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Hermann Usener

Hermann Usener ist am 21. Oktober 1905 von uns ge-
gangen. Er war der Meister und Fiihrer der Wissenschaft, der
diese Zeitschrift dienen will, er war dieses (neugestalteten)
Archivs erster Forderer und erster Mitarbeiter. Der erste Auf-
satz, der es eriffnete, war von ihm geschrieben. Er sagt selbst
von diesem Aufsatz in einem Briefe, am 10. November 1903:
»ich will mich nun ganz dem versprochenen Aufsatz widmen,
der mein Testament werden soll.“ Vor wenigen Monaten konnten
wir ihm noch ein besonderes Heft, nachtriglich zum siebzigsten
(Gteburtstage, tiberreichen und ihm selbst noch sagen, ,daB
wir der Wissenschaft, die dieses Archiv weiter auszubauen helfen
will, in seinem Geiste, in der Treue und dem sittlichen Ernste
philologisch-historischer Arbeit, die er uns gelehrt hat, dienen
wollen“, Lebhafte Freude an unserer Gabe sprach noch ein

schaffensfroher Brief vom 31. Juli dieses Jahres aus. Die wenigen
Zeilen einer Mitteilung, die nun am SchluB dieses vorliegenden
Heftes stehen, sind das letzte #ulere Zeichen seiner Teilnahme

an diesem Archiv und gehoren zum Letzten, das er iiberhaupt
geschrieben hat. Mochte das Archiv, nun, da die einzelnen
Hefte, die er stets gespannt erwartete und in freudiger Teil-
nahme begriite, nicht mehr sein Urteil zu bestehen haben,
jenes Gelbnis halten konnen. Hs wird ja kaum ein Mitarbeiter
sein, der nicht irgendwie mittelbar ein dankbarer Schiiler
Hermann Useners geworden wire, der nicht wiite, was es
heifit: in seinem Geiste, in der Treue und dem sittlichen Ernste
der Arbeit, wie er es uns gelehrt hat, der Wissenschaft dienen.

Useners religionsgeschichtliche Arbeit wird, so glauben
wir, immer besser und tiefer verstanden und gewiirdigt werden,
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sie wird ihm immer neue Schiiler gewinnen und in tausend
Wirkungen unsterblich sein. Um so lebhafter wird auch heute
und hier ein kurzes Wort der Erinnerung an den Gang seiner
Lebensarbeit, soweit sie das Gtebiet betraf, das an diesem Orte
allein in Betracht kommen darf, einen Platz verlangen.

1868 erschien der erste mythologische Aufsatz Useners
(,Kallone®). Er hat gelegentlich erzihlt, wie es ihm zundchst
nur um die Verbesserung einer Aristophanesstelle zu tun ge-
wesen sel, wie er aber durch den Widerspruch Otto Jahns
dazu gereizt und gemahnt worden sei, sich immer tiefer und
tiefer in weite mythische Uberlieferungen einzulassen und sie
sich mit raschen Griffen zurechtzulegen. Das nannte er einen
,auBeren Zufall“: daB er sich unmittelbar darauf, wie er sich
wohl ausdriickte, kopfiiber in eine groBe Vorlesung iiber Mytho-
logie stiirzte, zeigt uns, wie nun die zuriickgedringten Neigungen,
die Triumereien lingstvergangener Jahre, , Religionsgeschichte
miisse seine Lebensaufgabe werden®, zu Tat und Gestaltung
dringten. Wie wohlvorbereitet er war durch die ,,Umwege,
die er im Innersten auch nie selbst fiir wirkliche Umwege ge-
halten hat, fiihlte er damals kaum selbst. Die grammatischen
Studien im besonderen, die ihn im Anschluf an Plautus, in
tiefbohrender Einzelarbeit hier und da zur Erkenntnis von Denk-
formen gefithrt hatten, die in anderer Weise im religitsen
Denken wiederkehren, haben ihm neben dem eindringendsten
Studium der antiken Philosophie vieles eingeprigt von der Art,
wie er spiter die ,Formenlehre“ der Mythologie forderte.
Vielleicht werden die, die einmal die , Syntax® in ihren
iber jede andere Urkunde zuriickreichenden Dokumenten
menschlicher Giedankenbildung tiefer zu erforschen und auch
fiir das religiose Denken nutzbar zu machen beginnen werden,
an so manche Bemerkung Useners anzukniipfen wissen, die
vorliufig zur , Mythologie keine Beziehung zu haben scheint.
Die Etymologie war damals die Trigerin der bei weitem
groBeren Hoffnungen, und es ist lehrreich, wie Usener sich mit
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bitterem Frnste alle Bedingungen wissenschaftlicher Be-
herrschung der Sprachwissenschaft anzueignen suchte und in
seinen ersten Bonner Jahren bei Johannes Schmidt nicht bloB
horte, sondern auch neben den Studenten, die er oft tatsidchlich
kurz vorher im Seminar hart angefaBt hatte, in der Schiiler-
bank Sanskrit mit iibersetzte und ausdriicklich behandelt sein
wollte wie jeder Student.

In seiner weiterhin mehrfach wiederholten Mythologie-
vorlesung hat er zunmichst, in einer furchtbaren Kollision der
Pflichten, die er Vertrauten spiter zuweilen drastisch schilderte,
das Gebiet sich erobert mit dem Ernst, ,den keine Miihe
bleichet“. Noch schildern es Augen- und Ohrenzeugen, wie er
eines Morgens nach einer fast durcharbeiteten Nacht in der Vor-
lesung die ganze bisher vorgetragene Hauptanschauung mit der
leidenschaftlichen Ehrlichkeit, die das Innerste seines Wesens
war, fiir irrtiimlich erklirte — er hatte den Gedanken, daf aus
dem einen Gott alle die vielen sich entwickelt hiitten, zu Ende
gedacht und ihn ,dadurch widerlegt“. Die kapitale Fr-
kenntnis war da, dal am Anfang die Vielheit steht, und daB
die Geschichte des religiosen Denkens die Geschichte des
menschlichen Denkens iiberhaupt ist. Und in dieser so be-
deutsamen Vorlesung hat er auch frith mit voller Schirfe die
Erkenntnis ausgesprochen, daf ein System einer Mythologie
geben zu wollen , Unsinn®, eine Geschichte der religitsen Vor-
stellungen der Alten zu erreichen unméglich sei, weil sie in den
wichtigsten Punkten auf den Schluf ex silentio gebaut sein wiirde.

In den ersten Jahren der Bonner Titigkeit hat Usener mit
einer fiir einen Professor der klassischen Philologie beispiel-
losen Kiihnheit groBie Probleme ergriffen: wer Aufzeichnungen
nach seiner Vorlesung iiber vergleichende Sitten und Rechts-
geschichte gesehen hat oder sie gar selbst horte, wird voll Be-
wunderung sein fiir den Wagemut und die Weite dieses Geistes,
der noch einer Philologengeneration predigte, die ihn nur in
wenigen ihrer Glieder verstand. Sie hat sich denn auch viele
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Jahre hindurch mit dem Vorwurf der Unklarheit und Konfusion
an ihm dafiir geriicht, daB ihr diese Art der Denkarbeit so
unbequem und so ungewohnt war. Der Mann, dem man nach-
riihmte, daf ein schweres chronologisches Problem nur dann
verstindlich sei, wenn es von ihm dargestellt werde, hat auch
in diesen der Philologie, so wie er sie fafte, unmittelbar ge-
stellten Problemen mit der ganzen Energie seines scharfen
Geistes Klarheit erarbeitet, auch wenn die Fiille der Gedanken,
zumal wenn er sprach, sich dringte und nach der addquatesten
Fassung rang, ohne die sich nicht zu beruhigen es ihm peinlich
ernst war.

Mit unerbittlicher Konsequenz arbeitete er sich in Gebiete
ein, deren selbstindige Kenntnis er als notig zur Losung seiner
grofen Aufgaben erkannt hatte. Nichts ist wohl- charakte-
ristischer als die Riesenarbeit, die er an die Erforschung
antiker Kalender gewandt hat: er haite sie unternommen, um
sicheres Material fiir griechische Religionsgeschichte zu bereiten.
Ein Buch, voll der miithseligsten, langwierigsten Berechnungen
und der kompliziertesten Kombinationen, ist bei dem Brand der
Mommsenschen Bibliothek zugrunde gegangen.

Im Jahre 1875 zeigte der Aufsatz iiber ,Italische Mythen,
wie ungemein im stillen Useners Bekanntschaft und Verstindnis
volkstiimlicher Traditionen gewachsen war, und wie er in der
Erhellung antiker Uberlieferungen durch die Briuche der ver-
schiedensten Volker einen sicheren Takt sich erworben hatte,
der auch dort, wo vielleicht die antiken Zeugnisse nicht ganz
so fester Boden waren, wie er annahm, zu bleibenden Erkennt-
nissen gefiihrt haben. Es wird so kommen, daf gerade, nach-
dem die Tatsachen der romischen Religion und des romischen
Kultus ohne Seitenblick auf erhellende Analogien bis zu einem
gewissen Grade erforscht sind, die Betrachtungsart Useners in
ihr unbestreitbares Recht tritt und jenmer alte Aufsatz ein Vor-
bild wird fiir heute neu beginnende Arbeit. In diese Zeit
gehen auch die. weittragenden Geedanken und umfassenden Vor-
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arbeiten zur vergleichenden Rechtsgeschichte zuriick, die erst
viel spiter nur in kleinen Proben ans Licht der Offentlichkeit
traten. Der Aufsatz iiber ,Italische Volksjustiz® wird ein
Kleinod allen denen bleiben, die der immer dringender auf-
tretenden Erkenntnis, daB alles Strafrecht im religiésen Brauche
wurzelt, nachforschen werden. Wire Usener zur Ausarbeitung
seiner umfassenden Pline in dieser Richtung gekommen, er
wiirde in der Tat gezeigt haben, ,daB alles halspeinliche
Gerichtsverfahren von seinen Anfingen an bis zur Zeit der
franzosischen Revolution auf sacraler Grundlage beruht hat®.
Er wiirde Ahnliches von wichtigen sozialen Organisationen nach-
gewiesen haben, wie er es von den , Burschenschaften® in einer
glinzenden Skizze getan hat. Nicht einmal die Grundziige
seiner wie immer auf der Fiille des wirklich durchdrungenen
Materials beruhenden Gedanken tiiber Religion und Sittlichkeit
hat er noch ausgesprochen. Er hatte fiir den religionsgeschicht-
lichen KongreB in Basel einen Vortrag dariiber angekiindigt,
aber er war nachher durch kein Zureden mehr dazu zu bringen,
in allgemeinen Ziigen, ohne bestimmte Erscheinungen griindlich
vorzulegen und durchzusprechen, ein solches Problem &ffentlich
zu behandeln.

Im Jahre 1879 trat er plotzlich mit einem kleinen Biichlein,
das den ganzen wunderbaren Reiz seiner Art der Edierung und
Kommentierung zunichst so unscheinbarer Texte zeigt, als fertiger
Meister auf einem Gebiet hervor, das recht eigentlich antike Re-
ligionsgeschichte ist. ,Der alte Glaube war unausrottbar und er-
goB sich mit der Naturnotwendigkeit, mit der geschichtliche Wand-
lungen sich vollziehen, in die neuen Formen, mochten die Priester
es in weiser Politik beférdern oder nur dulden. Der Pelagia,
die keine andere ist als die alte Meeraphrodite, folgte eine
ganze Reihe wertvoller Editionen von Heiligenlegenden. Von
ihm haben auch die Jesuiten solche Editionen besser zu machen
gelernt. Noch in den letzten Monaten hat Usener an den
psonderbaren Heiligen“ gearbeitet, wie er die Ausgabe zweier
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Heiligenleben benennen wollte, hinter deren einem die antike
Aphrodite (es sollte die Neubearbeitung der Pelagia sein), hinter
deren anderem der antike Priapos steht. Nicht sehr viele werden
wissen, dal Usener durch eine iiberlieferte Legende, an der er
gearbeitet hatte, sich zu einer kiinstlerisch gar fein gestalteten
und erzihlten Novelle hat anregen lassen. Sie heifit ,Die
Flucht vor dem Weibe“ und steht in Westermanns Monats-
heften (1894, Januar, S. 480ff) mit dem pseudonymen Ver-
fassernamen C. Schaffner.

Mit 1889 beginnen nun die grofen religionsgeschichtlichen
Werke ans Licht zu treten. 1887 waren die ,Epicurea® er-
schienen, wahrlich auch ein religionsgeschichtliches Werk im
eminenten Sinne, in einem Sinne freilich, der hier nicht ge-
deutet werden soll. ,,Das Weihnachtsfest“ hat von all den
weiteren grofen Biichern die unmittelbar stirkste Wirkung
gehabt, vielleicht auch mit darum, weil die Reaktion dagegen
viel stirker war, als man sich heute gemeinhin noch erinnert.
Bs ist die erste philblogisch-historische, vorbildliche Behand-
lung eines Stiickes der christlichen heiligen Sage, tiefste reli-
gidse Pietit mit unbestechlicher Wahrheitsliebe vereinigend.
Wer nach religionsgeschichtlicher Methode fragt in Behand-
lung der Uberlieferungen unserer eigenen Religion, hier ist sie
leibhaftis — ob Einzelheiten fallen, das Ganze ist ein un-
erreichtes Meisterwerk, und viele wird gerade das noch lange
bitter schmerzen, da der zweite Band dieses Werkes nicht
mehr von ihm vollendet werden konnte. Der Aufsatz, der
nach seinem Tode eben jetzt erscheint, zeigt ihn an der
Weiterarbeit am Weihnachtsfeste. Den letzten Abschied nimmt
er von uns mit einer Abhandlung iiber den ,,Sol invictus®.

Usener selbst hatte viel Hloﬁ'nung gesetzt auf die Wirkung
seines Buches , Gotternamen®, 1896. Es war Kern und Grund-
lage der Mythologie, die er in Vorlesungen vorgetragen hatte.
Er hat sehr wohl gefiihlt, dal eine Wirkung, wie er sie um des
Fortschritts der Forschung willen ersehnt hatte, im wesent-
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Lichen ausblieb, und wer ihm nahestand, wuBte, obwohl er es
nie aussprach, wie sehr ihn das geschmerzt hat. Die AuBerung,
die man wohl damals unter Philologen héren konnte, das Buch
sei zwanzig Jahre zu spit erschienen, mochte zutreffen, soweit
es sich um Ktymologien handelte, die die weitergeschrittene
Sprachwissenschaft nicht mehr gelten lieB; was die Hauptsache
angeht, kann man mit sehr viel mehr Recht sagen: das Buch
ist zwanzig Jahre zu frith erschienen. Die Erkenntnis von der
Entwickelung menschlichen Denkens auch in der Religion, von
den vielen durch immer stirkere Abstraktion zum Einen hin,
von den Augenblicksgtttern, von den Sondergtttern zu immer
umfassenderen Gottheiten bis hin zum Monotheismus ist in
einem so glinzenden Zuge von ineinandergreifenden Kapiteln
durchgefithrt und ein fiir allemal siegreich festgestellt, daf}
es dagegen kaum ins Gewicht fillt, wenn auch umfangreichere
Einzeldarlegungen sich als unhaltbar erweisen werden. Zum
Teil deshalb, weil die Hauptgedanken lingst durch die vielen
Schiiler und Horer herumgetragen und weitergegeben waren,
empfand man nicht die Wirkung des Neuen gegen alle Mytho-
logie vor Usener, und wenn sich allmihlich gerade in den
Hauptpunkten der Wechsel der geltenden Anschauungen so
vollzieht, daB man das eben noch Bekidmpfte stillschweigend
als selbstverstindlich weiterfithrt, so hat man hier den sieg-
reichen Kampfer um seinen Lohn betrogen. Man kann es aber
bereits spiiren, wie dies Buch langsam weiterwirkt und wie
bei immer mehreren, die diesen (tedankengingen und dieser
Art der Denkarbeit zu folgen fihig werden, gerade auch auBer-
halb der klassisch-philologischen Kreise, vieles zur Geltung
kommen wird, was zuvor nur von wenigen ernstlich beachtet
zu werden schien.

Der groBe Plan, der in dem Vorwort der Gotternamen
skizziert ist, auf die Darlegung der religiosen Begriffsbildung
die der Vorgiinge der Beseelung (Personifikation) und Verbild-
lichung (Metapher) folgen zu lassen und dann die Formen der
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Symbolik, des Mythus, des Kultus abzuleiten, ist nicht mehr
zur Ausfilhrung gekommen. Unendliche Arbeit war schon an
diese weiteren Aufgaben gewendet worden, aber selbst wenn
groBe Sammlungen und allerlei Vorliufiges sich vorfinden werden,
so hitte nur er den grofen Bau auffiihren konnen. Usener
hat noch versucht an dem Bilde vom Binden und Lésen als
an einem Beispiele wenigstens wesentliche Vorgdnge der Be-
seelung und Verbildlichung klar zu machen; er hat auch das
nicht mehr ausgefiihrt.

In riistiger Weiterarbeit hat er 1899 ein anderes Problem
bearbeitet. Die ,,Sintflutsage® kénnte in den spiteren Kapiteln
fiir manches von dem erginzend eintreten, was er iiber Bild,
Metapher und Mythus zu sagen gehabt hitte. Die Kapitel vom
»SchiffY und vom ,Fisch® und vor allem das von der Viel-
faltigkeit und Mehrdeutigkeit mythischer Bilder werden einer
kiinftigen Mythologie, die sich mit den Motiven und der Aus-
gestaltung des Mythus im engeren Sinne beschiftigt (gegen-
wiirtig steht der Ritus im Vordergrund der Forschung), ganz
unschitzbare Wegeweisung leisten, sollte aber auch schon jetzt
der Ausdeutung und Umdeutung, der ,, Allegorisierung® des
Mythus bis in seine einzelnen Bestandteile iiberall ein Ende
machen k&nnen. Usener war hier iiber eigene friihere Vor-
stellungen selbst weit hinausgekommen.

Die letzte groBere Arbeit war die , Dreiheit® 1903. Ge-
riistet wiederum mit ungeheurem, scharf gesichtetem Material
klopft die Untersuchung schlieflich an die Pforte, hinter der
die Anfinge menschlichen Denkens verborgen liegen. Die Drei-
zahl war die ,urspriingliche Endzahl der primitiven Mensch-
heit“. Und auch diese Untersuchung wirft in ihren friiheren
Stationen das hellste Licht auf eine wichtige Lehre der christ-
lichen Kirche. Die Lehre von der Dreieinigkeit hat, wer hier
zu folgen weil, endgiltig geschichtlich verstanden.

Wie viel mehr Usener aber auf dem Gebiete, das hier
allein zur Betrachtung stand, wirklich geleistet und erarbeitet
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hat, als in Schriften und Biichern #uBere Gestalt gewann, wird
auch dem deutlich geworden sein, der ihm im Leben ferne
gestanden. Wie viel er auBer seinen religionsgeschichtlichen
Arbeiten gewirkt und auch der Offentlichkeit gegeben hat,
mufl an diesem Orte iibergangen werden. Aber das soll gerade
an diesem Orte nicht iibergangen werden, daf er all das
GroBe, was er als Religionshistoriker geleistet hat, nur als
Philologe erreicht hat. Er war ein wahrhaft gelehrter Grizist,
er lebte im Altertum, im Hellenentum, er beherrschte das
wissenschaftliche Riistzeug, ein selten Gewappneter unter den
Philologen, und er war gerade in dem, was Grundlage aller
Arbeit an Uberlieferungen der Vergangenheit ist, in der philo-
logischen Technik, von unerbittlicher Sorgfalt; im Kleinsten
waltet die Meisterschaft, die die Gewihr gibt, das GriBte zu
erreichen. Weil er in der ganzen Kultur des Altertums stand
mit seiner ganzen Lebensarbeit, darum hat er die religiosen
Erscheinungen so tief und so richtig ergriinden konnen. Er
hat uns gelehrt, auf welcher Basis allein Religionsgeschichte
getrieben werden kann, und der ganze Ingrimm seiner leiden-
schaftlichen Natur konnte iiber die hervorbrechen, die un-
wissend und ungetreu in der notwendigen philologischen Grund-
lage ihrer Arbeit iiber Probleme gerade der Religionswissenschaft
redeten. Von ihm konnen wir lernen, daB es ,Religions-
historiker“ nicht geben soll und kann, die nirgends , Philologen®
sind. Wenn man die Worte nicht mifdeuten will, kann man
sehr wohl sagen: Usener war Religionshistoriker, aber er war
mehr als das: er war Philologe. Versteht man die Begriffe
anders, so ist es umgekehrt richtig. Eins seiner schonsten
Worte heiBit: ,Es wire iibel mit menschlicher Wissenschaft
bestellt, wenn, wer im einzelnen forscht, Fesseln triige, die
ihm verwehrten, zum Glanzen zu streben. Je tiefer man gribt,
desto mehr wird man durch allgemeinere Erkenntnisse belohnt.“

Er hat es uns zuerst gelehrt, daB Philologie zur Geschichts-
wissenschaft geworden ist und ihren groBen Problemen dient.
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Erforderte es eine geschichtliche Aufgabe, so kannte er keine
Grenze des Faches und schaffte sich in heifler Arbeit die Voraus-
setzungen zu selbstindigem Urteilen. Und wer innerhalb seines
Gebietes einen Teil besonders zu erforschen sich vornahm, etwa
die Religion der Alten wie andere die Sprache oder das
Recht, der sollte, so mahnte er oft, die Verbindung suchen
mit den anderen Wissenschaften und die Analogien sich ge-
winnen, die ihn tiefer filhrten: wie von vergleichender Sprach-
wissenschaft, so sprach er im sicheren BewuBtsein wissenschaft-
licher Notwendigkeit von der vergleichenden Sitten- und Rechts-
geschichte und der vergleichenden Religionsgeschichte. In
den AuBerungen fremden vergangenen Lebens, das er so tief
und so umfassend wie wenige verstand, empfand er die Ana-
logien seines eigenen reichen innersten Lebens. Oft hat er
sich in dem Sinne ausgesprochen, daB man etwas nur dann
verstehe, wenn eine verwandte Saite in unserem eigenen Inneren
mit schwinge und klinge. ,Wenn sie nicht Spiel bleibt, wird
alle Mythenforschung unwillkiirlich uns zuletzt auf unser
innerstes Anliegen, die eigene Religion, zuriickfiihren und das
Verstindnis derselben fordern.“

Das tiefste Verstindnis hatte er fiir das Leben unseres
eigenen Volkes, und die reinen und echten Empfindungen,
die in seiner eigenen Seele lebten, waren das Geheimnis, daB
er das Echte, Urspriingliche, das Kindliche und Jugendliche
im Leben der Volker so lebhaft, so fein und zart und
wiederum so stark und leidenschaftlich nachempfand. Er war
auch darin der echte Erbe Jacob Grimms.

Hermann Usener ist der #gwg xtlerng der modernen
Religionswissenschaft, nicht bloB in Deutschland. Er ist es
und wird es werden ; damit nimmt man einzelnen bahnbrechenden
Werken anderer, eines Exwin Rohde, eines Robertson Smith oder
Edward Tylor nicht das Geringste ihres Ruhmes. Durch seine
gesamte Lebensarbeit hat dieser grofe Philologe, dem niemand
die hochsten Leistungen in seiner philologischen Wissenschaft
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abstreiten konnte, der philologisch-historischen Religionswissen-
schaft die Geltung erkimpft, die sie hat. DaB diese Zeitschrift
mit einiger Anerkennung den Zielen dienen kann, denen sie
dienen will, danken wir seinem Wirken. Ks muf uns ein
heiliges Vermichtnis sein, daB wir die festen Grundlagen nicht
verlassen, auf denen eben diese Lebensarbeit sich allein auf-
gebaut hat. Auf irgendwelches Einzelne seiner Lehre kommt
es nicht an: sein wissenschaftliches Leben und Lehren als ein
Ganzes kann den Weg zeigen, den die Religionswissenschaft
zu gehen hat, um nicht von den dringenden Tendenzen des
Tages oder den Wogen der Phrase, der Rhetorik und Sophistik
in die Irre getrieben zu werden. ,Nur das im Menschen ist
dauernd, was in den Herzen von anderen fortlebt“, hat er im
vorigen Jahre an seinem 70. Geburtstage zu uns gesagt. Mochte
auch, nachdem Hermann Usener nicht mehr unter uns ist,
seines freien Geistes strenge Zucht walten in diesen Blittern
und etwas von dem Segen dieses Lebens voll Fener und Kraft

auf ihnen ruhen, solange sie in die Welt hinausgehen werden.
A.D.






I Abhandlungen

Hermes und die Hermetik

Von Th. Zielinski in Petersburg

I

Das hermetische Corpus

GewiB wird jeder mit lebhaftester Genugtuung von Reitzen-
steins Absicht Kenntnis genommen haben, uns an Stelle der
quantitativ und qualitativ ungeniigenden Ausgabe Partheys eine
vollstindige und kritisch gut fundierte Sammlung der Herme-
tika zu schenken. Die Proben, die er in seinem ‘Poimandres’
gibt, lassen das Beste erwarten'; aber das ist es nicht allein.

1 Doch sollte der Herausgeber den ihm gebiihrenden Dank nicht ver-
ringern durch die beabsichtigte Anderung der traditionellen Numerierang.
Haben wir denn wirklich noch nicht genug an Bakchylides, Dio Chryso-
stomos, Aristoteles’ Politik, Plotin u. a.? ,,Aber es ist nach dem Poi-
mandres ein Traktat ausgefallen.* Und wenn dem so wire — wiirde
ein Ib (deest) das gedngstigte philologische Gewissen nicht vollig be-
ruhigen? Ist es deshalb nétig “XIII (bzw. XIV)® statt des einfachen
XIII zu zitieren und dadurch MiBverstiindnisse und Zeitverlust zu
verursachen? — Zum zweiten sei der Herausgeber instindigst gebeten,
die ‘byzantinischen’ Titel beizubehalten. Das Bediirfnis, das sie ins
Leben rief, besteht fiir den denkenden Leser auch heute, und dem be-
sagten Gewissen geniigen auch Klammern. — Zum dritten: die Stich-
phrase wie es Wachsmuth im Stobdus tut, gesperrt zu drucken; das
erleichtert die Orientierung ungemein und tut dem Gewissen keinen
Schaden, da wohl niemand glauben wird, der Sperrdruck gehe auf die
Uberlieferung zuriick. — Was die Kritik anbelangt, so ist der Heraus-
geber mit Liicken etwas freigebig; aber da er seine Ausfiillungen ein-
klammert, so wollen wir mit ihm nicht rechten.

Archiv f. Religionswissenschaft. VIIT. 21
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Durch seine historische Beleuchtung des Gegenstandes hat die
Hermetik zum Teil wenigstens den Wert wiedergewonnen, den
ihr Casaubons entmutigende Entdeckung genommen hatte: zwar
eine Prophezeiung aus dem Kindesalter der Menschheit wird
sie nimmer werden, aber auch nicht mehr fiir ein bloBes An-
hingsel des Neuplatonismus gelten diirfen: das Schlagwort
‘hellenistische Religion’ ist ausgesprochen.

Ob auch mit Recht? — Eins ist freilich richtig: die Be-
weisfilhrung des Verfassers ist oft recht undurchsichtig und
szs. agglutinierend; das gibt ihr einen im Gegensatz zur be-
kannten “Sophistik’ durchaus Cwissenschaftlichen’ Anstrich,
und mancher wird dem Verfasser zustimmen, um der Ver-
pflichtung zu entgehen, seinen Gedankengang zu begleiten. Ich
habe dennoch letzteres vorgezogen; nach mehrfacher Lektiire
seines Buches bin ich zur Uberzeugung gekommen, daB das
chronologische Hauptresultat richtig und auch im einzelnen
vieles gut beobachtet und gefolgert ist; sein Hauptfehler ist
eine iibertriehene — er verzeihe das Wort — Agyptomanie,
die ihn veranlaBt, gut Griechisches an das Land der Pharaonen
abzutreten. Das zu beweisen soll die Aufgabe des nichsten
Abschnittes sein; in diesem haben wir es mit der Komposition
des hermetischen Corpus zu tun.

Dieses besteht bekanntlich 1) aus den ‘XVII bzw. XVIII’
handschriftlich iiberlieferten Traktaten, 2) aus dem lateinischen
‘Asclepius’ des Pseudoapulejus, 3) aus den groBen stobdischen
Fragmenten der Kdgn xé6uov, 4) aus den iibrigen Fragmenten,
die uns der Herausgeber hoffentlich vollstindig, mit EinschluB
der alchemistischen, geben wird. Ein Gemenge aus ,verschie-
denen theologischen Systemen und sehr verschiedenen Zeiten¥,
wie Reitzenstein mit vollem Recht behauptet (S.130). Sehr
gliicklich war auch seine Idee, eine dualistische und eine (nur
nicht #gyptisch!) pantheistische Richtung zu unterscheiden; im
folgenden denke ich seine Beobachtungen zu vermehren und

zu beleuchten.
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1. Als die #lteste Schrift des hermetischen Corpus wird
mit Recht der Poimandres (I) hingestellt. Der Empfinger der
Offenbarung wird nicht beim Namen genannt; sehr begreiflich,
da er der Redende ist. Dafl es Hermes sei, will Reitzenstein dem
Verfasser der ,jiingeren Poimandres-Schrift“ XIII nicht glauben:
»Der Begriinder der Gemeinde ist hier (XIII) schon Hermes.
Die Person des Stifters war also verblaBt und der Erinnerung
entschwunden.“ Einen Grund zu dieser Skepsis vermag ich
nicht zu entdecken; fiir Hermes sprechen dagegen folgende:
1) Wenn XIII 15 Hermes sich als den Empfinger der von
Poimandres ausgehenden Offenbarung bekennt — 6 Iosudvdornsg,
0 vijg addevrlug vovg (auf I1 &yd eiur Towudvdong, 6 Tijg addev-
tlag vovg zurtickweisend) mldov por TV Eppepocuudveov ov
wogédwxey — so ist das jedenfalls ein Zeugnis zugunsten der
gleichen Prisumption fiir I. — 2) Auf XIII spielt XI Novg
wedg ‘Eguiv an, dessen letzte Worte zatrd 6ov éxl rogodrov
wepavépmTor, & TLeudyLeTE” e 0% HAle mdvre Suolwg xoTe:
Geavtdv voer xel o0 Oepsvediey durch die Fortsetzung der
soeben zitierten Worte aus XIII ... eldog v dn’ duovrod
dvvijeopar mdvre voeiv hervorgerufen sind (unten § 15). Hier
ist somit Nodg = ITowudvdong, 6 Tijs avdeveleg vodg; also hat
auch der Verfasser von XI im Triger von I Hermes gesehen. —
3) Die glinzende Entdeckung Reitzensteins?, daB der befremd-
liche Berg in Arkadien im ‘Hirten’ des Hermas durch die
Benutzung der ,,Urform des Poimandres“ durch Hermas erklirt
wird, setzt den Hermes als Religionsstifter geradezu voraus (8. 33
»DaB Hermes auch in seiner Heimat Arkadien erscheint, kann
nicht befremden“ — also nimmt hier Reitzenstein an, daB
Hermes in der , Urform des Poimandres“ vorkam — hat er das

! Ich fiige hinzu, daB auch der &yyslog vijg peravoing bei Hermas
aus dem Poimandres stammt: als &yyelog gibt sich Poimandres 122 zu
erkennen, wo er sich dem rpweds duiywy gegeniiberstellt, und das pere-
vorjoere ist § 28 die unmittelbare Folge der Offenbarung. — Und da
liegt es auch nahe, im Verfassernamen ‘Hermas’ ein auf hermetische
Einwirkungen zuriickzufiihrendes Pseudonym zu sehen.

21°%
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spiter vergessen?) 4) Der Urpoimandres kniipft an die Straf-

burger hermetische Kosmogonie an — doch dariiber spiter.
Es bleibt also dabei — im Poimandres ist Hermes der

Empfinger der Offenbarung. Und nun zu dieser selber.

2. Im Anfang war der Nus als Licht und die Finsternis,
die den feuchten Urstoff aus sich erzeugt; von jenem steigt
zu diesem der Logos, der Sohn des Nus, hernieder und bewirkt
die Scheidung der Elemente. Hierauf erzeugt der Nus einen
zweiten Nus, den Nus-Demiurgos als den Gott des Feuers und
des Pneuma® (§ 9); dieser schafft die sieben Planetengeister
in der Region des Feuers.

Dies die hermetische Dreifaltigkeit: Nus der Vater, Nus der
Demiurg und Logos. Die Auffassung ist durchaus realistisch,
gerade so wie in der biblischen Genesis; von einem Gegensatz
einer Welt des Seins und einer Welt des Scheines ist keine
Spur: der Nus thront in der Region des Pneuma iiber dem
Feuer.

Mit diesem ‘Hauptbericht’ ist nun, wie Reitzenstein richtig
erkannt hat (S.37f), ein zweiter verwirrend zusammengestellt
(86 ©£ odv — 8). Danach ist die ganze Welt archetypisch im
Nus vorgebildet in einer Unzahl von dvwdustg; nach ihr schafft
die Bovly) #e0t Aefobea tov Aépov die sichtbare Welt in ihren
Elementen und Seelen. Hier haben wir den Gegensatz des
vonrdg und aledntog xé6uog, und zwar diesen als Nachbildung
(Buwrwrj6aro) von jenem — das ist der platonische Idealismus,

1 Es war ein Irrtum Reitzensteins, hier Pneuma mit ‘Luft’ zu iden-
tifizieren (8. 46); vielmehr ist wwvetpo die Quintessenz und daher — wodg
(so heift § 5 Logos, 0 & Noog gatstvdg vidg Fe0t, auch wvsvpoarixos
A6yog). Auch im Adyos izeds (IIT) ist das mwwedue (ww. vosedv, mv. Deiov)
von den vier Elementen verschieden. Der Irrtum hat auch weiter ge-
zeugt: S.47 findet Reitzenstein mit Unrecht eine Unklarheit im Bericht
von der Erschafﬁing der Tiere, weil hier die Luft mit erwihnt ist, *nur
um die beiden xarogsef} 6roryeic konnte es sich zunichst handeln’.
Dieser sind eben drei; auch in der ‘jiingeren Poimandres-Schrift’ XIII ¢
ist das Feuer das einzige dvwgeeds eroigeiow, — ebenso Ascl. 2.
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aber beileibe kein ‘Pantheismus’ (S.46), wie Reitzenstein an-
nimmt, um die Einlage fiir #gyptisch erkliren zu konnen.
Agyptisch ist in ihr nur ein Name, und der ist nachtriglich
hinzugekommen und dann wieder ausgeschieden: mit Recht be-
tont nimlich Reitzenstein die Personlichkeit der Bovly deov
und ihre Verwandtschaft mit Isis; ich glaube noch weiter gehen
zu diirfen: die Bovly) dcot ist die Isis als Kdon #é6uov. Doch
das filhrt uns vom Thema ab.

3. Es folgt die Lehre vom Siindenfalle des Menschen;
auch diese wird in zwei Auffassungen vorgetragen, wie wir gleich
sehen werden. Zundchst der Siindenfall des ‘Hauptberichtes’,
um die Reitzensteinschen Termini beizubehalten.

Der Nus-Demiurgos vereinigt sich mit dem Logos und
bringt die von ihm geschaffenen Planetensphiren in Bewegung
(die Erklirung s. u. § 6); die vom Logos verlassene Natur
(pvers), d.h. die drei xarwpeei] 6rorysi, schafft die Epo dloya.
Hierauf schafft Nus der Vater den Menschen nach seinem
Ebenbild, o0 odedy dg idlov zéxov. Dieser betrachtet die
Schopfung des Demiurgen in der Region des Feuers?, d. h. die
Planetengeister; of 0& fodedneay adrod, Exaerog 0% peredidov
Tiig 10lwg vdbews. xol zateuadodv T TovTeV 0V6lav el psTo-
Aefov Tiig edtdw @Ueswg 1foviidy dvageitar Ty megupéosian
10V #bxdov xel TO xedvog Tod Emixepévov &ml TOD mWvEOg?

xatomoviiear. (?)

1§ 13 xol wavovoroas 02 T Tob Anuioveyod xzicww v Td mvel
— 50 ist zu schreiben fiir das handschriftliche #» v& morel, das unsinnig ist
und aus dem gleich folgenden dx6 7o# mareds stammt. Cf. §9 ... Jnuiove-
y6v, 85 edg Tod mveods nal wyeduaros Gv; X 18 Onuioveyds yae by 6 Novg
Tdy wdvroy doydve tH wvel meds ThY Onuroveylay yefrar.

2 D, h. des oberhalb des Feuers thronenden obersten wods. Auch
im iz00g Adyos thront das mwedpe wosedy oberhalb des Feuers (§ 2 nvel
r@v Blov Sioguedévrov wel dvaxgsuacdéviov mvedpare Sgsiedar.  Dem
widerspricht gleich unten x«l weoietdiy®n vo megixdxriiov &gt wvrlie
deourfuart myedpare sl Syoduevov. Oberhalb der Sphiren die Luft?
Es wird wohl wwvg({ zu schreiben sein).
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Das ist die erste Fassung; aber freilich sehr verdunkelt.
Ich begniige mich einstweilen damit, die echte Version nackt
hinzustellen; die Begriindung kann erst spiter (§ 5) gegeben
werden.

Nus der Vater schafft den Menschen nach seinem Eben-
bilde und weist ihm den Platz oberhalb der douovie der Sphiren
an mit dem Verbot, diese Grenze zu iiberschreiten. Der Mensch
verletzt das Verbot im Wahne, damit hohere Macht zu
erlangen; indem er jedoch die Sphiren durchdringt, wird er
von ihrer Schlechtigkeit angesteckt und verfillt dadurch der
siucouévy, die eben das Walten der Sphiren ist: vmsodve &Hv
tiig apuoving évagudviog péyove dodlog.

Und nun der zweite Siindenfall.

4. Es ist ein Bericht von hoher poetischer Schonheit, ge-
radezu iiberraschend in dieser etwas kahlen Welt der hichsten
Dinge (§ 14).

Der Mensch, das schone Ebenbild der Gottheit, steigt zur
Natur hernieder!; wie diese ihn sieht, lichelt sie ihm in Liebe
zu (fusidloecey Eowvi). Er steigt noch tiefer; da erblickt er
im Wasser der Welt sein eigenes Spiegelbild und entbrennt

! Es wird erlaubt sein, auch in diesem Zusammenhgng auf die
poetische Verklirung dieser hermetisch-gnostischen Idee hinzuweisen
bei Immermann (Merlin):

Und zitternd setzt Er ein des Chaos Schichtung,
Die tote, dumme, farbenlose Masse,

Das Ode, Triibe, Finstre, Nebelnasse,

Als eine Schranke gegen die Vernichtung,

DaB leblos den Despoten sie umwalle!

Ich aber schwang mich auf des Sturms Gefieder
Voll brinst'gem Mitleid zur Verworfnen nieder —
Das ist die Wahrheit von der Engel Falle.

Vgl. meine ,,Tragddie des Glaubens“ S.13 ff. — Im tbrigen sei noch
hervorgehoben, daf die hier vorausgesetzte Theorie der Liebe und Gegen-
liebe diejenige Platons im Phiidros ist (cap. 36, bes. 255D vom Zod-
uevog: Gomse O #v wnatdntee v tH dedwre fcvrdv Sodv Aélnds). Vgl
I. Bruns Vortr. w. Aufs. 122f.
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in Liebe zu ihm. Nun will er hienieden bleiben. Der Wille
wird zur Tat, er geht in das vernunftlose Bild ein — die Natur
umfingt ihn, zieht ihn zu sich nieder, und sie vereinigen sich
In Liebe. So zeugt er das Menschengeschlecht, dem der
Schopfer das Wort zuruft: dveyvogiedro 6 Evvovg dvdonmog
Savtov Svre addvaror xel Tov altiov Tod Savdrov fomre
Ein wunderbar tiefes Wort . .. aber betrachten wir zuerst
den Bericht. Wo haben wir Ahnliches schon gelesen? Ménard
ist die Sage von NarciB eingefallen (S.LII); aber hier fehlt
der entscheidende letzte Zug.! Andere werden an Hermaphrodit
und Salmakis denken: verwandt sind beide. Aber nur eine
Sage enthilt alle erforderlichen Ziige: es ist die von Hylas,
wie sie uns Properz schildert. Properz d.i. Kallimachos von
Kyrene — was ich um des spiteren willen betont haben méchte
(I20, 414)
et modo formosis incumbens nescius undis
errorem blandis tardat imaginibus. —
cuius ut accensae dryades candore puellae
miratae solitos destituere choros,
prolapsum leviter facili traxere liquore;
tum somitum rapto corpore fecit Hylas.

So ward Hylas Geliebter — der Hyle! Ich denke, dieser Zu-
sammenklang ist entscheidend; um der Etymologie willen
wurde das Mythologem zum Philosophem? TUnd es war nicht

! Allerdings wollen ihn einige bei Plotin herauslesen Enn. 16, 8:
man soll nicht dem Schonen der Erscheinungswelt nachstreben, da es
doch nur Schattenbild sei: & yde 7is émidoduor Aafeiv Poviduevos dg
ddnBwidy, olo siddiov xelot i Ddatos dxovuévov, ob Awfsiv Bovindsis,
&g mwod Tis uddos, doxd por, aivitzrerar, ddg elg 10 xdro TOH Jev-
tezog &povis éyévero, xré. Aber der Name ist nicht genannt, und bei
der Verwandtschaft Plotins mit der platonisierenden Hermetik liegt es
nahe, auch hier denselben Mythus, wie im Poimandres, vorauszusetzen.

? Vielleicht geht die Ahnlichkeit noch weiter. Gleich Hylas, dem
Liebling des Herakles, ist auch der “dvPemnwos ein foduevos: 6 Nodg
fodedn abrod &g idlov wéxov. Ja selbst die absonderlichen Liebes-
bezeigungen der Boreaden finden an dem Liebeswerben der Geister (oi
0t fedodneay wdrod) ihre Parallele (vgl. § 14 i ©ijs depovies waoéxvipey:
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einmal abnorm; die Verwandtschaft des bithynischen Jiinglings
mit Adonis und Attis leuchtet ein, und diese beiden stellt der
von Hippolyt V 168, 38 zitierte mythosophische Text als Typen
des ersten Menschen hin,

Und nun die Lehre. Der Mensch wire unsterblich ge-
blieben, wenn er die Liebe nicht gekannt hitte, welch letztere
wiederum die Unsterblichkeit der Gattung bedingt; denn diese
zwei Unsterblichkeiten schlieBen sich gegenseitig aus. So ist
altiog 700 Savdrov = Zpwg. Und darum ist die fleischliche Liebe
des Menschen Siindenfall.

5. Dem Fall entspricht der Aufstieg — die &vodog des
Menschen zur Unsterblichkeit (§ 24ff). Der Leib gehort der
Hyle an, aber nicht nur dieser: x«i to 90g T§ daluovt dvsvép-
yyrov! wepudldng, kel al aiedjees Tod 6duatos &ig Tog fnvrdv
mwyyes émevigyovrar uéen pwdusver xal méAw Gvvietdusver &ig
tag évsgysleg. Das wird im einzelnen so ausgefiihrt.

1) %ad 6 Souog xei 1) Emdvule el Ty §loyov gvey yoeel.
Das entspricht deutlich dem zweiten Siindenfall, der eben durch
die &loyog gieig verursacht wurde. Und hier bemerkt jeder
einen Nachklang der platonischen Psychologie, der Dreiteilung
der Seele in Adyog, Svudg und émidvule: die zwei letzten Be-
standteile gehen in die Physis ein, die eben &loyog ist. Der
Mensch steigt als der reine Logos zum Himmel empor . . .
Doch nein:

Prop. 29), denn der #ows ist dem astrologischen Siindenfalle fremd. Doch
dem sei, wie ihm wolle. Daf die Quantitit des v in "PTiws und %Ay
verschieden ist, war fiir die antiken Etymologen selbstverstindlich kein
Hindernis.

1 Auch das ist (wie émxeluevog) ein Terminus, der bei Aristoteles
nicht vorkommt, aber im AnschluB an die aristotelische Terminologie
konsequent entwickelt ist. Da der Reine die Siinden des Fleisches nicht
geiibt hat, waren sie bei ihm (als dndggoter der Dimonen) nur dvwdust
vorhanden, ohne zur évégyste zu werden. Folgerecht heiBen bei den
Kirchenvitern die Geistlichen, denen ihre Funktionen untersagt sind,
avevéoymrot.



Hermes und die Hermetik 329

2) xal obrmg Ooud Aowmov Hve O tig douovieg xai T
oty fdvy (Mond) dldwer iy adiymixny évégysiav xel v
petotixn, xal vi] devrépe (Merkur) wiw pnpeviy TOV xexdv
[06dov] évevégynrov, xai i volry (Venus) wiy émdvuntixny
andrny dvevégpyrov xvs. Offenbar ein Gegenstiick zum ersten
Siindenfall; aber wie ist es mit dem obigen zu vereinigen?!
Wenn die émi9vule bereits an die Physis abgetreten war, — wie
konnte da z. B. die émidvunriny) dmdry fir die Sphire der
Venus zuriickbleiben?

Ich denke, die Betrachtung der #vodog hat uns zweierlei
gelehrt.

Erstens, daB die beiden Siindenfdlle in der Tat gewaltsam
zusammengekittet sind.

Zweitens, daB jener astrologische Siindenfall in der Tat
einer war. Denn nun erst verstchen wir die Worte &eezog
(der Sphirengdtter) wpevedldov (dem Menschen) zfig 0leg
tdfeg . .. xol uetalofov Tig adtdv @Uesws ...; es sind die
siindhaften émidvplar, die sie dem Menschen einimpfen, um
ibn dadurch sich, d. h. der sipcouévy untertan zu machen.
Aber natiirlich konnten sie das nur, wenn er durch ihre Sphiren
durchging: somit muBte zuerst im Menschen der Gedanke auf-
steigen zu dvagofjEor Tty megupéostay THY %¥x%lwv, und dann
die verhingnisvolle Begabung eintreten. — Damit ist der § 3
a. A. versprochene Beweis nachgeliefert. Er lieBe sich noch
reicher gestalten auf Grund des von Reitzenstein beigebrachten
Materials; aber das nichste ist es doch, daf man den Poimandres
aus sich selbst erklirt, — und hier gentigt es auch.

Die saubere Scheidung der zwei Siindenfille hat aber auch
weitere Erkenntnisse zur Folge, denen wir nun niher treten wollen.

6. Der ‘hyletische’ Siindenfall wies uns in der Scheidung
Abyog, Dwvuds, émidvule einen platonischen Zug auf; einen

! Den Widerspruch hat schon Reitzenstein bemerkt (8.52), der
die Teile indessen anders abgrenzt.
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weiteren platonischen Zug bietet die Auffassung, danach der
hyletische Mensch ein Spiegelbild des himmlischen ist. Ist
aber der hyletische Siindenfall platonisch, so liegt es nahe,
ihn mit der von Reitzenstein erkannten, von mir als platonisch
charakterisierten Einlage von der Bovis) #¢0® in Zusammenhang
zu bringen (oben § 2). Und nun fillt auch auf sie ein iiber-
raschendes Licht: Bowis) ©e0d, #rig Aefovoe zov Adyov xai
idotee Tov xadov xdouov Euturiaro — der Logos ist ja (pla-
tonisch, nicht hermetisch) der “Av#owmos mit Abzug der von
der ¥4y stammenden émi§vule und Svudg, und wenn die Bovls)
feod mit Isis als x6ey xdeuov identisch ist, so ist sie auch
mit der gdeig identisch. So erstreckt sich demnach die platoni-
sierende Kinlage viel weiter, als Reitzenstein annahm: ihr ge-
hort auch der ganze hyletische Siindenfall an.

Ebenso ungezwungen verbindet sich der astrologische
Stindenfall mit der Kosmogonie des ‘Hauptberichtes’. Jetzt
konnen wir auf zwei wichtige Fragen die Antwort geben:
warum schafft nicht Nus der Vater die Sphiren, sondern der
Demiurg, und warum auch dieser ohne den Logos? Weil die
Sphiren der Sitz des Bosen sind, mit dem sie den Menschen
anstecken; darum sind sie auch nicht in der Region des Pneumas,
sondern in der Region des Feuers, von wannen die Geister der
Qual stammen (§ 23). — Doch vom Ursprung des Ubels spiiter;
hier soll noch auf einige Einzelheiten hingewiesen werden. Wir
haben in der rein dualistischen Poimandreslehre eine platoni-
sierende und eine peripatetische Auffassung ausgeschieden!; wie
verteilen sich nun auf sie die Termini Nus, Demiurgos,
Logos, dooevddnivs, dvveuis und Evéppsie, wlednrég und
voyrog?

! Die Termini sollen nicht in jhrer ganzen Strenge verstanden werden;
eigentlich wiire es vorsichtiger, von einer idealistisch-dualistischen und
einer realistisch-dualistischen Auffassung zu reden, denen die spiter zu
behandelnde pantheistische entgegengesetzt ist. Ich ziehe das Anschau-
lichere vor.
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Die erstgenannte hermetische Dreifaltigkeit! gehort der
peripatetischen Auffassung an. DaBl der Demiurg aus dem
Timaios stammt, verschligt nichts, da seine Rolle hier eine
andere ist (nicht die Weltseele, sondern das Bise soll er schaffen).
Den Logos kennen wir als stoisch; in der Hermetik ist er in
der ‘peripatetischen’ Auffassung heimisch, wo er im platoni-
sierenden Bericht vorkommt, ist er das Aoyierizdy im Menschen.
Der No®g ist gemeinsam, aber in dem peripatetischen Bericht,
wie bei Aristoteles, als der zeugende Vater, im platonisierenden
als der vonrodg #0Guog.

Die Zweigeschlechtlichkeit mdchte man vom platonisieren-
den Menschen fernhalten, da hier die Weiblichkeit durch die
gv6tg vertreten ist, die die vom "dvdowmog gezeugten Kinder
gebiert. Anders im peripatetischen Bericht, wo iiberhaupt
keine weiblichen Potenzen vorkommen. Wenn dem so ist, so
wird urspriinglich § 16 die Geburt von 7 S6hnen und 7 Téchtern
berichtet haben — wir kommen darauf noch zuriick (unten
§ 32) — und das Schopferwort § 18 sich daran angeschlossen
haben. Das Dazwischenliegende ist dann Konkordanztheologie.

7. Und nun eine Hauptfrage: woher stammt das Bose?
Gehen wir von der peripatetischen Auffassung aus, so miissen
wir sagen: aus dem von den Planetensphiren zusammen-
gehaltenen Kosmos — die Sphéren sind es ja, die den Menschen
mit den Lastern angesteckt haben; dann ist das Gute in Gott
allein. Gehen wir dagegen von der platonisierenden aus, so
stammt es aus der Hyle, die sich dem Menschen vermihlt hat,
d. h. der Erde.

Diese einleuchtende Deduktion gibt uns die Mdglichkeit,
auch iiber den Poimandres hinaus die Spuren unserer zwei
Versionen zu verfolgen.

! Gleichbedeutend § 19 4 modvore (— No@ig) & viis eipccouévng
(= dnutoveyds, vgl. § 9) xel douovias (= Ldyos, vgl. § 10).
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Die zweite Asklepiosschrift (VI) geht vom Satze aus
70 ayadov év oldevl éorwv &l wy év wove e . Der wird
eingehend durchgefiihrt; der Mensch ist nur xere evyxgiety gut,
insofern das geringste Ubel hienieden als gut gilt (§3), und
gar der Kosmos ist ganz schlecht: 6 pdo xé6uos whjooud Zeve
tijg naxieg. So stellt sich denn unser Traktat als die Fortfiihrung
der peripatetischen Poimandreslehre dar. Das ist diejenige,
die — in konsequenter Entwickelung eines aristotelischen Ge-
dankens — die planetaren dwdogotar in ihrer ethischen Wirkung
und somit die Siebenzahl der xaxfer in ihr System auf-
genommen hatte. Wir waren ihr bereits in der peripatetischen
#vodog des Poimandres begegnet, wo sie genau, auch qualitativ,
den sieben Sphiren entsprach (§ 25).

I: 1) adéyrinn ned psrotinn évépysie (Mond); 2) unyews)
16v zoaxdv (Merkur); 3) émdvunzuey éndry (Venus); 4) doyov-
) vmeenoovie (Sonne); 5) dodeog dvéerov (Mars); 6) xexad
dpoguei tod mlovrov (Jupiter); 7) éwedgevov Peddog (Saturn).

II: Anders § 23 vois 0% 1) dworfrorg 2) xai xaxoic 3) xal
movngois 4) xal @dovegols D) xal misovixrvaig 6) xal govever
1) nel Gosfiéer wogowdev e, ©d TuwEd Exyworeas duluovt,
der aus der Region des Feuers stammt.

Hier (VI) ist das Register wieder ein doppeltes; erstens §1:

II: 1) émdvple des Erwerbs (Merkur); 2) idzy (Saturn);
3) mddepog (Jupiter); 4) dduxle (Sommne); 5) Zowg (Venus);
6) dop1j (Mars); 7) &ijhog (Mond)™.

Zweitens § 3.

IV: 09 yao goweel edpe Dlinov (0 dyadd), 1o mavrédev
thpLyuevov 1) naxle, 2) xei wévorg, 3) xai dlyndder, 4) xai

! Hier sind die Beziehungen im Text nicht gegeben; einleuchtend
sind nur 1. 5. 6, die tbrigen etwas bei den Haaren herbeigezogen. Fiir
2 und 7 war das ‘Saligia’-Register maBgebend, wo die invidia dem Mond,
die der idmn verwandte Trigheit dem Saturn zukommt (s. Philol. 64, 21);
fir 3 und 4 der Text: ofire xezirrov airod dory 0dddw o¢ o0 mols-
podijcerar 000t ¢olvydy fotr adtd sig 7o adxnPiver. Die edfvyos des
Helios ist eben die ¢edsjyn, die er bei jeder Syzygie ihres Lichtes beraubt.
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Emdvplasg, B) xei doyaig, 6) xel dmdratg, 1) xel d6Eag dvorfrorg.
Hier ist es das o@pe dopuyuévov, das durchaus an die Sphiiren
zu denken zwingt; darum ist in der alchemistischen Hermetik
die 'O6loidog Ty éepiyuévy das Symbol der Welt (Olympiodor
42 = Berthelot, Alchimistes 95). Aber die qualitative Zuordnung
1st nicht durchgefiihrt; darin — und auch sonst — erinnert
Reg. IV an IL

Der Vollstindigkeit wegen sei noch IX 3 hinzugefiigt:

V: ... 8orig (6 Oclpov) dmeaeeddov Zomepe vijg i0lug
évegyelog TO omdouc, xol xvneey & vois To emagéy, 1) poiyelug,
2) péwvovg, 3) margorvmlng, 4) ispocvilus, b) dosfelag, 6) dyydvas,
7) note xonuvdY xotegopds xal dAde miévre G6o duudvov Eope.

8. Ist somit die Grundauffassung von VI der peripatetische
Dualismus, so sind um so mehr zwei Stellen auszuscheiden,
die einleuchtende Widerspriiche enthalten.

Nachdem némlich § 2 in aller Schiirfe betont worden war,
daf8 der Kosmos als ein wadyrdv (ganz aristotelisch) des dyaddv
bar sei, fihrt Hermes also fort: domep 0% geroveln mdvrov
éotiv v Ti] VAn dedeudvy, olVto xal Tob dyadod. tovrov TOHV
T90mov dyadds 6 xéopog, xada xel wvTOs TWEVTE WOLEl, GOg v
76 wépsl Tob moisiv dyadds elver: év 0% voig dAdog maew
0dx dyadds. wal yde madnrds &6TL el nwnTOS el WodNTOV
wmotyrafs.  Also: der Autor des Traktats hatte in Gott das
lediglich aktive und folglich lediglich gute Prinzip gesehen
(mav pag To yoonyodv ayeddév § 1), im Kosmos das lediglich
passive und folglich lediglich schlechte (mov 0% wddog 0ddxpod
T0 ayeddév §2) — das ist der klare Dualismus. Umgekehrt
behauptet der Autor der Einlage, der Kosmos wire beides
und somit als aktiv gut, als passiv schlecht. Ist nun aber
der Kosmos aktiv, so ist er eben damit gottlich; die Einlage
gibt sich somit als eine pantheistische Korrektur des
dualistischen Traktats zu erkennen (ihnlich im pantheistischen
»Ascleplus“ c. 16; s. u. § 21).
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«

Dieser peripatetisch-dualistische Traktat geht nun bis § 4,
wo er mit einer Danksagung an die Gottheit passend abschlieBt;
was weiter folgt von ai pag doywi 7OV xal@v an, bringt ein
ganz neues Moment herbei: némlich das Motiv der Schénheit.
Auch die Schonheit ist Gott allein eigen, denn das Schéne ist
eins mit dem Guten und gleich diesem dem Kosmos fremd.
So weit erginzt der Fortsetzer den Autor, ohne ihm zu wider-
sprechen; wenn er aber fortfihrt, daB das Schéne und Gute
péon Tob Deod éoriv OAGxAnga, I0ix «vTOD pdvov, olxsiv
aydoieTe fpeomidtaTe, v 7 adtog 6 Sedg d0d 7 adra TOD
deod do& — so widerspricht er der oben behaupteten Impassi-
bilitit Gottes aufs schirfste (§ 1 00d% ... dpuodrjeerer). Und
sieht man genauer zu, so entdeckt man auch den heterogenen
Charakter der Fortsetzung: 70 0% xalov xel dyadév doti dya-
Dov (08> oddév éomt uaralaficdar T &v TP xdoue: {odoE
00y xaddy D! mdvre pdo 1% Opdalud UVmomimvovie cldwid
doti xal G6meg oxntayoaplout. Also: die Dinge der Erscheinung
Spiegel- und Schattenbilder des Seins; das ist dieselbe plato-
nisierende Auffassung, die uns im hyletischen Siindenfall be-
gegnet ist. Ks ist also klar: § 4—6 tragen platonisierend-
dualistische Lehre vor. Und zwar ist hier die Ausscheidung
eine reinliche: weder der Pantheist noch der Platoniker haben
ihre peripatetische Vorlage alteriert.?

Was hat aber die Fortsetzung veranlaBt? Die Frage kann,
denke ich, biindig beantwortet werden. Die Kielg (X), deren
vermittelnden Charakter schon Reitzenstein erkannt hat (S.467),
hatte die Frage nach dem Wesen der Welt vom pantheistischen
Standpunkt ausgehend (§ 10 zig 00Y 6 Vlindg Fedg 8de) also
beantwortet: 6 xalog x66uos, odx fotL 0% dyuddg: VAuxds yeo
xal evwddyrog. Also: der Autor der Kislg billigt die Deduktion

! Diese Ergiinzungen scheinen mir notwendig.

2 Nur vom SchluB des § 3 xe«l 6 mdvrov xdxicrov glaube ich, daB
er vom Autor der Fortsetzung (vgl. § 6) herrtihrt. Zum Gedanken vgl. Kéon
xdopov S.398, 7. W.
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des Autors von VI ,die Welt passiv, folglich nicht gut*, schligt
aber eine Vermittelung vor: ,die Welt nicht gut, aber doch
schon“. Diesen Vermittelungsvorschlag weist nun der auf VI
fuBende, dabei aber doch platonisierende Autor der Fortsetzung
ab: auch nicht schén, denn auch das Schéne kommt nur der
Gottheit zu.

9. Wir sind mit VI fertig und kehren zur leitenden Frage
zuriick: Woher stammt das Ubel? ,Aus dem Kosmos“ ant-
wortet die peripatetische, ,aus der Erde“ die platonisierende
Hermetik; fiir die erste Auffassung war VI ein Zeuge, fiir die
zweite ist es die dritte Asklepiosschrift IX mepi vorjeeng
%ol aledjoewg’  Ihr platonisierender Charakter geht schon
aus den einleitenden Worten hervor: aiedveig poo xai véneig
Oaogay uiv doxovew ZFyew, dti 7 pdv Vi demw, B 0
0v6107ns (wenn der Autor fortfihrt éuol d¢ doxoverv dupdregnt
nvodedar xal i Oiegslodar év dvdodmoig Adye, so ist diese
Ausnahmestellung des Menschen durch seine Doppelnatur
— I § 15 im platonisierenden Siindenfall — bedingt); und so
ist denn auch die Antwort auf die Frage nach der Herkunft

1 Sie gibt sich in den einleitenden Worten als die Fortsetzung eines
Adyos télerog an Asklepios. Als dieser gilt seit Bernays der Asclepius
des Pseudoapulejus (Ges. 4bh. I 341); eben darum nimmt Reitzenstein
an (S.195), daB unser IX ehemals umfassender war, da er in seiner
jetzigen Kiirze neben dem Asclepius nicht gleichberechtigt sei. Ich wiirde
eher umgekehrt schlieBen, zumal folgendes hinzukommt. § 4 verweist
Hermes mit sfmouer auf den friiheren Dialog, d.h. auf den 1dyos zéAstog;
die Stelle ist aber im Asclepius nicht zu finden. Die Hauptsache ist
freilich, daB unser IX und folglich auch der Adyos zéisiog platonisierend-
dualistisch, der Asclepius pantheistisch ist. Nun zitiert Lydus de
mensibus (vgl. Bernays 1. ¢.) ein Bruchstiick aus einem 1dyog réietog des
Hermes, das die Unterwelt nach Plato schildert und im Asclepius gleich-
falls fehlt (IV 32; 149. Mit Unrecht 1aBt Wiinsch Ascl. 28 vergleichen;
dies Kapitel hat nicht die geringste Ahnlichkeit mit dem zitierten Frag-
ment); es ist erlaubt zu vermuten, daB es eben der unsere war. Die
Versetzung der Strafgeister in die Unterwelt stimmt zur Auffassung der
y#j als des Sitzes der xaxic.



336 Th. Zielinski

des Ubels die erwartete: § 4 ww ydo xaxlov dvddds dsiv olxsiv
simopsy &v 19 favrils ywolo odeav ywolov yop adtig % i,
ovy 6 xdopog, b g Eviol wove dpovat fAacpnuodvres (vl §h).
DaB das letztere die Antwort auf die Grundidee von VI ist, hat
schon Reitzenstein erkannt (S.26); mein Zweck war es, die
widersprechenden Meinungen ihrem logischen Zusammenhang
einzureihen.

Auch sonst offenbart IX seine Verwandtschaft mit den
platonisierenden Einlagen des Poimandres. Ich erinnere an die
Einlage I 8 von der Boviy) 9eod, fjtig ... 20v x%exddv xd6uov
éurpjearo xocuomorydeice Oie Tév éxvrijg 6roryslov; hier in IX
haben wir § 6 vom Kosmos: 8opavov tijg tod de0d Pfoviiesng
xel olUtwg dppavomoindév. Kigentiimlich ist § 2 die Auffassung
der Traumbilder als vdyois dvev waiedrioews (dagegen scheint
jemand mit duol d¢ doxel zu polemisieren, doch ist mir die
Stelle unklar).! Echt platonisch ist die Auffassung des von der
Menge verhohnten Philosophen § 4. Ob unser Autor den Poiman-
dres benutzt, ist schwer zu sagen; vor den ausgesprochen peripate-
tischen Partien hat er sich gehiitet, die Befruchtung des mensch-
lichen wotg durch &edg und deluwv (§ 3) geht aber doch auf
das versteckt Peripatetische I 22 f. zurtick, wodurch eine kleine
Inkonsequenz entstanden ist: wenn undsvdg péoovs 7ot xéeuov
x&evod Bvtog dalpovog, Td dwd Tod Feod xeywolodar (?) daluova,
06T vreieeddoov omerge die Samen der Bosen, so begreift man
nicht, wieso der xd6uos nicht schlecht sein kann.

Dagegen macht sich zum SchluB des Gespriches eine andere
pantheistische Auffassung geltend, ohne daB eine reinliche
Scheidung moglich wire; sie beginnt bereits § 5 gegen das
Ende. Gott schafft nur das Gute; aber die %0GuLxY) pogd mengt
wie eine Roulette die g6ttlichen Samen mit dem (aus der Erde
stammenden) Bésen und schafft die Verschiedenheit der Wesen.

* Im folgenden scheint eine Athetese notwendig: xal Sraw dugd-
reoe 7o wéon [riis aloPfoswg] meds éAinle cvugwwijey xzé. Beide Teile
des Menschen sind gemeint.
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Das beriihrt sich mit § 7, wo auch von der xocuuxs) pogd die
Rede ist, und beides ist eine Ausfithrung von I 11 % 0% Todraw
weQLpogd, xadbg Féder & Nodg, & oY xoTtwpeody 6ToLyslow
8die fveyxev Aoy’ xvé. Nun wird der einleuchtende Zusammen-
hang von § 5 und § 7 durch eine Einlage zerrissen, welche
in pantheistischem Sinne die Identitit von ale9y6tg und vénerg
beim Kosmos behauptet: 5 ydo eledn6ig xal vdn6is 700 xé6uov
ule é6tt t¢ mdvre morely xal elg sovrov (sic) dmomoisiv; der
Kosmos ist eben zugleich aktiv und passiv, wihrend Gott (der
hermetische Pantheismus erkennt neben der gottlichen Welt
noch einen iiberweltlichen Gott an) nur aktiv ist. Das wird
wieder § 8 fortgesetzt: mazfo pdv odv &oTiv & Dedg Tov xé6uov,
0 0% xdepog TdV &v TH xboue’ xal O pdv xdeuog vids TOD
Deod xré. Und im néchsten § 9 wird auch fiir Gott die aledy-
6tg mit der véneig identifiziert, und zwar mit einem polemischen
Ausfall gegen gewisse Gegner: 6 0% deog ody GHomesg vloig
06Est (so richtig die Handschriften, vgl. § 4 Zpodeiv) dvaledyrdg
datu (%ol dvdnrog)? vmo yao daeidaipoving Blacpnuover. Und
was ist die oledneis xal véneis Tod Heob? Das ewig Aktive:

1 Hier hat Reitzenstein durch seine Streichungen und Interpolationen
den Zusammenhang zerrissen und den Sinn entstellt; die Richtigkeit der
Uberlieferung wird eben durch IX 5 und 7 erwiesen. Derselbe Gedanke
auch im Adyos iseds (III 8): die einzelnen Planetengdtter schaffen die
einzelnen Pflanzen und Tiere. Das ist die kosmogonische Grundlage der
astrologischen Zoologie und Botanik, vgl. Bouché-Leclercq Astrologie
grecque 317f. Auch in der Kden xdopov finden wir ihn (S. 386, 7 ) in
einer Partie, die schon wegen der Gegeniiberstellung des &mixeigzvos
und Jdmoxsipevoy als peripatetisch anzusehen ist. Ausgefiihrt ist die
Idee der Astrozoologie, -Botanik und -Mineralogie in den hermetischen
Kvgawidsg, s.u. § 80.

? Wohl sicher interpoliert in gedankenloser Parallelisierung von
ale¥nois und véneis; wer hiitte je behauptet, daB Gott &vdnrog sei? Beide
Worter sind freilich doppelsinnig (vgl. Asclepius c. 8); aber hier verlangt
der Sinn die aktive Bedeutung: alsdneiv otx ¥zov. — Ganz anders ist
I 5 6 @65 odv ody favtd vonzds: od yde dAlo 7v dv Tob voovuévov Sg’
éavtod (ob) woeiren (die Erghnzung ist notwendig: denn da er, der
Denkende, vom Gedachten nicht verschieden ist, kann er von sich selber
nicht gedacht werden).

Archiv f. Religionswissenschaft. VIII. 22
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T0 1o wdvve del wmwely. Letzteres wiirde auch Plato zugeben,
nicht aber die Identitit von vdyets und aiedyerg, die seinen
Idealismus aufhebt. Hier sind wir ganz auf dem Boden des
pantheistischen Realismus.

Im letzten Paragraph fordert Hermes den Asklepios auf,
mit eigener v6y6ig seine Rede fortzusetzen, damit sie ihm wahr
erscheine: 6 yap Adéyog o0d! gddver udyor vig dAndelag, 6 OF
voig ueyag 6Tl xal HmO Tod Abyov péyer Twdg 60nyydelg pddvey
&y vijs dAnPeleg. Hier begegnet uns die Herabsetzung des
Logos in der Hermetik, die sich spiter immer stirker durch-
setzt und in der blasphemischen Einlage XV 16 & 1dyog, ovx
Zowg, &otiv & wAavduevog el wAevdv? ihren Hhepunkt findet.

10. So wiire denn die Frage von der Herkunft des Ubels von
zwel Seiten, der platonisch- wie der peripatetisch-dualistischen
beantwortet: dort lautete sie ,aus der Erde¥ hier ,aus dem
Kosmos®. Da uns indessen bei der Untersuchung auch ein

! So schreibe ich; die Handschriften teils pov teils wor. Die Not-
wendigkeit der Anderung leuchtet ein; man sehe sich doch nur den
nichsten Satz an: , Die Vernunft dagegen ist grof und kann, wenn sie
bis zu einem gewissen Punkte vom Logos geleitet wird, die Wahr-
heit erreichen.* Ménard sieht sich denn auch gezwungen, in der Uber-
setzung das pfyer Tiwds auszulassen.

2 Diese Worte durfte daher Reitzenstein 353 nicht als verderbt
ansehen; die Beziehung auf I 18 hat er selbst angemerkt. Von der
whdyn ¥owros ist I 19 die Rede: der polemische Zweck ist somit offen-
kundig. Die Herabsetzung des 1éyo¢ mahm um so mehr zu, je mehr
der ekstatische platonisierende Idealismus und Pantheismus iiber die
niichterne Peripatetik die Herrschaft gewann: die Hauptstellen I 30;
X 5 ex.; 9; XIII 2 (ob auch XV 2 dahin gehért, ist mir noch zweifelhaft.
Es ist die kuriose Stelle, wo sich Asklepios die Ubersetzung seines an-
geblich #gyptischen Originals ins Griechische verbittet: "EAinwes pie
Adyovs Eyover xevodg dmodsifewv fvsoynminods, uel aVrn forly ‘EAljvov
gulosopie, Adyoy Pépos Huels 0% ob Léyors yedusda, dAik povwais
pecrais tadv Foywv. Das ist scheinbar deutlich, auch ohne die Reitzen-
steinschen Interpolationen; aber wenn man XII 13 vergleicht z& y&o
dMe toa Myo ob gefrar, G mdvee; ob, véxwov, &M guri — merkt
man, daB hinter dem Schwindler doch auch der Schalk steckt).
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dritter Standpunkt, der pantheistische, offenbar wurde, so liegt
es nahe, auch nach der pantheistischen Antwort zu fragen.
Wir kommen darauf noch zuriick (§ 21); jetzt soll in der Be-
trachtung der dualistischen Theorie fortgefahren werden.

Die nichste Frage ist nimlich die nach der Uberwindung
des Ubels und des Todes und der Gewinnung der Un-
sterblichkeit. Die Antwort muB sich aus der Betrachtung des
Siindenfalles hier und dort ergeben. Besteht er, nach der
peripatetischen Auffassung, in der Befleckung durch die Sphiren-
geister, so gilt es, die entsprechenden Laster durch die ent-
sprechenden Tugenden zu iiberwinden und die Herrschaft der
sipoouéyy durch eine hohere Macht, den wodg, zu brechen.
Besteht er dagegen, nach der platonisierenden Auffassung, in
dem durch Eros bewirkten Ubergang in die Welt der Er-
scheinung, so gilt es, dem Eros zu entsagen und durch Ab-
totung der wiedrjesig der Erscheinungswelt abzusterben; mit
anderen Worten: die platonisierende Auffassung ist asketisch,
die peripatetische nicht.

Platonisierend ist demnach der SchluB des Poimandres:
die Guten mgd tod magadotver T0 6hpe TG idlp Havite
wvedrrovtar Tog alodraelg sl00tes adTdv 1o évegyrjuara (§ 22);
auch der Adpog als Rede muBl der iomij weichen: éyévero pag 6
Tod 6duarog Vmvog Tijg Pyl vijie, xel 7 xduyvers dpdaludy
alnPuv Boaeig, xal 1) Glomy wov dyxuov Tob dyeded, xal 5
Tod Adyov éxp{9)ogal yevvijuare dyedaw.

Ganz platonisierend ist auch die Predigt VII, in der die
Gedanken der beiden kurzen Predigten des Poimandres I 27 und
28 niher ausgefiihrt werden. Zu beachten ist namentlich die
Forderung der Zerstorung des Leibes, der hier der Mantel der Un-
wissenheit heiBt, der {@v ddvazog, aicdyTindg vexgds. Von Gott

! So ist zu schreiben; das verlangt sowoh! die Antithese (éxpdoed:
yevvijpere), als auch die ganze Situation: fiir den schlafenden Menschen
ist die Zxgopd idyoy unmoglich. Man beachte, wie hier bereits die
Herabsetzung des idyos beginnt.

22%
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heift es entsprechend 0v pdo d6Tiv droverog 0D0% dextdg 000E bgu-
10g dpaduols, dAde veh ol xa@dle. Auch die dunkle Phrase rov
(der Leib ist gemeint) 00 v el uioodvra %l O Gv wiGsi
gdovodvre wird in ihrem ersten Teile durch VI 3 ex. und 6
erklirt, die wir oben (§ 8) als platonisierend erkannt haben;
der Sinn ist: wodurch dein Leib dich (scheinbar) liebt, haBt
er dich (tatsichlich), und wodurch er dich (somit tatsichlich)
haBt, miBgonnt er dir (die Unsterblichkeit) — ni#mlich durch
die sinnliche Lust.! Kurz, der Traktat ist aus einem GuB.
Ihm wollen wir eine peripatetische Betrachtung gegeniiber-
stellen — die erste Asklepiosschrift II. Sie schlieBt sich
eng an die zweite (VI, oben § 8) an; der ganze streng aristo-
telische Hauptteil vom Bewegten und Unbewegten begriindet
den dort in den Kingangsworten ausgesprochenen Gedanken,
daB Gott eine odelx sei mdeng mwviGews %l yevécewmg Eonuog,
meol 0% admiy eravixy évégysiav Eyoven, sowie anderseits der
§ 14 hingeworfene Gedanke, daB Gott nur das dye®dv und nur
er das dya®dv sei, in VI genauer ausgefiihrt wird> Das scheint
alles aus einem GuB zu sein; uns geht aber der zweite Teil
(§ 24 1) an, die Ausfiihrung, daB Gott nur zwei Namen zu-
kommen, dpedév und merije, und besonders der SchluB. Vater
ist er als der Erzeuger der Wesen, maroog pag 7o moieiv. Aud
xol weplory &v vd Plo emovdy) xol ebosfeordey (NB) rois &
poovodely detw 1) mardomole xwl wéyieTov GrVynue %el &GE-
Brud et Grexvov twe & dvdodmov dmwaldapivour. Kai
dlxny ofrog dldwer pevd Ydvavov Tois dalpocwy. 1 0% Tuwele
dorly f0e. Tob dréxvov Puyny &g 6Hu« xovredinaedijvor pijre
Gwdoodg wifre yvveurds @vew Eyov, §mep f6Tt xarnoauivov Hxd
1 Ahnlich im Keevsje (IV 6): kv pf) modrov vd coud cov wesrioys,
& téuvow, ceoewtoy Qikijeor 00 Sdvaear, Phfoas OF ceawtdv voiw feg. ual

tov vodw ¥qov xol tis émieTaiuns pezadijpy.
* Man beachte besonders I114 zé& 8% dAia mdvre (auBer Gott) ywer-

ovd: dotu Tijs ToD dyadob @icews cduc yde sior xel Puyr, Témey odx
Eyovra yoeijcus dvyduevoy o Gyaddy verglichen mit VI 3; das Gute fehlt
dem Menschen, od yap zweel 6due vixdy.
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Tod NAlov.! Towpagodv, & dexiymié, undevi Bvrr dréuve ovv-
1697, tovvavtlov 0% éAénéov Ty Guupogdy, EmLeTdUEVOg
ole adTov uéver Tipwele. Der polemische Charakter ist offenbar;
haben doch die Platonisierenden ihr dem Fleisch feindseliges
Verhalten gerade sbeéfeic genannt. Sind es aber nur die
Asketen unter den Hermetikern, gegen die sich die Polemik
richtet? Oder auch — andere? Ich denke, Psellos wubBte
wohl, was er tat, als er zum ersten voll ausgeschriebenen Satz
sein pAvegle an den Rand schrieb.

So sehen wir denn innerhalb der dualistischen Richtung
selber eine antiasketische Tendenz erstehen; sie wird aber
den Pantheisten gerade recht kommen (§ 21).

11. Ist demnach die Askese der platonisierenden Hermetik
eigen, so werden wir ihr auch die erste (oder, nach Reitzen-
stein, zweite) der Schriften an Tat zuschreiben, den Krater
(IV). Mit dieser Annahme wird der Eingang sofort klar: zov
wdvre wé6uov émolneey O OnuLoveydg od yeeoiv? diie idyp —
dem scheint das gleich folgende tfj 0% «drod Hedijose
dnuroveprieavrog Te: Svre zu widersprechen. Die Losung bringt
die platonisierende Einlage des Poimandres I 8 von der Bowis
deov, firig Aefovea wov Adyov den Kosmos schuf. Dadurch
wird zugleich das Verhiltnis zum Poimandres klar: was dort
persénlich und mythologisch ist, erscheint hier entperstnlicht
und lediglich philosophisch. Trotzdem ist die Darstellung
konfus; der Verfasser scheint sich in den platonischen Idealis-
mus nicht hineingefunden zu haben. So kommt er dazu, die
Welt fiir den Leib der Gottheit, dabei aber fiir nicht wahr-

! Zu dem seltsamen Zusatz erinnert Reitzenstein passend an X 2f.
(8.1987); etwas weiter fiihrt, glaube ich, eine Parallelstelle aus der
niederen Hermetik. Olympiodor 52 (Berthelot 101) &v@ewmoy yde slvai
Pnewy tov dhextovéve o ‘Eopfis xareoadéva dwd rod dilov, zumal es
sich gleichfalls um eine Metempsychose handelt.

* Den polemischen Sinn dieser Wendung lehrt uns die Kdon »dopov
verstehen; unten §18.
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nehmbar zu erkliren; man mochte vodro pdo 6w 10 6dux
énelvov (Goyérvmov), ody cmrdv xvé. vermuten; aber dann
miiBite ein Ausfall angenommen werden. Im folgenden scheint
notwendig ayedos yoo Hv {0d) uéve fuved dved(si)ver TovTo
NOéAnee [xal xocuficar Ty piw], xéouov 0% Fslov 6duarog
xovémeppe Tov Gvdoomov. Hieran schlieBt sich gut der hyle-
tische Stindenfall. Das eigentlich Neue bringt § 3: den Logos
gab Gott allen Menschen, den Nus lief er in einen Krater
filllen und gab ihm einen xfjgvf bei, der den menschlichen
Seelen verkiinden soll: fdnriGov Geevmiy ) Svvepdvy &g Tovrov
10V %QaTijgu, 7 mMeTEVovee STt dvedsvoy (NB.: die dvodog) modg
1OV %oTaméupavre TOV xQuatijon, 7 yveglfover émi vl yéyovas.
Hier erscheint der Nus gleichfalls entpersonlicht, wihrend ihn
I als Poimandres personlich auffaBt; dafiir ist ijhm ein xijové
beigegeben. Es ist doch seltsam: der hermetische Nus ist
urspriinglich, wie wir noch sehen werden (§ 18), Hermes selber,
der arkadische Hirtengott; dann wurde Hermes zum Propheten
euhemerisiert und der géttliche Nus an seine Stelle geschoben
— und sofort entwickelt dieser Nus eine persénliche Hypostase
als den ‘Menschenhirten’, d. h. den alten Hermes. Weiter
wurde der entgdttlichte Nus zu einer sittlichen Potenz — und
sofort tritt ihm ein xfjovE zur Seite, d. h. abermals der alte
Hermes. Naturam expellas —.

Nun scheiden sich die Menschen in zwei Gattungen, je
nachdem sie sich der Taufe des Nus unterziehen oder nicht.
Diese sind den Tieren am nichsten, jene den Gttern: von
jenen gilt das xerapoomjavrss mdvtov v GopaTindy [xei
aoopdrov]' éxl 0 &v xal ubévov emevdover sowie das oben
zitierte Wort, den Leib zu hassen (oben S.340). Hier kommt
denn auch in dem Antagonismus von 6®ge und dedparov

! Die Athetese ist notwendig; in seiner jetzigen Fassung widerspricht
der Satz dem untenstehenden § 6 ex., wonach die Wahl des &sduczov
die des copc ausschlieBt und zur Géttlichkeit fihrt. Die Interpolation
wohl durch § 8 beeinflufit.
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der platonische Idealismus zur Geltung.! Hier fillt auch das
Wort von der dmodéwmerg (§7) als dem Endzweck, wovon
spiter (§ 12). Den Schluf bildet die Charakterisierung Gottes
als der Monas, mit erneutem Hinweis auf die &wodog.

Auch dies Stiick scheint aus einem GuB: jedenfalls gehort
es ganz der platonisierenden Richtung an. Ich mache besonders
aufmerksam auf das Fehlen aller Kennzeichen, die der peripa-
tetischen und pantheistischen Richtung eigentiimlich sind;
nirgends wird mit der Astrologie operiert, auch § 8 nicht, wo
die dgduor d67épv ganz allgemein erwihnt werden; nirgends
wird auch Gott als marijo bezeichnet, sondern nur als é&yadds
oder é&yaddyv. Auch das Betonen der powvds des &sig %ol udvog
diirfte eine polemische Spitze enthalten gegeniiber der herme-
tischen Dreifaltigkeit, die von der peripatetischen Richtung
wenigstens anfangs festgehalten worden ist.

12. Dem Krater fiigen wir den idyog éxdxovpog XIII
an, der gleichfalls die Askese in den Vordergrund stellt, als
das Mittel der Palingenesie. Reitzenstein hat S. 214 ff dies
kostbare und fast einzigartige Stiick eingehend behandelt; doch
ist meine Auffassung eine wesentlich andere.

Wir stehen auf dem Boden des platonischen Idealismus.
Wie ist der Mensch der Erscheinung aus Gott entstanden?
Die Antwort des Hermes — owelgavtog tod Fedrjuatos o
deot — varilert ebenso wie der Eingang des Kraters die Bovi)
#c09 des Poimandres; die Entpersonlichung hat zur Aufgabe
des Geschlechtes gefiihrt — auch zeitlich steht der Krater
zwischen dem Poimandres und unserer Schrift. Dem Tat ist
sie unverstindlich: der Ubergang aus der Welt des Seins in die
Erscheinung ist logisch nicht zu erkliren. Er begreift sie, indem
er durch Gottes Gnade, seinem Vater folgend, den Riickiibergang
aus der Erscheinung in das Sein erlebt. Das ist die Palingenesie.

! Im Vorbeigehen sei auch das aus Platos Politie bekannte «izio
élopévov, Feds éwairiog notiert (§ 8).
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Dal das alles auf platonischen Lehren fuBit, versteht sich
von selbst; doch hat der Autor hier auch ein vorplatonisches
Vorbild gehabt. Wie er jetzt, selbst verklirt, den Vater in
seiner Verklirung erblickt, so erblickt in den ‘Bakchen’! des
Euripides Pentheus den Dionysos in seiner mystischen, nur
fir Eingeweihte wahrnehmbaren Gestalt; die Zxeraeig ist ge-
meinsam. Man vergleiche § b viv b Aotndv, & mdrsg, sig
dpocloy us fvepras. vodV moly dnolewpdsls gosvidy . . . mit
Bakch. 944 aivd 0’ 8ve pedéornras poevow, 94T vog 0% moiv
pofvag ovx elyeg Vyieic, viv 8 Eyaig ofwg 6 0si, 1269 plyvo-
por 08 weg vvovg psvaoradsica Tedv wdoog posvav. Aber die
Worte des Hermetisten zév ... @oev@r haben metrischen
Tonfall und sehen ganz nach einem Zitat aus: sollten sie aus
einer verwandten dionysischen Tragidie, einem Lykurgos
stammen? Dann wiirde auch das offenbare Zitat (§ 3) §9sv
meog Tadte Opddg dvramsiv Hélw-

dAAdroLog
vidg mépuxe ToD (0&) mergiroD Yévovg
eben daraus stammen (Sohn des Lykurgos?).

Ich erinnere ferner an die Herabsetzung des Logos (als
Rede) gegeniiber der eiyy voegd (§ 2), an die Erkenntnis als
avauvnets (§ 2 ex.), an den platonisierenden Gebrauch von
dvveurs (Idee) und évégyeier (Erscheinung)? — lauter plato-
nische resp. platonisierende Ziige. Fremdartig erscheint nur
die seltsame Psychomachie § 7—10: die Dodekas der Laster
durch die Dekas der Tugenden iiberwunden, mit eingestandener
Herleitung der ersteren aus dem Tierkreis: ihres astrologischen

! DaB die , Bakchen“ ein Lieblingsstiick der Philosophen waren,
ist bekannt; ich brauche nur an 498 Adeer ¢’ & delpwv wbrds, Svay iyd
#éw zu erinnern. Wie frith es geschah, zeigt die m. E. deutliche Be-
ziechung bei Plato Phaed. p. 67a &2 xadagebouey &7 adrod (rob chyarog),
fwg v 6 Dedc abrds dmoddoy Tuds.

? Daher denn § 6 wohl ©0 udvoy dvwdus: xal (uf) évegysiq vooi-
pevoy zu schreiben ist. Anders § 11, wo zf rdv Svvdusay voyring évse-
yeie ein beabsichtigtes Oxymoron ist.
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Charakters wegen mochte man sie fiir die peripatetische
Richtung beanspruchen. An eine Einlage ist nicht zu denken
(§ 12 ist der Eingang wieder ganz platonisierend); es ist
philosophischer Synkretismus. DaB Gott wieder als mamjo
erscheint, ist nicht auffillig, da der mystische Sinn des Wortes
aus dem Zusammenhange klar ist: der Wiedergeborene ist eben
deod mals.

Diese Schrift nebst dem Krater und I bildet die Trias
der Poimandres-Schriften: der Krater ist als solcher durch das
Zitat des Zosimos (R. 214'), unser i6yog dméxgvpog durch
§ 15 charakterisiert. Eine vierte, die pevixoi Adyor (XIII 1),
ist uns verloren gegangen!, wird aber auch in der Kilelg (X T)
zitiert, die sich somit als zum selben Zyklus gehorig erweist.
Da wire es nun interessant zu konstatieren, ob sich die
Stetigkeit der platonisierenden Grundauffassung, die den
Koeatijo und den Adyog éméxgupog® mit den platonisierenden
Partien des Poimandres verbindet, auch fiir die Kisfg nach-
weisen 1d8t.

13. Der Anfang freilich enttiuscht uns aufs grausamste.
Nachdem der Verfasser das nun Folgende fiir eine émizousj der
pevizol Adyor erklirt hat, wird der Satz vorangestellt: 6 udv

! Gerade fiir Reitzenstein, der zwischen I und II und somit in un-
mittelbarem AnschluB an den Poimandres den Ausfall eines 1dyosc xado-
Jixog ‘Eouod meds Tdr vermutete, lag es nahe, die Identitit dieses Adyos
xePolixds mit dem yewixds Adyos anzunehmen; aber freilich scheinen die
bei Jamblichos und sonst zitierten I'ewixd einige Biicher umfa8t zu haben.
Wenn nur dieselben gemeint sind!

% Reitzenstein weiB freilich (S. 234) von einer ,,eigentiimlichen Aus-
gestaltung des Pantheismus, welcher, wie ich schon frither erwiihnte, in
unserer Schrift den nicht #gyptischen Dualismus fast ganz verdringt
hat*; fiir diesen wird dann durch ein paar igyptische Hymnenfragmente,
die hochstens durch ihre totale Unshnlichkeit an den A d&mdxgugog
erinnern, igyptischer Ursprung erwiesen. — Ich habe weder die be-
zeichnete Stelle, noch im A. &= eine Spur von Pantheismus finden
konnen.
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ooy Feog xal waryo xai O dyaddv My edmiy s piew,
péllov 0% xal évégystav. Das ist gerade die Auffassung, die
II in aller Schirfe verficht (oben § 10); sie ist fiir die peripa-
tetische Richtung charakteristisch. Das unmittelbar Folgende wird
Reitzenstein hoffentlich textkritisch entwirren; so viel ist klar,
daB Zvéppeia hier (vom idealistischen Standpunkte) inkorrekt
gebraucht wird, sowie dab der Gegensatz 9eiw %ol dvdodmsie
auf den Gegensatz xwyrd %ol dxlvyre zuriickgefiihrt wird,
gleichfalls im Sinne von II. Die folgende Ausfithrung § 2f —
Gottes Energie der Zeugungswille — variiert den SchluB von
IT selbst, die Rolle des Helios ist der dortigen (R. 198%) ganz
analog. Kurz, der ganze Eingang der Kielg (§ 1—4) ist dem II
homogen, der die peripatetische Auffassung rein und aus einem
Grusse enthielt.

Nun aber Tat: &wlfowcas Wudsc, & mdrvsp, 7ijs ayedis
xel neddlotng Séag... Das schlieBt sich gar nicht ans vor-
hergehende an: von einer #éa war ja gar keine Rede, und die
trockenen Risonnements des Einganges konnte selbst der be-
geistertste Hermetiker nicht so iiberschwenglich preisen. Man
lese nur das Folgende (den ganzen SchluB von § 4) durch: man
wird sich iiberzeugen, daB von einer Vision die Rede
war (8¢ts!). Nun erinnere ich an den Eingang von XIII é»
voig I'ewixols . . . aiviyparwdds . . . poucas meol dedrnrog . . .
pducvog pundéve dvvecdor ewdijvar med vig moduyyevedlug.
éuod € Gov Ixérov yevoudvov éni Tijs Tod §povg xatafdocmg
pete: 76 6 duol duadeyPijvar modovpsvov Te oV Tijg madipyeveclug
Abyov padeiv ... Epng, Srav wéllns xéeuov dmallorolotedar
aegadtddvar por. Also: die I'smixol idpor fanden auf einem
Berge statt; beim Abstieg ein weiterer dicfdopog. Diesen Berg
identifiziert Reitzenstein' — es ist dies seine glinzendste Ent-
deckung — mit dem in Arkadien gelegenen, der bei Hermas
wiederkehrt; ,,ob“ wie bei Hermas, ,eine Vision vorausging,

1 8. 83. Nur sagt er ungenau , eine Unterhaltung beim Nieder-
stieg von einem Berge war in einem I'swixds Adyosc berichtet*.
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ist nicht zu sagen“. Ich denke doch: wozu sollte auch Hermes
seinen Sohn auf einen Berg fiihren?!

Also: erst mit den Worten des Tat § 4 f. setzt die Fort-
setzung der I'evixoi Adyot ein; und hier lesen wir fatsichlich
die platonisierende Auffassung in aller Strenge. Ich verweise
namentlich auf § 5 oi dvvdusvor wAdov 11 dgdeaeda vijg Héug?
(die eben die voyrs) Aepmnddv hieB) xaraxoiulfovror modddxig
amd 1ov oduaros &ig v xeAdlevyy Sy (d. h. sie gehen aus
der Erscheinung in die Welt des Seienden ein, entgegengesetzt
dem Ubergang des Menschen im hyletischen Siindenfall), &omeg
Odoavdg =zl Kobvog ol muérsgor modyovor Svrstvprnaciv.
eife xal nueig, ® wmdrep. Elde pdo antwortet Hermes: noch
sind wir aber nicht fihig, das vollendete xdilog zod dyadovs
zu sehen: tére pag adrd e, Brav undiv meol adrov Eyng
simeiv, 7 pog pvd6Lg adrod xal Fele® Giwmi| dori xol xovag-
yie wacdv oY aichfesov. Das weist ganz deutlich auf XIII
voraus: hier erleben ja beide die Palingenesie, und auch die
Bedingung fehlt nicht: XIII 2 Gople vosge: év 6tpjj. Wenn nun
Hermes fortfihrt dvvarov pdo, @ wéxwvov, v Yuyy dmodso-
#ijwer #té. und Tat fragt ©o dmodeodiver wdg Aéyag, & ndrep —
so ist das genau die Frage, die er XIII 1 meint mit wodov-
uévov tov Tijs maliyyevedlug Abyov padeiv. Hier wird die
Antwort eingeleitet? durch den Satz §7¢ dmd wiag Yvyfis vijg

! Es wire auch zu iiberlegen, ob mit dieser Vision nicht geradezu
die Vision des Kraters in IV gemeint ist; wie gut wiirde sich dann das
indjowcag . . . Féag des Tat an die SchluBworte des Hermes in IV an-
schliefen, und sein &odsasFar an die Kratervorstellung! Eine verwandte
Vision wire dann die des Zosimos im Eingang seines alchemistischen
Werkes.

% Zu vergleichen aus dem gleichfalls platonisicrenden Kpetsje das
#rjguype § 4: Pdnticoy cravriw 1) Svvauévn sl Tovroy Tov uguTijec.

® Plasberg konjiziert gut: #4¢. Im folgenden mochte ich schreiben
nechy yho taY coparindy cicdcov e ol wwijceay Emladdusvos
(-Béusvog codd.) érespus.

* Mit Hinweis auf die I'swixol: durch diesen Hinweis wird die

ganze Partie auch iuBerlich fiir die platonisierende Auffassung in An-
spruch genommen.
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T0¥ mavtdg wieer ol Ypvyal slow avrar, b év v mevri xé6ue
xvdtwdovusvar Gomep dmoveveunuevar, wodurch die etwas
dunkle Stelle in der platonisierenden Kosmogonie des Poimandres
(I 8) Bovis; #eob . . . noopomorndeice dix tédV Sevrils ervouyslov
%o pevvnudtoy puydv erliutert wird. Von diesen Seelen gehen
die einen in ein hesseres, die anderen in ein schlechteres Los ein:
der Aufstieg beginnt bei den fomerdideis, die Stufen sind:
Fisch, Tier, Vogel, Mensch, Dimon, worauf die Vergéttlichung
folgt, xai abry Yuyfic N vedetovdry O0dke. Wenn aber die
menschliche Seele schlecht ist, so kehrt sie um und in die
Tierleiber zurtick — das ist ihre Strafe fiir ihre Schlechtig-
keit. Ihre Schlechtigkeit ist aber die Unwissenheit (ganz der
Predigt VII und anderen platonisierenden Stellen entsprechend),
0 yag yvovg uel Gyados xai edeefis xol 7i0n Seiog. Also
wieder das Problem der Apotheose, worauf die nachdrucksvolle
Frage des Tat erfolgt ©lg d¢ &6riw ovrog, & mdrse. Somit
will er abermals den wadipysveelug Adyov erfahren, und wir
erwarten die -Antwort, von der XIII 1 spricht — Zpng, Svav
uéddns xoeuov drallorgioteder magadidévar wor —, aber was
folgt, ist etwas ganz anderes. Zuerst wird die Verachtung der
Dialektik eingeschirft — diese antisokratische Tendenz ist
diesen Platonikern allerdings eigen — dann kommt, durch das
bereits bekannte 6 pao dedg xal marie i TO dyadév ein-
geleitet, die Ausfilhrung, daB die «ledneis gleich der yvdeig
(sollte heiBen v6n6ig) allen Wesen zukomme. Uber das Weitere
sogleich: so viel sieht der Leser schon jetzt, daB der platoni-
sierende Abschnitt der Kislg nur § 4—9 umfaBt, wie denn
nur hier die I'smixol zitiert werden.

Dieser platonisierende Teil der Kislg ist aus einem GubB;
was weiter folgt § 10—25, ist Konkordanztheologie. Der
Redaktor geht, wie im Eingang, von der peripatetischen
Richtung aus, sucht sie aber mit der pantheistischen zu ver-
einigen und danach die platonisierende zu korrigieren. Pan-
theistisch ist die Unifizierung von ele@n6is und véneig (wie im
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Fortgang von IX oben § 9), der dAxds 9sdg, der weder gut
noch schlecht, sondern schon ist (iiber das Verhiltnis der
Stelle zu VI s. oben § 8), die Klimax (§ 12) ,Gott, gut —
Welt, weder gut noch schlecht — Mensch, schlecht”. Eigen-
tiimlich ist die gnostische Verschachtelung edue — avedpe —
Yoy — Adyog — woig!l, welch letzterer einen feurigen Leib
hat und dadurch zum =ipweds dalfuoy werden kann (Versuch
an Poimandres 22 AnschluB zu gewinnen). Und nun kommt
der Hauptbeweis, daB wir uns auf anderem Gebiet befinden als
§ 4—10: im (Gegensatz zur dortigen Seelenwanderungslehre
wird geleugnet, daB die Seele je in Tierleiber eingehen kénne
(§ 19 o000t déurg éariv &lg didyov fdov 6due YPuyny dvdow-
wlvmy xavameseiv' Feod plo vépog ovrog, @uiAdecew Yuyny
avdoonivyy and vig to6avrys VPhesng — ein Widerspruch, den
schon Heeren bemerkt hat. Auf Tats Frage, worin denn die
Strafe des Menschen bestehe — er spielt auf § 8 an, wo eben
die Apotheriose als Strafe aufgefaBt war —, antwortet Hermes,
die ¢6éPsto sei an sich geniigend Strafe. Und nun verwickelt
sich der Vermittler in einen Widerspruch mit sich selbst den
vodg betreffend: § 23 ist der wodg der oberste Gott, der
Einiger der Gotter und Menschen; von ihm heiBt es odzdg
g6t & ayadog dalpov. paxagle Pvyy 1 TovTOV WANEEGTETY,
xoxodaluoy 0% Pvyy 1) tovtov xevf. DaB es letztere geben
kann, ist freilich im Einklang mit I 22 und der Grundidee
des Kraters, widerspricht aber der Verschachtelungspsycho-
logie § 13, wonach der votg auch den schlechten Seelen zu-
kommt, fiir die er zum Strafdimon wird. So muB denn
der Verfasser zweierlei vog unterscheiden, den dyedog und
den vmngewindg, was sehr miBlich ist, da beide im Menschen
gedacht werden. Die Rede gipfelt im stolzen Spruch: der

! Wie Reitzenstein (306¢) gut bemerkt, ist es dieselbe Verschach-
telungspsychologie, die Plotin Enn. IL 9 seinen gnostischen Gegnern
vorwirft. Das wirft auf den ganzen Fortgang der Kieis ein helles Licht:
es ist gnostischer Synkretismus, der hier waltet.
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Gott ein unsterblicher Mensch, der Menseh ein sterb-
licher Gott.

Das ist alles, wie gesagt, Vermittelungstheologie; aber in
§ 4—10 haben wir ein echtes Stiick der platonisierenden
Hermetik wiedergewonnen.

14. Wir miissen zum Adpog dmoxgupog zuriickkehren, und
zwar zum Poimandreszitat § 15: 6 IHowudvdeng, 6 tijg edPeveleg
voig, wAéov wor @Y dyyepoouudvev o mogedwxsv, sldbg Sti
e’ Euevtod dvwvijdopar mdvra vosiv.

Das erinnert an zwei Stellen im hermetischen Korpus:
1) an die Schrift megl 7od xowvod XII, wo es § 8
heiBt (Hermes zu Tat): di0 xai 70D ’Apedot daluovos éyod
firovee: Aépovrog del — xai &l éyyodopmg E0:d0dxnel, mdvv
dv 10 todv dvdodrneov pévos deelifxer ... — Froven
yovv avrod move Aéyovrog, Ot v é6Ti T WdvTe el udlieTe
7 vonre 6oueta; 2) an den SchluB der Schrift Nodg meog
‘Bouijy XI: ravrd 6o éni vogobrov mepavipwrtar, & TOLEWE-
yiere, ta 0% #lle mdvre Ouolwg xave Geavtdy véer wed
0d dwaepevedijey. Und zwar ist unser Zitat XII gegen-
iber polemisch, XI gegeniiber — wie es scheint —
bestitigend.

Ersteres ist ganz unzweideutig; XII hatte sich auf eine
miindliche Tradition des Poimandres' an Hermes berufen —
eine solche gibt es nicht, sagt Hermes in XIII, die Poimandres-
biicher enthalten die ganze Offenbarung. M. a. W.: im Adyog
andxoupog wird XI fiir apokryph — in unserem Sinne —
erklirt. Sehen wir zu, mit welchem Recht.

In XII ist der Ayadds daluwv Quelle der Offenbarung;
und zwar werden von ihm folgende Spriiche zitiert:

! Allerdings wird er hier nur ’Ayafos daipwr genannt, doch hat
das nichts zu sagen: in der Kisis wird X 23 der hochste Nows so genannt,
und 6 rfis adPsvries vods ist nach T1 und XIII 15 eben Poimandres.
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1) xai yoao 6 'A. 9. Todg udv deovg slmey ddavdrovg dv-
Foamovg, tovg 08 dvdodmovg Feovg Fvyrovg (§ 1). Dasselbe
gibt (oben § 13) der Fortgang der Klslg, aber — was wichtig
ist — als original: 0uwd voduyréov doviv simeiv Tov udv &v-
doomov xvé. (§ 25). Und da in derselben Kislg (§ 23) der
vodg als dyadog daluwv bezeichnet wird, so ist kein Zweifel:
unser XII zitiert den Fortgang der Klslg.!

2) & éort o mdvre xoi pdlieTe T voyTe: cduere (§ 8).
Dieser Spruch stelit allerdings nicht in der Kiefg — und eben
ihn bezeichnet der Autor als der miindlichen Mitteilung des
‘A. 0. entnommen. Somit bestitigt auch dies negative Resultat
jenes positive: fiir XII ist die Klelg (oder deren zweiter Teil)
ein heiliges Buch.

3) 6 pap pexdorog edg, 'A. 0., Yoy pdv v edpart Epy
elvar, vovw 0t &v Yuyij, Adpov 0% &v v¢ v (§ 13). Das ist
ziemlich genau dieselbe gnostische Verschachtelung wie in der
Kigts (X 13); daB ein kleiner Gedichtnisfehler untergelaufen
ist (das mwebue ist ausgelassen? und die Reihenfolge von
Aépog und wodg verindert®), ist bei der Unanschaulichkeit.
dieser metaphysischen Kettenbriiche nicht wunderbar. Somit
ist auch hier der Fortgang der Kislg zitiert.

Und nun der Inhalt, den wir nach dem soeben Gresagten
im unmittelbaren AnschluB an die Kislg betrachten diirfen.
In der Tat ist das Wesen des vodg Ausgangspunkt — und es
fehlt auch nicht der Widerspruch, in den sich der Fortsetzer

! DaB der Spruch heraklitisch ist, ebenso wie der folgende
(R. 127), tut nichts zur Sache: der Fortsetzer der Kiels will ihn fiir
original ausgeben, und der Autor von XII zitiert eben die Kieis.

? Dafiir wird es § 18 in etwas anderer Umgebung nachgeholt.
Diese gnostischen Gebilde schwanken bestindig; gleich unten wird
folgende Verschachtelung vorausgesetzt: coue — 28ée — poysj — A6yos —
votg — dedg, und weiter TAn — difo — Yuyh — voig — Peds.

3 Das ist offenbare Fliichtigkeit, die auch den ®eds aus dem
Geleise gebracht hat; er folgert niimlich verkehrt (16yos 02 év = ¥&) vow
vody 8t &y i Fep, Tov O Fedv todrov maréex. Vorausgesetzt wird also
die Verschachtelung sope (— mvstue) — pogi — Aéyos — vods — Fedg.
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der Klelg verwickelte, zwischen dem allgemeinen wodg und
dem der Auserwihlten!. Der letztere wirkt im Menschen der
gUetg entgegen; der unverniinftige Mensch wird vom physischen
vovg dominiert und dem Aidyog entgegen zu Hwvudg und émi-
Bvule gestoBen. Nun stellt Tat die Frage nach der sipcouévy —
und da wird eine friihere, uns verlorene Schrift meol siucouévng
zitiert. Die Antwort ist abermals widerspruchsvoll: 1) der
Schlechte leidet das Verhingte als Strafe fiir die Schlechtig-
keit, der Gute nicht als Strafe, dem Verhiingnis sind aber
alle untertan (§ 6—8), 2) der vodg erhebt die Seinen auch
iiber das Verhiingnis (§ 9). Wie leicht einzusehen, steht dieser
Widerspruch mit dem vorigen im Zusammenhang: ist der
vodg allgemein, so ist es das Verhiingnis auch; wird der vovg
nur Auserwihlten zuteil, so kann er diese auch iiber das Ver-
hingnis erheben. Die erste Anschauung beriihrt sich mit der
pantheistischen, die zweite mit der platonisierenden Auffassung.
Von § 10 an wird die platonisierende Auffassung verlassen.
Aus dem Zusammenhang des vodg mit den tierischen Trieben
folgert Tat mit Recht, daB der »otg ein nddog ist; Hermes
gibt es zu, indem er sophistisch wmdfog aktiv faBt und der
&végyere gleichsetzt. Mit § 12 wird wieder vodg mit idyos
allen Menschen, aber nur diesen, zugesprochen — das wire
die peripatetische Auffassung, zu der indes der stoische moogo-
oixdg A6yog hinzukommt; die Tiere haben statt des Aéyog die
povd. In § 13 wird plotzlich (mit doxsi 0€ pot) auch dieser
Boden verlassen, nach einem Wirrwarr von Verschachtelungen
sind wir im Pantheismus drin. Die Welt ist gottlich, alle

1§ 2 év 08 voic GAdyors fdots 6 wods 4 gbois feziy (= Instinkt;
erklirt im hermetischen Fragment bei Stob. I 284,18 W.). 8xov yde wvys
éxsl xol woig fomw, domee Gmov foy éxsi ual Yoy demy (also: gemiB
der Verschachtelung (w7 — vy} — woiig haben die Tiere den wodg).
v 0% toig GAdyoig Loois 1) VYvyn fwij fere wevi) rod vod (matiirlich kann
gemiB der spiteren Verschachtelung capa — vy — Adyos — vodg das
dloyoy keinen wodg haben). Im folgenden diirfte zu schreiben sein Zgyd-
tetaw yip (6 voidig) adrig (vés Pvyds) sis 7o (&)idioy dyaddv.
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Wesen haben an der Unsterblichkeit teil dux zov vodw (§ 18),
Gott ist im All und aus dem All zu erkennen.

An diese Ideen schlieBt sich, um das im Vorbeigehen zu
erwihnen, auch der Traktat V an, der jetzt ungeschickt an
den Krater angekniipft ist!; er ist in seinem Hauptteil § 3 f.
eine Ausfiihrung von XII 21, und sein SchluB ©¥ing pév peo
T0 lemroucpfoTatov dro xvé. ist eine wortliche Wiederholung
von XII 14. Seine pantheistische Tendenz ist offenbar (vgl.
bes. § 9).

So hitten wir denn abermals eine Gruppe von hermetischen
Traktaten herausgeschilt: X (Fortgang), XII, V und der ver-
lorene weoi eipoguévng. Quelle der Offenbarung ist hier der
als 'dyados dafpov bezeichnete Novg; die Richtung ein
gnostischer Synkretismus mit vorwiegend pantheistischer
Tendenz.

15. Diese Richtung nun ist es, die in der Poimandres-
gruppe als apokryph bezeichnet ist: die Beziehung von XIII 15
auf XII 8 ist unverkennbar. Aber ebenso unverkennbar ist die
Bezugnahme in XI 22 und XIII 15; wie steht es nun mit dem
Traktat XI, Nodg mwods ‘Eouiv?

Die Antwort wird man beim fliichtigsten Lesen nicht
verfehlen: es ist derselbe gnostische Pantheismus, wie in
der Kielg 10 ff, XII und V; aber — und das ist das Neue —
die Darlegung ist straffer, vor Widerspriichen hat sich der Ver-
fasser gehiitet, kurz, wir haben eine geordnetere Wiederaufnahme
der hauptsichlich in XII behandelten Probleme. Alles ist in
eine groBe kosmogonische Verschachtelung eingeschlossen #edg —
aidy — xbeuog — yedvog — ypéveerg?; um sich von der Wand-

! Nur soll man das Ungeschick nicht gréBer machen, indem man
mit Ficinus 7o? xgeirzovos Fe0d évduarosmitpraestantiorisdeinominis
tbersetzt: Gott ist mawrdg évduaros nesirzww (§ 10). Derselbe Gedanke
im pantheistischen Asclepius (c. 20) — was somit stimmt.

* Dieselbe auch im pantheistischen 4sclepius c. 31 f.: deus —
aeternitas — mundus — coeleste tempus (= zedvog) — terrenum tempus

Archiv f. Religionswissenschaft. VIII. 23
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lung zu iiberzeugen, braucht man bloB die Elemente Gottes
in XIT 21 (uéon é6ti Deot o) nal adovaele xel mvedue xol
avdyxny xol wEOVOLx xal QUGLE xel Pvyy) #el vods xel TovTwY
wdvrov 1 Owepovr) mit der spitzfindigen Gliederung XI 2 zu
vergleichen’. Auch die psychologische Verschachtelung XII 14
vAn—deds findet man hier § 4 wieder, durch den widv zu-
sammengehalten, sowie § 5 aus XII 21 die Trias dvdyxy, mwod-
voie, @v6is. Von der peripatetischen Auffassung Gottes als
des éxlfvyrov sind wir sehr weit entfernt: Gott ist die stete
Bewegung (§ 5)?, alles lebt, alles ist Gottes voll, und alles ist
von Gott. Der Tod ist Auflésung (= XII 16). Neu ist die
anthropologische Verschachtelung &eds — aidy — xdouos —
filvog — dvdoomos (§ 15). Der Gedanke, daB die Allgegen-
wart des Gedankens die Allgegenwart Gottes versinnbildlicht
(§ 19, kommt auch sonst vor), wird zu einer interessanten Um-
wandlung der Palingenesie in XIII 11 verwertet: der Mensch
versetzt sich in das All, um Gott zu fiilhlen — eine geradezu
rationalistische Umdeutung der Ekstase in XIII. Der Schlufl
ist eine Epitome von V = XII 21.

Wenn demnach unser Traktat XI einerseits die gnostisch-
pantheistische Gruppe, die XIII fiir apokryph erklirt hatte,

(= yévsaig; sonst genitura). Das ist zugleich ein Kommentar zu unserer
Stelle. Letzte Quelle ist der T¥mdus 87 C mit seiner Proportion dedg:
aldy = xdopog: yobvos.

! Allerdings ist der Eingang verdorben: to# 8¢ Teod demeo odolx
£ozl [v0 dyaddy, vd xaldv, 4 sddarpovic] 1) copic, ot ¢ aldvos 7 ravréryg
xté. Die eingeklammerten Worte stammen aus § 8, wo der Nowg auf
die Frage 7 0t zob Fe0 copie zis dori antwortet 70 dyaddy xod 76 xcddw
xord 7 ebdoupovie wel 1§ midca deery) (hier eine Liicke). — &omep odole
wegen XII 1, vgl. VI 4.

% Anders der Asclepius c. 31 (deus ergo stabilis), doch ist der Wider-
gpruch nur scheinbar. Es kam dem Pantheisten nur darauf an, Gott
und dem Kosmos dasselbe Priidikat beizulegen; wihrend daher unser
Autor Gott wie der Welt die Bewegung zuschrieb, beweist der Asclepius
umgekehrt, daB der Welt infolge der ewigen Wiederkehr gewissermaBen
die Stabilitit zukommt; auch gibt er unbedenklich zu, daB auch Gottes
Stabilitat eigentlich eine immobilis agitatio ist.
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umarbeitet, anderseits aber auch XIII verwertet, so begreifen
wir die SchluBworte von XI — zadrd 6or éxi rosovrov mepa-
véQoTar, & TELGuEyLeTE" T 08 HAde mdvTe Odpolwg xuTe GEavTOV
vder xel o0 Oiepevodrjey — vollkommen: sie wiederholen
nachdriicklich am Schluf die Worte der Poimandres-
schrift, um dadurch der Poimandresgemeinde die
neueste, gnostisch-pantheistische Umformung der Her-
metik zu empfehlen.

Zum Rest kann ich mich kurz fassen. Der Traktat VIII
fithrt den Gedanken der pantheistischen Gruppe aus, daf der
Tod nur Aufldsung sei: das Gmostische tritt zuriick, Gott das
erste {@ov, der Kosmos das zweite, der Mensch das dritte?,
durch die oi69noig mit dem zweiten, durch den vovg mit dem
ersten im Zusammenhang. Der Schluf ist ganz besonders mit
XII 16 zu vergleichen. Die Frage nach der Unsterblichkeit
der Seele wird umgangen.? — Noch schiirfer hilt der 16yo0g
icodg III hierin den materialistischen Standpunkt ein: guostisch
ist nur der Anfang (06fe ... doytj . .. oy, wo das erste oy
offenbar principium, das zweite principatus® bedeutet). Alles
trigt die Keime der didAveis und dvevémers in sich.

Von wesentlich anderer Art ist der Brief an Asklepios
XIV: aus ihm ist deutlich, wie die Frage nach der Ein-
heit des Schopfers mit der Frage nach dem Ursprung des
Ubels zusammenhiingt. Mit voller Entschiedenheit wird der
Dualismus der im Schépfen vereinigten Faktoren des moidv
und motovuevog behauptet; alle vermittelnden Meinungen, die
ein drittes Glied einschieben — also nicht nur die Gnostiker
mit ihrem Aioﬁ, sondern auch Poimandres mit seinem wodg
Onuiovgyds — werden abgelehnt. Und nun wird auf die

! Ebenso der Asclepius; s.u. § 21.

* Auch das in Ubereinstimmung mit einem Teil des Asclepius,
C. 4 ex.

S Goyiy vo Psiow ... nel dwavéweig, erklirt durch § 4 deyeron adrdy
uzé.; dies falsch iibersetzt von Ficinus (éncipit), besser von Ménard (sont

réglées). Uber principatus s. Ascl. c. 32.
28 %
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Schwierigkeit hingewiesen, die zur Annahme eines Mittelgliedes
gefiihrt hatte: ist Gott Schopfer des Alls, so ist er auch Schopfer
des Bosen — darf man das annehmen (§ 7£)? Antwort: das
Bise ist “von selbst’ entstanden, wie der Griinspan am Kupfer
und der Schmutz am Korper. Mit dieser naiven Losung steht
der Traktat vereinzelt da.

16. Wir gehen zur Kéo7n x66uov iiber und beginnen mit
der Erklirung des Namens. Ist ‘Jungfrau der Welt” oder
‘Pupille der Welt’ gemeint? Reitzenstein entscheidet sich fiirs
letztere; ich glaube, das erstere besser begriinden zu konnen.
Auszugehen ist, wie Reitzenstein verlangt, von der zweiten Ein-
leitung (S. 394, 25 ff. Wachsm.) ... d¢wplog (die Lehre vom
All), 7g 6 piv moondrwe Kauigis Frvyev émoxodeag magd
‘Eguo®d 7od mdvrav Egyov vnopvnuatoygdpov, {éyd 0t) mega
Tod wdvtov moopsveeripov Kewfjpswog, 6mdt’ Eud: xal T
tedelo pélave éviumeesv. Die letzteren Worte haben eine
Parallelstelle, aber noch keine Erklirung gefunden im Zauber-
papyrus (8. 139) ... Te, 7] vveydoneey (= evvepévero) &
‘Ayeddg deluywv Bacilebov év © vedslp uéloave; was ist es fir
ein télstov wélav, worin Kmeph = Agathodaimon herrscht,
und womit er in der Liebesvereinigung Isis ‘beehrt’ hat?

Mit Recht vergleicht Reitzenstein den Brief der Isis an
Horus (Berthelot, alchimistes 28 ff.); dort heiBt es, Isis sei nach
Hormanuthi gezogen, um dort die lsgpa téyvy Aiyvariov, d. h.
die Chemie, zu erlernen. Dort stieg ein Engel' zu ihr herab,

! @y v o modre orsgeducti; das ist nach der hermetischen
Bedeutung des Wortes (Stob. I 463, 12 Wachsm.) = ¢dvn. Somit stammt
der erste Engel aus der Zone des Mondes. Er offenbart sich als un-
wissend und verweist Isis auf zodrov peifova &yyeloy, der somit aus der
zweiten Zone stammt. Das ist aber die Zone des Hermes. So st sich
das seltsame Ritsel, und die Gleichung Amnael — Hermes ist auch von
hier aus gesichert. — Was die Deutung des Namens anlangt, so konnte
man vermuten, daB er griechisch-hebriisch ist (wie ’4yadoni bei R. 189
und im Apvaijl ein Hermes xgiopdgos steckt. Doch macht mich mein
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um rijg weog dud ulksws xowwviev moifiGar. Sie verweigerte
es 1hm, muvddvesdar Bovioudvy v Tob yove0D %l doyvgov
xotocxevijy; er konnte ihr damit nicht diemen Owe zov oY
pvetyolov vmwegPolijv, verwies sie aber an einen oberen Engel
Amnael. Der kam auch am Mittag des folgenden Tages, von
der gleichen Glut ergriffen; sie stellte an ihn dieselbe Frage
und gab sich nicht eher hin, als bis er ihr die Mysterien
kundtat.
Ist nun, wie auch Reitzenstein zugibt, Amnael = Kmeph
(Kamephis) = Agathodaimon?, so ergibt sich der Parallelismus
Amnael beehrt die Isis fiir ihre Liebeshuld mit der Chemie
(alchem. Traktat),
Agathodaimon — Kmeph beehrt die Isis fiir ihre Liebes-
huld mit dem zélewov pélav (Kogn xdeuov)
und ebendamit die Auflésung: das rélerov pédav ist die Chemie.
Und da ygnule in der Tat “das Schwarze’ bedeutet’ und als
eine mystische Kunst ein véisiov uédaw ist, so diirfte das Rétsel
gelost sein. Die Worte der Kdgn xdouov bedeuten somit:
»diese Offenbarungen iiber das All gab mir Kmeph zu der

Kollege Prof. P. Kokowzew auf die zwei, bei M. Schwab (Vocabulaire de
Vangélologie &’ aprés les manuscrits hébreux de la Bibliothéque Nationale,
Paris 1897) notierten kabbalistischen Engelsnamen aufmerksam: Ama-
niel ,,fidélité de Dieu“, Nom de la constellation des Poissons, und
Eminiel ,,Dieu est véridique* Dominateur du feu et des flammes (S. 62).

! In dem von Reitzenstein 20 behandelten Zauberhymnus an Hermes
werden auch dessen fogfooind évdpore erwihnt, nimlich Pharnathas,
Barachel, Chtha (der zweite entschieden hebriisch: Hiob 32, 2 u. 6, als
Engelsname auf einer Terrakotte des Musée Dialafoye im Louvre, vgl.
Schwab S.88, als Barachiel ,,Céhi de Dieu* un préposé a la plandte
Jupiter, Schwab S. 89, und sonst vielfach in den kabbalistischen Texten
— nach desselben Prof. Kokowzew giitiger Mitteilung), und auBerdem
sein dindiwdy Svopx von der Stele in Chmunu. Vermutlich ist auch
Amnael ein Peofooixdy Svouc, Kmeph-Kamephis das dAnduwiv dvopw
des Agathodaimon = Hermes.

* DaB diese Bedeutung den Griechen bekannt war, lehrt Plut. de
Iside et Os. 33: iy Alyvaroy v voig pdiiora pehdyysiov odoay ... ynuicy
xecdodor.
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gleichen Zeit, als er mich auch mit den Offenbarungen iiber
die Chemie beehrte.”

Die Richtigkeit dieser Auffassung wird uns durch folgende
Stelle aus Zosimos bestitigt, die uns Georgios Synkellos auf-
bewahrt hat (I S.23 Dind.; vgl. Berthelot, origines de 1’alchimie
9): @dexovew ol lsgal poapal fror Btflor, St Z6te T daruo-
vov pévog, 0 yefirar pvvukl duvnuéveves 0% xal ‘Eouis év
Tolg QUG0S . . . ToDTo 0Dy Epaday ol doyaial xal Felow yougal,
Ote dyyedol Twweg medvuneay 1@V pvverndv xel xovelddvres
80l0atay adrig mdvie o Tig @Ueewg doyw, GV ydow, guel,
LPOGXQPOVGavTEg, EEm TOD 0VQuvod Euswav ... 8 adTdV Pdo-
#0v6y ol edral poapal xel Tovg plyavvag yeysvijedor. Eetw
0y adrédv 1 medty magddosis Xnued (al Xnud) megi vovTew
OV Tegvdy dxdleee 0% tadtny v PBlflov Xnued, Fvda xai 1
TEygvy ynuele xolsital.

Wenn demnach die Deutung des rélsiov upélav auf die
gnule keinem Zweifel unterworfen ist, so fragt es sich doch,
was der Name Kdon xd6uov bedeutet, d. h. inwiefern Isis, die
Spenderin der Offenbarung in dem so benannten Buche, ‘die
Jungfrau des Kosmos’ ist. Es ist abermals eine Stelle des
Zosimos, die uns weiter fiihrt (III 34 — Berthelot, alchimistes
206): v0owoyvgov wie mvol xpavodvreg xal mvebue mveduate
evvdipavteg, va dsopcicopey Ty puyadodaluove x6Qnv
Owe yerodv.! Es ist dieselbe Phantasie, die sich bis auf Goethe
(Wahrh. u. Dicht. VIIT) verfolgen 148t mit seinen Triumen, ,die
jungfriuliche Erde in den Mutterstand iibergehen zu sehen“.
Thm war der ,Kieselsaft“ diese Jungfrau; hier ist es das Queck-
silber. Sie mul den Geist in sich aufnehmen; dadurch wird
sie gefesselt, d.h. fest (Quecksilberoxyd ist fest) und fihig, die
iibrigen Metalle zu ,,gebiren® (iiber diesen Wahn s. Berthelot,

! Cf. p. 276 wop@évos mvoipsvxrog. Die Beziehung dieses Rezeptes
zur Kden wdopov wird durch die Fortsetzung des Isisberichtes sicher-
gestellt: das Rezept, das sie ihrem Sohn als erste Offenbarung des
Amnael anvertraut, betrifft eben die Fesselung des Quecksilbers (S. 31).
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Introduction 258). Vor der Entdeckung des Quecksilbers muB
eine andere Substanz die Kdon gewesen sein; das Streben der
Alchemisten ging dahin, die ,Jungfrau® durch den ,Geist“ zu
befruchten, daB sie das Gold gebire. Und da war die Spenderin
der Offenbarung, Isis, ihnen die prototypische Jungfrau, die
pJdungfrau der Welt“.

17. Die ‘Jungfraun’ in der Tat? Mutter des Horus und
dabei Jungfrau? — Ich denke, es ist wenig angebracht, im
Reiche des télsiov pélew solche Fragen zu stellen!; trotzdem
liBt sich diese, wenn mich nicht alles tiuscht, befriedigend
beantworten.

Mit vollem Recht hat Reitzenstein die Behauptung auf-
gestellt, der Schopfungsbericht der Kdon xdouov sei ,aus zwei
dlteren Fassungen kontaminiert“?; sie herauszuschilen hat er
unterlassen. Ich mo6chte einiges dazu beisteuern. Nach der
einen Fassung hat Hermes, der Schopfungsgott, den Bericht
dariiber teils seinem Sohne Tat in seinem Erdenwallen hinter-

! Zu erinnern ist indes, daB die griechische Gleichsetzung der
Isis mit Jo, der fovxéews mapdévos, dazu fiihren muBte: hier ist fiir Osiris
als Gatten kein Platz. Vgl auch den Bericht des Epiphanios (III S. 483
Dind.) tber das gnostische Fest in Alexandria, das die Geburt des Aion
durch die Kore (=1Isis nach Rosch, s. Drexler bei Roscher Myth. Lex.
II 427) betraf,

2 Ich habe schon oben iiber die verworrene Darstellung bei Reitzen-
stein Klage gefiihrt: hier ein Beispiel. S.186 konstatiert er das frag-
liche Faktum und ihm entsprechend das Vorhandensein von zwei Ein-
leitungen, dann geht es also weiter: ,,Als Lehrer der Isis erscheint zu-
néichst Hermes* — also, muB man denken, ist das der erste Bericht.
Auf derselben Seite heiBt es weiter: ,,Daneben steht unvermittelt ein
zweiter . . . Bericht, nach welchem Hermes ...*“ — also ist das der
zweite Bericht, glaubt der Leser. Doch nein: S.187 ,,in vollem Gegen-
satze dazu steht in der Mitte der Schopfungsgeschichte eine neue Ein-
leitung . ..“ Bei so unklarer Darstellung darf man auch an den Leser
keine groBen Forderungen stellen. Ich muB gestehen, mir ist selten die
Lektiire eines Buches so schwer gefallen, wie dieses oxdrog xcTo@sods
oxoluiog fomergauévor. Sollte mir daher einiges entgangen sein, so trage
ich keine Schuld daran.
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lassen, teils in Biichern niedergelegt, die er wiyelov t&v ‘Oalgidog
xovplov verbarg (S.387, 11 W.); dort hat sie Isis dann ge-
funden.! Dadurch ist Osiris als Weltheiland angedeutet; dieser
Fassung gehort somit die Welterlosung durch Osiris (S.402,27 ff)
an. — Granz anders ist die Kamephis-Einleitung, die wiederum
mit dem alchemistischen Amnael-Bericht zusammenhiingt. Daran,
daB hier Kamephis bald als Schiiler des Hermes, bald als #ltester
Gott erscheint (R. 137), wollen wir uns nicht stoBen: wenn
einmal fiir Hermes sein dindwov Supe Kamephis genommen
wurde, muBte dieser zu seinem Scuiiler werden, tm seine
Offenbarungen als hermetisch zu legitimieren; mit Tat-Thot ist
es ganz dhnlich. — Nun wohl: dieser Kamephis- Amnael hat
der Isis bei der Liebesvereinigung auch das réleiov pélav
offenbart. Wenn er ihr nun sagt, sie soll das Mysterium
niemandem anvertrauen &l w1y wdvov wéxve xai @lie yvyelo
(eher @.x. pv.), tve 7 adrdg 60 xel 60 7<s)> abrds, so 1dBt
das nur eine Deutung zu: er meint eben das Kind, das ihrer
Liebesvereinigung entsprieBen soll. So ist also Isis die echte
Kdgn; man vergleiche Aigeus: Aithra: Theseus u. & TUnd da
fiir Osiris somit kein Platz ist, so werden wir der Kamephis-
Einleitung ‘diejenige Version zuschreiben diirfen, in der — ent-
sprechend der iibrigen Hermetik — das Heil von jeder einzelnen
Seele errungen wird.

! Daraus allein wiirde ich jedoch nicht auf zwei Berichte schlieBen;
mit den Offenbarungen an Tat muBte der Autor der Kden xdouov rechnen:
wenn er fiir seine Offenbarungen einen selbstindigen Wert beanspruchen
wollte, so konnte er das nur mit Hilfe der Annahme tun, Hermes habe
seinem Sohne nicht alles offenbart — seiner groBen Jugend wegen. Die-
gelbe Fiktion hatte schon der Verfasser des Asklepiosbriefes verwendet
(XIV 1), um fiir die asklepieische Hermetik selbstindigen Wert zu er-
weisen; da der Verfasser der Kden xdouov den Asklepios als Schiiler
des Hermes erwihnt, so erweist sich die Isishermetik als die dritte
Schicht, oder vielmehr die vierte: denn schon innerhalb der Tathermetik
war uns in der Gestalt der Agathodaimonlehre eine apokryphe Schicht
vorgekommen (XII). Vielleicht aber auch die fiinfte, denn es gab auch
eine Ammonhermetik. Das entwirre mal einer.
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So haben denn die beiden Versionen verschiedene Zwecke
gehabt: die Kamephisversion sollte die Isis an das hermetische
Pantheon angliedern, die Osirisversion dagegen die Hermetik
in die Isislehre hiniiberleiten. Die erste stammt von einem
Hermesglaubigen, die zweite von einem Isisverehrer.

18. Wir haben es nur mit der ersten Version zu tun.

Im Anfang waren zwei, der émixefusvog und 7o Omwoxslpeve ',
ersterer mit allen Eigenschaften begabt, letzteres 6de und leer.
Da stohnte das Untere nach der Vollendung des Oberen? —
der sanften Helle des nichtlichen Himmels, der ewigen Ordnung
ihrer Lichter; davon wurde auch das Obere von Furcht ergriffen,
es begann ein langes, erfolgloses gegenseitiges Suchen, bis der
hochste Gott sich zu offenbaren beschloB. Zunichst goB er
das Licht seiner Brust auf die iibrigen Gotter aus, bei ihnen
das Verlangen zu erwecken, ihn zu finden ...

Hier ist die Kommissur. Wer den Satz liest dve 0 &xouver
abtdv §otig 6Tl Onideal, Eowtag dvedovaluce Feoig xal adyrjv,
s elyev v evéovorg, mhslove Tais TovTov éyuglearo davolamig,
e modrov uiv fyrelv dehjowow, slre Emdvwisocw edgeiv,
elta xal xoropddeor Ovvndder —, der wird sich an deolg
stoBen. Es sind ja die Menschen® denen Gott sich dadurch

! Der Anfang S. 385, 16 —386, 9 ist dadurch etwas in Verwirrung
geraten, daB die SchluBfolgerungen, die die Superioritit des mixetuevos
erweisen, in die Darstellung mit verwoben sind. — Von hier aus ist
tibrigens auch' VIII 8 et 8sov 7w 7ijs HAns dmoxeipevoy (codd. dmwoxsiusvor)
b’ abrdy, to waEv 6 worne ewpoartomorjoas xzé. zZu emendieren und zu
begreifen. Vgl. auch I 13 tod émixeipévov érml 7ov wveds in der peripateti-
schen Fassung. — Das dmwoxsipevor als Hyle ist aus Aristoteles bekannt;
fiir den Fortsetzer lag es nahe, dementsprechend Gott antithetisch als
den Zminsipsvog zu fassen.

* Dadurch erklirt sich I 4 in der peripatetischen Fassung xei ziwe
Nzov é&morshodoey dvexhdinrov yoddn.

* Danach hitte der Satz urspriinglich gelautet: évedovsiacer
&v®odmors. Und das ist auch die rhythmisch echte Fassung (L 1%), wie
die ibrigen Satzschliisse fori SmAdoor (V 1), slyev & oréovors (V 1),
éycolsaro dwavolons (L 1'%), fnusiv delijswc (V 1), émdvmijoncy shoeiy
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offenbart, daB er sein Licht ihnen in die Seelen scheinen liBt,
auf die er dadurch die Mithe des Suchens, den Lohn des Er-
kennens und die Kraft des erkenntnisgemifien Wandels iiber-
trigt. Wenn wir nun weiter lesen von Hermes als von einer
Yoy evumddeiay Eyovee tois odoavod pvernplolg, so ist auch
hieraus klar, daB vom Propheten, nicht vom Gott Hermes die
Rede ist. Dazu stimmt das Folgende: er erkannte das Wesen
des Alls und hatte die Kraft, seine Erkenntnis teils in geheimnis-
vollen Biichern, teils in miindlicher Belehrung seines Sohnes
Tat niederzulegen; dann stieg er zum Himmel empor. Die
Biicher findet dann Isis wAnelov rév ‘Oclgidog xovplov und
damit die vollendete Offenbarung. So wird die Isislehre an die
platonisierende Fassung der Hermetik angekniipft — und das
Gtanze ist die uns nicht angehende, die Osirisversion. Wenn
wir nun sehen, wie der Autor der Kdon xd6uov auf den aus-
geschriebenen Satz die Fortsetzung folgen 148t zodro o év, &
réxvov dEtodavuactov Qgs, odx dv émi dvyrilg 6mopds dyeydve
000% yao Tv o0vdémw, Yuyiis 0% u1é., so erkennen wir darin
leicht die Rechtfertigung des Korrektors, der dv@odmorg in
deoig gelindert hatte. Er tat es, weil er die Osirisversion mit
der anderen, also der Kamephisversion, kontaminieren wollte;
wir werden sie demnach ausscheiden und in dem Umstand,
daB sie an die platonisierende Hermetik ankniipft, wihrend der
Kamephisbericht sich an die peripatetische hilt (s. oben), eine
Bestitigung mehr erblicken.

19. Die Kamephisversion wird 388,6 f. fortgesetzt. Hermes
kommt einstweilen nicht vor; doch beweist seine Berufung
S. 393,3 ff, wo der oberste Gott ihn als & puyiig duiis pvy)
xod vovg icgoD éuod vod anredet, daB seine erste Nennung
durch die Einlage der Osirisversion in Wegfall gekommen ist.

(L 8Y, xaropddcer dvwnddct (V1) beweisen; Zvefovcines Fsois ist ganz
unrhythmisch. Vgl. mein Klauselgesetz (Leipzig 1904); das einzelne kann
hier nicht untersucht werden,
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Die Planetengotter bitten den obersten Gott, die Leere des
Alls zu ‘schmiicken’. Da lichelt Gott — es entsteht die
Physis; diese verbindet sich dem Ponos und gebiert die Heuresis,
der Gott die Herrschaft iiber das bereits Geschaffene schenkt.
Nun sorgt er zunichst fiir die Bevilkerung des Himmels: er
tut es, indem er die Seelen schafft?, oder vielmehr ‘kohobiert’.
In der Tat geht diese seltsame Seelenschdpfung auf rein chemi-
schem Wege vor sich, wodurch die Verwandtschaft dieser
ganzen Version mit dem alchemistischen Amnael-Bericht tiber
allen Zweifel erhoben wird. Der Seelenstoff besteht aus dem
gottlichen Pneuma und dem wvosgdv mdp — eine Zusammen-
stellung, die uns schon I 9 begegnet war; chemische Termini
(rodpe, émimayos etuiféuevov &vdog usw.) begegnen auf
Schritt und Tritt.> Er bildet ihrer 60 Grade und weist ihnen
60 Segmente des Himmels zum Wohnsitz an mit dem Verbot,
diesen Wohnsitz zu verlassen. Sodann bildet Gott aus einer
Mischung von Erde und Wasser auf #hnlichem chemischen
Wege die Menschen: den Rest der Mischung gibt er den
vollendeteren Seelen, damit auch sie sich am Schopfungswerk
beteiligen; um ihnen aber ein Muster zu geben, schafft er den
Tierkreis. Die Seelen begannen damit, den ihnen gegebenen

! Hieraus ist zu ersehen, was verloren gegangen ist. Ks muBte
von der Scheidung der Elemente die Rede gewesen sein: daran mag
Hermes teilgenommen haben, Jetzt wird diese Scheidung S. 389,2
etwas tumultuarisch nachgeholt, nachdem schon S. 388, 19 die Luft
erwithnt worden war.

? Und zwar, wie mehrfach angedeutet wird, mit den Hinden
8. 890,17 zais fpavrod palwcdusvos yeooiy; danach wohl auch S.389,9
zonodusvos (yseol vais) isguis (L 1%). Da er ebenso auch die Leiber
bildet, wird es erlaubt sein, das auch von dem unterdriickten Schépfungs-
bericht anzunehmen. Alsdann ist der Anfang des (platonisierenden!)
Koargo (IV 1) wdv mdwvre ndopor émoinosy 6 Snuioveyds od geociv, dild
4ye eine Polemik gegen diese Auffassung der peripatetischen Hermetik.

% Dadurch offenbart sich die Verwandtschaft dieses Berichtes mit
denjenigen Traktaten, welche den Tod als eine didAvars auffassen (XII 16
sagt sogar geradezu 4 0 Siddveis ob Ddvards fomw, GMA& xedpaTogs
Sradvorg).
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Korperstoff zu untersuchen'; als das nicht gelang, gingen sie
ans Schaffen und schufen die Tiere?; dadurch iibermiitig
gemacht, tiberschritten sie die ihnen angewiesenen Grenzen
und luden dadurch Gottes Zorn auf sich.

Das ist also der ‘Siindenfall der Seelen’; nun lehrt ein
Blick, daB er dem ersten Siindenfall des Anthropos im Poimandres,
den wir der peripatetischen Fassung zugewiesen haben, durch-
aus analog ist. Auch Anthropos wird von Gott geschaffen,
und es wird ihm ein Wohnsitz v 7f] dnuioveyixfj 6paloe an-
gewiesen; auch ihm wird die Erlaubnis gegeben zu schaffen;
auch er wird dadurch iibermiitig und %Bovidy avegefter Tiv
mEQUPEQeLay THY *¥Vxlev xel TO xedTog Tod Emixeiuévov (NB.)
éml tod mvedg xatamoviéar (-wvoijeer codd.). Und man notiere,
daB es immer und immer die peripatetische Fassung des Poi-
mandres ist, mit der die Kamephisversion der Kégy xd6uov
iibereinstimmt.

20. Da beruft der oberste Gott den Hermes, um die
Seelen zu strafen; dieser beruft wiederum die Planetengbtter.
Sie horen Gottes Wort, die Erschaffung der Menschen betreffend —
die erst jetzt vor sich gehen wird durch EinschlieBung der Seelen
in die vorgebildeten Leiber —, und merken, daB der Schopfer
von jedem von ihnen eine Gabe fiir die zu schaffenden begehrt. —
Nun achte man auf das Folgende. Die Planetengaben kennt

! xarevdovr. Genau dasselbe Wort gebraucht Poimandres vom
Anthropos I 13 xavavosieas 0% wiw zod Jdnuioveyed xricww . . . XTEVOTIGE
oy &dedpdy T dnutoveyrjuare.

% Hier ist nicht sowohl ein Widerspruch, als vielmehr eine Unklar-
heit zu konstatieren. Nach dem Eingang S. 886, 6 ff. sind es die Umliufe
der Planeten, die 6id tiwey xouwrdy émogooidy (technisch - astrologisch)
T xdteo ovyxoopodor; somit sind die Tiere Geschopfe der Planetengdtter,”
womit auch der Poimandres tbereinstimmt (I 11, s. oben). Wenn nun die
Seelen gleichfalls Tiere schaffen, so bilden sie die Geschopfe der Planeten-
gotter nach, und das findet gleichfalls an Poimandres eine Analogie;
1 12 xorevorjoas iy ot dnuioveyod xticww v vH wvel ffovidfdn xei
abrog Onuioveysiy.
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auch die peripatetische Version des Poimandres; dort sind
aber, wie wir gesehen haben, die Unheilsgaben gemeint, aus
denen sich die sieben Todsiinden entwickelt haben. Hier
dagegen spenden:

1) die Sonne: éxi midov Aduyel;

2) der Mond: 7ov pere zov fliov dgduov gwrlcar, dazu
Difov xol Dy xal " Yavov xel tiy uéldoveay edrols {eecdar
avopedi® Myjunw;

3) Saturn: Alxn, ‘dvdyxn;

4) Jupiter, um den Krieg nicht ewig wihren zu lassen:
TSyn, ’EAnis, Elgtjvy;

5) Mars: dyovie, ‘Ogpij, "Eotg;

6) Venus: I169og, ‘Hdovij, I'éAmg, zur Erleichterung ihres
Loses, ,und Gott freute sich tiber die Rede der Venus“.

7) Merkur: Geschicklichkeit, Jople, Zogpgoeivy, Iedd,
"Airi¥ere, und als Gatte der Evgeorg allerhand Erfindungen.

Das sind nur zum Teil Unheils-, zum anderen Teil Gliicks-
gaben. Die Ordnung muB urspriinglich eine andere gewesen
sein: die Rede des Zeus ist nur als Antwort auf die Rede
des Ares verstindlich. Am bedeutsamsten ist die mit der
Gabe der Aphrodite vorgegangene Wandlung: aus einer Unheils-
gabe (I 25 oben § 4) ist sie eine Gliicksgabe geworden. Ob

! Damit wird auf S. 386,4 zuriickverwiesen . . . wlovsiay & YvxTOS
ceuvérnre, éldrrove pdv frov, o6fsi 0% meocpogovuévny geti. Der
Sonnengott existierte schon damals, den leuchtenden Sonnenkérper schuf
er sich erst nach Erschaffung der Menschen. Dasselbe gilt vom Mond.
Das wolle man sich merken.

? So die Handschriften; daraus Meineke wavogels), was Wachsmut
aufpimmt. Das darf man, jedoch nicht tbers Knie brechen: Mwsun ist
der “Einig parallel, und beide sind zweischneidig. ‘Pour étre 3 peu prés
heureux, il faut subir le mal, quand il vient, puis penser i autre chose.
C'est la réflexion, qui, ramassant les points noirs épars ¢a et 13 dams
la vie, les délaye et les étend comme une teinte grise sur tout 1’horizon’
(Taine, essais 469). — Und dann sehe man die iibrige Gesellschaft an:
Ddfos, Ziy7f, "Tavog (vgl. I 15, der Mensch nach dem Stindenfall: &vnrvog
énd dbmvov (dv d¢’ Bmvov) weareivar) — ihr Charakter bestimmt auch
den der Mwijun.
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das mit der Wandlung des Erosbegriffes (oben § 9 ex.) zu-
sammenhingt?

Nachdem die Gaben vereinbart sind, kann die Fesselung
der Seelen vor sich gehen: die Leiber sind ja schon S. 391,1 £.
gebildet. Aber nein: Hermes sieht sich nach einer ¥y um,
nimmt den Rest der von den Seelen bearbeiteten Mischung
und findet ihn ganz trocken (ganz recht, da sie die knetbaren
Teile der Mischung selber verwendet hatten). Den mischt er
nun mit viel zu vielem Wasser, ,damit das Gebilde schwach sei
und nicht zum Geiste noch die Kraft erhalte, und schafft
daraus die Menschen. Das ist eine offenbare Dittographie: zu
welchem Zweck, werden wir unten sehen.!

Es folgt die poetisch schéne Klage der einzukerkernden
Seelen: ,,war es so schmihlich, was ich verbrach?“ (8. 396, 1);
die sich an die zweite Leibesschopfung anschlieBt (S. 396,5);
ihnen antwortet Gott, indem er den Gerechten die Riickkehr
in den Himmel, den Ungerechten den Ubergang in Tierleiber
in Aussicht stellt.

Nun erscheint Momos?; er fiirchtet, der Mensch kionne zu
michtig werden — durch diese Fassung wird somit die Ver-
wisserung des Menschenleibes ausgeschlossen. Er rit, den
Menschen das dgav, sodann midvuler, @dfor, Abmar, éAmideg
mldvol, mvpsrol mitzugeben — dadurch sind die Planetengaben

! Einstweilen sei hingewiesen auf die Verwandtschaft dieser Fassung
mit dem Fabelmotiv, wonach dem Schépfer, nachdem er von der
Bildung der Tiere zu der der Menschen iibergegangen ist, der Bild-
stoff ausgeht und er bei verschiedenen Tieren eine Anleihe machen muB.

2 Dags ist die lustige Figur aus den alexandrinischen Volksstiicken
(vgl. Hausrath Neutestamentl. Zeitg. II1 388 und die von ihm aus einer
‘jidischen Quelle’ mitgeteilte Posse vom ‘trauernden Momos®, deren
alexandrinischer Ursprung mir sehr wahrscheinlich vorkommt; den Philo-
logen scheint dieses kostbare Zeugnis unbekannt geblieben zu sein).
Von hier aus wird die Klage des Epiphanius begreiflich: die gnostischen
Schopfungsmythen sehen aus wie die Mimen des Philistion (Reich
Mimus 1 431). DaB diese Schopfungsmythen mit Momos als Mephisto
auch in der Fabel ihre Spuren hinterlassen haben, wei jeder.
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ausgeschlossen. So sehen wir denn drei Fassungen durcheinander
gehen: auf die Frage, 9vyrév 1 diépdepror flog, wird geant-
wortet: 1) durch die Gaben der Planeten, 2) durch den
Charakter der Mischung, 3) durch die Einwirkung des Momos.
Nur die erste Fassung, die durch den Poimandres geschiitzt
wird, ist fiir den Hauptbericht charakteristisch.

Es folgt noch ein Hauptstiick, S. 401,2bff.: nach der Ver-
korperung der Seelen beruft der oberste Gott abermals die
Gotter: dem Chaos und dem Dunkel soll ein Ende gemacht
werden. Sofort erfolgt die Scheidung der Elemente; die Sonne
beginnt zu leuchten, die Erde wird fest, alles geriit in Bewegung.
Gott schopft seine Hinde voll der himmlischen Gaben und
wirft sie auf die Erde; damit ist die Schopfung fertig. — DaB
die Sonne erst jetzt scheint, ist dem Kapitel von den Planeten-
gaben entsprechend: da hatte sie erst versprochen zu scheinen.
Aber die Scheidung der Elemente ist ungeschickt nachgeholt —
sie werden ja bei der Bildung des Seelen- und Kérperstoffes
vorausgesetzt. Offenbar fand der Redaktor, nachdem er den
echten Bericht hatte untergehen lassen (oben § 19), keinen
besseren Platz.

Mit dem Folgenden — xoi éyvoola utv 7w — ist das Schlag-
wort angegeben, das zur Osirisversion hiniiberfiihrt (oben § 17),
in der Tat gehort alles weitere ihr an.

21. Ziehen wir nun fiir die Kdgy xd6uov das Fazit. Die
Kamephisversion verwertet einen Schopfungsbericht, der der
peripatetischen Fassung des Poimandres durchaus verwandt ist,
jedoch folgende bemerkenswerte Eigenheiten aufweist.

1) Die Schopfung des Seelenstoffes wie des Korperstoffes
wird durchaus als ein chemischer Vorgang geschildert. Da
auf dieser Auffassung die Verwandtschaft des Schopfungs-
prozesses mit der von Kamephis in 7éleiov uédav geoffenbarten
Goldmachereikunst beruht, so werden wir darin eine bewuBte
Neuerung der Koy xdeumov erblicken.
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2) Gott ist der &pdaoros Novg (S. 399, 9), der vovg
seines vovg heiBt Hermes (S. 393,4) — mit anderen Worten,
Hermes ist nicht der Prophet und Empfinger der Offenbarung,
sondern derselbe zweite Novg, der im Poimandres Nowg
Anuioveyds heiBt. Er ist bei der Einkorperung der Seelen
titig, das Schaffen besorgt der oberste Gott.

3) Die Menschen werden geschaffen, bevor noch Sonne
und Mond zu scheinen beginnen.

4) Die ersten geschaffenen Wesen sind Ponos und Physis;
thnen entstammt eine Tochter Heuresis, der sich Hermes
vermihlt.

5) Dem Anthropos des Poimandres entsprechen hier die
Seelen in der Mehrzahl.

6) Der Logos fehlt ginzlich. Wenn wir jedoch den
Eingang des platonisierenden Kraters (oben § 11) richtig
als Polemik verstanden haben, so ist das ebenfalls eine
Neuerung, die mit der Chemisierung der Schopfung zusammen-
hiingt.

Mit Abzug der Punkte 1 und 6, die sich uns als Neue-
rungen des Autors erwiesen haben, werden wir — dem Prinzip
gemiB, daB das Mythologem das Philosophem erzeugt — in
Punkt 2 der Kdgn xdeuov die Prioritit zusprechen: Hermes-
Demiurgos ist #lter als Nus-Demiurgos. Fiir Punkt 5 ist aus
demselben Grunde Poimandres urspriinglicher: Anthropos ist
dlter als die ‘Seelen’; aber noch #lter muB der mythische Name
eben dieses Anthropos gewesen sein. Auch fiir Punkt 4 werden
wir mythische Namen erwarten, die nachher zu Physis, Ponos
und Heuresis allegorisiert worden sind. Sehr bemerkenswert
ist endlich Punkt 3; doch sind wir noch nicht in der Lage,
ihn richtig zu beurteilen.

22. Nun bleiben nur noch die Schiilerdialoge XV ff.
und der ‘Asclepius’ iibrig, nachweislich die jiingsten Stiicke
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des Corpus. Von den ersteren (sowie von den hermetischen
Fragmenten) soll hier nicht die Rede sein, da sie keine nennens-
werte Ausbeute liefern.

Der “Asclepius’ besteht aus vier, rein #uBerlich verbundenen
Traktaten. Der erste (A) reicht bis Kapitel 14 (ef de his huc
usque tractatus); der zweite (B) bis Kapitel 27 (ef haec usque
eo narrata sunt); der dritte (C) bis Kapitel 36 (sed iam de
talibus sint dicta talia). Zu Beginn jedes Traktates — aus-
genommen A, das an die allgemeine Einleitung gekniipft ist —
wird das Thema angegeben; so B: de spiritu vero et de his
similibus hinc sumatwr exordium, C: de immortali vero aut de
mortali modo disserendum est, D: iterum ad hominem rationem-
que redeamus. Damit zu vergleichen VIII 1: meol puyije xai
oduarog, @ mal, vov Asxvéov; das wirft ein Licht auf die Art
der Zusammensetzung der hermetischen Corpora. Die Zahl der
teilnehmenden Personen ist nicht iiberall dieselbe. Tat (ius) und
Asclepius werden zuletzt (c. 41), diese zwei nebst Ammon in
C — auBer dem vortragenden Hermes — erwiihnt, und da in
der Einleitung von quatuor viri die Rede ist, so hat Bernays
wohl mit Recht auch dort den Namen Tat hergestellt. In
B dagegen ist durch die Anrede Kapitel 16 o Asclepi et
Ammon Tat ebenso unzweideutig ausgeschlossen. Auch ist zu
notieren, daB A ebenso wie B mit pessimistischen Weissagungen
schlieBen.

Immerhin 148t sich bei der ungeordneten Art der Gesprichs-
fihrung nicht behaupten, daB jeder Traktat sein fest abge-
grenztes Thema hitte; ebensowenig lassen sich prinzipielle
Widerspriiche konstatieren.! Die Grundauffassung ist die des
hermetischen Pantheismus. Gott ist das erste, die Welt das
zweite, der Mensch das dritte Wesen (c. 10); das ist die Formel,
die uns aus den pantheistischen Traktaten bekannt ist (Tr. VLI,
oben § 15). Die Welt ist gottlich (sensibilis deus c. 16)

!In A (c. 7) wird einmal auf B (cf. 14) verwiesen.
Archiv f. Religionswissenschaft. VIII. 24
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und daher gut (c. 81; 27); was das Ubel anbelangt (c. 16), so
ist sein Vorhandensein in der Welt dadurch zu erkliren, daB
sie, wie alle Samen, so auch die des Ubels enthalten haben
muBte (c. 15; derselbe SchluB in der Einlage VI 2 ex., die wir
oben § 8 als pantheistisch erkannt haben?). Demgem8
gibt es auch keinen Siindenfall; auf die Frage, warum der
gottliche Mensch nicht bei Gott sei, wird geantwortet® (c. 8),
Gott habe fiir die von ihm geschaffene Welt einen Zuschauer
und Lenker* haben wollen. Konsequenterweise diirfte es nun
auch keine &vodog geben; wenn nun c. 12 dennoch eine solche
und ihr entsprechend eine Seelenwanderung in Tierleiber an-
genommen wird, so ist es das Resultat ebendesselben Synkre-
tismus, den wir auch in den pantheistischen Traktaten des
hermetischen Corpus wahrgenommen haben. Jedenfalls schlieBt
die Glorifizierung des Mysteriums der sinnlichen Liebe c. 21
alle asketische Tendenz aus.

Auf einen Punkt mochte ich noch besonders die Auf-
merksamkeit lenken. Das Gesprich wird an den Anfang der
Dinge versetzt, als Hermes noch auf Erden wandelte; wenn
sein GroBvater, sowie der des Asclepius c. 37 erwihnt werden,
o ist das eine Weiterentwickelung eben jener Theorie, die zur
Gotterhomonymitit gefiihrt hat. Jedenfalls ist das Menschen-
geschlecht erst in seiner Wiege; das ist c¢. 27 deutlich aus-
gesprochen: Distribuentur vero qui terrae dominantur et colloca-

! Der Ausdruck omniwm bonitate plenissimus erinnert auch in der
Form an seine Antithese VI 4 6 xdopos mhijpmpo tijs naxlag, der aus
der peripatetisch-dualistischen Auffassung stammt (oben § 7).

? Das ist also die pantheistische Antwort auf die Frage nach
der Herkunft des Ubels; verwandt ist die XIV 7 gegebene.

3 simul et rationis imitatorem et diligentiae facit hominem. DaB
ratio hier gleich wodg ist, sieht man leicht: diligentia vertritt hier
merkwiirdigerweise (ihnlich dilectus c. 9) die afodneis, wie aus dem
gleich Folgenden ersichtlich. Uberhaupt muf man den ‘Asclepius’ ins
Griechische iibersetzen, um ihn zu verstehen.

¢ gubernare terrena. Also sind c. 27 mit qui terrae dominantur die
Menschen gemeint.
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buntur in civitate in summo Aegypti initio, quae a parie solis
occidentis condetur, ad quam terra wmarique [festinabit omne
mortale genus. Ascl. Modo tamen hoc in tempore ubi isti
sunt, o Trimegiste? Trim. Collocati sunt n maxima civitate
wn monte Libyco. Das sind zwei Ritselstidte; die letztere wird
auch c. 37 erwihnt: Awvus enim tuus, Asclepi, medicinae primus
inventor, cut templum consecratum est in monte Libyae circa
litus crocodilorum, in quo ejus jacet mundanus homo. So viel
ist sicher, daB an letzterer Stelle nicht die Stadt des #gyp-
tischen Asklepios, Memphis, gemeint ist: es paBt kein einziges
Indiz. Der Ausdruck litus 148t uns an die Meereskiiste denken,
in monte Libyae schlieBt in Verbindung damit alle dgyptischen
Stidte aus. Fragen wir, welche Stadt die vier Indizien vereinigt:
1) Meereskiiste, 2) Berg, 3) Libyen und 4) Asklepioskult —
so 148t sich nur eine Antwort geben: Kyrene. Von seiner
Lage auf dem 8y9og dupimedog meldet Pind. P. IX. 93 (von
der Jungfrau Kyrene): &vda viv doyémodiv 9if6sig, émi ladv
aysloag vaoidvay Sydov ég auplredov, vom Asklepioskult Paus.
II 26,7; daB der Gott dort begraben liege, wird uns nicht
gemeldet, da aber die Tradition von einem Grab des Asklepios
in Arkadien wei (Thrimer b. Roscher Lex. Myth. I 620), so
haben wir — bei den sakralen Beziehungen Arkadiens zu Kyrene,
von denen unten — das einfach als Bereicherung unserer
Kenntnis aufzunehmen. Ist also die zweite Ritselstadt Kyrene,
was ist die erste? Auch hier passen alle Indicien auf Kyrene:
1) eine Kiistenstadt (ferra marigue), 2) im Westen (a parte
solis occidentis), 3) am #uBersten Rand von Agypten (Kyrene,
schon unter den Persern Hdt. III 31 zum Aiydmrios vouds
gehorig, dann wieder zur Alexandrinerzeit dgyptisch, vgl. Kallim.
IT 68 ff.). Vermutlich ist es der Unterschied zwischen Alt-
stadt und Neustadt, der vom Ubersetzer oder Uberarbeiter
mifverstanden ist.

Wie dem auch sei: die hier zutage tretende hermetische Tra-
dition wuBte von einer Urstadt, in der das Menschengeschlecht

24*
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angesiedelt worden ist; und zwar war diese Urstadt Kyrene.
Erst so wird auch eine interessante Inschrift vollig erklért,
an der man friiher achtlos voriiberzugehen pflegte (Studniczka,
Kyrene, S. 31 = Kaibel, Epigr. 842a):
Kvofivny mwollwv unrodénroliv, #jv oripe admy
fmelooy Afdn Toioody Eovoe xhéog —

wie denn auch anderseits durch diese Inschrift unsere Deutung
der Asclepiusstelle durchaus bestétigt wird. Das fiihrt uns
auf die Frage nach dem Ursprung der Hermetik; ihrer
Beantwortung sei der folgende Abschnitt gewidmet.



Die jungfriuliche Kirche und die jungfriiuliche
Mutter

Eine Studie iiber den Ursprung des Mariendienstes®

Von F. C. Conybeare, M. A., F. B. A. in Oxford
Aus dem Englischen iibersetzt von Ottilia C. Deubner

In der armenischen Auffassung von der Kirche begegnen
und vereinigen sich viele verschiedene Glaubensformen.

Im allgemeinen wird die Kirche als eine reine Jungfrau
personifiziert, die befihigt und wiirdig ist, die Gebete der
(liubigen entgegenzunehmen und ihre Fiirsprecherin bei
Christus zu sein.

Das Gebet, mit dem in spiterer Zeit der Kreuzfahrer die
Jungfrau Maria anrief, wenn er in den Kampf ritt, wurde vom
armenischen oder albanischen Krieger an die Jungfrau Catholicé
gerichtet. So lesen wir in einer armenischen Sage, die Moses
Kalankatuatzi in einem Teil seiner im siebenfen Jahrhundert
geschriebenen Geschichte (Buch I, Kap. 12) der kaukasischen
Albaner aufgezeichnet hat, wie “der mutige Wahan Amatuni
seinen Blick auf die Catholicé (d. h. die Kirche) warf und
sagte: Hilf mir. Und sogleich zielte er mit seiner Lanze an
der Flanke seines Pferdes entlang und streckte das fiirchter-
liche Ungeheuer in den Staub.’

An einer fritheren Stelle, in Kap. 9, spricht derselbe Ver-
fasser, indem er die Kirche des Westens bezeichnen will, von
ihr einfach als von der ‘Westlichen Jungfrau’. Er sagt: ‘Zu

! Die Studie ist vorgetragen am 6. Nov. 1902 als ,, Presidential
Address* vor der Historisch-Theologischen Gesellschaft in Oxford. Auf
ausdriicklichen Wunsch des Verfassers ist die Abhandlung ine Deutsche
tibersetzt worden. A. D.
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der Zeit, als Gott bei den Menschen einkehrte und die Jung-
frau des Westens unter dem groBen Caesar Constantin iiberall
zu hoher Bliite brachte, erleuchtete er auch die Armenier.’

Eine Anzahl von Lobgesingen kann als Beleg fiir die
Verehrung dienen, die die Jungfrau Kirche im alten Armenien
genoB. Immer erfleht man ihre Fiirsprache und ihr Mitleid;
mit ihr werden meist Johannes der Tiufer, der heilige
Stephan und Gregor der Erleuchter angerufen. Dafiir ein
Beispiel.

Text aus dem Wiener Mechitarist MS., 133, f. 190; Brit.
Mus. MSS., orient. 2609, fol. 205; or. 2608, fol. 217.

Ein Lobgesang der Heiligen Kirche.!

‘Gereinigter Tempel, heiliger sonntéiglicher schiitzender
Gott, lichtes Tabernakel. Grundfeste des Glaubens, Fels der
GewiBheit. Mittler unseres Lebens und Heiles: Tiire des
Lichtes und der Gnade: Haus Gottes? und des Konigtums.
Tabernakel der Freude und des Frohsinns: reines Tabernakel,
Tabernakel der Heiligkeit. Mutter des Glaubens der Christen-
heit: Tabernakel oikumenischen Lichtes. Haus des Wohnens
und Bezirk der Ruhe. Katholisches Tabernakel voller Reinigung.
Stitte der Heiligen, Feste der Zuflucht, Heiligmacher, Gnade,
Sitz der Siinder. Der Dreieinigkeit Wohnplatz wurdest du,
und der Engel Sammelplatz. Dich flehen wir an, Tabernakel
der Heiligkeit. Sei unsere Fiirsprache bei dem unsterblichen

1 Brit. Mus. or. 2608 betitelt diesen Gesang: ‘Canon der heiligen
Arche und oikumenischen Kirche’. Or. 2609 betitelt ihn: ‘Ein Gesang
von Sholakath (Lichtausstrablung oder Shekinah) tiber die Weihung der
heiligen Kirche’. Die armenische Legende erzihlte, da Gregor der
Erleuchter in einer Vision den eingeborenen Sohn mit Engeln in einem
Lichtmeer auf die Stitte Edschmiatzin habe niedersteigen sehen, um
die Kirche durch Schlige auf die Erde mit seinem goldenen Hammer
hervorzurufen.

? Statt ‘Haus Gottes” haben das Wiener MS. und or. 2608 ‘Name

Gottes’.



Die jungfriuliche Kirche und die jungfriuliche Mutter 375

Konig, daB er uns gnidig sei an dem Schreckenstage, und daB
er die Furcht verscheuche, die uns betriibt. Wir bitten dich’

‘Pflanzstitte des Lebensbaumes, der unter den Menschen
aufgerichtet ward. Zu dir ist gekommen der Konig der Un-
sterblichen.  Strahlendes Tabernakel, voll von Freude. Tiir
des Unerschaffenen, Ruheplatz des Ruhmes, ewig das Wort
schirmend. Wohnplatz der Engelsscharen, die dem erlosenden
Leibe dienen. Arche Noah, Hiitte Abrahams, gottlich wunder-
bares Tabernakel des Moses. Du bist erhabener denn jenes
Haus der Heiligkeit, jener wundervolle und méchtige Tempel
des Salomo, und viele andere Beispiele, die bestehen, du, den
die Propheten voraussahen. Dich beten wir an, Tempel der
Heiligkeit. Bitte fiir uns bei dem Konig der Unsterblichen.
Erbarme dich unser’

‘Der Konig der Heerscharen hat sich demiitig herab-
gelassen zu der Kirche, seiner reinen Braut. So wie es der
groBe Seher, Sacharja, prophetisch verkiindete. In dir ist der
sanfte und demiitige Konig, der durch Liebe Mensch geworden.
Er ist in Wahrheit gekommen. Tochter du des alten geseg-
neten Zion (dem die Verkiindigung cod. Vind. galt); der
Briutigam Christus hat sich zu dir geneigt, den Kranz bringend,
der da nimmer welkt, durch den Willen des Vaters und des
gekronten Geistes. Die Braut, schimmernd gekleidet in ihrer
Herrlichkeit, schreitet her, um dem Herrn, dem Konig zu be-
gegnen, der herausgekommen ist, ihr zu begegnen. Geladen
ist in dein heiliges Gezelt der Briutigam Christus, der
Herrscher, gekommen. Die Kinder der Kirche umringen ihn
und erheben Lobgesinge. Dich bitten wir, du Tabernakel,
verherrlicht durch den Herrscher Jesus, schiitze uns und sei
uns gnidig.’

‘Der Herr der Herren, der Gott der Gotter, ist in dich ein-
gegangen mit Gnade, du Heilige der Heiligen; dein ist die Schar
der zwolf Apostel, damit du, o Jungfrau, dich schmiicken mogest
mit einer Krone auf deinem Haupt; die Gesellschaft der heiligen
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Propheten, damit du, o Jungfrau, dir einen Schleier machen
mogest fiir dein Antlitz; die vier Quellstrome der Fliisse sind
dein; die Evangelien hast du als deinen Riucherkasten; die Ver-
sammlung heiliger Bischéfe ist dein, kostbare Steine (die sein
sollen), o Jungfrau, fiir dich ein Armband; die Predigten heiliger
Gelehrter, denn du nimmst sie an, o Jungfrau, als deine Ohr-
ringe; das Blut der heiligen Mirtyrer ist der Brokat, o Jungfrau,
deines Gewandes; die Seelen der heiligen Asketen, o Jungfrau,
wirst du nehmen als Edelsteine fiir dein Halsband; die Scharen
unbefleckter Jungfrauen, denn so geziemt es sich fiir dich,
sind dein Brustschild; die Giiter der Wohltitigen, die sie aus-
teilen, sind dein, daB sie fiir dich, o Jungfrau, eine Rose sein
mogen; dein das Leben derer, die fasten und sich miBigen;
denn du riechest (sie), o Jungfrau, wie Duft des Moschus;
dein die Gebete heiliger Mirtyrer, denn du wirst satt (davon)
wie von Speise, dein die siiien Klinge der Heerscharen droben,
o Jungfrau — dir werden sie sein wie das Lied der Lieder;
die wohlklingenden Melodien der Anbetung der Heiligen, o Jung-
frau, nimm sie an fiir dich, wie wenn sie Klinge wiren der
Musik; das Kreuz des Lichtes, flammend wie Feuer, wirst du
fir dich nehmen, o Jungfrau, als einen sommerlichen Kranz
von dem Herrscher aller Geister, dem Schopfer aller Leiber,
dem Kroner aller Heiligen, du Herrlichkeit des Retters aller
Seelen. Dich bitten wir, Wohnstitte der Heiligen. Vergib
unsere Schulden und Ubertretungen und erbarme dich unser.’

‘Zu dir erheben wir unsere Herzen und Stimmen, die
Augen unseres Leibes und die flehentliche Bitte unserer Seele.
O Tabernakel der Heiligkeit, lichtbestrahlt, Altar des Herrn
und anbetungswiirdiger Fels. Die verstindigen Heerscharen,
die gelagerten, sollen sich dir nihern, um einstimmig den
unerschaffenen Gott zu loben. In dir ruht der Prinz der Un-
sterblichen, du quadratischer Altar der Heiligkeit. In dir wird
das Brot der Unsterblichkeit ausgeteilt, welches da ist der
heilige Korper des Herrn. In dir wird der Kelch den Menschen
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gewdhrt, der das Blut ist, das unverdorbene und heilende.
Durch dich werden die Priester beriihmt, und die Gemeinden
sind froh und jubeln. Durch dich ist gegriindet der Glaube
aller, die in deinem heiligen Taufbecken getauft sind. Durch
dich sind gesegnet die jungfriulichen Kronen derer, die unbe-
fleckt mit dir vereinigt sind. Durch dich finden Siinder Ver-
gebung, wenn sie gliubig gebeichtet haben. Die in dir mit
Hoffnung entschlafen sind, gehen iiber zu ihrem Schépfer, auf
ewig gesegnet von Gott. Siehe, gedenke unser und laB uns
weiterhin dich anflehen. Unsere Seelen laB uns dir anvertrauen.’

“Vierfiltiger Thron, wundervoller, mit Steinen geziert,
heiligen, zwdlf an der Zahl, allgebenedeiete unantastbare Jung-
frau, Mutter Gottes, Tempel des Herrn, unauslgschliche Fackel,
goldenes RauchfaB des gottlichen Feuers. In dir wurde das
himmlische Feuer angeziindet, das da in Tabor leuchtete. In
dir erstrahlte das #therische Licht, das friilher auf dem Berge
Sinai (erstrahlte). In dir erstrahlte die Sonne ohnegleichen,
die Stimme der Menschen erleuchtend. Aus dir erwuchs die
unverwelkliche Rose, daraus der Duft der Unsterblichkeit
stromte; und der Garten blilhete auf und war voll von ihrem
Duft. Du Stitte der Herrlichkeit der heiligen Dreifaltigkeit,
bitte bei dem unsterblichen Konig fiir den Frieden dieser
unserer Welt, fiir die Festigung unserer Kirche, daf ihre
Kinder mogen unerschiittert bleiben. Und jetzt erbarme
dich unser.’

[‘Christus ist gekommen, der heilige Hohepriester. In
dich tritt er hinein, lichterfiilllier Tempel, Berg des Herrn und
Haus Gottes. Du, die du viel Samen hast (i. e. woAvemdgos),
Jungfrau, die du ohne Wehen das Geschlecht der Menschen-
sohne trigst durch das heilige Taufbecken zur Annahme an
Sohnes Statt durch den himmlischen Vater. Hin Altar der
Heiligkeit ist in (dir) errichtet, heilige Kirche, auf dem
immerdar unter uns verteilt wird das Fleisch und Blut des
Sohnes Gottes. LaBt uns einmiitig den Geber guter Dinge
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bitten, daf er uns selbst ein friedliches Leben bescheren
moge, und ihm sei Herrlichkeit, Ehre und Danksagung, jetzt
und immerfort dauernd bis in Ewigkeit. Amen.’]*

In diesen Anrufungen wird die Kirche gewdhnlich unter
dem Bilde eines Thrones von vierfiltiger Gestalt angerufen,
der mit zwolf heiligen Steinen geschmiickt oder ausgestattet
ist. Hierin erkemnen wir die Hauptziige des armenischen
Ritus der Kirchenweihung, indem der mittlere Altar zuerst
auf dem durch Uberlieferung heiligen Boden aufgerichtet
und dann dem Ritus gemiB mit zwolf unbehauenen Steinen
umgeben wird. Aber die bildliche Sprache dieser Gestiinge an
die Mutter Kirche ist auch aus Ezechiel 1. 26 und den Be-
schreibungen der israelitischen Lade im Exodus hergeleitet.
Wenn wir annehmen konnten, daB in den zahlreichen jiidischen
Kolonien des alten Armenien ein Kultus der Lade fortbe-
standen habe, wie derjenige, der den Konig David dazu be-
geisterte, vor ihr seinen rituellen Tanz zu tanzen, so konnten
wir schlieBen, daf die armenischen Christen sowohl den Kultus
iibernahmen als auch die Ideen, die ihn hervorriefen.

In diesem hochst phantasiereichen Gesange an die Kirche
identifiziert Gregor von Narek (c. 950) sie mit dem Thron
der Herrlichkeit Gottes im Himmel, der durch den Ather
sogar himmlischen Wesen verdeckt ist. Als solche hat sie
in sich selbst die VerheiBung und Kraft der Fiille der Gnade, die
durch die gottliche Herabkunft auf die Erde verbreitet werden
soll; sie ist das himmlische Urbild der Kirche auf Erden, des
Reiches Gottes, das in den Seelen der Menschen verwirklicht
werden kann und doch nie ganz verwirklicht wird. Und sie
freut sich im Hinblick auf die Vollendung dessen, des Ver-
heiBung sie ist.

Hierauf preist er sie als eine schopferische Weisheit, die
eine Reihe von Gotteswohnungen errichtet, und selbst auf

! Das eingeklammerte Stick ist aus dem Brit. Mus. Codex 2609.
Das Wiener MS. liBt es aus.
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mystische Weise nach der Reihe je eine dieser Wohnungen
ist; erst das Firmament, dann Eden und Adam, sein Bewohner;
die Lade und ihr heiliger Inhalt, die Hiitte Abrahams, die
Feuersiule, Aarons Tabernakel, Salomos Tempel. Er erschopft
die Bildersprache der historischen und prophetischen Biicher
des alten Testamentes; aber die hochste Steigerung bildet
seine Beschreibung der Kirche als einer Seele, die von Liebe
zum Briutigam durchdrungen ist, als einer Stadt des Lichtes,
von Gott erbaut, einer Jungfrau, die durch den heiligen Geist
Christus verlobt ist. Eine Kirche von Andersgliubigen, so gleicht
sie Hagar; denn zuerst lag sie abseits verlassen und verstoBen.
Nun aber ist der Erstgeborene des Vaters herabgestiegen vom
Himmel, sie als seine Braut zu werben. Er bringt die hoch-
zeitliche Krone und nimmt sie zu sich. Sie bleibt Jungfrau
und wird dennoch die Mutter vieler Kinder, und in schmerz-
loser leidloser Geburt entspringen ihrem reinen Mutterleibe,
némlich dem Taufbecken, die Sthne Gottes.

Jeden Abschnitt dieser erhabenen Hymne beschlieBt ein
Gebet, daB sie die Bittgesuche anhéren moge, die inmitten der
emporwallenden Weihrauchdimpfe zu ihr aufsteigen.

Es lohnt sich, aus diesen und anderen derartigen Geséingen
die Attribute der Jungfrau Kirche aufzuzihlen.

Demnach ist die Kirche: gereinigte Lade; Tempel der
Heiligkeit; Altar des Herrn; Arche Noah; Hiitte Abrabhams;
Tabernakel des Moses; schiitzender oder empfangender Gott; Ver-
teiler des Brotes der Unsterblichkeit; Fels des Glaubens; Mutter
des Glaubens; Gnadenthron; Wohnstitte der Dreieinigkeit; Fiir-
sprecher bei dem Sohn und unsterblichen Kénig; Eden, worin der
Baum des Lebens gepflanzt ist; die Christus verlobte Jungfrau;
Tochter des alten Zion; Empfingerin der Verkiindigung; von
dem Brautigam Christus mit unsterblichem Kranze geschmiickt;
durch Christus mit Gnade bedeckt; durch Christus mit zwolf
Aposteln oder Steinen ausgestattet; unbefleckte Jungfrau; Zheo-
tokos und Mutter Gottes; in der der sanfte Konig durch Liebe
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Mensch wird; unauslgschliche Fackel; goldenes Rauchfal des
gottlichen Feuers; Leuchter; unverbrannter wund dennoch
brennender Busch auf Sinai; Garten, in dem die nie welkende
Rose bliiht (ndmlich Christus), die Unsterblichkeit ausstromt;
jungfriuliche Mutter, die ohne Wehen noch Siinde S&hne
Gottes trigt; Altar, wo Fleisch und Blut des Sohnes Goftes
verteilt wird; Berg des Herrn; reine Taube; Mannatopf; Wolke;
Quelle; blaues Meer; leuchtendes oberes Jerusalem.

Diese Gesiinge habe ich hauptsichlich in MSS. des arme-
nischen Ganisaran oder Thesaurus von Gesingen gefunden,
und sie unterscheiden sich darin von Hymnen oder Sharakang
(¢louol), dabB sie eine liturgische Form haben. Jedoch finden
sich gleiche Anrufungen der Catholicé oder der jungfriulichen
Mutter Kirche in nahezu jeder Sammlung populérer armenischer
Lieder, handschriftlich oder gedruckt. So finde ich in einem
kleinen Band, betitelt der Talaran oder Liederbuch des Paltasar
des dpér oder Schreibers, in der Tiirkei ohne Orts- und Zeit-
angabe vor langer Zeit gedruckt, auf Seite 63, in einer Hymne
an die allgemeine und apostolische Kirche, das Folgende: —
‘Berg Gottes, reich und fruchtbar. Himmel auf Erden, be-
geistertes Zion, aus dir entspringt und entsprudelt die Quelle
des Lebens, Mutter des Glaubens. Als Kinder des Lichtes
trigst und erzeugst du uns, wenn wir grioBer geworden und
erwachsen sind durch Erweiterung des Glaubens im vollen MaB
unseres Alters, Mutter des Glaubens.’

Da die offizielle armenische Kirche die Taufe Erwachsener
vor mindestens tausend Jahren aufgab, muB obige Hymne ein
betrichtliches Alter haben. )

Epiphanias wird allgemein als das Fest der Vereinigung
Christi mit seiner jungfriulichen Braut, der Kirche, angesehen.
So ist zum Beispiel in dem Kommentar des Grigor Arsharuni,
etwa 700 n. Chr., Christus als der Briutigam dargestellt, der
vom Himmel herabkommt, um seine Braut zu werben, nach-
dem er bereits seine Paranymphen, ni#mlich die Propheten
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einer fritheren Zeit, vorausgeschickt hat, damit sie ihn in den
Augen seiner Geliebten verherrlichen und preisen. Am Epi-
phaniastage feiert das heilige Paar zusammen im Hause der
Braut, d. h. auf Erden, neben dem Jordanfluf, wo die Ver-
einigung in Gegenwart Johannes des Tiufers stattfindet, der
der Freund des Briutigams ist. Die Freudenfeste der Braut
finden hauptsiichlich in ihrem eigenen Heim, auf Erden, statt;
und nach ihrer Vollendung kehrt der Briutigam mit ihr zuriick
zu seines Vaters Haus, das er fiir eine Zeit verlassen hatte,
um seine Braut aufzusuchen und sich ihr leiblich zu ver-
mihlen. ‘Nachher’, schreibt Arsharuni, ‘fiihrt er sie hinan zu
den herrlichen Wohnungen von seines Vaters Haus, wo sie,
nachdem sie mit ihm hinaufgestiegen ist, auf ewig seine
Herrlichkeit schauen wird’ So ist die Taufe speziell das Fest
der Erlosung der Frau, d. h. der Kirche, und ihrer Erlgsung
von Satan: die Auferstehung ist ebenso insonderheit die Er-
16sung des Mannes.

Derselbe Gedanke beseelt eine alte Epiphaniashomilie des
Zenobius. Er stellt die Braut dar als eine unreine Frau, die
mit dem Gesicht zur Erde daliegt, in dem blutbefleckten Sumpf
der Abgotterei. Der Vater droben hat Mitleid mit ihr und
schickt ihr seinen eingeboremen Sohn, um sie heimzufiihren.

Auch ist eine Ubereinstimmung, die ich noch beriihren
werde, vorhanden zwischen dieser Erhebung der Kirche seiner
Braut in den Himmel durch den Erl6ser und der Himmelfahrt
der Jungfrau Maria; letzterer Gedanke kam in Armenien im
zwolften oder dreizehnten Jahrhundert als Auswuchs des
ersteren auf. Und in diesem Zusammenhang ist die Beobach-
tung wichtig, daB noch selbst im siebzehnten Jahrhundert ein
Holzschnitt, der dem lateinischen Katholiken die Himmelfahrt
der Jungfrau darstellte, von den ersten Herausgebern des
armenischen Gesangbuches fiir die Darstellung der Himmelfahrt
der Jungfrau Kirche und deren Krénung durch Christus ge-
halten wurde. Der Holzschnitt ist zu Anfang des Kanons
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des Sholakath angebracht, des groSen Festes zu Ehren der
Kirche. Sicher sind auch einige der Elemente, die der Auf-
erstehung der Kirche eigen waren, in die Hymnen fiir die
Auferstehung der Jungfrau eingedrungen, zum Beispiel der
Gedanke, daB die weisen Jungfrauen sie auf ihrem Weg auf-
wirts zum himmlischen Tabernakel begleiten. Dieser Gedanke
kommt in dem gedruckten Gesangbuch von 1664 vor, auf
den Seiten 474, 476, in den Hymnen fiir den tramsitus
Mariae.

Das Fest des Hinscheidens oder der Himmelfahrt der
Maria steht im Kalender am Tag nach dem Sholakath; und es
scheint fast, als hitten die Armenier es zuerst einigermaBen
schwer gefunden, das eine vom anderen zu unterscheiden.
Auch ist es selbst heutzutage keine leichte Aufgabe, die
Hymnen an die jungfriuliche Mutter Kirche und die an die
Jungfrau Maria gerichteten auseinander zu halten, da es in der
Regel auBer sich einschiebenden Beziehungen auf Bethlehem
keinen Schliissel gibt, der uns zu einer Entscheidung fiihrt.
Denn nicht nur das Epitheton Theotokos, sondern auch alle
anderen oben aufgezihlten Beinamen der Kirche werden der
Jungfrau Maria beigelegt.

Die gewohnlichen armenischen (liubigen, — ich spreche
nicht von der kleinen Minderzahl in byzantinischen Dogmen
erfahrener und griechisch lesender Gelehrter — scheinen den

Namen Theotokos, als sie ihn ausrufen hérten, nicht auf die
leibliche Mutter Christi, sondern auf die jungfriuliche Mutter
Kirche bezogen zu haben. Dem oberflichlichen Beobachter
macht das armenische Christentum, den Ursprung der beiden
Naturen in Christus ausgenommen, den Eindruck volliger
byzantinischer Orthodoxie. Jedoch einem Forscher, der unter
die Oberfliche zu dringen versteht, sind merkwiirdige Tber-
raschungen vorbehalten — nicht nur in der Religion Armeniens,
sondern auch Georgiens und Syriens, vielleicht auch noch bei
den slavischen, griechischen und lateinischen Volkern.
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Ich muB meinen Leser darauf aufmerksam machen, dafl
die Mehrzahl der Gesinge, die die Kirche als ‘Thron des
Herrn von vierfiltiger Gestalt’ etc. anreden, diesen Beinamen
Theotokos ausldBt, von dem ich nicht leugnen mdchte, da$
er in diese Hymnenklasse als Mittel tibergefiihrt worden ist, sie
der Maria anzupassen. Ebensowenig mdchte ich leugnen, dafl
der heutige Armenier annimmt, er wende sich in Anrufungen,
die dies Epitheton enthalten, an Maria. Doch die entscheidende
Frage ist diese: Fiir welchen Aon, Kirche oder Maria, ist die
Hauptmasse der Bildersprache dieser Hymnen, — ob sie nun
jetzt an Maria gerichtet sind oder nicht — am passendsten?
Waren zum Beispiel solche Redensarten wie: ‘Thron von vier-
filtiger Gestalt, mit zwGlf Steinen versehen’, ‘Neuer Garten’
oder ‘Paradies’, ‘unbefleckte Braut Christi’ zuerst von der
Kirche gebraucht worden und dann in den Kult der Maria
heriibergenommen; oder zuerst von Maria gesagt und dann auf
einen Kult der Mutter Kirche iibertragen? Niemand, der das
Beweismaterial kennt, wird z6gern, das erste anzunehmen und
zuzugeben, daB der Mariendienst in Armenien ein umge-
wandelter Dienst der Jungfrau Kirche war.

Die Frage erhebt sich: Welchen Datums sind diese Ge-
singe, speziell diejenigen, in denen die Kirche so seltsam als
Theotokos angeredet und aufgefordert wird, bei ihrem Sohn,
dem himmlischen Konig, Fiirbitte zu tun?

Die Manuskripte, aus denen ich sie ausgezogen habe, sind
alle verhiltnisméfig modern, und von den Verfassern, deren
Namen durch Uberlieferung mit ihnen verkniipft sind, reichen
wenige weiter hinauf als bis in das dreizehnte Jahrhundert.
Ko6nnen wir ihnen héheres Alter zuschreiben?

Der Gesang: “An die Kirche’, den ich oben wiedergebe,
ist in mancher Hinsicht der wichtigste und hat so viel mit
dem Gtesang des Gregor von Narek gemein, der aus dem
zehnten Jahrhundert stammt, daB sein Inhalt jedenfalls weiter
zuriick gehen muB als in diese Zeit. Ferner 1aBt die Tatsache,
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daB die Anrufung der Kirche unter dem Bilde eines Thrones
Gemeingut aller Hymnenschreiber des dreizehnten Jahrhunderts
ist, vermuten, daB sie in viel friiherer Zeit Gemeinplatz war;
und daB dem so ist, kann man auch durch die Bemerkungen
Gregors von Narek beweisen, der iiber die Kirche, Lade oder
das Tabernakel in dem erwihnten Dokument folgendermaBen
schreibt: “Dies ist die geistige, himmlische, leuchtende Mutter,
.. .. LaB irgend jemand sie als ein Bild der Theotokos be-
schreiben, er bricht kein Gebot.”

Und Gregor Arsharuni behauptet ebenfalls in seinem
Kommentar zum Glossar des Cyrill von Jerusalem (c. 700) in
einer Erklirung der Lade des Herrn, daB sie Theotokos be-
deutet oder symbolisiert. So kann die Sprache dieser Gesiinge
durch das zehnte Jahrhundert hindurch zuriick bis zu dem
ersten Anfang des achten Jahrhunderts verfolgt werden. Und
da diese beiden #lteren Autoren die Gleichstellung der Lade
oder Kirche mit der Theotokos mild abweisen und darauf be-
stehen, daB es eher ein bloBes Symbol von ihr sei, konnen wir
schlieBen, daBl diese Hymnen, in denen eine giinzliche Gleich-
stellung dieser beiden sich findet, schon vorhanden waren,
wenn auch nicht ganz in ihrer gegenwirtigen Form. Kein
verniinftiger Kritiker wiirde behaupten, daB der Vergleich oder
die Gleichstellung der Jungfrau Maria mit Kirche, Thron und
Lade zuerst aufgekommen und eine Vorstufe gewesen sei zu
ihrer direkten Anbetung und Anrufung, fiir die diese armeni-
schen Gesinge so viele Beispiele liefern. Der Ubergang von
der Anbetung der Jungfrau Kirche zu der der Jungfrau Maria
ist verstindlich und war eine Tatsache, wie ich es bald aus
den griechischen Vitern beweisen werde. Anderseits ist eine
Umwandlung des Mariendienstes, wenn er einmal fest begriindet
war, in einen Dienst der Jungfrau Kirche undenkbar und, wie die
iiberlieferten Dokumente zeigen, historisch ein hysteron proteron.

Nicht nur die Attribute der Kirche waren es, die in
Armenien der leiblichen Mutter Jesu beigegeben wurden,
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sondern wir finden sogar ihren Namen, Maria, auf die Kirche
angewandt, und zwar in einer Weise, die eine vollstindige Ver-
mischung der beiden im Begriff des Volkes voraussetzt. So
lesen wir in dem 22. Kapitel des Historikers Aristakes aus
dem elften Jahrhundert, daB der orthodoxe Klerus, nachdem
er iiber Vrver, einen Thonraki oder manichéischen Sektenfiihrer
von Mananali, gesiegt hat, den Euphrat iiberschritt und ‘die
ganze Nacht eine Dankeshymne an Gott sang, mit der makel-
losen Maria, die da ist die Kirche, als Chorfiihrerin, in der
Hand die Zymbel tragend, das ist die Wahrheit des Glaubens’.
Dies war etwa um 1000 n. Chr.

Hier liegt eine Gleichsetzung der Kirche mit der Mutter
Jesu vor und vielleicht eine Vermischung letzterer mit der
Schwester des Moses und Aaron, wie wir sie in Mahomets
Koran antreffen. Die einzig mogliche Erklirung fiir solch
eine Ideenvermischung ist diese: die Attribute der jungfriulichen
Kirche sind auf die Mutter Jesu ausgedehnt worden und haben
eine Vermischung der beiden herbeigefiihrt; darauf folgt eine
Riickiibertragung des Namens der irdischen Frau auf den
himmlischen Aon. Und diese Riickiibertragung und die vor-
hergegangenen Verwechslungen, auf die man demnach schliefen
muB, waren frithen Datums; denn bereits 1n den Acta Archelas,
hinter denen ein syrisches Dokument steht das nicht viel
spiter als 275 n. Chr. anzusetzen ist, horen wir von Mani,
daB er ‘Josephs Jungfrau’ gleichsetzt mit der ‘allerreinsten
und unbefleckten Kirche’.

Es ist gegen die Paulicianer vorgebracht worden, daf sie
dieselbe Gleichung vollzogen haben. Wir wissen das aus
einem Schriftstiick, das von J. Friedrich in den Sitzungs-
berichten der k. bayr. Akademie (Miinchen, 1896 Heft 1) ver-
offentlicht ist, und das die Basis fiir die von Photius, Petrus
Siculus und Georgius Monachus gegebenen Berichte iiber die

! Fiir die ganze Stelle siehe 7The key of Truth, p. 1811, wo ich
sie tibersetzt habe.
Archiv f. Religionswissenschaft. VIII, 25
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Paulicianer bildet, von denen der jiingste vor 866 schrieb. In
dem siebenten Abschnitt lesen wir folgendes:

‘Und ferner schmihen sie die allheilige ZTheotokos in
schrankenlosen Ausdriicken. Wenn sie jedoch von uns ge-
zwungen werden, sie anzuerkennen, machen sie von ihr eine
allegorische Beschreibung und sagen: ich glaube an die all-
heilige Theotokos, in die der Herr einging und ausging. Sie
meinen aber damit das obere Jerusalem (#vw Tsgoveaiiu), in
das, wie der Apostel sagt (Gal. IV 26), Christus als Vorldufer
fir uns einging. Und sie meinen nicht wirklich die heilige
Maria, unsere Theotokos, noch geben sie zu, daB der Herr
durch sie Fleisch ward.’

Eine Stellung, wie sie die obigen Worte offenbaren, ist
mit Mariendienst nicht in Einklang zu bringen, sondern liBt
eine verdeckte Abweisung der {ibernatiirlichen Attribute und
der Anbetung der Mutter des Leibes Christi vermuten. Und
mit einer solchen Auffassungsweise wird es {ibereinstimmen,
daB eine Anzahl griechischer sowohl wie armenischer Aussagen
beweist, daB bis in das zehnte Jahrhundert hinein die Armenier
an keinem allgemein anerkannten Tage ein Fest der Verkiin-
digung feierten. Einige sprachen davon, daB dieses am Vor-
abend von Epiphanias stattfinde, das ist am Abend des
5. Januar, andere am 9. Januar, andere am 6. April. Aber
den Tag, auf den es die Griechen festgesetzt hatten, den
25. Mirz, betrachteten die Armenier als Fasttag. Die Griechen
beschuldigten sie deshalb mit einigem Recht, daB sie die
Jungfrau Maria ginzlich ignorierten.

Dieselbe Sekte der Paulicianer sprach der leiblichen
Mutter Jesu, deren wirkliches Fleisch und Blut sie nicht leug-
neten, den Namen Theotokos ab, obgleich sie Stellen wie
Luc. VIII 20, 21 gegen die tiber sie geltenden byzantinischen
Glaubensvorstellungen ausspielten. Hier haben wir also die
dogmatische Stellung, die in Wahrheit den armenischen Ge-
singen an die Kirche zugrunde liegt, und die dort sicher
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von den feindlich gesinnten Griechen entdeckt werden konnte.
Auch diirfen wir nicht vergessen, dall die Paulicianer in der
Zeit des Photius, und sogar frither, beinahe ausschlieBlich
Armenier waren.

Es war fiir diejenigen, die die Kirche als einen himm-
lischen Aon betrachteten, natiirlich, daB sie einen so heiligen
Namen Tempeln, die mit Hinden aus leblosem Stein errichtet
waren, absprachen. Friih im fiinften Jahrhundert verkiindete dies
der orthodoxe Patriarch S. Sahak in seinen Beschliissen, an
einer von mir in ‘The key of Truth’ Seite 164 zitierten Stelle:
‘Die Vorschrift Gottes zeigt uns nicht eine bloB aus Steinen
und Balken errichtete Kirche, sondern die Volker der Mensch-
heit durch Glauben auf den Grundfelsen aufgebaut. Deshalb
ist der wahre Glaube die Kirche, die uns zur einmiitigen
Kenntnis des Sohnes Gottes zusammenfiihrt und aufbaut.’

Diese Glaubigen ‘im Geiste’ verdammten also ginzlich
den Ritus der Kirchenweihung, den Johannes Mandakuni etwa
480 zusammenstellte, sowie andere Riten der Weihung kiinst-
licher Brunnen, Kreuze und andere materielle Unterstiitzung
der Frommigkeit. Ihnen schlossen sich wie natiirlich die
Jiinger Marcions und Manis an, deren es in Armenien viele
gab. Diese konnten nicht zulassen, dal der heilige Geist in
irgendein Stiick . Materie eindringe und es bewohne; denn die
ganze sichtbare und materielle Schopfung war das Werk des
bosen Prinzips und konnte, wenn fiberhaupt, nur durch bése
Geister belebt werden. Und ein zweiter Grund fiir ihre Ab-
leugnung des Euchologion war, daB die Riten fiir die Weihung
von Kirchen, Altiiren, Priestern und Tieropfern auf dem jidi-
schen Alten Testament basierten, dessen Inspiration von dem
Boésen herriihrte.

Unter den europiischen Puritanern des elften bis vier-
zehnten Jahrhunderts finden wir dieselbe Ansicht, dal die
Kirche kein Bauwerk aus Holz und Stein sein konne; und

umsonst suchten sie die Inquisitoren und Heiligen jener Zeit,
25%
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z.B. Ebrardus, Ermengard, Moneta und der heilige Bernhard,
teils mit der Feder, teils mit Feuer und Schwert zu iiberzeugen,
daB der Hochste dennoch geruht, Holz und Stein zu bewohnen.
Zugleich folgten die Puritaner dem Mani, indem sie mit der
Kirche die Jungfrau Maria identifizierten, von der sie behaup-
teten, daB sie als Mutter Christi kein Weib von Fleisch und
Blut, sondern ein himmlischer Aon oder Engel gewesen sei.
Dies wird uns z. B. in Doellingers ‘Sektengeschichte’, II 598
(aus dem Pariser Exemplar Jean Doats) iiber die Puritaner
von Carcassone berichtet:

‘Suam et suorum ecclesiam, quam dicunt esse veram
poenitentiam, confingunt esse Mariam Virginem.’

Ahnliche Meinungen waren bei den Bogomiles verbreitet,
von denen wir in einer langen Widerrufungsformel, publiziert
von Thallészy aus dem Wiener Cod. Theol. Gr. CCCVI in den
Wissenschaftlichen Mitteilungen aus Bosnien, Bd. III, 1895
folgendes lesen:

Toig tag sic 00kav Feod mapadodeloas Nuiv mape TOHV
aylov dmoorélov Sxxinoleg olxodousioBar, dg Egpe yeLodv
OrafdtAlover, xai xavoixnTiigLe derpbvov slver Tavtag Aéyover . ..
avddepa.

Dies Dokument ist in einem anderen Wiener Codex Theol.
Gr. XL, fol. 250 wiederholt, wo es durch einen zugefiigten
Hinweis auf Porphyrogennetos als den damaligen Inhaber
des Thrones mindestens in das zehnte Jahrhundert datiert
wird. Die Glaubensformen und religiosen Gewohnheiten der
Bogomiles sind durch Tradition in mehr als einer der vielen
Sekten des heutigen RuBlands erhalten geblieben.

Hiermit habe ich nur eine Linie der Untersuchung ange-
deutet, die ich einst mit Hilfe der iltesten Hymnensammlungen
der Syrer und noch mehr der Georgier zu vervollstindigen
hoffe. Es eriibrigt noch, den Hintergrund dieser armenischen
Vorstellungen von der Kirche zu skizzieren, erst als Braut,
dann als Mutter des Gottes in Christus. Dabei werden wir
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finden, daB sie, obgleich man sie micht sehr deutlich in den
handschriftlichen Quellen Armeniens weiter als in das siebente
Jahrhundert zuriickverfolgen kann, dennoch der iltesten
Schicht des griechischen, lateinischen und syrischen Christen-
tums angehoren.

Es kann wohl sein, daB die Hinweise auf die Kirche als
die jungfriuliche Braut Christi im neuen Testament bewuBt
bildlich sind; aber in den Werken der mnachapostolischen
Autoren finden wir den Begriff der Kirche als einer transzen-
dentalen Macht, nicht nur einer idealen Gemeinschaft der
Heiligen, sondern einer im Gebet zu preisenden und anzu-
rufenden Personlichkeit. Dies wird auch keinen wunder-
nehmen, der den Kreis zum Gegenstand seiner Studien ge-
macht hat, in dem die Religion sich verbreitete, nachdem sie
ihr urspriingliches Heim in Judaea verlassen hatte. Dieser
Kreis nimlich muB nicht wenige enthalten haben, die bereit
waren, die durch Paulus verkiindete Anastasis fiir eine neue
Gottin zu halten; und von Epictet wissen wir, daB in Rom
dem Gott Fieber Altire errichtet waren. In einem so mytho-
plastischen Zeitalter konnte die Kirche, die durch Paulus be-
reits als eine jungfriuliche Braut Christi und als unser aller
Mutter personifiziert war, in dem Geist des Gldubigen schnell
die Gestalt eines personlichen Wesens annehmen; und in dem-
selben MaBe wie die strengeren Ziige Christi als eines Richters
von den christlichen Lehrern hervorgehoben wurden, wird
auch die Braut und Mutter die Ziige einer Fiirsprecherin er-
halten haben, besonders fiir minnliche Bekehrte, die der weib-
lichen Gottheiten beraubt worden waren, welche so wichtig
waren fiir die Ruhe und den Frieden des minnlichen Gemiites.

[Der SchluB des Aufsatzes folgt im nichsten Heft.]



Zwei griechische Goldtanien
aus der Sammlung C A Niel3en iu Koln

Von Max Siebourg in Bonn

Herr Konsul C. A. NieBen in Kdoln, dessen Kunstliebe und
historischer Sinn eine prachtige Sammlung namentlich kdlnischer
Altertimer zusammengebracht hat, hatte auf der Dusseldorfer
Ausstellung 1902 eine Reihe seiner besten Stiicke weiteren
Kreisen zugdngig gemacht. Hier sah und kopierte ich zuerst
mit einiger Schwierigkeit die beiden Goldb&nder, Uber die im
folgenden berichtet werden soll. Seitdem habe ich noch eine
Abschrift meines Freundes A. Oxe erhalten; auch konnte ich
dank dem liebenswirdigen Entgegenkommen des Herrn NielRen
die Stiicke selber priifen. Er hat nicht nur die Verdffentlichung
gern gestattet, sondern sie auch selbst durch Herstellung der
Photographien wesentlich geférdert. Die Leser dieser Zeitschrift
werden ihm mit mir dafiir verbunden sein.

Die beiden Goldtdnien stammen nach der Angabe ihres
Besitzers aus Bet Djibrin, dem alten Baitogabra\ einem Ort
in Jud&a zwischen Jerusalem und Ascalon gelegen. Unter

1 Pauly-Wissowa RE s. v.
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Septimius Severus erhielt die Stadt den Namen Eleutheropolis';
da Eusebius u. a. die Lage vieler Ortschaften Paldstinas nach
Entfernungen von Eleutheropolis bestimmen, so muB dies recht
bedeutend gewesen sein.

1. Binde aus diinnem Goldblech, 27!, ecm lang, in der
Mitte 2 cm breit, an den durchlochten Enden sich auf 9 mm
verjingend. In der Mitte, in viereckiger Umrahmung, die In-
schrift

OAPCI €YTE Odo6(e)t, Edyé
NHOYAICA vy, 000(&)is a-
OANATOC ddvarog.

2. Eine gleiche, 16', cm lang, in der Mitte 3 cm breit,
an den Enden sich auf 1,8 em verjiingend. Am rechten Ende
sind drei Locher, wihrend links nur noch eins zu sehen ist.

In der Mitte die Inschrift

OAPCel Bdgoct,
EVIENH Edyévy,
OVIENH ovyevn.

Nach Mitteilung des Herrn NieBen wiegt die erste Binde 4,
die zweite 2'j, Gramm. ‘Man sieht sofort, daB der Schreiber
in der letzten Zeile gerade so wie auf der ersten Binde nach
OV fortfahren wollte: — dslg addvarog; er irrte aber in die
zweite Zeile ab infolge des auch dort stehenden V und schrieb
gedankenlos TENH weiter.

Uber Zweck und Bedeutung der beiden Denkmiiler kann
kein Zweifel sein; das AuBere sowie der Inhalt der Inschriften
ergibt das sofort. Es sind goldene Schmuckbinden, Tinien,
die um die Stirn oder ins Haar gelegt und hinten zugebunden
wurden; der aufgeschriebene Trostspruch beweist, daf sie Toten
beigegeben waren. Seit alters bis in die spiteste Griechenzeit
ist es Sitte wie bei uns gewesen, den Toten aufzubahren; fiir

! Pauly RE s. v.
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diese Prothesis wurde sein Haupt mit Kranz oder Binde ge-

schmuckt, ein Brauch, der freilich dem Homer noch nicht be-

kannt istl Die Todesstrafe setzt Kreon vor der Leiche des

Polyneikes auf jeden,

0g av vsxgov x0vd’ ij xatadtsfpav ccl(5
1 yrj zccXvjtrcov,?2

hier steht also das Bekrdnzen gleichwertig mit dem Beerdigen;

sifhd'adv ya$ 6xe<paiv xovg vsxQOvg setzt der Scholiast Uber-
flissigerweise  hinzu.
Statt der Krdnze wer-
den auch Bénder xai-
vCaiverwandt; zu Arist.
Lys. 603 bemerkt der
Scholiast, daB solche
xawCag xolg vexQolg
SiZE{MCov ol (pCXoi, eine
Mitteilung, die in un-
serem Fall noch in Er-
wagung zu ziehen sein
wird. Zu Arist. Eccl.
1032 wird xaivCco0ai
geradezu vom Scho-
liasten erklart mit 6xs-
(pdvadai 8)g ol vexqoC

Die literarische Uberlieferung dieser Sitte wird durch die monu-

mentale3 bestétigt, aus der ich hier einiges heraushebe. Auf einer

schwarzfigurigen Pinax der Sammlung Trau in Wien hat der

Kopf eines aufgebahrten Toten eine weife Binde im Haar,

1 E. Rohde Psyche2 204. Schon bei Athen. Deipnos. 1, 33 steht es,
dall das dem Homer noch unbekannt ist.
2 Eurip. Phoen. 1632.
8 Ygl. Antig. du Bosphore Cimmer. reeditee par Sal. Reinach (1892)
Tafel 111—Y, S.42,44. Daremberg-Saglio Dictionn. des antiqu. 1523.
L. Pollack Klassisch-Antike Goldschmiedearbeiten im Besitze Sr. JE)
A. J. von Nelidow. Leipzig 1903. Tafel IY—YLI.
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auferdem ist eine gleiche um das Kinn nach oben gezogen,
dazu bestimmt, wie Wolters! zuerst erkannte, das hiBliche
Herunterklappen der Kinnlade bei dem Toten zu verhindern.
Das Miinchener Antiquarium besitzt ein den NieBenschen Exem-
plaren sehr Zhnelndes Goldband, das in einem Sarkophag in
oder bei Athen gefunden worden ist; es ist an den Enden durch-
locht, 34 cm lang und in der Mitte 4,8, an den Enden 2 cm
breit. Das Gewicht betrigt genau 2 Gramm; Spuren irgend-
welcher Inschrift fehlen.® Wie hoch stehen iiber diesen schlichten
Binden die Meisterwerke der antiken Goldschmiedekunst, von
denen wohl das priichtigste die gleiche Miinchener Sammlung
besitzt. Hs ist der bei Gerhard, Antike Bildwerke Tafel 60
abgebildete goldene Kranz® der in einem griechischen Grabe
bei Saponara (Grumentum) in Unteritalien auf der Brust eines
Skelettes liegend gefunden worden ist. Er besteht aus einem
mit Eicheln reichbehangenen Eichenzweig, dessen Astchen und
Blitter mit Winden, Narzissen, Astern, Myrten und Efeu
geschmackvoll durchwunden sind; auf den Astchen stehen zwei
bekleidete weibliche Genien mit zum Fluge gehobenen Fliigeln,
auf den Bliittern wiegen sich vier kleine, aus leichtem Goldblech
gebildete Eroten, deren Blicke auf die grofie, iiber der Mitte
der Stirne aufrecht stehende Gottin gerichtet sind, die einen
Griserkranz auf dem Haupte trigt und in der Linken eine
Opferschale, in der Rechten eine Asternbliite hiilt. Die Farbe
wird durch das bunte Email der Blumenkelche noch besonders
belebt* Vor allem sind die Griber SiidruBlands reich an
goldenen Krinzen und Binden, die zum Teil noch auf der
Stirn des Toten liegend gefunden wurden’ Die Mitte wird
da in der Regel von einem runden, ovalen oder viereckigen

1 Athen. Mitt. 1896 (21) 367ff. Daraus die S. 392 stehende Abbildung.

2 Nr. 644, dritter Saal, Goldschrank 5. Der freundlichen Vermitte-
lung Sievekings verdanke ich UmriBzeichnung und Gewichtsangabe.

* Daremberg-Saglio 800, IGSI 654.

* W. Christ-J. Lanth Fiihrer durch das K. Antiquariwm in Minchen
(1891) S. 40. 5 Stephani Compte rendw 1875, 16 ff. Tafel IL
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Schmuckstiick eingenommen; Gorgoneia, Hdelsteine, vielfach
auch Miinzen des Marc Aurel und Commodus dienen dazu.
Statt ihrer tragen unsere Exemplare die Inschrift, Nr. 1
diese in vierseitigem Rahmen; das beweist, daB wir es mit
einem Stirn-, nicht mit einem Kinnband zu tun haben. Der
Kiirze wegen muBten sie hinten mit Fiden zugebunden werden.

Welche Bedeutung kommt dem Totenkranz® zu? Rohde?
sieht in der Schmiickung der Toten ,wie es scheint, ein Zeichen
der Ehrfurcht vor der hoheren Weihe des nun Geschiedenen.
Bekrinzung bedeute stets eine Art Heiligung irgendeinem Gotte.
Und wenn Tertullian de corona malitis 10 sage, die Toten wiirden
bekrinzt, quoniam et ipsi idola statim fiunt habitu et cultu
consecrationis, so treffe das den wahren Sinn jedenfalls eher,
als die Meinung des Scholiasten zu Arist. Lys. 601: erépavos
£0(doto 7voig vexgols @g Tov Blov dupywvigusvorg. Das ist un-
streitig richtig; der Gedanke, daB der Abgeschiedene den Kampf
des Lebens ausgekampft habe und darum bekriinzt werde, ist das
Erzeugnis itiologischer Spekulation. Dazu fallen die goldenen
Krinze und Binden, soweit ich sehe, meist in die spitere Zeit, in
der auch die Heroisierung des Toten iiblich ist. Die iiberwiegende
Menge der Grabschriften, die davon zeugen, gehort der romischen
Epoche an. Ein am Grabstein befestigter oder in Relief dar-
gestellter Kranz ist das Zeichen der offentlichen Ehrung des
Toten, wie sie uns namentlich zahlreich aus Smyrna bekannt
ist. Formeln wie 6 dfjuog evepavol, érlunosy, dpnodiEey fallen
fast zusammen. Das spricht gewiB fiir die Rohdesche Auf-
fassung; aber ich mdchte doch auch noch ein anderes nicht
unerwithnt lassen. Nicht blof der Gott, der Dichter , der Sieger
im Wettkampf trigt den Kranz, auch der fréhliche Zecher
schmiickt sich damit. Besonders bezeichnend ist dafiir eine
Stelle aus Xenophons Amabasis IV 5, 30. Nach furchtbaren
Strapazen in den Schneestiirmen Armeniens sind die Griechen

! Vgl. Daremberg-Saglio 1526. Larfeld Handbuch der att. In-
schriften 809. 2 Psyche ® 1220,
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in reiche Dorfer gekommen und lassen es sich nun gut sein;
wohin Xenophon sich wendet, trifft er die Soldaten beim fréh-
lichen Gelage an, und da es an frischem Laub fehlt, so haben
sie sich Heukriinze aufgesetzt. So unentbehrlich ist ihnen dieser
Schmuck. Nach Tacitus Ann. II 57 erhalten Germanicus,
Agrippina und Piso beim Konig der Nabatéer goldene Kriinze
fir das Gastmahl.
Im Jenseits ist es nicht anders. Ein Fragment aus den
Tayyvieral des Aristophanes?, das den Satz erweisen will,
8o T8 xdte %QElT® oTiv My 6 Zebg Eypa
arbeitet zwar mit der Etymologie und ist zum Teil humoristisch
gefirbt: Pluto kommt von zio®rog, die volle Wagschale sinkt
nach unten, die leere schnellt zu Zeus empor. Aber darum
spricht doch echter Volksglaube aus den folgenden Zeilen:
008’ &v mo® oltwg dorepavouévor (vexgol)
mootneiued 000" &v navaxeyoiuévor {uvgors)
&l i) narofdvreg ev@éwg mwiverw Eder
die Tolre ydg ol %el xedoDvrar paxdeiol.
Tatséchlich ist. ein Teil der Seligen, die Vergil im 6. Buch
der Aneis schildert, beim frohlichen Gelage; ihre Schlife ist
mit schneeweiBer Binde umwunden. Ich muB die ganze Stelle
hersetzen, weil sie fiir die Bedeutung unserer Tanien ent-
scheidend und von Norden nicht richtig verstanden ist.

pars in gramineis exercent membra palaestris,
contendunt udo et fulva luctantur harena;
pars pedibus plaudunt choreas et carmina dicunt.
645 nec non Thraeicius longa cum wveste sacerdos
obloquitur numeris septem discrimina vocum,
iamque eadem digitis, tam pectine pulsat eburno.
hic genus antiquum Teucri, pulcherrima proles,
magnanimi heroes, nati melioribus annis,
650 Ilusque Assaracusque, et Troiae Dardanus auctor,
arma procul currusque virum miratur inanis;

1 1147,1 Mein. —=1517 Kock. A. Dieterich machte mich auf die
Stelle aufmerksam.
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stant terra defixae hastae, passimque soluti
per campum pascuntur equi; quae gratia currum
armorwmque fuit vivis, quae cura nitentis

655 pascere equos, eadem sequitur tellure repostos.
conspicit ecce alios dextra laevague per herbam
vescentis, laetumque choro paeana canentis,
inter odoratum lawri nemus, unde superne
plurimus Eridani per silvam volvitur ammis.

660 hic manus ob patriam pugnando volnera passi;
quique sacerdotes casti, dum vita manebal,
quique pii vates, et Phoebo digna locuti,
mventas aut qui vitam excoluere per artis,
quique sui memores aliquos fecere merendo:

665 ommibus his nivea cinguntur tempora wvitta.

Seite 288 seines Kommentars gibt Norden richtig als
Inbhalt von V. 642—665 ‘die Schilderung der Seligen und
ihrer Beschiftigungen’ an, bildet dann aber filschlich vier
Gruppen: a) Palaestra und Reigenplatz 642—647; b) Heroen
648 —655; c¢) Symposion 656—659; d) mehrere zu einer
Gruppe zusammengefafite Klassen von Seligen 660—665. Der
Dichter spricht vielmehr nur von zwei Gruppen; zuniichst gibt
er die Beschiftigung an, dann die Personen, die ihr obliegen;
beidemal geschieht das letztere durch hic, 648 und 660. Der
eigene Ausdruck Nordens, der bei a und ¢ Téatigkeit, bei b
und d Personen gibt, spricht dafiir. AuBerdem hitte nach
der Nordenschen Disposition ja der Dichter nicht gesagt,
worin die Beschiftigung der Gruppen b und d bestand. Er
hat es in Wirklichkeit nicht vergessen. Kampfspiel und Reigen
ergotzt die heroes, die Helden des Trojanischen Krieges; fried-
lich grasen die Rosse, und die kriegerischen Waffen liegen
ruhig am Boden, 642—655. Frohlicher Schmaus und Gesang
erfreut die zweite Gruppe; die Streiter fiirs Vaterland, die
keuschen Priester, die pii vates, die Forderer der Kultur, die
irgendwie um andere Verdienten, 656 —665.

665: Omnibus lis wivea cinguntur tempora vitta.
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Warum, kann nicht mehr zweifelhaft sein; weil sie beim
Gelage sind, drum schmiickt ihr Haupt die Binde. Norden
hat diesen Zusammenhang nicht erkannt und meint darum
mit Cerda, das Motiv des Tinienschmuckes sei moglicherweise
einem pindarischen Threnos entlehnt. Echter Volksbrauch
und Volksglaube ist es vielmehr, dem Vergil hier folgt. Mit
Vorliebe lassen sich noch in flavischer Zeit die rheinischen
Legionare Grabsteine setzen, auf denen sie selbst beim Wein-
trunk dargestellt sind.?

Die Inschrift ist in der Mitte der Binden angebracht, dort,
wo bei den Krinzen in der Regel ein besonderes Schmuckstiick
sitzt. Der Schriftcharakter weist uns schon in spite Zeit. Ich
erinnere an die kursiven Formen des C, an die Schreibungen 9dgat
und 00dlg, an das V auf Nr.2. DaB die beiden Stiicke der
spiaten Romerzeit angehoren, beweist uns der Inhalt der Auf-
schriften. Wir haben darin einen Trostspruch an den Ver-
storbenen, der in gleicher oder #hnlicher Form sehr hiufig
auf Grabsteinen, hier aber, soweit ich sehen kann, zuerst auf
Tinien erscheint. Er gehort in eine Reihe mit den Anreden und
Griifen an die Verstorbenen, die zuerst im 3. Jahrhundert v. Chr.
auftreten.

Im 4. Jahrhundert v. Chr. herrscht noch GleichmiBigkeit
in der #uBeren Gestaltung der Denkmiler in den meisten
griechischen Landschaften; Attika gibt mit den Typen seiner
Grabreliefs das Muster ab. Das dndert sich mit dem 3. Jahr-
hundert. Landschaftliche Besonderheiten kommen auf und setzen
sich fest, so die Anwendung von GruBformeln, die Bezeichnung
des Toten als yon67dg, die Anbringung eines Kranzes auf dem
Grabstein, die Heroisierung des Abgeschiedenen u. a? TUns
beschiftigt hier nur das an erster Stelle Genannte. Am ver-
breitetsten ist die Sitte, neben den Namen ein yeigs zu setzen.

! Bonner Jahrbuch 108, 47 ff. 100 ff.
¢ Ein guter Uberblick bei Eduard Loch: Zu den griechischen Grab-
schriften. (Festschrift fir Ludwig Friedlinder, 1895, 275 ff.)
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Die #ltesten, anndhernd datierbaren Inschriften damit stammen
aus dem 3. Jahrhundert v. Chr.; hoher hinauf kann man es
nach Loch nirgends datieren.! Es ist klér, daB solche Dinge
lingst im Gebrauch sind, ehe sie in dieser Weise typisch fest-
gehalten werden. So redet bei Euripides Pheres die tote Gattin
seines Sohnes Alkestis Abschied nehmend an: yaige xédv “didov
dduotg €0 Got yévorre.? Andere Formeln kommen daneben auf
und sind in spéiter Romerzeit namentlich in Syrien, Kypros,
Afrika, Italien und vereinzelt auch sonst im Gebrauch; auf
rein griechischem Boden liBt ihre Anwendung meist auf Ein-
wanderung Fremder schlieBen.® Neben yoige treten als nichst-
verwandt vylewve* und Zgpweo,’ entsprechend dem lateinischen
have und valeas® reine GruBformeln. Das vereinzelte dusofuver’
und w1 Avwod® sagen negativ, was das hiufiger vorkommende
ddooer® positiv meint. Jenes wird mit noli dolere, einmal mit
nolite tristare', dieses mit animo forte'® iibersetzt. Gliick wiinscht

! Loch a. a. 0. 279.

? Vgl. Rohde Psyche 211 345,. Wenn dagegen Achill (1. 23, 179=29)
dem auf dem Scheiterhaufen liegenden Freunde zuruft: yoigé po:, &
Hdzgoxle, xel elv ‘Aidao ddpotery, so ist das yafee ganz wirtlich gemeint.

wFreu dich%, wdvra yag, fihrt Achill begriindend fort, 7idn vor reléwm,
T& wdooidey dmforny. Ganz anders bei Euripides trotz der homerischen

Reminiszenz. 3 Loch a. a. O. 280.
+ IGSI 2528, 2529 (Lyon), 2529 hat mit lateinischer Schrift Chere,
hygiene. 5 CIG II 8706.

¢ Beides auf einer sonst griechischen Inschrift CIL XIV 1697 (Ostia).
Vgl. die folgende Anmerkung.

" CILXIV 1697 (Ostia): &uleotuvsr: mdvrav yke feordy 600s wdry;
danach die lateinischen Akklamationen: Valenti have. Pulveri valeas,
die oben erwidhnt wurden.

® OIG 9589 (Rom): p1 Jvwod, wéxvor- 0d[d]ls &[#]dvazos.

® Allein am SchluB einer lateinischen Inschrift CIL IIT 2276 (Spalato).
In der Regel mit dem Namen und oddelg &ddwazog verbunden: Rew.
arch. 33 (1877), 58 n. 6 (Berytus); CIG 4463 (Syrien): @dgo[s]¢ Wy
0b[de]ls Gddwaros. In Rom CIG 9789, 9820, 9917; IGSI 1614 add.

10 CIL X 7149 (Syrakus): [a]mici, nolite tristare, quia [0]mnes morituri
sumus. Der Kausalsatz gibt das oddelg ¢Fdvarog wieder. Statt tristare heiBt
es sonst im Spitlatein tristari betribt sein. CIL XII 2366 (Inter Viennam
et Augustam): animo forte, sanctissima, omines (= omnes) mortales sumus.
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man dem Toten vereinzelt mit edderpdver’, hiufiger mit
sbuolgst®. Bel weitem am hiufigsten ist sdydyee, das ja auch
als Anrede an die Psyche® am bezeichnendsten ist. Wiederholt
wird es mit lateinischen Buchstaben geschrieben: CIL VI 21617
(Rom): Eupsychi, Thygater, udis athanatos. CIL XIV 656 (Rom):
Eudoxi, Eupsychi. XIV 603 (Ostia): Eupsychi, Nicarete, udis
athanatos. Das gleiche besagt wohl eb9Juse.t Dagegen stellt
&0mAde auf dem Grabstein eines . Aristius Chresimus in Lyon®
den Zuruf des Toten an den Voriibergehenden dar, so gut wie
das &vmlosire, das iiber, und das sdrvyeire®, das unter der
metrischen Grabschrift IGSI 933 = Kaibel 641 aus der Um-
gebung von Rom steht; hier ist nur von einem Toten die Rede.
Verwandt ist edoder”. Worte wie Edyév, EVd6E, Ederdde,
Edgodve, Edyodrt sind, wie sich weiter unten ergeben wird,
keine Imperative, sondern Vokative von Namen auf -tog.

Auf unseren Binden wird der Tote beidemal mit Edyévy
angeredet. Das kann der Vokativ zu Edpgvyg sein, das als
Eigenname z. B. CIA II 3362 III 1091, 33 belegt ist. Diese
Namen auf -7g nach der 3. Dekl. sind vom 5./4. Jahrhundert
an nach und nach in die Flexionsweise der 1. Dekl. iiber-

! IGSI 1743 (Rom).

2 IGSI 2887 (Pola). CIG 9666 (Rom). CILIII 143815 (Salona).
Beide christlich. Vgl. Biicheler Rh. Mus. 51 (1896), 639.

% So CIG 4463 (Syrien): Odoc[e]e, Pvyr. Sollte nicht auch IGSI 181
(Syrakus) in der Grabschrift eines [T]mé[p]farog am SchluB statt sddduse
TYyn zu lesen sein Puyr}?

* IGST 181 (Syrakus), vgl. Anm. 3. — CIL XIII 2074 (Lyon).

5 CIL XII 758 (litteris sec. saec. incipientis).

¢ Edtoyger ist, soweit ich sehe, in der Regel nur an Lebende gerichtet
worden. Die Bemerkung s. v. im Index zum CIGr fiihrt irre. Vgl zu
dieser Formel A. Wilhelm Wiener Studien XXIV 2 (1902), Festschrift
fiir Bormann, 596. Die hier -erwithnte Inschrift IGSI 2573,, Edrdyer,
Ebyév steht nicht auf einer Lampe, sondern auf einem Ring. Auch
auf GefiBen aus dem romischen Rheinland und Britannien kommt #hn-
liches vor; ich gedenke dariiber an anderer Stelle zu handeln.

7 CIG 8706: Xaige, wepodsite, Epvoxcs, Foowoo, Dyluwe, #9dder.
Kaibel ep. 193 £0d0[er Eévs].



400 Max Siebourg

gegangen. Den Vokativ auf -5 nennt Herodian II 694, 40 ff.
(Lentz) attisch und fiihrt an: & Aquoedévy, Arourdn, doiero-
@dvy. Demosth. 38, 16, 24 hat die Uberlieferung & Fevowsidy.
F. Solmsen belehrt mich, daf Hoffmann Dial. I 251 diese Bildung
mit Unrecht als arkadisch bezeichnet. Sie kommt in Wahr-
heit nur auf spiten Steinen vor und gehdrt also der xoirs] an.

Das paBte ja auch zu unseren Tinien vortrefflich. Aber
wie kommt es, daB beide denselben Namen aufweisen? Einem
Toten werden doch nicht zwei Binden um das Haupt gelegt;
auch wire es merkwiirdig, wenn hier gleich zwei Leute den
seltenen Namen Eugenes triigen. Die Fliichtigkeit der Schreibung
auf dem zweiten Exemplar li6t an Massenfabrikation denken.
Der Wortlaut der Inschrift weist uns frithestens in die mittlere
Kaiserzeit. Das sind Umstéinde, die dazu raten, noch eine
andere Moglichkeit zu erwigen. Rein graphisch kann Edpévy
auch fir Edyéve stehen. Das wiire der Vokativ von Edyéviog,
und die auffallende Tatsache, daB die beiden Binden denselben
Namen tragen, lieBe sich wohl erkliren, wenn dieses Eugenios
ein sogenanntes Signum® wire. Man versteht darunter die
Bezeichnung einer Person, die weder Nomen noch Cognomen
ist. Delmatius signo, prisco de nomine Laetus nennt sich ein
Verehrer der Latona in Tifata® bei Capua. Die dlteste Inschrift
mit signum, die Mommsen kennt, fillt unter Commodus?;
sicherlich war es schon etwas frither im Gebrauch. Formen
wie Augurius, Eventius, Gaudentius, Salutius, Simplicius, Euge-
nius, Busebius, Eutropius, Eutychius, Melanius, Olympius, Pan-
cratius, Pelagius, Syncratius zeigen, daB wir es mit »denatu-
rierten“ Bildungen auf -ius zu tun haben, die zwar uBerlich
den Gentilicia gleichen, die bekannteren derselben aber durchaus

vermeiden. Uberwiegend eignen sie zuniichst der Beamten-

1 Dartiber hat Th. Mommsen in einem seiner letzten Aufsiitze ge-
handelt, Hermes 37 (1902) 443 —455. Vgl. auch A. Wilhelm Wiener
Studien XXIV (1902) 598 ff.

2 CIL X 8796 = Biicheler carm. epigr. 256. ® Biicheler, 1814.



Zwei griechische Goldtinien aus d. Sammlung C. A, NieBer in Ké6ln 401

aristokratie und stellen wohl ein Mittel dar, der unbequemen
Vielnamigkeit abzubelfen. Dann sind sie ins Volk gedrungen
und namentlich auch bei den Christen beliebt. In der spitesten
Zeit werden sie zum eigentlichen Namen: Fugenius, Eusebius,
Gregorius, Georgius, Anastasius, Innocentius, Vincentius haben
wir heute daher. Vorzugsweise haben die signa zur Bezeich-
nung von Gruppen gedient. KEinme Reihe von Grabschriften in
Rom! weist am Anfang oder Schluf Genetive wie Eugeniorum,
Eusebiorum, Simpliciorum u. a. auf und bezeichnet damit die
Grabstiitte als Gemeinbesitz der Fugenit usw. Diese Leute
bilden kein eigentliches colleginm, sondern Verbinde, wesentlich
von Verwandten, zum Zwecke der Bestattung, unseren Sterbe-
laden vergleichbar, die unter den Antoninen aufkommen. Zwei
Beispieles werden die Sitte am besten erliutern.

CIL VI 16932 (Rom): Dis manibus s(acrum). L. Domiti
Euaristi, qui vizit ann(os) VI, m(enses) V, d(ies) X. L. Domitius
Euaristus pater et Domitia Festa mater fecerunt f(ilio) s(uo)
Benedicto; hoc nomen imposuerunt sodales sibi et suis et posteris-
qu(e) eorum. Der kleine Domitius FEuaristus heiBt also, wie
alle Mitglieder des sodalicium, Benedictus.

CIL XIV 3223 (Praeneste) stiftet ein Awrelius Vitalio eine
Grabstitte cum solario et cuviculo fiir Frau und Kinder, Briider
und Neffen, die Freigelassenen der Familie und fahrt fort:
wuveo ium amvitum universos abere et hoc peto aego Syncratius
a bobis universis sodalibus, ut sene bile refrigeretis. Syncratiorum.
Hier nennt sich Aurelius Vitalio, wo er die sodales an-
redet, ego Syncratius und schlieBt auch noch mit Syncratiorum.
Die Genossen sollen sich sonder Harm (sine bile) erlustigen.?

1 CIL VI 10268 —10285.

2 Vgl. CIL XV 7050 auf dem Boden einer Glasschiissel aus Rom,
rings um die Gruppe von Amor und Psyche geschrieben: Anima dulcis,
fruamur nos sine bile, zezes (= troys). Das refrigeretis oben kann hier
nicht, wie Dieterich Nekyia 97 meint, gleich évapigewy sein, schon wegen
des peto a vobis.

Archiv f. Religionswissenschaft. VIII. 26
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Gerade beim TotengruB ist das signum iiblich. In Pola
in Istrien! hat ein Dispensator Maximus seiner Frau Magnia
einen Sarkophag geweiht; links steht neben der lateinischen
Inschrift unter D(%s) Eveéfe, ebydy(e)t, rechts unter M (anibus)
Edeefle, ebpolper. Maximus und Magnia gehdren also beide
dem Sodalicium Eusebiorum an. CILIII 4327 steht auf einem
Sarkophag aus Oberpannonien (inter Comaronium et Arrabonem,).
Nach der lateinischen Inschrift auf der Kiste haben ihn Ulpia
Paratiane samt ihrer Tochter Ulpia Valeria machen lassen fiir
den 42jihrigen Gatten M. Val(erius) Valerianus 7T(centurio)
leg (ionis) IIII Fl(aviae) und den 8jihrigen Sohn M. Valerius
Ulpio. Auf dem Deckel steht ITedudor, edypiyer uere mwarods;
der Knabe, den die liebende Mutter zuerst anredet, gehort also
zu den Palmyrii, sicher wohl auch die iibrigen Familien-
mitglieder. Ein Marmorsarkophag in Lyon? barg den gewesenen
Centurio Exomwius Paternianus und seine Tochter Paternia
Paterniana ; die Gattin Tertinia Victorina und die zweite Tochter
Paternia Victoring haben ihn machen lassen. Links von der
lateinischen Inschrift steht Xofoe, Bevdyi|yaioe, sdpdy; rechts
Pylewws, Bevdyt|ylawve, edpby. DBenagius ist der Vereinsname.
Merkwiirdig ist, daB die minnliche Form desselben auch fiir
Frauen verwandt wird. Unter sechs Beispielen von signa fiir
Frauen, die Mommsen a. a. O. S. 446 auffiihrt, sind fiinf ménn-
lich, eins weiblich. Besonders interessant fiir unseren Fall ist der
Sarkophag aus Dertona in Oberitalien CIL V 7380, den eine
Mutter Antonia Thisipho ihrem 24jihrigen Sohn P. Aelius
Sabinus hat machen lassen. Auf der Kiste steht, in zwei
Nischen verteilt, der Spruch @dgest, Edyéver, 0ddsls d9dvarog.
Daraus hat Kaibel ein sonst nicht bekanntes Verbum edypeweinv
herausgelesen, das dann Herwerden in sein Lexikon Graecum
suppletorium aufnahm?® Gemeint ist natiirlich der Vokativ

t IGSI 2387. * 1GSI 2526 = CIL XIII 1854 (,,lLitteris saec. I1I¢).
¢ Auch sonst, ist das signum @fters verkannt worden. IGSI 1464
(ad viam Appiam) am SchluB einer griechischen Inschrift fiir eine Grab-
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des signum Edpéwiog, also Edpém!, und die Inschrift des
Sarkophages ist dann - wortwértlich dieselbe, wie die unserer
Tinien. Ist auf diesen Edyévy—= Edpéwm als signum der Mit-
glieder eines Sodalicium zu fassen, dann ist das Vorhandensein
von zwei Binden mit gleicher Aufschrift nicht mehr auffillig,
dann bilden sie die monumentale Bestiitigung sonstiger Nach-
richten. Schon oben S.392 wurde auf die Bemerkung des
Scholiasten zu Aristophanes’ Lysistrata 603 hingewiesen, daB
solche zawving Toig vexgoic &msumov ol glloi. Die Iobacchen-
1nschrift?, die etwa der Mitte des 3. Jahrhunderts n. Chr. angehort,
enthilt die Bestimmung: dav 0¢ nig redsvmion idfaxyog, yewéodo
otépavog avrg) uéy(o)i¥e’ ... Unsere Binden lehren uns, daB
die antiken Sterbeladen in #hnlicher Weise ihre Mitglieder
beim Begribnis geehrt haben. Fiinf Denare, die der Iobacchen-
verein auswirft, sind zweifellos viel zu viel fiir einen Kranz
aus Blumen; fiir eine Tédnie im Gewichte der unsrigen wiirden
sie schon reichen.

Mit einigen Worten ist nun noch auf den Inhalt unserer
Inschriften einzugehen. Die Anrede an den Toten zeugt von
der Vorstellung des Volksglaubens, daB dieser an der Grabes-

stiitte, die der Ritter 4dgijitos *Isidme[og] fiir sich und seine Familie
gemacht hat, soll Ederdde Imperativ von sderadeiv, dem epikureischen
»gesund sein®, darstellen. Ich halte es fiir den Vokativ von Ederddog,
dhnlich, wie CIL XII 1918 = IGSI 2487 Iuliae Felicissimae|Scholasticae.
‘Thdosr- Mommsen das letztere fiir den Vokativ ansieht. CIL V4301 =
IGSI 2305 (Desenzano), lateinische Grabschrift einer Atilia Urbica; am
SchluB Edyedre, wozu Kaibel bemerkt: ,, sdyodre nihil aliud fere quam
Vylauve, yaiee, sborader.* Das Verbum sdyowreiv, das wieder bei Her-
werden erscheint, ist sonst nicht bekannt, wohl sdyeoeiy von guter Farbe
sein, es wiirde sich iibrigens einem Toten gegeniiber sonderbar ausnehmen.
Ebdypdrios ist das signum der Atilia. — Es erscheint nicht iiberfliissig,
zu betonen, daB IGSI 1438 (Umgebung von Rom) in Edgedre, edypdyt und
CIL XIV 656 (Romae in suburbano Paccae) in Fudoxi, eupsychi nicht die
Verba edgoovey und eddofsiv, sondern die Vokative von Edgedviog und
E?ddégiog gemeint sind.

' So schon A.Wilhelm a. a. O. 600.

 Athen. Mitt. 19 (1894) 261, Z. 158.

26*
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stitte den Uberlebenden erreichbar und zuginglich ist.! Ver-
wandte und Freunde besuchen ibn dort, der Voriibergehende
bietet seinen GruB und der Verstorbene antwortet. Vor der
Porta Capena in Rom? liegt 4dg1itos “Tov, elf Monate alt;
£0p6[yt], mwegodeite ruft er dem Wanderer das zu, was in der
Regel dieser ihm entbietet. Am Schlufl einer metrischen Grab-
schrift?, nach der dem Arzt Nikomedes die Verwandten eine
Stele errichtet haben, spricht dieser selbst mit epikureischer
Weisheit: sdypuvyd Nixouridns, 86tis odx Funy xei Epsvounw,
otx elut %ol 00 Avmodper. In unserem Fall ist der Trostspruch
Odgost, wie auch sonst fast immer, begriindet durch den Zu-
satz 00delg addvarog. Ich vermag nicht zu sagen, wo der selbst-
verstindliche Gedanke, daB alle sterben miissen, zuerst in dieser
topischen Form verwandt wird. ,,Was fragst du nach meinem
Geschlecht? Wir Menschen kommen und gehen, wie die Blitter
des Waldes®, so sagt Glaukos zu Diomedes.! Hektor bittet
Andromache, nicht zu sehr zu trauern®; keiner werde ihn vmie
aléav in den Hades hinabsenden.

poigay 8" ot wiwvd @uue mepuypivov Eupevar Gvdgdv

00 nomdv, o0t piv 26FAév, dmnw e medTe pévyTal.
,Wir hielten dich, so redet Achill in der Unterwelt zu Aga-
memnon, fiir einen besonders Begiinstigten.“

% T Hpa xei Goi modr maguoTioeedar Eushdev

poig” 6lotj, v obmig dhedetar O xe yévmron®
Bei Lyrikern und Tragikern kehrt der Gedanke immer wieder,
und Joannes Stobius hat ihm bereits ein eigenes Kapitel seiner
Bliitenlese gewidmet.” Als Trostgrund gebraucht ihn auf unseren
Tinien, wie auf so vielen spiten Grabsteinen, der Uberlebende
fiir den Toten; oft kehrt sich auch das Verhiltnis um.® Durch-

! Rohde Psyche * I 345. % IGSI 1465. 3 IGSI 1879.

+ Homer Z 145 ff. 5 Z 4871 ¢ 28.

" Flor. Tit. 118.

8 Man vergleiche z. B. Biicheler carm. epigr. 146 Noli do[1] ere, mamma,
faciendum fuit mit Biichelers Anmerkung. Vgl. 145, 147, 148, 150.
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mustere ich die niitzliche Sammlung, die O. Schantz! diesen
und anderen Trostgedanken gewidmet hat, so finde ich darin
eine solche Verwendung zuerst bei Euripides. Am SchluB der
Andromache? sagt Thetis zu Peleus:

mwaioer 08 Admng TV Tedvinirov dmép’

nEGw yie Svdgdmorsw Fde medg Gedv

Yiipog néngavror, woardavelv T dpethera.

Unter den verschiedensten Bildern haben die Philosophen
der Stoa und des Zynismus ihn unter dem Volke verbreitet;
sie werden so gut von den obskuren Verfertigern der Grab-
gedichte3, wie von Horaz und seinen Zeitgenossen, die mit
griechischer Bildung durchtrinkt sind, verwendet. Da ist z. B.
das Leben ein Weg, eine Reise zum Hades, die wir alle machen
miissen; oder mit einer Schiffabrt wird es verglichen, deren
Ziel der Hafen des Todes ist.* Der Riistkammer der Philosophie
entlehnt diese Waffen auch die Rhetorik. Die Praxis wie die
Theorie der sog. Konsolationen beweist uns, daB das ovdeig
&ddvarog ein regelmiBiger Bestandteil ihrer Trostmittel ist.
Seneca schreibt an Polybius 1 4: Maximum ergo solatium est
cogitare id sibi accidisse, quod amle se passi sunt ommnes ommnes-
que passuri. Et ideo mihi videtur rerum natura, quod grovissi-
mum fecerat, commune fecisse, ut crudelitatem fati consolaretur
aequalitas. GewissermaBen den Niederschlag, die Quintessenz
solcher Konsolationen stellen also unsere Inschriften dar, sowie
man z. B. die Scipionengrabschriften u. . gedriingte laudationes
funebres nennen kénnte. In der Regel begniigt man sich mit

! De incerti poetae comsolatione ad Liviam deque carminum con-
solatoriorum apud Graecos et Romanos historia. Marburger Dissertation
1889. S.20ff, 2 V. 1270 ff.

 Bruno Lier Topica carminum sepulcralium latinorum. Philologus
16 (1903). 565 ff.

+ CIL XIV 1697 (Ostia): &u]soluver: mwdwraw yie Poordy 680s abrn.
Horat. carm. I 28,16: Sed omnes una manet nox, et calcanda semel via
lett. 11 14,10: unda scilicet omnibus, quicunque terrae mumere vescimur,
enaviganda. Biicheler carm. epigr. 1068: Iter VII annis ego iam fatale peregi.
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der kurzen Formel, selten tritt der Gedanke etwas breiter auf.
An der Via Appia' hat Epaphras seiner Gattin Chreste einen
Stein mit acht Versen gewidmet und schlieBt dann, sie mit
dem signum anredend: Apévri, by xdud uiver 1o Favsiv:
der halbe Hexameter bedingt diese Gestaltung des Trostgedankens.
Eine Marmortafel aus Syrakus? @(cols) #(araydoviors). Neddot
zenviov, yoios, Faveiy wémporar weist auch poetisch-rhythmische
Diktion auf.

Interessant ist es, daB auch Juden und Christen die Formel
iibernommen haben. CIG 9917 Romae in parva tabula, quae
effossa est in coemeterio Hebraeorum extra portam Portuensem.

Ev®dde nive (= mneivoar) Zsuwid, vimiog dvievtod xod

unvav mévie. Ev eofvy [4] xolunoig adrod. @dele]e

Zapwil, o0ddig édvavog.
Biichelers® Scharfblick erkannte die Formel am Schluf einer
der christlichen Grabschriften aus den Katakomben von Syrakus,
die zwischen die Jahre 383 und 452 fallen.* Mwy(7)ed4 dov
6 D805 xai 6 Xpiordg xwi TO Gyeiog mwebper eduve 0vdig
dddvarog; das ist edpolos, 0¥d. d. Orsi hatte an pdge und
wveddn gedacht. Ein Sarkophag aus Salona® hat auBer der
Inschrift Edudet, Ayovera, ovdig éddvarog die christlichen
Zeichen und Buchstaben

P P
+ T Alco

sowie Tauben. Ich wiirde bei Angehorigen der Religion, deren
wesentlicher Bestandteil der Unsterblichkeitsglaube ist, als Trost
eher den Gedanken erwarten, daB es ein Fortleben nach dem
Tode, ein Wiedersehen im Jenseits gibt; so spricht es uns
allenthalben an, wenn wir unsere Friedhtfe durchwandern.
Aber die Macht des Herkommens, der Gewohnheit, der Um-
gebung ist so groB, dab das Dis Manibus so gut wie unsere
Trostformeln aus dem heidnischen Brauch in den christlichen
ohne viel Nachdenken iibernommen werden. Ist doch. auch

1 IGSI 2117. 2 IGST 44. 3 Rh. Mus. 51 (1896) S. 139.
4 P. Orsi Rom. Quartalschrift X (1896), 1 1. 5 CIL 11114 315.
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bei uns gerade auf diesem Gebiet das Formelhafte #uBerst zih
und dauernd. Wendungen wie: Zum frommen Andenken aw
den wollachtbaren Herrn X. X. sind in manchen Gegenden
durchaus iiblich, wihrend man sonst die Anrede mit wohl-
achtbar belicheln wiirde. Die Grabgedichte retten sich in
die Zeitungen hinein als poetische Nachrufe, und namentlich
die niederen Kreise halten liebevoll daran fest.

DaB ich mit Recht vorher die Trostformeln unserer In-
schriften mit den Konsolationen in Verbindung gesetzt habe,
das beweist eine Marmortafel im Vatikan! mit der Inschrift:
D(is) . m(anibus) | C. Licinio . | . Midoni ./ . b(ene) . m(erenti) ./
Grania . Epi/cte.sis/ fecit con | iugi . dulci. Links steht in dem
bei Zeile 3 und 4 frei bleibenden Raum &3]y, rechts ent-
sprechend Midwv |oddels . &| Fdvavog|xui . 6 . ‘H|oaxdijs|c .

wéda|ve. Zu der merkwiirdigen Fortsetzung unserer bekannten
Trostformel kenne ich keine genau entsprechende Parallele.
Behufs nachdriicklicher Verdeutlichung des Begriffes oddels
tritt hier ein besonders hervorragendes Individuum hinzu,
der Zeussohn Herakles. DaB Ahnliches aber ein durchaus
tiblicher Topos innerhalb des uns hier beschiiftigenden Gedanken-
kreises ist, das beweist zuniichst der Rat des Rhetors Menander?
in einer Anweisung zur Anfertigung von Epitaphien: xai qeio-
dopiicar 0% &ml vovrols olx dmsipbxadov xadélov megl pUeswg
dv@eamlvng, 0tL 70 Delov xaréxgve TV dvdoomliveov Tov Hd-
vavov, xal 01t wépag éotly Gmaew dv@gdmorg Tod Plov & Hd-
vazog %ol 07t fooes ol Fedv waideg 0t d1épvyov. Das be-
weisen Grabgedichte, wie das von Kaibel im Rheinischen Museum
34 (1879) 690 verdffentlichte, wo der Wagenlenker IToAvvelxns
seine beiden friihverstorbenen Sohne mit den Worten trostet:
Oc]gotivov, dvo maide Tedvyx[dre’ wal Audg] wid.
#ot]vdy Zmel pegdmowv maocr uléver o zélo]c?

t CIL VI 21278. * Rhetores graecs III 414, 2 Sp.
® Diese, sprachlich weniger befriedigende Ergiinzung Kaibels gibt
den Sinn sicher richtig wieder.
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Wiederum zeigt Horaz, wie vertraut er auch mit diesem Teil
der Popularphilosophie ist; oft verwendet er die Heroen als
Beispiele fiir den Satz, daB wir alle sterben miissen; CIV 7
den Hippolytus und Pirithous, II 18 den Prometheus, Tantalus
und sein Geschlecht. Statt ihrer treten auch die Kénige eint!
Selbst vor ihnen, die doch auf der Hohe irdischer Macht und
menschlichen Gliickes stehen, macht der bleiche Tod nicht
Halt. Auf einem bei Theben gefundenen Sarkophag des
3/4. Jahrhunderts? heiBt es:
ng 0 Foybv wg

polong, tavrny Sxteléoes’ ol yog Pacidijec.
Entsprechend trostet auf einem romischen Stein® der mit sieben
Jahren verstorbene Knabe M. Successus seine Schwester mit
den Worten:

desine soror me iam flere [ sepulero:

hoc etiam multis [ regibus (h)ora tulil.
Ahnlich spricht die 24jihrige Freigelassene Octavia Arbuscula
zu ihrer Mutter

desine iom [rustra, mater mea, desine fleti
te miseram totos exagitare dies.

namque dolor tdlis non nunc tibi contigit uni,
haec eaden et magnis régibus acciderunt.

Von hier aus erst versteht man, warum Horaz in #hnlicher
Gedankenverbindung &fters von den reges redet; carm.I 4,13
Pallida mors aequo pulsat pede pauperum tabernas

regumaque turres.

II 14,91 Wir alle, quicunque terrae munere vescimur,
miissen das Stygische Wasser durchfahren, sive reges sive
inopes erimus coloni.

11 18, 32. aequa tellus/pauperi recluditur/regumque pueris.

Man deutet diese Stellen nicht aus, wenn man mit KieB-
ling im Hinblick auf den Gegensatz pauper, inops mit hnlichem

1 B. Lier a. a. 0. 575. % Kaibel ep. 502, 17.
® Biicheler carm. epigr. 1068. 4 Tbid. 971,,, vgl. 970.
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Bedeutungswandel wie im Deutschen rex = reich setzt. Dem
Horaz schwebt dabei das x«l pag PBacilijsg vor. Er, der von
sich selbst rithmt® princeps Aeolium carmen ad Italos deduzisse
modos, tut ein Gleiches mit dem Stoff. Kr nationalisiert den
griechischen Gedanken, wenn er statt des Allgemeinbegriffes
der facilieg, der magni reges, den Numa, Tullus und Ancus
setzt. Diese sind nicht, wie Kieling? meinte, Reprisentanten
der grauen Vorzeit in Stellen wie

epist. I 625 ff. cum bene notum
porticus Agrippae et via te conspexerit Appi,
ire tamen restat Numa quo devenit et Ancus;

carm. IV 714 nos ubi decidimus,
quo pater Aeneas quo dives Tullus et Ancus,
pulvis et umbra swmus.

Besonders beliebt als Beispiel Jungverstorbener ist Achilles,
der jugendliche Held, der in der Bliite der Kraft und Schonheit
dem tiickischen Schicksal anheimfillt. Bei Homer? erzihlt die
Seele des Agamemnon in der Unterwelt dem Peliden seine
Bestattung. Die Danaer bahren ihn auf und beweinen ihn.

pitne 0° 2 d&hdg fADe obv EBavdryg Grincy

dyyering dlovee” Bon O’émi mévvov Ggddoev

deomeoin, vmd 0t toduog EAafe mdvrag Ayaiodg.
Die T6chter des Nereus kleiden jammernd den Toten in ambro-
sische Gewiinder, und die neun Musen stimmen im Wechsel-
gesang den Threnos an. Kein Auge der Argiver bleibt dabei
trinenleer. Der Hinweis auf die Mutter Thetis, die trotz ihrer
Gottlichkeit den Verlust des herrlichen Sohnes hat beweinen
miissen, ist in alter wie neuer Zeit von besonders trostender
Kraft gewesen.* In Thera 6 dduos dpnodite xai drsluass einen
Priester des Karneischen Apoll Admetos, von dem es in Vers G
des anschlieBenden Grabgedichtes® heiBt:

! Carm. 111 30, 13.

* Zu der angefithrten Stelle epist. 16, 26 .  * o 351

* Die antiken Stellen bei Skutsch, Pauly-Wissowa IV 939 s. v.
Consol. ad Liviam. 5 Kaibel ep. 191.
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woigev dvémdncsy $ryedavod Pidrov,
wnrel Mmow GAdye e Pagdv mévov' éAda 1l Saduc;
wal Oftig Alonldny xdatcey dmopdiusvov.

Als Schiller seine ergreifende Ninie! dichtete, da wuBte
auch er nichts Wirksameres als die Erinnerung an die trauernde
Thetis. Ich kann mir nicht versagen, die Verse hierher zu setzen.

Auch das Schone muB sterben ...

Nicht errettet den gottlichen Held die unsterbliche Mutter,

Wann er, am skiischen Tor fallend, sein Schicksal erfiillt.

Aber sie steigt aus dem Meer mit allen Tochtern des Nereus,

Und die Klage hebt an um den verherrlichten Sohn.

Siehe, da weinen die Gotter, es weinen die Gottinnen alle,

DaB das Schone vergeht, daB das Vollkommene stirbt.

Auch ein Klaglied zu sein im Mund der Geliebten ist herrlich;

Denn das Gemeine geht klanglos zum Orkus hinab. -

Und wiederum als Johannes Brahms um den Tod seines
Freundes, des groBen Malers Anselm Feuerbach, trauerte und
ein Gott ihm gab zu sagen, was er leide, da greift er zu
Schillers N#nie und leiht den Worten Téne, die mit fast iiber-
irdischer Gewalt den Horer erschiittern und erheben. Der
Mutter des Abgeschiedenen hat er das Werk gewidmet. Es ist
unendlich reizvoll, sich angesichts der wundervollen Dichtung
und ihrer kongenialen Komposition zu vergegenwirtigen, welch
erhabener Ausgestaltung der schlichte alte Gedanke unserer
Inschriften fihig ist je nach dem Medium, durch das er hin-
durchgeht.

! Leider kennen wir das persdnliche Erlebnis nicht, das AnlaB der
Dichtung wurde; ohne ein solches kann ich mir ihre Entstehung nicht
denken. Ich glaube, Brahms hat mit richtigem Takt sie zum Trost fiir
eine trauernde Mutter verwandt und damit seine Meinung iiber die
Ninie bekundet. Ob Schiller bewuBt an den Gedankenkreis antiker
Konsolationen ankniipft, wird schwer auszumachen sein. Mir ist das
gar nicht unwahrscheinlich, wenn ich die groBe Belesenheit erwige, die
Schiller in den augusteischen Elegikern besaB und Ovids Nachruf auf
Tibull Amores IIL 9 mit der Ninie vergleiche.




Teufels GroSmutter

Von Edv. Lehmann in Kopenhagen

Bekanntlich hat sie ihr altes Leben lassen miissen ,,darum,
daB sie keine Widerrede wuBite, und bei uns in Kopenhagen
ist sie nun schon vollig mausetot, denn sogar aus ihrer letzten
kiimmerlichen Zufluchtsstitte, nimlich der Redensart ,und der
Teufel und seine GroBmutter, womit man {iibrigens nichts
weiter als ein lustiges Etcetera meint, will man sie nun auch
noch, vnd zwar durch das pfiffiger klingen sollende: ,Fanden
og hans Pumpestok® (,,der Teufel und sein Pumpenschwengel)
oder ,Fanden og hans Ladestok® oder was einem sonst gerade
auf die Zunge kommt, vertreiben. Bei solchen Klangbildungen
ist es ja ganz egal, was sie im Grunde eigentlich bedeuten,
wenn sie nur klingen und gleich rhythmisch ins Ohr fallen
wie die Redensart, die sie ersetzen sollen. Also, ob nun Lade-
stock oder Pumpenschwengel — jedenfalls scheint mir, daB
diese Dinger ihr den Pfahl durch den Leib rennen und ihr
den letzten Garaus machen werden; kaum viele Jahrzehnte
diirften noch dahingehen, bis die letzte Erinnerung an sie ver-
schwunden sein wird.

Ubrigens hat sie mit diesem Etcetera schon lingst auf
dem Altenteil gesessen. Schon Luther brauchte sie als solches,
wenn auch ganz gewiB mit einem kleinen boshaften Bei-
geschmack; auch brachte er sie nicht gerade in die allerbeste
Gesellschaft und gebrauchte sie auch nicht in der besten Ab-
sicht. ,Es komme Kartiuser, Wiedertiufer, der Teufel selbst
oder seine Mutter¥, sagt er in einer Predigt; und noch etwas
schlimmer sieht sie zur gleichen Zeit auf Latein aus, wenn es



412 Edv. Lehmann

heiit: Sed fuerit haec Ate vel Satan aliquis, auf deutsch: , Es
mag aber der Teufel und seine Mutter solch Hindernis an-
gerichtet haben.“ Hier hat sie also Kraft und Saft, kann
Hindernisse schaffen, und so wie Luther sie auffaBt, ist sie auch
nicht gerade von Seidenpapier. In seinem Mund dient sie da-
zu, ihren geehrten Herrn Sohn als ein kriftiger Zusatz zu
supplieren: , Willst du harren, bis es dich selber ankomme,
oder der Teufel dir Raum dazu gebe, oder seine Mutter dich
dahin halte?“ — — 'Wenn Ihr denn mich nicht hioren wollt,
so huet eur der Teufel und seine Mutter!¥

Ums Jahr 1500 hat dieses Teufelsweib also im Grenz-
gebiet der christlichen Vorstellungen halb als mythologische
Realitit, halb als bloBe Redensart existiert, sie lebte also
noch, aber der Anfang vom Ende war doch schon da. In
England stand es ebenso, wo Bischof Bale um 1538 einen
dhnlichen Gebrauch von ihr macht.

Jedoch von Luther her kennen wir noch einen dritten
Sprachgebrauch, nimlich den rein volkstiimlichen SpaB vom
Teufel und seiner GroBmutter. ,Es ist eben Vieh als Stall,
sagte der Teufel, er jagte seiner Mutter Fliegen in den Hintern“
— andere sagen: ,er jagte ihr Schnaken und Miicken in den
Hintern.“ Die Redensart soll bedeuten: gehiipft wie gesprungen,
oder: das eine entspricht dem anderen. Ahnliche Volksredens-
arten, von denen die meisten seit der Reformationszeit bekannt,
einige wohl auch im Lauf der vierhundert Jahre entstanden
sind, tragen vorwiegend diesen Typus. Beide, sowohl er als
sie sind Spalfiguren, die ihr besonderes diabolisches Gepriige
eingebiiBt haben, er ist in der Regel nun nur ein boshafter
Mann, der mit einem bdsen alten Weibe keift. Beide sind
ganz und gar menschlichen Vorbildern nachgezeichnet und
bilden eine plumpe Ausgabe desjenigen hiiuslichen Zwistes, der
heutzutage in Witzbldttern die Schwiegermutter als Siindenbock
figurieren 1iBt. ,Ein Witwer eine Witwe nahm, — der Teufel
zu seiner Mutter kam.“ ,Der Teufel und seine GroBmutter
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sind zu Gaste im Haus® (wenn’s Spektakel gibt). Moucher la
chandelle comme le diable moucha sa mere, sagt der Fran-
zose (das Licht schneuzen, wie der Teufel seine GroSmutter
schneuzte; er rif ihr nimlich gleich dabei die Nase ab), eine
Redensart, an die schon Fleury de Bellingen eine rationalistische
Greschichte kniipft von einem Verbrecher, der le diable genannt
wurde und der, ehe er gehingt wurde, um die Gnade bat,
seine Mutter kiissen zu diirfen, und ihr dann dabei die Nase
abbiB. — Mit besonderem Humor entfalten die Englinder
diesen Zwist in verschiedenenSprichwortern, die Alice C.Fletcher
im Journ. of Americ. Folke Lore 1900 (278—80) gesammelt
hat: Fundus! said the devil, he found his grandmother drowned
in a gutter, oder er rennt ihr mit SpéBen und Geldchter seine
Gabel durch den Leib. Hier kann man eine Replik aus Peers
the Plougmous Crede (21, 284) beifiigen, die beweist, wie zeitig
schon dieser Teufelszank im Volksmunde existierte. Da wird
zu einem Teufel gesagt: Ryscap Ragamoffyn and reche me alle
be barres that beliae by bel-syre boot with by damme (auf
mit dir, du Racker! und lang mir die Planken her, mit denen,
Belial, dein GroBvater deine Mutter priigelte). Hier scheint es
mehr, als wenn Belial seine Tochter mit Planken durch-
gebliut hitte, da sie ja die Mutter des Teufels ist, der ihn zum
GroBvater hat; aber so genau darf man’s wohl nicht nehmen.
Der dinische Volksmund hat eine scherzhafte Moral in den
Zank hineingebracht. Wo die Deutschen sagen, ,,warum schlug
der Teufel seine GroBmutter? Darum, daB sie keine Widerrede
wuBte“ — heiBt es auf dinisch ,weil sie keine Entschuldigungen
mehr hatte. Man hat sich also die lieben Entschuldigungen,
die alles Verantwortlichkeitsgefiihl toten, und von denen es
dem Teufel wohl passen konnte, immer frische Zufuhr zu
kriegen, dhnlich wie die bekannten guten Vorsiitze, mit denen
ja der Weg zur Holle gepflastert ist, als teuflische Erfindung
gedacht. Die deutschen Sprichwirter und Redensarten machen
sich nur iiber gewisse weibliche Schwichen, die einem Mann
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ordentlich den Kopf warm machen konnen, lustig. — Im ganzen
figuriert Teufels GroBmutter als hboses Weib. So z B. bei
Shakespeare (Comedy of Errors IV, 3): ,It is the devil® —
»Nay, she is worse, she is the devil's dam“ — und auch in
der neueren Zeit: ,a great witch, a devil's dam“ usw.

Weit hiufiger als diese Seitenhiebe auf die Damen sind
jedoch in der Volkssprache die Worte, die den Zank zwischen
dem Teufel und seiner GroBmutter zur Ursache von Natur-
begebenheiten machen. Das hiufigste und am weitesten
verbreitete ist, daB, wenn es bei hellem Sonnenschein regnet,
der Teufel seine GroBmutter auf der Bleiche hat. (Es befordert
das Bleichen, wenn manchmal gegossen wird.) Sowohl in
England als in Holland, Deutschland und Dinemark kennt man
diese Version. In Dénemark ist sie dahin rationalisiert, daB
des Teufels GroBmutter Leinwand auf der Bleiche hat. Die
urspriingliche Form mu gewiB erklirt werden durch die ge-
wohnlichen Worte von ,des Teufels Bleiche¥, wie sie z. B.
Eiselein hat (Sprichw. d. deutsch. Volkes 1840, 590), ,Er ist
dem Teufel aus der Bleiche gelaufen®, heiBt es, wenn einer
tlichtig sonnverbrannt ist. An anderen Orten kommt der
Sonnenregen daher, daB die beiden dabei sind zu raufen. ,Der
Teufel rauft mit seiner GroBmutter®, sagt der Deutsche bei
solcher Gelegenheit, oder: ,Der Teufel schligt seine Mutter,
daB sie Ol gibt“; und der Franzose hat eine Version, die noch
feiner ist: C'est le diable, qui bat sa femme et qui marie sa
fille (Leroux de Lincy I, 7). Aber auch bei gewohnlichem
Regen kann gesagt werden, daB der Teufel seine GroBmutter
priigelt (Fletcher 1. ¢.), oder bei Wirbelwind, daB er mit ihr
tanzt (ibid.).

In diese Naturerklirungen darf man nun nicht allzuviel
hineinlegen, und am wenigsten eigentliche Mythologie; die
gehort unter ,Dywelsdreck”, ,Teufelszwirn“ in die ganze
volkstiimliche Diamonologie der Pflanzen und des Wetters, die
nichts weiter besagt, als daf Giftiges, HaBliches und Ekelhaftes
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dem Teufel zugehdrt, oder auch eine teufelskriftige Erklirung
fir Komisches oder Auffallendes gibt.

Eins ist ihnen aber allen gemeinsam: der Unfriede
zwischen beiden Teufelswesen, und hier ist auch der Kernpunkt,
um den sich alle Geschichten drehen. Aber selbst nicht in
diesem Grundgedanken wiirde es sich lohnen, etwas Mytho-
logisches zu suchen (etwa Xultuskampf oder #hnlichen
Streit zwischen Gottheiten); er scheint zusammengesetzt
aus dem Menschlichen: es steht schlecht, wo schlimmer
Mann und boses Weib zusammenwohnen, und aus dem
Christlichen: das Haus des Teufels ist mit sich selbst in
Zwiespalt.

Aber neben dieser Vorstellung iiber das Verhiltnis dieser
beiden Wesen zueinander gibt es noch eine andere, nimlich
die, daB sie sich gegenseitig supplieren. In dieser bewegte
sich Luthers Kraftsprache, und im Volksmunde findet sie in
den Worten Ausdruck, daB, wo der Teufel nicht selbst
kommt, er seine Mutter schickt: ,Ou le diable ne peut aller
— sa mere tasche d’y mander®, was wohl in erster Linie einer
menschlichen Lebenserfahrung Ausdruck geben soll, aber doch
eben auf der Vorstellung der Zusammengehorigkeit und der
Supplierung und nicht auf der des Streites und der Zwietracht
berubt. Diese Vorstellung, die einen sehr realen Charakter
tragen kann (,the devil and his dam are verily let loose on
us“ heiBt es in einer Weihnachtsgeschichte, in der der Teufel
in der Gaststube sein Spiel treibt, Roby III, 125), wiirde ich
geneigt sein, fiir urspriinglicher zu halten als die andere, denn
einesteils besitzt diese nicht den Charakter des Volkswitzes wie
die andere (Luther gebraucht sie ja in volligem Ernst), andern-
teils scheint sie in Mirchen und Sagen eine Stiitze zu haben,
die zum Teil hohen Alters ist; ja man kionnte sogar, ohne zu-
viel zu wagen, diese Vorstellung als die heidnische oder doch
jedenfalls als diejenige bezeichnen, die der wirklich mytho-

logischen am nichsten liegt.
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In den Mérchen, der anderen Quelle, aus der wir unseren
Gegenstand schopfen miissen, ist Teufels GroSmutter eine
stehende Figur, zwar nicht allzeit, wenn vom Teufel die Rede
ist, aber jederzeit da, wo von der Hélle erzihlt wird. Wir
sind hier durch gewisse feststehende Ziige gegen das lose Spiel
geschiitzt, das die Sprichworter mit ihr treiben. Sie ist eine
alte Hexe, die in der Hélle wohnt, und diese H¢lle ist oft,
besonders in mitteleuropdischen Mirchen, als ein Haus im
Walde oder etwas Ahnliches gedacht. Wihrend der Teufel
drauflen herum ist, sein Spiel treibt und Seelen fingt, sitzt
seine GroBmutter allzeit zu Hause oder bewegt sich hdochstens
ganz in nichster Nihe der Holle umher; das ist die am deut-
lichsten hervortretende Eigenttimlichkeit dieser Figur, die wir
auch in dinischen Méirchen wiederfinden: immer ist sie dabei
eine runzelige, alte Hexe mit roten Triefaugen, die die Hélle
aufmacht. (Siehe Feilberg, Ordbog over jyske Almuesmal.
»Fandens oldemor®) In Bechsteins Mirchen: ,Der Teufel ist
los“ kriegt man zu wissen, daB sie die Seelen bewacht, ,die
armen Seelen®, wie sie hier mit einer (hdufigen) animistischen
Bezeichnung genannt werden (cfr. Usener: Gotternamen 249);
die verrit, daB wir es viel eher mit dem Totenreich als mit
dem Orte des Heulens und Zihneklappens zu tun haben. Wie
der Teufel in einen hohlen Baumstamm gesperrt wird, stirbt
seine GroBmutter schlieBlich vor Herzweh, ,und wie sie tot
war, da packten alle die armen Seelen, die dazumal in der
Hélle waren, auf und gingen alle miteinander in den Himmel“.
In Grimms Kindermirchen , Der Teufel und seine GroBmutter®
fragt sie ihren Enkel sofort, da er heimkommt, ob er heute
Seelen gefangen habe; und in einer bhmischen Parallele, die
Grimm in den FuBnoten anfiihrt, erleben wir die Merkwiirdig-
keit, daB Lucifer statt des Teufels GroBmutter als derjenige
auftritt, der zu Hause sitzt und auf die Seelen aufpaBt, wihrend
der Teufel draufen ist. Kine solche hiusliche Figur in der
Holle scheint also unter allen Umstinden unentbehrlich zu sein.
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DaBl sie eine gescheite alte Frau ist, dariiber sind die
Mérchen sich alle einig, jedenfalls ist sie immer diejenige, die
Rat schafft. In der ungarischen Geschichte vom bestohlenen
Hirten (Schuhmachers déin. Ubers. II, 17), in der sie so alt ist,
daB ihre Augen jedesmal, wenn sie sehen soll, mit einem zwolf-
z6lligen Brecheisen aufgemacht werden miissen, ist sie die
Kluge und der Teufel der Dumme; an anderen Orten wie in
den bereits angefiihrten Grimmschen Mérchen und in dem , Teufel
mit den drei Goldhaaren” muB sie die Auflosung der Ritsel
aus ihm herauslocken, aber das versteht sie auch ausgezeichnet.

In den beiden Grimmschen Mirchen finden wir gewisse
Erinnerungen an den alten Zank, von dem die meisten Sprich-
worter handeln, denn sie muf sich da in acht nehmen,
nicht eins an die Ohren zu kriegen oder sonst schlecht be-
handelt zu werden, auch ist sie im ganzen genommen die
Schwiichere, der vorm Teufel angst und bange ist. Gleich-
zeitig ist sie gutmiitiger Natur, nimmt den, der zu ihr fliichtet,
freundlich auf, hilft ihm und versteckt ihn. Dies letztere ist
ein reiner Mirchenzug (das barmherzige Weib des Riubers
oder Zauberers), oder es fiihrt uns auch auf einen Zusammen-
hang, den wir spiter beriihren werden. Einen weit echteren
Eindruck macht sie in Bechsteins Mérchen und auch in dem
ungarischen. Da hat sie nimlich Arbeit zu leisten und dem-
entsprechend auch Finsicht und Macht. Sie ist nicht im ge-
ringsten die Alte auf dem Altenteil, die sich vom Sohne lausen
laBt, sondern sie ist Frau im Hause, und es ist wohl verstindlich,
wozu sie da ist. Im Ungarischen bewahrt sie die Schliissel
zum Geldkasten, und der Teufel kann diese nicht eher kriegen,
bis er nicht vier- oder ftinfmal probiert hat, den Zigeuner
unterzukriegen. In ,Der Teufel ist los“ muB der Teufel bei
seiner GroBmutter schwiren, ein Eid, von dem er sich nicht
16sen kann, und sie besitzt mindestens ebensoviel Zauberkraft
wie er, denn ein Zeichen, durch das er gebunden wird, kann

. . 11t Ve
»weder er, noch seine GroBmutter, noch die ganze Holle“ 16sen.
Archiv f. Religionswissenschaft. VIII. 27
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Wo sie in den Mirchen in diesem Typus auftritt, ist sie so
geschildert, wie das englische Wort sagt: , Nay, she is worse.”

Indessen, der Marchen gibt es viele auf der Welt, und nur
wenige lernt man kennen; will aber ein fleiBiger Mirchenleser
diesem Faden folgen, so sollte er auf die Ziige von Macht und
von ScheuBlichkeit und zugleich von Weisheit, die sich bei
Teufels GroBmutter finden, achtgeben; diese fithren besser als
alle Volkswitze in ihr eigentliches Wesen ein und werden auf
die Spuren ihres Ursprunges hinleiten, auf die wir nun hier
ausgehen wollen.

Etwas muB sie ja doch schlieBlich mal gewesen sein.
Man fithrt eine solche Gestalt nicht ein, um in etlichen Mérchen
und einem Dutzend Sprichwortern sein Spiel mit ihr zu treiben;
wer jetzt alt ist, ist doch schlieBlich auch einmal jung gewesen,
und das Tier, von dem man noch den Schwanz sieht, muf
doch seinen Korper auch noch irgendwo haben. Wir haben
sie ein Stiick Weges riickwiirts durch die Zeiten begleitet, von
einer halbaufgelosten Redensart an bis zu einer tatkriiftigen,
beliebten SpaBfigur, von einer Mirchenrdubersfrau bis zu etwas
wie einer Beherrscherin des Totenreiches, und letzteres hat uns
die Befriedigung eingebracht, in ihr nicht nur eine leere, iiber-
fliissige weibliche Doublette des Teufels zu erkennen, sondern
noch Reste einer selbstindigen und notwendigen Existenz aus
ihr hervorschimmern zu sehen, zu der sie im Anfang geschaffen
war. Will man nun diese aufsuchen, so wire es ja das be-
quemste, sofort in die Mythologie zu gehen und geradeswegs
auf Hel los zu springen, denn die ist ja eben eine solche Weibes-
gestalt, die mit den Seelen haust, wihrend Loke bald hier bald
dort sich herumtreibt.!

! DaB Hel Lokes Tochter ist, tite nichts zur Sache, derartige
Verwandtschaftskombinationen sind zufillige, und auch das Verhiiltnis,
mit dem wir es zu tun haben, variiert zwischen UrgroBmutter — Mutter
— dam (= Mutter) — Teufels Frau oder auch, wie wir schon andeuteten,
Lucifers Tochter.
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Aber so glatt und einfach geht die Sache nun doch nicht.
Hel ist eine viel zu abstrakte Figur, um solche rein volks-
timliche Nachwirkungen haben zu konnen. Namentlich liegt
in dem Verhiltnis zwischen Loke und Hel nichts, was an das \
des Teufels zu seiner GroBmutter erinnern konnte, und man
kennt keine Stelle, wo gesagt wiirde, daB er zu ihr hinunter-
kiime. Ja, besteht eigentlich ein reales Verhiltnis zwischen
Loke und Hel?

Es gilt zundchst ein dimonisches Paar zu finden — am
liebsten in der germanischen Welt, auf derem Boden wir uns
ja doch befinden, und am liebsten in der Verbindung von
Mutter und Sohn, ein Paar, das mythischen Charakter hat,
gleichzeitig aber im VolkshewuBtsein wurzelt und als lebendige
Phantasiegestaltung dasteht. Herr O. Schoning hat allerdings
in seinem trefflichen Aufsatz ,,Dodsriger i nordisk hedentro“
Kobenhavn (Klein) 1903 S. 39 auf ein Verhdltnis Lokes auf-
merksam gemacht, das in diesen Zusammenhang hineinspielt.
In Gylfaginning Kap. 33 wird eine Gyge (Hexe) Angoboda
genannt; sie wohnt in Jotunheim, und mit ihr zeugte Loke
vier Kinder. Da Herr Schoning (gewiB mit Recht) Jotunheim
als ein Totenreich auffaBt, wird diese Angoboda also zunichst
als eine Art Totenwirterin zu nehmen sein, und ihr Verhiiltnis
zu Loke wire so weit real genug. Vielleicht stehen wir
also hier vor der Losung unserer Frage — wenn man nur von
dieser Gyge etwas mehr wiilte als den bloBen Namen und
ihr Liebesverhiltnis zu Loke. Wir konnen uns nicht be-
gniigen, bevor wir nicht mehrere Féille und bekanntere Gestalten
finden als dieses einsame und entlegene Jotunweib, auch
miissen wir fiir die Verbindung von Mutter und Sohn mytho-
logische Belege suchen.

Da gefillt es natiirlich, an den angelsichsischen Grendel
und seine Mutter zu denken, auf die schon Grimm und nach
ihm andere in diesem Zusammenhang hingewiesen haben. Hier

tritt uns jedoch eine Theorie entgegen, die diese beiden Wesen
27*
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ihres unmittelbar démonischen Charakters berauben will, und
wir miissen uns deshalb etwas aufhalten lassen von: Beowulfs
drapa und Miillenhoffs Beowulfstheorie. Bekanntlich zog der
tapfere GotenkSnigsohn nach Dinemark hinab, um mit dem
Ungeheuer, das des Kénigs Festhalle unsicher machte, und mit
dem kein Di#ne es aufnehmen konnte, einen Gang zu wagen.
Derselbe Beowulf hatte eben eine Heldentat vollbracht, ein
Wettschwimmen, das ihn und den kiihnen Breca fiinf Tage und
fiinf Nichte auf dem Meere hielt, bis endlich der Strom sie
trennte und den einen nach Norwegen, den anderen nach Finn-
land (Lappland) warf. Mit derselben Verwegenheit geht er nun
in der Nacht in des Konigs Hrodgars (Roars) Halle auf das
Ungetiim Grendel los, reiBt ihm den einen Arm aus und treibt
es in die Flucht. Tags darauf aber kommt Grendels Mutter,
die beinahe ebenso scheuBlich ist wie der Sohn, und riicht
diesen dadurch, daB sie einen von des Konigs Mannen aus der-
selben Halle raubt. Da bittet der tatenlustige Bcowulf den
Ko6nig um Erlaubnis, diese Missetat riichen zu diirfen; er zieht
aus nach einem Gewisser, wo Grendel haust, taucht auf den
Grund und ringt da mit dem weiblichen Ungetiim, bis er es
endlich iiberwiltigt und totet und mit Grendels Haupt zuriick-
kehrt. — Ein drittes Mal, in seinen alten Tagen, kimpft
Beowulf mit einem Ungeheuer am Strande, er erlegt es wohl
auch, holt sich aber im Kampf die todliche Wunde.

Hieraus schlieBt Miillenhoff, daB Beowulf , ein den Menschen
wohlgesinntes gottliches Wesen® sein miisse, dessen Beruf sei,
die Wildheit und Bosheit des Meeres zu bezwingen. Was
solle wohl sonst die lange Schwimmtour bedeuten, und wer
anders solle wohl Grendel sonst sein, wenn nicht die mérderische
Nordsee, die in jedem Frihjahr iiber die Felder hereinbricht
und Menschen und Vieh gefihrdet und raubt? Hat dann
Beowulf diese Fluten bezwungen, so kommt die gliickliche
Sommerszeit, bis er in seinem hohen Alter (im Herbst) sich
wieder aufmachen und wieder mit dem Meer eine Lanze brechen
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muB, recht wie Thor mit dem Midgirdswurm, was ebenfalls
einen Kampf mit den Herbstfluten bedeuten soll.

Diese Mythendeutung zeichnet sich dadurch aus, daB sie
alle die konkreten Ziige, die gerade maBgebend sein miissen,
iiberspringt oder iibersieht, sowie durch die feste Zuversicht,
daB zwei halbe Erklirungen eine ganze ausmachen — oder,
wo zweil nicht ausreichen, so doch siebén oder acht. Da wird
bestindig von einer vorausgefaBten Annahme aus erklért —
eine Naturdeutelei im Geschmack der damaligen Zeit — und
eine naheliegende Erklirung wird zum Besten einer ferner-
liegenden Hypothese iibergangen, wobei Worte wie ,danach®
yoffenbar®, , vorausgesetzt“ oder dergleichen den zweifelhaften
Mortel bilden, der den losen Bau zusammenhilt.

Beowulfs Schwimmtour hat nichts von einem Gotter-
kampfe an sich; vor allen Dingen bezwingt er ja gar micht des
Meeres ,,Wildheit* und ,Rauheit, sondern wird ganz jimmer-
lich weit abseits gespiilt, bis er irgendwo in Finnmarken landet.
Nein, was wir hier vor uns haben, ist ein richtiges Saga-
Sportstiickchen, eine ging und gibe Prahlerei mit der Tiichtig-
keit und Korpergeschicklichkeit des Helden. ,Danach® ist
Beowulf nicht ,,als mythische Person aufzufassen®. Desgleichen
gehort eine eigentiimliche Offenbarung dazu, um es , offenbar®
zu machen, daB Beowulfs letzter Kampf dasselbe ist wie der
Thors mit dem Midgardswurm. Unter anderem aus dem ein-
fachen Grunde, daB Thor bekanntlich nicht verwundet wurde
oder gar nach dem Kampfe starb; und ein Ungeheuer, das am
Strande wohnt, ist doch am Ende auch etwas anderes als eine
Weltschlange auf dem Meeresgrund, und diese wieder ein ander
Ding als das Meer selbst. — Nein, sollte nicht Beowulfs letater
Kampf viel eher eine Episode sein, die zugefiigt worden ist,
um den alten Recken vom Strohtode zu retten und der
Dichtung einen heroischen AbschluB zu geben?

Was nun Grendel betrifft, so kommt Miillenhoff auf dessen
Nordseecharakter dadurch, daB er von dem Geriusch ausgeht,
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das in einer Wassermiihle herrscht, und indem er Wassermann
und Klabaunterménnchen flottweg als Wasserflut erkldrt. Aus
diesem Grunde soll auch Grendel Wasserflut sein. Er wohnt
ja mitsamt seiner Mutter auf dem Grunde eines Wassers, was
sich nicht leugnen liBt, und dieses Wasser, das deutlich genug
ein Moorteich, ein richtiger echter Sumpf ist, mit Marschen und
Wélfen und Irrlichtern und unterirdischen Strémen, deren Tiefe
niemand kennt, und in den der Hirsch (der sonst gern in Moore
flieht) sich nicht hinaus wagt — dieses Sumpfgewésser macht
Miillenhoff zu einer , Meeresbucht®, wovon nicht das Geringste
dasteht. Aber selbst das ist noch nicht genug: eine derartige
mythische Begebenheit, wie Miillenhoff sie stetig voraussetzt,
darf tiberhaupt nicht an einem bestimmten Ort (nicht einmal
in der Halle des dénischen K6nigs, obgleich das deutlich genug
zu lesen ist — doch davon spéter) vor sich gegangen sein; einer
solchen Lokalsage, ,eingeschrinkte Bedeutung konnen wir der
Sage von Beowulfs Kampf nicht beimessen. Grendel soll
nimlich das Meer sein, ,das wilde Element des Wassers®. —
— ,Wir sehen darin — — wir konnen nicht anders — —
wir haben ihn aufzufassen“ — — — stat pro ratione voluntas.
»Die Nordsee ist eine Mordsee“ — Grendel ist auch morderisch
— — ergo! Das Schlimmste dabei ist, seine Mutter unter-
zubringen. Sie ist auch die Nordsee, heiBt es S. 3, aber zum
Glick findet sich S. 4 ein Ausweg fiir ihre Selbstindigkeit.
Grendel hebt sich nimlich ,aus der Meerestiefe, aber seine
Mutter ist ,die Meerestiefe selbst®, , die Gebirerin der Flut¥,
-erst wenn sie zur Ruhe gebracht ist, kann man sicher sein. —
So was konnte noch im Jahre 1883 mit Begeisterung gesagt
und gehort werden!

Heutzutage greift man solche Dinge simpler an und sieht
namentlich genauer hin, was in dem Text, den man vor sich
hat, wirklich steht oder nicht steht. Irgendwo — kann sein in
Dinemark, kann sein in England (wo es noch lange Moore
namens ,Grendelpyt“ oder #hnliches gab) — wohnen auf dem



Teufels GroBmutter 423

Grunde eines Moorteiches zwei Ungeheuer, ein Wassertroll
und seine Mutter; sie haben Menschengestalt, sind aber griBer
als Menschen und bosartig im Streit. In der Nihe dieses
Sumpfmoores — das der Dichter sich in Dinemark denkt —
hat der Dinenkonig sich eine Festhalle erbaut, die Grendel
vermutlich ebensowenig zu dulden gedenkt, wie der Klintkonig
die Geegenwart des Konigs Christian des Vierten, oder die Trolle
iiberhaupt leiden wollen, daf auf ihrem Grund und Boden
Hiuser errichtet werden; er raubt deshalb jedesmal, wenn im
Hause ein Fest stattfindet, ein Opfer. Gegen diese beiden Un-
holde kimpft Beowulf wie jeder andere Drachen- oder Troll-
bezwinger der Sagen; nur kann man merken, daB der Kampf
mit Grendel ihm ungleich leichter fillt als der Kampf mit
dessen Mutter; daB der christliche Dichter behauptet, sie sei
schwiicher gewesen, weil sie ein Weib war, macht sie nicht
geringer. Und weiter: die Mutter muf an ihrem eigenen Ort
aufgesucht werden, unten in der Tiefe, in die er sich von
einem Boote aus hinunterplumpsen 148t. Dort findet er Grendel
seinen Verletzungen bereits erlegen, mul aber nun mit der
Mutter einen furchtbaren Kampf bestehen, bis er schlieBlich
ein Zauberschwert findet, das imstande ist, sie zu bezwingen.

Insoweit hat Miillenhoff recht: es niitzt zu nichts, den
Sohn umgebracht zu haben, ehe nicht die Mutter mit ver-
nichtet ist; nicht jedoch, weil sie , die Meerestiefe ist, sondern,
weil sie von beiden die michtigere ist, und der eigentliche und
bleibende Démon des Ortes, der in seiner eigemen Hohle auf-
gesucht werden muB, weil er sich nur im #uBersten Notfall
aus dieser hervorwagt.

Zur Bekriftigung gegen Miillenhoffs Nordseetheorie kann
angefiihrt werden, daB solche Moorhexen, Sumpfunholde und
Wagsergeister in der englischen und keltischen Mirchenwelt
besonders hiiufig vorkommen; siehe Souvestres Mirchen vom
Wasgserunhold und der Groa, die ein weibliches Ungeheuer auf
dem Grunde des Sees ist, und Haunted mill pool of Trove and
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the Crusaders (Bottrell's Traditions, S. 277f). Auch die Vor-
stellung vom Teufel, der ein Wirtshaus heimsucht und einen
der Saufbriider holt, lebt auf englischem Grund weiter (siehe
die angef. Stelle bei Roby Lancaster Talers III).

DaB Beowulf nicht ein zufilliges dichterisches Produkt
ist, davon zeugt die ganz #hnliche Erzihlung, die sich in der
Grettissage (Kap. 65—G6) findet, wo auch gegen Unhold und
Unholdin gekimpft wird, nur mit dem Unterschied, daB dies-
mal sie ins Haus kommt (als eime Art Mare o. dgl),
wihrend der Unhold selbst in seinem Haus unter dem Wasser-
fall aufgesucht und gefillt werden muf. Jedoch kann man
den Gestalten der angelsichsischen Dichtung keine derartige
Allgemeinheit zuerkennen, daf man einen so weitverbreiteten
Volksglauben, wie den an den Teufel und seine GroBmutter,
davon herzuleiten wagen kénnte. Auch fehlen ja so wesent-
liche Ziige, wie der der Seelenbewahrerin. Aber sie sind
doch typische Exempel dafiir, daB die Vorstellung Teufelsmutter
und Teufelssohn im Norden lebendig gewesen ist, und suchen
wir in den Sagen und in der Edda, so werden wir Erinnerungen
daran in der Welt der Riesen finden. In Hymeskvida 7—S8,
wo die Gotter in Hyms Wohnung hinunter gelangt sind, wird
dessen Mutter (omma) und Hausfrau erwihnt, erstere als ein
greuliches, altes Weib mit neunhundert Képfen; wihrend des
Riesen Weib, die aus Asageschlecht zu sein scheint, und die
tibrigens wegen ihres Gebrius gelobt wird (entweder als hius- -
liche Tugend oder, wie der Hasebraut [im nordischen Aber-
glauben tut dies die Moorfrau » Mosekonen“]), die Asen be-
schiitzt und sie unter dem Kessel versteckt (gerade wie Teufels
GroBmutter in Grimms Mirchen). Auch der Riese Geruth in
Saxo VIII ist von Riesenweibern, diesmal sind es drei, um-
geben, die wie er an die Wand festgekeilt sind.'

* Ubrigens mit einem ihnlichen Keil durch die Brust wie Prome-
theus ihn verdauen muB, und den Aschylus zum Schaden der drama-
tischen Wirkung nicht wegzulassen gewagt hat (64 —65).
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Kehren wir nun von diesen nordischen Beispielen, die
sicher durch weiteres Sagalesen reichlich vermehrt werden
konnten, zuriick zu den Mirchen mit dem Motiv Teufels
GroBmutter, so ist es beachtenswert, daB mehrere dieser
eben Zusammenhang mit dem nordischen Sagenkreis verraten.
Uber Grimms , Der Teufel und seine GroBmutter” bemerkt der
groBe Forscher ausdriicklich, daB es mit seinem , Nordmeer
seinem ,,Walfischknochen” und im ganzen mit seinen Rétseln
nordische Abstammung verrit (Kindermirchen III, 207), und von
dem ungarischen (bei Schumacher II, 17) gilt dies in noch
hoherem Grade, denn der Wettstreit, den der Zigeuner in diesem
mit dem Teufel anfingt, ist Zug um Zug derselbe wie der
Thors mit Udgardaloke, nur daB das Mirchen hier linksrum
tanzt, indem es den Zigeuner den Listigen sein und den Teufel
den kiirzeren ziehen liBt; auch bei uns hat Thors Kampf sich
in reine Mirchenform fortgesetzt (sieche Jens Kamp Danske
Folkeeventyr 1, wo der Troll auch eine Mutter hat, und 766).
Es ist daher nicht unwahrscheinlich, daB wir in dem Teufels-
paare, das unseren Gegenstand bildet, eine Verbindung finden
mit dem nordischen Riesen, dem Riesenweib und der Riesen-
mutter, so wie wir sie in Beowulf und in der Edda fanden.

Aber noch steht dieses Riesenpaar selbst als Problem vor
uns, und es ist moglich, daB wir durch seine Losung der Sache
selbst etwas ndher kommen konnten. Ein Ehepaar in der
Gotter- oder Riesenwelt ist nichts Merkwiirdiges — obgleich die
Betreffenden sich oft auf merkwiirdigen Wegen gefunden haben
kénnen, aber ,Mutter und Sohn“ sollten allzeit beim Mytho-
logen Bedenken erwecken. Und werfen wir den Blick weiter
tber die indoeuropiischen Sagen iiber die Unterwelt hinaus, so
finden wir bald, daB diese Doppelgestalt, eine minnliche und
eine weibliche, mogen sie nun ein Ehepaar oder mogen sie
Mutter und Sohn sein, ihre ganz eigentiimlichen Fata haben.
Bei den Persern, fiir die ,,de betooverde weereld“ eine groBere
Rolle als fiir irgendein anderes altes Volk spielte, und die
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iiber alle Teufel genau Buch und Stammbaum fiihrten, finden
wir an der Seite des Teufels Ahriman einen weiblichen Dimon,
der bald ganz im allgemeinen Druj (Trug) heiBt, bald der be-
sondere Démon fiir weibliche Unreinheit Geh ist. Diese Geh
zeigt z. B. ihre Macht dadurch, daB sie die einzige ist in der
Unterwelt, die Ahriman aus seiner Ohnmacht erwecken kann,
da er im ersten Kampfe gegen Ormuzd gestiirzt ist. Aber be-
trachten wir ,ihn“ und ,sie“ niher in dieser Verbindung, so
finden wir, daB Druj und Geh die urspriinglichen Bewohner
der Holle sind, wihrend Ahriman eine abstrakte Figur ist, die
erst durch die zarathustrische Theologie in die Dimonologie
hineingebracht worden ist, ja wir begegnen im Volksglauben
der vollig feststehenden Vorstellung, daB alle eigentlichen Teufel
weiblichen Geschlechtes sind (néimlich alle Drujen; die spiter
so hiufigen Devs sind nicht urspriingliche Teufel, sondern ver-
teufelte Abgotter) und sich nur vermehren konnen, indem sie
Menschen einfangen und zu ihren Buhlen machen. Wer
Siinde tut, ist der unfreiwillige Geliebte der Drujen und ver-
mehrt die unreine Welt. Wenn daher die Perser den Teufels-
stammbaum zeichnen, geschieht das mit lauter weiblichen
Namen, withrend bald der, bald jener Siinder als Gemahl her-
halten muB. Aber nach und nach, wie die Theologie ein-
dringt, wird der m#nnliche Dimon der wichtigste; er verliert
seine abstrakte Form und bekommt richtige Teufelsgestalt, erst
an der Seite der weiblichen Druj, spiter ohne sie, und wihrend
die Inschriften des Darius nur ,,Drauga® als den Feind des
Reiches und der Wahrheit nennen, so kennt Firdusi 1600 Jahre
spiter nur einen Teufel: Ahrman (oder den arabischen Iblis):
der ProzeB von Weibteufel in Mannteufel ist vollzogen.

Die Griechen, deren Gedanken so oft ins Totenreich hin-
unterschweiften, dachten sich, wie wir durch Homer wissen,
dort unten ein Fiirstenpaar, Hades und Persephoneia. Aber
auch dies ist ein kiinstliches Paar, erst von einer spiteren
Zeit zusammengebracht. Hades, wie wir ihn in seiner ersten
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Gestalt kennen, war nichts Besseres und nichts Schlechteres
als ein einfacher Leichenteufel, der in Gemeinschaft mit
Kyklopen und anderen Ungetiimen sitzt und das Fleisch
von den Gebeinen der Toten frifit (vgl Dieterich, Nekyia
S. 48f). Er genoB, wie Pausanias ausdriicklich bemerkt,
nirgends Kultus auBer in einem Heiligtum in Elis; wihrend
Persephone (oder wie man sie sonst noch nennt) iiberall
als die eigentliche Beherrscherin des Schattenreiches gottliche
Verehrung genoB, und alle Sagen deuten darauf hin, dab
sie die eigentliche und einzige Macht dort unten besaB. Aber
in der homerischen Zeit hat man offenbar gefunden, daB es
wunderlich sei, dal ein Frauenzimmer ein so grofes Regiment
fiihren solle; und so hat man sich nicht gescheut, sie da unten
zur Nr. 2 zu machen, indem man sie mit Hades verheiratete,
ihm die Macht iibergab, ja sogar erzihlte, daB dieser sie ge-
raubt und sie zur Konigin gemacht hitte. — Hier hat sich
also wieder eine Mannesperson auf Kosten der weiblichen
Macht eingedriingt, und das Dimonenpaar ist gebildet worden,
indem man den alten ,weiblichen” Dimon mit einem jiingeren
»minnlichen“ supplierte. Dasselbe lesen wir abermals in den
assyrischen Keilschriften, wo die urspriingliche Totenkénigin
Ischtar mit dem spiter eingesetzten Nirgal die Macht teilen
muB — es scheint dies also ein Gedankengang zu sein, der
unserem Volksstamm keineswegs eigentiimlich ist.

Mit diesem Wissen iiber die urspriingliche Macht der
Totenkoniginnen und der weiblichen Dimonen in mente, kénnte
es vielleicht lohnen, sich zu fragen, ob nicht etwas Ahnliches
Im Norden oder in Mitteleuropa stattgefunden haben konnte.
Und hier treffen wir denn sofort das Eigentiimliche, daB der
eigentliche Dimon der Kelten, Groa, der sich bald in Seen
und Mooren, bald zwischen Felsen aufhilt, von Anbeginn an
als weiblich, als ein verfiihrerisches Wesen, das Ménner an-
lockte, gedacht worden ist, spiiter aber in ein minnliches Wesen
umgewandelt wurde. Es wire daher nicht undenkbar, da das
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Grendelpaar éine Ubergangsform dieser Entwickelung sein
konne, und zwar eine Kombinationsform aus dem Zeitpunkt,
da man zwischen Femininum und Maskulinum schwankte und
deshalb beide nahm. AuBerdem diirfen wir die Augen nicht
dagegen verschlieflen, daB die Riesenweiber hier im Norden wahr-
scheinlich eine griBere Rolle gespielt haben als wir unmittel-
bar aus den uns bekannten Texten und den mehr entfalteten
Mythen und Sagen in ihrer spiteren Fassung ersehen. Nicht
nur, daB Riesenweiber bis zu einem gewissen Grade auf eigene
Hand leben und wie Drujen und Huldren und Groas Minner
oder Gotter verlocken (vgl. Gerda und der Anfang von Grimnis-
mél), sondern Kimpfe mit Riesenweibern bilden z B. ein
sehr wesentliches Glied in Thors Heldentaten. Freilich werden
sie nur kurz erwihnt, keineswegs aber selten (Golther hat in
seiner Mythologie eine Reihe gesammelt), und Thor trigt sogar
einen besonderen Beinamen als , Riesinnentdter®, was ein Rest
aus uralten Zeiten sein mufl, denn spiter wiirde man ihm
einen so wenig ehrenvollen Namen kaum beigelegt haben. Man
darf sich daher “die Riesenweiber und auch Hyms Mutter
nicht etwa als Staffage in der Welt der Riesen vorstellen;
sie haben in der #ltesten Mythologie ihre eigene Macht und
Bedeutung besessen, an manchen Orten mehr als ihre minn-
lichen Genossen.

Wenn darum der Teufel eine GroBmutter hat, die er ja
ganz und gar nicht zu haben brauchte und in rein kirchlichem
oder christlichem Sinne auch gar nicht hat, so liBt das Auf-
kommen dieser Vorstellung auf germanischem und keltischem
Grund und Boden sich leicht erkliren, wo ,,die Trollmutter¥,
,die Huldren® und ,das alte Riesenweib“ u. dgl. im voraus
in der Erinnerung lebendig waren und von Anbeginn an als
die Stirksten und Wichtigsten gedacht wurden; selbst wo der
minnliche Dimon mehr aktuell geworden war, und wo man
sie, und zwar eben aus diesem letztgegebenen Grunde, zur
Hand hatte.
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Doch sind wir keineswegs sicher, nun das heidnische
Prototyp zu Teufels GroBmutter gefunden zu haben. Denn
ihre besondere Aufgabe: Bewacherin des Totenreiches zu sein,
ist kein nachweisbarer Zug bei irgendeinem der - bisher er-
wihnten Ddmonen. Doch 148t sich vielleicht trotzdem eine
Ankniipfung finden. Hel haben wir im vorhergehenden als
mythologisches Kunstprodukt abgewiesen, aber die faktische
Macht tiber die Toten ist auch noch in anderen Hinden ge-
wesen, und hiufig in weiblichen. Wir treffen da vor allem
Froj, sowohl in der Freja- als in der Friggagestalt, und in
Deutschland namentlich Frau Holle, Perchta, Frau Harke u. a.
Sie haben wirklich die Seelen in Verwahrung, urspriinglich
simtliche Toten; spiter nur die ungeborenen Kinder, die
ungetauften Toten usw. Auf diese Frau Holle, die sehr
populidr war, und gegen die Luther als gegen ein Symbol der
Natur und deren unerléster Wildheit predigte, hat Wuttke
(D. Abergl. 37) hingewiesen, um das Substrat fiir Teufels Grof-
mutter zu finden. Das kann in vieler Hinsicht passen, und
die Mérchenform, in der uns z. B. Grimm Frau Holle iiber-
liefert hat, als hiéBliche alte Hexe da unten, kann oft genug
an die alte Teufelsmutter erinnern. Aber die eigentliche
mythische Frau Holle oder Perchta unterscheidet sich in
Wirklichkeit sehr von der stillen Pfortnersfrau. Denn diese
Gottinnen sind — ebenso wie Freja in Hyndluljod — wilde,
eilige Totenreiterinnen, die mit dem Geisterzuge dahinjagen;
und wo sie mehr zur Ruhe gekommen sind, ist ihre Sorgfalt
fiir die Lebendigen, ihre strenge Aufsicht iiber Gesponnenes
und Gewebtes, ihre Macht iiber das Glick der Midchen und
iiber die Fruchtbarkeit des Jahres weit mehr hervortretend als
ihre Herrschergewalt tiber die Toten.

Wir stehen da zuletzt mit unserer Alten in einiger Ver-
legenheit. Sie ist nicht geradezu ein Riesenweib oder eire
Grendelmutter; sie ist ebensowenig Hel, wie sie Demeter ist,
ebensowenig Froj, wie Frau Holle. Aber sie ist auf dem
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Boden erwachsen, wo diese alle miteinander hingehdren, und
hat als Erbe von ihnen erhalten, daB man im Totenreiche eine
alte Weibsgestalt nicht entbehren konnte. Spiiter, als sich
nach und nach der mittelalterliche Teufel entwickelte und das
ibernahm, was im Heidentum Sache der wilden Jagd und des
Totenrittes war, nimlich die Einlese der Seelen, sowie alle die
SpiBe und Narretei, die eigentlich Sache der umherwandern-
den Dimonen war; wihrend die Madonna gleichzeitig die fried-
licheren Betéitigungen {ibernahm wie Weben und Spinnen,
Midchenzucht und Kinderpflege samt stilleren Prozessen der
Natur, so blieben nur die Seelen da unten, die Hollenpforte,
etwas Riuberweibsleben und Gekeife iibrig fiir die alte Hexe,
die man seiner schwarzen Majestit als Hausinventar beigesellt
hat, — und die er nun also bald totgepriigelt haben wird.



Der Ragnarékmythus

Von B.Kahle in Heidelberg-Neuenheim !

Uber kein eddisches Gedicht ist wohl in den letzten
Jahrzehnten so viel gestritten worden, wie iiber die Voluspa
die Weissagung der Seherin. Einstimmig als die Krone eddischer
Dichtung anerkannt, unterlag dies Gedicht, in dem die Seherin
im Besitz uralter Weisheit, kundig der Dinge der Zukunft, dem
hochsten Gott Odinn, der beunruhigt durch drohende Vorzeichen
zu ihr geeilt, nach einem Riickblick auf die Urzeit, nach einer
Schilderung der bedenklichen Gegenwart, die kommenden
furchtbaren Ereignisse offenbart, der verschiedensten Beurteilung.
Ein norwegischer Theologe Bang? sah in ihm eine Nach-
bildung der sibyllinischen Weissagungen iiber die letzten Dinge.
Auch der deutsche Gelehrte E. H. Meyer?® hielt das Gedicht fiir
ein christliches, dessen Inhalt die Heilsgeschichte der Mensch-
heit von der Schépfung bis zum jiingsten Gericht sei, wie sie
die mittelalterliche Kirche ausgebildet hatte, und zwar abweichend
von dieser in der Form einer Prophezeiung und in der
Mythensprache nordischer Poesie. Um die Benutzung der

! Die folgenden Ausfiihrungen wurden unmittelbar nach dem Er-
scheinen der Arbeit Olriks (s. S. 444) zu dem Zweck geschrieben, ein
weiteres Publikum moglichst schnell mit seinen Ergebnissen bekannt zu
machen, und ich fiigte dem Uberblick einige kritische Bemerkungen
hinzu. Allerlei Umstiinde haben den Druck bis jetzt verzogert. Auf
die inzwischen erschienene Literatur habe ich noch wihrend des Drucks,
soweit sie mir von Bedeutung erschien, verwiesen.

* Voluspaa og de Sibyllinske Orakler 1879 (deutsch von Poestion,
Wien 1880).

3 Voluspa Berlin 1889. Die eddische Kosmogonie Freiburg i. Br.
1891. Mythologie der Germamen 8. 439 ff., Straburg 1903,
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kirchlichen Schriften, die er annahm, wahrscheinlich zu machen,
mufite er die Abfassung des Gedichtes, die man sonst wohl
ziemlich {ibereinstimmend in die Zeit von etwa 950— 1000,
also in die Zeit des ausgehenden nordischen Heidentums setzt,
in das erste Viertel des 12. Jahrhunderts verlegen, und als
Verfasser nahm er den gelehrten Priester Saemund von Odde
auf Island an’, dem gelehrter Irrtum die Abfassung der sog.
ilteren Edda, der Liederedda, zugeschrieben hatte, von dem
aber tatsichlich keine Zeile erhalten ist, und von dessen
literarischer Titigkeit sich nur so viel mit einiger Sicherheit
behaupten 148t, daf er eine lateinisch geschriebene annalistische
Ubersicht tiber die norwegischen Konige verfaBt hat.®

Der groBe norwegische Gelehrte Sophus Bugge stimmte
anfangs seinem Landsmann Bang zu, wandelte dann aber bald
in anderen Bahnen. Er suchte zu zeigen® und er hat diese
Meinung bis auf den heutigen Tag mit dem ganzen Aufwand
seiner Gelehrsamkeit verteidigt und fester zu stiitzen gesucht,
daB der Mythenschatz, den die Véluspa voraussetzt, eine Ver-
quickung von urspriinglich heidnisch-nordischen Elementen mit
antik-heidnischen, jlidisch-christlichen sei. Diese Elemente
hitten die Norweger vor allem in Irland, dessen Kloster die
Hiiter der antiken Gelehrsamkeit in jener Zeit des Vikingalters
(ca. 800—1000) waren, kennen gelernt und in genialer Weise
verarbeitet. Auf Irland hatten ja norwegische Vikinger Konig-
reiche gegriindet, von denen das bedeutendste das von Dublin war.

Gegen die Ansichten von Bang und Bugge erliob sich nun
vor allem neben anderen, wie dem Schweden V. Rydberg?,

! Davon ist Meyer jedoch jetzt zurtickgekommen und verlegt das
Gedicht ins 11. Jahrhundert Mythol. d. Germ. s. 502.

2 Finnur Jonsson Den oldnorske og oldislandske litteraturs historie
II, 348 ff.

S Studien tiber die Entstehung der nordischen Gotter- und Helden-
sage I, Miinchen 1889 (deutsch von O. Brenner) und eine Reihe weiterer
Arbeiten.

4 Rydberg Undersékningar i germanisk mythologie Stockholm 1886.
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K. Miillenhoff* zornig und suchte in seinem gliinzenden Kommentar
zur Voluspa den echt heidnischen nordgermanischen Charakter
des Gedichtes zu wahren. Die Auffassung E. H. Meyers wurde im
Laufe der Zeiten ziemlich abgelehnt, aber um die gegensitz-
lichen Standpunkte Bugges und Miillenhoffs ruht der Kampf
bis heut noch nicht. Daneben gehen einige andere Streitfragen
einher. Hatte Bugge die Ansicht ausgesprochen, was vor
ihm schon G. Vigfisson getan? daB nicht nur die Voluspa,
sondern iiberhaupt die Hauptmasse der eddischen Gedichte im
Westen entstanden sei, also in Irland, England und auf den
schottischen Inseln, so leugneten andere Gelehrte dies. Diese
selbst zerfallen wieder in zwei Gruppen, in solche, die die meisten
Gedichte und mit ihnen die Véluspa in Norwegen entstanden
sein lassen, und solche, die ihre Heimat auf Island suchen.
Zwei Islinder sind hier die Fithrer im Kampfe, die erste Meinung
wird vertreten durch Professor Finnur J6nsson in Kopenhagen,
der ihr besonders in seiner Literaturgeschichte Ausdruck gab,
die zweite durch Rektor Bjérn Magnisson Olsen in Reykjavik?,
beide jedoch darin einig und Gegner Bugges, daB sie das
Gremengsel aus antik-jiidisch-christlichen Bestandteilen nicht
anerkennen. Ein zweiter Punkt ist’s ferner, um den sie streiten.
Beide halten die Grundlage der Véluspa fiir heidnisch, und
so 1liBt denn Finnur Jénsson einen Heiden den Dichter sein
und verwirft die Ansicht, daB das Gedicht darin gipfele, daB
der Christengott die Herrschaft iiber die neue Welt ibernimmt
Nach Bj. M. Olsen dagegen ist dies der Angelpunkt, um den
sich alles dreht, und so liBt er denn einen Christen den Ver-
fasser sein, ja er weiB die Zeit der Abfassung ziemlich genau
zu bestimmen: das Gedicht ist jiinger als 997, &lter als 1000,
d. h. es fillt in die letzten Jahre des islindischen Heidentums,

v Deutsche Altertumskunde V Berlin 1891.
* Corpus poeticum boreale I Oxford 1883 LVI ff.
3 Die Aufsiitze beider Gelehrter in Timarit hins islenzka bokmennta
fjelags XVu. XVI
Archiv f. Religionswissenschaft. VIIIL. 28
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als das Christentum schon eine Reihe Anhiinger auf Island
gewonnen und die Anhinger des Glaubens der Viter sorgen-
voll dem andringenden neuen G(lauben gegeniiberstanden, der
dann auf dem Allding des Jahres 1000 zur gesetzlichen An-
nahme kommen sollte. In diesen Jahren legte ein Christ,
iiberzeugt vom endlichen Siege seines Glaubens, einer heidnischen
Seherin ihre Weissagungen in den Mund. Die Wurzeln des
Mythus von Ragnarék ruhten in heidnischem Glauben, dieser
Glaube aber, vom Untergang der alten Gotter und der alten
Weltordnung, kann erst in den letzten Zeiten des Heidentums
entstanden sein, als der Glaube an diese Gotter im Wanken
war. Und wenn der christliche Verfasser neben ‘dem méi,chtigén,
der zum Gericht (regindémr, woriiber spiter) von oben kommt,
dem gewaltigen, der alles beherrscht’, auch einige Gotter
wieder erscheinen 14Bt, so erklirt sich dies aus einer Mischung
im Glauben, wie er in jenen Ubergangszeiten nicht ungewohn-
lich bei den Nordmannen war.!

Diese kurze Ubersicht wird erkennen lassen, wie der
Kampf der Meinungen um dieses Gedicht tobt, iiber dessen
erhabene Schonheit alle einig sind, und von dessen Auffassung
so unendlich viel fiir die Beurteilung der norwegisch-isléndischen
Mythologie wie des Geisteslebens dieses Volkes iiberhaupt
abhiingt. Eine Untersuchung der Quellen der einzelnen Elemente
und Motive, die in der Véoluspa eine Rolle spielen, hatte in
letzter Zeit auBer Bugge eigentlich niemand unternommen.
Nur Bj. M. Olsen hatte in den Anzeichen des drohenden
Unterganges, sowie in der Idee vom Untergang selbst, einen
Niederschlag der Verhiltnisse auf Island gesehen, wihrend
F. Jénsson meinte, jene Strophe, in der von den schlimmen
Zeiten die Rede ist, die dem Untergang vorausgehen, in der
es heiBt, daB Briider miteinander kiimpfen und die Sippe nicht
ruhten, ziele auf den brudermérderischen Kampf der Sohne

1 Um kristnitokuna darid 1000 og tildrég hennar Reikjavik 1900.
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Konig Haralds des Schonhaarigen in den dreiBiger Jahren
des 10. Jahrhunderts. Fiir jeden, dem das mosaikartig zusammen-
gesetzte Gebdude Bugges bedenklich war — und es waren
deren viele — erschien eine neue eingehende Untersuchung
dieses Mythus als eine dringende Notwendigkeit, eine Unter-
suchung, die, unbeirrt durch irgendwelche Theorien, von dem
tatsichlich vorliegenden Material ausging. Bine solche Unter-
suchung ist uns nun von dem dinischen Gelehrten Dr. Axel Olrik,
Dozenten an der Universitit Kopenhagen, beschert worden’,
und iiber ihren Inhalt und den Gang der Untersuchung will
ich in folgendem kurz fiir das deutsche Publikum berichten.

Olrik, der mit einem Lehrauftrag fiir die heimischen
Volksiiberlieferungen betraut ist — an deutschen Universititen
existiert, soweit mir bekannt, ein solcher noch immer nicht —
ist als scharfsinniger, vorsichtiger Forscher bekannt. Seine
Sporen verdiente er sich durch die Fortsetzung des groBen
Werkes von Svend Grundtvig, der Herausgabe der alten déinischen
Volkslieder?, und machte sich dann vorteilhaft bekannt durch
seine eingehenden Quellenstudien zu dem dinischen Geschicht-
schreiber Saxo grammaticus, damit die Beurteilung der historia
Danorum in ihrem #lteren mythisch-heroischen Teil auf ganz
neue Grundlagen stellend”. Nun bietet er uns eine ausfiihr-
liche Studie des Ragnar6kmythus dar, die in weitesten Kreisen
bekannt zu werden verdient. Was Olrik auszeichnet, ist die
vorsichtige, behutsame, fast niichterne Art, wie er an seinen
Stoff herantritt. In naturwissenschaftlicher Weise das Ganze
zergliedernd, nimmt er Motiv um Motiv unter die Lupe und
sucht seine Herkunft festzustellen, hebt klar und scharf sich
ergebende Widerspriiche hervor und grenzt die Quellgebiete
nach Moglichkeit gegeneinander ab. DaB dabei so manches noch

1 Om Ragnarok in Aarboger for mordisk oldkyndighed og historie
1902 (auch als Sonderdruck).
* Danmarks gamle folkeviser.
 Kilderne til Sakses oldhistorie Kopenhagen 1892 —94.
28%
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unsicher und flieBend bleibt, ist nicht Schuld des Verfassers.
Rithmend hervorzuheben ist, daf Olrik in umfassender Weise
die moderne Volksiiberlieferung, M#rchen und Sagen, herbei-
zieht, um aus ihr Gesichtspunkte fiir die Beurteilung der
Mythen léngstvergangener Zeiten zu gewinnen. Freilich birgt
dies Vorgehen groBe Gefahren in sich, und so mancher, so
noch in jiingster Zeit ein Forscher auf dem Gebiet der germa-
nischen Mythologie, hat sich verstrickt in den Schlingen, die
hier des Schatzgrabenden lauern. Allzuleicht spielt hier die
Phantasie dem Gelehrten Streiche. Olrik aber ist diesen Gefahren
entgangen, und er stellt ein Vorbild dar, wie man moderne Volks-
tiberlieferung zur Aufhellung der Vergangenheit zu verwenden hat.

Der Inhalt seiner Arbeit ist nun etwa folgender.

Die Voluspa gibt uns die einzige zusammenhidngende Dar-
stellung des Ragnardkmythus. In einer Anzahl eddischer
Gedichte haben wir auBerdem zerstreute Hinweisungen auf
einzelne Ziige des Dramas, unter ihnen ragen die Vafthrudnismal,
ein Gedicht, in dem Odinn mit dem weisen Riesen Vafthrudnir
sich im Ritselkampf mifit, hervor. Ein spites Gedichtbruch-
stiick, die kurze Viluspa genannt, das eine verhiltnismaBig
umfassende Schilderung gibt, griindet sich auf die Voluspa
selbst und ist deshalb als Quelle ziemlich wertlos. Ferner
finden sich in ein paar Skaldengedichten einige Anspielungen.
Die prosaische Darstellung des im Anfang des 13. Jahrhunderts
schreibenden islindischen Mythologen, Historikers und Dichters,
Snorri Sturluson in der Einleitung zu seiner (sog. jiingeren)
Edda beruht im wesentlichen auf der Véluspa. Er fiihrt einige
Ziige weiter aus, hat hier und da wohl auch lebende Volks-
iiberlieferung benutzt, vielleicht auch gelegentlich aus einem
uns unbekannten Gedicht geschopft. In den meisten Fillen
also ist er nicht als Quelle anzusehen, sondern als spiter
Bearbeiter bekannter Quellen.

Neben diese schriftlichen Quellen stellt sich eine Anzahl
bildlicher Darstellungen aus der Vikingerzeit oder dem friihen
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nordischen Mittelalter. Sie finden sich im Westen. Die merk-
wiirdigste ist ein Steinkreuz auf dem Kirchhof von Gosforth
in Nordengland, das vielleicht dem 9. Jahrhundert zuzuschreiben
ist. Den letzten Jahren des 11. Jahrhunderts geh6ren wahr-
scheinlich einige zum Teil mit Runen versehene Grabsteine
von der Insel Man an. Ein Denkmal aus der Normandie von
der Mitte des 11. Jahrhunderts kommt hinzu! Auf dem
Kreuz von Gosforth sieht man neben einer Darstellung Christi
am Kreuze und des Kriegsknechtes, der ihm die Lanze in die
Seite stoBt, einige, offenbar aus der nordischen Mythenwelt
genommene Bilder. Von diesen gehért zum Ragnarékmythus
eine Szene, in der dargestellt wird, wie ein Mann mit seinem
einen FuB in den Unterkiefer des aufgesperrten Rachens eines
Untieres tritt, dessen Rumpf durch eine Reihe von Band-
verschlingungen angedeutet wird, wihrend er mit der einen
Hand den Oberkiefer aufreift. In der anderen Hand fiihrt er
einen Stab oder eine Lanze. Die gleiche Szene findet sich auf
einem der Grabkreuze von Man. Man erkennt unschwer darin
Vidarr, den Sohn Odins, der seinen Vater am Fenriswolf richt,
der ihn verschluckt hat. Genau so, wie er hier dargestellt
wird, schildert Snorri den Vorgang. Der Schuh, mit dem
der Gott dem Wolf in den Unterkiefer tritt, ist verfertigt aus
dem Leder, das man an den Zehen und der Ferse bei der
Bereitung von Schuhen fortschneidet. Man soll diese Streifen
wegwerfen, wenn man den Gottern helfen will

Auf einem Siulenkopf der Klosterkirche S. Georges in
Bocherville in der Normandie, die ungefihr im Jahre 1050 auf-
gefiihrt ist, sieht man einen starkbirtigen Mann, der mit einem
Hammer in der Rechten gegen einen Drachen kimpft, offenbar
eine Darstellung vom Kampfe Thors mit der Midgardschlange,
in der er den Wurm zwar besiegt, aber dann, getroffen von
seinem (ifthauch, kurz darauf tot zu Boden stiirzt.

! Die meisten dieser Denkmiiler sind wiedergegeben in Aarb. 1883
und 1884, einige auch bei Olrik.
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Den Gott Heimdallr, der beim Hereinbrechen des Unter-
ganges ins Horn stoBt, treffen wir auf einem Runenstein der
Insel Man an; auf dem Gosforthkreuz sehen wir ferner den
Gott Loki gebunden, neben ihm seine getreue Gattin Sigyn,
die das auf ihn herabtriufelnde Schlangengift in einer Schale
auffingt, ferner wahrscheinlich eine Darstellung, wie dem
Fenriswolf bei seiner Fesselung ein Schwert in den aufgesperrten
Schlund gestoBen wird. Alle diese Darstellungen verdanken
wir Christen der ersten Zeit, es sind Szenen, in denen die
Gotter ihre Feinde besiegen, vielleicht als Symbol von Christi
Sieg iiber das Bose.

Eine dritte Klasse von Quellen zum Ragnarokmythus liegt
in der neueren Volksiiberlieferung der nordischen Lande.

Nachdem Olrik so die Quellen gruppiert, wendet er sich
zur Behandlung der einzelnen Motive, und zwar zunichst der
Naturmotive.

Snorri Sturluson lift die Erde vor ihrem Untergang von
einer Reihe verderblicher Erscheinungen heimgesucht werden.
Zuerst vom Fimbulwinter, d. h. dem grofen Winter. Drei
Winter ohne Sommer folgen aufeinander. Diese Auffassung
Snorris vom Fimbulwinter als eines Vorzeichens des Unter-
ganges hat ihre Stiitze in den Quellen selbst. Nach den
Vafthrudnismal ist der Fimbulwinter die Vernichtung des
Menschengeschlechtes, nur ein Menschenpaar lebt noch, wenn
er zu Ende geht, es hat sich geborgen in dem Baum eines
Geholzes, von Morgentau hat es sich genihrt, von ihm werden
neue Geschlechter hervorsprieBen. Der Viluspa ist dieses Motiv
fremd, auch wiirde es nicht zu ihrem Weltenbrand passen, denn in
diesem hitte ja doch auch das Geholz mitsamt dem bergenden
Baum verbrennen miissen. s ergibt sich als SchluB, daB von
einer gemeinsamen RagnarSkvorstellung nicht die Rede sein
kann, sondern dafl zwei verschiedene Vorstellungen herrschen:
nach der einen, die in der Voluspa und anderen Quellen die
geltende ist, versinkt die Erde ins Meer — mnach der Véluspa
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allein kommt ein Brand dazu —; nach der anderen (Vafthrudn.)
1st der Untergang einer ungeheuren Kilte zuzuschreiben.

Diese zweite Vorstellung mufl offenbar in Gegenden mit
strengen Wintern entstanden sein, sie weist also in die nor-
wegischen Gebirgsgegenden, wihrend Island mit seinem ver-
hiltnismiBig milden Klima als weniger geeignet zur Hervor-
bringung dieses Gedankens erscheint. Einen #hnlichen Mythus
finden wir bei den Persern zur Zeit des Avesta, auch auf den
persischen Hochlanden gibt es ja Winter von grofler Kiilte.
Spuren gleicher Vorstellung begegnen wir sodann in Deutsch-
land, in der Oberpfalz, in den Gebirgsgegenden zwischen dem
Fichtelgebirge und dem Bthmerwald. Hier ist sie in einer
Volkssage verbunden mit dem christlichen Glauben vom grofien
Weltenbrande. Der Weltuntergang steht nahe bevor, wenn das
Feuer im Weltinneren sich immer mehr der Oberfliiche nihert,
und wenn an Stelle der Sommer lauter Winter eintreten. Aus
derselben Landschaft kennen wir eine andere Uberlieferung, die
der nordischen nahe steht: da, wo die LandstraBe von Vohenstrau§
nach Wernberg liuft, steht eine michtige Linde, immer um-
braust von einem scharfen Wind. Deshalb heift die Stelle
‘beim kalten Baum’. Sibylla soll den Baum gepflanzt haben.
Dort werden einmal zwei Heere von Ost und West sich treffen,
Deutsche und Tiirken. Von den erschlagenen Pferden der
Deutschen erhebt sich ein solcher Gestank, daf alles ringsumher
stirbt. Da kommt ein Hirte gezogen, nimmt Wohnung im
Baum, und seine Nachkommen werden das Land in Frieden und
Wohlstand bewohnen.

Das Motiv vom Hirt im Baume wird urspriinglich zu
jenem anderen gehoren, das wir aus der ersten oberpfilzischen
Uberlieferung kennen, dem von einer Reihe aufeinander folgender
Winter, dann aber stimmt es ziemlich genau zum nordischen
vom Fimbulwinter und dem iiberlebenden Menschenpaar.

Wie schon erwihnt, ist das Motiv vom Sinken der Erde
ins Meer nicht auf die Véluspa beschrinkt. Wir finden den
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gleichen Gredanken bei einer Anzahl Skalden wieder. Ahnliche
Vorstellungen weist Olrik in moderner Volksiiberlieferung der
skandinavischen Vglker nach, und zwar herrschen sie, wenn
wir die Zeugnisse der Skalden beriicksichtigen, in Lindern,
deren Kiisten von der Nordsee und dem Atlantischen Meer bespiilt
sind, Léndern also, die die verheerende Wirkung von Springfluten
und Uberschwemmungen zur Geniige kennen. Eine diinische
Volkssage lautet: Es wird gesagt, die ganze Welt wird durch
Feuer vergehen, nur unser Land wird durch Wasser vernichtet
werden. Trotzig ist hier die alte heimische Vorstellung gegen-
iiber der neuen fremden festgehalten.

Auch die Kelten hatten Erzihlungen vom Weltuntergang.
Schon Ptolomdus Lagi, einer der Generale Alexanders des
GroBen, berichtete nach dem Geographen Strabon, dall Gesandte
der Kelten vom Adriatischen Meer dem siegreichen jungen
Alexander auf seine Frage, wovor sie bange wiren, prahlend geant-
wortet hitten, sie fiirchteten nichts, als daf der Himmel einmal
niederstiirze. Von den Galliern berichtet derselbe Strabon,
daB sie zwar an die Unvergiinglichkeit der Seele und der Welt
glaubten, aber daf doch einmal das Wasser und das Feuer
die Ubermacht bekommen wiirden. Bei den Iren haben wir
eine merkwiirdige KErzihlung, ‘Unterhaltung zwischen zwei
Gelehrten’, deren ilteste Handschrift allerdings erst ungefihr
vom Jahre 1150 stammt, deren Weissagungen aber wahrschein-
lich in der Vikingerzeit ihre Ausbildung erhalten haben. Nach
dieser Erzihlung wird das Meer Erin sieben Jahre vor dem
Tage des Gerichtes verschlingen.

Der Gedanke vom Untergang des Landes und Volkes
durchs Meer ist dem Christentum ginzlich fremd, er ist durch-
aus volkstiimlich heidnisch, wie in jener erwihnten dinischen
Erzihlung. In der irischen jedoch ist er, wie der Fimbul-
winter bei Snorri, von seiner urspriinglichen Bedeutung als
der Vernichtung selbst zu einer Einleitung des endlichen
Unterganges herabgesunken. Olrik meint nun, es sei wenig
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wahrscheinlich, daB bei beiden Vélkern dies Motiv selbstindig
entstanden sei, er ist daher geneigt, anzunehmen, daf es von
den Kelten zu den Nordgermanen gewandert sei. Es ist
hierbei daran zu erinnern, daB, wie die Altertumsfunde zeigen,
zur Zeit von Christi Geburt, ein sehr starker keltischer Kultur-
einfluff im Norden festzustellen ist, und zwar besonders, wie
Olrik aus einem silbernen Kessel, der in Gundestrup in Jiit-
land gefunden worden ist, schlieBt, auch auf religiosem Gebiet.
Nun ist ja an sich die Moglichkeit nicht zu leugnen, daB zu-
gleich mit dem Vordringen keltischer Formen in Waffen, Geriiten
und Schmuck auch religiose Vorstellungen iibertragen werden
konnten. Aber selbst wenn, wie es ja als wahrscheinlich erscheint,
dieser Kessel mit seiner ungeschickten Nachbildung vom Kampf
des Herakles mit 'dem nemeischen Liwen und seiner Abbildung
des keltischen Gottes Cernunnos nordisches, heimisches Fabrikat
ist, so ist damit an sich noch nicht bewiesen, dafl griechisch-
romisch-gallische Religionsvorstellungen auch nach dem Norden
tiberfithrt sind. Aber wie gesagt, die Moglichkeit soll zu-
gestanden werden. Dagegen scheint mir, mul man ein anderes
scharf hervorheben. Ich sehe die Unwahrscheinlichkeit nicht
ein, weshalb nicht beide Vilker, Kelten und Nordgermanen,
selbstindig zu der Vorstellung kommen konnten, daB die Erde
einmal ins Meer versinkt.' Ich meine im Gegenteil, daB diese
Vorstellung fiir meeranwohnende Vélker eine recht natiirliche
ist, die {iberall da entstehen konnte, wo ein Volk die Schreck-
nisse des Meeres kennen lernte. Dem einfachen Mann ist sein
Land die Welt. Tatsiichliche Ereignisse, wie Springfluten, die
Landerstrecken und Inseln verschlangen, deren wir aus histo-
rischer Zeit in unserer Nordsee ja zur Geniige kennen, konnten
den Glauben erregen, daB auch einmal das ganze Land und
weiterhin die ganze Erde durch das Meer untergehen werde.
Wie man erkannt hat, daB der Sintflutmythus bei weit ent-

! Das gleiche Bedenken scheint Kauffmann in seiner Anzeige
Zeitschr. f. deutsche Philologie 35, 404 zu haben.
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legenen Volkern selbstéindig sich gebildet hat, so erscheint
das gleiche moglich auch fiir eine erst in der Zukunft liegende
Flut. Es wire wiinschenswert, daf die Forschung nach dieser
Richtung hin weiter ausgedehnt wiirde. Olrik selbst deutet
iibrigens auf dhnliche Vorstellungen bei den Indern und Stoikern
hin. Es erscheint mir also die These von der Beeinflussung derNord-
germanen durch die Kelten in diesem Fall keineswegs ausgemacht.
Hervorzuheben ist iibrigens noch, daf dies Motiv als ein
rein physikalisches erscheint, daf die Flut nicht veranlaBt
wird durch ein mythisches Wesen, oder aber dall das Meer
selbst in einem mythischen Wesen verkdrpert wire.!
Wihrend, wie wir gesehen, das Versinken der Erde ins
Meer rein physikalisch aufgefaBt wurde und keine mythologische
Verkorperung erhalten hatte, ist das gleiche nicht der Fall bei
einem anderen Moment des Unterganges, der Vernichtung der
Sonne. Sie wird von einem Wolfe verschluckt. Hier stimmen
die Quellen, soweit sie das Ereignis erwihnen, iiberein, und
nach der einen, den Vafthrudnismal, gebiert sie vor ihrem
Tode noch eine Tochter, die auf der Mutter Wegen einherreiten
wird. Kin anderes Gedicht, die Grimnismal, lifit die Sonne
stindig geiingstigt werden durch einen vor ihr und einen
hinter ihr trabenden Wolf. ‘Sonnenwélfe’ (solulve) nennt das
Volk in Dinemark und Norwegen die sogenannten Neben-
sonnen, und mit anderem, aber gleiches bedeutendem Ausdruck
(solvarg) benennt sie der Schwede.? Der Englinder kennt die

! Professor C. Bezold macht mich darauf aufmerksam, daB auch
Qoran, Sure 81,6 etwas Ahnliches steht: das Meer wird am jiingsten
Tag ,,anschwellen*, d. h. wie einige erkliven: alle Meere werden ein Meer

o N

werden, nach anderen bedeutet der Ausdruck allerdings ,,es wird ver-
brennen “.

2 ‘Aber die Deutung der Nebensonnen als zweier Sonnenwélfe wurde
keineswegs allgemein im Norden. Viluspa 40 und Vafthr. 46f kennen
nur einen Sonnenwolf, der beim Weltenende die Sonne verschlucken
wird; und in Véluspa 41 erscheinen die Nebensonnen als Blutflecken’
mit denen der Sonnenwolf die Sitze der Gétter, d. i. den Himmel; rétet.
Vgl. Ranisch Zestschr. d. Ver. f. Volksk. 14, 458.
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Sonnenhunde (sundogs), regenbogenfarbige Lichtflecken am
Himmel. Jeden Tag verfolgen die nordischen Wolfe die Sonne,
bis sie am Abend sich im Walde birgt, nicht erst beim Welten-
untergang treten sie in Erscheinung. Die meisten Volker
Europas und Asiens, ferner Neger- und Indianerstimme,
schreiben die Verfinsterungen der Sonne dem Uberfall feind-
licher Ungeheuer zu, die die Sonne verletzen oder verschlucken.
Als Wolf tritt der Sonnenfeind auf bei den Deutschen, Ruménen,
Stidslawen, sonst erscheint er auch als Drache, Schlange,
Jaguar. Mit dieser Vorstellung muB die nordische zusammen-
hingen, wenn hier auch die Ungeheuer nicht mit der Ver-
finsterung verkniipft sind. Die Vafthrudnismal diirften hier
die Aufklirung geben. In diesem Gedicht erscheinen neben-
einander: das Menschengeschlecht, das den Fimbulwinter iiber-
steht und neue Geschlechter erzeugt, und die Tochter der
Sonne. Der innere Zusammenhang wird sein: der Fimbul-
winter ist eingetreten, weil die alte Sonne vom Wolf verschluckt
ist; er verschwindet wieder, weil die Tochter der Sonne heran-
gewachsen ist und ihrer Mutter Amt iibernommen hat. So
wird die Verschlingung der Sonne zur Ursache von Ragnardk,
ihre Erneuerung die Einleitung zum neuen Leben der Welt.

Bisher haben alle Forscher, von Snorri Sturluson an bis
heute, den Brand als die eigentliche Ursache der Vernichtung
der Welt angesehen. Diese Meinung stiitzt sich allein auf die
Voluspa. Ihr entgegen stehen andere nicht minder wichtige Zeug-
nisse. Wir haben gesehen, dal die Vafthrudnismal das Menschen-
geschlecht nach dem Verschwinden der Sonne durch den Fimbul-
winter vernichtet werden lassen, nach ihrer Verjiingung gedeiht
es wieder. Surts Lohe aber erreicht nach diesem nur die
Wohnsitze der Gotter. Ein Skalde des 11. Jahrhunderts, der
seine Schilderung vom Untergang der Welt der Voluspa ent-
lehnt, 148t dieses wichtige Motiv aus, offenbar weil er es
sonst nicht kannte. Denn die Voluspa steht hier, sagt Olrik,
mit ihrer Auffassung von einem Brand der Hrde oder der
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Welt ganz allein, alle anderen nordischen Quellen, die einen
Brand erwihnen, meinen nur einen solchen der Géotterburgen.!

Der Weltbrand tritt bei vielen anderen Volkern auf: bei
Kelten, Hindus, Persern, in gewisser Weise auch bei Juden
und Christen. Die Einzelheiten des keltischen Weltbrandes
kennen wir leider nicht. Wenn man den spiteren keltischen
ﬁberlieferungen des Mittelalters glauben darf, ist es ein Feuer,
das vom Himmel herabregnet und rasend durchs Land fihrt,
vergleichbar der Lohe Surts. Auf diesen Weltbrand wird
spiter noch einzugehen sein.

Andere Naturmotive, wie daB die Wolbung des Himmels
zerbricht, daB die Berge zusammenstiirzen, finden sich in ver-
schiedenen Quellen und sind von untergeordneter Bedeutung,
zum Teil mehr poetische Ausmalung des Ereignisses.

Neben diesen Naturmotiven steht nun der Kampf der
Gotter, und von ihm trigt der .ganze Mythus seinen Namen.
Denn ragna ok heiBt etwa so viel wie ‘der Gotter letztes
Geschick’, die eigentliche Bedeutung ist also ‘der Untergang
der Gotter’.?

‘Das ist das groBe nordische Ragnarikproblem: ein Welt-
abschluB, der zuerst und vor allem ein Untergang der Gotter
ist. Ein direkter Gegensatz zur christlichen Lehre, die gleich-

! Kauffmann hat in der erwiithnten Anzeige ganz recht, wenn er
hervorhebt, daB von einem Weltenbrand auch in der Véluspa nichts
steht. Es wird nur geesagt, daB die Hitze den Himmel erreicht. Es ist
merkwiirdig, daB Olrik hier in den gleichen Fehler verfillt, wie so
zahlreiche andere vor ihm. Auch Ranisch a. a. 0. §. 458 sieht in
Viluspa 57 einen Weltbrand, den er mit der Lohe Surts gleichsetat.
Es verdient aber nachdriicklich betont zu werden, daB es der Kampfes-
weise der Norweger und Islinder durchaus entspricht und oft bezeugt
ist, Feuer in die Hiuser der Gegner zu werfen.

2 Der bei uns, hauptsichlich durch R. Wagner, eingebiirgerte
Name ‘Gétterdimmerung’ beruht auf einem spiiteren nordischen Aus-
druck ragna rokkr ¢ Verfinsterung der Gotter’ und ist ganz unzutreffend,
so daB es an der Zeit wiire, ihn, sofern man nicht von dem Musikdrama
spricht, endlich aufzugeben.
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zeitig in stidlichen und westlichen Landen herrschte, und die
den Tag des Gerichts als Gottes groBen Sieg iiber Teufel und
Unholde besang. Eines ist sicher, daB diejenigen, die das
nordische Ragnartk als entstanden aus christlichen Vorstellungen
erklirt haben, die Grundlage der Auffassung aller unserer
Zeugnisse ginzlich unterschitzt haben. Bei weitem schwerer
ist es, zu sagen, wie die nordische Mythenwelt dazu gekommen
1st, einen Gotterkampf zu schaffen mit einem Ausfall, entgegen-
gédsetzt dem, der sich bei anderen Vilkern findet.” Das sind
beherzigenswerte Worte!

Der Platz, auf dem sich der Kampf abspielt, ist nach
dem Vafthrudnismal eine groBe Ebene, nach den Fafnismal ein
Holm, zu dem man iiber die Briicke Bifrost, den Regenbogen,
hinreitet. Auf der einen Seite stehen die Gotter mit Odinn an
der Spitze, in ihrem Gefolge die Einherier, die gefallenen Helden,
die in Valholl weilten. Ihnen gegeniiber die Riesen und
Unholde mit ihrem Anfiihrer Surtr. Sie werden genannt die Ver-
nichter (rjiifendr) oder Muspelsknaben oder -Séhne. Das eddische
Gedicht Lokasenna 148t die Muspelsknaben iiber den ‘dunklen
Wald® reiten, nach der Véluspa kommen sie iiber See, Loki
steuert das Schiff. Dieses Gedicht bringt weitere Einzelheiten,
es teilt die Schar in drei Heerhaufen, neben Loki werden
Surtr und ein sonst unbekannter Riese Hrymr genannt, im
Widerspruch zu den anderen Quellen, die nur Surtr als An-
fihrer kennen. Der Kampf endet mit dem Untergang-der alten
GGtter, nur ein paar junge iiberleben, ferner Baldr, auBer-
dem werden hier und da noch einige andere der alten Gotter
genannt. Aus diesen Kdmpfen werden zwei besonders heraus-
gehoben, ein dritter mehr angedeutet. An erster Stelle steht
der Kampf zwischen dem Gétterfiirsten Odinn und dem Fenris-
wolf, der jenen verschluckt, und die Rache, die der junge
Vidarr fiir seinen Vater am Wolf nimmt. Kein Zug wird so
oft in den nordischen Quellen erwihnt wie dieser, und fiir
seine Beliebtheit sprechen auch die bildlichen Darstellungen,
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die wir aus GroBbritannien kennen.! Auch hier weicht allein
die Voluspa ab, indem sie den Gott dem Ungeheuer das
Schwert ins Herz stoBen lift, vielleicht nur aus Griinden
der poetischen Schonheit, wihrend alle anderen Quellen den
Vorgang schildern, wie ihn die oben niher besprochenen
Denkmale darstellen. Der zweite Kampf ist der Thors mit
seinem alten Gegner, der Midgardschlange. Dieser Kampf hat
Ahnlichkeit mit anderen Drachenkimpfen, die wir kennen,
so besonders mit dem Beowulfs, sowie solchen in Mérchen und
Volkssagen. Der dritte ist der Kampf des Freyr, nach der
Véluspa mit Surtr, nach der Lokasenna, einem anderen eddischen
Gedicht, ganz allgemein gegen die Muspelsshne. Niheres
von dem Kampf wird nicht berichtet, nur daB dem Gott sein
Schwert fehlt, welches er einst seinem Diener gegeben, als
dieser fiir ihn um die schéne Riesenjungfrau Gerdr freite.
Aber iiber den Ausgang kann kein Zweifel herrschen: Freyr
muB unterliegen wie die anderen Gotter.

Snorri liBt auch noch ein paar alte Gegner sich treffen,
Heimdallr, den Wiichter der Gotter, und Loki, auch kimpft
nach ihm der Hund Garmr gegen Tyr, den Schwertgott. Ob
er hierfiir uns nicht bekannte Quellen gehabt hat, laBt sich
nicht mit Bestimmtheit entscheiden. Wahrscheinlicher ist der
Bericht seiner eigenen Phantasie entsprungen.

Als feste Ziige in der Uberlieferung vom Géotterkampf
ergeben sich also: 1) Zusammensto des Gotterheeres mit dem
Riesenheer auf einem dazu bestimmten Kampfplatz; 2) Odinn wird
vom Fenriswolf verschlungen und von Vidarr gericht; 3) Thorr
totet die Midgardschlange, erleidet aber dann selbst den Tod.

Es ist nun von Wichtigkeit, daB auch die #lteste irische
Literatur einen Gotterkampf kennt. Gotter und Riesen treffen

! DaB durch diese Darstellungen, wie Kauffmann will, nur die
Existenz des Mirchenmotives belegt wird, und daf man daher ebensogut
Christus wie Vidarr als dargestellte Personlichkeit annehmen kann,
erscheint mir nicht glaublich.
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sich auf dem Gefilde von Tured in zwei Schlachten, in denen
beiden die Géotter siegreich sind, in deren zweiter aber sowohl
die hervorragendsten Gotter wie Riesen fallen. Die Erzihlung
scheint spitestens im 9. Jahrhundert niedergeschrieben zu sein,
also zu einer Zeit, in der Irland seit Jahrhunderten christlich
war. Jetzt liegt der Text nur aus dem 15. Jahrhundert mit
spiteren Zusitzen vor. Der Kampf ist zwar in die Vergangen-
heit gelegt, muB aber den Geschlechtern, welche die in ihm
fallenden G6tter noch als lebend verehrten, als zukiinftig
erschienen sein. Qlrik gibt eine genaue Beschreibung des
Kampfes, auf die ich hier nur verweisen kann.

Wir haben also als gemeinsame Vorstellung von Kelten
und Nordgermanen anzusehen: es findet einmal ein Kampf
zwischen Gottern und Riesen statt, in dem auf beiden Seiten
die hervorragendsten fallen. Einige Einzelheiten, in denen Olrik
sodann Ubereinstimmungen finden will, sieht er selbst als
wenig bedeutend an, deshalb iibergehe ich sie hier. Ein groBer
Unterschied ist jedoch hervorzuheben: im Norden ist der Unter-
gang der Gotter mit der Schlacht verkniipft, auf Irland
erringen die G6tter auch in der zweiten Schlacht einen, wenn
auch teuer erkauften, Sieg.

Wir fassen nun die Gegner der nordischen Gotter etwas
ndher ins Auge. Hier ist nun auffallend, daB neben den
gewohnlichen, lingst bekannten Keinden eine hervorragende
Rolle von Wesen gespielt wird, die sonst nicht auftreten und
nur in Verbindung mit diesem Kampf genannt werden. Das
sind Surtr und die Muspelsséhne. Surtr erscheint, wie wir
gesehen, als der eigentliche Anfiihrer der Feinde, er fiihrt
Feuer mit sich, um die Welt, oder doch wenigstens die Wohn-
sitze der GoOtter zu verheeren. Von den Muspelsshnen
berichten die alten Quellen nur, daB sie iiber den ‘dunklen
Wald’ oder iiber Meer mit Loki als Steuermann kommen.
Snorri weil Weiteres von ihnen zu erzihlen. Nach ihm wohnen
sie in Muspell oder Muspelheim, einer Feuerwelt am stidlichen
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Ende des Himmels. Dort wohnt auch Surtr als ihr Herr,
zum Ragnarok reitet er an ihrer Spitze. Das widerspricht
dem, was wir sonst wissen. Die Quellen setzen die Muspels-
sohne nie in Verbindung mit Surtr, nur als die gefihrlichsten
Feinde der Gotter werden sie genannt.

Den Namen Muspell kennen wir als Muspilli auch aus
Deutschland. So viel sich auch die Gelehrten um ihn hemiiht
haben, ein wirklich befriedigendes Etymon ist noch nicht gegeben.
Das Wort bezeichnet den Tag des Gerichtes, Ende des Lichtes,
d. h. der Welt, einen Untergang in Furcht und Schrecken.
Doch wird das Wort nie direkt mit dem Feuer in Verbindung
gesetzt, das ja zur christlichen Vorstellung vom Untergang
gehort. Wenn es im Heliand heiBt: ‘Mudspelles Macht fihrt
iiber die Menschen’, so erinnert dies auffallend an nordische
Wendungen wie ‘wenn Muspells Sohne iiber den dunklen
Wald dahinreiten’ oder ‘kommen werden Muspells Scharen’.
Unwillkiirlich dringt sich die Frage auf, ob nicht etwa der
Begriff des Muspilli von Deutschland nach dem Norden ge-
wandert ist. In Deutschland lebt er in den ersten christlichen
Jahrhunderten, im Norden fritt er in den letzten heidnischen
auf, und zwar hier mythologisch zerlegt in Einzelwesen. Als
in Deutschland die Vorstellungen vom jiingsten Tage ins
Volk drangen, entstand vielleicht im Anschlufl daran der
Begriff des Muspilli, in dem man den Untergang in Furcht
und Grauen mit allen seinen Begleiterscheinungen zusammen-
faBte; im Norden wurde er dann mit dem Ragnardkmythus
verkniipft.

Den Surtr kennen, wie wir sahen, alle Quellen als An-
fiihrer des Riesenheeres, nur die Voluspa erteilt ihm die Rolle
als Leiter nur eines Heerhaufens und vermindert somit seine
Bedeutung. Seine Verbindung mit dem Feuer aber kennt auch
diese. Der Brand ist die Folge seines Sieges. Einen be-
stimmten Gegner, Freyr, gibt ihm wiederum nur die Voluspa.
Auch die Angabe, daf er von Siiden gekommen, steht, ab-
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gesehen von Snorri, allein in der Véluspa. Olrik macht es
nun wahrscheinlich, daf man sich Surtr als in den Tiefen der
Erde wohnend dachte. Auf Island ist sein Wohnsitz lokalisiert,
wovon die gewaltigen Surtshohlen Zeugnis ablegen. ‘Der
schwarze’ ist ein passender Name fiir einen Riesen der Unter-
welt. Seine Verbindung mit dem Feuer scheint nun zu dieser
Stellung schlecht zu passen, denn die Nordmannen kannten,
vor der Entdeckung Islands, kein Erdfeuer. Olrik meint nun,
die Vorstellung von Surtr brauche ja nicht im Norden ent-
standen zu sein, er sowohl wie die Muspelsséhne stinden
ganz losgerissen da in der nordischen Mythenwelt. Auch hier
sieht er keltischen Einfluf, doch sind die Vergleichspunkte so
schwache, daB er selbst das fiihlt und sich recht vorsichtig
ausdriickt. Das Ganze macht mehr den Eindruck einer Verlegen-
heitsausflucht. Wir brauchen dies meiner Ansicht nach gar nicht.
Ist man, wie ich es bin und wie auch Olrik es zu sein scheint,
davon iiberzeugt, daB die Hauptmasse der eddischen Gedichte
auf Island entstanden ist, so ist die Erklirung gegeben. Die
ersten Ansiedler brachten bereits aus dem Mutterlande die
Vorstellung von dem Unterweltsriesen Surtr mit, dem Anfiihrer
des Riesenheeres. Auf Island nun lernten die Einwanderer
vulkanisches Feuer kennen. Wenn auch erst in viel spiterer
Zeit ein groBer Ausbruch gemeldet wird, so wird es doch
nicht an rauchenden Hohen gefehlt haben, die ebenso wie die
heiflen Quellen und Springquellen zur Annahme unterirdischen
Feuers fiihren muBten. Auf diesem Boden war es alsdann
naturgemiB, daB man den Unterweltsriesen mit dem Erdfeuer
in Verbindung brachte.!

! Anders Ranisch a. a. O. 8. 460, der die Ausfijhrungen, daB Surtr
ein Riese der Tiefe gewesen sei, nicht fiir iiberzeugend hilt und seine
Verbindung mit dem Feuer fiir eine Schépfung ‘allegorienfreudiger
Dichter’ ansieht, die ihn zu einer ‘mythischen Personifikation des ver-
nichtenden Feuers’ machten, nach dem die jingere Vorstellung von
diesem von auswirts nach dem Norden gedrungen war. Phillpotts,
Ark. f. nord. fil. 21, 14 ff., hilt gleichfalls Surtr fiir einen auf Island ent-

Archiv f. Religionswissenschaft. VIII. 29
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Diesen Standpunkt stellen Vafthrudnismal, die &lteste
Quelle, in der Surts Lohe erwihnt wird, und Violuspa dar,
von denen das erste vielleicht etwas ilter als das zweite ist,
von Finnur Jénsson wird es in die Jahre 900 — 925 gesetzt.
Jedenfalls hatten die Ansiedler Zeit genug gehabt, die Existenz
unterirdischen Feuers kennen zu lernen. War aber erst Surtr
mit dem Feuer in Verbindung gesetzt, dann war die Vor-
bedingung gegeben, ihn auch in Zusammenhang mit den
Muspelssohnen zu bringen, wie es Snorri tut. Huldigt man
aber etwa, wie Finnur Jdénsson, der Hypothese von der
norwegischen Heimat der Eddagedichte, so wird man doch an
der islindischen Herkunft dieses Vorstellungskreises festhalten
konnen, denn die Beziehungen zwischen der Insel und dem
Mutterlande waren ja in jener Zeit so lebhafte, daB sehr
wohl ein norwegischer Dichter jene auf Island entstandenen
Mythen verarbeiten konnte.

Neben Surtr und den Muspelsséhnen spielen nun ein
paar Ungeheuer eine Rolle unter den Gotterfeinden. Zwei von
diesen liegen in Fesseln und kommen erst zum Ragnartk los,
das eine, in menschlicher Gestalt, ist Loki, das andere, in
tierischer, der Fenriswolf. Hiufiger als der gefesselte Loki
wird der gefesselte Wolf erwihnt, den man sich auf einem
Holm in einer FluBmiindung liegend dachte. Wenn die Véluspa
als ein Zeichen des Unterganges anfiihrt: ‘Laut bellt Garmr
vor der Gnipahédhle, die Fessel wird zerreissen, der Wolf wird
einherfahren’, so werden wir unter Garmr den Fenriswolf zu
verstehen haben. Zwar ist Garmr ein Hundename, aber Odins
Wolfe werden z. B. auch seine Hunde genannt. Will man

standenen Déimon des vulkanischen Feuers. Auch seine Ausfiihrungen
iiber Muspilli decken sich z.T. mit denen Olriks. Vgl. noch v. Grienberger
in Idg. Forsch. 16, 40 ff., der gleichfalls Wanderung des Begriffs Muspilli
‘Massentod oder Massenverderben’ aus Deutschland nach dem Norden
annimmt, wo eine Verkniipfung mit dem Feuer erfolgt sei, wihrend
G. Schiitte, ebd. 17, 444 ff,, unwahrscheinlicher ‘das Bestehen einer ge-
meinsamen heidnischen Grundiiberlieferung’ glaubt annehmen zu diirfen.
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aber Garmr als anderen Namen jenes Wolfes nicht gelten lassen,
AnstoB an der verschiedemen Lokalisierung nehmend, so hat
man ein Seitenstiick zu ihm im Toten- oder Riesenreich zu
sehen! Der Fenriswolf vollfihrt die grofte Tat: er totet den
Gotterkonig; von Lokis Teilnahme am Kampf wird nichts
weiter berichtet, nur Snorri liBt ihn mit dem unbedeutenden
Heimdallr kimpfen. Alles, was vom Wolf erzihlt wird, hat aus-
schlieBlich Beziehung zum Ragnartk, zu seinem Vater Loki
ist er nur durch mythologische Systematisierung gekommen
und hat eigentlich gar nichts mit ihm zu tun.

Die Vorstellung von einem gefesselten Ungeheuer, das am
Weltenende die Fesseln bricht, ist jetzt am besten bekannt von
den christlichen Vorstellungen vom Tage des Gerichts. Aber
in durchaus heidnischem Gewand findet sie sich auch bei
Persern, Tataren und Finnen. Wir konnen drei Hauptformen
unterscheiden: das gefesselte Raubtier, die gefesselte Schlange,
der gefesselte Mensch oder Damon in menschlicher Gestalt.

Diese letzte begegnet, auBler im Norden, allein in der
christlichen Uberlieferung, und zwar in der mittelalterlichen.
Einen Anfang davon spiirt man bereits in dem im 5. Jahr-
hundert entstandenen Nikodemusevangelium. Es wird hier
geschildert, wie Christus zur Holle steigt, den Teufel besiegt,
ihn durch Engel fesseln 1Bt und ihn dem Hades iibergibt,

! Vgl. jetzt M. Anholm Den bundne Jwite ¢ Kaukasus in Danske
Studjer 1904, 8. 141 ff. und meine Bemerkungen dazu, diese Zeitschr. 8, 314 1F.
Wenn Ranisch a. a. 0. 8. 462 sagt: O. bemiihe sich ‘mit zweifclhaften
Griinden’ zu zeigen, daB ‘Garmr und der Fenriswolf eins seien’, so geht
er entschieden zu weit, auch iibersieht er dabei, daB O. ausdrick-
lich eine zweite Alternative, und zwar diese als ‘snarere’ anfiihrt.
Auch andere beziehen den zweiten Teil der ersten Halbstrophe von 44
‘die Fessel wird zerreissen und der gierige (freki) einherstiirmen’ auf
Garmr, so z. B. O. Schoning (Dgdsriger © nordisk hedentro, Ksbenh. 1903,
S.17). Auch dieser identifiziert beide zugleich mit dem Sonnenwolf der
Véluspa, indem er in ihnen leichenfressende Tierddmonen tierischen
Geschlechts sieht, zwischen denen die verschiedenen charakteristischen
Zige geteilt sind, die man im griech. Kerberos vereint findet.

29*
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dem Fiirsten des Totenreiches, der ihn bis zum jiingsten Tage
in Banden halten soll. Stirker ausgedriickt ist dann der
Gedanke beim Bischof Isidor v. Sevilla (1 636), der sagt, daB
der Teufel zur Zeit des Antichrists loskommen wird. Es
gewinnt dann diese Vorstellung immer gréBere Macht. In den
altenglischen Gedichten, die unter Caedmons Namen gehen,
wird geschildert, wie Satan, mit eisernen Fesseln an Hals,
Hénden und FiiBen, von den hollischen Gluten gepeinigt
wird. Eine Reihe von Bildern in der Caedmonhandschrift
zeigt uns den gefesselten Satan. Auch auf dem Festland
existieren solche Darstellungen vom 9. Jahrhundert an. Man
hat auch Erzihlungen, wie Christus den Teufel anfiihrte, so
daB er sich fesseln lieB. Das #lteste Christentum kannte diese
Vorstellungen noch nicht, aber wir kénnen den Kern sehen, aus
dem sie erwachsen. In der Offenbarung Johannis, Kap. 20,1-—3
heiBt es: ‘Und ich sahe einen Engel vom Himmel fahren, der
hatte den Schliissel zum Abgrund, und eine grofie Kette in
seiner Hand. Und er griff den Drachen, die alte Schlange,
welche ist der Teufel und der Satan, und band ihn tausend
Jahre, und warf ihn in den Abgrund, und verschloB ihn, und
verriegelte oben darauf, dal er nicht mehr verfiihren sollte
die Heiden, bis daB vollendet wiirden tausend Jahre, und
danach muB er los werden eine kleine Zeit.” Die Vorstellung
von der gefesselten Schlange kennen wir auch aus mytho-
logischen Schriften der Perser.! In der christlichen Mythologie
wurde nun, was Olrik weiter nicht ausfiihrt, die Schlange, der
Drache, mit Satanas identifiziert.

Es scheint klar, daB die Vorstellung vom gefesselten Loki
nicht im Norden entstanden ist. Der Volksglaube deutet bei
Loki auf einen Naturgott oder Démon, der mit dem Feuer

! Man vgl. des weiteren dazu das 12. Kap. der Offenbarung. Die
ganze Vorstellung ist, worauf mich Prof. C. Bezold giitig hinweist, im
letzten Grunde babylonisch, vgl. Gunkel, Schépfung und Chaos, S. 341,
Anm. 1.
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und der sengenden Sommerhitze zu tun hat, sich teils hilf-
reich, teils schidlich erweist. Urspriinglich gehért er der
Gotterwelt zu, ja Odinn ist sein Blutsbruder. Von seiner Stellung
mit der zweifelhaften Natur geht er mehr und mehr in die
Rolle des Teufels iiber. Wenn der dénische Geschichtschreiber
Saxo grammaticus (f 1204) uns von der Fahrt eines vom
dénischen Konig ausgeschickten Mannes zu Ugarthilocus
erzihlt, der gefesselt auf einem Stuhle sitzt, und wenn dieser
als Zeichen, daB er wirklich dagewesen, Barthaare von jenem
mitbringen muB, so erkennen wir unschwer darin das allgemein
europidische Mirchen vom reichen Mann, der den armen
Knaben aussendet, um drei Haare vom Teufel zu holen. Der
Ugarthilocus ist gleich dem isléndischen Utgardaloki, d. h. dem
Loki, der auBerhalb der bewohnten Welt wohnt, zu dem Thorr
eine seiner Fahrten unternimmt, in einer Erziihlung, die, wie
so viele von diesem Gott, ganz mirchenhaften Charakter trigt.
Die nordische Vorstellung vom gefesselten Loki entspricht
genau der christlichen vom gefesselten Teufel, die Darstellung
auf dem Gotforthkreuz genau den Zeichnungen der Caedmon-
handschrift.! Auf einem Grabkreuz von Kirkby in Westmore-
land sieht man den Teufel gefesselt auf einer spitzen Klippe,
wie Ahnliches das eddische Gedicht die Lokasenna fiir Loki
andeutet.? Beide sind nicht nur gefesselt, sondern werden
auch gepeinigt, Loki freilich nicht durch Feuer, wie der Teufel,
sondern durch Schlangengift; das beruht aber nur auf einer
Ubertragung des Motivs in die nordische Vorstellungswelt.
Auch in der nordischen Wasserholle werden die Ubeltiter
mit Schlangengift geziichtigt.

Vielleicht kann man auch den Zug, daB die treue Gattin
neben ihrem Mann steht und das Gift in einer Schale auf-
fingt, erkliren. Auf den Zeichnungen der Caedmonhandschrift
sieht man mehrfach ein gefliigeltes menschliches Wesen, das,

! Wiedergabe dieser Zeichnungen in Aarbeger 1883. 2 ebd.
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wie ich hinzuftige, zuweilen sogar ausgesprochen weiblichen
Typus hat, neben dem gefesselten Satan stehen oder auf ihn
zufliegen. Das sind gefallene Engel, die ihm Botschaft bringen
iiber das, was in der Welt vor sich geht. Eine solche Dar-
stellung konnte ein Nordmann leicht als Gattin des Gefesselten
auffassen.

Die ausfiihrliche Erzéhlung, wie Loki gefesselt wurde,
scheint nordische Zutat zu sein, der Glaube, daB durch seine
Zuckungen Erdbeben verursacht werden, findet sich #hnlich
an den verschiedensten Stellen der Erde.

Die zweite Hauptform, die vom gefesselten Raubtier,
behandelt Olrik ausfiihrlich. Er stellt ihr Vorkommen fest
bei tatarischen Volkerschaften mitten in Sibirien, ferner bei
den Esthen der Ostseekiiste, doch ist es bei beiden nicht ein
Wolf, sondern es handelt sich um Hunde. Ja sogar den Zug,
daB dem Untier die Kiefer auseinander gerissen und durch ein
Schwert aufgesperrt gehalten werden, treffen wir wieder an,
wie wir auch einem Helden begegnen, der das Untier be-
wiltigt, wie Vidarr den Fenriswolf.

Es scheint also die Szene im Gotterkampfe, Odins Streit
mit dem Wolfe, sein Tod und die Rache durch Vidarr, Mythen-
elemente von zwei Seiten zu enthalten: einmal liegt Zusammen-
hang mit dem keltischen Ragnarokmythus vor vom Fall des
Gotterkonigs und der dafiir genommenen Rache, sodann
Zusammenhang mit einer vom Osten her stammenden Mythen-
iiberlieferung, nach der ein Wolf (Hund) die Welt zum Unter-
gang bringen wird. Diese beiden Elemente aber sind im
Norden innerlich miteinander verschmolzen und haben ein
Mythenbild von gigantischer GriBe hervorgebracht.

Neben den beiden gefesselten und losgekommenen Un-
geheuern spielt dann die Midgardschlange, die frei im Meer um
die Erde herum liegt, eine hervorragende Rolle im Gétter-
kampfe. Hier haben wir sicher ein urspriinglich nordisches
Motiv. In neuerer skandinavischer Volksiiberlieferung wird
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oft von einer ungeheuren Schlange in der Tiefe berichtet.
Meist liegt sie unter einem Berg. Kommt sie einmal zum
Vorschein, dann wird sie alles vernichten, soweit sie kommt,
oder aber es ist auch von einer vollstindigen Vernichtung die
Rede. Wir haben es hier wie auch in deutscher Volksiiber-
lieferung und bei den Hindus mit Lindwiirmern, d. h. Land-
schlangen zu tun, nur eine neuere islindische Sage weill von
einer Schlange zu berichten, die in einer Meeresbucht liegt und
von einem Bischof hineingebannt ist. Aber da man im
islindischen Volksglauben alle Lindwurmvorstellungen mit
Fliissen und Seen in Verbindung bringt, so hat dies Zeugnis
wenig Gewicht. Man mufite auch ein Mittel finden, um die
Schlange am Emportauchen zu hindern, wihrend dies bei den
Schlangen, iiber denen die Last von Bergen ruhte, nicht not-
wendig war. Nur eine schwedische Sage, die allerdings aus
der Schlange eine gewaltige Kuh gemacht hat, weil noch
davon zu erzéhlen, daB sie gebunden ist. Trotz dieser Ver-
schiedenheit aber wird man die Midgardschlange doch kaum
von dem Lindwurm trennen kénnen, der sich unter dem Berg
hervorwilzt und alles auf seinem Wege vernichtet. Hs ist nur
natiirlich, daB Thorr, der Schiitzer der Erde gegen die Unholde,
sich ihr entgegenstellt.

[Der SchluB des Aufsatzes folgt im niichsten Heft]
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[SchluB]

Jetzt wollen wir bei der Bedeutung der rituellen Ge-
briuche, welche jeden Fall der T6tung eines Biren begleiten,
verweilen. Vor allem muBl bemerkt werden, daf der Giljake
es nicht als Siinde ansieht, einen Biren zu téten. Bei allem
Wohlwollen dem Biren gegeniiber ist er zuniichst davon iiber-
zeugt, daB diejenigen Biren, welche ihm zur Beute fallen, ihm
vom Herrn des Urwaldes zugesandt werden, dem gegeniiber die
Biren dieselbe Rolle spielen, wie die Hunde dem Giljaken
gegeniiber. ,Der Bir ist der Hund des Herrn des Berges® —
so lautet die Formel des Giljaken. AuBerdem aber verliert der
Bir nichts durch seinen gewaltsamen Tod, da der Tod fiir ihn
nur darin besteht, daB er dem Giljaken seinen Leib hinwirft,
wihrend seine Seele — dieses lebendige Duplikat — gleich-
zeitig unbekiimmert darum in munterem Lauf zu ihrem Herrn
eilt. Es ist also dabei keinerlei Siihne erforderlich. Wenn
aber auch der Bir der Hund des Bergmenschen ist, so ist er
dennoch ein Wesen hoherer Ordnung, hoheren Ranges, als der
Mensch. In dieser Vorstellung vom Biren als dem Hunde
,des Herrn“ ist vom Standpunkte des Naturmenschen aus
nichts Erniedrigendes fiir das geheiligte Tier enthalten. Wir
miissen dabei dessen eingedenk bleiben, daBl die Genesis des
Tierkultus in der Vergotterung des Tieres als solchen, ohne
irgendeinen Nebenbegriff enthalten ist: steht doch schon im
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Avesta, , dafl die Weltvernunft von einem Hunde gelenkt wird“
Aber nach der Weiterentwickelung des Birenkultus kann, wie
wir sahen, im Biiren auch ein , Bergmensch¥, ein Gentilgenosse
»des Herrn des Berges® und selbst ein in einen Bergmenschen
verwandelter Gentilgenosse des Giljaken selbst verborgen sein.
Daher sind das Erweisen von allen moglichen Ehren dem
Getoteten gegeniiber, das Fiittern seines Kopfes, das reichliche
Versehen mit Vorriten fiir die Reise, das Behiiten seines
Korpers vor Verunreinigung, das Bewahren seines Blutes vor
dem VergieBen auf die KErde u. a. m. — nur notwendige
Konsequenzen der Auffassung des Biren als eines hoheren
Wesens. Jedoch erschopft sich die Bedeutung des Festes nicht
bloB in diesen Beweisen der Ehrerbietung einem hgheren Wesen
gegeniiber. Die Seele des getoteten Biren geht nimlich zu
ihrem Herrn, zu dem Herrn, von dem das Wohlergehen des
Menschen abhiéingt. Daher ist dieses die sicherste Gelegenheit,
diesem weit entfernten Gebieter iiber das Leben allerlei Ge-
schenke in Form von Hunden, Pfeilen, Bogen, Speisen usw.
zu iibersenden. Alles dieses wird hundertfiiltig vergolten werden.
Auch der Bir selbst kann, durch alle Ehrenbezeigungen und
Bewirtungen gewonnen, sich beim Erbitten von allerlei Gnaden
seitens des Herrn des Berges als sehr niitzlich erweisen.
Daraus ist ersichtlich, daB die T6tung des Biren wihrend
des Winterfestes — kein Opfer an die Gotter ist, wie das
z.B. der bekannte Erforscher der urspriinglichen Religion Lang
annimmt, sondern nur ein AnlaB zu Opfern. Der beste Beweis
dafiir ist der Umstand, daBl der Giljake stets jedem Gotte nur
dasjenige zum Opfer darbringt, was dieser Grott micht besitzt;
der Gott des Urwaldes ist aber im Besitze von Scharen von
Biren. Er braucht Hunde, Fische, Tabak, Zucker, Riemen,
Pfeile — die ihm der Giljake auch gibt; der Bir aber ist bloB
der Ehrenbote, der sie ihm bringt. FEr selbst ist ja eine Gott-
heit, wenn auch eine kleine, und kann schon deshalb kein
Opfer sein. Endlich gibt es noch ein wichtiges Moment beim
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Feste — das ist das GenieBen des Birenleibes. Gewdhn-
lich wird der grofte Teil des Fleisches den einer fremden
Gens angehdrenden Narch-en gegeben, der Kopf aber obli-
gatorisch ehrfurchtsvoll unter die Gentilgenossen, denen der
Bir gehort, verteilt. In diesem GenieBen wird kein bloBer
Akt des Essens gesehen, sondern die Aufnahme der michtigen
Eigenschaften des Biren in ‘den eigenen Korper. Eine Frau
z. B. darf nicht vom Herzen des Biren genieBen, das Mut, eine
fir die Frau vollkommen unniitze Eigenschaft, verleiht, und
daher muB ein solches GenieBen als zwecklos — fiir den Biiren
beleidigend sein.

Auf diese Weise liBt sich die religiése Bedeutung des
Birenfestes in folgendem zusammenfassen: 1. das Aufziehen
eines Biren gewihrt dem Dorfe Sicherheit und Schutz vor den
biosen Geistern — ein Umstand von groBter Wichtigkeit, wenn
man die Auffassung des Giljaken iiber die Herkunft von Krank-
heit und Tod (s. unten) in Betracht zieht; 2. das Geniefen
nder Gottheit® verleiht Kraft; 3. die durch Ehrenbezeigungen
gewonnene Seele des getdteten Biren kann sowohl selbstindig
als auch durch ihren , Herrn®“ dem Menschen Wohltaten er-
weisen; 4. sie ist auch — und das ist das Wichtigste — ein
Bote, der Uberbringer aller moglichen Gaben an ,den Herrn
des Berges®, von dem das Wohlergehen des (filjaken abhiingt.
In betreff dieses letzten Punktes muB man sich vergegenwirtigen,
was wir von den GentilgSttern sagten. Jede Gens hat
Gentilgenossen unter ,den Bergmenschen, d. h. Gentilgenossen,
die einst im Kampfe mit dem Biren fielen und dann in die
Gens ,des Herrn des Biren“ aufgenommen wurden. Jeder
dieser Glentilgenossen wird seinerseits zum kleinen ,Herrn¢
zum Gott-Beschiitzer seiner Gens. In Wirklichkeit erhilt also
jede Gens ihre Beute nicht unmittelbar vom , Herrn des Berges,
sondern gerade von ihrem Gentilgott, welcher sich speziell im
Jagdgebiete seiner Gens ansiedelt. Daher werden auch die durch
den Biren tibersandten Gieschenke eigentlich nicht direkt an den
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allerhchsten ,,Herrn® sondern an den nichsten ,Herrn des
Berges“ — den Gentilgenossen dirigiert.

Das ist der Grund, weshalb die Feier des Festes als eine
reine Angelegenheit der Gens erscheint. Dadurch lassen
sich folgende vielleicht #uBerst charakteristische, aber ritsel-
hafte Erscheinungen des Birenfestes erkliren. FErstens wird
zur T6tung des Biren nicht nur niemand von den Mitgliedern
der das Fest feiernden Gens, sondern auch niemand von den
Gentilgenossen der Frauen, mit denen die Mitglieder dieser
Gens verheiratet sind, zugelassen, d.h. niemand von den Ag-
naten dieser Gens in minnlicher und weiblicher Linie. Die
einzigen, zu diesem Akt zugelassenen Verwandten sind die
Narch-en, d. h. Personen, welche mit Frauen der feiernden
Gens verheiratet sind, also Personen, welche weder mit den
Minnern dieser Gens, noch mit ihren Frauen in agnatischer
Verbindung stehen. Zweitens wird die gesamte Fleischmasse
des Biren, mit Ausnahme des Fleisches des Kopfes, der Gens
der Narch-en tibergeben und ist, umgekehrt, der Gens, welcher
der Bir gehort, verboten. In friiheren Zeiten mag wohl auch
der Kopf der feiernden Gens verboten gewesen sein. Werden
nun diese Verbote nicht vielleicht durch totemistische Fiirsorge
gegen die Moglichkeit des Totens und GenieBens eines Gentil-
genossen hervorgerufen? Denn der getdtete Biir, als der von
seinem, ihm gentilverwandten , Herrn* gesandte , Herr®, konnte
ja ein Gentilgenosse des gentilverwandten Bergmenschen sein,
und also ein Gentilgenosse derjenigen, welche das Fest feiern.
Dann wire es fiir sie mit Gefahr verbunden, personlich sein
Fleisch zu essen. Einer anderen Gens aber, der Gens der
Narch-en ist dieses erlaubt, weil ihr ein anderer , Herr“, ihr
eigener Grentilgenosse, Biiren zusendet und es also fiir sie ginz-
lich gefahrlos ist, das Fleisch eines Biiren aus einer fremden
Gens zu essen.

Als auffallender und unausgleichbarer Widerspruch kionnte
die gleichzeitige Geltung solcher Normen erscheinen wie die
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Gestattung des GenieBens des Kopfes einerseits und das Verbot,
den Béren personlich zu téten und alles iibrige Fleisch zu be-
nutzen, andererseits. Bei totemistischen Volkern treffen wir aber
durchgehends solche scheinbaren Widerspriiche an. Die Samo-
aner z. B. toten bei feierlichen Gelegenheiten Eulen und erweisen
ihnen als ihren gottlichen Vorfahren Ehrenbezeigungen, diirfen
aber gleichzeitig deren Fleisch nicht beriihren. Bei einigen
Gentes von Zentralaustralien, bei welchen es z. B. verboten ist,
das Kénguruh zu téten und zur Speise zu benutzen, werden, wie
wir bei Spencer und Gillen lesen, an einem bestimmten
Festtage 2—3 der vom Verbot betroffenen Tiere getdtet und
ihr Fleisch in Stiicken unter die Gentilgenossen verteilt. Der-
gleichen Beispiele gibt es noch viele.

Eine indirekte Bestitigung unserer Voraussetzung iiber die
Herkunft der angefiihrten Verbote bei den Giljaken finden wir
in einer interessanten Uberlieferung bei den Orotschen und
Oroken, deren religivse Anschauungen denjenigen ihrer Nach-
barn — der Giljaken sehr nahe kommen. Nach dieser Uber-
lieferung wurde einst eine Orotschenfrau von einem Biren ge-
raubt (oder einfach gesagt: aufgefressen) und gebar ihm
zwei Kinder. Danach begegnete sie oftmals Orotschen im
Walde in Gestalt einer Béirin und warnte diese, auf sie zu
schieBen. Es geschah aber, daB sie aus Versehen doch ge-
troffen wurde; daB sie es aber wirklich war, ging klar daraus
hervor, daB man in ihrem Inneren weibliche Schmuckstiicke:
ein Armband u. dgl. fand. Sterbend hinterlieB sie dem Orotschen,
der sie getdtet hatte, als ihren letzten Willen, daB fortan ewig
bei der Tétung eines Biren das heute am Festtage iibliche
Ritual eingehalten werde, denn gelegentlich konnte ein getoteter
Bir sich als ihr Nachkomme erweisen und folglich auch als
Geentilgenosse des Orotschen.

Kehren wir jedoch zu den Gottern zuriick. Bisher habe
ich von den Gottern geredet, welche dem Giljaken Wohltaten
erweisen. Aufler ihnen gibt es aber noch bése und ihm
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Schaden zufiigende iibernatiirliche Wesen. Das sind Teufel,
mil'k, kinr genannt. Diese Wesen erscheinen in den aller-
verschiedensten Gestalten und unterscheiden sich nach dem
Grade ihrer Schiidlichkeit. Sie erscheinen bald in der Gestalt
eines (filjaken, bald in der eines Tieres, vom Biren an-
gefangen bis zur Kréte und Eidechse. Sie kommen auf dem
Lande und im Meere, unter der Erde und im Himmel vor.
Einige von ihnen bilden besondere Stimme von hinterlistigen
Wesen, die ihrer eigenen Natur nach Verderben bringend
sind. Andere — sind einzelne, aus der Art geschlagene Wesen,
»verlorene Sohne“ von Gentes wohltitiger Wesen, welche
als eine Ausnahme zu Feinden der Menschen wurden. Die
Hauptgefahr bilden natiirlich die zuerst Aufgefiihrten.

Einige befassen sich ausschlieBlich damit, den Giljaken
unterwegs zu bestehlen (die Geister des Verlustes — ger-
niwuch-en); andere leeren seine Scheunen, Fangschlingen,
Fallen usw.; endlich gibt es auch solche, die die fiirchter-
lichsten sind, welche gerade seinem Leben nachstellen und
Krankheit und Tod herbeifiihren. Wiren diese nicht vorhanden,
so wiirden die Menschen nicht sterben! Ein natiirlicher Tod
ist unméglich! Der Tod — ist das Resultat der Rinke dieser
hinterlistigen Wesen. Daher wird der Giljake niemals einen
im Urwalde krepierten Zobel anriihren, wenn sein Pelz auch
noch so kosthar und noch so gut erhalten ist, weil im toten
Zobel unfehlbar ein Teufel steckt. In derselben Weise,
wie er selbst, der Giljake, dem Tiere auflauert und es mit
allerlei Listen zu toten sucht, lauert auch der bose Geist auf
Schritt und Tritt ihm selbst auf, um sich an ihm zu delektieren.
Die Krankheit ist am &ftesten nichts anderes als ein boses
Wesen, das in den Korper des Giljaken gedrungen ist und ihn,
langsam verzehrt. Zu dieser Vorstellung geben leicht den
AnlaB nichtliches Alpdriicken und Triume, wobei es dem
Kranken vorkommt, als erdrossele ihn jemand oder bedriicke
von innen. Bei nicht normaler Funktion irgendeines Organes,
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z. B. bei Asthma, stellt sich leicht die Vorstellung ein, als ob
irgendein Wesen ins Innere gekrochen sei und das Atmen be-
hindere. Dieses Wesen muBl nun ausgetrieben werden. Die
Austreibung erfolgt durch die verschiedensten MafBnahmen,
angefangen von den einfachsten bis zu den kompliziertesten.
Folgendes sei hier als charakteristisches, die psychologische
Grundlage der Idee der Austreibung der Teufel deutlich zeich-
nendes Beispiel angefiihrt. Eine Frau, die infolge von Hysterie
plotzlich einen akuten Anfall von Geistesstorung bekam, wurde
in meiner Gegenwart auf ein hohes, sonst zum Reinigen von
Fischen dienendes Geriist gesetzt, unter welchem ein Feuer aus
allerhand altem Zeug, Hundeexkrementen und stinkigem Abfall
angemacht wurde. Der in die Frau gefahrene Teufel konnte natiir-
lich den fiirchterlichen Gestank nicht ertragen und verlief kluger-
weise das Herz der auf diese Weise geretteten Frau. Jedoch
nicht alle Teufel sind so empfindlich gegen Gestank, vielmehr
bediirfen einige stéirkerer Mittel. Solche Teufel muB man durch
ungewohnlichen Lérm, rasendes Geschrei, fiirchterliches Aus-
sehen des Austreibers usw., kurz durch terrorisierende Mittel
in Schrecken versetzen. Daraus folgt fiir den Teufelaustreiber
die Notwendigkeit, Pauken zu schlagen, mit Rasseln zu lirmen,
mit unmenschlicher Stimme zu heulen, sich in Raserei zu
versetzen, zu welchem Zweck er Rauch einatmet, Seewasser
trinkt, sich mit dem Rauch von Sumpfporst (ledum palustre) be-
tiubt und die widerliche bittere Wurzel dieses Gewichses kaut,
glithende Kohlen verschlingt usw. Aber selbst so starke Mittel er-
weisen sich nicht immer als erfolgreich. Manchmal ist der bose
(feist keiner menschlichen Einschiichterung zuginglich; vielmehr
entfiihrt er sogar bisweilen die schlaftrunkene Seele des Kranken
ins Reich der Schatten. Dann ist schon die Hilfe héoherer
Wesen erforderlich. Diese Hilfe aber kénnen nur Auserwihlte,
Spezialisten des. Austreibens, d. h. Schamanen gewihren.
Die Schamanen bilden bei den Giljaken keine Kaste, wie bei
hoher kultivierten Barbaren. Die Schamanen der Giljaken
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sind Auserwihlte, welchen in nichtlichem Traumgesicht oder
im Trans von ihren Gott-Beschiitzern die Verkiindigung ihrer
hohen Berufung zuteil wurde. Von diesem Augenblicke an
stellen sich bei dem Schamanen Géotter als Gehilfen ein, die
seine Befehle erfilllen. Diese Gotter-Gehilfen sind zweierlei
Art:  kechn wund Fkewtschch. Die ersteren erfiillen seine
hauptsichlichsten Befehle. Sie sind diejenigen, die bald mit
List, bald mit Gewalt den Teufel aus dem Organismus des
Kranken herausholen. Sie tragen auch die Seele des Schamanen
auf ihrer Suche nach der geraubten Seele des Kranken, und
dringen mit ihr sogar ins Reich der Schatten ein. Was da-
gegen die kenfschch betrifft, so sind es lustige Geister, die
mit dem Schamanen spielen und ihm nur bei Taschenspieler-
stiickchen helfen. Die kechn sind Wesen der verschiedensten
Art: es gibt kechn- Wolfe, -Seelowen, -Eulen, - Hirsche, - Hasen,
himmlische Wesen usw. Jeder kechn hat seinen ,Herrn¥
der seine Untergebenen aussendet, selbst personlich aber selten
zu Hilfe kommt. Die Fkechn haben die Fihigkeit, jede be-
liebige Gestalt anzunehmen, und konnen folglich iiberallhin,
wo es nur erforderlich ist, zur Rettung des Kranken eindringen.

Die Schamanen haben drei Hauptarten des Kurierens. Die
eine besteht darin, daB der Schamane nach Ausforschung des
Kranken einschlift und darauf durch Kombination der gehabten
Traumgebilde diesen oder jenen Rat erteilt. Wenn er z B.
im Traume einen scheckigen Hund gesehen hat, so entscheidet
er, daB zur Heilung ein Hund geopfert werden miisse usw.
Die andere Art des Kurierens ist diejenige, die gewGhnlich
von den Ethnographen beschrieben wird, nimlich die Aus-
treibung des Teufels durch rasendes Schreien, Schlagen von
Pauken usw., mit einem Wort durch Terrorisieren. Da
jedoch oft durch Einschiichterung durch Téne nichts erreicht
wird, so werden wihrend der Beschwérung die oben erwihnten
Geister, die kechn, zu Hilfe gerufen. Kigentlich hildet in
jetziger Zeit das Herbeirufen der Geister den hauptsiich-
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lichsten Teil der Schamanenkur. Alle Macht seiner Auto-
hypnose, die der Schamane durch rasende Schreie, Narkotika,
betdubende Paukenschlige, rasenden Tanz in sich erzeugt, be-
nutzt er dazu, um in sich diejenige hochste Sensibilitdt hervor-
zurufen, infolge deren er seine Geister-Protektoren sieht und
hort. Wir diirfen ithm durchaus glauben, daB er sie wirklich
sieht und hort. Und mit seinem Glauben hypnotisiert er auch
die ihn Umgebenden. Ich will hoffen, daB mich niemand im
Verdachte hat, fiir die Schamanen voreingenommen zu sein,
und dennoch kann ich mit gutem Gewissen bezeugen, da in
meiner Gegenwart die Ekstase des Schamanen und das geheimnis-
volle Milieu, in welchem der rasende Auserwihlte tobte und
heulte, die Giljaken in einen solchen Zustand versetzte, daB sie
Halluzinationen hatten und alles das sahen, was der Schamane
selbst im Trans sah . . .

Der Schamane wendet sich geschickt je nach den Um-
stinden bald an diesen, bald an jenen seiner kechn. So ruft
der Schamane, wenn der Teufel sich hartnickig im Organismus
festgesetzt hat und nicht herausgehen will, den ar-rymnd-kechn
herbei, der sich in eine feurige Kugel verwandelt und in
die Bauchhohle des Schamanen eindringt, von wo aus er
die allerentlegensten Teile seines Korpers aufsucht, so daB
der Schamane wihrend seines Auftretens Feuer aus Mund,
Nase und jedem beliebigen Korperteil austreten 1dBt. Nach-
dem er sich so mit Feuer durchdrungen hat, beriihrt er mit
den Lippen die kranke Stelle und 148t das Feuer ins Innere
hinein, das endgiiltig den Teufel vertreibt. Der Sinn dieses
Beginnens liegt in demselben primitiven Prinzip des Terro-
risierens (im gegebenen Falle der Einschiichterung durch Feuer),
von dem ich im Anfange sprach. Uberhaupt sind die kechn
ein recht schlaues Volk. So bringt ein kechn, wenn er zum
Herrn des Meeres schleichen soll, um die auf einem Lager in
der Jurte des Herrn selbst liegende kleine Seele eines Kr-
trunkenen zu holen, ein Renntier mit. Natiirlich laufen die
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Meermenschen, die niemals ein solches Wundertier gesehen
haben, aus der Jurte heraus, um es sich anzusehen. Diesen
Augenblick benutzen die kechn, um die kleine Seele des Er-
trunkenen zu entwenden.

Mit welchem Realismus sich der Giljake zu den Fkechn
verhilt, ist aus folgendem ersichtlich. Vor der Schwelle, von
der inneren Seite der Jurte, wird ein groBes Stiick neuen
Zeuges (por) auf die Diele gebreitet, auf dem der kechn
wihrend der Séance ausruhen soll. In der Ecke auf einem
Brette wird eine Tasse mit sibirischen Lilien, Zucker, dem hoch-
geschiitzten Gericht moss’, Kartoffeln und anderen Leckereien
aufgestellt, mit denen der heilende Geist in der Beschworungs-
pause bewirtet werden soll. Uber dem Lager des Kranken
wird ein rund zusammengelegter Riemen aufgehangen, auf der
Diele neben dem Kranken aber ein Kessel mit einem Nagel
darin aufgestellt. Mit diesem Riemen wird der kechn die in
die mly-wo (die Ansiedelung der Toten) entflohene Seele des
Kranken binden, sie unter den Arm stecken und in die Jurte
zuriickbringen, wobei er sie in den Kessel wirft und mit dem
Nagel sticht, damit sie nicht wieder entfliehe. Auf die Diele
oder die Lagerstitte darf sie nicht gelegt werden, da sie durch
die Diele wieder zuriick entwischen konnte.

Die dritte Art des Kurierens ist — par distance. Wenn
ein Mensch plétzlich an einem solchen Orte, wo kein Scha-
mane vorhanden ist, oder unterwegs krank wird, so geht er
nachts, wenn die Schamanen schlafen, hinaus, wirft den Gottern
ein Opfer hin und ruft aus Leibeskriften: , Tschamnai, i
chowlatyngra, njronjuja®, d. h. , Schamane! ich bin krank, hilf
mir!“ Darauf beginnt angeblich der Schamane sofort die Be-
schworung und sendet seinen kechn, wihrend der Kranke nicht
nur die Paukenschlige hort, sondern auch im Dunkel der Nacht
sogar die Gestalt des gesandten Geistes sieht. In sein Dorf zuriick-
gekehrt, erzihlt der geheilte Kranke voll Andacht und Dank-

barkeit dem Schamanen die Einzelheiten der Wundernacht.
Archiv f. Religionswissenschaft. VIIIL. 30
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Wenn auch die Schamanen unter den Giljaken keine so
grofe Rolle spielen wie unter den iibrigen Urvilkern des
Amurlandes, so ist doch der (Glaube an ihre iibernatiirliche
Macht auch hier grenzenlos. Immer wieder wurden mir Stellen
gezeigt, von denen aus Schamanen durch ihre Geisteskraft wie
Vogel zum Himmel emporgeschwebt und in ihren Angelegen-
heiten im Gebiete der Himmelsbewohner herumgeflogen seien.
Ebenso oft wurden mir Fille genannt, daB ein Schamane
Tote auferweckt, par distance getStet, Forellen erschaffen
habe usw. Ich selbst wurde einst zum Objekt einer Legende
von der Allm#chtigkeit des Schamanen. Im Dorfe Nyiwo an
der Miindung des Tym' nahm ich mir einmal heraus, der
Patientin eines bertihmten Schamanen medizinische Hilfe in
Vorschlag zu bringen. Als er von meiner Einmischung erfuhr,
verbot der Schamane nicht nur, meine Arzeneien einzunehmen,
sondern beschloB auch, mich fiir meine Frechheit streng zu
bestrafen. Sofort nach meiner Abreise ging er in vollem Ornat
ins Wasser des Meerbusens und begann, den Herrn des Wassers
zu beschworen, mich mit allen moglichen Strafen zu tiberhdufen.
Einen Tag darauf war ich gen&tigt, in einer verlassenen Oroken-
hiitte auf dem flachen Ufer des Meerbusens Nabil’ die Nacht
zu verbringen. In der Nacht erhob sich ein starker, von fiirchter-
lichstem Wolkenbruch begleiteter Nordostwind; das Wasser
trat iiber die Ufer und begann die niedrige Umgegend zu iiber-
schwemmen. Wir erwachten beim Morgengrauen, buchstiblich
auf unseren Lagern schwimmend. Wir waren genstigt, ein
Geriist aufzufihren und uns einen ganzen Tag lang, bis das
Wasser anfing zu fallen, darauf zusammenzudringen. Fiir die
Giljaken des ganzen Ufergebietes bestand gar kein Zweifel, daB
ich die Strafe erlitten hatte, die der Schamane auf mich her-
niedergesandt hatte, welcher iibrigens noch strenger hitte ge-
wesen sein konnen, aber fiir dieses Mal noch den russischen
tjangi (Herrn) schonte. Bemerkenswert ist, daB der Tod meiner
Patientin, trotzdem sie sich geweigert hatte, die von mir hinter-
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lassene Arzenei einzunehmen, doch nicht dem Schamanen
schuld gegeben wurde, sondern der entweihenden Inanspruch-
nahme meiner Hilfe.

Ubrigens lassen sich die Giljaken gern und voller Glauben
auch von Russen kurieren, aber natiirlich nicht deshalb, weil
sie an die Macht der Wissenschaft glauben, sondern aus ganz
eigentiimlichen Griinden: ,Der russische Gott“, so ist ihr Ge-
dankengang, ,ist stirker als der giljakische; folglich ist auch
der russische Schamane stirker als der giljakische. Wenn man
aber fragt, warum der russische Gott stiirker als der giljakische
ist, so wird man folgende Antwort bekommen: ,Siehe, der Giljake
lebt viele Jahrhunderte hindurch hier und geht nur auf FuB-
pfaden, kaum aber ist der Russe da, so hat er sofort breite
Wege gemacht, solche Wege, wie sie der Giljake nie gesehen
hat“ Es ist interessant, dal weder Dampfschiffe noch Maschinen,
nichts den Giljaken so sehr in Erstaunen setzt und ihn von
dem Ubergewicht des russischen Gottes iiber den giljakischen
iiberzeugt, als gerade diese Wege.

Jetzt mogen noch einige Worte iiber die Natur und die
psychischen Anlagen dieser sonderbaren, Schamanen genannten
Menschen hier Platz finden. Nach der Anschauung der Gil-
jaken sind die Schamanen — auserwihlte Wesen. Schamane
werden konne man nicht. Das Talent zum Schamanen ist
keine Gabe, sondern eine Last. Um Schamane zu werden,
muB man entweder bei einem kechn Gefallen erregen, oder
einen solchen kechn vom - Vater oder Onkel erhalten. Die
Verwandlung in einen Schamanen bildet einen von vielen
komplizierten psychischen Erscheinungen begleiteten Bruch im
Leben des Auserwihlten.

Bevor er Schamane geworden sei, erzihlte mir ein mir
bekannter Schamane, sei er mehr als zwei Monate krank
gewesen und habe in dieser Zeit ganz ohne Besinnung, regungs-
los dagelegen. Sobald er nach einem Anfalle zur Besinnung kam,

sei er in einen neuen Anfall versunken: ,Ich wire gestorben®,
30+
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sagte er mir, ,wenn ich nicht Schamane geworden wire!“ In
diesen Monaten der Priifung sei er wie ein Stock ausgetrocknet.
Nachts begann ihm zu triumen, daB er Schamanenlieder singe.
Einst erschien ihm ein weiler Uhu, der sich ganz nahe zu ihm
setzte, wihrend etwas weiter ein Mensch stand und zu ihm
sprach: ,,Mache dir eine Pauke und alles, was zu einem Scha-
manen gehort, und singe Lieder. Bist du ein einfacher Mensch,
so wird dabei nichts herauskommen; bist du aber ein Schamane,
so sei auch ein wirklicher Schamane.“ Darauf schlief er lange,
weiB aber nicht wie lange. Als er aber erwachte, sah er, daB
er an den FiiBen und am Kopfe iiber ein Feuer gehalten wurde;
seine Umgebung némlich hitte geglaubt, daBl ihn die kechn ge-
totet hitten. Da befahl er, ihm eine Pauke zu reichen und
fing an, Lieder zu singen. Er hatte dabei ein Gefiihl, das
zwischen Betrunken- und Totsein schwankte. Damals sah er
auch zum erstenmal seine lkechn und kentschch, und die
ersteren sprachen zu ihm: ,,Wenn du einen Kranken siehst,
so kuriere ihn, den kenfschch glaube aber nicht: sie haben
ein Menschengesicht, aber einen Vogelleib; glaube nur mir

Ein anderes Mal war ich selbst Zeuge des ersten Auf-
tretens eines solchen Anfalls. Eines Tages schlief ein Giljaken-
knabe von zwdlf Jahren, namens Koinyt, der Sohn eines Scha-
manen, wihrend er bei mir zu Besuch war, nach dem Mittag-
essen ein und begann, als er aus Versehen durch meinen Gefihrten
geweckt wurde, unbindig zu toben und zu schreien, indem er
alle Tollheiten der Schamanexn vollfiilhirte und ihre rasenden Schreie
ausstief. Als der Anfall zu Ende war, war das Gesicht des
armen Jungen furchtbar abgespannt und schien das Gesicht
eines #lteren Mannes zu sein. Im Traume erschienen ihm zwei
kechm, ein Mann und eine Frau; das waren die lkechn seines
verstorbenen Vaters. Sie sagten zu ihm: ,Wir haben mit
deinem Vater gespielt, nun laB uns mit dir spielen. Ein dabei
anwesender anderer (filjakenknabe, namens Indyn, beobachtete
mit tiefem Staunen das Auftreten des Anfalls. , Jetzt wird
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Koinyt kein Mensch mehr sein“, sagte er, ,der kechn will
ihn zwingen, sein Gesetz zu halten.“ In dieser Bemerkung trat mit
voller Deutlichkeit die Auffassung des Giljaken vom Schamanen
als einem besonderen Wesen, einem Auserwihlten der Gétter her-
vor. Aber, wie hieraus ersichtlich ist, wird auch bei den Giljaken
die Auserwihlung den Auserwihlten nicht auf leichte Weise zuteil.

So ist der Schamane — der Auserwihlte, eine Personlich-
keit, welche an ihre Kraft und Erwihlung glaubt. Dieses
BewuBtsein paBt aufs beste zu seiner ganzen physischen An-
lage, da die echten Schamanen fast immer Leute sind, welche
an verschiedenen Formen von Hysterie leiden, welche erworben
oder, wie meistens, ererbt ist. Die Hysterie ist aber bekanntlich
der giinstige Boden, der die Gabe des Hellsehens, des Hallu-
zinierens, der Fieberphantasien, der Zwangsvorstellungen her-
vorbringt. Das sind gerade Individuen, die am leichtesten der
Hypnose und Autohypnose zuginglich sind. Von Kindheit an
ist der zukiinftige Schamane durch die Idee seiner Protektion
seitens der kechn hypnotisiert und benutzt wihrend seiner Séancen
des Beschworens alle zur Autosuggestion erforderlichen Mittel.
Die psychologische Erforschung des Schamanentums
mufB daher, nach unserer Meinung, von der Autohypnose auf
hysterischem Boden und natiirlich auch von der allen Ur-
volkern gemeinsamen animistischen Weltanschauung ausgehen.
AuBer der Gabe des Auserwihltseins hat der Schamane noch
einen beneidenswerten Vorzug vor den gewdhnlichen Sterblichen.
Ein gewshnlicher Sterblicher hat blo8 eine Seele, ein reicher
Mensch zwei, ein Schamane aber kann deren noch doppelt so
viele haben. So hatte der Ady-tymowsche Schamane Tschamch,
der Vater jenes Knaben-Schamanen Koinyt, von dem ich oben
redete, im ganzen vier Seelen; die eine gab ihm der Berg, die
zweite das Meer, die dritte der Himmel, die vierte das unter-
irdische Reich. Auch sein minderjihriger Sohn Koinyt hatte
wihrend meiner Anwesenheit auf der Insel, obgleich er arm
wie Hiob war, doch schon zwei Seelen.
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Der Unterschied in der Anzahl der Seelen je nach dem
Range bezieht sich nur auf die sogenannten groBlen Seelen,
d. h. die Seelen, die in ihrer GroBe dem Koérper des Menschen
gleichkommen und bei dessen Lebzeiten auf seinen ganzen
Organismus verteilt sind. Aber auler diesen groBen Seelen
haben alle Menschen noch kleine Seelen, welche sich im Kopfe
der groBen Seelen befinden, nach deren Tod sie sich in die
grofen Seelen verwandeln und zu Duplikaten der gestorbenen
werden. Es ist hochst bemerkenswert, daB der Giljake sich
die kleinen Seelen als Ei vorstellt. Diese Vorstellung ist so
charakteristisch fiir die Psychologie des Barbaren, welchen die
geheimnisvollen Prozesse der Embryologie mit derselben Not-
wendigkeit zur Idee der Unsterblichkeit fiihrten, zu welcher
einst der groBe Denker des Christentums durch Nachsinnen
iiber das Faktum des Hervorwachsens der Pflanze aus dem in
die Erde versenkten Samenkorn gelangte. Zu Lebzeiten des
Menschen spielt diese kleine eiférmige Seele eine ungeheure
Rolle. Sie ist es, die dem Giljaken im Traume erscheint, und
alles, was er im Traume sieht oder tut und was seiner Ansicht
nach lebensvolle Wirklichkeit ist, wird von dieser kleinen
Seele verrichtet.

Wieviele Seelen die Schamanen aber auch haben mdogen
immerhin sind sie nicht allméichtig. Es treten Fille ein, in
welchen die allermichtigsten Schamanen mit ihren kechn zu-
sammen sich doch ohnméchtig erweisen, dem Menschen im
Kampfe mit den in ihn gefahrenen bosen Geistern zu helfen.
Dieses ist am haufigsten dann der Fall, wenn als Peiniger des
Menschen bose Geister des Berges oder des Meeres auftreten.
Nachdem sie den Korper zerstort haben, fiihren diese Herren
oft auch die Seele des Toten mit sich fort. Jedoch versteht
die von der Last des Korpers befreite Seele, sich zu helfen;
sie bringt es fertig, ihrem Verfolger zu entflichen und sich in
der Nibe bei befreundeten Berg- oder Meermenschen zu ver-
stecken. Nach einiger Zeit siedelt die Duplikatseele, nachdem
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sie die Grestalt eines Menschen angenommen hat, in eine neue,
fiir uns geheimnisvolle, fiir den Giljaken aber wohlbekannte
Gegend — die mly-wo (wortlich: die Ansiedelung der Toten)
iiber. Ubrigens lassen die bosen Geister, nachdem sie den
Korper getttet haben, gewdhnlich die Seele in Ruhe, so daf
sie sich unbehindert in die neue Welt begeben kann. In die
mly-wo zu gelangen, ist durchaus nicht schwer. Irgendwo auf
der Erde (dieser Ort ist den Sterblichen nicht genauer bekannt)
gibt es eine Offnung, durch welche man nur hinabzusteigen
braucht, damit die Seele ihr Ziel erreiche. Dort ist alles wie
bei uns: ebensolche Erde, ebensolcher Himmel, Meer, Fliisse,
Wilder, nur scheint da die Sonne , wenn wir Nacht haben, und
der Mond, wenn wir Tag haben. Die auferstandenen Toten
setzen dort ihr Leben in ebensolchen Dérfern wie auf der
Erde fort, fangen Fische, toten Tiere, feiern Gentilfeste,
heiraten und vermehren sich. Nur werden die Vermégens-
verhiltnisse dort andere: der arme Mensch wird reich, der
reiche aber arm. Auch bei den Giljaken finden also, wie man
sieht, die Armen ihre Befriedigung nicht in dieser besten der
Welten. Aber auch in der neuen Welt erwarten den Menschen
Krankheit und Tod. Von da muB die Seele noch in eine dritte
Welt hintiberwandern und so weiter dreimal, bis die Seele
endlich ganz verkleinert und in immer kleinere Wesen, in einen
Vogel, eine Miicke und schlieBlich Staub verwandelt ist. Zu-
weilen werden die Seelen auf unserem Planeten von neuem
geboren und vollfiihren wieder eine endlose Reihe von Ver-
wandlungen. Dieses ist hauptsichlich das Schicksal der Frauen.

Doch bevor die Seele in die mly-wo gelangt, wartet sie
darauf, daB man sie in dieser Welt mit allem Notwendigen
versorge, damit sie mit mehr Komfort und Reichtum in die
neue Gegend komme. Deshalb wird der Tote in die schonsten
Kleider, in lange seidene Rocke gesteckt. Alles, was dem
Toten angezogen wird, muB neu sein, alles mit Stickereien
versehen, schén und dauerhaft. Dem Manne werden ein, drei



472 Leo Sternberg

sechs Anziige, oder in einer das Vielfache von drei betragenden
Anzahl, den Frauen zwei, vier, acht usw. Anziige angezogen.
Aus der Vorratskammer werden die teuersten SpieBe, Gewehre,
Bogen, Netze geholt, und alles dieses tritt die Reise mit dem
Toten zusammen an.

Wiihrend dieser Vorbereitungen zur weiten Wanderung
wird der Tote ohne UnterlaB mit den auserlesensten Gerichten
bewirtet. Vom Morgen bis tief in die Nacht hinein kochen
die Kessel und dringt sich das Volk in der Jurte. Man it
und trinkt wie beim Birenfeste, und von jedem Gerichte erhilt
der Tote einen Teil. Wenn man raucht, wird die Pfeife an
die Lippen des Toten gelegt, damit er an diesem beliebtesten
Genusse des Giljaken Anteil nehme. Der Brauch verlangt es,
daB, solange der Tote im Hause ist, seine Umgebung sich
amiisiere, scherze, lache. Stille im Hause des Toten — ist *
Stinde. Wenn alle Vorbereitungen beendigt sind, wird der
Tote mit Riemen an eine Narte gebunden und neben ihn sein
Lieblingshund gelegt. In diesem Hunde wird einige Zeit hin-
durch die kleine Seele des Toten wohnen. Spiter wird der
Hund an der Stelle angebunden, wo der Tote schlief, und er-
hilt die besten Speisen; einige Monate spiter aber, wenn die
kleine Seele wieder an ihren Platz zuriickgekehrt ist, wird der
Hund in die Fremde verkauft.

Endlich wird der Tote an den Ort gebracht, wo seine
Gebeine ewig bleiben sollen. Hier erwartet ihn sein letztes
irdisches Lager — ein hoher symmetrisch zusammengelegter
Scheiterhaufen, auf dem er sorgfiltig mit dem Gesicht nach
Westen gelagert wird. Zum letztenmal steigen zu ihm empor
und weinen die Frau, der Mann, die Mutter — wenn der Tote
minderjihrig, die Frau seines #lteren Bruders — wenn er
unverheiratet ist. Darauf wird der Scheiterhaufen von allen
Seiten mit geheiligtem Feuer, das durch Reibung gewonnen
wurde, angesteckt. Wenn das Feuer den Korper des Toten er-
reicht, beeilen sich alle, ihm den letzten Tribut zu erweisen,
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indem sie noch Holz zum Scheiterhaufen herbeitragen. Sogar
kleine Kinder nehmen daran teil. Vier Mann mit langen
Stangen stehen zur Seite, schieben die Holzscheite zurecht und
richten sie gegen den Korper des Toten, damit er schneller
und besser brenne. Gleichzeitig werden Narten, Kessel, Spiefe
zerbrochen und Hunde getitet, wodurch die Seelen dieser Gegen-
stinde zur Begleitung des Toten freigemacht werden.... Die
Asche wird mit Birkenrinde bedeckt und vom Toten bleibt
buchstéblich nichts als Staub iibrig.

Auf dem Verbrennungsplatz wird ein mit der Wurzel
ausgerissener Baum aufgerichtet. Darauf setzt sich das Volk
um die Kessel mit dem Fleische der getdteten Hunde herum,
und es wird ein Teil desselben verzehrt, ein anderer Teil aber
nach allen Seiten geworfen. Bei der Riickkehr erfolgt nur fiir
kurze Zeit eine Einkehr in die Jurte des Toten, um die dort
aufgestellten Speisen zu kosten, worauf alle auseinandergehen.

Nach einigen Tagen wird nicht weit vom Verbrennungs-
platz die kleine Nachahmung eines Hauses mit einem Tirchen
und Fensterchen auf der Erde aufgestellt. Darin befindet sich
eine Puppe — ein Mensch in Seide gehiillt; dariiber ist das Bild
eines Kuckucks, der Gottin der Liebe nach der Giljakischen
Mythologie, angebracht; ringsherum aber werden Utensilien
zum Essen und Rauchen aufgestellt: Schiisseln, Teller, Korb-
chen aus Birkenrinde mit allerlei EBwaren, Pfeifen, Tabak usw.
Von Zeit zu Zeit kommen die Verwandten und erneuern die
(faben, aber nach einigen Monaten horen die Gaben auf, da die
Seele des Toten sich schon am neuen Orte hat einrichten
konnen und nun nichts mehr bedarf. Noch einmal wird dann
des Toten am Birenfeste gedacht. ...

Derartig sind in kurzen Ziigen die religiosen Anschauungen
und Gebriuche der Giljaken.



II Berichte

Die Berichte erstreben durchaus nicht bibliographische Voll-
stindigkeit und wollen die Bibliographien und Literaturberichte
nicht ersetzen, die fiir verschiedene der in Betracht kommenden
Gebiete bestehen. Hauptsiichliche Erscheinungen und wesentliche
Fortschritte der einzelnen Gebiete sollen kurz nach ihrer Wichtig-
keit fiir religionsgeschichtliche Forschung herausgehoben und beurteilt
werden (s. Band VII, S.4f). Bei der Fille des zu bewiltigenden
Stoffes kann sich der Kreis der Berichte jedesmal erst in 8 Heften
von 2 Jahrgingen schlieBen. Mit diesem VIIL Band (1905) wird
die erste Serie der Berichte zu Ende gefilhrt.! Mit Band IX
(1906) beginnt die neue Serie, und es wird dann jedesmal iiber die
Erscheinungen der Zeit seit AbschluB des vorigen Berichts bis
zum Abschlufl des betr. neuen Berichts referiert werden.

10 Griechische und romische Religion
(1903) .1904 1905

Von Albrecht Dieterich in Heidelberg

Die Hauptfortschritte in der Erforschung der Religionen
des klassischen Altertums sind, um es kurz zusammenzufassen,
vornehmlich in drei Richtungen gemacht worden und werden,
wie es mir scheint, in eben diesen Richtungen in den nichsten
Jahren gemacht werden konnen und miissen.

! Nur ein Stiick des Berichtes iiber archiologische Funde und
Forschungen kann aus besonderen zwingenden Griinden erst. im
niichsten Jahrgang nachgebracht werden. Im npichsten Jahrgang wird
v. Domaszewski unsere Berichte dadurch ergiinzen, daB er iiber
»Epigraphische und numismatische Literatur‘, die fiir unser
Gebiet wichtig ist, referieren wird.
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Eine dlteste Schicht religioser Anschauungen, die tief
unter die bisher bekannten reicht, ist durch die glinzenden
Erfolge vornehmlich der kretischen Ausgrabungen aufgedeckt
worden. Die ,achiische Religion® wird eins der wesentlichsten
Probleme der nichsten Zeit sein. G. Karo hat bereits die
Leser des Archivs iiber das Bisherige orientiert (VIL'117ff,
VIII 144 ff, 1481f, s. im besondern auch von Duhn VII 264 ff))
und tut es weiter im ersten Teil seines Berichtes tiber ,archio-
logische Funde und Forschungen®, in diesem Hefte S.511ff.

Ferner ist es das Gebiet der ,hellenistischen Religion®,
wenn man so zusammenfassen darf, dem namentlich die Funde
der Papyri und ein groBer Teil der Inschriften und Monumente,
die bei den Ausgrabungen der letzten Zeit zutage gekommen
sind, das wertvollste Material und treffliche Forscher zugefiihrt
haben.

Und endlich sind die Fortschritte auch jetzt schon nicht
gering, die die Untersuchung der einzelnen Bestandteile des
»Synkretismus“ der hellenistischen Religion und der Religionen
der letzten Jahrhunderte des Altertums gemacht hat. Nur
so wird allmihlich Stiick fiir Stiick das Fundament gelegt,
auf dem eine wissenschaftliche Erfassung des Unterganges der
antiken Religion und der Genesis des Christentums sich auf-
bauen kann.

Das Bestreben und die Fihigkeit, die Unterschicht des
religivsen Denkens zu erkennen, die bei den meisten Violkern
in mehr oder weniger gleichen Formen zutage tritt, ist merk-
lich in den letzten Jahren gewachsen. Die Anregungen der
Ethnologie und der Volkskunde machen sich immer stirker
geltend, ja es droht bei Arbeitern, die nicht auf dem festen
Boden ihrer, also in unserem Falle der klassischen Philologie
stehen und in steter Beziehung zu den Quellen, den Autoren
und Denkmilern, leben, eine Modeform der Vergleichung ein-
zelner herausgehobener Ziige sich auszubilden, die eine natur-
gemiB langsam vorschreitende, notwendige Arbeit nur hindert und
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diskreditiert. Aber in der Tat, keins der alten Probleme grie-
chischer und rémischer Mythologie, die einstweilen mit Recht
zuriickgetreten sind, 1liBt sich wirklich l6sen ohne tiefere
Kenntnis des Formen- und Motivenschatzes der Volksreligion.
Diese Erkenntnis ist bei vielen noch lange nicht durchgedrungen,
sie wiirden sonst z. B. den Hypothesen iiber Provenienz und
Wanderung mythischer Gestalten und Geschichten innerhalb
der griechischen Stimme viel skeptischer gegeniiberstehen. Es
gilt hier ernstlich die Forderung, daB ,der Philologe eigentlich
zugleich Ethnologe, der Ethnologe zugleich Philologe sein soll¥,
will er in diesen Dingen auch nur die IFragen richtig stellen.
Oldenberg spricht, ankniipfend an diese von Caland for-
mulierte Forderung in den vortrefflichen Erorterungen iiber
Religion und Mythologie in der ,Vedaforschung® (Stuttgart
u. Berlin, Cotta, 1905) das aus, was lingst meine feste Hoffnung
ist: ,Wer diese beiden Qualifikationen in sich vereint, wird in
der Tat die Materialien so reichhaltig und ihr Verstéindnis
groBenteils so naheliegend finden, dall etwas wie eine Formen-
lehre dieser religitsen oder quasireligiosen Gebilde wohl er-
reichbar scheinen wird.“

Nur die hauptsichlichsten und charakteristischen Leistungen
des letzten Jahres, je nachdem der letzten Jahre kdnnen hier
herausgehoben werden aus der Fiille des Gedruckten.! Es ver-
steht sich von selbst, welche Bedeutung neue gute Editionen der
Schriftsteller, die unsere Quellen sind, fiir alle unsere Arbeit
haben. Von den Monumenten und Inschriften nicht weiter zu

! Ich lasse im allgemeinen Zeitschriftenaufstitze unerwihnt, da
sie in der Volkskundlichen Zeitschriftenschaw der Hessischen Blitter
fiir Volkskunde, deren trefflicher erster zusammenfassender Band fiir 1903
(Leipzig, Teubner, 1908) vor kurzem erschienen ist, alle mit kurzer
Inhaltsangabe sorgriltig registriert werden. Im {brigen weiB ich natiir-
lich, daB ein Zeitschriftaufsatz oft viel wichtiger ist als ein Buch, und
mache demgem#B Ausnahmen. Ich muBte schon um der Knappheit des
Raumes willen vieles unerwihnt lassen und noch zuletzt den ausfiihr-
licheren Bericht vielfach kiirzen und zusammenstreichen.
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reden (die Werke iiber Thera, Priene, die Berichte und Ver-
offentlichungen iiber Milet, Ephesos, Delos, Delphi, Kos, neuer-
dings die iiber Lindos usw. brauchen hier nicht aufgefiihrt zu
werden; wie niitzlich Dittenbergers neue Sylloge, Orientis
graeci inscriptiones selectae I und II, Leipzig, Hirzel, 1903
und 1905, jedem ist und sein muBl, mag auch hier erwihnt
sein), die neue handliche Ausgabe des Pausanias von Spiro,
die Ausgabe des Libanios von Forster, des Proklos zu
Platons Timaeus von Diehl, C. Musonii Rufi reliquiae
von O. Hense, die Sammlung der Fragmente der alten
Stoa von Arnim (Stoicorum veterum fragmenta, Leipzig,
Teubner, I 1905, II, III 1903) haben reiches Quellenmaterial
mannigfach verbessert und zu bequemerem Gebrauche zugerichtet.
»Die Fragmente der Vorsokratiker, griechisch und deutsch
von Hermann Diels (Berlin, Weidmann, 1903) sind bereits auch
fiir viele, die nicht als Philologen an die Texte herantreten, un-
entbehrliches, zuverlissiges Hilfsmittel. Vom ,Catalogus codi-
cum astrologorum graecorum®, der wichtigen Grundlage einer
Erforschung astrologischen Aberglaubens im Altertum, sind
uns 1903 und 1904 drei neue Biinde beschert worden: IV Codices
Ttalicos praeter Florentinos Venetos Mediolanenses Romanos
descripserunt Dominicus Bassi, Franciscus Cumont, Aemygdius
Martini, Alexander Olivieri (Bruxellis, Lamertin, 1903);
VI Cod. Vindobonenses deser. Guilelmus Kroll, 1903; V Codi-
cum Romanorum partem priorem descr. F. Cumont et F. Boll
(ebenda 1904). Die Textbearbeitung altchristlicher Literatur ist
wesentlich geférdert in dem ersten Bande der Clemensausgabe
Stihlins (1905) und in der Ausgabe von des Eusebius Theo-
phanie durch Gressmann (1904) nach dem ausgezeichneten
Eusebiusbande Heikels (1902) und dem Origenesbande
(Johanneskommentar) Preuschens (1903) (alles Binde der
Berliner Akademieausgabe der griechischen christlichen Schrift-
steller der ersten drei Jahrhunderte, Leipzig, Hinrichs). Des
Eusebius praeparatio Evangelica hatte schon 1903 eine neue
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Ausgabe erfahren, die jedenfalls einen groBen Fortschritt be-
deutet: Eusebii Pamphili Evangelicae praeparationis libri XV
ad codices manuscr. denuo collatos rec., anglice nunc primum
reddidit, notis et indicibus instruxit E. H. Gifford (Oxonii,
Typogr. acad., 1903), 4 Bde., I u. II Text mit Autoren- und Sach-
index, III Ubersetzung, IV Anmerkungen und ein griech. Wort-
index. Von Theodorets ‘Eilyvixdv Ssoansvrixy nednudrov
besitzen wir nun eine praktische und handliche Ausgabe von
Johannes Rader (Leipzig, Teubner, 1904). Der neuen Aus-
gabe der koptisch-gnostischen Schriften I von Carl Schmidt
(Berliner Akad.-Ausg. 1905) wird niemand entraten konnen, der
die Religion des spiten Altertums auch nur ein wenig
kennen lernen will. So ausgezeichnete Ausgaben wie die der
,Lausiac History of Palladius® von Dom Cuthbert Butler
(Texts and studies ed. Robinson VI, Cambridge, Univ. Press,
1904) und der , Acta Philippi‘et Acta Thomae, accedunt Acta
Barnabae“ von Max Bonnet (Leipzig, Mendelssohn, 1903; 1I 2
der Acta Apostolorum apocrypha edd. Lipsius-Bonnet) diirfen
auch hier nicht ganz unerwihnt bleiben. Preuschens ,,Anti-
legome}la, die Reste der auBerkanonischen Uberlieferungen
und urchristlichen Uberlieferungen herausgegeben und iiber-
setzt“ werden in 2. umgearb. u. erweiterter Auflage (GieBen,
Tépelmann, 1905) viel Nutzen stiften. ,Die neutestamentlichen
Apokryphen mit Einleitungen“ herausgegeben von Edgar
Hennecke (Leipzig u. Tiibingen, Mohr, 1904) und dessen
»Handbuch der neutestamentl. Apokryphen“ (ebenda 1904)
konnen viel dazu beitragen, die Bezeichnung dieser Literatur,
wie es sich gebiihrt, immer unberechtigter zu machen, die fiir
die Erkenntnis hellenistischer Religion und des Assimilierungs-
und Mischungsprozesses hellenistischer, jidischer und christlicher
Religion von der groften Bedeutung ist. Die Ausgabe der
hermetischen Schriften, die fiir die Mischung hellenistischer und
dgyptischer Religion ein Hauptdokument bleiben werden, auch
wenn ihr griechischer Grundcharakter in nichster Zeit stirker
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sich * herausstellen sollte, wird uns Reitzenstein nach der
trefflichen Probe hinter seinem Poimandres hoffentlich bald als
Ganzes bescheren.!

Aus den allgemeinen Beobachtungen, die ich meinem Be-
richte vorausschickte, geht so viel ohne weiteres hervor, daB
wir eine Gesamtdarstellung der griechischen Religion noch
nicht erhoffen konnen. Wir diirfen aber dem, der das Wagnis
fiir Iwan Miillers Handbuch dennoch unternommen hat?, nicht
undankbar werden. Auch namentlich die zuletzt erschienene
Portion von O. Gruppes ,Griechischer Mythologie und Religions-
geschichte“ (2. Hiilfte, 2. Lieferung) wird mit ihrer Fiille von
Stoff und den stupenden Massen von verarbeiteter Literatur
fiir manches Gebiet, wie wenn iiber Pflanzen- und Tierfetische,
Regenzauber, tiber Schadenzauber u. dgl, auch wenn iber die
Mystik des alten Griechentums u. dgl. m. gehandelt wird, an-
regend wirken; freilich gewiB auch verwirrend, denn all die
Materialien und die verschiedenen Deutungen und Auffassungen,
die da aufgehduft und durchgeriihrt werden, zeigen das Ganze
in einer Girung, die fiir jeden schwachen Magen verderblich
werden muB. Von Verschiedenheit der Ansichten sehe ich,

! Zu den dringendsten Desideraten gehort jetzt nach den Aufsitzen
von Skutsch Rhein. Mus. LX 262 ff., Ziegler ebenda 273 ff. und 417
(vgl. die GieBener Dissert. von Theodor Friedrich In Iulit Firmici
Materni de errore profanarum religionum libellum quaestiones, Bonn 1905)
eine neue Ausgabe des Ketzerbilichleins des Firmicus, einer unschiitz-
baren Quelle fiir die groBen Kulte der Spitzeit. Wir wissen jetzt, daB
wir in der Halmschen Ausgabe keinen Boden mehr unter den IFiilen
haben. Hoffentlich geben uns Skutsch oder Ziegler oder beide das so
Notwendige.

2 Auf Roschers Lexikon und die betreffenden Artikel bei Pauly-
Wissowa braucht niemand hingewiesen zu werden; so enthiilt auch die
neue Ausgabe von Herzogs Theol. Enzyklopéidie, von Hauck besorgt,
eine Reihe von Artikeln, die fiir unser Gebiet von Wichtigkeit
sind. Das Supplement zu Roschers Lexikon, E. H. Bergers Mythische
Kosmographie der Griechen, das aus seinem NachlaB herausgegeben
wurde, hat leider viele Erwartungen nicht erfiillt — was ganz gewill
kein Vorwurf gegen den geschiedenen ausgezeichneten Forscher sein soll.
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wie billig, ganz ab und hege ungeschmilerte Bewunderung
fiir das Ringen mit dem wungestalten Stoff, von dem der
Verf. sich nicht iiberwiltigen 148t. Der Abril der griechi-
schen und romischen Religionsgeschichte in der neuen (3.)
Auflage von Chantepie de 1la Saussayes Handbuch?', diesmal
von Holwerda bearbeitet, kann dem, der einen kurzen Uber-
blick sucht, vortreffliche Dienste leisten. Nichts von solcher
enzyklopidischen Belehrung, um so mehr fruchtbare Anregung
in originellen Gedanken gibt das nur kurze Resiimee, das
v. Wilamowitz im ,Jahrbuch des Freien deutschen Hochstifts
zu Frankfurt a. M. 1904% von seinen im Hochstift gehaltenen
fiinf Vortrigen iiber Geschichte der griechischen Religion ge-
geben hat.

Einen wesentlichen Teil gerade der Probleme, die heute
im Vordergrunde des Interesses stehen, umfaBt das Buch der
Jane Ellen Harrison ,Prolegomena to the Study of Greek
Religion“ (Cambridge, Univ. Press 1903). Man spiirt hier so
recht die Einwirkung der Ethnologie und des ,Folklore. Die
Darlegungen iiber die Briuche der Diasien, Anthesterien?,
Thargelien, Thesmophorien sind zum Teil ganz ausgezeichnet.
»The first preliminary to any scientific understanding of Greek
religion is a minute examination of its ritual“, das sollte man
auch bei uns ernstlich lernen. Freilich wird die Unterscheidung
eines ,olympischen® und ,chthonischen® Rituals vielfach nur
auf den Unterschied hoherer und niederer Stufen religiosen
Denkens, am wenigsten auf eine Art Rassenverschiedenheit
zuriickgehen, wie denn auch das oft so bequeme , Rassen-
problem“ erst dann eine Rolle spielen kann, wenn wir mehr
von den religiosen Denkformen wissen, die allen Menschen

1 Das Buch erscheint jetzt auch in franzosischer Ubersetzung (Paris,
Armand Colin) von Henri Hubert, von der bis jetzt eine von eben diesem
Ubersetzer verfaBte , Introduction® durch die Giite des Verfassers in
meine Hinde gelangt ist.

¢ Die Etymologie von Av&ecrijorer, die nach Verrall gegeben wird,
kann ich nur fiir eine Verirrung halten.
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gemeinsam sind. Die Mysterienkulte, namentlich auch Dionysos
und Orpheus finden eine vielfach ganz meisterhafte Behandlung,
so daf einem solche Torheiten wie die, daB Orpheus eine
geschichtliche Person und die Satyrn ein thrakischer Volks-
stamm gewesen seien, ganz unbegreiflich erscheinen. Toaywdie
wird von zodyog ,Spelt® abgeleitet — das kann man gar nicht
mehr ernst nehmen, wie denn die Verfasserin der Hexerei mit
Etymologien bedenklich ergeben ist. Aber ihr ganzes Buch
kann jedem Religionshistoriker die reichste Forderung bringen.

In letzter Stunde kommt noch ein neues Werk J. G. Frazers
durch des Verfassers Giite in meine Hinde: ,Lectures of the
early history of the kingship“ (London, Macmillan, 1905). Es
setzt wieder bei den merkwiirdigen Traditionen von dem Zweig
und dem Konig in Nemi ein und gibt viel auBerordentlich
Wertvolles iiber die Zaubermacht des alten Priesterkonigs,
namentlich auch iiber romische Traditionen, iiber den iepog yduog
und vieles andere mit der bekannten ungemeinen Belesenheit.
Im allgemeinen wird am meisten fiir das Verstindnis der Magie
aus Lecture II zu gewinnen sein.?

1 Man sollte auch das nachahmen, daf die hauptsichlichen Denk-
miler einfach in kleinen Abbildungen dem Texte beigegeben werden.
Das macht heute kaum mehr Kosten als der Satz und ist vielfach ganz
unentbehrlich. — Hier sei auch auf die lehrreichen Darlegungen der
Mrs. Harrison Mystica vannus Iacchi im Jowrnal of Hellenic studies XXIII
19038, 29211, XXIV 1904, 241ff. und Annual of the British School of
Athens X 1903/04, 144 ff. hingewiesen.

2 Zum Verstindnis primitiver Vorstellungen, auch gerade vom
Zauber, glaube ich in meiner Mutter Erde Wesentliches ausgefiihrt zu
haben, namentlich in dem Kapitel iiber den Fruchtbarkeitszauber, die
Phallen im Ritus u.a. S.92ff, allgemeinere Gesichtspunkte S.99ff. Ich
ergreife die Gelegenheit, um auf einen Aufsatz hinzuweisen, der wenig
bekannt sein und gerade den Philologen wohl durch mancherlei Mingel
der Arbeitsart leicht abstoBen diirfte, der aber vielerlei weitreichende
Gesichtspunkte beriihrt: Uber die androgymische Idec des Lebens von
L. S. A. M. v. Rémer, Arzt, med. docts zu Amsterdam, im Jahrduch fiir
sexuelle Zwischenstufen hrsgg. von Dr. med. Magnus Hirschfeld, V. Jahrg.
II. Band, Leipzig, Spohr, 1903, S.711—939. Fir das Verstindnis auch
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Die starke Einwirkung der Ethnologie ist auch das wesent-
liche Charakteristikum eines Werkes, das in Frankreich er-
schienen ist und viele oder besser vielerlei Probleme beriihrt
und streift, fordert und anregt. Wir konnen Salomon Reinach
dankbar sein, dal er so viele seiner an Korper oft sehr kleinen,
aber immer klugen und originellen, geradezu unheimlich zahl-
reichen Kinder, die er in alle mdglichen Bewahranstalten ge-
geben hatte, die unsereins niemals besucht, in einem so statt-
lich gebauten Findelhaus vereinigt hat (,Cultes, mythes et
religions“ I, Paris, Leroux, 1905). Bei manchen der Kleinen .
ist es schade, daB sie der Vater nicht noch etwas im Hause
behalten, bis sie groBer und reifer geworden waren. Aber,
ohne Bild gesprochen, alle Aufsiitze zeugen von der immensen
Belesenheit des . Archiologen und Ethnologen, man méchte
sagen, des Polyhistors. Die Aufsitze iiber gallische Religion,
iiber die zu urteilen ich gar nicht wagen wiirde, haben
ihren besonderen Wert; die vielen Aufsiitze, die sich z. B.
mit der Theorie des Opfers, dem Ursprung der Ehe, dem
Ursprung der Kunst, dem Ursprung der Ziéhmung der Haus-
tiere, dem Ursprung des Schamgefiihls, iiberhaupt so vielfach
mit Aufklirung der Vorstellungen und durch die Vorstellungen
der primitiven Volker, besonders Tabu und Totem befassen,
konnten bei uns aufklérend, hier und da wegweisend wirken?,

der antiken androgynen Gottheiten sind einige dieser Ausfiihrungen
nicht ohne Bedeutung. Eben jetzt, hundert Jahre nach seinem ersten
Erscheinen, ist das alte Phallusbuch von J. A, Dulaure Les divinités
génératrices ou le culte du Phallus chez les anciens et les modernes, Paris,
Société du Mercure de France, 1905, wieder herausgegeben. Nimmt man
das gelehrte ,,chapitre complémentaire®, vor allem auch zur Korrektur der
verkehrten Grundanschauung Dulaures, hinzu, wird man viel Belehrung
schopfen konnen. Zu dem, wasich in dem genannten Kapitel meiner Mutter
Erde ausfiihre, findet sich eine Fiille durchaus bestiitigenden Materials.

1 Lart et lo magie (12561f) hat, wie mir scheint, besonders neue
und eigene Gedanken; ich hebe noch hervor den Aufsatz tiber Fiirbitten
fiir die Toten bei den Orphikern (312ff | absolut einleuchtend), iiber den
Saturnalienkdnig (382 ff., nach Wendland und Frazer, trotz Reich in allem
Wesentlichen meines Erachtens richtig, s. u.).
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auch wenn man Reinachs Losung mannigfach ablehnen
wird.!

Es sei hier zunichst noch von einigen wesentlichen
Leistungen die Rede, die sich um die Unterschicht der antiken
Religion, Rudimente roherer primitiver Gottesverehrung, um
den Volksglauben und den Volksbrauch bemiihen. Eine ganz
ausgezeichnete bequem brauchbare Zusammenstellung iiber
Steinkult und Klotzkult, Baumkult, Tierkult der Griechen gibt
das nunmehr deutsch erschienene Buch von M. W. de Visser
»Die nicht menschengestaltigen Gotter der Griechen® (Leiden,
Brill, 1903). Der wesentliche Wert der Berliner Dissertation
von Friedrich B6hm , De symbolis Pythagoreis®, 1905, besteht
darin, daB zu den einzelnen Symbolen sichere Analogien aus
griechischem und auch anderem Volksglauben zusammengestellt
werden. Auch solche Arbeiten wie die kleine deutsche Schrift
von Dr. med. Carl Méller ,Die Medizin im Herodot¥, Berlin,
Karger, 1903, werfen mannigfach Licht auf Volksbrauch und
Volksglauben. Wesentlich der Erkenntnis der Volksreligion,
im besonderen der religiosen Arithmetik dienen die wie immer
ausgezeichnet gelehrten, durch die Fiille des Gesammelten und
die Sorgfalt des Sammlers hervorragenden neuen Arbeiten von
W. H. Roscher ,Die enneadischen und hebdomadischen Fristen
- und Wochen der dltesten Griechen, ein Beitrag zur vergleichen-
den Chronologie und Zahlenmystik“ (des XXI. Bandes der Abh.

! Ein Fehler, der mehrfach hervortritt, scheint mir der zu sein,
daB bei der Vergleichung einzelner antiker Uberlieferungen und einzel-
ner sonstwo bezeugter Riten wider die natiirliche Interpretation die volle
Analogie erst erdeutet wird. So ist in dem, was kiirzlich S. Reinach
iber Xerxés et I”Hellespont (Revue archéologique VI, Juillet - Aott 1905)
geschrieben hat, der Sinn der ﬂ'berlief‘erung iiber die GeiBelung des
Meeres, das Hineinwerfen von Ketten, die Verfluchung vollig umgekebrt
durch das Hilfsmittel, gegen das an sich nichts einzuwenden ist, daf
die Griechen den Ritus miBverstanden hitten. Wie aus der GeiBelung,
der ,, Ankettung*, der Verfluchung des Meeres ein Vermihlungsritus

wird, muB man nachlesen. Die Ketten sind eben ineinandergegliederte

Eheringe.
31*
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der philol-hist. Klasse der Kgl. sichs. Ges. der Wiss. No. IV,
Leipzig, Teubner, 1903), und ,Die Sieben- und Neunzahl im
Kultus und Mythus der Griechen, nebst einem Anhang: Nach-
trige zu den Ennead. und hebdomad. Fristen und Wochen ent-
haltend“ (des XXIV. Bandes der Abh. usw. Nr. I, ebenda 1904).
Die Lektiire der letzteren Schrift empfehle ich namentlich
denen, die bei jeder antiken Siebenzahl gleich ihren Spruch
von semitischem EinfluB, jetzt natiirlich babylonischem, sprechen.

Mit einer gewissen Planm#Bigkeit sind in etlichen Biindchen
der ,Religionsgeschichtlichen Versuche und Vorarbeiten“ Pro-
bleme der Volksreligion gefordert worden. Blecher hat in seiner
Arbeit ,De extispicio capita tria scripsit et imaginibus illustravit,
accedit de Babyloniorum extispicio Caroli Bezold supple-
mentum®, V. u. V. I 4 (GieBen, Tépelmann, 1905) hauptsiich-
lich die Verschiedenheit des griechischen und rémischen Brauches
der Eingeweideschau dargetan, den seltsamen Ritus aus seiner
isolierten Betrachtungsweise herausgehoben und wohl dem Ver-
stindnis aus primitiven Denkformen niher gebracht. Das
Material ist nach der Gepflogenheit der V. u. V. zuvor mog-
lichst vollstindig gegeben. Den griechischen Volksglauben vom
jiingsten Gericht durch seine mystische Entwickelung und hohere
literarische Ausgestaltung legt L. Ruhls Arbeit dar ,De mor-
tuorum iudicio* V. u. V.11 2 (GieBen, 1903). Der Teil einer GieBener
Preisschrift von Wilhelm Schmidt, der als Dissertation Hannover,
Berenberg, 1905 erschienen ist ,,De die natali apud veteres cele-
brato quaestiones selectae wird, wie wir hoffen, in Kiirze vervoll-
stindigt neu erscheinen, und erst dann wird der religiose Untergrund
all der mannigfaltigen Riten und Briuche klar erkennbar werden.

Die Entwickelung der Formen des Gebets, der Motive und
Zwecke des Betens ist eine Aufgabe, deren Losung nicht bloB
fir die Geschichte antiker Religion, sondern auch fiir die
Quellen und Grundlagen mannigfacher literarischer Denkmiler
von groBiter Bedeutung wire. Zwei Gieflener Dissertationen
von Fr. Adami ,De poetis scaenicis graecis hymnorum sacro-
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rum imitatoribus®, Fleck. Suppl. XXVI 1900, 213 ff. und
Car. Ausfeld ,De Graecorum precationibus quaestiones® ebenda
XXVIII, 1903, 503 ff hatten das Problem von ganz ver-
schiedenen Seiten riistig angegriffen. Auf ihnen fuBt in wesent-
lichen Punkten die vortreffliche Arbeit Konrat Zieglers ,De
precationum apud Graecos formis quaest. selectae®, Breslauer
Diss. 1903; er fiihrt namentlich die Untersuchung der Form,
insbesondere der syntaktischen Form der Gebete selbstindig
weiter. Recht wertvoll sind die Resultate iiber Entwickelung
und Verhéltnis des Imperativs und Optativs im Gebet (dazu
sehe man Delbriicks Vgl. Syntax II 358), die Zusammen-
stellungen iiber die angerufenen Gotter, der Formeln der An-
rufung zu héren, zu sehen im zweiten Kapitel. Die Disser-
tation ist nur ein Teil der dringend erwiinschten ganzen Unter-
suchung.! Weiteren Studien kann auch die allgemein gehaltene
Skizze dienlich sein, die sich in L. R. Farnells drei Vor-
lesungen , The Evolution of Religion, an anthropological study
(London, Williams and Norgate, 1905) als vierte findet ,The
Evolution of Prayer from lower to higher forms®, S. 163 ff.

Riten des Zaubers, deren fundamentale Bedeutung fiir die
Erkenntnis aller primitiveren Religionsformen auch bei den
Philologen hier und da begriffen zu werden anfingt, haben
durch einige treffliche Arbeiten weitere Erforschung erfahren.
Die bedeutsamste von ihnen ist die eben von Wiinsch als
Erginzungsheft des arch. Jahrbuchs VI 1905 herausgegebene
Publikation und Deutung eines ,antiken Zaubergerits aus
Pergamon®. Durch seine scharfsinnige Sorgfalt erkennen und
betrachten wir nun den Apparat eines antiken Zauberers und
verstehen die antike Literatur, die ihn kannte. Der antike
Liebeszauber wird behandelt von Richard Dedo ,De anti-
quorum superstitione amatoria (Diss. Greifswald, Abel, 1904)
und neben dieser Arbeit hat die von Ludwig Fahz ,De

! 8. 7f. fehlt wohl nur durch ein Versehen bei der Aufzihlung der
vorhandenen Zauberpapyri der zweite Leidener W. hinter meinem Abraxas.



486 Albrecht Dieterich

poetarum Romanorum doctrina magica® (Relgesch. Vers. und
Vorarb. II 3, 1904) noch die besondere Bedeutung, daB sie
romische Dichter (Lucan) als Benutzer eines Zauberbuches
zeigen, wie wir sie jetzt als Papyrusbiicher wieder lesen konnen.
Den inzwischen zu einer groBen Menge angewachsenen Be-
stand der Verfluchungsinschriften, der defixiones, hat in einem
duBerst niitzlichen und sorgfiltig gearbeiteten Bande im vorigen
Jahre vereinigt vorgelegt A. Audollent ,Defixionum tabellae
quotquot innotuerunt® ete. (Paris, Fontemoing, 1904; es sind
301 Nummern). Neues Material ist zu den griechischen Zauber-
papyri nicht hinzugekommen; aber auch der Bearbeiter und
Benutzer der griechischen Texte kann nicht voriibergehen an
der Publikation von F. Cl. Griffith und Herbert Thompson
»The demotic magica Papyrus of London and Leiden“ (mit
Ubersetzung ins Englische), London 1904, vol. II Hand Copy
of the text, London 1905 (Griechisches zwischen dem Demo-
tischen s. p. IV, XV, XXIII, verso VIII—XII). Die Texte
bieten auBerordentlich viel Besonderes und Neues.

Es nimmt mich immer wieder wunder, daf der unermef-
liche. Gewinn, der aus den Zauberpapyri nach so vielen Seiten
hin zu erlangen ist, nur so wenige Arbeiter lockt. Wie
mancher, der religionsgeschichtliche Arbeit tun will, tite
besser hier sich zu mithen als um Probleme herumzureden,
zu deren Losung er doch nichts beitragen kann. Nach dem
Schema der ,,Papyrologie® gehsren sie weder zu den Urkunden
noch zu den literarischen Papyri; denn daB sich hier die grofe
religiose Literatur von Jahrhunderten niedergeschlagen hat,
ist nur sehr wenigen deutlich. Die Unbekanntschaft mit den
magischen Papyri macht sich zum Schaden so mancher religions-
historischen Arbeiten, auch der letzten Jahre, bemerklich, und
da die wichtigste Publikation von Wessely in den Denk-
schriften der Wiener Akademie, philos.-hist. Klasse XXXVI
Band 1888, allerdings so ohne eigene recensio und emendatio
kaum benutzbar ist, habe ich es mit einem meiner Schiiler
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zusammen unternommen, zundchst wenigstens das kapitalste
Stiick dieser Literatur, das groBe Pariser Zauberbuch, in einer
neuen Ausgabe vorzulegen. Ich sage das nur darum schon
Jetzt, weil ich zugleich bekanntgeben méochte, daB eine (aus-
gezeichnete, das Original, was den Text selbst angeht, vollig
ersetzende) Photographie des ganzen Papyrus in meinem Be-
sitze ist und Abziige davon gegen FErsatz der Kosten vom
Philologischen Seminar in Heidelberg bezogen werden konnen.
Wie viel Neues bei einer Neuvergleichung dieser Papyri zutage
kommen kann, zeigt auch die Entdeckung von Ludwig Fahz,
daB vom Papyrus Mimaut du Louvre noch eine Reihe weiterer
Blidtter vorhanden ist, auBer denen, die Wessely ediert hat
(a. a. 0. S.127ff). Er wird sie alsbald verdffentlichen.
Diesen Abschnitt, der sich mit den Arbeiten beschiftigt,
die mit Volksreligion einen engeren Zusammenhang haben,
darf ich nicht schlieBen, ohne auf den reichen Thesaurus neu-
griechischer Volksiiberlieferungen hinzuweisen, den uns Politis
1904 geschenkt hat: Bifitodijxy Mapaeisig. N. I IToilzov
Medévor mepl Tod flov xnal tijg pAdeeng tob sAdnwvinod Awod.
mopuddesig, pépog A’ xoi B év 'A9jvarg, Beck und Barth,
1904. Der erste Band enthilt in 1013 Nummern das Material,
der zweite gibt bisher die Erliuterungen zu Nr. 1-—644. Frei-
lich muB man nicht meinen, hier direkte Ausliufer oder
Parallelen zu altgriechischen Uberlieferungen zu finden; diese
Geschichten und Sagen und Mirchen stehen den altgriechischen
nicht néher als irgendwelche andere eines verwandten Volkes.
Aber die immer lehrreichen Analogien sind hier durch die
Gelehrsamkeit des Kommentators in besonderem MaBie geeignet,
die Kenntnis eines Gebiets zu vertiefen, die iiber das Stadium der
Materialsammlung eigentlich noch nirgends hinausgekommen ist.!

! Diejenigen, die sich weiter in der neueren Literatur der ,,Volks-
kunde* umsehen wollen, méchte ich auch hier auf den trefflichen Bericht
von A. Strack in den Jahresber. f. neuere deutsche Literaturgeschichte XI,
Volkskunde 1900, 1901, I 5, hinweisen.
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Es gilt nun aber von den Arbeiten zur eigentlichen
griechischen Mythologie und Religionsgeschichte! die haupt-
sichlichsten hier zu nennen. Ich stehe nicht an, in der Ber-
liner Dissertation von Paul Friedlédnder , Argolica, quaestiones
ad Graecorum historiam fabularum pertinentes“ cap. I—III (das
Ganze soll spiter erscheinen) eine der besten mythologischen
Arbeiten der letzten Jahre zu begriiBen. In den letzten Zeiten
sind wohl kaum die Sagen einer Landschaft so gut behandelt
worden; hier machen sich die iiblichen unvorsichtigen Hypo-
thesen iiber Sagenwanderung und Sagenverschiebung (wie sie
auch fiir Bethes neueste Untersuchungen das, wie mir scheint,
ginzlich briichige Fundament abgeben)? nicht geltend, und
wenn auch hier und da manches Bedenken wie natiirlich
bleiben muB, so ist vieles (besonders auch iiber Io und die
Danaiden)® trefflich untersucht. Besonders hebe ich hervor
die beiden appendices I de solis itinere converso, II de Oreste
et Pyrrho (wo Fr. mir gegen Radermacher Jenseits S.51 und
Usener Archiv VII 313ff recht zu haben scheint).

Ich méochte doch bei dieser Gelegenheit einmal darauf
hinweisen, daB das, was Assyriologen iiber die Beeinflussung
Homers — ob es sich um Einwirkung auf die Bildung des
Mythos oder um direkte literarische Einwirkung im einzelnen

t Uber Useners Aufsatz Keraunos, der einen wesentlichen Nachtrag
zu seinen Gétternamen bildet, Rhein. Mus. N. F. LX 1905, 1 ff., spreche
ich hier nicht weiter, so wenig wie tiber seine ,,Dreiheit‘, die schon 1903
erschien, s. oben.

* Sein zweiter Vortrag zu Homer Die troianischen Ausgrabungen
und die Homerkyitik ist erschienen Neue Jahrd. VII 1904, 1ff., vgl. ebenda
VII 1901, 657ff. Es wird vor allem dabei bleiben, daB der Kampf bei
den Schiffen, daB wesentliche Motive der ganzen Sage und Dichtung nur
dann Sinn haben, wenn ein Wikingerzug aus dem Mutterlande an-
genommen wird. Aus der deiorele des bei Rhoiteion ansissigen Aias
konnte das nicht erwachsen. Aber wir miissen ja warten, bis Bethe
seine ganze Darlegung gibt. ’

3 Die argolische Sage von den Proitostdchtern wird auch im ersten

Abschnitt der Minchner Dissertation von Oskar Meiser Muythologische
Untersuchungen 21 Bakchylides, 1904, behandelt.
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handeln soll, wissen sie offenbar selbst noch nicht — mehr
andeuten und munkeln als darlegen, nicht aus Einseitigkeit
und Verstocktheit von den klassischen Philologen abgelehnt
wird. Wir haben, denke ich, gegen Erkenntnis, die aus
Babylon kommt, gerade so wenig etwas wie gegen irgend-
welche anderswoher kommende. Aber wir sehen das Schau-
spiel, dafl Minner, die auf religionsgeschichtlichem Gebiet ganz
Neulinge oder ganz unwissend sind, ihre erste Verwunderung
iiber Ubereinstimmungen von Motiven des Mythos u. i., die
jeder, der mit solchen Dingen umgeht, immer und iiberall
wiederzufinden gewohnt ist, in Gestalt von Entlehnungs-
hypothesen zu Markte bringen. Im Neuen Testament erleben
wir es andererseits, dall Dinge, deren Entwickelung wir mit
voller Sicherheit kennen, mit Ignorierung dieser klaren Ent-
wickelung, mit Uberspringung aller nach Zeit und Kultur
trennenden Abgriinde als aus Babylon entlehnt bezeichnet
werden. Dieses Stadium der Forschung, das bei dem Sturm
der Entdeckungen nur zu verzeihlich ist, wird die neue Wissen-
schaft hoffentlich bald iiberwunden haben. Dann erst wird
man sachliche Einwéinde ruhig wiirdigen.

Von einigen neuerdings erschienenen Untersuchungen iiber
altgriechische Mythen wiirde ich gar nicht reden, wenn es nicht
gerade auf diesem Gebiete Pflicht wire, auch auf das hinzu-
weisen, was verfehlf ist und keine Nachfolge mehr finden sollte.
S. Eitrem hat schon etliche Probleme mit unleugbar grofiem
FleiB und groBem Scharfsinn behandelt, aber was er in der
Abhandlung ,,Die géttlichen Zwillinge der Griechen“ (Videns-
skabselskabets Skrifter II histor-filos. Klasse 1902. Nr. 2.
Christiania 1902. 124 S.) leistete, war auler dankenswerten
Zusammenstellungen eine sehr bedenkliche Kunst des Ineinander-
sehens grundverschiedener Gestalten. Nicht nur die Zwillings-
paare werden herangezogen, auch die Briider- und Schwestern-
paare iiberhaupt, Miitter und Tochter, gegensitzliche Paare wie
Antiope und Dirke (8. 46), ja Einzelgestalten wie Helena (32),
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Odysseus (7), Penelope (24), Asklepios (99). Durch Aus-
weitung und Verengerung des Uberlieferten kommt er iiberall
zu seinem Ziel, wozu dann freilich auch solche lexikalische
Kunststiicke wie «iddg = Stolz (34 vgl. 23 f.) gehdren. Der
Methode, wie sie in der ,,Phiakenepisode in der Odyssee“
(a. a. 0. 1904, Nr. 2) ausgeiibt wird, will ich nicht jede
wissenschaftliche Berechtigung absprechen. Es ist viel Scharf-
sinn darauf verwandt, die Nausikaa- und die Athenaversion in
der Episode zu scheiden, die der Redaktor durcheinander-
geflochten haben soll. Es mag sein, da iiber diese meines
Erachtens ziemlich unniitzen Exerzitien am Homer zu urteilen
die Zeit noch nicht reif ist, dazu ist sie reif, um iiber Eitrems
»Kleobis und Biton“ (ebenda 1905, Nr. 1) zu sagen, daB es
das klare Grundmotiv der ganzen Legende vergewaltigen heilt,
wenn man, noch dazu auf Grund eines spiten Sarkophagreliefs
der Kaiserzeit in Venedig (Archiiol-ep. Mitt. aus Osterreich VII
1883, T. 1), schlieBlich herausbringt, daBl die Mutter Selene
‘sei; sie stiirmt mit ihren Sohnen tiglich iiber den Himmel, die
Sohne sind Morgen- und Abendstern; dann muB auch die
Mutter gestorben sein und der Tod der , Himmelszwillinge* ist
eben das frithe Erloschen des Morgensterns, dem das Schwinden
des Mondes alsbald folge usw. Abgesehen von dieser ab-
gestandenen Wettermythologie — die sogar in sich der reine
Gallimathias ist: wie sollen denn Morgen- und Abendstern
zugleich mit Selene iiber den Himmel eilen? warum sterben
beide Briider, wenn doch das Erloschen nur fiir den einen
charakteristisch ist? (s. L. Deubner, Berl. phil. Wochenschr. 1905,
Nr. 44 S. 1404) —, kann man denn wirklich nicht die Ge-
schichte von den Jinglingen, die ihrer Mutter den heiligen
Dienst leisten und als hochstes Gliick den schonsten Tod finden,
nehmen wie sie ist? MuB denn die Pest der Deutung und Um-
deutung auch die klarsten Motive zu Tode quillen wollen?
Es mag hier auch noch das kleine Biichlein — #uBerlich
ist es so hiibsch — genannt sein, das Maurice Bloomfield
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geschrieben hat , Cerberus the Dog of Hades“ (Chicago und
London 1905). Die ganze Langsamkeit des Fortschritts mytho-
logischer Einsicht sieht man daran, wie viel Beifall dies Werk-
chen gefunden. Im Handumdrehen ist die Zusammenstellung mit
den Hunden des Yama fertig, die Hunde sind im Himmel,
und Cerberus, der urspriinglich ein Paar von Cerberi war, ist
Sonne und Mond, Tag und Nacht. Das ist , komparative
Mythologie“. Kine ,vergleichende Mythologie“, die diesen
Namen verdient, hat lingst begriffen, daB Kerberos ein Hund
ist und ein Hund bleibt, der furchtbare Fresser der Tiefe, wie
ihn so viele Volkssagen kennen, der in alter Sage und Literatur
dann seine bestimmte Entwickelung durchmacht (Nekyia 49 ff.).
Aber die hohere Mythologie fingt offenbar erst da an, wo
fir die Uberlieferung etwas anderes eingesetzt, wo »umge-
deutet” wird.

Zum Gliick sind solche Arbeiten aber doch nicht mehr so
hiufig, wie sie es noch vor nicht langer Zeit waren. Freilich
sind auch Arbeiten selten geworden, die sich mit hellenischer
Religion in ihren héheren und héchsten Schépfungen befassen,
also etwa mit Entwickelung und Ausgestaltung der Zeusreligion,
der Apollonreligion in ihrem tiefsten Gtedankeninhalt zur Zeit
ihrer reifsten Wirkungen u. 4., mit den Elementen des religiésen
Denkens der groBen Propheten Aischylos, Pindar, Platon u. a.
Es ist in der Ordnung, daB jetzt einmal im Vordergrund der
Forschung die volkstiimlich ,niedere“ Religion steht, weil wir
ohne deren tiefere Kenntnis immer wieder der alten Art des , Ver-
gleichens® anheimfallen miifiten, und es hat auch bei all den
Forschern keine Gefahr, die in fortwihrender lebendiger Be-
rihrung mit der antiken Literatur selbst stehen. Eine Gefahr
fingt es an da zu werden, wo nur mit einzelnen Stellen und
einzelnen Analogien allein aus ,anthropologisch-folkloristischen®
(so sagen sie) Kenntnissen und Gesichtspunkten operiert wird.!

! Selten ist es aber doch so arg wie in Kurt Breysigs Entstehung
des Gotiesgedankens und des Hedbringers (Berlin, Bondi, 1904). Der
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Vielleicht hat meine , Mutter Erde“ (Leipzig, Teubner,
1905), wohl auch der 2. Teil meiner ,Mithrasliturgie” (Leipzig,
Teubner, 1903) gezeigt, wie wirkliche Erkenntnis nur durch die
Verbindung der Untersuchung des geschichtlichen Ganges der
Vorstellungen mit der Auslsung ihrer volkstiimlichen Grund-
formen gewonnen werden kann; ich méochte hoffen, an diesem
Beispiele auch das gelehrt zu haben, da Gleichungen wie
die irgendeiner Grottheit mit der Erde immer falsch sind, so
gut wie diejenigen mit der Sonne, dem Mond oder Wind, und
daB das ,Vergleichen“ und das Erkennen der Grundformen

Verfasser schopft iiberall obenhin aus den weiten flachen Gewdissern
seiner Allerweltslektiire, nirgends ist er zu Hause. Dem Philologen wird
das Gerede iiber die Griechen S. 147 ff. geniigen; vom Heilbringer, den
6w, dem corije haben wir schon besseres gewuBt, z. B. lese Breysig ein-
mal Useners Gotternamen 172, 174 und Umgegend oder Wendlands
unten besprochenen Aufsatz cwrijp, aber so einfach a la Kuhemeros
haben wir es uns nicht mehr vorgestellt. Dabei hat Breysig nicht die
notwendigste Einsicht in die Vorginge religitsen Denkens und mensch-
lichen Denkens tiberhaupt, deshalb redet er von den ,,Schemen ab-
gezogener Naturbegriffe*:; iiber die Frage, ob es ,,gottlose‘* Vilker gebe,
verliert er die seltsamsten Worte, die hochstens an Max Miillers Adresse
noch Sinn hitten; wie Geist, Seele oder nun gar der ,,Gottesgedanke
umschrieben wird, 148t jede Spur von Einsicht in primitives Denken und
dessen Fortschritte vermissen. Tylors Primstive culture und Useners
Gotternamen hat Breysig, wenn er sie gelesen hat, absolut nicht ver-
standen. Mit dem allem soll nicht bestritten sein, daB vielfach gute
und richtige Gedanken in der geschicktesten Weise ausgefiihrt werden,
aber das soll bestritten sein, daB eine solche gleich nach dem hdchsten
Problem greifende Untersuchung ohne eine philologische Basis wenigstens
an einem Punkte gefithrt werden konne. Hierher gehtrt was Usener sagt
(Weiknachisfest, Vorwort X f): ,, Eine mythologische Kombination muB
schon mit besonderer Querkopfigkeit angestellt werden, wenn sie nicht
ein Quentchen Wahrheit enthalten sollte. Es gibt kaum einen kiirzeren
und miiheloseren Weg, sich den GenuB eines wissenschaftlichen Fundes
zu verschaffen, Wie gingen sonst so viele Gimpel auf den Leim? Aber
dieselbe schillernde Unbestimmtheit des Mythos, welche es so leicht zu
machen scheint ihn zu vergleichen und zu deuten, macht seine Er-
forschung in Wirklichkeit zur schwierigsten Aufgabe geschichtlicher
Wissenschaft. Einen Gedanken finden ist Spiel, ihn ausdenken
Arbeit* usw.
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des Denkens eine kompliziertere Arbeit ist als jemes Gleich-
setzen und Umdeuten. Auch in diesem Falle der Mutter Erde
— wie es auch bei der Sonne, dem Monde gemacht werden
muB — heit es mit dem Wuste der Hypothesen und Deu-
tungen aufriumen, ehe zu einer ganz einfachen, aber verstind-
lichen Grundanschauung gelangt werden kann, die dann wirk-
lich etwa eine primitive Denkform genannt werden mag. Ehe
man sie so ausdriicken kann, daB sie trivial erscheint, hat man
eine solche Anschauung nicht begriffen.

Daf die Tatsachen des Kultus das festeste Fundament
sind, auf denen die Erkenntnis der lebendigen Religion fuBen
muB, daB sie vielfach auch das einzige sichere Material sind,
mit dem man als Analogie arbeiten und zu sicheren Schliissen
kommen kann, wird hoffentlich immer allgemeiner erkannt.
Vieles harrt noch, vor allem in antiken Inschriften und Denk-
milern, der rechten Interpretation. Eine ausgezeichnete Arbeit,
eine Bonner Dissertation, ist von H. G. Pringsheim heraus-
gegeben , Archiologische Beitrige zur Geschichte des eleu-
sinischen Kults“ (Miinchen 1905; ich weise nur auf den Inhalt
der einzelnen Kapitel hin: I. Die Mysterientracht. II. Myesis
[Taufe, Weihebriuche, Blutsiihne, Hochzeit, Verhiillung u. a.].
IIL. Die Prozession: cista mystica. IV. Mysterienchor. V. Iakchos
Eubuleus Triptolemos. VI Der eleusinische Opferkalender, ein
Exkurs iiber Votivstatuen). Mag man hier und da anders
schliefen: die ganze Art der Untersuchung moge viel Nach-
folge finden.!

Es wiire unrecht hier dem Buche Foucarts ,Le culte de
Dionysos en Attique“ Paris 1904 (Extrait des Mémoires de
I'Académie des Inscriptions et Belles-lettres T. XXXVII) nicht
einen ehrenvollen Platz anzuweisen; aber es ist nicht ndtig,

! Die Dissertation von A. Rutgers van der Loeff De ludis FEleu-
siniis, schon 1903 in Leiden erschienen, handelte umsichtig iiber den
Namen Eleusinia und dartiber, in welcher Jahreszeit und in welchen
Olympiadenjahren die eleusinischen Spiele gefeiert wurden.
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den mannigfachen Widerspruch, den ich, wie andre es schon
oft getan, erheben miiBte, hier auszusprechen. Am meisten
fordert uns immer der ausgezeichnete Exeget der Inschriften
(so auch in den schon 1900 erschienenen , Grands mysteres
d’'Eleusis®, aus denselben Mémoires T. XXXVII).

Von mannigfachem Nutzen fiir Untersuchungen iiber
attische Kulte wird Iudeichs neue Topographie von Athen
Miinchen, Beck, 1905 (v. Miillers Handbuch III 2,2) sein konnen,
in der feinsinnigen Griindlichkeit, mit der sie die Uberlieferungen
und Denkmiiler erdrtert. — Sorgfiltige, vortreffliche Unter-
suchungen iiber ein groBes Gotterfest ,,Das Hochfest des Zeus
zu Olympia® liefert z. B. Ludwig Weniger in Aufsitzen der
Beitriige zur alten Geschichte IV (1904) 125 ff, V (1905) 1 ff,
184 ff, auch als Buch ausgegeben (Leipzig, Dieterich, 1905).

Weite Strecken antiken religiosen Lebens im Konflikt mit
der wachsenden Aufklirung und in den mannigfachsten Kom-
promissen schildert ein anregendes Buch von dem leider kiirz-
lich verstorbenen Paul Decharme ,La critique des traditions
religieuses chez les Grecs des origines au temps de Plutarque,
(Paris, Picard et fils, 1904): sehr belehrend fiir alle, die tiber
diese Entwickelungen ein allgemein verstédndliches, geschmack-
voll geschriebenes Buch lesen wollen. Die , Geschichte des
griechischen Skeptizismus® hat eine neue Darstellung in einer
umféinglichen Monographie von Alb. Godeckemeyer erfahren
(Leipzig, Dieterich, 1905).

In einem Buche (Dr.-Diss.) von Robert Hermann Woltjer
,, De Platone praesocraticorum philosophorum existimatore et
iudice® (Leiden, Brill, 1904) wird man nach dem Titel nicht
leicht die ausfiihrliche Erdrterung tiber Platons Verhiltnis zu
Orpheus und den Orphikern suchen (s. 129 —206). Sonst
haben jetzt die Orphiker erfreulicherweise einige Ruhe.

Was die apokalyptische antike Literatur anbetrifft, so
mochte ich doch auch hier noch auf die reiche Férderung,
die ihr Eduard Nordens Kommentar zum VI. Buche der
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Aeneis (,P. Vergilius Maro Aeneis Buch VI¥ Leipzig, Teubner,
1903) gebracht hat, hinweisen (im besonderen durch die
Kapitel iiber die Seelenwanderung und die Quellenfrage
auBer vielem einzelnen). Die Bedeutung des Poseidonios  fiir
die gesamte ,positive“ Theologie, ja Religion des spiteren
Altertums wird immer deutlicher herausgearbeitet. Die Be-
deutung des Poseidonios fiir Dio Chrysostomos wird deutlich
durch eine Arbeit von Hermann Binder ,Dio Chrysostomus
und Posidonius, Quellenuntersuchungen zur Theologie des
Dio von Prusa®, Tiib. Diss. (Borna-Leipzig, Noske, 1905), die
im ibrigen mehr der Erklirung Dios dient. Am direktesten
wirkt wohl Posidonius noch auf uns durch die Schrift (des
IL. Jahrhunderts, wie ich mit Capelle iiberzeugt bin) msgl
x66uov, die Wilhelm Capelle trefflich analysiert hat, ,Die
Schrift von der Welt.“ Kin Beitrag zur Geschichte der grie-
chischen Popularphilosophie (Festschrift der klass.-philol. Ge-
sellschaft zu Hamburg zur 48. Philol. Versamml. 1905), Leipzig,
1905 (auch Neue Jahrb. XV).

Damit sind wir aber schon in die Zeiten der ,hellenisti-
schen Religion“ iibergegangen. Und hier sind es vor allen
anderen zwei Werke, die unserer Erkenntnis michtig vorwirts
helfen. Ich meine Reitzensteins ,Poimandres“ (Leipzig,
Teubner, 1903) und W. Ottos ,Priester und Tempel im hel-
lenistischen Agypten“ I (Leipzig, Teubner, 1905).  Uber
Reitzensteins Buch, das den ersten tiefgreifenden Versuch
macht, dem geschichtlichen Verstéindnis die tiberaus wichtige
hermetische Literatur zu erschlieBen und auch einen Teil des
Textes in trefflicher kritischer Edition vorlegt (wir harren un-
geduldig des Ganzen), kann ich hier um so weniger ausfiihr-
lich sein, als sich der erste Aufsatz dieses Heftes mit ihm
beschiiftigt und manche Aufstellung Reitzensteins modifizieren
wird. Freilich alles Agyptische zu leugnen, scheint mir nun
auch wieder ein unhaltbares Extrem zu sein; es geht ja auch
nur, wenn man niedere und hohere Hermetik so scharf
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scheidet, wie es kaum angehen wird, und die niedere Hermetik
wird man so wenig herausschieben konnen, wie man den
duBeren color, die Namen Ammon, Tat, Isis, Horus weg-
streichen kann. Synkretismus dieser Art wird nicht dadurch
erkannt, daB man einen Teil der Mischung eliminiert. Jeden-
falls aber bleibt Reitzenstein, dem man doch nicht , Agypto-
manie“ vorwerfen sollte, weil er ein oder das andere Mal
unberechtigterweise igyptischen Einfluf annimmt, das sehr
groBe Verdienst, es energisch versucht zu haben, den &gyp-
tischen Einschlag in dem bunten Riesengewebe spiterer antiker
Religion auszulésen. Kin Agyptologe kann das nicht und tut
es nicht, so war der Philologe, dem der Agyptologe Spiegel-
berg treulichst zur Seite stand, der rechte Mann. Und das
Agyptische spielt eine sehr groBe Rolle innerhalb der ,helle-
nistischen® Religion.!

Wozu W. Otto seine prinzipielle Ablehnung der Reitzen-
steinschen neuesten Arbeiten so formuliert, wie er es tut (Vor-
wort VII), ist mir ganz unverstindlich. Jedenfalls weil ich
nicht, wie man es macht, gegen Untersuchungen wie die
Reitzensteins sich ,im Prinzip ganz ablehnend“ zu verhalten.
Ottos eigenes Buch bringt uns ganz auflerordentlich wertvolle
Untersuchungen, mit einer bewundernswerten Beherrschung
gerade des Papyrusmaterials, und man kann nicht dankbar
genug sein, iber die Agyptischen Priester und ihre Organi-
sation? und iiber Binnahmen und Ausgaben der Tempel kon-

1 Auch hier sei auf die wichtigen kleineren Aufsiitze Reitzensteins,
die in das gleiche Gebiet gehdren, hingewiesen: Hellenistische Theologie
i Agypten, Newe Jahrb. 1904 1 1771, Fin Stick hellenist. Kleinliteratur,
Nachr. der Gott. Ges. d. W. 1904, Heft 4, 3091

* In Einzelheiten bin ich mannigfach anderer Meinung. Am
meisten wundere ich mich iber die Auffassung, die Otto von den wxdv-
ogot vortriigt. Wie man anderes aus der Uberlieferung herauslesen kann,
als daB die xdroyor in verschiedenen Graden der x«zoys nach Raum
und Zeit, in der Klausur, gehalten waren, ist mir nachgerade unverstind-
lich. Die Interpretation, wie sie Otto gibt und fiir so objektiv voraus-
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krete Erkenntnisse zu erhalten, die alle Untersuchungen
auch der Religionen der Zeit auf neuen festen Boden
stellen. Wir hoffen bald den zweiten Band in Hinden zu
haben.! Otto kann uns allen, wenn er die selbstindige
Kenntnis der #gyptischen Sprache wund der Denkmiler
mit seiner {ibrigen Vorbildung verbindet, der trefflichste
Fithrer werden auf Gebieten, die von Tag zu Tag wichtiger
werden.

Hier mag, ehe wir zu den letzten Zeiten antiker Religion
und ihrer Erforschung uns wenden, ein Blick auf die Unter-
suchungen rémischer Religion gewendet sein. Hier beherrscht
das groBe grundlegende Werk Wissowas iiber Religion und
Kultus der ROmer, wie natiirlich, die Forschung. Und in
einem besonderen Bande hat uns Wissowa nun auch seine
kleinen verstreuten , Gesammelten Abhandlungen zur rémischen
Religions- und Stadtgeschichte vorgelegt, wirklich ein ,,Er-
ginzungsband zu des Verfassers Religion und Kultus der
Romer“ (Miinchen, Beck, 1904). Es ist auf diesem Gebiete
wenig anderes zu nennen, das neben dem Genannten eine be-
sondere Bedeutung hitte. Die beiden auBlerordentlich niitz-
lichen Arbeiten von Georg Howe ,Fasti sacerdotum p. r.
publicorum aetatis imperatoriae“ (Leipzig, Teubner, 1904) und
von David Magie ,De Romanorum iuris publici sacrique
vocabulis sollemnibus in Graecum sermonem conversis“
(Leipzig, Teubner, 1905) sind offenbar auch der Anregung
Wissowas zu verdanken.

setzungslos hilt, macht in Wahrheit die kompliziertesten Voraus-
setzungen: das tollste ist, daB Ptolem#us, da in einem Falle sein
Verkehr diu& zijs ©weoidog nicht abzustreiten ist, eben damals krank,
etwa an der Gicht, gewesen sein soll. Allerdings wird diese Erkldrung
nur mit allem Vorbehalt gegeben.

! Nennen mochte ich auch die StraBburger Dissertation von Richard
Laqueur Quaestiones epigraphicae et papyrologicae selectae (StraBburg,
Du Mont-Schauberg, 1904), obwohl sie mit unserem Gebiete nur in
mittelbarem Zusammenhange steht.

Arohiv f. Religionswissenschaft. VIIL 32
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Attilio De-Marchi hat von seinem Buche ,Il culto
privato di Roma antica“ den zweiten Band erscheinen lassen,
der la religione gentilizia e collegiale behandelt (Milano, Hopli,
1903). Attilio Profumo hat dem neronischen Brande ein
geradezu erschreckend groBes und dickes Buch gewidmet: ,Le
fonti ed i tempi dello incendio Neroniano (Roma, Forzani, 1905),
das aber hier — oder eigentlich im letzten Abschnitt dieses
Berichtes — hochstens wegen des zweiten Kapitels in Betracht
kommen konnte (La persecuzione cristiana). Carlo Pascals
geschmackvolle Schriften ,Fatti e leggende di Roma antica®,
Firenze, Le Monnier, 1903 (ich mache auf das Kapitel auf-
merksam ,La resurrezione della carne nel mondo pagano)
und ,, Dei e diavoli, saggi sul paganesimo morente“, ebenda
1904, konnten auch bei uns mehr Leser finden.

Zwei bedeutungsvolle Schriften, die auch der Religions-
historiker nicht unbeachtet lassen darf, erwihne ich, obwohl
sie ins archiologische Gebiet gehoren: W. Helbig ,Les attri-
buts des Saliens* (Extrait des Mémoires de I'Acad. des Inscr.
et Belles-lettres, T. XXXVII, 2¢ partie, Paris 1905) und
Charles Renel ,Les enseignes® (,,Cultes militaires de Rome¥,
Lyon, Rey, Paris, Fontemoing, 1903, Annales de l'université
de Lyon, Nouvelle Série II, fase.12). Von besonderer Be-
deutung sind auch diesmal wieder einige Aufsitze von Doma-
szewskis, vor allem iiber die ,Eigenschaftsgotter der alt-
romischen Religion® in der Festschrift zu Otto Hirschfelds
sechzigstem Geburtstage (Berlin, Weidmann, 1903) S. 243 ff,
und iiber ,,Bonus Eventus® in der Westdeutschen Zeitschrift
XXIV 1905, 73ff. Auf Walter Ottos (er ist ein anderer als
der Verfasser der , Priester und Tempel“) jedenfalls bedeutsame
Untersuchung ,,Juno“, Philologus LXIV, N. F. X VIII 1905, 161,
die ich erst eben zu Gesicht bekomme, kann ich noch hin-
weisen. Ich sehe eine Reihe Ziige sich in dem echten Bilde
der Juno herausheben, die sich aus dem alten Vorstellungskreis
der Mutter Erde unmittelbar erkliren. Mit einer Deutung,
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daB sie die Mutter Erde sei, wire natiirlich auch hier nichts
geholfen.! Was keltisch-romische Religion angeht, so soll doch
auch hier, wenn auch die religionsgeschichtlichen Grund-
anschaunungen vielfach seltsame sind, auf die bedeutsame Ab-
handlung von Camille Jullian ,Recherches sur la religion
gauloise“, Bordeaux 1903 (Bibliothéque des universités du
midi, fasc. VI) die Aufmerksamkeit gelenkt werden (iiber
Reinachs dahin gehorige Aufsitze s. 0. S.482).2

Das romische Prodigienwesen und die Prodigieniiberliefe-
rung hat eine vielfach vortreffliche Bearbeitung erfahren: Ludwig
Wiilker ,,Die geschichtliche Entwickelung des Prodigienwesens
bei den Romern® (Leipz. Diss. 1904), Franz Luterbacher , Der
Prodigienglaube und der Prodigienstil bei den Rémern“ (Pro-
gramm von Burgdorf 1904). Weitere Ziele setzt sich die Arbeit
von Raimund Lembert ,Das Wunder bei den rdmischen
Historikern®, erster Teil einer Arbeit iiber ,den Wunderglauben
bei Romern und Griechen® (Augsburg, lit. Institut von Haas
u. Grabherr, 1905). Wenn mir der Verfasser auch Wesen und
Begriff des Wunders nicht ganz in seiner Bedeutung und Tiefe
erfaBt zu haben scheint, die Auffassung der direkten Offen-
barungen der Gottheit und deren Anordnung S. 10ff. entspricht
ganz dem, was ich fiir richtig halte und was ich iiber die
Formen der Offenbarung im allgemeinen untersucht habe?® Die

! Bei den etymologischen Bemerkungen am SchluB 222f. braucht
sich der Verf. nicht mehr so einsam zu fihlen, s. W. Schulze FEigen-
namen 470f Walde Lat. Eiymol. Worterbuch 313 , Jiino ein zu
Junior, juvenis gehdriges * jiinon — oder * jund (i) — ,,die jugendliche,
bliihende *.

2 Im tbrigen wird iiber keltisch-germanische Religion gelegentlich
M. Siebourg in diesem Archiv berichten.

$ Ich mdochte bei dieser Gelegenheit darauf hinweisen, wie reiche
Belehrung man in solchen Problemen nach den verschiedensten Seiten
hin aus dem Buche von Otto Stoll Suggestion und Hypnotismus in der
Volkerpsychologie (Leipzig, Veit, 1904 in 2. umgearbeiteter und ver-
mehrter Auflage) schopfen kann. Es ist in unseren Forscherkreisen viel
zu unbekannt; jeder wird den vollen wissenschaftlichen Charakter des

39
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Arbeit konnte in ihrer weiteren Folge auch fiir die Erkenntnis
der letzten Jahrhunderte antiker Religion in mancher Hinsicht
von Bedeutung werden.’

Der Synkretismus der spiten antiken Religion ist mannig-
fach weiter untersucht und analysiert worden, und die wichtigen
groflen Kulte der letzten Jahrhunderte des Altertums sind um
ein gut Stiick weiter unserer Kenntnis erschlossen, die Materialien
dem Gebrauch bereit gestellt. DeiBmanns ausgezeichnetes
Schriftchen ,Die Hellenisierung des semitischen Monotheismus®
(auch Neue Jahrb. 1903, 161f) kann jeden namentlich iiber
die Bedeutung der ,griechischen Bibel“ in den religitsen Ent-
wickelungen jener Zeiten trefflich belehren.? Den antijiidischen

sehr bedeutenden Buches alsbald erkennen und es nicht mit anderen
bodenlosen Phantasien iiber solche Gegenstinde in einen Topf werfen.

! In dem Abschnitt tiber die personliche Stellung der Historiker
zum Wunderglauben S. 44 ff. scheint mir namentlich der Abschnitt iiber
Tacitus an einigen Fehlern zu leiden. Auch das richt sich, da8 der
Verfasser vielfach mit den Ubersetzungen anderer (S.61 Anm. wird ge-
sagt, daB die Ubersetzungen aus der Langenscheidtschen, zum Teil aus
der Reclamschen Bibliothek stammen) gearbeitet hat. In der bedeut-
samen Geschichte von dem Wundertun Vespasians in Alexandria bei Tacitus
Hist. IV 81 liegt alles ,,Auffillige*, das der Verfasser betont, nur in der
falschen Ubersetzung: ,,in Alexandria ereignete sich viel Wunderbares,
wodurch des Himmels Gunst und eine gewisse Zuneigung der Gotter
fiir Vespasian sich zu erkennen gab*. Im lat. Text steht ostenderetur,
und man merkt auch sonst der taciteischen Darstellung ab, daB es sich
um Machinationen der Priester des Sarapis und anderer handelt. Das
Kapitel ist, namentlich auch der SchluB, meist falsch aufgefaft.

? Die Mischungen der ,,hellenistisch-synkretistischen ¢ Eschatologie
besser zu verstehen — ich habe mich lange nach einer klaren, nicht
bloB kahl behauptenden oder kraus munkelnden Erérterung ,,orienta-
lischer* Eschatologie gesehnt — wird hoffentlich auBer den Kapiteln
iiber messianische Hoffnung und Apokalyptik in Boussets Religion des
Judentums im neutestamentlichen Zeitalter (Berlin, Reuther u. Reichardt,
1903) und Paul Volz’ Jiidischer Eschatologie von Daniel bis Akiba (Tiibingen
und Leipzig, Mohr, 1903, s. 0. S. 284) sehr wesentlich helfen das eben
erschienene Buch von Hugo GreBmann Der Ursprung der israelitisch-
gudischen Eschatologie (Bousset-Gunkel Forschungen zur Rel. w. Lit. des
A. w. N. Test. 6, Gottingen, Vandenhoeck u. Ruprecht, 1905).
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Zug mag man wohl in das Bild der spiteren Zeit eintragen
nach der geschickten Skizze von Fritz Stihelin ,,Der Anti-
semitismus des Altertums in seiner Entstehung und Entwicke-
lung“ (Basel, Lendorf, 1905), wenn auch manches — sehr
verzeihlicherweise — unvollstindig oder auch schief skizziert
ist. Ein einzelnes Denkmal, das phokylideische Gedicht, das
Jedenfalls am stéirksten von dem jiidisch-griechischen Kreise
umgemodelt und bereichert worden ist, in dem es lange kursiert
haben muB, hat eine neue Beurteilung erfahren (iiber die Be-
urteilung der Handschriften, Vorlesungsverzeichnis von Ko6nigs-
berg 1904 Sommer) durch Ludwich in dem Konigsherger
akad. Programm 1904 II, die mich aufs ZuBerste in Erstaunen
setzt. Redet man denn wirklich wieder von dem Verfasser,
dem Dichter der Pseusosphocylidea, nachdem Entwickelung
und Schicksale des Gedichtes, wie mir scheint, iiberzeugend
dargelegt sind, auf Grund der Bernaysschen Beweisfiihrung, die
zum Teil immer unerschiittert bleiben wird. Dichter des ganzen
(urspriinglichen) Gedichtes ein heidnischer Grieche? Mdagen
andere entscheiden.

Was die groBen Kulte angeht, wirkt fiir die Krkenntnis
des Mithraskultes Cumonts grofles Werk anregend weiter.!
Wesentliches glaube ich in meiner ,Mithrasliturgie“ (Leipzig,
Teubner, 1903) hinzugefiigt zu haben. Die Beweisfiihrung
des ersten Teiles scheint mir durch nichts erschiittert zu
gein, und nur dariiber 1iBt sich streiten, wieweit die wirk-
liche Liturgie in dem uns vorliegenden Texte des Pariser
Papyrus modifiziert, gekiirzt oder etwa am Ende verstiimmelt
sein mag. Wer die Quellenverhilinisse der Zauberpapyri
und des Pariser im besonderen kennt und richtig beurteilt,

! Das kleine franzosische Buch, das die ,,Conclusions* des grofien
Werkes ohne Anmerkungen wiedergab (in der 2. Ausgabe war ein
Anhang iiber die mithrische Kunst dazugekommen), ist nun auch in
deutscher Ubersetzung von Georg Gehrich, Leipzig, Teubner, 1903 er-

schienen: Die Mysterien des Mithra, ein Beitrag zur Religionsgeschichte
der romischen Kaiserzett.
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kann an der Hauptsache nicht mehr zweifeln.! Schriftchen
wie das von Grill ,Die persische Mysterienreligion im rémischen
Reich und das Christentum“ (Sammlung gemeinverstindlicher

! Da nun einmal in diesem Falle Berichterstatter und Verf. identisch
sind, sei noch eine Bemerkung iiber den doch einigermaBen wichtigen
Punkt erlaubt. Was Cumont in der Revue de Uinstruction publique en
Belgique XLVIL 1904 8. 1—10 gegen den ersten Teil meines Buches sagt,
kann ich um so weniger gelten lassen, als er es sogar abzustreiten unter-
nimmt, daf in unserem Stiick mehr als bloB der Name des Mithras im
Anfang angeflickt sei. Die Erscheinung ,,mit leuchtendem Gewande,
mit goldenem Haupthaar, in weiBem Gewande, mit goldenem Kranz,
in weiten Beinkleidern, haltend in der rechten Hand eines Rindes goldene
Schulter, die da ist das Bérengestirn usw.* soll auf Osiris gehen konnen
— bienque le magicien I’ait affublé d’un pantalon. Jawohl, bienque.
Bienque er dpor pdeyov in der Hand hilt, genau wie auf dem mithri-
schen Kultrelief von Klagenfurt (bei mir 76ff.; gegen diese Erklirung
kapn eine Seite vorher 8. 3 auch Cumont nichts sagen). Wann ist je
Osiris so ausgeriistet? Hat er denn nicht sehr bekannte andere Dinge
in der Hand, auf dem Haupt? Ist denn die Verbindung mit Helios im
Papyrus wie auf dem genannten und so vielen anderen Reliefs und In-
schriften nichts? nichts die Rolle, die der Aiov spielt und alle die yielen
Ubereinstimmungen, die ich zusammengestellt habe? Wie soll denn gegen
mich sprechen die vielfache Beriihrung mit hermetischen Schriften (die ich
sehr wohl kannte, auch durch perstnliche Hinweise Reitzensteins; ich wufte
von dessen Arbeitsplinen und ging deshalb weiter nicht auf diese Dinge
ein), die ja notorisch in ihrem Inhalt mit den groBen Kulten der damali-
gen Zeit im engsten Zusammenhang stehen? Die Ausfilhrungen dariiber,
wag in einer Mithrasliturgie stehen miiBte, sind lauter petitiones prin-
cipii (Mithras als Seelenfiihrer kann sehr wohl noch in dem vielleicht
abgeschnittenen Schluf zur Geltung gekommen sein); wer weiB denn,
was in einem #gyptischen Mysterium des hochsten Mystengrades vor-
kommen muBte? Und mdchte der Magier selbst immerhin Agyptisches
stirker eingemischt haben (den ,Magier als Verfasser hinzustellen, heiBt
einem doch einfach ein X statt der Quellenfrage vormachen), so kann
das nimmermehr beseitigt werden, daB das Mysterium mit dem
Mithrasglauben in enger Verbindung steht (so Reitzenstein Histor.
Zestschr. N. F. LVIL 470). DaB ich die Zauberworte ,,assez arbitrairement
ausgeschieden hitte, wird mir wahrlich nicht vorwerfen, wer einmal
die eingelegten Hymnenstiicke herzustellen versucht hat. Darum hatte
ich §.82 noch einmal mit Beispielen von diesen Dingen geredet. Ich
wiinschte, daf jeder, der iiber diese Fragen urteilt, sich einigermaBen
auch tiber die Papyri orientieren méchte.
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Vortrige und Schriften aus dem Gebiet der Theologie und
Religionsgeschichte 34, Tiibingen u. Leipzig, Mohr, 1903) und
E. Roeses Beilage z. Programm des Realgymn. zu Stralsund,
Ostern 1905, ,Uber Mithrasdienst%, das eine vortrefflich klare
Einfithrung in die wesentlichen Tatsachen und Probleme gibt,
werden der Verbreitung des Interesses an diesem so wichtigen
Kult gute Dienste leisten.

,Attis, seine Mythen und sein Kult“ sind in einer trefi-
lichen Monographie auf Veranlassung einer in Giefen 1901
gestellten Preisaufgabe von Hugo Hepding behandelt (1903
erschienen als 1. Band der obengenannten Religionsgeschicht-
lichen Versuche und Vorarbeiten).! Die Arbeit zeichnet sich
durch praktische und sorgfiltige Materialsammlung und durch
eine seltene Reife und Umsicht des Urteils in religionsgeschicht-
lichen Dingen aus. Die umfassende Orientierung in deutscher,
insbesondere volkstiimlicher Uberlieferung und Literatur ist
dem Verfasser gerade hier besonders zustatten gekommen.
DaB nun die Behandlung der Denkmiler, daB ein Quellenbuch
und eine Untersuchung des gesamten GroBen-Mutterkultes
noch fehlt, weif der Verfasser natiirlich so gut wie andere

! Charles Vellay Le culte et les fétes d’Adomis-Thammouz dans
Vorient antique, Annales du Musée Guimet XVI, Paris 1904, habe ich
bisher nicht zu Gesicht bekommen kiénnen. Das Buch von Dr. Konrad
Liibeck Adoniskult und Christentum auf Malta. FEine Beleuchtung
moderner Geschichisbaumeisterei (Fulda, Verlag der Aktiendruckerei, 1904)
will ich nennen, damit mich nicht der Vorwwrf treffe, ich hitte diesen
Angriff auf unsere philologisch-historische Religionswissenschaft tot-
schweigen wollen. Er hat gewiB in einem Punkte die Unsicherheit
der Beweisfilhrung Winschs in seiner Schrift Das Frihlingsfest der
Insel Malta bewiesen. DaB Minner, die auf Liibecks Standpunkt
stehen, unsere Arbeit und unsere Ziele nicht verstehen konnen, ist
selbstverstindlich, und ich nehme ihnen gar nicht ibel, daB sie nach-
gerade sehr bose werden. Was wir uns aber ernstlich verbitten diirfen
ist das, daB sie uns bewuBte Filschung vorwerfen. Sie mdgen uns
fir Toren und Verblendete halten; wer uns als Falscher angreift,
bat kein Recht mehr, in wissenschaftlicher Erérterung beachtet zu
werden,
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Leute. Stiick fiir Stiick kommt man vorwiirts, und hoffent-
lich konnen wir hier bald iiber das jetzt noch Ausstehende
berichten. :

Das stirkste Desiderat auf diesem Gebiete ist die Be-
arbeitung des Isiskultes. Hs ist hochste Zeit, alle die pompe-
janischen Bilder, die in Betracht kommen, zusammenzustellen
und aufs genaueste zu untersuchen und zu interpretieren, da-
mit aber zu verbinden die Untersuchung vor allem des dgyp-
tisch-alexandrinischen Materials.! Es werden sich die wesent-
lichsten Aufschliisse ergeben, und dann wird erst das Bild, das
ich von wesentlichen Punkten der Liturgie und des Kultrituals
jener das Christentum umgebenden grofien Kulte im zweiten
Teil meiner Mithrasliturgie gezeichnet habe, vollstindig werden
konnen. Einstweilen scheint man von diesem Bild noch viel-
fach geflissentlich die Augen abzuwenden. Ich méochte wissen,
wie man den Schliissen, die fiir den altchristlichen Kult und
fiir die paulinische und johanneische Theologie zu ziehen sind,?
auf die Dauer entgehen will

Leider kann ich hier auf solche Forschungen nur noch
mit wenigen Worten hinweisen, die die Einwirkung antiker
Religion auf das Christentum behandelt haben® Auch in den
immer zahlreicheren populdren Schriften, die Probleme der

! Ich mache um so lieber auf die Hinweise in A. Schiffs treff-
lichen Alexandrinischen Dipint: 1. Teil (Leipzig, Hirschfeld, 1905) S. 19
Anm. 1 aufmerksam, als ich diese Dinge in meiner Mithrasliturgie zum
Teil aus Unkenntnis vernachlissigt hatte. Ich hitte auch doin sot "Octers
76 pvyedv Hdwe unbedenklich unter die Fragmente antiker Liturgie zum
Isiskult stellen sollen: die Formel ist dieselbe in Agypten wie in Rom
auf lateinischen Grabschriften von Romern (vgl. Nekyia 95).

® Ich lege grofen Wert auf die vollige Beistimmung H. Holtzmanns
D. Litztg. 1903, Sp. 2729 ff. (vgl. desselben Worte in diesem Archiv VII 68f.).

3 Uber wesentliche Forschungen, die auf dem Gebiete des Neuen
Testaments und des Urchristentums erschienen, wird, wie ich hoffe, in
einem der niichsten Hefte, in einem zusammenfassenden Aufsatze oder
in einem Berichte so weit gehandelt werden, als es in diesem Archiv
notig und wiinschenswert ist.
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alten christlichen Religion behandeln, werden solche Fragen
immer wieder erdrtert. Ihre Tendenz freilich ist immer im
letzten Grunde eine andere als wissenschaftliche. In solchen
Biichern aber, wie etwa Arnold Meyers Auferstehung Christi
oder Kriigers Dreieinigkeit und Gottmenschheit (beide
Tibingen, Mohr, 1905), obwohl der Gesamttitel der Serie
» Liebensfragen® und jeweils die letzten Kapitel der betreffenden
Biicher zeigen, daB das Ziel dieser Arbeiten ein anderes ist
als die Ziele, die wir hier besprechen und beurteilen, findet
sich manche geschichtlich treffende Darlegung von Einfliissen
antiker Religion auf christlichen Glauben und christliches
Leben; ebenso in dem in anderer Weise fiir ein griBeres
Publikum bestimmten Biichlein von J. Geffcken , Aus der
Werdezeit des Christentums“ (Leipzig, Teubner, 1904, Aus
Natur und Geisteswelt, 54).

Mit Pfleiderers Wesen des Christentums (Miinchen,
Lehmann, 1905) und auch mit Wernles , Anfingen unserer
Religion (in 2. Aufl,, Tiibingen und Leipzig, Mohr, 1904) kann
ich mich hier nicht auseinandersetzen. Bekannt sind sie, ohne

daB ich hier iiber sie berichte.
Hingewiesen sei auch hier auf Boussets und Gunkels

nForschungen zur Religion und Literatur des Alten und Neuen
Testaments®, Gottingen, Vandenhoeck und Ruprecht, deren
erstes Heft (Gunkel ,Zum religionsgeschichtlichen Verstéindnis
des Neuen Testaments“ 1903) bereits hier Bd. VII 278f an-
gezeigt wurde. Das besonders wertvolle zweite Heft von
Wilhelm Heitmiiller ,Im Namen Jesu, eine sprach- und
religionsgeschichtliche Untersuchung zum NT. speziell zur
altchristlichen Taufe®“?, das auch bereits dort erwihnt wurde,
hat ein Problem, das sozusagen in der wissenschaftlichen Luft
lag und zur ungefihr gleichen Zeit von mehreren nach ver-

! In der Schrift desselben Verfassers Taufe und Abendmahl be;
Paulus 1903 kommen sehr richtige Grundgedanken gar nicht kon-
sequent zum Durchbruch.
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schiedenen Seiten behandelt wurde', nach einer Richtung mit
einer fast abschlieBenden Griindlichkeit behandelt. Das dritte
Heft von Johannes Weifl ,,Die Offenbarung des Johannes. Ein
Beitrag zur Literatur- und Religionsgeschichte®, 1904, wiirde
uns hier etwas ferner liegen und ganz fern das vierte Heft
,Indische Einfliisse auf evangelische Erzihlungen® von G. A.
van den Bergh van Eysinga (mit einem Nachwort von
Prof. Ernst Kuhn)? Bei Gelegenheit dieses letzten Heftes
mag immerhin auch hier zu bemerken erlaubt sein, daf nach
meinem sicheren Hindrucke derjenige, der die Fiille der in den
verschiedensten Literaturen und Sagen wiederkehrenden, von-
einander unabhingigen Motive kennt, anf die gewil gegen
Friitheres mit lobenswerter Vorsicht nebeneinander gestellten
Ziige christlicher und buddhistischer Sagen gar nichts, aber
auch gar nichts geben wird. Ich wiirde das nicht so bestimmt
sagen, wenn ich nicht das Urteil H. Oldenbergs kennte, das
er noch eben wieder ausgesprochen hat.?

Noch zwei einzelne Aufsitze sind es aus sehr ver-
schiedenen Griinden wert, hier hervorgehoben zu werden.
Hermann Reichs Aufsatz ,,Der Konig mit der Dornenkrone“
(Neue Jahrb. VII, 1904, T05ff, auch besonders erschienen
Teubner, 1905) erwdhne ich, um diese Untersuchungsart

' Was ich Mithrasliturgie 110 ff. ausfiihre, ist auch durch alle idbrige
Literatur noch nicht iiberflissic gemacht worden.

2 Heft 5 dieser Forschungen wird im Bericht iiber semitische
Religion zu erwihnen sein, ebenso Heft 6, das vorliufig schon oben S. 500
genannt wurde.

¢ Zeitschr. d. dewtschen morgenl. Ges. LIX 1905, 625ff., vgl. Theol.
Litztg. 1905 Nr.3 Sp. 66ff.  Oldenberg weist mit vollstem Recht die
Beziehung der Angabe Ev. Luk. 2, 27, daf Symeon in den Tempel é» =&
avedpore gekommen sei, auf indisches Vorbild, den Pfad des Windes,
den der luftdurchfliegende Heilige wandelt, in treffender Darlegung
ab, ebenso die Zuriickfithrung des christlichen Fischsymbols auf Indien.
Thr Ursprung liegt aber nicht im Akrostichon, sondern in den weit ver-
breiteten Vorstellungen, die Usener Sintflutsagen 138ff. bespricht. Die
richtige Erklarung des Fisches als Symboles Christi steht S. 223 ff.
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und dieses Resultat abzulehnen. Die Szene der Verspottung
des ,,Judenkénigs” soll Nachahmung einer Mimusszene sein.
Was hat es denn mit dieser Szene zu tun, in der ein, wie
er den Soldaten erschien, armer, zum Tode verurteilter Ver-
brecher als Konig ausstaffiert und verhéhnt wird, daB im
Mimus tatsichliche d.h. als solche auftretende Konige verspottet
werden, die Rolle des Konigs besonders licherliche Ziige
erhilt, was hat es hier zu tun, daB ein wirklicher Judenkdnig
in Alexandria durch allerlei Theaterspiel und Tingeltangellied
oder auch dadurch, daff man einen armen Bléden als Konig ver-
kleidet und begriifit, verspottet wird? Wendland war durchaus
auf dem einzig richtigen Wege (die wichtigen acta Dasii scheint
Reich nicht genug beachtet zu haben), den auch Hans Vollmer
in der eben erschienenen Schrift ,Jesus und das Sacaeenopfer®
(GieBen, Topelmann, 1905) beschreitet. Ich mochte auf Reinachs
»Le roi supplicié® (s. 0. S. 482) und auch auf die Notiz in
diesem Archiv VII 274 (vgl. Brockelmann Zeitschr. f. Assyrio-
logie XVI 1902, 392 1) diejenigen, die der Sache weiter nach-
gehen werden, hinweisen. Wendlands Untersuchung Zwrrje
in der ,Zeitschrift fir neutestamentliche Wissenschaft IV 1904,
335 ff. hebe ich deshalb hervor, weil ich sie als ein Muster fiir
alle dhnlichen Untersuchungen betrachte. Auch die allgemeinen
Bemerkungen und Mahnungen, die Wendland in diesen Aufsatz
einschlieBt, mochte ich allen denen ans Herz legen, die immer
noch glauben, durch wenn auch noch so intensive Beschiftigung
mit den urchristlichen Schriften und der jiidischen Literatur
die Schriften des Neuen Testaments erkliren zu konnen,. ohne
die Welt des Hellenismus selbst, und zwar nicht bloB die
religiose allein aus den Quellen kennen zu lernen. Ein
Schopfen aus zweiter und dritter Hand hilft hier nichts. Aber
es wird, scheint es, wieder mehr Mode, zu tun, als ob das Neue
Testament nicht griechisch geschrieben wire und die bedeut-
samsten, den Ritus der ersten Gemeinde gestaltenden christ-
lichen Kultvereine nicht in den hellenistischen Stiidten Griechen-
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lands und Kleinasiens entstanden wiren, als ob es mnicht
bewiesen wire, daB die Hauptriten dieser Gemeinde ihre
schlagenden Analogien in den hellenistisch-synkretistischen
Mysterienkulten,nicht aber in semitischen Uberlieferungen haben.

Die groBen Arbeiten zum Neuen Testament, die Kommen-
tare zu den drei Synoptikern mit dem Heft der ,Einleitung®
von Julius Wellhausen (Berlin, Reimer, 1903 —1905) und
die Binde von Adalbert Merx (eben 1905 ist die zweite Hilfte
des zweiten Teiles [der Evangelisten Markus und Lukas] der
»Erlduterungen zu den vier kanonischen Evangelien nach ihrem
iltesten bekannten Texte“ erschienen, Berlin, Reimer), die wir
in diesen letzten Jahren zu begriiBen das Gliick hatten, werden
auch auf die Probleme, auf die wir hier nur ein Auge werfen,
von groBerer Bedeutung sein, als man zundchst ahnt. Sie
werden auch wieder die groferen und groBten Probleme, die
sich an die Tradition dieser Evangelien kniipfen, der Wissen-
schaft lebendig machen.! Fiir die nachapostolische Zeit wird
das Werk von Rudolf Knopf , Das nachapostolische Zeitalter.
Greschichte der christlichen Gemeinden vom Beginn der Flavier-
dynastie bis zum Ende Hadrians®, Tiibingen, Mohr, 1905, eine
wertvolle Zusammenfassung bisheriger Arbeit darstellen konnen.

Uber die weitere Erforschung des Heiligenkultes und der
Heiligenlegenden hoffte ich hier einen kurzen Bericht von dem
berufensten Manne anfiigen zu konnen. Er konnte ihn nicht
mehr schreiben, und ich kann es nicht statt seiner. So sei
denn nur auf das iiberaus wichtige, aus Ernst Lucius’ Nach-
1aB von Gustav Anrich bearbeitete und herausgegebene Buch
iiber ,,Die Anfinge des Heiligenkults in der christlichen Kirche*
(Tiibingen, Mohr,1904) nachdriicklich hingewiesen.? Mochte bald

! Auf einiges werden, hoffe ich, Kundigere, als ich es sein Lann, in

diesem Archiv zu sprechen kommen.

2 Nennen mochte ich noch das kleine Buch von J. Rendel Harris
The Dioscurt in the christian Legends, London, Clay and Sons, 1903, da-
gegen Franchi de Cavallieri I ss. Gervasio e Protesio sono una tmitazione
di Castore ¢ Polluce? Nuovo Bull. di archeol. crist. 1X, 1903, 109 ff,
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eine dies Buch ergiinzende Arbeit tiber die Entstehung und Ent-
wickelung des Marienkultes geschrieben werden. Eine andere
wesentliche Erginzung, eine Arbeit iiber ,Den Reliquienkult
im Altertum® wird, hoffen wir, bald als ein Band der , Re-
ligionsgesch. Versuche und Vorarbeiten“ erscheinen kénnen.

So germe wiirde ich noch von Arbeiten mit einem Worte
reden, die sich auf Erforschung und Quellenuntersuchung der
altchristlichen Liturgie sei es des Occidents oder des Orients
richteten, wenn es Untersuchungen, wie wir sie von Tag zu
Tag dringender wiinschen miissen, gibe. Aber mahnen mochte
ich, solche Dokumente wie z. B. die von Alexios von Maltzew
zuginglich gemachten orthodoxen orientalischen Liturgien
(,yOktoichos oder Parakletike der orthod.-kathol. Kirche des
Morgenlandes®, I. und II. Teil, deutsch und slawisch unter Be-
riicksichtigung des griechischen Urtextes, Berlin, Siegismund,
1903 und 1904) nicht zu verschmihen. Man wird erstaunt
sein iiber die Ausbeute an religiosen Analogien zu echt antikem
religiosen Tun und Denken. Was alles in den Traditionen der
Kirche des Orients noch zu gewinnen ist, mogen die Schilde-
rungen ahnen lassen, die uns Gelzer ,,Vom Heiligen Berge und
aus Makedonien“ (Teubner 1904) gegeben hat.! Hoffentlich
erfahren wir bald mehr von Burdachs Untersuchungen, die
aus der orientalischen Liturgie und Mystagogie die tiefste Er-
klirung der Gralsage gewinnen wollen und, wie mir scheint,
gewonnen haben’ Wollten doch Minner wie Gelzer sich bereit

! Auch das Biichlein von Alfred Schmidtke Das Klosterland des
Athos gibt lebendige anschauliche Schilderung. Vom heiligen Berge
selbst stammt das Buch von Bldyos, ‘H yzo6dvneos tod dylov deovs Adw,
uerérn ieroeuxs) xal xgirixsf, Volo, Plataniotis, 1904 (in Komm. Harassowitz,
Leipzig). Ich wiirde auch meine philologischen Fachgenossen gerne
auf eine Arbeit aufmerksam machen von Dem. A. Petrakakos Die Toten
im Recht nach der Lehre und den Normen des orthodozen morgenlindischen
Kirchenrechts und der Gesetzgebung Griechenlands, Leipzig, Deichert, 1905,

2 D. Literaturztg. 1903, in der Nr. 50, Spalte 3052 ff. vgl. Archiv
fir das Studium der neuern Sprachen und Litteraturen Bd.108, Heft 1, 8. 31.
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finden lassen, den Weg zu diesem ginzlich vernachlissigten
Forschungsgebiete anderen zu zeigen. Wer im Orient die
griechische Liturgie gehort und gesehen hat, wird verstehen,
wenn wir hier nicht bloB vereinzelte Bestandteile und Reste
der Liturgien griechisch-orientalischen Mysterienkultes wieder-
finden. Aber es finden ja nicht einmal die occidentalischen
Liturgien die philologische Erforschung, die sie so dringend
verlangen. Ks gilt auf all diesen Gebieten: messis quidem
multa, operarii autem pauci.



11 Archiiologische Funde und Forschungen

Von Georg Karo in Athen

I

Auch in diesem Jahre steht Kreta im Vordergrunde des
Interesses: und wieder ist es der Osten der Insel allein, der
uns immer neue Schitze beschert, wihrend der Westen fast
vollig unerforscht bleibt. Hier wird sich einmal der For-
schung ein neues, reiches Feld erschlieBen.

In Knosos hat Evans® erfolgreich weiter gegraben und
vor allem auch zur Erkenntnis der zahlreichen Kulturschichten
beigetragen, welche hier, wie in Troja, Kunde geben von einer
viele Jahrhunderte wihrenden Besiedelung des Palasthiigels.
Vor allem bedeutsam sind hier die heiden Schichten, die zwei
groBen Palastanlagen entsprechen, einer ilteren, welche durch
die bunte kretische (,,Kamares“)Keramik bezeichnet ist, einer
jingeren, welche iiberwiegend ,mykenische“ Tonware auf-
weist. Die beiden Schichten sind durch wenige Jahrhunderte
getrennt: zur Scheidung der beiden Paldste und ihrer charakte-
ristischen architektonischen Merkmale hat eben Doerpfeld in
einem lichtvollen Aufsatz (Athen. Mitteil 1905, 257) wesent-
lich beigetragen. Wir miissen auf diesen gleich zuriickkommen.

Fir den Kultus des vorhistorischen Kreta ist unter den
letzten Funden von Knosos besonders die endgiltige Erforschung
des groBen Westhofes wichtig (s. unsere Abbildung 1, nach
Athen. Mitt. a. a. 0. 8. 260). Die beiden Altiire, welche nahe
der Westwand des Palastes liegen, bezeugten schon friiher,
daf hier Prozessionen und Opfer stattfanden. Im vorigen

! British School Annual X 1—63, PL I 1L
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Jahre hat dann die Entdeckung eines rechteckigen Theater-
baues! die Aufmerksamkeit auf diesen lingst bekannten, aber
noch nicht ganz erforschten Teil des Palastes zuriickgefiihrt.
Das Theater schien zunichst isoliert im Hofe zu liegen: nun
weist Evans nach, daB es durch eine breite, erhohte Rampe
direkt mit dem ObergeschoB der westlichen Palasthilfte zu-
sammenhing. Noch mehr: durch genaue Untersuchung der
Magazine, welche das Erdgeschof dieser Hilfte fiillen, hat
Evans mit groBter Wahrscheinlichkeit zwei groBe Sile jenes
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& Abb. 1.

Obergeschosses rekonstruieren konnen. Und von ihrer De-
koration zeugen noch die Freskenreste, welche in die Magazine
hinabstiirzten, als der Palast in Flammen aufging: im ersten
Saale waren Stiere und Biume an den Winden gemalf, mehr
erlauben die geringen Reste nicht zu sagen. Im zweiten war
der Freskenschmuck ein sehr reicher: Szenen der Taurokathapsia,
wie sie in Kreta so hiufig sind, dichtgedriingte Menschenmassen,
offenbar Zuschauer bei den Spielen, die im groBen Westhof
und im Theater abgehalten werden mochten. Vor allem fesseln
uns aber die Reste einer Wand (Evans p. 42, Taf II), die
unten Quaderwerk aus geflecktem Marmor und anderen Stein-

1 British School Annual IX 99—112. Archiv f. Religionswiss. VIIT 146.
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arten nachahmt, wihrend sich dariiber vom blauen Grunde
(des Himmels) holzerne Pfosten und Siulen abheben. Uber
den SHulen ruht doppeltes Gebilk, und dariiber steht eine
Reihe gehornter Gerite, deren einige auch zwischen den Siulen
erscheinen. So zahlreich diese Gerite allmihlich unter den
kretischen Funden geworden sind (vgl. Archiv VII 127 ss.,
VIII 145), so wenig sind ihr Zweck und ihre religiose Be-
deutung aufgeklirt. Ein besonderes Merkmal der Siulen
unserer Wand sind je vier Verzierungen am Kapitil, die
Evans als Doppelbeile erklirt, welche mit ihrer Schneide im
Holze der Siulen stiken: eine Erklirung, die mir nicht recht
einleuchten will, ohne dafl ich eine bessere an ihre Stelle zu
setzen wiiite. Die ganze Bildung der Kapitile ist neu und
eigenartig; die luftige Architektur auf ihrem blauen Grunde
soll wohl ebenso durch einen scheinbaren Ausblick ins Freie
den Saal erweitern, wie dies anderthalb Jahrtausende spiter
auf pompeianischen Winden so oft versucht worden ist. Wir
werden in diesen Riumen groBe Festsile erkennen diirfen, aus
denen die Fiirsten und ihr Gefolge den Festlichkeiten im Hofe
zuschauen konnten, von denen aus sie iiber die breite Rampe
direkt ins Theater gelangten. Dieses ganze Obergeschol}, das
wir uns wenigstens hypothetisch aus den Resten erginzen
konnen, gehort natiirlich der jiingeren Epoche kretischer
Paldste an, fiir die ja gerade, nach Doerpfelds iiberzeugender
Darlegung, grofe Sile, uéywowx, charakteristisch sind. Aber
der Theaterbau braucht nicht erst aus dieser Zeit zu stammen.
Denn in Phaistos, wo Doerpfelds Beobachtungen besonders
fruchtbar durch die letzten Ausgrabungen ergiinzt werden, ge-
hort die grofie Schau- oder Theatertreppe sicher dem #lteren
Palastbau an.

Auf diese ganze Anlage haben die sorgfiltigen Unter-
suchungen Perniers (Monum. ant. d. Lincei XIV 1905, 313—500)
neues Licht geworfen: danach sind meine Annahmen (Archiv

VII 139) teilweise zu modifizieren. Zunichst war in Phaistos,
Archiv f. Religionswissenschaft. VIIL 33
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zur Zeit der jiingeren Palastanlage, das kleine Heiligtum ver-
schiittet, das ich als sakrales Zentrum des grofen Westhofes
ansehen mufite. Als das groBe Megaron des Obergeschosses
mit seiner prachtvollen Freitreppe angelegt ward, verschwand
unter : diesem . eine Reihe ilterer Magazine, die Pernier wieder
aufgefunden hat (Tav. XXVHI, in der Sonderausgabe II,
p- 110 ff); verschwand ferner jenes Heiligtum unter der
aufgeschiitteten Terrasse, die einst wohl den ganzen Hof
bedeckte, so daB die groBe Schautreppe nur noch mit
ihrer oberen Hilfte sichtbar blieb. Fiir die Umazlige und
Auffiihrungen, die in dem so erweiterten Westhofe der
jiingeren Palastanlage: stattfanden, mochte auBer den noch
sichtbaren Stufen jener Treppe auch die neue Freitreppe zum
Megaron Sitzgelegenheit bieten. Das alte Heiligtum war unter
der Aufschiittung verschwunden. Daf es aber wirklich einst
sakralen Zwecken gedient hatte, das wird durch die neuesten
Funde nur bestitigt. Wir kannten schon zwei Kammern,
deren eine (Archiv VII 140) Opfergrube und Herd enthielt.
An sie schloB sich ein dritter rechteckiger Raum, offenbar die
eigentliche Kapelle,. die -unter der spiteren Terrasse bisher ver-
borgen war (Pernier, p. 406 ss., Tav. XXIX/XXX, in der Sonder-
ausgabe III/IV, danach die beiden Abbildungen unserer Tafel):
ein kleines Zimmer (3.65 >< 2.60 m) wie alle altkretischen Haus-
kapellen, ‘auf drei Seiten von niederen Steinbinken umgeben,
wihrend in der Mitte ein Opfertisch am Boden befestigt war,
wie der Dreiful in der Kapelle von Knosos (Archiv VII 128).
‘Aber wihrend dort die Vasenfunde (durchweg , mykenischer“
Ware) das Sacellum in die jiingste Epoche des Palastes
weisen, fiihrt uns der Opfertisch von Phaistos (Pernier p. 482 ss.
Tav. XXXVI, Sonderausgabe X, danach unsere Abbildung 2)
in . uralte Zeit zuriick. In seiner Form, einer rechteckigen
Platte mit runder Hohlung in der Mitte, #hnelt er den
steinernen Opfertischen der. diktdischen Hohle (Archiv VII 121);
aber der unsere besteht aus dem groben, dunkelbraunen, steinigen
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Ton mit geglatteter Oberflache, der in der ganzen Aegaeis
in neolithischer und ,vormykenischer* (,,dgdischer”) Zeit
Ublich ist. Am erhéhten Rande entlang lauft ein Streifen von
eingepreften kleinen Rindern und Doppelspiralen, die ohne
erkennbare Regel abwechseln. Zwei Seiten sind ganz von
Spiralen eingenommen und zeigen nur je einen Stier in den
Ecken, die beiden anderen zeigen mitten zwischen den Spiralen
je eine Gruppe von Stieren (sechs und neun): die. sakrale Be-
deutung dieser eigenartigen Dekoration entzieht sich unserer
Kenntnis.l Jedenfalls aber beweist dieses altertimliche Opfer-
gerat, dafl uns hier ein
uraltes Heiligtum fast
unversehrt erhalten ist.
Die ringsum, auf dem
Boden und den Béanken,
gefundenen Gegenstidnde
sind sdémtlich hocharcha-
isch. Am jungsten er-
scheinen noch einige
bunte Kamares-Véaschen
(Pemier p. 489/90) und
zwei groRe GefalRe der-
selben Gattung (p. 491, Tav. XXXV bzw. 1X a); eine Tritonmuschel,
die auf dem Boden lag, findet im Kultus von Knosos und Phaistos
mehrfache Parallelen (Pernier p. 492,1; Archiv V 11137, VITT 147).
Ein tonerner Siegelabdruck gleicht durchaus agyptischen Siegeln

1 Die Bedeutung des Stieres im altkretischen und mykenischen
Kultus habe ich schon in diesem Archiv (VII 125) angedeutet: er er-
scheint auf Gemmen der diktdischen Zeusgrotte, ebenso der Stierkopf,
mit dem Doppelbeil des Zeus zwischen den H&rnern, auf den ver-
schiedensten Denkmélern dieser Zeit. Die Doppelspirale findet sich
ebenso wie hier auf ténernen Opfertischen, die im Innenhof des Palastes
von Phaistos zutage gekommen sind (Archiv VII 141): wéahrend diese
Vaschen tragen, um einige Tropfen des Weihegusses aufzunehmen,
erfillt die mittlere Ho6hlung des neugefundenen und der zahlreichen
steinernen Opfertische den gleichen Zweck.

33*
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der XIL Dynastie (Pernier p. 487). Noch altertiimlicher aber,
mehr an die #lteste Kultur der Kykladen gemahnend, erscheinen
einige kleine steinerne Schalen, deren eine mit jenem Siegel
zusammen in einer Nische der Bank an der Ostwand der
Kapelle lag. Diese Bank nimmt nur die nérdliche Hilfte der
Wand ein, und die Nische, an ihrem Ende mit Stuck verputzt
und durch eine Steinplatte verschlossen, erinnert sofort an die
unterirdischen Behilter, welche in den Géngen und Magazinen
von Knosos so hiufig sind. Wie in zweien dieser grofien
Gruben die ganze Einrichtung eines Heiligtums aus der ilteren
Palastanlage von Knosos geborgen lag (Archiv VIII 146/7),
so haben wir den Inhalt der Nische in der Kapelle von
Phaistos sicher als Kultgerit anzusehen. Die steinerne Schale
war fiir Weihegiisse bestimmt, zu deren Aufnahme der Opfertisch
mit seiner Hohlung bereit stand. Vier eiférmige Steine und
eine rechteckige Steinplatte haben wohl zum Zerreiben von
Getreide zu Opferzwecken gedient.

Neben dieser Nische stand auf dem Boden eine prichtige
Opferschale aus blauem Steatit (Pernier p. 479), von feiner
Profilierung, mit Rosetten, Palmetten und Doppelbeilen in ver-
tieftem Relief verziert. Dieses letztere heilige Symbol ver-
bindet die Schale mit der diktdischen Hohle und mit Knosos
(Archiv VII 122 ff.), wihrend die anderen Ornamente den
altesten Lretischen Siegeln und den #gyptischen des mittleren
Reiches entsprechen.

Diese uralte Kapelle lag unmittelbar an der Westmauer
des dlteren Palastes, wihrend die beiden schon frither be-
kannten Réume und eine dritte neugefundene, anstoBende
Kammer auBerhalb der Mauer im Hofe lagen: sie sind, wie
Pernier nachweist, etwas spiter als die Kapelle, aber auch
noch in der ilteren Bauperiode des Palastes angelegt. Den
Bewohnern des jlingeren , mykenischen® Palastes war dieses
ehrwiirdige Heiligtum unter der Aufschiittung des neuen Hof-
niveaus verborgen. Uns ist es ein neues, kostbares Zeichen
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der Kontinuitit des Kultus, besonders des Doppelbeiles, von
den Anfingen bis ans Ende der #ltesten Kultur auf Kreta.
Bedeutsam ist dabei das Fehlen jeder menschlichen Gestalt.

Nicht minder reich als in Phaistos selbst ist die Ausbeute
der italienischen Mission auf dem westlich benachbarten Hiigel
von Hagia Triada gewesen, wo Halbherr weiter an der
Freilegung des zweiten Palastes, der ,Sommerresidenz®, ge-
arbeitet hat: wir verdankten diesen Ausgrabungen schon kost-
liche Fresken, sowie das merkwiirdige Steingefdf mit der
Ernteprozession.! Nun gibt uns Halbherr einen Plan des
Baues, sowie eine kurze Beschreibung seiner Teile, in den
Memorie dell” Istituto Lombardo (XXI 1905, 235—254,
Tav. I——XII; der Plan auch bei Doerpfeld, Athen. Mitteil. 1905,
270, danach unsre Abbildung 3). Auch hier sind zwei Bau-
perioden zu scheiden, deren zweite, , mykenische¥, nur in
sehr zerstorten Resten vorliegt.

Unser Interesse beansprucht zunichst ein quadratisches
Zimmer der ilteren Anlage (Plan Nr. 13), ganz eigenartiger
Form: ein Pfeiler in der Mitte trug das ObergeschoB, um ihn
herum steigt der Boden rings in zwei breiten Abstufungen

! Ausfiihrlich behandelt von Savignoni Mon. ant.d. Lincer XIII 77 ff,
Dieterich Mutter Erde 106; so wenig ich mich des ersteren Deutung als
eines Soldatenzuges anschlieBen kann (vgl. zw den merkwiirdigen Heu-
gabeln der dargestellten Ménner die treffenden Bemerkungen von MiB
Harrison Journ. Hell. Stud. 1904, 249), so entschieden muB ich gegen die
Auffassung eintreten, daB diese Leute phallisch seien. Sie tragen, wie die
Votivstatuetten von Petsofa in Kreta (Brit. School Ann. IX pl. 9) und
andere gleichzeitige Figuren, einen zwischen den Beinen durchgezogenen
langen Schurz. Es ist gerade eines der interessantesten, viel zu wenig
beachteten Kennzeichen der kretisch-mykenischen Kultur, daB sie alles
Phallische, ja sogar, mit wenigen weiblichen Ausnahmen, die Nacktheit
geflissentlich vermeidet. Selbst die Faustkimpfer auf dem gleich zu
erwithnenden SteingefiB aus Hagia Triada tragen den Lendenschurz,
withrend die griechischen Epheben zu allen Zeiten nackt gebildet
werden und die Freude besonders der archaischen griechischen Kunst am
Phallischen ja allbekannt ist.
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bis zu den Wanden an. In einem Nebenzimmer fanden sich
zahlreiche Bronzefigiirchen von Adoranten, und Halbherr ver-
mutet demnach, daf der (in der altkretischen Architektur
singulére) Pfeilersaal ein Heiligtum gewesen sei. Das wird
sich zunédchst schwer entscheiden lassen. Mit groRerer Sicher-
heit aber kann man einen Komplex von Anlagen des jlingeren
Palastes in seinem sakralen Zweck bestimmen: am &stlichen
Ende des Baues steigt eine breite Freitreppe den Higel hinan,

und gerade vor ihrem oberen Ausgang liegt ein grofer recht-
eckiger Altar, neben dem eine Menge verbrannter Knochenreste
gefunden wurde. Dicht neben der Treppe selbst befand sich
ein Saal mit einem anstoBenden kleinen Raum, der vollig
unzugdnglich war und auch nie betreten werden sollte: denn
seine machtigen Mauern sind aufen geglattet, an den Innen-
wanden roh gelassen. Sehr ansprechend vermutet hier Halb-
herr die Umfriedung eines heiligen Baumes, die ja ofters auf
kretischen Monumenten erscheint (vgl. Archiv VII 142—145).
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In dem anstoBenden Saale fanden sich zahlreiche pyramiden-
tormige Steinbasen, die Doppelbeile auf langen Schiiften tragen
+ sollten (Archiv VII 130): ein riesiges Doppelbeil aus diinnem
Bronzeblech ist in einem benachbarten Raume gefunden worden
(Halbherr Tav. II). Es konnte keinem praktischen Gebrauche
dienen, und wir besitzen darin endlich im Original eines jener
groBen Kultsymbole, die uns bisher nur durch zahlreiche Ab-
bildungen auf Vasen, Sarkophagen, Gemmen bekannt waren.
Zu der ganzen Anlage von Hagia Triada 1ift sich am besten
eine (leider zerbrochene) steinerne Pyxis aus Knosos vergleichen,
die auch in diesem Archiv (VII 145) reproduziert ist. Da
sehen wir nebeneinander das Temenos des heiligen Baumes,
aus starkem Mauerwerk, den Altar und den aufgepflanzten
Schaft des Kultsymboles.

Zum erstenmal beschert uns Halbherr (Tav. II) auch
die Hilfte eines kostlichen steinernen Trichters, der mit vier
Relieffriesen geschmiickt war: einer enthielt eine Stierhetze,
im Stile der Becher von Vaphio, die drei anderen stellen wunder-
bar bewegte Szenen des Ring- und Faustkampfes dar, teils
zwischen Epheben, die bloB mit einem Schurz bekleidet sind,
teils zwischen Minnern, die formlich korinthische Helme mit
Backenklappen tragen. Abgesehen davon, daB keiner dieser
Athleten nackt ist (vgl. oben S. 517, Anm. 1), kénnte man
meinen, Szenen der griechischen Paldstra vor sich zu haben.
Solche Wettkdmpfe bildeten, neben den so beliebten Stier-
hetzen, gewifl einen wesentlichen Bestandteil der Festspiele,
welche in den kretischen Palisten, wie im spiteren Hellas,
auch eine groBe religiose Bedeutung besaBen.

Noch wichtiger als die prichtigen Hiuser der Lebenden
sind die Wohnungen der Toten, welche wir der unermiidlichen
Arbeit der italienischen Forscher verdanken. Am Abhang des
Hiigels von Hagia Triada hat Halbherr (a.a.O.248 ff) eine
Nekropole ausgegraben, die uns in den Ubergang von der
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dltesten ,dgdischen® Kultur zu der altkretischen zuriickfiihrt.
Wir kannten bisher von Gribern dieser Epoche nur den um-
mauerten Friedhof von Palaikastro im &stlichen Kreta (Brit.
School Ann. VIIT 291): in Hagia Triada war fiir die &rmeren
Leute eine ihnliche Form der Bestattung, wenig unter der
Erde, in rechtwinkligen, aneinanderstoBenden Kimmerchen,
beliebt. In jedem lagen die Gebeine mehrerer Toten, vielleicht
einer Familie, beisammen, wihrend, nach Halbherrs Beobach-
tungen, die kidrglichen Beigaben' in gesonderten Kammern
geborgen waren. Diese Gréiber sind im Grunde nicht ver-
schieden von den rechteckigen Gruben und Steinkisten der
,agiischen“ Kultur auf den Kykladen: nur sind sie in Kreta
dicht aneinander geriickt.

Und wie Tsuntas® auf Syros, neben jenen Gruben, kleine
gemauerte, runde Kammern entdeckt hat, Abbilder der Rund-
hiitten der Lebenden, wie sie in .Orchomenos zutage treten:
so hat auch in Hagia Triada der Rundbau der iltesten Hiitte
auf den Steinbau der Griber gewirkt, freilich in ungeahnter
Ausbildung. Halbherr hat hier die leider sehr zerstorten Reste
eines michtigen Kuppelgrabes, aus grob behauenen Blocken,
entdeckt (Tav. VIII), an dessen Dromos zwolf kleine Kammern
(Tav. IX) stieBen. Sie alle und der grofe Kuppelbau waren
mit menschlichen Gebeinen so voll gefiillt, daB Halbherr zwei-
hundert Tote fiir diesen, fiinfzig fiir die Kammern schatzt.
Auch Reste von tonernen Sirgen fanden sich im Kuppelgrah,
vielleicht die #ltesten Beisetzungen darin, bevor es allmihlich
zu dem Beinhaus eines ganzen Stammes wurde, bis endlich
seine Uberfiille zur Anlage der Kammern fiihrte.

Man wiirde diesen merkwiirdigen Bau gern der , mylke-
nischen® Zeit zuschreiben: um so erstaunlicher sind die Bei-
gaben, die uns umgekehrt in die ,igdische“ Periode zuriick-

! Meist Tongeschirr, Kamaresware mit bunten Ornamenten, und
grobe unbemalte Topfe. Fast nichts ,,Mykenisches‘.
2 "Egnu. doyoeol. 1899, Taf. 7.
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zwingen (Tav. IX—XI): grobes, schwarzbraunes Tongeschirr,
das in seinen Formen wie in seinen eingeritzten Ornamenten
an die neolithischen Funde in Kreta' und an die #giischen
Griiber der Kykladen gemahnt; aus hellem Ton nur ganz ein-
fach bemalte Gefifle, gewissermaBen Vorstufen der Kamares-
ware, die selbst nur in wenigen Stiicken (den jiingsten Bei-
setzungen) erscheint; bronzene Dolchklingen jener iltesten
Form, die offenbar steinernen Vorbildern nachgebildet sind.
Vor allem aber sind eine Serie von Siegeln und eine
Menge Amulette und Figiirchen bedeutsam: die Siegel, aus
Elfenbein, Knochen, Steatit, weifler Fayence, auch aus Tox,
waren wohl als Erkennungszeichen den Toten um den Hals
gehiingt. Thre einfachen Ornamente scheiden sich durchaus
von den spéteren kretischen, wihrend sie die auffallendste
Ahnlichkeit mit #gyptischen Siegeln des mittleren Reiches
(VI.—XI. Dynastie) zeigen.® Und ebenso finden die Amulette
(Vogel, Affen, auch menschliche Fiile)® und besonders die
menschlichen Figiirchen, aus Marmor, Alabaster oder Steatit,
ihre Analogien nicht unter den sog. Inselidolen der Kykladen,
sondern wieder im iltesten Agypten und in Libyen, wo die-
selben spitzen Képfe, dieselben unformlich keilformigen Leiber
uns begegnen. Unabweisbar wird da der Schlub, daB schon
die dlteste kretische Kultur starke Einfliisse von Agypten er-
fahren hat, zu einer Zeit, als Kreta noch nicht die reiche,
miichtige Insel war, die mit dem Pharaonenreich ebenbiirtigen
Verkehr in Kunst und Handel pflog. In der Zeit zwischen

! Brit. School Ann. IX 95 u. a.

* Einem ihnlichen Grabe diirften die Siegel von Hagios Onuphrios
bei Phaistos entstammen (iiber den Fund liegt leider kein zuverlissiger
Bericht vor), deren Bedeutung und #gyptische Beziehungen Evans schon
vor Jahren (Journ. Hell. Stud. XIV 825 ff.), man konnte sagen prophetisch,
erkannt hat.

3 In einem dieser Amulette glaube ich eine Schmetterlingspuppe
zu erkennen, die ja zum Symbol der aus der Grabesnacht zum Licht
erstehenden Seele besonders geeignet ist und als solches zu den ver-
schiedensten Zeiten aufgefaBt wurde.
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der VI und XII. Dynastie, also schon im dritten Jahrtausend
v. Chr., sind nicht nur Tauschobjekte, Siegel, Amulette, Schmuck-
sachen aus Agypten zu den halbzivilisierten Bewohnern Kretas
gelangt, sondern auch Bauformen und Grabgebriuche, wie z. B.
die tonernen Sirge, die sonst dem iHgiischen Grabritus fremd
sind. Der neue Ausblick, den uns die Funde von Hagia Triada
gewihren, kann gar nicht hoch genug veranschlagt werden.
Aus den Jahrhunderten, die auf jene ersten Anfinge der
Kultur folgen, aus der Zeit der &lteren kretischen Paldste und
der Schachtgriber von Mykeni, ist uns leider keine Fiirsten-
gruft erhalten. In der Nihe des von Halbherr entdeckten
Kuppelbaues hat Paribeni einige Griber dieser Epoche ge-
offnet:! ein Kuppelgrab, das leider arg zerstort ist (Durchm.
540 m), enthielt neben zwei Tonsirgen auch drei frei be-
stattete Leichen. Das Tongeschirr besteht aus Kamaresvasen
von grofler Schénheit, daneben erscheint auch grobe Ware,
sowie zwei Steingefifle. Hinter dem Kuppelgrab fand sich
wieder ein ummauerter Raum, der Haufen von Gebeinen und
drmliche Beigaben enthielt: ein Friedhof der Armen, vielleicht
der Diener und Sklaven, der sich an die Gruft einer vor-
nehmen Familie schloB und zeitlich dieser gleichsteht. Wenn
man aus einer vereinzelten Tonpyxis , aegaeischer“ Technik und
Form und einem altertiimlichen Elfenbeinsiegel so viel schliefien
darf, so wiirde die erste Anlage des Friedhofes, und somit des
Kuppelgrabes, schon in den Anfang der ,, Kamares“-Epoche zu
riicken sein. Von , mykenischen“ Vasen ist hier keine Spur.
Ein zweites von Paribeni aufgedecktes Grab gehort der
entwickelten ,,Kamares“-Epoche, der Zeit der #lteren Palast-
anlagen an: es ist eine rechteckige, einst wohl mit Balken
gedeckte Kammer; sie enthielt den prachtvollen Steinsarkophag,
dessen Fresken im Archiv VII 130 kurz beschrieben sind. Im
Boden der Kammer war eine Grube ausgehoben, die in einem

! Mon. ant. d. Linces XIV 1905, 677—1756, Tav. I—IV.
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kleinen Tonsarg die Gebeine eines erwachsenen Mannes um-
schloB. Offenbar waren diese hier geborgen worden, nachdem
man sie, um fiir eine Nachbestattung Raum zu schaffen, aus
dem groflen Sarkophag herausgenommen hatte. Dieser aber
diente zur Beisetzung unverbrannter, nicht entfleischter Leich-
name. Das beweisen die Locher in seinem Boden, welche
durch Ventilation die Verwesung beschleunigen sollten. Zwei
Schiddel lagen noch in dem leider ausgeraubten Sarkophag.
Den verbreiteten religiosen Gebrauch der Tritonmuschel bezeugt
von neuem ein hier gefundenes Exemplar.

Lehrreich sind endlich ein paar spitere Griber, die in
den Ruinen eines #lteren Hauses angelegt waren (Paribeni 719 ff.)
und reiche Beigaben enthielten: darunter einige tonerne weib-
liche Figuren, mit jener eigentiimlichen zylindrischen Basis,
die schon aus der Hauskapelle von Knosos und der spiteren
Nekropole von Prinia bekannt sind;! an einer ist die Basis
ganz eigenartig mit Warzen, im Stil der Kamaresvasen, bedeckt.

Unter den zahlreichen Schmucksachen ragt hervor ein
ganz sonderbares und einzigartiges goldenes Amulett, herz-
formig, mit winzigen Symbolen in feinster Technik bedeckt: diese
Symbole, Hand, Schlange, Spinne, Skorpion, Spirale, Rosette
(oder Muschel), gemahnen an die spiten pantheistischen Hinde
der Kaiserzeit? und bilden eine neue Uberraschung unter diesen
kretischen Funden, die uns allméhlich alles Erstaunen abgewShnen.

Ganz eigenartig ist endlich auch eine kleine gelagerte
Sphinx aus Steatit (Paribeni p. 750), die einst mit weiBen
(Hasfliissen inkrustiert war, wie altchalddische Steintiere.> Auch

! Wide Athen. Mitteil. 1901, 247. Evans Brit. School Ann. VIII 99.
Archiv VII 129. Vgl auch Mariani Mon. ant. d. Lincei VI 170. Boyd
Transact. Univers. of Pennsylvania 1904, 41.

* Zuletzt zusammengestellt von Blinkenberg Archiol. Studien 8. 66.

$ Heuzey OStrena Helbig. 132. Mon. Piot VI 115. Der dort auf
Taf. XI publizierte menschenkdpfige Stier gleicht unserer Sphinx auch
in dem groBen Einsatzloch auf dem Riicken. Trugen beide Tiere viel-
leicht einst ein heiliges Symbol auf einem Schaft?



24 Georg Karo

im Stil, in den fetten Formen, dem Mangel der Fliigel, dem
Gresichtstypus und der Haartracht unterscheidet sie sich véllig
von allen anderen kretisch-mykenischen Sphingen: wir werden
in diesem heiligen Tiere orientalischen Import erkennen
diirfen.

Fiir diese letzteren Griber bietet ein Siegel der Konigin
Thii, der Gemahlin Amenhoteps III. (ca. 1450 v. Chr.), einen
erwiinschten terminus post quem: sie fallen in die Zeit der
jingeren Palastanlagen auf Kreta und der Kuppelgriber von
Mykeni. In dieselbe Epoche gehoren einige Felsgriber bei
Phaistos, iiber die Savignoni (Mon. ant. d. Lincei XIV 501—676,
Tav. I—IV) berichtet. Es sind vierzehn in den weichen Felsen
getriebene Kammern von eigenartigem, halb elliptischem Grund-
ri, mit Kuppelwdlbung und Dromos; die Beigaben, besonders
der reiche Schmuck, gleichen vollig den entsprechenden Fels-
gribern der Argolis. Leider sind alle bis auf eines in Ab-
wesenheit der italienischen Forscher unerlaubt gedffnet worden,
so daB keine genauen Fundberichte vorliegen. So lernen wir
fiir die Bestattungsgebriuche wenig Neues.

Unter den Beigaben sind fiir uns bedeutsam: zwei schone
Tritonmuscheln aus Alabaster (Savignoni p. 556) und Liparit
(p. 658); ein Goldring mit einer nackten Frau, die einen
heiligen Baum schiittelt (ihnlich den Ringen Archiv VII 142 £.),
wihrend hinter ihr ein Mann kniend einen eiférmigen Stein!
anzubeten scheint. Hinter dem Manne fliegt ein Vogel auf
ihn zu, wihrend am linken Ende ein #hnlicher Stein aufgestellt
ist. — Auf einem zweiten Goldring stehen ein hundskopfiger
Dimon und eine langgewandete Frau adorierend vor einer
nackten Frau, die, tanzend oder hockend, an einer Siule dar-
gestellt ist. Der religiose Charakter beider Darstellungen
leuchtet sofort ein, wenn auch die Deutung groBen Schwierig-
keiten begegnet.

! Es ist ein baetylus, vgl. den Kronosstein und Omphalos in
Delphi, Daremberg-Saglio Dict. d. Antiqu. s. ». Omphalos.
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AuBer diesen vornehmen Griiften hat Savignoni auch
einige drmliche Kammern untersucht, die ebenfalls aus dem
Ende der ,,mykenischen“ Periode stammen, aber, wie die
Massengriber der iltesten Zeit, wahre Beinhiuser waren, in
denen die Leichen von Generationen, zum Teil in Tonsérgen,
zum Teil offen bestattet wurden. In einem dieser Gréber fand
sich auch die Asche eines Kindes in einem Tongefifie (p. 641):
eines jener seltenen Beispiele des Verbrennungsritus, die ganz
am Ende dieser Epoche vereinzelt auftreten.! So rundet sich
das Bild der kretischen Grabriten fiir uns ab, von den #ltesten
Kuppelgribern von Hagia Triada bis zu diesen Ausldufern der
Spitzeit auf dem benachbarten Hiigel. Und fiir die Spatzeit
hat ein wohlverdientes Gliick auch Evans den Fund eines
wahren Konigsgrabes, in der Nihe von Knosos, beschert®:
eine michtige Kammer von rechteckigem GrundriB (ca.8><G6 m)
mit kyklopischem Gewdlbe, das den tirynther Galerien ent-
spricht — also kein Kuppelgrab, sondern eine Konstruktion,
die den #ltesten etruskischen Grabkammern &#hnlicher ist. In
der Riickwand offnete sich eine kleine Kammer, zwei andere
stieBen jederseits an die gewtlbte Vorhalle des Hauptraumes,
in welche der Dromos miindet. Leider ist diese Konigsgruft
eingestiirzt und ausgeraubt. Aber die erhaltenen Reste der
Beigaben gestatten wenigstens eine Datierung in die jiingere
,mylkenische? oder achiische Epoche der kretischen Kultur
und bezeugen von neuem regen Verkehr Kretas mit Agypten.

! Vollgraff Bull. Corr. Hell. 1904, 341 ff.
? Evans Brit. School Ann. X 5. Eine besondere Publikation steht
bevor unter dem Titel The Minoan Tombs of Knossos.
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Von W. Foy in Kéln

In der Erforschung der australischen Primitivstimme
herrscht in letzter Zeit eine besonders riihrige Tétigkeit, und
das ist vom vergleichenden Gesichtspunkt aus um so héher ein-
zuschiitzen, als gerade in Australien viele der primitivsten
Formen menschlicher Kultur zu studieren sind. Soweit ich
jetzt schon sehe, wird es sich in zahlreichen Fillen nachweisen
lassen, daB allein Australien die Anfangsformen von Kultur-
elementen bewahrt hat, die wir anderwiirts nur noch in weiterer
Entwickelung vor uns sehen, und ich glaube mit Frazer! so
weit gehen zu diirfen, um behaupten zu konnen, daB bei
keinem Volke der Erde die schon vor der Ausbreitung der
Menschheit vorauszusetzende Primitivkultur alles in allem so
gut erhalten ist, wie bei den Australiern. Jedenfalls lassen ihre
religiosen Anschaunungen und Gebriuche einen auBerordentlich
primitiven Standpunkt erkennen, der mir zur Beurteilung der
Entwickelung aller Religion stellenweise von ausschlaggebender
Bedeutung zu werden verspricht. Das gilt namentlich auf dem
Gebiete des Seelenglaubens und Totemismus, wie Referent noch
durch eigene Arbeiten zu zeigen gedenkt.

Zentralaustralien. Als eine grundlegende Arbeit meist
deskriptiver Natur ist hier das letzte Werk von B. Spencer
und F. J. Gillen zu nennen: The Northern Tribes of
Central Australia® Es ist dies als eine Fortsetzung des

L Jowrnal of the Awthropol. Institute of Great Britain and Ireland,
Vol. 28 (1898), S. 284.
* London 1904, XXXV und 784 Seiten 8°.
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Native Tribes of Central Australial, zu betrachten. Beide
Werke bewegen sich auf vollig unbekannten Gebieten?, deren
ErschlieBung fiir die Volkerkunde durch die zentralaustralische
Telegraphenlinie von Adelaide im Siiden nach Port Darwin im
Norden mit ihren isolierten Telegraphenstationen -erleichtert
wurde: wihrend das friithere Werk die Stimme stidlich von
Davenport Range behandelt, die Kaitish, Unmatjera, Ilpirra und
besonders die Arunta, beschiftigt sich das spitere hauptsichlich
mit den Stimmen nordlich davon bis zum Carpentariagolf, d. h.
mit den Warramunga, Wulmala, Walpari, Tjingilli, Bingongina,
Umbaia und Gnanji, die eine Gruppe fiir sich bilden, und an
die sich nordwirts die Kiistenstimme der Binbinga, Anula,
Mara anschlieBen. Immer aber wird dabei das frithere Werk
rekapituliert und erginzt. — Die meisten Abschnitte dieser
beiden Monographien sind nun den religisen Anschauungen
und Gtebriuchen der behandelten Stimme gewidmet. Eingehend
wird der Totemismus besprochen, der in der sozialen Gruppen-
bildung der primitiven Menschheit eine so wichtige Rolle
spielt: normalerweise fungiert als Totem bei den Zentral-
australiern irgendein Tier (z. B. Emu, Wildkatze, Eidechse,
Moskito), eine Pflanze (z. B. Yam, Hakeablume), ein sonstiges
Naturobjekt (z. B. Wasser, Sonne, Abendstern) oder eine Natur-
erscheinung (z. B. Wind, Feuer, Regen), alles Dinge, die im
Leben des Primitivmenschen direkt oder indirekt eine Rolle
spielen. Wesentlich andere Totems finden sich bei den Arunta
und ihren Verwandten iiberhaupt nicht, erst bei den Warra-
munga jenseits der Davenport Range begegnen wir solchen
befremdlichen Totems wie dem des lachenden Knaben oder
! London 1899. XX und 671 Seiten 8°.

2 Zu nennen ist hdchstens der Report of the Horn Scientific Ex-
pedition to Central Australia, Part IV: Anthropology, ed. by B. Spencer
(London und Melbourne 1896), in dem ein Vorliufer der beiden ge-
nannten Werke aus der Feder von F. J. Gillen auf S. 161—186 enthalten
ist. Siehe auch B, Spencer Proc. Roy. Soc. Victoria, N.S. Vol. X (1897/98).
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des erwachsenen Mannes oder auch dem einer mythischen
Schlange (Wollunqua), die, wenn sie auch nur auf Einfluf der
Naturmythologie beruhen mogen, doch eben sekundiren
Charakter verraten. Schon hierdurch wird es deutlich, was
sich auch in anderer Beziehung bestitigt, daB die Arunta-
stimme, die zentralsten ganz Australiens, allen anderen gegen-
iber vielfach die primitivsten Formen einer Sitte bewahrt
haben. In den Zeremonien, die mit den Tier- und Pflanzen-
totems verkniipft sind, tiberwiegt die grobe Nachahmung der
Tiere und Pflanzen, im ersteren Falle nicht nur im Kostiim
(Kopfaufsatz, Schwanz), sondern auch in den Bewegungen oder
(bei Insekten) auch in ihren einzelnen Lebensstadien, und die
leitende Idee dabei ist ausgesprochenermaBen die Vermehrung
der betreffenden Tier- und Pflanzenart: die Totemgebriuche
der Australier sind demnach als Zauberhandlungen nicht zu
verkennen. Diese Zauberhandlungen halte ich im Gegensatze
zu Andrew Lang, aber in Ubereinstimmung mit Spencer und
Gillen! sowie mit den damit konformen jiingsten Anschauungen
J. G. Frazers? fiir den Keim des ganzen Sittenkomplexes, der
mit dem Namen ,Totemismus“ bezeichnet wird. Eigenartig
sind die Sandmalereien, die gelegentlich bei diesen Zeremonien
unter Verwendung von farbigen Erden, weilem Ton, Holzkohle
und weiBen Vogelfedern auf dem Erdboden hergestellt werden
(Native Tribes S. 179—181, Northern Tribes S. 239 —247,
303, 737—1743) und in ihren konventionellen Linienornamenten
auf das Totem und die Lebensgeschichte mythischer Totem-
wesen Bezug nehmen. Es erinnern diese Sandmalereien lebhaft
an die ,,dry paintings®, die W. Matthews bei den Navaho, einem
nordamerikanischen Indianerstamm, bei ihren religiésen Feiern
beobachten konnte, und iiber die hier schon PreuBl berichtet

1 Some Remarks on ZTotemisin as applied to Australian Tribes.
Journ. Anthr. Inst. 28 (1899), S. 275—280.

2 Observations on Central Australian Totemism. Journ. Anthr.
Inst. 28 (1899), S. 281 — 286.
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hat!, die aber auch bei den Moki? und anderen nordamerika-
nischen Stdmmen zu finden sind. Ein niherer Zusammenhang
ist schwer von der Hand zu weisen, und zwar um so weniger,
als sich #hnlich, wie in Nordamerika, auch bei den zentral-
australischen Warramunga eine Art totemistischer ,Mound“-
Bildungen beobachten 148t (Northern Tribes S. 232 — 238).
Aufer den Zauberhandlungen, die direkt mit Totems in Ver-
bindung stehen, gibt es noch eine grofle Reihe anderer, die —
in loser Verbindung damit — bei Gelegenheit der Mannbarkeits-
zeremonien zur Ausfilhrung gelangen. Von diesen verdient
besonderes Interesse eine Feuerzeremonie, wie sie beim Warra-
mungastamme gefeiert wurde (Northern Tribes Chap. XII),
fiir die aber unsere beiden Autoren, wie auch sonst meistens,
keine Erklirung erlangen konnten. Vielleicht hilft hier ein
Vergleich der Feuerzeremonie der Navaho weiter, wie sie von
Matthews beschrieben worden ist.> Der iibereinstimmenden
Punkte sind mehrere: hier, wie bei den Warramunga, sind die
Ténzer tiber und {iber mit weifler Erde bemalt; sie umtanzen
singend das Feuer; sie schwingen Feuerbrinde, so da sie sich
zuweilen im Feuer zu baden scheinen; eine im Kreis angelegte
Reisig’hecke spielt hiiben wie driiben eine groBe Rolle, nur mit
dem Unterschiede, dal sie bei den Navaho das eine grofle
Feuer umgibt, wihrend sie bei den Warramunga fiir sich be-
steht und abseits davon mehrere Feuer in den Nichten der
mehrtigigen Feier unterhalten werden; schlieBlich ist auch ein
hoher Holzpfahl hier wie dort vorhanden, an dem bei den
Navaho das Bildnis der Sonne emporgezogen wird, wihrend

1 Bd. VII, 8. 246. Siehe auch W. Matthews The Mountain Chant:
a Navaho Ceremony. Ann. Rep. Bur. Ethn. 1888/84, S. 444 —451.

2 Siehe z. B. R. H. Voth The Ordibi summer snake ceremony. Field
Columbian Mus., Anthr. Ser. IIT 4, Pl. CLXII und CLXIIl. — Ders. The
Ordibi Odqol ceremony. Ebd. VI 1, 8. 11.

$ 'W. Matthews The Mountain Chant: a Navaho Ceremony. Fifth
Ann, Report of the Bureau of Ethnology 1883/84, S. 879 —467. Siehe
auch L. Frobenius Vélkerkunde in Charakterbildern 1 1902, S, 324 — 3392,

Archiv f. Religionswissenschaft. VIIL 34
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bei den Warramunga ein Biindel Zweige vom Gummibaum an
seiner Spitze befestigt erscheint. Sind die Ubereinstimmungen
nicht derart, daB an einem Zusammenhang gar nicht zu zweifeln
ist? Und ist dieser Zusammenhang nicht um so bemerkbarer,
als wir schon eine nihere Ubereinstimmung der Zentral-
australier und Navaho in eigenartigen Gebriduchen konstatiert
haben? Die Navahozeremonie erweist sich nun deutlich als ein
Sonnenzauber!, namentlich wenn man die verwandten Sitten
anderer Nordamerikaner vergleicht, wie z. B. den Sonnentanz
der Dakota, bei dem gleichfalls ein Sonnenpfahl innerhalb
eines sich im Kreise herumziehenden Laubenganges errichtet
wird.2 Also haben wir es jedenfalls auch bei den Warramunga
mit einem derartigen Sonnenzauber zu tun, dessen Einzelheiten
allerdings noch der Erklirung bediirfen. Eine unzweifelhaft
verwandte Zeremonie besteht bei den Arunta (vgl. Native
Tribes S. 364—380), wenn hier auch nur die Reihe von
Feuern, das Schleudern von Feuerbrinden und der Pfahl als
besondere Vergleichspunkte sich darbieten. Interessant ist nun,
daf der Pfahl oben zu einem Menschenkopf ausgeschmiickt
erscheint: der Pfahl soll also doch wohl ein menschlich ge-
dachtes Wesen versinnbildlichen, von dem — wie die begleiten-
den Gebrduche erkennen lassen — alle Totems abstammen
(ebd. 8. 629f). Sollte das nicht der Sonnengott sein? Und
muB nicht als Vergleich die bei Leo Frobenius (Vélkerkunde
in Charakterbildern, I 8. 271) verdffentlichte Zeichnung eines
Pfahles mit einem Schidel darauf, wie er bei gewissen Auf-
nahmezeremonien junger Leute in einen Priesterbund der

! Vgl. Frobenius a.a. 0. S. 330, 332. Das Abbrennen des an einem
Stabe befindlichen Federbillchens beim Springen um das Feuer und die
schnelle Ersetzung des verkohlten durch ein neues, dessen Erscheinen
jubelnd begriift wird, versinnbildlicht wahrscheinlich den Untergang
der Sonne und das Erscheinen der neuen Sonne am Morgen.

* Vgl. Frobenius a. a. O. 8. 272—278. Den Sonnenpfahl erkennt
derselbe Autor auch in dem Marterpfahl der nordamerikanischen Indianer
wieder (Urgeschichte des Krieges 1903, S. 78).
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Bagos in Westafrika besteht, herangezogen werden? Auch
in diesem afrikanischen Falle haben wir einen Sonnenpfahl
(vgl. noch Frobenius a. a. O. S. 298f), doch ist es der Re-
prisentant der jeden Abend sterbenden Sonne; daher der aus
dem Totenkult entlehnte Schidel auf seiner Spitze, wihrend
die Australier (spez. die Zentralaustralier) von solchem Toten-
kult noch nichts wissen. Die nihere Ausfiihrung dieser Ver-
gleiche mub einer besonderen Arbeit vorbehalten bleiben.
Das tibrige weite Gebiet des Zaubers, wie es bei Krankheiten,
Todesfillen, Geburten, Racheziigen, in der Form von Amuletten
u. dgl. in die Erscheinung tritt und wie es, soweit es sich um
Abwehr eines bdsen Zaubers handelt, von Medizinminnern aus-
geiibt wird, ist gleichfalls bei unseren beiden Autoren aus-
fithrlich behandelt. — Von sonstigen Zeremonien, die mit
religiosen Motiven zusammenhdngen, haben, wie bei allen
Australiern, so auch bei den hier in Rede stehenden Stimmen
die eigentlichen Mannbarkeitsgebriuche eine besondere weit-
gehende Ausbildung erfahren. Ein immer wiederkehrendes
Requisit dieser und der Totemgebriuche ist das Schwirrholz.
Uber den anderweitigen, meist gleichartigen oder irgendwie
religiosen Gebrauch dieses Gerites sind wir schon einiger-
maBen durch zwei Monographien orientiert!, aber gerade bei
den Aruntastimmen liegt die L&sung des ganzen Problems,
wie ich in einem ausfithrlichen Aufsatz beweisen werde. Es
hingt dies mit dem ganzen Seelenglauben der zentralaustra-
lischen Stimme zusammen, dessen wissenschaftliche Fixierung
wohl als das Hauptverdienst unserer beiden Autoren zu gelten
hat. Danach ist jedes Stammesmitglied die Reinkarnation eines
mythischen Ahnen, der in der mythischen Vorzeit (bei den
Arunta Alcheringa genannt) lebte und noch besonders eng mit
dem Totem seiner spiiteren Reinkarnationen verkniipft, ja sogar

1 J. D. E. Schmeltz Das Schwirrholz. Verh. Ver. naturw. Unterh.
Hamburg IX 1896, S. 92—128. — A. C. Haddon The Study of Man.
Chap. X (8. 277f). London 1898. :

34%



532 W. Foy

teilweise das Totemtier selbst, wenn auch mit iibernatiirlichen
Kriaften ausgestattet war. In den Anschauungen iiber diese
mythische Vorzeit scheinen mancherlei Schopfungssagen. und
totemistische Ideen mit Erinnerungen an alte Wanderungen
kleiner australischer Horden und an &ltere Kulturzustinde ver-
mischt zu sein. Letzteres diirfte sich wenigstens daraus er-
geben, dafl die Alcheringa-Wesen anderen Sitten als die heutigen
Zentralaustralier huldigen: sie konnten das Totem nach eigenem
Belieben wechseln, was heutzutage vollig ausgeschlossen ist,
und ibr Lebensunterhalt bestand hauptsichlich gerade in dem-
jenigen Tier oder derjenigen Pflanze, die ihr Totem bildete,
wihrend heute das Totem entweder nur bei den heiligen Zere-
monien oder tiberhaupt nicht genossen wird. Im iibrigen be-
diirfen diese mythischen Anschauungen noch eingehendster
Untersuchung und Erklirung. Was nun die Wirksamkeit
der mythischen Ahnen anbetrifft, so haben sie nach zentral-
australischem Glauben auf allen ihren Wanderungen an ver-
schiedenen Stellen, wo sie Zeremonien vollzogen, Seelenwesen
(spirit individuals) zuriickgelassen — nach dem Glauben der
nordlichen Stimme handelt es sich dabei um Emanationen
ihres Korpers —, und auch an den Stellen, wo sie schlieBlich
in die Erde eingegangen, d. h. gestorben sind, ist ihre Seele
iiber der Erde zuriickgeblieben. Fiir jedes Seelenwesen erhob
sich aber als Wahrzeichen ein Felsen oder Baum, der zugleich
als Sitz der Seele diente (bei den Arunta als Nanmja bezeichnet).
Vereinzelt kommt auch ein Wasserloch als Seelensitz vor. Hier
tritt die Wurzel fast aller Stein-, Baum- und Wasserverehrung
deutlicher als irgendwo anders zutage. Alle jene Stellen, an
denen die mythischen Ahnen Seelenwesen zurtickgelassen haben
oder in die Erde eingegangen sind, werden von Generation zu
Generation getreulich iiberliefert. So kommt es, daB iiber das
ganze Gebiet dieser Stimme bestimmte Ortlichkeiten verstreut
liegen, die von Seelen mythischer Ahnen bewohnt gedacht
werden und bei den Arunta auch mit dem speziellen Totem
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jener Ahnen verkniipft sind. Wird eine Frau schwanger, so
ist es die Folge davon, daB eine dieser Seelen (,,a spirit child¥)
in sie eingegangen ist. Das Totem ihres Kindes richtet sich
dann bei den Arunta — ohne Riicksicht auf das Totem der
Eltern — allein nach der Ortlichkeit, wo die Mutter das
erste Zeichen ihrer Schwangerschatt empfunden; denn diese
Ortlichkeit ist, entsprechend dem mythischen Ahnen, dessen
Seele dort residiert, mit einem ganz bestimmten Totem ver-
bunden. Stirbt der Mensch, so kehrt seine Seele nach den
Trauerfeierlichkeiten zu ihrem alten Sitze (dem Felsen oder
Baum) zuriick. Beim Aruntastamme und seinen Verwandten
wird diese ganze Seelenlehre dadurch kompliziert, da zwei
Seelen unterschieden werden. Von ihren Alcheringa-Ahnen
heift es ndmlich, daB sie gewisse griofere Steine oder Holz-
stiicke von flacher ovaler Form mit sich gefiihrt hiitten
(Churinga genannt), die mit ihren Seelen besonders assoziiert
waren: ich mochte sie als Seelensteine und Seelenhilzer be-
zeichnen. AuBer dem persénlichen Seelenstein oder Seelenholz
hatte aber jeder Alcheringa-Ahne noch andere bei sich (wie es
der heutige Zentralaustralier fters zu tun pflegt). Wo er davon
zuriicklieB, entstand ein Seelensitz (oknanikilla, zugleich lokales
Totemzentrum), ebenso wie an derjenigen Stelle, wo nach
seinem Hingehen in die Erde, d. h. nach seinem Tode, sein
persbnliches Churinga auf der Erdoberfliche zuriickblieb. Da
aullerdem Felsen und Biume als Symbole dieser Seelensitze
dienen, so haben wir als Resultat bei jedem Alcheringa-Ahnen
zwel Seelen mit zwel verschiedenen Aufenthaltsorten: eine, die
gewohnlich im Nanja-Felsen oder - Baum residiert (Arumburinga
genannt), und eine, die mit dem Churinga assoziiert ist
(Lruntarinia genannt). Letztere ist es, die in die Frau ein-
gedrungen ist, wenn sie sich schwanger fiihlt, wihrend die
Arumburinga-Seele tiber sie eine Art Schutzaufsicht ausiibt.
Deshalb sucht man an demjenigen Seelensitz, in dessen Nihe eine
Frau das erste Schwangerschaftsgefiihl empfindet, nach einem
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Churinga, und findet man keins, so wird ein anderes als Stell-
vertreter angefertigt. So ergibt sich, daf bei den Arunta jeder
Mensch, ob lebend oder tot, ein persénliches Churinga besitzt,
das gewdhnlich zusammen mit all den anderen, die derselben
Totemgruppe angehdren, in einem heiligen Versteck aufbewahrt
wird, ganz 8o, wie anderwirts Ahnenbilder in einem Ahnen-
haus. Stirbt ein Mensch und kehrt seine Seele (ulthana) zum
Nanja-Felsen oder -Baum zuriick, so bekommt diese Seele nach
einiger Zeit ein neues Churinga, mit dem sie sich in derselben
Weise assoziiert, wie sie es mit dem Churinga in der Alcheringa-
zeit war, und sie kann dann auch in menschlicher Form
wiedergeboren werden. Hierin kommt, wie ich glaube, noch
deutlich die im {ibrigen verblaBte Anschauung zum Durchbruch,
dal die Seelen der Menschen nur Abzweigungen der alten
mythischen Ahnenseelen sind, und daf folglich auch die
Churingas nur als handliche Vertreter der Nanjafelsen und
Nanjabdume, der Residenzen jener alten Ahnenseelen, zu be-
trachten sind. Wie der mythischen Ahnenseele, so mubBte
auch jeder davon abgezweigten Menschenseele ein sichtbarer
Reprisentant zugehGren, und diesen Reprisentanten fertigte
man natiirlich aus dem gleichen Materiale an, aus dem der-
jenige der mythischen Ahnenseele bestand, d. h. also aus Stein
oder Holz. Wenn in den Mythen der Arunta die Churingas
das Primire, die Nanjafelsen und Nanjabiume das Sekundire
sind, so halte ich das fiir die Umkehrung des tatsichlichen
Vorganges, hervorgerufen durch ein fiir Naturvolker charakte-
ristisches Primitivdenken, das sich mit ritselhaften oder ritsel-
haft gewordenen Dingen einfach dadurch abfindet, daB es ihr
Vorhandensein an den Anfang aller Dinge zuriickdatiert. Das
Churinga blieb auch nach dem Tode des Menschen mit einer
Seelensubstanz oder Seelenkraft verbunden, selbst wenn man
annahm (wie die Arunta), daB die Seele des Toten zum Nanja
zuriickkehrte: was einmal derartig heilig ist bei Naturvélkern,
verliert diese Eigenschaft nicht so leicht, wie sich auch beim
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Nanjafelsen und Nanjabaum beobachten liBt, die selbst dann
Seelensitze und heilig bleiben, wenn die in ihnen wohnende
Ahnenseele sich reinkarniert hat. Je mehr Churingas daher
einer bei sich trug, sei es nun von lebenden oder toten
Menschen, desto mehr Erfolg und Gliick blihte ihm in allen
Lebensumstinden. Aus solchen héolzernen Churingas oder
poeelenhdlzern nun sind in  weiterer Entwickelung die
Schwirrhilzer hervorgegangen, was ich hier nur konstatieren
will, indem ich auf meine in Vorbereitung befindliche Unter-
suchung dariiber verweise. Die erdumfassende Verbreitung
dieser Schwirrholzer beweist, daB der eigenartige Reinkarnations-
glaube der Zentralaustralier, speziell der Arunta, zu den An-
fangsformen aller Religion geh6rt, obwohl er nur bei dieser
einen Stammgruppe erhalten ist. Neben diesem ausfiihrlicher
geschilderten (weil ganz neuen) Seelenglauben gehen noch
manche andere Anschauungen iiber die Seelen, ihre Aufenthalts-
orte und Verkorperungen her, wie sie in besonderer Form bei
Gelegenheit von Todesfillen zum Ausdruck kommen. — Als
dritte und letzte Quelle aller Religion tritt auch bei den
Zentralaustraliern die Mythenbildung zum Zauberwesen und
Seelenglauben hinzu: die Verfasser behandeln Mythen, die auf
die Sonne, den Mond, die Sterne, Kometen, den Regenbogen,
den Wirbelwind und die Entstehung der Menschen Bezug
haben, und besonders umfangreich ist eine andere Erzihlungs-
gruppe, die sich um mythische Ahnengestalten gebildet hat.
Im Gefolge einer jeden solchen Mythenbildung stellt sich der
Glaube an héhere oder tiberirdische Wesen ein, eine Regel, von
der auch die Zentralaustralier keine Ausnahme machen (vgl
namentlich Chap. XVI der ,,Northern Tribes®), wenngleich hier
die Entwickelung noch nicht zu einer Gotterverehrung gefiihrt
hat. Aber Ansitze zur Verehrung eines hochsten Wesens (bei
den Kaitish Atnatw genannt) sind vorhanden. — Dieser kurze
Uberblick, der nur auf einige wichtigere Punkte niher ein-
gehen konnte, mdge geniigen, um zu zeigen, welche Fiille
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neuen religionswissenschaftlichen Stoffes die beiden Werke von
Spencer und Gillen enthalten. Dieser Stoff harrt nur der
Durchleuchtung und Deutung auf allgemeinerer Basis, um
iiberraschende Resultate zu zeitigen.

Stidostaustralien. Wie von Spencer und Gillen Zentral-
australien, so ist von A. W. Howitt in seinem Buche The
Native Tribes of South-East Australia® der Siidosten
Australiens monographisch behandelt worden, und zwar fast
ausschlieBlich in bezug auf die gesellschaftlichen und religiésen
Verhiltnisse. Wenn wir hieriiber auch schon mancherlei iltere
Aufzeichnungen und Arbeiten besitzen, zum Teil sogar von dem-
selben Autor, so ist doch diese neue zusammenfassende und
itbersichtliche Bearbeitung mit Freuden zu begriifen, um so
mehr als sich Howitt einer groBen Reihe von Mitarbeitern
beim Sammeln neuen einschligigen Materials erfreuen durfte.
Dieses Material bezieht sich in der Hauptsache auf die Zeit
vor 1889, wihrend seitdem die Eingeborenenstimme mehr
oder weniger ausgestorben oder in ihren Resten unter europi-
ischem Einflusse verkiimmert sind. Es umfaBt die Stimme des
Eyre-Sees und ihre siidlichen Verwandten, hauptsichlich ver-
treten durch die Dieri und die Urabunna, die schon von
Spencer und Gillen gestreift wurden; ferner die Narrinyeri an
der Miindung des Murrayflusses, die Victoriastdmme einschlieB-
lich der Kurnai in Gippsland, die New South Wales-Stimme
lings des Darling- und Murrayflusses sowohl, wie im Zentrum
(darunter die Wiradjuri und Kamilaroi) und an der Kiiste,
schlieBlich auch noch die Eingeborenenstiimme des stidostlichen
Queensland (nérdlich bis Leichhardt Range). Davon nehmen
die Stimme des Eyre-Sees eine besondere Stellung ein, insofern
sie in wichtigen Punkten mit den zentralaustralischen Stimmen
iibereinstimmen, von denen sich die iibrigen siidostaustralischen
Stimme ziemlich deutlich unterscheiden. Letztere kennen nicht

! London 1904. XIX und 819 Seiten 8°.
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die Beschneidung und, soviel man aus Howitt ersehen kann,
nicht den Glauben an bestimmte Seelensitze, womit selbst-
verstdndlich auch ,Seelenhdlzer und , Seelensteine” aus-
geschlossen sind, wihrend die Eyrestimme sowohl die Be-
schneidung mit den Arunta und ihren Verwandten teilen als
auch ihre mythischen Vorfahren (Mura-mura genannt: Howitt,
S. 475ff)! in Biumen, Felsblocken u. dgl. verkorpert denken;
von einem Reinkarnationsglauben ist allerdings bisher noch
nichts Direktes berichtet worden, doch sind alle bisherigen
Schilderungen dieser Stimme sehr liickenhaft. Weiterhin
unterscheidet die Stidostaustralier der bestimmt ausgebildete
Glaube an ein hochstes Wesen mit moralischer Tendenz (wor-
iiber Howitt S. 488 — 508 handelt), wihrend wir bei den
Eyrestimmen und im Zentrum nur Ansitze oder — wohl
richtiger ausgedriickt — Verkiimmerungen von gleichen An-
schauungen finden. Dieses hochste Wesen, der ,Vater”, bei
den Yuin Daramulun, bei den Kamilaroi Baiame, bei den
Kurnai Mungan-ngaua genannt, erscheint ganz nach Art eines
irdischen Stammeshauptes anthropomorphisiert, nur daB er im
Himmel wohnt und ihm alle mdglichen Schopfungen zu-
geschrieben werden. Er iiberwacht die Stammesgesetze, be-
sonders die Jiinglingsweihen; meist nimmt man sogar an, dalB
er bei dieser Gelegenheit vom Himmel herabkommt, um die
Jiinglinge in den Busch zu schleppen und ihnen dort selbst
die Zihne auszuschlagen, indem man sich ihn in dem Opera-
teur — dem angesehensten Medizinmann — verkdrpert denkt.
Oder das Schwirrholz reprisentiert ihn, dessen Summen als
seine Stimme betrachtet wird. Durch die bloB8e Beifiigung des
Schwirrholzes wird eine Botschaft als Einladung zur Jiinglings-
weihe charakterisiert; durch sein Schwingen werden die ver-
schiedenen Abschnitte der Zeremonien markiert und die Fest-

1 Sjehe auch A. W. Howitt and Otto Siebert Legends of the Dier:
and Tindred Tribes of Central Australia. Journ. of the Anthr. Institute
of Great Britain and Ireland XXXIV 1904, S. 128f.
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teilnehmer zu immer neuer religitser Titigkeit angespornt.
Zuweilen ibernimmt auch sein Sohn diese Rolle; bei den
Kurnai heiBt er Tundun ,,der Mann“ (auch Wehntwin ,,GroB-
vater geﬁannt), und denselben Namen fiihrt das Schwirrholz.
Was speziell Daramulun betrifft, so wird sein Bild auch in
einen Baum eingeschnitzt (in der zauberwirkenden Tanzstellung!)
oder in einem Sandrelief dargestellt, oder man errichtet eine
rohe Holzfigur in Kreuzform mit Kopf und typischem Haar-
putz. Soweit sich die Australier diese hochsten Wesen in be-
stimmten Sternen verkorpert denken, konnte es sich im letzten
Grunde nur um einen Seelenglauben handeln, der die Seelen
im Himmel ebenso einen Stamm mit einem Stammeshaupte
bilden lieB, wie die Menschen auf Erden. Das ist auch Howitts
Ansicht. Aber mancherlei mythologische Ziige sprechen fiir
die Annahme eines urspriinglichen Naturgottes. Bei den Yuin
reprisentiert das Schwirrholz den Donner, und der Donner ist
die Stimme Daramuluns, der den Regen herbeiruft und alles
aufs neue aufkeimen 1aBt. Ahnlich wird bei den Unmatjera
in Zentralaustralien eine schwarze Regenwolke auf das Rauchen
Twanyirikas, eines iiberirdischen Wesens zuriickgefiihrt, als
dessen Repriisentant bei den nichstverwandten Arunta wiederum
das Schwirrholz gilt.! Bei den Kurnai ist es Mungan-ngaua,
der die Aurora australis verursacht. Bei den Bubungzeremonien
der Wiradjuri wird Daramulun als Knabe dargestellt, dessen
eines Bein nur aus einem spitzigen Knochen besteht? #hnlich
wie beim mexikanischen Sonnengott, dem ein Bein bei der
Geburt von einem Fisch abgerissen worden ist.* Dieser Dara-
mulun totet Menschen, die sich vergangen haben, mit Steinen,
die im Feuer gegliiht und geborsten sind (vgl. dazu z. B. eine

! Spencer and Gillen Northern Tribes S. 497f.

2 Schon sein Name besagt nach Ridley (Kamilaroi, 2. ed. 1875):
,»Bein auf einer Seite.* .

3 PreuB Globus 87, 8. 187. Uber weitere verwandte Erscheinungen

in der Mythologie verschiedener Vilker siehe z. B. Ratzel Vilkerkunde,
2. Aufl. I, 8. 55.
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von Frobenius! verwertete Sonnenmythe aus der TorresstrafBe).
Bei den Jiinglingsweihen der Chepara in Siidost-Queensland
wird ein Quarzkristall in der Sonne spielen gelassen und dazu
bemerkt, daB es von Maamba, dem groBen Geiste im Himmel,
stamme. Liegt es da nicht auf der Hand, an einen Sonnengott
zu denken? Dafiir spricht weiter, daB synonym mit Daramulun
Malian gebraucht wird, was ,Adlerhabicht“ bedeutet, und
ebenso heifit der Stammesvater der Wotjobaluk Bunjil, d. i.
»Adlerhabicht®. Wir miissen uns dabei erinnern, daB die Sonne
oft als Vogel vorgestellt wird, besonders unter einem Adler,
Raben u. dgl. Eine auf Baiame beziigliche Sage wird von
Frobenius mit Recht als ,,Walfischdrachenmythe“ verwertet und
damit dem solaren Mythenkreise zugewiesen.? Fiir einen Sonnen-
gott spricht auch das Verhiltnis des héchsten Wesens zu den
Totenseelen. Sein Sohn geleitet die Seelen der Toten zu ihm
(die Seelen folgen ja nach primitiver Anschauung der Bahn der
Sonne, wie wir durch Frobenius wissen), oder sie steigen an
den Strahlen der untergehenden Sonne zum Himmel empor,
wo sie dann als Sterne erscheinen. Bei den Kaitish Zentral-
australiens besteht der Glaube, daBl der groBe Geist Atnatu
diejenigen, die die Jiinglingsweihen nicht gehérig vollziehen,
vom Himmel herab speert und an seinen Speeren — das
sind doch die Sonnenstrahlen? — zum Himmel heraufzieht.?
Nach den Uberlieferungen einiger Kiistenstimme Stidost-
Queenslands lehrte der groBe Greist Kohin die Menschen fliegen
von Baum zu Baum, von Berg zu Berg, zur Milchstrafle
empor (man erinnere sich dabei der Vogelnatur der Sonne!).
Deshalb werden wohl auch die Jiinglinge bei den Weihen ver-
schiedentlich in die Luft geworfen. Derartige Anhaltspunkte
fiir den solaren Charakter des hochsten Wesens der Australier
lieBen sich noch vermehren. Anderseits fehlt es gerade bei

! Leo Frobenius Vilkerkunde in Charakterbildern I, S. 244 f.
2 . Frobenius Zeitalter des Sonnengottes I, 8. 73 1F.
8 Spencer and Gillen a. a. O. 8.347, 499,
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den Jiinglingsweihen der Australier, {iber die dieses hdochste
Wesen wacht, auch nicht an Belegen fiir verblaBte Sonnen-
zeremonien: bei den Chepara im HuBlersten Stidosten von
Queensland werden #hnlich, wie bei den Warramunga, Feuer-
brinde geschwungen (Howitt S. 582); die Jiinglinge der Yuin
werden ebenso, wie die der Urabunna und Dieri, am Feuer
»gerostet“!; wenn die eigentlichen Weihen voriiber sind und
die Jiinglinge zur Probe in den Busch ziehen, so fiihren sie
die ganze Zeit einen Span vom Zeremonienfeuer mit sich, mit
dem sie ihr Lagerfeuer entziinden miissen; u. dgl. m. Uber-
haupt beruhen die Jiinglingsweihen, bei denen die Jiinglinge
einschlafend gedacht werden, bei denen sie vom grofen Geiste
entfilhrt und getdtet werden, dann aber nach einiger Zeit mit
neuem Namen, als volle, in die Mysterien eingeweihte Minner
wiedererscheinen, aller Voraussicht nach auf nichts anderem
als auf einer symbolischen Nachahmung der Sonnenmythe:
erst dadurch, daB sie das Schicksal der Sonne durchlebt haben,
der ja die Totenseelen folgen, werden sie als inkorporierte
Totenseelen charakterisiert (man denke daran, daB nach zentral-
australischem Glauben die Neugeborenen Reinkarnationen von
Ahnenseelen sind). Ist das alles richtig, ist jenes hdchste
Wesen, das iiber die Jiinglingsweihen wacht, ein Sonnengott —
und daran ist wohl kaum zu zweifeln —, dann hat auch die
Zahnverstimmelung der Siidostaustralier und die in Zentral-
australien geiibte Beschneidung nur religidsen Sinn und gehort
in den Rahmen der Sonnenmythologie und des damit ver-
bundenen Seelenglaubens. Die niihere Begriindung dieses Satzes
muB ich mir fiir spiiter vorbehalten. — Haben die Stidostaustralier
den Glauben an ein hochstes Wesen, das wir als alten Sonnen-
gott erkannt haben, besonders ausgestaltet, so sind sie auch
auf dem Gebiete des Zaubers besondere Wege gegangen. Nach
der Seite des Totemismus hin zeigt sich das allerdings vielfach

! Howitt S. 524; Spencer and Gillen Native Tribes S. 640f.
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nur in einer Verflachung der alten Totemzeremonien, wihrend
anderseits die Ausbildung eines personlichen und eines ge-
schlechtlichen Totems eine Weiterbildung der alten Totem-
organisation, wie sie uns in Zentralaustralien erhalten ist, be-
deutet. Teilweise sind noch rein totemistische Ténze (in Nach-
ahmungen von Tieren, ihrer Jagd u. dgl bestehend) bewahrt
geblieben, aber ihre Bedeutung scheint geschwunden zu sein;
denn die Eingeborenen erklirten den Sinn z. B. mit ,to amuse
the boys“. Dieses Motiv ist es denn auch gewesen, das neben
die oder an die Stelle der rein totemistischen T#nze karne-
valistische Auffihrungen hat treten lassen, und in Uber-
einstimmung damit zieht sich durch die Jiinglingsweihen der
Stidostaustralier auch vielfach eine Uberfiille von PossenreiBerei,
oft indezenter Art, wie ein roter Faden hindurch. Wir sehen
hier dieselbe Entwickelung der Anfinge des Dramas aus
Vegetationsriten, wie sie Preu bei den Mexikanern, Irokesen,
Pueblostimmen und Griechen verfolgt hat! Neben totemisti
schen und possenhaften Auffiilhrungen stehen aber auch solche,
die zur Einimpfung der Stammesmoral dienen sollen, und zwar
besteht das dabei angewandte Verfahren ganz richtig (weil so
allein deutlich) darin, zu zeigen, was man nicht tun soll
Die Haupthandlungen bei den Jiinglingsweihen aber, an denen
all diese Zeremonien stattfinden, liegen in der Regel den Medizin-
ménnern ob, wie sie es meist auch sind, die als Leiter und
Hauptakteure der Regenzeremonie fungieren (8. 394 —399),
wihrend in Zentralaustralien alle derartige Zauberriten aus-
schlieBlich von den bestimmten Totemgruppen im ganzen voll-
filhrt werden. Der hierin zu beobachtende Unterschied der
Stidostaustralier von den Zentralaustraliern beruht eben auf
einem Verfall der totemistischen Gruppenbildung. Dagegen
kommen #hnlich, wie bei den Zentralaustraliern Sandmalereien,
so bei den Jiinglingsweihen des Yuinstammes Sandfiguren u. dgl.

1 K, Th. PreuB Phallische Fruchtbarkeitsdimonen als Tréger des
altmexikanischen Dramas. Archiv f. Anthropologie, Neue Folge, 1129 bis 188.
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vor (siehe besonders S. 5221f), vor allem Tiere und der
groBe Geist Daramulun in Menschengestalt (und zwar in Tanz-
haltung). Leider erfahren wir nichts Niheres dariiber, wie
itberhaupt der Mangel fast jeglicher auf die religiosen Zere-
monien Bezug habender Abbildungen in Howitts Buch schmerz-
lich empfunden wird. Mit diesen Sandfiguren ist je eine be-
stimmte zauberkriftige Substanz verbunden; iiber diese und
andere derartige verfiigt immer je ein bestimmter Medizinmann
und liBt sie in besonderen Ténzen aus dem Munde zum Vor-
schein kommen. Es ist die in ithm wohnende Zauberkraft in
materieller Form, und zwar deckt sie sich mit dem Totem des
Medizinmannes, denn auch jedem Tiere, jeder Nahrungsquelle
kommt eine Zauberkraft zu (S. 560). Diese Zauberkraft so-
wohl wie ihre Verkorperung heiBt joia: sie deckt sich im
Grunde genommen mit dem orenda der Irokesen, woriiber
J. N. B. Howitt vor drei Jahren zuerst gehandelt und PreuB
hier in diesem Archiv! schon kurz berichtet hat. Sollten die
Jiinglinge wihrend ihrer Priifungszeit von verbotenem Tiere
essen, so wiirde die diesem innewohnende Zauberkraft in sie
hineingelangen und sie toten. Charakteristisch ist, daB zu
allen {ibrigen Sandfiguren nur je ein bestimmtes Joia in Be-
ziehung steht, zur Figur von Daramulun aber sémtliche, da
sie von simtlichen Medizinménnern, die ihre verschiedenen Joia
erscheinen lassen, umtanzt wird. Das weist wiederum darauf
hin, da Daramulun der Sonnengott ist, zu dem ebenso, wie
bei den Arunta (siehe oben 8. 530), simtliche Totem in Be-
ziehung gesetzt werden, weil sie durch ihn geschaffen sind.
Die von den Medizinméinnern bei verschiedenen Gelegenheiten
produzierte Zauberkraft suchen iibrigens die an der Zeremonie
teilnehmenden und bereits eingeweihten Minner durch be-
stimmte Gesten auf die Jiinglinge zu iibertragen, damit diese
Daramulun (dem Sonnengotte, wie wir sahen!) angenehm sind

1 Bd. VII, S. 252 f.
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(8.535). Uber die anderen Zauberhandlungen, die die Domine
der Medizinménner bilden, und bei denen — wie iiberall in
Australien — so auch hier im Siidosten spitze Knochen und
Holzer, daneben aber noch Quarzkristalle eine groBe Rolle
spielen, will ich hier nicht niher berichten; erwihnt sei jedoch,
dafl auch menschliches Fett als besonders fiir Zauberhandlungen
geeignet angesehen wird und ausgiebige Verwendung findet,
woriiber Howitt S. 367—376 nachzulesen ist. An weiteren
religiosen Gebieten, die in seinem Buche behandelt werden,
sind noch die Bestattungsgebriuche und der Seelenglauben zu
nennen; auch fehlt es nicht an einer gréBeren Sammlung von
Mythen der Stimme am Eyre-See.! Dagegen vermiBt man
Mythen der anderen Stimme und vollstindig iiberhaupt Mythen
mit deutlicher Naturgrundlage. -— Aus den beiden Berichts-
jahren kommt nach dieser Seite hin erginzend ein Artikel von
A L. P. Cameron in Frage? der Mythen der Eingeborenen
von New South Wales beisteuert: sie betreffen den Mond, die
Gewinnung des Feuers, Besonderheiten einzelner Tiere, die
mythischen Ahnen und den Seelenglauben.

Die Jiinglingsweihe eines einzelnen Stammes aus Neusiid-
wales, der Kurnt am Darlingflusse, die in dem besprochenen Buche
von Howitt nicht aufgefiihrt sind, behandelt R. H. Mathews
in einem Aufsatze: Die Miiltyerra-Initiationszeremonie.’
Erwithnenswert ist, daB hier angeblich die pantomimischen
Darstellungen, die an die Stelle totemistischer Zauberriten ge-
treten sind, reichlich von obszonen Gtesten begleitet werden,

! 8. 645—654, 779—806; vgl. auch S. 475 ff. Dieselben Mythen
sind von A. W. Howitt und Otto Siebert nochmals publiziert unter
dem Titel: Legends of the Dieri and kindred Tribes of Ceniral Australia.
Journ. of the Anthr. Inst. XXXIV 1904, S. 100 —129. Weiteres Material
siche bei Mary E.B.Howitt: Some native legends from Central Australia,
Folk-lore XIII (1902), S. 403 — 417.

* Traditions and folklore of the aborigines of New South Wales.

Science of Man 1903, VI, S. 46 —48.
3 Mitteilungen der Anthropol. Gesellschaft in Wien. XXXIV (1904),

S. 77—883.
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wihrend mir sowohl in den Biichern von Spencer und Gillen
wie in dem von Howitt keine derartige Notiz begegnet ist.
Die im ganzen auf das Geschlechtsleben beziiglichen Szenen
sollen — wie wir aus Howitts Buch (S. 548f)) lernen — nur
zur Instruktion der einzuweihenden Jiinglinge dienen, als Vor-
bild und Warnung. Spuren einer Feuerzeremonie sind vor-
handen: die Jiinglinge werden an einem Abend in eine Hiitte
aus Asten und Rinde gefiihrt und mit brennenden Holzstiicken,
Kohle und Asche beworfen. Einer der nichtlichen T#nze be-
steht darin, dafl sich einige Ménner einen brennenden Holzstock
zwischen die Schenkel stecken und damit herumspringen, so
daB sie leuchtende Schwinze zu haben scheinen.

Nord-Queensland. Eine wichtige Sammelschrift religi-
osen Materials von W. E. Roth ist hier zu nennen, betitelt:
Superstition, Magic and Medicine! Wir besitzen von
demselben Autor schon ein wertvolles Buch? dessen religions-
wissenschaftliche Beitrige in der vorliegenden Schrift wesentlich
erginzt werden, namentlich in bezug auf die Ansichten und
Gebrauche der nordostlichen Queenslandstimme, wihrend sich
im iibrigen mancherlei Wiederholungen finden. Den Anfang
macht eine gréfere Reihe von Naturmythen: Mond und Sonne
fungieren dabei vielfach als Mann und Frau; der Mond (und
nicht die Sonne) gilt stellenweise als der Schopfer der ersten
Menschen; der Donner erscheint als besondere Naturgottheit;
Sternschnuppen werden fiir Feuerbréinde gehalten, die die Seelen
verstorbener Feinde mit sich herumtragen; vom Feuer wird
erzihlt, dall es ein Zaunkdnig vom Himmel herabgebracht hat.
Zahlreich sind Mythen, die mit Tieren und ihren Eigenheiten
zu tun haben. Auffillig ist die angeblich durchgehende An-

1 North Queensland Ethnography: Bulletin Nr. 5. Brisbane, January
1903. 42 Seiten und 7 Tafeln folio. — Einen Bericht dariiber siehe in
,,Globus® Bd. 83, S. 63. Meine obigen Ausfiihrungen sollen denselben
ergiinzen.

* Ethnographical Studies amonyg the North- West- Central Queensland
Aborigines. Brisbane und London 1897,
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schauung in den nordlichen Distrikten, daB im Anfang der
Schipfung die Tiere ‘blackfellows’ waren; denn es ist dies die
genaue Umkehrung des sonstigen australischen Satzes, daB die
Menschen aus den Tieren hervorgegangen sind. Diese letztere
Anschauung setzt den Totemismus voraus, und daf dieser auch
im Nordosten Australiens geherrscht hat, zeigt sich in Spuren
beim Regenzauber, von dem verschiedene Arten geschildert
werden: zum Teil k6nnen ihn nur Ménner und Frauen vollfihren,
die nach dem Regen benannt sind. — Interessant ist es, daB
die weilen Europier von den Australiern als Reinkarnationen
ithrer Toten betrachtet werden. Dariiber berichtet auch Howitt
in dem zuvor besprochenen Buche (S.442-446). Das hingt
aber damit zusammen, daf sich die Australier — wenigstens
die Ostaustralier — die Verkdrperungen der Seelen ihrer Toten
von weiler Farbe dachten. Und das beruht wiederum auf
dem Glauben, daf die Seelen der Sonne folgen, daB sie, wie
die Sonne, sterben und, wie diese, als Sterne (also weiB!) vom
Osten her — woher die weiflen Europiéer ins Land kamen —
wiedergeboren werden. In dieser Beziehung ist eine australische
Jonasmythe auBerordentlich wichtig: ein Knabe, der sich in
einer Lagune badet, wird von einer groBen Schlange ver-
schlungen und kommt nach einigen Tagen auf natiirlichem
Wege wieder zum Vorschein, aber er hatte seine Haut verloren
und war weil geworden, so daf er von seinen Eltern nicht
erkannt wird. Das ist nichts weiter als eine Sonnenmythe.
Weil man die Toten mit der Sonne und den Sternen in Ver-
bindung brachte, deshalb verbrannte man sie auch vielfach
(Howitt S. 443), und dabei konnte man nach Vernichtung der
Epidermis ein Weiwerden beobachten. Anderseits glaubte
man auch, daBl die Seele — die man im Atem sowohl wie im
Schatten gegenwirtig dachte — nach der Bestattung des Toten
ithren endgiiltigen Aufenthalt im Busch nahm, ohne sie jedoch
— wie in Zentralaustralien — mit einem bestimmten Baum

u. dgl. zu assoziieren. Kiner eigenartigen Umgestaltung der
Archiv f. Religionswissenschaft. VIIL 35
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zentralaustralischen Seelenlehre begegnen wir bei den Stimmen
des Pennefatherflusses. Hier werden zwei Seelen unterschieden:
eine (ngai), die im Herzen wohnt und nach dem Tode eines
Mannes in dessen Kinder, nach dem Tode einer Frau in deren
Schwestern iibergeht; eine andere (cho-i), die von einem hoheren
Wesen dem Embryo eingepflanzt wird und nach dem Tode in
den Busch zieht, von der aber ein Teil auch in der Nachgeburt
enthalten ist. Die Mutterschaft hat in Ubereinstimmung mit
dem zentralaustralischen Glauben im ganzen Nordosten nichts
mit geschlechtlichem Umgange zu tun; dieser Zusammenhang
wird stellenweise hochstens fiir die Tiere anerkannt. Die
menschlichen Embryonen werden von einem héheren Wesen
fertig in den Mutterleib eingefiihrt. Bei den Kingeborenen
vom PennefatherfluB ist es Anje-a, der, selbst vom Donnergotte
geschaffen, die Embryonen aus Schlamm bildet (anderwirts
heilt es, daB von Anjirs Exkrementen alle Schwarzen ab-
stammen). Dabei fiigt er etwas Nachgeburt ein, beim ménn-
lichen Kinde vom Vater, beim weiblichen von des Vaters
Schwester, und gibt damit dem Kinde die Seele (cho-i). Die
Méglichkeit, diese bestimmte Nachgeburt zur Verfiigung zu
haben, ist dadurch begriindet, daB er alle Nachgeburten an
seinen gewohnten und bekannten Aufenthaltsorten zusammen-
trigt und sie dort in der Hohlung eines Felsen, in einem
Baum oder einer Lagune aufhebt, bis er sie braucht. Um nun
aber zu wissen, von welchem speziellen Oxte die Seelensubstanz
des Neugeborenen stammt, wo sie bisher aufbewahrt war, werden
beim Durchschneiden der Nabelschnur die verschiedenen Aufent-
haltsorte Anjeas genannt; bei wessen Namen die Nabelschnur
reiBt, das ist die eigentliche Heimat des Neugeborenen, wo es in
Zukunft das Recht haben wird, zu jagen und herumzuziehen.
Ahnliche Vorstellungen sind auch bei anderen nérdlichen
Stimmen zu finden. — Weiterhin wird tiber die mit dem
Namen zusammenhiingenden Briiuche gehandelt: bei einigen
Stimmen ist es Sitte, vor dem Ruhen oder am Morgen den
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Namen des Tieres usw., nach dem man benannt ist, mit vor-
angehendem ,wo? wo?“ in leisem Tone zu rufen; das gibt
dem Namenstriger Macht iiber das betreffende Naturobjekt.
Es folgen Abschnitte iiber die religiosen Anschauungen und
Gebr'&iucl‘le, die mit dem menschlichen Korper, seinen Teilen,
Ausscheidungen und Funktionen zu tun haben; ferner iiber
Liebeszauber, Vorbedeutungen, Triume und Gliickszauber. Von
einem Gast, der sich angenehm zu machen gewult hat, wird
bei seiner Abreise in einen Baum ein Bild eingeschnitzt: aus
der Beschaffenheit des Baumes kann man immer auf das
Schicksal des Freundes schlieBen. Um Moskitos zu vertreiben,
wird die Strohpuppe eines Manmnes in derjenigen Stellung an-
gefertigt, in der die Toten vor der Verbrennung getrocknet
werden; dann wird sie in Prozession in den Busch getragen und
dort verbrannt. Den BeschluB macht eine Reihe Paragraphen
iiber allen moglichen Krankheitszauber, iiber Medizinm#nner u. dgl.

Westaustralien. Wihrend wir iiber das Zentrum und
den Osten Australiens ziemlich gut orientiert sind und tiber
den Nordosten durch H. Klaatschs Reise weitere wichtige Auf-
schliisse erwarten diirfen’!, ist der Westen noch zum groBten
Teile eine Terra incognita. Einige neuerliche Beitriige auch in
religionswissenschaftlicher Hinsicht finden sich in E. Clements
Aufsatz Ethnographical Notes on the Western-Austra-
lian Aborigines? der die Eingeborenen zwischen Fortescue-
und De Grey-FluB beschreibt. Diese Stimme zerfallen in je
vier Klassen, die von Vater zu Sohn gewechselt werden. Den
einzelnen Klassen liegt die Ausfiihrung der Totemzauber ob.
Doch wechselt diese Verpflichtung innerhalb der Klassen, da
sie sich vom Klassenhaupt auf seinen Sohn vererbt, dieser aber
einer anderen Klasse als sein Vater angehort. Bei den Totem-
zaubern, die wiedernm deutlich den Zweck verfolgen, die

! Einen kurzen Bericht tiber seine bisherigen Forschungen siehe:

Zeitschrift fiir Ethnologie. Bd. 37 (1903), S. 211 ff.
2 Internationales Archiv fiir Ethnographie. Bd. XVI 1903, 8. 1—16.

35°F
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Nahrungsmittel zu vermehren, und diesen Zweck durch Nach-
ahmung der Tiere oder der Manipulationen beim Einsammeln
von vegetabilischer Nahrung u. dgl. zu erreichen suchen, spielen
groBe Steinhaufen eine besondere Rolle. Dasselbe gilt fiir die
Regenzeremonie, wobei auBerdem noch ein kleiner magischer
Stein eigener Art verwendet wird. Die Zauberhandlungen finden
zu Neumond statt. Jede Krankheit wird, wie meistens in
Australien, einem biosen Geiste zugeschrieben und vom Medizin-
manne durch Extrahierung des bosen Zaubers zu heilen ge-
sucht; auBerdem werden Schwirrhélzer geschwungen. Ist ein
grofler Krieger gestorben, so wird sein Herzfett gegessen, weil
darin sein Mut eingeschlossen gedacht wird. Die Knochen
des Toten werden von den Verwandten als Amulette getragen.
GroBere Tinze finden bei den Jiinglingsweihen statt. — Un-
gefihr aus derselben Gegend steuert ein Aufsatz von Ada
J. Peggs: Notes on the aborigines of Roebuck Bay,
Western Australia?, vereinzelte, aber wenig wissenschaftlich
erfaBte Beobachtungen iiber religitse Anschauungen und Ge-
briuche bei, und zwar {iber Trauer- und Bestattungsgebriuche
(8. 325, 337f), iiber Tinze bei Vollmond (8. 328), Medizin-
ménner (S. 339 £), Zaubermittel (S. 348), bise Geister (S. 355 £,
tiber die bei Mondfinsternissen herrschenden Vorstellungen (S.340),
u. dgl. Die Toten werden entweder bose Geister oder Vogel
oder ‘come up white fellow’ (8. 365): auch hier also die An-
schauung, daB die Totenseelen sich in weiflen Gestalten ver-
kérpern, und daher die Annahme, dafl die Europier Rein-
karnationen frilher verstorbener KEingeborener sind. Am
wichtigsten sind einige Mythen (S. 361—365), in denen be-
stimmte Sternbilder und Vogel figurieren; darunter auch die
Mythe, wie die Menschen von den Adlerhabichten das Feuer-
bobren lernten (wir sahen, dal in Siidostaustralien Adlerhabicht
ein Name fiir den Sonnengott ist!). Seltsam ist eine Holzmaske,

v Folk- Lore. Transactions of the Folk-Lore Society. Vol. XIV
1903, S. 324— 367,
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die abgebildet wird, und die mehr im Inneren bei Jiinglings-
weihen gebraucht, danach aber immer vergraben werden soll
(S. 342, 345, 354): die Knahen tragen sie angeblich 14 Tage
lang nach vollzogener Weihe und werden wihrend dieser Zeit
von einer alten Frau mittels einer in den Mund gesteckten
Réhre gefiittert, damit sie ihr Gesicht niemandem zu zeigen
brauchen. Das Vorkommen einer solchen Maske in Australien
ist sonst nirgends belegt.

SchlieBlich ist noch ein Aufsatz von R. H. Mathews
zu mnennen, dem wir schon zahllose Beitriige zur Ethno-
graphie und Sprachenkunde Australiens verdanken. Er be-
titelt sich: Ethnological Notes on the Aboriginal
Tribes of Western Australia! und geht auch kurz (S. 61
bis 63) auf einige religitse Vorstellungen und Gebriuche West-
australiens ein. Der Glaube an bose Geister wird gestreift.
Von den Zaubern zur Vermehrung der Nahrungsquellen horen
wir, daB sie von einzelnen Zauberern ausgefiihrt werden, und
zwar bestehen sie hauptsiichlich darin, daB ein abgelegener
Felsblock unter Zauberspriichen mit einem Stein gerieben oder
geschlagen wird. Der Glauben an Schlangenungeheuer, die in
der Gtegend von Weld Spring Wonnangura heiBen, erinnert an
ein Totem der zentralaustralischen Warramunga, an die mythische
Schlange Wollunqua.? Einigen Leuten an der Westkiiste wird
die Macht zugeschrieben, durch Anziinden eines Feuers oder
durch Anbringen eines brennenden Holzstiickes in einer Baum-
gabel den Untergang der Sonne aufhalten zu konnen: das sind
die gleichen Mittel, durch die man anderwirts den Aufgang
der Sonne zu beeinflussen sucht. Nicht klar verstindlich ist
dagegen die Sitte, ein Kind in einen Wassertiimpel einzutauchen
oder unter eine Traufe zu halten, um dem Regen Einhalt zu tun.

1 Queensland Geographical Jowrnal (New Series). Vol. XIX (1903

his 1904), S. 45—172.
2 Vgl. Spencer and Gillen Northern Tribes of Central Ausiralia

S. 226 f.




IIT Mitteilungen und Hinweise

Diese verschiedenartigen Nachrichten und Notizen, die keinerlei
Vollstindigkeit erstreben und durch den Zufall hier aneinander gereiht
gind, sollen den Versuch machen, den Lesern hier und dort einen niitz-
lichen Hinweis auf mancherlei Entlegenes, frither Ubersehenes und besonders
neu Entdecktes zu vermitteln. Ein Austausch niitzlicher Winke und Nach-
weise oder auch anvegender Fragen wiirde sich zwischen den ver-
schiedenen religionsgeschichtlichen Forschern hier u. E. entwickeln konnen,
wenn viele Leser ihre tiatige Teilnahme dieser Abteilung widmen wiirden.!

La Terre-mére chez les Assyriens.

Dans le dernier numéro de cette revue, Ntldeke compléte au
point de vue hébraique les intéressantes constatations de Dieterich
sur la tradition de la terre-mére. Cette tradition a laissé aussi
des vestiges chez les Babyloniens et par leur intermédiaire chez
les Assyriens. Lorsque la déesse Arourou doit créer le compagnon
de Gilgameés, elle forme en son cceur une image d’Arou, puis:
«elle lava ses mains, découpa de la boue, la Jeta dans la cam-
pagne . . . forma Ea-bani le héros!s (Epopec de Gilgamés, tab. I,
col. IT, L 335s)2 Pour VAssyrien comme pour I'Hébreu, ’homme
est créé avec de la terre. Dans le mythe d'Ea et d’Atarbasis,
la dernidre colonne est consacrée & une sorte de procédé magique
pour faciliter 'accouchement. Voici le texte des Cunciform Texts. . .,
XV, pl. 49, col. IV, 1 3ss.: i5-tu-ma tam-nu-u Si-pa-sa [ta-at]
-la-di el ti-it-ti-Sa [14 gi-ir]-si tag-ri-is:7 gi-ir-si ana imni
tas-ku-un [7 gz’]-ir-@i ana Sumeli tas-Tw-un :i-na be-ru-Su-ny
i-ta-di libittu3: <<Aprés qu'elle eut formulé son incantation et
quelle leut promoncée sur sa boue, elle découpa 14 morceaux:
elle plaga 7 morceaux & droite, elle plaga 7 morceaux i gauche,
entre eux elle déposa une brique». (’est sans doute la deesse

! Sog. Rezensionen soll diese Abteilung ebensowenig enthalten als
sie ,,Benchte“ ersetzen soll. Uber die Zeitschriftenschau, die dem Archiv
besonders beigegeben werden kann, siehe die Mitteilung Band VII, S. 280.

2 Cf. Haupt Nimrod-Epos, p. 8, 1. 83ss., et Jensen, dans KB VI, 1,
p- 120s.

* Les restitutions sont de Jensen dans KB, VI, 1, p. 286.
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Mami nommée huit lignes plus bas qui procéde & lopération. Apres
qu'elle a ainsi découpé la boue en quatorze morceaux qu’elle sépare
en deux groupes de sept par une brique, elle appelle des femmes
4 son aide. Ce sont des Sasurati c’est-i-dire des femmes qui ont
déja enfanté (cf. KB, VI, 1, p. 545s.). Elles sont au nombre de
quatorze et se mettent & la besogne: «elles construisirent 7 hommes,
elles construisirent 7 femmes».! Le sens est clair: les femmes
prennent chacune leur morceau de boue et le fagonnent; 7 morceaux
sont fagonnés en femmes, 7 en hommes. Comme lindiquent les
lignes qui suivent, ce manége est en connexion avec l'accouchement.
Le texte conseille méme de mettre une brique dans la maison de
celle qui enfante: ¢-na bit a-li-te ha-ris-ti:7 wme li-na-di lLibittu
«dans la maison de la mére en travail, que sept jours durant
une brique soit placée!» (1. 19.) Il est incontestable qu'il existe
dans ce texte un étroit rapport entre la naissance de Vhomme et
la terre. Les bonshommes de boue rappellent la fagon dont fut
créé Kabani. Le role de la brique est di & largile qui la
compose. L’homme a besoin de la terre pour naitre. Et cepen-
dant le premier homme était-il sorti de la terre? Lorsque
Mardouk congoit le projet de créer l'humanité, il s'écrie: «je
prendrai mon sang et (je formerai) une ossature, je créerai
’homme!» (Poéme de la création, tab. VI, L. 55.).2 Dans un autre
vécit c'est par la collaboration de Mardouk et d'Arourou qu'est
créée «la semence de humanité».® Mais aucun des deux récits
n’a la prétention de reproduire la tradition populaire. Le grand
potme en sept tablettes est destiné tout entier & exalter la gloire
de Mardouk dont la louange remplit le dernier chant. L’autre
récit est une incantation qui nous fait assister & la genése des
sanctuaires de Chaldée en donnant l'antériorité a I'Esaggil demeure
de Mardouk. On y reconnait aisément la spéculation théologique.*
La connexion que nous avons constatée plus haut entre la natalité
humaine et la terre ne peut donc &tre infirmée par ces deux
exemples. L’on croyait d’ailleurs que I'homme tiré de la terre
retournait & la terre. Lorsque Gilgamés a perdu son ami Eabani,
il répéte & qui veut l'entendre: «Mon ami que j'aimais est devenu
semblable & la boue! Eabani, mon ami que j'aimais, "est devenu

! Jensen rattache uban@ au verbe banii «étre beau, brillant», on
peut le rattacher & ban# «construire» qui est le terme employé pour la
création d’Eabani dans I'épopée de Gilgames, loc. cit.

2 Cf. King The seven tablets of Creation, I, p. 86s.

3 King op. laud., p. 134, 1. 20s. .

4+ D’ailleurs Bérose qui se fait le témoin de la tradition suivant
laquelle Ihomme aurait été créé du sang d'un dieu dit_formellement
que ce sang est mélangé avec de la terre (cf. Lagrange Fiudes sur les
religions sémitiques, 2me éd., p. 886).
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semblable & la boue» (cf. KB, VI, 1, p. 200, 1 36; p. 214, 1.12
etc. . . .). De plus c’est dans la terre que séjournent les Manes:
Venfer s'appelle le Kl-GAL, clest-a-dire «la grande terre», sa
souveraine s'appelle Eres- Ki-gal = «souveraine de la grande terre».
Souvent aussi ce séjour des morts s'appelle la terre tout court,
irsitu, en particulier dans le poéme de la descente d’Istar aux
enfers (Recto, 1. 44, 47 ete. . . .) et dans la douziéme tablette
de 'épopée de Gilgameés, col. II, 1. 23s. ete. ... L’homme est done
mis en relation avec la terre dés sa naissance et au-dela de sa
mort; comme pour la Gendse il est poussiére et retourne en
poussiére. Il est remarquable que dans les plus anciennes inserip-
tions babyloniennes le mot epirw qui correspond & I'hébren ~B¥ a
toujours le sens précis de «terre».! Comme chez les Hébreux,
le mot indiquant la semence, zéruw, s’emploie pour exprimer la
progéniture humaine. Dés la plus haute antiquité on le trouve
dans les imprécations qui veulent priver le transgresseur de sa
postérité.” Il devient méme synonyme de fils, de rejeton (ef. Delitzsch,
HW, p. 263). Nous avons vu plus haut que Mardouk et Arourou
formaient ensemble la semence de Vhumanité, zir ameluti; c'est
cette méme expression qui est employée dans le code de Hammou-
rabi (Verso, col. XXVIII, 1. 48) et traduite par Scheil: «progéniture
humaine». Les donndes fournies par Th. Nildeke dans le domaine
sémitique en général se vérifient donc entiérement dans la littéra-
ture cunéiforme qui aurait elle aussi conservé I'écho d’une tradition
primitive. Fr. Paul Dhorme, Jérusalem
Alphabet. In altigyptischen Texten hat sich Buchstaben-
zauber bisher nicht gefunden, doch berubt dies bei der groBen
Bedeutung, welche die alten Agypter den Namen der Dinge, den
gesprochenen Lauten und Ahnlichem zuschreiben, wohl nur auf
Zufall. Bei den Nachkommen der Agypter, den Kopten, galt der
Wert der Buchstaben als ein hoher. In magischen Papyris treten die
siehen Vokale als Teile einer Formel zur Befreiung von Schmerzen
auf? und findet sich u. a. die bekannte Buchstabenformel Sator,
Aveto usf* Auch dem ganzen Alphabete wird mystischer Sinn zu-

1 Cf. l'inscription d’Idadou dans Scheil ¢ élam. sém., I, p. 72, celle
de Temti-Halki, ibid, p. 78; en outre Hammourabi dans King, No 57,
I, 13, No 95, 1. 48s.

2 Cf. e g. la Stele de Karibu 3a Susinak, col. V, 1. 4 (Scheil,
t. élam. sém., 11, pl.II), et Code de Hammourabi, Verso, col. XX VIII, 1. 48.

3 Krall Mitt. aus der Samml. Erzherzog Rainer V. 8. 121, — Ein
koptisches Abecedar 1. c. IV S. 129f.

* Krall Le. 8. 119ff.; Crum Coptic Monuments (Cat. du Musée du
Caire) 8. 42; Sayce Rec. de trav. rel. & I’ Egypt. 20 p. 176 (vgl. Pietsch-
mann, L ¢. 21 p. 133f).
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geschrieben. Dabei gehen die bisher gefundenen #ltern Texte von
dem griechischen Alphabet aus, die spezifisch koptischen Buchstaben
spielen in ihnen keine Rolle. Die vorliegenden Anschauungen
sind demnach auf dem Wege iiber griechische Gebiete in das
Niltal gelangt, und hat man hier die griechischen Zeichen als die
kraftvolleren ebenso bewahrt, wie das bei den Zauberalphabeten aunf
italischem und afrikanischem Boden! geschah. In Agypten hat
man in solchen Fillen das Alphabet bald zu 22, bald zu 24 Buch-
staben veranschlagt.

Die erste Zahl wird durch das unmittelbar auf griechische
Vorlagen zuriickgehende ?, dem Seba (Sabas) zugeschriebene kop-
tische Buch von den Mysterien der griechischen Buchstaben® ver-
treten, auf das bereits Dieterich* aufmerksam gemacht hat. Hier
1aBt der Verfasser in der Buchstabenreibe £ und 1 fort, dieselben
seien von den Philosophen der alten Reihe beigefiigt worden.
Diese Ausscheidung berubt nicht etwa auf einer wirklichen Kennt-
nis der Geschichte des griechischen Alphabets; sie hat nur den
Zweck, zwel Buchstaben zu entfernen, um die Zahl der Buchstaben
des urspriinglichen Alphabets wieder zu gewinnen, welches, wie
dem Verfasser das Hebriisch-Syrische® beweist, 22 Zeichen zihlte.
Fir die eigenartig phantastischen Spekulationen, die an die ein-
zelnen Zeichen angekniipft werden, muf auf die Schrift selbst ver-
wiesen werden.

Eine Betonung der Zahl 24 findet sich in der Tradition, daB
Pachomius seine Monche je nach ihren Eigenschaften nach den
24 Buchstaben eingeteilt habe. Auch hier ist nicht an das kop-
tische Alphabet zu denken, wie mehrfach® vermutet worden ist,
da dieses 31 Buchstaben zihlt, sondern an das griechische, welches
Pachomius, selbst wenn er anfangs des Griechischen unkundig war,
bei den zahlreichen griechischen Elementen in dem Koptischen
kennen konnte. Fiir unseren Zweck kommt dabei die Streitfrage
nicht weiter in Betracht, ob die genannte Einteilung wirklich von
Pachomius herriihrt, oder ob sie ihm, wie Ladeuze’ annimmt, erst

! Vgl. Dieterich Rhein. Mus. 56 S. 99.

* Beweisende Parallelstellen aus griechischen Traktaten bei Jacoby
Rec. de trav. rel. & VEgypt. 24 S. 361F., 1941F.

 publ. Hebbelynck Les Mystéres des Lettres Grecques. Louvain.
1902 (Separatabzug aus dem Muséon. Nouv. Sér. I—II). 4 1.¢. S.101.

® DaB hier das Syrische besonders betont wird, hiingt, wie Galtier
Bull. de VInst. Frang. d’ Archéol. du Caire I 8. 161f gezeigt hat, mit
einer im Orient weit verbreiteten Auffassung des Syrischen als der altesten
Sprache zusammen.

6 Kriiger Theol. Litteraturzeit. 1890 S. 623; Griitzmacher Pachomius
S. 125,

7 Etude sur le cénobitisme Pakhomien. Louvain 1898 S. 264f.
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spater zugeschrieben worden ist. Auf jeden Fall erhellt aus der
Angabe die groBe Bedeutung, die man in friihkoptischer Zeit den
Alphabetzeichen zuschreiben zu miissen glaubte. Noch eindring-
licher beweist eine koptische figiirliche Darstellung diese Tatsache.

In dem Simeonkloster bei Assuan erscheint in einer Freske
der auf dem Throne sitzende Christus, neben ihm stehen vier ge-
fliigelte Gestalten, deren Namen verloren gegangen sind, und dar-
unter sitzen 24 Personlichkeiten, tiber denen in koptischer Schrift
ihre Namen angeschrieben stehen.! Diese werden gebildet durch
je einen Buchstaben des Alphabets, an den man, unter mifiver-
stehender Nachahmung der Namenformen fiir die Erzengel Raphael
und Michael, die Endung ael angehfingt hat. Sie heifflen demnach
aond, Band, yenl usf. bis zu gond, Panl, wonyd und stellen somit
die personifizierten und wie Heilige abgebildeten 24 Buchstaben des
Alphabets dar.

Bereits Bouriant ist es aufgefallen, da8 dieses Erscheinen
von 24 Personlichkeiten bei dem Throne Christi an die 24 mpe- .
oBiregor der Offenbarung Johannis 4. 4 ff. erinnere.? Und, in der
Tat, wenn man bedenkt, mit welchem Nachdruck die Apokalypse
Gott und Christus als o« und e, als Anfang und Ende, bezeichnet,
dann liegt es mnahe, auch sonst in ihren Schilderungen Anspie-
lungen auf die Buchstaben und deren Rolle zu suchen. Der oben
erwihnte Seba erzihlt denn auch, die Stellen mit dem « und w
hitten ihm die Anregung zur Erforschung des gtttlichen Mysteriums
des Alphabets gegeben. Mag aber die Beziehung auf die Altesten
der Apokalypse richtig sein oder micht, das Fresko zeigt, daB die
Kopten die Buchstaben nicht nur hochhieltén, sondern vollstindig
personifizierten und ihnen entsprechende Personifikationen in un-
mittelbarer Nihe des Thrones Christi weilen lieBen.

_ o A. Wiedemann

Ein Tieropfer in der georgischen Kirche. F. C. Conybeare
bhat in The American Journal of Theology, Chicago, Januar 1903,
vol. VII. No. 1. S. 82 — 84 gezeigt, daB in der armenischen und
in der ostsyrischen Kirche bis zum heutigen Tage Tieropfer zum
offiziellen Ritus gehoren.® Bei den Armeniern heifien diese Opfer

! Bouriant Ree. de trav. rel. & U Egypt. 15 8. 179f; vgl. die wenig
klare Beschreibung in Morgan Cat. des Monuments de I Egypte 1 S. 1341

¢ Fiir die verschiedenen fiir diese Altesten vorgeschlagenen Deutungen,
von denen keine wirklich befriedigend erscheinen kann, vgl. z. B. Bousset
Die Offenbarung Johannis S. 2891

3 Der Florentiner Codex Medic. Pal. 298 (friiher 111) fol. 1391 ff.
enthilt eine von einem Jakobiten veranstaltete Sammlung von Polemiken
gegen diesen Brauch, die ich demniichst an einem anderen Orte zu ver-
offentlichen gedenke.
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Matal; sie werden am Ostersonntage, an gewissen Heiligenfesten
und zum Gedidchtnis fiir Verstorbene dargebracht. In seiner im
Herbst d. J. zu verdffentlichenden Ubersetzung des armenischen
Euchologion hat derselbe S. 54 ff., die in den Korrekturabziigen
einzusehen er mir schon jetzt giitigst gestattete, die einschligigen
Riten der armenischen Kirche nebst den Zeugnissen der Kanones
und der theologischen Literatur zusammengestellt und S. 80 Anm. a)
darauf hingewiesen, daB solche Opfergebriuche auch in der
italischen Kirche des 4. und 5. Jahrhunderts, ferner in Gallien,
in der anglo-rémischen sowie in der keltischen Kirche bestanden.
Brieflich machte er mich noch freundlichst darauf aufmerksam,
dafl sie auch bei den Georgiern vorkommen.

Die armenische Geistlichkeit, der sehr wohl bewufit war, da8
diese Opfer ein Zugestindnis an das im Herzen des Volkes noch
lebende Heidentum seiner Vorfabren darstellten (s. Nerses Shnorhali
im Etch. 8. 79), war bemiiht, den heidnischen Charakter nach
Moglichkeit zu verwischen, indem sie die Laien von der Beteiligung
ausschloB. Die Kanones des hl. Sahak a. a. O. S. 68 verbieten
den Laien ausdriicklich, das Opfer mit den Priestern zu teilen
und Stiicke davon nach Hause mitzunehmen. In der georgischen
Kirche dagegen hatte sich das Opfer wenigstens bis ins 17. Jahr-
hundert in viel urwiichsigerer Gestalt erhalten. Dariiber berichtet
uns der Patriarch von Antiochien Macarius az Za‘im in seiner im
AnschiuB an eine Reise durch das russische Reich wohl bald
nach der Riickkehr im Jahre 1671 verfafiten Schilderung der
Georgier, die Mme. Olga de Lébédew, Codex 689 du Vatican —
Histoire de la conversion des Géorgiens au christianisme par le
patriarche Macaire d’Antioche — offert aux membres du XIVme
congres international des orientalistes, Roma, 1905, herausgegeben
und iibersetzt hat. Es heift dort zu Anfang des Kap. 81 (iiber
drei Wunder des hl. Georgios) S. 50 des Textes, S. 54 der Uber-
setzung, wie folgt:

»Wisse auch, dafl diese Georgier mit starkem Glauben an
dem hl. Georgios hingen. Er hat in ihrem Lande unzihlige
Kirchen. In dreien dieser Kirchen geschehen an seinen Festen
Wunder. Sie liegen in Mingrelien, eine von ihmen &stlich vom
Schwarzen Meere heiBt Ilori (Text und Ubersetzung Ilody). Deren
Fest feiern sie am 10. Tischrin I (= Oktober), ungefihr um die-
selbe Zeit, wie das im gleichen Monat stattfindende Fest der
Erneuerung seiner Kirche. Es ist eine groBe steinerne Kirche mit
eisernen Tiren. An diesem Tage wird dort ein grofles Fest ge-
feiert. Man erzihlt, daB ihre Beamten und Notabeln am (Vor)-
abend nach dem Vespergebet die Tiiren verschlieBen und versiegeln. -
Am Morgen lgsen sie dann die Siegel, gehen hinein und finden im
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Inneren der Kirche einen Stier angebunden. Sie binden ihn Ios,
fiihren ihn hinaus und ziehen dreimal mit ihm um die Kirche, in-
dem sie Segen von ihm erhoffen. Dabei ruft die ganze Gemeinde
einstimmig: Herr, erbarme dich! Darauf nehmen sie ihn und
schlachten ihn vor den Toren des Klosters. Sein Fleisch und seine
Gliedmaflen verteilen sie stiickweise um des Segens willen. Diese
Stiicke verzehren sie entweder alsbald oder heben sie fiir die. Kranken
auf und geben sie ihnen zu essen oder riuchern sie damit zu Heil-
zwecken. Gott begnadet dann jeden einzelnen nach seinem Glauben.*

Das Wunder, um dessentwillen der Patriarch von dem Feste
erzihlt, das Erscheinen des Stieres in der verschlossenen Kirche,
konnen wir auf sich beruhen lassen. Der hl. Georg, an dessen
Feste der Stier geopfert wurde, war, wie A. v. Gutschmid KI.
Schr. IIT 173 ff. gezeigt hat, an die Stelle des Mitra getreten, dem
der Stier heilic war. Man konnte daher vermuten, daB sich hier
ein Kultgebrauch des Mitradienstes erhalten hitte. Nun ist aber
sonst nicht bezeugt, daf der Mitradienst bis in die Nordostecke
des Schwarzen Meeres vorgedrungen wire. Auch kennen wir aus
dem Mitrakult keine direkte Parallele zu diesem Stieropfer, bei dem
alle Verehrer an dem GenuB des Opferfleisches teilnehmen, wenn
wir auch mit A. Dieterich Bonner Jahrb. Heft 108/9 8. 34 als
hochst wahrscheinlich ansehen diirfen, daB es einst dort vorhanden
gewesen. Es ist daher vielleicht zu vermuten, dal Mitra - Georg
hier an die Stelle eines georgischen Nationalgottes getreten ist.
Nach den von Frazer, The goulden Bough Bd. II, gesammelten und
besprochenen Parallelen darf man annehmen, daB der Stier einen
Geist der Vegetation reprisentierte, und daB er deshalb nach Ab-
schlufl der Ernte getétet wird, damit alle Gemeindeglieder durch
Genufl des Fleisches seiner gottlichen Kraft teilhaftic werden.

o C. Brockelmann

Der hichste Name. In Bd. 8, 302f. dieser Zeitschrift weist
C. Bezold auf E. Littmanns Ausgabe des Arde’et (The Magic Book
of the Disciples im Journ. Amer. Oriental Soc. XXV, 1904, 8. 1ff)
hin, eines abessinischen, zwischen dem 14. und 17. Jahrhundert
entstandenen Werkes, ‘das aus einzelnen aus dem Arabischen iiber-
setzten Stiicken kompiliert und dann iiberarbeitet wurde und in
manchen gnostischen Uberlieferungen auf die ersten christlichen
Jabrhunderte zuriickweist. Es enthdlt Weisungen Christi an seine
Jiinger, wie seine geheimnisvollen Namen, besonders der ,,groBe
Name®“, zur Wunderwirkung und zur Befreiung aus verschiedenen
Gefahren zu gebrauchen seien’.

Dieser ,,grofle Name* scheint eine wichtige Rolle im gnostischen

System gespielt zu haben (vgl- C.Schmidt Gnostische Schriften in
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koptischer Sprache, Lpzg. 1892, S.464). Im Kap. VIII, § 24 des
Arde’et fiihrt Christus seine Namen an, jeder wird dreimal, einer
jedoch sechsmal genannt; es sind 13 Namen, und alsdann folgt der
hochste, Bersabehelyos.

nwDer Gedanke von der Macht des Namens zieht sich wie ein
roter Faden durch das ganze Buch® (Littmann, S. 4). Die beste
Arbeit iiber diesen weit verbreiteten Glauben besitzen wir wohl in
K. Nyrops Abhandlung Navnets magt in Mindre afhandlinger udg.
at det philol.-hist. samfund, Kjpbenhavn 1887, S. 118ff. Mit
der Kenntnis des Namens des iiberirdischen Wesens wird man
dessen Macht teilhaftig, man macht es sich untertinig, man be-
raubt es seiner Macht (vgl. Nyrop, S. 171). ,Je besser man
Gottes Namen kennt, desto eindringlicher kann man sich an ihn
wenden, desto stirker wirkt die Bitte, desto sicherer ist man der
Erhérung (a. a. O. 8. 186). Nyrop verfolgt nun die Vorstellung von
den verschiedenen, meist 72, Namen Gottes: er belegt sie in
deutschen, franzdsischen, ruminischen (wahrscheinlich aus dem
Slawischen stammend) Texten. Auch fiir die Jungfrau Maria gibt
es ihnliche Namensverzeichnisse. DaB einer von diesen Namen der
hochste und damit auch der wirksamste ist, wird freilich nicht
erwihnt.

DaB nun der Glaube von der Macht des héchsten Namens
auch bis zum skandinavischen Norden gedrungen ist, scheint wie
Nyrop, so auch den anderen, die sich mit ihm beschiftigt haben,
soweit ich sehe, entgangen zu sein. Ganz kurz weist allerdings
Finnur Jénsson in Den oldnorske og oldislandske Litteraturs
Historie II, 574 auf ‘die scherzhafte Geschichte vom Schiffsvolk,
das den hochsten Namen Gottes nicht kannte’, hin. Diese Ge-
schichte findet sich im 8. Kapitel der im Anfang des 13. Jahr-
hunderts entstandenen prestssaga Gudmundar Arasonar (Biskupa
ségur I, 420ff. = Sturlunga [Oxford] I, 95f). Im Jahre 1180 war
durch ein Unwetter ein Schiff, auf dem Islinder und Norweger
waren, an den Kiisten Islands in hiochste Gefahr geraten. In ihrer
Not rufen die Leute nach einem an Bord befindlichen Priester und
fragen ihn, wen sie anrufen und was sie geloben sollen. Der ant-
wortet: ,, Ich will anrufen lassen den allwaltenden Gott und das
heilige Kreuz und die selige sancta Maria und alle Heiligen, und
jedes zehnte Hundert von allem, was ans Land kommt, den Kirchen
und Armen nach der Vorschrift des Bischofs geben.* Sie tun
nun, wie der Priester sagt, aber die Not dauert an. Da fragt der
Kapitin den Priester, ob er den hochsten Namen Gottes kenne.
Der erwidert: , Ich kenne einige Namen Gottes, und ich glaube
an das, was der Apostel Paulus sagt, daB kein anderer Name
Gottes hoher oder heiliger sei, als der Name Jesu, aber das weiB.
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ich nicht, was du den hochsten nennst.* Der Kapitin wendet sich
nun an einen anderen mit der gleichen Frage; der erwidert, er
konne sich nicht gleich daran erinnern; ein zweiter gibt eine
dhnliche Antwort, der dritte sagt, er habe den Namen nie gehort,
und weist den Fragesteller an einen vierten. Der kennt denn nun
auch wirklich den Namen und nennt ihn. Wie dieser Name aber
lautet, wird nicht erzihlt. Man wiirde nun eigentlich erwarten,
daB berichtet wiirde, daf Gott nun unter seinem hoéchsten Namen
angerufen und daB das Schiff aus der Gefahr befreit wiirde. Das
geschieht aber nicht, auf den hdchsten Namen wird weiter gar kein
Bezug genommen, das Unwetter und damit die Not dauern noch
eine Weile an, freilich kommt das Schiff schlieBlich mit der
ganzen Mannschaft in ziemlich mitgenommenem Zustand ans Land.
So wie also die Gteschichte da steht, erscheint sie ziemlich zweck-
los, doch kann iiber ihren urspriinglichen Sinn wohl kaum ein
Zweifel sein. o B. Kahle
Zur Binde- und Lisegewalt des Petrus.  (Archiv fiir
Religionswiss. VIII, 241.) W. Kghler hat im vierten Abschnitt
seines Aufsatzes ,,Die Schliissel des Petrus“ auch die volksttimlichen
Anschauungen iiber Petri ,,Schliisselgewalt® beigezogen und einige
charakteristische Volkslieder und Spriiche angefiihrt. Auch in der
Schweiz ist die Vorstellung noch ganz lebendig. Wir erinnern
zunichst an den schdnen Sarganser ,Betruf“ (Alpsegen)!:

Ave Maria!

Bhiiet's Gott und tiser lieb Herr Jesu Christ,
Liber, Hab und Guot und alles, was hier um ist!
Bhiiet's Gott und der lieb heilig Jori [Georg],
Der wol hier uf wachi und hori!
Bhiiet's Gott und der heilig Sant Marti,
Der wol hier uf wachi und warti!
Bhtiet's Gott und der lieb heilig Sant Gall
Mit seinen Gottsheiligen all!
Bhiiet’s Gott und der heilig Sant Peter!
Sant Peter, nimm die Schlissel wol in die rechti Hand,
BeschlieB wol dem B#ren sin Gang,
Dem Wolf der Zahn, dem Luchs der Chriiuel [Klaue],
Dem Rappen der Schnabel, dem Wurm der Schweif,
Dem Stein der Sprung! usw.

Besonders gern wird Petrus in Diebssegen angerufen. So
z. B. in einem Zauberbuch aus dem Kanton Ziirich?: ,Bind,
Petrus [dreimal]. Bind mir alle diejenigen Diebe und Diebinnen,
die mir aus meinem Hause oder giiteren Etwas nehmen oder

» Vgl. L. Tobler Schweizerische Vollslieder I (1882), 197 ff.
2 Schweiz. Archiv fiir Volkskunde 11, 264.
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stehlen wollen; Bind sie mir mit Eisernen Banden und mit Gottes
Handen, mit den heiligen fiinf wunden und mit den wahren
12 Stunden . . .*

Oder: ,,8anct Petrus bind [dreimal]. Binds mit dem Bind-
schliissel des Himmels. Mit Gottes Gewalt und durch Gottes
Eigen Hand, Seid ihr Dieb gebannt und gestellt, So lange es mir
gefelt . . .

Ahnlich Schw. Arch. f. Volksk. IT, 265 (Nr. 142) und VII, 53.
Ein franzosischer Diebssegen mit wiederholtem , Lie, St. Pierre,
lie“ ebd. I, 232.

DaB iibrigens Petrus nicht nur als Himmelspfortner gilt,
sondern auch unterirdische Tiiren bewacht, zeigt das tessinische
Méirchen von der ,fanciulla buona® und der ,fanciulla cattiva‘.!
Das gute Madchen 146t sich auf Befehl der Mutter in den Brunnen
hinunter, um den verlorenen Eimer zu suchen. TUnd nun heifit
es weiter: ,Giunta in Fondo al pozzo non trovd la secchia, ma
invece trovossi davanti a fre porte. S’avvicind e bussd ad una di
esse. Ne uscl un vecchio dalla barba lunga e grigia — era
S. Pietro* usw.

DaB auch im Schweizer Volk Petrus als Himmelspfértner
gilt, brauche ich kaum mit Beispielen zu belegen.

E. Hoffmann-Krayer

Quellenverehrung. Herr Dr. P. J. Meier, der bekannte Ver-
fasser des Werkes tiber die ‘Bau- und Kunstdenkmiler des Herzog-
tums Braunschweig’ und Direktor des Herzogl. Museums zu Braun-
schweig, verpflichtet uns durch die folgende Mitteilung 2 die ein er-
wiinschtes Zeugnis fiir die Fortdauer niedersichsischen Quellen-
kultus bis in die zweite Hélfte des 16. Jahrhunderts bringt.

In der Beschreibung des Amtes Wolfenbiittel, die vermutlich
der Landfiskal des Herzogs Julius, Franz Algermann, ums Jahr 1584
geschrieben hat, und die der Handschriftensammlung der Herzogl.
Bibliothek in Wolfenbiittel angehort, berichtet der Verfasser bei
dem Dorfe Adersheim folgendes:

‘Von diesem Dorffe gegen Mittage, wan man nach Cramme
gehen will, 217 Ruten Vnnd von Leine (d. h. Leinde) . . . .
800 Ruten ist ein ortt oder ein Teich, die Ellemuhle geheiBienn,
dar in 2 schone Springe von Orient gegen Mittage, wie die Sonne
vmb 12 Uhren stehet entspringen, aus einem reinen saubern
mergell, Welcher in dem WaBer, wan ehr darin lange ligt oder

1 Schweiz. Archiv fiir Volkskunde 1V, 217.

® Auch im Braunschweigischen Magazin 1905 Nr. 5 (Mai) S. 56 ist
inzwischen eine entsprechende Nachricht gegeben worden, mit Verweisung
auf R. Andree Votiv- und Weihegaben S. 21 ff.
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stehet, gahr grun wirdt. -Diese Quellen haben ein herlichs ge-
sundef wafler, wie man Dauon sagt. Den dabeneben an den streuchen
oder gehecten, die rings vmb die beide Teiche, so aus diesen
Quellen erhalten, werden etzliche hundert stucke von Alten lumpen,
hosenbendern, Nesteln, krentzen, auch kerbholzer vnnd Ander Dinge
Angebunden vnnd geknuttet sein, Aus den ursachen, wie die Leute
sagen, das wehr daraus trincket ein Pfandt oder Zeichen laBien
muBe, Oder es falle derselbe in ein kranckheit. Man fabulirt
auch von diesen Brunnen, DaB vortzeitten da sollen Zwerge oder
Bergmenlein gewesen sein, Vnndt wan ein Armer Man hat wollen
hochtzeit halten, habe ehr konnen kefell vnnd Ander geredt bei den
Brunnen gelihen bekommen. Wan ehr dan der genug gehabt vnnd
sie wieder hingestellt, Ist es wegk geholt worden, das man nicht
gewust, wor es hingebliebenn ... Es gehet neben dem Brunnen ein
Fusteich (d.h. FuBsteig) von Wolffenbuttell, Braunschweig etc. nach
Cram, Machtersen, Saltz Liebenhall, GanderBheimb, Lutter, Seesen etc.,
welcher selten ledig, Vnnd ein Jeder fast daraus ein Trunck mit
sich nehmen thut.’

Es mag bei dieser Gelegenheit auf eine sonderbare Art von
Opfergaben, die man in Quellen versenkte, hingewiesen werden, in
der Hoffnung, daf vielleicht andere in der Lage sind, dariiber
Licht zu verbreiten. Yves Seébillot berichtet in der Revue des
traditions populaires Nov. 1904 t. XIX p. 475 von der ver-
fallenen Wallfahrtskapelle eines volkstiimlichen Heiligen Saint-
Tréfeur (= Tremeur) bei Guerleskin: Les jeunes filles vont jeter
des épingles dans la fontaine qui se trouve au bas de la chapelle
pour savoir si elles se marieront dans 1’annde. DaB diese Nadeln
Opfergaben an die Quelle sind, ergibt sich aus der mehrfachen
Wiederkehr dieses Quellopfers in England. Der unlingst er-
schienene Band IV der von der Folk-lore Society herausgegebenen
County Folk-lore (Examples of printed folk-lore concerning
Northumberland, 1904) gibt S. 3 und 6 die Zeugnisse fiir vier
verschiedene Quellen in Northumberland; bei einer derselben (S.6)
wird der Brauch bis heute beobachtet. Bemerkenswert ist, daB in
England die Nadeln gebogen werden (crooked, bent), bevor man
sie ins Wasser versenkt; sollen sie dadurch menschlichem Gebrauch
entzogen (gleichsam wie heute Wertpapiere ‘auBer Kurs ge-
setzt”) sein? H. Usener+

[Abgeschlossen am 20. Dezember 1905.]



Abaris 75; 81

Abc denkmiilers. Alphabet

Abdriicke blutiger Hinde 89

Abessinisches 296 ff.; 556

Achiiische Religion 144 ff;
5111 ; 475

Achilleus im Trostspruch
409 f.

Adonis 319; 328; 508, 1

Agiiische Kultur 520 ff.

Agyptisches 40,3; 154f.;
167 ff; 321 fF; 478 f.; 486;
495 fF.; 501, 3; 504; 515 f.;

. 520f; 524 £ 552 ff.

Athiopisches 155; 163 f.;

| 165f; 296 fF.

Ayados daipwy 350 1F.; 356 f.

Ahnenkult, semitischer 86;
australischer 531 ff.

Abriman 426

Aiakosmit demSchlissel223

didng Kivrdmwlog 203 f.

Aidw 168, 2; 177; 355; 359, 1;
501, 2

Aischylos 32 ff,

algdnois und wéneis 824;
335 ff.; 348

Albaner, kaukasische 373

Alchemie, hermetische 322;
333; 356 ff.; 363; 367f.

Alphabet 157; 317 f; 552 ff.

Alpsegen 558

Altar, altkretischer 518 f.

Altchristliches 477f.; 504 ff.

Ammon in der Hermetik
360, 1; 369

Amnael 357; 360; 363

dupidoduia 8,1

Amulette,altkretische521ff;
igyptische 184; austra-
lische 531; 548

Androgyne Gotter 481, 2

Register
Von G. A, Gerhard

évevéoynrog 828, 1

&yyelog 823, 1

Angoboda und Loki 419

Animismus 104 ff.; 244;469;
531 fT.

Anthesterien u. a. Feste 480

Anthropomorphismus 244fF.

Antisemitismus 500 f.

St. Anton von Padua 309

Anubis 168; 223

Apokalypsen, antike 494f.;
ithiopische 298; 301

Apokryphen, altchristliche
478

Apollinaristische Schriften,
syrisch 292 f.

Apollon 69 ff.; 83; 311

&modéweis, hermetische
3928 f.; 339; 343 ff.; 3471

Ps.-Apuleius, Asclepius 322;
335,1; 353 ff.; 369 ff.

Archiiologisches 144 ff.; 493;
498; 511 fF.

Archelaus-Akten 385

Argolica 488

Aristophanes, Frosche 196;
201

Arkadien 828; 346; 371

Armenisches 11;373 ff.; 554f.

Gogevodnivg 330 1.

&ognrogdeLe: 39

Artemis-Diana 311

Arunta-Stimme, austra-
lische 527 f.; 530 ff.

Aruru, babylon.Géttin 5501F.

Aschera 276 f.

Askese, hermetische 3391ff;
343; 370

Asklepios 157 ff.; 805f.; 332;
335; 340; 355; 371; 490

Assuan, Freske im Simeon-
kloster 554

Archiv f. Religionswissenschaft. VIII.

Agsyrisches 427; 550 fF.

Astrologie477;vgl. Planeten

Agylrecht 89; 91

Athos, Berg 509, 1

Attis 328; 508 f.

Attisches 32 ff.; 494

Auferstehung des Fleisches
498

Aufheben des Kindes 6 ff.

Australien 11; 460; 526 ff.

Austreibung der Krankheit
462 ff.; 548

Babel - Bibel 278fF.

Babismus 141

Babylonisches 126; 452, 1;
484; 488f.; 5501

Biir bei den Giljaken 249f.

Biirenfest 2601F.; 456 fT.; 473

baetylus in Altkreta 524,1

Bar Salibi Dionysius 294

focideic Tdv odpavdy 284 1.

Basilika 145f.

Baum, beim Weltuntergang
438f.; der Neugeborenen
12; 16

Baumkult: Altkreta 518f.;
Griechen 483; Semiten
85f.; 89; 92; Giljaken
260; 262; Australier
532ff.; 546

Beerdigung Junggestorbe-
ner 18f.; 154

Befragung der Geister 104;
108; 111

Begraben, Heilbrauch 25

Benagius, signum 402

Benedictus, signum 401

St. Benedikt 808

Beowulf 420f.; 423f; 446

Berge, heilige 85

36
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Berg-Gott der Giljaken 253;
456 1T,
Beschneidung, australische

537; 540

Bestattung, australische
543; 548

Bestattungspflicht  ete.,

attische 42ff.

Bestreichen mit weiBer Erde
107

Bestreuen mit Erde: Ster-
bende 23f.; Tote 42

Betrug bei Heiligen 95

Bierservice im Phrygergrab
153

Bild im Baum 547

Binde ums Haupt des Toten
391ff.; ums Kinn 393

Binden und Lidsen 217;
219; 2361ff.; 5581

Bleiche des Teufels 414

Blut des Gottes 551; des
Opfers 89; 106; 457

Blutritual, arabisches 319

Bock u. 4., Démonen ab-
wehrend 274; 4568

Bogomilen 388

Bobdri, islamische Tra-
dition 134

Bonus Eventus 498

*fdots = Berg 83

Bote an den Gott 457f

Bovly eot 324f.; 330;
336; 341; 343; 348

Brahms und Schiller 410

Brandopfer, altkretische149

Braunschweig 559f.

Braut, Kirche 3751

Brief als Bote 174f.; 184

Bruderschaften im Islam
1381f.

Brunnen, heilige 559f.

Brustschmuck der I'diloe
152f.

Buchstabenzauber s. Alpha-
bet.

Buddhismus und Islam 138

Busch, Seelensitz 545f.

Buzygen 41f.

Ceylon 13

qoioe u. d. 3971

Charon 191 ff.

Christenverfolgung,
nische 498

nero-

Register.

Christliches 851f.; 406f;
553 ff.; 8. Altchristliches
St. Christophorus 292
Christus: Osiris 189 f.
Chroniken, syrische 294;
athiopische 300f.
Chthonische Opfer 204 ff.
Consolationes 404 ff.
St. Cyprianus und Iusta 299

Dimonen der Giljaken 273f,;
458; 460 ff.
Daidalos und Verwandtes
142 ’
Daramulun, australischer
Gott 537 f.; 542

Defixionen 486

Delos, Hyperboreerkult
71 82f

Delphi, Hyperboreerkult
70f; 82f.

Demeter 38; 46; 74f; 311

Demiurg,  hermetischer
324 f.; 331; 355; 368

dsopblvre  (Befreiungs-
zauber) 188

Didascalia  Apostolorum,
syrisch 289

Diebssegen 558 f.

Dike mit dem Schliissel 226f.

Dionysos 844; 481; 498f.

St. Dioscorus 292

Dioskuren 508, 2

Dis = Hyakinthos 811

Dogmatik des Islam 136f.

St. Donat 306

Donner bei den Australiern
538; 544; 546

Doppelbeil, altkretisches
145; 148,3; 513; 515 1f; 519

Drama, Ursprung 541

Dreiheit 154 f.; 471

Druj und Geh 426

Drusismus 141

dry paintings s. Sandmale-
reien

Durchziehen, Heilbrauch
25, 3
Eabani, babylon. Heros
550 f.

Edda, iltere 432; jiingere
436

Eidola im Charonsnachen
193 ff,

Eiform der Seele 470
Eigenschaftsgotter, romi-
sche 498
Einbeinige Gotter 538
Eingeweideschau 484
Einsiedler im Maghrib 94 f.
Ekstase des Schamanen
464
Elemente, hermetische
324,1; 363,1; 367
Eleusis 38; 46; 493 f.
Eleutheropolis in Paléistina
391
Enneakrunos 156
Entbindungszauber 550 f.
Epiphanias 380 f.; 386
Erbliche Heilige 98; Scha-
manen 467 {f.
Erde, Mutter 1ff.; 161 ff;
492 f.; 498; 550 ff.
Erdmann u. 4. 9,1
Erichthonios 37
Ernteprozession,
seche 517
Eros, hermetischer 326 ff.;
339; 365 1.; 370
Erstes Menschenpaar 13
Eschara 192 f.
Eschatologie, semitische
279; 281; 284; helleni-
stische 500, 2
EselftiBiger Ginn 143
Eselkult, thrakischer 76 ff.
Essen des Gottes 458 ff.;
542; 556
Esthen 12
Etymologisches 51 ff.; 316
Euchrotius, signum 399;
402, 3
Eudoxius, signum 399; 402,3
Eugenius,signum 391 ;399 .
Eule, Totemtier 460
ebuolger 399, 2; 402; 406
Euphronius, signum 3899;
402, 3
ebpdyee399; 402; 404 ; 406 L.
Euripides 35 ff.; 844
Eusebius, signum 401 f.
Eustathius, signum 399;
402, 3
sbTdyst 399, 6
Evangelien 508;
287 f. .
Ewe-Neger 20,2; 104 f.
Eyre-Stimme, australische
536 f.; 543

altkreti-

syrisch



Fihrgeld des Toten 109;
199 f.
favissae, altkretische 146 f.;
516
Felsen, heilige 532 ff.; 546;
der Neugeborenen 17
Felsfassaden, phrygische
150 f.
Fenriswolf 814 ff.; 437f;
445f.; 450 f.; 454
Fernkur der Schamanen
465 f.
Feronia, Mondgottin 312
Fesselung der Seele 465
Festspiele, altkretische 519;
Giljaken 260; 266; 268
Fetischismus der Semiten 86
Fett, menschliches 543
Feuer, in der Hermetik
824 f.; 330; Ursprung 544 ;
548
Feuerkugel im Schamanen
464
Feuerzeremonien, australi-
sche 529 f.; 540; 544
Feuerzeug, heiliges 269 ; 472
Fieberdéimonvertrieben 143
Fimbulwinter 438 f.; 443
Finnen 12; 451; 454
Firmicus Maternus 479, 1
Fisch, Symbol Christi 506, 3
Frauen,ausgeschlossen 265;
458; heilige 91; 951,
Fresken, altkretische 512 f,
Freyr 446; 448
St. Fridolin 307
Frohlichkeit im Totenhaus
472
Froj 429
Fruchtbarkeitssymbole,
thrakische 73
Fruchtbarkeitszauber 29, 1;
38f.; 48; 481,2; 541
FiiBe, Votivgaben149; 159 f.
FuBsohlen auf Votiven usw.
158 ff.

Toddgie 38

Garbenopfer,
72 ff.

Garmr: Fenriswolf 450 f.

Gattenseelen 112

(fauklerische Geister 463;
468

Gazali 135

I wrrne u. i. 311

thrakische

Register.

Gebet 484 f.

Geburt und Tod 8 ff.; 487

Geburtstagsfeier, antike 484

Gefesselte Déimonen 814 ff.;
451 ff,

Geier als Amulett 175; 184

Geister beim Ewe- und
Tschivolk 106 ff.

Geisteskranke als Heilige
93 f.

Geliibde im Islam 87

yevéore = vendora 41

yevixol Adyor, hermetische
345 ff.

Gentilgotter der Giljaken
257 .; 458 £,

St. Georg 86 f.; 89; 555 f.

Georgien 382; 388; 554 ff.

Gericht, jlingstes 484

Germanisches 7ff.; 14 ff;
23; 25; 58 f. etc.; 114 fF;
155 ff,; 314 ff.; 411fF;
431 fF.; 557 fF.

Geschenkean den Gott 457£.

Gesetzgebung, semitische
279 282,

Gestank vertreibt Diimonen
462

Getreidedarre-Geist 820

Gilgamisch-Epos 550 ff.

Giljaken 244 ff.; 456 ff.

Giwargis Warda 295

Glieder als Votivgaben 149

Gnostisches 177;189;2811;
326,1; 349; 351; 353 ff.;
366, 2; 478; 556

Gotterddmmerung 444, 2

Goldring, altkretischer 524

Goldténien 390 ff.

Gordion 150 ff.

Gosforthkreuz 437 f.; 453

Grabschriften, griechisch-
rémische 897 ff.; christ-
liche 406 f.

Grabstelen, attische 200

Griber, altkretische 144, 2;
148; 519 ff.; phrygische
151 ff.; etruskisch - grie-
chische 157; semitische
851.; 89; 91f; christliche
159 f.

Gralsage 126; 509

Gregor Arsharuni 380f.;384;
der Erleuchter 298; 374;
von Narek 378f.; 383 f.

Grendel u. s. Mutter 419 ff.
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Grettissage 424

Griechisches 21,5; 811f.; 51fF ;
691f.; 150 ;156 fF,; 1671
191 ff.; 203f.; 220fF;
311; 317f; 321 ff; 390 fF;
426 f.; 474 ff.; 541; 553 f.

Groa, keltischerDimon 427f.

GroBmutter des Teufels
411 ff.

GroBvater im Enkel 21

GruB an den Toten 397 ff.;
404; vom Toten 399; 404

Haare des Teufels 453

Haaropfer 73f.; 88; 304

Hades 426f.; Tore 222fT.

Hinde, symbolische in Alt-
kreta 523

Hagia Triada 5171

Hahn-Opfer 210; 320

Hammurabi 279; 552

Handschriften, #thiopische
297

Hauch = Seele 113

Heilbringer 491, 1

Heilgottheit, altkretische
149

Heiligen-Leben, syrische
292fF. ; dthiopische 297f.;
islamische 138f.; -Le-
gende 3051ff.; 317; 508;
-Verehrung, christliche
508f.; islamische 85ff.

sipcouérn, hermetische
326; 3521

Heimdallr 438; 446; 451

Heiratsorakel 560

Hekate 211; 223; 229f.

Hel 124f.; 418f.

Helios 206; 227; 501, 2

Hellenistische Religion
3211F.;475; 4951f.; 5001f.

Herakles imTrostspruch 407

Herd, qugidodure 8f.

Hermaphrodit 827

Hermas, Pastor 323; 346

Hermes im Poimandres
323f.; 360; 362; 368; 370

Hermetik 321ff; 478f.;
495f; 501, 2

Herodots Medizin 483

Heroenkult, griechischer
2074.; 394

Herren, Giljakengotter
252f.; 4561
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Herz als Amulett 179; 184;
H.des Biiren gegessen 458

Herzfett des Toten gegessen
548

Herzogseinsetzung in Kérn-
ten 116ff.

Hesiod 31

Heterodoxie des Islam 140f.

Heuresis s. Ponos

Hilfsgeister der Schamanen
463 1T,

Himmel und Erde 12F.; 31;
84 1f.; 47

Himmelfabrt der Jungfrau
381f. :

Himmelsmenschen der Gil-
jaken 253f.

Himmels-Schltissel 224 1f.;
559

Himmelswanderung 182f.

Hippokrates, Aphorismen
293

Hochzeitsriten, antike 10;
38f.; 48

Hockeratellung der Leichen
24,2

Hochste Name Gottes 556 ff.

Hohlen, heilige 85; 89; der
Neugeborenen 17; der
Kybele 150f.

Frau Holle 429

Homer 81; 488; 490

Honig, chthonisch 206; H.
und Milch 3820

Horaz und die Griechen
405; 408f.

horns of consecration 145;
148,3; 513

Horus: Osiris 168fF.; 181 ff.

Hund, Geistertier 208ff.;
Giljaken 257; 270ff.;
456f.; 472f.

Hyakinthien von Amyklai
311

Hylas und Hyle 327

Hymeskvida 424

Hymnen, hellenist. 167 ff.

Hyperboreer 69ff.

Hypnose 464; 469; 499,3

Hysterie der Schamanen 469

Topore 305f.

Tanus mit dem Schlissel
225 f.; 243, 1

Ibn al-Qifti 134

Tbn-Sa‘'d 134

Register.

Ibn Tumart 136 f.

Idole beim Ewe- und Tschi-
volk 105 ff.

Immermann, Merlin 326,1

Inau (Stock mit Spinen)
246; 252; 262f.

Indianer 528 ff.

Indisches 12; 18; 23,2; 40, 3;
57{F.; 116; 118; 122f;
442; 444; 455; 476; 506

Initiationsriten 119 f.

Inschriften, griechische
475 ff.; semitische 277f.

Insel der Toten 178; 180f.

To=1Isis 859,1

Iobakcheninschrift 403

Irland 4321 ; 440; 446 1.

Isaak von Antiochia 295

— von Ninive 297

— St. I von Tiphre 298

Isis 168ff.; 179; 183ff;
395 330; 356 ff.; 504

Islam 85fF.; 129 ff.; 442,1

Island 484; 449 f.; 455

Istar, babylon. Gottin 552

Italienisches 7; 28,1; 559

St. Jared 299 f.

Jonas von Bur, Abba 299

Jonasmythus, australischer
545

Jotunheimr 124

Judisches 215ff.; 275fT;
378; 406; 500f.; 507 f.

Jungfriuliche Kirche 373 ff.

Jungfraudes Kosmos s.Kden

Juno 498 f.

Juppiter
u. . 320

Heliopolitanus

Kénguruh, Totemtier 460

Karnten, Herzogseinsetzung
116 ff.

Kampf der Gotter 444 ff.

Kanon, neutestam. derSyrer
288

Kapelle in Knosos 145; in
Phaistos 514 ff.

Kater, Schutzgeist 320

xdroyor 496,32

Kaukasus,
sagen 314 ff.

Keltisches 428; 427f.; 440f.;
444 447; 449; 482; 499

Kerberos 124; 451, 1; 491

Prometheus-

Kesselchen und Axt(nitsch)
265 f.

Kind und Korn 40 f.

Kinder, Heiligen geweiht
88 f.

Kinderbrunnen u. #. 16 ff.

Kinnbinde des Toten 393

Kirche, Jungfrau usw. 373 ff.

Kirchenviter 477 ff.

Kleid des dmodeoduevos
172 ff.; 183; des Toten
4711,

Khelg, hermetische Schrift
334 f; 345 1.

Kleobis und Biton 490

Kmeph 356 f.; 360 ff.; 367

Knosos 144 ff.; 511 ff.; 525

Knoten, elfenbeinerner 145

Koénig, im Mimus 506 f.;
im Trostspruch 408 f.

Konigsgrab, altkretisches
144, 2; 525

Konigtum, Geschichte 481;
judisches 283

Kopf des Béren 268; 272;
457 ff.; des Toten 320

Kopten 552 ff.

Kéon xdeuov 322; 325; 330;
337,1; 356 ff.

Kosmographie, - mythische
479, 2

Ilegl ndspov, Schrift 495

Kranke begraben 25

Krankheit als Dimon
4611F.; 548

Kranz des Toten 392 ff;
des Zechers 394 f.

Koarije, hermetische Schrift
341 1f.; 345; 368

Krates = chrat (Horus)182,3

Kreta 144 ff.; 475; 511 ff.

Kreuz, altkretisches 147

Kronos mit dem Schliissel
227 f; 242

Kuckuck bei den Giljaken
473

Kuppelgrab, altkretisches
520; 522; 525

Kybele 150 ff.; 229; 243,1

Kyrene 327; 371 f.

Lade, heilige 378 f.

Lirm vertreibt Dimonen
462 f.

St. Laurentius 305 f.

Lebende Heilige 89 f; 92 ff.



Lecken der Wunde 169

Legen auf die Erde: Neu-
geborene 6 ff.; 138; Ster-
bende 22f.

Leichenfresser 124; 427;
451, 1; 491

St. Leo IX. 308 f.

Levana 6

3t. Libanos 301

Liber als Heilgott 158 ff.

Liebeszauber, antiker 485;
australischer 547.

Lindwurm 455

Liturgie, orientalische 509f.;
syrische 288 f.

Lobgesiinge auf die Kirche
374 L.

Lowengotter, altkretische
147

Logos, hermetischer 324 f;
330f; 338; 351f; 368

Loki 124f.; 314f; 418f;
438; 445f.; 450 ff.

Lukian tiber Charon 201 f.

lustratio 48

Ma, Gottin 317

Macarius az Za'im 555f.

Mirchen vom Teufel 416 fF.

Maghrib (Nordafrika) im
Islam 90 ff.

Mami, babylor. Géttin 551

Manichier 177; 385; 387f.

Mannbarkeitsriten, austra-
lische 529 ff.; 537; 5391f ;
548 f.

Marabuts, Heilige im Magh-
rib 92 ff.

Marcioniten 387

Marduk, babylon. Gott 551 f.

St. Maria Aegyptiaca 299

Mariendienst 381 ff.

Marokko im Islam 139; 143

Mars 312

magh=streichen, salben97ff.

Maske bei der Jinglings-
weihe 548 f.

Massengrab, altkretisches
520; 522; 525

Matriarchat der Semiten 277

Meer als Totenreich 125

Meer-Gott der Giljaken 253;
466

uéyapa, altkretische 512 ff.

Menschenfiguren, altkre-
tische 147; 521; 523

Register.

Menschenopfer,phrygische ?
153 f.; griechische 205 ff.
Menschensohn 163, 2
St. Mercurius 300
Messias-Idee im Islam 140f.
Mexiko 12; 541
Midas 79; 150f.
Midgardschlange 437; 446;
454 f.
Milch und Honig 320
Milchstrafe 110
Minyas, Epos 196 ff.
Mithraskult 227f.; 283f;
317; 319; 501 ff.; 556
Myiiun, *Eixis usw. 365,32
Monchtum im Orient 291;
297
Moipc uleidovyos 230
Moki-Indianer 529
Momos 366 f.
Mondgott, australischer 544
Moorhexen u. §. 423
Moskitos vertrieben 547
Muhammed 130 ff.
Muslim, Etymologie 133
Muspell 445 ff.
Mutter Evde 1ff.; 161fF;
492 f.; 498; 550 ff.
Mutter Kirche 377 ff.
Mykenische Kultur s. Kreta
Mysterien, griechische 481;
493f.;510; des Mithra 501f.
Mystik im Islam 138 f; M.
u. Volksreligion 32; 35f,;
38; 41; 46 ff.
Mythologie, griechische476;
4881f.; syrische 286f.; aus-
tralische 535; 543; 548

Nabelschnur 546

Nachgeburt 546

Nadeln in Quellen versenkt
560

Name, Bedeutung 20 f.; 30;
281f.; 303; 505f.; 540;
546 £.; 557

Namen, rdmische 400 ff.;
deutsche 9, 1; semitische
182 f; 165; 287; Gottes,
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a Von Albrecht Dieterich. Mit 3 Abbildungen:im Text und auf
Sommertag° einer Tafel. [38 S.] gr. 8. 1905. Geh. S 1.—

Von dem Kinderfest des Sommertages ausgehend, zeigt der Verfasser, wie das.
,was einst in deutlichen, wenn man will, rohen Formen als heilige Handlung der Religion
des ganzen Volkes begangen ward, nun zu den Kindern, wenn man einmal so sagen darf,
herabgekommen, ein liebliches Kinderfest geworden ist, das die michtigen geheimnisvollen
Zaaberriten der Zeugung und Fruchtbarkeit im frohlichen Spiel der Kleinen lieblich ver-
schleiernd bewahrt hat“. Er zeigt, daB nicht nur bei unseren germanischen Vorfahren,
sondern auch im klassischen Altertum’ gleiche Gebriuche bestanden haben, und zwar be-
sonders an zwei nach sachkundigem Urteil ,hinreiBenden Zauber” auf den Betrachter aus-
iibenden Bildern aus Ostia, die einen ganz #hnlichen Aufzug von Kindern darstellen, wie
ihn unser ,,Sommertag* heute bietet.

Y Ein Versuch iiber Volksreligion von Albrecht Dieterich.
Mutter Erde' [VI w123 S.] gr. 8. 1905. Geh. 4 3.20.

Aus dem Vorwort: Mit dieser Abhandlung méchte ich mir den Grund legen fiir
das, was ich spiter iiber ,Die Formen des Zauberritus®, ,,,Die Formen gottlicher Offen-
barung® und ,,Die Formen der Vereinigung des Menschen mit Gott* (dies latzte als Neu-
bearbeitung des zweiten Teiles i Mithrasliturgie) auf einmal vorlegen will. Ich wiirde
gern vorher za meiner Belehrung wissen, wie weit die Art der Untersuchung, die ich hier
auaf eines der tiefgreifendsten Probleme aller Religionsgeschichte anwende, Zustimmung
und Widerspruch findet. Statt unmiitz zu reden iiber ,,dic religionsgeschichtliche Methode®,
will ich zeigen, wie man es in einem bestimmten Falle nach i Meinung hen kann.
Es gilt zunichst eine Reibe solcher paradigmatischer Fille zu untersuchen, um zur Er-
forschung der Volksreligion im tiefern Sinne vorzudringen, 'ohne die alle hdhern und
héchsten geschichtlichen Religionen gar nicht oder falsch verstanden werden.

. . : Ein Beitrag zur Religionsgeschichte der rdmi-
Die Mystenen des Mithra. schen Kaiserzeit. g\17011 g17'1-1111._C|1mom:,
Professor der alten Geschichte an der Universitit Gent. Autorisierte deutsche Ubersetzang
von Georg Gehrich. Mit g Abbildungen im Text und auf 2 Tafeln, sowie r Karte.
[XVI u. 176 S.] gr. 8. 1903. geh. S 5.—, geb. JK 5.60.

Cumonts umfassende Forschungen iiber den Kultus des iramischen . Lichtgottes
Mithra, welcher im Gewande der antiken Mysterien seit dem Anfange unserer Zeitrechmmg
auch im Abendlande zahlreiche Anhinger gewann und als michtiger Nebenbuhler des
Christentums mit diesem um die Weltherrschaft rang, gehoren nach dem Urteil maBgebender
Fachgenossen zu dem Bedeutendsten, was in jiingster Zeit auf dem Gebiete der Religions-
geschichte des Altertums geleistet worden ist.  Das vorliegende Buch faBt die wesentlichen
Ergebnisse dieser Forschungen in knapper, aber flieBender Darstellung zasammen, ohne den
Leser durch viel gelehrtes Beiwerk zu ermiiden. Es bespricht zunichst die Vorgeschichte -
des Mithrasdienstes im Orient, scbildert seine Verbreitung im rémischen Reiche und erdrtert
sein Verhiltnis zu den politischen Tend des romischen Kaisertums. Hierauf wird die
Lehbre der Mithrasmysterien dargestellt und im AnschluB daran der Kultus und die,Organi-
sation der mithrischen Gemeinden beschrieben. Eine Skizze der geschichtlichen Beziehungen
des Mithracismus zu den iibrigen Religionen im rdmischen Reiche, besonders zum Christen-
tum, und seines endlichen Unterganges bildet nebst einem Anhange iiber Wesen und Be-
deutung der mithrischen Kunst den SchluB des Buches. Mehrere Abbildungen und eine
Karte der Verbreitung der Mithrasmysterien sind beigegeben.

Die Dipylongraber und die Dipylonvasen. 5.

Poulsen. Mit 3 Tafeln. [VI w138 S.] gr. 8. 1g905. Geh. A 6.—

. Die Ausgrabungen der letzten Jahre haben unser Wissen auf dem in der vor-
liegenden Arbeit behandelten Gebiete bedeutend vermehrt, und zum erstenmal sind hier
die nenentdecl_zten Gridber auf der athenischen Akropolis und die von Skias in Eleusis aus-
gegrabenen mit den friiher bekannten Dipylongribern des ZuBeren Kerameikos zusammen-
ges‘telll':. Diese Griber sind vom gréBten kultur- und religionsgeschichtlichen Interesse,
weil sie, mit de.n -homerischen Liedern gleichzeitig, vom nachhaltigen EinfluB der so-
genannten mykemsghen Kulturperiode zeugen. In der Ausstattung der Griber, im Griber-
kult und in den Beigaben lebt der alte Animismus fort, aber zugleich tritt mit der Leichen-
verbrennung eine Abschwichung des alten Ahnenkultus ein. Nach der Feststellung der
Fundumstinde werden im zweiten Teil Herkunft und Entwicklung der Dipylonornamentik
cingehend besprochen. Die Entwicklung, die man friiher leugnen wollte, geht nach ge-
wissen Gesetzen vor sich, die zum Teil jedem primitiven Kunststil gemeinsam sind.
Oft aber offenbart sich in der Dekoration eine so erstaunliche Eigenart, ein so ausgeprigtes
Stilgefiihl, eine solche Kiihnheit der Phantasie, daB wir nicht umhin kinnen, diese ersten
Zeugnisse attischer Kunst und attischen Geistes zu bewundern.
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