8. 184. Es sei erwihnt, daB Dornselﬂ'. die ihm
brieflich mitgeteilte Deutung der Formel als Paternosterkreuz als evident be-
zeichnete, ebenso der Herausgeber dieses Archivs.



166 Mitteilungen und Hinweise

Darf ich nun erst einmal meinen Vorschlag bringen und daran, so gut
ich es vermag, eine skizzenhafte Charakteristik anderer Lésungen sowie
einige historische Fragen und Anregungen fiigen? Dabei erinnere ich mich
dankbar an die von Prof. D. Achelis und Prof. Dr. Weinreich empfangene
Orientierung iiber die safor-Literatur.

Die safor-Formel kann hintereinander als Palindrom vor- und riick-
wirts gleichlautend gelesen werden oder sie ist als magisches Quadrat mit
vierfacher Potenz von allen Seiten und nach allen Seiten leshar. Unstrei-
tig ein hiibsches Kunstwerk, zumal die einzelnen Zeilen nicht bunten Wirr-
warr, sondern Worte, lateinische oder scheinbar lateinische Worte ent-
halten. Die Schreibweise ist zumeist lateinisch, bisweilen auch griechisch,
von koptischen und deutschen Nebenformen abgesehen:

SATOR Gatm g
AREPO Qe w
TENET oder: Tever
OPERA OTEQu
ROTAS oWTHG

Aus den 25 vorhandenen Buchstaben lassen sich die Anfangsworte des
lateinischen Vaterunsers: PATER NOSTER zweimal zusammenstellen,
doch so, daB der Buchstabe N, als nur einmal vorhandener Mittelbuch-
stabe, zum Mittelpunkte benutzt wird. Damit bietet sich die Kreuz-
form zur Darstellung der Lésung an. Ubrig bleiben dann vier Buchstaben,
und zwar zweimal A und zweimal O. Es erscheint mir nicht ge-
zwungen, weil der kirchlichen Symbolik entsprechend, wenn ich diese Buch-
staben deute auf die Anfangs- und Endbuchstaben des griechischen Alpha-
betes, die seit alters als Sinnbild der Unendlichkeit und Ewigkeit dienen.
So wiirde sich etwa dies Bild ergeben:

SesEr b

A PATERNOSTER O

HEB®nO

)

Durch welche Vorziige kdnnte sich diese Losung vor anderen Lisungen
empfehlen?
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Ein Eingehen auf alle Fille und auf alle Binzelheiten gestattet weder
der Ort, noch meine unvollstindige Kenntnis; doch treffe ich wohl das
Richtige, indem ich die bisher gefundenen Losungen nach vier Arten
scheide: ‘

1. Soweit ich sehe, die #ltesten, aber bis in die Gegenwart in immer neuer
Gestalt auftauchenden Losungen iibersetzen die fiinf lateinischen Worte und
setzen sie mehr oder minder kiinstlich in einen (Gedankenzusammenhang
mit Beziehung auf das Landleben (Beispiele: Cabrol, Dict. d’arch. chr.I 2).
— Kine Wendung nach der religiosen Seite hin gelingt dabei Sauerhering
(Tagl. Rundschau v. 15. 9, 25) durch originelle Ausdeutung des Wortes
sator und des widerspenstigen Wortes arepo. — Auch Zatzmanns Ableitung
der Worte aus dem Hebriischen bzw. Aramiischen (Hess. Blatter fiir
Volksk.) 148t sich als eine den gewdhnlichen Rahmen sprengende Deutung
an dieser Stelle nennen,

2. Losungen, die durch Permutation der Buchstaben zustande kommen
(Beispiele bei Dornseiff; besonders fein Graf Hardenbergs Ergebnis).

3. Symbolische Losungen, wie etwa die mir obne Quellenangabe zuge-
flossene Deutung eines italienischen Professors Pansa, die aus der viel-
fachen Lesbarkeit des Palindroms und magischen Quadrates eine Beziehung
findet zu Bibelgleichnissen vom Winde und Rade und ihrer sinnbildlichen
Anwendunig anf Ewigkeit, Unendlichkeit und Gott.

4. Die Ausdeutung nach Zahlwerten der Buchstaben (Heis) sei nur er-
wihnt, —

Von simtlichen heute verfiigharen Lésungsvorschligen hat noch keiner
allgemeine Anerkennung zu erreichen vermocht, wenn man auch auf Grund
der neueren Deutungen iiber den wohl seinerzeit berechtigten Pessimismus
Albr. Dieterichs gegeniiber der Deutbarkeit mystischer und magischer Buch-
stabengruppen hinausgelangt ist. Es sieht eben aus, als ob der Weg nie-
mals weiterginge als bis zur Méglichkeit und Wahrscheinlichkeit, solange
man mit den Deutungen nur in der Fliche der Formel sich bewegt. Wie
aber, wenn nun hinter der Fliche der Formel, gleichsam rdumlich ver-
steckt, ein villig anderes, fir sich selber bestehendes (Gedankengebiude
lige, wie etwa nach meiner Deutung das symmetrische, sinnvolle und der
christlichen Archiologie nicht fremde Paternosterkreuz, von dem zwie-
fachen AO umsiumt? Mit einem solchen Inhalte wirde jedenfalls die
saf‘or-Formel ihren Schopfer nicht nur als einen auBergewdhnlich kunst-
reichen und geistreichen Mann charakterisieren, sondern ihn auch als einen
Christen erweisen und damit iber ihre Herkunft eine erste, entschei-
dende Aussage tun. Denn der bloBe Augenschein der Formel verrit noch
nichts davon, daB sie auf christlichem Boden gewachsen sei. Vielmehr
wiirden der Wortlaut und Wortsinn durchaus auch einen heidnischen
Verfasser zulassen, den man auch gar nicht selten vermutet hat. Man
pllegt ja die Formel unter die antiken Zauberformeln zur Bewahrung von
Person und Eigentum vor bisen Gewalten einzuordnen, und tatsiichlich ist
sie in dieser Weise seit itber 1Y/, Jahrtausenden bis in den modernen Aber-
glauben hinein unzihlig oft als Amulett und Inschrift benutat worden, und
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zwar auch im Bereiche der christlichen Kirche und der Gnosis, im ge-
samten Europa sowohl wie in Kleinasien, Agypten und Abessinien.

Damit erhebt sich die Frage nach dem Ursprung der Formel. Die friiheste
Belegstelle scheint ein koptisches Papyrusamulett des Berliner Museums
zu sein. Ob und wie dieses datierbar ist, weiB ich nicht. Ausgeschlossen
ist nat@irlich nicht, daB friihere Zeugnisse noch nicht entdeckt worden oder
verlorengegangen sind. Das in meiner Deutung vorkommende A O wiirde
nach Miillers Artikel 49 in der Prot. R. E2 eine Zuriickverlegung der
Formel bis hochstens zum Ende des 3. Jahrhunderts erlauben. Doch gilt
auch hier das oben zum Amulett Bemerkte.

Man verlifit also den streng historischen Boden, sobald mman es unter-
nimmt, von der Formel selber aus sich ein Bild ihrer Entstehung zu
machen. Aber es dringt mancherlei zu einem solchen Versuche. Zuniichst
ist es, die Richtigkeit meiner Deutung einmal vorausgesetzt, doch seltsam,
daB anscheinend schon das 4. Jahrhundert den religitsen Sinn der Formel
nicht mehr voll besessen hat und daB dennoch die Kirche es war, die eine
nach auflen hin so gar nicht christlich gefirbte Formel, und zwar offenbar
meist mit magischen Absichten, in hiufigsten Gebrauch nahm. Ob sich
daraus der Schlul auf eine aus alter Zeit fortdauernde Ahnung von einem
christlichen Gehalte der safor-Formel ziehen liBt? In welcher Zeit aber
konnte noch ein klarés Wissen um die Sache lebendig gewesen sein? Am
ehesten wohl in einer Zeit, die durch ibre Zustinde und Umstinde einen
besonderen AnlaB und AnstoB gab, christliche Gedanken, insbesondere
christliche Symbole wie das Kreuz, das pater noster und das A O mystisch
zu behandeln oder vor der Umwelt moglichst zu verhiillen. Sofort denkt
man an die Christenverfolgungen und zugleich auch an die christliche
Arkandisziplin. Zwar ist die Lehre von den sogenannten cruces dissimu-
latae, die als geheime Erkennungszeichen der Kultgenossen oder als Geheim-
zeichen gegeniiber den Feinden dienten, etwas in MiBkredit gekommen,
weil solche Geheimtuerer doch nicht etwas verbergen konnte, was lingst
der Offentlichkeit angehorte; aber allein schon die menschliche Neigung
zu geheimnisvollem ZusammenschluB oder AbschluB nach auBen wiirde zu-
mal bei den Anschauungen und Sitten jemer Zeit geniigt haben, um eine
Art Geheimwissenschaft zu begrinden und zu hiiten, und wiirde es auch
weiterhin erkliren, wie im Laufe der Fortpflanzung des Geheimnisses von
einer auserwihlten Schar zur andern das Wissen um den eigentlichen Sinn
des sator-Riitsels versickerte und schlieBlich verschwand. Ziemlich friihe,
fehlerhafte und darum sinnlose Abschriften, jedoch in sich wieder zum

1 Ubrigens achtet Miiller fast ausschlieBlich auf die Verbindung des A QO
mit dem Christogramm, wihrend Dolger (vgl. Dornseiff Alph.® 124 Anm. 1) ein
isoliextes Vorkommen von AQ gchon fiir das 2. Jahrhundert nennt: bei der
Herkunft und Bedeutung des AO wiirde an sich kein noch so nahe an die
Entstehungszeit der Apokalypse heranriickendes Datum auffillig sein. — Ob
und wann das AO in Verbindung mit dem Paternosterkreuze auf Fundstiicken
nachweisbar ist, auch, wie friih das Paternosterkreuz selber bezeugt ist, ent-
zieht sich noch meiner Kenntnis.
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reinen magischen Quadrate zurechtgebogen, sprechen vielleicht von dieser Ent-
wicklung. ,Verstindlich ist auch, daB seitdem der Eindruck von den wunder-
samen §uBeren Eigenschaften der safor-Formel iiber einen nachwirkenden
Rest christlichen Empfindens bei ihrer V. erwendung immer wehr und mehr
die Herrschaft gewann und ihre ledigliche Wertschétzung als Schutz- und
Abwehrmittel forderte und vollendete. So mag die wohl schonste und
sinnigste, ehrwiirdige Geheimformel der christlichen Kirche in die Gesell-
schaft der zahllosen und oft geistlosen Machwerke aus der mystischen
und magischen Retorte herabgesunken sein, um gegenwiirtig nur noch in
den Zauberbtichern des krassen Volksaberglaubens eine vielfache, aber
kligliche Rolle zu spieien. Sollte da nicht die Bemiihung sich lohnen,
der sutor-Formel durch Aufhellung ihrer Geburt und Jugend, durch Er-
forschung ihrer Geschichte und ihrer Bedeutung im kultischen und gemeind-
lichen Leben der alten Kirche den gebiihrenden Platz wiederzuerobern?
Vielleicht darf mein ijsungsvorsch]a.g dazu helfen.

Chemnitz. Felix Grosser.

Eine verkannte Gottheit.

Ko X1 (wwvdug), "Eg. doy. 1841, 658 schreibt: ‘dydienide . Kido[g]

'3'5'0'-5‘- — ) Empeagn afity elver yoouuévy imi Bopod Aidov iyywelov Tijg
AéoBov 6 Bwudg ovrog Evedey péoer iyvny yhvis crepdvov megeupegois
100 #Aedov tig auuydadiig, eig v pETepoo@pBdneay te uély tov “dydisreng.
Els oy uéony 6t adrov Dmcgyer yeylvpuévov Guyitentovindv Te #oGumue &lg
éidog dedrlov, dvtde Tov molov GvayiyviioneTas 1) émyoapy’ 0ty dvvdusde vo
{ia’w‘w‘usv modday mwiotev elg i yoapny Toi X 0téTL T0TE sivee “Aydieoig xel
Oyt TO Tl Toig Guyyeupedcly amavrdusrov "Aydistic. — Die zugehorige
Tafel zeigt in der Tat die Inschrift AI'AIZZIAI | K.1EOOOLZ.
‘ Denselben Stein hat der grofie Heinrich Kiepert gesehen, und Boeckh
in den Nachtrigen zu CIG II p. 1029 herausgegeben, Nr. 2211 b, als
lapis sepuleralis marmoris candidi, ex parietinis Methymnae. ,,Dubito de
nominibus“. Die Lesung stimmt bis auf die Form, £ fir Z, vollig mit
dem Bilde der ‘Egnusels, das iibrigens, wie aus der Vorbemerkung zu
Nr. 651 hervorgeht, von dem sehr achtungswerten K. Qutixlijg, einem
Freunde A. Kirchhoffs, herriihrt. Paton IG XII 2, 524 sagt nur nunc
Ia\.tet vel periit lapis sepuleralis . . . und hat "Apdigseg unter den nomina
virorum et mulierum. Doch ahute ihm nachher die Wahrheit; der Index
VII S. 152 enthilt ) 4ydieis (dea?) 524

Die Sache liegt klar. An der unabhiingigen Lesung zweier hoch-
achtbarer Zeugen ist kein Zweifel. Wir haben einen Altar mit der
Weihung 4ydic6.0: K14099.5. Den Namen des Weihenden setzt Bechtel
H. Pers. 240 ohne erkennbare Beziehung hinter Kigd-Fowvos (Pharsalos).
Die Gottin ist die groBe Mutter von Pessinus Strab. XII 567; Knaack
RE?T 767; L Keil Ost. Jahresh. 18 (1915) 76. Zur dialektischen -
klirung finde ich weder bei Bechtel noch bei Hoffmann ausreichendes
Material; man hat dem Namen nicht getraut.
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Auch Larrschew hat es nicht getan, der IGOP. Eux. II 31 in der
Inschrift von Pantikapeion ITAoveix Umip tidv Svyarépwv nuta medcTayue
AT TICCCH &védnxe abschrieb, jedoch willkiirlich, nicht anders als
Pittakis, dem er sonst gewi weit iiberlegen war, 'Ayylo[vc]c umschrieb.
Um so mehr ist zu schitzen, dal P. Kretschmer Einl. Gesch. gr. Spr.
1952 an ‘Ayylocz: festhilt; C statt € ist kaum als Variante zu rechnen.
PFiir den Schwund des § fiihrt er noch die Inschrift unbekannter Her-
kunft aus Venedig CIG IV 6837 an: Murgi Sedvv 'Aypiores 'Auéoiuvog
otxovépog tijg mokens evyrv. Das gewdhnliche “4ydiotic geben Strabo u. a.
Schriftsteller; ‘Aydieter émquéwm: Dittenberger Or. 28 unter Ptolemaios
Philadelphos aus Gizeh; [ Myroog] v ‘Ayydisrewv CIG 3886,. add. p.
1103. Den Namen leitet Pausaunias I 4, 5 von dem iiber Pessinus lie-
genden dgog v "Aydistev, Arnobius V 5 von der petra Agdus ab, deren
von Fick behauptete Verwandtschaft mit iy80¢ ganz unsicher ist, da die
Vokale nicht iiberstimmen (Kretschmer a. a. O. im Text); also ebenso
zu bewerten wie die Ziwvinvd und Awdvunw). Fiir den Dativ-.0: der
lesbischen Inschrift halfen uns die spiten lesbischen Analogien von "Io:-
o: und Zepdmede 1G XII 2, 98. 113. 114 nichts.

Berlin-Westend. F. Hiller von Gaertringen.

Dionysos in Jerusalem.

Otto Kern hat in diesem Archiv Bd. XXII S. 198 f. auf das im
II. Makk. §, 7 erwihnte Dionysosfest in Jerusalem hingewiesen, von dem
es dort heift: yevouévng 0% Adiovvoiwy fogrijg frayxdfovro of Iovdaioe
woolg ¥jovreg moumedery @ Aoviem. Dazu vergleicht Kern die Stelle
bei Hippolytos: Ilsgl to cwrijgog Nudv "Incod yoteTov el mwepl Tod dvre-
yolotor 49, wo es von Antiochos Epiphanes heiBt: av éxyovos Alesdvdgov
rov Mansdovos. Kol aidtds toig 6t xoungois émegdelc 7] %o@diy Eyoae
Ppigiepe Bopods med TtdY GJvedr Tidévtas Embveey %ol wmeGolg ZoTe-
pavauivovg moumelew TG Aovie, tovg 0: uf) Povlouévovs UmoTdssesdar,
TOVTOVG weTd Eumenyudv xel Eracudv Pocdvev dvergeicder. Kern meint,
diese Stelle gehe ohne Zweifel auf Iason von Kyrene zuriick, und
mit ihr miisse man dann I. Makk. 1, 55 verbinden, wo zwar von
Dionysos nicht die Rede sei, wo es aber auch dhnlich wie bei Hippolytos
heife: Kol émi viv Svodv tdv oludv xel év taig mhazeiog édvpiwv. Kern
schlieBt daraus, dafi die Opfer vor den Haustiiren eben zur Dionysos-
feier gehort hitten. Nun ist es aber sicher, daB Hippolytos den Iason
nicht vor Augen gehabt hat, denn er gibt unmittelbar nach der an-
gefiihrten Stelle seine Quelle deutlich an, indem er sagt, wer Niheres
wissen wolle, kénne es ¢v roig Moaxxaflaixoic finden. Er hat eben nur die
Angaben der beiden Makkabiierbiicher miteinander kombiniert. Die
iiberraschende Behauptung, Antiochos Epiphanes sei ein Nachkomme
Alexanders des GroBen, ist das Ergebnis einer flichtigen Lektiire von
I Makk. 1, 8 ff.; die Worte ¥yoape vijpioue zeigen, dab Hippolytos einen
Volksbeschluf nicht von einem kéniglichen Erlaf unterscheidenkann,derim
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L Makk. 1, 41 und 51 erwihnt wird, wiibrend II. Makk. nichts von ihm
sagt. Die oben angefiihrte Stelle I. Makk. 1, 55 bezieht sich iibrigens
nicht ausschlieBlich auf Jerusalem, sondern, wie der vorhergehende Vers
zeigt, auch auf andere Stidte und besagt ganz allgemein, daB die in
V.44—47 gegebenen Bestimmungen des Konigs ausgefiihrt sind. Man
kann also nicht mit Sicherheit daraus schlieBen, das jene Opfer vor den
Hiusern und auf den StraBen gerade bei der Feier fiir den Dionysos
dargebracht worden sind. Wenn Hippolytos nachher noch bemerkt,
Antiochos habe von Gott die gebithrende Strafe erhalten, so wird er
dabei weniger an I Makk. 6, 8—13 gedacht haben als an die wirkungs-
vollere Darstellung in IL Makk. 9, 5—28, zumal gerade der Verfasser
dieses Buches regelmiBig zu betonen liebt, wie genau sich Schuld und
Siihne bei den Frevlern gegen lahwe zu entsprechen pflegen. So inter-
essant es wire, eine vom II. Makk. unabhingige Benutzung des Iason
von Kyrene bei Hippolytos nachweisen zu konnen, wir miissen darauf
verzichten.

Kern will ferner noch ein Zeugnis dafiir beibringen, dab ein Dionysos-
heiligtum in Jerusalem existiert hat. An sich bedarf es eines solchen
Zeugnisses kaum, denn wenn in Jerusalem eine mwoumj fiir den Gott ver-
anstaltet wird, so muf man doch voraussetzen, daf unter den I. Makk. 1,47
erwihnten Altsren, Heiligtimern und Gdtterbildern auch solche des Dio-
nysos dort vorhanden waren. Die von Kern angefiihrte Stelle aus Iohannes
’Lydus (de mensibus IV 53, p. 109, 18 Wiinsch) lautet: “Eilyvec 68 tov
Oggéng Aévveow, §ui, dg abtol paciv, weds TG 4OUTE T0T fv ‘TegoGoAdporg
Vaov £ Exarignr cradudy T melv dumelor &md youGoT nsmyngs’um &ve’alrauou
& meQumETdouaTe ix mogpUoag el woxxov memornihpéve, &5 ov xal vmélafor
Arovicov eiven 1o {egév. Aber darin wird doch nur eine verkehrte Auf-
tassung der Hellenen erwihnt, nicht die Existenz eines Dionysosheilig-
tums.

Und wenn Kern weiter fragt: ,,Sollte es sich hier nicht auch letzten
Endes um die Hellenisierungsbestrebungen des Antiochos Epiphanes
handeln?“ 50 ist das unbedingt zu verneinen. Einmal, weil der Konig
bekanntlich den Tempel dem Olympischen Zeus geweiht hat, zweitens
weil zu seiner Zeit der beriihmte goldene Weinstock noch gar nicht
existiert hat. Im I. Makk. 1, 21 ff. und danach bei Iosephus ant. XII 250
wird die Pliinderung des Tempels genau geschildert, und alle goldenen
Prunkstiicke werden nebst den Vorhiingen erwihnt, von dem Weinstock
aber ist keine Rede; und ebenso steht es bei der Schilderung des Be-
suches des Pompejus im Tempel und der Plinderung durch Crassus bei
Tosephus ant. XIV 72; 105 ff., bell. I 152, obwohl auch hier die Vor—
hinge mit dem Balken, der sie hielt, besonders genannt werden. Der
Weinstock ist erst an dem herodianischen Tempel angebracht worden,
wie Iosephus ant. XV 395 erzihlt. Er hat groben Eindruck gemacht,
und erst danach konnte der von Iohannes Lydus erwihnte Irrtum der
Griechen entstehen, den auch Tacitus hist. V 5 erwihnt, obwohl er die
Gleichsetzung des J udengottes mit Dionysos ablehnt, wihrend Plutarch,
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quaest. conv. IV 5, sie eifrigst verficht, allerdings ohne dabei des Wein-
stocks zu gedenken.

Gottingen, im Juli 1925, Hugo Willrich.

A curse from Cyrene.

In an inscription assigned by Dr. Ferri to the beginning of the
fourth century B. C. the people of Cyrene place on record their gift of
citizenship to members of their mother-state Thera.! After the decree
proper comes an oath supposed to have been sworn by the colonists
sailing from Thera and by the Theraeans who remained at home. In
it they undertake that Battus shall go forth, that if the colony fails
he and his companions shall on their return enjoy all the privileges of
citizenship, and that whosoever is chosen to go must go; the penalty
for disobedience is death, and is to be inflicted also on any who shelter
offenders. The text continues thus (1. 40 5qq.) émi tovToig Gonie Ewoi-
foavto of e adtel wévovrig nal of wAéovres oikifovtsg i dokg ZmoLiGavro.
1dg Tadta mwagfe®dvrag ral wi fuudvovies 1) Tév €L Aifig olzedvrov i) 1@V
«UTEl MEVOVTOY %Neiveg TAIGGVIES %eAOGOS AeTEXXLOV Emagsiusvor TVTES
cvvelitovteg ol Gvdoeg nai yvvaixeg xal mwaidsg xol waidionar Tov wn Eupé-
vovre Tovutolg Toig Ggniosg dAhe mugfedrte xorareifecdel viv wol notageiy
@omeg Toc %01060g, nei adTOY %el Yovov xai yoNueTa’ T0ig 0& uuivoieLy Tov-
Totg Toig bonlors wci voic mAluior A Aifvav wed Toig wévoist iv Ofga Tuev
ToAddr kel &y B xol wTois %ed yovoLg.

The use of the curse as a sanction in Greek law and belief in its
power hardly need illustration® nor again would the burning of wax
images in private magic, though the precise statement of the relation
between the wax image and the man cursed affords an interesting par-
allel to Theocr. It 28

b -~ \ ’
g ToUTOV TOV %OV Eyw Vv daluove TR
&g 1énot® O Fowrog 6 Mivdiog aitine Aéhpig®

What is significant here is that the community reinforces the magical
potency of the curse with a magical act, identical with the practice
of what we regard as anti-social black magic, and directed at a pro-
spective individual or individuals (including naturally their descendants).*

v Aleund iscrizions di Cirene (Abh. prevf. Ak. Wiss. 19256, v), 191f.: Tafel II 2.

* Cf. K. Latte Heiliges Recht, 611

3 For the solemn emphasis of v in the inscription ef. Pind. Pas. VI 113
@uoce y&e Feds, yeeetdr bg Ilplauov meds fonsior fvage Poudy éxevdodvra, urj
viv dDpeor’ € olnov pije’ éml yieas iEéusv Biov.

1 We are familiar with the practice of weather-magic by a community.
H. J. Rose Classical Review, 1922, 17 sq., has explained the burning of cap-
tured weapons in honour of Lua Mater as intended to destroy by symphathetic
magic the arms still in possession of the enemy; cf. his Roman Questions of
Plutarch, 186 (note on ch. 37).
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Such a proceeding is altogether different from the symbolical acts which
often accompany an oath.!

Whether the oath and the account of the accompanying act rest on
genuine tradition from the past or not, they represent what the citizens
of Cyrene in the fourth century thought their ancestors capable of doing,
and they are therefore a valuable addition to our knowledge of Greek
religious history.

Clare College, Cambridge. A, D. Nock.

Zu den epidaurischen Wundergeschichten.

In der Thersandrosgeschichte (IG IV 2. Nr. 952 Z. 691f.) sind nach
der Verstfentlichung der von Cavvadias neu hinzugefundenen Bruch-
stiicke (doyaiod. "Eqnpu. 1918, 1551f.), durch welche alle fritheren Iir-
ginzungen, auch die von Weinreich in der Sylloge® no. 1169, 691f. vor-
geschlagenen, an entscheidenden Punkten widerlegt wurden, noch zwei
Stellen nicht ganz klar. Cavvadias erganzt Z. 74:75: Tag 0t mélswg 1@V
‘Ahnerv [eyyelifA]odocs o ye;evnuévor. Nun gibt aber dyyéile in diesem
Zusammenhang keinen rechten Sinn. Es konnte sich hier nur um eine
Meldung nach Epidaurus handeln, aber dann ist es recht merkwiirdig,
daB eig ’Enlaavgov nicht gesagt ist; auerdem kommt nachher keine
Antwort, der Gott von lpidaurus scheint also véllig zu versagen, was
eigentlich nicht dazu angetan ist, fiir ihn Propaganda zu machen. Auch
ist die Zusammenstellung ayyéAloveeg xai diamogovuévag recht sonderbar.
Auf dem Stein ist sichtbar ....".. YZAXL. Die zwei angefangenen
Hasten des fiinften Buchstabens konnen natiirlich geradesogut wie zu
einem A zu A oder A erginzt werden. Dann lassen sich die Reste
auch zu [MAN@]A[N]QYZAZ erginzen, was einen klaren Sinn gibt.

InZ.81 ist auf dem Stein zu lesen {0goaro Téuevog AGKiamLoT . ... v
Feot pavievedévra. Cavv. erginzt |adrei el Ta Vmd 10] Beod pevrev-
oBévre, doch ist adrei an dieser Stelle iiberfliissig. Moglich wire dafiir
evdig (vgl Z. 116 xai 74 yovvate loyvod yevéodar £08dg). Richtig ist
aber wohl [xa} t& Aowwe $md 10]5 9eov pavrsvedévia, weil dadurch aus-
gedriickt ist, daB die vorhererwihnte Errichtung des réusvog auch ein
uavrevue des Gottes ist.

Tibingen. Otto Herzog.

Ostereier. ‘

Zu den von F. Kluge in dieser Zeitschrift Bd. XX (1923,24),

S. 356 ff. versffentlichten Ausfiihrungen iiber das Alter und die Herkunft
des Ostereies erlaube ich mir die folgenden Bemerkungen, die sich mir
aus meiner mehr durch den Zufall als durch systematische Nachfor-

schungen tiber den Gegenstand entstandenen Materialsammlung zur rhei-
nischen Volkskunde ergaben.

! As for instance in Livy T 24, 8 g rpopulus Romanus) prior defexit pu-
blico consilio dolo malo, tum tw ille Diespiter populum Romarum sic ferito, ut ego
hune porcum hic hodie feriam. tantoque magis ferito, quanto nages potes pollesque.
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Was die gefirbten Eier angeht, so sind diese am Mittelrhein schon
vor der von Kluge genannten Zeit nachweisbar.

Nach einem Bericht des Pfarrers Konrad Noll von Riidesheim a. Rh.
vom Jahre 1601' begaben sich damals im Rheingau die Kinder auf
Griindonnerstag zu ihren Paten und Goten, um von ihnen (gefirbte?)
Eier und Brezeln in Empfang zu nehmen. Zu Ostern erhielten die Kinder
von den Lehrern in der Schule gefirbte Eier: ,Vielfach wurden die
Eier bemalt und dann die Farbe mit Scheidewasser weggeiitzt, worauf vie-
lerlei Figuren auf dem Fi entstanden. Vielfacher Luxus herrschte hierin.*
Vom Osterhasen, den heute am Rhein jedes Kind kennt, ist auch hier
nicht die Rede.?

Daf die Griindonnerstagseier am Rhein und im Gebiet des Taunus
urspriinglich nicht, wie Kluge will, Zinseier darstellen, sondern eine
Rolle in alten Fruchtbarkeitsfesten spielten, scheint aus mancherlei Volks-
briauchen und -meinungen hervorzugehen, die z. T. noch heute im Nassau-
ischen lebendig oder doch noch nicht vergessen sind. Jedenfalls ent-
behren diese Brauche, die offenbar alt sind, hierzulande jeder kontrollier-
baren Beziehung zu einem Rechtsbrauch, wihrend ihre Verwandtschaft
mit Fruchtbarkeitsriten deutlich zu Tage liegen diirfte. Im Tal der
Weil z. B, eines NebenfliiBchens der Lahn, und anderswo im Taunusgebiet®
verkauft niemand ein Griindonnerstagsei. Diese Eier werden vielmehr
mit Vorliebe zur Brut verwandt, da die daraus erbriiteten Hiihner als
besonders fruchtbare Legerinnen gelten und iiberdies, wie man glaubt
oder glaubte, die merkwiirdige Eigenschaft haben, daB sie alle Jahre
die Farbe wechseln. Soweit die Eier nicht zur Zucht Verwendung
finden, verwertet man sie nur im eigenen Haushalt, weil ihnen eine ,be-
sondere Kraft“ innewohnen soll; in einzelnen Orten ist man der Ansicht,
daf sie vor Bruchleiden schiitzen.

Diese und andere geheimnisvolle Eigenschaften schreibt man aller-
dings auch den Karfreitagseiern zu. ,,Wenn ein schwarzes Hinckel auf
Charfreitag legt, das Haus trifft das Jahr aus keyn Ungliick®, heifit es
in einer Rheingauer Handschrift aus der ersten Hilfte des 17. Jahr-
hunderts.* Und an derselben Stelle® findet sich die Anweisung: ,Auf
Ostern i hart gesotene Eyer, dann bist du das gantze Jahr gesundt®.

Weit verbreitet und von jung und alt geiibt ist das, Kippen* (,,Dupp-
chen”) und Werfen (,,Ditzen) mit gefirbten Eiern zu Ostern, das an
vielen Orten — meist am Ostermontag — seit alters an bestimmten,
bezeichnende alte Namen fiihrenden Pldtzen statt fand, so in Diez an
der Lahn auf dem sog. ,,Osterwasem“®, in Dillenburg und Nanzenbach

1 g F. W. E. Roth Zestschr. fiir Kulturgesch., 11 1895 S. 183ff, bes. 8. 185.
t Der Aufsatz von E. Stemplinger Der Osterhase (Bayrische Staatszeitung
1924 Nr. 92 vom 19. April) ist mir seither nicht zuginglich gewesen.

$ 5. Der Landbote (Beilage zum Wiesbadener Tagblatt) 1908, 14; 1910,
16: 1912, 17.
¢ g F. W. E. Roth a. a. O. S. 187. 5 ebd. S. 188.
¢ 5. Der Landbote 1909, 17.
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auf dem Westerwald auf dem sog. ,Osterwieschen.! Ich erwihne hier
auch diesen Brauch, weil der allerdings einem andern deutschen Sprach-
gebiet angehorige Lexikograph Caspar Stieler (1691) bei dem Worte
»Kippen* bemerkt?: ,Mit roten Eyern kippen ovis paschalibus collidendo
certare’. Wenn auch, wie Kluge feststellte, das Wort Osterei in unserm
Sinne zuerst 1741 in dem Teutsch-Lateinischen Warterbuch von Joh.
Leonh. Frisch belegt wird, so liBt doch die lateinische Bemerkung Stielers

vielleicht durchscheinen, daf es schon 50 Jahre vorher im heutigen Sinne
in der deutschen Sprache vorhanden war.

Wiesbaden. Adolf Bach.

Weinachtsgebriuche der Serbokroaten.

Allen, die sich niher mit Weihnachtsgebriuchen beschiftigen, wird
es hochwillkommen sein, die reichhaltigen und altertiimlichen Weihnachts-
briuche der Serbokroaten musterhaft dargestellt zu finden.® Der
erste Teil der Arbeit behandelt den Festkalender der Weihnachtszeit
von Advent bis zum Dreikénigstag und bringt eine auBerordentliche
Fiille von lehrreichen Einzelheiten und ortlichen Verschiedenheiten. Der
zweite Teil 15t auf Grund reichen Vergleichsmateriales aus dem sonstigen
europiischen und besonders aus deutschem Gebiet der Deutung der
Gebriauche gewidmet: den Grundstock der serbokroatischen Weih-
nachtsbriuche bilden antike Kalendengebriduche (Umziige, Geschenke,
Gabentisch, Anfangszauber, Prognostika, Licht, Feuer, Baumgriin), die
sich mit heidnisch-slavischen Gebriuchen, (die stirker hervortreten bei
der Verehrung des Wassers, der Himmelskorper, bei den Briauchen mit
den Opfertieren) und christlichen Elementen vereinigt haben. Es liBt sich
vermuten, daf die heidnischen Slaven im Mittwinter ein Mondfest mit
Fruchtbarkeitsriten und Totengedenken feierten. Auch nach der Ein-
wanderung auf der Balkanhalbinsel waren die Siidslaven starker Be-
einflussung von Byzanz und Rom ausgesetzt. Das christliche Weihnachts-
fest als mittelalterlicher Jahresbeginn hat viele Kalendenbriuche an sich
gezogen, und die Entstehung einer neuen Schicht von Neujahrsbrauchen
veranlaBt. Der Einflu§ der Nachbarvélker war scheinbar gering. Deutscher
Herkunft ist der Christbaum, der Gugelhupf, und ebenso wirkt deutscher
EinfluB in Weihnachtsliedern und -spielen. Bezeichnend fiir die volks-
timliche Weihnachtsfeier ist der ,Badnjak® d.i. der Weihnachtsklotz,
das Weihnachtsstroh und das ausgebildete Zeremoniell mit dem ersten

Besucher. Sehr dankenswert ist das iiberaus reiche Stichworterver-
zeichnis.

! 8.Jos. Kehrein Volkssprache und Volkssitte in Nassaw. Boon 1872. Namen-
buch 8. 514,

* C. Stieler Der teutschen Sprache Stammbaum und Fortwachs (1691) 958,

3 Die Weihnachtsbriuche der Serbukroatem, vergleichend dargestellt von
Prof. Dr. Edmund Schneeweis, Lektor der Universitit Belgrad. Erginzungs-
band XV der Wiener Zeitschrift f. Volkskunde, 1925. 232 S.
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Den Weihnachtsklotz hilt der Verfasser fiir einen aus der Antike
stammenden Brauch, der dann von einheimischer Baum- und Feuer-
verehrung durchdrungen wurde. Mit Recht wird darauf hingewiesen,
daff wahrscheinlich auch bei anderen indogermanischen Vilkern die
heidnische Baum- und Klotzverehrung auf den Weihnachtsblock iiber-
gegangen ist. Diese Andeutung liefe sich sicher fruchtbringend weiter
ausbauen. Den Weg dazu hat R. Meringer, Indogermanische For-
schungen 16, 151 f. gewiesen. Auffallend ist die Ubereinstimmung der
Behandlung des Badnjak mit der der Hausgétzen zu Weihnachten,
z. B. der Faksar-Niederdeutsche in Norwegen. (Vgl. Rikard Berge, Hus-
gudar i Noreg u. L. Weiser, Germanische Hausgeister und Kobolde, Z. .
Volkskunde Jahrg. 4, H. 1.) Das Weihnachtsstroh geht nach Ansicht des
Verf.s auf die altarische Feststreu zuriick. Fiir den neueren Volksglauben
ist aber bemerkenswert, dafi das Weihnachtsstroh, in Serbien so gut wie
in Skandinavien, — soweit nicht die christliche Deutung, es sei eine
Erinnerung an die Geburt Christi im Stalle zu Betlehem, vorherrschend
ist — und die Spiele auf ihm als reine Fruchtbarkeitszauber gekenn-
zeichnet sind. Das Stroh wird geradezu als Erntefeld aufgefaft und die
Spiele ahmen das Dreschen, im Norden besonders das Fangen und Téten
des Korntieres nach, hier soll das Stroh aufierdem noch von der letzten,
bedeutungsvollen Garbe sein. (Vgl. Martin P. Nilsson, Julkirven, Folk-
tankar och Folkminnen 1922, L. Weiser, Jul, 31 ff.) Dem ersten Be-
sucher, dem ,,Gliicksbringer“, kommt eine besondere Bedeutung zu, von
ibm hingt Ungliick oder Gliick des neuen Jahres ab. Manche iiberlassen
es dem Zufall, wer zuerst kommt, die meisten aber bestellen einen
hiibschen, gesunden Knaben. Vor ihm darf kein Fremder ins Haus, und
niemand will auch gern die Verantwortung fiir das kiinftige Geschick
iibernehmen. Im allgemeinen vermeidet man, wohl hauptsichlich aus
diesem Grunde, Besuche am Christtag. Die Tatsache, dafi Besuche am
Christtag in Schweden fiir unpassend geiten (Nilsson, Arets folkliga fester,
256) und da® man in Schonen frither einen Besucher sogar mit heifiem
‘Wasser zur Strafe iiberschiittete (Nils Keyland, Julbréd, Julbockar och
Staffanssing, 22), beruht scheinbar auf einer #hnlichen Vorstellung.

Wien. Dr. Lily Weiser.

Ein christliches Zauberbuch und seine Vorlage.

Auf einen hiibschen Kleinfund mdochte ich aufmerksam machen, den
A. Barb (Der Osterreichische Limes Heft 16, S. 541.) mustergiiltig heraus-
gegeben und erklirt hat. Bei Carnuntum hat sich in einem verschlossenen
Steinsarge des dritten Jahrhunderts unter anderen Beigaben ein zu-
sammengerolltes Plattchen Silberblech mit der Inschrift gefunden:
Iodg Huinodve(o)v. "Avrowge eijAdey 2x tijg Saldeons. évePinoev dg Ehagog,
Gvéngatey g fods. vmovtd abri) ‘Aotemig "Egeo]iln|" "Avravew, mo[v] dmd-
y{eeig, 16 Hugldvio]v; [w]h od[% elis v& v .... Der Dimon wird, wie
die Nachbildungen zeigen, zu Anfang mit seinem Eigennamen, am Ende
als die Krankheit, die er bewirkt (Migriine), bezeichnet.
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Damit ist die Vorlage fiir ein christliches Amulett gefunden, das
nach meiner Erinnerung in verschiedenen Grundformen und Fassungen
handschriftlich erhalten ist. Zwei Fassungen einer Grundform  bietet
Barb, eine aus Pradels bekannter Verstfentlichung (RGVYV, Bd. II1 3,
S. 151.), eine, die ich im Poimandres nur erwihnte, aus dem Paris. gr.
2316. Letztere beginnt: Ilodg 7o nuixgoevov. Eig 10 uéya vouo 107 ol
100 wavtodvve uévov. dg EEfeyeto TO Nuixgavov, To fuiov ol fuLxgEvo,
™0 GUvegyov ToD dicfohov, dmd T Badn tijg Faddaons nal dmvineey {ad)Td
6 xdgiog fudv “Incove Xoiotd; rai dodbTnGey Uty w0 Vmdyelg, TO M-
#Q&VIoV, 70 FjuLGor 70D NUIKQAvov™; xel dmexoldny xei simey nigLe®y #Tl.
Pradels Text beginnt: Evyn fuixgdvy elg movozépakt. ‘Huixgavov éro-
1E70 amo Ydlecsay %govipusvoy vt Bovyotuevov. xei Dmajvrnee adTd 6 #iigLoz
Wudv ‘Incovs Xototde uul simey attd’ ,,mol Umdyety, %QEvIOV Xl Nuergdy
#al movoxepdli*; — folgen weitere Krankheitsnamen). Beidemal erklirt
der Damon, in einen Knecht Gottes fahren zu wollen, und wird statt
dessen in die wilden Berge verbannt.! Den Schluff bildet beidemal die
Formel der MeBliturgie orduey xadidg, ctduev pere popov.

. In Kleinigkeiten méchte ich aus den Méglichkeiten, die Barb vor-
sichtig offen léBt, das mir Wahrscheinliche herausheben. Dem Heiden
m Ca.rnunt;_um werden seine Amulette mit in den Sarg gegeben, denn
wie im Leben braucht er auch dort Schutz gegen die Dimonen; dal
auch das Amulett gegen Kopfschmerz beigefiigt wird, ist begrei-fllich;
man durfte es ja nicht aufrollen und lesen. Es stammt, wie die Uber-
schrift zeigt, aus einer Sammlung; auf sie kommt es an. Der Mann,
der ein nach ihrer Vorschrift gefertigtes Amulett sich gegen seine Kopf-
schmerzen erwarb, braucht nicht Grieche gewesen zu sein, ja vielleicht
nicht einmal Griechisch gekonnt und am wenigsten natiirlich selbst Be-
ziehungen zu Ephesos gehabt haben. Aber die Sammlung, aus der die
Formel stammt, hat doch wohl ganz oder teilweise Beziehung zu ephe-
sischer Zauberliteratur gehabt. Noch jetzt spielen in unseren christlichen
Sammlungen die &rry 2y Epécn maideg, die natiirlich fiir irgendwelche
heidnischen Schutzgeister eingét,reten sind, eine hervorragende Rolle,
und fiir Ephesos paBt die Vorstellung der dvravge, die Barb iiberzeugend
als den Gegensatz zur Abga erklart, also als den Schadenswind, der aus
dem‘ Meer, bzw. den dort schon sich bildenden Lagunen, kommt, besonders
gut.* Die Uberschriften in den christlichen Sammlungen zeigen jetzt,
daB die heidnischen Formeln nicht einzeln, sondern in kleinen Corpora
libernommen und christianisiert wurden. Die Titigkeit ihrer christlichen
Redaktoren méchte ich etwas schirfer betonen. Wie solche Texte dann
wandern, kann der abessinische Zauber lehren, fiir den ich einst dem

! Danach konnen wir uns eine Vorstellung von der Fortsetzung des heid-
nischen Textes machen. Fiir den ,Begegnungstypus“ in den Amul.etten_vgl.
jetzt die Sammlungen von E. Peterson BIS OEOT 8. 109f. Er entspricht einem
Typus der alteren Offenbarungsliteratur. . .

* Ein anderer Teil der christlichen Texte weist deutlich auf jadische
Quellen, vgl. die nichste Miszelle.
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Schiiler Prof. Littmanns W. H. Worrel die Hauptquelle nachweisen
konnte (Zeitschr. f. Assyriologie XXIII, 1909, vgl. jetzt auch ,Studien
zum antiken Synkretismus* I, 109, A. 4).

Gottingen. R. Reitzenstein.

Zaubertexte und Defixionstafel aus Carnuntum.

Zusammen mit dem soeben von Reitzenstein behandelten "{vravgc-
Text wurden in dem Grabe aufer einigen Gefifien und einer Bronze-
miinze des Maximinus Thrax noch ein eingerolltes Gold- und zwei eben-
solche Silberblittchen gefunden. Das Goldblech zeigt in Zeile 1
ABAATANABAA, also in korrumpierter Form das hiufige Zauberpalindrom
dBlavadavelPe, iiber das zuletzt Dornseiff, Alphabet in Mystik u. Magie®
63f. und Peterson a. a. O. 98f. sprachen. In Z. 2 BA€ITH) (wohl kaum
fiénw), in Z. 3 ungedeutete magische Zeichen. Das eine Silberamulett
(no. 46 Barb) enthilt wohl eine zusammenhingende Formel . ... CAXEIAW |
.. .. WTEIAT® | . ... DAEICEHO; in 1 sieht Barb den Gottesname Iao,
in Z. 3 émlwiei oe 4 #(ect). Darunter einige Zaubercharaktere. Das zweite
Tafelchen (no. 48) bietet CABAWO, dariiber nichtgriechische Zauberbuch-
staben, vermischt mit griechischen, drei in Dreiecksform angeordneten
¢ sowie ein W. Barb weist Parallelen nach (S. 64f), von denen eine
auch zu einem Kopfschmerzenamulett gehort.

Im gleichen Heft des Rom. Limes in Osterreich XVI 135ff, und
160f1f. veroffentlicht Egger mit Abb. und Tafel II sowie vorziiglichem
Kommentar eine Defixionstafel. Auf der AuBenseite stehen sinnlose
Kritzeleien, innen der Defixionstext, der mancherlei Besonderheiten
bietet. Gleich ‘die zu Anfang angerufene Gottertriade ist bemerkens-
wert: Sa(nc)te Dite pater et Veracura et Cerbere auxilie, weil zu dem sonst
oft angerufenen Paar Dis pater und Cerberus sich die alte Eracura ge-
sellt. Dann wird hinter den anschlieBenden Worten g(u)i tenes limina
inferna sive {sive) superna der Text durch magische Zeichen und A
MOHPMH Zolou(®)vog cpeaysic pogivar év dout 10t o[Ae6fjver | und wieder
durch magische Zeichen und Vokalreihe — s. Dornseiff a. a. 0. — unter-
brochen, worauf der lateinische Tenor weitergeht: #[ols pre[co]r fa[ci]a-
|tis] Eudemum . . . . ... [a)d r{egnum inflernum quan celelrisi{me). intra
dies nove[m) vasum reponat (das gestohlene GefaB also). defigo Eude-
m[um]. neclet]i{s] cum pesimo leto. ad infler]os dlucatlis cundem recoli-
gatis m[anibuls, ministeria infernorum [dleulm). cuodi ic (= quomodo hic)
plu(m)bus po(n)dus h(a)bet, sic et [EJud(e)mus hbeat v(o)s iratos (= abeal
ad v. i, ndmlich ,hinabgehen“. So Egger 160, weil habeat vos .iratos
gwar aus Flichen gegen Grabfrevler, aber nicht aus Defixionen bekannt
ist). dnter la(r)vas ........... ate ia(m) hos [fliat quam celerisim(e).
Zeit: Ende des zweiten Jahrhunderts n. Chr.

Tibingen. Otto Weinreich.



