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I Abhandlungen

I Primordi della Religione in Sardegna‘
per Raffaele Pettazzoni, Roma

Con nove figure nel testo

Nella civilta primitiva della Sardegna la religione si mani-
festd sotto il duplice aspetto morfologico dell’animismo e del
naturalismo.

L’animismo sardo & propriamente un manismo o religione
dei morti. Il naturalismo ci si presenta nella forma specifica di
religione delle acque. .

Alire forme di animismo, altri culti di elementi o fenomeni
naturali poterono certo esistere presso I'antico popolo sardo. Ma
noi non ne sappiamo nulla. Invece sul culto dei morti e sul culto
delle acque siamo informati per un duplice ordine di fatti: da un
lato la tradizione letteraria; dall'altro gli avanzi monumentali.

Letterariamente, le notizie di maggior valore e di capitale
importanza ci sono tramandate da Solino, il quale & per noi la
fonte classica per eccellenza, sia in ordine al culto dei morti, sia
in ordine al culto delle acque.

Culto dei morti. Solino I 61: hic Iphicles Iolaum creat, qui
Sardiniam ingressus, palantes incolarum animos ad concordiam
eblanditus, Olbiam atque alia graeca oppida extruxit. Iolenses ab
eo dicti sepulcro eius templum addiderunt, quod imitatus

virtutem patrui malis plurimis Sardiniam liberasset.

! Comunicazione presentata al Congresso di storia delle religioni a

Leida: v. Actes du IVe Congrés international d’histoire des religions,
Leide 1913 p. 142s.
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322 Raffaele Pettazzoni

Attraverso la leggenda greca della %7(6ig intravediamo una
divinita indigena, di cui Iolaos non & che una ipostasi mitica e
un adattamento al linguaggio mitologico ellenico. La grande di-
vinitd sarda, la sola di cui abbiamo notizie e documenti, & il
Sardus Pater (Fig. 1). Eil
tempio del Sardus Pater
che nasce sulla sua tomba:
parallelamente alla trasfor-
mazione del sepolero nel
tempio, intravediamo 'evo-
luzione ideale dello spirito
del defunto, eroizzato, che
diventa un dio.

Culto delle acque.
Solino IV 6 fontes calids et
salubres aliquot locis effer-
vescunt, qui medelas adferunt
aut solidant ossa fracta aut
abolent a solifugis insertum
venenum aut ebiam ocularias
dissipant aegritudines. 1.sed
qui oculis medentur, et coar-

Fig. 1. Monete romane della gens Atia
con I’ imagine del dio supremo dei Sardi
(R. Pettazzoni La relig. primit. in Sar- guendis valent furibus, nam

degna). quisquis sacramento raptum

negat, lumina aquis attrectat: ubi periurium non est, cernit cla-
rius, st perfidia abnuit, detegitur facinus caecitate, et captus oculis
admissum fatetur.

Tanto le acque piovane come le sorgive erano sacre per il
Sardo primitivo. Avevano esse una arcana virtd purificatrice che
combatteva efficacemente il male in ogni sua forma: come dolore
fisico, risanando gli occhi e le membra inferme, e come colpa
morale, rivelando, pel tramite degli occhi, il colpevole spergiuro.

! Cfr. Isidor. Etymol. XIV 6, 40; Priscian. Perieg. 466 sgg. (Poetae
latini minores ed. Baehrens IV p. 290).
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Questa ordalia per l'acqua era praticata dai Sardi specialmente
nei casi sospetti di furto. Alcune statuette di bronzo con quattro
occhi trovate in Sardegna (Fig. 2 e 3) si prestano ad essere spie-

Fig. 2 e 3. Statuette sarde votive in bronzo nel Museo di Cagliari
(La relig. primitiva in Sardegna).

gate come figure votive di persone che, avendo superato la terri-
bile prova, ne erano uscite monde nella coscienza e rimunerate
con un incremento di forza visiva.

Mentre la tradizione classica ci presenta i fatti della religione
sarda quali i conobbero — in un tempo certo assai lontano dalle
origini — serittori d’altra razza, d’altra lingua e d’altra civilta, gli
avanzi monumentali non solo ci parlano dal suolo stesso della

21*



324 Raffaele Pettazzoni

Sardegna, ma, in base ai risultati dell’archeologia generale e spe-
ciale, si dispongono in un ordine successivo e relativamente crono-
logico che raggiunge — a ritroso — le epoche primordiali; e insieme,
poi, 1 due ordini di informazioni, integrandosi a vicenda, ci per-
mettono di disegnare un quadro abbastanza preciso della storia
della religione sarda antichissima.

Seguendo l'evoluzione delle forme di sepoltura in Sardegna,
noi possiamo anche seguire, parallelamente, le fasi successive
della religione dei morti. La quale non fu stazionaria, ma, par-
tendo da un animismo primitivo di grado inferiore, arrivd ad un
animismo pid complesso, e da questo si incammind, a quanto
sembra, verso forme superiori della evoluzione religiosa.

La pid antica forma di sepoltura sarda & la piccola grotta o
camera sepolcrale scavata nella roccia. Queste grotticelle general-
mente si rinvengono a gruppi, a volte cosi numerosi da dare quasi
I'impressione di una necropoli, per esempio, nel territorio di Al-
ghero (Sardegna nord-ovest)!. Esse hanno riscontri notissimi nell’
archeologia preistorica del continente — si italico che europeo —, e
sono generalmente riferite all'epoca che segna la transizione dall’eta
della pietra alla prima eta dei metalli (eneolitica), pur non poten-
dosi escludere che si sia continuato a scavarne anche in epoche
posteriori. Giad con questo primissimo tipo di sepolero troviamo
connessi alcuni elementi che accennano ad una religione rudi-
mentale. Per esempio, sopra le pareti di qualche grotta, o sopra i pi-
lastri che talora ne sorreggono la volta, si sono trovate delle
figure scolpite, e una pilt di tutte frequente, che rassomiglia a una
testa di toro fortemente stilizzata, qualche volta ridotta alle sole
due corna® Inoltre si sono trovati dentro le grotte alcuni idoli
antropomorfi (Fig.4), del tipo che s'incontra sovente nella civilta

! A. Taramelli Alghero: Nuov:i scavi nella necropoli preistorica a grotte
-artificiali di Anghelu Ruju, Monumenti antichi pubblicati per cura della
R. Accademia dei Lincei XIX 1909, 397 sgg. — Cfr. Notizie degli scavi
1904, 801; G. Pinza Monumenti primitivi della Sardegna, Monumenti an-

tichi della R. Accad. dei Lincei, XI 1901.
* A. Taramelli Alghero 4556 Fig. 37; cfr. 469 Fig. 46; 505 Fig. 70.
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326 Raffaele Pettazzoni

adatto allo svolgersi dei riti e delle cerimonie del culto, tra cui ci
¢ esplicitamente attestato il rito dell'incubazione. Dicono infatti
Aristotele e i suoi commentatori Simplicio e Filopono?, che in Sar-
degna vigeva il costume di dormire presso le tombe degli eroi, i
quali eroi — soggiungono — erano i figli di Herakles e delle Thes-
piadi, venuti sotto la guida di Io-
laos a colonizzare la SardegnaZ.
Qui si tratta di una’ leggenda in-
digena tradotta in veste greca:
come Iolaos &, in linguaggio mitico
ellenico, il Sardus Pater, non altri-
menti gli Heraklidi sono la tradu-
zione nello stesso linguaggio di
quegli avi indigeni eroizzati, il
cui ricordo si tramandd di gene-
razione in generazione sino

al folklore moderno, dove

)
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10 . Q  digiganti. Diceva la sa-
6‘_)‘:8 Fig: 6..Pia.n.ta. di una tomba “g ga indigena — riporta-

det giganti (Ausonia III). ta da Simplicio o da lui
riferita agli Heraklidi — che questi eroi avevano comservati
intatti i loro corpi, cosi da non offrire sembianza di cadaveri, ma
di dormienti. Qui assistiamo al divenire del mito dal rito: e il
rito & appunto quello dell'incubazione, perché coloro che la pra-
ticavano cadevano quasi in un sonno letargico che durava — a
testimonianza degli autori citati — per pit giorni e pid notti con-
secutive. In realtd mi sembra che nessuna difficoltd si opponga
a identificare le tombe dei giganti con le tombe degli eroi della
tradizione.

! Aristot. phys. IV 11, 1; Simplic. in Aristot. . ¢. pag. 218, 21 (Com-
ment. in Aristotelem IX 707); Philop. in Aristot. L. ¢. (Comment. in Arist.
XVII 715). — Cfr. Tertullian. de anima 49.

* Cfr. Diodor. IV 29; V 15; Pausan. VII 2, 2; IX 23, 7; X 17, 5.
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Procedendo, si presenta un’altra identificazione. L’ultima evo-
luzione della sepoltura sarda avviene quando essa si trasforma in
un tempio. Cosi nasce il tempio di Tolaos (sepulero eius templum
addiderunt), cioe del grande iddio indigeno, il Sardus Pater: il
che equivale a dire, in linguaggio storico-religioso, che dall'avo
eroizzato nasce la figura del dio. Dall’animismo si passa al teismo.
Ora, il tempio della tradizione letteraria® si identifica con un tipo
di santuario che ci & stato rivelato dagli scavi recenti: un santuario
assolutamente caratteristico e tale che non ha riscontri nell’archi-
tettura religiosa del mondo classico: un edificio che si connette
per il suo tipo struttivo alla tradizione megalitica, affermando,
cosi, in modo non dubbio il suo carattere autoctono, ma che rap-
presenta questa tradizione nella sua fase pil recente, piu evoluta
e pid completa®. Un ampio vestibolo (Fig. 6), dove si consuma-
vano i sacrifici, metteva capo a una scala, che scendeva sotto terra
fino alla base di una specie di pozzo circolare coperto superior-
mente da una volta a cupola (Fig. 7). In fondo era una conca
scavata nella roccia, la quale doveva essere protetta da un coperchio
e doveva contenere un liquido, evidentemente un liquido sacro,
e precisamente l'acqua che serviva ad operare le guarigioni mira-
colose e a denunziare i colpevoli di furto.

Questo fatto ci dice che nella fase pid evoluta della religione
sarda, presso il santuario del Sardus Pater, vennero a trovarsi
giustaposti e fusi i due elementi religiosi primordiali dell’animismo
€ del naturalismo.

Infatti la religione naturalistica dell'acqua dové pure dal canto
suo percorrere, come quella dei morti, certe sue fasi di sviluppo.
I concetto che informa 'ordalia per I'acqua, come ogni altra prova
ordalica, proviene dalla credenza in una energia latente e possente

! xarecxsbase 02 (6 'Iddeog) wal . . . dedr vaodg: Diodor. V 15.

2 A. Taramelli Notizie degli scavi 1909, 412; 1911, 291. R. Pettazzoni
Le antichita protosarde di¢ Santa Vittoria, Bullettino di paletnologia
italiana, XXXV 1909, 169 sgg. — G. Spano Bullettino archeologico sardo
I 1857, 65 sgg.; A. Mayr Globus LXXXVI 1904, 135; Lovisato Bollettino
della societs adriatica di scienze naturali tn Trieste XX 1900, tav. 1II 1, 2.
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che emana dalle cose della natura: una credenza di tipo magico
affine a quella del mana e dell'orenda, e — per citare una am-
biente piu vicino alla Sardegna — del dZo presso gl'indigeni della
costa di Guineal. Questa credenza ed altre analoghe e conuesse,
noi possiamo bene attribuirle, senza tema di errare, alla mentalita
religiosa dei Sardi primordiali; ma poi esse vennero meno, e certo
erano scomparse del tutto al momento in cui si era compiuto quel
processo evolutivo che portd ambo le forme della religione sarda
a confluire sulla figura del Sardus Pater.

Da un lato il gruppo multiplo degli avi eroizzati si singolarizza —
per un processo mitico ben noto — nella figura unica e somma
di un solo eroe, che prelude al dio. Dall’altro I'acqua, dotata in
origine di un suo intimo e arcano potere, finisce per diventare
soltanto uno strumento di grazia o di castigo nelle mani di un
dio benefico e morale. Cosi I'animismo e il naturalismo e, col
naturalismo, la magia, confluiscono insieme nella figura del dio
supremo. Riti e concezioni magiche, riti e concezioni animistiche
tutti si risolvono in lui. Egli & il centro e il fulcro delle credenze
indigene. Quando la sua figura sorge sull’orizzonte religioso, sem-
brano tramontare, o meglio, fondersi e confondersi nella sua luce
tutti i fantasmi preesistenti, preformati nella coscienza religiosa
delle eta anteriori.

Come si spiega questo fatto? In gran parte con le vicende
storiche della Sardegna. Nell'incalzare delle invasioni straniere,
nel succedersi delle genti semitiche, greche e romane, apportatrici
di civiltd nuove, ma tutte estranee e tutte ostili allo spirito indi-
geno, nelle lotte lungamente e tenacemente combattute contro
glinvasori, il dio divenne il simbolo ideale della stirpe: la sua
figura crebbe smisuratamente nella coscienza della gente sarda. In-
carnazione dell'idea nazionale, egli sopravvisse attraverso i secoli
nelle memorie e nella fede del suo popolo, partecipe dei suoi destini,
idea indelebile del suo pensiero.

__Ma forse, anche, preesisteva una credenza latente e primordiale

! C. Spieth Zaubermittel der Evheer in Togo, Globus LXXXI 1902, 314.
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in un essere supremo — quale si trova non di rado presso le religioni
dei primitivi —, la quale, rievocata nei momenti piu travagliati
della storia del popolo sardo, rivisse nella figura dominante del
Sardus Pater.

Questi fatti e queste idee che possono parere esposti in una
forma alquando dogmatica, sono stati da me trattati pid ampiamente
o, per quanto fu possibile, documentati in un lavoro speciale su
La religione primitiva in Sardegna’.

I1 mio intento &, ora, di illustrare una scoperta della quale non
potei tener conto in quella mia pubblicazione, e che, in base ai
risultati acquisiti, assume un particolare valore in ordine alla ri-
costruzione dell’antichissima storia religiosa della Sardegna.

A Tonara, nella regione centrale dell'isola, alle falde del Gen-
nargentu — dunque in quella zona che fu per pidt lungo tempo
inaccessibile alle influenze straniere, e dove le tradizioni indigene
si affermarono e si continuarono piu salde e pit tenaci che al-
trove —, si & trovata una picecola grotta, che per il tipo della
pianta e il modo della costruzione appartiene indubbiamente alla
classe delle grotte sepolerali da noi accennate, per quanto la man-
canza di trovamenti, dovuta, a quanto sembra, ad antiche viola-
zioni, non consenta di assegnarla con certezza a questo o a quel
periodo della preistoria sarda. Questa grotta presenta una cella
principale in cui si aprono due altre celle secondarie (Fig. 8 e 9).
La cella principale & poi preceduta da un’antecella o vestibolo
irregolarmente circolare. Nel mezzo di questo vestibolo, lungo
I'asse che va dall'ingresso esterno alla porta (interna) della cella,
sl & trovato nel suolo un incavo in forma di conca circolare,
avente 45 cm. di diametro e 8 di profondita. ,I1 carattere dell'inci-
sione nella durissima puddinga — dice lo scopritore? — mostra
la contemporaneitd di questo bacino con’ tutto il resto del lavoro

! Piacenza 1912.
2 A. Taramelli Ricerche di antichita preistoriche e romanme nel terri-
torio di Tonara, Notizie degli scavi 1911, 384 sgg.
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di seavo della tomba. .. .. 11 fondo conteneva terriccio carbonioso

e ceneri, e diede anche una grossa scheggia o coltellino di ossidiana,

Fig. 8. Pianta della grotta sepolcrale preistorica di Tonara
(Notizie degli scavi 1911).
roccia assolutamente mancante sul luogo.”
La forma dell’incavo, la sua regolarita, la sua accuratezza, la
somma di lavoro che fu necessario per eseguirlo fanno credere
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che esso fosse destinato a uno scopo ben preciso, e tale che per
essere raggiunto richiedesse appunto cosi fatta opera, di quella
determinata forma e natura. Non si praticd nella roccia durissima
un simile incavo se non per deporvi qualche cosa che non poteva
essere deposto altrimenti. Il contenente fu fatto per il contenuto.
E questo contenuto fu un liquido®.
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Fig. 9. Sezione della grotta sepolcrale preistorica di Tonara
(Notizie degli scavi 1911).

Qui il pensiero corre spontaneamente a quel complesso di
varie credenze e usanze comuni fra i nostri volghi, nonché presso
alcuni ‘selvaggi’, in virtd delle quali I'acqua figura assai spesso
come un elemento del culto dei morti.

Per esempio: & stato assodato che accanto ai riti destinati
genericamente a provvedere di cibi e bevande gli spiriti dei

111 Taramelli pensd a un foculo destinato per un culto funebre a
base di sacrifizi consumati sulla fiamma. Un fuoco, per essere acceso,
non ha bisogno di un cosi fatto focolare che lo contenga. Naturalmente
I'incavo poté essere utilizzato in epoche posteriori per accendervi il fuoco:
di qui deriveranno i residui carboniosi. Si tenga presente che la tomba fu
violata e frugata gia in antico: ‘rinettata completamente la tomba, essa
riveld di essere stata completamente spazzata della sua suppellettile
primitiva . . . La presenza di varii frammenti di stoviglie romane lascia
supporre che in questa etd P'antica tomba fosse stata violata per dar
luogo a nuove sepolture’ (Taramelli Notizie degli scavi 1911, 387).
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trapassati, esiste anche un rito speciale determinato dal bisogno
specifico del dissetamento attribuito all’anima dei morti. G.Bel-
lucci! ha studiato questo rito nelle fasi pit antiche della preis-
toria italica, riscontrandolo gii, a quanto sembra, nell’etad neo-
litica (tomba di Sepino, Campobasso), ma specialmente nell’eta
del ferro (necropoli di Terni); e ha citato a riscontro le usanze
analoghe che persistono presso i volghi odierni dell'ltalia cen-
trale, nonché presso alcuni selvaggi (Mincopies). Generalmente
si tratta di vasi deposti (a piedi del cadavere, secondo il rito cos-
tante nella necropoli di Terni), con dentro il liquido destinato a
provvedere al dissetamento. Ma nell’Africa settentrionale si usa
anche praticare delle piccole cavita alla base delle pietre tombali,
per versarvi I'acqua — o fare che vi si raccolga la pioggia — de-
stinata al medesimo scopo.

Tutta un’altra serie di usanze & fondata sulle proprieta puri-
ficatrici dell’acqua; la quale, come & deposta accanto al morente
o al morto da poco, cosi talvolta & deposta accanto alla tomba,
percheé I'anima del morto possa non solo dissertarvisi, ma anche
farvi le sue abluzioni?.

! G. Bellucei Sul bisogno di dissetarsi attribuito all’anima dei morti,
Archivio per l'antropologia e I’etnologia XXXIX 1909, 213. Sard anche
da tener presente quel gruppo di credenze che si riferisce alla sete delle
anime dei morti (specialmente dei morti di morte violenta, e pit special-
mente degli appiccati) concepita come causa di siccitd (0. Janiewitsch
Durstige Seelen, nell'Archivio XIII 1910, 627; cfr. anche i titoli sepolcrali
coll’ iscrizione Join cor 6 "Ociers T6 Pvyody $dwe, A. Dieterich Nekyia 96;
e Propert. V 5, 2). Onde anche, per ottenere la pioggia, si usa spargere
acqua sulle ossa di un morto. Questa usanza & stata osservata in Algeria
(A. Wiedemann Regenzauber, nell’Archivio X1V 1911, 640). Un ulteriore
riscontro & offerto da un ambiente che & anche pid intimamente connesso
con la Sardegna: la Corsica; dove per ottenere la pioggia si portava in
Processione, fino a pochi anni fa, una testa di morto, che poi era gittata
da un fanciullo dentro un ruscello: F. C. Conybeare The use of a skull in
‘@ rain-making ceremony in Corsica, Folk-Lore XIX 1908, 332; ecfr.
R. Pettazzoni La religione primitiva in Sardegna, 110.

* P. Sartori Das Wasser im Totengebrauche, Zeitschrift des Vereins
fiir Volkskunde, XVIII 1908, 363, 3875. — Cfr. I. Goldziher Wasser als
Démonen abwehrendes Mittel, Archiv fiir Religionswiss. XIII 1910, 20.
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Comunque sia di tali riscontri, e per quanto degni essi ap-
paiano di esser presi in considerazione, io ritengo che nel caso
specifico della tomba sarda la nostra attenzione debba rivolgersi
in primo luogo a quanto ci & noto sul suolo stesso della Sardegna.
Se applichiamo qui il principio dell’ambiente culturale — o, se-
condo il Farnell, dell'adjacent anthropology —, dobbiamo consta-
tare, anzi tutto, che il fatto rituale dell’epoca eneolitica (?) non
resta isolato, ma s’inquadra in un complesso ben definito di feno-
meni religiosi locali.

Sappiamo, infatti, che la religione sarda conobbe il culto dei
morti e il culto delle acque. Sappiamo inoltre che nella fase reli-
giosa pid evoluta e completa questi due culti si trovarono asso-
ciati: idealmente intorno alla figura del sommo dio indigeno, e
materialmente nei templi a pozzo che avevano il loro elemento
essenziale nella conca rupestre protetta da un’alta volta e conte-
nente l'acqua consacrata, guaritrice di morbi e avente virta di
sanzione sopranaturale nella pratica dell’ordalia.

L’idea che si presenta spontanea & che 'incavo circolare della
grotta funebre di Tonara sia, se non il prototipo, almeno l'ante-
cedente della conca rupestre circolare dei templi a pozzo: ante-
cedente cronologico, e, insieme, equivalente ideale, in quanto dove
servire in origine a contenere l'acqua destinata a una pratica
religiosa connessa, come che sia, col culto dei morti dormienti
entro la cella 'eterno sonno.

Che sin d’allora si trattasse di pratiche ordaliche, non siamo
in grado di asserire con sicurezza. Certamente il fatto pit im-
portante & di trovare agli albori della religione Sarda associati
quei due medesimi elementi sui quali essa ci appare costituita
nelle sue fasi pid evolute e a noi meglio note.

Lo studio della religione sarda ci da la possibilita — davvero
non frequente nella scienza delle religioni — di penetrare le idee
religiose di un popolo preistorico e di seguirle nel loro svolgi-
mento successivo.

Le religioni preistoriche hanno per lo studioso un effettivo
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vantaggio sopra le religioni dei popoli incolti moderni, se e in
quanto i loro fatti possono disporsi in serie successive. Allora
veramente la paletnologia diventa preistoria. A tale effetto
occorre che i dati archeologici siano integrati da una qualsiasi
tradizione.

In questa condizione singolarmente favorevole si trova — non
ostante la scarsezza dei dati tradizionali — lo studio della reli-
gione sarda.

In Sardegna troviamo un culto dei morti associato con pra-
tiche che richiedono l'uso dell'acqua. Tale associazione non &
certo infrequente nella tipologia dei culti animistici Ma in
Sardegna assume un particolare valore perche da questi prineipi
gia vediamo disegnarsi l'avvenire della religione Sarda: la figura
dell’avo eroizzato che assurge alla dignita di dio, 'acqua consa-
crata che diviene strumento ordalico nei crimini controversi, e
finalmente la fusione dei varii elementi e il loro concentrarsi sulla
figura culminante del Sardus Pater, in cui si riassumono tutte
le correnti dell’antico pensiero religioso sardo; cosi come sul
vertice della cupola sacra, che dominando Yorlo ripido della
giara era visibile di lontano, dalle valli digradanti intorno, dai
campi sottostanti, dai sentieri praticati su per gli opposti monti
8i volgevano gli sguardi e i cuori commossi e i voti fervidi degli
isolani, in attesa che la ricorrenza di una sacra festa solenne li
radunasse vicino ed intorno al tempio venerato del nume.



Uber die dubere Erscheinung der Seele in den Vor-
stellungen der Volker, zumal der alten Griechen

-

Von Otto Waser in Ziirich

Vorbemerkung., Mit den Vorstellungen, die sich die Alten, ins-
besondere die Griechen von der #uBern Erscheinung der Seele machten,
hat sich Erwin Rohde in seinem unvergiinglichen Buche Psyche, Seelen-
kult und Unsterblichkeitsglaube der Griechen nicht beschiftigt; dariber
ist auBer der niitzlichen, aber diirftigen Jenenser Dissertation von Richard
Hirsch De animarum apud antiquos imaginibus, Leipzig 1889, namentlich
zu vergleichen die iiberaus verdienstliche Arbeit von Georg Weicker
Der Seelenvogel tn der alien Literatur und Kunst, eine mythologisch-archio-
logische Untersuchung, Leipzig 1902?, hervorgegangen aus des Verfassers
Dissertation De Sirenibus quaestiones selectae, Leipzig 1895, und neuerdings
wiederum zugrundegelegt dem Artikel Seirenen in Roschers Ausfiihrlichem
Lexikon der griechischen und romischen MythologieIV 601—639, wo Weicker
das Gesamtmaterial in groferer Abgeklirtheit und auch wieder viel Neues
bietet. Dem Eidolon ist von Alfred Korte ein trefflicher Artikel gewid-
met in Pauly-Wissowas Real- Encyclopidic der classischen Altertumswissen-
schaft V 2084 —2096. Aber Seelenvogel (und was damit zusammenhiingt)
und Eidolon bilden nur einen Teil der Vorstellungen. Ubersichten tiber die
verschiedenen “uBeren Erscheinungsformen der Seele (in der Meinung
der Alten) streben an die Artikel Psyche in dem Dictionnaire des Anti-
quités grecques et romaines von Ch. Daremberg und Edmond Saglio (von
Georges Nicole in Genf) und in Roschers Myth. Lexikon, ungefihr gleich-
zeitig entstanden, nicht ohne gewisse Wechselbeziehung. Was ich vor
fiinf Jahren fiir Roschers Lexikon iiber der Seele iuBere Gestalt zusammen-
gestellt, mochte ich in der folgenden Studie einer erneuten Behandlung
unterwerfen und nach verschiedenen Seiten ausbauen, dabei natiirlich
Wiederholung von Gesagtem moglichst vermeiden. Fiir die Betrachtung
behalte ich bei die Einteilung in die drei Hauptabschnitte: Seelenvogel
bez. Seelentier, Eidolon, Psyche-Schmetterling.

! Vgl. dazu die Besprechungen von G. F. Hill Class. Rev. XVII 1903, 375 f.;
W. H. Roscher Wschr. f.klass. Philol. XX 1908, 8951F.; Sam Wide Berl. philol.
Wschr. XXIII 1903, 780 ff.; R. Wiinsch Hess. Blitter f. Volksk.1I 1903, 151f.;
0. Gruppe Die mythol. Lit. 1898—1905, 354 ff., sowie Weickers Nachtrag
Ath. Mett. XXX 1905, 207 ff,
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I Seelenvogel bez. Seelentier

Eine, wie wir sehen werden, weitverbreitete, sozusagen iiber-
all begegnende Vorstellung ist die vom Seelenvogel, auf griechi-
schem Boden zumal in der Gestalt der sogenannten Grabsirene
nachweisbar. Diesen Seelentypus hat schon Collignon in der
Revue archéologique von 1875 (XXX 203) konstatiert, und in dem
Handbuch der ,Archiologie der Kunst“ von Karl Sittl (1895)
findet sich (8. 844) die ausfiihrlichere Darlegung: ,Die Geister
der Verstorbenen erscheinen als kleine gefliigelte Wesen, einst
als Vogel mit Menschenkdpfen (wie in Agypten die Seele! ein
Vogel ist mit Menschenkopf, manchmal sogar mit Armen, S. 433),
dann als kleine gefligelte Menschen — Kriegern fehlen die
Fliigel — spiter #hnlich den Eroten“... Sehen wir nun niher
zu. ,Aus der richtigen Erkenntnis des Verhiltnisses zwischen
Homer und dem Volksglauben (von Rohde zwar nicht zuerst ge-
funden, aber zur allgemeinen Anerkennung gebracht) ergab sich
von selbst, daB die spiter in der bildenden Kunst wie in der
Literatur, im Totenkult wie im Aberglauben fortlebenden Vor-
stellungen von den Sirenen nicht durchaus aus der Odyssee ab-
zuleiten, vielmehr zum Teil als die Ausliufer der volkstiim-
lichen Anschauungen zu betrachten seien, die das Epos auf-
genommen und verklidrt hatte“?, und so hat auch Weicker, aus-
gehend von den Sirenen als Totengeistern, fuBend auf den For-
schungen von Rohde und Crusius, zumal auf des letztern Auf-
satz ,Die Epiphanie der Sirene“?, die Vogelgestalt nachgewiesen
als die #lteste Vorstellung, die man sich von der #uBeren Er-
scheinung der Seele machte. Dem ,Seelenvogel® in seinen
Wwechselnden Gestalten ist er in seiner Monographie nachgegangen
und hat ein ungemein reiches Material zusammengetragen, frei-

! Hier hitte Sittl ba sagen sollen statt ka, vgl. z. B. Alfred Wiedemann

Die Religion d. alten Agypter S.1217. Friedr.von Duhn in diesem Archiv
XU 1909, 184.

% Gruppe a. O, S. 354, 3 Philol. L 1891, 93 —107.
Archiv f, Religionswissenschaft X VI 29
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lich gelegentlich auch sein Prinzip tiberspannt: ob man in
allen von ihm ins Feld gefiihrten Féllen auf eine andere Deu-
tung verzichten Lonne, bleibt die Frage. Den Kunsttypus
des Seelenvogels leitet Weicker wohl mit Recht von den alten
Agyptern her, die in ihren Hieroglyphen die Seele unter dem
Bild eines Vogels darstellten?, und zwar ist es der Ba, der die
Gestalt eines Vogels hat, gewthnlich mit menschlichem Kopf
und menschlichen Héinden, der am ehesten unsern Vorstellungen
von der Seele entspricht.® Nach Roschers Erkundigungen ge-
horen diese Seelenvogeltypen mit ihren ,,Hosen* und ,gekreuzten
Fliigelspitzen® dem Typus der in Agypten so hiufigen Sperber
und Geier (?) an, die beide in der dgyptischen Religion und Kunst
eine ganz hervorragende Rolle gespielt haben und als nach Blut
und Aas gierige Tiere ganz von selbst zu ,,Seelentieren®, d. h.
zu Inkarnationen der vom Korper befreiten Seelen werden muB-
ten. Noch im sogenannten Nebengrab der alexandrinischen Ne-
kropole von Kom-esch-Schukifa erscheint gelegentlich der Seelen-
vogel, im Profil nach rechts, ein unbértiger menschenkdpfiger
Vogel mit Urdus tiber der Stirn, mit der Sonnenscheibe zwischen
Kuhh6rnern auf dem Kopf, mit Gehinge iiber der Brust, so in
einer Wandmalerei, die etwa ein halbes Jahrhundert jiinger ist
als die dgyptisierenden Fresken des dritten Stiles von Pompei.*
Offenbar in diesen Zusammenhang hinein gehort auch das so-
genannte Harpyienmonument von Xanthos in Lykien vom
Ausgang des sechsten Jahrhunderts v. Chr. Wir sehen da zwei-
malzwei ,,Harpyien“ (oder Sirenen?) als Todesdaimonen, ge-
wissermaBen Todesengel in Vogelgestalt mit weiblichem Kopf

! Vgl Hill a. 0., Gruppe a. O. 8. 355, Roscher a. O., R. Hacklin die-
gem Archiv XII 1909, 204 ff.; doch geht dieser wohl zu weit, wenn er sagt:
»Nur in den Fallen, wo die Menschenvdgel wirklich in der Eigenschaft
als Seelenvigel charakterisiert sind, diirfen sie auch so benannt werden,
in allen iibrigen Fillen nur Sirenen.*

2 Weicker Seelenvogel S. 85. ® Vgl. z. B. Wiedemann a. O.

4 Vgl. Theodor Schreiber Die Nekropole von Kom - esch - Schukifa
8.150f. Tf LXII und mein Referat in d. D. Lit.-Ztg. XXX 1909, 2375.
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und weiblichen Briisten, mit eiférmigem Abschlufl des Korpers,
Eidola (s. u.) von Verstorbenen wie kleine Kinder in den Armen
entfiihren.! An die #lteren ostgriechischen Typen schlieBen sich
die des griechischen Mutterlandes (Chalkis, Korinth, Boiotien,
Attika) an, dann die der ostgriechischen Kunst in hellenistischer
Zeit, endlich die der westgriechisch-italischen Kunst (Etrurien,
Campanien, Unteritalien, Rom). Nur ein paar Proben. Fiir
Korinth ist besonders bemerkenswert das hiiufige Vorkommen
von birtigen Sirenen und solchen mit Kalathos auf dem Kopf,
und ein Unikum in der Vasenmalerei ist der behelmte Menschen-
vogel des korinthischen Kugelaryballos zu Karlsruhe (Nr. 81)%
wohl die Seele eines Kriegers repriisentierend. Sodann bietet
im Kreis der korinthischen Vasenbilder ,das erste sichere Bei-
spiel fiir eine Seelenvogeldarstellung® der Kugelaryballos in
Miinchner Privatbesitz, den R. Hackl in diesem Archiv® wieder-
gegeben hat: vor der Sirene liegt hier ein Mann auf dem Riicken
mit leicht emporgerichtetem Kopf und halb gehobenen ge-
streckten Armen, offenbar in die Gewalt des Seelenvogels ge-
geben, der seine miichtigen Fittiche wie die Schatten des Todes
tber ihn ausbreitet; am nichsten kommen die Darstellung
eines spitetruskischen Skarabaios und die eines altkorinthischen
Tontiifelchens.t Fine, wie es scheint, selbstindige Schopfung
der attischen Kunst liegt vor in dem Flugschema der Sirene,
Wie es z. B. auf der Exekias- Amphora im Louvre (F 53) und auf
einer kleinen attisch-schwarzfigurigen Amphora des Cabinet des
Bll@as (Nr. 817) verwendet ist, und diesen attischen Sirenen

! Vgl. dazu die westgriechische Terrakotte im Berliner Antiquarium
bei Weicker 8.7 Fig. 5; Hinweis auf das ,,Harpyienmonument* ‘bei
Weicker Seelenvogel 8.7, 32f., 126 f.; iiber die (wirklichen) Harpyien in
der Funktion von Todesgenien und ihre mannigfache Bezichung zum
Seelenreich vgl. Sittig in Pauly-Wissowas Real-Encycl. VII 2419f., 29 ff,

* Vgl. Weicker 8. 85 Fig. 15. Daremberg-Saglio Fig. 5839. Roscher
1118215 Abb. 2.

* XII 1909, 204 ff.,, danach bei Roscher IV 610 Abb. 2.

4 Vgl. Weicker 8.7 Tig.2 und 8. 142 Fig. 64, wiederholt bei Roscher
IV 613 Abb. s,

22*
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im Flug diirfte nachgebildet sein diejenige unter dem Henkel
einer korinthischen Oinochoé im Britischen Museum (A 1353).!
Erst in der jiingern attischen Sepulkralskulptur erscheinen die
sogenannten Grabsirenen.? Diese auf Gribern stehenden Sire-
nen pflegte man frither zu deuten als Sinnbild der fortwihrend
tonenden Klage um den Toten ; dagegen erscheint einleuchtend die
erst von Weicker mit aller Bestimmtheit ausgesprochene Auf-
fassung, daB diese Sirenen Abbilder der entschwundenen Seelen
seien. Noch hat sich kein Beispiel gefunden, das iiber die letz-
ten Jahrzehnte des filnften Jahrhunderts hinaufreichte, und
doch 148t die Darstellung der auf dem Grabmal stehenden musi-
zierenden Sirene auf iltern weiBgrundigen Lekythen entspre-
chende plastische Werke schon fiir das sechste Jahrhundert
vermuten. Unterscheiden lassen sich musizierende und klagende
Grabsirenen, und bei den letztern kehren fast regelmiBig die
gleichen Trauergebirden des Haarraufens oder Schlagens an die
Brust wieder; seltener sind andere Typen, z. B. Grabsirenen, die
das Motiv der trauernden Dienerin® wiederholen* Aus diesen
Darstellungen ergibt sich auch das richtige Verstindnis fiir
zwel weitere Denkmiler. In einer alterttimlichen Darstellung
zu Koroneia, dem Werk des Thebaners Pythodoros, trug Hera
Sirenen auf der Hand. DaB des Pausanias Erklirung fiir dieses
Attribut nicht geniigt, ist zugestanden; ebensowenig befriedigt
die neuere: bei dem aphrodisischen Charakter der Sirenen be-
ziehe sich deren Beigabe auf Hochzeit, Ehe und insbesondere
Kinderzucht® wogegen einleuchtend ist die Deutung dieser Hera
mit den Seelenvigeln auf eine echte chthonische Gottin.® Bei
Euripides Hel. 168f. heiBen die Sirenen Tochter der Chthon,

! Vgl. Weicker S. 161 Fig. 82 und S. 144 Fig. 68. RoscherIII 3215
Abb. 8 und 4. 2 Vgl. z. B. Bruckmannsche Tf. 549.

3 Furtwingler La coll. Sabouroff 1 Tf.15—17, Bruckmannsche Tt. 534.

¢ Ausfiihrlicher dariiber Weicker 8. 171 ff.

5 Zu Paus. IX 34, 8 vgl. z. B. Roscher I 2133, 15 ff., Hitzig-Blimner
Paus. 11T 497.

8 Weicker Seelenvogel S. 18. S. Wide in diesem Archiv X 1907, 261.
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Hera aber ist mitunter die Erde® und daher Herrin der Unter-
welt und der Seelen; gerade im Lokalkult des boiotischen Koro-
neia scheint diese chthonische Seite im Wesen der Hera beson-
ders lebendig geblieben zu sein, wie denn iiberhaupt Boiotien
in allen auf den Totenkult beziiglichen Gebriuchen und An-
schauungen hervorragend konservativ war. Und nicht minder
zutreffend hat Otto Crusius ein hellenistisches Reliefbild zu Paris
in der Sammlung Froehner als ,erotischen Alptraumtypus® er-
klirt.? Dagegen gehort nicht hierher der ,,Androsiren” in pom-
peianischen Wandgemalden: in ihm klingt nicht etwa noch der
hocharchaische Typus der bértigen Sirene nach, vielmehr er-
scheint er gleich andern schwebenden Figuren rein dekorativ ver-
wendet, entsprungen dem Bediirfnis formaler Responsion.?

Doch nicht allein der menschenkdpfige Vogel gilt als Ab-
bild der Seele, auch in reiner Vogelgestalt ward sie im Bilde
wiedergegeben — ,wenn durch andere Umstinde der daimo-
nische Charakter des Vogels unverkennbar ist, fiigh Weicker
vorsichtig bei in dem spitern Aufsatz, wo er im Zusammen-
hang mit dem Seelenvogel ,Hihne auf Grabstelen® behan-
delt* Und in der Tat schlieBt sich direkt an die Darstellung
der Leier spielenden Sirene auf einem altarihnlichen Grabpfeiler,
wie wir sie auf der weiBgrundigen Lekythos im Britischen Mu-
seum B 651 sehen, jene andere an auf einer ziemlich gleich-
zeitigen weiBgrundigen Lekythos im Nationalmuseum zu Athen,
nur dafl hier zwischen den beiden Greisen (statt der Sirene)
d‘e?_li‘ahllxl'eachtshin auf dem Grabmal steht.® Und ebenso treffen

- ! 80 nach der Deutung Milanis, vgl. Gruppe Myth. Lit. 1898—19056
. 608.

* Vgl, Theodor Schreiber Hellenist. Reliefbilder Tf. LXI (,,Silen und
Sirene), dazu Crusius Philol. L 1891, 93 ff., wiederholt bei Roscher IV
615 Abb. 8, bezeichnet als , Symplegma von Sirene und Landmann®.

* Vgl. Weicker Seelenvogel S. 181f.

* Ath. Mitt. XXX 1905, 207—12, vgl. dazu Eugen Fehrle Der Huhkn
im Aberglaulien, Schweiz, Archiv f.Volksk. XVI 1912, 66—75 (67, 11).

® Vgl. Roscher IIL 8218 Abb. 7 und 8. Schweiz. Archiv. f. Volksk.
a. 0. Fig. 2.
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wir z. B. eine Sirene mit Haube auf niederm Grabhiigel
stehend vor einer dorischen Siule, das andere Mal den Hahn
neben dem Grabpfeiler.! Einen gewthnlichen Vogel als ,Seelen-
vogel“ sehen wir z. B. auch hinter der Todesg6ttin (Persephone?)
emporstreben auf einem in Boiotien (Mykalessos?) vermutlich
in der zweiten Hilfte des fiinften Jahrhunderts entstandenen
Teller im Nationalmuseum zu Athen (Nr.537)% ferner iiber dem
von der gefliigelten Eos weggetragenen Leichnam des Memnon
rechtshin fliegend, direkt tiber des Toten Mund, auf der kleinen
rotfigurigen Amphora der Sammlung Bourguignon zu Neapel.?

Wenngleich die bildlichen Darstellungen die deutlichere
Sprache reden, auch in der Literatur lilt sich wenigstens in
Spuren noch ein Niederschlag erkennen von der alten Vorstel-
lung von der Vogelgestalt der abgeschiedenen Seelen. Bei Homer
heiBt es wiederholt: ,,Die vy} entfliegt aus dem Leibe zum Ha-
des“*,und den Odysseus belehrt die Mutter, dal die Seele entfliege
und dahinschwebe einem Traume gleich.® Und weiter: dem
schlafenden Achill erscheint die ¢y des Patroklos; wie er aber
verlangend nach ihr die Hinde ausstreckt zu einem letzten Lebe-
wohl, da war sie entwichen unter die Erde, gleichwie ein
Hauch, mit leisem Gerdusch, wie es junge Vogel oder Fleder-
miuse verursachen; verouyvie heift es da (11. XXIII101) von
der Pvyy: zwitschernd (der gleiche Ausdruck wird I1. II 314 von
wirklichen Vogeln gebraucht) enteilt sie zum Hades. Und
zwitschernd und schwirrend wie Flederméiuse, nach homerischer
Auffassung doch wohl echte Vigel, folgen die Seelen der von
Odysseus getGteten Freier Hermes, dem Seelengeleiter.” Und
wiederum wird das Geschrei der Toten, die in der Unterwelt
vor dem mit drohend gespanntem Bogen einherschreitenden

! Vgl. Roscher IIT 3219 Abb. 9 und 10.

2 8. Wide Ath. Mitt. XXVI 1901, 147 ff. z. Tf. VIII. Gruppe a. O.
3567, 456.

8 Ann. d. I. LV 1883 tav. d’agg.Q. S.Reinach Rép. des vases I 347, 2.

4 I1. XVI856. XXII 862, vgl. auch XXIII 880. Batrachom. 208. 212.
5 0d. XI 222, vgl. v. 207f. ¢ 0d. XXIV 51f.
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Herakles erschreckt nach allen Seiten flattern, verglichen dem
Geschrei der Vigel!; da erinnert Weicker daran, daf Herakles
die Stymphalischen Vigel bekimpft- hat, eine lokale Gattung
gewalttitiger Seelendaimonen, die in der Ortssage ihre reine
Vogelgestalt bewahrt haben: darum fliehen vor Herakles auch
die Seelenvogel im Hades.? Das alles diirften Rudimente sein
des vorhomerischen Glaubens an die Vogelgestalt der Menschen-
seele.® Vereinzelte Belege hierfiir hat noch die spitere Literatur
aufgespart. Man wollte gesehen haben, wie aus dem Mund des
sterbenden Wundermannes Aristeas seine Seele in Rabengestalt
entflogen sei*, und vom sterbenden Demosthenes heiflt es bei
Lukian®: 6 0% yalosiv slxdv awémry. Weille Tauben seien da-
mals zum ersten Mal bei den Griechen erschienen, da des Mar-
donios Flotte am Vorgebirge Athos Schiffbruch erlitten® —
soll es doch ein heute noch lebendiger Seemannsglaube sein, daf
die Seelen ertrunkener Matrosen die Gestalt von Méwen anneh-
men’. Auch den Verwandlungssagen l4Bt sich manches Ein-
schligige abgewinnen: die erste Erzihlung des Antoninus Libera-
lis, die von der Ktesylla, enthélt den auch in christlichen Legen-

U xdoyyn vendoy . . . olavay & Od. XI 605. 633.

* Weicker Seelenvogel 8. 21,1. Nicht mehr zu folgen vermdgen wir,
wenn Weicker weiterhin (S. 22) als ,eins der besten Zeugnisse fir die
Vogelgestalt der Seele bei Homer* auch den Traum der Penelope heran-
zieht, Od. XIX 536 ff., ein Adler habe ihr zwanzig Giinse erwiirgt, darauf
sich zu erkennen gegeben als ihr Gemahl, der zuriickgekehrt, den Freiern
ein Ende zu bereiten. Dieser Traum. ist doch wohl rein symbolisch zu
verstehen und hat seine treffende Parallele in dem Kriemhildens von dem
wilden Falken, den ihr zwei Aare zerfleischten.

> Vgl. auch RieB Rh. Mus. N. F. XLIX 1894, 189f. S. Wide Ath. Mitt.
XXVI 1901, 153fF. Norden Verg. Aen. B.VI 8.162, 1. Finsler Homer S.469.

* Plin. n. h. VII 174, vgl. Herod. IV 15. Pauly-Wissowa Real-Encycl.
11 878, 13 fF, 5 dnuoed. éym. c. 50.

¢ Charon von Lampsakos Ath. IX p. 894e. Ailian. v. h. I 15. FHG
132 3,

" 8. Wide a. 0. S. 155, 2, vgl. Grimm D. Myth.* I1 690f. Am Bos-
boros gelten kleine dunkle, lautlos streichende Wasservogel heute noch

als Seelen der Verstorbenen (Mitteilung von Wiinsch nach eigener Er-
kundigung).
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den wiederkehrenden Zug, daB sich der Tote in eine Taube ver-
wandelt und sein Leib verschwindet. Seelenwesen in Vogel-
gestalt sind auch die Triume, wie sie in Vergils Unterwelt in
den Zweigen einer alten Ulme nisten?, und schlieBlich sind eine
Fundgrube derartiger Vorstellungen Artemidors Oneirokritika.?

In neuerer Zeit hat Julius v. Negelein an vielen Beispielen
namentlich die psychologischen Gesichtspunkte der Vorstellung
der ,Seele als Vogel“ entwickelt? und desgleichen hat Wilhelm
Wundt in seiner , Volkerpsychologie® auch die ,,Seelenvorstel-
lungen® im Zusammenhang behandelt! Fir das menschliche
Empfinden nimmt der Vogel innerhalb der Tierwelt einen eigen-
timlichen Platz ein: , Das Mysterium seiner Entstehung aus
dem Ei hat ihm eine wichtige Stelle in den alten Ursprungssagen
verschafft; die Tatsache, daB aus dem gleichbleibenden Korper des
Eis die verschiedenartigsten Wesen sich entwickeln, fiihrte zu der
Vorstellung, daB man in ihm den Wesenskeim par excellence zu
sehen habe® Leicht hat sich im Volksglauben der verschie-
densten Volker ein ideeller Zusammenhang gebildet zwischen
Vogel und Seele; eine Reihe gemeinschaftlicher Attribute ward
ihnen von der Volksmeinung beigelegt, so namentlich schnelle
und geriduschlose Fortbewegung, spricht man doch vom Flattern
und Huschen gleicherweise der (eister wie der Vdgel, ferner
schwache, leise, verklingende Stimme, v6lliges Fehlen des Ver-
standeslebens, Gabe der Weissagung etc.® All dies Eigentiimliche,
Ritselhafte im Leben der Vogel, ihr unberechenbares und ge-
heimnisvolles Kommen und Gehen aus dem und in den Raum,

1 Dariiber Norden a. O. S. 210 ff.

* Vgl. dazu E. RieB Volkstimliches ber Artemidoros, Rh. Mus. XLIX
1894, 177—193.

? v, Negelein Seele als Vogel, Globus LXXIX 1901, 857—61. 381—84.

* Wundt Vélkerpsychologie (Eine Untersuchung der Entwicklungsge-
setze von Sprache, Mythus und Sitte) II 2, 1. 1V* 1, 78ff, fir den Seelen-
vogel speziell 1T 2, 72ff. IV*1, 157 ff.

5 v, Negelein a. O. S. 857.

6 Vgl. v. Negelein a. O. S. 358. 381f.
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in welchem man den Sitz der Unsterblichen wihnte, lieB sie
vor andern Tieren geeignet erscheinen, dem Menschen iiber den
Willen der Gtter oder iiber dasDunkel der Zukunft Andeutungen
zu machen,! und, sei erginzend beigefiigt, geeignet auch, als
Verkérperungen der Seelen zu gelten. Skizzieren wir in Kiirze
die ausgedehnte Verbreitung der Vorstellung von der Vogel-
gestalt der Seele.? Sie war in Indien lebendig in alter und neuer
Zeit. Wohl das wichtigste Zeugnis innerhalb der &ltern indi-
schen Literatur ist die Vorschrift eines Rechtstextes, beim Toten-
opfer auch den Vigeln einen KloB, wie ihn die Manen empfangen,
hinzuwerfen: denn es wird gelehrt, daB die Viter einherziehen,
das Aussehen von Vigeln annehmend.® Noch immer aber wird
Im ganzen indischen Archipel die fliichtige Seele oft als Vogel
dargestellt, so auf Borneo und Sumatra, und auch bei den In-
landstimmen Malakkas, der malaiischen Halbinsel, besteht, ,wie
bei andern Vélkern, z. B. den Malaien, ein inniger Zusammen-
hang zwischen Menschenseele und Vogel“.* Nicht anders liegt
die Sache fiir das germanische Altertum und fiir den deut-
schen Volksglauben aller Zeiten. Auch hier gilt die Seele,
wie das bereits Jacob Grimm ausgefiihrt’, der kindlichen
Phantasie des Volkes fiir einen Vogel, der aus des Sterbenden
Mund geflogen kommt. Und Wilhelm Wackernagels ,,Beitrag
zur vergleichenden Mythologie“ unter dem Titel "Exea mregdevre

' 0. Schrader Sprachvergleichung und Urgesch.® II 141, vgl. Roscher
Das von der ,,Kynanthropie* handelnde Fragment des Marcellus von Side
(Abh.d. 8. G. W. phil. hist. CL. XVII 1897 Nr. 3) S. 731,

* Eine Reihe von Literaturnachweisen danke ich der Freundsechaft
Prof. Ed. Hoffmann-Krayers in Basel.

® Hermann Oldenberg Die Religion des Veda S. 563, vgl. Albrecht
Weber Ind. Stud. 11 1853, 159. XIII 1873, 283. v. Negelein a.0. S.382f.
Ignaz Goldziher Globus LXXXIII 1904, 301, 2. Paul Sartori Die Speisung
der Toten, Jahresber. d. Gymn. Dortmund 1903, S.63. Zachariae (nach W.
Caland) Zeitschr. d. Vereins f. Volksk. XVII 1907, 470 usw.

4 Vgl. H. H. Juynboll in diesem Archiv IX 1906, 264 f. 432. 438,

* D. Myth. 11 6901, IIl 2461, vgl. auch Paul Herrmann D. Myth.

((LPz. 1898) S.23 f. Elard Hugo Meyer Myth.d. Germanen (StraBb.1903) S.76
478).
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(1860) entheben wir folgenden Passus: ,Der heilige Geist den
Christen eine Taube, der bose ein Rabe: auf dem gleichenWeg liegt
die allgemeiner verbreitete Anschauung, nach welcher auch das
Geistige im Menschen, das Stiick von Gottlichkeit, das er in sich
trigt, und diese oder jene hinaus und hinauf sich erschwingende
Regung seines Dimoniums als ein Vogel gefait wird . . . be-
sonders aber wird von der ganzen Seele so gesprochen® —
worauf einschligige deutsche Redensarten und sonstige Belege
sich anschlieBen.! Der deutsche Aberglaube schreibt den Vogeln
etwas ,(feisterhaftes”? Vorausahnendes, Prophetisches zu; viel-
fach treten sie da als Todesboten auf, indem sie durch Picken
und Anklopfen an die Fensterscheiben den Freunden des Ver-
storbenen dessen Hinscheiden kiinden® Ist jemand in der Fa-
milie gestorben, so offnet man die Fenster, damit die Seele
hinausfliegen kann.* Kine eigentiimliche Schutzgeistersage lebt
zu Diemeringen an der Higel; sie erzihlt von einem weiBen
Schwan, in dessen Gestalt die Seele des SchloBherrn zuriick-
kehrt als Schutzgeist seines Weibes und seines Hauses.> Nach
Eugen Mogk® 148t sich aus dem Volksglauben eine vollstindige
Seelenfauna zusammenstellen, aus dem deutschen sowohl wie
aus dem skandinavischen: Kinderseelen erscheinen besonders
hiufig in der Gestalt von Vigeln, Jungfrauen in der von Schwi-
nen, listige Minner als Fiichse, grausame als Wolfe und dergl.;
den Vergleichspunkt bilden jeweilen die Eigenschaften der
betreffenden Menschen. GewiB hat auch unser altes Ammen-

1 Vgl. W. Wackernagels Kleinere Schriften 111 2331f.

* Vgl. Adolf Wuttke Der deutsche Volksaberglaube d. Gegenwart, in
3. Bearbeitung von E. H. Meyer (Berl. 1900) S. 118 (166), Seele als Vogel
auf den BRumen umherfliegend S. 56 (62).

3 E. L. Rochholz Deutscher Glaube und Brauch im Spiegel der heid-
nischen Vorzeit (Berl. 1867) I 101. v. Negelein a. O. S. 384.

¢ Joh. Aug. Ernst Kéhler Volksbrauch wsw. im Voigtlande (Lpz. 1867)
S. 440 bezeugt diesen Brauch fiir Olsnitz, Planschwitz, Wiirschnitz.

® Vgl. Wilhelm Hertz Deutsche Sage im _Elsaf (Stuttg. 1872)
S. 107f. 257f.

¢ Vgl. Herm. Pauls Grundrif d. german. Philol.? 111 (1900) 263 f.
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mirchen, der Storch bringe die Kinder, seine Wurzel im Seelen-
glauben; von den Stérchen iiberliefert Gervasius von Tilbury
(IIT 75) einen Volksglauben, nach welchem sie Menschen sind,
die sich nur bei uns als Viogel zeigen.! Dem deutschen Volks-
glauben gleicht bis ins kleinste der des Nordens: auch hier
haben wir die ganze nordische Fauna, eine besondere Rolle aber
spielt der Nachtrabe, das K#duzchen, nach schwedischer Sage
die Seele eines ausgesetzten Kindes. Fiir Skandinavien findet
Léon Pineau? einen Beleg, eine besonders interessante Spur des
Glaubens, daB der Toten Seelen iibergehen in den Kérper von
Vigeln, in der rithrenden ,,Vise“ von Redselille og Medelvold;
als Nachtigall erscheint die Seele der verstorbenen Redselille
dem Verfiithrer und Geliebten Vidervold (oder Medelvold). Viel-
zitiert sodann ist die Notiz, dal im Litauischen die Milch-
straBe Pauksztu-Kielas heiit, d. i. die StraBe der Vogel, wahr-
scheinlich weil man die Seelen der Verstorbenen in der Gestalt
von Vigeln auf ihr herumflatternd sich vorstellte, und daf aus
demselben Grund auch die Finnen die Milchstrae den ,Vogel-
weg" nennen, d. h. wohl der zum Himmel emporsteigenden vogel-
gestaltigen Ahnen, weil eben auch die Slaven die Seelen der Ver-
storbenen in Vogelgestalt herumflatternd dachten.® Wir lesen bei
J. Grimm: ,Nach Ansicht der heidnischen B6hmen schwebte
die Seele als Vogel aus des Sterbenden Munde so lange irr auf
den Biumen herum, bis der Leichnam verbrannt war: dann er-
langte sie die Ruhe®, und diese Mitteilung bestitigt, wenigstens
teilweise, Joseph Virgil Grohmann mit seiner Anmerkung:

! Paul Herrmann D, Myth. S. 24f. Mogk a. O.

* Les vieux chants populaires scandinaves (Gamle nordiske folke-
viser) T (1898) 99 . 115 ff.

3 J. Grimm D. Myth.* II 691. Ignaz Johann Hanusch Die Wissen-
schaft d. Slaw. Mythus (1842) 8. 272 (277. 319). F. Nork (Korn) Die
Sitten und Gebriuche der Deutschen und ihrer Nachbarvolker (Stuttg. 1849,
in J. Scheible Das Kloster XII 1) S. 271 f. Kohler a. O. 440 f. Herm. Cohen
Ztschr. f. Volkerpsych. VI 1869, 121. v. Negelein a. 0. 383, 78; iiber die
MilchstraBe vgl. in diesem Archiv XI 1908, 56 ff.
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»,Nach altb6hmischem Glauben ward die Seele, sobald sie den
Korper verlieB, befliigelt und fing an, auf den Biumen herum-
zufliegen . . “' Und wiederum auch nach armenischem Volks-
glauben fliegen die Seelen unter der Gestalt von Végeln (eines
weiBen, wenn der Verstorbene unschuldig, eines schwarzen,
wenn er ein Schuldiger war) und setzen sich im Hofe auf die
Biume, wo man sie hiufig gesehen haben will, besonders die
Kinderseelen, die im Paradies auch auf dem mythischen ,,Weih-
rauchbaume® sitzen.? — Selbst den Juden scheint die Vorstellung
vom Seelenvogel nicht ganz fremd gewesen zu sein; freilich
hat sie sich bei ihnen nur in einer vereinzelten sprachlichen
Spur erhalten, in dem talmudischen Ausdruck $vpy ~izx zippor
naphscho ,,Vogel der Seele (Bab. B. Komma, fol. 90b); auBer-
dem wird gelegentlich in den Psalmen die Seele verglichen mit
dem zippor, wofiir die Septuaginta 6rgovdlog bietet, vgl. besonders
Psalm CXXIV 7.3 Dem , Seelenvogel im islamischen Volks-
glauben® hat, durch v. Negeleins Abhandlung angeregt, ignaz
Goldziher eine Spezialbetrachtung gewidmet. * Zunichst laBt sich
aus vorislamischen, heidnisch-arabischen Dichtern das Vor-
handensein der Vorstellung bei den alten Arabern belegen. In
Gestalt eines Vogels (wieder spielt die Eule, die Nachteule eine

! Zu Grimm D. M.* I 691 vgl.J. V. Grohmann Aberglauben und Ge-
bréuche aus Bohmen und Mihren I 194. Wuttke a. O. 56 (62). v. Negelein
Globus LXXVIII 1900, 289, 4. LXXIX 1901, 383, 73.

* Manuk Abeghian D. armen. Volksglaube, Diss. Jena 1899 8. 10,
dazu v. Negelein a. O. 8. 289 bez. 383, 74; vgl. auch August Freih. von
Haxthausen Transkaukasia(1856) I 335: , Die Seelen der Gerechten kom-
men oft als schéne Viogel herab aus den lichten Hohen und schauen
von einem Baume aus auf ihre Lieben und Nachgelassenen; darum titen
die Armenier keine Waldvigelchen und zeigen den Kindern oft die Vogel-
chen auf den Zweigen: ‘Das ist euer Viterchen, euer Briiderchen, euer
Schwesterchen, seid artig, sonst fliegt es fort und sieht euch nicht mehr
mit seinen stiBen Augelchen an!’* (Hertz a. O. S. 258).

® Abraham Geiger Juid. Zeitschr. f. Wissen und Leben VI 1868, 292 ff.
J. Goldziher Globus LXXXIII 1903, 301.

4+ A. O.8.301—304, vgl. auch in diesem Archiv den Islam- Bericht
von C. H. Becker VIII 1905, 142.
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besondere Rolle, #hnlich wie im schwedischen Volksglauben)
umschwebt die Seele den Verstorbenen, dessen Korper sie be-
herbergt hat. Der Seelenvogel (hdma) st5Bt Laute des Schmerzes
aus: ,In allen Tilern hort man das Geschrei des Totenvogels®
bedeutet soviel wie: Ungeriichtes Blut schreit nach Vergeltung.!
Der Glaube an Mohammed hat diese Volksmeinung nicht zu
zerstoren vermocht, und am meisten verbreitet ist bei den
Moslemin die Vorstellung, die auch v. Negelein? erwihnt, da8
die Seelen der Frommen in griine Vogel einkehren, wihrend die
Seelen der Ungldubigen und Siinder dem letzten Gericht in
den Leibern schwarzer Vigel entgegenharren miissen; in spé-
terer Legende werden die griinen Vogel als eine Gattung von
Sperbern (zurztr) niher bestimmt, ,Eine Stadt, in der die Taube
sicher ist“ lautet eine Paraphrase fiir den Namen Mekka, , Mehr
geschiitzt als die Tauben zu Mekka® ein Sprichwort: mul man
da nicht an die Tauben (venez. colombi) von S. Marco denken,
die bis ans Ende der Republik von Staats wegen gefiittert wur-
den, und an Venedigs enge Verbindung mit dem islamischen
Osten? Und wie wir das bei den Indern getroffen, stoBen wir
auch innerhalb des islamischen Gebietes auf eine Art ,Speisung
der Toten“: auf den Gréibern werden in die steinerne Grabdecke
schalenartige Vertiefungen eingemeifelt, die von den Hinter-
bliebenen mit Wasser versorgt werden, bestimmt fiir die diirsten-
den Vogel; in diesen Vogeln dachte man sich doch wohl die
thre Griber besuchenden Seelen verkérpert.* Den ,Glauben an

! Vgl. auch Geigera.O. 293 f. Grimm D. M.*I1691. Coben a. O.121.

2 Globus LXXIX 382, 52, vgl. auch Hertz a. O. 8. 257.

* Vgl. Sartori a.O., Carl Camenisch Die Schweiz X1V 1910, 245f.;
Camenisch kennt freilich die Beziehung auf den ,Seelenvogel* nicht,
aber wie Sartori erinnert auch er an die testamentarische Bestimmung
Herrn Walthers von der Vogelweide, es sollen auf seinem Grab den Vigeln
Wasser und weiche Korner gespendet werden. Hieraus gewinnt man das
richtige Verstdndnis auch fiir jene Notiz, die nach Tolstois Tod durch
die Zeitungen lief von der Huldigung eines Bauern: ,Jeden Abend be-
deckt er das Grab mit Kornern, die dann des Morgens von Vogeln, die
in Schwirmen herbeieilen, aufgepickt werden — , DaB der Tote von
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den Seelenvogel bei den Morgenliandern hat Kuun besprochen
in dem Sammelband , Kulturgeschichtliches aus der Tierwelt“
des Vereins fiir Volkskunde und Linguistik in Prag (1905)},
Hiber den Totenvogel bei den Chinesen® hat G. Schlegel ge-
handelt.? Auch Japan diirfte seit alters diesen Anschauungen
nicht ferngestanden haben: verliBt eine Seele den Kérper, so
glauben die Japaner ein Rauschen und Flattern wie von einem
Vogel zu horen % alsVogel kann man tiber den Strom (ins Jenseits)
gelangen.* Selbst in der christlichen Legende klingt die alte
Volksmeinung deutlich nach. Nichst Fisch und Anker ist die
Taube eines der iltesten christlichen Symbole, nicht allein, wie
jeder weiB, das Symbol des Heiligen Geistes (in den Darstel-
lungen der Taufe Christi)5 sondern auch im allgemeinen wohl
das ,,Symbol der christlichen Seele, namentlich der zur ewigen
Ruhe eingegangenen“®, das ,Symbol der im ewigen Frieden
lebenden Seele“”, das ,,Bild der Seele, nimlich der des Ver-

Durst gepeinigt wird, ist ein uralter Glaube; durch die Grabspenden
wird er getriinkt', vgl. Dieterich Nekyia, S. 99f., wo verschiedene Belege
dafiir stehen; zumal der Orientale kann, wie das die klimatischen Ver-
hiltnisse ohne weiteres verstehen lassen, auch fiir das Jenseits kaum eine
groBere Qual sich ausmalen als brennenden Durst, und so war denn
auch auf dgyptischem Boden die Wasserspende eine Hauptpflicht des
Totenpriesters, des ,,Choachytes*. Wie riihrend ertont die Klage einer
verstorbenen, nun in Tantalosqualen schmachtenden Agypterin, die auf
ihrem (im Brit. Museum befindlichen) Grabstein dem Gatten zuruft: ,,Auf
Erden genieBet ein jeder das Wasser des Lebens, ich aber leide Durst.
Das Wasser kommt zu dem, der auf Erden weilt, ich aber diirste nach
dem Wasser, das mir nahe ist* (vgl. Th. Schreiber Die Nekropole von
Kbém-esch-Schukdfa S. 219).

! Gruppe Myth. Lit. 1898 —1905 S. 357.

t Internat. Arch. f. Ethnogr. X1 1898, 86 ff.

8 Zeitschr. f. Ethnol. 1X 336. v. Negelein a. O. S. 382, 55.

* 1. Scheftelowitz in diesem Archiv XIV 1911, 391.

% Vgl. z. B. Victor Schultze Archdol. d. altchristl. Kunst (Miinchen1895)
S. 847f. Joseph Wilpert Die Malereien der Katakomben Roms (Freib.
i, Br. 1908) S. 257 f.

¢ Franz Xaver Kraus Gesch.d. christl. Kunst I (Freib. i. Br.1895) S.99.

7 Carl Maria Kaufmann Handb. d. christl. Archiol. (Paderb. 1905)S. 811,
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storbenen im himmlischen Paradies“*, und mit Recht wohl riickt
Ludwig v. Sybel (a. 0.) die Taube als Bild der Seele in den
Zusammenhang der uralten Seelenvogelvorstellung. In diesem
Sinne kommt die Taube in Rom nachweislich vor von 200 bis
500 n. Chr, in Gallien von 378 bis 612. ,Palumbus sine felle,
sine felle columba“ ist eine stehende Formel der coemeterialen
Epigraphik im dritten und vierten Jahrhundert, und noch einmal
im zehnten kehrt sie wieder in dem leoninischen Hexameter:
»,Dormit in hac tumba simplex sine felle columba®, wie sich in
demselben Sinn die Taube auch findet mit der Beischrift Anima
tnnocens, anime simplex ete., vgl. Ev. Matth. X 16.2 Vielleicht
darf auch der Pfau, der sich neben der Taube in der christ-
lichen Kunst eingebiirgert hat und da gemeinhin als das Sym-
bol der Unverweslichkeit (vgl. Augustin de civ. dei XXI 4:
quis enim nist Deus creator omnium dedit carni pavonis mortui
ne putresceret?), der seligen Unsterblichkeit gilt® (der in heid-
nisch -rémischer Zeit, wie der Adler des Iuppiter die Apotheose
des verstorbenen Kaisers vollbringt, indem er die Seele aus dem
Scheiterhaufen zum Himmel hinauftrigt, gleicherweise als Vogel
der Iuno jeweilen auf die Apotheose der Kaiserin hindeutet)
direkt alg Sinnbild der Seele angesprochen werden.* Als Tauben
fliegen die Seelen der christlichen Heiligen davon, wie die
der gemarterten heiligen Fulalia im romanischen Gedicht:

! Ludwig von Sybel Christl. Antike I (Marb. 1906) 8.171; vgl. auch
Franz Jos. Délger IXOYZ, das Fischsymbol in frihchristl. Zeit I (Suppl.
d. R3m. Quartalschr. 1910) 8. 321. 336 (,,Taube Sinnbild der Seele“).

? Vgl. Kraus a. O, tiber die Taube als christliches Symbol auch
Schultze a. 0. S. 264f. Kaufmann a. O. S. 210 f. 311 f. v. Sybel a. O.
I138. 171,

® Vgl. z. B. Schultze a. O. S. 180. Kraus a. O. I 111f. Kaufmann
a. 0. 8. 128, 313f v. Sybel a. 0. I 172.

* Vgl. v. Sybel a. 0. 8, 170ff. 174, iber die Deckenverzierung im
Cubiculum Oceani (Coemeterium S. Callisti, Taube, Pfau, Hirsch). Zur
symbolischen Verwendung des Hirsches Kraus a. O. I 114f, (,,diirstende
Hirsche als ein spezielles Sinnbild der mach der Taufe verlangenden
Seele", vgl. Psalm XLII ).
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»n figure de colomb volat a ciel“’ Die Seelen zweier Morder
fliegen unmittelbar nach der Hinrichtung als weile Tau-
ben gen Himmel, das Zeichen dafiir, daB ihre Reue bei Gott
Gnade gefunden® und der heilige Konrad (Bischof von Kon-
stanz, 935—976) hat zusammen mit dem heiligen Ulrich durch
Messe und Gebet zwei Seelen erlost, die in Vogelgestalt bei
SchloB Laufen im Strudel des Rheins umgetrieben wurden.® Die
Seelen der Verdammten wiederum erscheinen in Rabengestalt
und klagen mit Menschenstimme, sind sich doch schon in der
Geschichte der Sintflut Taube und Rabe wie gut und bése ent-
gegengesetzt.* Und charakteristisch ist die Stelle im christlichen
altislindischen Solarlied (aus der ersten Hilfte des dreizehnten
Jahrhunderts), wo die Seelen in der Holle mit versengten Vogeln
verglichen werden.’® Endlich ist die Seelenvogelvorstellung auch
belegt fiir viele der Naturvélker, fiir solche Indonesiens,
die Bahau in Zentral-Borneo, die Karo-Batak auf Sumatra, die
Inlandstimme Malakkas (wie wir dies schon oben S.345 beriihrt).®
Auf Nuguria (Melanesien) wird die Seele zum Seevogel.”
Auch im ,Tierkult in Afrika“ spielen die Vigel als Seelentiere
ihre Rolle® und viele Amerika-Vilker nehmen die Transfor-
mation des Menschen in Vogelgestalt als Glaubenssatz hin®:
die alten Azteken meinten, die Geister der Helden und der im
Kindbett gestorbenen Frauen korpern sich ein in buntgefiederte,
den Bliitenstaub saugende Vogelchen, um dem irdischen Leben
wieder niher zu sein, fiir kiinftige Wiedergeburt'?, und ebenso

! Vgl. Grimm a. O. II 691. Hertz a. 0. S. 258. 2 Hertz a. O.

8 Vita S. Cuonradi episcopi (auctore anonymo) c. 22 = Pertz Mon.
Germ. hist., Scriptorum t. 1V (1841) S. 440. Hertz a. O.

* Hertz a. 0. W. Wackernagel - KI. Schr. III 232f.

5 Grimm a. 0. Mogk a. 0. 263 (iber die Sélarljod gleichfalls Mogk in
Pauls Grundrif I 1 [1901] 713). v. Negelein a. O. 384, 81.

® In diesem Archiv 1X 1906, 264. 432. 438, weiteres J. G. Frazer
The golden bough 1 124.

" G. Thilenius Ethnogr. Erg. aus Melanesien 1 67. Schettelowitz
in diesem Archiv XIV 1911, 391. ® In diesem Archiv XI 1908, 551.

9 v. Negelein a. O. 384.  1° Adolph Bastian Vorst. von d. Seele 40.
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gehen bei den Isannas die Seelen der Tapfern in bunte Vigel
iber (vgl. die islamische Vorstellung)'; die Huronen hinwieder
lieBen von der Seele (Eskenn) einen Teil in Vogel tibergehen,
den andern am Grab verweilen bis zur Wiedergeburt? usw.
Nach diesem Rundgang durch die verschiedenen V&lker und
Zeiten kehren wir zuriick zum Altertum. Nicht auf das eigent-
liche Vogelreich, wie es die ziinftige Zoologie begrenzt, bleiben
die Seelenvorstellungen beschrinkt. Fiir den Volksglauben be-
steht z. B. nicht der zoologische Unterschied zwischen Vogel
und Fledermaus. Mit schwirrenden Fledermiusen werden ja
im Jetzten Gtesang der Odyssee die Seelen der ermordeten Freier
verglichen® Eigentlich zoologische Erwigungen liegen dem
naiven Volksglauben fern, und wenn er unbektimmert die Fleder-
miuse den Vogeln einreiht, so macht er es nicht anders mit den
Insekten, speziell den Bienen.* Auch diese leichtheschwingten
Wesen werden zur Erscheinungsform der Seele, ja, geradezu
mSeelenbienen” mit Menschenkopf, gewissermaBen eine Bienenart
61@ijveg, lassen sich in hocharchaischer Darstellung nachweisen
(Goldschmuck aus Rhodos im Brit. Museum und zu Boston).
Nicht fehlt die Fliege in diesem Ideenkreis; auch sie kommt
zum mindesten als Verwandlungsform in Betracht®, und passend
erscheint der Name gvie fiir ein daimonisches Wesen, da ja diese
hiufig in Fliegengestalt gedacht wurden.® Eine besondere Rolle
spielt die Biene oder ein fliegenihnliches Insekt (dbayt) in der
Unsterblichkeitslehre der alten Agypter?, und anderseits sieht
auch der neugriechische Volksglauben bisweilen in Bienen und

! v. Negelein a. O. S. 384, 94.

* Bastian a. 0. S. 17, weiteres bei v. Negelein S. 884.

® Uber die Fledermaus als Seelentier vgl. auch H. Prahn Glaube
und Brauch in der Mark Brandenburg, Ztschr. d. Ver. f. Volksk. I 1891,
184. v. Negelein a. 0. 383, 75 (slaw. Volksglaube).

* Vgl. Weicker Seelenvogel S. 29f. 217, Gruppe a. O. 8. 3717.

® Lukian Mwicg éyx. 10, vgl. Roscher I 3801, 31ff. Weicker S. 30, 5.
Pauly-Wissowa VI 2745, 58 ff.

® Vgl. Grimm D. Myth.* 11 834. 11l 295. Herrmann D. Myth. S. 251.
Roscher II 3308, 231f. 7 Georg Ebers Ag. Stud. . Verw. 201 ff.
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Fliegen die aus dem Korper geschiedenen Seelen.! Die mit Seelen
erfiillle Luft war fiir altgermanische Stimme der Bienenweg;’
ein Bienlein fliegt einer alten (schein-)toten Engadinerin in den
offenen Mund und ruft sie ins Leben zuriick? Wenn aber nach
der Meinung der Tolteken, der #ltesten Bewohner Mexikos, die
Seelen zu Insekten werden, liegt die Vermutung nahe, daB diese
glaubtey, die Insekten entwickeln sich direkt aus dem Fleisch des
Kadavers.* Am bekanntesten ist die Verwendung des Schmetter-
lings als Verwandlungs- und Erscheinungsform der menschlichen
Seele: dariiber handelt im besondern unser dritter Abschnitt.
Aber nicht bloB was fliegt, sondern auch_was da kriecht
erscheint als Triger der Seele im Zustand ihrer neuen Verkor-
perung: der Seelenvogel reiht sich ein der gréBern Gruppe der
Seelentiere iiberhaupt, Seelenvogel und Seelenschlange sind
die spezifischen Seelentiere. Die Beobachtung, daB Schlangen
hiufig an Grabhiigeln hausen, neben dem geheimnisvollen, fast
unheimlichen Eindruck, den ihr rasches Erscheinen und Ver-
schwinden hervorrufen,das wird dieVorstellung von der Schlangen-
gestalt der Seele besonders begiinstigt haben.® O.Schrader®meint,
daB auch die fortschlingelnden Bewegungen an die halb unter,
halb iiber der Erde gedachten Geister erinnern mochten. So
erscheinen denn oft genug auch im ,klassischen® Altertum’ wie
z. B. im germanischen® Schlangen als Seelenwesen.® In zahl-

1 Bernh. Schmidt Das Volksleben d. Neugr. I 229, 3.

* v. Negelein a. O. 383, 78.

® Rochholz a. 0. I 147f. Wuttke a.0. 8. 56 (62). 479(763). Herrmann
a. 0. v.Negelein a. O. 384, 87.

4 v. Negelein a. O. 384, 89. 5 Weicker Seelenvogel S. 30.

¢ Sprachvergleichung und Urgeschichte® II 428 f.

" Psyche® I 244, vgl. auch ebd. S. 133, 1. 142, 3. 196. 254f. A. 273, 1.
Marinus Willem de Visser D. nicht menschengestalt. Gotter d. Griechen
(Leiden 1908) S, 169 f.

® Grimm D. Myth.* II 692. 1II 247. Paul Herrmann D. Myth. 15 ff.
E.H. Meyer Myth. d. Germ. 17 ff. (478).

® Vgl. Julius Lippert D. Religionen d. europ. Culturvilker ete. (Berl.
1881) S. 300 f. I. Scheftelowitz in diesem Archiv XIV 1911, 359A.
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losen Darstellungen chthonischen Charakters trittdie Schlange auf,
von den bekannten altspartanischen Reliefs an. So steht ge-
legentlich auf dem Altar eine Schale mit der fiir den Toten be-
stimmten Spende; dieser aber ist in Schlangengestalt aus der
Erde gekrochen, erklimmt den Altar und schickt sich an zum
GenuB der ihm zugedachten Nahrung.! Von den Erinyen aus-
gehend hat Jane E. Harrison iiber die Schlange als Toten-
seele Material gehduft? und im AnschluB daran haben u. a. Sam
Wide® und Rudolf Herzog* iiber die Schlange als chthonisches
Tier gehandelt. ,,Wie die Seele des Aristeas als Rabe (s.0.5.343, 4),
geht die Seele eines Durstigen (nach deutschem Volksglauben)
als Maus aus dem Munde (so in Jauerig), auch als Eidechse
hat man sie hervorgehen sehen, und in Indien die des Bala-
Rama als Schlange.> Ein Seelenschléinglein scheint es gewesen
zu sein, was Ko6nig Guntrams Mund entschliipfte, wihrend
er schlief, nach dem Bericht des Paulus Diaconus vom Ausgang
des achten Jahrhunderts®, und auch der Verehrung der am Grabe
des Kaffernhduptlings auftauchenden Schlange liegt doch wohl
wieder die Vorstellung zugrunde von einer durch die Schlange
erscheinenden Hauptlingsseele.” Der naiven Auffassung aber

1 Vgl. die plastische Darstellung dieser Szene in diesem Archiv XII
1909, 221 Abb. 1, die Wiedergabe eines Marmoraltirchens aus Knogsos im
Museum von Herakleion auf Kreta, dazu S. Wides Interpretation und
Beibringung weitern Materials S.221/28 mit Tf. V. Uber Schlangen im
Zusammenhang mit Laren und- Genius vgl. z B. Aug. Mau Pompeji in
Leben und Kunst® (1908) 8. 279f. Wissowa Rel. und Kultus der Rimer
(1912) 8. 176 f.

2 Journ. of hell. stud. XIX 1899, 205 ff. 213 ff.

3 Ath. Mitt. XXVI 1901, 250f. Gruppe a. O. S. 378.

% In diesem Archiv X 1907, 226 ff.

° Bastian a. O. 8. 14, fiir Eidechse und Maus vgl. auch Wundt Volkerps.
11 2, 61. IV2 1, 146, fir Maus = Seele Wuttke a. 0. 54 (60). P. Herrmann
a. 0. 19 ff, E. H. Meyer a. O. 77. 81.

¢ Vgl Grimm a. O. II 905. IIl 312, Rochholz a. O. S. 102, Bastian
a. 0. Herrmann a. 0. 15f. v. Negelein a. 0. 382, 56. Ludwig Weniger in
diesem Archiv 1X 1906, 212.

" Carl Meinhof in diesem Archiv XI 1908, 551.

23*
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gibt sich die Schlange nur als vergroBertes Abbild des
Wurmes, und weil eben Schlange und Wurwm fiir primitive
Anschauung leicht ineinander iibergehen’, so gehdren auch in
gewissem Sinn Seelenschlange und Seelen- oder Totenwurm
zusammen. In diesem Vorstellungskreis ward selbst der Fisch
nicht streng unterschieden von der Schlange, mitunter finden
sich selbst deutliche Spuren, daB einmal gewisse Fische der
Schlange gleichgestellt waren.? Auf zwiefachem Wege gewinnt
Wundt den Ubergang zum Fisch: an die Schlange reiht sich
der Fisch an, der vermdge seiner Schuppenhaut fiir eine naive
Auffassung wiederum (wie der Wurm) mit der Schlange zu-
sammenflieBen kann, wihrend er sich {iberdies durch seine rasche
Beweglichkeit zum Seelentriiger eignet® oder es kann sich eben-
so vom Vogel die Vorstellung des Seelentrigers nicht nur auf
weitere gleich jenem in der Luft sich bewegende Tiere, nament-
lich fliegende Insekten, sondern auch durch eine weitere Asso-
ziation zwischen Luft- und Wassermeer auf rasch bewegte Fische
und auf das Schiff {ibertragen.* Rasch und ungewshnlich ist
ja auch die Bewegung des stummen I'isches. Den ,Fisch als
Symbol der Seele“ (bei den alten Agyptern) hat in diesem
Archiv® Wilhelm Spiegelberg behandelt; ausfiihrlich beleuchtet
I. Scheftelowitz ,, das Fischsymbol im Judentum und Christen-
tum“ gleichfalls in diesem Archiv® und in seinem zehnten Ab-
schnitt bespricht er auch ,die Fische als Darstellungen von
Ahnengeistern“: ,Viele alten Volker glaubten, daB die Seele
eines verstorbenen Menschen in den Korper eines Fisches ein-
geht, weshalb man den GenuB der Fische ingstlich mied; nur
an den Totenfesten war es gestattet, Fische zu essen, da man
auf diese Weise glaubte, mit den Seelen der geliebten Ver-
storbenen in Beziehung zu treten.” Nachdem auch Scheftelo-
witz dies bei den alten Agyptern dargetan, behandelt er das
1 Wundt a. O. IT 2, 61ff. IV? 1, 146ff. * Lippert a. 0. 301,

3 Wundt a. 0.1 2, 62. IV 1, 147, * Ebd. II'2, 78f, 1V?1, 158f.
5 XII 1909, 574f. °® XIV 1911, 1—53. 321— 3892, "a. 0. 8. 357.
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Vorkommen #hnlicher Anschauungen bei den afrikanischen
Vélkern Wanika, Wakamba, Galla, Somali! und bel wilden
Stimmen in Australien und Ozeanien? Auf den Philip-
pinen herrscht der Aberglaube, daB verstorbene Kinder als
Daimonen in Gestalt von Fischen fortleben konnen?®; #hnlich
miissen in der Oberpfalz die armen Seelen als kleine schwarze
Fische in dunkeln Gewissern leben, sie kommen nur bei
Mondlicht an die Oberfliche und konnen nicht gefangen wer-
den* usw. Es ergibt sich aber auch, daB urspriinglich selbst
den , klassischen® Vilkern der Seelenfisch nicht fremd ge-
wesen® — kurz, es liegt auch da ein ungemein reiches Ma-
terial vor, und man darf auch da reden von dem uralten
Glauben, daB die Seele, wenn sie den Korper verliBt, die Ge-
stalt eines Fisches annimmt, wohl entwickelt aus der vielver-
breiteten Idee, daB die Seele des Verstorbenen, um ins Land der
Seligen zu gelangen, ein gewaltiges Wasser passieren miisse ®:
»Aus dem primitiven Glauben vom Totenstrom hat sich die Vor-
stellung vom Seelenboot, Seelenfisch und von der Seelenbriicke
entwickelt.“” So sind wohl auch auf dem Boden altchristlicher
Symbolik Fisch und Schiff miteinander im Zusammenhang zu
betrachten, am ehesten beide zu verstehen als Triger der Seele
ins paradiesische Jenseits. Beim Schiff denkt man ,an die den
Verstorbenen bez. Gliubigen zum Hafen der Ewigkeit steuernde
Kirche“® ,Wer im Schiff ist, hat sichere Aussicht, in den Hafen
der ewigen Seligkeit einzulaufen, wer auBerhalb ist, geht in
den Wellen zu Grunde“, das ist — nach der natiirlichsten Deu-
tung? — die Lehre, die erteilt wird von dem viel umstrittenen

18. 8581 2 8. 859. 8 8. 871, 4.
* Wuttke a. O. S. 479 (764), vgl. Scheftelowitz a. 0. S. 390.
® Scheftelowitz a. 0. S. 367 ff. ¢ Ebd. S. 365.

" 8.867A, vgl. Waser Charon Charun Charos 8. 1ff. (,Unterwelts-
gewiisser und Totenschiff*!).

¢ C. M. Kaufmann a. O. S. 323.

® Wilpert a. 0. S. 4191f. z. Taf. 39, 2 (auch G. B. de Rossi Roma sott.
II Tf. XV), dazu v. Sybel a. 0. I 296.



358 Otto Waser

Liinettenbild einer der sogenannten Sakramentskapellen (A?%) im
Coemeterium S. Callisti. Fiir das christliche Symbol des Fisches
aber hat Hermann Usener in groBem Zusammenhang® die rich-
tige Erklirung gefunden: ,Christus ist es, der uns die Befreiung
aus des Todes Banden, die Auferstehung, das selige Leben im
Jenseits gewihrleistet, er ist es, der die Seele des Frommen und
Gerechten ins Himmelreich hiniiber tré gt; darum wurde er unter
dem Bilde des Fisches angeschaut.“? Freilich melden uns schon
alte Autoren (in deutlicher Form zuerst Optatus von Mileve)?
und zu oft schon haben es neuere wiederholt, der Fisch sei des-
halb das Symbol fiir Christus geworden, weil der griechische
Ausdruck Iy9vg sich zusammensetze aus den Anfangsbuchstaben
der fiir den Christen heiligsten Worte: Incovg Xoiotdg @c00
Yiog Zwmijg*; allein von vornherein ist wahrscheinlich, da8 nicht
das Akrostichon das Prius, vielmehr erst aus dem Symbol heraus-
gelesen ward zu dessen Erklirung.’®

Wiederholt begegnen wir der Verbindung , Vogel, Fisch oder
Schlange®. ,Odins Leib lag entschlafen oder tot und er fuhr
als Tier, Vogel, Fisch oder Schlange urpldtzlich in ferne Liin-
der“®; eine Parallele dazu bieten die Berichte iiber die Seelen-

! Die Sintflutsagen (1899) 8. 228 ff., zustimmend Albrecht Dieterich
in diesem Archiv VIII 1906, 506 A. 3, vgl. auch Hans Schmidt Jona, eine
Untersuchung z. vergl. Religionsgesch. (Forschungen z. Religion und Lit. des
Alten und Neuen Testamentes), hg. von Wilh. Bousset und Herm. Gunkel,
9 I) Gott. 1907, S. 1441,

2 A. 0. 8. 228, 3 Vgl. Hans Schmidt a. O. S. 1451,

+ Abnlich hat man einen sprachlichen Zusammenhang zwischen
‘maena’ und ‘anima’ vermutet und aus anagrammatischem Spiel erkliren
wollen, da8 bei den Romern das ‘maena’ genannte Fischchen ein ver-
breitetes Seelenbild gewesen, vgl. Ludwig Mercklin, Jahns Jahrb. f. class.
Philol. LXXXI 1860, 282f. Preller Rom. Myth., 2. Aufl. von Reinhold
Kohler (1865) S. 171. 484. 529. Lippert a. O. S. 301.

® Dies nimmt auch Franz Jos. Délger an in der o. 8. 351 A. 1 zi-
tierten Untersuchung (vgl. S. 405), wogegen er im iibrigen andere Wege
geht als Usener und zu anderm Ergebnis gelangt, vgl. dazu Hans Lietz-
mann in diesem Archiv XV 1912, 297f,

¢ Grimm D. M.* I1 906. Mogk in Pauls Grundrif® III 270. v. Nege-
lein a. O. 384, 80.



Uber die duBere Erscheinung der Seele 359

vorstellungen der Bahau in Zentral- Borneo: ,Die bruwa liegt
im Haupte des Menschen und entflieht diesem leicht in Gestalt
eines Tieres: eines Fisches, Vogels oder Schlange“! Ein selt-
sames Konglomerat verschiedener Vorstellungen, ein ,Seelenschiff
aus Nordwestamerika®, teilt Wundt (nach Frobenius) mit: ein
Vogel trigt das Miniaturbild eines Menschen, aus dessen Mund
sich eine Schlange herauswindet.?

Wir schlieBen unsern ersten Teil. Von den Sirenen geht
auf dem Boden des ,klassischen® Altertums die Seelenvogel-
forschung aus; doch den Sirenen wesensverwandt, ja -wesens-
gleich sind noch zahlreiche andere Erscheinungen der niedern
griechischen Mythologie: die Harpyien, Keren, Strigen, Graien,
Erinyen, Stymphaliden etc., sie alle werden als nihere oder
fernere Parallelbildungen verstindlich; auch zu der Gorgo schligt
sich eine Briicke. Und eng ist der Zusammenhang, in dem die
Sirenen und ihre Wesensverwandten mit dem weitverbreiteten,
insbesondere bei den Slawen stark ausgeprigten Vampyrismus
stehen, und mit den sogenannten Vurkolakenim Volksglauben der
Neugriechen und anderer 6stlicher, namentlich slawischer Volker.?
Blut ist ja, wie nach allgemeinster Anschauung der Sitz der
Seele, so auch die eigentliche Seelenspeise. ,Die Seele ist im
Blut“, sagt Kritias bei Aristoteles meol wvyis 1 2,19; Blut, Seele,
Leben sind Begriffe, die in frithester Zeit sich decken? Die
Seele entweicht durch die klaffende Wunde mit dem entstrd-
menden Blute, gelegentlich auch bei Homer. Eine groBe Rolle
spielt der BlutgenuB in der Nekyia der Odyssee: die Seelen be-
gehren Blut zu trinken, und Teiresias erklirt dem Odysseus,
daB, wen von den Toten er dem Blute sich nihern lasse, der
werde ihm die Wahrheit kiinden, wem er es neide, der gehe

! In diesem Archiv IX 1906, 264.

* Vilkerpsych. 11 2, 74 Fig. 55. 1V* 1, 159 Fig. 65.

® Vgl. Crusiue Philol. L 1891, 93—107.

* Vgl. Alfred von Kremer Stud. z. vgl. Kulturgesch. vorziiglich nach

arab. Quellen, Wiener S. B. d. philos.-hist. K1. CXX 1890, 3 8. 39f. Wundt
a. 0. 112, 154 IV 1, 93,
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wieder nach dem Hintergrund. So wird von dem Blut schliir-
fenden Gespenst, dem Vampyr, zugleich mit dem Blut auch die
Scele, die gesamte Lebenskraft des Menschen eingesogen: die
Seele geht iiber mit dem Blute, und dieses ist es, was dem Vam-
pyr etc. neue Lebensfihigkeit verleiht. Auf dieser Grundlage
erklirt sich nicht allein der Vampyrglaube, hier liegen die
Wurzelnauch des Kannibalismus. Denn mitnichten ist dieserledig-
lich grausame Menschenfresserei, er hat vielmehr seinen Ursprung
in volkstiimlichen Vorstellungen: ,Der Kannibale vernichtet nicht
bloB den Leib, er vernichtet auch die Seele, er nimmt sie in die
seinige auf, sei’s zu freundschaftlicher Bergung, sei’s zu héherem
Triumphe iiber seinen Feind, immer zu seiner eigenen Seele
Stirkung.“’ All das sei hier wenigstens gestreift.

II Das Eidolon?

Wie wir leicht den Ubergang finden vom Seelenvogel zu an-
deren Seelentieren, so konnen wir vom Seelenvogel iiberleiten
zu den Eidola mit folgender Erwigung: , Schritt fiir Schritt
weichen (auf griechischem Boden) alte theriomorphe Bildungen
den anthropomorphen, der uralte Typus des Seelenvogels be-
kommt erst einen Menschenkopf und wird dann zum Menschen
mit Fligeln“® und — ergiinzen wir — auch ohne Fliigel. In
Parallele dazu 1iBt sich wieder (s. u.) die Fortentwicklung des
Schmetterlings zum Midchen mit und ohne Schmetterlingsfiiigel
verstehen. Namentlich auf Vasen finden wir vielfach die Seele
des Verstorbenen wiedergegeben als kleine gefliigelte oder auch
ungefliigelte Figur, ein luftiges Scheinbild des Menschen selbst,

1 Lippert a. O. 8. 6.

2 Zu diesem Abschnitt sei noch einmal verwiesen auf Alfred Kortes
Artikel Ei{dwior bei Pauly -Wissowa Real-Encycl. d. class. Altertumsiwiss.
V 2084—2096; dort steht auch das Notige iiber Bedeutung und Gebrauch
des Wortes.

9 A. Korte Mélanges Nicole (1905) S. 291, vgl. auch S. Wide Ath.
Mitt. XXVI 1901, 163f. und die dhnliche Betrachtung bei Waser Skylla
und Charybdis S. 78,
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gewShnlich in der Luft flatternd oder durch die Luft hineilend
im alten Knielaufschema, man denke an Homer Od. XI 222
Yoy 0'fU7 Gvergos dmomvapsvy memdryrer. Zunichst kommen
attische, fast ausnahmslos schwarzfigurige Vasen in Betracht
mit Darstellungen, die unmittelbar an Szenen des Epos ankniipfen,
also mit den Eidola bestimmter Helden in bestimmten Situatio-
nen. So ist ein beliebter Gegenstand auf #ltern Vasen Hektors
Schleifung und dabei das Eidolon des Patroklos, das in voller
Riistung den Grabhiigel umschwebt, entsprechend dem auch bei
Platon wenigstens angedeuteten (lauben, daB die Seelen der
Verstorbenen noch an den Gribern weilen.! Unter sieben bis-
her bekannt gewordenen Darstellungen findet sich eine mit
Namensbeischriften?, und wie hier, so kommt hiufig zum Eido-
lon noch die Schlange hinzu, fast mdchte es scheinen, als zweite
Verkorperung der Seele, eher aber einfach als Grab- und Erd-
symbol, zur Andeutung des Grabhiigels. Eine zweite Haupt-
gruppe hierher gehériger Darstellungen bilden diejenigen der so-
genannten Psychostasie,richtiger Kerostasie. In der Ilias, XX1I
2091, vor dem Entscheidungskampf Hektors mit Achill, wigt
Zeus die beiden x7jge Savdroo, die Todeslose des Achill und des
Hektor, auf goldener Wage; aus dem X aber hat der Dichter
des @ seine Kerenwigung entlehnt, ILVIII 60ff, wo Zeus gleich-
falls zwei Keren wiigt, eine fiir die Troer und eine fiir die
Achaier.® Ebenso a8t Vergil (Aen. XII 725 f.) die “fata’ ab-
wigen. In der °Aithiopis’ wurden die xfjpe des Memnon und
des Achill beim entscheidenden Zweikampf gewogen, desgleichen
in des Aischylos verlorenem Drama mit dem Titel yvyoeracin;
noch bei Quintus von Smyrna wird in derselben Szene (I15401f.)

! Plat. Phaid. p. 81 CD. 108 AB. Lukian Char. 22.

¥ Vgl. fiir diese sf. Amphora im Brit. Mus. Gerhard Auserl. Vasenb.
IIT 199. Jahn Arch. Beitr. 133 f. S. Reinach Rép. des vases II 100, 1.
Roscher 1111711 Abb. 12.

3 Vgl. Crusius bei Roscher 1I 1139. Georg Finsler Homer S. 447,
v. Wilamowitz S. B. d. preup. Akad. d. Wiss. 1910 (XX1), 386f. Studniczka
Arch. Jahrb. XXVI 1911, 1311, 4.
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die Schicksalswage in Bewegung gesetzt, doch von der Eris. In
den bildlichen Darstellungen, die offenbar schon von der epischen
Quelle abhiingig sind, erscheint Hermes als Seelenwiiger, yvyo6td-
g, wozu er sich recht wohl empfuhl als vyoroumds. Acht
Darstellungen des Gegenstandes lassen sich beibringen, darunter
zwei etruskisch-italische, ihrer Beischriften wegen von beson-
derem Interesse.! Nicht um pvyo6re6lw, sondern um ,erotisches
Wiigen“ handelt es sich in dem neu bekannt gewordenen, nach
Boston gelangten Seitenstiick zu den , ludovisischen Reliefs®
mit Geburt der Aphrodite.? Dargestellt ist der Streit zwischen
Aphrodite und Persephone um den Besitz des schénen Adonis.
Ihn schlichtet der Spruch des Zeus, nachdem die Schicksals-
wage fiir Kypris entschieden; Eros hilt die Wage, weil Liebe
in die Wagschale gelegt wird, und die Gewichte haben die Ge-
stalt des Adonis. Die Schale der Kypris sinkt, diese ist freudig
bewegt, die verhiillte Konigin der Unterwelt entsprechend be-
triibt. Der Spruch aber lautete: Adonis soll einen Teil des
Jahres Persephone gehéren, drunten weilen bei den Toten, einen
andern droben im Licht bei der Aphrodite.® In christlicher
Legende und darauf beztiglichen Kunstdarstellungen erscheint der
heilige Michael mit der Seelenwage,® beispielsweise in einem

! Zu den sieben Darstellungen, die ich bei Roscher III 3225f. auf-
gefiihrt, kommt in der letzten Aufziblung, bei Franz Studniczka a. O.
1321, unter d (Abb. 55) ein rotfiguriger Stamnos aus der Umgebung von
Capua, im Mus. of Fine Arts zu Boston.

2 Vgl. Arch. Jahrb. XXVI 1911 Taf, L

$ Vgl. Eugen Petersen Vom alten Rom (Berihmte Kunststitten I)*
(1911) 8. 145. Studniczka a. O. 131ff., wo auch (S. 139f. z. Abb. 57 und
58) der Hinweis auf gelegentlich dargestellte Phallen- und Erotenwigung.

4 Fiir ,,Michael mit der Seelenwage* ist zu vergleichen die Leipziger
Dissertation von Friedrich Wiegand Der Erzengel Michael unter Beriick-
sichtigung der byzantin., alt.-ital. und roman. Kunst itkonographisch dargestellt,
Stuttg. 1886, bes. S. 38ff. (den Hinweis verdanke ich Herrn Professor
Victor Schultze). Zweimal kommt der Heilige mit der Seelenwage in
den Fresken der Vorhalle von 8. Lorenzo fuori le mura zu Rom vor (vom
Ende des 138. Jahrh.), an der Seitenwand rechts; ebenda an der Tirwand
rechts unten sieht man {iber dem nackt auf dem Rost liegenden Laurentius
in der Hohe linkshin schwebend einen Engel mit Eidolon, dazu die Bei-
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Glasgemilde noch des 15. Jahrh. (?), das, heute im Besitz des
Historischen Museums zu Freiburg (Schweiz), herriihrt aus der
Kirche von Heitenried in der alten Landschaft Freiburg.! In
der Rechten schwingt der Heilige das grofe Schwert, mit der
Linken hilt er die Seelenwage: in der sich neigenden Schale
sitzt in gewohnter Weise die gerettete Seele als nacktes Minn-
chen (entsprechend dem &ldwlov), wihrend in der andern zwei
fratzenhafte Teufel mit Hilfe eines Miihlsteines und eines Fasses
sich bemiihen, das Ubergewicht auf ihre Seite zu bringen, ver-
geblich, trotzdem ein dritter Unhold, der auf dem Wagbalken
sitzt, ihnen dabei behilflich ist.? Weiter die Bergung der
Leiche Memnons. Auf zwei einander ihnlichen Amphoren,
der kleinen spit schwarzfigurigen fltichtigen im Louvre Nr. 388°

schrift “Anima S. Laurentii martyris’; @hnlich wird in den Fresken mit
Szenen aus dem Leben der HI. Katharine von Masaccio (Masolino?) in
der Oberkirche von S. Clemente (Capp. della Passione oder di 8. Caterina)
zu Rom die Seele der Heiligen, die den Martyrertod erleidet, als Eidolon von
einem Engel emporgetragen. Aus dem 14. Jahrh.stammt die Darstellung
des seelenwiigenden Heiligeﬁ in den Fresken der Kirche Sta. Maria del
Casale bei Brindisi; auf den Wagschalen liegen K§pfe und desgleichen
hiilt der Engel links im SchoB noch eine Anzahl Képfe zum Wiegen
bereit (Mitteilg. des Domherrn Pasquale Camassa in Brindisi). Nach
Mitteilg. meines Freundes und Kollegen Dr. Siegfried Weber erscheint der
Heilige mit Seelenwage ferner noch: 1. in Fresken der Schule des Gaudenzio
Ferrari aufen an derKapelle Sta. Maria diLoreto bei Varallo-Sesia (ca.1515);
2. zn Foligno im groBen Altarbild von Niccold da Foligno (1492) in der
Kirche 8. Niccold, vgl, Phot. Alinari Nr. 5390; 3. auf einem Bild des
Defendente Ferrari im Museo civico zu Turin (ohne Seelen auf der Wage).

! Vgl. Hans Lehmann Zur Gesch.d. Glasmaleret in d. Schweiz 112 (Mitt. d.
Antiquar. Ges. Ziirich XX V11903 — 12 H. 8=Neujahrsbl.f.1912)S. 380 Fig. 68.

2 Auf einen Michael mit Seelenwage von Gaudenzio Ferrari (16. Jh.)
in der Kirche S. Maria zu Busto Arsizio (Lombardei) macht mich Dr. Sieg-
fried Weber aufmerksam, hier hilt der Heilige in der Linken das Schwert,
mit der Rechten die Wage; in beiden Schalen sitzen kleine weibliche
Gestalten wie Psychen; die eine, hoch oben, scheint gerettet, bei der
andern driicken offenbar die Siinden die Schale nieder, denn ein Teufel
greift mit seinen Krallen gierig hinein.

3 Vgl. Wolfg. Helbig Bull. d. Inst. 1864, 175 f. Carl Robert Thana-
tos (39. Winckelm.- Progr. 1879) S. 8, 1. Furtwiingler Arch. Jahrdb. VIII
1893, 85f, (Anz.).
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und derjenigen der Sammlung Bourguignon zu Neapel’, tragen
zwel Krieger (da die bewaffneten Jiinglinge der erstgenannten
Amphora gefliigelt sind, vielleicht beidemal Hypnos und Thana-
tos) den nackten Leichnam weg, und tiber ihm fliegt das ge-
wappnete Eidolon des Toten mit Schild und Speer; das eine Mal
scheint es der Leiche zugekehrt herniederzufliegen, das andere
Mal schwebt es riicklings, als hitte es soeben den Leib des Toten
verlassen, eine sprechende Illustration des homerischen vy
0’éx fedéwv mrauévy 41066ds Pefiixner (11L.XVI 856 =XXI1362).
Dazu eine schwarzfigurige Lekythos aus Gela’: auf den von
zwei Negern (Aithiopiern) getragenen Leichnam schwebt hier
eine waffenlose nackte Fliigelgestalt herab und scheint seine
Schultern zu beriihren. Ebenso aber sehen wir auf einem rotfigu-
rigen Schalenfragment zu Palermo® iiber einem in die Knie ge-
sunkenen Krieger einen kleinen nackten Daimon mit michtigen
Schwingen, als sei er von oben auf den Krieger zugeflogen; die
Linke nihert er der Stirn oder eher dem Auge, die Rechte dem
geoffneten Mund des Verscheidenden: also entweder die Seele,
die den menschlichen Leib durch den Mund, wohl auch durch
die Augen verliBt, vgl IL IX 408f. (daB die Seele durch den
Mund entweicht, ist heute noch Volksglaube in Griechenland),
oder aber es ist hier wie in dem erwéhnten Memnonbild ,eine be-
liebige fremde Seele gemeint, die etwa des Toten Lebenshauch
auffangen will“* und ,der Maler hat die epische K7 Savdroro
darstellen wollen, die des Helden vy} mit sich fortfithrt ins
Jenseits“.5 Auch drei Darstellungen der Bergung von Achills
Leiche enthalten das Eidolon. Auf zwei schwarzafigurigen Vasen,

! Vgl. Robert a. O. 8. 16. P. J. Meier Ann. d. Inst. LV 1883, 208 ff.
z. tav. d’agg. Q. Reinach 1347, 4 (s. 0. S. 342, 3).

2 Abgebildet bei Otto Benndorf Griech.und sic. Vasenb. Tf.XXXXII2,
wiederholt von Wilh. Klein Arch. Jahrb. V1I 1892, 143, vgl. Robert a.0.
8. 17. Paul Hartwig Journ. of hell. stud. XII 1891, 845 etc.

8 Abgeb. von Hartwig a. O. S. 340 Fig. B, wiederholt Roscher 1I
1151 f. Abb. 7. 4 Korte bei Pauly-Wissowa a. Q. 2087.

5 Otto Crusius bei Roscher II 1151, 1ff.
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einer Hydria zu Miinchen® und einer Amphora?, ist der be-
kannten Gruppe des Aias mit der Leiche Achills ein Miniatur-
krieger beigesellt, der wohl trotz dem Fehlen der Fliigel als das
Eidolon des Achill zu betrachten ist. Diese Deutung stiitzt eine
Wiederholung mit den Namensbeischriften Aifas und Achele
auf einem vielpublizierten etruskischen Karneol in der Peters-
burger Ermitage®, auch hier das Eidolon, aber als waffenlose,
nackte Fliigelfigur (der rechte Fliigel ist deutlich zu erkennen).
Ein auffallend groBes Eidolon, vielleicht wieder das des Achill,
sehen wir in voller Riistung und mit Fliigeln rechtshin flattern
iiber einem unbemannten Schiff, darunter Fische und links einen
Raben auf einem Vorgebirge, etwa dem Sigeion, auf einer schwarz-
figurigen Vase des Brit. Museums.* Carl Robert denkt dabei
an den , Schatten des Achilleus, der nach der Zerstérung von
Ilion iiber den Schiffen erscheint und die Opferung der Poly-
xena verlangt“’® In bezug auf die ungewdhnliche GréBe ent-
spricht dem letzterwihnten Eidolon das Bild einer Oinochoé
zu Berlin® wo inmitten raumfiillender Zweige die gefliigelte Ge-
stalt eines Hopliten im Knielaufschema erscheint, d.h.im Fluge
nach rechts. Auch in der Darstellung der Opferung der
Polyxena auf einer schwarzfigurigen Hydria zu Berlin?, da
das Midchen von Neoptolemos rechtshin gefiihrt wird zum Grab-

! Otto Jabn Vasens. Konig Ludwigs zu DMinchen (1854) S. 140f
Nr. 409. )

? Vgl. Gerhard Auserl. Vasenb. 1T 215, 1. Jahn Arch. Beitr. (1847)
S. 185 f. Reinach a. O. I 108f,, 7.

% Vgl. z. B. Overbeck Gall. her. Bildw. (1853) Tf. XXIII 7, besonders
Furtwiingler Die ant. Gemmen (1900) II 8. 76 z. Tf. XVI 19 (Jahn Arch.
Beitr. 135).

¢ Catal. II B 240, abgeb. bei Gerhard a. O. 198, 1. Reinach a. O.
11 99, 4.

® Robert Bild und Lied (Philol. Unters., hg. von A. KieBling und
U. v. Wilamowitz- Moellendorff V [1881]) S. 136; N. Terzaghi L' ombra
d’ Achille, Ausonia IV 1910, 26 ff.

¢ Furtwiingler Beschr. d. Vasens. im Antiquarium I 402 Nr. 1921.

" Furtwiingler a. O. I 890f. Nr. 1902, abgeb. Overbeck a. O. Taf.
XXVII17, Roscher III 2735 Abb. 11.
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hiigel des Achill, fliegt des letztern Eidolon gewappnet und ge-
fliigelt linkshin {iber dem Tumulus, an welchem auBerdem eine
Wiederholung der Seele in Schlangengestalt und darunter ein
Hase zu sehen ist. SchlieBlich gehort hierher das Bild einer
schwarzfigurigen Hydria, wo neben zwei Kriegern, die um einen
in der Mitte am Boden liegenden Gefallenen kimpfen, in der
Luft eine kleine geharnischte Figur erscheint.! Ahnlich haben
wir uns wohl auch die &idwle der getoteten Freier der Hippo-
dameia zu denken, die auf einem Gemilde bei Philostratos d. J.
(eix. 9) nebep dem Wagen des Pelops schweben. Schwarzfigu-
rig, doch ohne Beziehung zu Mythos und Heldensage ist die
Darstellung der Eidola auf einer viel abgebildeten attischen Pro-
thesis- oder Bestattungsvase aus Pikrodaphni in der Sammlung
der Archiologischen Gesellschaft zu Athen (Nr. 6)% die am
Bauch Prothesis und Begribnis, d.h. Aufbahrung des Toten und
Einsenken des Sarges, am Hals aber die Art und Weise veran-
schaulicht, wie solche Gtefiifle benutzt wurden. Da sieht man auf
einem omphalos- oder bienenkorbartigen Grabhiigel eine Pro-
thesisvase stehen, dabei klagende und Gaben bringende Frauen;
am Rand herum liuft das (verstiimmelte) Epigramm: 24vdoog
dropdiusvorto gdxog xoxdv évddde xeipat, und an (wobl rich-
tiger in) dem Tumulus befinden sich eine Schlange und dariiber
vier rechtshin flatternde nackte Fliigelwesen, die Seelen der Ah-
nen, in dem Typus, der fiir die Folgezeit maBgebend geblieben
ist. Gleichfalls noch schwarzfigurig, vielleicht noch dem sechsten
Jahrhundert zugehorig ist sodann die #lteste der Charondar-
stellungen mit Kidola, die von Adolf Furtwingler in diesem
Archiv?® publizierte Malerei einer zu Athen gefundenen, zu

1 Vgl. De Witte Ann. d. Inst, V 1833, 315 (Cat. Durand 396). Jahn
a. 0. 134,

* Abgeb. Mon. d. Inst. VII[ 5, wiederholt bei Roscher II 1147 Abb.7,
Reinach a. O. 1165, vgl. Paul Wolters Ath. Mité. XVI 1891, 379 Nr. 11,
ferner Baumeister D. d. kl. 4. (IIT) 8. 19756 Abb. 2114,

3 VIII 1905, 191— 202, wiederholt bei Roscher I1I 2782f. Abb. 1 und 2.
Daremberg-Saglio IV 746 Fig. 5838,
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Miinchen aufbewahrten tonernen Eschara, einer Art nach beiden
Seiten offenen Zylinders, durch den man (wie durch die unten
durchbohrten Prothesisvasen) dem Toten Opferspenden in die
Erde hinabgoB. Eidola aber im Zusammenhang mit Charon so-
wie auch in anderen Situationen treffen wir zumal auf attischen
Grablekythen! Eidola bei der Aufnahme von Toten in Cha-
rons Nachen lassen sich auf mindestens vier Lekythen nach-
weisen?; dazu kommen (mit Eidola) drei Darstellungen der
Prothesis3, eine der éxgogd, der Bestattung des Toten,* und
wiederum mindestens fiinfzehn Darstellungen von Spenden am
GrabeS Singuldrer Natur ist das Bildchen einer Lekythos im
Archiologischen Museum der Universitit Jena® Der birtige
Hermes, angetan mit Chlamys, hoher spitzer Miitze und hohen
Schuhen, mit dem Kerykeion in der Linken und mit der Rhab-
dos in der Rechten’, steht rechtshin vor einem michtigen, mit
der untern Hilfte im Boden eingelassenen Pithos, an dessen Off-
nung vier nackte Fliigelwesen sichtbar sind; offenbar bedeutet

! Vgl. E. Pottier FEtude sur les lécythes blancs attiques « représ.
funéraires, Paris 1883. Waser Charon ete. S.45f, Arnold von Salis
Stud. z. d. att. Lekythen, in ‘Iuvenes dum sumus’, Aufs. z. klass. Alter-
tumsw. (Basel 1907) S. 62 —174.

® Vgl. Waser a. 0. 109, 11, 112, 20. 113, 29; bei Roscher III 3229
a—d mit Abb. 15 and 16.

3 Vgl. Pottier p. 12f,, 5—7, fiir das Berliner Exemplar speziell Franz
Winter 55. Berl. Winckelm.-Progr. (1895).

* Vgl. Pottier p. 25, 5 pl. 11, von C. Robert D. Lit. Ztg. V1884, 1796
als moderne Fiilschung verworfen. ’

® Dem Dutzend bei Pottier p. 65, 2 (dazu p.148f.,, 62.69 und pl. IV)
sind beizufiigzen ein Gefill in London, Smith Catal. IIL D 54, eines zu Dresden,
Arch. Jahrb. (Anz.) XI1I[ 1898, 137 Nr. 30, eines zu Kassel, ebd. 190 Nr. 10,

8 Abgeb. Paul Schadow Fine att. Grablek., Diss. Jena 1897 Fig. 1.
Jane E. Harrison Jowrn. of hell. stud. XX 1900, 101 Fig. 1. Roscher 1II
3231 Abb. 17. Furtwiingler-Reichhold (-Hauser) Giiech. Vasenmaleres 111
29 Abb. 12, vgl. dazu u. a. Albrecht Dieterich in diesem Aychiv XI 1908,
172f.; R. Wiinsch Das Frihlingsfest der Insel Malta 1902 S. 43 ff.

T Zu der §dfdos, dem Zauberstab in der Hand des Hermes wuvyo-
wouwds vgl. Od. XXIV 2ff. Schadow a. 0. 8.16f. z. Tf. 2u. 3. Waser bei
Roscher III 3206f., 66 fT.
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das FaB den Eingang zur Unterwelt (vgl. die eben genannte
Eschara), dem Lekythenmaler aber schwebte bei seiner Skizze
eine Art Allerseelenfest der Griechen vor. Vom 11. bis 13. An-
thesterion (Februar auf Mirz) ward zu Athen das dritte groBe
Dionysosfest gefeiert, die “dvdserijoiee. ,Dionysos selbst ist der
Herr der Seelen, an seinem Feste gehen sie um®?!, es sind
yunreine Tage®, utwpal nufoar, ‘dies nefasti’. Der erste Tag
hieB ITi9oly.x (FaBofinung): ,der Pithos 6ffnet sich, die Seelen
kommen empor, mundus patet“!; der hochste Festtag war der
zweite, der ,,Kannentag®, der seinen Namen (Xdes) wohl auch
herleitete von Spenden an die Toten; den BeschluB aber machte
das Fest der Chytren. An diesem Tag erhielt bloB Hermes der
Seelengeleiter ein Opfer; ihm stellte man, doch ,fiir die Toten*
in Topfen (yYvoot) gekochte Erdfriichte und Simereien hin:
man speist und feiert seine Toten, bis schlieBlich der Ruf er-
tont: Ovgale, xfjoeg, odvxer’ dvdecrrjore — hier wie anderswo
zu guter Letzt die ,,Austreibung der Seelen®, wie es z. B. auch in
Rom am SchluB der Lemurien hieB: ,Manes exite paterni® (Ovid.
fast. V 443), wie die Litauer ihre Totenbewirtung abschlossen
mit der Aufforderung: , Genug habt ihr gegessen, genug ge-
trunken, liebe Seelchen; begebt euch wieder zuriick zu euren
Sitzen!“? Diese Szene scheint auf dem Vasenbild festgehalten:
aus langer Haft entlassen flattern die Seelchen aus der Unter-
welt ans Tageslicht, um das Opfer entgegenzunehmen, sich an
der Sonne zu freuen; eine Seele aber, vielleicht schon wissend,
daB die Frist rasch ablauft, stiirzt sich kopfiiber wieder in die
Tiefe, ehe sie der dabeistehende Hermes kraft seines Amtes mit
Gewalt zur Riickkehr zwingt. Hier sei gleich eingeschaltet,
daB gelegentlich auf etruskischen Skarabaien auch Hermes er-
scheint, der auf der linken Hand oder auf dem linken Arm
eine kleine menschliche Gestalt trigt, offenbar der Psycho-

* Dieterich a, O.
? Vgl. Rohde Psyche® I 2389, 1. Otto Seeck Gesch. d. Untergangs d.
arnt. Welt 1L (1901) S. 369.
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pompos mit Eidolon, das freilich ohne Fliigel gegeben ist.!

Ahnlich prisentiert sich in Darstellungen des Todes Marid Chri-
stus mit einer Art Eidolon (der Seele der Maria)im linken Arm,
so wenigstens an Fra Angelico da Fiesole’s Reliquiar in der
Sammlung von Mrs. Gardner zu Boston, anzusetzen zwischen
1425 und 1435% — was weiterhin friihchristliche Bilder der
Auferweckung des Lazarus in FErinnerung ruft, wo Christus
ebenfalls dem Psychopompos vergleichbar dasteht mit der Rhab-
dos, womit er den meist mumienartig in einer Aedicula dar-
gestellten Lazarus beriihrt und auferweckt.?

Es ist nun nicht ausgeschlossen, vielmehr direkt wahr-
scheinlich, daB auch auf andern als attischen Gefifien Eidola
nachzuweisen sind, die sich durchaus den besprochenen anreihen
lassen. Zuerst hat Georg Loeschcke* an Eidola gedacht bei
kleinen Fliigelfiguren auf kyrenéischen Schalen, deren Typik
besonders altertiimlich ist, auf denen Reiter und Schmausende wie-
derholt den einzigen figiirlichen Schmuck bilden; dieselbe Deu-
tung hat schiichtern auch Richard Hirsch?® bestimmter Georg

! Vgl. Furtwingler Die ant. Gemmen Tf. XVI 54, XVIII 12, Bd.IlI
202. Roscher IIT 3232, 10 ff, Abb. 18,

? Vgl. Frida Schottmiiller Klass. d. Kunst in Gesamiausg. XVIII
(Stuttg. 1911) S. 23; diesen Hinweis verdanke ich meiner Schiilerin Dr
Marg. Sattler. Anschliefen lassen sich auch drei Variationen des Themas
(von Hans Multscher, bez. aus seinerWerkstatt, wiederum aus dem 15.Jahrh.,
vgl. Julius Baum Ulmer Kunst (Stuttg. 1911) Taf. 7 (1487, vom Wurzacher
Altar, heute zu Berlin im Kaiser Friedrich-Museum), Taf. 13 (ca. 1450,
vom Heiligkreuztaler Altar [?], heute in der Karlsruher Kunsthalle)
und Taf. 19 (1456/58, vom Sterzinger Altar, im Rathaus zu Sterzing):
Christus trigt da der Maria Seele als z. T. winziges weibliches Perstn-
chen mit Nimbus und gefalteten Hinden in langem Hemd oder Trag-
kleidchen, das eine Mal auf dem linken, die beiden andern Male auf
dem rechten Arm. Endlich kehrt dasselbe Motiv wieder im 13. Jahr-
hundert auf dem Steinrelief am Stidportal des StraBburger Minsters: Das
Museum IV 118, Klass. Skulpturenschatz no. 171.

3 Vgl. z. B. Kraus a. O. 8. 153ff. Fig. 103. Kaufmann a. O, S. 3801,
v. Sybel a. 0. I 225. 4 Arch. Jahrb. 11 1887, 277A. 5.

& De animar. ap. ant. tmag. p. 11, 1; zu Loeschcke und Hirsch vg].
Studniczka bei Roscher II 1730f, 57fF.

Archiv f. Religionswissenschaft XVI 24
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Weicker! vorgebracht. Zun#ichst handelt es sich in drei Fillen,
bei Exemplaren in Petersburg, London und Paris? um rechtshin
reitende nackte Miinnergestalten, und zweimal sehen wir da hinter
dem Reiter eine wagerecht durch die Luft schwebende, mit kur-
zem Chiton bekleidete Fliigelfigur mit Kranz in jeder der vorge-
streckten Hinde (schon Stephani vermutete Darstellung der Ker),
wogegen bei der Schale im Louvre ein #hnliches Fliigelwesen
rechts vor dem Reiter durch die Luft dahineilt, statt der Kriinze
(in den Hinden) mit Ranke auf dem Kopf und mit seltsam
gespreizten Fingern. Auf einer weiteren Schale im Louvre®fliegen
auf zwei von finf zum Mahl gelagerten Ménnern Menschen-
vogel, auf zwei andere gefliigelte Jiinglinge zu, ihnen mit der
Rechten einen Kranz, mit der Linken die (kyreniischen Vasen
eigentiimliche) Doppellotosranke zu iiberreichen, wogegen der
fiinfte von einem kleinen, rein menschlich gestalteten Jiingling
bedient wird, der in der Rechten einen Weinkrug, in der Linken
wiederum den Kranz trigt. Da die ,Sirenen® erwiesenermaflen
Darstellungen der menschlichen Seele. sind, 148t sich dasselbe
annehmen von den anderen Figuren, die man sonst als Eroten
bezeichnet hat*: ein evumdeiov Tdv d6lwv (Plat. pol. 116 p.363C),
»Heroen, von Seelen geschmiickt und bedient, ist also das Thema
des Bildes“®; Weicker hat offenbar auch hier die richtige Deu-
tung gefunden: ,Die heroisierten Toten werden von Seelen im

! Der Seelenvogel S, 14ff.; zu Loeschcke und Weicker vgl. Korte bei
Pauly - Wissowa V 2089f., 35ff.

2 Auf Schalen in der Ermitage (Stephani Vasens. der kaiserl. E. Nr. 183),
im Brit. Mus. (Walters Catal. II B1) und im Louvre (Pottier Vases du
Louvre Il E 665), in dem Verzeichnis von Loeschcke und Puchstein Arch.
Ztg. XXXIX 1881, 217 Nr. 5—17, vgl. Pottier bei Dumont et Chaplain
Les céramiques de la Gréce propre 1 (1881) p. 298, 6 —8; die erste ist ab-
gebildet bei Giuseppe Micali Storia degli ant. pop. ital. 111 (1836) t. LXXX V11 3,
die beiden andern in der Arch. Ztg. a. O.Tf. 13, 2. 3. Reinach a. 0. I
435, 8. 9, die Schale im Brit. Mus. auch bei Roscher III 318 Abb. 2.

3 Zuletzt bei Weicker a. O. 8. 15 Fig. 9.

+ Vgl. z. B. Furtwingler bei Roscher I 1352, 121f.

5 Korte a. 0. 2090, 12 ff.
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Eidolon- und Menschenvogeltypus bedient; die absolute Wesens-
gleichheit beider Erscheinungsformen der Seele und ihre gleich-
zeitige Geltung kann gar nicht schirfer zum Ausdruck ge-
bracht werden.“* Entsprechende Fliigelgestalten finden sich
auch noch auf einer kyreniischen Schale aus Naukratis (im
Britischen Museum)?, ein ganzes Daimonenvélkchen, bestehend
aus ménnlichen und weiblichen Fliigelwesen, die gemeinsam die
Gottin Kyrene umflattern im Hesperidengarten als einem zweiten
Elysion oder Hades.® Noch einmal kehrt das Eidolon mit Krén-
zen in den Hinden wieder, niémlich auf einer Caeretaner Hy-
drie hinter der vom Stier entfilhrten Europa durch die Luft
eilend, wihrend ein Vogel dem Stier voranfliegt und Delphine
und andere Fische unten das Meer andeuten! Was sollen die
Krinze? Sie haben in verschiedenen Fillen die Erklirung der
Fliigelfiguren als Niken begiinstigt; doch ,derselbe Gedanke ist
noch in altchristlichen Darstellungen wirksam, wenn auf Gold-
glisern der Katakomben Seelenvigel Heiligen die Strahlenkrone
iiberreichen“®, die ,Krone des Lebens®. Wie auf christlichem
Boden der Palmzweig Bedeutung gewann als Symbol des Sieges
iiber den Tod®, hat sich auch der 67répavog, die corona, haben
sich Kranz und Krone in friihchristlicher Symbolik einen
Platz erobert als alte Zeichen von Sieg und Belohnung: man
spricht von der ,Krone des Martyriums®, die in bildlichen Dar-
stellungen die Martyrer tragen, vom , Kranz des Lebens®, den sie

1 A.O.8. 16, 1.

2 Walters Catal. II B 4, abgeb. Flinders Petrie Naucratis I Tf. VIIL
IX (p. 53) und (in revidierter Form) Studniczka Kyrene, eine altgriech.
Gottin (1890) S. 18 Fig. 10, wiederholt bei Head Num. chron. 3. ser. XI.
1891, 5. Roscher II 1730 Abb.5. 8 Studniczka bei Roscher II 1731, 1 ff,

*+ Jahn Entfiihrung der Buropa, Denkschriften d.Wiener Akad., philol.-
hist. Cl. XIX 1870, 21f, z. Tf.Va, danach Journ. of hell. stud. XIII 1892/93
112 Fig. 2.

® Weicker 8. 16, 3, vgl, Kraus Roma sotterranea S.215 Fig. 26. 224.
Gesch. d. christl. Kunst1 124,

¢ Vgl. z. B. Kraus Christl. Kunst I 119f. Kaufmann a. O, S.320f.
v. Sybel a. O. I 138.

24*
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in ihren Hinden darbringen, und man erinnert an die Offen-
barung Johannis (II 10 zov erépavov wijs fwijs).! Erwiesen ist
auch der chthonische Charakter, die sepulkrale Bedeutung der
Lotosranke.? Uberhaupt lassen sich an die erwiihnten ,kyre-
nédischen“ Kidola wieder verwandte Bildungen anderer Vasen-
gattungen anreihen, so die stehende langgelockte Fliigelgestalt
im kurzen Chiton auf einer Situla aus Daphnai im Britischen
Museum?®; auch auf korinthischen GefiBen vermutet Alfred
Korte die Darstellung der abgeschiedenen Seelen in Form ge-
fltigelter Figuren?, ebenso fithrt er Beispiele an aus ionischem
Kunstkreis®, um schlieBlich noch das rohe Bild einer friihatti-
schen Amphora aus dem Phaléron mit einzubeziehen in die Zahl
der Eidoladarstellungen.® Je weiter man indes vorschreitet in
diesen Deutungen und Umdeutungen (vielfach ja handelt es sich
um Gebilde, bei denen verschiedene Deutungen sich kreuzen),
desto unsicherer wird der Boden, wogegen wir in unserer Be-
trachtung einen sichern Schritt vorwirts tun mit dem Nach-
tragen einer bekannten attisch - schwarzfigurigen Amphora zu
Miinchen, in deren Bild man fiir gewdhnlich die #lteste Dar-
stellung der Danaiden erkennt” Hinter dem den Stein wil-
zenden Sisyphos sehen wir zu beiden Seiten eines aus dem Bo-
den ragenden Fasses je zwei kleine Fliigelwesen im kurzen
Chiton, ganz #hnlich gebildet wie die ,kyrendischen“ Eidola;
mit Wasserkriigen in den Hinden klettern sie an dem Pithos

1 Vgl. dazu Ep. Iacobi I 12. IL Timoth. 4, 8. I Petri 5, 4, auch
I. Kor. 9, 25, wo der Ursprung des Bildes vom Wettkampf (¢ydv) noch
erkennbar ist.

2 Weicker S. 16f.

3 Abgeb. bei Cecil Smith Journ. of hell. stud. XIII 109 Fig. 1.

4 Vgl. z. B. Gerhard Auserles. Vasenb. III 220 (Reinach II 111 B).
Mon. d. Inst. I 26, 20 (Reinach I 78, 20). Micali Storia III t. XCVI4 usw.

5 Vgl. Arch. Jahrb. IV 1889 Tf. 516, 2. Bull. de corr. kell. XIX 1895
Tf. I u. 8.

¢ Vgl. Bull. de corr. hell. XVII 1893 Tf. 1II.

" Jahn Vasens. etc. S. 49 f. Nr. 153, abgeb. z. B. bei Roscher I 950.
Studniczka Kyrene S. 256 Fig. 19.
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empor, und die beiden obersten gieBen den Inhalt ihrer Hy-
drien hinein. DaB nicht notwendig an die Danaiden zu denken
ist, lehrt die Darstellung einer ebenfalls attisch-schwarzfigurigen
Lekythos zu Palermo?; hier sind es ndmlich ungefliigelte Ge-
stalten beiderlei Geschlechtes, nackte Jiinglinge und beklei-
dete Midchen, die rastlos dahineilen mit Wasserkriigen, um diese
in ein groBes FaB zu entleeren; da ist zugleich ein gestiirzter
Esel, und vor ihm sitzt ratlos ein Greis (Oknos). Ganz allgemein
Bilder der Seelen und ihrer Pein haben wir hier, und zu er-
innern ist an Polygnots Unterweltsgemillde in der Halle der
Knidier zu Delphi, wo man auch Personen verschiedenen Ge-
schlechtes und Alters in durchbrochenen Kriigen Wasser tragen
sah in ein (durchlochertes?) Fafl; sie hatten die Weihen von
Eleusis fiir nichts geachtet, es waren die duvnror, wie die Bei-
schrift gelautet haben mag (Paus. X 31, 9. 11). Bei dem jugend-
lichen Alter der Wassertriiger auf der Palermitaner Leky-
thos wird man statt an dudnror eher an &yauor denken, die wie
jene auch ein vélog, das Télog yduov nicht erfiillt haben: ewiges
Aovtpogpogeiv (Wassertragen zum Hochzeitshad) galt eben dem
Volk als das Los der Unverm#hlten in der Unterwelt. DaB
auch der Danaiden fruchtloses Bemithen im Hades nicht die Strafe
ist fiir ihre Bluttat an sich, sondern zunichst ihr Schicksal
als &yapor, als deren mythische Vertreterinnen sie zu betrachten
sind, das habe ich in anderm Zusammenhang ins richtige Licht
zu riicken versucht?; hier gilt es des weiteren an der Hand
der beiden Gefifle festzustellen, daB man sich fiir die Darstel-
lung des Abgeschiedenen oft genug auch der vollen mensch-
lichen Gestalt bedient hat. So steht ja neben den sogenannten
Danaiden, jenen kleinen Fliigelmiddchen, ein Sisyphos ohne

! Vgl. Heinr. Heydemann Arch. Ztg. XXVIII 1870, 42f. z. Tf. 31
(Reinach I 408, 2). Furtwiingler Arch. Jahrb. (Anz.) V 1890, 24f. Hitzig
und Blimner Pausanias III (1910) S. 785. 802.

2 Vgl. Ernst Kuhnert Arch. Jahrb. VIII 1893, 110f. Ferd. Duemmler

Delphika S. 1Tff. (= K1. Schr. 1I 140 ff.). Waser Schweiz. Arch f. Volksk.
Il 1898, 66ff. und in diesem Archiv II 1899, 58 ff.
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Fliigel und in gewohnlicher Lebensgrofe, so konnten ja auch die
Gestalten der Palermitaner Lekythos an und féir sich ebensogut
Lebende sein wie Geister der Unterwelt, und so sind als wirk-
liche Menschen gegeben die eben Verstorbenen auf den attischen
Grablekythen, die sich einschiffen in Charons Nachen und die
entgegennehmen die Spenden am Grab — in merkwiirdigem
Gegensatz freilich zu den kleinen schemenhaften Fliigelwesen,
die sie manchmal umflattern und doch im Grund wesensgleich
mit ihnen sind.! Und.wie auf diesen Lekythen, so tritt uns
auch auf den attischen Grabreliefs des fiinften und vierten Jahr-
hunderts der Tote in voller Menschlichkeit entgegen, wird gleich-
sam Jenseits und Diesseits durch nichts unterschieden. Wahr-
scheinlich hat zuerst Polygnot in der erwihnten Nekyia lebende
Menschen, Odysseus und seine Gefihrten, vereint mit Hades-
bewohnern, ohne die letztern anders zu gestalten als die Leben-
den?, und darin sind ihm gefolgt die Verfertiger der beiden Unter-
weltsbilder unter den Odysseelandschaften vom Esquilin® sowie
auch die der bekannten Unterweltsvasen von Altamura (zu
Neapel), Canosa (zu Miinchen), Ruvo (zu Karlsruhe)* usw. Ebenso
zeigt sich auf der Miinchner Medeiavase aus Canosa das Schatten-
bild des Aietes, das beim Kindermord der Medeia auftritt wie
etwa das des Dareios in des Aischylos Persern, den Herrscher
von Aia vollig wie im Leben, bez. in der iiblichen Biihnentracht,
bloB (einer Statue #hnlich) auf erhéhtem Standpunkt, wie es
scheint, auf einem Felsen®; man miiBte ihn fiir einen Lebenden

1 Vgl. die weitere Ausfilhrung bei Kérte a. 0. 2095, 4 ff.

2 Vgl. z. B. die Rekonstruktion bei C. Robert Die Nekyia d. Polygnot,
16. Hall. Winckelmannsprogr., 1892,

3 Vgl. Helbig Fiihrer d. d. offentl. Sammlungen klass. Altert. in Rom?®
T264f, dazu z.B. Baumeister (II) S.858 Abb.939, farbig bei Karl Woermann
Gesch. d. Kunst 1 Taf. zw. S. 416 und 417.

4+ Vgl.z.B. Baumeister (III) Abb. 2042 A und B (8.1927 und Taf. LXXXVII).
Furtwingler-Reichhold a. O. I Taf. 10.

5 Vgl. z. B. Baumeister (II) S.903 Abb.980. Roscher 1T 2509 f. Abb.3.

Furtwingler-Reichhold a.O. II Tf. 90 (8. 164. 166), Fritz Hoeber Griech.
YVasen S. 122 Abb. 74,
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halten so gut wie die iibrigen Personen des Dramas, wire ihm
nicht &dwlov ‘Arrov beigeschrieben. Auch Klytaimestra auf
dem Eumenidenkrater des Louvre! konnte fiir eine lebende Frau
gelten, kime da nicht ein Ausdrucksmittel in Aufnahme, das in
der Folge sehr beliebt ward zur Charakterisierung der Abgeschie-
denen: Klytaimestras Schatten ist fast ganz in ein weites, auch
iber den Hinterkopf gezogenes Gewand gehiillt. Wenigstens
Verhiillung des Hinterkopfes zeigt auch die Eurydike des be-
kannten Orpheusreliefs?, das ja ebenfalls zur Tragiodie in Be-
ziehung stehen wird. In Tiicher gewickelt erscheinen die Toten
ferner etwa auf den Lekythen3, besonders aber in den durch
die griechische Tragddie bestimmten Reliefs romischer Sarko-
phage, welche die Alkestis- und die Protesilaossage, die Ge-
schichte des Orestes etc. zum (Gegenstand haben; es kehrt also
diese Darstellungsweise wieder namentlich fiir die Schatten der
Alkestis und des Protesilaos, Agamemnons, der Klytaimestra,
des Aigisthos usw.* Auf den Schmalseiten des Florentiner Pro-
serpinasarkophags® fiihrt das eine Mal Hermes die verschleierte
Alkestis an der Hand auf das links angedeutete Tor der
Unterwelt zu, das andere Mal schaut man dasselbe Tor rechts
und wieder die verschleierte Alkestis, zaghaft daraus hervor-
tretend; der birtige Herakles blickt nach ihr um und fabt mit
der Linken ihren Schleier; desgleichen erscheint auf den Schmal-
seiten eines andern Sarkophags® Alkestis als Schatten in der
Unterwelt vor Pluton und wird, noch schattenhaft verhiillt, von

! Mon. d. Inst. IV 48 (Reinach I 132,2). Baumeister (II) 8.1117 Abb.
1314. Roscher III 983 Abb. 3. Helbig a. O. II 96 Fig. 84. Ernst Buschor
Griech. Vasenmalerer (1913) 8. 200 Abb. 146.

2 Fiir das Neapler Exemplar vgl. z. B. Bruckm. Tf. 3414, fiir das in
Villa Albani Helbig a. O. 1I 433F. Nr. 1883.

3 Vgl z. B. die Lekythos im Louvre bei Stackelberg Die Griber der
Hellenen Tf. XLVIII (farbig). Waser Charon S. 109, 11; bei RoscherII13229,
15 ff. z. Abb. 15,

* Vgl. Hirsch a. O. 8. 37ff. Korte a. 0. 2096, 261f.

® Vgl. Robert Die ant. Sarkophag-Reliefs 111 (1897) S. 85 (Textabb.).

8 Ebd. S. 28 Fig. 22a und b.
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Herakles an die Oberwelt zuriickgefiihrt; sie wird (in weiteren
Darstellungen)! noch in der Verhiillung der Toten dem Gatten
wiedergeschenkt. Ferner sehen wir links auf der Hauptseite
des Orestessarkophags im Lateran? Orest und Pylades am Grab
Agamemnons beten, unter dem Torbogen aber der in den Felsen
gehauenen Grabkammer ganz in das Leichentuch gehiillt den
Schatten Agamemnons; auf der linken Seitenfliche wiederum
treten von rechts, gleichfalls in langen weiten Leichentiichern,
die bloB das Gesicht freilassen, die Schatten des Aigisth und der
Klytaimestra an Charons Nachen heran.® Endlich die beiden
Protesilaos-Sarkophage im Vatikan* und in 8. Chiara zu Neapel.®
Fiinfmal trifft man da das Eidolon des Protesilaos als Schatten-
gestalt charakterisiert, dreimal auf der Hauptseite des vatikani-
schen Exemplars, links iiber der am Boden liegenden Leiche
(Hermes schickt sich an, den verhiillten Schatten in die Unter-
welt zu geleiten), ferner etwas rechts von der Mitte im Hinter-
grund, hinter der auf dem Ruhebett gelagerten Laodameia und
nochmals weiter rechts, wo ihn Hermes zum zweiten Mal dem
Charon iibergibt; sodann wiederholt sich auf der Hauptseite des
Neapler Sarkophags in einer Variante die Schattengestalt rechts
im Hintergrund, und auf der linken Schmalseite, wo Protesilaos
bittend vor Hades und Persephone steht, trigt er wenigstens
ein Tuch iiber Hinterkopf und Riicken, wogegen Gesicht, Brust
und Unterkorper nackt sind.

So haben wir denn in der Hauptsache zwei Erscheinungs-
formen des Eidolons. s ist zunichst ,das luftige Scheinbild

1 Ebd. Taf VI/VII 26. 32, Sarkophage zu Rom im Vatikan und za
Florenz in Pal. Rinuccini.

* Vgl. Helbig a. O. II 41f, Nr. 1207. Robert a. O. II (1890) Tf. LIV
156 (S.169), vgl. auch das Fragment in Villa Albani Tf, LVI168(S.176).

3 Robert a. O. Tf. LIV 155a (8. 170). Waser Charon S. 45. 120.

* Visconti Museo Pio-Clem.V 18. Wiener Vorlegebl. Serie B Tf. XI
3a(b), danach Roscher III 8170 f. Abb. 5a (b). Helbig a. 0. I 248f.
Nr. 385. Waser a. O. 45. 120 fT.

5 Mon. d. Inst. 111 40 A. Wiener Vorlegebl. a. 0. 4a—¢, danach Bau-
meister (III) 8. 1422 Abb. 1674 und Roscher III 8167 f. Abb. 4a—e.
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des Menschen selbst, das daher die menschliche Gestalt trigt,
mitunter geriistet und bekleidet, wie sie im Leben war, mitunter
nackt — aber klein, um dadurch zu bezeichnen, daB es nicht
der wirkliche, tatkriftige Mensch sei“.! Um die luftige Natur
des Eidolons auszudriicken, dazu dienen noch besonders die
Fliigel, die an und fiir sich schon auch diese Darstellung der
Menschenseele in Kontakt bringen mit der in Vogelgestalt. Meist
also sind es kleine Fliigelfiguren, in Kleidung und Ausriistung
getreue Abbilder der Lebenden. Weil aber letztere in der Regel
kriegerische Helden sind, tragen auch sie regelmiBig Helm und
Panzer, Schild und Speer. Daneben stehen die ungefliigelten
Miniaturkrieger, ferner die kleinen nackten und waffenlosen
Fliigelwesen, schlieBlich noch gewappnete Kolossalfiguren mit
Fligeln. Am ehesten wecken die Eidola gewisser Charonbilder
die Erinnerung an Hom. Il. XXIII 71 ff,, wo des Patroklos pvy1j
den Achill um schleunigste Bestattung anfleht.* Als von der
Uberfahrt zuriickgewiesene Seelen mag man solch kleine Fliigel-
wesen verstehen und begreift auch die gelegentlich angewandte
Gebirde der Klage®: ,Und es flattert dngstlich das Seegevogel,
wie Schattenleichen am Styx, die Charon abwies vom nicht-
lichen Kahn“ (Heine). Eng beriihren sich diese eldwle-yvyal
mit den xfjgeg, oder besser gesagt: die Verfertiger dieser bild-
lichen Darstellungen werden sie meist (wo es sich nicht um eine
Theaterszene handelt) yvyaf oder xfjgoes genannt habent Die
Ker, bei Homer gewshnlich das ,Todesverhingnis®, ist das schon
vorhomerische Seelengespenst, urspriinglich die Seele eines Ab-
geschiedenen, die kommt, um die eines Lebenden zu holen, und
in alter Zeit war wohl der Glaube lebendig, daf auf jeden
Lebenden eine Ker lauert® So kommt es, daB Otto Crusius ge-

! Jahn Arch. Beitr. 136 1.

* Vgl. auch Verg. Aen. VI 326ff. Waser Charon S. 45, 9.

8 Vgl. Tibull. I 5, 561: Hanc volitent animae circum sua fata querentes.
4 Korte a. O. 2086, 21

s Vgl. z. B. Georg Finsler Homer S. 446f. 469. 47T1.
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legentlich! viele der oben angefiihrten Eidoladarstellungen als
solche der Keren angesprochen hat: eine reinliche Scheidung
wird da schwerlich durchzufiihren sein. — Ganz abweichend ist
die zweite Art der Eidolondarstellung: man bildet den Toten
vollstindig so, wie er im Leben war, an GroBe, Farbe, Klei-
dung, doch gern hiillte man diese volle Menschengestalt in ein
weites, auch das Hinterhaupt bedeckendes, bloB das Antlitz frei
lassendes Gewand, das der ganzen Erscheinung etwas Unbe-
stimmtes, UnfaBbares, Abstraktes verleiht, und im allgemeinen
mag noch gelten, was Otto Benndorf festgestellt?, dab die spitere
Kunst in solchen Darstellungen ,,durch die vollstindige Um-
hiilllung eines grofen Gewandumwurfs den Charakter des Ge-
spensterhaften und des AuBerordentlichen zu erreichen® versucht.

Weiter foérdert uns in unserer Betrachtung die Darstellung
des Odysseus in der Unterwelt auf einem friihunteritalischen
(noch ins 5. Jahrhundert zu datierenden) Krater aus Pisticei,
heute zu Paris in der Bibliothéque nationale.® Vor Odysseus,
der zwischen zwei Gefihrten (nach Od. XI 23 Perimedes und
Eurylochos) auf einem Steinhaufen sitzt, in der Rechten das
blutige Schwert, vor sich zwei geopferte Schafe, taucht aus der
Opfergrube der Schatten des Teiresias auf, doch blo8 mit dem
Kopf (nach Furtwingler ,Kopf, rechte Hand und bekleideter
Schulterrand®); der Kopf ist der eines alten Mannes mit weiem
Haar und Bart, das Auge geschlossen, der Mund leicht gedffnet;
mit gespanntester Aufmerksamkeit aber sieht Odysseus zu dem
Kopfe nieder, um eben den Worten des Geistes zu lauschen
(vgl. Od. XI 48f). Diese Darstellung diirfte passend die Uber-
leitung bilden zur Wiirdigung einer weitern Erscheinungsform
der Seele: auch der korperlose Kopf, der Sitz der Sinne

! Bei RoscherII 1136ff. Art. Keres.

2 Griech. und sic. Vasenb. S. 24.

3 Abgeb. Mon. d. Inst. IV 19 (Reinach I 126, 2). Roscher III 671f.
Abb. 10, besonders Furtwiingler-Reichhold a. O. I Taf. 60 (S. 300f.), auch
Hoeber a. 0. S. 124 Abb. 76.
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(Artemidor Oneirokr. I 35 p. 34) konnte als Sitz der Seele auf-
gefaBt werden' und in Wort und Bild als eine Art Abbreviatur
des Kidolons oder auch des menschenkdpfigen Seelenvogels, als
Symbol der Seele Verwendung finden.” Halten wir zusammen
Hom. I1. XTI 54f. otiwex’ ueilev | moliag lpdlpove nepadag ’dide
zootapery mit IL I3 woldag 0 lpdipovg Puyag “Arde wootapey,
ergibt sich die Gleichung xepalal = yuyel, die auch die Scholien
(zu IL I 3) bestiitigen, und damit fillt ein Licht auch auf die
vexVov dusvnve xdonva, die kraftlosen Hiupter der Toten, an
vier Stellen der Odyssee.®> So wird man denn in der Darstellung
des Kampfes um des Troilos Leiche auf einer schwarzfigurigen
Amphora zu Miinchen? den in der Luft schwebenden Kopf iiber
dem Leichnam zwischen den Kémpfern als die Seele des er-
schlagenen Troilos deuten diirfen.® Ferner riickt in diesen Zu-
sammenhang eine merkwiirdige Gruppe von Gemmen. Wieder-
holt findet sich ein aus der Erde emporkommender wahrsagen-
der, meist birtiger Kopf®; daB er sprechend oder singend ge-
dacht ist, geht sowohl aus der meist zuriickgebeugten Kopf-
haltung als auch daraus hervor, daB der Mund etwa gedffnet
erscheint, sowie vor allem daraus, daB héufig jemand vor dem
Kopf aufmerksam lauschend in ein Diptychon aufschreibt, was
er vernimmt. Und ferner ist es auf Gemmen ein beliebtes, oft
wiederkehrendes Motiv, daB Hermes eine menschliche Gestalt
aus der Tiefe emporlockt oder emporzieht; bald taucht bloB ihr
Kopf aus dem Boden auf, bald der Oberkdrper, und Hermes

! So liegt z.B. auch die “bruwa’ der Bahau im Haupte der Men-
gchen, vgl. in diesem Archiv IX 1906, 264.

2 Vgl. Weicker (der einer Andeutung Erich Bethes folgte) S. 30f.
G. Nicole bei Daremberg-Saglio VII 747, 19. Bethe D. Lit. Ztg. XXIV
1903, 996. Rhein. Mus. N. F. LXII 1907, 465f. A. 62.

3 0d. X 52!. 536. XI 29. 49.

4 Jahn Vasens. S. 37f. nr. 124, abgeb. Gerhard Auserl. Vasenb. 111,
Taf. 223 (Reinach II 113). Baumeister (III) S. 1902 Abb. 2001.

® Anders G. Loeschcke, vgl. Bethe Rh. M. a. O.

¢ Vgl. Furtwiingler Gemmen Taf. XX 53, XXII 1—9. 12—15. LXI 51.
Bd. III 245ff. Fig. 138,
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zieht sie am Arm aus der Erde herauf! Wir haben somit auch
hier vielfach die Seele in reiner Kopfgestalt; es ist in diesem
Fall ,der durch Hermes oder menschliche Nekromanten be-
schworene Geist, der als Kopf aus der Erde auftaucht.? Inter-
essant sind weiterhin Karneole®, wo Hermes, das eine Mal mit
Stibchen in der Rechten, das andere Mal mit Petasos auf dem
Kopf, beschiftigt ist mit einer menschenkdpfigen Sirene mit un-
verhiltnismiBig langem Hals, nach Furtwingler ,einen mensch-
lichen Kopf auf einem Schwanenkdrper zurechtsetzend®. Hier
diirfte, wie Weicker (S. 30) sagt, ,eine etwas unorganische Ver-
bindung der beiden Seelentypen® vorliegen, eine Verquickung
der Seele als Kopf und der Seele als Vogel. So figurieren unter
den Grabbeigaben in Hgyptischen Nekropolen auch bloBe Kopfe,
in hellenistischer und romischer Zeit, doch diirfte die Sitte sol-
cher Beigabe uralt sein. In ganzen Serien, wohl auch an Schniire
gereiht, wurden diese Kopfe dem Toten beigegeben, sie miissen
direkt als Massenartikel der Griberkoroplastik gelten. Offenbar
dienten sie als Ersatz fiir vollstindige Nachbildungen des Ka,
man hat sie auch wohl als ,Reservekdpfe“ des Toten bezeichnet,
und in den wechselnden Frisuren der weiblichen Exemplare
huldigte der Verfertiger der Eitelkeit jener Damen, denen die
Kiopfe Fortdauer der Existenz im Jenseits verbiirgen sollten.t
Noch weitere Perspektiven tun sich auf bei Aufnahme des kor-
perlosen Kopfes unter die Abbilder der Seele, z. B. fiir das Ver-

! Vgl. Furtwingler Taf. XXI 64—72 und die dazu genannten Re-
pliken sowie Brit. Mus. Cat. nr. 690f., auch den Chalkedon-Skarabaios
aus Chiusi, ebenda nr. 433, bei Furtwingler Taf. XX 32 (Bd. III 202).
Roscher IIT 3220 Abb. 11, wo Hermes eine Seele, die als birtiger Kopf
sich zeigt, aus einem Pithos hervorruft.

2 Weicker S. 30.

3 Furtwingler Taf. XIX 49 und 50. Imhoof-Blumer und O. Keller
Tier- w. Pflanzenb. auf Miinzen und Gemmen des Altert. Taf. XXVI 33,
danach Weicker S. 12, 6, Fig. 6. Roscher III 3221 Abb. 12.

4 Vgl. Theodor Schreiber Die Nekropole von Kom -esch - Schukdfa
S. 254f. mit Abb. 189 und 190, ferner Beibl. VI 1, 3—6. 8. Waser D.
Lit. Ztg. XXX 1909, 2381.
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stindnis des Gorgoneions (vgl. die I'ogysly xeqalsj der Nekyia,
0d. XI 634), ja, mdglicherweise noch fiir die richtige Einschiit-
zung der gefliigelten Engelskpfe der christlichen Kunst, der
gog. Cherubim und Seraphim, wie sie in S* Maria Antiqua
am Forum Romanum, in charakteristischer Form z. B. in
der ,Verkiindigung® des Senesen Simone Martini in den Uffizien
zu Florenz erscheinen.! Zum mindesten gestreift sei die Bedeu-
tung des Haupthaars innerhalb dieser Anschauungen. Auch
das Haar muB ja wohl wie als Sitz der Kraft, so direkt als
Sitz der Seele aufgefaBt worden sein: ,Das Haaropfer und die
Skalpe zeigen das ebenso wie die Gteschichte Simsons, dessen
Heldenstirke im Haare lag; Haaropfer ist abgelSstes Lebens-
opfer; wer das Haar hat, hat den Menschen ... Haar, Blut,
Penis sind Sitze der Seele, des Lebens.“? Ferner ist die Pu-
pille (¥6gn) zu nennen als Sitz der Seele.® Und des weitern

! Fast wie ,,Sirenen“ muten an die Seraphim der Miniatur im
Cod. vat. graec. 699, welche die Berufung des Jesaias zum Prophetenamt
darstellt, abgebildet z. B. bei Kaufmann a. O. S. 419 Fig. 155, dazu
Jes. VI 11f.

* Bethe Rhein. Mus. a. O. 466 A; fiir die Bedeutung des Haupthaars
vgl. auch Wundt Volkerpsych. II 2, 23. 1V? 1, 1011f,, in dem Abschnitt:
,Ausscheidungen und Wachstumsprodukte des Korpers (Haare, Nigel)
als Seelentriiger. Wenigstens daran erinnert sei, daB die Sage von
Simson und Delila auf griechischem Boden Parallelen hat in den Sagen
von Nisos und Skylla, Pterelacs und Komaitho, da erscheint bei Nisos
die Purpurlocke, bei Pterelaos das goldene Haar als Gewilhr des Lebens,
vgl. Waser Skylla und Charybdis S. 62f. und bei Roscher IV 1069f., 39 ff.
Hofer bei Roscher III 3263ff., 88ff.; L. Sommer Das Haar in der Reli-
gion und im Aberglauben der Griechen, Diss. Miinster 1912. Bereits Ovid
Ibis 362 und Ps.-Chrysost. 64 =. zdyns f (341R) werden Pterelaos und
Nisos ihres gemeinsamen Schicksals wegen zusammengestellt, und wie-
derum schon von Tzetzes sind miteinander in Parallele gesetzt Samson,
Pterelaos und Nisos, Chel. 1I hist. 37, 6381f., vgl. auch Tzetz. Lyk. 660
(v todroug [sc. tals xdpers] elyov =iy &luiy). Schol. Lukian. de sacrif.
15 p. 150, 16ff. Rabe.

. ® Zu meinen Angaben bei Roscher III 3209, 59ff. vgl. auch Wundt
a. 0. Il 2, 274 IV* 1, 106ff. (,,Die Seele im Blick des Auges*) sowie in
diesem Archiv X 1907, 319 den Hinweis von Ludwig Deubner auf die
Untersuchungen von Eugeéne Monseur, der durch mannigfache Zeugnisse
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muB in diesem Zusammenhang der Phallos Beriicksichtigung
finden. Schon Otto Jahn® hat u.a. ein Mauerrelief mitgeteilt,
das einen gefliigelten und mit den FiiBen eines Raubtiers ver-
sehenen Phallos darstellt, nach Wundt® ,eine merkwiirdige Ver-
bindung zugleich von inkorporierter Psyche und Korperseele®,
und in neuerer Zeit sucht, namentlich durch die Ausfiihrungen
von K. Th. PreuB angeregt, Erich Bethe® auch den Phallos als
Seelendarstellung wahrscheinlich zu machen, das ewéouw als
Sitz der Seele. Die pallosracie, die Phallenwigung, in Relief
dargestellt auf einem altarartigen Stein von St. Mathias bei
Trier*, wird ja kaum auf diesem Boden eine tiefsinnige Er-
klirung finden kénnen — als drastisches Gegenstiick zur yuvyo-
oroeloe haben wir sie oben erwihnt —, dagegen begegnen wir
gleich im folgenden, bei #ltesten Darstellungen des Seelen-
schmetterlings, auch bedeutsamer Verwendung von Phallos und

Sperma.

I Psyche als Schmetterling (,,Seelenschmetterling)

Endlich war eine ungemein beliebte und, wie sich immer
mehr herausstellt, nicht nur spite Darstellungsform fiir die
menschliche Seele der Schmetterling, und zwar findet sich vor-
nehmlich wiedergegeben der dickleibige Nachtfalter mit kleinen
weichen Fliigeln, die gpdloaive. In ganz hervorragender Weise
ward der Schmetterling das Symbol der Unsterblichkeit, und
die Seele erscheint entweder direkt unter dem Bild des Schmetter-
lings oder weiter dann unter dem eines mit Schmetterlings-
fliigeln ausgestatteten Méadchens; in seltenern Fillen auch feh-

die primitive Vorstellung belegt von der Seele unter dem Bild des klei-
nen Menschen, den der Beschauer in des Nebenmenschen Pupille erblickt.

! Ber. d. Sichs. Ges. d. Wiss., phil.-hist. Cl. 1855, 281f. (77).

2 A0.II 2 210 A. 1. 1V?1, 297 A. 1, vgl. Il 2, 10ff. (,,Die Nieren
als Seelentriiger*) und 1V? 1, 88f. (,Die Nieren und der Phallus als
Seelentriger*).

3 Rhein. Mus. N. F. LXII 1907, 4651., 62.

t Arch. Jahrb. XXVI 1911, 188 Abb. 57.
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len dem Médchen die Fliigel, oder es hat ein Paar Vogelfliigel,
sel es, daB es diese {ibernommen von seinem Genossen und Ge-
spielen Eros, oder daB man dabei wieder des Seelenvogels zu
gedenken hat. Zum mindesten begiinstigt ward eine solche Auf-
fassung der Seele als Schmetterling durch den geheimnisvoll-
wunderbaren Vorgang der Entwicklung des Schmetterlings aus
-der Puppe, welch letztere im Griechischen — doch wohl be-
zeichnenderweise — vexvdalog oder vexvdwilog! heiBt: wie aus
der Larve das Insekt, aus der Puppe der Schmetterling, so ent-
wickelt sich gleichsam die Seele aus dem Leichnam. Dazu
kommt das merkwiirdige Zusammentreffen, daB mit dem Wort
yvyn nicht bloB die menschliche Seele bezeichnet ward, sondern
auch der Schmetterling oder Falter?, soweit wir sehen, seit
Aristoteles, und es erhebt sich die Frage, ob der Doppelsinn
des Wortes yvyij zu betrachten sei als Folge oder Veranlassung
der Darstellung der guyy als Schmetterling. Wir neigen zu
ersterer Annahme, da wir doch schon ziemlich friih wenigstens
vereinzelte Beispiele finden fiir den ,Seelenschmetterling®, das
ilteste vielleicht in dem Bild einer attisch schwarzfigurigen
Amphora zu Berlin.® Dargestellt ist da ,ein stehender birtiger
Mann nach rechts mit vorgebeugtem Kopfe die Doppelfiste bla-
send; sein Phallos ist horizontal erigiert, und vier Samentropfen
fallen nieder in der Richtung auf einen Schmetterling, der in
der Luft fliegt und im Verhiltnis viel zu groB gemalt ist“
Hier scheint in der naiv deutlichen Weise des 6. Jahrhunderts
ausgedriickt, daB der minnliche Samen der natiirliche Trager
der Lebenskraft ist auch fiir die Geister der Verstorbenen. Ein

! _daA(M)os scheint (nach Mitt. meines Freundes Eduard Schwyzer)
guffixal, und zu vexd-dailos von véxvg wird man vergleichen xogd-dad(1)os-
(x0pv-J0aAidg), Schopf-, Hauben- oder Kuppenlerche, von xogvs, Helm,

2 Vgl. Hesych. a. v. pug* mvetpa. xal {obpiov wrnvéy, Schol. zu
Nikandr. Theriaka 760 p. 108 ed. Schneider: 1) gdlaivd éotey 1) mag’ Tuiv
oyt

3 Furtwingler Vasens. I 222 nr. 1684, vgl. Weicker 8. 2, 4. Bethe:
a. 0. S. 471, 72,
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Seitenstiick bildet ein Sardonyx der Sammlung Thorwaldsen!:
auf den Samenstrahl, der sich aus dem Phallos einer birtigen
Priapherme ergieBt, fliegt Psyche heran als Schmetterling, ,ein
deutliches Symbol unsterblicher Lebenskraft®; auch der Pfau,
der auf dem Rand der Brunnenschale sitzt, in die der Strahl
flieBt, hat symbolische Geltung; er wird von Furtwingler er-
klart als ,ein urspriinglich orphisches Symbol der Seligkeit des
ewigen Lebens®“ (vgl. oben S.351). Ferner kommt bereits auf
etruskischen Skarabaien des 5. Jahrhunderts der Schmetterling
als Bild der Seele vor, z. B. beigegeben dem Hermes, auf dessen
rechter Schulter sitzend?, und selbst die Beiftigung von Schmetter-
lingsfliigeln zu einer weiblichen Gestalt (die dadurch als Seelen-
wesen bezeichnet wird) findet sich da schon im strengen Stil.?
Auf Gemmen erscheint der Schmetterling auch etwa tiber einem
Totenschidel* — umgekehrt unter dem Totenkopf in dem Mo-
saik eines Tisches im Garten der Gerberei zu Pompei® — oder
wir sehen den Schmetterling iiber einem Totenkopf rechts am
Boden vor einem auf seinen Stab gestiitzten Landmann® und
ebenso vor einem lesenden Mann, etwa einem Philosophen, der
tiber die Unsterblichkeit der Seele liest.” Zumal aber treffen
wir die vy als Schmetterling in Darstellungen des Mythos
vom Menschenbildner Prometheus, so vielfach auf rémischen
Sarkophagen, und besonders reich ist diese allegorische Kom-
position ausgefiihrt auf dem (allerdings wohl erst dem 3. Jahr-
hundert n. Chr. angehérenden) Sarkophag des kapitolinischen
Museums®, auf dessen Frontseite’ die Psyche nicht weniger als

! Furtwingler Gemmen Taf. XXIV 59, Bd. IT 122. III 203. 264. 292.

? Vgl. Furtwiingler Taf. XVIII 22,

* Furtwiingler Taf. XVIII 25, vgl. Bd. III 202f.

* Vgl. Furtwiingler Taf. XIX 48. Roscher III 3235 Abb. 19.

5 Vgl. z. B. August Mau Pompeji in Leben und Kunst® S. 417f.
Fig. 247, ® Furtwingler Taf. XXII 12. Berlin nr. 414ff.

" Imhoof-Blumer und Keller a. 0. Taf. XXIII 28 (S. 141f), vgl. auch
Mon. d. Inst. 111 7, 1. 3. Furtwingler Taf. XXX 45. Berlin nr. 4507

% Vgl. Helbig a. O. I 437f. no. 792.
? Abgeb.z. B.Baumeister (III) 5.1418 Abb.1568. Roscher 111 3235f. Abb.20.



Uber die duBere Erscheinung der Seele 385

viermal figuriert. Zur Beseelung des eben aus des Prometheus
Hinden hervorgegangenen Menschen hilt Athena den Schmetter-
ling tiber dessen Kopf, und ebenfalls als Falter schwebt die ent-
flichende Seele iiber dem tot auf dem Boden hingestreckt lie-
genden Menschenkind. Dagegen entfiihrt weiter rechts Hermes
die Seele in Gestalt eines zierlich schwebenden Midchens mit
Schmetterlingsfliigeln dem Hades zu; charakteristisch ist die ab-
wehrende Gebirde der auswiirts gewendeten Hénde des kleinen
Wesens; sie kehrt auf andern Denkmilern wieder und driickt
echt antik-unchristlich das Grauen vor der Unterwelt aus. End-
lich sehen wir links vor der gelagerten Erdgottin die bekannte
Gruppe der sich umarmenden Kinder Eros und Psyche. Diese
Gruppe nun wiirde iiberleiten zu einem ganz andern Vorstel-
lungs- und Ideenkreis: Psyche mit Eros verbunden, sei es als
Schmetterling, sei es in der Fortentwicklung zum Midchen mit
und auch ohne Fliigel, ist nicht so eigentlich mehr die Ver-
korperung der unsterblichen, vom Leibe getrennten Seele, viel-
mehr fithrt sie in Verbindungen mit dem Liebesgott, sei es als
die von Eros gequilte oder von ihm begliickte, ein von religits-
eschatologischen Vorstellungen losgeldstes Leben.! Gerade diese
Auffassung der Psyche war ja fiir die bildende Kunst unendlich
fruchtbringend; doch die Schiopfungen alle, zu denen sie die
Anregung gegeben, sind, ob allegorisch gemeint oder nicht, in
erster Linie anmutig-genrehaften, durchaus nicht mehr mythisch-
dogmatischen Charakters, und diese Verbindung der Psyche mit
Eros in all ihren wechselnden Formen zu verfolgen — das wire
eine Sache fiir sich, in losem Zusammenhang nur mit unserm
Thema. BloB darauf sei noch hingewiesen, daf die Gruppe von
Eros bzw. Amor und Psyche wie auf heidnischen, fast ebenso
hiufig auf christlichen Sarkophagen auftritt, hindeutend wohl
auf die selige Wiedervereinigung im Jenseits?, und daB die

! Vgl. R. Reitzenstein Das Mirchen von Amor und Psyche bei Apu-
letus Leipzig-Berlin 1912,
! Nicht weniger als neun christliche Sarkophage mit Eros und Psyche
bei Collignon Essai sur les mon. relatifs au mythe de Psyché p.1562—56,
Arobiv f. Religionswissenschaft X VI 25
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Psychen, den Eroten gesellt, im Sinne der pompeianischen
Wanddekoration noch fortleben in friihchristlicher Kunst, in
der Katakombenmalerei. In der Kammer rechts vom Hauptein-
gang zum Coemeterium Domitillae kommen dreimal Eros und
Psyche vor, wie sie zusammen Blumen pfliicken, Fresken vom
Anfang des 3. Jahrhunderts, v6llig noch im Charakter der pom-
peianischen Kunst, der Darstellungen, wie sie uns vorab das
Haus der Vettier beschert hat.! Auch die Gewdlbedekoration
der ,Crypta quadrata® im Coemeterium Praetextati enthilt u.a.
neben Eroten Midchen, die Blumen pfliicken und an Schniire
reihen, Malereien aus der zweiten Hilfte des 2. Jahrhunderts?;
heranziehen 148t sich das Deckengemilde im Vorsaal zum zwei-
ten Stockwerk der S. Gennaro-Katakombe zu Neapel® u.a. In
erster Linie dekorativ mdgen diese antiken Motive verwendet
sein, dem Gebildeten aber und dem sinnenden Beschauer wer-
den sie mehr gesagt haben: ,Eros, der Wunsch, der heiBe Drang
nach allem Schonen und Hohen, und Psyche, die Seele, die
zwei hatten durch Platon ihre bleibende Bedeutung erhalten, die
dann fortwirkte durch die Jahrhunderte bis in das innerste
Mark des Altchristentums“4, und Kompositionen wie die er-
wahnten, sie mochten dem Glidubigen direkt zu Paradiesesbil-
dern werden. SchlieBlich sei beigefiigt, dal die Vorstellung
vom ,Seelenschmetterling” noch da und dort bei andern Vgl-
kern auftaucht® Schmetterlingéihnlich gestaltet ist beispiels-

vgl. z. B. auch V. Schultze Archéol. 179. 253, 368. Kraus a. 0. I 102 Fig,
33. Roscher III 3248, 361f.

1 Vgl. besonders Wilpert a. O. Taf. 52f. (8. 88), ebenfalls farbig Taf, I
bei v. Sybel Christl. Antike I (dem Titelblatt gegeniiber), ferner Woer-
mann a. 0. II S. 11. Schultze Die Katakomben S. 98 Fig. 23. Kaufmann
a.0. S. 306 Fig. 103.

? Vgl. Wilpert S. 34 zu Taf. 32, 1.

® Vgl. Schultze Katak. S. 98 Fig. 22. Archdol. S. 166 Fig. 52, Kauf-
mann 8. 286 Fig. 90.

4 v. Sybel a.0.1 176.

8 Vgl z. B. Grimm D. Myth,* 1II 247, Rochholz a. O. 8, 101. P. Herr-
mann D. Myth. S. 26f 78f,
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weise auch die Leipya, die Seele, von der man in Birma glaubt,
sie verlasse den Korper, um den Durst zu stillen, weil ja der
von Durst Gequilte in einem typisch wiederkehrenden Traum
aus einem Brunnen, einer Quelle efc. Wasser zu trinken wihnt.!
Schon die Rede war vom Insekt iiberhaupt als Erscheinungs-
form der menschlichen Seele (oben S.353ff). Nach lingerer
Krankheit hat Goethe 1768 sein bekanntes Liedchen mit der
Uberschrift ,Schadenfreude” gedichtet, das anhebt: ,In des Pa-
pillons Gestalt flattr’ ich, nach den letzten Ziigen, zu den viel-
geliebten Stellen . ..% 1770 im Leipziger Liederbuch als fiinftes
Lied zum ersten Mal erschienen unter dem Titel ,,Der Schmetter-
ling“?, und im zweiten Teil des , Faust“ beschreibt Mephisto-
pheles der Seele Gestalt mit den Worten: ,Das ist das Seel-
chen, Psyche mit den Fliigeln; die rupft ihr aus, so ist’s ein
garstiger Wurm .. %3

Seelenvogel und Seelenschlange sind die spezifischen Seelen-
tiere auch im klassischen Altertum; ihnen reiht sich der Seelen-
fisch an. Sie alle leben fort in ,christlicher Antike, als christ-
liche Symbole. Da tritt allerdings in den Vordergrund das
Symbol des Fisches fiir Christus; der Seelenvogel aber ist na-
mentlich noch in der Taube nachweisbar, die das Zeichen ist
des iiber die Gemeinde sich ergieBenden Heiligen Geistes, nicht
allein, sondern in frithchristlicher Zeit direkt auch das Bild fiir
die Seele des Verstorbenen im himmlischen Paradies. Die
Schlange dagegen, die in antiker Symbolik so vielfach zur Gel-
tung kam, tritt in christlicher Bildersprache auffallend wenig

! Vgl v. Negelein Globus LXXIX (1901) 382, 56.

? Vgl. dazu Goethe an Friederike Oeséer unter dem 13. Febr. 1769:
wlch schlich in der Welt herum, wie ein Geist, der nach seinem Ab-
leben manchmal wieder an die Orte gezogen wird, die ihn sonst an-
zogen . , .**

® Vgl. v. Negelein a. 0. S. 384, 85.

25*
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hervor. Das Eidolon sodann hat seine Ablosung gefunden durch
die christliche Engelsgestalt, in der man indessen auch noch
Nike-Victoria und Eros-Cupido nachweisen mochte; in diesem
Zusammenhang erfahren u. a. die gefliigelten Engelskopfe ihre
besondere Beleuchtung. Und schlieBlich pflegt noch heutzutage
der (feistliche dem Laien die Unsterblichkeit der menschlichen
Seele anschaulich zu machen durch den Hinweis auf die Meta-
morphose der Puppe zum leichtbeschwingten Schmetterling, der
somit fortfihrt, das beliebteste und geldufigste Sinnbild der
Unsterblichkeit zu sein.



Die Quellen fiir eine Darstellung der Religion
der Phonizier und der Aramier
Von Wolf Wilhelm Grafen Baudissin in Berlin
1

Von den Quellen fiir eine Darstellung der Religion der Phi-
nizier und der Aramier darf in zusammenfassender Weise ge-
redet werden, wenn dabei an die Religion iiberhaupt bei den
Westsemiten gedacht wird.

Unter dem Namen Phonizier sind dann zu verstehen die se-
mitischen, vielleicht — um genauer zu reden — zum Teil nur semiti-
sierten Bewohner Kanaans in der weitesten Auffassung dieses
geographischen Begriffs. Zu den ,Phoniziern® in diesem Sinne
gehoren also die Volkerschaften, mit denen sich die Israeliten
bei ihrer Einwanderung vermischten. Die Anwendung des Namens
der Phénizier in dieser Ausdehnung ist nieht unberechtigt, da
die Phonizier, wie wir aus der griechisch-romischen Zeit wissen,
auch ihr Land Kanaan genannt haben. Ich gebrauche nicht statt
»Phonizier* die Bezeichnung ,Kanaanier®, weil wir es gewohnt
geworden sind, unter Kanaanfiern speziell die vorisraelitischen
Bewohner des eigentlichen Palistinas zu verstehen. Zu ihnen
haben die ,,Phonizier der Griechen, nach dem zu urteilen, was
wir von ihrer Sprache und Religion wissen, in einem nahen
verwandtschaftlichen Verhiltnis gestanden.

Wenn ich die Kanaaniier oder Phonizier zusammenstelle mit
den Aramiern, ihren Nachbarn im Norden und Osten, so beruht
das nicht auf der Annahme, daB zwischen beiden Volkergruppen
kein wesentlicher Unterschied des Glaubens und Kultus bestanden
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hitte. Aber es 1lift sich nicht {iberall unterscheiden, was auf
diesem Gebiet kanaaniisch oder phonizisch und was aramiisch
ist, ebensowenig wie sich die geographischen Grenzen zwischen
Phonizien und Aram oder Syrien iiberall exakt ziehen lassen.
Das gilt z. B. fiir die ostlichen Rénder des Libanongebiets. Viel-
leicht darf man den Inschriften aus den Reichen Sam’al und
Hamat entnehmen, daB in der &ltern Zeit auch die Unterschiede
der Sprache bei den Kanaandern und den Aramiern flieBender
waren als spiterhin. Aber dieser Eindruck kann darauf beruhen,
daB die Westaramiier sich in den Inschriften, wie aus der des
Kalumu von Sam’al hervorgeht, zunichst der kanaan#ischen
Sprache bedienten.

Ich muB mich der unbequem gedoppelten Bezeichnung Phé-
pizier und Aramier bedienen. Wir haben, ohne MiBverstindnis
anzurichten, nicht mehr die Moglichkeit, die Gotter beider Volker-
schaften zusammenfassend, so wie einst Johannes Selden von
den Dis Syris zu reden. Von einer gemeinsamen Religion der
»oyrer® in diesem weiten Sinne, d.i. der Westsemiten, wissen
wir nichts. In der geschichtlichen Zeit jedenfalls hat es sie nicht
gegeben.

Es 14Bt sich sogar fragen, inwieweit es berechtigt sei, all-
gemein von einer Religion der Phonizier und ebenso der Ara-
mier zu sprechen. Mit Deutlichkeit konnen wir nicht mehr er-
kennen als die Kulte einzelner phonizischer Stidte und be-
stimmter aramiischer Reiche. EinigermaBen rekonstruieren lassen
sich bei den Phoniziern nur die Gétterkreise von Sidon, Tyrus, By-
blos und Karthago, bei den Aramiern die der Reiche Sam’al und
Hamat. Das reichste Material fiir Gottesglauben und Kultsitten
haben wir aus Karthago. Es gehort allerdings erst der letz-
ten Zeit der Selbstindigkeit der Stadt an und der romischen
Periode, in der altkarthagische Kulte sich erhielten. Aber doch
lassen sich von hier aus Rilckschliisse machen auf die Religion
des phonizischen Mutterlandes, und zwar sehr wichtige; denn
Karthago ist offenbar weniger hellenisiert worden als die Stadte
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der phénizischen Kiiste, von deren Religion wir Genaueres erst
wissen seit dem Anfang ihrer Hellenisierung.! Soviel wir aus
den Gemeinsamkeiten dieser Lokalkulte erfahren kénnen, gab es
nur in begrenztem Sinn ein allgemein phénizisches Pantheon,
nimlich eine verwandte Grundanschauung, die sich in den ver-
schiedenen Gdtterkreisen bekundet, und Beriihrungen einzelner
ihrer Gestalten, die sie als urspriinglich identisch erscheinen
lassen. Aus beidem ist zu ersehen, daB die phonizischen Stimme,
ehe sie sich zu gesonderten Stadtkdnigreichen organisierten,
gemeinsame religiose Vorstellungen besaBen, die sie aus ihrer
urspriinglichen Heimat in ihre Sitze an der Mittelmeerkiiste
mitgebracht haben werden. Mit Riicksicht auf diese Beobach-
tung und mit den angegebenen Einschrinkungen darf allerdings
von einer Religion der Phonizier geredet werden.

Analog liegt es mit dem wenigen, was wir von einzelnen
lokal getrennten Kulten der Aramier wissen. Wie ein Austausch
der religiosen Vorstellungen zwischen den verschiedenen phoni-
zischen Stddten untereinander und ebenso zwischen den ara-
miiischen Reichen stattgefunden haben wird, scheinen gelegent-
lich auf diesem Gebiet auch Mischungen aus Aramiischem und
Phonizischem entstanden zu sein. Am deutlichsten wohl laBt
sich das nachweisen fiir die Kulte von Byblos.?

Davon muB ich hier ganz absehen, daB auch die &ltesten
Nachrichten, die wir iiber Kanaantier und Aramier besitzen, aus
einer Zeit stammen, wo bereits ihre Gesamtkultur und somit gewi
auch ihre volkstiimliche Religion, nicht nur — was sich bestimmt
nachweisen lit — einzelne religitse Erscheinungen, von aus-
wirtigen Volkern, den Agyptern und Babyloniern, vielleicht auch
den Hettitern, beeinflubt waren. Wir miissen tiberhaupt daran

! Ich verdanke Professor Noldeke die Beobachtung, da8 eben hier-
auf die lingere Dauer roher Religionsformen in Karthago beruht, spe-
ziell der Menschenopfer. In Phonizien konnten sie sich unter dem Ein-
fluB griechischer Humanitit nicht so lange behaupten.

? Vgl. mein Buch Adonis und Esmun, S. 35, Anmerkung 1; 883.
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zweifeln, daB die Kanaander in der Zeit, wo wir ihnen zuerst
begegnen, eine unvermischte Nationalitit darstellen. Hs lassen
sich, ohne daf allerdings bis jetzt volle Evidenz bestéinde, An-
zeichen geltend machen dafiir, daB den Semiten auf kanaanii-
schem Boden eine nichtsemitische Bevélkerung vorangegangen
ist, mit der sich die semitischen Einwanderer vermischt hitten.
Deutlicher mehren sich die Spuren dafiir, dal die Bewohner-
schaft Kanaans, wie wir sie aus den Briefen von El-Amarna
kennen lernen, arische Bestandteile in sich schloB, die auf irgend-
welchen Wegen hier eingedrungen waren. Also auch von dem
Bilde, das aus den #ltesten Quellen etwa zu gewinnen ist,
wiren, um die einheimische westsemitische Religion zu ermitteln,
soleche Ziige abzuziehen, die von nichtsemitischen Volkerschaften
entlehnt zu sein scheinen. Zu vollstindiger Reinlichkeit wird
sich dieser ProzeB der Scheidung niemals vollziehen lassen. Bei
der Frage nach den Quellen, wie ich sie hier aufwerfe, kann
es sich fiir den Ausgangspunkt nur handeln um die erstmalig
irgendwie direkt bezeugten religidsen Verhiltnisse der Phonizier
und Aramier ohne Riicksicht auf den schon damals etwa be-
stehenden Mischcharakter der beiden Volkergruppen und die
noch wahrscheinlichere Durchsetzung ihrer Religion mit Fremd-
lindischem bereits seit dem Beginn ihres Aufenthalts in den
Sitzen, wo wir sie in der geschichtlichen Zeit fest angesiedelt
vorfinden.

Fiir eine Darstellung der Religion der Phonizier und Ara-
mier ist auch die der Philister zu beriicksichtigen, iiber die wir
aus #lterer Zeit nur alttestamentliche Nachrichten, anderweitige
erst in griechischer und lateinischer Literatur besitzen. Die
Philister, obgleich zweifellos ein nichtsemitisches Volk, haben
sich némlich in Kanaan semitische Kulte angeeignet. Sie wer-
den sie, wie die Namen ihrer Gotter bekunden, von den &ltern
Bewohnern Kanaans und auch von den Aramiern kennen ge-
lernt haben. Dariiber, wie Aramiisches zu den Philistern ge-
kommen ist, sind wir nicht unterrichtet. Vielleicht geschah es
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erst spit: die aramiische Derketo von Askalon mag an Stelle
einer vorker dort verehrten phonizischen Astarte getreten sein.
Auch der wohl ebenfalls aramiische Marnas von (aza ist erst
aus der griechisch-rémischen Periode bezeugt. Vielleicht waren
die Vermittler dieser Kulte aramiische Kolonisten auf dem Bo-
den des untergegangenen Reiches Ephraim oder auch solche
Aramier, die nach dem Ende des Reiches Juda in Palistina
eindrangen.

Mit den uns zu Gebot stehenden Quellen fiir diese Gebiete
der Religionsgeschichte ist es, wie allgemein anerkannt wird,
schlecht bestellt. Die phonizische Literatur ist bis auf wenige
Zitate bei griechischen Autoren ganz verloren gegangen. Kine
aramiische ist uns nur erhalten bei den spitern Juden — ausge-
nommen etwa die Achikar-Spriiche, von denen aber auch der
aramiische Originaltext durch jiidische Vermittlung auf uns ge-
kommen ist — und ferner in der syrischen Literatur, die neben
etwa zwei spirlichen Resten von heidnischen Autoren® christ-
licher Herkunft ist. Unter dem Nichtjiidischen und Nichtchrist-
lichen kommen nur die Achikar-Spriiche religionsgeschichtlich
in Betracht, namlich fiir einen ethisch gefiirbten Universalismus
der Gottesidee in der persischen Periode, wie es scheint auch
auf nichtjiidischem Boden. Die iibrige Literatur in aramiischen
Dialekten kann uns nicht anders als in vermittelnder Weise von
altaramiischem Heidentum berichten, und auch das geschieht
nur in wenigen Fillen. Uberall miissen wir uns fir die iltere
Geschichte der phonizischen Stidte und der aramiischen Reiche
begniigen mit Angaben iiber Einzelheiten in wenigen alten In-
schriften und Denkmilern auf einheimischem und nur gelegent-
liche Nachrichten auf auswirtigem Boden. Wenn dies fiir die
Geschichte der genannten Volker iiberhaupt gilt, so ganz be-
sonders fiir die ihrer Religion. Die wenigen eingehenderen Dar-
stellungen, die wir tiber Einzelheiten ihres Kultus und Glaubens

! Siehe dartiber Noldeke Zeitschr. d. deutsch. morgenl. Gesellschaft 39,
S. 334,
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aus spiten Zeiten bei Griechen und Lateinern {iberkommen
haben, sind nicht unmittelbar aus dem religitsen Leben bei den
Phoniziern oder Araméern hervorgegangen, sondern stammen
von Beobachtern, die der Herkunft oder doch der Auffassungs-
weise nach diesem Leben fernstanden. An spezifisch altaramii-
schen religitsen Vorstellungen konnte man vor der den letzten
Dezennien angehorenden Auffindung der Inschriften aus den
Reichen Sam’al und Hamat iiberhaupt zweifeln und annehmen,
daB die Religion der Aramder in der dltern geschichtlichen Zeit
keine andere als die der Assyrer gewesen sei.

Die Dinge liegen so, daf es auf syro-phonizischem Boden
noch weniger méglich ist als iiberhaupt in der Religionsgeschichte,
eine Entwicklung zu konstatieren auf Grund der Altersfolge
von Quellenaussagen. Mehr und mehr hat man jetzt auf allen
Gebieten der Religionsgeschichte erkannt, daf sie sich nicht
einfach ergibt als ein Resultat der Literaturgeschichte oder der
Altersbestimmung von Inschriften und Denkmilern. Alteste re-
ligiose Anschauungen sind iiberall vielfach in alten Quellen nicht
bezeugt, tauchen aber aus der Verborgenheit volkstiimlichen
Glaubens in irgendwelcher Bezeugung spiter Zeiten auf. Gewi
hat auch die Religionsgeschichte Quellenkritik zu ihrem Aus-
gangspunkt zu machen; aber sie hat daneben die Aussagen aller
Zeiten wie auf die innerliche Glaubwiirdigkeit, so auch auf die
Alterttimlichkeit ihrer Mitteilungen iiber religiose Vorstellungen
und Briuche zu priifen und kann unter Umstinden junge Zeug-
nisse fiir alte Verhiltnisse verwerten. Es wird mit diesem Grund-
satz keine andere Norm aufgestellt als die von den Briidern
Grimm fiir die altdeutsche Religionsgeschichte siegreich be-
hauptete. DaB man sich vielfach scheut, auf dem speziellen re-
ligionsgeschichtlichen Gebiet, das wir im Auge haben, eben dies
Verfahren anzuwenden, beruht in sehr begreiflicher Weise dar-
auf, daB fiir eine Darstellung der Religion der Phénizier und
Aramier von der Berechtigung zu Riickschliissen aus Jiingerm
auf Alteres ein besonders starker Gebrauch gemacht werden muB
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und daB die Geschichte der Uberlieferung hier sehr viel kom-
plizierter ist als z. B. auf germanischem Boden. Ohne die An-
erkennung der prinzipiellen Korrektheit jenes Verfahrems auch
fiir unsern Gtegenstand miissen wir auf eine Darstellung der Re-
ligion der Phonizier — um von den Aramiern gar nicht zu reden
— ginzlich verzichten, uns beschrinken auf eine Wiedergabe
der Einzelheiten in den verschiedenen Quellen, ohne den Versuch
machen zu diirfen, aus den Einzelaussagen irgendwie ein Ganzes
herzustellen.

Wir konnen das babylonische und das dgyptische Pantheon
und ebenso den Kultus in -diesen beiden Reichen mit einiger-
maflen bestimmten Strichen zeichnen fiir die verschiedenen auf-
einander folgenden Dynastien mit ausschlieBlicher Beniitzung
von Quellen, die der betreffenden Dynastie angehdren. Aber es
wire unmdglich, z. B. fir die Zeit um 1400 v. Chr. ein Bild
der damaligen Religion der Kanaanier zu entwerfen mit allei-
niger Verwertung der Quellenaussagen aus eben dieser Zeit, nim-
lich der zu El- Amarna gefundenen Briefe kanaandischer Dy-
nasten, einiger anderer in Paldstina entdeckter keilschriftlicher
Texte, die nach ihrer Sprache ungefihr derselben Periode an-
gehoren miissen, und der etwa gleichzeitigen Kultobjekte, die
durch Ausgrabungen zutage gefordert sind. Allerdings steht,
wie es kaum anders sein kann, in den Berichten der palistini-
schen Fiirsten an den Pharao, in ihren Klagen tiber ihre man-
nigfachen Notlagen und ebenso in den Mitteilungen, die in je-
nen andern Texten kanaaniische Briefschreiber untereinander
austauschen, einiges, was sich auf die Religion bezieht oder doch
beziehen 1iBt. Es ist wenig genug. Ich sehe davon ab, daB es
durchaus nicht sicher ist, wie weit jene Stadtkdnige in solchen
AuBerungen volkstiimliche Vorstellungen zum Ausdruck bringen
und sich nicht vielmehr in ihrer devoten Position dem Pharao
gegeniiber mit seiner Bezeichnung als ihrer Sonne und Gottheit
und andern Wendungen an #gyptische Ausdrucksweise anlehnen.
Aber auch wenn das, was sie sagen, wirklich kanaaniisch ge-
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dacht sein sollte, wire es nicht richtig, daraus allein ein Bild
ihrer Religion rekonstruieren zu wollen. Ohne ergiinzende Hilfe
der Phantasie wire diese Rekonstruktion tiberhaupt nicht még-
lich, weil jene einzelnen Aussagen fiir sich allein keinen Zu-
sammenhang darstellen. Die erginzende Tatigkeit miillte hier,
wenn sie nicht auf Irrwege geraten soll, geleitet sein von der
Kenntnis dessen, was wir aus spatern Zeiten von der Religion
Kanaans wissen. Wenn die Frage zu verneinen ist, dab dies
Spitere aus der Fremde, von den Agyptern oder Hettitern, den
Babyloniern oder Assyrern, entlehnt wurde, so mull weiter ge-
fragt werden, welche Vorstadien das- Spitere voraussetzt und wie
diese sich vereinbaren lassen mit den Nachrichten, die direkt aus
hoherm Altertum stammen. Es wire auf diesem Gebiet ebenso
verkehrt wie iiberall anderswo in der Kulturgeschichte, einzig
aus der Nichterwihnung bestimmter Erscheinungen, die fiir spi-
tere Zeiten bezeugt sind, auf ihr Nichtvorhandensein in einer
dltern Periode zu schlieBen. Das Nichtvorhandensein kann nur
dann behauptet werden, wenn sich nachweisen 148t, daB sie in
die #ltere Periode nicht hineinpassen.!

! Kittel in seinen verdienstlichen Beitrigen zur #ltesten Religions-
geschichte Kanaans (Geschichte des Volkes Israel, Bd.I% 1912, S. 405, An-
merkung 4; vgl. S.193) stellt die, wie mir scheint, einigermaBen vor-
eilige Behauptung auf: ,,wir wissen, daB Baal in Kanaan nicht einhei-
misch ist.** Sie soll doch wohl auf Nichterwiéhnung des Namens Baal
beruhen, der erst seit etwa 2000 v. Chr. (8. 160) in Kanaan Aufnahme
gefunden hitte. Es ist aber zu fragen, woher Kittel weiB, welche Gottes-
namen vor 2000 in Kanaan tiblich waren oder nicht waren. DaB in alt-
kanaaniiischen Personennamen mehrfach die Gottesbezeichnung el vor-
kommt, schlieBt nicht aus, daB zugleich und von Anfang an die andere
ba‘al in Gebrauch war. Beide bestehen auch spiter nebeneinander bei
den Phoniziern, el als die allgemeinste und ba‘al als Benennung der
Lokalgottheit. Kittels Anschauung von der spitern Einfiihrung des Baal
beruht, neben seiner m. E, unberechtigten Verwertung des Buches Ge-
nesis, wie ich vermute, auf der neuerdings als unrichtig erwiesenen An-
nahme, daB ein altbabylonischer Gott (Enlil) den Eigennamen Bel ge-
fiihrt habe. Das Gottheitspridikat bel, ba‘al, ba'l ist doch wohl allge-

mein altsemitisch, jedenfalls allgemein nordsemitisch; aber auch das fallt
schwer, den Gebrauchvon ba'l bei den Arabernals eine Entlehnung anzusehen.
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Das sind banale Wahrheiten. Ich glaube aber doch, daf es
nicht iiberfliissig ist, sie hier auszusprechen; denn aus einer be-
greiflichen Verzweiflung iiber die Diirftigkeit oder doch Zusam-
menhangslosigkeit und vielfache Undatierbarkeit unseres Materials
hat man verschiedentlich von der Verwertung jener Giesetze, die
sonst allgemein als zu Recht bestehend beurteilt werden, fiir
unser Gebiet abgesehen.

Meines Erachtens ist es bei der hervorgehobenen Sachlage
allerdings kaum durchfiihrbar, fiir eine einzelne Periode des
hohern Altertums ein zusammenhingendes Bild des religiosen
Glaubens und Lebens zu entwerfen. Ich halte es fiir geboten,
die Aussagen iiber bestimmte Zeiten auf direkt fiir sie be-
zeugte Einzelheiten zu beschrinken und fiir das Ganze der Re-
ligion sich mit Durchschnitten durch weite Perioden zu begniigen.
Deshalb rede ich nur von einer Darstellung, nicht von einer Ge-
schichte der Religion der Phénizier und der Aramier. Diese
1iBt sich nicht erreichen. Will man es trotzdem unternehmen,
ein Bild zu entwerfen fiir niiher begrenzte Daten, so muf} es
unter allen Umstinden in der Weise gezeichnet werden, dal man
von da aus zu den uns deutlicher bekannten Entwicklungs-
stadien spiterer Zeiten einen Weg ersehen kann. Wenn dies
nicht gelingt, wiirde das Bild des héhern Altertums nicht nur
leer, sondern auch unrichtig ausfallen.!

Wenn man das Material {ibersieht, das wir fiir die Religion
der Phonizier — die alten Kanaansier darin eingeschlossen —
besitzen, so ist es iibrigens nicht ganz korrekt, dies Material

! Nur indem er, wie mir scheint, im wesentlichen nach eben den
Prinzipien verfuhr, die ich hier geltend mache, konnte St. A. Cook seine
Skizze The Religion of ancient Palestine in the second millennium B.C.,
London 1908 schreiben. Der Anwendung, die er von diesen Prinzipien
auf Grund guten Orientiertseins und mit feinen Beobachtungen macht,
vermag ich allerdings, wie ich schon einmal an anderer Stelle aus-
gesprochen habe, nicht ganz zuzustimmen — auch abgesehen davon,
daB ich es nach dem oben Gesagten tiberhaupt nicht wagen wiirde, ein
Gesamtbild der kanaaniiischen Religion fiir den von Cook ins Auge ge-
faBten Zeitraum zu entwerfen.
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seinem Umfang nach als gering zu bezeichnen. Wir haben hier
— bei den Aramiern liegt es anders — eine nicht gerade kleine
Zahl verschiedener Quellenkategorien. Aber wohl ist solches
Quellenmaterial leider sehr schwach vertreten, das nicht nur
Namen und Worte enthilt, sondern auch Vorstellungen oder Ge-
danken ausspricht. Wir sind meist genétigt, die Vorstellungen
oder Gtedanken, die sich mit iiberlieferten Gottesnamen und Kult-
formen verbanden, zu rekonstruieren aus den Anschauungen, die
sich an analoge Namen oder Formen im Alten Testament, bei
den Babyloniern oder auch bei den Agyptern hefteten.

Die Schwierigkeit liegt hier tiberall nicht in der Aufstellung
richtiger Prinzipien, sondern in ihrer Anwendung im einzelnen
konkreten Falle. Dafiir lassen sich keine allgemein giiltigen Regeln
aufstellen. Es kann nur darauf ankommen, mit religionsgeschicht-
lichem Verstéindnis, das aus der Kenntnis der Geschichte anderer
Religionen erworben und durch sie geschult ist, abzuwigen,
was als alt zu gelten hat, und auszuwihlen, was als analog
angesehen werden darf.

Mit der Skizzierung dieser Prinzipien und Aufgaben méochte
ich ein Wort einlegen zugunsten der Beseitigung einer, wie
mir scheint, einigermafen verbreiteten Resignation unserm Gegen-
stand gegeniiber. Sie beruht auf MiBtrauen gegen Beschaffen-
heit und Ausreichendheit unseres Quellenapparates. Hs ist mehr-
fach als eine Art Unmoglichkeit bezeichnet worden, eine be-
stimmte Anschauung von altphonizischer oder altaramiischer
Religion zu gewinnen. Da beide, wie sich nicht bezweifeln 148t,
Einfliisse von Babylonien und Assyrien her erfahren haben und
wir fiir die Religion dieser groBen Weltreiche ein iiberaus groBes
und zuverldssiges Quellenmaterial besitzen, so glaubt man viel-
fach, auf den Versuch der besondern Erkenntnis jener west-
lichen Religionsbildungen verzichten zu diirfen, und begniigt
sich damit, sie als Abzweigungen der grofen Religionssysteme
der den Kanaandiern und Aramiern nahe verwandten Ostsemiten
anzusehen. Aber dieser Standpunkt ist fraglos falsch, oder
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mindestens ist es nach unsern derzeitigen Kenntnissen voreilig
ihn behaupten zu wollen. Wir wissen heute noch gar nicht zu
bestimmen, wie viele Einfliisse nicht umgekehrt auf die Religion
der Babylonier von den Westsemiten, den Amurru der Keil-
inschriften, ausgegangen sind, oder wie weit etwa die Religion
der Ostsemiten ihre Wurzeln im Westen hat! Es ist zur Kli-
rung dringendes Bediirfnis, in dem Versuch fortzufahren, den
Resten der westsemitischen Religionsformen durch ihre selb-
stindige Behandlung zu einem Verstéindnis zu verhelfen, wenn
wir fiir die Geschichte der Religion bei den Semiten oder doch
bei den Nordsemiten, d.h. den in einem nihern Verwandtschafts-
verhiiltnis stehenden Ost- und Westsemiten, zu einer richtigen
Entwicklung gelangen wollen. In erster Linie kommen, wie ich
seit lange hervorgehoben habe, diese Versuche dem Verstindnis
der alttestamentlichen Religion zugute, die auf dem Boden
Kanaans unter dem speziellen EinfluB der kanaaniischen Kultur
die Form erlangt hat, in der die Schriftpropheten des Alten Testa-
ments sie vorfanden.

II
Unter den eben angegebenen Gesichtspunkten versuche ich
im folgenden, die verschiedenen Quellen fiir die Erkenntnis der

Religion bei den Phoniziern und Aramiern nach Gruppen zu
ordnen.

! Ich halte es fiir ein Verdienst von Clay in seinem Buch dmurru
the home of the Northern Semites, Philadelphia 1909, daB er fiir die Ge-
meinsamkeiten zwischen Babyloniern und Westsemiten auf die Mglich-
keit westsemitischer Urspriinge aufmerksam gemacht hat. Er hat die
Geltendmachung der Moglichkeit als GewiBheit allerdings bis zu unge-
heuerlichen Unwahrscheinlichkeiten iibertrieben und jedenfalls das nicht
bewiesen, was der Titel des Buches besagt. Aber es gibt, abgesehen von
deutlich westsemitischen Personennamen bei den Babyloniern, Fille des
Gemeinsamen, wo die Urspriinglichkeit auf babylonischer Seite zweifel-
haft oder auch unwahrscheinlich ist. Dahin gehort z. B. der Gottheits-
name Istar-Astart. Fir derartige Fiille bleibt zuniichst noch die Frage, ob
sie tiberhaupt als Entlehnung auf der einen oder andern Seite oder
nicht vielmehr als altsemitisches Gemeingut zu beurteilen sind.
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Ich habe dabei im einzelnen nichts Neues geltend zu machen.!
Es soll nur durch die Zusammenstellung, die, soviel ich sehe,
geit dem lingst veralteten Versuch von Movers? noch an keiner
andern Stelle gegeben worden ist, ein Eindruck erweckt werden
von dem Umfang und einigermafen auch von dem Werte des
Materials. Es nach diesem zu klassifizieren, ist unmoglich. Eine
Quellenkategorie kann fiir einen Fall wertvoll, fiir einen andern
wertlos sein. In der Abschitzung kann allein die innere Kritik
entscheiden. Eine Gruppierung der Quellen 1i8t sich nur geben
durch Kombinierung einer Riicksichtnahme auf ihr Alter und
auf ihre ortliche Herkunft.

1. Uber die Volkerschaften Kanaans und der angrenzenden
Gebiete liegen die iltesten unter den in Schrift gefaBten Nach-
richten, die dem eigenen Boden dieser Volkerschaften entstam-
men, vor in den um das Jahr 1400 v. Chr. in babylonischer
Keilschrift geschriebenen Briefen des Fundes von El-Amarna in
Agypten. Aus dieser Korrespondenz vorderasiatischer Dynasten
mit Pharaonen ist fiir religiose Verhéltnisse Kanaans direkt kaum
mehr zu entnehmen, als daf der Name des in Babylonien ver-
ehrten Gottes ,Ninib“ vielleicht in einem paldstinischen Orts-
namen vorkam, und daB die paldstinischen Stadtkonige guf den
Pharao die Formeln des igyptischen Konigskultus — die, wie
mir doch scheint, hier deutlich zu erkennen sind — anwandten,
moglicherweise auch solche religitse Vorstellungen auf den
Pharao iibertrugen, die sie noch von anderswoher, etwa von den
Hettitern, kennen gelernt hatten. Mehr liegt in den kanaaniischen
Personennamen der Briefe, die vielfach Gottesnamen enthalten.
In Keilschrifttexten, die auf palistinischem Boden ausgegraben wor-

! Deshalb verzichte ich auf einen Nachweis der Belege. Er ist an
dieser Stelle iiberfliissig und wiirde, wenn er auch nur das Wichtigere
einigermaBen konsequent geben wollte, meine Skizze mit einem hier un-
angebrachten Ballast beladen.

? Artikel Phonizien in der Allgemeinen Encyklopidie von Ersch
und Gruber, Sektion III, Teil XXIV, 1848, S. 376 fT.
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den sind und ungefihr gleichzeitic mit den Amarna-Funden
anzusetzen sein werden, begegnen wir authentischen Nachrichten
iiber die zweifellos einheimische Gottin Agirat. In einem an-
dern dieser Schriftstiicke ist von einem ,Herrn der Gotter die
Rede. Ein zu Taanak gefumdenes Siegel mit Keilschrift bezeich-
net den darauf dargestellten Adoranten als ,Knecht“ des babylo-
nischen Gottes Nergal.

Phénizische Inschriften in Buchstabenschrift aus Phonizien
und seinen Kolonien, die iiber die Religion der Phonizier
irgendwelche Auskunft geben, sind wie die phonizischen In-
schriften iiberhaupt mit vielleicht einer einzigen Ausnahme nicht
ilter als die persische Periode. Fiir einen Zweig der spiter ein-
gewanderten Schicht semitischer Bewohner Kanaans, die Moa-
biter, besitzen wir in der Inschrift des Konigs Mescha aus
dem neunten Jahrhundert v. Chr. eingehendere Nachrichten
tiber die Vorstellung von Kemosch, dem Hauptgott des Volkes.
Kaum jinger scheint den Schriftziigen nach zu sein eine in
Cypern gefundene phonizische Inschrift, die den ,Baal des Li-
banons“ nennt. Sie wire noch um ein Jahrhundert ilter, wenn
der in thr genannte Konig Hiram als der Zeitgenosse Salomos
angesehen werden diirfte. Aber von da an fehlen phénizische
Inschriften bis auf die persische Zeit wohl ganz. Die meisten
sind jiinger als der Beginn der griechischen Periode. Nur eine
Konigsinschrift aus Gebal, d. i. Byblos, die der Zeit der Perser-
herrschaft anzugehoren scheint, und mehrere Konigsinschriften
aus Sidon, die noch aus der persischen oder auch erst aus der
griechischen Periode stammen, reden etwas eingehender von
den Hauptgottheiten der beiden Stidte, der Baalat Gebal und
den Gottern Sidons, der Astarte, dem Baal von Sidon und Es-
mun. Neben den iiberhaupt nicht zahlreichen Inschriften auf dem
Boden des phénizischen Mutterlandes sind wir aus den Kolo-
nien, namentlich aus Cypern und fiir die letzten Jahrhunderte
vor dem Beginn unserer Ara ganz besonders aus Karthago,

reichlich mit Weihinschriften versehen, die indessen alle von re-

Archiv f, Religionswissenschaft XVI 26
L)
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ligiosen Vorstellungen nicht mehr enthalten als einzelne Gottes-
namen. Die Aussagen der punischen Inschriften werden viel-
fach ergéinzt durch lateinische aus dem romischen Afrika, wo-
rin unter lateinischen Namen, besonders oft als Saturnus, Aescu-
lapius und Iuno, vielfach karthagische Gottheiten erscheinen.
Eine Opfertafel aus Marseille, deren Zeit als viertes bis
zweites Jahrhundert v. Chr. bestimmt wird, ist wichtig fiir die
Kultgeschichte. Mehr als aus den Gottesnamen ist in fast allen
Inschriften aus ihren menschlichen Personennamen zu entneh-
men, die mit wenigen Ausnahmen eine Aussage von der Gott-
heit enthalten oder eine Beziehung zur Gottheit ausdriicken.
Durchweg sind immerhin die phonizischen Inschriften fiir die
Geschichte der Religion von weit groBerer Bedeutung als fiir die
politische Geschichte.

Reicher aber sind wir fiir die #ltere Zeit seit Funden
der letzten Dezennien mit Inschriften auf aramiischem Boden
bedacht, die alle fiir die religiosen Vorstellungen wichtig sind.
Aus dem neunten und achten Jahrhundert besitzen wir Inschriften
der Konige des Reiches Sam’al am Amanus, darunter die #lteste,
die des Kalumu (Kalamu, Kilamu) in kanaaniischer Sprache,
die andern altargmiisch. In allen diesen Inschriften, einmal bei
Aufzihlung der Eten des Konigs, dann in einer Weihinschrift,
einer Grabinschrift, einer Bauurkunde und in der Beischrift zu
einer Reliefdarstellung des Konigs, nehmen die Urheber der In-
schriften Veranlassung, ihrer Gotter zu gedenken. Aus dem
achten Jahrhundert stammt die Weihinschrift des Konigs Zkr
von Hamat und La‘asch, worin der Weihende ausfiihrlich von
seinem Verhiltnis zu seinen Gottern redet und von dem, was er
ihnen verdankt. Auch Inschriften auf Grabsteinen fiir Mond-
priester von Nerab bei Aleppo, die wahrscheinlich dem siebenten
Jahrhundert angehéren, sind zu verwerten. Fiir die letzten Jahr-
hunderte der vorchristlichen Zeit flieBen die religionsgeschicht-
lichen Nachrichten auf einzelnen aramiischen Gebieten in den
einheimischen Inschriften ziemlich ausgiebig. So sind wir na-
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mentlich fiir Palmyra eingehend orientiert wenigstens tiber das
Pantheon als solches, minder gut iiber die Beziehungen der
einzelnen Gottheiten zu einander. Romische Inschriften, die
palmyrenischen Gottheiten gelten, dienen zur Ergéinzung. Auch
fir die Religion im nabatiischen Reiche haben wir einiger-
maBen umfangreiches inschriftliches Material. Die Nabatier,
ein nach Norden gewanderter arabischer Stamm, hatten ara-
miische Kultur und Sprache angenommen. Unter ihren Gott-
heiten finden sich neben arabischen aramiische. Ahnlich ver-
hilt es sich mit den Kulten der uns aus ihren Inschriften be-
kannten arabischen Beduinen in der Safi, d.i. in Gegenden,
die ungefihr der Landschaft Trachonitis entsprechen. Dort sind
diese Araber etwa seit dem letzten vorchristlichen Jahrhundert
nachzuweisen.

2. Die Kunde, die von den Géttern und Kulten der Phénizier
und Aramier aus Inschriften zu gewinnen ist, wird in einigen
Punkten ergéinzt durch Denkmiiler auf kanaaniisch-phonizischem
und araméischem Boden. Vom Kultus der éltesten Zeiten zeugen
die in Paldstina mehrfach nachweisbaren Felsaltire mit ihren
anscheinend zu Libationen dienenden Schalen. Ob sie von se-
mitischen Vorgiingern oder Vitern der Phonizier stammen oder
aber von einer nichtsemitischen Bevilkerung, muB hier dahin-
gestellt bleiben und 148t sich bis jetzt tiberhaupt kaum mit
Sicherheit bestimmen. Die Ausgrabungen in Palistina haben
aus hohem, wie angenommen werden darf vorisraelitischem, Alter-
tum zu Gezer Reste einesTempels und ebendort wie auch an an-
dern Orten heilige Steinsiulen, Mazzeben, zutage gefordert.
Gotterbilder sind bisher nicht viele gefunden worden, alle nur
in kleinem MaBstab, anscheinend dem Privatkult dienend. Neben
einzelnen igyptischen Figuren, darunter zu Gezer ein Osiris,
stellen die Bilder meist in nahezu identischer, nur in wenigen
Einzelheiten variierender Form, eine nackte miitterliche G6t-
tin dar.

26*



404 Wolf Wilhelm Graf Baudissin

Aus spiterer phonizischer Zeit ist unter den Denkmilern
hervorzuheben die Reliefdarstellung auf dem Steine des Konigs
Jechawmelek von Byblos mit dem Bilde der Baalat Gebal in
der Ausstattung der dgyptischen Hathor; der vor ihr stehende
Kénig trigt persische Tracht. Auf punischem Gebiet sind zu
nennen ein rohes Relief, das moglicherweise als eine Baalfigur
zu erkliren ist, und mancherlei religiose Sinnbilder: Blumen
und Friichte, auch der Delphin, daneben hiufig die ausgestreckte
Hand mit irgendwelcher kultischen Bedeutung. Im karthagi-
schen Bereich sind ferner Bilder aus spiter Zeit gefunden
worden, die offenbar dem Baal Hamman gelten; sie stellen ihn
nach Art des figyptischen Ammon dar. Die karthagischen Haupt-
gottheiten Tanit und Baal Hamman, auch Schlangenidole sind
zu erkennen in den Gravierungen eines in Algerien gefundenen
Diadembandes, das daneben noch andere, vielleicht fremdléndi-
sche Figuren aufweist.

Im alten Phénizien hat es wahrscheinlich wenig eigentliche
Gotterbilder gegeben. Das Bild der nackten Gottin war dem
Anschein nach von auswirts entlehnt. Es entspricht durchaus
cyprischen und babylonischen Darstellungen, ohne da8 wir bis
jetzt den Ausgangspunkt mit Sicherheit bestimmen konnen. Die
Gestalt der Baalat Gebal ist, wie schon angegeben wurde, der
dgyptischen Hathor nachgebildet. Das am meisten verbreitete
Zeichen der gottlichen Gegenwart scheinen bis zuletzt der hei-
lige Stein und der heilige Pfahl gewesen zu sein. Der heilige
Stein ist noch mehrfach bezeugt auf phonizischen Miinzen. Aus
diesen lernen wir auch andere Gottheitssymbole kennen, so
einen heiligen Wagen, anschreinend der Astarte gehorend. Zu-
meist allerdings zeigen die Miinzen aus Phonizien griechische
Gottergestalten und lehren uns dann nicht mehr als die Identi-
fizierung der einheimischen Gottheit mit einer griechischen,
woraus immerhin doch Riickschliisse gemacht. werden konnen
auf den urspriinglichen Charakter der damit gemeinten phoni-
zischen Gottesvorstellung.
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Auf altaramiischem Boden, aus dem Reiche Sam’al, sind zu
Sendschirli in Statuen und Reliefdarstellungen Bilder von Géttern
gefunden worden, so eine Statue, die nach ihrer Inschrift deut-
lich als Bild des Hadad zu erkennen ist, ferner Reliefdarstel-
lungen von Dimonen und in Reliefs oder als Siulenbasen Bil-
der kerub- oder sphinxartiger Wesen. Diese Darstellungen sind
aber wohl alle nicht reinsemitischen Charakters, sondern unver-
kennbar durch hettitische Kunst und wohl auch mehr oder weniger
durch hettitischen Glauben beeinfluit. Ebenfalls in Sendschirli
zeigt Symbole des Mondgottes Sin unter dem Namen ,, Baal
von Harran“ ein Relief des Konigs Barrekub von Sam’al aus
dem achten Jahrhundert.

In romischen Bildwerken haben wir eine nicht kleine An-
zahl von Gestalten syrischer Gottheiten, die zum Teil mit den
Legionen in andere Giegenden des Reiches wanderten, des Ju-
piter Heliopolitanus, des Jupiter Dolichenus, der palmyrenischen
Gotter Aglibol und Malachbel. Aus diesen Figuren, die mehr-
fach Mischformen aufweisen, ldfit sich aber nicht mit irgend-
welcher Sicherheit eine Vorstellung von altaramiischen Géotter-
bildern gewinnen. Durch die neuesten Untersuchungen der Fels-
bauten von Petra, der Hauptstadt des nabatiischen Reiches, sind
Kultobjekte in erheblicher Zahl, Altire nebst ihrem Zubehor
und Bilder mit religioser Bedeutung, bekannt geworden.

3. Kenntnis von der Religion derWestsemiten wird auBerhalb
ihres eigenen Bodens fiir die #ltesten Zeiten vermittelt durch alt-
babylonische Inschriften. Darin sind nimlich aus der Zeit der
ersten babylonischen Dynastie in groBer Zahl Personennamen
enthalten, die deutlich westsemitisches Geprige tragen und mehr-
fach Aussagen von der Gottheit darstellen. Unter den Gottesnamen,
die in diesen Personennamen vorkommen, findet sich wiederholt
der Name des Gottes des Westlandes Mar-tu (Amurru). Der
Ursprung der babylonischen Bevilkerungsschicht, der diese
Namen angehoren, ist bei den Amurru zu suchen, wie die Baby-
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lonier die Westlinder nannten, d.i. bei den Amoritern des
Alten Testaments. Ihre Sitze sind uns nach ihrer Begrenzung
noch nicht deutlich bekannt. Wenigstens teilweise scheinen sie
die Landschaften eingenommen zu haben, die spiter von den
Phoniziern bewohnt waren, und konnen vielleicht als deren Vor-
fahren angesehen werden. Nach den Aussagen des Alten Testa-
ments iiber die Amoriter wohnten sie auch noch weiter siidlich.
Zugleich mogen sie in nordlichern Gebieten zu suchen sein, in
Landschaften, wo spiter Aramier wohnten.

In den assyrischen Inschriften findet sich eine vereinzelte,
aber reichhaltige Aussage iiber die Gotter einer bestimmten
phénizischen Stadt, vielleicht der Phonizier iberhaupt, nimlich
aus dem siebenten Jahrhundert in dem Vertrag Asarhaddons
mit Konig Baal von Tyrus. Es werden darin zum Teil Kulte
bezeugt, tiber die wir fiir die assyrische Periode oder auch tiber-
haupt keine andern Nachrichten besitzen. Dieser lediglich durch
politische Beziehungen veranlaften Angabe haben wir weitere
derartige Mitteilungen bei den Assyrern kaum an die Seite zu
stellen.

4. Aus sehr alten Zeiten besitzen wir, auch abgesehen von
dem Amarna-Archiv, in dgyptischen Funden Nachrichten tiber
Einzelheiten aus der Religion Kanaans. Von dem seit alters
bestehenden lebhaften Verkehr zwischen Agypten und der pho-
nizischen Kiiste ist nicht nur friihzeitig dgyptischer EinfluB auf
die Religion Kanaans ausgegangen, sondern es sind auch pho-
nizische Gottheiten nach Agypten iibertragen und dort wenigstens
in Privatkulten verehrt worden. Am genauesten sind wir unter-
richtet iiben den Kult der Baalat von Gebal bei #gyptischen
Frauen. Sie hatte seit dem mittlern Reich in Agypten ihre
Verehrerinnen. Seit dem neuen Reiche finden sich auf &gyp-
tischen Denkmilern die westsemitischen Gottheiten Rescheph,
Anat und Kadesch abgebildet in sehr #gyptisierter Gestalt. Es
bleibt zweifelhaft, ob diese Bilder iiberhaupt semitischen Origi-
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nalen entsprechen oder doch Darstellungen, die auf kanaaniisch-
aramiischem Boden Eingang gefunden hatten. Jedenfalls ist eins
von beidem anzunehmen fiir den Lowen, auf dem die G6ttin Ka-
desch steht, da vielfach die Gottheiten Vorderasiens auf den
ihnen heiligen Tieren stehend dargestellt werden — anscheinend
nach hettitischem Vorbild —, wihrend die dgyptischen Kultbil-
der den alten Zusammenhang der Gotter mit bestimmten Tieren
in der andern Form des Tierkopfes auf menschlichem Rumpfe
konserviert haben.

5. Eine weitere Quelle fiir die Kenntnis von der Religion
bei den Nachbarvolkern der Israeliten sind die Mitteilungen des
Alten Testaments.

Die alttestamentlichen Angaben sind fast alle hervorgegangen
aus einer polemischen Tendenz. Wo sie mehr geben als bloBe
Namen, lassen sie meist nur durch gefiirbte Gliser hindurch-
sehen. Wichtiger als das, was das Alte Testament direkt iiber
diese Kulte zu sagen weiB, ist fiir deren Erkenntnis die Kunde,
die wir indirekt aus der althebréischen Literatur entnehmen
kénnen, wovon sogleich zu reden sein wird.

In allen #ltern Quellen, den Inschriften und Denkmilern auf
palistinischem, babylonischem, assyrischem und #gyptischem
Boden und den literarischen des Alten Testaments, will im
allgemeinen eine jede hierher gehorende Angabe fiir sich allein
und aus sich selbst heraus beurteilt sein. Nur in den alttesta-
mentlichen Aussagen besteht, soweit es sich um die Ubernahme
kanaaniischer Kulte auf seiten der Israeliten handelt, zum Teil
ein Abhingigkeitsverhiltnis zwischen den verschiedenen Quellen-
schriften, da sich besonders seit der deuteronomischen Periode,
aber in anderer Weise doch auch schon bei dltern Propheten
wie Hosea ein bestimmtes Schema fiir Darstellung und Beur-
teilung jener Kulte gebildet hat. Dies Schema braucht nur von
den Angaben des Alten Testaments abgezogen zu werden, um
den eriibrigenden Rest als zuverlissiges und groBenteils aus
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unmittelbarer Anschauung geschopftes Material verwerten zu
kénnen.

Neben den direkten Aussagen iiber die Religion der Kanaanier
und Aramier und der zu Fremdkulten abgefallenen Israeliten finden
sich in den alttestamentlichen Schriften fiir Kenntnis und Verstind-
nis der Religion der Nachbarn andere Mitteilungen von besonderm
Werte, den in derselben Qualitit keine der iibrigen Quellengruppen
beanspruchen kann. Die volkstiimliche israelitische Religion war
zersetzt mit Elementen kanaaniischer Kulte. Sie waren von den
Israeliten bei der Einwanderung in Kanaan durch Vermischung
mit der dort vorgefundenen Bevolkerung und noch spiter
fortdanernd durch den Verkehr mit den Nachbarstaaten auf-
genommen worden. Von diesen fremden Elementen der volks-
timlichen israelitischen Religion sind auch die Propheten und
Schriftsteller des Alten Testaments nicht unbeeinflut geblieben.
Zu dem von den Kanaanidern her Angeeigneten gehéren beson-
ders diejenigen Bestandteile der Jahwereligion, welche aus dem
Leben des Ackerbauers entstanden sind, das die Hebrier erst
in Kanaan kennen gelernt hatten. Aber bei Gemeinsamkeiten
der Hebrier mit den Nachbarvilkern ist neben Kanaaniern oder
Phoniziern auch an die Aramier zu denken. Wenigstens zu
einzelnen aramiischen Kulten, so denen einer Gottheit mit dem
Namen El, vielleicht auch denen der doch wohl aramiiischen
Gotter Adrammelech und Anammelech mit ihren Kinderopfern,
bestehen anscheinend Beziehungen in der Religion der Hebrier,
ohne daB wir die Verbindungslinien zu ziehen imstande wiren.
Es ist moglich, daB hier Zusammenhinge aus dem vorkanaanii-
schen Altertum der Hebrier vorliegen. Dann wiirde es sich
kaum um Entlehnungen handeln, sondern um Gemeinsamkeiten
aus den Anfingen beider Volksstimme.

Infolge jener Einwirkungen von kanaaniischer Seite konnen
wir im Alten Testament bestimmte Seiten der Religion der Ka-
naander in ihren Nachwirkungen als einen Bestandteil leben-
digen Glaubens beobachten. Die von spezifisch religicsen Ge-



Die Quellen fiir eine Darstell. der Religion der Phénizier u. der Araméer 4()9

sichtspunkten ausgehenden Darstellungen der alttestamentlichen
Literatur fiihren hinein in Denken und Empfinden, das sich bei
den Israeliten in den von den benachbarten Vélkerschaften her
entlehnten Kultformen #uBert, und fiilhren damit zum Teil auch
tiefer hinein in die Religion dieser Volkerschaften selbst als die
diirren Namen in den Inschriften der Phonizier.

Bei dem Versuch der Aussonderung von Bestandteilen ka-
naaniischen (laubens aus der volkstiimlichen israelitischen und
der alttestamentlichen Religion ist freilich groBe Vorsicht geboten.
Da die lteste Religion der Hebrier ohne Frage von Hause aus
der der stammverwandten Kanaanier in irgendwelchem Maf§ &hn-
lich war, 148t sich oft nicht mit Sicherheit entscheiden, was als
altiiberkommener hebriiischer Glaube und was als kanaaniisch
anzusehen ist. Ein Versuch der Sonderung kann in manchen
Fillen tiberhaupt nicht zum Abschluf kommen, in andern nur
auf Grund einer bestimmten Auffassung von unterscheidenden
Charakterziigen der beiden Volksreligionen, die jedenfalls irgend-
wie vorhanden waren.

Noch die Apokryphen und Pseudepigraphen des Alten Testa-
ments, besonders die apokalyptischen, bieten in der Bildersprache
von gittlichen Dingen, in Angelologie und Dimonologie neben
spiaten Entlehnungen aus dem fernern Orient und dem Hellenis-
mus vielfach uralte Vorstellungen, die zum Teil deutlich auf dem
Boden westsemitischen Naturdienstes erwachsen sind.

Den alttestamentlichen Nachrichten diirfen an die Seite ge-
stellt werden Personennamen, die enthalten sind in kiirzlich be-
kannt gewordenen Scherben-Inschriften aus Samaria, anschei-
nend dem neunten' Jahrhundert angehorig. Die Triger der
Namen waren freilich, wie zum Teil deutlich und in den iibrigen
Fillen zu vermuten ist, Israeliten; aber diejenigen unter diesen
Namen, die mit dem Gottesnamen Baal zusammengesetzt sind,
verweigen darauf, daB die Aussagen von der Gottheit, die in
ihnen enthalten sind, nicht als rein hebriisch angesehen werden
diirfen. Es wird hier wohl von dem Baal nicht anders geredet
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als die Kanaanier es taten, denen man die Gottesbezeichnung
und vielleicht auch die damit gebildeten Personennamen entlehnt
hatte.

6. Wihrend Nachrichten iiber aramiische Religion aus alt-
aramiischer Literatur ganz fehlen, sind dagegen einige wenige
Reste aus Schriften phonizischer Autoren in der griechischen
Literatur erhalten worden. Von den uns vorliegenden Zitaten
stammen die umfangreichsten, die einer einzigen Schrift ange-
horen, deutlich von einem spiten Autor, der von vornherein
griechisch geschrieben hat. Aber seine Mitteilungen mégen zum
Teil zurtickgehen auf iltere Werke in phonizischer Sprache.
Wie es mit der Herkunft von zwei anderweitigen kiirzern An-
gaben, die aus Phonizien hergeleitet werden, bestellt ist, er-
scheint noch dunkler.

Der Neuplatoniker Damascius (um 520 n.Chr.) hat uns Frag-
mente erhalten aus Kosmogonien der Phonizier. Eine davon
wurde einem Phonizier Mochos zugeschrieben. Eine andere als
nSidonisch® bezeichnete kannte Damascius durch Vermittlung
des Eudemos, des Schiilers des Aristoteles.

Umfangreichere Reste liegen vor in Zitaten griechischer
Schriftsteller, besonders des Bischofs Fusebius von Césarea
(gest. um 339), aus der Schrift @owwixixy) ierogle, die sich als
Werk eines uralten Sanchuniathon bezeichnete. Sie hat sich mit
der Geschichte der Gotter als dem Anfang der Geschichte der
Phénizier beschiftigt. Diese Schrift war, wann immer sie ent-
standen sein mag, verfaBt von einem Manne, dem noch reiches
Material fir den phonizischen Gottesglauben zu Gebot stand.
Die Beschaffung dieses Materials war dem Byblier Philo (geb.
wahrscheinlich 64 n.Chr.), der die Schrift aus dem Phonizischen
ins Griechische iibersetzt haben will, in Wirklichkeit aber zwei-
fellos der Verfasser des von ihm von vornherein griechisch ge-
schriebenen Werkes war, erleichtert durch seine Zugehorigkeit
zum phonizischen Lande. Jeder Versuch, von der phéonizischen
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Religion oder ihren einzelnen Bestandteilen ein Bild zu rekon-
struieren, muB sich mit dieser einzigartigen Quelle beschifti-
gen — leider kann man bei ihrer Beschaffenheit keineswegs
sagen: muB von ihr ausgehen; denn durch seine euemeristische
Auslegung und synkretistischen Zutaten hat Philo sein wert-
volles Material so sehr entstellt, daB eine Rekonstruktion sei-
ner Vorlagen nahezu iiberall ausgeschlossen zu sein scheint.
In den wenigen Fillen aber, wo seine Angaben iiber Kultusorte
und Gotternamen sich kontrollieren lassen, haben sich diese Be-
standteile seiner Darstellung, aber auch nur sie, noch immer
als richtig erwiesen und sind zum Teil — ich denke dabei an
die Gotter Begloduny und Balfrviog — in iiberraschender Weise
durch neue Funde bestitigt worden.?

Bei Flavius Josephus ist aus Menandros von Ephesos (etwa
im 2. Jahrhundert v. Chr.) eine Notiz erhalten iiber den unter
dem Konig Hiram bestehenden Kult des Herakles von Tyros
d. i. des Melkart, die dadurch besonders wichtig ist, daB allem
Anschein nach daraus — nédmlich aus dem Auferstehungsfest
— Riickschliisse gemacht werden diirfen auf den Mythos des
Gottes. Da Menander seine Mitteilungen tiber phénizische Stadt-
konige im allgemeinen zweifellos aus einheimischen Annalen
geschopft hat, wird auch jene Angabe desselben Ursprungs sein.

7. Unter den Quellen auf nichteinheimischem Boden sind
anders als die #igyptischen und babylonisch-assyrischen, wo wie
zum Teil auch in der alttestamentlichen Isoliertheit der einzel-
nen Nachrichten vorliegt, die viel spitern Zeiten angehdrenden
Angaben griechischer und romischer Autoren iiber die Re-
ligion der Westsemiten zu beurteilen, wo Isoliertheit meist
nicht anzunehmen ist. Ich habe dabei zunichst im Sinne die

! Ich darf hier verweisen auf meine Abhandlung Uber den religions-
geschichilichen Wert der phionicischen Geschichie Sanchumiathons, Studien
zur semitischen Religionsgeschichte I, 1876 und den Artikel Sanchuniathon
in Haucks Realencyklopddie fir protestantische Theologie Bd. XVII, 1906.
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vorchristliche und die spétere nicht christliche Literatur. Die
wenigsten dieser Schriftsteller haben, wie Herodot, aus unmittel-
barer Beobachtung geschdpft. Meist 1Bt sich hier eine kom-
plizierte Weitergabe der aufbewahrten Kunde entweder erken-
nen oder doch voraussetzen. BEin letzter Gewihrsmann, auf den
die Angaben zuriickgehen, ist dabei allerdings nur selten zu
bestimmen.

Wenn wir auf die élteste Form dieser Angaben zuriickzu-
gehen versachen, so ergeben sich einzelne darunter als von gro-
Bem Werte, weil sie nicht nur Namen von Gottheiten bieten,
sondern auch Mythen und Kultformen, von denen wir aus den
orientalischen Quellen sehr wenig horen. Diese Kunde hat zum
Teil der letzte Gewdhrsmann auf irgendwelchem direkten oder
indirekten Wege noch aus lebendiger Uberlieferung und leben-
digem Glauben des orientalischen Kultusortes geschopft. An
orientalischen Gottesnamen teilen die Abendléinder verhiltnis-
miBig wenig mit, da sie fast ausnahmslos die Identitit der fremd-
lindischen Gottheiten mit den griechisch-romischen voraussetz-
ten und deshalb in der Regel jenen die Namen dieser beilegten.
Durch dies Verfahren sind mancherlei MiBverstindnisse ent-
standen und konnen noch jetzt ddraus entstehen. Aber den
Identifizierungen der Namen liegt doch ebenso wie den Darstel-
lungen phoénizischer Gotter in der Gestalt griechischer, die auf
den Miinzen vorkommt, in der Regel ein Tertium comparationis
zugrunde, das zu der Identifizierung Veranlassung gab. So kann
uns das bekannte Wesen der griechisch-rémischen Gottheit zu-
weilen das Verstindnis des nach seiner Art unbekannten orien-
talischen Gottes erschlieBen, der mit ihr identifiziert wurde.!

! An diesem Punkt ist es wohl statthaft, eine sehr spezielle Ein-
zelheit zur Berichtigung anzufihren. Dem R. P. Lagrange fiihle ich
mich sehr verpflichtet fiir seine Besprechung meines Buches Adonis und
Esmun in der Revue Biblique 1912, S. 117f,, da sie trotz ihres viel-
fachen Widerspruchs ein richtiges Bild gibt von dem Allgemeinen, was
zu erweisen ich versucht habe, und ein sehr wohlwollendes von der Art,
wie ich es versucht habe. Zu dem von Lagrange nicht Gebilligten ge-
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Aber andere Umstinde, die den Wert der Angaben bei den
Okzidentalen beeintrichtigen, kommen hinzu. Die Griechen ha-
ben nicht nur an Ort und Stelle beobachtet oder Beobachter
der orientalischen Kulte gekannt und gehort. Kulte und nament-
lich Mythen des Orients sind zum Teil schon friilh und mehr
noch in spitern Zeiten nach Griechenland iibertragen worden
und haben sich mit griechischen Vorstellungen und Briuchen
vermischt. So ist vieles, was uns bei den abendlindischen
Autoren in Kombination mit Orientalischem entgegentritt, kei-
neswegs rein orientalischer Herkunft. Weiter ist noch zu er-
wigen, daB zur Zeit der Schriftsteller, die fiir uns in Betracht
kommen, auch schon zur Zeit Herodots, vielfach Vermischungen
der vorderasiatischen Religionen untereinander stattgefunden
hatten — neue Vermischungen nach den ganz alten bei den
Verschiebungen der wandernden Vélkerschaften im Beginn der
uns bekannten Geschichte. Uns bleibt nichts anderes iibrig,
wenn wir zunichst aus den verwandten oder abhiingigen An-
gaben die #lteste Form herausgefunden haben, als auch diese
von allem zu entkleiden, was griechische Zutat zu sein scheint,
und das dann Ubrigbleibende auf seine Herkunft zu priifen und
notigenfalls nach seiner verschiedenen Entstehung zu sondern.
Korrektes Verfahren ist hier wie gegeniiber den Inschriften und
vielfach auch den alttestamentlichen Angaben nur méglich durch

hért meine Auffassung des Esmun als eines jugendlichen Gottes. Er
will sie daraus als unrichtig erkennen, daB der griechische Asklepios,
mit dem Esmun identifiziert worden ist, nie jugendlich dargestellt werde
(S. 122). Dies wiirde ich allerdings als Gegenbeweis noch nicht gelten
lassen konnen; denn wenn Esmun ein Heilgott war wie Asklepios, konn-
ten sie aus diesem Grunde identifiziert werden auch bei einer feststehen-
den Verschiedenheit der Vorstellung von ihrem Alter. Aber Asklepios
wird gar nicht selten unbiirtig und jugendlich dargestellt. Da das Kult-
bild in Sikyon ihn in dieser Gestalt gab, so muB die Auffassung als
Jjugendlicher Gott schon frither Zeit angehoren. Ich habe Adonis und
Esmun 8. 253 Anm. 5 hingewiesen auf das von Amelung und Kjellberg
fir den jugendlichen Asklepios Beigebrachte und auf ein Miinzbild, was
Lagrange iibersehen zu haben scheint.
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Riicksichtnahme auf die besondern Verhiltnisse jedes einzelnen
Falles.

Fiir unsern Zweck kommen nicht nur die Aussagen in Be-
tracht, die sich bei Griechen und Romern iiber solches finden,
das in Phonizien selbst beobachtet worden ist oder aus Phoni-
zien von den Okzidentalen iibernommen zu sein scheint, son-
dern besonders auch diejenigen iiber das in phonizischen Kolo-
nien Wahrgenommene, so z. B. in Sizilien und Sardinien. Ge-
rade fiir diese Kolonialgebiete haben die Autoren mehrfach Nach-
richten von Phonizischem erhalten, fiir das uns eine Bezeugung
aus phonizischen Inschriften oder Denkmilern fehlt. Aber beson-
ders hier ist in der Verwertung mit der gréBten Behutsamkeit
zu verfahren, da es sich auf diesen Gebieten tiberall um Vélker-
mischungen handelt. So ist in den Gegenden, die unter punischem
Einflu gestanden haben, oft schwer zu entscheiden, was wir
als punisch oder auch altphonizisch in Anspruch nehmen diir-
fen und was vielmehr seinen Ausgangspunkt bei den Libyern hat.

Unter den griechischen Schriften, deren Verfasser aus eige-
ner direkter Kunde iiber syro-phonizische Religion berichten,
gehort zu den wertvollsten Quellen die dem Lucian von Samo-
sata (gest. um 200 n. Chr.) zugeschriebene Schrift De Syria dea.
Thr Wert ist unbestreitbar, mag nun Lucian ihr Verfasser
sein oder nicht; denn der Autor hat ohne Frage den Kult
nicht nur des syrischen Hierapolis, den er an erster Stelle
beschreibt, sondern auch den von Byblos, den er damit kom-
biniert, an Ort und Stelle beobachtet und aus dem Munde der
Eingeweihten eine gewisse Kenntnis von der Bedeutung der
Riten und den zugrunde liegenden Mythen erlangt. Die Beleh-
rung, die er empfing, ist leider nicht tief gegangen und lieB
ihm zu verschiedenen Kombinationen und Erklirungen Raum,
welche er aus seiner eigensten Beurteilungsweise entnahm. Aber
fir die zu Hierapolis vorhandenen Heiligtiimer und die dort
bestehenden Briuche haben wir bei ihm eine so ausfiihrliche
Schilderung, wie wir sie fiir keinen andern Kultusort auf ara-
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miischem oder phonizischem Boden besitzen. Die Frage nach
Lucians Autorschaft ist im wesentlichen nur von Bedeutung fiir
die Zeitbestimmung der Schrift, die aber fiir deren Beurteilung
selbstverstindlich auch in Betracht kommt. Da der schalkhafte
und ungliubige Humor, der iiberall zwischen den Zeilen dieser
Schrift herauszuspiiren ist, durchaus der Art Lucians entspricht
und sprachliche Bedenken anscheinend nicht in entscheidender
Weise geltend zu machen sind, so diirfte keine Veranlassung
vorliegen, das Buch, wie es von #ltern Philologen geschehen ist
und wie es teilweise auch noch neuerdings geschieht, dem Lu-
cian abzusprechen. Gerade die Skepsis, mit der es den Mirakeln
von Hierapolis und die aus Mitleid und Hohn gemischte Be-
urteilung, mit der es dessen Kultuseinrichtungen gegeniiber-
steht, sprechen dafiir, daf die Schrift in dem, was sie von Be-
stehendem, nimlich von Institutionen, Traditionen und Glauben,
berichtet, zuverlissig ist. Was der Verfasser an eigenen Deu-
tungen hinzufiigt, wozu wohl z. B. die Auffassung der groBen
Saulen als Phallen gehort, hat fiir unsere Beurteilung des Kul-
tus und Mythos natiirlich keinen Wert.

Einiges Bemerkenswerte tiber altaramiiischen Kult zu Anti-
ochia erfahren wir noch bei Ammianus Marcellinus (gest. im
Anfang des 5. Jahrhunderts), der aus Antiochia stammte. Selbst
die spiitern Mythographen sind zuweilen, wenn nicht direkt fiir
unser (febiet, so doch fiir Griechisch-Romisches, das aus dem
Orient entlehnt war, zu benutzen in Angaben, die sich nur in
ithren Exzerpten erhalten haben.

8. Auch christliche Kirchenviiter haben noch aus eigener
Anschauung Beobachtungen machen kénnen tiber altsemitischen
Volksglauben in Syrien und Karthago. In der Unmittelbarkeit
der Wahrnehmungen besitzen ihre Angaben einen Vorzug vor
den meisten okzidentalischen Quellen. Wohl aber ist bei ihnen
lmmer in Betracht zu ziehen, daB ihre jenem Glauben gegen-
iiber feindliche Stellung ihnen eine Auslegung nahelegte, die
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fir den religiosen Standpunkt und das ethische Niveau der
Syro-Phonizier moglichst ungiinstig lautete.

Unter den Kirchenlehrern, die noch direkte Beriihrung hat-
ten mit palistinischem Heidentum, sind besonders Origenes
(gest. 264) und Hieronymus (gest. 420) zu nennen, fiir die
Kenntnis von Resten der alten Religion bei den Araméiern der
Antiochener Theodoret (gest. 457) und unter den syrisch schrei-
benden Isaak von Antiochia (wohl im 5. Jahrhundert). Im
punischen Afrika kannte Tertullian (gest. um 230) altkartha-
gischen Kult in noch sehr lebendiger Existenzweise. Brauch-
bares Material ist enthalten in der an Antoninus Pius gerich-
teten Apologie des Aristides und in der syrischen des Pseudo-
Melito, vielleicht aus der Zeit des Caracalla oder des Antoninus
Pius. Auch bei noch spitern syrischen Autoren, wie z. B. in den
Glossen des Nestorianers Theodor Bar Koni (wahrscheinlich
8. Jahrhundert), ist verschiedenes aus verloren gegangener élterer
Literatur erhalten.

Neben den Angaben der Kirchenviter kommen Berichte der
iltern Rabbinen iiber vorderasiatisches' Heidentum in Betracht,
das auch sie noch zum Teil aus unmittelbarer Beobachtung ge-
kannt haben mdgen. Allerdings im Mischnatraktat iiber das
Heidentum, dem Traktat Aboda Zara, vermag ich, abgesehen
von einigen Angaben iiber die Ascheren, die heiligen Biume
des altkanaaniischen Kultus, kaum etwas zu finden, was sich
speziell auf phonizisches oder syrisches Heidentum bezbge.! Die
Jerusalemische Gemara zu diesem Traktat enthilt eine Erorte-
rung tiber die Kulte der Kutier, der fremden Kolonisten auf
dem Boden des untergegangenen Reiches Ephraim, die zum Teil
Aramiier waren. Es ist aber sehr zweifelhaft, ob diese Angaben

' Die verdienstliche Abbandlung von Blauful Gdétter, Bilder und
Symbole nach den Traktaten tiber fremden Dienst (Aboda Zara) in Mischna,
Tosefta, Jerusalemer und babylonischem Talmud (Beilage zum Jahres-
berichte des Konigl. Neuen Gymnasiums in Niirnberg fiir das Schuljahr

1909/10), Niirnberg 1910, macht auf gar nichts Derartiges in dem Mischna-
traktat aufmerksam.
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hinausgehen iiber Phantastereien, die sich lediglich an die im
alttestamentlichen Konigsbuch genannten Gtzennamen anlehnen.
Hier und iiberall ist die Stellung der Rabbinen selbstverstéind-
lich, wie die der Kirchenviiter, eine polemische.

Reiner als bei Kirchenlehrern und Rabbinen stellt sich altes
(laubensgut dar in dem, was die Gnostiker in ihren synkretisti-
schen Systemen teilweise deutlich aus ph&nizischer, vielleicht
auch aus aramiischer Religion heriibergenommen haben. In
der Zusammenstellung der Gottheiten zu Paaren und Triaden,
in deren Emanationen und ihrer kosmischen Bedeutung liBt sich
mehrals in den aphoristischen Angaben der Schriftsteller, welche
direkt, aber ohne personliche Teilnahme iiber syro-phénizisches
Heidentum referieren, mit einiger Vorsicht noch etwas heraus-
finden von dem Zusammenhang der einzelnen Vorstellungen in
altheidnischem Glauben und noch etwas herausfiihlen von dem
Geiste, der sie beseelte. G ottergestalten, die uns sonst nur in
mumifizierter Form erhalten sind, treten hier als Lebensméchte auf.

9. Fiir die Kenntnis der Religion der Aramier sind auch
solche Quellen nicht auBer acht zu lassen, die noch viel spitern
Zeiten angehoren als denen der hellenistischen Kultur und der
Anfinge des Christentums. In einer vom Verkehr mit dem
Mittelmeergebiet abgelegenen Gegend des Zweistromlandes, in
Harran, hat sich alteinheimischer Glaube um viele Jahrhunderte
linger in seiner Selbstindigkeit behauptet als am Gestade des
Libanonlandes. Dies harranische Heidentum zeigt im wesent-
lichen babylonische Prigung. Sie stammt wohl nicht direkt von
den Babyloniern her, sondern wahrscheinlich von den Assyrern
aus der Zeit ihrer Herrschaft iiber Harran. Die Grundlage aber
der harranischen Religion wird als aramdisch anzusehen sein.
Aramiisch ist besonders deutlich die Gestalt des nicht babyloni-
schen Gottes Be'el-schemin, des ,,Himmelsherrn®, der in Harran
wie auf anderm aramiischem und auch auf phonizischem Gebiet

verehrt wurde. Vermengungen mit Okzidentalischem sind auch
Archiv f. Religionswissenschaft X VI 27
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in Harran nicht ausgeblieben; aber sie sind mehr nur #uBerlich
gewesen als in dem tiefer eingreifend hellenisierten Phonizien.
Syrische und arabische Schriftsteller der islamischen Zeit geben
noch wertvolle Nachrichten iiber lebendige Reste alten Heiden-
tums auf diesem Boden. Ganz besonders hat En-Nedim aus Bag-
dad in seinem groBen Werke, dem Fihrist (geschrieben 987 n.Chr.),
eine Fiille von Nachrichten iiber die Religion der Harraner aus
eigenen Beobachtungen und aus ilterer Literatur zusammengestellt.

10. Noch im heutigen Volksglauben Syriens und Palistinas
lebt viel altsemitisches Heidentum fort unter der Decke isla-
mischer oder auch christlicher Religion, nur in losen Zusam-
menhang gebracht mit dem offiziellen Bekenntnis und fiir das
volkstiimliche Leben oft wichtiger als dieses. Solche Rudimente
konnen in manchen Fillen fiir Kenntnis und Beurteilung der
iltesten Religion wichtiger sein als alte Quellenaussagen. Es
kommt gerade hier jene oben geltend gemachte Wertung der
Nachrichten nach ihrer innern Glaubwiirdigkeit und ihrer Zu-
sammengehorigkeit in Betracht. Wir verdanken einzelnen #ltern
und besonders einigen neuesten Beobachtern des Lebens und
Denkens der syrischen und nordarabischen Bauern wertvolle
Sammlungen auf diesem Gebiet.

11. Ftir die phonizische Religion, sowohl fir den Gesamt-
charakter als fiir manche Einzelheiten, ist mehr als aus alten
und spitern direkten Nachrichten zu entnehmen aus Beriihrun-
gen mit arabischer und auf anderer Seite mit babylonisch-
assyrischer Religion. Ich denke hier nicht an solche Gemein-
samkeiten, die auf Entlehnung, sondern vielmehr an andere, die
auf Analogiebildung oder auf dem Zusammenhang der histori-
schen Anfinge zu beruhen scheinen. Beriihrungen dieser Art
sind oft evident, und viele Liicken unseres Materials fiir die
Phonizier lassen sich ausfiillen durch das vollstéindigere in einem
analogen Fall auf verwandtem Gebiet. Dies durch Vergleichung
erginzende und erliuternde Verfahren ist selbstverstindlich mit
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groBer Vorsicht zu handhaben, um die Eintragung von Frem-
dem zu vermeiden.

Fiir die Religion der Aramier fehlen uns bis jetzt mit weni-
gen Ausnahmen die Anhaltspunkte, um das Altaramiische von
dem aus dem Babylonismus Entlehnten zu sondern. Inwieweit
die oben erwiihnten Bestandteile der babylonischen Religion, die
als von den Westlindern, den Amurru, heriibergenommen an-
zusehen sind, speziell fiir aramiisch gehalten werden diirfen,
148t sich zurzeit noch nicht entscheiden. Zugleich kann es bei
wichtigen Kulten, denen wir auf babylonischem und ebenso auf
aramiischem Boden begegnen, so bei dem des Mondgottes Sin,
zweifelhaft erscheinen, ob ihr Ursprung bei den Babyloniern
oder bei den Aramiern zu suchen ist. Beriihrungen mit dem,
was wir von altarabischer Religion wissen, treten bei den Ara-
miern erst mit der Einwanderung arabischer Stimme auf syri-
sches Gebiet in den letzten Jahrhunderten vor unserer Ara her-
vor. Bei dieser Sachlage kann eine Rekonstruktion des altara-
miischen Gottesglaubens durch Vergleichung mit verwandten
Religionen wenigstens einstweilen nicht in Betracht kommen. Wir
konnen {iberhaupt von aramiischer Religion fast nur reden als
von Kulten auf aramiischem Boden, nur fiir wenige Einzelfille
von einheimisch araméischen Kulten. Wie an einzelnen Punk-
ten durch Uberlagerung von Babylonischem, so ist an andern,
deutlich z. B. in Hierapolis, durch Hettitisches der aramiische
Untergrund nahezu verdeckt worden.

Avuf phonizischem Boden wird in manchen Fillen zu beob-
achten sein, daf anscheinend #ltere oder vielleicht &lteste Be-
standteile der Religion arabischem Heidentum nahestehen. An-
deres, was wir aus der phonizischen Religion nicht hinweg-
denken konnen, weist irgendwelche Zusammenhinge mit Baby-
lonischem auf. Jedenfalls aber scheint mir unser Material aus-
reichend zu sein, um daraus die Beobachtung zu gewinnen, daB
die phénizische Religion nicht in dem MaBe wie die babylo-
nisch-assyrische zu einem System ausgebildet worden ist. Sie

27*
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hat einen weniger komplizierten Charakter, und eben darin ist
sie der altarabischen #hnlicher. Keinenfalls ist meines Erach-
tens die phénizische Religion in ihrem Gesamtumfang anzusehen,
wie man wohl getan hat, als eine Depravation der babyloni-
schen, sondern vielmehr in ihrer Grundlage als ein urspriing-
licheres Stadium desjenigen Gottesglaubens, der in Babylonien
weiter ausgebildet worden ist. Die phonizische Religion scheint
also, wenn diese Beobachtung richtig ist, der Religion bei den
Vitern der spitern West- und Ostsemiten néher zu stehen als die

! Diese Beurteilungsweise kommt z. B. zur Geltung bei der Erkli-
rung der urspriinglichen Bedeutung der Géottin, welche bei den Babylo-
niern Istar, bei den Phoniziern Astart heiBt. Da sich in &altern und
Hltesten Zeugnissen keine Spur davon findet, daB die Kanaaniier die
Astarte mit dem Venusplaneten kombiniert hiitten, halte ich es fiir un-
berechtigt, wenn unter andern Nielsen (Der semitische Venuskult, Zeit-
schrift d. deutsch. morgenl. Gesellschaft 66, S. 469ff., vgl. auch Alfr. Jere-
mias Theol. Literaturblatt 1912, Sp. 436, beide in ausdriicklichem Gegen-
satz zu der Darstellung in meinem Adonis und Esmun) den Zusammen-
hang der Gottin mit dem Venusplaneten als bei den Semiten urspriing-
lich daraus erkennen will, daB allerdings die #lteste ausdriicklich be-
zeugte naturalistische Bestimmung der Gottin Istar bei den Babyloniern
fiir diesen Zusammenhang eintritt. DaB in spiten Zeiten ebenso die
westsemitische Astarte in dem Venusplaneten gesucht wurde, kann fiir
Alter dieser Kombination auch auf westsemitischem Boden nicht geltend
gemacht werden. Eine andere Frage ist es, ob sich irgendeine tellu-
rische oder doch nicht astrale Bedeutung fiir die' Istar-Astarte als die
urspriingliche erweisen 1aBt. Ich glaube, ohne es an dieser Stelle aus-
filhren zu konnen, daB der Erweis erbracht werden kann aus der, wie
mir scheint, nur mit Zugrundelegung einer nichtastralen Bedeutung er-
reichbaren Lrklirung dessen, was von dem Verhiiltnis der Istar zu Tam-
muz erzéhlt wird, ebenso aus der ganz allgemein gehaltenen alten Auf-
fassung der Istar und der Astarte als Muttergéttin. Dabei trigt es fiir
die hier beriibrte Frage kaum etwas aus, ob diese letztere Auffassung
genuin semitisch ist oder ob sie, woran man gedacht hat, aufkam unter
kleinasiatischem, moéglicherweise arischem Einflu. Von der Frage, ob
Istar-Astarte von Hause aus den Venusplaneten reprisentiert hat, ist un-
abhingig die andere, die Nielsen nicht bestimmt von ihr trennt, ob Ver-
ehrung des Venusplaneten den Semiten seit den &ltesten Zeiten eignete.
Es besteht die Moglichkeit, daB die Gottheit des Venusplaneten erst
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uns aus der Vergleichung der verschiedenen Religionen der se-
mitischen Vélkergruppen.

Wenn unsere Auffassung berechtigt ist, so hat dann jene
durch Vergleichung vollzogene Erginzung des Materials fiir die
phonizische Religion, von der wir reden, auf dies Verhiltnis der
Religionen zueinander Riicksicht zu nehmen. Elemente des pho-
nizischen Gottesglaubens und Kultus, die ihre Heimat in dem
ausgebildeten babylonischen Religionssystem zu haben scheinen,
werden nicht anzusehen sein als die Grundlage, auf der sich das
iibrige aufgebaut hitte, sondern als spitere, wenn auch vielleicht
schon sehr alte Zutaten. Siesind dann zu erkliren aus der Suprematie,

nachmals mit der Istar zusammengeschmolzen wurde. Fiir die Araber
14Bt sich wohl eine Gottheit des Planeten rekonstruieren, aber wenig-
stens bei den Nordarabern nicht ihr Zusammenhang mit der Istar-
Astarte nachweisen. Jedenfalls scheint mir nur schwer oder, ich darf
wohl sagen, gar nicht verstindlich zu sein, wie der Venusplanet von sich
aus dazu gekommen sein sollte, als das gebirende, miitterliche Prinzip
angesehen zu werden. Wohl aber 1iBt sich dies fiir mannigfache tellu-
rische Krifte begreifen. Dabei denke ich die i#lteste Vorstellung von
der Astarte durchaus nicht in abstrakter Weise als eine allgemein tel-
lurische Kraft, sondern bin mit W. Brandt in seiner Besprechung meines
Buches Adonis und Esmun (Deutsche Literaturzeitung 1912, Sp. 2191f)
ganz darin einverstanden, daf ,,Naturgttter nicht aus Abstraktionen und
auch nicht als Abstraktionen entstanden sind“, Wenn die Darstellung
der ,,Astarten* in Adonis und Esmun S. 17ff. 44f. dem verehrten Herrn
Rezensenten den Schein der entgegengesetzten Anschauung erwecken
konnte, so beruht das darauf, daB ich allerdings a.a. Q. S. 45 von der
groBen phonizischen Gottin hitte sagen sollen, daB sie ,,urspriinglich mit
einer bestimmten Erscheinung der irdischen Welt kombiniert worden
sein wird* statt ,sein mag*". Hauptsichlich aber ist jener Schein da-
durch veranlaBt worden, daB ich einmal nicht in der Lage bin, fiir die
»Astarten, d.h. die groBen phonizischen Gottinnen tdberhaupt, die ihnen
zugrunde liegende ,elementare Kraft (a.a.O. S.24) konkret zu bestim-
men (vgl. a.a. 0. 8.21), und daB ich anderseits nicht im Sinne hatte, die
Urspriinge der Astarte darzustellen, sondern die Anschauung von ihr, die
sich aus den uns erhaltenen relativ spiten Bezeugungen entnehmen 138t
In diesen erscheint allerdings, wenn ich recht sehe, eine mutmaBliche
alte konkrete Auffassung aufgelost zu der Verallgemeinerung der Vor-
stellung von der Gottin als einer nicht weiter definierbaren tellurischen
oder auch noch umfassendern kosmischen Lebenskraft.



492 Wolf Wilhelm Graf Baudissin Die Quellen fiir eine Darstell. usw.

die das altbabylonische Reich iiber die Mittelmeerkiiste besessen hat,
und aus dem fortdauernden Einflu, den die groBen Reiche Meso-
potamiens auf die kleinen Staaten des Westlandes ausgetibt haben.
Vielleicht wird man spiter einmal auch imstdnde sein, sol-
ches, was nur bei den Hettitern oder bei irgendwelchen Ariern
entstanden sein konnte, als in &ltesten Zeiten eingedrungene
Entlehnungen aus der Religion der Phonizier herauszuldsen.
Ebenso wie Nachrichten iiber babylonische und arabische
Religion als Quellen fiir das Verstdndnis der phénizischen aus
Beobachtung des Analogen zu verwerten sind, sind auch solche
Bestandteile hebriischer und speziell alttestamentlicher Religion,
die Verwandtschaft mit Kanaaniischem oder auch vielleicht mit
Aramiischem zeigen, ohne doch anscheinend von dorther entlehnt
zu sein, zu verwenden zur Erliuterung der phonizischen und etwa
auch der aramiischen Religion. Diese Nutzbarmachung des Alten
Testaments zur Rekonstruktion der Religion der nicht hebriischen
Westsemiten muB hergehen neben der oben besprochenen, wo
es sich um Entlehnungen der Hebrier bei den Kanaanéern handelte.

In den von mir aufgestellten Rubriken glaube ich die Ge-
sichtspunkte geltend gemacht zu haben, nach denen die ver-
schiedenen Quellenkategorien zu verwerten sind. Im einzelnen
lassen sich diese nach vielen Seiten hin erheblich erweitern oder
spezialisieren. Meine Anfithrungen sind in den meisten Fillen
nur als Beispiele gemeint. Die Erfolge der Ausgrabungen be-
sonders zu Sendschirli im Gebiet des alten Sam’al und die schon
seit lingerer Zeit immer gemehrten Funde auf punischem Boden
lassen uns hoffen, daB unsere Kenntnisse der syro-phonizischen
Religion noch ferner aufklirenden Erginzungen entgegengehen.

Was die Verwertung des gesamten Materials betrifft, so wird
immer auszugehen sein von den Quellen, die dem einheimischen
Boden angehoren, und zwar in der Folge nach dem Alter. Die
Erklirung ihrer Aussagen und die Ausfiillung der Liicken, die
gie ibrig lassen, wird in den anderweitigen Quellen zu suchen sein.



Das Problem der Entstehung des Christentums
Von Johannes WeiB in Heidelberg

Die , Entstehung des Christentums® ist heute ein sehr mo-
dernes und wohlklingendes Thema wissenschaftlicher, halbwissen-
schaftlicher und journalistischer Darstellungen. Indem es das
Christentum in den allgemeinen religionsgeschichtlichen Ent-
wicklungsprozel hineinstellt und auch schon seine.ersten An-
finge vermége eines sozusagen biologischen Verfahrens aus an-
deren Lebensstromungen abzuleiten sucht, kehrt es seine Spitze
vor allem gegen den Gedanken, dafl die christliche Religion durch
einen iibernatiirlichen Eingriff, durch eine géttliche Neuschopfung,
durch ,,Offenbarung® gestiftet sei. Aber nach dieser Seite wird
die Untersuchung und Darstellung sehr viel seltener gewandt,
sei es, daB} man meint, mit jenem Glauben {iberhaupt nicht dis-
kutieren zu kdnnen, sei es, da man einen Streit mit ihm nicht
mehr fiir notig hilt. Wie so oft wendet sich die neue Richtung
gegen eine ihr viel niher stehende, die man mit einem hdchst
unzutreffenden und nachgerade geschmacklosen Namen die
miberale“ Forschung nennt.

Man kann die Verinderung der wissenschaftlichen Lage auf
diesem Gebiet gar nicht besser darstellen, als indem man die
gegenwirtige Fragestellung mit den Themen und Problemen
einer kiirzlich vergangenen Epoche der Theologie vergleicht. Als
A. Ritschl im Jahre 1850 (2. Aufl. 1857) seine , Entstehung der
altkatholischen Kirche“ schrieb, war das Thema ein weit begrenz-
teres. Es handelte sich um die Vergleichung zweier Geschichts-
perioden, des eigentlichen Urchristentums und der Anfinge der
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katholischen Kirche im zweiten Jahrhundert, und um die Frage,
auf welche Weise dieser Zustand aus jenem , entstanden® sei.
Im wesentlichen herrscht dieselbe Kragestellung auch noch in
Harnacks Dogmengeschichte (1886), welche zu ihrem Hauptthema
hat: die ,Entstehung des altkirchlichen Dogmas® aus den vor-
dogmatischen Zustinden des Urchristentums. Bei beiden gilt
das eigentliche Urchristentum, die Verkiindigung Jesu und die
Lehre der Apostel, insbesondere des Paulus als etwas ohne
weiteres mit diesen Persénlichkeiten Gegebenes und das iibrige
Urchristentum als eine getreue Abspiegelung oder Auswirkung
dieser grundlegenden Erscheinungen. Auf eine weitere Ablei-
tung oder Erklirung wurde verzichtet, nur die groBen religivsen
und ethischen Impulse der altprophetischen Religion wurden als
ihre unleugbare Voraussetzung anerkannt, wihrend jenseits des
apostolischen Zeitalters die Seelenverwandtschaft mit dem Prophe-
tismus sich lockert, daher das originale Verstindnis fiir die
christlichen Urphénomene und schépferischen Personlichkeiten
verloren geht und dem Eindringen hellenischen Denkens, heid-
nischer Mysterienstimmung und rémischer Verfassungsideale Tiir
und Tor gedffnet ist.

Diese stillschweigenden Voraussetzungen, in denen ein alt-
protestantisches dogmatisches Motiv mitwirkt — der Gegensatz
von Schrift und Tradition — sind im Laufe der Zeit immer mehr
erschiittert worden, in dem MaBe als man erkannte, daB das
Epigonenzeitalter der ,,nachapostolischen” Zeit schon sehr stark
in die Biicher des Neuen Testaments hineinragt, daB der Helle-
nismus, dessen KinfluB man aufs #ngstlichste sogar noch vom
Hebrierbrief ausschlieBen wollte, schon bei Paulus einen starken
Einschlag bildet, daB mindestens ebensosehr wie die klassische
alttestamentliche Religion der Propheten und Psalmen die Re-
ligion des Spitjudentums mit ihrer Mythologie und Apokalyp-
tik nicht nur in die Gnosis des Paulus, sondern auch in die Ver-
kiindigung Jesu michtig hineinwirkt. Wenn auch unter heftigem
Widerstreben, mufite doch anerkannt werden, daB auch jene
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Urform des Christentums kein iibergeschichtlich-sakrosankter
Bezirk, kein rein autochthon-biblisches Gewichs ist, sondern ein
Produkt jener wunderbaren Ubergangszeit, fiir die wir kurzer-
hand die Bezeichnung ,,Synkretismus wihlen. H. Gunkels zu-
gespitzter Ausdruck: ,das Christentum selber eine synkretistische
Religion“ beleuchtet die neue Sachlage am schirfsten. Und so
sind die ilteren Fragestellungen durch eine neue abgeldst: es
handelt sich jetzt um die Entstehung des Christentums iiber-
haupt.

Diese radikale Problemstellung enthilt das Programm der
religionsgeschichtlichen Richtung innerhalb und auBerhalb der
Theologie. Die vorweggenommene Antwort auf ihre Frage, ge-
wissermaflen das Arbeitsziel, ist mit der Parole gegeben: das
Christentum die Erbin der antiken Kultur. lhr positives
Ziel ist der Nachweis, daB das Gebiude der neuen Religion
ebenso aus antiken Bausteinen errichtet sei, wie die alten Kirchen-
gebiude sich mit dem Material der alten Tempel geschmiickt
haben. Die Geschichtswissenschaft kann auch kein anderes Ziel
haben, so lange sie wissenschaftlich verfahren will. Thre Aufgabe
wird immer bleiben, die jeweils spitere geschichtliche Erschei-
nung als das notwendige Ergebnis ihrer Vorgeschichte und als
Frucht ihrer Umgebung zu erweisen. Selbst wenn sie sich sagen
muf}, da} sie dies Ziel immer nur annihernd erreichen kann, so
muf} sie doch so arbeiten, als ob es moglich wire, eine rest-
lose Erklirung zu geben. Gerade wie die Naturwissenschaft ge-
tragen und geférdert wird von der Arbeitshypothese, daB alle
Erscheinungén letztlich auf einfachste Vorginge und Krifte zu-
riickgehen miissen, so hingt auch der Fortschritt der geschicht-
lichen Erkenntnis davon ab, daB jenes Ziel als erreichbar ins
Auge gefaBt wird. Dies ist die treibende Kraft aller Einzel-
forschung. Als Forschung und bei der Kinzelarbeit muB sie
gleichgiiltig sein nicht nur gegen den Gedanken, daf etwa iiber-
natiirliche Offenbarung irgendwo einen neuen Anfang gesetzt
hiitte, sondern auch gegen den moderneren, daB in dem Hervor-
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brechen einer eigenartigen Individualitit ein unberechenbarer
Faktor vorhanden sei. Sie wird versuchen, auch das Originale
von irgendeiner Seite in den Zusammenhang kausalen Geschehens
einzureihen; sie miifite als Wissenschaft sich selbst aufgeben,
wenn sie hier haltmachen wollte. Dies alles ist im Prinzip von
jedermann anerkannt, auch von der wissenschaftlich arbeitenden
Theologie. Wenn wir trotzdem einstweilen iiber sehr verschie-
den gerichtete Versuche! und ein teilweise verworrenes Arbeiten,
auch {liber hochst dilettantische Experimente noch nicht hinaus-
gekommen sind, so hat das seinen Grund nicht zum wenigsten
in dem Mangel an wirklichem Zusammenarbeiten; dieser aber
wurzelt vielfach — von unerfreulichen Parteilichkeiten und
Tendenzen abgesehen— in einer weitverbreiteten methodologischen
Unklarheit. Vielleicht ist es forderlich, einmal das Problem und
die methodologische Frage etwas genauer ins Auge zu fassen.
1. Was heiit denn im geschichtlichen Leben iiberhaupt
nEntstehung“? Man braucht die Frage nur aufzuwerfen, um auch
schon die Antwort zu haben, daB es ein ,Entstehen® im Sinne
einer volligen Neuschopfung tiberhaupt nicht gibt — in der
Gleschichte ebensowenig wie in der Natur —, das, Neue“ ist
immer in weitem MaBe eine ,Umlagerung® ilterer Elemente, nach
einem neuem Prinzip, auf Grund stirkerer Krifte und eigen-
artigen Erlebens der Wirklichkeit.? Jede, auch die kriiftigste
Lebenserscheinung unterliegt bei ihrem Eintritt in die Geschichte

! Man kann unterscheiden eine mehr sozialistisch - materialistische
(Kalthoff, Kautsky und auch Maurenbrecher), eine mehr ideengeschichtliche
(Pfleiderer), eine mythengeschichtliche (Smith, Drews, Lublinsgki) Richtung.

? Ich erinnere immer wieder an das Gleichnis Holtzmanns (Newt.
Theologie T 110, 2159), mit dem er von der Darstellung des Judentums
zur Verkiindigung Jesu iiberleitet: ,Die dargestellten Vorstellungsmassen
gleichen einem breiten, wenig bewegten und darum nur langsam von
der Stelle rickenden Gewisser, darein plotzlich ein Felsblock stiirat,
welcher es bis in die Tiefe aufwiihlt und in weiterem Umkreise auf-
rauschen macht. Wenn die Oberfliche sich allmihlich wieder zu glitten
beginnt, ist sie wie von einer ganz neuen Wellenbewegung tiberzogen
und dehnt sich auch {ber bisher noch nicht iiberschwemmt gewesene
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dem Zwange, daB sie sich zunichst der vorhandenen Ausdrucks-
mittel bedienen mufl; erst allmihlich und nur in sehr beschei-

denem MaBe kann sie dazu iibergehen, den Bestand der Uber-
lieferung durch neue Formen des Ausdrucks zu erweitern. Nir-
gends wirkt dies Gesetz stirker als in der Geschichte der Reli-
gion. Auch der gewaltigste Genius steht unter dem Druck der
Uberlieferung, und wenn er sein inneres Leben mitteilen will,
so kann er zunichst nur in allgemein verstindlichen, daher fast
immer inadiquaten Worten sagen, was er leidet. Wenn Jesus
den ganzen Drang seines religitsen Lebens in die Worte zu-
sammenfaBt: , das Reich Gottes ist nahe herbeigekommen®, so
ist sicher, daB seine Horer ihn unmittelbar verstanden, aber auch,
daB sie ihn nicht vollig verstanden, ja der Ausdruck ,Reich
Gottes“ deckte nicht immer genau das, was Jesus selber empfand
und wollte. Und wenn Paulus ein Hochstes und Tiefstes auszu-
sagen versucht mit dem Worte, daf wir aus Glauben gerecht-
gesprochen werden, so hat er aus seiner Lage heraus eine Vor-
stellung withlen miissen, die das, was er eigentlich meinte, den
Verzicht auf das gerichtliche Verfahren, das Schenken statt
des Urteilens, nur hichst unvollkommen und miBverstindlich
zum Ausdruck bringt. Und so ist es in allem und jedem. Schon
daB der originale Genius gezwungen ist, in einer bestimmten
Sprache zu denken, gibt seinem Erleben eine gewisse Relativi-
tit; die Worte und Begriffe, mit denen er arbeiten muB, sind er-
starrte Zeugen einer fritheren Lebensepoche — ich erinnere nur
an die Worte ,heilig” und , Geist®, die, wie tausendfach sie auch
umgeformt und umgedeutet worden sind, doch immer noch etwas
von ihrem urspriinglich ,ethnischen Sinn behalten. Vollends,
wenn der neue Gedanke in das Leben der Masse eingeht — wie
muB er sich anpassen, oft bis zur Unkenntlichkeit, um sich be-
haupten zu konnen. Jede neue Bewegung stoft sofort mit dlte-

Gebiete aus. Die alten Elemente aber stellen sich fast alle wieder ein;
sie treten jedoch in vielfach abgewandelter Gestalt, in neuen Mischungs-
verhiltnissen auf und folgen einem anderen Gesetze der Schnelligkeit.
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ren zusammen, die schon ihren festen Kurs haben; ist sie kriiftig
genug, s0 wird sie jene ablenken und in ihre Bahn ziehen, aber
immer wird sie dabei die eigene Bahn etwas veréindern. Dies alles
gilt in ganz besonderem MaBe vom Christentum. Es muB auch
von dem Fortgeschrittensten unter uns immer von neuem gelernt
werden, daB es wirklich nicht eine iiber aller Relativitiit stehende
Vernunft- oder Idealreligion ist, sondern ein geschichtliches Ge-
bilde mit allem, was daraus folgt. In einem einzelnen stark ab-
gesonderten Volke von sehr besonderer Eigenart entstanden, mit
einer Einzelsprache oder mit zwei Sprachen ausgeriistet, hat es
von Anfang an im Kampfe um seine Existenz und im Dienste der
Propaganda sich auf seine Umgebung einstellen miissen, in ihren
Gedanken denken, an ihre Ordnungen sich anschlieBen, ihren Stim-
mungen und Bediirfnissen entgegenkommen miissen. Wie ideal und
iibergeschichtlich das innerste Wesen dieser Religion sein mdge,
sie hat niemals existiert ohne eine geschichtlich bedingte, daher
notwendig eingeschriinkte Grestalt, nie ohne einen Bund zu schlie-
Ben mit ihr im Innern fremden Gedanken und Lebensformen.

Je unumwundener dies alles anerkannt wird, um so wichtiger
ist es nun freilich, zu erkennen, welches denn das Prinzip jener
»Umlagerung® war, woher die Kraft stammte, die dlteren Stro-
mungen einen verinderten Kurs gegeben hat, worin eigentlich
die eigenartige Neubeseelung &lterer Lebenselemente liegt, die
doch vorhanden gewesen sein mul. Insbesondere fragt sich: wie
ist es gekommen, dafl die neue Religion, auf dem Boden des Juden-
tums entstanden, sich vom Judentum abgeldst hat, und daB sie
auf dem Boden des Hellenismus, statt in den dort vorbereiteten
Formen einer geistigen monotheistischen Mysterien - Religion
ganz aufzugehen, sich ihnen trotz aller Anpassung, trotz aller
Aufsaugung hellenischer Elemente feindlich gegentibergestellt
und sie schlieflich iiberwunden oder, wenn man lieber will, sie
in sich resorbiert hat.

2. Wie das Wort ,Entstehung® sich eine kritische Beleuch-
tung gefallen lassen muflte, so auch das Wort ,,Christentum® Was
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ist darunter zu verstehen? Was ist das , Christentum®, um dessen
»Entstehung” es sich handelt? Ist damit gemeint die besondere
Form individuellen religisen Empfindens, oder die eschatologische
Stimmung oder die Auferstehungshoffnung oder die Ethik der
Bruder- und Feindesliebe oder das Vertrauen auf den himmlischen
Vater oder der Glaube an die Stindenvergebung um des Blutes
Christi willen oder dies alles zusammen? Oder denkt man an den
ganzen Komplex von Lehren und Vorstellungen, Riten und Gemein-
schaftsformen, Sakramenten und Verfassung, die man als Kirche
bezeichnet? Und wo sollen wir da chronologisch den Einschnitt
machen: wo hort die ,Entstehung” auf und wann beginnt die
»Weiterentwicklung“? Wann ist das Christentum fertig, wann
sind alle seine konstitutiven Merkmale beisammen? Sollen wir
die Reichskirche Constantins als das eigentliche Objekt der Unter-
suchung ansehen oder etwa die Kirche bis zum Jahre 180, zu
welcher Zeit sie nach Renan alle ihre Dogmen und Institutionen,
alles was zu einer rechtschaffenen Kirche gehort, schon im wesent-
lichen besaB? Oder sollen wir nur das eigentliche Urchristentum,
etwa bis 70 oder 100 Jahre n. Chr. ins Auge fassen? Die Beant-
wortung dieser Frage ist von prinzipieller Wichtigkeit. Es geht
heut nicht mehr an, das ,,Christentum® ohne jede Unterscheidung
seiner Entwicklungstadien, unter Absehen von aller Chronologie,
als eine grofe Ideenmasse zu behandeln, in der die primitivsten
urchristlichen Vorstellungen auf einer Fliche mit den Dogmen
und Institutionen des 3. Jahrhunderts nebeneinander liegen. Es
ist doch nicht einerlei fiir unsere Frage, ob eine hellenistische Vor-
stellung oder ein Ritus erst um 150 oder 250 eingedrungen ist,
oder ob er schon bei Paulus zu konstatieren ist. So ist z. B. die
Frage nach der konstitutiven Bedeutung des Mithras-Kultus fiir
die christlichen Sakramente ganz davon abhingig, von welcher
Zeit an seine Einwirkungen moglich oder nachweisbar sind.
Nun richtet sich ja das neuere Interesse ganz besonders auf
das Urchristentum im engsten Sinne, und auch wir wollen unsere
methodologische Untersuchung hierauf beschrinken. Dazu ist
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freilich notwendig, da gewisse chronologische Grundfragen be-
antwortet sind.

Wenn es heute vielfach als aller Weisheit Anfang gilt, die
gesamte Chronologie der urchristlichen Quellen umzustiirzen, die
Paulusbriefe und Evangelien ins 2. Jahrhundert zu schieben
und statt dessen sozusagen Experimente im luftleeren Raume zu
veranstalten, so ist das das spezifische Zeichen des konstruierenden
Dilettantismus, der zunichst einmal die hinderlichen Quellen bei-
seite schiebt, um frei arbeiten zu konnen. Mit dieser Methode
zu diskutieren, ist vollig aussichtslos und unfruchtbar. Wem die
wirklichen Probleme am Herzen liegen, hat Notwendigeres zu
tun, als mit unbelehrbarem Eigensinn zu streiten. Wer nicht
sehen kann, daB die echten Paulusbriefe tiberall den Bestand
Jerusalems voraussetzen — z. B.in den zablreichen Partien, in
denen die Kollekte fiir die jerusalemische Gemeinde erdrtert wird
— -also vor 10 geschrieben sind, und da8 von den Evangelien
Markus und der Grundstock der Reden vor der Zerstérung des
Tempels, hochstens bald danach entstanden sind, wer in der Apostel-
geschichte neben den deutlichen Zeichen spéterer Redaktion nicht
die Fiille hochst alterttimlicher und authentischer Mitteilungen
eines Augenzeugen der Reisen des Paulus zu unterscheiden ver-
mag, mit dem kann man nicht verhandeln. Wir beschréinken uns
also auf die Frage nach der Entstehung des Urchristentums
im engeren Sinne.!

! DeiBmann hat seinem neuen Buche tiber Paulus eine Karte beigegeben,
auf der er die Orte bezeichnet hat, in denen um das Jahr 70 der
Christuskultus eine Stitte gefunden hat. Mag nicht iiberall eine or-
ganisierte Gemeinde vorhanden gewesen sein — an all diesen Orten gab
es ,,Briider* oder ,Jiinger", wie z.B.in Tyrus, Ptolemais, Caesarea, und
an dem Orte, wo Mnason lebte (Apg.21). Wie diese Verbreitung zeigt,
hat die neue Religion um diese Zeit schon ein gut Stick Entwicklung
zuriickgelegt. Und wie die paulinischen Briefe zeigen, ist sie auch
innerlich schon bis zu einem gewissen Grade fertig. Zwischen den Ge-
meinden besteht ein reger Verkehr und eine feste ideale Einheit, sie
treiben ein groBes Liebeswerk, sie haben bei aller Freiheit der Orga-
nisation gewisse gemeinsame Ordnungen des Lebens, die Herrnworte
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Ebenso wie man nach vorwirts notwendig einen festen Ein-
schnitt machen muB, wenn man weiter kommen will, so mufl
man sich auch nach riickwirts klar dariiber sein, wann und wie
das ,,Christentum® beginnt. Hier waltet vielfach irrefiihrende
Rhetorik. Ebenso wie man von ,Reformation vor der Refor-
mation® gesprochen hat und damit ein forderliches aber auch
ein irrefithrendes Moment in die Forschung geworfen hat, so
kann man auch von einem Christentum vor Christus reden. Man
denke hierbei weniger an den abenteuerlichen Kultus eines vor-
christlichen Jesus, den B. W. Smith erfunden hat, als an den
erheblich wichtigeren und richtigeren Gedanken, daB z.B. der
Gottesbegriff des Christentums mindestens im Deutero-Jesaja, daB
das Doppelgebot der Liebe und ein nicht unerheblicher Teil
der christlichen Ethik, daf die Christologie als Lehre vom Messias
und die individuelle wie kosmische Eschatologie im Judentum
mvorgeformt® bereit lag. Je unbefangener wir dies alles aner-
kennen miissen, um so dringlicher miissen wir fragen, wodurch
denn alle diese alten Vorstellungselemente in Bewegung geraten,
sich um einen neuen Mittelpunkt kristallisiert und vom jiidischen
Mutterboden losgeldst haben. Wann und wodurch hat die Be-
wegung begonnen? Auf diese Frage muf} eine Antwort gegeben
werden, wenn doch die Frage nach der Entstehung des Christen-
tums iiberhaupt einen Sinn haben soll. Denn sie hat doch zur Vor-
aussetzung, daB das Christentum in irgendeinem Sinne etwas
anderes ist, als das vorhergehende Judentum und der umgebende
Synkretismus.

gelten als hiochste Instanz, die Taufe ist {iberall das Zeichen des Voll-
christen, das Herrnmahl ist eingebiirgert, vor allem verbindet sie das ge-
meinsame Bekenntnis und die Verehrung des Herrn Christus, die Hoff-
nung auf seine Parusie und die Bereitung auf das Gericht. Wir sehen
aber auch, daB die theologische Gedankenentwicklung schon stark fort-
geschritten ist: ein reicher Schatz von polemisch-apologetischen Ge-
danken gegeniiber dem Polytheismus und dem Judentum, ein ausgebil-
deter Schriftbeweis, eine komplizierte und durchdachte Erlssungslehre
und Christologie ist vorhanden,
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3. DaBl die religionsgeschichtliche Forschung auch mit viel-
fach unzureichenden Fragestellungen gearbeitet hat, ist heute
allgemein anerkannt. Ich mdchte die auf der Hand liegenden
Einwinde nicht von neuem! vorbringen, zumal da ich auf die
ausgezeichneten Bemerkungen R. Reitzensteins in seiner Aus-
einandersetzung mit A. Schweitzer verweisen kann.? Nur eine
allgemeine Bemerkung sei mir gestattet.

Es sollte sich von selbst verstehen, daB man das Urchristen-
tum nicht richtig beurteilen kann, wenn man es gewissermaBen
nur von auBen betrachtet und sich damit begniigt, aus frappieren-
den Analogien auf Entlehnungen aus anderen Religionen zu
schlieBen oder wenn man es nur als fruchtbares Jagdgebiet be-
trachtet, auf dem man gewisse Urformen primitiver Religion ent-
decken kann. Die erste wissenschaftliche Forderung ist, daB man
sich in den eigenen Zusammenhang dieses geschichtlichen Ge-
bildes hineinstelle und es zunichst einmal in seiner eigenen

1 Ich verweise auf meine Schrift: Die Aufgaben der neutestament-
lichen Forschung in der Gegenwart. Gottingen 1908.

2 Zettschrift fiir neut. Wissenschaft 1912 S. 12ff., 28f., besonders die
Worte: ,,Hialt mandeon die Philologen fiir so irreligits oder kindlich, ihnen
die Vorstellung zuzutrauen, daB die erste Gemeinde oder auch nurPaulus
bei der Einfiihrung oder Ausdeutung der Sakramente sich vornahm, ein Stiick
igyptischen oder sonstigen Kultes kurzweg ins Judentum zu iibertragen,
um es dadurch zugkriftiger zu machen? Oder daB die Jinger oder
Paulus, als sie der Auferstehung und Gottlichkeit dieses Herrn in sich
gewiB wurden, dachten: ,,Also ist es der alte Naturgott Osiris oder
Attis; kombinieren wir mal diese Religion mit unserem Viterglauben'.
Eine religiose Personlichkeit kann derartig gar nicht entlehnen, sie
schafft immer individuell, und eine religiose Vorstellung, welche die Welt
iberwindet, muB im letzten Sinne neu sein. Nur folgere ich daraus
nicht, daB jene religiose Perstnlichkeit in Sprache, Vorstellung und
Brauch ganz unbeeinfluBt von der Umwelt geblieben ist, und jede Ahn-
lichkeit auf Zufall beruhen mufl. Wie alle Geistesgeschichte, so muB die
Religionsgeschichte stets von der Persénlichkeit ausgehen, und stets gibt
es fir sie eine doppelte Erklirung, aus ihr selbst und aus der Umwelt.
Nur daB in der Religionsgeschichte noch sicherer als sonst der Satz gilt,
daB nichts einwirken kann, das nicht Vorbereitungen findet, und nichts
lebendig wird, das nicht im wesentlichen neu wird.“
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Struktur zu begreifen suche; man mufl seine Elemente auch in
ihrem Eigenwerte an ihrem Platze verstanden und gefiihlt haben,
wenn man die Frage richtig und erschépfend behandeln will, ob
sie aus anderem Zusammenhange entlehnt sind und wie sie sich
etwa dabei verindert haben. Je mehr sich die Religion verinner-
licht und vertieft, je mehr sie aus einer Stammes- oder Volks-
sache eine Angelegenheit des Individuums wird und nicht mehr
bloB dingliche Leistungen sondern eine Beteiligung des Gemiites
und Willens fordert, in demselben MaBe geniigt es nicht mehr,
nur das Vorstellungsmaterial und die Kultbriuche dieser Religion
exakt aufzunehmen, um sie zu verstehen; es bedarf eines mit-
fiihlenden psychologischen Verstindnisses der subjektiven Reli-
giositit, mit der Mythus, Lehre und Kultus von den Gldubigen
erfat werden. Diese Seite der Sache ist hiufig genug von der
Religionsgeschichte in ihrer Anwendung auf das Christentum
vernachldssigt worden. Gerade wie die Theologie frither ihre
Pflicht getan zu haben glaubte, wenn sie die Lehre des Christen-
tums als ,biblische Theologie“ in ihrem systematischen Zu-
sammenhange rubriziert hatte, so hat sich die Religionsgeschichte
vielfach damit begniigt, den Vorstellungsgehalt des Christentums,
seine Mythologie und Lehre, sowie seine Kultanschauungen als
Entlehnungen aus anderen Religionen zu erweisen, oft genug in
der Form der einfachen Gegeniiberstellung. Diese intellektua-
listische Auffassung, wonach die Lehre oder der Mythos an der Re-
ligion als das eigentlich Wesentliche betrachtet wird, spukt immer
noch in dem modernen Betriebe. Aber er muf nicht nur, er kann
auch sehr wohl — neben den #uBeren Lebensformen und der sei
es verstandesmiBigen, sei es phantastischen Vorstellungswelt der
Religionen — auch die damit verbundenen Gefiihlswerte er-
fassen, vorausgesetzt, daB Quellen dafiir vorhanden sind, was beim
Urchristentum in glinzender Weise der Fall ist. Es ist nur
wenig zur Erklirung des Christentums geleistet, wenn nachge-
wiesen wird, daB die Elemente der Christologie aus dem Synkre-

tismus heriibergenommen sind, wenn nicht auch zu zeigen ge-
Archiv f. Religionswissenschaft XVI 28
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sucht wird, daB die Ubertragung der christologischen Pridikate
auf eine bestimmte Personlichkeit, der Glaube, daB Jesus der er-
wartete Messias, Heiland und Herr sei, einen entsprechenden Auf-
schwung religiéser Empfindung und Leistung im Gefolge gehabt
hat.! DaB in der Lehre vom Kreuzestode Christi der orientalische
Mysterienglaube vom sterbenden und auferstehenden Gotte eine
neue Grestalt gewonnen hat, mag einmal als erwiesen gelten, aber
man wird diese Seite des Christentums nicht verstehen, wenn
man nicht seine besondere Form und seine Stimmungs- und
Gefiihls-Unterschiede gegeniiber den Mysterienkulten wiirdigt.
DaB der Gottesglaube Deutero-Jesajas dem Gottvaterglauben Jesu
blutsverwandt ist (oder umgekehrt), wird man ohne weiteres zu-
geben; aber was war der Grund, daB derselbe Glaube bei Jesus
zur Sammlung eines Jiingerkreises fiihrte, der nach seinem Tode
diesen Glauben an den Weltgott Deutero-Jesajas mit dem Glauben
an die Gottheit Jesu vertriiglich fand? Je mehr tiberlieferte Ele-
mente nachgewiesen werden, um so ritselhafter wird es, wie aus
dieser synkretistischen Verbindung eine so lebenskriftige Re-
ligion hervorgehen konnte. Das Christentum ist von Anfang
nicht nur Weltanschauung oder Mythos, sondern eine #uBerst
impulsive, stark gefiihlsmiBige Bewegung von grofler Werbe-
kraft gewesen. Je #lter und verbreiteter ihre (tedanken und
Mythen waren, um so bedeutender mufl das ihr eigentiimliche
Gefithlsmoment gewesen sein, das die Menschen vom Judentum
und von den griechisch-orientalischen Kulten weg an sich heran-
gezogen hat. Je weniger neu oder je anstoBiger auch der Glaube
der alten Gemeinde war, je mehr Parallelen und Konkurrenzen
vorhanden waren, um so stirker muB der Enthusiasmus, die
I[nnerlichkeit und der Ernst der fiihrenden Personlichkeiten, der
Apostel, Propheten und Lehrer, ihr kithner Glaube und ihre welt-
abgewandte Gesinnung, nicht zuletzt die Wirme ihrer Bruder-

! Diese beiden Seiten der Sache habe ich in meinen beiden Schriften
Christus (Religw. Volksb.I, 18/19. H., Tibingen 1909) und Jesus im Glauben
des Urchristentums, Tiibingen 1910, zu berticksichtigen gesucht.
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liebe anziehend gewirkt haben. Und jede Erklirung der Ent-
stehung des Christentums bleibt unvollkommen, die nicht fiir
dies Innenleben der neuen Religion, fiir diese innerlichen Trieb-
federn ihres Glaubens und Handelns einen Platz in ihrer Dar-
stellung und eine Erklirung dafiir findet.

Insbesondere muB auf eine Eigentiimlichkeit des Christen-
tums hingewiesen werden, die namentlich von der radikalen
Mythen-Hypothese villig verkannt worden ist. Der ‘Mythos’ von
dem sterbenden und auferstehenden Christus unterscheidet sich
vor allen anderen verwandten Mythen dadurch, daB er nicht von
einem in irgendwelcher unbestimmten Zeit, etwa im grauen
Altertum geschehenen Ereignis redet, auch nicht von einem
kosmischen Ereignisse, das mit dem Weltenanfang oder mit einem
jahrlich wiederkehrenden Vorgang identisch ist, sondern von
einem in geschichtlicher Zeit, ja vor kurzer Zeit geschehenen,
das eben nur einmal stattgefunden hat.

Das BewuBtsein, daB die Erscheinung Christi nur ein einmali-
ges und im vollsten Lichte der Geschichte handelndes Ereignis ist,
steht némlich in allerengstem Zusammenhange mit der geschicht-
lichen Selbstbeurteilung der alten Gemeinde. Sie ist von dem Be-
wufltsein getragen, ineinemgewaltigen weltgeschichtlichen
Vorgang, der vor kurzem begonnen hat und noch im Gange ist,
als Zeugen und Nichstbeteiligte mitten inne zu stehen. Von
ihrer heidnischen Umgebung unterscheidet sie sich durch die
Uberzeugung, in der Endzeit der Welt zu leben und im An-
bruch eines neuen Aon, der aber nicht einfach eine neue Welt-
periode ist, sondern das Ende und der Ersatz dieses Welt-
geschehens durch ein Leben auf himmlischer, gittlicher Stufe,
vom Judentum durch die GewiBheit, daf die Hoffnung auf das
Heil der Endzeit nicht in blauer Ferne liegt, sondern in threr
Mitte erfiillt oder in der Erfiilllung begriffen ist.! Die Welt-

! Das Verstindnis fiir diese Seite der Sache, fiir das Eschatologische
im Urchristentum, fehlt nicht nur bei der radikalen Mythenhypothese,
sondern auch vielfach bei andern, Dafiir, daB dies etwas Wesentliches

28*
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anschauung, die hier zugrunde liegt, die Lehre von den zwei
Aonen, von Urzeit und Endzeit und ihrem durchgehenden
Parallelismus, vor allem die eigentiimliche jiidische Uberzeugung,
daB es auBer diesen zwei Aonen keine weiteren gibt, also keine
endlose Reihe von Weltperioden — wie verhilt sie sich zur
iranischen Eschatologie, zur griechischen Lehre von den Welt-
perioden, zur romischen Theorie der saecula; wie verhilt sich der
Begriff Aon zum Gotte Aion, zur Mithras-Lehre und zur
hellenistischen Mystik, wie zu den gnostischen Aonen? Die
ganze Fiille von religios- und sprachgeschichtlichen Fragen, die
ich hiermit anriihre, ist noch nicht gentigend von der Forschung
in Angriff genommen, und ehe hier nicht das ganze Material
einmal beisammen und erklirt ist, wird auch das Unterscheidende
der jiidisch-christlichen Eschatologie weiteren Kreisen wohl nicht
klar werden. Insbesondere bedarf es der Auseinandersetzung mit
der rémischen Sikular-Stimmung, die wohl als eine Parallele
und als Ankniipfungspunkt! behandelt werden darf, aber doch
etwas ganz anderes ist. Dort eine ,Stimmung®” — hier pafit der
Ausdruck — und eine ziemlich gestaltlose Erwartung, hier aber
eine auf Tatsachen gegriindete und auf eigner Erfahrung be-
rubende (die Krifte der zukiinftigen Welt habt ihr schon ge-

ist, kann ich mich jetzt auf R. Reitzenstein Berufen (a.a.O.8.5): ,Die
Griindung einer Christusreligion hat sich im Jiingerkreise in dem Augen-
blick vollzogen, als er zu der Uberzeugung kam, der gekreuzigte Jesus
lebt und ist darum Gottes Sohn oder ein irgendwie gottgleiches Wesen.
Das ist das Faktum, welches sie aus dem Judentum heraushebt; es ist
vergeblich, es als Messiashoffnung entkriften zu wollen, die so erfiillte
Messiashoffnung hebt — religids gedacht — das Judentum mit innerer
Notwendigkeit auf.“ Dagegen schligt Reitzenstein das BewuBtsein, ,in
den letzten Zeiten'* zu leben, noch immer zu gering an, wenn er sagt, von
A. Schweitzer (und das gilt von uns Theologen allen): ,.eine z. T. zeitlich
bedingte Stimmung wird einseitig betont und tber den Vorstellungs-
inhalt gestellt. Diese,,Stimmung* ist das Wesentliche am Urchristentum,
es ist die das Ganze zusammenhaltende Grundiiberzeugung; auch dies
gehort zum ,,Vorstellungsinhalt. An diesem Punkte muB dasZusammen-
arbeiten von Theologie und Philologie noch inniger werden.
! Vgl. Lietzmann Der Weltheiland.
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kostet, sagt Hebr.6,5) Lebensiiberzeugung und hochste Steigerung
der Erwartung auf ein ganz konkretes Ereignis, die Enthiillung
des himmlischen Herrn, der vor nicht langer Zeit gekreuzigt
war. Dies, dramatische® Element im Urchristentum, der gewaltige
Aufschwung der Hoffnung zur ,letzten Spannung®, der schon
fast vollzogene Eintritt der Zukunft in die Gegenwart, das Ge-
fiihl des fast schon ganz sicheren Besitzes eines Heils, das die
Juden noch in unbestimmter Ferne wiihnen und wovon die Heiden,
die,keine Hoffnung haben® (1. Thess. 4, 13), nichts wissen, das ist
der eigentliche Gegenstand, der von der Religionsgeschichte eine
Erklirung fordert. Wie hat sich die allgemein-apokalyptische
Weltanschauung der Juden bei den Christen in dies aktuell-
eschatologische BewuBitsein umsetzen konnen?

Es ist immer wieder dieselbe Fragestellung, auf die wir die
Arbeit an dem Thema , Entstehung des Christentums“ konzen-
triert sehen mochten.

4. Es gibt nun auf diese Fragen eine Antwort, die lange Zeit
als ganz selbstverstindlich gegolten hat: Der Hergang der ganzen
Bewegung liegt in den prophetischen Personlichkeiten Jo-
hannes des T#ufers und Jesu; in ihren Seelen ist das Feuer ent-
standen, an dem sich der Enthusiasmus und die aktuelle escha-
tologische GewiBheit der Nachfolger entziindet hat. Und nach
dem Tode Jesu war es wieder seine Personlichkeit, in der die
Jiinger den Inbegriff des Heils zu besitzen glaubten, es war die
Erinnerung an ihn, die ihren Glauben aufrecht erhielt und ihr
Gewissen rege, es war die Sehnsucht nach ihm und die Hoffnung
auf seine Wiederkehr, die ihnen die Kraft gab, die Welt hinter sich
zu lassen. Mit anderen Worten: das Christentum ist dadurch ent-
standen, daB Jesus in den Jiingern den Glauben von der Nihe des
Reiches Gottes geweckt hat, und daB sie die Uberzeugung gewonnen
haben, er sei der Messias, mit seiner Erhohung habe die neue Ara be-
gonnen und seiseineVerwirklichung in allernichster Zeit garantiert.

Aber diese Sitze, die uns als so selbstverstindlich gegolten
haben, daB wir sie mehr unausgesprochen allem, was wir iiber
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das Urchristentum gesagt haben, zugrunde legten, miissen sich
heute gegen wuchtige Angriffe verteidigen, und es kann nicht
geleugnet werden, daB Schwierigkeiten in ihnen liegen, die wir
vielfach zu leicht genommen haben.

Ich sehe hier einmal ab von der kollektivistisch-soziologischen
Hypothese (Kalthoff, Kautsky), die das Christentum vor allem
als eine proletarische Massenbewegung faBit, bei der der geschicht-
liche Jesus nichts oder fast nichts bedeutet habe, und daf der
Jesus der Legende vielmehr eine Auswirkung und Spiegelung
jener Massenideale sei.! Vor allem denke ich an die radikalen
Mythen - Hypothesen, die von B. W. Smith, Drews, Lublinski ver-
treten sind, wonach das Prius am Christentum der Mysterienkult
eines sterbenden und auferstehenden Gottes war, und daB man
diesen erst spiter allmihlich legendenhaft vermenschlicht und
historisiert habe. Soweit es sich um die reine Tatsachenfrage
handelt, ob Jesus gelebt habe oder nicht, beabsichtige ich nicht,
den Streit mit thnen fortzusetzen?, obwohl sich die Vertreter der
Hypothesen auch in dieser Beziehung keineswegs besiegt erkli-
ren. Aber eine Diskussion mit ihnen ist unfruchtbar. Sie behaup-
ten, wir drehten uns im Kreise herum, indem wir die Quellen, Pau-
lus, Apostelgeschichte und Evangelien, die ja erst nach jenem
HistorisierungsprozeB entstanden bzw.nach ihm interpoliert seien,
als echt an den Anfang des Prozesses setzten und nun aus ihnen
die Geschichtlichkeit Jesu zu beweisen uns bemiihten. Insbeson-
dere seien wir im volligen Irrtum in bezug auf die Evangelien,
deren Darstellungen wir als geschichtliche Erzihlungen verstin-
den, wihrend sie in Wahrheit symbolisch-allegorisch zu ver-
stehen seien und nur von der Jesus-Religion, nicht aber von einem
geschichtlichen Menschen dieses Namens handelten. Dieser Ge-
danke wird namentlich von W. B. Smith in seinem Buche Ecce

! Ich verweise hier auf E. Troeltschs Werk: Die christlichen Sozial-
lehren, 1. Kapitel.

? Ich verweise auf meine Schrift: Jesus von Nazareth, Mythus oder
Geschichte? Tiibingen 1910.
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Deus vertreten, das ,den Manen des Origenes® gewidmet ist.
Die Vertreter dieser Hypothese sind sich nicht klar dariiber, daB
die Beweislast bei ihnen liegt, daB sie einen exakten, philologisch-
historischen, literargeschichtlichen und exegetischen Quellen-
beweis zu erbringen haben. Als solchen kann man das zucht-
lose Tasten und Experimentieren nicht ansehen, das sie bisher
produziert haben. Insbesondere soll der Beweis erst gefiihrt wer-
den, daB die Evangelien nicht als Erziblungen, sondern als
mystisch-allegorische Darstellungen zu verstehen seien.

5. Es erscheint mir aber nicht unfruchtbar, die von ihnen ge-
botene Fragestellung aufzunehmen, ob wirklich der Mysterien-
kultus des gestorbenen und auferstandenen Jesus in
den Quellen als die Keimzelle oder als das eigentliche Geschichts-
bildende, als die organisierende soziologische Idee des
Urchristentums erscheint. Bekanntlich lehnt die kritische
Theologie das ab. Eine ihrer entschiedensten Thesen lautet, daB
der geschichtliche Jesus, selbst wenn er seinen Tod vorherge-
sehen habe, doch weit entfernt davon gewesen sei, in diesem
Tode als einem Siithnopfer den eigentlichen Zweck seines Kommens
zu sehen; auch die urchristliche Gemeinde habe sich im wesent-
lichen damit begniigt, den Tod Jesu als in der Weissagung vor-
gesehen zu rechtfertigen; erst Paulus hat gerade dies, die Mensch-
werdung und die Selbsthingabe Jesu in den Tod, als die entschei-
dende und zentrale Heilstatsache hingestellt.

Es fragt sich, ob diese Auffassung sich geschichtlich auf-
rechthalten 1iBt. Wir stellen daher noch einmal die Frage zur
Debatte, ob wirklich die Worte Jesu tiber die Siihnebedeutung
seines Todes thm abzusprechen und als Gemeindetheologie anzu-
sehen sind. Zweifellos ist zundchst, dal simtliche Evangelien
nachpaulinischer Herkunft sind; das &lteste, das des Markus,
stimmt jedenfalls in diesem Punkte ganz mit Paulus iiberein,
daB Jesus seinen Tod nicht nur von Anfang an vorher weiB (man
denke an das Wort vom Briutigam 2, 20), sogar in allen Einzel-
heiten (z.B. 10,33 1), und daB er die Bedeutung dieses seines Todes
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als eines Liosegeldes fiir Viele (10,45) wenigstens dem Jiingerkreise
enthiillt, besonders auch in den Abendmahlsworten (14, 22—24),
wo insbesondere die Worte zum Becher ,,mein Blut des neuen
Bundes, fiir viele vergossen® -jeden Zweifel ausschlieBen. Aber
gerade die unlosliche Verbindung dieser Worte mit den genauen
Vorhersagungen seines Sterbens erweckt immer aufs neue den
Ziweifel an ihrer Geschichtlichkeit, zumal da in der Gethsemane-
szene dieser eigentliche Zweck seines , Gekommenseins® ihm
so gut wie entschwunden zu sein scheint. Dazukommt der hochst
merkwiirdige, bisher noch keineswegs aufgeklirte Umstand, dal der
dritte Evangelist gerade diese entscheidenden Worte nicht bietet;
das Wort vom Losegeld 1iBt er iiberhaupt fallen, obwohl er das
Wort vom Dienen bietet (22,25ff), und die Abendmahlsworte
haben bei ihm — nach dem #ltesten Text (in dem 22,19b.20 fehlt) —
einen vollig andern, einen reinen Abschiedscharakter ohne jede
Spur eines Hinweises auf den Opfertod. Ferner ist bemerkens-
wert, daB die Petrusreden der Apostelgeschichte und ihre Schil-
derungen des Herrenmahles (2, 46{.) nichts von jener Auffassung
des Todes Jesu verraten, sowie daB die alten Abendmahlsgebete
der Didache den Tod Jesu iiberhaupt nicht erwihnen. SchlieB-
lich sei noch gesagt, daB im Johannes - Evangelium der Gedanke
des Opfertodes zwar nicht fehlt (1,29), aber doch ganz auBer-
ordentlich zuriicktritt, namentlich in den Abschiedsworten. Und
selbst, wenn man aus 1. Kor. 15, 3 wirklich entnehmen diirfte,
daB schon die Urgemeinde den Tod Christi ,fiir unsere Siinden*
stark betont, und daf sie das Herrenmahl schon in dem Sinne
der Abendmahlsworte, wie Paulus sie 1. Kor. 11, 24f. zitiert, ge-
feiert hiitte (der Leib fiir euch ... der neue Bund in meinem
Blut) —, so wiirde doch der Charakter der Urgemeinde, wie wir
ihy aus der Uberlieferung der Herrnworte und der Erzihlungen
vom Leben Jesu kennen lernen, ganz einseitig und falsch-beschrie-
ben sein, wenn man sagen wollte: ihr zusammenhaltendes Prin-
zip war die Feier des Opfertodes Jesu. Im besten Falle war dies
eine Seite des Gemeindelebens und keine sehr hervortretende,
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wihrend die Erwartung des nahen Reiches, die Vorbereitung
darauf, die Bruderliebe die eigentlichen Charakteristika sind.

Nun hat neuerdings R. Reitzenstein' aus dem bekannten Jesus-
wort an die Zebedaeiden von der Martyriums-Taufe: ,,Konnt ihr
den Kelch trinken, den ich trinke, oder mit der Taufe getauft
werden, da ich mit getauft werde?“ geschlossen, daB diese Auf-
fassung des Martyrertods als einer ,Taufe“, durch die man zur
Herrlichkeit eingeht, den Gedanken voraussetzt, daB umgekehrt
schon in der Urgemeinde die Taufe als ein Tod aufgefaBt sei.
Man muf wohl noch einen Schritt weiter gehen, denn das Bild
von dem Martyrium Jesu als Taufe findet sich auch in dem Herrn-
wort? Lk. 12, 49f1.

‘Einen Feuerbrand ins Land zu werfen, bin ich gekommen |
Und wie wiinschte ich, er sei schon entziindet! | Mit einer Taufe
muf ich getauft werden | Und wie ist mir angst, bis sie voll-
endet ist!’

Die Echtheit dieses Wortes scheint mir dadurch verbiirgt,
daB hier der Tod Jesu als eine Folge des ungeheuren Zwiespalts
und Kampfes, den er im Volke entziinden muB?, erscheint (vgl.
auch v. B11f); er ist hier in keiner Weise ex eventu geschildert,
an Prozel und Kreuzigung ist nicht gedacht, sondern etwa an einen
Tod in StraBenkidmpfen; etwas Derartiges wird auch in dem Wort
vom Schwert (Lk. 22, 36 ff)) ins Auge gefat. Wenn dies richtig
ist, wenn Jesus seinen eigenen Tod als ,Taufe hingestellt hat,
so muB auch er in seinem Anschauungskreise derartige Taufen
gekannt haben, in denen ein , Sterben“ nachgebildet wird. Ist
etwa schon die Taufe des Johannes von seinen Anhiingern so ge-
deutet worden? Jedenfalls kann nicht mehr behauptet werden,

1 Zeitsch. f. neut. Wissensch. 1912 8.10 ff.
2 Ich wiirde kein Bedenken tragen, auch Mark. 10, 38 als ein Herrn-

wort anzusehen, wenn ich nicht den bei Matthius fehlenden Stichos von
der Taufe als einen umnsicheren Bestandteil des alten Markustextes an-
sehen miiBte (meiner Urmarkushypothese zufolge).

3 Ich stelle die Frage, die ich nicht beantworten kann: hat etwa
auch das ,,Feuer* hier eine ,,mystische'* Bedeutung?
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daB diese mysterienhafte Auffassung der Taufe dem Kreise Jesu
und der Urgemeinde fremd gewesen wire. Eine Frage ist nun
freilich auch, ob die Urgemeinde die Taufe schon als Mitster-
ben mit Christus aufgefaBt hat, wie Paulus es Rom. 6 tut. Da-
bei wiirde nicht der Siihn- oder Opfergedanke vorherrschen, son-
dern der andere, daB Jesus als erster durch Tod und Verklirung
geschritten sei, und daB er den Seinen, die in der Taufe auf seinen
Namen ihm diesen Schritt nachtun, dieselbe Verklirung verbiirgt.
In diesem Falle wire schon die Urgemeinde als ein richtiger
Mysterienverein anzusehen, in dessen Initiationsritus das Sterben
und Auferstehen Jesu zentrale Bedeutung besessen hitte. Aber
diese Folgerung wird, wie mir scheint, dadurch widerraten, daB
in dem zweiten Herrnwort Lk.12, 50 die ,,Taufe“ auf den Tod Jesu
selber bezogen wird; damit bekommt der Ausdruck einen all-
gemein-metaphorischen Wert. Man darf vielleicht sogar sagen:
die Uberlieferung miiBte Scheu getragen haben, dies Bild auch
auf den Tod Jesu selber anzuwenden, wenn es die charakteristi-
sche Bezeichnung fiir das heilbringende Mitsterben in seiner
Nachfolge geworden war; Jesus wiirde dadurch zu sehr mit sei-
nen Nachfolgern auf eine Stufe gestellt, er erschiene dann nicht
mehr als der, der durch seinen Tod die gesegneten Erlebnisse
der Seinen erst erméglicht hat. Auch scheinen mir die Worte
von der Kreuzesnachfolge (Mk. 8, 34f., Lk. 14, 26£f.) von diesem
mystischen Sinne noch frei zu sein. Wie es aber damit stehen
moge, wir miissen anerkennen, daB Reitzenstein hier ein bedeut-
sames Problem gestellt hat, das weiterer Untersuchung bedarf.

Ich muB nun freilich meine Uberzeugung bekennen, daB die
Taufe nicht von Anfang an in der Urgemeinde geiibt worden ist
(trotz Apg. 2, 38. 41). Auch wenn Jesus eine Zeitlang noch die
Taufe des Johannes fortgesetzt hat, wie das vierte Evangelium
sagt (4, 1) und sofort widerruft (4, 2), so ist doch keine Spur
dayon, daB spiter der Jiingerkreis an der Taufe sein Erkennungs-
merkmal gehabt hitte. Ob Petrus und die ,,Zwdlf“, ob Jakobus
jemals getauft sind, ist doch sehr zweifelhaft, und ob an dem
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Jiingerkreis, der nach dem Tode Jesu zunichst beisammen war,
z. B. an den Frauen die Taufe vollzogen worden ist, muB doch
als duBerst unwahrscheinlich bezeichnet werden. Vielmehr, wie
der Jiingerkreis zu Lebzeiten Jesu nicht scharf gegen das , Volk
abgegrenzt war (man denke wieder an die Frauen, an Joseph von
Arimathia, an den Hauptmann von Kapernaum u. a.), so wird
er zunichst auch nach dem Tode Jesu einer festen Organisation
entbehrt haben. Wenn auch das Unterscheidungsmerkmal gegen-
iber den Juden — der Glaube an die Messianitit Jesu — scharf
genug war, 80 werden wir uns doch allerlei Ubergangszustinde zu
denken haben, Unentschlossene und Zweifelnde, geheime An-
hiénger, die nicht hervorzutreten wagten, Mitliufer, die es auf
den GenuB der Gemeindewohltitigkeit abgesehen hatten, wie man
derartige Erscheinungen in allen Ubergangszeiten beobachtet und
noch heute im Orient bei der Propaganda der verschiedenen
Kirchen feststellen kann. Wir wissen nicht, wann das Bediirfnis
nach fester Organisation sich fiihlbar gemacht hat, wann und
unter welchem Einfluf die Taufe eingefiihrt ist. Sollte sie etwa
erst auf hellenistischem Boden, etwa erst mit der Gewinnung der
ersten Heiden fiir notwendig befunden sein? Wir wissen es nicht.
Aber eben darum erscheint es unstatthaft oder wenigstens
einstweilen nicht geniigend begriindet, den #ltesten Jiingerkreis
zu Lebzeiten und nach dem Tode Jesu als einen Mysterienverein
anzusehen, in dem die Feier oder das Nacherleben des Todes
Jesu als das grundlegende oder auch als das regelmiBig wieder-
holte kultische Erlebnis im Mittelpunkt gestanden hitte. Bis
auf weiteres bleibt es einstweilen dabei, daB die zentrale Wiir-
digung des Todes Jesu, sei es als Opfertod, sei es als urbild-
liches Eingehen zur Verklirung und Unsterblichkeit, erst in
der Sphire des Paulus sich wirklich nachweisen 148t
Und auch wenn weitere Untersuchungen uns nétigen wiirden,
damit in die Urgemeinde zuriickzugehen, so bliebe es doch da-
bei, daB dieses mysterienhafte Element weder fundamental noch
allbeherrschend war, sondern nur eines neben anderen.
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Auch das paulinische Christentum der heidenchristlichen
Gemeinden wird, wie mir scheint, einseitig gewiirdigt, wenn man
die Taufe nur als Mitsterben mit Christus und das Abendmahl
nur als Feier des Siihnetodes betrachtet, und wenn man wieder-
um dies mysterienhafte Element als das eigentlich Wesentliche
und Beherrschende auffaBt, wie es von den Vertretern der radi-
kalen Mythenhypothese geschieht Es ist doch immerhin be-
merkenswert, daB Paulus nur an einer (Rom. 6, 4) oder zwei
(Kol. 2,12) Stellen die Taufe unter diesem Gesichtspunkt be-
trachtet, beidemal auf ganz bestimmten AnlaB hin, daB dagegen
an anderen Stellen (1. Kor. 6,11; 1,15; Gal. 3, 27) andere Be-
ziehungen (Reinigung, Eigentum Christi, mystisches ,,Anziehen
Christi) hervortreten. Es wire wohl moglich, daB selbst fiir Pau-
lus das Nacherleben der Passion nur ein Giedanke war, den er
gelegentlich zu verwenden liebte, daB aber auch er und vollends
die Gemeinde auf die Reinigung und Einigung mit dem erhdhten
Christus stirkeres Gewicht gelegt hiitten. Und wenn auch Pau-
lus nach 1.Kor. 1,23 das Wort vom Kreuze einseitig in den Mittel-
punkt geriickt haben will, so ist doch bemerkenswert, daB es
1. Thess. 1, 9f unter den Grundgedanken der Missionspredigt
zufillig nicht mit genannt wird. Und es fragt sich, ob wirklich
in der Religion der heidenchristlichen Gemeinden die Verehrung
des Gekreuzigten und der Gedanke an seinen Tod eine so un-
geheuere Rolle gespielt hat, wie es nach den paulinischen Briefen
scheinen konnte. Nach der Art der Feier des Herrenmahls in
Korinth zu schlieBen, scheint es nicht der Fall gewesen zu sein.
Und im ganzen diirfte man sowohl die Religion der Giemeinden
wie die des Paulus treffender bezeichnen als Verehrung und
Kultus des erhhten Herrn und als Christus-Mystik, wie gerade
als Mysterienreligion zu Ehren des Gekreuzigten und Auferstan-
denen. So wichtig diese Seite der Sache gewesen ist, so darf
man doch nicht sagen, daB dies Urchristentum nichts weiter ge-
wesen sei als eine neue Form des allgemeinen orientalischen
Kultus eines sterbenden und auferstehenden Gottes,
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Um so dringlicher erhebt sich nun die positive Frage, was
denn eigentlich das den &ltesten Jiingerkreis zusammenbindende
Element, die organisierende Idee des #ltesten Christentums ge-
wesen ist. Wir wollen dies Problem in drei Etappen untersuchen:
wir fragen nach dem Charakter der durch Jesus selbst hervor-
gerufenen Bewegung, nach der Entstehung und dem Wesen des
neuen Glaubens in der Urgemeinde und nach dem Grundcharak-
ter des Heidenchristentums. Und zwar wollen wir dabei beson-
ders die Frage stellen, inwiefern man sagen kann, daB in allen
drei Stadien der Eindruck der Personlichkeit Jesu von fundamen-
taler Bedeutung war.

I Die messianische Bewegung zu Lebzeiten Jesu

6. Unter den Arbeiten, die uns besonders ernst vor dies Pro-
blem gestellt haben, ist die beachtenswerteste die von Mauren-
brecher.! Obwohl er die Geschichtlichkeit Jesu festhilt und in
seiner Weise ein geschichtliches Bild von ihm zeichnet, bemiiht
auch er sich, die These durchzufiihren, das eigentlich Entschei-
dende bei der Entstehung der neuen Religion sei die lebendige
Erfassung des Mythos vom sterbenden und auferstehenden Gott-
heiland gewesen; er habe die Jiinger begeistert und zu neuem Glau-
ben entflammt, und Jesus sei nur der historische Punkt gewesen, an
dem sie ihn fixiert hitten. Es ist ungemein interessant zu sehen,
wie Maurenbrecher in seinem ehrlichen, geistvollen und scharf-
sinnigen Buche damit ringt, den iiberragenden EinfluB Jesu aus-
zuschalten, aber doch immer wieder dazu gedringt wird, einen
solchen zuzugeben. Wir werden uns zuniichst mit ihm auseinan-
dersetzen.

Mit vollem Recht hat sich Maurenbrecher gegen Kautskys
Schilderung gewandt, wonach Jesus der Fiihrer einer revolutio-
néren Bewegung der Tat gewesen sei. ,,Eine Klassenbewegung der

! Von Nazareth mach Golgatha, Untersuchungen iiber die weltge-
schichtlichen Zusammenhinge des Christentums 1909. Von Jerusalem nach
Rom. Weitere Untersuchungen usw, 1910.
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besitzlosen Leute, die soziale Zwecke verfolgen und darum wirt-
schaftliche oder politische Macht erstreben®, lag nicht im Ge-
danken Jesu. ,,Er hat weder eine wirtschaftliche Organisation kom-
munistischen Charakters gegriindet, noch hat er eine Schar von
Rebellen gesammelt, die eine bewaffnete Erhebung erstrebten.
Seine ganze Politik bestand in der Erwartung, ,,daf der Himmel
sich auftue, und daB das Kénigreich Gottes nun endlich komme*“.
Aber wenn Maurenbrecher das Reich Gottes in erster Linie als.
eine ,Erlosung und Befreiung der Armen“ auffafit, so ist dies eine
falsche Akzentuierung; denn in dem Gedanken, daB Gott allein
das Regiment ergreifen und das Reich des Satans vernichten
wird, liegt sehr viel mehr, liegt vor allem der Gedanke, daB nicht
die Armen oder iiberhaupt Menschen, sondern daB Gott end-
lich zu seinem vollen Rechte kommen wird. Maurenbrecher
ist auf dem Wege zu diesem richtigen Verstindnis des reli-
giosen Charakters der Botschaft Jesu, aber die Reminiszenzen
der materialistischen Geschichtsauffassung trilben ihm immer
noch den Blick. Besser als irgend jemand hat Maurenbrecher das
Wesentliche am Gedanken des Reiches Gottes erkannt: némlich,
daB die Herrschaft Gottes nur von Gott aus errichtet werden
kann, dafl es lediglich von seinem Willen abhiingt, ob er das
Regiment ergreifen will oder nicht, und daB Menschen nichts an-
deres tun konnen, als warten, hoffen, beten, sich vorbereiten und
Hindernisse aus dem Wege rdumen. Aber auch das Wesentliche
an der Stellung Jesu hat er richtig erkannt: es kommt dabei
nicht sowohl auf die griBere oder geringere Nihe des Reiches
Gottes an, als darauf, daB Jesus von der unmittelbaren, instink-
tiven GewiBheit erfiillt ist, sie sei bereits im Anbruch begriffen, ihr
Kommen sei nunmehr véllig sicher.! Ausgezeichnet hat Mauren-
brecher diese GewiBheit als einen kiihn vorwegnehmenden Glau-
ben geschildert, als den EntschluB, so zu leben, als ob die Er-
fiillung bereits da sei.

! Vgl. hierzu auch meine Schrift: Jesu Predigt vom Reiche Gottes.
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Aber hier liegt nun das eigentliche historische Problem.
Solche akut messianische Stimmungen sind in der Geschichte
Israels sehr hiufig gewesen; sie alle aber sind mehr oder weniger
verdampft, ohne mehr als literarische Niederschlige zu hinter-
lassen; jedenfalls haben sie keine bleibenden, fruchtbaren Volks-
bewegungen, vor allem keinerlei Gemeindebildung erzeugt. Das
Besondere an Jesus ist nicht, daB er die Nihe des Reiches Gottes
verkiindigt hat — der Gedanke lag in der Luft; er hat ihn ja
auch vom T#ufer iibernommen, ja er ist in die vom Tiufer ge-
weckte Bewegung eingetreten —, sondern daB er die GewiBheit
der Nihe des Heils seinen Anhingern so in die Herzen geprigt
hat, daB sie auch durch seinen Tod picht irre geworden sind,
vielmehr in dem, was sie mit und an Jesus erlebt hatten, den
entscheidenden Anfang des Heils zu besitzen glaubten. Wie ist
es gekommen, dal diese messianische Bewegung mit dem Tode
Jesu nicht erloschen, sondern auch daraus, ja gerade aus ihm neue
Lebenskraft gesogen und eine neue Religion aus sich erzeugt
hat? Was ist das Eigene an Jesus gewesen, wodurch er die Jiinger
von Johannes abgelost und iiber seinen Tod hinaus bei sich fest-
gehalten hat?

GewiB mit Recht sagt Maurenbrecher, daB Jesus den Gedanken
der Nihe des Gottesreiches mit ganz besonderer Glut und Inten-
sitdt erfaBt habe. ,In der tiefen Leidenschaft seiner Seele schlug
die ewig vertrostete Hoffnung schlieBlich in den Glauben an die
Erfillung um. Er hat nicht mehr gesagt, daB das Konigtum
Gottes bald kommen werde“ — das hat er freilich auch gesagt
— ,er hat auch nicht mehr #ngstlich die Zeiten berechnet —
das ist richtig: es fehlt bei Jesus, so weit wir sehen konnen,
vollig jede apokalyptische Berechnung der Zeichen der Zeit (die
mapaTionels) — ,mit unmittelbarer GewiBheit trat er aufund sagte:
Die Zeit ist erfiillet, das Konigtum Gottes ist nun gekommen:
die Erlosung ist da; also laBt uns leben, als ob sie schon da
wire.“ ,Er sah den Sieg schon verwirklicht: der Satan ist schon
vom Himmel gefallen; die bosen Geister fliehen vor dem Geiste
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Gottes, der in ithm ... wirkt... Gleichsam in der letzten Minute
mochte er die Menschen aufrufen, am Kénigtum Gottes noch An-
teil zu haben. Das Jetzt, das die jiidische Weissagung schon
seit Jahrhunderten gekannt hatte, ist demnach bei ihm, um
einige Nuancen straffer und schirfer bestimmt, als jemals zuvor.“
»Br wollte die Menschen dazu verfiihren, in ihrer Stimmung
und ihrem Gebaren schon jetzt das vorauszunehmen, was sie von
der Zukunft erhoffen durften.“

Sehr merkwiirdig, wie Maurenbrecher, der sonst den EinfluB
der Personlichkeit Jesu auf die Entstehung der neuen Bewegung
mdglichst auszuschalten sich bemiiht, auf einen so eminent per-
sonlichen Faktor, die leidenschaftliche Glut der Seele Jesu, seinen
kiihnen, zuversichtlichen Glauben, zuriickgreift, um seine Wirkung
zu erkliren: , Die Jiinger®, sagt er, ,waren hingerissen von dem
gewaltigen Schwung, der iiber Jesu Auftreten lag. Sie wagten zu
leben, wie sie ihn leben sahen; sie horten auf zu fasten, sie
brachen den Sabbat, sie afen mit ungewaschenen Hinden, sie
kiimmerten sich nicht mehr um die Speiseverbote und sie folgten
ihm in die gottvertrauende Armut. So frei, so kiihn, so ganz in
einer neuen Weltperiode sich fiihlend, haben sie niemals wieder
gelebt.“ Das ist ein wichtiges Zugestéindnis: die rein personliche
(lut und Freudigkeit Jesu wire also recht eigentlich die ur-
spriingliche Triebkraft der Bewegung gewesen. Dies wiire ein
letztes, einfach hinzunehmendes und nicht weiter zu erkliren-
des Datum, iiber das nicht hinauszukommen wiire.

Wir sind zuniichst geneigt zuzustimmen. Sofort aber erhebt
sich das Bedenken, dafl doch diese Schilderungen Maurenbrechers,
stark rhetorisch und aufgetragen wie sie sind, die GewiBheit Jesu,
schon im Anbruch der Herrschaft Gottes zu leben, die ja sicher
in einzelnen Worten ausgesprochen ist, stiirker hervorheben, als
es geschichtlich richtig ist.! Vor allem aber fragt sich, ob man
gerade hierin den Unterschied von Johannes sehen darf. Die
Téufer-Worte von der Axt an der Wurzel des Baumes und von

1 Vgl. meine Schrift: Jesu Predigt vom Reiche Goties.
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der Worfschaufel in der Hand des Bauern atmen im Grunde die-
selbe aktuellste Spannung. Man hat strenggenommen kein Recht
zu sagen, Jesus habe die Néhe des Reiches Gtottes stiirker empfun-
den als Johannes. .
Gerade weil Jesus in dieser Beziehung auf derselben Linie
steht wie der Tdufer, mul man fragen, ob in der Predigt vom
nahen Reiche das eigentlich geschichtlich Wirksame im Auf:
treten Jesu gelegen hat. Da die synoptische Uberlieferung die
ganze Lehre Jesu in den Rahmen der Reichsverkiindigung ge-
spannt hat, sowohl Markus (1, 14f.), wie die Redenquelle (Mtth.
5, 11f.), so gilt es als selbstverstéindlich, ihn von hier aus zu ver-
stehen. In Wahrheit aber sind ganze Partien der uns iiberlieferten
Reden gar nicht vom Gedanken des Reiches Gottes beherrscht,
z. B. die meisten Gleichnisse, die doch nur redaktionell unter
diese Uberschrift gestellt worden sind, die so bezeichnenden
Worte von der Sorge und vom Schitzesammeln, vom Richten
und Bessernwollen, die Auseinandersetzung mit den Schriftge-
lehrten (Mtth. 6, 1ff,, Kap. 23) und die Predigt von der neuen
Gerechtigkeit (Mtth. 5, 21f). Viele Worte Jesu sind ganz un-
eschatologisch; dies ist um so bemerkenswerter, als unsere Uber-
lieferung im ganzen eschatologisch sein will, indem sie die
Idee des Reiches Gottes in den Mittelpunkt stellt. Es erhebt
sich also immer wieder die noch ungeloste Frage nach
dem Verh#ltnis des eschatologischen und des nicht-
eschatologischen Elements in der Verkiindigung Jesu.
Es ist hier oft einseitig und verkehrt geurteilt worden. Der ra-
tionalistischen Auffassung des Lebens Jesu lag es nahe, den
eschatologischen Gedankengang als einen storenden zeitgeschicht-
lichen Fremdkérper in der Predigt Jesu zu beseitigen oder zur
Bedeutungslosigkeit herabzudriicken, wihrend anderseits der
apokalyptisch - prophetische Grundcharakter seiner Verkiindigung
wieder so stark betont worden ist, dafl dariiber andere Seiten
seines Wesens, Grundgedanken seiner ethischen Predigt und

Grundziige seines religiosen Wesens nicht zu ihrem Rechte kamen.
Archiv f. Religionswissenschaft XVI 29
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Beide Einseitigkeiten sind zu vermeiden; die richtige Formel fiir
das Verhiltnis beider Elemente soll aber noch gefunden werden.!
Es sei erlaubt hier ein wenig auszuholen.

Das religiose Leben des Spitjudentums wird unvollstindig
beschrieben, wenn man es (seit Baldensperger) als eine Ellipse
schildert mit den beiden Brennpunkten des Nomismus und des
Messianismus. In den heute vorherrschenden Schilderungen
des Spitjudentums wird die Gottesferne und die Depression der
religiosen Grundempfindung, m. E., zu stark und diister gemalt
— wohl aus dem unbewufit mitwirkenden Bediirfnis, eine Folie
fiir den neuen Aufschwung zu haben. Aber — so schwierig uns
das erscheinen mag — in Wahrheit besteht hier ein inkonse-
quentes Nebeneinander sehr verschiedenartiger Stimmungen.
GewiB fehlt hier nicht ein tiefer Pessimismus in betreff der Lage
des Volkes: die ,Erlosung” im politischen und religiésen Sinne
— beides liegt ineinander — scheint noch in blasser Ferne zu
liegen. Die dualistische Vorstellung von der Herrschaft des Sa-
tans und der stiindlichen Bedrohung durch ddmonische Michte
herrscht; sie bildet die Voraussetzung fiir die Erwartung des
Sieges der Herrschaft Gottes. Aber daneben hat auch nicht ge-
fehlt der schlichte und zuversichtliche (laube an Gott, den Vater
seines Volkes und seiner Kinder, und oft genug wird dariiber
der Gedanke an den Fiirsten dieser Welt in den Hintergrund
getreten sein. Wir diirfen die Macht der alttestamentlichen
Tradition, der Familienerziehung, der religitsen Erfahrung im
Leben des einzelnen nicht unterschitzen. Wir unterliegen zu
leicht der optischen Tiuschung, daB wir die Literaturerzeug-
nisse der spitesten Epoche schlechtweg mit dem religiosen Leben
dieser Epoche gleichsetzen, und vergessen, daB der Synagogen-
gottesdienst und die tdigliche Unterweisung doch auch die ge-
waltigen Zeugnisse der klassischen alttestamentlichen Religion

! Sie ist auch in H, Weinels Biblischer Theologie des N. T’s noch
nicht gefunden; vor allem muB ich die Bezeichnung der eschatologischen
Richtung als ,,aesthetische Erl¢sangsreligion‘ beanstanden.
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darbot; an ihren Zeugnissen eines innigen und demiitigen Gott-
vertrauens mufite sich ein #hnliches freudiges und zuversicht-
liches Leben immer wieder emporranken; jeder Psalm-Gesang
muBte die Menschen darin bestirken. Vergessen wir auch nicht,
daB die tdglichen Gebete, das Bekenntnis des Sch’'ma und das
Achtzehnbittengebet den Glauben an Gottes immer gegenwirtige
Macht und Treue sehr kraftvoll zum Ausdruck bringen: vom
Teufel und seinem Reich ist hier nicht die Rede. In diesen
dauernden alltiglichen Einfliissen lag ein ungeheueres Gegen-
gewicht gegen die Stirke des Nomismus wie gegen die Ver-
zweiflung an der Lage der Gegenwart. Trotzdem bleibt es da-
bei, daB das Denken des Spitjudentums in den eschatologischen
Rahmen gespannt ist, und das heiBt, daB die wichtigste Be-
titigung oder Offenbarung Gottes und damit das ent-
scheidende religiése Erlebnis des Menschen in die Zu-
kunft verlegt wird. Es spitzt sich alles auf das Drama des
Endes zu, und darum hat die spitjtidische und auch die alt-
christliche Frommigkeit immer noch ein sozusagen provisorisches
Element in sich. Woher auch die Eschatologie letztlich stam-
men moge, jedenfalls ist sie insofern echt jiidisch gedacht, als
sie fiir den Gottesglauben noch eine gewaltige iuBere Recht-
fertigung und fiir die hienieden nicht geniigend belohnte Ge-
rechtigkeit eine glinzende ausdriickliche Zufere Anerken-
nung fordert. Aber, wie gesagt, schon lange vor der Entstehung
des Christentums hat dieser eschatologischen Stimmung eine
Gegenwartsfrommigkeit entgegengewirkt, die streng genommen
zu ihr im Widerspruche steht. Denn wer schon im gegenwirtigen
Leben die Hilfe und Gnade Gottes erfihrt und auf sie vertrauen
gelernt hat, der hat damit den metaphysischen Dualismus und
die Spannung auf die Zukunft im Grunde tiberwunden. Dies nun
beobachten wir auch in der Verkiindigung Jesu. Hier steht
der an sich ganz uneschatologische Gottesglaube neben der
eschatologischen Stimmung wie ein mit ihm kaum vereinbares

Element.
29*
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Mit diesem Nebeneinander muB unter allen Umstéinden ge-
rechnet werden. Die Frage kann nur sein: von welcher Seite
kommt die treibende Kraft? Wo liegt das eigentlich geschichts-
bildende Moment? Sie ist nicht zu beantworten, indem man den
Gregensatz zwischen Prophetie und Apokalyptik aufstellt und be-
hauptet, , Jesus stamme nicht aus dieser Seitenlinie der Ent-
wickelung seines Volkes her, sondern aus dem Hauptstrom der
prophetisch -sittlichen Gedanken®. Schon der Gegensatz zwischen
Prophetie und Apokalyptik ist in dieser Schirfe gar nicht auf-
rechtzuerhalten. Vollends aber ist es rhetorisch und nicht ge-
schichtlich gedacht, wenn man sagt, eine historische Perstnlich-
keit ,,stamme her“ von einer dieser Richtungen, die eben zu
ihrer Zeit gar nicht isoliert vorhanden ist, sondern immer nur
in innigster Druchdringung mit der anderen. Man kann doch
nur fragen: welcher dieser Gedankenginge, oder welche Stim-
mung hatte iiber ihn die vorherrschende Macht? Was hat ihn
zum &ffentlichen Hervortreten veranlaft? Was war seine Haupt-
absicht ? Worauf legte er das hochste Gewicht? Und diese Fragen
bleiben ganz auBerordentlich schwer zu beantworten.

Vielleicht ist es das Vorsichtigste, hier eine bestimmte Ent-
scheidung iiberhaupt nicht zu treffen oder vielmehr zu sagen:
beide Richtungen wirken aufeinander, bedingen sich gegenseitig,
ohne daB man sagen konnte, welche das Prius ist. Jede ist Ur-
sache und Wirkung zugleich. Man kann sagen: weil Jesus von
der Nihe des Endes iiberzeugt war, hat sein Gottesglaube und
der Ernst seiner sittlichen Auffassung eine Kraft und Intensitit
gewonnen, die ihn von seiner Umgebung trennte und ihn zum
MittelI;unkt eines neuen Lebenskreises werden lieB. Es ist aber
auch nicht unrichtig, wenn man sagen will: weil Jesus die Wucht
der gttlichen Forderung so tief empfand und weil ihm die Wirk-
lichkeit und Nihe Gottes, seiner Liebe und Heiligkeit so unmittel-
bar gegenwiirtig war, darum hat er die eschatologische Predigt
des Tdufers in dem Sinne aufgenommen, dall die Zeit ge-
kommen sei, da Gottes Wille alles in allem sein wird. Ich
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versuche, beides zu veranschaulichen. Zunichst den zweiten Ge-
dankengang.

Man hat gefragt: wie ist es gekommen, daB in Ménnern wie
Johannes und Jesus die Uberzeugung von der Nihe des Endes
so michtig wurde, daB sie mit BuBpredigt und Reichsverkiindigung
nicht mehr zuriickhalten konnten? Und man hat versucht, aus
der allgemeinen, politischen und religiésen Zeitlage die Antwort zu
geben. Wie in den Tagen der Schatzung eine revolutionire
messianische Bewegung emporflammte, so wiren auch die Tage
des Taufers eine Zeit unertriglicher Schwiile und Spannung und
seine Predigt gewissermaBen eine Explosion infolge dieses Uber-
druckes gewesen. Das ist mdglich; wir konnen es aber historisch
in keiner Weise erkennen. Es fehlt in den Evangelien jede Spur
einer Anspielung auf bestimmte Zeichen der Zeit, die den Taufer
und Jesus zum Hervortreten veranlaBt hitten, und was wir iiber
die Zeitlage aus Josephus wissen, ist nicht derartig, daB wir Ge-
naueres sagen konnten. Natiirlich bleibt es uns unbenommen, einen
unbekannten Faktor als geschichtstreibendes Moment anzunehmen.
Aber daneben miissen wir doch das Entscheidende in den beiden
Ménnern selbst suchen. Es ist ja fiir uns sehr schwer, uns in
die Entstehung solcher eschatologischen Stimmung hineinzuver-
setzen. Fiir unser Denken ist die Zukunft unseres Volkes und
der Welt etwas Unendliches, und wir kénnen uns nicht leicht in
die Vorstellung versetzen, daB nur noch eine begrenzte, von Gott
fest abgemessene Zeit abrollen wird, daB jedes Jahr uns einen
Schritt néher zum Ende bringt und jeder Tag der letzte sein
kann. Allenfalls kann das nacherleben, wer Grund hat, den eigenen
Tod mehr oder weniger nahe zu erwarten, den die meisten freilich
als etwas ziemlich Fernliegendes empfinden. Oder — man kann
iiberzeugt sein, daB im Laufe der Zeit ein Krieg unserem Volke
nicht erspart bleiben wird. Wenn solche Wolke iiber uns liegt,
dannentsteht leicht eine Stimmung, in der jede politische Schwierig-
keit Erregungen und diistere Anschauungen weckt, jede innere
Not den Gedanken entstehen 1i8t, so konne es nicht weiter gehen,
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es miisse eine groBe Aufriittelung kommen; wo vielleicht auch
jeder Bindruck der sittlichen Zerfahrenheit unserer Tage die Angst
wachruft, wir seien reif fiir ein furchtbares Gericht. Von solchen
Gredanken aus — die ja in gewisser Weise der Nachklang alt-
christlicher Gerichtsideen sind — konnen wir uns vielleicht in die
mit Spannung geladene Atmosphire versetzen, die seit den Tagen
der Schatzung (6 n. Chr.) nie ganz aufgehért haben mag. Wir
kénnen begreifen, daB die Uberzeugung weit verbreitet war, die
spiater im 4. Esrabuche zum Ausdruck kommt (4, 44— 50;
5, 50—b5b), daB die Welt alt geworden ist und daB bis zum
Ende nur noch eine kleine Zeitspanne iibrig ist. Wenn nun ein
Mann wie Johannes von den sittlichen Milstinden seiner Zeit
tief erschiittert war, so mubte sein Urteil mit Notwendigkeit die
Gestalt annehmen, dal die Welt zum Gericht reif sei; je stirker
er den Widerspruch zwischen der Forderung Gottes und der
Wirklichkeit empfand, um so unmittelbarer muBite er den Zorn
Glottes auf sein Volk gerichtet filhlen, und das muBte sich in den
aktuell-eschatologischen Gedanken umsetzen, daf der Richterschon
die Axt an die Wurzel des Baumes gelegt habe. Indie vom Taufer
geweckte Bewegung ist Jesus eingetreten. Man hat aber bei ihm
nicht eigentlich den Eindruck, daB er ein drohender Gerichts-
prophet war wie jener; er scheint das Motiv doch in einer wesent-
lich anderen Tonart ithernommen und weitergegeben zu haben.
Wenn in den Worten Jesu das kindliche Vertrauen auf die immer
nahe Vaterliebe Gottes in unmittelbarer Nihe des Gedankens von
der Vollendung der Gottesherrschaft auftritt (die Bitte um das
»Kommen des Reiches“ neben der um das ,Brot fiir morgen® im
Vaterunser), so scheint er doch vom Reiche Gottes vielmehr
positiv die Erfiillung seiner Sehnsucht, die Vollendung des Heils
erwartet zu haben, das er im Glauben vorwegnehmend schon be-
saB. Daf Gottes Wille demniichst alles durchdringen und be-
herrschen werde, daB alles Leid und alle Siinde vor seiner Nihe
verschwinden und er mit seinen Kindern wieder leben werde wie
einst im Paradies, das ist nur die eschatologische Form des
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Glaubens, dafl Gott schlieBlich doch die stirkste Macht in der
Welt ist und daB sein guter und gnidiger Wille trotz allem den
Sieg behalten muB. Wenn man einmal den Versuch macht, sich
Jesus i einer anderen nicht jiidischen, nicht apokalyptischen
Umgebung zu denken, so kénnte man sich seine religivse Emp-
findung auch recht gut ohne diese eschatologisch-dramatische
Form denken. Man kinnte die Worte von der Sorge oder das
Gleichnis vom verlorenen Sohn, oder die Geschichte von den
wahren Verwandten und Maria und Martha, die Gespriche iiher
das hochste Gebot und das Gleichnis vom Siemann auch ganz
gut ohne den eschatologischen Rahmen denken, in dem sie nun
einmal geschichtlich stehen. Und wenn Jesus nicht zur Zeif und
im Gefolge des Taufers aufgetreten wire, so konnte sein Gottes-
glaube vielleicht einen reinen Gegenwartscharakter gehabt haben.
Aber darum diirfen wir als Historiker die eschatologische Form
seiner Predigt nicht als unwesentlich ignorieren; sie ist nun einmal
das fiir ihn gegebene Gefill gewesen, in das er seinen Emp-
findungsgehalt gieBen muBte. Je gewisser er schon gegenwirtig
seines Gottes war,um so intensiver hat er den Gedanken ergriffen, daf§
alles, was zurzeit noch der vollen Gottesherrschaft im Wege steht,
demnichst von ihr iiberwunden sein wird. Die Aktualitit dieser
Hoffnung, dies ,alsbald“ statt eines ,spiter einmal“ war eben der
fiir ihn gegebene Ausdruck der Zuversichtlichkeit und Freudigkeit
seiner Uberzeugung. So darf man sagen: weil er schon in der
Gegenwart in Gott lebte, darum ist er der begeisternde
Mittelpunkt der eschatologischen Bewegung geworden.

Aber auch umgekehrt: weil er feurig und siegesgewi die Nihe
des Reiches Gottes vorausempfand, darum ist all sein Zeugen und
Bekennen von Gott, all seine Verkiindigung des heiligen, den
ganzen Menschen erfordernden Gotteswillens von solcher Innig-
keit und Kraft durchgliiht gewesen, darum haben seine ethischen
Anforderungen den Charakter des opferbereiten Heroismus?, darum

! Sehr gut hat Tréltsch diesen Ausdruck an Stelle des miBverstind-
lichen ,,Askese gesetzt.
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hat er die Jiinger zum Glauben und zur Hoffnung, zur Entsagung
und zum Martyrium mit fortreifen kénnen. Das eschatologische
Motiv wirkt enthusiasmierend auf seine Empfindung zuriick. So
muBl man die messianische Bewegung, deren Triger und Zentrum
Jesus war, von zwei Seiten her verstehen. Er ist in sie hinein-
gezogen worden, weil sie geschichtlich die lebendigste Bewegung
seiner Zeit war, der eine ausgesprochen religiése Natur nicht
fern bleiben konnte. Aber er hatihr einen besonderen ethischen und
religiésen Charakter aufgeprigt, dadurch daB er sich an ihr mit
seiner personlichen Eigenart beteiligt hat. Sie hat ihn ergriffen,
aber er hat sie neu beseelt. Die Gruppe der Jesus-Jiinger unter-
schied sich von ihrer Umgebung dadurch, daB sie auf das Reich
Gottes warteten (Mk. 15,43), aber wer ihm nahetrat, wurde auch
erfaBt von dem Gegenwartsglauben, der von ihm ausstrahlte; es
war ein Bund der Hoffnung, aber auch eine Gemeinschaft religiésen
Besitzes. Darum hat die Uberlieferung neben den eschatologischen
Stoffen auch so viele Zeugnisse seiner schlichten Gotteskindschafts-
Frommigkeit aufbewahrt. Er hat in den Jiingern nicht nur die
GewiBheit des nahen Heils erweckt, sondern ein schon in der
Gegenwart kriftiges neues Leben erzeugt; darum ist die Bewegung
nicht untergegangen, als ihre Hofinung enttiuscht und die so
nahe scheinende Erfiillung immer weiter hinausgeschoben wurde
— denn sie besaBen in dem von ihm auf sie fibergegangenen
Gottesglauben ein lebendiges Unterpfand fiir die Zeit des Wartens.
Ja, man muB noch mehr sagen: in irgendeinem Sinne muB
ihnen die Person Jesu eine Biirgschaft fiir das Reich Gottes
gewesen sein; sonst wiirde der Glaube der Urgemeinde nach dem
Tode Jesu nicht sofort die Form angenommen haben: er ist
dennoch der Messias, sondern etwa die andere : und dennochkommt
das Reich Gottes. Diese letztere Uberzeugung scheint durch die
Kreuzigung tiberhaupt nicht ernstlich erschiittert worden zu sein,
sie wird wie selbstverstindlich wieder aufgenommen; die eigent-
lich eschatologische Stromung als solche war bis zu einem ge-
wissen Grade von der Person Jesu unabhingig. Was in Frage
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gestellt war, und was trotz des Todes Jesu von den Jiingern
alsbald bejaht worden ist, war die wesentliche Bedeutung der Person
Jesufiir das Reich Gottes. So miissen wir schlieBen, dafl das eigent-
lich Bindende fiir den Jiingerkreis nicht die Botschaft des Reiches
tiberhaupt, auch nicht bloB die besondere Glut und Intensitit der
Erwartung Jesu war; wassie an ihn gefesselt hat, war im eigent-
lichen Sinne seine Person; auf ihn haben sie ihre Hoffnung
gesetzf, von ihm die entscheidende Wendung erwartet. Die
Stimmung der Jiinger muB schon zu Lebzeiten Jesu mehr als
Hoffnung auf das Reich Gottes, sie muB in irgendeinem Sinne
auch schon ein Glaube an Jesus gewesen sein.

So wiire also doch das eigentlich Geschichtsbildende nicht
die eschatologische Zeitstromung als Massenstimmung, sondern
letztlich die Personlichkeit Jesu gewesen.

1. Aber dies ist nun gerade der Punkt, wo Maurenbrechers ginz-
lich andere Auffassung einsetzt: er nimmt bekanntlich an, daB der
freudige Glaube Jesu gegen Ende seiner Wirksamkeit zusammen-
gebrochen sei, und daB darum die Jiinger ihn nach seiner Ver-
haftung v6llig preisgegeben hitten, so daB ihr neuer Glaube in
keiner Weise mehr als eine Nachwirkung seiner Personlichkeit
anzusehen, sondern auf ganz anderer Grundlage erwachsen sei.
Diese Anschauung gilt es zu priifen.

Wie beweist Maurenbrecher den Zusammenbruch Jesu? Seine
Konstruktion ist folgende: Nach den Enttiuschungen in Galilda
hat Jesus die Hoffnung auf ein alsbaldiges Kommen des Reiches
aufgegeben; bei Caesarea Philippi spricht er davon, daB die Zeit
der Not noch nicht voriiber sei, aber er hat sich an dem Worte
vom Menschensohne, der nach drei Tagen auferstehen wird, noch
einmal aufgerichtet. In leidenschaftlicher Erwartung zieht er
nach Jerusalem, wo er das GroBe zu erleben hofft, und treibt die
Hindler- aus dem Tempel. Aber bald bemichtigt sich seiner
wieder die Enttiuschung. Das Wort vom Untergange des Tempels
ist ein Abschied, ein Fluch, wie friiher jenes Wort iiber die
galildischen Stidte. Es zeigt, daB er die Arbeit am Volke ver-
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loren gab. Seine stiirmische Leidenschaft, sein proletarischer In-
stinkt gegen die AuBerlichkeiten der Religion, sein Warnen und
Hohnen gegen die bestehende Autoritdt hat auch hier in Jerusalem
bei der Volksmasse nicht den geringsten Erfolg gehabt. Seine
Enttduschung spricht sich schon in dem Wort beim letzten Mahle
aus; nicht ein Abschiedswort ist es, sondern ein Geltibde, daB
er hinfort keinen Wein mehr trinken wolle, bis das Konigtum
Gottes gekommen sei. Das bedeutet, ,daB er die selige Stimmung
des Brautfiihrers nicht mehr besa, aus der er bisher sein grofes
Jetzt gesprochen hatte”. Er tritt an die Stelle zuriick, die der
Téufer mit seiner Predigt innegehalten hatte, mit Fasten und
Beten gilt es sich auf das Reich Gottes vorzubereiten. Jetzt
verbirgt er sich auf dem Olberg, zu Gethsemane ringt er — noch
nicht im Gedanken an seinen Tod — darum, daB der Kelch der
Enttiuschung und Verzweiflung, die seine Seele erfaft,
von ihm genommen werde. ,Die leidenschaftliche Kraft seines
Willens, die sich bisher nur in jubelnder Hoffnung und stiir-
mischem Dringen betitigt hatte, wollte er stillen in der Ergebung
und in dem stillen Warten, wann es dem Vater gefallen wird,
sein Konigtum zu enthiillen. Gerade diese Selbstiiberwindung
und diese Kraft auch in der Enttiuschung ist es gewesen, was
diese letzte Stunde seiner Freiheit zur groBten seines Lebens
gemacht hat.

Dann brach — unerwartet — sein Schicksal iiber ihn herein.
Nach anderen Vorgingern streicht Maurenbrecher das Messias-
bekenntnis vor dem Hohenpriester; es bleibt also nichts iibrig
als das dauernde Schweigen Jesu, als Zeichen nicht etwa hero-
ischer GefaBtheit, sondern diisterer und verzweifelter Stimmung.
Auflerdem das Wort: ,,mein Gott, mein Gott, warum hast du mich
verlassen ?“ — wahrscheinlich echt und ein Zeugnis seiner ,vollen
und ganzen Verzweiflung. Auch ohne die Katastrophe wiire es
mit seiner Lebensarbeit und mit seinem Lebensmute zu Ende
gewesen: ,sein Leben wire in der trostlosesten Alltagsverzweiflung

versandet ©.
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Wir kénnen hier nicht alle Einzelheiten dieser packend aus-
gefiihrten Auffassung priifen. Die Mifdeutung oder Umdeutung
der Worte beim letzten Mahle und in Gethsemane wird jeder leicht
als solche erkennen. Wenn man mit guten Griinden die mehr oder
weniger genauen Vorhersagungen des Kreuzestodes als Weis-
sagungen ex eventu fiir ungeschichtlich hilt, so folgt daraus
noch nicht, daB Jesus mit dem leidenschaftlichen Optimismus
nach Jerusalem gezogen sei, wie Maurenbrecher nach Reimarus’
Vorbild annimmt, und daB er bis in die letzten Stunden ohne
ein Vorgefiihl seines Todes gewesen sei. Er selbst erkennt ja an,
daB Jesus bei Caesarea Philippi davon geredet habe, daB der
Weg zum Heil durch Leiden und Verfolgung hindurchfiihre,
und davon sollte er sich allein ausgenommen haben? Auch wenn
er das Wort vom Menschensohn gar nicht auf sich selber bezogen
hiitte, so scheint ihm doch der Gedanke nahe genug gelegen zu
haben, daBl der Errichtung des Reiches eine Periode des Kampfes
und Leidens, eines Triumphes der ,,Menschen“ iiber den himm-
lischen ,,Menschen“ vorausgehen miisse. Vor allem kommt hier
das Wort vom Schwert in Betracht: ,wer keins hat, verkaufe
seinen Mantel und kaufe ein Schwert (Lk.22,36). Nicht nur,
weil es der spiteren Zeit, die von Widerstand nichts wissen wollte
(Mtth. 26, 52; Offenb. 13, 10), unerschwinglich gewesen sein wiirde,
sondern weil es eine Vorstellung von den letzten Kémpfen ent-
hilt, die ganz und gar nicht in Erfiilllung gegangen ist. Wozu
soll man sich ein Schwert kaufen, als um sich in diesen Kimpfen
durchzuschlagen? Es wird ums Leben gehen, und seine Jiinger,
die noch eine Aufgabe auf der Welt haben, sollen tun was sie
kénnen, um fiir ihre Lehre zu kimpfen. Ihm freilich wird es
anders gehen, das ergibt sich aus dem Doppelwort vom Feuer
und der Taufe (Lk.12,49f). Das Wesentliche hierbei ist der
Parallelismus. Jesu Tod steht im engsten Zusammenhange mit
dem Aufruhr, den er entziinden wird. Wenn in Jerusalem der
Kampf entbrannt ist, wird er fallen. Denn ein Prophet muB in
Jerusalem sterben, das ist nun einmal die tragische Notwendig-
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keit (Lk.13,33). Und mit menschlichem Erschaudern sieht er
dem entgegen, nicht mit der Leidensbereitschaft des Lammes
Gottes. Diese Worte, die so gar nicht zu dem spiiteren Passions-
evangelium passen, kann man nicht streichen.

Sehr merkwiirdig ist die konservative Haltung Maurenbrechers
gegeniiber dem Kreuzeswort von der Gottverlassenheit (Mk.15, 34;
dazu Schriften des N.T.12S.221 ff. und mein ,,Altestes Evangelium*
S.337ff). Obwohl er sich die ernsten Bedenken, die gegen seine
Echtheit sprechen, nicht verhehlt, hilt er doch an ihm fest, weil
er diesen Zug als Kronung seiner Darstellung nicht gut ent-
behren kann, Aber gerade hier ist duBerste Skepsis am Platz.
Offenbar sind diese Worte nichts als eine ausfiillende Dublette zu
dem lauten Todesschrei, mit dem Jesus verschied, und der allein
von den Umstehenden vernommen werden konnte. Die Worte
sind wie vieles andere in der Leidensgeschichte eine aus-
schmiickende Entlehnung aus Ps. 22, wie auch Maurenbrecher
wenigstens fiir mdglich hilt. In jedem Falle aber ist es eine ganz
modern-romantisierende Auslegung, wenn man sie versteht als
den Ausdruck innerer Gottverlassenheit und als Zeichen fiir den
Zusammenbruch seines Glaubens an sich selber und seine Mission.
Dies kann unter keinen Umstéinden die Meinung der Erzéihler
sein; wenn Markus und Matthius diese Auffassung fiir moglich
gehalten hitten, wiirden sie die Worte ebenso weggelassen haben,
wie dies Lukas und Johannes tun. Nach der Auffassung der
Evangelisten ist die Gottverlassenheit nicht eine innerliche; sie
besteht vielmehr eben darin, daB Gott die Kreuzigung Jesu zu-
laBt, daB er ihn in die Hiinde seiner Feinde preisgibt; das wird
hier stark unterstrichen, um dem paulinischen Gedanken vom
axdvdalov des Kreuzes Nachdruck zu geben: ,Gott hat den, der
von keiner Siinde wuBte, zur Siinde gemacht®, d. h. 6ffentlich
als Stinder hingestellt; er ist ,ein Fluch geworden® (Gal.3, 13;
2.Kor. 5,21).1

! Eine Probe von Smiths Exegese sei hier mitgeteilt; er meint, der
Evangelist wolle sagen, die Gottheit habe in diesem Augenblick die
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Welche Empfindungen durch die Seele Jesu zogen, als er
verhaftet, vor Gericht gestellt und gekreuzigt wurde, wird nie-
mand jemals mit Sicherheit sagen konnen; vollends beraubt man
sich aller Méglichkeit dazu, wenn man seine Worte vor dem
Hohenpriester und vor Pilatus streicht — ein Verfahren, das
um so unberechtigter ist, als sie durchaus nicht vom Standpunkte
des spiteren Messiasglaubens aus formuliert sind (wenigstens
nicht die bei Lukas). Welchen Eindruck aber die Jiinger von
seiner Haltung empfangen haben — sei es daB sie sein Leiden
mit ansahen oder davon erzihlen horten! —, das kann man nur
aus ihrem spiteren Verhalten schlieflen.

Il Die Entstehung des Messiasglaubens
in der Urgemeinde

8. Hier ist der Punkt, wo Maurenbrechers Konstruktion ihre
aktuellste Spitze erreicht, wo die Auseinandersetzung mit ihm
eine dringende Aufgabe, aber auch eine Freude ist. Nach seiner
Darstellung, die auf Weizsticker zuriickgeht, sind die Jiinger bei
der Verhaftung Jesu geflohen und nach Galilia zuriickgekehrt,
in voller Verzweiflung, weil sie die Sache des Meisters verloren
gaben. Und Petrus hat sich enttiuscht und wiitend von ihm
losgesagt, mit furchtbarem Fluch vor Zeugen jede Zugehorig-
keit zu ihm abgeschworen. Es sei erst eine spitere Abschwichung,

sterbliche Gestalt, die sie wie ein Kleid angezogen habe, verlassen; d. h.
er macht die gnostische Auffassung der Worte, wie sie z. B. im Petrus-
Evangelium vorliegt (,,meine Kraft, meine Kraft, warum hast du mich
verlassen ?**), zum A uslegungskanon fiir die dlteren noch véllig ungnostischen
Evangelien. So ist ja auch der Jiingling, der das Leintuch in den
Hinden der Hischer lieB, ein himmlisches Wesen, der Schutzengel oder
das himmlische Selbst, die gbottliche Natur Jesu. Diese konnten die
Hischer unmoglich gefangen nehmen; sie floh davon und lieB hinter
sich nur das Leintuch in ihren Hinden, das glitzernde Leintuch, das
menschliche Fleisch!

! Zu der hochst unwirklichen Hypothese, daB die Anhinger Jesu
hieriiber nicht das Geringste hitten wissen oder in Erfahrung bringen
konnen, vgl. meine Ausfilhrungen im Altesten Ev. S. 322f.
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daB Petrus nur in voriibergehender Schwiiche und Feigheit die
Bekanntschaft mit Jesus abgeleugnet habe; in Wahrheit sei es
ein bewuBter Bruch gewesen, wovon das Wort vom ., Irrewerden
indieser Nacht“ noch eine Erinnerung aufbewahrt habe (Mk.14, 27),
denn exovdallfecdar bedeute nicht blof voriibergehende Feig-
heit, sondern wirklichen Abfall. Man muf zugestehen, daB das
Wort diesen Sinn haben kann, und gewiB hat die spitere Uber-
lieferung die Verleugnung des Petrus und die Flucht in Geth-
semane als , Abfall“ gewertet. Aber wenn man diese Berichte
iiberhaupt als einigermaflen zuverlissige Erinnerungen benutzt,
soll man sie auch zuniichst einmal nehmen wie sie sich geben:
weder erzihlt Markus von einer kopflosen Flucht der Jiinger
nach Galilia — im Gegenteil, das Engelwort am Grabe (16, 7)
setzt voraus, daB sie sich noch in Jerusalem befinden —, noch
sagt die Verleugnungsgeschichte, daf Petrus sich vor Zeugen von
Jesus losgesagt habe, nachdem er sich als ein fritherer Anhiinger
bekannt hat; im Gegenteil: er leugnet, Jesus iiberhaupt zu
kennen, und dies ist kein bewuBter Bruch sondern ein Augen-
blick feiger Schwiche, die sofort bereut wird. Aber selbst wenn
diese Darstellung etwa eine Stilisierung wire — die Tatsache,
daB Petrus dem Meister bis in den Hof des Hohenpriesters folgte,
beweist, daBl er nicht von ihm lassen konnte, sondern sich um
seinetwillen in Gefahr begab. Von Flucht und Zusammenbruch
ist hier keine Rede.

Seit Weizsiickers immerhin noch maBvollen Ausfiihrungen im
Eingang seines ,,Apostolischen Zeitalters“ ist es Mode geworden,
den Zusammenbruch des (laubens der Jiinger mit den diistersten
Farben zu malen — unter Preisgabe des feiner abgetonten
Stimmungsbildes in der Erzihlung von den Emmaus-Jiingern
und der Andeutungen bei Johannes. Aber diese rein aus der
Phantasie geschdpften und nur auf die Auspressung des Wortes
vom Argernis (Mk. 14, 27) gestellten Schilderungen haben
keinen wirklichen Boden in den Tatsachen und auch keine
innere Wahrscheinlichkeit. Insbesondere ist die angebliche Zer-
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sprengung des Anhingerkreises nach Galilia mit keiner Silbe
ausdriicklich erzéhlt, und das Wort Mk. 14, 27 bedeutet nicht,
daB Jesus sie in Galilia wiedersehen wolle, daB er also erst dort
ihnen erschienen sei, sondern daB er ihnen von Judiia aus nach
Galilda voranziehen, sie in die Heimat fiihren werde. Gerade
weil diese VerheiBung sich nicht erfiillt hat, muB die Tatsache
als geschichtlich gelten, daf die Jiinger in Judéa auf den Herrn
gewartet haben (Mk. 16,7 ist schon eine falsche Deutung), und
als er nicht gekommen war, haben sie sich mit dem Empfang des
Geistes zufrieden geben miissen. Die iibliche Konstruktion hat
aber auch die psychologische Wahrscheinlichkeit gegen sich.
Solche Verzweiflung wiire nur dann begreiflich, wenn die Jiinger
durch den Tod Jesu véllig iiberrascht worden wiren, wenn sie
von dem jerusalemischen Aufenthalt vielmehr Sieg, Krénung,
Aufrichtung des Reiches erwartet hiitten. Und das wire wieder
gleichbedeutend damit, daf Jesus selber weit entfernt gewesen
wire von dem Gedanken seines Todes. Wir haben friither ge-
sehen, daB es ein wissenschaftlicher Gewaltstreich ist, alle Aus-
sagen Jesu tiber sein tragisches Ende zu leugnen. Aber auch
wenn die Jiinger schlieBlich durch den Ausgang iiberrascht
worden wiren — ist es wirklich eine so naheliegende Annahme,
daB ihnen nichts iibrig blieb als Verzweiflung und Preisgabe
ihres Meisters? Gewif, sie waren Juden, fiir die der Vergeltungs-
glaube das wichtigste Dogma war; wie sie nach dem Zeugnis des
Markus die Andeutungen Jesu iiber seinen Tod nicht verstehen
konnten oder wollten, so wird es ihnen nahe gelegen haben,
in dem Untergange Jesu ein Gottesgericht zu sehen — aber
hatten sie denn gar keine Gegengewichte gegen solch #uBer-
liches Urteilen? Nicht einmal so viel soll Jesus iiber ihre Seelen
vermocht haben, daf sie an die Echtheit seiner Person und die
Wahrheit seiner Sache geglaubt hitten auch trotz des Todes und
iiber den Tod hinaus? Nicht einmal den Gedanken, der schon dem
Psalmisten (Ps.37) und dem Hiob-Dichter erschwinglich war, daB
das #uBere Geschick eines Menschen kein Beweis ist fiir seine
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Stellung bei Gott, daB ,gliicklich® und ,gerecht vor Gott“ sich
nicht decken — nicht einmal diese Uberzeugung hitte Jesus
ihnen einzuprigen vermocht? Es ist also das Selbstverstind-
lichste von der Welt, daB alle Liebe und Treue, alle Macht
Jesu tiiber ihre Seelen, alle Erinnerung an seine Reinheit und
Gottverbiindetheit durch die Katastrophe wie weggeblasen war?
Wir kennen die Stimmungen der Jiinger in jenen Tagen nicht;
aber wenn wir mit psychologischen Wahrscheinlichkeiten rechnen
miissen — und Maurenbrecher hat nichts anderes zur Verfiigung
—, 80 ist die durch die Lukas-Uberlieferung vorgezeichnete Linie
immer noch iiberzeugender als die Hypothese Maurenbrechers,
zumal da er sie alsbald ganz erheblich einschrinken, ja beinahe
widerrufen wird.

Wir kommen damit zu dem nichsten grofen Hauptproblem:
wie war es moglich, daB so bald nach der Katastrophe die
nhiedergedriickte Feder’, wie Wellhausen sagt, sich wiederauf-
gerichtet hat? Schon vorweg wird man sagen miissen: je tiefer
die Verzweiflung der Jiinger war, je radikaler man jeden nach-
wirkenden EinfluB der Personlichkeit Jesu auf sie leugnet, um
so unbegreiflicher wird der neue Aufschwung ihres Glaubens.

Aber das ist nun gerade die Hauptthese Maurenbrechers, dafl
die Einwirkung Jesu auf die Jiinger nicht geniigt habe, sie zu
dauernder Treue oder gar zur Organisation als Gemeinde zu
fithren. Vielmehr waren erst in dem, was sie nach seinem Tode
erlebten, die starken Motive gegeben, die diese verzweifelten und
furchtsamen Minner zu neuen Menschen gemacht haben. Der
geschichtliche Jesus wire fiir sie eine Episode geblieben, und
die Menschheit wiirde von ihm wohl nicht einmal den Namen
behalten haben, wenn nicht nach seinem Tode aus dem Kreise
der Jiinger ein ganz neuer Anfang gemacht worden wire.

Aber auch fiir Maurenbrecher ist es doch ein Problem, wie der
yneue Anfang®, der Umschwung von Verzweiflung zum Glauben
eigentlich moglich oder vorstellbar sein soll. Er leugnet nicht
die Visionen, mit Recht aber sagt er, daf sie nicht den neuen

























































































































































































































































































































































































































































































































































