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Vorredé.

Das Biichlein, das hier nach kaum einem Jahrzehnt zum
zweiten Male erscheint, hat fiir mein Leben eine gewisse Be-
deutung; es bezeichnete fiir mich den Hohepunkt meiner Lehr-
tatigkeit an der StraBburger deutschen Hochschule, der ich in
mehr als siebzehn Jahren die beste Kraft meiner Manneszeit
gewidmet habe, und es durfte zugleich auBerlich jenes mich
begliickende Gefiihl der Interessengemeinschaft mit einer im
edelsten Sinne liberalen Theologie bekunden, wie sie mir nach
den Erlebnissen meiner Kindheit und Jugendzeit Herzensbe-
diirfnis war. So habe ich mich nicht entschlieBen koénnen,
dem ersten Teil deshalb die Form des Vortrags zu nehmen,
weil er nicht mehr, wie einst, wortlich das geben kann, was in
einem Theologenkreise wirklich gesprochen war. Soviel als
moglich habe ich darin freilich unverindert gelassen und nur
in einer lingeren Einlage angedeutet, was ich inzwischen dazu-
gelernt habe. In den anschlieBenden Ausfiibrungen und An-
merkungen habe ich selbstverstindlich freier geschaltet. Sie
zu einer systematischen Darstellung umzugestalten, was be-
freundete Theologen gewiinscht hatten, erwies sich als untun-
lich, wenn die Grundanlage bleiben sollte. Manche Biicher
kdnnen nur Stickwerk bieten, gerade weil sie ein Stiick des
Schreibers waren. : :

Die groBe Literatur, die inzwischen herangewachsen ist —
ich nenne als michtigstes Werk Nordens Agnostos Theos —,
habe ich auszunutzen versucht und bitte, wenn mir etwas ent-
gangen ist, gern um Vergebung. Wer an der Grenze seines
eigentlichen Faches spit in solche Nebenstudien geraten ist,
wird es auf sich nehmen miissen, manches zu iibersehen, wenn
er tiiberhaupt noch Eigenes bieten will.” So geht von den



VI . Vorrede

Anderungen wohl mehr darauf zuriick, daB sich mir im person-
lichen Verkehr mit hiesigen Kollegen ein neuer Teil des Orients
zu erschlieBen begann, daB mein verehrter Kollege Fr. C, Andreas
manch lange Nacht daran wendete, mir die unschitzbaren
Reste manichaischer Religionsurkunden aus den Turfan-Frag-
menten vorzuiibersetzen und sie mit mir durchzusprechen,
daB Herr Kollege Lidzbarski ungebeten die Durchsicht seiner
Ubersetzungen des mandiischen Genza dem fast Unbekannten
anbot und dann noch die wichtigen liturgischen Sammlungen
mit mir durchging, deren Druck nun endlich-begonnen hat,
daB bei Besuchen in Berlin Prof. E. W. K. Miiller, der uns
zuerst die manichidische Literatur erschlossen hat, in hoch-
herzigster Weise nicht nur die Schitze des Museums fiir Volker-
kunde, sondern sogar seine eigenen Aufzeichnungen und Vor-
arbeiten zur Verfiigung stellte, und Prof. A. v. Le Coq in un-
erschopflicher Liebenswiirdigkeit und Hilfsbereitschaft neue
Funde aus seinem Spezialgebiet mir zuginglich machte oder
alte verfolgen half, wahrend in Fragen der Agyptologie als
neuer, nie versagender Berater Prof. Sethe eintrat, Die Ein-
seitigkeit, in der nicht eine Agyptomanie meinerseits, wohl
aber die mir zugingliche Uberlieferung des Orients die Arbeit
friiher gehalten hatte, war aufgehoben, eine neue Erkenntnis-
quelle fir die hellenistischen Vorstellungen und Worte in der
friihchristlichen Literatur erschlossen. Drei Grundtatsachen,
die ich zuerst in dem Aufsatz ,,Die Gottin Psyche in der helle-
nistischen und frihchristlichen Literatur*, Sitzungsber. d. Heidel-
berger Akademie der Wissenschaften 1917, Abh. 10 aufgezeigt
habe, fanden vollste Bestitigung: schon die persische Herr-
schaft hat iranische Religionsvorstellungen tiberallhin verbreitet
und der Hellenismus setzt das. in gesteigertem MaBe fort; die
manichiische Religion hat unendlich viel altes Volksgut fast
unverindert ibernommen und weitergegeben ; Mandaismus und
Manichiismus stehen trotz aller Verschiedenheit im engsten
Zusammenhang und missen immer auseinander erklirt werden.
So liegen denn weitere Arbeiten im Manuskript abgeschlossen
oder in den Grundziigen vorliufig festgestellt da; ich mu8




rede VII

zu, daB es mir noch vergonnt sei, die einen zum Druck
wu wvugen und die anderen wenigstens zu Ende zu fiihren.
Fir dies Buch aber hat sich daraus die Schwierigkeit ergeben,
daB ich die neu erworbenen Erkenntnisse nicht ignorieren und
doch jene Arbeiten nicht in ihm vorlegen kann. Moge. der
Ausweg, den ich schlieBlich gewahlt habe, nachsichtige Beur-
teilung finden.

Nach den Helfern verlangen die Gegner den schuldigen
Dank. Ich bin mir bewuBt, nach einer ersten, iibermiitigen
Jugendzeit Polemik nicht mehr gesucht zu haben, aber mich
hat sie spiter in réicher und zundchst nicht immer erfrenender
Weise gesucht. DaB ich keinem ernsten Angriff auf meine
Wissenschaft oder ihre groBem Toten ausgewichen bin, hat
mich in meiner Arbeit weiter gefiihrt und, sooft ich sie aufgeben
wollte, zu ihr zuriickgezwungen. So herb der Streit mir manch-
mal war, ihm allein danke ich es, wenn ich zuletzt zu einer
~ mich selbst innerlich befriedigenden Gesamtanschauung ge-
kommen bin.

Den letzten Dank aber zolle dies Biichlein wieder dem
Manne, auf dessen Spuren ich in meiner eigenen Weise ge-
wandelt bin, dem Verfasser der Mithrasliturgie, der wohl am
eindringlichsten philologischer Arbeit den Weg in diese Ge-
biete gewiesen hat, und dessen Wirkung bleiben wird, auch
wenn einmal jede Zeile seiner Werke iiberholt oder gar wider-
legt sein sollte, dem Erben Useners Albrecht Dieterich. Noch
steht vor mejner Seele das Bild seiner jugendfrohen Siegfrieds-
gestalt mit dem strahlenden Antlitz, dem auch ein bittrer An-
griff nur ein sonniges Licheln entlockte. Als Gobtterliebling
durfte er im Leben sich fiihlen; ein Gotterliebling blieb er auch
darin, daB er sterben durfte, als sein Vaterland noch im
Glanze stand. ‘

Gottingen, den 9. Mai 1919,

R. Reitzenstein.

[Kurz bevor ich die Revision der letsten vier Bogen erhielt,
ersuchte mich Herr Kollege Andreas im Hinblick auf eine




VIII . Inhaltsiibersicht

andere Arbeit,. Ubersetzungen von ibm nicht mitzuteilen, da
sie ihm selbst noch nicht voll geniigten. Ich habe geglaubt,
dem auch in diesem Buch nachkommen zu sollen, und daher
ein Zitat, auf das S. 92 schon verwiesen war, nachtriglich ver-
wischt; zwei frilhere und nebensichlichere wortliche Ausfiih-
rungen bitte ich nur als vorliufige Versuche zu betrachten.
Das Zarathustra-Fragment auf S, 126 hat Prof. Andreas selbst
sorgfiltig fiir den Druck zurecht gemacht und in der Korrektur
noch ausgestaltet. Die Leser werden ihm, so wie ich, fiir dies
Kleinod religioser Literatur aufrichtigen Dank wissen.

Gottingen, den 29. Mai 1920. *  D.OJ]
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in .einem theologischen Kreise als Philologe iiber ein
religionsgeschichtliches Thema zu sprechen. Denn so
dankbar jeder Philologe, wenn er die Hauptprobleme
des Urchristentums seiner Betrachtung mit unterwerfen
mufl, es wohl stets empfindet, daB alle seine Arbeit
von dem Boden ausgeht, den die protestantische liberale
Theologie uns erkiampft hat, und daB sie ohne ihre
Vorarbeit und Mithilfe undenkbar wiire, so notwendig
muB er sich noch jetzt leider gleich im Eingange gegen -
eine Vorstellung verteidigen, die immer noch in Wort
und Schrift von hervorragenden Theologen auch dieser
Richtung gendhrt wird, die Vorstellung, daB er als
Unberechtigter, gewissermafien als Einbrecher, in ein
fremdes Gebiet dringt, wenn er Fragen streift, die
von dem Theologen auch behandelt werden und be-
handelt werden miissen. Ist es des Philologen Auf-
gabe, sich die Geistesentwicklung des gesamten Alter-
tums, nicht zum wenigsten also auch seines Ausganges,
zur lebendigen Anschauung zu bringen, so wird er ein
Eingehen auch auf die erste Entwicklung des Christen-
tums nicht vermeiden koénnen, und selbst wenn er sich
willkiirlich auf das Heidentum beschrinken wollte, so
konnte er vieles in ihm gar nicht verstehen, ohne die
friihchristliche Literatur, ihre Sprache und Begriffsent-
wicklung, das Empfindungsleben und den Kult der Ge-

Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen. 2. Aufl, 1



2 - Pill;l;gxscheh und theologische Betracl;tlmg»-

meinden mit heranzuziehen. So wird die Arbeit beider
Wissenschaften in der Tat oft parallel gehen miissen,
wo sie rein in ihrem Fach bleibt, freilich mit verschie-
denem Ziel. Auf die Einheit der gesamten Zeitentwick-
lung wird die eine Betrachtungsweise das Hauptgewicht
legen, die Ahnlichkeiten und Beriihrungspunkte zwischen
Christentum und Heidentum besonders hervorheben und
leicht in Gefahr sein, das Eigentiimliche in ersterem in
der Darstellung zuriicktreten zu lassen oder gar zu unter-
schitzen; umgekehrt wird eine Behandlungsweise der
gleichen Fragen, die das Christentum zum alleinigen
Gegenstande der Forschung macht und das ihm Eigen-
tiimliche oder dem Judentum Entnommene in den Mittel-
punkt stellen muB, jene Ahnlichkeiten gern auf AuBeres
beschrinken und Einfliisse erst fiir die Zeit zugeben
wollen, in der das Christentum schon als fertiges Gebilde’
vorliegt. Mir scheinen beide Betrachtungsweisen an sich
so berechtigt und zur gegenseitigen Ergédnzung bestimmt,
wie, um ein freilich nicht ganz treffendes Bild zu ver-
wenden, in der Geschichte die Betonung des Milieus
oder der Personlichkeit, Nur erschwert der ungeheure
Umfang beider Literaturen, die niemand mehr voll iiber-
sehen kann, dem einzelnen diese Ergédnzung und schafft
leicht peranliche Gegensitze, liber welche die Erkennt-
nis, daB auf beiden Seiten gleich schwer gesiindigt wird,
freilich hinweghelfen sollte. '

Von einigen nicht unbekannten, aber vielleicht nicht
geniigend betonten Grundanschauungen hellenistischer
Religionen wollte ich berichten, und zwar von gemein-
samen Grundanschauungen, nicht von dem Sonderbesitz
der einzelnen! Ich bezeichne dabei mit dem Worte
“hellenistisch’ Religionsformen, in denen orientalische
und griechische Elemente sich mischen, mag das Griechen-



manchen Fillen der Orient nur den AnstoB zu einer
Wiederbelebung gegeben haben.? Die griechische Reli-
gionhatte ja friihzeitig gerade durchihrekiinstlerische und
daher anthropomorphe Ausgestaltung die Widerstands-
kraft gegeniiber der einsetzenden Spekulation und Auf- -
klarung verloren. In jener kiinstlerischen Ausgestaltung
war sie von dem Stadtstaat des fiinften und vierten Jahr-
hunderts ergriffen und zum politischen Gebilde gemacht
worden, fiir welches der Glaube des einzelnen Biirgers:
nicht eben viel bedeutete. Polis-Religion einerseits und
Aufklirung anderseits dringten dann die Elemente volks-
tiimlicher oder mystisch-vertiefter Frommigkeit an den
meisten Stellen in die niederen Kreise, und, mochte auch
ein Plato der letzteren Gedanken erhabener Religiositit
entnehmen, so iibten doch weder er noch seine zum Teil
an den Volksglauben anschlieBenden nichsten Nachfolger
in dieser Hinsicht zunichst gréSeren Einfluf. Nur auf
das kiinstlerische Schaffen iibertragen wirkt Platos reli-
giése Sprache weiter. Erst mit dem Erstehen der Mon-
archien beginnt eine planmiBige Riicksichtnahme auf
das religiose Empfinden breiterer Massen, die ja auch
auf orientalischem Boden von Anfang an politische Not-
wendigkeit ist. Die stoische Philosophie paBt sich diesem
Bestreben an, schafft die Literaturgattung der Apologe-
tik und gelangt, indem sie die Gotter als Begriffe oder
Naturkrifte deutet und die Mythen allegorisch erklirt,

zunichst fiir die griechische, bald auch fiir die orienta-
I#



4 Religion und Philosophie

lischen Religionen zu einem folerari posse, einem an den
Verstand sich wendenden Nachweis, daB Volksglaube
und wissenschaftliches Erkennen des Gebildeten sich
nicht zu befehden brauchen. Da in den grofien orienta-
lischen Religionen, die von einem festen Stande von
Priestern gehiitet werden, eine Umdeutung der Gott-
heiten zu Naturkriften oder Begriffen schon begonnen
hatte, hat die Stoa dabei vor allem den Wortschatz fiir
die hellenistischen Umgestaltungen jener Religionen ge-
geben und gewissermaflen die religiose xoivf geschaffen.
An sich war ihre Apologetik religios so wirkungslos,
wie die Apologetik meist, und wie es der Herrscherkult,
in dem die neuen Monarchien ihre griechischen und
orientalischen Untertanen zusammenfassen und dhnlich
§wie im Stadtstaat eine gottliche Reprisentation des po-.
litischen Gebildes schaffen wollten, wenigstens fiir den
Griechen geblieben ist. Wohl aber gewann fiir ihn ge-
rade im Laufe des dritten und zweiten vorchristlichen
Jahrhunderts die Philosophie eine fast religiose Bedeu-
tung, die, im wesentlichen jetzt auf die Ethik gerichtet,
ihn von dem blinden Spiel des duBieren Geschehens und
dem Streit der eigenen Leidenschaften unabhingig
machen und ihm in sich selbst den festen Punkt und mit
der Freiheit den Frieden geben wollte, Wieweit sie jetzt
auch ganz. untheoretische Naturen ergreift und zu wel-
chem Seelenadel sie selbst an ihrer dulersten Peripherie
noch erzieht, mag ein so niichterner Mann des praktischen
Lebens wie Polybios, zu welcher Héhe der Geistesbil-
dung und zu welchem Ideal echtesten Menschentums sie
erheben kann, ein Lehrer wie Panaitios zeigen. Die Re-
ligion spielt dabei gar keine Rolle. Erst der Zusammen-
bruch seines aristokratischen Humanititsideales®, den
sein Schiiler, der Syrer Poseidonios, wenigstens auf mo-




nach einer neuen, stirkeren Begriindung der sittlichen
Ideale; das orientalische Empfinden eines unldslichen
Zusammenhanges von Gott und Mensch wirkt mit, ihn
aufPlatos religiés befruchtete Philosophie zuriickzufiihren.
Ein universelles Wissen, wie es nach ihm im Altertum
niemand mehr vereinigt hat, sucht seine letzte Kronung
im mystischen Schauen; der Philosoph wird zum Pro-
pheten, und die Macht seiner Sprache und Glut seiner
Phantasie beeinfluit die heidnische wie christliche reli-
gibse Literatur bis zum Ausgang des Altertums und trig
eine Fiille platonischer Vorstellungen und Worte hiniiber
in den Orient* Eine Umbildung des Griechentums hat
‘begonnen, die sich unter dem Druck entsetzlicher Zeiten
und eines immer allgemeineren Siinden- und Schuld-
gefiihles wunderbar beschleunigt; bald sehen wirim N eu-
pythagoreismus orientalischen Zauberglauben sich mit
vermeintlich altgriechischer Weisheit verbinden; spater
in der allmihlichen Umbildung des Platonismus zum
Neuplatonismus eine rein orientalische Form der Ekstase
zum Ho6hepunkt und Ziel des philosophischen Lebens

werden. Immer bewihrt sich der Satz: werbende Kraft -

besitzen und missionierende Tatigkeit iiben im Hellenis-
mus nur griechische Philosophie und orientalische Reli-
gion oder Religiositit. :

Es ist selbstverstindlich, daf beide auch auf das Chri-
stentum Einfluf ausiiben; die Wirkung des Hellenismus
auf dasselbe wird voll nur erkennen, wer beiden Bestand-
teilen gerecht zu werden vermag. Nun ist die Einwir-
kung der Philosophie auf das Christentum gewifl noch
nicht eindringend genug, doch aber so oft geschildert,
daB ich sie hier beiseite lassen kann. Es gilt zunichst
den zweiten, eigentlich orientalischen Teil hellenistischer
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Religionen scharf ins Auge zu fassen. Er wird nicht
ohne weiteres den alten Volksreligionen gleichgesetzt
.werden diirfen. Ein starker Ideenaustausch hat die otien-
talischen Religionen offenbar schon in der Perserzeit
einander angedhnelt. Wir kénnen das an der Vorstellung
von einer zur Materie niedergesandten Gottheit, die bald
als innerer Mensch minnlich, bald als Seele weiblich
-gefaBt und mit verschiedenen Volksgottern identifiziert
wird, jetzt einigermaflen verfolgen.® Die Einfilhrung
griechischer Worte fiir die Begriffe oder Naturkrifte
die man in den Goéttern ganz allgemein su suchen be-
gonnen hatte, mufite die Ausgleichung beschleunigen.
Vor allem aber muBte die intensive Missionstitigkeit,
die jetzt anhebt, ihren Charakter indern.® Jede Religion
wird in der Propaganda und der Diaspora anders, wird
unendlich personlicher als innerhalb eines geschlossenen
Volkstums, in dem die Beteiligung an ihr selbstverstind-
lich ist und dem einzelnen keine eigene Entscheidung
auflegt, und jede wird universeller werden miissen, ja
zu dem Versuch gedrdngt werden, sich als die Urreligion
der Menschheit zu geben. Auch die duBleren Einrich-
tungen werden sich den gednderten Verhiltnissen an-
passen miissen.

Suchen wir diese Umgestaltung alter Natur- und Volks-
religionen in der Propaganda der hellenistischen Zeit
zu erkennen, so ist fiir die dgyptische das Material reich,
und besonders die Beschreibung des Isisdienstes bei
Apuleius 148t Kult, Sprache und Empfindungsleben klar
erkennen; fiir die phrygische Religion haben wir in dem
heidnischen Teil der Naassener-Predigt wenigstens ein
lingeresOriginaldokument, daneben zwei kurze Beschrei-
bungen von Gemeindefesten. Fiir die persische bieten
die manddischen und manichiischen Texte und die Leh-
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ren einzelner ilterer Sekten immerhin wichtigen Anhalt.”
Fiir die ibrigen sind wir auf Andeutungen angewiesen.
Aber wir konnen sie untereinander vergleichen und da-
durch beleben und in Zusammenhang bringen, nicht nur,
weil allerlei Wechselwirkungen schon stattgefunden ha-
ben, sondern noch mehr, weil wenigstens die. Haupt-
religionen jetzt einen Grundzug gemeinsam haben,
der sie dem damaligen Griechentum, das dem Ge-
bildeten Gott immer transzendenter gemacht, immer
weiter von dem Menschen abgeriickt hat, schroff ent-
gegenstellt: Osiris, Attis, Adonis sind Menschen gewe-
sen, gestorben und als Gotter auferstanden, und etwas
Ahnliches hat nach jiingerer Auffassung auch der ira-
nische Gott ‘Mensch’ erfahren: zur Materie ist er herab-
gestiegen, dort in Todesschlaf versunken, aber wieder
erweckt worden und ist zur himmlischen Heimat zuriick-
gekehrt. Wenn wir uns mit diesen Gottern vereinigen, sie
in uns aufnehmen oder sie anziehen, haben wir die felsen-
feste GewiBheit der eigenen Unsterblichkeit,ja G6ttlich-
keit. Aber die alten nationalen Mysterien, die fiir Agyp-
ten auch Herodot bezeugt, Darstellungen der Erlebnisse
des Gottes und mindestens seit friihhellenistischer Zeit
auch der trauernden, suchenden und endlich findenden
Géttin, die Klage um den gestorbenen Adonis und die
BegriiBung des auferstandenen, die Hauptdarstellungen
des Attisglaubens — alle diese heiligen Handlungen
(alt oder neu eingefiihrt) scheinen im hellenistischen
Kult Teile eines kunstvoll geordneten Gottesdienstes
geworden und ganz oder doch fiir die Gemeinde Gffent-
lich. Ob wir sie noch Mysterien nennen wollen, macht
wenig aus, wenn wir sie nur scharf von jenen rein per-
sonlichen Mysterien trennen, die wir daneben im dgyp-
tischen, phrygischen und persischen Kult nachweisen
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konnen. Zu der Isisgemeinde gehdren ‘Zugewandte’ ver-
schiedenen Grades, Gldubige oder Proselyten, advenae,
wie sie auch hier heiflen. Sie nehmen teil am Gottes-
dienst und betreten den Tempel; ja sie diirfen in dem
" heiligen Bezirk selbst Wohnung nehmen. Dennoch sind
sie geschieden von denen, die sich der Gottheit ver-
lobt und ihr Leben ihr zu eigen gegeben haben,
den Mysten, auch wenn diese in der Welt leben. Diese
haben ‘das Joch auf sich genommen’ und sich, wie
es hier, in anderen Mysterien, auf welche schon Livius
Bezug nimmt, und im Mithraskult heifit, zu dem hei-
ligen Kriegsdienst gemeldet.® Ein Diensteid, sacra-~
mentum, verpflichtet sie auf Lebenszeit. Der Dienst ist
schwer, eine strenge Askese ist mit ihm verbunden, und
viele beben davor zuriick. Denn so weitherzig gerade
der Isiskult gegen die Proselyten ist, so streng hilt er
darauf, daB die Mysten bis in die AuBerlichkeiten die
rituellen Vorschriften mitmachen, die in der Heimat fiir
den Priester gelten. Schon dies konnte zum Verstindnis
der von Apuleius andeutungsweise beschriebenen Isis-
mysterien fiihren, welche ich schon vor Jahren als Nach-
ahmung der heiligen Handlung erweisen konnte, die den
Pharao bei seiner Thronbesteigung zum Gott macht. Den
Tempel umwandelnd und die Goétter begriiend vollzieht
er symbolisch die Himmelswanderung durch die zwolf
Stunden der Nacht, durch welche der Gestorbene zu
Gott wird oder aus Gott geboren wird.? Da auch der
Priester, wenigstens soweit er als Vertreter des Pharao
handelt, gottliche Kraft hat und Gott ist, so ist wohl
mdglich, daB auch schon der nationale Kult eine ent-
sprechende Priesterweihe wenigstens fiir die héheren
Stufen kannte, die ja mindestens nach spiterer Anschau-
ung auch den Zugang zu geheimem Wissen erdffnen.




eren Kultverbanden des Mutterlandes als Ersatz friih-

zeitig jene alte Konigsweihe heranzog. Aus der Zahl
der Geweihten beruft dann der Gott, d. h. die Koopta-
tion der eigentlich amtierenden Priester, den einzelnen
je nach dem EinfluB romischer Kollegienordnung zu
einer zeitlich beschrinkten oder lebenslinglichen Stel-
lung. Auch im phrygischen Kult sehen wir eine zundchst
dem Gemeindekult dienende Opferhandlung, an welcher
der Priester obersten Grades beteiligt ist, das Taurobo-
lium, zur Weihe des Mysten, zu dem Bad der Wieder-
geburt werden. Die eigentlichen Mysten sind auch hier
ein Volk von Vollkommenen oder von Priestern.’® Der
Unterschied dieser persdnlichen Mysterien von jenen
Volks- oder Gemeindemysterien ist wohl klar: der Myste
schaut nicht mehr, was Osiris oder Horus erlebt hat, son-
dern erlebt es selbst und wird dadurch Osiris oder Horus,
wie ja auch der Gestorbene selbst zum Osiris wird.
Das Band zwischen Gott und Mensch kann gar nicht
enger und stirker gedacht werden, und ein Gefiihl nicht
nur lebensldnglicher Dankbarkeit, sondern personlicher
Liebe, die in ihren AuBerungen bis ins Sinnliche geht,
verbindet beide. Rechnen wir hinzu, daB hier, in der
Diaspora, um so zu reden, jede dieser Gottheiten eine
bestimmte Heilsbotschaft hat — von einem Evangelium
der Isis, dessen Text wir noch haben, haben Philologen
wenigstens mit gewissem Recht gesprochen —, daB auch
fiir den liturgischen Gebrauch berechnete Sammlungen
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heiliger Schriften, und zwar in griechischer Sprache
verfaBte Sammlungen, entstehen!, daB der Glaube
(nictic, fiducia) an diese Gotter ein personlicher Willens-
akt ist, eine gottliche Kraft, die, auf personliche Erfahrung
im Mysterium begriindet, ausdriicklich aller philosophi-
schen Uberzeugung entgegengestellt wird, daB die
Predigt bestimmte Formen angenommen hat — wir
kennen Dankgebete, Auslegungen heiliger Texte und
Missionspredigten —, daB feste Bekenntnisse die Ge-
meinden zusammenhalten und eine reiche Literatur von
Whundererzihlungen und Visionsberichten der Erweckung
wie der Erbauung dient, so begreifen wir die wunder-
bare Anziehungskraft, die diese hellenistische Form
orientalischen Glaubens auf den religiés verarmten Ok-
zident iiben mufte.

Wollen wir die Eigentiimlichkeit jenes Grlaubens rich-
- tig wiirdigen, so miissen wir zunichst einen Blick auf
die Entstehung der Gemeinden werfen. Schon die Ver-
pflanzungen groBerer Volksmassen, die innerhalb eines
Weltreiches oder Kulturgebietes ein Herrschergebot
oder der friedliche Zwang des Handels bewirkt, 16sen
bis zu gewissem Grade den nationalen Charakter der
Volksreligionen und beeinflussen ihr Wesen. Ich darf
Sie an die jiidische Diaspora und jene iiberraschende
Entdeckung nur erinnern, daB schon in der Perserzeit eine
jidische Militdrkolonie in Assuan ihren eigenen Jahve-
tempel mit einem stark synkretistischen Kult hat, eine
Kolonie, die’sich als jlidisch empfindet und mit der Lei-
tung des Nationalkultes in Jerusalem in Beriihrung, aber
auch im Gegensatze steht. Wenn in Athen friihzeitig 4gyp-
tische Kaufleute sich landsmannschaftlich zusammen-
schliefen und als kultlichen Mittelpunkt ihrer Vereini-
gung ein Isisheiligtum griinden, so wird Kult und.An-
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schauung sich adhnlich zundchst den Umstinden, bald
auch der Umgebung anpaésen, und neue, von hier aus
beeinflufite oder begriindete Heiligtiimer oder Kulte wer-
den noch stirker hellenisiert sein. Noch einschneidender
sind die Anderungen bei den aus politischen Griinden
fibernommenen Kulten. Wenn der hellenistische Herr-
scher Agyptens, um die beiden Bevdlkerungsklassen sei-
nes Landes einander ndherzubringen, aus der Fremde
einen neuen Gott Serapis holte, so mufite er ihn zwar
den dgyptischen Vorstellungen so eng wie mdglich an-
passen und an vorhandene Worteund Begriffe anschlieBen.
Die griechischen Stiadte aber, die, um ihm zu huldigen,
unmittelbar danach den Kultoffiziell iibernahmen, brauch-
ten weder einen dgyptischen Priesterstand zu iiberneh-
men — kaum daB einmal ein Agypter als Berater des
griechischen Priesters erscheint — noch den Kult in al-
len Einzelheiten nachzuahmen. Sie konstituierten ihn
ja neu, und der rein repridsentative Charakter des Polis-
kultes lief Einzelheiten schwerlich als wichtig erschei-
nen.. Innerlicher war das Verhiltnis zu der fremden Re-
ligion notwendig in jenen privaten und freien Kultge-
meinschaften, die sich bald selbst bis ins Mutterland
Agypten iibertrugen. Wihlte der einzelne fiir seine Ver-
<hrung einen fremdlindischen Gott, so mufite wohl ge-
rade das dem heimischen Kult Entgegengesetzte, das,
Neue, ihn anziehen. Aber auch dann mufite die Indivi-
dualitit des Begriinders oder Leiters der Vereinigung
besondere Wichtigkeit gewinnen, eine getreue Nach-
ahmung der kultlichen Einrichtungen einer orientalischen
Volksreligion aber auch aus dufieren Griinden in man-
chem unmdglich sein. Wieweit sich dann in spaterer
Zeit privater und Sffentlicher Kult gegenseitig beeinflus-
sen und durchdringen, entzieht sich zur Zeit noch wenig-
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stens meiner Kenntnis; nur daB- mit der Steigerung des
religiésen Bediirfnisses das orientalische Element stirker,
der Zauber des Ritselhaften und doch durch uralte Tra-~
dition Beglaubigten zwingender wird, kénnen wir erken-~
nen oder ahnen. _

Die rasche Verbreitung jener Kulte auch in entlegene
und vom Handel kaum beriihrte Orte kdnnen wir nicht
verstehen, wenn wir die wenigen Notizen iiber die Tatig-
keit wandernder Diener einzelner orientalischer Gott-
heiten nicht scharf ins Auge fassen. Offizielle Priester,
die an einem bestimmten Heiligtum des Mutterlandes
angestellt sind, mdchte ich in ihnen nicht sehen und
habe ich nie in ihnen gesehen. Aber sie geben sich als
Priester und Propheten und beglaubigen ihre Verkiindi-
gung durch den ekstatischen Geist ihrer Rede und durch
Weissagung und Wunder. Die beriihmten Abschnitte,
in denen Livius als Lehre fiir die eigene Zeit Aufkommen
und Unterdriickung eines offenbar hellenistisch-orgiasti-
schen Mysterienkultes in Italien im Anfang des zweiten
Jahrhunderts v. Chr. eingehend berichtet, scheinen mir
besonders lehrreich. Das Ziel ist die cwmpia. Der Ein-
weihungsritus versinnbildlicht eine geschlechtliche Ver-
einigung mit dem Gott; wir horen von sakralen Mahlen,
geheimen Gebeten, gottbegeistertem Reden (mpogntederv)
und nichtlichem Lichtertragen. Den Kult hat ein wan-
dernder Grieche zuerst nach Etrurien gebracht, seine
einheimischen Schiiler oder Schiilerinnen verbreiten
ihn, immer neue Gemeinden bildend, rasch iiber Italien;
sie gestalten ihn ‘auf Grund géttlicher Offenbarungen’
sogar entscheidend um.’® Wie jener Grieche, so scheinen
bald danach Magier und Chaldéder oder agyptische Wun~
dertiter Italien zu durchziehen. Schon um Cijceros Zeit
iibt ein vornehmer Romer Nigidius Figulus all jene




‘schon Vorginger gehabt hatte, zeigt die jiingste italische
Komodie.* Es sind die bald danach von Philodem als
-die ‘sogenannten Oe¢io’’ erwdhnten Minner, aus denen
Gott redet. Auch der romische Grofie der Zeit halt sich
‘neben dem Philosophen oder an dessen Stelle als Seel-
sorger diese Art orientalischer Propheten, jener Sergius
Paulus der Apostelgeschichite nicht anders als Memmius,
-der Gonner des Lukrez® Eine allgemeine Vorstellung
von dem Oelog dvBpwnog beginnt sich durchzusetzen, nach
welcher ein solcher Gottmensch auf Grund einer hGheren
Natur und personlicher Heiligkeit in sich tiefstes ‘Er-

kennen, Seher- und Wunderkraft verbindet. Ohne diese
~ Vorstellung blieben Erscheinungen, wie der Prediger
und Wundertiater Apollonios von Tyana oder der Seher
und Religionsgriinder Alexander von Abonoteichos, ja
‘blieben selbst die an Peregrinus Proteus, den Kyniker,
schlieBenden Vorstellungen unverstindlich.!®6 Als ganz
selbstverstindlich gilt esin der erzdhlenden Literatur, daf
solche Ménner die Zukunft voraus wissen, die Gedanken
.der Begegnenden erkennen, Kranke heilen und selbst
‘Tote auf Augenblicke oder lingere Zeit wiederbeleben
konnen. Im Leben ist Prophet der ehrenvolle, Goét der
verdchtliche Titel fiir sie. Die Erklirung bietet offenbar
der Charakter orientalischer Religionen. Fiir den Stoiker
‘Chairemon, den Lehrer des Nero, besteht die dgyptische
Religion in einem astrologisch gewendeten Naturkult
und in Zaubergebeten, dem Mittel, wie man den Sternen-
zwang bricht. Das wird begreiflich, wenn wir im Tages-
kult des dgyptischen Priesters sehen, wie jede Kulthand-
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lung eigentlich ein Zauber ist, und bedenken, dafi die
unlésliche Verbindung von iibernatiirlichem Wissen und
‘Wunderkraft, die jetzt im Hellenismus als selbstverstind-
lich gilt,'" ihre einfachste Erklirung in jener Grundan-
schauung der Mysterien findet, daB sie mit Gott vereinen
und zu Gott machen. Uberall tont uns ja entgegen, daB
nur durch diese Vereinigung der Zauberer seine Wunder
tut und Seher oder lehrender Prophet die Zukunft oder
die Geheimnisse Gottes schauen; ja wir horen, dal diese
Vereinigung zurlickwirkt und man, indem man zaubert
und die Zukunft erfahrt, unstérblich wird® Kein Wun
. der, daB der Zauberbrauch bestindig die Mysterien nach-
ahmt und nur denselben Gedanken in immer neue Formen
kleidet, individuell, weil von allem Gemeindekult gelost.
So zeigen die zahlreichen in Agypten gefundenen und
in der Mehrzahl wohl hier entstandenen Zaubertexte, wie
groB hier in junghellenistischer Zeit die Bedeutung jener
personlichen Mysterien geworden ist. Es ist die natiir-
liche Riickwirkung der Diaspora auf das Mutterland.
_ Ein festes Lehrsystem hat, wie wir mit Bestimmtheit-
sagen konnen, trotz ihrer Pflege in geschlossenen priester-
lichen Verbinden weder die dgyptische noch die phry-
gische, ja, wahrscheinlich nicht einmal die persische Re-
ligion gehabt, als sie ins Ausland vordrangen; die schon
hierdurch bedingte lokale Verschiedenheit steigerte sich
noch durch die Art der Ubertragung und die Auswahl
der Goétter, die wenigstens die dgyptische Religion bot.
Bald die eine, bald die andere Gottheit riickt in den
Mittelpunkt, den die philosophische Bildung der Zeit
noch mehr als das Bediirfnis des Kultes erfordert. Schon
Martial verspottet als in Rom allgemein bekannt eine
Heilsbotschaft, die in dem Bekenntnis zu Hermes als-dem
dreieinigen Weltgott gipfelt: Hermes omnia solus et ter
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unus. Thm nachgebildet und doch entgegengesetzt ist
eine andere, inschriftlich erhaltene Bekenntnisformel:
Ists, una quae es omnia. Es sind die beiden grofiten
Offenbarungsgottheiten der hellenistisch-mystischen Lite-
ratur. Von einer Geheimlehre der Anubisverehrer redet
Plutarch, und eine Bekenntnisinschrift der Diaspora zeigt
uns diesen Gott, der sonst wohl der Diener aller Géotter
heifit, ganz fiir Horus eingesetzt als: Weltenherrscher.!®
Ja, selbst Gemeinden ein und derselben Gottheit weichen
in einzelnen Formen voneinander ab und scheinen nicht
in engerem Zusammenhang; als Apuleius, der in Korinth-
die Weihen empfangen hat, nach Rom kommt, ist er
Proselyt, ‘zwar nicht in der Religion, aber in diesem
Tempel’; eine Wiederholung seiner ersten Weihe konnte
er, wenn die Go6ttin sie befiehlt, nicht in Rom, sondern
nur in Korinth vornehmen lassen.

Noch seltsamer ist ein zweiter Zug. Wenn der Myste
der Isis zum Dank fiir die erlangte cwnpia sein ganzes
Leben gelobt und in ihr Heer eintritt, so miifite er folge- .
richtig damit auf den Kult und die Mysterien wenigstens.
der nichtidgyptischen Gotter verzichten. Gerade das Um-
gekehrte zeigen die dgyptischen und die mit ihnen selt-
sam iibereinstimmenden phrygischen Mysteriengebete.
Alle Mysterienreligionen des Altertums geben sich in
hellenistischer Zeit als fiir alle Menschen bestimmt, aber
alle erkennen sich untereinander an. Jede will die Ur-
religion geben, die den ersten Menschen von Gott ge- -
lehrt ist; aber diese Urreligion haben alle anderen Men-
schen von hier angenommen; alle Volker verehren unter
wechselnden Namen und Kulten dieselbe Gottheit.® So
kann der einzelne Mysterienkult, der immer von dem
Ort" ausgehen soll, wo die ersten Menschen erstanden,
nur noch beanspruchen, den richtigsten und wirksamsten
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Namen und Ritus zu bieten. Aber ist der iiberhaupt
noch voll bekannt? Kann ein Mensch zwischen den ver-
schiedenen Anspriichen heiliger Traditionen entscheiden?
Es scheint mir nicht unwichtig, daf dieser Zweifel in
den Gebeten selbst ausgesprochen wird. Mitwirkt ferner
die unmerkliche Wandlung des Empfindens in dem Welt-
reich. ‘Die Goétter miissen wir uns allgemein (xowvoi)
halten’, so ruft Plutarch, wenn er versucht, die Isisbot-
schaft dem gebildeten Griechen verstidndlich zu machen,
d. h. philosophisch zu deuten. ‘Wir diirfen die Mensch-
heit nicht berauben, indem wir durch Betonung der
AuBerlichkeiten im Mythos und seiner Deutung eine so
starke Religion national und lediglich zum Besitz der
Agypter machen.’ Wohl ist die Begriindung im wesent-
lichen noch stoisch. ‘Wie Sonne und Mond dieselben
bleiben und nur von den verschiedenen Vélkern ver-
schieden benannt werden, so bleiben der allbeherrschende
Logos und die Vorsehung iiberall dieselben, wenn auch
Namen und Kult wechseln. Die Symbole, unter denen
die einzelnen Religionen die Lehre von ihnen bergen,
mogen bald schirfer, bald undeutlicher ausgepragt sein,
alle wollen sie nur den Geist zu Gott fithren, und alle
bieten sie, duBerlich gefaBit, die Gefahr des Aberglaubens
oder der Gottlosigkeit.’® Aber wir empfinden leicht,
daB diese Sitze nimmermehr die Wertschitzung der
Einzelreligion begriinden wiirden, die aus der Mahnung,
die Menschheit nicht zu berauben, spricht. Ihr liegt ein
tiefes Empfinden von der Kraft der Einzelreligion zu-
grunde, deren heilsame, durchaus nicht blof auf das
niedere Volk beschrinkte Wirkungen man nicht national
umgrenzen darf. Je mehr Symbole der einzelne ver- .
gleicht und richtig deutet, um so sicherer wird er des
allen gemeinsamen Kernes werden. DaB dieser Kern
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sich in den Mysterien am deutlichsten enthiillen wird,
sagt Plutarch hier nicht ausdriicklich, doch ist es die
allgemeine Anschauung, die in den Begriffen der ‘Ge-
heimnisse Gottes’ und der ‘Eingeweihten’ oder ‘Voll-
kommenen’ ihre beste Stiitze hat, und auch Plutarch
glaubt, daB in den Mysterien eine gottliche Kraft mit-
geteilt wird, die zur Erkenntnis der Wahrheit hilft. So
wird jene wechselseitige Anerkennung der verschiedenen
Mysterien, die uns zunichst so seltsam beriihren mufte,
ebensosehr durch den Zauberglauben bei den niederen
wie durch die philosophische Vertiefung der Religion
bei den hoheren Naturen begiinstigt. Auf beide wirkt
die Uberzeugung, daB der Myste in der heiligen Hand-
lung eine goéttliche Kraft des Handelns oder Erkennens
erwirbt; so mag er selbst entscheiden oder vielmehr
ausgleichen.

Es ist bekannt, daB das Leben dem durchaus ent-
spricht. Gottesfiirchtige Médnner benutzen jede Gelegen-
heit, sich in ein neues Mysterium einweihen zu lassen,

undverbinden in sich mit den wiederbelebtengriechischen’

die verschiedensten orientalischen Weihen. Was sie von
ihnen erwarten, ist naturgemifB verschieden; beziehen
doch viele die cwtnpia, die in allen verheiien wird, zu-
nédchst auf das iduBere Leben, Errettung aus Gefahren,
Erfolg im Berufe, Schutz vor Krankheit — es ist be-
zeichnend, da schon in den italischen Bacchanalien fiir
einen Kranken ‘die Weihe nach der Genesung gelobt
wird, wie spiter ganz allgemein im hellenistischen Kult
— aber selbst dann ist, wie Apuleius zeigt, mit der duleren
Hilfe eine Verheifiung fiir das Fortleben im Jenseits ver-
bunden. Tiefere Naturen suchen von friith an in dem
Mysterium neue Erkenntnis und Steigerung der Géttlich-

keit des eigenen Ich. Jede neue Vereinigung mit Gott
Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen. 2. Aufl, 2
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muB sie erhéhen. So wird die Religion des einzelnen
und gerade des Frommen synkretistisch und damit zu-
gleich individualistisch, sie wird ganz sein eigen.?
Naturgemafl bringt der Zauber das Gegenbild. Den
Namen desselben Gottes dgyptisch, syrisch, phrygisch,
persisch, auch hebrdisch zu nennen, wird allgemeiner
Brauch, und dasBestreben, zu einer mystischen Urreligion
~ emporzudringen, zeigt sich in dem Versuch, auch die
Sprache der ‘Engel’ oder der Gotteskrifte oder bestimm-
ter Urgotter hinzuzunehmen, und seltsam, aber doch auch:
leicht verstdndlich verbinden sich hiermit die Anrufungs-
formeln, die ein bestimmter, durch Wunderkraft beson-
ders begnadigter und beglaubigter Mann der niheren
Vergangenheit oder Gegenwart verwendet und gelehrt
hat; vielleicht war ihm eine besonders wirksame Sprache
offenbart. Wenn die Apostelgeschichte die Heiden von
Paulus sagen 1ifit, “er bringt neue Namen der Gétter’,
oder wenn Simon in ihr von Petrus sich taufen lassen
und seinen Zauber kaufen will, so entspricht das durch-
aus dem Bilde, welches die Papyri gewahren. Und weiter
entspricht ihm die Geheimliteratur, die lange vor unserer
Zeitrechnung beginnt; theologische, astrologische, alche-~
mistische und andere Schriften mischen dgyptische, per-
sische, syrische, phdnizische und selbst jiidische Lehren,
die sich immer als Offenbarungen eines Gottes geben,
der bald unmittelbar, etwa in Form der Unterweisung
eines jiingeren Gottes, zu uns spricht, bald seine Geheim-
nisse einem der Konige oder Wundertiter der Vorzeit
offenbart hat, der nun redend oder schreibend eingefiihrt
wird. Nicht selten freilich spricht auch der wirkliche
Verfasser in eigener Person zu uns, gibt seine Lehre und
legitimiert sie, indem er vorausschickt, wie er sich mit
Gott oder Gott sich mit ihm vereinigt hat; ja selbst wo
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Gotter redend eingefiihrt werden, begriinden sie ihre
Kenntnis bisweilen durch ihre mystische Vereinigung
mit dem Urgott. Die Formen dieser Vereinigung aber
entsprechen fiir Mensch und Gott in der Regel streng
den Bildern und Riten der Mysterien.

Wir erkennen leicht einen nicht minder wichtigen
Grundzug dieser Religionen: neben der Berufung auf eine
Uroffenbarung und Tradition steht als zweite Quelle des
Glaubens eine immer fortwirkende unmittelbare Offen-
barung des Gottes an seine Diener. Den H6hepunkt des
religiosen Lebens bildet die Ekstase, die ihre vollste und
untriiglichste Form im Mysterium erreicht. Vereinigt
sich in ihm der Mensch mit Gott, so muBl er hierdurch
unmittelbares, von allem Friiheren unabhingiges Wissen
gewinnen, und redet von nun an Gott durch den ihm ge-
weihten Diener, so steht fiir den Glaubigen diese neue
Botschaft gleichberechtigt neben, ja iiber den friiheren.
Das legen nicht etwa wir Modernen hinein, es ist all-
gemeiner orientalischer Glaube. Der Pharao ist Gottes,
Sohn und Gott, also kennt niemand die Gotter wie er
und ein Echnaton betet: ‘Du bist in meinem Herzen, kein
anderer kennt dich aufler deinem Sohne Echnaton; du
hast ihn eingeweiht in deine Gedanken und in deine
Kraft! Auf Grund dieses Glaubens @ndert er die Reli-
gion seines Volkes, wie auf Grund seiner sakralen Stel-
lung und der aus ihr folgenden gottlichen Offenbarung
der Ptolemier den Serapiskult einfilhrt. Aber auch fiir
den Priester bleibt bis zum letzten Ausgang des Heiden-
tums die Offenbarung und das unmittelbare Sthauen
Wirkung und H6éhepunkt des wahren Kultes; er sieht
den Gott, und. der Gott spricht aus ihm3; nur deshalb
konnte man fiir die héchste Priesterklasse die griechische
Bezeichnung Prophet wihlen. Ahnlich behauptet jeder

2°*
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Zauberer, daB er allein Namen, Gestalt und Geheimnisse
seines Gottes kennt, und ersinnt daraufhin neue Formeln.
Von derselben Anschauung geht vor allem die theolo-
gische Literatur aus, in der jeder neue Verfasser selbst
in den wichtigsten Fragen ganz frei aus eigener Offen-
barung die friithere erginzt oder abidndert. Die Polemik
ist dabei oft auBerordentlich scharf; nur wenn der Fik-
tion nach Gotter selbst sprechen und einander berich-
tigen, geschieht es in der verbindlichen Form, der Urgott
habe dem Rivalen nicht alles offenbaren kénnen, da
dieser noch zu jung oder noch nicht in die hochsten
Mysterien eingeweiht gewesen sei. Dem Rechte nach
muB jeder der Vereinigung mit Gott Gewiirdigte auto-
nom sein. Er darf jedem anderen, zumal dem Ungeweih-
ten, alles Urteil iiber das, was er erschaut hat, absprechen
und kann und muB selbst doch iiber alles urteilen. Offen-
barung macht frei

Der Widerspruch, in den die beiden Prinzipien des
Glaubens an eine Uroffenbarung und Tradition und an
eine fortwihrende Offenbarung und eigene Schau not-
wendig treten miissen, wird innerhalb eines Gemeinde-
kultes weniger zutage treten: was an sinnlichen Wahr-
nehmungen dem Novizen geboten wird, um seine erregte
Phantasie zu lenken, ist immer dasselbe, und ein vorher-
gehender Unterricht, oder besser eine VerheiBung des-
sen, was' er schauen wird — wir haben jetzt in der
Mithrasliturgie eine literarische Nachbildung —, sorgt
dafiir, daB er die Lichterscheinungen, Gesichte und Stim-
men richtig deutet. Man begreift leicht, daB eine Ge-
meinde die in einer anderen vollzogenen Weihe nicht
als fiir sich vollgiiltig betrachten kann und erst auf
Grund der eigenen Weihe den Betreffenden zum Prie-
ster erhebt.
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Noch freier mufi der einzelne werden, sobald im Got-
tesdienst und selbst in dieser seiner hochsten Erhebung
die Kulthandlung zusammenschrumpft oder wegfillt und
das ganze Erlebnis in die erregte religiése Phantasie
verlegt wird. Es ist die letzte und fiir uns wichtigste
Stufe antiken Mysterienglaubens. So mag ein Beispiel,
das zugleich warnen moge, die in unseren theologischen
Behandlungen der Sakramentlehre iiblichen Distinktio-
nen auf die Antike zu iibertragen?®, das, was ich meine
erst einmal kurz erldutern.

Zu den Formen, in denen ursprunghche Volker smh
die hochste religiose Weihe, die Vereinigung mit Gott,
vorstellen, gehort mit Notwendigkeit die einer geschlecht-
lichen Vereinigung, durch welche der Mensch das in-
nerste Wesen und die Kraft eines Gottes, seinen Samen,
in sich aufnimmt. Die zunichst ganz sinnliche Vorstel-
lung fiihrt an den verschiedensten Stellen unabhingig
zu heiligen Handlungen, in denen der Gott durch mensch-
liche Stellvertreter oder ein Symbol, den Phallos, dar-
gestellt wird. Friihzeitig erstarrt dann an dem einen Ort
die heilige Handlung zur unverstandenen Reprisentation,
an einem andern empfingt sie eine Umdeutung, nach der
nur die Seele solcher Vermischung mit der Gottheit
gewiirdigt wird, an einem dritten soll eine kiinstliche
Uberreizung der Phantasie eine Art inneres und dennoch
korperliches Erleben herbeifiihren. Die verschiedenen
Stufen stehen in den hellenistischen Kulten fast gleich-
zeitig nebeneinander. Von jenen mehrfach erwidhnten
Bacchanalien an bis zum Ende des christlichen Gnosti-
zismus bildet in einzelnen Kulten die geschlechtliche-
Vereinigung mit einem Diener des Gottes die Weihe,
die in den Himmel erhebt und dort mit Gott vereinigt.
Ein zufillig im Leben des Apollonius von Tyana erhal-
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tenes Geeschichtchen belehrt uns, dafl bei den heidnischen
Kilikiern sogar dieselben Formeln wie in zeitlich und
raumlich weit entfernten christlichen Gemeinden iiblich
waren. Dieselbe Grundvorstellung finden wir im alten
Agypten, wo uns bekanntlich bildliche Darstellungen
und Inschriften eingehend schildern, wie der Pharao in
der geschlechtlichen Vereinigung des Gottes mit der

Koniginmutter gezeugt wird; sie wird durch die heilige
- Handlung selbst zur Gottin. Neben ihr erscheinen auch
andere Frauen in einer Art sakralen Wiirde als Neben-
weiber oder Geliebte des Gottes, und die Vorstellung
einer rein korperlichen Vereinigung des Gottes mit
einem irdischen Weibe wird noch in hellenistischer Zeit
in griechisch geschriebenen theologischen Schriften ge-
rechtfertigt. Dem entspricht in der Diaspora ein Myste-
rium, das z B. von den vornehmen Frauen Roms um
Beginn unserer Zeitrechnung erstrebt und von den Gat-
ten geduldet wird: der Gott beruft seine Erwahlten zu
einer Nachtfeier in den Tempel, um sich dort ihnen zu
vermihlen. Die Phantasie soll dabei allein titig sein,
aber wie sie erregt wird, zeigt, daB die Frau eines Se-
nators gar kein Arg hat, als fiir den Gott von den be-
triigerischen Priestern ein wirklicher Mann untergescho-
ben wird, sondern sich der ihr zuteil gewordenen Gnade
vor ihrem Gatten und ihren Freundinnen riihmt. In der
alchemistischen Geheimliteratur verkiindet Isis, daB sie
das hochste Wisser, welches sie jetzt offenbaren wolle,
in der geschlechtlichen Vereinigung mit dem Urgott
empfangen habe, um es dereinst ihrem Sohne, seiner
Verkérperung, zu verkiinden, und der Zauber schreibt
dem Adepten vor, ein Brautgemach zu riisten und in
ihm den mdpedpoc daiuwv zu erwarten. ‘Naht der Gott,
so presse Mund auf Mund, und er wird mit dir tun, was
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die Ménner tun mit ihren Weibern.” Der Erfolg ist Wis-
sen der Zukunft, Wunderkraft und Unsterblichkeit. An
den Brauch eines Teiles der christlichen Valentinianer,
statt der Tauffeier ein Brautgemach zu riisten, in wel-
chem der Myste das Niedersteigen des nvebua erwarten
soll, oder an die Prophetenweihe des Gnostikers Markos
brauche ich nur zu erinnern, in welcher das Weib sich
bereiten mufl, wie die Braut fiir den Brautigam, und
durch die wunderkriftige Vermittlung und das Wort
des Markos den Samen Gottes und damit den Geist der
Prophetie, d. h, der pneumatischen Rede, in sich auf-
nimmt. Ganz dhnlich betet in der Erzdhlung der Thomas-
akten der Apostel im Brautgemach iiber den konig-
lichen Neuvermaihlten; als er fortgegangen und das Ge-
mach verschlossen ist, ist pl6tzlich Christus bei ihnen,
und durch seine Lehre, die das ‘Leben’ in sie sit, voll-
zieht sich fiir sie eine g6ttliche Hochzeit mit dem ‘wahren
Manne’; es ist eine Vereinigung (évwcig) mit ihm selbst,
die sie der Verginglichkeit (Materie) entriickt und zu -
der ‘GroBe’ (Gott) erhebt. Die einzelnen Wendungen
entsprechen durchaus der alten Vorstellung einer wirk-
lichen geschlechtlichen Vereinigung mit dem Gott.
Die notwendige Folge ist, daB sie menschlichen Ge-
schlechtsverkehr meiden miissen. Dieser iibrigens weit-
verbreiteten Vorstellung entspricht es, wenn Hierony-
mus ernsthaft zweifelt, ob Gott den Fehltritt einer Nonne,
den Ehebruch gegen sich, iiberhaupt vergeben kann.
Die urspriinglich sinnliche Vorstellung wird dann rein
bildlich: jede Siinde ist ein Gefdhrden des gottlichen
Samens in uns, eine Untreue gegen den himmlischen
Briautigam der Seele oder der Gemeinde. Schon Diete-
rich erkannte, daB hiernach das Ritselwort eines so ganz
hellenistischen Schriftstiickes, wie der erste Johannes-
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brief es in allen Einzelheiten ist, gedeutet werden miisse:
‘wer aus Gott geboren ist, tut keine Siinde, weil sein
Same in ihm bleibt’; nur ist zweifelhaft, wieweit der
Ursprung der Vorstellung hier noch wenigstens dunkel
empfunden wird; finden wir doch schon in spitigypti-
schen Texten als Begriindung der Kunstfertigkeit und
Vortrefflichkeit eines Menschen, daB er den Samen al-
ler Goétter in sich trigt.® Alle Stufen von der rohesten
sinnlichen Vorstellung bis zu der mystischen Empfindung
einer Seelenhochzeit oder dem ganz bedeutungslos ge-
wordenen sprachlichen Bilde, von dem wirklichen dpw-
uevov mit duBlerem Geschehen @der Symbolen eines sol-
chen bis zur fliichtigen Erweckung einer Vorstellung,
vom Eingreifen eines weihenden Propheten oder Wun-~
dertdters bis zur Wirkung durch das geschriebene Wort
lassen sich hier nachweisen. Aber selbst, wo das ganze
Mysterium zum Bilde verblaBit scheint, wie in der christ-
lichen GrofBkirche, iibt noch das Bild eine unheimliche,
das Leben mannigfach beeinflussende Kraft. Die Mah-~
nungen des Hieronymus, wie die Nonne auf ihrem La-
ger mit dem Briutigam Liebesworte tauschen und was
sie von ihm zu erfahren gla{lben soll, unterscheiden sich
von den Vorschrifien heidnischer Zaubertexte nur durch
die eingehendere und sinnlichere Ausfiihrung und die
Verwendung des Hohen Liedes.

Jenes Fortfallen der heiligen Handlung und Verlegen
des ganzen Vorganges in das innere Erleben des Mysten
mubBlte bei den verschiedenen Mysterienvorstellungen aus
verschiedenen Griinden und verschieden schnell ein-
treten. Bot die AnstdBigkeit einzelner aus uraltem Na~
turkult iibernommener Handlungen bei den einen den
AnlaB, so bei anderen vielleicht rein duBerliche Griinde
wie das Fehlen eines Tempels und eines so komplizier-
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ten Apparates, wie ihn z. B. das von Apuleius beschrie-
bene Mysterium der Himmelswanderung verlangt. Selbst
wo die Griinde zu der Umgestaltung nur in der Vergei-
stigung der Religion liegen, konnen verschiedene Fak-
toren wirken, DaBl am Opfer nicht die Gabe, sondern
die Erhebung des Herzens zu Gott das wichtige ist, hat
auch im Orient an verschiedenen Stellen frommer Sinn
erkannt und unabhidngig vom Orient die griechische
Philosophie immer wieder betont. Es ist ganz unméglich,
die: allgemein hellenistische Anschauung, da8 der wahre
Kult ein bestindiges Preisen Gottes, das richtige Opfer
das Dankgebet ist, ausschlieBlich: auf eine Quelle zuriick-
zufithren. Wenn die Aoy Aatpeia oder hoyixi) Qucia schon
vor Paulus ein formelhafter Ausdruck hellenistischer
Theologie geworden und von ihm nur iibertragen ‘ist,
so-lieBen sich fiir ihr Aufkommen im dgyptisch-helleni-
stischen Kult selbst alte Gebetsformeln und die Gleich-
setzung des Wortes und der Realitit im Zauber als Er-
klarung anfithren. Dennoch sprechen nicht nur allge-
meine Erwigungen dafiir, daB jene Vergeistigung der
Religion und Verinnerlichung des Kultes im griechischen
Denken ihre Hauptstiitze und Forderung fand. Auch die
Geschichte einer Formel wie Aoy} 6ucio kann das Ein-
greifen griechischer Philosophie, oder vielmehr ihrer po-
puldren Umbildung anschaulich machen. Sie spielt auch
bei der Vergeistigung. der Mysterien unverkennbar eine
entscheidende Rolle.

Es scheint bisher nicht beachtet, daB wir diese not-
wendige und allgemeine Entwicklung der Mysterienvor-
stellungen an einer Stelle noch genau verfolgen kénnen.
Schauen wir noch einmal auf das Isismysterium bei
Apulems zuriick.

-+ Schon hat er sich zum ‘Knegsdlenst der Gottin’- ge-
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meldet und wohnt als ihr Gefangener, ihr xdroxoc, im Tem-
pelgebiet, begnadet mit bestindigen Traumgesichten und
teilnehmend an dem tiglichen Kulte der Priester. Er
glitht vor Sehnsucht und kann dennoch die Weihe nicht
erlangen; die Gottin mufl im Traum den Neuling wie
den weihenden Priester berufen; denn beide miissen
sie in ihr &ddurov steigen, und wer dies ungerufen tut,
stirbt. Pausanias, der die gleiche Anschauung aus igyp-
tischem wie phokischem Isiskult kennt, erklirt ganz rich-
tig: wer die Gottheit schaut, stirbt.26 Die Weihe ist, wie
der Priester dem Apuleius kiindet, ein freiwillig gewahl-
ter Tod und ein aus Gnaden gewidhrtes neues Leben
(xapiZopévn cwmpio). Die Gottin waltet der Pforten der
Totenwelt und der sa/us. Der Ausdruck kehrt immer
wieder, die Bedeutung schwankt zwischen “Erhaltung
des irdischen Lebens’ und ‘Verleihung eines neuen, ho-
heren’. Ob unsere theologischen Erkldrungen des cwriip-
Begriffes nicht gut titen, letztere Bedeutung auch in den
Kultbezeichnungen salutaris dea, “lac chrepa, Tdpame
cwmip ein wenig mehr zu betonen?* Fiir Apuleius steht
diese Bedeutung schon durch die Begriindung des eben
- angefithrten Satzes fest: ‘denn das alte Leben ist abge-
laufen; die G6ttin aber ruft von der Schwelle der Unter-
welt den Wiirdigen und Verschwiegenen zuriick und
verpflanzt ihn in ein neues Leben der-cwmpia’. So
ist er ‘gleichsam wiedergeboren’. Diese Wiedergeburt
ist Wesensverwandlung, Annahme einer neuen Gestalt;
renascs wechselt mit reformari®, und schon die Ver-
wandlung aus der Eselsgestalt in die menschliche gilt
der Gemeinde als ein Teil jener gottbewirkten Wieder-
geburt. Das Wort mahiyyevecia wird in der hellenistischen
Literatur ja auch fiir die “Seelenwanderung’, die Annahme
einer neuen Gestalt, gebraucht. Zugrunde liegt die An-




‘Wiedergeburt. Transfiguration 27

schauung, daB in jener Wanderung durch die zwdlf Stun-
_ den der Nacht, die in dem Mysterium nachgebildet wird,
" der Tote wie der Gott zwolf verschiedene Gestalten,
und zwar Tiergestalten, annimmt, ehe er die gottliche
erhilt oder wiedergewinnt. Eine Transfiguration, ein
petapoppotcdar oder peradllecOa, ist fiir diese Vorstel-
lung mit der Wiedergeburt, der nahiryevecia, unloslich
verbunden; darum kann der Bericht den Schluf} eines
Metamorphosenbuches bilden; daher erklirt sich ferner, '
daB in dem Mithrasmysterium fiir vayevvn6fivm auch das
seltsame Wort perarevvndijvar ‘Umgeborenwerden’ ein-
tritt. Auch hier heifit es dabei ausdriicklich, da8 der
Myste durch Gottes Wundermacht in eine bessere Na-
tur erhoht ist. '

In nichtlicher Vision erhilt sowohl Apuleius wie ein
von der Gottin erwihlter Myste den Ruf (xaleiran). Die
Pflicht des letzteren besteht dabei in heiligen Handlun-
gen und in Lehren; er wird durch diese Lehren der
Vater des Novizen. Als festen Titel finden wir den
namp im Isiskult zu Delos, in den phrygischen Mysterien-
gemeinden, dem Mithraskult, bei den Verehrern des 6edc
dyncroc und sonst. Doch wird im phrygischen Kult auch
vereinzelt hervorgehoben, daB ein und derselbe Mann
die Dienste des iepeic und mamip bei der Weihe voll-
zogen hat, wie dies bei Apuleius geschieht. Wir miissen
bedenken, daB in den Hauptreligionen des Orients das
Priestertum erblich war und man wenigstens in der Zeit
des Hellenismus gerade das besonders bewunderte, daB
hier der Sohn vom Vater die Lehre iiberkomme.# Hier-
aus ist in der Diaspora, in den Missionsgemeinden, die
Forderung entstanden, daB der Myste von seinem ‘geist-
lichen Vater’ die Lehr¢ empfangen mufl. Daf alle
Zauberunterweisung und Geheimliteratur des Hellenis-
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mus sich als Lehre des Vaters an den Sohn gibt, beruht
auf der Fiktion der Mysteriengemeinden und spiter auch:
der Christen, daB der Unterricht, selbst wo er schriftlich
empfangen wird, zum Sohne macht. Es folgt weiter,
daB, wo ein fester Lehrer und Vater fiir alle Novizen
ist, diese unter sich Briider werden. Da sie alle die
Weihe empfangen haben, sind sie natiirlich auch alle
8cor oder &nio. Wenn Paiilus seine Gemeinden als: seine
Kinder betrachtet, weil er sie gelehrt hat, und ihnen
doch wehrt, sich nach ihm zu bezeichnen, wie helleni-
stische Gemeinden sich wohl nach dem iepeic und rarmp
bezeichnen, so beruft er sich darauf, da} er nicht getauft.
habe, also nicht als iepeiic aufgetreten sei; iepeic ist offen-
bar zunichst die groBere, manjp die kleinere Wiirde;
wenn der Kult zusammenschrumpft oder wegf'allt wird
sich das freilich dndern miissen.

In der Gemeinde, in welche Apuleius tritt, sind beide
Stellungen nicht fest, aber jedesmal in einer Hand.
Einer ersten Belehrung aus heiligen, in Hieroglyphen
geschriebenen Biichern iiber das zur Weihe Erforderliche
folgt ein Reinigungsbad und, von ihm wie im Zauber
unterschieden, eine Taufe, ein Uberrieseln mit einzelnen
Tropfen einer heiligen und heiligenden Fliissigkeit.
Da in den Darstellungen der dgyptischen Konigstaufe
die einzelnen Tropfen als Symbole von Leben und
Kraft (?) bezeichnet werden, diirfen wir uns nicht wun-
dern, in andern hellenistischen Urkunden die cwmpia,
d. h. das Heil in diesem wie in dem jenseitigen Leben,
schon an die Taufe mit heiligem Wasser gekniipft zu
sehen. Verschiedene symbolische Handlungen gleicher
Bedeutung kumulieren sich in den Mysterien friihzeitig;
andere 16sen sich aus dem Zusammenhang einer kunst-
voll komponierten Handlung los und werden selbstindig.
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Nach der Taufe bringt eine neue geheime Belehrung
dem Apuleius die unaussprechlich beseligende Ver-
heiung dessen, was er sehen wird; dann folgt nach
zehntigiger strenger Askese ein feierlicher Abschied
von der Gemeinde, deren einzelne Mitglieder ihm Scheide-
gaben darbringen. Dafl die Gemeinde schon am folgen-
‘den Morgen zu dem SchluBakt des Mysteriums wieder
‘entboten wird und auch in dem entsprechenden phrygi-
schen Brauch, den wir gleich betrachten werden, eine
:dhnliche Rolle spielt, legt die Vermutung nahe, daB
‘dieses rein personliche Weihefest zugleich Gegenbild
eines ilteren Gemeindefestes ist, in welchem' die Erleb-
nisse des Gottes an seinem Priester dargestellt wurden.
Nach Entlassung der Gemeinde geht Apuleius an der
Hand des Oberpriesters in das Adyton hinein zu der
eigentlichen Weihe, von der er nur verrit, bis iiber die
Schwelle der Totenwelt sei er gekommen und durch alle
Elemente getragen (oder gewandert) zum Licht zuriick-
gekehrt. Aus mitternichtlichem Dunkel habe ihm leuch-
tende Sonne gestrahlt, die Gotter der Totenwelt und
des Himmels habe er geschaut und letztere aus unmittel-
barer Ndhe angebetet. Wir horen weiter, daB sein Leib
durch zwolf Gewadnder geheiligt worden ist; durch sie
vollzog sich die Weihe (sacratus dniacBeic); das versinn-
bildlicht, daB er zwolf verschiedene Grestalten angenom-
men hat. Als der Morgen erschienen ist, wird er dann
mit dem ‘Himmelsgewand’ umkleidet und so, in der
Rechten die brennende Fackel, auf dem Haupte den
Kranz, aus dem strahlenartig Palmenzweige hervortreten,
auf einem Postament vor der Goéttin als Standbild des
Sonnengottes aufgestellt und von der herbeigerufenen
‘Gemeinde als Gott verehrt. Die Nennung des Sonnen-
gottes allein, nicht des Osiris oder Horus, den wir nach
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agyptischem Kult erwarten miifiten, zeigt ebenso wie
Beschreibung der Tracht des Gottes, daB die korin-
thische Gemeinde Einzelheiten aus semitischem Sonnen-
kult und dem Mithraskult iibernommen hat. Wohl trigt
auch nach dgyptischem Glauben der Wiederauferstan-
dene den Kopfschmuck des Sonnengottes Ré auf seinem
Haupt und trigt daslichtfarbene Gewand des Osiris; aber
sein Kranz ist ein anderer — die gebleichten Palmblatter
sind syrisch —, und jene Durchwirkung des ‘Himmels-
kleides’ mit wunderbaren Tiergestalten entspricht der
Tracht des ‘Lowen’ im Mithrasdienst.® Wenn ferner der
Oberpriester der Isis zu Korinth den Namen Mithras
trigt, wie der Priester des Attis selbst Attis heiBt, so.
diirfen wir wohl schliefen, daB Serapis, der regelmiBige
Tempelgenosse der Isis, hier nach dem alten Bekenntnis.
‘eins ist Serapis, Helios und Mithras’ mit dem persi-
schen Gott identifiziert war. In rein dgyptischer Form-
ware Apuleius, wie schon erwahnt, als Osiris oder Horus,
der Gatte der Isis und der erste der Auferstandenen,
verehrt worden. :

Ein Festmahl feiert dann dies gottliche Geburtsfest?,
und einige Tage darf Apuleius die unnennbare Wonne
geniefen, des Gottes Abbild (eixiiv) zu sein. Dann 18t
er das ‘Himmelskleid’ im Tempel, wo es fiir ihn verwahrt
wird — er ist fiir den Agypter immer das Bild des
Himmels. Apuleius kehrt, wiewohl Bande unendlicher
Liebe ihn halten wollen, in die Welt zuriick mit dem
Gelobnis, Antlitz und Wesen der Gottin in des Herzens
innerstem Schrein wahren und sich stets vor dem gei~
stigen Auge halten zu wollen, Wir erfahren spiter, da8
das Mysterium, wenn die Gottheit es verlangt, erneuert
werden muB und nur durch das Anlegen jenes Himmels-
kleides erneuert werden kann. Das Kleid oder, wie ich




Himuielskleici: Zaube;“ - ‘371‘

wohl gleich sagen darf, der himmlische Leib bewirkt
das gwrilecOar, das an der einen Stelle korperliche
Verklarung, an einer andern Erleuchtung durch Wissen
bedeutet und an wieder anderen schlechthin fiir Ge-
weihtwerden eintritt, freilich mit einem deutlichen Hin-
weis auf den Lichtglanz bei einer nichtlichen Feier.

Wir héren durch Plutarch aus einer andern Gemeinde,
daB das lichtfarbene Osirisgewand dem Auserwihlten,
der es im Mysterium erlangt hat, nach dem Tode wieder
angelegt wird; ebenso anderen ein einfacheres schwarz-
weiles Gewand, das sie als den Logos, das Wort Gottes,
kennzeichnet. Das Gewand soll andeuten, daB der Tote
mif dem Gott vereint ist und er nur ihn, sonst nichts
anhat, wenn er ins Jenseits eingeht.

Die gleiche Anschauung waltet natiirlich im agypti-
schen Zauber. Da bringt ein Myste, dem sein Gott er-
schienen ist, das Dankopfer und betet: mit deiner heiligen
- Grestalt bin ich zusammengekommen, durch deinen Namen
habe ich Kraft erlangt, deine segensvollen Ausfliisse (oder
Ausstrahlungen) in mich aufgenommen, Gott, mein Herr,
und darf nun heimkehren ‘im Besitz einer gottgleichen
Natur’ (ic60eoc @icic). Da betet ein anderer die oft be-
sprochenen Worte: ‘Komm in mich, Hermes, wie die
Kinder in den Mutterschof’ und beschreibt die Wirkung
‘du bist ich und ich bin du, was dein ist mein und was
mein ist dein; denn ich bin dein Abbild’ (efdwlov). Und
an anderer Stelle heiit es: ‘Tritt ein in die Seele dieses
Kindes, damit sie sich forme (tumodc6ai) nach deiner un-
sterblichen Gestalt in dem kraftvollen unverginglichen
Lichte.’$ — Doch zuriick zu den Mysterien.

Von dem Sterben seines alten Leibes, das doch vor-
ausgehen muB, ehe er die zwolf Ubergangsgestalten und
endlich die Gestalt des Gottes annehmen kann, macht



b

32 Phrygische Bluttaufe

. Apuleius nur eine kurze Andeutung: bis durch die Pforte

der Unterwelt ist-er gefiihrt worden. Den Gedanken
verdeutlicht das phrygische Mysterium der Wiedergeburt
der é&vayévwnac, das wir freilich nur in einer Umgestal-
tung kennen, welche das Wasser durch Opferblut ersetzt.
In ein Grab muB der Myste hinabsteigen, {iber ihm
wird ein Stier oder Widder geschlachtet, dessen Blut
durch eine Fiille feiner Rohren in das Grab geleitet
wird und ihn iiberrieselt. Brauch und Worte entsprechén

-streng der agyptischen Tropfentaufe. Zugrunde liegt die

alte Vorstellung, daB das Blut, in dem ja die Seele liegt,
den Toten neu belebt; so fiihren es im alten Grabkult
Schichte auf den Toten herab. Der phrygische Myste
fiillt nun mit dem Blut alle Sinnesorgane, Mund, Augen
Nase und Ohren; dhnlicher Taufbrauch ist fir Agypten
sicher, denn die hellenistische Theologie denkt spiter,
daB der niedersteigende Gottesgeist die Sinnesorgane
fiir alles Irdische verschlieBt.®® Urspriinglich sollteh
sie natiirlich zu neuem Leben dadurch erweckt werden.
Nun trigt auch der phrygische Myste dabei ein wunder-
sames Festkleid und auf dem Haupte den Kranz. Sind
Kleid und Kranz durch das Blut gefirbt, so steigt er
empor und wird von der Gemeinde als Gott verehrt.
Wieder wird das Kleid (sein Taufkleid) fiir ihn verwahrt;
nach zwanzig Jahren muB er die Weihe erneuen, legt
es wieder an und wird durch es wieder Gott. Der strenge
Parallelismus, besonders in der SchluBhandlung, sichert
volistindig die Deutung, die Dieterich richtiger als Hep-
ding und Gruppe erkannt hat. Es ist ein Begraben des
Menschen und Auferstehen eines Gottes, nicht Siihnritus,
sondern wirkliche Wiedergeburt, urspriinglich entspre-
chend einem Gemeindefest, in welchem der Oberpriester
fir den Gott eintrat, und gefeiert auch als stellvertreten~
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des Opfer fiir andere. Da8 auch im Mithraskult wenig-
stens dhnliche Vorstellungen vorkamen, zeigt in der
Weihe des Lowen das Himmelsgewand, dessen Sticke-
‘reien von den einen auf die Gestalten 'des Tierkreises,
von den anderen auf die Metempsychose oder Annahme
bestimmter Tiergestalten gedeutet zu sein scheinen. Wir
verstehen jetzt, wie in der nur leicht dgyptisierten so-
genannten Mithrasliturgie, die sich am besten aus mani-
chdischen und mandiischen Texten verstehen 1a8t, der
Myste, der durch eine Himmelswanderung wiedergeboren
und der Sohn Gottes werden will, seinen eigenen himm-
lischen Leib anruft, den Gott selbst fiir ihn gebildet hat
in der Welt des Lichtes wie der Erdenwelt. Thn muB
er anlegen und den irdischen Leib zuriicklassen, um ihn
nach der heiligen Handlung wieder anzunehmen. Es ist
ein pneumatischer Leib; nur als nwveduo kann man Gott
schauen. Der Gedanke méchte unmittelbar zu Paulus
abschweifen, der ja auch von einem himmlischen oder
pneumatischen Leibe redet, welchen Gott fiir ihn im
Himmel aufbewahrt und welchen er anziehen will, sei
es, daB er den irdischen Leib schon vorher abgelegt
hat, sei es daB er in ihm damit iiberkleidet wird.

Doch es wird besser sein, vorher von den Mysterien
zu jener hellenistisch-theologischen Literatur iiberzuge-
hen, die an die Namen der altigyptischen Offenbarungs-
gotter Hermes, Isis,’Ava80c daipwy oder Asklepios schlieBt.
Die uns erhaltenen Stiicke sind zunichst zeitlos, wenn
auch kaum vor Beginn unserer Zeitrechnung und sicher
nicht nach Ende des dritten Jahrhunderts entstanden.®
Wieweit diese.einzig erhaltenen Reste heidnischer Theo-
logie alten Anschauungen entsprechen, muB sich erst
zeigen,

Ich grelfe einen Dialog zwxschen Hermes und seinem

Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen. 2. Aufl. 3
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34 . Wiedergeburtsmysterium

Sohne Tat iiber die Wiedergeburt heraus. Der Sohn
erinnert den Vater, daB er ihm einst gesagt habe, nie-
mand kénne die cwtnpia erlangen, er sei denn wieder-
geboren, und dazu miisse man sich loslésen von dieser
Welt des Scheins. Das hat Tat getan und bittet nun
um die Unterweisung, die das Wunder bewirkt. Hermes
weicht aus: dies kann man nicht lehren, nur Gott kann
es im Herzen wach werden lassen. Der Vorgang ist eine
Zeugung, der Zeugende ist Gottes Wille; freilich wirkt
auch ein durch diesen Willen erkorener menschlicher
Yater, oder vielmehr ein Werkmeister der Wiedergeburt,
ein yevecioupydc Tiic nahiryeveciac®, mit, der selbst wie-
dergeboren, d. h. zu dem Sohne Gottes geworden sein
muB. Denn das ist die Wirkung diéser Zeugung. Man
bleibt derselbe und hat doch nicht mehr dieselbe Sub-
stanz; der sinnliche und natiirliche Leib hat nichts zu tun
mit der Geburt in die Wahrheit. Der neue Mensch
wird das All im All wie Gott und besteht selbst aus
den Kriften Gottes. Von seiner eigenen Wiedergeburt
kann Hermes nur berichten, eine unsinnliche Schau habe
er plétzlich in sich gesehen und sei durch Gottes Er-
barmen durch den eigenen Leib hindurch entriickt wor-
den in einen unsterblichen Leib, der nicht Farbe noch
MaB hat oder sich beriihren 1at. Er ist der Logos und
damit der Sohn Gottes geworden. Wohlschaut sein Sohn
ihn noch mit irdischen Augen, aber was jener sieht, ist
nur ein Trugbild; was er ist, kann niemand sehen, der
mit dem Leib und menschlicher Sehkraft schaut; erst die
Gotteskrifte geben jene geistige Sehkraft, die das Uber-
sinnliche, das allein Wahrheit hat, sinnlich schaut. Wah-
rend dieser Worte vollzieht sich in dem Sohne das Wun-
der, das zunichst ein Sterben, ein Auflésen des irdischen
Leibes, wenigstens in seiner psychischen Wirkung, ist;
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die zwolf bosen Neigungen, die aus dem Kérper und
durch ihn aus dem Einfluf der zwolf Stundengétter oder
Gestirne stammen, entflichen eine nach der andern,
von den zehn Kriften Gottes verjagt, die sich in ihm zu
einer Einheit zusammenfiigen, wie bei Plutarch Isis den
Logos-im ‘Herzen des Mysten zusammenfiigt’. Jetzt kann
er unsinnlich schauen und ruft: ich bin im Himmel, ich
bin in der Erde, im Wasser bin ich, bin in der Luft —
auch Apuleius hat sich ja in allen Elementen gefiihlt —,
ich bin in den Tieren, in den Pflanzen, im Mutterleib,
vor Mutterleib, nach Mutterleib, bin iiberall. Agyptische
Zaubergeschichten, die an das Lesen eines aus der To-
tenwelt geholten Buches das Wissen oder vielmehr Sehen -
von allem, was in Himmel, Luft, Wasser und Unterwelt
geschieht, kniipfen?®, lassen uns die Vergeistigung und
griechisch-philosophische Umdeutung eines dgyptischen
Gedankens erkennen. Jenes Empfinden im All, in allen
Elementen, allen Tieren und Pflanzen, aufler Raum und
Zeit, ist mit der Wanderung und Wandelung durch die
Himmelszonen und Tiergestalten verbunden.

Dem irdischen Leibe ist Tat nun entnommen; aber die
Weihe. ist noch nicht vollendet. Er muB in die Gottes-
welt, die Ogdoas, emporsteigen; dort singen die Gottes-
krifte in ihm den Gotteskriften aufier ihm den Lobge-
sang, den freilich noch der Vater ihm vorspricht.: Erst
jetzt ist er Gott, Gottes Sohn, der Logos oder Mensch
Gottes geworden.’” Die mehrfach in der theologischen
wie der Zauberliteratur wiederkehrende, offenbar aus
dem Semitischen iibersetzte Formel, etwa Gottmensch,
bezeichnet ein bestimmtes Wesen, in dem wir jenen Ur-
menschen des iranischen Glaubens erkennen diirfen, der
bei den Mandiern, genau wie bei Philo, der Logos, das
Wort, ist. Von nun an darf Tat mit eigenem Worte Gott

. * 3"
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' preisen, ihm die Aoy} Bucia darbringen, das Opfer, das

der Logos bringt, und das nur durch den Logos gebracht
wird, Als Ergebnis der ganzen Handlung bezeichnet
Hermes: voepiic Ervwe ceautdv xai T0v Tatépa ToOv Huétepov,
du hast im vodc die yviac Gottes und deiner selbst ge-
wonnen, wie ja auch der Mithrasmyste durch den voic
umgeboren wird. Auch dies Mysterium schlieft be-
kanntlich mit dem Erblicken des hdchsten Gottes und
dem Lobgesang de$ Mysten, der gestorben und in das
Leben wiedergeboren ist. So bildet auch fiir Apu-
leius das Schauen der oberen Gétter und der Lobgesang
an sie den SchiuB der Feier. Dann wird er selbst als

~ Gott angebetet.

Der Leser empfindet ohne weiteres, daB sxch mit dieser
Loslosung des. Mysteriums von der duBleren Handlung,
wie sie die Hermetische Schrift zeigt, die Moglichkeit
der Individualisierung und Differenzierung der Religi-
onen erheblich steigert. Auch jene Schrift hingt ja mit
einer Sonderlehre zusammen, welche einen Gott Nodc als
Offenbarungsgott und Leiter der Seelen unter dem Bilde
des Menschenhirten zu verehren gebietet. Thre erste Ver-
kiindigung, durch die ein ungenannter Prophet das Men-
schengeschlecht erlosen will, ist uns an der Spitze des
Hermetischen Corpus erhalten®® und zeigt, daB iiberwie-
gend iranische Vorstellungen von einem Agypter, der
daneben die Anschauungen des eigenen Volkes, die
Schriften Platos und den jiidischen Schopfungsbericht
benutzte, zu einer in dieser Verbindung tatsichlich neuen
Lehre umgestaltet sind. Als Hirt erscheint der Offen-
barungsgott und Seelenfiihrer der Mandier, Manda
d’Haije, erscheint fast gleichzeitig im dgyptischen Zauber
Anubis,® in spitjiidischer Poesie Jahwe selbst und bei
dem friihchristlichen Propheten der Engel der Bekehrung;




der zur Erlosung der Menschheit berufene Prophet aber
wird durch die volle Offenbarung zur Verkdrperung des
gottlichen Urmenschen der iranischen Religionen, der
an vielen Stellen mit dem Logos identifiziert wird, Se
zeigt uns dies eine Beispiel zugleich die Beschrinkung,
welcher jene Individualisierung und Differenzierung im«
mer unterliegt. Religionen erfindet man nicht in der
Studierstube; sie wachsen bei der Beriihrung verschie~
dener Nationalititen zusammen, weil eine die andere er-
ginzt und auf diesem oder jenem Gebiet das Bediirfnis
des einzelnen voller zu befriedigen scheint. Die reli-
gidsen Grundvorstellungen und Bilder, deren Zahl na~
turgemaB klein ist, erhalten sich dabei mit wunderbarer
Lebenskraft; nur ihre Verbindung und die Einzelheiten
der Ausfiihrung wechseln. Konnen wir daher mit einem
gewissen Rechte behaupten, dafl auf dieser Stufe der
Entwicklung der Lehrer fast so frei wie der Zauberer
geworden ist, so diirfen wir doch nicht vergessen, da8 ’
gerade der Zauber auch das eigentiimliche Beharrungs-
vermégen urspriinglicher Vorstellungen am schlagend-
sten zeigt.

Ich erlautere den gleichen Hergang noch an einem
zweiten Beispiel. In den manichdischen Fragmenten
liegen uns in vielen Handschriften groflere Reste einer
liturgischen Dichtung vor, deren ‘sechstes Glied’ die
Mahnreden eines géottlichen Gesandten an die Seele ent-
hilt. Zu ihrer Errettung ist er vom Himmel hernieder
gestiegen, kiindetihr, die durch die Materie in trunkenen
Schlummer versetzt war, daB sie von dort stammt und
ihm verwandt ist, und mahnt sie, mit ihm in den Himmel
und zu den Gottern zuriickzukehren. Bei den mehr-
fach wiederholten Mahnungen , komm’ weiter, o Seele«
soll in der Phantasie des Horers die Vorstellung jenes
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langen, beschwerlichen Aufstiegs erweckt werden, zu
dem die Seele erst allmihlich Kraft gewinnt. Und doch
zeigt uns der Schlufl, der auf den Weltuntergang hin-
weist, daB zugleich ein kosmologischer oder mytholo-
gischer Vorgang dargestellt wird. Zu dém in die Materie
versenkten gottlichen Urmenschen ist der Freund der
Lichter mit seinen zwei himmlischen Begleitern, Ruf und
- Antwort, gekommen, um ihn zu erwecken uhd zuriick-
zuholen. Steigt er mit ihm auf und verldfit diese Welt,
so wird sie, des. Lichtes und der Seele beraubt, unter-
gehen und der groBe Tag des Endes heranbrechen. Ein
neugefundenes Fragment des ,Zarathustra®, das ich im
gleichen Zusammenhange niher besprechen werde!9, zeigt
uns, dafl diese Vorstellungen und selbst die Formeln dem
altiranischen Totenkult entnommen sind, und tatsichlich
entsprechen die &dltesten liturgischen Totentexte der
Mandier im zweiten Buch des linken Genza genau dem
manichdischen Liede. Nichts steht zunichst im Wege,
in diesem eine Totenmesse zu sehen, nicht.ein eigent-
liches Mysterium. Aber gerade das Zarathustrafragment
zeigt uns, daB auch die ,Erweckung“ der schlummern-
den Seele des Lebenden, also die Berufung zum Prophe-
ten, gemeint se€in kann. Dann handelt es sich um ein
Gegenbild zu der oben geschilderten Hermetischen
Schrift, ein echtes Mysterium, freilich in kiinstlerischer,
sicher nicht mehr fiir den einzelnen allein bestimmter
Ausgestaltung. Auch hierfiir wiirde ein Gegenbild spre-
chen.” Wir besitzen eine in arabischer Ubersetzung er-
haltene Mahnrede des Gottes Hermes.an die Seele, die
in ihrem Hauptteil etwa dem ersten oder beginnenden
zweiten Jahrhundert n. Chr. entstammt und spiter von
einem manichdischen Autor erweitert ist. Einkleidung
und Grundgedanken stimmen vollstindig zu der neu-
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gefundenen Liturgie, nur sind alle mythologischen und
kosmologischen Andeutungen so restlos abgestreift, daff
wir nur eine recht banale Predigt vor uns zu haben glaub-
ten, in der ein hervorragender Philologe dann die Ein-
wirkungen griechischer Philosophie feststellen zukdnnen
meinte. Umgekehrt zeigt uns ein agyptischer Zaubertext
aus etwa derselben Zeit nur die mythologischen Ziige:
der durch ein tddliches Gift kraftlos gewordene Gott -
wird 'durch eine himmlische Botin erweckt, an seine
Heimat, seine Abstammung und den seiner harrenden
Lohn erinnert und empfangt offenbar dadurch die Kraft,
wirklich heimzukehren. Was hier niichtern und andeu-
tungsweise im Rahmen eines Wundzaubers berichtet ist,
kehrt, ausgestattet mit orientalischer Marchenpracht, in
einem in Mesopotamien entstandenen Liede wieder,
durch das der ins Gefingnis geworfene Apostel Thomas
sich und die Mitgefangenen ermutigen und sich viel-
leicht die Freiheit wiedererwerben will. An seiner Deu-
tung kann, seit uns zahlreiche manichidische und man-
ddische Gegenbilder vorliegen, iiberhaupt kein Zweifel
mehr sein. Zugrunde liegt ein altiranisches Mysterium,
das das Los des Gottes, der zugleich die Weltseele ist,
schildert, damit der Horer das gleiche erlebe. Ich
darf fiir diesen Ursinn aller Mysteriendarstellung an den
Kultbrauch der Attisgemeinden erinnern, um den Leib
des gestorbenen Gottes, der in einem Grabesbau ruht,
eine nichtliche Trauerfeier zu veranstalten, Wahrend
die Gemeinde Trauerlieder singt, befreit der Priester
durch eine Zauberhandlung den Gott aus den Banden
des Todes und fiigt die Glieder des zerstiickelten Leibes
wieder zusammen, d. h. er belebt sie. Dann geht er zu
jedem Mysten, salbt mit einer duftigen Salbe dessen
Hals und fliistert ihm dabei geheimnisvoll ins Ohr: ,,Ge-
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trost, ihr Mysten, weil der Gott das Heil gewann,
Wird auch fiir uns einst Heil aus Todesnot“ Man
kann die Uberginge vom Mysterium einerseits zur Zau-
berhandlung, andrerseits zur literarischen Verkiindigung,
mit der doch immer die Erwartung einer zauberhaften
Wirkung verbunden bleibt, und endlich das Verblassen
zur niichternen Mahnrede, in der nur noch das einzelne
Bild oder die Form der Einfiihrung den Ursprung ver:
rat, kaum besser als durch dies iranische Erweckungs-
" mysterium veranschaulichen, und vielleicht darfich schon
hier hinzufiigen, daB auch das allbekannte anonyme Zitat
im Epheserbrief 4, 14 ,Wache auf, der du schlifst, er~
hebe dich von den Toten, dann wird dich Christus er-
leuchten“ nach Wortlaut und Zusammenhang einer Nach-
bildung dieser iranischen heiligen Handlung entnommen
ist. Selbst der griechische Wortlaut ist uns durch eine
alchemistische Schrift anndhernd getreu erhalten. Die
Geschichte eines religidsen Bildes von iltester Zeit bxs
in unsere Tage liegt hier klar vor uns.

Die ,literarischen Mysterien¥, fiir welche die Herme-
tische Schrift von der Wiedergeburt eine Probe bot,
brauchten nicht mehr so streng geheim gehalten zu wer-
den. Wer sie als Biicher veroffentlichte, erwartete zwar,
daB der Leser, wenn Gott ihn begnaden will, dieselbe
Wirkung beim Lesen empfinden werde, wie Tat angeb-
lich beim Horen; die Wunderkraft der Gottesbotschaft
wirkt auch aus dem geschriebenen Wort. Aber ebenso
erwartete er, daB der Ungliubige, dem das Buch etwa
in die Hand fiele, es doch nicht verstehen werde. Die
Mahnungen oder gar Schwiire, diese Geheimnisse nicht
zu verraten, oder die Behauptung, daB die Gotteskraft
(évéprera) nur mit dem barbarischen Urtext verbunden
sei und eine griechische Ubersetzung nur leere Worte
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biete,.bedeuten — zumal in einer solchen griechischen
Obersetzung — nur stilistische Mittel, den Ursprung zu
beglaubigen und die Erwartung des Lesers zu spannen.

Sie werden sich nun erinnern, da8 Philo von Alexan-
dria, der sein hoheres Wissen ja immer einem unmittel-
baren Verkehr seiner Seele mit Gott entnommen haben
will, ganz Zhnlich bestimmte Abschnitte seiner buch-
hiandlerisch veriéffentlichten Schriften als Mysterien be+
2eichnet, die nur der Geweihte lesen soll und jedenfalls
nur er verstehen kann, Konventionelle, etwa im Plato<
nismus weitergebildete Phrase kann das nicht sein; Philo.
begriindet darauf seine ganze religiése Stellung und
Selbsteinschitzung; dem Judentum ist es noch weniger
eéntnommen; es kennt keine Geweihten und erkennt, we:
nig'stens in seiner offiziellen Ausgestaltung, einen solchen
Verkehr mit Gott iiberhaupt nicht mehr an; was sich
auflerhalb ihrer an dhnlichen Gedanken in ihm findet,
geht offenbar auf hellenistische Quellen zuriick. Nun
kennt Philo alle Hauptanschauungen der Mysterienreli
gionen und wird fiir manche, z. B. fiir die Vorstellung
von der Wiedergeburt, der wichtigste Zeuge. Die Sprache
der hellenistischen Mysterienreligionen spricht er immer
wieder und beriihrt sich immer wieder mit ihren Schrif-
ten. So kann man mit Sicherheit sagen, daB er auch
jene literarische Form ihnen entnimmt. Es ist seltsam,
daB; gegeniiber diesen Tatsachen immer wieder der Ver-
such gemacht wird, dem Philologen das Recht, Spuren
der Mysteriensprache im Neuen Testament zu suchen;
durch den Hinweis darauf zu bestreiten, daB Nachrich-
ten iiber die groBen orientalischen Mysterien erst seit
dém zweiten Jahrhundert n. Chr. hiufiger wiirden, Diirfs
ten wir sie nach der Art der uns erhaltenen Literatur
frither erwarten? Und ist das Vordringen orientalischei
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Religionsvorstellungen nicht schon fiir die beiden vor-
.ausgehenden Jahrhunderte durch die Erwihnungen der
Propheten und Zauberer, kurz der 9eior dvepwmoy, genii-
gend bezeugt? Geniigt nicht endlich das Aufleben einer
solchen Mysterienliteratur, die angeblich nur fir den
Geweihten spricht und dabei durch ein Verkiinden der
tiefsten Geheimnisse Gottes auch in dem Fernerstehen-
den einen Eindruck von der in dieser Religion wirken-
-den Kraft und zugleich Ehrfurcht vor dem Verkiindiger
erwecken will, um die religiésen Anschauungen weiter
Kreise zu kennzeichnen?

Charakteristisch ist auch, daB in der uns erhaltenen
Hermetischen Literatur auch bei der reinen Lehrschrift,
_die nichts von einer heiligen Handlung mehr fingiert und
kein inneres Erlebnis in der Phantasie des Lesers mehr
wachrufen will, den SchiuB der Hymnus oder das Dank-
gebet an Gott bildet, welches zeigt, wie fest der Verfas-
ser auf die évépyein, die lebendige Kraft des Gotteswortes,
das er bringt, vertraut. ‘Wir danken dir, Héchster, da8
wir durch deine Gnade dies Licht der yviiac empfangen
haben; erlost durch dich (oder in die cwmpie versetzt)
freuen wir uns, daB du dich uns ganz gezeigt hast, freuen
uns, daB du uns in unserm irdischen Leibe zu Gott ge-
macht hast durch deinen Anblick; nur eine Bitte
haben wir, 1a8 uns bewahrt bleiben in deiner yvdac und
dieses neuen Lebens in ihr nicht verlustig gehen.’ Uberall
in diesen Schriften klingt wieder: das Schauen Gottes,
das immer dhnlich als unmittelbares Schauen und Emp-
finden des Alls beschrieben wird, macht zu Gott, gibt
die cwtnpic. Und diese hichste Schau (9éa) heifit ywivan
Bedv. Die yvdac ist unmittelbares Erleben und Erfahren,
ist eine Gnadengabe Gottes (xGpicua), sie erleuchtet den
Menschen (pwrilel) und dndert zugleich seine Substanz;
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sie zieht ihn durch den Koérper hinauf in die Welt des
UObersinnlichen; sie ist eine Art neuen Lebens, die héchste
Vollkommenheit der Seele, die Befreiung vom Leibe,
der Weg zum Himmel, das Mittel des Heils, die wahre
Gottesverehrung und Frommigkeit, wie die dyvwcio 8eod
stets Liebe zum Leibe und Siinde ist. Wer die tviac
hat oder in der yvi®cac ist, ist schon als Mensch 6¢ioc.
DaB das Wort yviicic dabei technischen Sinn hat, einen
Sinn, den es in einer originell griechischen Entwicklung
gar nicht erhalten konnte, zeigen die beiden letzten Aus-
driicke oi év yvdicer dvrec oder & yvdav écxnxuic aufs
deutlichste. Einen Satz, wie er in der &ltesten dieser
Schriften steht, Toité éctt 10 &raBdv Téhoc Toic YVdCY
£cxnxéav dmofewdiivan hitte auch dem Wortlaut nach ein
echter Grieche ebensowenig verstehen kdnnen, wie die
vielbesprothene Gegeniiberstellung eines \éyoc copiac
und eines Aéyoc yviicewce bei Paulus oder jene seltsame
Abstufung gottbegeisterter und im Gottesdienst seiner
Gemeinden iiblicher Rede bei demselben yAwccoic AaAdv. ..
f év amoxohbyer ) év yvicer i év mpopnteiq § év didaxd,
die offenbar nach dem MaBle der Verstindlichkeit und
der Hohe der Ekstase angeordnet ist; Daf Paulus den
technischen Gebrauch des Wortes yvicic im Hellenismus
kennt und nachahmt, solite schon hiernach klar sein.
Fiir die Auffassung entscheidend ist eine weitere Be-
obachtung. Den zu Gott Erhobenen befreit schon im Isis-
mysterium des Apuleius die Gottin von der Macht des
Sternenzwanges, der eipopuévn, und wenigstens vonihren
psychischen Einwirkungen befreit in dem Mysterium der’
Wiedergeburt die Transfiguration unseres Wesens. Es
ist voll begreiflich, daB es in anderen Schriften immer
wieder heift, daf der Offenbarungsgott die Seinen heraus-
‘hebt iiber die eipappévn und ihr Reich; sie leben schon
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jetzt im Jenseits, in der cwtnpia, dem aidwv né\wv oder der
Bacieio Beod. Wohl wird vereinzelt noch betont, dafl der
irdische Leib und sein Geschick ihr doch unterworfen
bleibt, dies aber den Pneumatiker (d. h. Gnostiker)
nicht kiimmert, ja einmal heifit es sogar, daB dieser ir-
-dische Leib unter jenem Sternenzwang noch siindigen,
Mord oder Ehebruch begehen kénne. Der von Gott mit
seiner Offenbarung Begnadete siindigt dennoch nicht
selbst, sondern scheint nur zu siindigen. Er ist eben nicht
mehr sein Leib; sein eigentliches Ich steht iiber allem,
iiber der eipopuévn und tiber dem Gresetz. Man kann das.
BewubBtsein einer vollstindigen Verdoppelung der Per-
sOnlichkeit des Gottbegnadeten gar nicht schirfer zum
Ausdruck bringen.

Sie alle werden bei diesen Ausziigen aus persischen
oder dgyptisch-griechischen Schriften sich nicht nur hin
und wieder an Paulus erinnert haben, sondern vor allem,
wenn Sie sich auch nur ein wenig an die musterhaft
sorgfaltigen Sammlungen in Anrichs Buch iiber das an-
tike Mysterienwesen in seinem EinfluBl auf das Christen-
tum erinnern, sofort empfunden haben, daB sich alles
Wort fiir Wort auf jene Bewegung innerhalb des Chri-
stentums iibertragen 1afit, welche wir Gnostizismus nennen.
Wir erweitern dabei bekanntlich einen Parteinamen, den
sich einige der in Frage kecmmenden Sekten selbst ge-~
geben haben, und werden dies unbedenklich tun diirfen,
wenn bei den Sekten, welche wir hinzunehmen, die yv@ac,
welche jenen Ménnern als ihr charakteristisches Merk-
mal, ihr Eigenstes gegeniiber der sie umgebenden Welt
erschien, dieselbe Bedeutung hat, Aber wir werden dabei
diese Bedeutung nicht von unseren Begriffen ausgehend
feststellen und etwa sagen diirfen: “yv@cic heifit Erkennt~
nis, also sind die Gnostiker Religionsphilosophen; was
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zu dieser Definition nicht paBt, ist nicht wahrer und fiir
uns in Frage kommender Gnostizismus, Das gibe nur
willkiirliche Konstruktionen und bestenfalls subjektive
Werturteile statt einer Erkenntnis der Entwicklung. Wir
wiirden zudem dabei voraussetzen, daB Namen und Be-
-griff erst auf griechischem Boden entstanden sind, wih-
rtend doch die Selbstbezeichnung der Mandaer (yvwcrikof)
und der Name ihres Offenbarungsgottes Manda d’Haije
{yvidbaic der Leben, d. h. Gottes) es von Anfang an min-
-destens ebenso nahe legen, an orientalischen Ursprung
der Bezeichnung zu denken. Wir miissen unbedingt aus
-dem Gebrauch jener yvwcrikoi kat’ éfoynv erst feststellen,
‘welchen Sinn die Zeit mit dem friih technisch gewordenen
‘Worte verband: unmittelbares, aus direktem Verkehr
mit der GGottheit enthnommenes Wissen ihrer Geheimnisse,
-die dem natiirlichen Menschen und seinem Verstande
verborgen bleiben miiiten, ein Wissen zugleich, das auf
unser Verhilinis zu Gott und selbst auf unsere eigene
Beschaffenheit, unsere @ucic, entscheidende Riickwir-
kungen i{ibt — kurz so ziemlich das gerade Gegenteil
von Philosophie oder selbst Religionsphilosophie. Nicht
-ein intellektuelles oder gar wissenschaftliches Erkennen,
sondern ein personliches Bekanntwerden und Vertraut-
:sein liegt in dem Wort, wie schon Minucius Felix rich-
‘tig gedeutet hat. Unter diesem Gesichtspunkt werden
.gerade jene phantastischen Systeme, fiir deren Begriin-
dung man sich nur auf Offenbarung berufen kann, und
die Mittel, diese Offenbarung, d. h. eine unmittelbare
Schau Gottes, zu gewinnen, die entscheidenden Merk-
male werden, nach denen wir die iibrigen Sekten beur-
‘teilen. Das Resultat ist, daB sich, eben weil dieser Be-
griff der yviac allgemein ist, nur wenige Sekten als
solche nach ihr nennen. Die iibliche Terminologie be-
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. steht im wesentlichen zu Recht, weil fiir den einzelnen
in den verschiedensten Sekten und trotz der verschie-
‘densten Systeme die yviac in dem eben ndher bestimm--
ten Sinne die entscheidende Rolle spielt. DaB jeder
Schiiler zu den Lehren seines Meisters immer neue Er-
ginzungen und Umgestaltungen bringen kann, daB ur-
alte Volksanschauungen und individuellste Phantasie sich
durchdringen, orientalischer Mysterienglaube und Zauber
sich mit griechischer Philosophie umkleidet und versetzt,
wird nur verstindlich, wenn wir diese Bewegung, die
. wir schon jetzt in der Agyptischen, phrygischen, iranischen,
jidischen und christlichen Religion nachweisen konnen,
und in der persischer Dualismus und babylonischer Ster-
nenglaube entscheidende Rollen spielen, aus derKirchen-
geschichte ineineallgemeine R eligionsgeschichte heraus-
riicken. Sie zeigt die notwendige Fortbildung der orien-
talischen Religionen in der Diaspora, den Hohepunkt
ihrer individualistischen und zugleich universalistischen
Entwicklung, die in gewissem Sinne letzte Stufe des
Hellenismus und ist daher so allgemein, wie dieser selbst.
Nicht einmal von gnostischen Religionen sollten wir
reden. Mag man daher jene agyptisch-hellenistischen
"Schriften, von denen ich ausging, ruhig gnostisch nennen,
wenn man sich nur klar hilt, da8 man mit dem Worte
gnostisch nur eine natiirliche Entwicklungsphase, nicht
ein fremdartiges, aus einer fernliegenden Entwicklung
iibertragenes Element meint, und wenn man nur zugibt,
daB auch diese Schriften uns iiber Werden und Wesen
des Gnostizismus belehren kénnen.

Verbreiteter als das Wort yvwcernikée, das charakteristi-
scherweise eine feste Bezeichnung fiir seinen Gegensatz
nicht veranlaBt und in der lateinischen Reichshélfte auch
selbst keinen Terminus technicus gebildet hat, ist als
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Selbstbezeichnung in diesen Kreisen bekanntlich wveu-
petikéc, der Geistesmensch, ein Wort, das um so mehr Ver-
breitung fand, als sich friihzeitig ein Gegensatz zuihm,ndm-
lich yuxxdc, der Seelenmensch,der rein natiirliche Mensch,
bildete; eine spitere F ortbildung', die von ihm noch
wieder den capxikéc,den Fleischesmenschenschied,braucht
uns hier nicht zu beschiftigen. Der Psychiker hat die-
yvibaic nicht und lebt in einer niederen Welt; der ma-
teriellen, psychischen Welt steht die pneumatische gegen-
iber. Diesem christlich-gnostischen Sprachgebrauch, der:
sich schon in den angeblichen Briefen des Jacobus und
Judas vorfindet, entspricht in seltsamer Weise der Ge-
brauch des Wortes in jenem heidnischen Eingangsgebet
der Mithrasliturgie!, in welchem der Myste wiederge-
boren, d. h. in seinen himmlischen Leib erhoben, durch
das mvedpa Gott schauen mochte, wihrend seine mensch--
liche und psychische Natur, die &v8pwmivn xai yuxikh poac,
auf Erden zurfickbleibt; denn was nur irdisch geboren
ist, kann Gott nicht schauen. DaB alle Gedanken dieses Ge-
betes rein heidnisch sind, hat sich friiher gezeigt; dennoch
wiirde man es niemandem verargen, wenn er an irgend-
eine wunderbare Ubertragung dieses einen Wortes und
Begriffes aus dem christlichen Gnostizismus dichte. Frei-
lich wire dieser Gedanke, wie sichleicht zeigen 148t, falsch.

- Es ist bekannt, daB schon Paulus an den zwei Stellen,
an welchen er das Wort yuxikéc gebraucht, es durchaus.
als bekannt und der Gemeinde ohne weiteres verstindlich
voraussetzt und denselben Doppelbegriff mit ihm ver-
bindet: psychisch ist, wer die yvicic nicht hat, und psy-
chisch ist, wer von irdischem Stoff ist, Den Gegensitzen
yuywéc und nrvevpomixéc entsprechen enfyeroc und odpawvioc,
éx vic und éx Oeod, dvepwrnoc und Beéc. Das Wort wuyikéc
blieb dabei bisher vollkommen unerklirbar; daB die tech-



4_8 S Psychiker bei Paulus

nische Bedeutung zunichst nur an das Adjektiv schliet,
macht jeden Gedanken an direkte Entlehnung aus dem
Semitischen unméglich, Im Gegensatz zu nveuparikdc, wer
svedpa ist oder mvedua hat, kann yuxikéc nur heifen, wer
wuxn ist oder wuxn hat, nimmermehr aber, wer aufler
seiner wyynh nicht noch ein nvedua hat; dann hitte man
bei diesen scharfen Gegensitzen dem nveuna'nxéc ein
dnvedpartoc entgegengestellté?

Aber weiter: es scheint noch nicht beobachtet, daB
alle die verschiedenen Abtonungen, die das Wort mvedua
bei Paulus annimmt, sich in den Zauberpapyri in geradezu
klassischen Beispielen wiederfinden. Paulus hat sich
nicht etwa eine besondere Psychologie und eine dazu
gehorige Geheimsprache zurecht gezimmert, sondern
spricht das Griechisch seiner Zeit. Da ist mvedua bald
allgemeine Gottesbezeichnung, das nveduo *Aupwvoc im
Grunde Ammon selbst, bald das Innerste der Gottheit,
bald eine fast substantielle (xabe, ein Fluidum, das Gott
in unser Herz legt, eine Kraft, und daneben wieder ohne
jede iibernatiirliche und auBlermenschliche Bedeutung
ganz einfach nur unser immaterieller, geistiger Teil, ent-
gegengesetzt dem cipa oder cxfjvoc, vollig gleichgestellt
und nach Belieben wechselnd mit.dem Wort yuyy. Da
auch Paulus gar nicht selten diesem allgemein helle-
nistischen Brauche folgt, so entsteht nicht die Frage,
wie er mvevpatikée fiir iibersinnlich gebrauchen konnte
— das ist durch jenen zuerst besprochenen Gebrauch
erklirt, und auch der Zauber spricht von einer mvevparixi
aiconac, einem geistigen Gewahren der Geheimnisse Got-
tes —, sondern die Frage: wie konnte Paulus auf den
Einfall kommen, das Sinnliche, Materielle als wuywév
zu bezeichnen, wenn ihm doch in einer Fiille von Wen-
dungen yuxi und nvedua als identisch gelten?
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Eine Antwort bieten vielleicht jene hellenistischen
Wiedergeburtsmysterien, die wir schon so lange betrach-
ten. Wer ist eigentlich jenes neue Ich, das die Himmel
durchwandert und Gott schaut? DaB es in jiingeren, von
Platonischer, also altgriechischer, Philosophie beeinflul-
ten Schriften die Seele ist und man hier von einer Ver-
gottung der Seele redet, ist selbstverstindlich, aber all-
gemein ‘hellenistiscl’ ist der Gedanke nicht; die persische
Liturgie, von der ich oben berichtete, spricht zwar von
‘der Seele’ und meint doch urspriinglich ein mytholo-
gisches Wesen, den ersten Menschen; auch die Toten-
texte der Mandier berichten von ihm, und nur in jingeren
Teilen tritt die Allgemeinbezeichnung ‘die Seele’ ein;
das griechische Hermetische Mysterium der Wieder-
geburt meidet sogar sorglich das Wort yux). Aus den
Gewalten Gottes besteht das neue Ich, und als der Sohn
fragt: ‘dann ist dies neue Ich von anderem Wesen und
also ein anderer als ich selbst’, hat der Vater keine
Antwort. Ein wirklicher und bestimmter Gott entsteht,
nicht eine irgendwie vergéttlichte Seele; aber wieweit
in diesem Gott die Person fortlebt, ist ein Mysterium, an
das der Gedanke nur eben schiichtern rithrt. So atmet
und lebt in dem Mysten der Mithrasliturgie der heilige
Geist, nicht mehr seine wuy, seine Person hat er auf
Erden gelassen.

Das wird klarer werden, wenn wir die zweite Vor-
stellung vergleichen, die bei allen antiken Voélkern mit
dieser wechselt und sich durchdringt, ndmlich, da8 nicht
der Mensch sich zu Gott erhebt, sondern daB Gott in
ihn niedersteigt. Die Vorstellungen ‘in Gott eingehen’
und ‘Gott, oder den Geist, oder den heiligen Geist, in
sich aufnehmen’ wechseln in der heidnischen Literatur,

und zwar nicht der mystischen allein, ebenso beliebig wie
Reitzenstein, hellenist, Mysterienreligionen. 2. Aufl, 43
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bei Paulus die Vorstellungen ‘in Christo sein’ und ‘Chri-
stum ‘in sich tragen’. Der Dichter, der sich selbst gern
mit dem Seher oder Propheten vergleicht, schildert mit
Vorliebe das Eintreten des Gottes. Ich greife eine Schil-
derung aus der Zeit des Paulus heraus, der offenbar eine
altere hellenistische Schiigierung zugrunde liegt. Der
‘Dichter Lukan beschreibt die Verziickung der Pythia: der
Gott tritt in sie ein mentemque priorem expulit atque ho~
minem toto sibi cedere iussit pectore, er treibt ihre yuyh
und damit- den eigentlichen Menschen, die Person, aus
ihrer Brust; er lebt allein in ihr, und nun schaut sie, Zeit
und Raum entriickt, alles Geschehen vom Urbeginne
der, Welt bis zum Ende. Es ist jene wunderbare Schau
(6éa), die nur der Gott hat, und die zu Gott macht, die-
selbe Schau, die in dem Mysterium der Wiedergeburt ge-
schildert war: ein Doppelwesen entsteht dhnlich wie dort.

In dieser als hellenistisch und vorpaulinisch erwiesenen
Anschauung bilden mnvebpa und wuyh direkte Gegen-
sidtze: wo die wuyy ist, kann nicht das nvedua, wo das
nvedpa ist, nicht mehr die wuxn sein. So ist aus dieser
Anschauung schon vor Paulus das Begriffspaar ‘pneu-
matisch’ und ‘psychisch’ entstanden; daB der Gnostizis-
mus in seinen Grundanschauungen schon vor Paulus fillt,
ist auch lexikalisch erwiesen.

Letzteres war nun freilich langst Uberzeugung vieler
wissenschaftlich arbeitender Theologen, so leidenschaft-
lich es auch immer wieder bestritten wurde. In neuester
Zeit ist sie von orientalistischer Seite durch den Nach-
weis.der Urheimat und des Alters der mandiischen Re-
ligion, der gleichzeitig mit diesem Buch erscheinen wird,
weiter gesichert worden; 148t sich doch selbst von den
erhaltenen Schriften eine der wichtigsten bis etwa ins
Jabr 70 n. Chr. hinauf verfolgen, GroBziigig angelegte
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Untersuchungen eines hervorragenden Philologen haben
ferner die lexikalische Beobachtung weitergefiihrt und zu-
gleich in breitem Umfang die orientalischen Eigenheiten
hellenistischer Sakralsprache klargestellt.. Eine literar-
historische Untersuchung der ilteren Mdnchsliteratur hat
endlich in ihr die unverinderten Grundanschauungen der
Friihzeit nachgewiesen und sie zur vollen Anschaulichkeit
gebracht. Die Tatsache, daB Paulus das Wortpaar yviicic
und nvedpa iiberwiegend hellenistischer Theologie ent-
lehnt hat, bedurfte so vieler Worte jetzt wohl nicht mehr;
aber sie darf nicht totes Wissen einer lexikalischen Tat-
sache bleiben und miiite das doch, wenn nicht auch
der Philologe versuchen diirfte, die Bedeutung dieser
Begriffe fiir die Grundanschauungen des Apostels dar-
zulegen. Thre jlidischen Bestandteile, die bisher etwas
einseitig betont sind, dann nochmals herauszuarbeiten,
darf er wohl dem Theologen iiberlassen. Ich versuche
daher ausschlieflich festzustellen, was das Wort mveu-

patikéc bei Paulus als dem &ltesten und wichtigsten Zeus

gen bedeutet und wieweit sich danach der urspriingliche

Sinn des aus dem Orientalischen iibersetzten Wortes .

yvbac im frithchristlichen Gebrauch bestimmen 1a8t.
Fragen, die hiermit nicht unmittelbar zusammenhangen,
lasse ich fiir jetzt beiseite; ein einheitliches Bild des Apo-
stels zu geben, versuche ich nicht, nur einen Beitrag
dazu. Die Wortgeschichte, wenn sie sich zu einer Ge-
schichte der Begriffe vertieft, kann uns noch immer rei-
chen AufschluB iiber Probleme geben, denen wir auf
keinem anderen Wege nahekommen kénnen; freilich ist
wohl auf, keinem Gebiet ein eintrichtiges Zusammen-
wirken der Theologie und der verschiedenen Philologien
so notwendig wie auf dem einer derartigen  Geschichte
der religiosen Sprache. Auch bei einem Schriftsteller
4*
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wie Paulus muB die Sprache selbst, richtig verhort, uns
wenigstens einen Teil seines sonst ja v6llig unbekannten
Werdeganges und seiner Entwicklung verraten, und dies
Ziel ist lockend genug, um auch einen tastenden Ver-
such zu rechtfertigen. Es kommt dabei zunichst weit
mehr auf ein richtiges Stellen der Frage als auf eine
abschlieBende Antwort an. Gehen wir von den beiden
Stellen des ersten Korintherbriefes aus, an denen das
Wort yuxikéc erscheint. Die Auffassung der einzelnen
Stelle aus dem Zusammenhange zu rechtfertigen, werde
ich spiter versuchen, deute aber hier schon das No-
tigste an.

Das Pneuma aus Gott hat Paulus empfangen, jenes
Pneuma, das auch die innersten Tiefen der Gottheit
kennt. So kann er bei jeder neuen Eingebung des Gei-
stes Pneumatisches mit Pneumatischem vergleichen. Der
psychische Mensch aber kann die Gaben des Gottes-
geistes gar nicht aufnehmen, kann sie nicht erkennen;
denn pneumatisch miissen sie beurteilt werden. Der
Pneumatiker aber kann all und jedes beurteilen und kann
selbst von niemand, wenigstens von keinem
Nichtpneumatiker, beurteilt werden. Denn wer
versteht den Geist des Herrn? und ihn hat Paulus emp-
fangen. So haben die Korinther gar kein Urteil iiber
seine Lehre; denn nicht wie zu Pneumatikern hat er zu
ihnen geredet und redet er noch jetzt zu ihnen; sie sind
noch Menschen. Das ist der Pneumatiker nicht mehr.
An der zweiten Stelle setzt er bekanntlich dem psychi-
schen Leib, der gesit wird, den pneumatischen entgegen,
der auferstehen wird; denn wie wir das Abbild des er-
sten Menschen getragen haben, der eine lebende wuyxf
ward, miissen wir auch das des zweiten tragen, der le-
benspendendes nvedpa ward. Es ist, wie ofters erwihnt,
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jener himmlische Leib, den Gott fiir ihn bewahrt, und
der einst, wenn er ihn iiberzieht, ihn vollig zum nveduc
machen wird. Und doch ist jener himmlische Leib
schon in gewissem Sinne in ihm, weil er das Angeld des
wvedpa schon empfangen hat. Weil er mit unverhiilltem
Antlitz Gott spiegelt und schaut, erlebt er an diesem
«pa &edpatov, wie die hellenistische Mystik dies Spie-
gelbild des Himmlischen im Irdischen nennt, die Trans-
figuration (uetauéppwac) von einer Verklirung zur an-
dern; das mveluo bewirkt sie. Und wie in Paulus, so soll
in jedem Christen allmihlich Christus Gestalt annehmen
{uoppoiicOau), wie in dem frither erwahnten Zauberspruch
die Seele die Gestalt des eintretenden Gottes annimmt
durch schaffenskriftiges und verkldrendes Licht.

Auf das Schauen des Auferstandenen begriindet
er das Apostolat der Jiinger, wie das eigene, auf die-
ses Schauen seine Freiheit in der Lehre. Den Inhalt
seiner Botschaft hat er von keinem Menschen empfan-
gen oder gelernt; so ist es nicht ein edayyéhiov xard TTé-
Tpov oder iiberhaupt xat® dvépwnov. Nach jenem Bekeh-
rungswunder hat er iiberhaupt nicht ‘Fleisch und Blut”
um Jesus befragt (wie das z. B. Apuleius bei den Er-
scheinungen tut, die ihm zuteil werden), noch ist er, wie
man erwarten diirfte, nach Jerusalem gegangen, um sich
bei moglichst vielen Jiingern nach Leben und Lehren
seines Herrn zu erkundigen. Was er friiher nach dieser
Seite getan hat, erscheint ihm jetzt als unbedeutend und
nebenséchlich;nicht einmal seine Taufe erwihnter,sohoch
er auch sonst die Wirkung dieses Mysteriums bewertet.
Wer einmalGott geschaut hat,muB nach der Anschauung
seiner Gemeinden und seiner eigenen Uberzeugung wei-
terer Tradition nicht bediirfen, sondern aus sich selbst
imstande sein, alles zu erkennen, wie es von einem sol-
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chen Mann ausdriicklich in dem hellemstlschen Wieder-
geburtsmysterium gesagt wird.

Dieser unmittelbaren Erkenntnis, und nur ihrer, kann
er felsenfest gewiBl sein und, wenn ein Engel vom Him-
mel herniederstiege und eine andere Botschaft brachte,
iiber ihn: den Bannfluch aussprechen. Thm sind ja die
Geheimnisse offenbar, nach denen alle Gewalten des
Zwischenreiches vergebhch streben. Und wie diese Er-
kenntnis Christi fir ihn allein Wahrheit, so "hat auch

' diese Bezogenheit auf ihn allein Wert. Er lebt ja in der

iibersinnlichen Welt und ist der alten erstorben; kein
Mensch kann nach dem Fleisch fiir ihn mehr existieren,
steht zu ihm in besonderer Beziehung. ‘Und hitte ich
Christum nach dem Fleisch gekannt’ — der Gedanke
streift offenbar die andern Apostel, welche sich ja auf
dieses Band zwischen ihnen und dem lebenden Meister
berufen konnten — ‘ich kenne ihn jetzt nicht mehr.'Ist
jemand ‘in Cbristo’, so ist fiir ihn eine neue Welt ge-
schaffen, das Alte vergangen, alles neu geworden.” Ge-
wiB werden gegeniiber diesem aufs hochste gesteigerten
Empfinden der eigenen Autonomie und unmittelbaren
Erkenntnis die hellenistischen, d.h. Hermetischen Spriiche
“Nichts ist in der Welt des Korperlichen wahr, in der
Welt des Unkdorperlichen alles untriigerisch’, ‘Nichts ist
im Himmel unerkennbar, nichts wirklich bekannt auf
Erden’, ‘Nichts ist in Himmel unfrei, auf Erden nichts
frei’ matt und spielerig erscheinen.4® Dennoch tragen
auch sie vielleicht bei, uns in die allgemeine Stimmung
der Zeit einzufiihren, in der ein ungeheures Erlebnis
eine religios schopferische Natur aus ihrer bisherigen
Gebundenheit ril und sie im wesentlichen auf sich selbst
stellte,

Ich kann nur andeuten und werde meine Auffassung
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der einzelnen Apostelworte gern spiter zu rechtfertigen
suchen und noch lieber mir berichtigen lassen.4 Aus
ihr erklart sich mir als beabsichtigt und notwendig, was
oft Verwunderung hervorgerufen hat, da nimlich Paulus
sich nicht auf Jesu Leben und Taten beruft und dessen
Worte nicht als solche seinen Gemeinden einprigt. An-
klinge, die man so eifrig sucht, beweisen in der Regel
nichts und verschwinden vollig gegeniiber der seltsamen
Tatsache. Die bekannten drei Ausnahmen aber sind er-
klirt, sobald man sie ernstlich ins Auge faBt, die Erlaub-
nis an die Apostel, vom Evangelium zu leben, die Paulus
ihnen nicht bestreiten kann, wihrend er doch selbst kei-
nen Grebrauch davon macht und sich dessen rithmt, die
Ehevorschrift, die auf dem sogenannten Apostelkonvent
zur Sprache gekommen sein muB, zwei Fragen also der
Gemeindeordnung, daneben die feierliche Erzihlung der
Einsetzung des Herrenmabhles, eingefiihrt als Erinnerung
an das, was Paulus auch miindlich der Gemeinde mitge-
teilt hat. Das Mysterium verlangt natiirlich die Formel.
Aber: aus vom Herrn direkt empfangenen Wissen
scheint Paulus sie zu geben, und er hat zu den Worten,
welche die Evangelien berichten, den Befehl der Wieder-
holung gefiigt, der die Erzdhlung erst zur Einsetzung
eines Mysteriums macht; eine Beobachtung stiitzt -hier
die andere. Wenn Paulus in dieser Umgestaltung die
Zweckbestimmung eic v éulv dvauwncry, ‘zu meinem Ge-
dichtnis’, hinzufiigt, so kann ich freilich diese Worte
nimmermehr auf ein bloB8es Erinnerungsmahl deuten,
wie es -der griechische Totenkult kennt. Dem wider-
sprache schon die Sakramentslehre, die Paulus unmittel-
bar folgen 1aBt. Eher konnte man sie in mystischem
Sinne, etwa entsprechend jener aus ungefihr paulini-
scher Zeit stammenden Erzihlung eines Zaubertextes
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deuten, in welchem Osiris der Isis und dem Horus sein
Blut in einem Becher Wein zu trinken gibt, damit sie
nach seinem Tode ihn nicht vergessen, sondern in sehn~
siichtiger Klage ihn suchen miissen, bis er neubelebt
sich wieder mit ihnen vereint.#s Der Bluttrank legt ja
im Liebeszauber wie in den Freundschaftsbiindnissen der
meisten Vélker einen magischen Bann auf die Seele des
Trinkenden, und die Vorstellung lieBe sich begreifen,
daB auch die Christen durch die Wirkung dieses Tran-
kes des Herrn Tod nicht vergessen konnen, sondern
— freilich nicht in leerer Klage — von ihm reden miis~
sen, bis er selbst wieder erscheint. Die Wiederkunft
hingt ja mit der Predigt in aller Welt zusammen. Eine
gewisse Ankniipfung an die Evangelienworte von der
Wiedervereinigung wire dabei filhlbar. Doch bleibt das,
wenn nicht ein giinstiger Zufall uns neuen Aufschluf
iiber Brauch und Deutung der in den meisten Kulten
iiblichen Mysterienmahle gibt, nur ein Spiel mit M6glich-
keiten; nur die Taufe, nicht das Abendmahl 1ift sich
bisher mit nicht-christlichen Gegenbildern vergleichen.
Nur so viel scheint sicher, daf Paulus gerade in dieser
" Anfihrung und Einrichtung seine Autonomie gegen-
iiber der Tradition der ersten Gemeinde durchaus wahrt.
Beide Sakramente hat Paulus in der Gemeinde schon
vorgefunden, und doch 148t sich aus dem Judentum keins
von beiden erkliren. Es ist Willkiir, oder richtiger einNot-
behelf iibelster Art, auch nur die Johannestaufe aus der
fliichtig einmal bei Ezechiel (36,29. 33) auftauchenden Vor-
stellung einer Reinigung etwa durch Kombination mit
allgemeinen und blassen Bildern bei Jesaias (4, 4) und
Jeremias (4, 14. 2, 22) herzuleiten und dabei ihre Verbin-
dung mit der Botschaft hellenistischer cwrfipec von dem
nahen Weltuntergang und der Moglichkeit einer Erret-
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tung zu ignorieren. Bei Paulus selbst diirfen wir nicht in
den Sakramenten an sich, sondern nur in der Bildersprache
und einzelnen eigenartigen Worten das Verhiltnis zu
denhellenistischen Mysterienreligionen verfolgen. DaB er
ihre Sprache kennt und diese Kenntnis in wunderbar
tiefen Bildern bestindig benutzt, bedarf nach Diete-
richs klassischem Buch ‘Eine Mithrasliturgie’ kaum
neuer Beweise. Erinnern Sie sich an jenes Anziehen oder
Dariiberanziehen des himmlischen Leibes, das in ihnen
kultlich dargestellt wurde und in ihrer Sprache so ge-
laufig ist, daB das Verbum wie bei Paulus auf die himm-
lische oder irdische Wohnung iibertragen wird, an Wen-
dungen wie ‘der Leib des Todes’, die sich bei Manddern
und Manichiern wiederfinden und bei ihnen in deér Ge-
samtauffassung der irdischen Welt verankert sind, an
die bekannten Bilder ‘in Christi Tod getauft werden’
oder ‘durch die Taufe mit Christus in den Tod begra-
ben werden’, die sich in allen diesen Religionen, am
deutlichsten freilich wohl in der phrygischen Bluttaufe
wiederfinden lassen. Aus iranischen Anschauungen 14a8t
sich wohl ein anderes, beildufig eingefiihrtes Bild er-
kliren. Christus hat den Geruch seiner yv@ac durch
Paulus iiberall offenbar werden lassen; so ist der Apo-
stel selbst gewissermaflen der siie Duft Christi fig Gott
an allen denen, die gerettet werden und die verderben,
den einen einDuft aus dem Leben zum Leben, den anderen
ein Duft aus dem Tode zum Tode. In der Oxforder
Sammlung sehr alter mandiischer Hymnen, welche mein

verehrter Kollege Prof. Lidzbarski demnéchst veréffent- -

lichen wird, preisen die Gebete des Dienstages den gott-
lichen Boten, der in die Welt der Verwesung kommt,
Manda d’Haije, also die yvicic Gottes, den Konig der

Uthras und den ersten Menschen. Von ihm heit es in



58 Bildersprache

dem einen Liede: Der Duft kam aus seiner Stitte, die
Wahrheit kam aus ihrem Orte; er rief und belebte die
Toten, riittelte die Daliegenden auf, weckte die Seelen
und richtete des Lebens Zeichen auf. Er ruht auf jedem
gerechten (frommen) Manne und ist doch zugleich der
Maina (das Gottwesen), der Sohn des héchsten Gottes.
Wire. es schon an sich fiir den Kenner dieser Literatur
ganz unmdglich, eine Beeinflussung des mandiischen
Textes durch Paulus anzunehmen, so sichern &hnliche
Stellen der iltesten mandiischen Totentexte, die noch
" dazu im persischen Avesta und in einem sehr alten, ur-
spriinglich aramdischen alchemistischen Text Gegen-
bilder haben, die Anschauung als iranisch. Der Duft des
Lebens, d. h. hier Gottes, kiindet immer das Nahen des
gottlichen Boten und das kommende Heil, der iible
Geruch die Sendlinge des Bosen und die nahende Ver-
dammnis an; sie bilden geradezu das Wesen der beiden
streitenden Michte. So ist es nicht wunderbar, daB jene
alchemistische heidnische Schrift dies Bringen "des
Lebens einem gdppaxov tfic é8avaciac zuschreibt. Der Aus-
druck, der auch in jungigyptischer Literatur wieder-
kehrt, ist offenbar formelhaft geworden und kann. fir
Ignatius, der ja dem syrischen Gedankreis nahe ‘steht,
selbst das Brot des Abendmahles, also den Leib Christi,
bedeuten. Vielleicht darf man, wenn man die Wandlungs-
fahigkeit solcher Vortellungen bedenkt, selbst an jene
frither erwdhnte phrygische Weihehandlung erinnern,
bei welcher man in der nichtlichen Feier der Auferstehung
des Gottes den Hals des Gliubigen mit einer duftenden
Salbe ‘bestreicht und ihm die VerheiBung der cwmpia
zufliistert.® DaB in demselben Kult der Myste nach der
‘Wiedergeburt Milchnahrung empfingt, da der Gott in
ihm oder er-in dem Gott noch ein Kind ist, hat man
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lingst damit verglichen, daB Paulus den Korinthern,
denen er nicht alles sagen konnte, weil sie noch nicht
nvevpatixoi sind, nur Kinder in Christo, Milch statt fester
Nahrung geboten haben will. DaB spiter der erste Pe-
trusbrief den gleichen Kultbrauch als Bild verwendet,
wird man nur als Bestdtigung fiir diese Erklirung an-
_filhren diirfen. Aber wichtiger als all diese Einzelziige,
die sich miihelos vermehren liefien, wird natiirlich die
Frage sein, ob jener ganze eigenartige Gedankengang,
daB in dem Einen alle sterben und auferstehen, ob die
Vorstellung von dem Sein in’ Christus, die Auffassung
der Vision als einer das Wesen dndernden Kraft, ja selbst
jene Vorstellung von dem Schauen Gottes und der vollen
Autonomie und Freiheit, die es bewirkt, mit dem Geist
hellenistischer Mysterienreligionen zusammenhingen.
Einzelne Bilder und Vorstellungen konnen ja gleichzeitig
und doch unabhidngig an verschiedenen Stellen entstehen,
nicht aber eine einheitliche Gedankenreihe. Dies ist der
Grund, warum ich versucht habe, die Zusammenhinge
der verschiedenen Vorstellungen ein wenig schirfer, als
- es bisher geschehen ist, hervorzuheben,

Entscheidend fiir mich ist dabei ein seltsames, uns zu-
nachst kaum verstidndliches Empfinden der Doppelheit
der eigenen Persdnlichkeit, das mir bei Paulus nicht selten
durchzubrechen scheint. Ich meine damit nicht das
Empfinden des Widerstreites eines Willens zum Guten
und eines Zwanges zum Bosen in uns; jeder tiefer emp-
findende Mensch kennt das, und schon Seneca kann es
schildern, ohne dabei den Boden antik griechischen Emp-
findens weit zu verlassen. Ebensowenig meine ich den
Gegensatz eines unscheinbaren AuBenlebens und reichen
Innenlebens, den schon Plato an seinem Meister empfand
und hervorhob. Allerdings steigert sich das Gefiihl fiir
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diesen Gegensatz in einzelnen Zeiten zu eigenartiger
Stirke und beschrinkt sich durchaus nicht auf das re-
ligiose Gebiet. Gewifl hat der Gedanke, duflerlich nur
ein armes und kiimmerliches, vielleicht kriippelhaftes.
Menschenkind zu sein und innerlich doch das Hochste
und Gliickseligste, was es geben kann, ein Gotteskind,
Millionen von Herzen nicht im Christentum allein ge-
trostet. Und etwas Ahuliches war es, wenn in der Zeit.
da unsere Wissenschaft noch eine Herzenssache war,.
der wandernde Humanist oder der darbende Schulmei-
ster in drmlicher Kammer den Reichtum seines Innen-
lebens und seines Verkehrs mit den gr68ten Geistern aller
Zeiten so begliickend empfand, daB er denen, die nur
das AuBere zu sehen vermochten, stolz sagen konnte:
ihr wiBt gar nicht, was ich bin. Aber solche Empfindungen,
die wir alle wohl nachfiihlen k6nnen, und die zweifellos.
auch auf Paulus gewirkt haben, geniigen doch nicht zur
Erklirung eines Satzes wie ‘ich lebe, doch nicht ich,.
Christus lebet in mir’, DaB er uns altvertraut und fast
zur Formel geworden ist, darf das Empfinden fiir seine
Eigenartigkeit nicht abstumpfen; wir miissen suchen, ihm
zunichst wortlich zu verstehen und aus ihm manches
andere uns befremdende Wort zu deuten. Es geht mir
dhnlich mit jener eigenartigen Einkleidung der hchsten
Vision, auf welche sich Paulus beruft: ‘Ich kenne einen
Menschen in Christus, der entriickt ward ... dieser Mensch
ward hinaufgehoben, ... dieser Mensch horte . .. dieses
Menschen will ich mich riihmen, meiner selbst aber mich
nicht rithmen, es sei denn meiner Schwachheit.” Ge-
schraubt und gesucht nennen einzelne Erklirer diese
noch nach der Ekstase fortwirkende Scheidung zweier
Personen in dem eigenen Ich, oder suchen wohl um sie
herumzukommen, indem sie eine sprachwidrige Aus-
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drucksform den einfachen und klaren Worten aufzwin-
gen wollen und den Zusammenhang zerstéren. Aber das-
'selbe Doppelempfinden des schwachen Menschen und
des Gottwesens in ihm, aus dem diese Worte sich al-
‘lein leicht und ungezwungen erkliren, kann mir iiberhaupt
-erst die wunderbare Vereinigung der groBartigen Starr-
heit und fast iibermenschlichen SelbstgewiBheit des Pneu-
matikers und des Seufzens und Sehnens des armen Men-
:schenherzens nach Erlosung von der Siinde in Paulus
-erkliren. GewiB, solch ein Empfinden erlernt man nicht

-oder iibertrigt es kurzweg aus einer fremden Religion

in die eigene; dennoch. wird es im einzelnen begreif-
Tlicher, wenn wir Ahnliches in der Stimmung seiner Zeit
" -nachweisen koénnen. Wir finden dies Gefiihl eines Dop-
pelseins im vollsten Wortsinn in der Mysterienliteratur
und den Mysterienreligionen, und wir finden es weiter
im Gnostizismus, der aus ihnen hervorwichst. Auch hier
‘ist der Pneumatiker im Grunde ein géttliches Wesen
und ist trotz seines irdischen Leibes in eine andere Welt
-entriickt, die allein Wert und Wahrheit hat. Die Auto-
.nomie ist zuletzt bis zur Ziigellosigkeit religiéser Phan-
‘tasie gesteigert, und je bunter sie die zu Anfang wohl
noch den umgedeuteten Volksreligionen entnommenen
Elemente ausbildet und in immer neue Zusammensetzun-
.gen bringt, um so sicherer macht sie ihrer Zeit den Ein-
druck innerer Wahrheit. Man darf, wenn man Kleines
mit Groflem vergleichen will, vielleicht an jene Nachbliite
-der Romantik in E.T. A. Hoffmann erinnern.4” Aus dem
Gedanken, daB neben der niichternen Alltagswelt noch
-eine zweite hohere besteht, in der das Kind und der Dich-
ter leben, und daB diese zweite Welt nicht nur auch
-eine Art Wahrheit hat, sondern die allein wertvolle ist
-erwachsen durch inneren Zwang die immer krauseren
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und bizarreren Phantasien, deren Reiz fiir ihre Zeit ge-
rade darin liegt, daB sie dem Alltagsmenschen so fremd-
artig und unverstindlich erscheinen und sich an hoher
Organisierte wenden.

‘Wohl trennt eine weite KluftPaulus von dieser spateren:
Entwicklung; aber Anféinge jenes hellenistischen Grund--
empfindens treffen wir schon bei ihm, und die religions-

" geschichtliche Betrachtung darf ihn in diese- Entwick-
lungsreihe stellen nicht als den ersten, wohl aber als
den groBten aller Gnostiker. Jenes allgemeine Grund-
empfinden aber wird sie historisch verstehen kdnnen.
Aus den Todes- und Unsterblichkeitsvorstellungen hatte:
uralter Volksglaube die Weihe des Lebenden abgeleitet;
Zauberhandlungen, deren Bedeutung im Mutterlande-
kaum mehr verstanden wurde, dienten urspriinglich der
Darstellung. Nun kam in der Propaganda der Zusammen-
stoB mit fremdem Volkstum und der Zwang zu erkldren;
dieReligion war personlich, die Priesterweihe die Begriin-
dung der Hoffnung des Glaubigen auf das Heil geworden;
griechische Sprache und griechisches Denken zwang;
Begriffe zu formulieren und Deutungen zu suchen. Wi-
derspriiche waren hier schon fiir den Heiden unvermeid-
lich und lassen sich z. B. in der Hermetischen Litera-
tur leicht verfolgen. Fiir Paulus werden sie durch den
tiefen sittlichen Ernst der jiidischen Religion, dem zau-
berhafte Verwandlung des siindigen Menschen in ein
Gottwesen schroff widerspricht, noch schneidender. Uber-
wunden hat er sie nicht, aber in dem Ringen um einen
Ausgleich erwuchsen ihm die tiefsten religiosen Erkennt-
nisse und Empfindungen und schufen eine Sprache des
Herzens auch fiir die Zeiten, denen die Empfindung
fiir den Zwang, aus dem sie geboren ward, und damit das
Verstindnis fiir das einzelne Wort lingst verloren war.
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Der Gegensatz von Autonomie des religiosen Emp-+
findens und Gebundenheit durch die Tradition, der die
Entwicklung’ jeder hoheren Religion bestimmt, ist fiir
dasnachexilische Judentumunendlich verscharft, zunichst
durch die unmittelbaren Einwirkungen anderer orien-
talischer Religionen, bald auch durch den sie verstir-
kenden und zum Teil wiederholenden Einflu des Hel-
lenismus, der nach unserer Auffassung ja im wesent-
lichen orientalisches Edelmetall in griechischer Prigung
bot. Die Frage, wieweit jene beiden Wellen der gleichen
Flut auf Paulus schon durch jiidische Vermittlung ge-
wirkt haben, muB gewiB einst aufgeworfen werden. Aber
als ‘entscheidend darf sie iiberhaupt nicht gelten, und
ganz beantworten wird sie sich nie lassen. Daf Paulus
auf die Anschauungen der Gemeinden, an die er schreibt,
Ricksicht nimmt und sich miiht, auf ihre Sprache und
Vorstellungen einzugehen, sehen wir in den Korinther-
briefen, und miilte selbstverstindlich sein. Insofern ist
ein Zusammenwirken indirekter und direkter (also zu-
néchst hellenistisch-jiidischer und spiter rein hellenisti-
scher) Einfliisse von vornherein wahrscheinlich. Nur darf
man das Innerste und Personlichste in der Religiositit
des Paulus nicht aus dem Glauben seiner spiteren Ge-.

'meinden herleiten. DaB an der Peripherie des palistinen~
sischen Judentums sich schon starke Einwirkungen anderer
orientalischer Religionen fithlbar machen, zeigt die Pre-.
digt des Taufers, die durch eine wenig jiingere mandiische
Schrift iiberraschend erldutert und erginzt wird. Aber
was wir von der Johannestaufe wissen, bleibt von der
Paulinischen Auffassung des mit Christus vereinigenden
Sakramentes noch weit entfernt. Dafl auch sonst im Ju-
dentum symbolische Handlungen wie das R einigungsbad
Wert gewinnen und einzelne an den Hellenismus an~
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klingende Bilder vielleicht damals schon aufkommen, wie
etwa, daB, wer sich von seinen Siinden bekehrt, einen
Geist der Reinheit empfingt, der ihn antreibt, den Weg
des Guten zu wandeln, und daB er so leben soll, als ob
er eben erst geboren wire, oder da der durch die Taufe
und Beschneidung hindurchgegangene Proselyt, der aus
'seinem Volkstum und allen Beziehungen gelést ist, einem
neugeborenen Kinde gleich ist — all das kann man ruhig
zugeben und es doch fiir viel zu wenig halten, um auch
nur den Glauben an das.Sterben des alten Menschen
und die Schopfung des neuen aus dem Jiidischen abzu-
leiten. Derartige religiose Wirkungen iiben nicht Ein-
falle, sondern Lebensiiberzeugungen. GewiB ist es wich-
tig, daB wie in der gesamten Umwelt, so auch im Juden-
tum damals trotz der offiziellen Ablehnung der Glaube
an die fortdauernden ‘Wirkungen des Geistes’, an Pro-
phetentum, Wunderkraft und Zauber wieder zhnimmt,
aber man darf wohl fragen, wo denn auf jiidischem Bo-
den diese ‘Wirkungen .des Geistes’ dhnlich zentrale Be-
deutung fiir die cwrnpia haben, daB sie eine véllige An-
derung der ganzen Wesenheit und Natur bedeuten. Wo
finden wir irgend etwas dem hellenistischen Mysterium
Entsprechendes? Jene Vision ferner, die den Paulus oder
sein zweites Ich zum dritten Himmel entriickt, ist gewif§
‘jiidisch’ empfunden. Sie nennt ja statt des ‘Gefildes der
Wahrheit’, das der hellenistische Myste in der Himmels-
wanderung sucht, das Paradies und kennt drei iiberein-
anderliegende Himmel, nicht sieben. Sie hat auch Ge-
genbilder in jiidischen Apokalypsen und Himmelfahrten,
und Vorstellungen derart sind, allerdings vollig verblafit
und ohne jede religiése Bedeutung, bis in die rabbini-
stische Literatur gedrungen. Aber Himmelfahrten und
Apokalypsen sind durch den Hellenismus zur Erbau-

i~
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ungsliteratur geworden und werden am Schreibtisch er-
funden oder umgebildet. Es ist etwas anderes, wenn ein
Paulus solche Vision erlebt; das setzt voraus, daf er
schon vorher ganz in diesen Anschauungen gelebt hat,
und die Art der Erzidhlung zeigt, daB auch seine Ge-
meinde diese Anschauungen kennt. Und auf diese Vision
kann er seinen Anspruch, nicht unter, sondern eher iiber
den Uraposteln zu stehen, nur griinden, wenn er selbst
ebenso wie seine Gemeinde von der hellenistischen, also
urspriinglich orientalischen, aber nicht jiidischen Wer-
tung dieses unmittelbaren Schauens Gottes durchdrun-
gen ist, und — wenn die Petrusgemeinde zu Korinth
nichts Ahnliches von ihrem Meister zu berichten hat.
Aber wir haben ja einen absolut sicheren Beweis und
zugleich einen Gradmesser fiir die Stirke sogar der un-
mittelbaren Einwirkung des Hellenismus auf den Apostel,
ich meine die Sprache. Die Worter, welche in einem der-
artigen, in seinem Ursprung fraglichen Zusammenhang
technisch gebraucht sind, miissen befragt werden, also
in unserem Falle etwa yuyikéc und mrveupatikéc, Yvdcic und
ayvwcio, pwriZety und d6za, popeoucdo und petapopodcal,
bzw. popen, cZecdur und cwmpia, oder voic in dem Sinne
von mvedpa als jenes gottliche Fluidum, das dem Erwahl-
ten als Gnadengabe, als xépicua, verliehen wird. Die Vor-
stellung, die sich dem Apostel mit jedem von ihnen ver-
bindet, darf doch nicht aus moderner Spekulation, son-
dern nur aus dem Gebrauche seiner Zeit gewonnen wer-
den, und jedes dieser Worter hat in ihm seine eigene
Geschichte. Wer uns so mit einer Kenntnis beider Spra-
chen und Literaturen die Worte und Bilder der verschie-
denen Gedankenkreise des Paulus und seiner Nachfolger
erliuterte, wiirde wirkliches Licht aus dem Osten bringen,

und jene iibergewaltige, religios schopferische Indivi-
Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen. 2. Aufl, 5
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dualitit wiirde nicht verlieren, wenn wir erkennten, was
er aus dem tiefsten Empfinden der beiden ihn umgeben-
den Welten sich zu eigen gemacht und in sich umge-
bildet hat.

Einstweilen scheint uns aus dem Dunkel der Entwick-
lungsgeschichte des Apostels eine Tatsache mit wachsen-
der Bestimmtheit entgegenzudimmern: er hat ernstlich
darum gerungen, auch den Hellenen Hellene zu werden.
Die hellenistische religiése Literatur mu8 er gelesen

“haben; ihre Sprache redet er, in ihre Gedanken hat er

sich hineinversetzt, wohl weil die gleiche Gedankenwelt
ihn schon friiher beriihrt hat.4® Jetzt schlossen sich diese
Gedanken mit innerer Notwendigkeit an die neue, iiber
alles Judentum hinausgehende Lebenserfahrung. So ge-
wannen sie fiir ihn — anders als fiif Philo, den man ver-
gleichen, aber nie zur genetischen Erklarung heranziehen
darf — lebendige Kraft, Sie befreiten ihn unmerklich
zundchst von der Tradition, die sich in der Gemeinde
auf jiidischem Boden zu bilden begonnen hatte, und der
Kampf, der bald folgte, brachte ihm das BewuBtsein der
Freiheit, die fiir ihn nun iiberall ist, wo der Geist des
Herrn ist. Mag unendlich viel in seinem Empfinden und
Denken jiidisch geblieben sein, dem Hellenismus ver-
dankt er den Glauben an sein Apostolat und seine Frei-
heit. Hierin liegt die groBte und fiir die Weltgeschichte
bedeutsamste Wirkung der antiken Mysterienreligionen.




Beilagen und Anmerkungen.

1. (S. 2.) Die Betrachtungsart. Es handelt sich also um
die allgemeine Religion oder Religiositit der gebildeten Kreise
und um die Unterschiede zwischen ihr und der vorausliegen-
den Polis-Religion. Die Frage nach dem Ursprung der ein-
zelnen Vorstellungen und dem Anteil, den die verschiedenen
Nationen an der Bildung jemer allgemeinen. Religion - gehabt
haben, tritt dagegen zuriick. Ein solches deskriptives Ver-
fahren schlieBt, wie ich in der Zeitschr. f. neutest, Wissensch,
XIII (1912) S. 14 dargelegt habe, notwendig an die einzelnen
religiosen Personlichkeiten und vergleicht sie miteinander. DaB
im Poimandres einer der vielen Propheten zu uns spricht, die
damals sich selbst als Gottwesen fiihlten und durch ihre Lehre
die Menschheit retten oder ,,erlésen‘ wollten, hat fiir uns mehr
Wichtigkeit als die Frage, wie viele Glaubige er gefunden
hat. Die Anschauungen der sogenannten Mithrasliturgie haben
fir uns Interesse trotz der Erkenntnis, daB es sicher nicht die
offizielle Liturgie der Mithrasmysterien war. Gerade Durch-
schnittserscheinungen wie ihr Verfasser charakterisieren eine
Zeit und ihr Empfinden besser als die iberragenden Einzel-
persdnlichkeiten. Ganz verschieden ist das analytische Ver-
fahren, das die einzelnen Bildungselemente bis zu ihrem letzten
Ursprung verfolgen méchte. Die manchmal erhobene Forde-
rung, daB wir mit dem Christentum nur vergleichen, was ein-
wandfrei als Sonderbesitz eines bestimmten Volksstammes er-

wiesen sei, verkennt den prinzipiellen Unterschied beider Me-

thoden und — den Charakter der Zeit.

2. (S. 3.) Frihgriechische Mysterien. Auch die dlteren
griechischen Mysterien miissen eben darum aus der Betrach-
tung ausgeschieden werden. Wenn sie auch nach der Wieder-

5.
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belebung der Religion wieder eine gewisse Bedeutung gewinnen,
so geht doch diese Wiederbelebung selbst nicht von ihnen aus,
und ihre Riickwirkung auf die dem” Orient entlehnten, also
hellenistischen Mysterienvorstellungen kann nur gering ge-
wesen sein. lhnen fehlt ‘der Hintergrund einer besonderen Re-
ligion, die Werbetitigkeit der Propheten und die Darstellung
in der Literatur. Es iiberrascht fast, daB noch Epikur stirker
auf sie Bezug nimmt und ihnen z. B. den Gebrauch von té\er-
og entlehnt, vgl. die von Diels iiberzeugend hergestellte Sen-
tenz (Philodem mepi Oedlv o’ col. 24, 12, Abhandl. d. Berliner
Akad. 1915 S. 41 und 93, 1) oUdt TOV Te[Aeiwg] TéNewo[v oi
Oeoi m]avreg Gpo [@oPeiv] ve [v]oniZovrar. Bringt man sie
mit Lukrez 1 8off. in Verbindung, so wird man das groBartige
Bild, wie dieser Té\eiog die Pforten des Himmelstempels sprengt
und die Erkenntnis seinen Jingern als Beute zuriickbringt (vgl.
Lukr. I 14, Heinze S. 52), ihm selbst oder seinen nichsten
Schiilern lassen miissen.

3. (S. 4.) Das Humanitiitsideal. DaB ein solches Humanitats-
"ideal wirklich existiert hat, habe ich in dem Vortrag ,,Werden und
Wesen der Humanitit im Altertum*, StraBburg 1907, zu erweisen
versucht, sein plotzliches Entschwinden aber wobhl zu duBerlich
erklart. Wenn Livius trotz seiner hohen Bewunderung Ciceros
und trotz seiner philosophischen Interessen das Wort kumanitas
im weiteren Sinne meidet, so kann der Grund nur das unter Au-
gustus neu erweckte Nationalgefiihl sein. Echtes Romertum,
nicht echtes Menschentum wird die neue Losung, nur um-
schlieBt der neue Begriff des Romertums auch die waideia mit ;
8o gibt man einen Wortgebrauch, der einen -Gegensatz anzu-
deuten scheint, mit BewuBtsein auf.

4- (S. 5.) Poseidonios. Methodisch ist dabei die Anerken-
nung der Prophetie und die Begriindung der Religion auf die
innere Erfahrung von entscheidender Wichtigkeit. So wird die
Philosophie ihm die Wissenschaft von den menschlichen und
von den gottlichen Dingen und ihrem Zusammenhang. Kennt-
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nis der Mysteriensprache zeigt sich’ ofters, z. B. Seneca ¢p. 9o,
2712 ceterum ad beatum statum tendit (philosophia), illo ductt, illo
vias aperil: quae sint mala, quae videantur, ostendit, vanilatem
exuit mentibus, dat magnitudinem solidam, inflatam vero et ex inani
speciosam reprimit nec ignorari sinil, inler magna quid intersit et tu-
mida (hier schlieBt der erste Teil, die Ethik oder der mpoTpen-
TIKGG). Jotius nalurac nofitiam ac suae lradit: quid sint dit quales-
que declarat, quid inferi, quid lares et genii (ipweg xai daipoveg),
quid in secundam numinum formam animae perpetitac (Gmodavatic
Ocican), ubi consistant, quid agant, quid possint, quid velint. haec
eus initiamenta sunt, per quae non municipale sacrum (ﬂékﬁ(ﬁ:g
TWVOG 1€pG6V), sed ingens deorum omnium femplum, mundus ipse re-
seratur, cuius vera simulacra verasque jfacies cernendas mentibus
protulit; nam ad speclacula tam magna hebes visus est (80 weit Tept
g 100 mavrdg QUcews). ad initia deinde rerum redit aeternam-
que rationem lofi inditam et vim omnium seminum singula proprie
JSigurantem, tum de animo coepit inquirere, unde esset, ubi, quamdiu,
n quot membra divisus (mepi @Ucewg dvOpwnou. Es folgt mit
der Einfibrung deinde a corporibus se ad incorporalia transtulit
Logik und Dialektik). Weihen erschlieBen ein dbutov, in wel-
chem die Seele die Gotter von Angesicht zu Angesicht schaut
und dabei das All und die eigene Natur erkennt, Es ist, wie
wir sehen werden, die yviicig (vgl. § 34 nec nosse tantum, sed
sequi’ deos, Norden Agnostos Theos S. 91, dem Wortgebrauch
entspricht Minucius Felix 6, 1, der die Forderung toug 8eovug
bel céBecOon mpdrepov B yYvdvan dbersetst guos a parentibus
anle inbutus es timere gquam nosse familiarius. Zur Sentenz
vgl. Lukan I 415 fantum ferroribus addit, quos timeant non nosse
deos, Norden S. 92).

5. (S. 6.) Die religibse Wirkung der persischen Herr-
schaft. Vgl. hierzu meine Abhandlung, ,,Die Géttin Psyche in
der hellenistischen und der frihchristlichen Literatur®, Sitzungs-
ber. der Heidelberger Akademie d. Wissenschaften Jahrg. 1917
Abh. 10. Die hier vertretene Anschauung, daB der Mandais-
mus und der Manichidismus uns im wesentlichen altiranische
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Volksanschauungen (allerdings — besonders der erstere —
unter Beimischung anderer, hauptsichlich babylonischer Ele-
- mente) bewahrt hat, hat sich mir bestitigt, seit mir durch die
Giite Prof. M. Lidzbarskis die mandiischen, durch die opfer-
willige Beihilfe von F. W. K. Miiller, A, v. Le Coq und Fr.
C. Andreas die manichiischen Religionsurkunden in groBerem
Umfange bekannt geworden sind. Auf ein interessantes Doku-
ment des Synkretismus, das Prof. Lidzbarski in der Ephe-
meris fiir semitische Epigraphik I 66 ff. mitgeteilt hat, verweise
ich beilaufig. In Kappadokien wird noch spit die Hochzeit der
mazdajasnischen Religion mit Koénig Bel gefeiert; er hat sie
erwihlt, weil sie sehr weise und schéner ist als Goéttinnen!
Einen Gegensatz dazu bietet der spite manichdische Text,
den A. v. Le Coq in den Sitzungsber. d. Berliner Akad. 1908
S. 398 ff. verdffentlicht hat: Zarathustra dringt nach Babylon vor
und iberwindet und totet den zaubermichtigen Stadtgott.
[Einen anderen, noch interessanteren Beleg der verdunkelt fort-
lebenden Empfindung fiir den Gegensatz iranischer und baby-
lonischer Religion bietet derselbe Abhandl. d. Berliner Akad. 1919
S. 5: Marduk erscheint als Antimithras und Urbild des Antichrist.]

6. (S. 6.) Missionstiitigkeit. Mit den Listen der Kultorte
eines Gottes, die sich in ilterer Zeit in vielen Tempeln Agyp-
tens finden (Junker, Die Onurislegende S. 69) ist jetzt das Ver-
zeichnis der Kultorte der Isis in der ganzen oixounévn Oxyrh.
Pap. 1380 zu vergleichen. Gibt es mehr Einblick in das Au-
Bere dgyptischer Missionsarbeit, so eroffnet der Traktat eines
Imuthes-Dieners auf der Riickseite desselben Papyrus (1381)
uns einen iiberraschenden Einblick in die Stimmung dieser
Kreise und erschlieBt zugleich das Verstindnis fir die Herme-
tischen Schriften. Bezeichnet der Verfasser doch als Zweck
seiner griechischen Uberarbeitung agyptischer religioser Schrif-
ten (Z. 198): “ENAnvig d¢ wéco YAMcca Thv chv Aahricet ictopiav
kol mdg “ENAnv &viip TOV TOD PG cefriceTon “luovbnv. Das
erinnert an Philipperbr. 2, 11: xai wdca yYAdcco EZopoloyrice-
Ton 811 xUprog *Incodg Xpictdg eig d6Eav Beod marpdg.
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7. (S. 7.) Urkunden phrygischer Religion. Nicht fiir die
Mysterien bestimmt, aber ganz von Mysterienanschauungen
durchtrinkt ist die Naassenerpredigt (Poimandres S. 8 3 ff.; Wend-
land, Die hellenistisch-romische Kultur S. 177 ff.; Ausgabe des
Hippolyt S. 79ff.). Das System, welches zugrunde liegt, fillt nach
Poseidonios (vgl. die Mischung stoischer und platonischey Ele-
mente, die Wendland anerkennt) und vor die Mitte des zwei-
ten Jahrhunderts; es dhnelt in vielem dem System &gyptischer
Mysterienreligion, dem Plutarch . sich anschlieBt, und wirkt
weiter bis zu Sallust wepi Belv xai xdcpov. Der Verfasser war
ein namhafter Prophet, dessen Werk als Offenbarungsschrift
in die christliche Gnosis iibernommen und umdeutend erwei-
tert wurde. Die beiden Festbeschreibungen finden sich bei Pru-
dentius Peristephan. X 1006 ff. und Jncerts Carmen contra paganos
v. 57ff., Hepding, Attis, S, 65 und 61 (Hepding vergleicht beide
Schilderungen nicht scharf genug) sowie bei Firmicus Maternus
De errore prof. rel. c. 22ff., Hepding S. 50. Ich werde auf die
letztere Schilderung weiter unten zuriickkommen. Die mani-
chaischen und mandaischen Urkunden sind zum groSen Teil
noch unveréffentlicht. Ich kann sie im folgenden nur in kurzen
Inhaltsangaben beriicksichtigen.

8. (S.8) ZrpamidTal Beod, xaTo)O1, dDécuror, Uber
den Begriff der sancfa militia hat Cumont, ZTexles et monuments
rel. aux myst. de Mithra 1 317, 1 und Les religions orientales
dans le paganisme Romain, p. XV n. 1 gehandelt, ohne freilich
die Hauptstelle voll zu beriicksichtigen. Die Aufforderung des
Isispriesters bei Apuleius XI 15: dz nomen sanctae huic militiae,
cutus nom olim sacramento eliam rogabaris muB mit Livius 39,
15, 13 verglichen werden, der gegen die Bacchusmysten sagen
1aBt: hoc sacramento initialos iuvenes milites faciendos censelts,
Quirites? iis ex obsceno sacrario eductis arma commitienda? Die
Erfindung hatte nur Sinn, wenn Livius wuBte, da8 im Mysterien-
kult seiner Zeit das Bild der mi/isa iiblich war, und wenn die
erste Weihe als Ablegung des Treueides gefaBt wurde, ja sa-
cramentum schon fast die Bedeutung von Weihe angenommen
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hatte. Mit dieser Auffassung hingt bei Apuleius die Vorstellung
zusammen, daB der Myste ein lebenslingliches obsequium oder
ministerium gelobt; sein Leben ist der Gottheit verfallen, vgl.
X1 6: plane memineris et penilta mente conditum semper lenebis mihi
religua vilae tuae curricula ad usque lerminos ultimi spiritus va~
data, Er ist doOhog Oedg, vgl. XI 15: nam in eos, quorum sibi
vitas (in)y servittum deae nostrae maiestas vindicavit, non habet lo-
cum casus infestus. Die Gottin erschlieBt die Totenwelt und die
Welt des Heils (der cwtnpic); der Eintritt in ihren Dienst
endet das alte Leben durch eine Art Tod und verpflanzt durch
eine Art Wiedergeburt in ein neues, Die gnostische Vorstel-
lung, daB dies neue Leben sich in einem andern Reich oder
" einer andern Welt vollzieht und eben dadurch der eipapuévy
entriickt ist, ist nicht klar ausgesprochen, kann aber sehr wohl
mitwirken, vgl. XI 21: numen deae soleat ... sua providentia quodam
modo renalos ad novae reponere rursus salutis curricula, Auf die Zuge-
horigkeit zu einem Volkstum (und Lande) weist die Bezeichnung
npochlutog oder émmAUTNG, advena, welch letzteres bei Apuleius
mit religiosus wechselt, vgl. X1 26: eram cultor denique adsiduus, fani
quidem advena, xeligionis aulem indigena. DaB indigena dabei nicht
willkiirliche Neubildung des Apuleius, sondern fester ferminus
auch der hellenistischen Mysterienreligionen ist, die, so inter-
national sie geworden sind, doch in ihrer Terminologie die
Vorstellung nationaler Religionen festhalten, zeigt bei Quinti-
lian XII 10, 14 die Beschreibung des Kampfes der Atticisten
gegen Cicero: kaec manus quasi quibusdam sacris initiata (beachte
das kriegerische Bild) u/ alienigenam et parum supershtiosum
(so zu belassen; sie selbst hitten religiosum gesagt) devinc-
tumgque illis legibus insequebatur. Der leidenschaftliche Kampf
der Mysten gegen den Abtrinnigen war offenbar ofters be-
obachtet worden. Nehmen wir zu dem allen die Bezeichnung
des einen Grades der Mithrasmysten als mslifes, so kommen wir
gewiB auf Staatsvorstellungen, aber schwerlich, wie Cumont
will, auf Vorstellungen aus der Diadochenverwaltung; alles
weist auf viel primitivere orientalische Verhiltnisse, denen das
Partherreich mit seinen Klientensoldaten (z. T. Gefangenen,
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denen der Konig das Leben geschenkt hat) immer noch néher
kommen mag. Die Nachahmung des Sprachgebrauchs in der
jingeren Philosophie, auf die Cumont a. a. O. Wert zu legen
scheint, ist fiir die Mysteriensprache gleichgiiltig, oder vielmehr,
sie stammt aus dem Mysterienbrauch.

So konnte es zunichst scheinen, als ob ein alter ferminus
technicus der Mithrasreligion in die korinthischen Isismysterien
ibertragen sei. DaB er mitgewirkt hat, will ich nicht bestreiten;
daB er nicht allein wirkt, glaube ich aus einem nach vielen
Seiten interessanten Zaubertext dartun zu konnen. In dem
groBen Pariser Zauberpapyrus finden wir bei Wessely, Griech.
Zauberpap. (Denkschr. d. K. K. Akad. 1888) S. 48, Z. 154f.
die angebliche Schrift eines Priesters Nephotes an den letzten
Kénig des freien Agyptens, den ‘weisen’ Psammetich, der eben-
so wie sein Spiegelbild Nektanebos im Alexanderroman die
Lekanomantie betreibt. Ich gehe auf die Vorschriften fiir sie
ein wenig niher ein, weil sie einzelne Zige der Schilderung
des Apuleius belegen. Der Zauberer, der einen Fithrer (uucra-
Ywy6c) bei sich hat, soll sich im Totengewande mit ver-
bundenen Augen hinlegen, sie auBerdem noch fest schlieBend.
So spricht er das Gebet, welches die gottliche évépyera hat
(Z. 160), an Seth oder Typhon (179ff): xpatme Tipwyv, Tig
dvw cknmrrouyiag cknmrodye xal duvdcra, Bet Bedv, GvaE, éydd
€ 6 cuv coi v 8Anv oixoupévny dvoackalevcag xai éEeu-
piv Tov péyav "Oapy, 8v cor décurov fiveyka, éyw el 6 cOov
col cuppoxfcag Toig Beoig — of bt (andere Exemplare): wpog
ToUg Beovg — &y el O xheicag ovpavod diccag mTUXAG Kl
xowpicag dpdkovra {TO)v GOewpnTov, cticag Odhaccav (lies
Baldceng) Peldpa, rotopdv vauatae, dxpig ob xupredang Tiicde
g cknmrouyiag® & cd¢ cTpatTidTng UmO Oeldv veviknuo,
npnviig Péprupar pividog efvekev. keviig' Eéyeipou, ixetd, Tov
c6v, ixvoduar, @ilov xoi pf pe piyng xOovopiefi, Gvat Bedv:
duvduwcov, ixetd, dd¢ dé por Taty TV Xapty, IV btav Tiva
adtidy TV Gedv @phcw polelv éuaic dowdaic OdtTov @O
mot pohv. DaB sich mit Weglassung kleiner Verbindungs-
glieder und einfachen Anderungen iambische Trimeter her-
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stellen lassen, erwahne ich nur beilaufig, um die theologische
Quelle des Zaubers zu kennzeichnen. Das Bild ist klar: als
Krieger des Seth hat der Myste fiir seinen Gott gegen die
andern Gotter gefochten, damit Seth Agypten, d. h. die Erde,
beherrsche. Jetst liegt er verwundet oder vielmehr gestorben
da; sein Gott soll ihn erwecken. Es ist ein Wiederholungs-
mysterium; Psammetich wird ja ausdriicklich schon vorher als
Zauberer (fipictog coictig) bezeichnet; auch die Weihe des
Apuleius muB auf Befehl der Gottin erneuert werden. Die
Folgen des Gebetes werden wieder in Prosa beschrieben: tai-
14 cov eimévrog Tpig chuelov &cton Thg cuctdcewg Tode —
v Ot payikfv yuxnv Exwy 6whicOeig pn BauPndilc —
1épak yap mehdyiog katamrdg TUNTEL Ce Talg mwrépuEy eig TO
mAdcpa cov, TodTa adTd dndv éavactfivai ce. cb d¢ Gva-
ctig Gu@iécOnTt Aeukoig efpacy kai émibue émi Ouaiactnpiov
Yeivod d&ruictov Nipavov crayoviaiov Aéywv TAdE® cuvecTd-
onv cot (cov) T} iepd popeij, Eduvauwbnv Td iepd cou 6v6-
pott (den Namen lernt man in der personlichen Begegnung
“mit dem Gott), émétuxév cov Tiig dmoppoiag TV &yadidv,
xUpie, et Oedv, dvag, daiuov. Tadto momjcag katehde (kehre
in die Welt zuriick) icoBéou @icewg kupievcag [(Tv)] d1d Tad-
m¢ Thg cuctdcewg émrehoupévng (vgl. hierzu Manethos ratio-
nalistische Deutung fr. 52 aus Josephos Contra Apionem 1 26
Apeviiger . . . Beiag . . dokoDvTt peTecxnkévar QUCEWS KATA
Te copiav xoi mpédyvway TV écopévwy: er ist ja in der Tat
spiter als Gott verehrt worden). Es ist das reine Gegenstiick
"zu Dieterichs Mithrasliturgie, ja in gewissem Sinne auch zu
Apuleius und zeigt den Zusammenhang zwischen Zauber und
Mysterium trefflich, zugleich aber auch die Vereinfachung und
Umbildung der Mysterien: in das innere Erlebnis des mit ver-
bundenen Augen Daliegenden wird alles verlegt; das Zeichen
der Vereinigung mit Gott (das heiBt in dieser Literatur c0-
victacOat), den dreimaligen Schlag mit einem Fliigel,
Mystagoge natiirlich iiberall und ohne groBe Vorbe-

sben. Dann ist der Tote neu belebt, er ersteht vom

t sein Himmelsgewand und mit ihm die ic60eog @ucig
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an und bringt das Dankopfer, das auch bei ‘Apuleius erwihnt,
in den Hermetischen Schriften aber durch das Gebet ersetat
ist (vgl. besonders den SchluB des Asclepius). DaB das pro-
saische Stick eng mit dem Gebet zusammenhiangt, zeigt sich
darin, daB das Bild von dem Kriegsdienst in ersterem beibe-
halten ist: ‘entsetze dich nicht, die magische Natur deiner
Seele ist deine Riistung’. Zugrunde liegen wohl sicher die
‘alten Mysterien des Osiris, in denen die Kampfe der Gotter
wirklich aufgefiihrt wurden (noch die Quelle von Plutarch, De
Is. et Os., c. 19, weiB davon, vgl. auch Wiedemann, Melanges
Nicole, p. 574); natiitlich hatten beide Parteien ihre Streiter;
-es macht nicbts aus, daB unser Myste auf seiten des Seth ficht.
Es scheint mir wichtig, daB wir hier einmal den Zusammen-
hang jener 6ffentlichen Darstellungen mit spateren personlichen
Mysterien nachweisen konnen. Die Ménchserzihlungen in den
Apophthegmata patrum (Phokas 1. 2; Cotelier, Erclesiae graecae
monum. 1 703; vgl. mein Buch, Historia monachorum und Hi-
storia Lausiaca S. 107, 3 und 259) zeigen uns, daB der Monch,
um die volle ¢méBeia, also nach der alten Vorstellung die ic6-
8eo¢ @uag des Belog dvBpwmog, oder, um eine besonders
wichtige Offenbarung zu erlangen, sich in seinem Totenkleide
als Leichnam hinlegt, ohne zu essen und zu trinken, bis er die
.Vision erzwungen hat (die beste Parallele fiir solches Erzwingen
der Offenbarung bietet das persische Buch Arda Viraf, vgl.
besonders cap. 2, doch ist Anschauung und Brauch nicht auf
€in Volk beschrinkt). DaB fiir die Vergottung und das Sterben
des alten Menschen dabei in Agypten ein Fasten von vierzig
“Tagen verlangt wird, bestitigt eine alchemistische heidnische
Offenbarungsschrift (Berthelot, La chimie au moyen dge 11 320;
~vgl. Festschrift fir Fr. C. Andreas S. 35 A. 4), das Alter der
Anschauung auch Philo (z. B. Quaest. in Exodum Il 49—52).
Zugrunde liegt also ein in Agypten geiibter Mysterienbrauch,
der in das neue Leben eingehen liBt; der heilige Kriegsdienst
in den Isismysterien des Apuleius beruht also,” wie auch Cu-
mont zugibt, auch auf dgyptischen Vorstellungen.

Es sei gestattet, beiliufig noch ein paar Nebenziige hervor-
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zuheben, die zur Erklirung des Papyrus beitragen. DaB die
Vorschrift geheim bleiben soll, schreibt in tblicher Weise
Z. 254 vor: ait f Tpayuateioa, Bacthed péyicte, €ig c& uévov
xwpncdTw, @ulaccopévn émd cod duetddotog. Der ganze Zau-
ber soll der Aexavopavreia Gua kai vexvooywyh aUTOTTIKG
gelten, aber bis zur Vergottung des Mysten wird davon im
Grunde nichts gesagt. Erst dadurch, daB er die ic66eog @iag
erworben hat, ist er befihigt, die Toten zu beschworen oder
in der Wasserschiissel die Zukunft zu schauen, wie dies dann
in der Fortsetzung gesagt wird. Es ist dasselbe Verhaltnis, in
welchem in der sogenannten Mithrasliturgie Mysterium und
eigentliche Zauberhandlung zueinander stehen. Wer Gott von
Angesicht zu Angesicht geschaut hat, besitzt yvidicig und Macht.
Eine Himmelswanderung, die in der Mithrasliturgie und bei
Apuleius vorkommt, wird hier nicht erwdhnt; nur ein Sitzchen
konnte darauf weisen, daB sie in der Vereinfachung und Ab-
kirzung des Mysteriums fortgefallen ist: pn pe piyng xdovo-
pofi, Es paBt nicht zu der Vorstellung des tot Daliegenden,
den der Gott erwecken soll, wohl aber in die Vorstellung des
Himmelsfiuges, deren haufiges Vorkommen in verschiedenen
Verwendungen uns nicht mehr befremden kann. Der Gedanke,
daB der Gott den nicht voll des Zaubers Machtigen zur Erde
niederfallen 1a8t, begegnet dabei ofter, vgl. Wessely a, a. O.
S. 107 Z. 2507 und Poimandres, S, 227. DaB Nero von den
Verkiindigungen eines Propheten oder Zauberers horte, der
den Himmelsflug fiir moglich erklirte, und ihm daraufhin be-
fahl, den Versuch zu machen, ist nicht so wunderbar, als es
dem Dio Chrysostomus 21, g, II p. 288, 18 Arnim und Juvenal
3, 77 erschien. Das Gerede iiber die von vielen erwartete Probe,
die sich bestandig verzogerte, war allgemein verbreitet, und als
der erste romische ‘Aviatiker’, der im Zirkus den Ikarosflug nach~
ahmen wollte, unmittelbar vor der Loge des Kaisers zu todlichem
Falle kam (Sueton, Nero 12), verband die Volkserinnerung unter
dem Eindruck des Zauberglaubens beide Ereignisse; eine weitere
Wirkung desselben Zauberglaubens ist dann die christliche Uber-
tragung auf den Gegner des Petrus, Simon den Magier. —
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Wir sahen, der Begriff ‘Weihe’ hat sich schon vor der Zeit
des Livius mit dem Worte sacramentum verbunden. Das setat
voraus, daB nicht nur allgemein der Dienst des Mysten als
Kriegsdienst fiir seinen Gott gefaBt wurde, sondern auch, daB
mit der Weihe regelmaBig der Eid verbunden war. Dies wird
bestatigt durch eine Angabe Hippolyts Refut. prooem. p. 2,9
Wendland: 1a dndppnra puctipro, & 10lg Huounévorg METH pe-
YaAng GEomctiag mapadidéacty 00 mpdTepov duoloyncavreg,
€ pfy T6v To00TOV doulicwvTn XpéVWw dvakpepdcavreg Kai
Brécopnuov mpdg TOV dvTwg BEdV KATUCKEVACAVTES KAl TTEPIEP-
Yig Yhixduevov tiig émayyehiag dwa. xai TéTE doxipdcavreg
décpuiov elvau Tiig Guaptiag (in der Mysterienbotschaft natiirlich
Tig OeoceBeiag oder Tob Beol) puolct 10 TéreloV TAV KoxDY
(in der Mysterienbotschaft Tiv dyadiv) moapadidbvreg, Gpxoig
dicavreg pnte EEewmelv pfTe T TUXOVTL petadodvar, € pi)
dpoiwg dovlwOein. Von dem Eid gibt der dem Mysterieneid
nachgebildete Eid der Baruchapokalypse (Hippolyt p. 133, 2)
eine Vorstellung tnpfican & pucmipra tadta kol éEermelv un-
devi unde dvakGuyor o Tod dyabol émi v kticv. Ein
Gelobnis des Schweigens und- des lebenslinglichen Dienstes
wird auch in der Schilderung des Apuleius angedeutet und
vorausgesetzt, ja diese Schilderung entspricht in allen Einzel-
heiten (z. B. der Priifungszeit, der Sehnsucht nach der Weihe
u. a.) den Worten des Hippolyt. So diirfen wir diese vielleicht
noch etwas weiter heranziehen. DaB der Ausdruck décuiog Tig
apopriog einen Sakralausdruck parodiert, schien an sich fast
notwendig. Wenn nun Apuleius, um die Weihe zu erlangen,
ganz im Tempelgebiete Wohnung nimmt und mit bestindigen
Traumen und Gesichten begnadet wird, bis endlich die Gottin
seine Zulassung befiehlt, stellt er sich damit als kdroxog dar
(xaToxo1 des Serapis im Isisheiligtum sind inschriftlich bezeugt,
vgl. A. Rusch, De Serapide et Iside in Graecia cultis, p. 72).
_ Deutet man die Aufforderung des Priesters bei Apuleius XI 15
scharf: da nomen sanclae huic militiae, cuius non olim sacramento
eliam rogabaris, teque iam nunc obsequio religionis nostrae dedica et
minislerss tugum subi voluntarium, so ist das nomen dare, die frei-
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willige Meldung, der Eintritt in eine Priifungszeit, d. h. die
xatoyn; die Weihe selbst ist der Fahneneid. Der Dienst wird
beschrieben c. 22 sedulum quot dies obibam culturae sacrorum mi-
nisterium und c. 6 sedulis obsequiis et religiosis ministeriis ef fena-
cibus castimoniis. Die \atpeia selbst ist ein sugum ferre (vgl. X1
30 von der Zeit der Askese inanimae protinus castimoniae iugum
subeo); wer wie Apuleius nur als Privatmann (als idubtng) dient
(vgl. XI 19 deae ministeriis adhuc privatis adpositus), kann dies
bezeichnen iugum subeo voluntarium. Er nimmt freiwillig etwas
schon jetzt auf sich, wozu er spiter als Priester verpflichtet ist.
Der Sprachgebrauch ist hellenistisch. Norden hat in seinem
glinzenden Buch, Agnostos Theos S. 277 ff. die.Einheit und
den hellenistischen Ursprung des Logions Matth. 11, 25ff. er-
wiesen. In ganz eigenem Sinn begegnet hier &pate TOv Zuy6v
pou &’ Oudg xoi udGete dm’ épol. Nicht von einem Gesetz
Christi, sondern von einer Hingabe an ihn ist hier noch die
Rede, ihnlich auch bei dem Siraciden (Sirach 51, 23f.), wo
noch die charakteristische Verbindung erhalten ist: éyyicarte
npdg ué, dmaidevtor, xoi avhicOnTe év ofkw wardeiag....
1oV Tphdxnrov Vudy U60eTe U Zurv, kol émdeEdcOw
fl yux Oudv madeiav. Solche private Kultteilnehmer kennt
offenbar der Kult des Serapis in spiterer Zeit, vgl. die Schil-
derung des Serapeums zu Alexandria bei Rufin, Hist, eccles.
XI 23 p. 1026, 29ff.: es umfaBt verschiedene Adyta fiir den
Mysterienkult und dariiber exedrae ef pastoforia domusque in ex-
celsum porrectae, in quibus vel aeditui vel ki, guos appellabant ayvel-
ovrtag, i est, qui se caslificant (= purificanl), commanere soliti
erant. Ahnlicher Brauch hat sich denn auch friih — vielleicht
in direkter Nachahmung — auch auf griechische Tempel und
griechische Gottheiten dbertragen; Philodem TTepi Bedv a’ col.
17, 6 (Diels, Abh. der Berl. Akad. 1915 S. 29 und 76, 2) ge-
denkt [Tiv did 100 Zijv AeM[ax]étwv kataxhewcO[fivali év
*AméA\wvog f) ’A@nvég. Diener des Hermes fiigt dann Hesych
8. V. x@roxot hinza.

Ob mit diesen &yvevovreg die xdtoxot identisch sind, die
uns im Beginne des zweiten Jahrhunderts v. Chr. im Serapeum
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zu Memphis begegnen und wie ihr Name zu deuten ist, hat
fir Apuleius selbst und den eigentlichen Gegenstand meiner
Untersuchung keine Bedeutung. Nur Weingartens jetzt wohl
allgemein aufgegebene Ableitung des Ménchtums aus jhrem
Dienst hat der Frage das allgemeine Interesse gegeben; aber
ein fir die Methode derartiger Untersuchungen wichtiger Ge-
sichtspunkt und der lehrhafte Streit zweier namhafter Gelehrter
veranlaBt mich, meine frihere Stellungnahme auch jetzt kurz
m begriinden. An E. Preuschen, der in seinem Buch, Monch-
tum und Serapiskult? (GieBen 1903) die kdtox01 als Besessene
aufgefaSt hatte, schlossen bekanntlich mit leichter Umgestal-
tung U. Wilcken und sein Schiler W. Otto, Priester und Tem-
pel im hellenistischen Agypten I 123, vgl. II 318, wihrend die
altere Auffassung in ihnen Gefangene sah.

Demgegeniiber hat den lexikalischen Befund im Anschiug
an Bouché-Leclerq (Melanges Perrof) A. Dieterich (Berl. philol.
Wochenschrift 1905 Sp. 15) mustergiltig dargestellt: bezeugt
im Profangebrauch und sprachlich ohne weiteres verstindlich
ist ebensowohl dad Wort xatoxn als Haft, Gefangenschaft,
xatéxewv festhalten, in Bande schlagen und daher auch xdroxog
als Gefangener, wie andrerseits xatéyecOar (ék 0eod) im Sinne
ekstatischer Verziickung (verbunden mit- Bco@opeicOmn oder
xopuBavnidv wie bei Plato Symp. 215), kdtoxog besessen von
einem Gott, katoxy der Zustand der Besessenheit oder Ek-
stage. Nur die sprachliche Verbindung, in der die entsprechen-
den Worte in den Briefen der zu Memphis damals weilenden
Minner erscheinen, kann iiber die Bedeutung entscheiden.
Ihre offizielle Bezeichnung ist, wie schon Bouché-Leclerq rich-
tig betonte, immer év xatoxfi Wv év Td pevdw Tapomeiy,
wozu als nihere Bestimmung noch év Méuger und die Angabe
der Jahre. treten kann, welche die xatoxf dauert. Der den
Ort betonende Ausdruck ist sofort verstandlich, wenn katoxyh .
die Haft bedeutet, nicht aber, wenn wir es als Ekstase fassen.
Dann erwartet man gerade im offiziellen Gebrauch die Zufi-
gung des Gottesnamens (éx Zapamdog, €€ “laidog, €& *Actdp-
™¢ oder kurz éx 6eod). Aber auch danmn ist die Vorstellung

’



8o Kdroxor Gefangene [Zu S. 8

seltsam, Kann der angeblich Besessene seine hochst niich-
ternen Darlegungen damit beginnen, er sei seit 12 oder 14
Jahren im Zustand der Verziickung? Man miifte annehmen,
daB xatoyn eine &g bedeute, bei der ab und an Ekstase ein-
treten kann; allein dafiir gibt es kein Zeugnis, weil die Sprache
sich dagegen striubt. Man kann sich nicht auf ein einmaliges
év ywicer dv (oben S. 43) berufen; die yvibaig ist tatsachlich
ein Reich, in das man eingeht; nie wird xatoxy so gebraucht
oder betrachtet. Und dabei handelt es sich hier um einen offi-
ziellen Titel. Erhoht wird dies Bedenken durch nicht ganz
seltene nahere Bestimmungen des Ortes, nicht in dem diese
Minner besessen sind, sondern, in dem sie im Augenblick
weilen; ein Gebiude wird genannt mit dem Zusatz o «xai
éykatéxopo (oder év 0 katéxopar), g Epnv (Brunet, Pap. Par.
35, 9); ja die Bildung eines Wortes éykatoxog (vgl. z. B. 35,
18 ol &A\ot éykétoxot, die andern im Heiligtum der Astarte
im Gebiet des Serapeums Weilenden, von dem der Schreiber
gesagt hatte ol éyxatéyouon) verstirkt dies Bedenken. Die
Deutung ‘Drinbesessene’ tut der Sprache Gewalt an. Noch be-
weisender ist die Versicherung v é&v T peydlw Zapameiw
év xatoxii déxa &, olx éehnhublig TO mactopéplov, év
& éykéxhewcpon, €wg TiAg cijmepov. Man kann — wie ich
gegen Wilckens neueste Darstellung, Archiv f. Papyrusfor-
schung VI 201 bemerke — wenn katoxn die Haft bedeuten
kann — die beiden Participialsitze nicht voneinander trennen
und kann sprachlich ebensowenig, wenn ein sakraler éy-
xheicuég oder xaraxheicuég durch alte Stellen, wie die Philo-
dems, bezeugt ist, é&v { éyxékheicumr anders deuten als sonst
¢é&v () (oder o0) xatéxopar. Mit vollem Recht hebt Sethe, Gott.
Gel. Anz. 1914 S. 403, hervor, daB €éwg Tfig chuepov diese Ver-
bindung geradezu verlangt. Zwingend ist ferner die Gegen-
tberstellung im Pap. Par. 36, 9 mapayevéuevor émi 10 *Actap-
tidewov, &v § xaréxopan (beachte das Prisens) iep, eiceprd-
Zovto, Boukbpuevor éEcmbcar pe. Wenn Wilcken sich friher
(Archiv f. Papyrusforschung IV 207) auf eine Inschrift aus
Priene (um 200 v. Chr) berief, einen Text also aus einem




Zu S. 8 Kdroxor Gefangene 81

Ort, wohin der Kult erst éibertragen ist, oi karexéuevor Umd
100 6€00, so wire hier die Bedeutung ‘besessen’ an sich viel-
leicht moglich (Rusch, De Iside et Serapide in Graecia cultis p. 72
ist wohl zu streng, wenn er dies wegen des Gebrauches von
Um6 statt éx leugnet, und Sethe, Abbandl. d. Ges, d. Wissensch.
zu Gottingen 1913 S. 69, tut unrecht, hier beweislos nur all-
gemein von ‘Angestellten des Tempels’ zu reden), aber niher
liegt jedenfalls die Deutung ‘die von dem Gott Festgehaltener’,
welche vollig dem fiir Memphis einzig bezeugten Gebrauch
entspricht. Eine dhnliche Anlehnung an diesen Gebrauch zeigt
noch die junge Inschrift von Smyrna (211 n. Chr) C. L Gr.
3163 é&yxaroxnicag T kupiw Tapdmdr mapd Taig Nepéceav
(im Nemesistempel, der mit dem Isistempel verbunden scheint).
Woh! deutet der Dativ 1) kupiw Zapamdi dabei darauf, da
diese Haft als ein Dienst an den Gott, eine Oepameia, gefaBt
wird. Aber auch dies ist fiir Memphis selbst belegt, vgl. eine
Stelle im Pap. Lond. I 44, in welchem Ptolemaios, der Schrei-
ber, zunichst sich vorstellt als Tdv Sviwv év Tf xatoxf &v
™ év Méuper pevdhw Zoapamieiw &rog dudexatov und bei
der Erzihlung eines Einbruchs einen Nachbar erwdhnt Aipi\ov
¢ miva TV mopakatexouévwy Umd Tod Topambdog Oepa-
neutwv. Ieh kann es trotz Kenyons Autoritit, Sethe (Abh. S. 27),
nicht zugeben, daB hier notwendig, ja auch nur wahrscheinlich
von einem Diener, der von den év katoxi) dvreg verschieden
ist, gesprochen wird; der Ausdruck wire dann so verzwickt
und unnatiirlich, wie nur denkbar; man wiirde die einfache
technische Angabe der Priesterklasse oder des Dienerstandes
des Betreffenden erwarten. Statt dessen wiirde hier ein Nicht-
priester bezeichnet, der am Kult teilnimmt (Bepamevtiig), weil
ibn Serapis bei sich zuriickhalt (etwa wie Apuleius XI 19 sich
bezeichnet .deac ministeriis adkuc prevatis adpositus contubernsisque
sacerdotum individuus et numinis magni cultor inseparabilis). Der
Zweck konnte tatsidchlich nur sein, auszudriicken, daB Ptole-
maios selbst nicht Bepameutr|g ist; aber wozu gerade dann der
Zusatz TWv Tapoaxarexopévwy? Gehen wir von ihm aus, so ist
die Sachlage einfach. Der offizielle Titel év katoxfj dv év Td..
Reitzonstein, hellenist, Mysterienreligionen. 2. Aufl, 6
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Zapameiy ist, wie uns Sethe selbst gelehrt hat, wohl in An-

- lehnung an das agyptische Wort ‘Heiligtumsgefangener’ ge-

bildet (freilich folgt daraus nicht, daB auch die Einrichtung in
den Einzelziigen dem entsprach); die Sache umschreibt man
nach griechischem Gebrauch auch durch karéyecOai und drickt
dabet die riumlichen Verhaltnisse durch Doppelkomposition
aus, wie in o0 kai éykaréyopat. Ebenso bezeichnet der Schrei-
ber hier als mapaxatex6pevog seinen Nachbar in der xatoxd,
einen Mann also, der mit ihm in dem gleichen Zustand (xa‘re-
x6pevog) und raumlich ibm nahe ist. Der mapoxatexpevos
Und 100 Tapdmbdog ist €ig TV ENwv. éyxaTexopévwy (éyxat-
6xwv) év T peydhw Zopameiw. Dann fihit sich Ptolemaios
also selbst auch als Bepameutiic To0 Beold wie der Lucius des
Apulejus. Jetzt konnen wir die Inschrift von Priene wirklich
heranziehen. Dieselbe Sache liBt sich in lokaler oder in person-
licher Beziehung (auf das ganze Tempelgebiet oder seinen
Hauptherrscher bezogen) darstellen; nur muB der Sinn beide
Male gleich sein; die Gefangenschaft ist von dem Gott bewirkt

und vollzieht sich in seinem Tempel; sie ist ein Oepameder.

Was ich hier dargelegt und friilher schon aus dem Wort-
gebrauch erschlossen habe, ist neuerdings durch einen von
Prof. Spiegelberg wiedergefundenen demotischen Brief, den
ich durch die besondere Giite des kiinftigen Herausgebers,
meines Kollegen Prof. Sethe, hier schon benutzen darf, zur
vollen GewiBheit geworden. Einer dieser Mianner berichtet, da8
er, offenbar freiwillig, nach einem Gebet an die Gottin (Astarte)
hierher gekommen ist und in ihrem Heiligtum schon lange
Jahre weilt (es hiitet?): ‘Seit meinem Weggehen aus der Stadt
nicht komme ich heraus aus der Umwallungsmauer des Heilig-
tumes, indem ich mit der Gottin bin im Innern meines Ortes
mit Ptolemaios.” Jedes Wort stimmt zu Apuleius (vgl. a.a. O. 19
me . .. ad deae gratissimum mihi refero conspectum), aber auch zu
den friheren Urkunden und zeigt den Oepameutiig, der sich
der langen Dauer eines besonders harten Dienstes rihmt.  Wir
diirfen jetzt die anderen Urkunden mit doppelter Sicherheit
mit Apuleius vergleichen. Wie der Lucius des Apuleius hat

‘g
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sich Hephaistion nach Rettung aus groBen Gefahren in die
xatoxf} begeben (Mai, Class. Auct. V 601); wie Lucius fiihlen
sich alle diese Manner in der besonderen Hut der Gotter und
erwarten, daB der Gottesfirchtige (feocefng) sich ihrer beson-
ders annimmt; wie Lucius werden sie von der Gottheit bestin-
dig mit offenbarenden Triumen bedacht (vgl. Apuleius XI zo
mit den Triumen der kdroxot), und wenn sie diese sorglich
aufzeichnen, so zeigt den Grund am besten Apuleius, bei dem
die Weihe davon abhingt, daB sowohl der Novize wie der
Miester oder Myste in derselben Nacht Ubereinstimmendes
traumen. DaB in der Apostelgeschichte die Taufe des Corne-
lius und die des Paulus yon dem gleichen Wunder abhangig
gemacht werden, zeigt die allgemeine Verbreitung der Vorstel-
lung und ist lingst von den Theologen beachtet. Ahnlich haben
spiter- die Triume des Bekenners Anspruch, als Offenbarung
zu gelten, und werden aufgezeichnet (vgl. den auffillig ent-
sprechenden ersten Teil der Passio Montani und der Passio
Perpetuace et Felicitatis); dagegen kann Cyprian als Bischof.eigene
Triume nur mit groBter Zuriickhaltung erwihnen; erst als er
Bekenner ist, kann sein Biograph einen Traum als sichere
Offenbarung bezeichnen. Auf die Traume der Monche ver-
weise ich nur. Auch dieser Stand hat die dignafio bei Gott,
Offenbarung oder Vision verlangen zu diirfen.

Es war an sich auBerordentlich dankenswert, daB Sethe im
seiner wundervoll aufgebauten, an Einzelergebnissen reichen
Abhandlung, die den Sprachgebrauch abschlieBend festgestellt
hat, die Frage aufwarf, welche Tatsachen den religiosen Cha~
rakter dieser Gefangenschaft sicherstellen, und ob nicht an
sich auch andere Erklirungen méglich seien. Sicher erwiesen
scheint mir ein eigentiimliches Uberwachen und Mitwirken der
staatlichen Behorde besonders bei den ‘Freilassungen’. Jener
ganz individualistische Mysterienbrauch, den wir bei Apuleius
sehen, waltet im Serapeum noch nicht. DaB Sethe dabei be-
greiflicherweise die Gesamtheit der fiir die religiose Bedeu-
tung sprechenden Momente .zu gering eingeschatzt hat, weil‘
sich die einzelnen durch rationalistische Umdeutung einiger-

6.
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maBen entkriften zu lassen scheinen, zeigt der neue Brief. In
ihrer Gesamtwiirdigung war Wilcken (zundchst in der Chresto-
mathie der Papyruskunde, S. 131, dann in dem gegen Sethe
gerichteten Aufsatz, Archiv f. Papyrusforschung VI 184) gliick-
licher, nur gibt er, wie Sethe in seiner Epikritik, Gott. Gel. Anz.
1914 S. 365, mit Recht betont, seine frithere irrige Deutung
des Titels nicht entschlossen genug auf, sondern nimmt die
von Sethe gebilligte Erklirung als Gefangenschaft zwar an,
raubt ihr aber durch die Umdeutung als Ergriffenheit (und-
demzufolge Besessenheit) immer wieder die einfache sinnliche
Anschaulichkeit, deren wir fiir die Priagung des offiziellen Titels
¢év katoxf} v év T peyddw Zopomeiw notwendig bedirfen;
auf die wichtige Frage der Mitwirkung der staatlichen Beamten
ist er bisher nicht eingegangen.

In eigener Sache fiige ich nur wenige Worte hinzu: Wohl
mag die Bepameia sich in den drei Jahrhunderten, die zwischen
jenen Urkunden und Apuleius liegen, in mancher Hinsicht ge-
indert haben — schon die Ubertragung nach Griechenland
verlangte das fast —, dennoch trigt zur Aufklirung der Stim-
mung und Grundanschauung jener Begriffe Apuleius am meisten
bei, und wir diirfen sogar zu seinen Schilderungen Berichte
liber verwandte religiose Erscheinungen hinzunehmen, um die
Andeutungen der Papyri oder sonstigen Quellen iber die kdro-
xoi zu deuten. Wer den Brauch des Kettentragens bei christ-
lichen Asketen kennt und sich der Beschreibung des Hierony-
mus (£p. 22, 28) erinnert: guibus feminei contra apostolum crines
(also: ungeschoren), Aircorum barba, nigrum pallium et nudi in
palientia frigoris pedes, wird nicht mit Sethe (Abh. S. 71) zwei-
feln, was Manetho mit der oft besprochenen Schilderung Apo.
I 237 meint: @opntag fi pdvriag of 6’ iepoictv “€Léuevor Lb-
ovaty dveipata pudiZovreg. Ot dE xol év katoxict Bedv Te-
Tednuévor aiel Aecpoiciv pev Edncav. éov dépag dpprikroray”
Efpata pev puréwvra, tpixeg d ovpficty Suoran “immwy knpo-
Tayelg Ohodv Tnpodct xdpnvov. O dt kol dugitéuoiar cidn-
peioig mekéxeccy *EvBea Auccdsovreg €0v dépog aipdecoucy.
Freilich wird er deswegen nicht alle kdroxo fiir cafenati oder
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fanatici der Bellona halten. Er wird daranf achten, daB in
einer dhnlichen Schilderung des Claudius Ptolemaeus die
iepdv éykdtoxor dicht neben den puctnpraxoi stehen. (Zesrab.
42, 16), und sich an Hippolyts Schilderung dieser Manner er-
innern, sie also nicht als Geheimbiindler fassen und wird sich
nicht wundern, daB Vettius sie in Ekstasereden oder wahnsinnig
werden (73, 24 Kroll) 1a8t, oder dessen Satz fj éyxatoxor év
lepoig yivovran maddv A fHdovdv évexa (63, 29) auf frithere
Krankheiten oder Ausschweifungen deuten, wahrend doch die
Leéiden und die Wonnen in der Askese gemeint sind. Der
Vergleich der christlichen Asketen wird es ihm erkliren, wie
diese Bettler Geld in Depots haben oder Schulden machen
konnen, und manchen anderen Zug aufhellen. Im allgemeinen
scheint der Fanatismus in der Askese, der ihre Begleiterschei-
nung, aber gerade auch nach diesenSchilderungen nichtUrsache
der Benennung ist, sich bei Christen und Heiden allmihlich zu
steigern. Wenn ich nun in dem Briefe an einen derartigen
Mann lese welbdn mdvra kol ot mwapd c& Beol dpoiwg, 6T évé-
BAnkav Gudg eig UAnv peydAnv xoi o6 ( 00?) duvaueda dmo-
Oavelv, k& v Tdong Sti péMopev cwobfivar, T6Te Bamtilw-
ueba, so ist es mir unmoglich, mit Sethe, Abh. S. 51, zu iber-
setzen: ‘Sie (die Gotter) haben uns in eine groBe Flut geworfen,
in der wir auch umkommen kénnen, und wenn du glaubst, daB
wit im Begriff sind, uns zu retten, dann werden wir unterge-
taucht” Das scheitert — um von dem ratselhaften Wort {An
ganz abzusehen — an den Worten &dv forg, die nach festem
Brauch nur das Traumgesicht oder die Vision, und zwar die
zukiinftige, bezeichnen konnen, und an den eigentiimlich mitein-
ander verbundenen Worten cw@fivax und BamriZecdar. Um sa-
krale Begriffe muB es sich hier handeln (vgl. auch Wilcken, Archiv
VI 196). Ich versuche nicht mehr, jede Einzelheit des in stam-
melnder Sprache geschriebenen, nur fiir den voll in der Situ-
ation stehenden Leser verstindlichen Schreibens zu deuten,
halte aber durchaus aufrecht, daB auch hierzu Apuleius die
nichste Parallele bietet: die cwmnpia vermittelt bei ihm eine
Weihe, die allmihlich reicher ausgestaltet sein mag, deren Be-
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ginn aber die Taufe bildet; nur auf Grund einer Vision darf
man sie vornehmen, wenn sie wirklich zur cwmnpia und nicht
zum Tode fiihren soll. Der Empfinger des Briefes hatte also
geschrieben &av Tdw 1 uékhopev cwdijvar, Téte BamrtiZudpedo
(ob von sich allein oder von sich und anderen, ist unklar),

Als hartes Joch wird die @epameia des &v katoxfj dv immer
dargestellt, Wenn es dennoch freiwillig trotz des pekunidren
Schadens iibernommen wird, so miissen diese Minner davon
etwas hoffen, was mit der ‘Freilassung’ eintritt. Ich kann nicht
mit Wilcken darauf Gewicht legen, daB dieser ‘zweite Grad’
in den uns erhaltenen Briefen nicht beschrieben wird; gewdhn-
lich verla8t ja, wer ihn erreicht hat, das Serapeum, in dem die
Briefe gefunden sind; auch wiirde gerade Apuleius, wenn wir
ihn wirklich vergleichen diirfen, zeigen, daB die VerheiBungen
erst hach der ‘Berufung’ gegeben werden und geheim bleiben
sollen. Aber einen Zweck muB der Dienst haben, und nur die
cwtnpia kann nach meinem Empfinden der Zweck sein; wie-
~ viel die einzelnen sich unter dem Worte dachten, miissen wir
dahingestellt sein lassen. Die Einzelheiten der Einrichtung zn
erraten, wage ich nicht, gerade weil ich die Verschiedenheiten
in den Einrichtungen der christlichen Askese kenne.

Hat sich fir die Mysteriensprache aus dieser Sonderunter-
suchung zunichst nicht mehr als ein etwas ilteres Zeugnis fir
die Verbindung der Begriffe cw8fivon und BamrilecOar ergeben,
so kehre ich zunichst noch einmal zu der Hippolytstelle (oben
S. 77) zuriick, die durch Apuleius bisher in jeder Hinsicht be-
statigt wurde. Er schien eine Formel décuiog 6eod oder Beoce-
Beiag fiir die Mysteriensprache zu bezeugen, die sich sachlich
sehr wohl erkliren lieBe (vgl. Manetho). Wiirde sie sich weiter
bestitigen, so bote sich vielleicht eine Erkliarung fiir die durch
die Genetivverbindung befremdliche und noch nicht geniigend
gerechtfertigte Verbindung decuoi 100 edayyehiov und décuog
Xpictod ’Incold zundchst im Philemon-Briefe des Paulus; er
hitte dann seine Gefangenschaft mit der Kultgefangenschaft
der Heiden verglichen. Doch bleibt das einstweilen unsicher. Da-
gegen ist es mir wahrscheinlich, daB er seine Bezeichnung als
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Krieger Christi und den Gedanken an die 8mha To0 Qwtdg
wirklich der heidnischen Sakralsprache entnimmt (vgl. die Stellen

bei Harnack, Militia Christ S. 93. 94 und die Erklirung S. 14 ).

Mindestens fiir die Nachahmung. Eph. 6, 10—18 miiBten wir
das annehmen, seit wir eine heidnische Vaorstellung von dem
Kampfe des crpatibmg 6€00 gegen gottliche oder ddmonische
Gewalten und von seiner geistigen mravonMia kennen. Ich ver-
stehe nicht ganz, warum man sich so leidenschaftlich gegen
solche Annahmen verwahrt. Auch Paulus, der als Krieger sei-
nem Herrn die Erde unterwerfen will, verlore nichts an wahrer
Originalitit, wenn er das Bild aus der allgemeinen religiésen
Sprache der Zeit iibernommen hitte. Doch wird' die Entschei-
dung, wenn sie sich im Einzelfall iiberhaupt mit Sicherheit
geben 14Bt, stark von der Zahl der Bilder und Worte abhingen,
die er mit den Mysterienreligionen gemeinsam hat. Es ist leicht,
aber auch zwecklos, immer wieder nur einen Einzelfall heraus-
eugreifen und von der Méglichkeit “spontaner paralleler Ent-
wicklungen’ zu reden. GewiB miissen wir solche gelten lassen,
wenn sich beispielshalber im babylonischen und &dgyptischen
Zauber altester Zeit verwandte Uranschauungen zeigen, die sich
psychologisch leicht erkliren lassen. Wer das gleiche Verfahren
bei Menschen derselben Zeit, die in bestindiger Beriihrung
miteinander stehen und dieselbe Sprache reden, in einer An-
zahl auffalliger Bilder und Wendungen anwenden will, verlangt,
daB wir auf das Haupthilfsmittel philologischer und historischer
Arbeit zugunsten einer willkiirlich gefaBten Meinung verzichten.
Auf den oft gegen philologische Untersuchungen erhobenen
Einwand, da8 wir bei jeder Ubereinstimmung heidnischer und
christlicher Vorstellungen ersteren ohne weiteres die Prioritat
zusprichen und an die Moglichkeit einer Beeinflussung des
Heidentums durch das Christentum za wenig dichten, mochte
ich bei dieser Gelegenheit erwidern, daB mir eine solche Be-
einflussung in all den Fillen ausgeschlossen scheint, in denen
die fragliche Vorstellung in mehreren heidnischen Religions-
kreisen erscheint. Sprachliche Entlehnungen aus dem Christen-
tum halte ich sogar von Anfang an fiir so unwahrscheinlich,
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daB die Beweislast hier immer dem zufiele, der eine Prioritit
des christlichen Gebrauches annehmen wollte, Genauere Prii-
fung wird hier in den meisten Fillen feststellen konnen, wo
wir dem allgemeinen Gebranch und der urspriinglichen Emp-
findung niher kommen. Wenn es sich einmal nicht entscheiden
laBt, werden wir priifen, ob andere sprachliche Ubereinstim-
mungen bei demselben Schriftsteller auf eine Prioritdt des
. heidnischen Gebrauches weisen, und danach den strittigen
Fall beurteilen.

9. (S.8.) Apuleius und die Totentaufe. Uber den Sinn
der von Apuleius geschilderten Weihehandlung vgl. meinen Auf-
satz im Archiv f. Religionswissenschaft VII (1904) 393 ff. [und
jetzt Berliner Philolog. Wochenschrift 1919 S. g42ff.]. Wohl
sind bei der korinthischen Gemeinde griechische Einfliisse sehr
wohl denkbar, und einzelne Vorstellungen berithren sich mit
griechischen; auch griechische Mysterien fithren ja, wie jeder
Philologe aus der Rede der Diotima Platos wei, zuletzt zum
Schauen des Gottes (vgl. die Bemerkungen in den Neuen Jahr-
biichern f. d. klassische Altertum XIII 184, 1). Aber fiir die Grund-
anschauungen steht dgyptischer Ursprung sicher; von einer grie-
chischen Gottin Isis und von einem griechischen Gott Serapis
zu reden, haben wir keinen AnlaB. Fir die Vorstellung einer
Taufe des Toten, die ja im Totenbuch oft dargestellt wird, hat
mir Prof, W, Spiegelberg ein besonders lehrreiches, aus der
zweiten Hilfte des ersten Jahrhunderts v. Chr. stammendes Zeug-
nis nachgewiesen. Im Papyrus Rhind I col. 6 wird der Tote,
genau wie in den alten Darstellungen der Konig, zwischen
zwei Gottern stehend abgebildet, die iiber sein Haupt die heilige
Flissigkeit rieseln lassen (vgl. Apuleius XI 23 purissime circum-
rorans abluit und Firmicus Maternus De errore prof- rel. 2, 5:
frustra 4bi hanc aguam, quam colis, pulas aliguando prodesse. alia
est agqua, qua renovali homines remascuntur). Der Schreiber malte
zwei Anubis, doch zeigen die Beischriften, daB er in seiner
Vorlage Horus und Thot fand, also dieselben beiden Gotter,
die in den alten Darstellungen an dem Kénig diese Weihe voll-
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ziehen. Der Text besagt: “Du wirst gereinigt mit dem Wasser,
das kommt von Elephantine (Nilwasser, und zwar flieBendes
Wasser), und mit dem Natron. von El-Kab und mit der Milch
von Gim’ (iber die Milch als @éapuakov TA¢ davaciag vgl.
Archiv VII 403). Die Wirkung wird in dem demotischen Text
(col. 5, 2) beschrieben: ‘Du verehrst die Sonne des Morgens
‘und den Mond (und) die Luft und das Wasser (und) das Feuer;
du verehrst die, welche zur Ruhe gegangen sind, nachdem deine
Jahre voriibergegangen sind.” Der hieratisch geschriebene Pa-
ralleltext besagt: ‘Du verehrst (so oder dhnlich) den Horizont-
bewohner, welcher von Gold glinzt, und den seine Gestalt
Vermehrenden (den Mond) (und) die Luft (und) den das Leben
Wiederholenden (bzw. Emeuenden) (und) das Horusauge (hier
also das Feuer); du siehst die zur Ruhe Gegangenen, nachdem
deine Jahre voriibergegangen sind.’ DaB das Wasser dabei
bezeichnet wird als ‘das, was das Leben wiederholt’, ist in
keinem Lande begreiflicher als in Agypten, wo ja auch der
Nil so heit. Daher die durch Plutarch allbekannte Deutung
des Qsiris als Wasser oder Nil und Spender des Lebens und
bei Hekataios (Diodor I 10) die Behauptung, in Agypten miiSten
die ersten- Menschen erstanden sein, weil der Nil das Leben
(alljahrlich) erneuert. Allein die gleiche Anschauung finde ich
auch bei den Mandiern, z. B. in der etwa dem sechsten Jahr-
hundert angehorigen Inhaltsangabe des jetzt stark entstellten
Buches von Johinas Ausgang bei Brandt, Mandiische Schriften
S. 95. Ein Gott (Manda d’Haije) sagt nach Prof. Lidzbarskis
Ubersetzung: ‘Darauf werde ich ihn aus dem Korper fiihren
und -ihn siegreich auffahren machen zu der Welt, die lauter
Glanz ist, und ihn taufen in dem weifen Jordan des lebenden
und prangenden Wassers und werde ihn mit den Glanzkleidemn
bekleiden und mit den Lichtturbanen bedecken.’ Selbst die
Géotter, die aus der Verbannung zum Himmel zuriickkehren
diirfen, wie Ptahil und Josamin, miissen erst in dem Himmels-
jordan getauft werden, etwa wie in dem Baruchbuch Justins
(Hippolyt. Elenchos V 26, 2p. 133, 5ff. Wendland) der auf-
steigende Gott Elohim ebenso wie die mveupatikol Idbvreg
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&vOpwmor. So wird das ‘lebendige Wasser’ auch bei den Man-
diern zu einer Art gottlichen Person. Fiir die kultische Dar-
stellung dieser Totentaufe bieten sich nun ungezwungen zwei
Wege, entweder die Taufe des Sterbenden — diesen Weg
hatte der Mandiismus im zweiten Jahrhundert schon einge-
schlagen, denn der von IrenaeusI 21, 5 geschilderte Taufbrauch
ist [wie ich Sitzungsber. d. Heidelberger Akad. 1919 Das man--
diische Buch des Herrn der GroBe S. 86 nachgewiesen habe]
nach dpuiuevov und iepdg Aéyog nur ein von den Valentinianern
iibernommenes und miBdeutetes Sterbesakrament der Mandaer,
und hat ihn bis in neuere Zeit bewahrt — oder die stellvertre-
tende Taufe fiir den Gestorbenen, die Paulus bekanntlich als
in der korinthischen Christengemeinde iiblich erwahnt. Eine
ahnliche Stellvertretung kennt ja auch die phrygische Bluttaufe,
die bei der Erkrankung vornebmer Personen der Priester an
sich vollziehen 14Bt. : :

Das stellt uns nun freilich vor eine neue Frage. Geht die
Totentaufe bei den Manddern auf den agyptischen Brauch zu-
riick, der sich, wie wir sahen, aus iltesten sakralen Anschau-
ungen besonders leicht erklirt, oder sollen wir umgekehrt in
der Schilderung des Papyrus Rhind persische Einfliisse suchen?
Die Verehrung der Elemente ist ja bei den Agyptern erst spit
nachweisbar und nie voll durchgedrungen, und sehr eigentim-
lich scheint mir in dem Papyrus die Reihenfolge der ‘oberen
Gotter’ — denn die ‘die zur Ruhe Gegangenen’ hezeichnen
zwar hier die Unterwelt, konnen aber im Persischen ein viertes
Element, das mvelua, bedeutet haben —: Sonne, Mond,
Luft, Wasser, Feuer und mvedpa. Unwillkirlich denkt man
an Herodot, der I 131 angibt: die Perser verehren den
Zeus (oVpavég) auf den Bergen und opfern der Sonne, dem
Mond, der Erde, dem Feuer, dem Wasser und den Winden
(Gvéporcr). Es ist eine Siebenzahl der ‘iltesten Gotter’. Zu
Herodot stimmt der Apologet Aristides (cap. 4—7), der als
Gotter der chaldiischen Theologie nennt Himmel, Erde, Was-
ser, Feuer, Windhauch (4véuwv mvoi)), Sonne, Mond und
Mensch, Dabei ist klar, daB er oder seine Quelle nicht Hero-
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dot benutzt; er bewahrt in dvéuwv TvoR den urspringlicheren
Ausdruck, dndert die Reihenfolge und fiigt am SchluB, wie
auch Geffcken erkannte, den Gott *AvOpwrog hinzu. In der
persischen Religion stehen, wie mir Prof. Andreas zeigt, ur-
gpriinglich (?) um den hochsten Gott Ahura-Mazda fiinf Elemente
{Amehaspentas) Feuer, Wasser, Metall, Erde, Pflanzen. Es ist
sicher kein Zufall, daB die Chinesen dieselben fiinf Elemente
haben (Feuer, Wasser, Erde, Gold, Holz). Mit Ahura-Mazda
zusammen, der Schutzgeist des Menschen ist, und mit Vohuman,
dem Schutzgeist der Tiere, bilden sie eine gottliche erste Sie-
benzahl. Sehr friih findet sich freilich daneben eine andere
Vorstellung, welche die Siebenzahl schon auf die Elemente
dbertrigt (die beiden heiligen Zahlen stehen friih nebeneinander).
Die erste Umbildung bringt im Zoroastrianismus die moralische
Umdeutung der Elementgotter; das Feuer ist die beste Weis-
heit, das Metall die wiinschenswerte Herrschaft, die Erde die
heilbringende, richtige Gesinnung, das Wasser die Gesundheit,
die Pflanzen der Zustand des Nicht-tot-Seins (Leben); doch
tritt das urspriingliche Empfinden dieser Gottheiten noch in
den iltesten Gathas an manchen Stellen klar hervor. Spiter
iiberwiegt dann im orthodoxen Zoroastrianismus die Rechnung
nach sieben Elementen. Mani kehrt zu der Finfzahl zuriick,
indert aber die Liste um: den hochsten Gott (Ormuzd) um-
geben fiinf Elemente als Hiille, Gewand oder Riistung; sie sind
in ibrer Gesamtheit der Urmensch, d. h. Ormuzd selbst oder
nur sein Ebenbild, und zugleich Teile seines Reiches. Als solche
werden sie ganz stofflich gefaBt: Lichterde, Lichtwasser, leuch-
tendes Feuer, leuchtender Wind, endlich der sanfte Hauch,
das mvedua, urspriinglich die Ahnengeister, aus denen das
Leben im Menschen stammt. DaB wir in der Auswahl dieser
Stoffe nicht Einwirkungen des Griechischen oder gar der Philo-
sophie sehen diirfen, zeigen schon jetzt Herodot und Aristides.
Dem Lichtreich steht die Finsternis mit fiinf entsprechenden
dunkelen Elementen gegeniiber. Sie werden zugleich als Laster,
ihre himmlischen Gegenbilder als Tugenden gefaBt. Beide Auf-
fassungen durchdringen sich, und in dem Berliner soghdischen
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Fragment M. 14 werden z. B. als Abbilder.des ‘neuen Menschen’
(des Gottes Mensch in uns, des Adakas der Mandier) mit. den
alten Namensformen des Avesta, z. T. sogar in ilterer Schrei-
bung, als die jetzige Uberlieferung zeigt, folgende ‘Murlo-
spontos’ aufgefiihrt: der fromme Windgeist (man fiihlt noch,
da8 die Ahnenseelen mit dem mvefpuo zusammenhingen), der
Wind, die beste Wahrheit (in den Gathas gleich Feuer, hier
gleich Licht), Wasser, Feuer. Eine Fiille sehr alter oder doch
lange vor Mani bezeugter Fiinfteilungen schlieBt hier an, von
denen ung eine noch spater beschiftigen wird. Wenn wir etwa
ein Jahrhundert vor Mani bei einem am Kaiserhofe, also im Zen-
trum hellenistischer Bildung, lebenden Edessener, Bardesanes,
eine Lehre finden, die jene beiden Reiche auch kennt, in jedem
aber nur die vier griechischen Elemente anerkennt, so ist
der Versuch, iranische Lehren zu hellenisieren, handgreiflich
und hat in der gnostischen Literatur zahlreiche, sehr interessante
Gegenbilder.

Aber wir diirfen viel hdher heraufgehen. Vergleichen wir aus
dem Anfang des dritten Jahrbunderts v. Chr. den Bericht des
Hekataios von Abdera tiber die dgyptische Religion (Diodor I 10):
Die Agypter sind die ersten Menschen, entsprossen aus dem
lebenspendenden Schlamm des Nils. Zum Himmel aufblickend
" erkannten sie, daB zwei groBe Gotter existieren, die Sonne und
der Mond, und nannten sie Osiris und Isis; diese beiden Gotter
haben das Weltall geschaffen und erhalten es, indem jeder
zwei Elemente und beide zusammen danach ein fiinftes hervor-
bringen, Osiris Feuer und Luft, Isis Wasser und Erde und
beide zusammen das wvedua oder die wuxn. So sind die fiinf
nichsten Gotter entstanden, Zeus das nveduc, Hephaistos das
Feuer, Athene die Luft, Okeanos oder Nil das Wasser, Deme-
ter die Erde. Uber ihnen stehen Osiris und Isis, die zusammen
den Aion ausmachen. Man méchte fast denken, daB nach einem
dhnlichen System die Stadt des Aion, Alexandria, in fiinf ctoix€ela
zerlegt ist. Jene sieben sind die groBen Gaotter, die auf der
ganzen Erde wirken und doch zugleich als Menschen oder
Tiere immer wieder sterbliche Leiber anlegen. Ihr Kult hat sich
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von Agypten iiber die ganze Erde (auch nach Babylonien) ver-
breitet. Die eigentlichen Volksgdtter dagegen sind urspriinglich
nur Menschen gewesen. Man muB Herodot und Aristides. ver-
gleichen, um hierin persische Theologie in dgyptischer Uber-
arbeitung zu erkennen. Dasselbe System befolgte nach dem
durchaus unverdichtigen Zeugnis des Eusebios (Pracp. ev. 111 2
p. 187 Gaisf, = Fr. 81) Manetho, wahrscheinlich in den Theo-
logumena. Ich zweifle nicht, daB Hekataios, der ja selbst als
Philosoph schreibt, derartiges wirklich von dgyptischen Priestern
gehort hat, und sehe darin eine Bestatigung des von mir in der
Abhandlung dber die Gottin Psyche auf andern Gebieten schon
erwiesenen gewaltigen Einflusses der persischen Religion schon
vor dem Alexanderzuge. Seine Bedeutung richtig zu wiirdigen,
bat auch fir die Schitzung der spitjiidischen Literatur Wich-
tigkeit. Stimmt doch z. B. das Henochbuch in Gedanken und
Anlage wunderbar zu manichiischen'und mandiischen Religions-
urkunden, Fir den Manichidismus selbst ergibt sich mit zwin-
gender Notwendigkeit, daB er nach den Hauptziigen seiner
Dogmatik nur eine neue Vereinigung der vielfach sich wider~
sprechenden, unendlich mannigfaltigen Volkstradition darstellt.

Ich kehre zu dem Papyrus Rhind zuriick; man kann die
iranischen Grundzﬁge; die in den agyptischen Kult ibernom-
men sind, in ihm nicht mehr verkennen. Dennoch entspricht
er dem Glauben wenigstens einzelner Kreise des agyptischen
Volkes, entspricht einer dgyptischen Theologie der letzten Pto-
temierzeit. Mit ihr aber hingt unldslich die vielbesprochene
Angabe des Apuleius zusammen: accessi confinsum mortis et cal-
calo Proserpinae limine per omnia vectus elementa remeavi;
nocte media vidi solem candido coruscantem lumine,; deos inferos
¢t .deos superos accessi coram el adoravi de proximo. Ich
brauche dazu nur noch wenige Worte zu fiigen. Wenn Dibe-
liug (Die Isisweihe bei Apuleius und verwandte Initiationsriten,
Sitzungsber. d. Heidelberger Akademie 1917, Abb. 4) hierin einen
fixierten Text, einen der offiziellen Spriiche oder ein Symbol
sieht und éx tuumavov &payov, éx xuupdhov &mov, éxepvo-
@épnca, 1td TOV Tactdv Uméduv vergleicht, kann ich ihm nicht
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folgen. Apuleius sagt ausdriicklich, daB er eine — vielleicht
gottgewollte — Neugier des Lesers befriedigen will, soweit er
darf, Das Wunder wird betont und durch die von Dibelius
miBverstandene, in allen Aretalogien iibliche Versicherung
strengster Wahrheit eingefithrt: igitur audi, sed crede, quae vera
sunt. Der Stil jener Symbole weicht weit ab, und ihr Zweck ist
ganz anders. Apuleius nennt tatsichlich den Sinn der Weihe,
wie er ihn verstanden hat, nur den Hergang beschreibt er
nicht und darf deswegen sagen: guae guamuvis audila, ignores tamen
necesse est. Es ist die Vorstufe fiir jenes Verraten der Geheim-
nisse in dem literarigchen Mysterium. Mit De Jong (Das antike
Mysterienwesen? S. 322ff) mich auseinanderzusetzen, darf ich
hier wohl vermeiden. Unsere Ziele sind verschieden und unsere
Auffassung der Wissenschaft auch.

Der Sinn der heiligen Handlung bei Apuleius und ihr ur-
spriinglicher Zusammenhang mit der Taufe scheint mir durch
den Papyrus gesichert; der dgyptische Ursprung ebenfalls. Nur
darauf kommt es mir an dieser Stelle. an.

10. (S. 9.) Totengewand und Priestergewand. Auch bei
den Mandéiern fallen beide Begriffe zusammen und ist das
priesterliche Gewand zugleich die kultlich festgelegte und be-
deutsame Totenkleidung.

1. (S. 10.) Heilige Schriften. Vgl. die Abhandlung iiber die
Gottin Psyche S. 23ff.

12. (S. 10.) Der hellenistische Begriff TTictig. Als Gott-
heit erscheint die TTictig im dgyptischen Zauber, vgl. Dieterich,
Jahrb. f. Philologie Supplem. XVI, S. 807, Z. 17, &y f| TTicnig
1| €ig GvOpuwirOoUG €lpebeica kai poPRE TWY driwy dvopdTwy
€ipi, 6 dviog 6 exmepuxiig éx ToD BuBoD, ferner in der Aber-
kiosinschrift, die ich mit Dieterich als phrygisch fasse, v. 12
Tlieng wav d¢ mpofiye xal mapédnke Tpophv mavn (es ist
die fiihrende Gottheit; zur Lesung vgl. Hepding, Attis S. 188, 4),
endlich in der oben S. 70 erwihnten kappadokischen Inschrift
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welche die mazdajasnische Religion (bzw. Glauben) als Gattin
des Bel nennt. Der Begriff spielt im Manichiismus wie im
Mandiismus eine grofe Rolle und wird z. B. im Chuastuanift,
dem Siindenbekenntnis der Auditores (A. v. Le Coq, Abhandl.
d. Berl. Akad. 1911, S. 17 Z. 17), als das Siegel des Sonnen-
und Mondgottes erwihnt. Uber die Oracula Chaldaica, in denen
die ictig mit GA\Bera und Epwg eine mnyaia Tprdg bildet, wird
spiter zu reden sein. Fir das hellenistische Agypten verweise
ich auf die Worte der Isislitanei (Pap. Oxyrh. XI 1380, Z.152)
dpiici ce ot xard TO mcrdv émkalovuevor, auf Apuleius
Met. X1 28 plena iam fiducia germanae religionis obsequium divinum
Jrequentabam, und vor allem auf Corp. Herm. XI (X) 10 p. 66, 11
Parthey, wo zu lesen ist: TadTd cor, ’AckAnmié, évvoodvn GAnéi}
" doterev (@v), dyvoolvm d¢ dmicta. 1O yap voficon (es ist eine
Art innerer Schau) écti 10 mcredcar, dmctiicon dE TO uf voficor.
0 Y&p Adyog poi (so MC, pou A) (épunveder 1d) (so oder dhn-
lich zu erginzen, @Odver péxpt aus Randglosse zum Folgenden
Hss)) 1fig dAnBeiag 6 d¢ voig péyag écri kot Umd Tod Adyou
péxpt Tivog ddnMOBeic @Baver péxp (@pBaverv E€xer Hss.) Tiig
dnBeiag kol mepivoricag T& wavTa kai ebplv cuppwva Tolg
Und 100 Adyou épunvevBeictv émicteuce kol TH ko wicter
tvavemadcaro (émaveravcaro Hss.)). Toig odv té mpoeipnuéva
Und Tod Oeol (namlich dem Logos) vorcact pév mictd, iy
voficact d¢ dmcera Tadta xoi Tocabta mwepi vorjcews Kai aicon-
cewg AeyécOw (so zu interpungieren). Die Vorstellung, daB jene
geistige afcOncig alles umwandelt (zu dem gezierten Ausdruck
vgl. Clemens Alexandrinus Strom. V 71, 1 émomtedev dt xat
TEPIVOETY THV TE UV kai Td mpdyuara, offenbar aus der
Sprache literarischer Mysterien), um endlich in dem Glauben
Rube zu finden, ist durchaus sinnlich. Der Ort, wo Gott thront,
heiBt in den Zauberpapyri (Wessely, Denkschr. d.K.K. Akademie
1888, S. 70, Z. 1012ff)) 6 Tii¢-dAnbeiag xai micTewg xukhog
und. ist der oberste Himmel. Es ist voll begreiflich, daB Philo,
der stark unter dem EinfluB dieser hellenistischen Frommigkeit
steht, den Begriff der micTig zuerst klar herausarbeitet (Bousset,
Die Religion des Judentums im neutestam. Zeitalter? S. 514);
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ihm folgen mit auBerordentlich feinen Definitionen die Neu-
platoniker.

13. (S. 12.) Die Bacchanalien. Uberraschende Erweiterung
unserer Kenntnis dieser iltesten hellenistischen Mysterien hat
der von Schubart, Amtliche Berichte aus den Kgl. Kunstsamm-
lungen XXXVIII Nr, 7, veroffentlichte ErlaB des Konigs Pto-
lemaios Philometor iiber private Dionysosweihen (Mysterien)
auf dem Lande, d. h. auBerhalb Alexandriens, gebracht, vgl.
meine kurzen Ausfilhrungen im Archiv f. Religionswissenschaft
XIX (1918) S. 191. Der Geheimkult des Dionysos, den man
ja mit Osiris identifizierte, hatte sich am Ende des dritten Jabr-
hunderts schon derartig verbreitet und war derartig verwildert,
daB der Staat ihn berwachen muBte. Gestattet sollte er nur
sein, wo er nach alter (griechischer) Uberlieferung geiibt wird.
Die dabei gesprochenen Gebete und Formeln (der iepdg A6yog)
miissen einem Vertrauensmann des Staates zur Verfiigung ge-
stellt werden. Zweifellos handelt es sich hier um dieselbe Be-
wegung, die wir bald danach in Italien finden und gegen die
der romische Senat mit denselben Mitteln, aber mit sehr viel
groBerer Strenge vorgeht. Da Rom damals mit Agypten in enger
Beziehung steht (ich danke den Hinweis hierauf Prof. Cichorius),
und da bald danach der Versuch, durch den Biicherfund im
Grabe des Numa (Livius XL 29) religiése Neuerungen einsu-
fihren, wohl sicher von Agypten beeinflut ist, wird man fir
die Bacchanalia ebenfalls dgyptisch-hellenistischen Ursprung ver-
muten dirfen. DaB die Angabe des Livius iiber den Griinder
(XXXIX 8, 3) Gracecus ignobilis . . . sacrificulus et vates in keiner
Weise rein hellenischen Ursprung bezeugt, sollte man eigent-
lich nicht erst sagen miissen, darf aber vielleicht die Tatsache
hervorheben, daB Livius in seiner Quelle den Namen dieses
Religionsgriinders noch fand. Ebenso kannte diese Quelle noch
den iepdg ANOYOG (18, 3 gui lantum initiati erant et ex carmine sacro
praceunte verba sacerdole precationes fecerant, in gquibus nefanda
coniuralio in omne facinus ac libidinem conlinebatur, nec earum rerum
ullam, tn quas sure iurando obligals erant, in se aut altos admiserant)
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und die Umgestaltung der einzelnen Satzungen (13, 9). Das
frihe Zeugnis fiir schriftliche Uberlieferung der iepoi Aéyvor
auch solcher Privatkulte darf nicht iiberraschen,- hat aber Wich-
tigkeit fiir die Beurteilung der in Zauberpapyri iberlieferten
Texte wie der sogenannten Mithrasliturgie, deren Wesen und
Ursprung Dieterich richtiger als Cumont erkannt hat, wenn
auch die Annahme, daB es sich um die gewissermaBen offiziellen
Mithrasmysterien dabei handle, willkiirlich und von vornherein
unwahrscheinlich war. Der Goét, der dies eigentiimliche Er-
bauungsbuch verfaBte (vgl. zu der Auffassung meine Erklirung
Jahrbiicher f. d. klass, Altertum XIII 1904, S. 192A.), benutzte
den iepdg A6yog eines Privatkultes, der die iranischen Grund-
anschauungen schon stark hellenisiert, ja vielleicht auch agyp-
tisiert hatte. Interessant ist in dem Bericht des Livius weiter die
Bezeichnung des Religionsgriinders als iepedg xal mpopritng, vgl.
auch 13, 12 viros velut mente capta cum iactatione fanatica corporis
vaticinari (zar Bedeutung des Wortes vgl. S. 9g). Auf dgyptischen
Brauch weist wohl die Weihe selbst, die als geschlechtliche
Vereinigung — urspriinglich nur des Weibes — mit dem Gott
begangen wird und in einer Art von Heiligtum geschieht (9, 4;
10, 7). Voraus geht ein castimonsum von zehn Tagen (9, 4), dann
die Taufe (pure lautum, 9, 4). Wir kennen Anschauung und
Zeremonien ja jetzt aus dem Isiskult und seiner Darstellung
bei Apuleius. Wir horen ferner — allerdings nach Anderung
des Kultes — von Entriickungen zum Himmel (13, 13 rapfos a
diis homines dici, quos machinae inligatos ex conspectu in abditos
Specus abripiant) und vergleichen hiermit die vergeistigten An-
schauungen spiterer Zeit, z. B. bei Philo De 2t cont. 10, 12
Cohn: ¥n’ &gpwrog dpmracdévreg olpaviou, kaddmep of Paxyevs-
uevor kai xopuBavtidbvreg évBouaiaZovcry, péxpig &v 16 mobov-
nevov dwcy, Wir héren weiter von heiligen Mahlen, die in
geschlechtlichen Ausschweifungen endigen (8, 5); die Weiber
tragen Fakeln, die ins flieBende Wasser getaucht werden und
nicht verléschen. .
Unzweifelhaft paBt vieles anch fiir den echt griechischen
Dionysosdienst; aber das ist auch bei der Herleitung des Kultes
Reitzenstein, bellenist. Mysterienreligionen, 2. Aufl, 7
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aus Agypten wohl verstindlich. Entscheidende Bedeutung haben
die mit dem Isiskult iibereinstimmenden Ziige. Hat uns doch
Wilcken neuerdings in dem schénen Aufsatz iiber die griechi-
schen Denkmiler vom Dromos des Serapeums zu Memphis
(Jahrbuch d. Kais. deutschen Archaol. Instituts XXXII 1917,
S. 149ff) gezeigt, wie sich der Osiris- (und Isis-) Kult mit dem
Dionysoskult verbindet und in Darstellung und Gedanken
Orientalisches und Griechisches sich mischen. Eine Kleinigkeit
trage ich nach. Der radschlagende Pfau, der dort in monu-
mentaler Darstellung begegnet, ist — von dem reitenden Kna-
ben abgesehen — genau so auf dem prachtvollen koptisch-
christlichen Holzsarkophag der Heidelberger agyptologischen
Sammlung dargestellt. DaB er urspringlich Symbol einer
Gottheit ist, die den Menschen aus der Welt der Materie
ins Licht emporhilft, zeigt das Johannesbuch der Mandier
(Lidzbarski S. 240). Die Heimat der Vorstellung ist sicher
der Orient.

[Die Existenz hellenistischer, auch dem Agypter zuginglicher
Weihen hat soeben Prof. Sethe in den Nachrichten der Gesell-
schaft der Wissenschaften zu Gottingen 1919 S. 158 durch
sprachliche Beobachturgen erwiesen.]

14. (S. 13.) Nigidius Figulus. Das beriibmteste Wunder
des Nigidius, das Wiederauffinden einer gestohlenen Geld-
summe, wird von Pomponius in der Atellane Philosophia er-
wihnt (Ribbek® v. 109): ergo, mi Dossenne, cum istacc memore
meministi, indica, qui illud aurum abstulerit. — nonm didici arsolari
gratiis. Auch wenn der Angriff direkt auf Nigidius ginge, wire
die Voraussetzung doch, daB die in den Munizipien herum-
ziehenden Propheten und Wahrsager, welche auch in der ro-
mischen Komédie oft verspottet wurden, Ahnliches gegen Ent-
gelt versprachen. Doch noétigt der Titel Philosophia durchaus
nicht, an einen bestimmten Philosophen zu denken; cogictig
heiBt in dem Schriftchen des Nephotes (oben S. 73; Wessely,
Zauberpapyri I, S. 48, Z. 157) der Zauberer, der im Besitz ge-
heimen Wissens ist. DaB die orientalischen wpo@fitar als Phi-
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losophen auftraten, bevor noch die griechischen Philosophen
sich als Propheten gaben, ist leicht begrexflich

15. (S. 13.) "AvOpwmot O€Tot. Ein alter Ehrentitel ist schon
zu Platos Zeit entwertet und wird ironisch gebraucht (Jon 542,
vgl. 533. 536) lebt aber weiter, vgl. Philodem TTepi Bedv o’
Diels, Abhandl. d. Berl. Akad. 1915, S. 17 und 57, 4: d16mep
ofvx fiv &dwY’ 6] copog [Blouh[A]v, AN’ G[rep Gv maparvisc[i]v
ol B[e]ior kahoU[pevor, fyeitar dext]é[o]v. Diels, dem bei der
Erginzung offenbar Lukrez’ beriihmte Stelle I 102 vorschwebt
butemet a nobis iam quovis lempore vatum ferriloquis victus dictis de-
sciscere quaeres; quippe etenim quam mulla libi iam fingere possunt
somnia, quae vilac raliones vertere possint_fortunasque fuas omnis
lturbare timore, erklart die Oelor als wvafes, sachlich gewif mit
Recht, sobald man den lateinischen Wortgebrauch nur richtig
faBt. Wenn Livius in der Beschreibung der Bacchanalien
XXXIX 13, 11 sagt viros velut mente capla cum iaclatione fanatica
eorporss valicinari, so meint er alles Reden in Gottbegeisterung oder
heiligem Wahnsinn ; die griechische Ubersetzung wire mpo@imng,
nicht udvtig, der Sinn deo plenus., Da das Griechentum die alte
religidse Vorstellung nur in ihrer Ubertragung auf die Kunst
festgehalten oder vielmehr wiederbelebt hat, empfingt vates
dann auch die Bedeutung von Dichter. Von hier ist die viel
beredete Stelle bei Irenaeus I 13, 3 St. zu verstehen: wenn der
Gnostiker Markos dem Weibe, zu dem Gott niedergestiegen
ist, sagt dvoiZov TO ctépua cov, NdAncov dTidfmoTE, KAl TPOPN-
Telcelg, so meint er nur: was du auch sagst, wird Gottes Wort
sein (¢v mvedpan Ppnbricetan). Jemer Arellius Fuscus, der bei
Seneca (Swas. IV) Alexander an der astrologischen Prophetie
zweifeln 1aBt, bringt dabei orientalische Vorstellungen vom
8¢€log dvOpwmog, die wir in den Religionen des Ostens wieder-
finden: novae oportet sortis is sit, qui tubente deo canat, non codem
contentus ultero, quo inprudenies nascimur. quandam imaginem det
pracferat, qui iussa exhibeat dei . ... ponat iste suos inler sidera
palres el originem caelo lrahal. agnoscat suum vatem deus non codem -
vilae fine, aetate (plus quam) humana (magna Hss). extra om-

7‘
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nem fatorum necessilalem capul sit, quod gentibus futura praecipial.
Jeder einzelne Zug 14Bt sich hier aus religiosen Vorstellungen
(auch denen vom Pneumatiker) erklaren.

Auf eine wenig beachtete Einzelerscheinung fiihrt mich die
‘mit der Liviusstelle verwandte Beschreibung dieser Art “Pro-
phetie’ bei Apuleius XI 16 ad éstum modum valicinatus sacerdos
egregius fatigalos anhelitus trahens conticuit. Der Priester hat die
Erlebnisse und die Gedanken des ihm begegnenden Apuleius
im Geiste erkannt und ihm verkiindet, wie das dem Properz
der Astrologe (Babylonius) Horus tut (vgl. zu diesem.Gedicht
‘Gott. gel. Anz. 1911, S. 556). Eine solche Wunderkraft erfleht
in den Papyri (Wessely, Denksch. d. K. K. Akad. 1888, S. 133.
134, Z. 249 und 279; Kenyon, Greek Pap. I 73) ein Zauberer:.
éav pun yvd T év Tolg wuyaig amavrwy Aiyumtiwy, ‘EANG-
vwy, Zipwy, AldidTwy Tavtég Te Tévoug kol Tavtdg EBvoug”
éav pf) YV T& veyovéta xai Ta méMovra EcecOin &dv pn
YV Tag Téxvag avTV kal T4 émrndevuara xoi TAg épya-
<iag xai ToUg Pioug kai Td dvépata adT@V kol matrépwv
ATV kol untépwy Kol GdeA@V xal @ikwv kai TV TETEAEU-
K6TWY, und spiter: éwg dte diayvd Ta év Tl Yuxaig dmdv-
Twv avepdimwy, Alyuntiwy, Zopwy, ‘EANAvwy, Alei6Twy, Tav-
T0¢ Yévoug xal €Bvoug TV EmepwTwvTwy pe xal katr’ Syrv
uot épyxopévwy xoi AodoUviwy kxoi cawndviwy, dnwg avToig
€Eayyeilw T4 mporveyovéTa avTolg Kal EvecTTA Kal TG péN-
Aovta avtolg €cecOon, kai Yvi TaG TEXVAG QUTWV Kol TOUg
Bioug kol T émndevpata kai Ta Epya xai T dvéuata av-
TV kol TdV TeBveWTWY Kai TAvTWY kol dvoyvd émicToAnv
Lcopayicuévny kol dmayyeilw adtoig mavra & andeiag (vgl.
die Anweisungen im Pap. Berol. I 174; Parthey, Abhandl d.
Berl. Akad. 1863, S. 125). Ein Mann wie Alexander von Abono-
teichosl wird hier geschildert, aber wir diirfen nicht vergessen,
daB dieser Alexander nicht nur pdvric, sondern auch mpogi-
™G im religiosen Sinne war, und daB ein Teil der hier auf-
gefilhrten Ziige auch auf des Philostratos Urbild des ©elog
dvip, auf Apollonios von Tyana, zutrifft. Auch Paunlus kennt
das mpopnrevelv als festen Teil des Gemeindekultes; es ist
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interessant, zu sehen, was er davon erwartet (I. Kor. 14, 24):
éav d¢ mavre¢ mpopnTevwcly, eicéNOn dé Tig dmctog f idubng,
Aérxeran Umd mdvrwy, dvakpivetonr OO WAVTWY, TA KPUTITE
g xapdiag adtod @avepd yivetay, xal oltwg mechv émi mpé-
cwmov Tpockuviicer T Oed, Amayyélwy 8ti dvrwg 6 Bedg
¢v Ouiv éctiv. Zur Erklirung geniigt es wirklich nicht, auf die
Erzahlung von Petrus und Ananias zu verweisen; es handelt
sich nicht um Schuld oder Betrug, sondern um die zum Er-
weis der gottlichen Macht von dem Propheten geiibte Titig-
keit, im Herzen des Nichtpneumatikers oder Heiden zu lesen.
Noch Ignatius iibt sie, als er durch das Bekenntnis zum Pneu-
matiker geworden ist. Wie stark der Gemeindekult zunichst
von dieser hellenistischen Vorstellung beeinflut ist, zeigt Pau-
lus. Fiir Alter und Verbreitung der Vorstellung ist Properz der
entscheidende Zeuge. Doch das beildnfig.

16. (S. 13.) Peregrinus Proteus. Fiir die Analyse der Tra-
dition diber ihn verweise ich auf mein Buch Hellenistischc
Wundererzihlungen. '

17. (S. 14.) Wunder und Wissen. Ubematiirliches Wissen
und ibernatiirliche Macht bezeichnet das Wort é&oucia, vgl.
den Sprachgebrauch im Poimandres (unten S. 125). Nur der
Zusammenhang entscheidet, was gemeint ist. Das beruht auf
einer orientalischen Grundvorstellnng. Es ist kein Wunder, daB
der Sprachgebrauch noch im Markusevangelium weiter wirkt
und verkannt wird, vgl. 1, 22 éEemMiccovto émi T didaxf ad-
100° fiv Yap didGckwv advtovg the éZouciav Exwv xal ovy thg
ol ypoumatelg, vgl. nach dem Wunder v. 27 didaxn kouvh
kat’ &Eouciav: xai Tolg mvedpacy Tolg GraddpTorg EémTdccet
ki Umaxovoualy adtold., Schon Matthaeus versteht den Ge-
dankenzusammenhang. und Wortgebrauch nicht mehr recht,
wenn er v. 22 nach der Bergpredigt einordnet.

18. (S. 14.) Zauber und Unsterblichkeit. Vgl. die AMjyig
Tapédpov (Parthey, Abhandl d. Berl. Akad. 1865, S. 125): Tekev-
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T™cavtég cou TO cpa mepicTehel, g mpémov Bed, cod d TO
nvedpa BactdEag eig dépa dEa cv abtd" eig yap “Adnv ov
Xwpricer &éprov mvedpa cuctabiv kpatad mopédpw. TOVTW
Yop mavra Omékertar. Es ist der Grundgedanke, der zum Zau-
ber umgearbeiteten Mithrasliturgie wie der Lehre des Nephotes
(oben S. 73).

19. (S. 15.) Hellenistische Bekenntnisformeln. Siehe Mar-
tial V 24 (ein christliches Gegenbild bietet das Martyrium Petri,
Lipsius-Bonnet, Ac/a apostolorum apocrypha 1 17, 26: Christus ...
qui’ est constitutus nobis sermo unus et solus); C. 1. Lat. X 3800: fe
#bi, una quae es omnia, dea Isis (vgl. in dem Wiedergeburtsmy-
sterium Corp. Herm. XIII 18: d1’ éuod d¢éEm 16 wav A6éyw, Mo-
YKy Ouciav — opfert der Myste vielleicht der Isis, da sie
70 Tav ist, symbolisch sie selbst?). Anubisgemeinden (cefdpe-
vot T0v "AvouBiv) erwihnt Plutarch, De Is. ef Osir. 44, eine
Art Bekenntnisinschrift aus Bithynien bietet Kaibel, Zpigram-
mata graeca 1029 = C. I. G. 3724. Die Bekenntnisformel als
von der Gemeinde gesprochenen Schluf des Gottesdienstes,
der eine Wundererzihlung geboten hat, zeigt Pap. Oxyrh. 1382.

20. (3. 15) Mysterium und Urreligion. Die Selbstan-
kiindigung der Isis lautet bei Apuleius (XI 5): cuius numen uni-
cum mulliformi specie, ritu vario, nomine mulliiugo lotus veneratur
orbis. inde primigenis Phryges Pessinuntiam deum malrem, hinc
autochthones Attici Cecropeiam Minervam, illinc fluctuantes Cypni
Paphiam Venerem, Cretes sagittifers Dictynnam Dianam, Siculi in-
lingues Stygiam Proserpinam, Eleusinii vetustam- deam Cererem,
Junonem alii, Bellonam alii, Hecatam isti, Rhamnusiam illi, ef qui
nascentss dei Solis inchoantibus inlusirantur radiis Aethiopes arigue(?)
priscaque doclrina pollentes Aegyplii caeremoniis me propriis
percolentes appellant vero momine reginam Isidem. Ahnlich
wie hier die Phryger die ersten Menschen, die Agypter aber
die Lehrer der wahren Religion heiien, werden die letzteren
in der phrygischen Naassenerpredigt gepriesen (Hippolyt £/
V 7, 22 p. 83, 22 Wendl): AiyinTiol, TévTwy dveplmwy petd
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ToUg PpUTAg dpxaréTepor kabecTTEG KAt TacL Tolc dANoig
GvBpuitorg dmolovoupévwg Tehetdg kat Jpyia Oedv mwhvTwy
ool pet’ adTovg mpWTOV KATNYYEAKSITEG (Kal) 1déag kal Evep-
veiag {Bedv), iepa kol cefacmio kol dveEarépevra Toig MR
Terehecuévorg Td “ladog Exovar puctipia. Eine Ausgleichung
der Anspriiche beider Lander hat offenbar in der Sakraltra-
dition stattgefunden, die sich schon im zweiten ja.hrhundgrt
v. Chr, in den sogenannten ®Ppiyia ypdupata vorbereitet: ein
agyptischer Gott hat die phrygische und agyptische Gotter-
geschichte aufgezeichnet (vgl. Poimandres 164 ff.). Die Naassener-
predigt zihlt dann in ibrem Verlauf die Volker auf, welche
‘Mysterien’ haben, um Attis, den sie preisen will, in dem assy-
rischen Adonis, dem agyptischen Osiris, dem arkadischen Her-
mes, in Geryones und Men, in dem Adamna der Samothraker,
dem Korybas der Thraker und Phryger, endlich in dem Papas
der letzteren wiederzufinden. Das wird sofort verstandlich,
wenn wir bei Pseudo-Lukian, De dea Syria 15, als eine der
heiligen Traditionen lesen, Attes der Lyder habe bei den
Phrygern, Lydern, Samothrakern und Syrern (Assyrern) die
Mysterien gegriindet, und dies wieder, wenn wir bei demselben
Autor sehen, da8 man in den Heiligtiimern selbst nicht mehr
recht weiB, ob der sterbende und auferstehende Gott Adonis
oder Attis oder Osiris (oder Dionysos) ist. Eine allmihliche
Entwicklung fihrt von den ersten noch ganz unbefangenen
Ausgleichungen zu einer bewunBten Theologie, die den natio-
nalen Anspruch wahren und dennoch dem Allgemeinempfinden
Rechnung tragen will und sich dazu bald der Formeln des
Euhemerismus, bald der eines Zuriickhaltens des Urteils be-
dient, in beidem natiirlich stark von griechischem Denken be-
einflut, aber nicht von ihm allein bestimmt. DaB die einzelnen
in der Naassenerpredigt aufgezihlten Stimme zugleich den
Anspruch erheben, die iltesten Menschen zu sein, wird teils
ausdriicklich erwahnt, teils ist es sonst bezeugt (fiir die Samo-
thraker z. B. durch Origenes gegen Celsus I 16). Diesem Teil
entspricht also im Anfang die Aufzihlung jener Orte, an denen
das Menschengeschlecht entstanden sein soll; wieder treten
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die Stellen, an welchen Mysterien bestehen, besonders hervor
(ebenso bei Apuleius). Das Formelhafte dieser ganzen Auf-
zihlungen zeigt trefflich Clemens von Alexandrien Profr, I 6,
p. 7. 7 Stdhl.,, der eine solche Verkiindigung nachahmt: €1’
obv Gpyaioug Toug Ppuyag diddckovay alyec puvdikai, eite av
Toug "Apkddag ol mpoceMjvoug dvaypapovreg momtai, €ite
ufv ad Tovg Alyumtioug ol xai mpwTny TadTny avagivar Tiv
Tiiv Beolg Te xai GvOpuimoug dveipticcovteg” GAN o Tpd Ye
100 k6cpuov Todde TOUTWY OVdE €lg, PO dE TR TOD KACpOY
xataBolfic fuelg. Die mancherlei euhemeristischen und stoi-
schen Versuche, einen Ursprungsort fiir die Menschheit und
die Religion zu bestimmen (vgl. etwa Diodor I 10. 11 mit III 2
und Justin II 1. 5 oder Diodor Il 67 und Philon von Byblos,
vgl. auBerdem Schol. zu Apollonios Rhodios IV 262), gewinnen
fir diese spitere Zeit eine gesteigerte religiose Bedeutung.
Sind die Athiopen die ersten Menschen, so wird man bei
ibnen die Urform der Religion wiederfinden; sind sie nur die
entarteten Abkommlinge der Inder, zu diesen wandern miissen,
um wahren Kult zu lernen (Pythagorassage und Apollonios von
Tyana). DaB der Aufziblung der verschiedenen Volker und
Gottesnamen im Mysterium der Zauberbrauch entspricht, habe
ich schon im Text angedeutet.

21. (S. 16.) Plutarch tiber die Isisreligion. Plutarch De
Iside et Os. c. 66 ff., dem ich die Darstellung entnommen
habe, ist einer ilteren Quelle entlehnt und aus dem Zusam-
menhange gerissen (vgl. iiber die Anlage der Schrift P. Frisch,
De compositione libri Plutarchei qui inscribitur mwepi "ladog xai
’Ocipidog, Gottingen 1907). Der Abschnitt wendet sich gegen
die Kap. 38 angefiihrte Deutung des Osiris auf den Nil, der
Isis auf Agypten (vgl. die Worte oig Neihog v otk &ctiv ovde
Boltog oudt Méugig mit Kap. 38 Anfang). So scheinen sich
in Kap. 66 die Worte xai deivov oudtv, &v mpdtov putv fuiv
TOUg BeoUg PUAATTWCL KOtvoug urspriinglich auf jene Kap. 33
erwihnten copurepor TWvV iepéwv zu beziehen, welche unter
Osiris das Element des Wassers, unter Isis das Flement der
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Erde verstehen; die Deutung ist rein ‘stoisch. Aber Plutarch,
der auch sie verwirft (vgl. Kap. 64 und 45), verbindet den zu-
nichst stoischen Gedanken, indem er ihn leicht umgestaltet,
sofort mit seiner Erklarung des Osiris als des halb personlich
gedachten 1epog A6éyog oder A6yog Oeod, die schon Kap. 1—3
und spiter Kap. 58—61 (vgl. c. 68) vorliegt und deren Spuren
auch sonst nachweisbar sind. Die mancherlei Beriihrungen mit
der Naassenerpredigt zeigen freilich, daB auch diese Erklirung
nicht wirklich sein eigen ist, sondern einer ilteren, platonisch
und stoisch beeinfluBten Theologie angehért. Die Stimmung
ist seit der Zeit des Poseidonios moglich und begreiflich, doch
wird die Quelle der Zeit des Plutarch niher stehen. Die Be-
merkung iiber die Bedeutung der weiB und schwarzen Tracht
der ’laaxoi in Kap. 3 stammt sicher schon aus dieser Quelle,
da Aelian (Apion) 4ist. an. X 29 den Ibis deswegen dem Her-
mes heilig sein 1aBt, weil das Schwarze seiner Fligel dem \6-
Yog ¢vdrdBetog, das WeiBe dem AéYog mpoopikdg entspricht
(dem Hermes und Logos wird Osiris, an den Plutarchs Quelle
denkt, in der Naassenerpredigt gleichgesetat). Es scheint da-
nach sehr moglich, daB auch in Kap. 2, p. 352A jene auf-
fillige Angabe, das Téhog der Isismysterien sei fj To0 mpwiTou
kol xupfou xai vontov Tvibag, aus derselben Quelle stammt
(vgl. unten S. 149). , '

22. (S. 18.) Synkretismus und Individualismus. Der
christliche Gnostizismus wird bei dieser Auffassung die nicht
" nur begreifliche, sondern sogar notwendige AuBerung helle-
nistischer Frommigkeit. Wenn der Attismyste die Krifte und
die Offenbarungen auch der nenen Religion sich gewinnen
oder der Christ durch die Hinzunahme neuer Mysterien eine
ihm bisher unbefriedigte WiBbegier oder ein Sehnen stillen will,
so ist dies ein nach hellenistischem Begriff frommes Tun, und
es kommt nur-darauf an, ob ihr Eifer und ihre religiose Kraft
stark genug sind, ihnen Jiinger zu gewinnen. Eine neue Reli-
gion glauben sie in dieser Mischung gar nicht zu schaffen und
noch weniger, aus der ‘Kirche’ austreten zu miissen; ist doch



106 Offenbarungsglaube [Zu S. 19. 31

der ganze Begriff einer ‘Kirche’ im Grunde nicht ‘hellenistisch’.
Er trennt von Anfang an das Christentum von seinen Rivalen
und ist nur aus dem Judentum einigermaBen zu begreifen,

23. (S. 19.) Unmittelbare Offenbarung im #gyptischen
Kult. Vgl. die im Poimandres schon angefiihrte Erzahlung aus
Cotelerius Etclesiae graecae monumenta 1, 582: elmev 6 GBRag
’OAupmiog, 8T xatéPn mote lepedg TV ‘EAMvwy (der Heiden)
el ZxfTiv kol fAOev €lg 10 keAhiov pou xai éxownion. xai
Oeacauevog v draywyny TV povax@v Aéyer por olTwg di-
ayovreg oudEV Bewpeite mapd TM Bed UpAV; xai Aéyw alTd
oUxi. xai Aéyer por & iepevg Téwg MUV iepoupyouviwy TH
Bed v oldtv kpumTEl G’ AUV, GANG dmoxalumTel Huilv
T& puctipia adTou. xai Upelg TocouToug kémoug Tol00VTES,
Gypumviag, ficuxiog, dcxfcerg, Aéyeig T oldev Bewpoluev;
wavtwg olv, ei olbtv Bewpeite, hoyicuoug movmpoug Exete
€ig T0¢ xapdiag VUWY TOUg Xwpilovrag UuaE amd ToD Oeol
Vpdv Kai did T00TO OUK &mokoAUmTETOR UMIV TG pucThpa
avTtou. xai Gmfh@ov xai aviyrvelha Tolg Yépouct Td prjuarto
T0U iepéwg xoi édavpacav xal efmav ém odtwe &cmiv' ol yap
dxdBapTor Aoyicpol xwpiZouctv Tov Oedv &md Tod dvOpdmou.
Das Geschichtchen macht durchaus den Eindruck des Erleb-
nisses und zeigt, unter welcher Konkurrenz sich die Monchs-
erzihlung ausbildete und das Monchsleben stand.

24. (S. 21ff) Verinnerlichung der Mysterien. Wir diir-
fen nicht iibersehen, daB weder puctiprov noch teketn fiir
den Hellenismus ein fester Begriff ist. Spielt fiir ersteres Wort
der Begriff des Geheimnisses (auch des verborgenen Sinnes
einer Stelle oder der mystischen Bedeutung eines Wortes)
immer mit hinein, so machen daneben beide Worte noch eine
Entwicklung durch, die sich nur aus dem im Text geschilderten
Eintreten des Wortes fiir die Handlung erkliren 1i6t. Wohl
bezeichnen beide zundchst die kultliche Handlung, und zwar
natiirlich ungeschieden ebenso die eigentlich gottesdienstliche
wie andererseits jede Zauberhandlung, alles, wozu es der
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yvibcig bedarf und was yviicig verleiht, Aber beide bezeichnen

auch unterschiedslos die Offenbarungsschrift oder das von Gott

offenbarte und darum wunderkriftige Gebet, vgl. Pap. Lugdun.

V, Dieterich, Jahrb. f. kl. Phil., Supplem. XVI, S. 806, Z. 5:

émxalodpan kol elyouor Thy TENeTHv, Abraxas 180, 18: dpEm

ot Aéyetv Tv ctidnv (die Formel) xai 10 puctipiov Tod Beod,

§ écti KavBapog (es ist ein Buchtitel wie Movég, Kheig, Kpa-

Thp u. dgl.). Das iibliche Wort wire hier einfach 6 Aéyog (ur- .
spriinglich in dem Gegensatz zu dem dpuwpevov); daher tritt

umgekehrt auch das Wort Aéyog fir Telety oder puctiipiov

ein; der Aéyog mepi TS mahiyyeveciog bewirkt die Wieder-

geburt (Corp. Herm, XIII 1 3), er ist ihre mapddocg (ebenda 22),

kurz das puctipiov. Fir das Alter des Gebrauches kann viel-

leicht der Buchtitel émonTideg (BiBAot) bei dem Romer Valerius

Soranus einen Anhalt bieten (vgl. bei Plato Symp. 210a die

Bezeichnung t& Téhea xal émomtikd fir die groBen Mysterien,

die zur Schau des Gottes fiihren). Aus dem Begriff Tekeia Te-

\em entwickelt sich der weitere Aéyog Téhelog; die Wirkung

des A\Gyog oder der tehetn ist die Teheiwag. DaB der SchluB

voraussetzt, daB der Horer und Leser Gott geschaut hat, zeigt

der im Text verkiirzt gegebene SchluB des Dialogs (vgl. den

griechischen Text S. 136). Nicht minder bezeichnend ist die

nur lateinisch erhaltene Einleitung: deus, deus e nobis, o Asclept, .
ut divino sermoni interesses, adduxil, eoque tali, qui merifo omnium
antea a nobis factorum vel nobis divino numine inspiratorum videatur
esse religiosa pietate divinior, quem st intellegens videris, eris omnium
bonorum tota mente plenissimus (es folgt die Erwihnung, da8 die
omnia bona im Grunde das unum bonum, nimlich Gott, sind).
Es ist die Ankiindigung der Mysterienweihe, wie Hippolyts
Verspottung, p. 2, 14W. (oben S. 77) zeigt: 10 Téhetov TV
xoxWy Tapadiddvreg.

Den gleichen Ubergang von der Handlung zum Wort wie
die Hermetischen Schriften zeigen die christlich-gnostischen;
auch in jhnen kann sich die heilige Handlung wihrend des
Lesens der Schrift im Innern des Lesers vollzichen. Wenn in
der Baruchapokalypse Justins (Hippolyt, p. 132, 24ff. W.) im
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ersten Buch der Eid enthalten war: duviw Tov.émdvw mévrwy,
10v dyadév, Tpficor Ta puctipie TalTe kal éEamelv undevi,
pndeE dvoxduyar drd 100 dyadod émi Thv kTiciv, so zeigt dessen
zweiter Teil, daB er eine judaisierte Nachbildung des Treueides,
des sacramenium, der eigentlichen Mysterien ist. Nachdem der
Novize diesen Eid geschworen, d. h. gelesen, hat, setzt das
Buch voraus, da8 er in den eigentlichen Himmel eintritt, um
den °Aya6ég von Angesicht zu Angesicht zu schauen (vgl.
p. 125, 25ff). Er netzt seinen Mund mit dem ‘lebendigen
Wasser’, das die Welt des Sinnlichen von der des Ubersinn-
lichen scheidet, und 1Bt sich taufen in jhm, &v & Aovovran ol
* mrveupotikol {Wvreg dvOpwmor. Den besten Vergleich bietet so-
fort das Hermetische Wiedergeburtsmysterium; wie Hermes auch
von der eigenen Wiedergeburt erzihlt, so scheint Baruch den
Aufstleg seines ’EAwein ebenfalls berichtet zu haben (129, 6);
dijeser hort, an die Tiire des Himmels gekommen, eine Stimme
aus dem Licht: adtn /| woAn 100 kupiou, dikaor eicépyovra
b’ avtiig; er mochte nach der seligen Schau zuriickkehren, um
auch. sein mvedpa nachzuholen, das unter den Menschen ‘ge-
bunden’, d. h. mit deren Wuyai vereinigt, zuriickgeblieben ist,
aber der ’Ayaf6¢ wehrt es, und er sendet darum den Baruch,
der jetat den Mysten fithrt und belehrt. Ahnlich ist die Vor-
stellung eines Himmelsozeans, der die Welt des Werdens und
Vergehens von der ewigen trennt, bei den Peraten, die durch
sein Wasser hindurchschreiten in die Unsterblichkeit Wie Israel
einst durch das Rote Meer (ihnlich die Mandier). Als kult-
liche Handlung finden wir dies Durchschreiten des Meeres in
.der Hauptfeier der Therapeuten Philos (De vita contemp!l. 83 Cohn,
p. 485 M.) dargestellt. Die Nachtfeier endet in der Verehrung
der aufgehenden Sonne und dem Gebet um elmpuepia, dGAder
und éfuwria Moyicuod. Vielleicht macht der spitere Exkurs

iiber das Wort yvibcig (unten S. 135ff) es dem Leser glaub-
lich, daB unter letzteren Worten der ins Philosophische iiber-
tragene religiose ferminus yvicig sich birgt. Der Myste bittet
zum SchluB, in der yviaig bewahrt zu werden, Hierauf weist
auch der Schlufsatz Philos: Oepameutidv pev di) mépr TocadTa,
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Oewpiav Gcmacapévwy @icewg kot TV év avth, kai yuxd
uévy Buwcavrwy (vgl. S. 171), oVpavod pév kai kécuov mo-
Mtdv (so heiBt spiter der Monch ovpavomolitng), T d¢ ma-
i xai ot TWvV Shwv Yvnciwg cuctabévrwy U’ dpetiig
(sie sind ihm vorgestellt, d. h. mit ihm vereinigt worden, vgl.
S. 74). Noch enger aber ist — vom Schluf abgesehen — die
Verwandtschaft der Baruchapokalypse mit der ‘Mithraslitur-
gie’; der Zaubertext spiegelt geradezu den religiosen wieder
und empfingt aus ihm seine beste Erklirung. Wir erkennen
jetzt, wie man sich eine religiose Wirkung, eine Steigerung des
felov in" dem Leser, auch von der Lektiire eines.solchen
Zaubertextes versprechen konnte; die Auffassung der Mithras-
liturgie, die ich in Jahrb, f. d. klass. Altert. XIII 192, 1 dar-
gelegt habe, halte ich noch jetzt aunfrecht, nur da8 ich den in-
_dividualistischen Grundzug dieser literarischen “Mysterien’ noch
stirker betonen méchte, — ‘

Dieterich hat diese Verinnerlichung des antiken Sakraments-
glaubens, der alle Stufen von rohster Sinnlichkeit bis zur rein-
geistigen und bildlichen Vorstellung umschlieBt, gekannt, aber
vielleicht nicht scharf genug hervorgehoben. Daher wohl jene
temperamentvolle Polemik gegen ihn, welche mit Vorliebe die
rohste Urform einer Vorstellung mit dem christlichen Gegen-
bilde unvermittelt zusammenstellt, um fliichtige Leser schaudern
zu machen. Aber auch eine scheinbar wissenschaftliche Pole-
mik, wie sie, um ein Beispiel herauszugreifen, seinerzeit in den
Theologischen Studien und Kritiken LXXVIII 1 ff, erhoben ist,
bleibt, indem sie die Verschiedenheit der Auffassung des Sakra-
mentes feststellen und Dieterich .auf den Begriff ‘magisch-sa-
kramental’ festnageln mochte, mehr als oberflichlich und un-
zutreffend. Ahnliche Gedanken verfolgt zunichst P. Genarich,
Die Lehre von der Wiedergeburt in dogmengeschichtlicher und
religionsgeschichtlicher Bedeutung, Berlin 1go7; indem er das
Hermetische Mysterium der Wiedergeburt mit Stillschweigen
ibergeht, behauptet er zunichst, in der antiken Mysterien-
frommigkeit sei die Wiedergeburt stets mit kultlichen oder sa-
kralen Handlungen verbunden, im Neuen Testamente nie,
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schligt dann aber einen neuen Weg ein: aus der Tatsache,
daB dvayevvdcOm weder in der Septuaginta (l) noch in der
Profangrizitdt in religios-mystischem Sinne erscheine und
mahiyyevecia sich wenigstens in den Papyri und Inschriften
nicht finde, folgert er, es sei ganz ausgeschlossen, daf das
Wort oder gar der Gedanke der Wiedergeburt aus Sprache
oder Gedankenwelt der Mysterien in die neutestamentliche Re-
ligion gedrungen sein konne; trotz der Gleichheit der Vor-
stellungen liege keine Entlehnung vor. Es ist charakteristisch,
da8 das Buch noch heut gern zitiert wird, ohne da8 jemand
die Nichtigkeit der Schliisse und die Leichtfertigkeit der Ma-
terialsammlung bemerkt.

25. (S. 24.) Die Liebesvereinigung mit Gott. Die Vorstel-
lung einer geschlechtlichen Vereinigung von Gott und Mensch
haben A. Dieterich in der Mithrasliturgie 122ff. und ich im
Poimandres 126 ff. und den Hellenist. Wundererzihlungen S. 53,
137, 142 niher verfolgt. Auf die gegen Dieterichs Erklirung
von I. Joh, 3, g gerichtete, in jhrem Ton sehr ungewohnliche
Bemerkung in den Sitzungsber. d. Berliner Akademie 1915,
S. 541 habe ich nur zu erwidern, daB die von dem Verfasser
des Aufsatzes dort gebotene eigene Erklirung dem Philologen
sprachlich noch anstoBiger, ja vollig ausgeschlossen erscheint.
Wie zdh sich im Orient diese Anschauungen im Zauberglauben
halten, zeigt ein Geschichtchen, das ich schon in dem ‘Mir-
chen von Amor und Psyche bei Apuleius’ (S. 26) mit dem Be-
richt der Thomasakten verglich. In Agypten nennt man noch
jetzt allgemein eine Besessene ‘die Braut des zér’, d. h. des
Démons, meist wohl ohne sich viel dabei zu denken. Doch er-
zihlte meinem Freund Prof. E. Littmann einer seiner Schiiler
in Kairo, ein Student aus der Landstadt Minyeh, in vollem
Emst, daB in seiner Heimat ein z4r unlingst durch den Mund
einer Zauberin verkiindet habe, er begehre ein Middchen aus
einem bestimmten Hause zur Ehe; man -habe also tatsichlich
ein Hochzeitsmahl geriistet, Gaste dazu geladen und endlich
die Braut in die Kammer gefiihrt. Der z4r war nach seiner
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Uberzeugung dann auch wirklich gekommen, freilich allen Men-
schenaugen unsichtbar, und war wirklich des Madchens Gatte
geworden. DaB die Besessenen oder Geisteskranken dabei in
gewissem Sinne als heilig gelten, diirfte bekannt sein.

26. (S. 26.) Die Berufung. Von dem Isisheiligtum zu Ti-
thorea erzdhlt Pausanias X 32, 13: olite &odog ég 10 &dutov
&Aoig ve f) xeivorg &criv, oDg v avth mpomwicaca f "lag
xahécn cpdg dr évunviwv. Sie allein haben, wie es weiter
heiBt, ddeio. DaB dhnlicher Glaube, wie Pausanias iibrigens
auch selbst bezeugt, sich auch in anderen Kulten findet, und
daB die Erzihlungen vom jihen Tode der Eindringlinge an
das Ausplaudemn, nicht an das bloBe Eintreten die Strafe der
Gottheit kniipfen, hindert mich nicht, Apuleius zu vergleichen,
der XI 21 von Triumen redet und den Grundsatz aufstellt,
man diirfe negue vocatus morari nec non iussus festinare; unge-
rufenes Eindringen sei todeswiirdige Schuld. Neben zocalus
verwendet Apuleius auch nuncupatus und besonders gern auch
destinatus, z. B. a. a. O.: praecipua evidentique magni numinss di-
gnatione (Pausanias olg &v mpoTiuncaca, vgl. den Gebrauch von
dignatio in den Akten der Perpetua und Felicitas) iam dudum
Jelici ministerio nuncupatum destinatumque und XI 19: me iam
dudum destinatum. Die ganze Darstellung des Apuleius wird
von dem Gedanken beherrscht, daB die Gottin von friihster
Zeit sich ihren Diéner erkiest (e&git XI 21); ihre mpévore
leitet ihn allmihlich zu der cwrnpia, und diese mpévora steht
dem Walten der eipapuévn oder tixn (casus infestus) entgegen
(sie steht als Fortuna videns dex Fortuna nefaria gegeniiber XI 15),
vgl. X1 5: Zam b providentia mea inlucescit dies salularis, vgl.
XI 6, XI 25. Ich werde in dem Exkurs iiber das Wort yviicig,
noch weiter auszufiihren haben, wie der Druck der Vorstellung
von einem Sternenzwang, der eipapuévn, in religiosen Kreisen
zu einer Sehnsucht nach Befreiung fiihrt und diese sich mit
einer stirkeren Ausbildung des Begriffes mpévowa verbindet.
Er ist nicht rein philosophisch, da die mpévoia sich nur auf
die Angehorigen der Gottheit bezieht und nicht fiir die eipap-
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uévn eintritt, sondern als ihr Gegenpart neben sie tritt; auch
in ihr ist, wie in der eiuapuévn, alles von Anfang her bestimmt.
Nun werde ich gewiB nicht so weit gehen, die Pridestina-
tionslehre des Paulus von hier abzuleiten; aber daB die Grund-
gedanken verwandt sind, scheint mir sicher, und da es in
solchen Fillen wichtig ist, zu priifen, ob die sprachliche Uber-
einstimmung eine Bekanntschaft des Paulus mit der hellenisti-
schen Terminologie zeigt, verweise ich anf Rdmerbrief 8, 3o:
olg d¢ mpouwpicev, TouToug Kal Ekdhece, kai olg Ekdhecey,
ToUTOUG Kai édikaiwcev, olg dt édbikaiwcev, Toutoug Kan €do-
Zacev, Die streng rhetorisch gebaute Klimax (vgl. die Muster-
beispiele aus Scipio: 27 atgue ingratis coactus cum illo sponsionem
Jeci, facta sponsione ad iudicem adduxi, adductum primo coetu dam-
navi, damnatum ex voluntale dimisi, oder: ex innocentia nascitur
dignitas, ex dignilate honor, ex homore imperium, ex smperio libertas)
138t Gott in vier aufeinanderfolgenden Handlungen zum cip-
pop@og Tiig €lkévog 100 viod adtol machen. Das ist, wie ich
in dem Exkurs iiber Paulus noch niher zu zeigen hoffe, eine
hellenistische Vorstellung. Von jenen vier Handlungen werden
die beiden ersten in der gleichen zeitlichen Abfolge und Ge-
geniiberstellung bei Apulejus als vor dem Mysterium liegend
erwihnt (destinatus — wvocatus); die beiden andern nennt und
unterscheidet das Hermetische Mysterium in dem heiligen Vor-
gange selbst, indem es bei der Vernichtung der aus dem Kor-
per stammenden bosen Neigungen, also dem Tode des alten
Menschen, § 9 sagt édikaudOnpev, bei der Geburt des neuen,
gottlichen Menschen é0ewOnuev, und zwar in beabsichtigter Re-
sponsion. DaB Paulus das letzte Wort meidet, ist wohl begreif-
lich; daB doZdZopon bei ihm auch eine perafolq im Innern
des Menschen, das Entstehen des Christus in dem noch leben-
bedeuten kann, wird sich zeigen. Es scheint mir nicht
zu kiihn, hier eine Einwirkung hellenistischer Sprache an-

men. .
} dikxarodv an anderen Stellen jidischer Anschauung und
1e entstammt, beweist nichts dagegen. Wohl ist die
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sprachliche Untersuchung bei derartigen Worten, die zwei ver-
schiedenen Sprachkreisen angehoren, am schwierigsten, aber
auch am notwendigsten und lohnendsten. Religitse Vorstel-
lungen lassen' sich kaum iibernehmen, wenn nicht Vorberei-
tungen ‘und Ankniipfungen fiir sie vorhanden sind; die Um-
bildung eines Begriffes wird sich dann am leichtesten erkliren,
wenn er in derselben Formulierung und doch etwas anderer
Wendung und Umfang in einem zweiten Kreise vorkommt,
Die lexikalische Untersuchung hat dann die Aufgabe, in dem
einzelnen Schriftsteller zundchst die beiden Urbedeutungen
moglichst rein, sodann aber auch die aus ihrer Vereinigung
erwachsenen individuellen Neubildungen nachzuweisen, und
wird, um dies auch nur annihernd zu erreichen, den Zusam-.
menhang der einzelnen Stellen moglichst scharf ins Auge fassen.
missen. Mag das Beispiel, auf welches die Pausaniasstelle
mich — zunichst recht zufillig — gefiihrt hat, was ich meine
und fordere, niher erkliren.

Gerecht vor seinem Gott erfunden zu werden oder von th»
‘gerecht gesprochen’ zu werden, hat nicht nur der fromme Jude
gehofft; eine ‘Rechtfertigung’ im Totengericht erwartet auch
der Agypter, und mit dieser allgemeinen Vorstellung hingt es-
sicher zusammen, daB es im mittleren Reiche dblich wird,
keinen Verstorbenen zu nennen, ohne seinem Namen die For-
mel beizufiigen: ‘der gerecht (oder wahr) erfunden ist mit seiner
Stimme’; den Sinn wird Erman (Ag. Religion? S. 117) mit dem
Worte ‘der Gerechtfertigte’ am besten wiedergeben; der Ge-
brauch scheint zhnlich wie etwa der von ¢ paxapimg. Wie die
Vorstellung sich in jingerer Zeit ausgestaltet hat, wissen wir
nicht. Das Hermetische Wiedergeburtsmysterium kann von ihr
beeinfluBt sein, kann aber ebensogut auch.iranische Vorstel-
lungen bieten. Auch sie kennen ja, wie die mandiischen Schrif-
ten zeigen, ein strenges Totengericht, doch bringt der Seele
des Erwihlten schon vorher ein gottlicher Bote den Kranz der
Gerechtigkeit. Wir diirfen bei dieser Sachlage den Wortgebrauch
in der Hermetischen Schrift nur aus ihr selbst beurteilen; bei
der mystischen ‘Auflosung’ des Leibes, -der hier Urheber und

Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen. 2. Aufl. 8
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Triger der bosen Eigenschaften ist, steigt die dikarocivn 6eof,
die als Eigenschaft und Kraft (bdvamg) gedacht wird, in uns’
herab und verjagt die ddwkia. Den Zusammenhang mit der
alten Vorstellung zeigt der Zusatz, daB sie dies ‘ohne Gericht’
tue: xwpi¢ Tap xpicewg (xticewg Hss) id¢ mig v ddwiav
éEnhacev. édikandbOnpev, & tékvov, ddikiag drovcng. Der
Sinn des dikouolcOa ist, wie die letzten Worte zeigen, zunachst
negativ: wir verlieren die Eigenschaft der &dikia und treten
aus der dOvamig der adikic. Wohl tritt die dikarocivn auch
selbst fiir die Gdikia ein, wird unsere Eigenschaft und ein Teil
von uns; aber dies wird erst hervorgehoben, wenn die duvd-
peg 6eod sich in uns zu dem neuen Wesen zusammenschlieBen
und der Oedg geboren wird. Das Wort dikauw6fjvon gibt die
negative, OewOiivan die positive Bestimmung fir das neue
Wesen; beide Begriffe beziehen sich auf die Wesensinde-
rung, die mit uns im Mysterium vorgeht. Aus dem Gedanken:
an eine gerichtliche Verhandlung ist das Wort dicuw6fivon
entsprungen, aber seine Bedeutung ist nur noch ‘siindlos wer-
den’. DaB die dikawocivn urspriinglich eine wichtigere Rolle
spielte als in der gegenwirtigen Fassung des Traktates, in der
sie einer Zahlenmystik zuliebe nur neben neun anderen Gottes-
kriften, freilich nahe zusammen mit der letzten, der é\jfaa,
erscheint, darf man allerdings annehmen, ‘

Vergleichen wir nun bei Paulus einen Abschnitt wie Romer-
brief 6, 1—14, der ganz hellenistischen Mysterienvorstellungen
entspricht (vgl. cuverdpnuev odv aiTd did Tod Barrticuatog
€ic TOv 8Gvatov mit Lietzmanns Kommentar oder den Aus-
fihrungen oben im Text): freiwillig haben wir uns durch die
Taufe in Christi Tod tauchen lassen, um mit ihm in einem
neuen, siindlosen Leben zu wandeln. Wir sind gewiB, an seiner
Auferstehung teilzunehmen, ToUto Yivdickovteg, 811 & makaudg
fiudv &vBpwmog cuvectaupbn, tva xatapyndij 16 cpa Tig
apaptiag, ToO unkétt dovleverv fudg T duaptiq® 6 Yap dwo-
Oavv dedikaiwtat anwd THg dpaptiag' el bt dreddvopev
cv Xpierd), mecredopev §n xai cuvlicopev adrd (eine Para-
phrase gibt I Petr. 4, 1:. Xpictod olv madbévrog capxi xa} Oueig
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v admv &volay Omhicace, 1t 6 mabV capki mwémavto
Guopriag €ig 10 pnkémt GvOpmwy émOupiarg, GANG BehjpaTt
€0l 1OV émilowmov év capki Pudcar xpévov, denn madelv be-
deutet hier wie bei Ignatius und in den lateinischen Martyrien
pali sterben, der Gebrauch scheint jidisch). Keine auf Grund
des jidischen Begriffes von dikaio0v (Gott spricht gerecht) ge-
bildete Deutung kann mir bisher wirklich Geniige tun, FaBt
man dabei 4moBavuyv ‘ethisch’ (der Siinde erstorben), so ist der
Satz, daB vor Gott gerecht ist, wer siindlos ist, zwar von ein-
leuchtender Klarheit und Selbstverstindlichkeit, aber auBer
jeder Verbindung mit seiner Umgebung; denkt man an den
wirklichen, physischen Tod und ibersetzt ‘wer gestorben ist,
ist absolviert, weil er mit dem Tode gebiiBt hat’, so ist etwas
hineingetragen, was in den Worten nicht liegt, und der logische
Bau der Sitze um nichts klarer geworden. Nun geben einzelne
Erklirer wohl zu, daB eine Deutung ‘ist freigeworden von der
Siinde’ das Verstindnis des ganzen Satzes erleichtern wiirde,
" halten diese Deutung aber fiir sprachlich unmoglich; andere
suchen sie kiinstelnd hereinzubringen, etwa: ‘durch den Tod
in der Taufe wird der Rechtsforderung der Siinde Geniige
geleistet’ — aber die Grundbedeutung von dikooOv ist damit
doch aufgegeben, und der Satz so anfechtbar, daB ihn Paulus
schwerlich derart als Beweis verwenden kann. Anders und doch
wieder dhnlich 148t eine vierte Deutung den Apostel nur die
“sehr einfache und unbestrittene Erwigung’ anstellen, da8 der
Tote, weil er nicht mehr handle, auch nicht mehr siindige,
diese Trivialitit aber in die seltsam verschrobene Form kleiden,
das Sterben des Menschen sei ein tatsachlicher Urteilsspruch
Gottes, der ibn dadurch von der Macht der Siinde lossbreche.

Mir scheint, der Zusammenhang verlangt zunichst, daB weder
von einem rein physischen Sterben die Rede ist, moch von
einem bloB bildlichen, wohl aber vor allem von einem frei-
willigen Sterben und sich selbst in den Tod geben. Alles
wird einfach und klar, sobald wir die Mysterienvorstellungen
zugrunde legen: wir diirfen nicht mehr siindigen; denn des-
wegen haben wir ja im Mysterium Christi Person und Los auf

8
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uns genommen und unsern natirlichen Menschen kreuzigen
lassen, damit das cua Thg Guaptiag vergeht — der Ausdruck
ist in der Mysterienvorstellung von wundervoller Prignanz —_—
und wir der Siinde nicht mehr dienen. Denn wer gestorben
ist — jene ‘Aufldsung’ des natiirlichen Menschen ist fiir diese
Vorstellung etwas durchaus Wirkliches und Wesenhaftes —, hat
nicht mehr die Eigenschaft der dbdwkia, steht nicht mehr unter
ihrem Bann, hat das alte Wesen verloren, Wieder wird an
jener Umwandlung, die das Mysterium bewirkt, nur das Nega-
tive hervorgehoben. Erst mit den Worten ‘sind wir aber mit
Christus gestorben, so werden wir auch mit ihm leben’ geht
der Apostel zu dem Positiven iiber, der Erwartung eines gott-
lichen Lebens (heidnisch eines Lebens als Gott). Die Einwirkung
des hellenistischen Gebrauches scheint mir an dieser Stelle
sicher, an anderen, wie z. B. 1. Kor. 6, 11, wenigstens wahr-
scheinlich: @A\\& dmelovcacOe, GANG MY16cONTE, GANG Edikartd-
onte &v T dvépart 100 xupiov ’Incod kol év T@ ‘mvedpat
700 0€00 Huwyv. Das ist an sich begreiflich genug; von ver-
schiedenen Seiten hat man in der Rechtfertigungslehre des
Paulus zwei Gedankenstrome zu scheiden gesucht, und daB die
Mysterienvorstellungen auch diesen Kernpunkt seiher Lehre
irgendwie beeinflussen miissen, kann nicht befremden.

Ich kehre zum Ausgangspunkt zuriick. Nichts steht im Wege,
auch an der Stelle Rémerbrief 8, 30 den hellenistischen Ge-
brauch anzunehmen und édikaiwce zu dbersetzen: ‘machte (dem
Wesen nach) siindlos’. Dazu paBt, daB auch hier eine positive
Angabe als Erganzung hinzutritt: édéEacev. Freilich wird die
letate Entscheidung iiber die ganze Stelle erst fallen konnen,
wenn sich auch das Wort d6%a, das DeiBmann (Jahrb. f. d. klass.
Altertum 1903, S. 165) in der Bedeutung ‘Glanz, Verklirurg’
fir das Profangriechisch zwar vermutet, aber nicht nachweisen
kann, als der Mysteriensprache angehorig herausgestellt hat, und
wenn womoglich noch ein weiteres Stiick desselben Gedanken-
zusammenhanges in hellenistischer Fassung wiedergefunden ist.
Denn — um dies noch einmal zu betonen — auf die Zusammen-
hinge der Stellen kommt bei solchen Untersuchungen alles an.
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27. (S. 26.) Zwei Sotervorstellungen. Die Vorstellung vom
cwTip als dem rettenden Kénig, die wohl allgemein orientalisch
ist, ist vom Judentum und natirlich auch vom Judenchristen-
tum aufgenommen; in dem neuen jidisch-christlichen Evange-
lienfragment mag das Wort also jidisch-christlichen Messias-
vorstellungen entstammen. In dem Brief des Gnostikers Ptole-
maios an Flora wiirde .ich eher an hellenistische Mysterien-
vorstellungen denken. Der Begriff istim Syrischen ‘Lebenmacher’. -
Paulus scheint das Wort zu meiden, wie er — selbst im Zitat
— “Awdng oder eipappévn und dhnliche technische Worte der
heidnischen Religionen meidet; aber sein Gebrauch von cw-
Ofivax entspricht dem hellenistischen.

28. (S.26.) Reformari. Vgl. Apuleius XI 10: kunc omnipotentis
hodie deae numen augustum reformavit ad homines. felix hercules
et ler beatus, qui vilae scilicel praecedentis innocentia. fideque meruerit
Zlam praeclarum de caelo patrocinium, ut renalus quodammodo statim
sacrorum obsequio desponderetur, vgl. X1 27 Asinium Marcellum . .
reformationis meae non alienum nomen, X1 30: Osiris non (in)
alienam quampiam personam reformatus. Wenn Plutarch De Is. et
-Osir, 72, p. 379 E von einer Lehre der Agypter weiB: Toig
wuxeic Ty Bavéviwy, dcar drapévouciv, elg Tadta puéva
(té Zwa) viyvecbmr THv mwaliyyeveciav, und Nemesius De
nalura hominis c. 2 (Migne, Patr. gr. 40 p. 581) anfiihrt: Kpd-
viog ptv Yap év 1) mepl makiyyeveciag: odtw d kahel ThHY
" petevcwpdtway, so scheint die Gleichsetzung der molryyeve-
cio und petevcwpdrwag in den hellenistischen Darstellungen
der agyptischen Lebre allgemein iblich. Hieraus erklart sich
‘Wortwahl und Vorstellung bei Apuleius.

29. (S.'27.) Der Vater als Lehrer. Diodor II 29, 4: mapa °
Mev yap Toig Xahdaiog éx yévoug | TouTwv @ikocopia Tapa-
dédota, xai waig wopd waTpdg dradéxeton TV ENAwY AerToup-
Y1V macv amwolehupévog. did Kol yovelg Exovreg didackd-
Aoug Guo piv GObévwg Gmavra pavédvouay, Gua dE Toig
© qrapayyelhopévoig mpocéxouct mictevovreg BeBanbtepov (nach
E. Schwartz aus Poseidonios; weit niichterner Hekataios tiiber
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die agyptischen Priester bei Diodor I 73, 5). Die Behauptung
scheint in der Tat bei den obersten Priesterklassen der Baby-
lonier zuzutreffen, fir die agyptischen Priester freilich wohl
nur bis zu einem gewissen Grade. — Wer iiberall, wo ein
matip erscheint, von ‘Gilden’ reden will, z. B. bei den xdtoxo
des Serapis, raubt uns das Empfinden fiir die Ubereinstimmung
des Wortgebrauches und der Anschauung bei Paulus.

. 30. (S. 30). Himmelsgewand und Erleuchtung. Das Osiris-
gewand beschreibt Plutarch De J. ef Osir. Kap. 77 (&v dm-
Modv T0 Qwroedég), das schwarzweiBe Gewand der ’laiaxoi
Kap. 3, das mit Tierbildern bestickte Gewand der Mithrasmysten
Porphyrios De abst. IV 16 (die Verbindung mit dem Glauben
an die pevepydxwag wird nur von Pallas hereingebracht).
Auf die Beschreibung des Wunders an dem Totengewande
des Heraiskos (Photios Bibl. cod. 242 p. 3432 29 Bek.) und die
Schilderung des Himmelsgewandes in dem Seelenhymnus der
Thomasakten verweise ich, weil sie die Worte des Apuleius
erlautern XI 29: exuvias deae, quas in provincia sumpsisti, in eodem
fano depositas perseverare nec te Romae diebus sollemnibus vel sup-
plicare #is vel, cum praeceptum fuerit, felici illo amictu illustrari
posse. Das pwrilecOon des Toten vollzieht sich tatséichlich in
der Umkleidung mit dem leuchtenden Himmelsgewand in den
Vorstellungen der Mandier und Manichier, nur daB bei ersteren
eine Verbindung dieser Vorstellung mit der Taufe im Licht-
jordan hinzugetreten ist. Daneben erscheint pwrtiZecOan fiir Ge-
weihtwerden, vgl. XI 28: principalis dei nocturnis orgiis inlusira-
tus, X1 27: magni dei deumgue summi parentss, invicti Osirss, nec-
dum sacris inlustratum (Gegensatz deae gquidem me tantum sacris
inbutum, vorher inifiatus), X1 17: (dea) quae suae lucis splendore
etiam deos illuminal. Die Behauptung, daB das Wort qurilew
im heidnischen Mysterienkult nicht begegne, ist also aufzu-
geben. Wieder werden wir scheiden miissen. In Stellen wie
Justin, Apologie I 61: kaleirdr d¢ TolTO TO AOUTPOV QUTIC-
uég, Wg puwnZopévwy v didvoiav TV TalTa pavéavéviwy
liegt zweifellos eine unmittelbare Entlehnung aus der hel-

T S|
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lenistischen Mysteriensprache vor; in andern, wie: Justin Dia-
Jogus cum Tryphone 121. 122 tritt hellenistisch-jiidischer Sprach-
gebrauch handgreiflich zutage; in den Hermetischen Schriften
und dem Neuen Testament mu der Zusammenhang eingehender
untersucht werden (vgl unten S. 142).

35 (S. 30.) Das Festmahl. Auch im spiten persischen Kult
(Buch Sadder Pforte 41, Hyde S. 456) wird ein Festmahl er-
wihnt, das zu Ehren der fiinf gottlichen Weberinnen der auf-
steigenden Seele gefeiert wird; doch méchte man bei der Weihe
des Apuleius als Grundgedanken eher das Himmelsmahl an-
nehmen, mit dem die emporgestiegene Seele nach weit ver-
verbreiteten und erklarlichen Vorstellungen begriit wird.

32. (S. 31.) Zaubergebete, Die erste Stelle vgl. oben S. 74;
die zweite Wessely, Denkschr. d. K. K. Akad. 1893, S. 55, Z. 2;
- Kenyon, Gregk Pap. ], p. 116; die dritte Wessely, ebenda S. 39,
Z. 568; Kenyon, Greek Pap. I p. 102: fiké poi, 10 mvedua TO
&epometég, xahovpevov cupBélorg xai dvépacy dq>6émong
émni myv )«uxvopawmv Tavmy, fiv Toud, kal-Eupnér avtod eig
™V yuxty, iva tumdaror Ty deava’rov popeiyy év Quwri
kpatond kai d@OGpTW.

"33. (S. 32.) VerschlieSen der Sinnesorgane. So sagt Corp.
Hermet. 1 22 der Noiig von sich, daB er nicht allen Menschen zu-
teil werde, sondern nur den reinen und frommen; seine Titig-
keit in ihnen und ihre Wirkung beschreibt er: xoi mpd To0
Trapadoivar 10 cipa idiw BavéTw Froucdccovreg (puhdccovrar?)
Tdg aicOriceig, eidbTeg avTdV TG évepyripata. paklov d¢ ovk
&acw avtog 0 Nolg Ta mpocmintovra évepyrpara 1ol cdua-
Tog éxTeNecOivon® Tulwpdg v &moxheicw Tag elcbdoug, TWV
Kox@y kol oicxpiv: évep*mué-rwv Tag évOuuncerg ékxéTTWY.
Toig d¢ AvonToig Kkai' kaxoig ... moppweév €lw, TP TiPwWPR
éxxwpricag dafpovi. Von diesem bosen Damon (oder auch von
dem Korper) heiBt es dagegen, daB er die aicOicerg des in-
neren Menschen versperrt, Corp. Herm. VII 3: vofjcag adtod
v émpBouly, fiv émeBovleucé cor Ta doxolvra xai ui (Svia
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aicOnTipio. xopicdpevog, T& de) vomZoueva aicBntipia dvaic-
onta mouwdv, T mWOMf UAy adtd GmoppdEag . . . iva pite
dxolmg, mepl My axodev ce del, pite BAémng, Tept Wiv BAémerv
ce del. Es ist die iranische Anschauung von der Schopfung des
Leibes durch den Gott der Materie. So muB bei den Mandédern
der Lichtgott oder der goftliche Gesandte dem Menschen die
Fleischlappenvon Augen und Ohrennehmen, damitsieihnschauen
. oder seine Worte vernehmen konnen. Aus der Hermetischen
Stelle; entnjmmt Philo das in seinen Zusammenhang nicht pas-
sende Bild von dem Noig als Tirhiiter, Quaest. in Gen. IV 1:
decet autem virtule pollens consilium sedere prope ad sensus ut ianitor,
ne quidguam inlrorsum suryipiens (P) causa noxae sit amimae, cum
compos est eam insontem inlegramque servare. nam insipientium
Sensus e. g. S.

~ 34. (S. 33.) Die Zeitbestimmung des Corpus Hermeticum.

Fir die Zeitbestimmung darf ich auf mein Buch Poimandres
und auf die Ergénzungen in den Géttingischen Gel. Anzeigen
1918, S. 241 ff. verweisen; auf die dort besprochene Karikatur
einer wissenschaftlichen Untersuchung, die leider aus dem
NachlaB eines Toten von dem Kgl. Sichsischen Forschungs-
institut fiir vergleichende Religionsgeschichte in dem ersten
Heft der Arbeiten zur Religionsgeschichte des Urchristentums
veroffentlicht ist, gehe ich nicht mehr ein, Zur Geschichte der
Hermetischen Schriften zwischen Stobaios und Michael Psellos
trage ich nach, daB Photios Contra Manichaeos 111 14 (Migne
Fatrol. 102 p. 120) Kap. VII unseres Corpus benutzt und nach-
bildet, Das dem Photios freilich zu Unrecht zugeschriebene
Werk, von dem eine wichtige Handschrift in Genf liegt, ist
leider ganz ungeniigend und liederlich herausgegeben.

35. (S. 34). Das Bild der Wiedergeburt. Schon die wunder-
liche Bezeichnung in der Frage tig écti Tevecioupydg Tig
molpyreveciog und die seltsame Antwort- &6 tod Oeod maig,
dvepwrog €lg BeMjpan Beod (vgl. vorher Tivog creipavrog; —
100 BeMfuatog 100 Beol) zeigen, daB die Vorstellung von der
Geburt verblaBt und gegeniiber der anderen von dem Bau
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oder der Zusammensetzung eines himmlischen Leibes zuriick-
getreten ist, vgl. in der sogenannten Mithrasliturgie 4, 3: ciue
Téheroy . . . domemhacuévov Umo Bpaxiovog évripnov xai deErdg
X€pdg 4OdpTou v dpwricTw Kai diauyel kbcuw &v Te Ayixy
xai éyuxwpévw. Es ist verkehrt, darauf Wert zu legen, daB Paulus
die Worte maliyyevecia und dvayévvnag nicht verwendet,
wiahrend das Stirb und Werde, das ibren Inhalt bildet, fiir ihn
- die groSte Bedeutung hat. Der Hellenismus kennt fiir diesen
Inhalt verschiedene Bilder und Worte (so kouvoupyeilv und xot- -
voiv in den alchemistischen Nachbildungen der Mysterien),
und friih schon flieBen sie ineinander. S

36. (S. 35.) Agyptische Zaubergeschichten. Vgl. Griffith,
Stories of the High Priests of Memphis 1 3, 13, p. 92ff.: reading
the first formula, thou wilt charm (Yvivon?) the heaven, the earth,
ke underworld, the mountains, the seas. Thou wilt discern what
the birds of heaven, and the creeping things shall say, all. Thou
shall see the fisk of the decp, there being power of god resting upon
waler over them. Reading the second formula, if it be that thou art
in Amenti, thou art again on earth in thy (usual) form,; thou wilt
see the Sun rising in heaven with kis cycle of deities, and the Moon
in kis _form of shining. Daher in Corp. Herm. XI 20 (vgl. unten
S. 144): mavrog Lhov #ibog.

37. (S. 35.) Tugenden oder Laster als Glieder. Die selt-
same Grundanschauung der Hermetischen Schrift, daB eine
bestimmte Anzahl von Lastern den natiirlichen Menschen, eine
bestimmte Anzahl von Tugenden den Gott oder den neuen
Menschen bilden, konnte ich im Poimandres S. 232 nur ganz
ungeniigend erkliren. Nur daB die Zahl der Gotteskrifte ur-
spriinglich sieben war und erst bei einer Uberarbeitung auf
zehn erhoht wurde, lieB sich feststellen und eine ahnliche System-
bildung im Hirten des Hermas nachweisen (Sim. IX 15 die
zwolf Tugenden oder Gotteskrifte beim Turmbau und ihnen
gegeniiber die zwolf Laster, Vis. III 8, 7 statt der zwolf die
sieben Gotteskrifte, deren eine Mutter der andern ist). Zum
vollen Verstindnis fihrt die manichdische Lehre von den
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Gliedern Gottes (Fihrist, Fligel S. 86, vgl. 181). Eine Fiinf-
zahl wird zunichst genannt: Sanftmut, Wissen, Verstand, Ge-
heimnis, Einsicht, ibr aber noch eine weitere Fiinfzah] als die
geistigen Glieder Gottes beigefiigt: Liebe, Glauben, Treue,
Edelsinn (?), Weisheit. So entsteht tatsichlich eine dexag, wie
in der Hermetischen Schrift, diese ist also iranisch beeinfluBt
(nur ist diese Lehre, wie Hippolyt p. 65, 12ff. WendL zeigt,
auch in die spite dgyptische Theologie eingedrungen). Da-
bei ist die Scheidung von korperhaften und geistigen Glie-
dern auf Gott nur iibertragen. Erklirt wird sie, wenn wir uns
der doppelten Deutung der Elemente in der iranischen Reli-
gion erinnern (oben S. 91) und daran denken, da diese Ele-
mente ja zugleich Teile oder Glieder des Gottes Ormuzd
(bzw. des Urmenschen) sind; er heiBt davon auBerordentlich
oft der fiinffiltige Gott. Zur Erliuterung der Vorstellung ver-
weise ich noch auf eine Stelle des Berliner soghdischen Frag-
mentes M. 133, das unter ihnlichen, sehr alten Fiinfteilungen
die Worte bietet: ‘Der Windgeist (mwvedua), der Wind (dnp),
die beste Wahrheit (pig, vgl. S. 92), Wasser und Feuer, dieses
ist der Seele Seele und Geist, Glieder und Kérper.” Den Tu-
genden entsprechen im Iranischen immer die Laster, den Ele-
menten des Lichts die der Finsternis, den Gliedern Gottes die °
des Bosen, denen der guten Seele die der schlechten. Von
hier erklart sich das dritte Kapitel des Kolosserbriefes, dessen
Deutungich in den Nachr, d. Gesellsch. d. Wissensch. Gottingen
1916, S. 392 zwar begonnen, aber nicht richtig durchgefiihrt
habe, weil ich die Bedeutung der zugrundeliegenden Pentaden
noch nicht kannte, Die Christen sind mit Christus gestorben und
mit ihm auferweckt, aber ibr Leben ist noch mit Christus ver-
borgen in' Gott; erst wenn ihr Herr geoffenbart wird (bei der
Wiederkunft), werden auch sie offenbar werden év d6%n (in
Herrlichkeit, und im himmlischen Leib). Hieran schlieft die
Mahnung vexpudicate olv T& pékn Vpdv T& émi Tiig Yig, ™op-
veiav, dkadapciav, Tdbog, &mbupiav kaxiv (persisch as) kai v
wheoveEiav, fing éctiv eidwhohatpeia (als Mammonsdienst);
sie schlieBt dmexdbucdpevor TOv mahadv Gvepwmov cOv Taig
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TipdEecty avtod. Der positive Teil beginnt xai évducauevor Tov
véov, 1OV Gvaxavoupevov eig émiyvwaly, xat’ eikéva 100 Kki-
cavrog adtév (alle Worte sind auch iranische Termini), und
erklirt das: évdicacOe olv g éxhextoi Beol dyiol kol Ryamn-
pévor cmhdyxva oiktipuod, xpncrémmra, TaTEIVOPPOCUVNY,
npoadtra, poxpoBupiav. Waren jene Laster die Glieder des
alten Menschen, 30 miissen diese Tugenden die Glieder des
neuen sein. Auch dies trigt zur Erklirung der Hermetischen
Schrift bei. Fiir die neutestamentliche Stelle muB8 ich geradezu
ein literarisches Vorbild in der iranisch-hellenistischen Mystik
annehmen, Der christliche Verfasser, der das System nicht
zecht erkennt und zahlreiche Zusitze macht, wie ja auch der
Verfasser der Hermetischen Schrift, dankt ihm inhaltlich sehr
wenig, nicht die Strenge des sittlichen Ernstes, nicht die mehr
als unbeholfene Aufzihlung und Scheidung der Laster und
Tugenden, keine der beigefiigten Einzelheiten, wohl aber den
:Aufbau des Ganzen und die mystische bildliche Vorstellung.
Der Fall ist gerade deshalb typisch; man kann mit demselben
Recht sagen “sehr wenig’, wie ‘sehr viel’, wenigstens wenn man
an die psychologischen Voraussetzungen und an die Wirkungen
dieser Ubernahme denkt. Dem Paulus selbst habe ich diesen
Brief wegen der stilistischen Mingel und wegen der Intensitit
der Mystik nie zugetraut. Die Betrachtung dieses Verhaltnisseszu
einer literarischen Quelle bestirkt mich in meiner Uberzeugung;
so unselbstindig ist er nie; er bleibt originell, selbst wo er ent-
lehnt. Mit dem Urbilde der Hermetischen Schrift, das eine
Siebenzahl der Gottegkrifte bot, hdngt die auBerordentlich
wichtige Beschreibung der davayévvncig oder makiyyevecia
(beide Worte werden von Philo unterschiedslos auch fiir die
“Erneuerung’ des xdcpog verwendet) in den Quaestiones in Exo-
dum 11 46 zusammen: sursum aulem vocalio prophetae secunda
est nativilas (stve regeneralio) priore melior: illa (jene Seele) enim
commixta per carnem etiam corruptibiles habet parentes, isla vero in-
commixia simplexque anima principalis (vel spiritus principis) mu-~
tala a genita ad ingenilam, cuius non est mater, sed pater solus,
gt est universorum. quam ob rem et sursum vocalio, sive, ut diximus,
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divina hativitas, contigit ef fieri secundum naturam seplenarti semper
virginis. Ich'habe selbst, als ich die Stelle zum erstenmal las,
noch gezweifelt, ob man nicht an eine christliche Interpolation
denken miisse, und erst der Vergleich der Hermetischen
Schrift, die uns alle Voraussetziingen dafiir gibt, hat mich von
der Echtheit iiberzeugt. Ich kann sie jetzt noch zwingender
durch einen Vergleich mit De vita Moys. 11 288 Cohn nach-
weisen; die Himmelswanderung beim Tode mu8 ja der Him-
melswanderung in der Ekstase entsprechen: ypévoig d” Ucte-
pov, émedn v évoévde drowiav Eueldev eig 0bpavov-tTéX-
MecBar kai TOV BvnTov dmohimiy Blov dmadavatilechar
petakAnBeig Umd To0 matpdg, 6¢ adTov dudda dvra, cbua
xai yuxnv (die Worte sind wobl Zusatz Philos), eig povédog
advectoixeiov @iav 8hov d’ SAwv pedappolépevog
€ig vobv fAtoerdéctatov. Wer avactoixeiodv hier als auflosen
deutet, raubt der Stelle die Anschaulichkeit (vgl. pedopuoZé-
pevog); es ist aus der mystischen Vorstellung der croixeia als
Glieder (daher Shov d’ 6Awv) fir dvayevvGv oder &vaxai-
voiv eingesetzt. Der Ruf, der hier verpflanat (uetaxahe?), fihrt
nach oben (dvaxalel), petakalelv und' dvaxalelv wechseln
ebenso frei wie in der Mithrasliturgie petayevvav (vgl. hier
uebapuélecdar) und dvayevvav. Das dort’ verwendete Wort
Grodavaticuég konnte auch Philo gebrauchen. Auch der Be-
griff voig NAioé€déctarog ist ganz iranisch, und die folgende
Schilderung #idn yap avalapBavépevog xoi &n’ adTiig
BakBidog éctug, va Tov €ig oVpavov dpduov drimta-
MEVOG €UBUVY entspricht vielleicht nicht zufallig ganz den man-
daischen Beschreibungen, wie die Seele. die sich zum Him-
melsflug (auch der Wanderung oder dem Getragenwerden)
riistet, auf “die Zinne’ tritt und eine letzte Betrachtung an-
stellt, ehe ‘das Geleit’ eintrifft. Die Echtheit der Stelle, die
Verbreitung des iranischen Unsterblichkeitsglaubens und das
Alter der Vorstellungen sind damit, wie ich denke, end-
giiltig bewiesen — wenn es eines Beweises wirklich noch be-
durfte.
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38. (S. 36.) Der Verfasser des Poimandres. Der Ver-
kinder dieser Botschaft gibt sich mit dem letzten Satz des
SchluBgebetes eUAGyNTOC €, MATEP® 6 COG AVvOpwWOG Cuva-
Ti6Zerv cot Bovhetan, xablsg Tapéd wkag avTd THv mdcav éov-
ciav, wie ich annehme, als eine Art Verkdrperung jenes ersten
gottlichen *Avépwmog, von dem er im Schopfungsberichte (§ 12)
gesagt hatte &wv Thv mdcav éEouciav kartevonce To0 GdeAQol
10 dnuiovpyAuate. Ganz dhnlich entspricht, was er von sich
selbst sagt (§ 26), g whvra mapahaBuyv der Beschreibung des
Schopfungsberichtes (§ 12) & mapédwke T& éautod whvTa dn-
pioupypare, Ahnlich scheinen wenigstens die Mandaer sich
das zweitausendjahrige Fortwirken ihres Anos (Mensch) auf
Erden gedacht zu haben; er erscheint in jedem Propheten
wieder und ist selbst nur die Stimme oder Rede Gottes. Doch
sind die Angaben begreiflicherweise dunkel. Man darf wohl
fragen, welche Vorstellung sich Philostratos oder seine Quelle
von dem Fortleben des Apollonios macht, aber wird eine be-
stimmte Antwort nur jnsoweit finden, daB fir den O¢log dvOpw-
nog der Tod. bedeutungslos sein mus. '

39. (S. 36.) Anubis als der gute Hirt. Vgl Griffith, De-
motic magical papyrus of London and Leiden, p. 25,1; 27, 9; 99,
17; 103,20 (vgl. die Anmerkung 24, 1); Erman, Agyptische
Religion, S. 229, Abbildung 149 (in der zweiten Auflage hebt
er freilich die Moglichkeit hervor, die gefundenen Stiicke auch
unmittelbar auf Christus zu beziehen). Auch die phrygische
Religion kennt Gott als den Hirten.

40. (S. 38.) Ein Lied von Zarathustra (Zorohust). Dank
der hochherzigen .Giite Prof. F. W. K. Miillers in Berlin darf
ich ein religionsgeschichtlich besonders wichtiges Fragment aus
den Resten eines manichidischen Hymnenbuches; die er selbst
herauszugeben gedenkt, in der Ubersetzung von Prof. Andreas
und mit dessen Erliuterungen wiedergeben. Das Zorohust-Lied
ist uns in dem aus einem Doppelblatt bestehenden Turfan-
Fragment M. 7 erhalten und bildet, wie die davor freigelasse-
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nen Zeilen zeigen, den Anfang eines Hymnus, wahrscheinlich
seine kleinere Hilfte; der Rest ist durch Blattverlust unterge-
gangen, Wie die iibrigen in M. 7 erhaltenen Hymnen gehort er
nach der Seiteniiberschrift zu den ,,auf den lebendigen Geist
beziiglichen Hymnen, die sich meist an Mani wenden. Abge-
faBt ist er im Nord-Dialekt, der Reichssprache der Arsaciden,
in der fast alle uns erhaltenen manichaischen Hymnen abgefaBt
sind, und die recht eigentlich die Hymnensprache der irani-
schen Manichder gewesen sein muB. Das Zorohust-Lied, wie
auch andere ihrer Hymnen, ist in Strophen gegliedert, die aus
vier achtsilbigen Reihen bestehen. Diese Form ist auch an
vielen Stellen der jiingeren Awesta nachgewiesen (S. Geldner,
Uber die Form der jingeren Awesta, S. 59ff.) und war zwei-
fellos auch noch in mitteliranischer Zeit im lebendigem Ge-
brauch. Sie entspricht bekanntlich der vedischen Anustubh,
der alteren Form des indischen Sloka. In der Handschrift ist
die Strophe durch einen Punkt (Kreis) in zwei Hilften von je
zwei achtsilbigen Reihen zerlegt, doch war, als die Hymnen-
sammlung zusammengestellt wurde, die metrische Form zum
Teil durch Glossen und prosaische Zusitze gestort und un-
kenntlich geworden. Die Einschiebsel lassen sich mit volliger
Sicherheit herauslésen; sie sind in der Ubersetzung durch
Kursivdruck und eckige Klammern kenntlich gemacht. In der
8o gewonnenen urspriinglichen Form stammt das Zorohust-Lied
jedenfalls aus der Friihzeit der Sekte.

Str. 1a, Wenn -ibr wollt, werd’ ich euch belehren
durch [das starke Zeugnis] die friiheren Viatero

b. Der Erloser, der wahrhaftige Zorohust,
als er sich mit seinem Geiste bespracho (sagte)

Str. 2a. Schiittle ab die Trunkenheit, in die du entschlummert
wach’ auf und siehe auf micho . [bist,

b. Heil iiber dich aus der Welt der Freude,
aus der ich deinetwegen gesandt bino
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Str. 3a. Und jener antwortete [(¢7).Sr05] dem, der ohne Leid ist:
ich bin ich?), der Sohn der Zarten ?)o

b. Vermischt bin ich und Wehklagen seh’ ich:
fibr’ mich hinaus aus der Umklammerung des Todeso

[Zorohu.rt mit einem H’e:lgmﬂ den alten Spruch: mein
Korper®)} :

Str. 4a. Der Leben'digen Kraft und [der griften Welf] Heil
iiber dich aus deiner Heimato

b. Folge mir, o Sohn der Sanftmut¢),
. den Lichtkranz setze auf das Haupto

[Von den Micktigen Geborener, der du angesehen ge~
" macht bist, auf daf du Ehre(?) verschenkest an allen Orten)

Die Erklirung gibt Yast 22 und die manichdische Liturgie:
die himmlische Personlichkeit, das obere Ich, holt und begriift
die Seele, die monukmed (die gottliche Seele) holt die gyar
(ibr menschliches Gegenbild) oder den Geist und bezeichnet
sie als ihren Kdrper. Ebenso entspricht die mandiische An-
schauung. Auf den alchemistischen Text kai xahel #| yuxd T6
cpa 10 TeQwTicuévov: Erepon €€ “Atdou xTA. (unten S. 165)
mache ich schon jetzt aufmerksam. Das neue Hymnenfrag-
ment, das inhaltlich einem Text der zarathustrischen Religion
entsprochen haben muB, bezeugt den altiranischen Ursprung
aller dieser Traditionen. Auch die Deutung, da8 an Sros dem Er-
16ser selbst zunichst die Erlosung dargestelit wird, ein Zug, der

1) Abnlich besinnt sich in den mandfiischen Totentexten immer der
Mana auf sich selbst,

2) Der Lichtwesen.

3) Der Glossator meint, der alte Spruch lautet: mein Korper, die
Kraft der Lebendigen usw. Das weist auf Totenkult.

4) Vgl. Fihrist bei Fligel, Mani S, 95 ,Die Séhne der Sanftmut¢.
Auch in den mandiischen Texten heift Manda d'Haijé der sanfte
Mana. Es ist kein Wunder, da8 der Bearbeiter an eine bestimmte
mythologische Person (Stos) denkt, nur paBt sie nicht in den Zusam-
menhang,
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in den Oden Salomos befremdete und in dem sogenannten
Seelenhymnus der Thomas-Akten unglaublich schien, hat jetzt
Bestitigung gefunden. Wir brauchen nicht zu sehr zu klagen, da8
uns das Geschick die Fortsetzung des wundervollen Liedes miB-
goénnt hat; sein ganzer Inhalt ist in den Grundziigen gesichert.
[Auch ein babylonisches Wiederbelebungsmysterium ist. uns
in neuester Zeit durch Zimmern, Berichte d. Sachs. Ges. d.
Wissensch. 70, 5, S. 45ff. bekannt geworden. Freilich ist es
nicht der iepdg Aévog oder die Liturgie selbst; nur als Bild
scheint die heilige Handlung benutzt. Ein aus schwerem Un-
glick Geretteter preist seinen Retter Marduk und vergleicht
" seine Rettung mit einer Auferweckung aus dem Grabe, Alle
Babylonier haben mit Staunen darin die Wunderkraft Marduks
erkannt, der ja auch zuerst den Menschen geschaffen hat. Den
Schluf bildet das beschreibende Preislied:

‘[Der ich hijnabgestiegen war ins Grab, [ bin ich wiederge-
kehrt zum Tor der Leb[enden].
[Im Tor] der Lebensfiille | wurde ich mit Lebensfiille beschenkt,
[Im T]or des groBen Schutzgeistes | kam [mu'] mein Schutz-
geist wieder nahe,
[Im]Tor des Wohlbehaltenseins | erblickteichWohlbehaltensein,
8 Im Tor des Lebens | wurde mir Leben zuteil,
Im Tor des Sonnenaufgangs | wurde ich unter die Lebenden
gerechnet,
Im Tor der hellen Vorzeichen | wurden meine Vorzeichen hell,
Im Tor der Sindenlésung | wurde mein Bann gelost,
Im Tor der Mundbefragung | befragte mein Mund,
10 Im Tor der Seufzerlosung | wurde mein Seufzen gelost,
Im Tor der Wasserrelmgnng | warde ich mit Reinigungswasser
besprengt,
Im Tor des Wohlbehaltenseins | wurde ich zur Seite Marduks
erblickt,
Im Tor der Fiilleausschiittung | war ich zu FiiBen der Sarpa-
nitu niedergelegt.
In Gebet und Flehen | seufzte ich vor ihnen,
18 Gutes Raucherwerk | legte ich vor ihnen nieder.’
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Es folgt eine Aufzihlung der Opfer, dann die Subskription
des Ganzen. Z, 2—13 schildern ein Umschreiten oder Durch-
schreiten des Marduktempels Esagil, der anderwirts Haus des
Lebens genannt wird. In zwolf “Toren’ empfingt der Myste
die Gaben oder Eigenschaften der Gotter; das letzte bringt
die Vollkommenheit. Seltsam, daB das dritte und elfte den
gleichen Namen tragen, doch werden wir sie wohlals verschieden
betrachten und die zwo6lf Tore symmetrisch angeordnet denken
diirfen. Formell erinnert der Bericht etwas an den kurzen Be-
richt des Apuleius. Da8 Marduk auch selbst aus Gefangen-
schaft und Tod erlost ist (Zimmern S. 3f.), 138t die Ahnlich-
keit mit den hellenistischen Mysterien noch groBer erscheinen. ]

41. (S. 47.) Das Eingangsgebet der Mithrasliturgie. Da
Dieterich gerade das Einleitungsgebet der von ihm in ihrer
Bedeutung zuerst erkannten und in jhrem Hauptteile wunder-
voll erklirten Urkunde zn kurz behandelt hat, versuche ich
eine eingehendere Erlauterung. In dem dazu ndtigen Abdruck
des Textes sind mystische Buchstabenverbindungen in eckige
Klammern, Varianten und Zusitze, wie sie bei der Ubertra-
gung religioser Texte in ein Zauberritual fast notwendig sind,
in runde Klammern, Erginzungen endlich in gebrochene ge-
schlossen. Verdorbene Worte sind in Majuskeln gelassen.

“Nadi por, TTpévora xai Yuxn, Tdde Ypapovtt TG TpwTo-
Tapddota puctipia, pévw dt Téxvw dBavaciav, GEiw picm
Tiig fpetépag duvdpews, fiv & péyag Bedg “Hhog MiBpag éxé-
Aeucév poy, petadodbifvan Umd 1ol apxayyélov avTol, Smwg
éyw pévog AIHTHXI odpovdv Baivw xoi xaromredw mavra.
— Téveag mpdm Tiig épfig yevécewg [aenovw], *Apxn Tig
épiig dpxfic mpwrtn [mrmooogp], mvelua mvevparog Tod év
éuoi mvelparog mpWTov [upp], mhp TO €ig éunv xpdav
(tiv év époi xphcewv) Oeodpntov Tod év énoi Tupdg

1. TOxn Diet., vgl. Preisendanz, Deutsche Literaturzeit. 1917, Sp.
1433. Ypagevrt Pap. verb. Diet. mpatamapabota Pap, verb. Wendland.

§ aintdc (fir derdg) Diet.,, doch paBt Bafvw nicht dazu.

7 a&pxfic] apxn Pap. verb. Wendland,

Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen, 2. Aufl. 9
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" 10 mpiTov [nunicen], Gdwp Udatog Tod &v &uot Gdarog mpdTOV
[wwwaaaeee], odcia vewdng Tig &v énoi ovciag yewdoug mpirm
[unuwn], cpa Télerov (éuod Tod deiva Thg detva) damemha-
cuévov U Ppaxiovog évripov kai deEidg xerpdg dpddpTou Ev
dowrictw xail davyel kécuw &v Te ayixw xal épuxwpév

18 [uniavnievwie] — éav df Upiv d6En [peteptapwd pebapdagipiv-
év \\w " 1epelad) petamapaddvai pe T d0avétw vevéce EXO-
MENOZX tf Umokewévy pov @icel, iva petd v évectecav
xal cpbdpa xatemeiyoucdv pe xpeiav Emontedcw v &ddvatov
*Apxiiv T® d0avéTw mvedpant [avxpe @peveg oupipryx] (Td

20 GBavéTw Udam) [epovourttapaxouvnd] (Tl crepeotdTw Gépr)
[eioanypevapwB], fva voruatt petayevwno® [xpaoxpaipoiu]
évapxouevoc kai mvetcy év éuoi 10 iepdv mvelua [vexeev armo
Tou vexbivapmnd], tva Oaupdcw 10 iepdv whp [xuge], Tva
Bedcwpon 10 &Buccov Tic dvatodiig @pixTov Udwp fvuw Beyw

25 €Xw ouxtexwa] kai dxovcn pou & Lwoyvbvog xai wepikexuuévog
aionp [apvoundp] — émei pél\w xatomtevewv cuepov Toic
&6avatorg dupac, BvnTdg Yevvmobeig éx Bvntiig Uctépag, Be-
BeAniwpévog VO xpdToug pevaloduvapou xai deEidg Xeipodg
GpBapTou, GOavaTY mvedpamt TOV GOGvatov Ailva xat de-

s crémv TV Tupivwy dradnudTwy, driolg dnacBelg dvidcpacy,

4 15 d%] de Pap. verb. Usener.

16. 17 ¢xopevov Dieterich; aber der Myste will ja gerade die Omoxer-
uévn @ucg verlassen; &xopévwg Sudhaus; das gibe, selbst in dem Sinne
von ‘entsprechend’, nur Uberfliissiges, Eher konnte &xépevog — @icer
Zusatz ecines Magiers sein.

20 1@ creped kal T@® dépr Dieterich, der S. §6 an Peseidonios er-
innert und darum eine newe Aufzihlung der Elemente hereinbringen
will. Richtig ist nur ﬂveuna'n, vgl. Z. 29; aber der Interpolator miS-
verstand es und wollte in der Tat hereinbringen, was Dieterich richtig
aus orphischen Formeln erklirt.

21 xpaoxpagpoipevapyxopar Pap. {va Evdpxwuat Dxetench M:ch be-
stimmt ein Vergleich von Platos Gebrauch (Sympos. 210a und 211 c)
des dpxecOar im Mysterium (Gegensatz zu Teheutdv) mit Paulus’ Wort
(Gal. 3, 3): olrwg dvénrol &cre; evapEdupevor mveVpart viv capki
¢mreheicOe. Die Worte vénua und mveOua entsprechen sieh, wie voOg
und wveOua bei Paulus,

30. 31 aynacpact ayag Pap. Die Verschreibung ist nach den drei
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dpriag Umecteng pou mpdg Ohivov TG GvOpwmivng pou
Wwuxikiig duvdpewg, fiv éyd Ty petamopakfupouar HeTa THY
évecticav xol xaremeiyouchv e mikpdv varknv dxpeoxémm-
Tov (éyd & delva dv | deiva) xard dévyua €0l Guerdberov
[evnuiaema weiavivaiew] — émel o0k EcTiv pot épikTdv OvnToV
yeywra cuvaviévar taig xpucoardéav papuapuyais g Oava-
Tou Aaumndévoc [wnu aew nua ewn vae wiae), Ectad, POapTH
Bpotdv @ia, xai avtika {4modéxovd pe UYIA perd THV dma-
paitmrov kol kotemeivoucav xpeiav. éyd yap eim 6 vidg
[wuxw de pou mpoxw mpwo &y €iut paxaPPV HoU TPW
Yuxwv Tpwe).

Vorausgeht ein kurzes Einleitungsgebet des Verfassers, der
auf Grund friherer Offenbarung den -iepdc Aéyog fir seinen
SohnverfaBt; Psyche alsNamen der Gottin hat Preisendanz a/a. O.
mit Recht verteidigt und konnte sich noch auf die seltsame
Stelle des Martianus Capella II 142 berufen (seinen weiteren
Ausfihrungen kann ich allérdings nicht folgen). Wir haben es
wirklich mit einem Dokument iranischen Glaubens zu tun. Der
Gpydyyvelog darf nicht befremden; auch die Manichier ver-
ehren die dyyehol 8eod. Der Verfasser sagt ausdriicklich, da8

Worten des gleichen Stammes begreiflich; verbessert habe ich nach
‘Wessely, Denkschr. 1888, S.94, Z.1975: &A\& @UAaEov &mav pov dépag
dpmov elc pdog ENOeiv (der Sinn ist: ungeschddigt). Zu der nicht aspie
rierten Form Omectdicng vgl. Dieterich,

33 éxpeoxémmtov hier wie oft: unverkiirzt und daher ungeschidigt.

34 apetadetouv Pap., verb. Dieterich.

37 @6patn Pap. in der bekannten Metathese.

38 Fiir 0n1fj schreibt Dieterich Omier (= O@fer), mir unverstindlich.
Der Sinn muB dem dxpeoxémmrov entsprechen. Beim Zaubern trigt
man @ulaxtipia mit der Formel biapulagév pe i}, davfl, dverdw-
Adémnxrqv, d0dupntov (Wessely, Denkschr, 1888, S. 71, Z. 1079, vgl
1062). .

40—41 Die Worte yixw d¢ &y efpr und yixwv hilt Dieterich
noch fir den Urtext. Nach festem Stil muB8 der Zauberer den Gott,
der zu sein er vorgibt, mystisch bezeichnen. Ds8 das fiir den Urtext
nicht notig war, zeigt das hermetische Wiedergeburtsmysterium; &yl

“yép el 6 vidg Beo0 oder kurz 6 vibég geniigte vollig, vgl. fir diesen
Titel auch Zosimos (Poimandres, S. 105).

9'

36
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er das Mysterium neu konstituiert. Dann folgt das Gebet, wel-
ches der Sohn sprechen soll, hierauf Anweisungen des Vaters,
welche voraussetzen, daB die Handlung inzwischen begon-
nen hat.

Der Bau des zweiten Gebetes ist leicht erkenntlich: nach
der Anrufung (6—15) folgt zunichst ein das ganze Gebet be-
griindender Vorsatz, ‘wenn es denn euer Wille ist’ (15— 26),
hierauf, auf den SchluB bezogen, ein doppelter Begriindungs-
satz, ‘da ich folgender Offenbarung gewiirdigt werden soll’
(26—35) und “da ich das als Mensch nicht erlangen kann’,
hierauf der Hauptsatz: ‘so stehe still einstweilen, vergingliche
Menschennatur, und nimm mich erst nach dieser Offenbarung
wieder in Empfang’. Ein kurzer Satz begriindet dann, daB der
Myste der @ucig derartig gebieten kann; er ist nicht bloS Mensch,
sondern Gottes Sohn (vgl. unten S. 153).

Seltsam ist zundchst die Nennung von [évecg und *Apxn,
der Elemente als der Urstoffe seines Leibes und zuletzt des
eigenen cWuo Téhelov, das Gott in zwei Welten gebildet hat.
Doch bietet zu letzterem wenigstens Apuleius XI 29 eine Par-
allele: ein Traumgesicht mahnt ihn zu neuer Weihe, die er
selbst als notig empfinden werde, st fecum nunc saltem reputave-
ris exuvias dege, quas in provincia sumpsisti, in eodem jfano deposi-
las perseverare nec le Romae diebus sollemnibus vel supplicare is
vel, cum praeceptum fueril, felici illo amictu illustrari posse. Der
Myste betet an Festtagen zu seinem Himmelsgewand und wird,
wenn es die Gottin befiehlt, dadurch, daB er es anlegt, verklart.
Das Mithrasmysteriura schiitzt jetzt die Uberlieferung des Apu-
leius vor iiberfliissigen Anderungen. DaB dabei das cua Té-
Aelov aus den Elementen besteht und diese als Gotter verehrt
werden, wie in der Totentaufe des Papyrus Rhind (oben S. 88),
ist ebenfalls iranisch; nur werden, wie in iranisch-hellenistischen
Texten oft, nur die vier griechischen Elemente genannt. Sie
bilden den Urmenschen, das ciua téherov in der Lichtwelt
des Himmels, das doch in geheimnisvoller Weise auch im Dies-
seits schon in dem Mysten wohnt. *Apxn und lMéveag erschei-
nen dhnlich in einer duBerlich christianisierten Fassung der An-
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throposlehre im Martyrium Petri 9 (Bonnet, Acfa Apost. 1, 94, 4):
Yiviickete TG Amdang @Ucewg TO MucTApIov Kai Ty TV Tav-
Twv dpxiv fimig yéyovev: 6 yap mpitog dvBpwmog, ol Yévog
év eider &xw &y, kard kepakiv évexBeig €deigev Méveciv
™V o0k ovcav {év Y wdhar* vekpd Yap fiv avTh pf kxivmav
€xouco: xatocupeig olv éxeivog O xai v *Apxnv Thv éav-
100 €ig Tiiv piyag 16 mdv TolTo THG drakocurcewg cuvecti-
cato. Auch im Mithrasmysteriuin scheinen mir [évecig und
’Apxfy des Urmenschen angerufen, nur sind sie zugleich auch
die letzten Urheber der eigenen dpyxh und yévecig des Mysten,
wie jene gottlichen Elemente die letzten Urquellen seiner Ele-
mente. Fiir die von Dieterich richtiger als friiher von mir er-
kannten formelhaften Wendungen mvedpa mvelparToc Tod
&v éuot mvedparog mptov verweise ich auf das Berliner sogh-
dische Fragment M. 133 ‘Jene bd6Za aus der eigenen bd6Eq,
ndmlich Liebe, Freude (fiinf Teile, der vierte ist Barmherzig-
keit) — Jenes Wissen aus dem eigenen Wissen, namlich der
Glaube — Jenes vom volg Befohlene, das aus dem eigenen
(volg) Befohlene, nimlich Vollkommenmachen ... Wahrheit — -
Das Meditieren aus dem eigenen Meditieren, welches ist aus
dem Kennzeichen der Zartheit — Das Verstehen aus dem
eigenen Verstehen, nimlich das Wissen.” — Zu diesen Got-
temn, die in der iibersinnlichen, d. h. fiir iranisches Denken in
der lichten und beseelten, Welt leben, betet der Myste, der
eigenen sterblichen Natur kann er befehlen. Wihrend er den
Himmel durchwandert, soll sie einstweilen zuriickbleiben und
ruhen; er wird sie freilich nach Gottes RatschluB wieder an-
nehmen, und zwar unbeschidigt und unverkiirzt, nerd T\v
évectcav kai Katemeiyoucav pe mkpdv Gvéyknv. Das kann
nur heiBen nach der Todesnot, die auch diese selbstgewahlte
Trennung vom Leibe, die voluntaria mors, mit sich bringt. Der
natiirliche Schauer vor dieser Trennung (vgl. Hepding, Attis
196) beeinfluBt den Ausdruck; natiirlich ist hiernach dann auch
Z. 17ff. und 38 ff. zu deuten. Die beste Erklirung bietet der
persische Bericht von der Himmelswanderung des Arda Viraf,
dessen zweites Kapitel ich ganz hierher setzen miite. Als Viraf
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zur Himmelswanderung bestimmt ist, legt er Wert daraaf, frei-
willig zu gehen; die Schwestern jammern iiber sein sicheres
Verderben; die Priester trosten sie, nach sieben Tagen wollen
sie ihnen Viraf heil und gesupd zuriickgeben, und halten sieben
Tage und Nichte Gottesdienst um den leblos daliegenden Leib.
So muB auch hier der Mensch in dem Mysten sich loslosen und
zoriickbleiben, émei ovk &miv épiktov OvnTov Yeydra (d. h.
als Mensch, nur auf Grund der Geburt in die Sterbliqhkeit)
cuvaviévar Talg xpucoedéay pappapuyals Tig dbavdrtou Aap-
TNd6vog. Wohl kann man sich hier an die agyptische Vor-
stellung einer Wanderung des Toten durch die zwolf Stunden
der Nacht und an den uralten Text von dem ‘Hervorgehen
am Tage’, oder das Aufgehen ‘der Seele des toten Konigs
" mit der Sopne, erinnern, um zu empfinden, wie vollstindig die
Vorstellang des ekstatischen Eingehens in Gott der alten Todes-
vorstellung entnommen ist, wie ja auch €ig 6edv xwpelv immer
beides bedeutet. Nur daif man nicht vergessen, daB sich dbhn-
liche Varstellungen auch bei andern Volkern finden. Wird doch
Apuleius nach der Himmelswanderung als der iranische Sonnen-
gott dargestellt, und nicht dgyptisch, aber jedenfalls orientalisch
ist in einem GieBener Papyrus die Anschauung, daB der ver-
gottlichte Herrscher nach seinem Tode mit dem Sonnenwagen
zum Himmel emporfahrt (Klio VII, 278, vgl. Neue Jahrbiicher
f. d. klass, Altertum XXI, 365). Was der Myste hier schaut,
wird spiter (Dieterich S. 6, g) beschrieben: mwavra d¢ dye
é0dvata, Syer vap éxeivng Thg Huépag xai THg Wpag Beiav
6éav (so nach allen Parallelen sicher zu schreiben, Geiav 8éav
der Papyrus). Den Worten &cta6i, @dapth Bpotidv @ic (Z. 37)
entspricht genau dpriag Umectdeng pov mpdg ONiyov Tiig av-
Opwrrivng pou Wuxikijc duvapewg (Z. 31). Der Myste ist ein
Doppelwesen, sein menschlicher Teil das yuxikév. Das Wort
ist rein formelhaft gebraucht; wenn der Verfasser in Z. 14 die
himmlische Welt eine beseelte Lichtwelt nennt (éyuxwpévog
und diavyng), die irdische dagegen dunkel und seelenlos
(dpumctog und dyuxog), so verbindet er mit dem Worte
wuxn eine ganz andere Bedeutung. Hier ist die yuyf wie bei

.
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Manddern und Manichéern Teil und Eigenschaft der Gottheit;
nach dem andern Gebrauch ist sie das Natiirliche und Mensch-
liche in uns im Gegensatz zu dem mveipa. Was den Himmel
durchwandert, ist offenbar das nvedpa oder doch ein’ cipia
TrveupoTik6y, zu dem der Myste ja betet. Wenn er voiuat
petayevvnow sagt, so konnte dafir offenbar auch tmrvevpat
petayevvnod stehen und wechselt voig ebenso wie bei Paulus
mit tvedpua. Vereinigt sich der Myste mit seinem iiberirdischen
Leib, so schaut er durch das nwveipa Gott und in ihm waltet
und lebt 16 iepdv mvedpa (unsicher, ob Stoffbezeichnung oder
Gottesbezeichnung), Aber wieder ist die Sprache nicht scharf
ausgepragt; mvelpa heiBt daneben auch, wie oft in griechisch-
agyptischen Religionsurkunden, das Element der Luft. Die
schillernde, unklare Sprache ist eine Haupteigentiimlichkeit all
jener hellenistischen, d. h. unter Einwirkung des Orients grie-
chisch geformten religiosen Schriften und macht ihre Erklirung
so schwer. Nur schirfste Interpretation des Znsammenhangs
filhrt etwas weiter. Eine einheitlich und streng durchgefiihrte
Terminologie darf man in keiner erwarten und keiner auf-
zwangen. ‘

42. (S. 48) lFvicig und tvedpa. Die Worte yvibcig und
¥vwcTikdg, mvelpe und wveupatikég miissen nach den gleichen
Gesichtspunkten untersucht werden, lassen sich jedoch am
besten getrennt behandeln, Vorarbeiten hatte ich friher zu
meinem Bedauern nicht finden kdnnen und vermochte selbst
nur vorliufige Versuche auf Grund unzulinglichen Materials
zu bieten. DaB sie in Nordens groB angelegtem Buche Agno.
stos Theos in allem Wesentlichen volle Bestitigung -gefunden
haben, erlaubt mir, sie hier nur wenig verandert zu wleder-
holen, Vorausschicken méchte ich fiir die schwierigere Analyse
des zweiten Begriffes hier eine Eigentiimlichkeit iranischer See-
lenlehre. Bei den Mandiern besteht der Mensch aus drei Tei-
len: Korper, Geist und Seele; nur in Vereinigung mit dem an
sich niedriger stehenden Geist kann die Seele.in den eigent-
lichen Himmel eingehen. Bei den Mamchaem besteht eme a.hn—
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liche Dreiteilung, und zwar werden zwei Bezeichnungen fir -
Seele geschieden; neben ihnen steht eine Bezeichnung fiir
Geist (grey), die auBerordentlich vieldeutig scheint; aber sicher
ist auch hier die Zweiteilung des Immateriellen im Menschen.
Doch zunichst zu dem Begriff yvibcig.

Das Wort yviag verlangt, wenn nicht der Zusammenhang
die Beziehung ohne weiteres klar macht, einen Genetiv. So
gilt es zunachst zu fragen, welcher Genetiv als selbstverstind-
lich unterdriickt wurde, als das Wort seine technische Bedeu-
tung empfing. Die Antwort ist fiir die Hermetische Literatur
(und die mit ihr immer Gbereinstimmenden Zauberpapyri) obhne
weiteres klar; in ihr ist die yvibcig Oeod eine segar fast per-
sonlich gedachte divamg, etwa wie die micmg (vgl. S. 94).
DaB im Corp. Herm. XIII 8 neben ihr eine yvdicig xopdg steht,
ist aus dem dort vorliegenden Zwang zu erkliren, zehn ver-
schiedene duvdperg aufzuzahlen. Das Ziel ist iiberall yviiva
0eév, und Gott wird gepriesen: 8¢ Tvwcbfivar Bouletan xoi
ket Toig idioig (Corp. Herm., I 31). Am klarsten tritt
diese Bedeutung in dem SchluBgebet des Aéyog Té\erog her-
vor, das ich aus dem Papyrus Mimant im Archiv f. Relions-
wissenschaft VII, 393 in seiner griechischen Fassung herge-
stellt habe. Da ich dort die literarische Uberlieferung bei Pseudo-
apuleius zu sehr gegeniiber der Zauberiiberlieferung zuriicktreten
lieB, die doch leichter willkiirlichen Entstellungen ausgesetzt
ist, gebe ich die Urform des im Text benutzten Gebetes noch
einmal: Xapwv cor ofdapev, Uyicte® cff yap xépimt TodTo 76
Qi TiAg Yvcewg éNGBopev (vgl. in dem ilteren SchluB,
Kap. 22: sed libi, deus summe, gratias ago, qut me videndae ds-
vinitatis luminasti lumine), Gppactov dvopa Tempnuévov
T 700 Be0d mpocnyopiq xai edAoyoupevov T ToD marpdg
mpockhficer (es sind die einzigen Bezeichnungen, die fir Gott
passen, Corp. Herm. II 14. 17; vgl. Il 16: Temyunpévor i} T0d
0eol mpocnyvopiq), §T1 mpdg mavTag xai wpdg whcag TwatTpikhv
etvorav xai ctopiiv xai @ikiav xai émylukutamy évépreiav
évedeizw (vgl. Apuleius Mes. X1 2 5 : dulcem matris adfectionem tribuis)
xapicdpevog fpiv vodv, Aéyov, Tvibav: vodv pév, tva ce voi-
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cwpev, Aéyov d¢, Tva ce vmohovicwpey, tvibay dé, tva ce ém-
Tvévreg xaipwuev (daher oben die yviigig xapdg, die Mom
zahlt in dieser Literatur zu den Lastern). § 2. cw@évreg umd
cod yaipopev mt ceautdv Nuiv EdeiEag dhov, xaipouev 6T év
chpaav Audc Svrac dmebéwcag T ceautod Oéq. xapig Gv-
Opwirov wpdg cé, cod TO péyvedog yvwpicon® éyvwpicapév ce,
O @idg uévy Tfi vorcer aicontdv, éyvwpicapév ce, & Twh Thg
avlpwmivng Lwiig, éyvwpicauév ce, d pARTPa KUOPGPE TAVTWY
(lateinisch naturarum omnsum fecunda praegnatio, im Pap. nur
uATpe Kvo@oépe; gemeint ist die Wiedergeburt, vgl. die litar-
gischen Parallelen bei Usener, Archiv fiir Religionswissenschaft
VII, 295, sowie ferner den Jakobusbrief 1, 18: BouknBeig
ameximcev Hudg Moyw GAnbeiag und hiermit Corp. Herm. XIII
4, vgl. 2), &yvwpicauév ce, & 100 xVOPOpoivTog év TaTpdg
Quteiq oiwviog dapovi. § 3. oltwg odv ce mpockuviicavTeg
ovdepiav Aricapev dénav mapd TiAg clig dradéTog (?), ARV
8éncov fuag dammpndiivan év T cff Yvcer, TaparnBeig T0
un cgariivar T00 ToroUTou Yévoug Tol Biou (vgl. Corp. Herm.
I 32: aitoupévw 1O pi cpajvan Thig Tvcewg Thg xat’ ovciav
Nuv émiveucdv por xoi évduvauwcedv pe, xoi Thg Xapirog
Tavmg Qwticw Tovg év dyvoig xTA.). Die yvicig erscheint
zundchst als ydpicpa, und zwar unterschieden von volg oder
vénag und Aéyog (vgl. Corp. Herm. XII 12: do talra Td
avBpuimw O Bebg . .. éxapicato Tév Te vodv xai TOV Aévov).
Wir sehen in dem Ubergang von § 1 zu § 2, daB sie die cw-
pio vermittelte und darin bestand, daB Gott sich dem Men-
schen ganz zeigte und ihn durch diesen Anblick (6éa) bei
sterblichem Leibe zum Gott machte. Freilich ist die yvicg
oder das yvwpiZewv auch der Dank, den der Mensch zollen
kann; Gott will ja erkannt werden; so folgt der vierfache Preis
Gottes (zusammengehoren nach Corp. Herm. I als erstes Paar
@ig und Zwn, als zweites dann pATpa xvo@épe und ToOd
Kuo@opoUvTog ailiviog diapovi; zum Bau des Gebetes ver-
gleiche das Gebet des Urbicus unten S. 162). Alle Bitten um
auBere Gaben sind offenbar ausgeschlossen; nur um ein Blei-
ben in der yviag darf der Fromme bitten; sie wird durch
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den einmaligen Vorgang zum dauernden %ustand, zu einem
neuen, von dem friheren verschiedenen'Leben (eben der
cwmpia). DaB die yvibaig dabei die'yvibag Oeol ist, zengt
zwingend der Zusammenhang.

Ich verfolge die Vorstellungen noch ein wenig durch dle
Hermetischen Schriften ohne Riicksicht darauf, ob die mystische
Sprache starker oder schwicher ins Philosophische iibertragen
ist. Es ist ja klar, daB die Philosophie diese Vorstellungen
‘nicht schafft, sondern sie aus der Religion dbernimmt, zunichst
als bloBe Bilder, um zu versichern, daB sie dasselbe wie die
Religion gewiahren kann (vgl. Poseidonios S. 69), spater aller-
dings als eigene Vorstellungen, aber stets ohne ihr-Wesen nam-
haft zu beeinflussen. Schon Corp. Herm. IX 4 stellt den év
yviicer dvreg die Weltkinder entgegen; da unsere Erde -der
Sitz der Schlechtigkeit ist, werden jene von diesen verlacht,
gehaBt und wohl gar getotet; aber der Fromme (Beocefiig) er-
tragt alles aicOdpevog Tiig yvicewg (es ist offenbar eine
geistige Schau, und zwar eine Schau Gottes). mavra Yop T®
ToioUTw, kBv Toig &\Noig 1§ xaxd, dyadd éctiv, xai émiBou-
Aeubpevog mavra dvapéper €ig TV yviay (Beziehung zu
Gott) kai Td kakd pévog dyabomorel. Ich darf beiliufig be-
merken, daB hiermit Paulus im Rémerbr. 8, 28 iibereinstimmt:
ofdauev d¢ 81 Tolg dyamicv TOV Oedv Thvra cuvepyel eig
&yaddv, Toig xata mpéOecty kAnToilg oday.. 611 odg mpoéyvw,
xai mpowpicev cuppdpoug Thg eikbévog Tod viod avTtod . .
olg d¢ mpowpicev, ToUutoug kai éxdhecev, xai obg éxdlecev,
ToUTOUG Kal édikaiwcev, olg dE édikaiwcev, ToUTOUg Kai €dG-
facev. GewiB laBt sich der erste Gedanke aus dem eigenen
Empfinden des Paulus ohne weiteres erkliren; auffillig ist
nur, daB er in einem Zusammenhange erscheint, der eine An-
zahl Worte und Begriffe hellenistischer Mysterienreligion auf-
. weist (vgl. oben S. 112 und fiir wpoyviickewv S. 150). Kaum
mjnder klar ist der Begriff yvidcig in der stirker philosophisch
gefarbten Stelle Corp. Herm. X 4: énMjpwcag Hudg, B marep,
g drabfic xai xahlictng Oéag, xai dhiyou delv écefdcon (im

Sinn von #14cOn) pov 6 100 vod 6pBakudg U Thg TorTNG

\
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0éag. Die Schau des Guten blendet nicht, das iibersinnliche
Licht ist unschidlich, ja voll Unsterblichkeit: ol duvduevor
mhéov T dpucacOou TG Oéag katakowuiZovrar mOANGKIC &
100 ciiparog elg THv xahhictnv Sy, dmep Ovpavédg xai Kpb-
vog ol fuérepor mpérovor évretuxnkacay (Verweis auf eine
verlorene Mysterienschrift ahnlich dem Kap. XIII, in der zwei
‘Gotter’ vom Leibesleben entschlafen zur seligen Schau). Der
Vater bestatigt dies; die Vorbedingung ist, daB der irdische
Mensch ganz ruht: téte yap adtd Swei, dtav undev mepi
ovtod &xng eimelv, f yap Yvcig adrod xai Oéa (Plasberg,
Beia codd.) awm) écti xal xatapyio macdv TV aicOicewy.
olite yap &A\o Tt dUvator voficon 6 TodTo voricag otite &Aho
Tt QedcacOr 6 ToOTO Beacduevog, olte mept EANov TIVOG
Gxolcon olite 10 clvohov 10 (fehlt CA) ciua xiviicar. macdy
Yap TV cwuoaTikv aicOficedlv Te kai Kivicewv émhadépuevog
(émAaBéuevog MAC) drpeuel. mepihduyav dE wévra 1OV vodv
xai v S\nv wuynv dvaldurer xai dvélker did Tod cuparog
kol 8hov adTdv €ig odciav (ins Gottliche oder Ubersinnliche)
petaBdller. adivarov yap, & téxvov, Wwuxhv Gmobewbfivar év
chpart &veplwmou Beacauévny 100 Gyadod (1> kdAhog, {GAa
Xwpilecdar adTod kol uetafdllecOot &v) T Gmolewbdfivon (ver-
gleichbar ist Philo Quaest. in Genes. IV 1 und 4). Da man
das handschriftlich bezeugte und in dem Zusammenhang not-
wendige Wort &bUvartov nicht antasten darf und das bezie-
hungslose 1) droBewbfjvon im Schluf notwendig auf eine Liicke
weist, da der Sohn weiter fragt g Aéyeig, U mavep; und die
Antwort empfingt macng yuxiig, B Tékvov, diupetiic peTa-
Bolai, und da an den Begriff der ueraBoln die ganze Fort-
setzung schlieBt, habe ich petraBéAecOm év, wie ich glaube,
mit Sicherheit erginzt. Beschrieben wird zunfichst das éautov
O1€EehOely des XIII, Kapitels, dann die Verwandlung in ein
Gottwesen, die dort breit geschildert wird; unsicher bleibt, ob
zu petaBdllecOu eine neue Wesensbezeichnung, etwa eig
TveDua, zu erginzen ist, vgl. Origenes mepi evxfic 9, 2 p. 319,
4 K.: xai f) yuxn d¢ émapopévn xai T mvedpatt émouévn
700 Te cpatog Xwpwopévn, xai od pévov émopévn T Tved-
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paty, GG xai év adT® Yivouévn — Omep dnhodrar éx Tob
‘Tpdg ¢t fipa TV Yuxv pov’ — wdg ovxi fjdn dmomBeuévn
10 elvar wuxn mveupatikn (urspriinglich wohl mvedpo) yiveto;
Dem entspricht, daB von den Menschenseelen in der Herme-
tischen Schrift weiter gesagt wird (§ 7): &pxfiiv &avaciag
icxovav eig daipovag (also mveVpata) metaBéiloucar, €0
oltwg €ig TOV Bedv xopdv Xopevouct® xopoi -d¢ dlo Oedv,
6 pév TV mhavwuévwy, 6 dE TV dmhavdv" kail atty puxig
N\ TeheroTdtn d6%a (Verklirung, vgl. Paulus I Kor. 15, 41 in
derselben Gedankenverbindung: &\\n d6Za fjhiou kai &\An
db6Za cehvng, ferner Philo, De vita Moys. 111 39, p. 179 M =
I1 288 Cohn: &uelkev €ig oUpavov ctéhhecOor kai TOV OvnTOV
dmoMmov Biov amodavarilecdo perakindeic vmd Tod maTpds,
8¢ altov dudda Evra, cbua kai wuxhv, €ig movddog
avectoixeiov @ucy, Shov d’ SAwv pebapuolémevog €g
voiv fAwoedéctatov. Schon hier ist die Septuaginta als Quelle
des Wortgebrauchs unwahrscheinlich). DaB die Vorstellung
einer Vergottung und Transfiguration des lebenden Menschen
aus dem Mysterienglauben stammt, hoffe ich erwiesen zu ha-
ben; bewirkt wird sie durch die yvicig oder 0éo Oeod. Die
volle yvicig oder @éa bewirkt, weil man viel von den
amépport 00D in sich aufnimmt, ein xataxoipiZecOur dmod
T00 cpatog €ig v xahhictmy Syiv. Ich vergleiche hiermit
das erste Kapitel, den eigentlichen Poimandres: auch hier
heiit es, § 26: To0T6 éci TO Gyabov TéNog ToOig YVWCIY €cxn-
k6at Oewdijvar. Ich kann das der Mysteriensprache entlehnte
Wort Téhog nicht besser als durch einen Verweis auf Platos
Mysterienschilderung erkliren, Symposion 210e: §g yap v
péxpr évradla mpdg T ’Epwrikéd (Erosweihe) moudaywyndi,
Beudpevog éqeEiié Te.xal dpORE Ta wohd, Pog TéNOg fion fwv
v *Epwtik@dv &aipvng kxatéywerai T Baupactdv v @liav
kakbv, 211b: §rav d Tig Amd TAVdE did TO OpOE Tardepa-
crelv émavibv ékelvo 10 kalov &pxnton kabopdv, cxedov &v
Tt dnrorto 100 Téloug (auch die Fortsetzung im Pojmandres
howmdv Ti uélheig; odx g mavra mapahafiv xafodnyog Yivy
1ol GEiog, Omwg TO Tévog Thg GvOpwméTTOog drct COD. VMO
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feol cwbij; zeigt in der Vorstellung, daB der Myste“ sofort an-
dere weihen kann, und in den Worten wdvro mopolafiv, ka-
0odnyo6g, dZ0g, cwbfvon Riicksicht auf die Mysterien). Wie
Plato selbst auf der letzten Stufe seines Aufstieges einem d&p-
xecOm koopav das Téhog gegeniiberstellt, so der Poimandres
dem Empfang der yvibag. Gott werden ist die Vollendung,
das Ziel; aber dies Ziel erreicht man erst ganz mit dem wirk-
lichen Aufgeben des Leibes im Tode, die yviicig schon durch
das Schauen des Noli¢ und des Hergangs der Schopfung. Die
Forderung ist (§ 3): uaBelv 6éhw T Gvra xoi voficon THv TOU-
TWY @UCY kol Tvivor 1OV 0edv, die Erfiillung wird angedeutet
durch die Worte (§ 27): didbayOeig 100 Tavtog v puav koi
TV peyictnvy 6éav (so verweist auf das Wiedergeburts-
mysterium in Kap. XIII der Anfang des folgenden mit den
Worten: émei 6 vidg mou Tat &mévrog cou THv TV Svrwy
N0éhnce @ucty nodelv — es ist fast Formel fir Gott Schauen).
Neben einer yvlicig 0eod ist im Poimandres allerdings auch
von einem éautov Gvayvwpiletv d@dvotov dvra die Rede; an
es wird die Bestimmung gekniipft 6 voncag €avtdv eig Oedv
Xwpel. Das entspricht genau der Lehre der Naassener, Hippo-
Iyt, p. 96, 7 W.: dpxn vdp, onciv, Tehewbcewg yviag avopu-
mou, Beod d¢ yvibag dmmpricuévn Teleiwag (es handelt sich
wie die vorausgehenden Worte zeigen, um die yvdicig des
Téh€elog avOpwmog, des Menschen, der nach der Lehre des
Poimandres durch Empfang des volg unsterblich geworden
ist). Die gleiche Zerlegung des Mysteriums hingt offenbar mit
der Lehre vom Anthropos zusammen, die beiden Systemen
gemeinsam ist. So wird I 32 (\i'gl. oben S. 137) von der yvib-
cig, die xar® ouciav fudv ist und unserm Wesen auf Erden
entspricht, offeabar die volle yvibcig geschieden. Doch zeigt
sich auch sonst ein®Unsicherheit dariiber, ob eine volle yvi-
cig und Oéa Oeol bei Lebzeiten iiberhaupt moglich ist; die
Vorstellung von dem Sterben des alten Menschen ist nicht
immer so ausgeprigt wie in Kap. XIII; wohl hingt die Bot-
schaft 8edg mépukag (XIII 14) damit zusammen, aber in der
Regel gilt sie erst dem wirklich Gestorbenen (vgl. etwa aus
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dem Mythos Julians mpdg ‘Hpdxheov die Verkindigung ‘des
Helios, p. 304, 4 Hertl.: uéuvnco olv én v wuxnv ééava-
Tov ¥xerg xol &yovov Npetépav émbuevég te Huiv St Bedg
&y xal TOv Huétepov dyer cv Nuiv matépa mit dem stolzen
und ganz gnostisch empfundenen Worte Hippolyts 292, 20 W.:
€eg dE G0Gvatov TO cpa kal dpBaptov dua wuxij ... o év
T Bovg kal émoupdviov Bacihéa émyvolg, &m d¢ duknmig
0ol . . . yéyovag Ydp Oebg . .. Sca dt mapaxohoubel Oed,
Tadta mapéxewv émiyrelTan Oebg, Srav Geomomnbiig, d0GvaTog
yevvnOeic — Toutécti 10 Fvd ceautévy — émyvolg TOV
nemonkéta Be6v — vgl. Corp. Herm. 1 18; vgl. Pythagoras
Carmen aurum 71). Christ und Heide empfinden hierin vollig
gleich. Es handelt sich dabei bei dem einen wie dem andern
weniger um einen Wechsel der Vorstellung als um einen
Wechsel in der Hohe des augenblicklichen Empfindens, wie
wir'ihn auch bei Paulus finden. DaB er der Welt erstorben ist,
hat fir ihn bald groBere, bald geringere Realitit; das Wesen
des mveupatikég bleibt bald menschlich, bald steigert es sich
in sittlicher wie intellektueller Hinsicht ins Gottliche und auch
die yvWag ist bald eine absolute, bald eine yvidcig kdr’ olciav
fudv und nur Stickwerk. Doch zuriick zu der lexikalischen
Untersuchung.

Das Bild fir die yvidcig ist immer das Licht und keine
Wendung hiufiger als 16 Tfig Yviicewg @ig. Daher wird qw-
Titewv in den Hermetischen Schriften wie bei Paulus (11. Korr.
4, 6) zunichst von der yvibaig gesagt. Nur Weiterbildung ist
es, wenn auf die aus der Offenbarung stammende Botschaft
des Heils iibertragen wird, was urspriinglich von der Offen~
barung selbst gesagt wird, Quwriler (vgl. Corp. Herm. 1 32,
Clemens Strom. V 10, 64, 1I 369 Stihl., Usener, Weihnachts-
fest,-S. 169). Bei Apuleius tritt, wie in der Mysterienschilderung
natiirlich ist, die metaphysische Bedeutung daneben hervor:
das Schauen des Gottes, der ja seinem Wesen nach @uic ist,
macht zim @dc, wie in anderen Mysterien der Eintritt des
Gottes oder des mvedpa; auch das heiBt pwrtiZev, Im Wesen
des Mysteriums liegen beide Wirkungen, das Spenden der
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ywbag und die Anderung des Wesens; beide hingen notwen-
dig miteinander zusammen, weil sich eben beides im Wesen
der Gottheit verbindet, vgl. das Mysteriengebet Corp. Herm.
XII 19: 70 wGv 70 &v huiv clile, Twn, Qunile, UG, TVEL-
pddnize), 6eé. Gott, der mvedpa ist, macht zum mvedua, in
dem er GBavacia und yvdag gibt; er ist ja seibst auch Zwh
xai @ig (vgl. X 5 die vonth Aaummduv ist macng dbavaciag
dvamhewg). Wieder erweist sich der Gebrauch m. E, als nicht-
jidisch. Scheint doch die Lichttheologie selbst, wenigstens in
ihrer spiteren, ausgeprigten Form erst aus dem Iranischen ins
Judentum gedrungen.

DaB es sich urspriinglich nur um die yvidaig 6eod handelt,
zeigt am besten der Gegenbegriff dyvwcia. Man vergleiche
etwa Corp. Herm. I 27: & \aoi, &vdpeg ynyevelg, ol uéom
xal dnvw éautovg éxdedwkbTeg kol TH dyvwcig TOD Oeod,
viyoate: mavcacOe d¢ xparmaAdvreg Behyduevor Hmvw GAGYW
mit VII 1: wol @épecbe, & dvOpwmor, ueblovreg, 1OV TG
drvwciag dxparov [Aéyov] éxmévreg, Sv oldt @éperv divache,
aAN’ fidn adtov kai éuelte; crfite vijyavreg, dvaphéyare Toig
¢ kapdiog OpOahpoic, xai el uf mavreg divacOe, of ye
xai duvdpevor # Yap The dyvwciog xaxia émxiuZer macav
mv Tiv kol cuugBeiper ™v é&v O cpatt katakekhercuévny
yuxiv, uh édca évoppilecdm Toig Thg cwmpiag Mpéav. Die
Verbindung der beiden Bilder Trunkenheit und Schiaf findet
sich schon in dem Zarathustra-Fragment (oben S. 126). Das
Bild gibt die Voraussetzung fiir die ganze Erweckungsmystik
bei Mandiern und Manichdern. Mit Corp. Hermet. VII ist die
33. Ode Salomos, aber auch das xfjpuypa des Taufers in der
Evangelienquelle Q. zu vergleichen (weiter die von Celsus ge-
schilderte Predigt der Propheten, Origenes contra Celsum V11 8).
Das Bild der Sintflut (der dyvwcia) kehrt in dem mandaischen
Johannesbuch cap. 11 wieder. Wenn sich bei Paulus, 1. Kor.
15, 34, mitten in die Auseinandersetzung iiber die Auferstehung
eine Warnung vor den Weltkindern schiebt, die an einer sol-
chen -iberhaupt. zweifeln und darum dem Korper dienen:
dvijpare: dikaiwe xai pd) dpaprdvere, dyvuwciav yap 6€od
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Tiveg &ouctv, so zeigt die ganze Verbindung wohl, dab fir
ihn éyvwcia Oeol nicht ein negativer, sondern ein positiver
Begriff ist, in dem sich mit dem Fehlen hoherer Erkenntnis
Weltliebe und siindige Neigung verbinden. In der Septuaginta
begegnet dyvwcia so nicht (anders Sap. Sal. 13, 1). DabB das
Bild der Trunkenheit sich mit diesem Begriff verbindet, la8t
mich, wiewohl dieses Bild auch in der Septuaginta vorkommt,
hier an direkte Abhingigkeit von der hellenistischen Mystik
denken. Auch in ibr hat nimlich das Wort &yvwcia dieselbe
Bedeutung, so in der Képn xécpou (Stobaios, Ekl 402, 27
Wachsm.): sie ist die Quelle der Auflehnung gegen Gott und
der Siinde. Sie ist geradezu die xoxia yuxfig (Corp. Herm. X 8).
Noch niher an Paulus fiihrt Corp. Herm. XI 20 ff.: &iv olv
Ml ceautdv €Eicdeng T Bed, TOV Bedv voficar ov duvacar
10 Tap Gpolov (b)) TV dpoiwv vonTév. cuvavEncov ceav-
1OV TQ) GpeTpHTW . peTéder, mavtdg cwuatog ékmmdiicag Kol
navra xpévov Umephpog oitbv TevoDd, kail vonceig TOV Oedv.
Die folgende Beschreibung, die mit dem Wiedergeburtsmyste-
rium und dem Bericht des Apuleius zu vergleichen ist, schil-
dert das Wesen der yviicig noch deutlicher: undev dduvarov
¢év ceautd) YmocTncauevog ceautdv fiyncan d8avarov kol mévra
duvduevov voficar, mdcav ptv téxvmy, mdcav d¢ émcmiuny,
mavtog Zdou fBog (vgl. oben S. 121). mavrdg d& Uwoug
UynA6TEpog YEVOD kol Tavtog BaBoug TamewvdTepog. TMACHS
ot Tag aicOiceig TV monTdv cOMoBe év ceautd, mupds,
Udatog, Enpod ko UYpod, xai duod mavraxh eivar, év T
&v BohdrTn, &v olpavd, pndémw yeveviicOar, év T Yoctpi
€tvar, véog, Yépwv, TeOvnrévar, TG petd TOV Bdvotov. Kiv
Tadta wavta dpod vorieng, xpévouc, Témoug, mpdypara, To-
™mrag, mocdTnTag, duvaca voficar TOV Oedv. Es folgt der
Gegensatz, der mir den Gedankenzusammenhang bei Paulus
zu erkliren scheint: &av dt xataxheieng cou THY Wuxiv &
§ chuom xoi Tamevibeng adTiy xoi elmng ‘oddév vol oudt
dUvapar, @oPoduar THv O&haccav, eig TOv odpavdv dvabii-
vai o0 dVvopar’ (um in den Himmel zu gelangen, muB die
Seele bei den Mandiern das Sifmeer iiberschreiten, die 6d-

.
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Macca Tig @Oopdg; adhnliches oben S. 108), odk oida Tig
fiunv ovk ofda tig Ecopar’, Ti cor kol TM Bed; ovdEV Yép
divacat ni‘w KoA(v Kai &mewv, @ ocdparog kai xoxdg v,
voficat. #) vap Teheia kaxia 1O dyvoeiv 10 Oeiov, 10 d
dUvacOur Yvvar xai Bediicon kai éhmricon ddG¢ éctiv evbeia,
idia 100 dyadod, @épouca xai pgdic. Odedovri cor mavraxod
cuvavticel, mavraxod é@oncerar kth. (vgl. Norden Agnostos
Theos S. 102 ff. Auch auf 1, Clem. 38, 3 kann man verweisen).
Selbst in dieser am stirksten philosophisch umgeformten Be-
schreibung schimmert die Mysterienvorstellung iiberall durch;
die yvicag Oeod wird erworben auf jener Wanderung durch
die zwolf Stunden und Gestalten und durch die Elemente; sie
ist, weil sie das Wesen andert, zugleich die teleio Gperr), wie
die dyvwcia ofters die Teheia kaxia (sie kimmert sich nur um
den Korper, nicht um den Ursprung des Menschen oder das
Leben nach dem Tode und sagt: ‘lasset uns essen und trin-
ken, denn morgen sind wir tot’). Aus dieser Vorstellung der
Yvcag Oeod folgt zugleich, daB sie zunachst etwas Absolutes
ist, wie das mrvelpa; man hat sie oder hat sie nicht; eine Ab-
stufung wird erst durch das praktische Bediirfnis und das Bild
eines allmahligen Schauens und langsamen Emporsteigens zu
Gott oder die Vorstellung verschiedener Himmel und Gotter
nachtraglich hereingebracht; aber die Bezeichnung Fvwctikég
wie TTvevpatixég zeigt, daB im Gefithl immer wieder die alte
Anuffassung durchbricht.

Der Gedanke, daB die yvibcig ein Weg ist, erklirt sich aus
der Mysterienvorstellung (vgl. schon Plato); natiirlich begegnet
er Ofters, so Corp. Herm. X 15: o0 y&p &yvoel Tdv &vOpw-
mov O 0edg, GANG xai mavu Yvwpiler kol Béher yvwpilecOor.
Todto uévov cwriplov avlpumy éctiv, # yYvdag Tod Oeod.
adm eig Tov "Ohuumév éctiv avdBacic. Tovtw (codd. olitw
oder ofitwg) pévy dyadh wuyxh., Corp. Herm. VI 5: pia yap
¢cTiv €ig adTo (das Schauen des xohdv xai &yabév) dmogé-
pouca 6dbbg, ) neta yvicewg etcéBera (die yvidag heibt X 19
selbst der dywv Tig edceBeiag und X g die dperh wuyiig, da-
neben freilich auch Téhog émcrmiung; von dem yvoug éovtdv

Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen. 2. Aufl. 10
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heiBt es ebenda, er ist xai dyaddg xai edcePhg xal fidn O€log).
Das erinnert an jenen Hymnus der Naassener bei Hippolyt
103, 18 W,, in welchem Jesus sagt: ccppaf‘ba; &wv xatapi-
copm, aidvag Ghoug btobeucw, puctipla wavta d’ dvoitw,
pop@ig dt Oedv: émbdeifw, T4 xexpuppéva ThHe driag 6dod,
- yvdciy xakécag, mapadcw. Nur darf man diese eine Stelle
nicht zum Ausgangspunkt der ganzen Frage nach dem Begriff
yviag nehmen, wie dies noch Bousset in seinem’ grundlegen-
den Werk “Hauptprobleme der Gnosis’ S. 277 versuchte. Natiir-
lich gehoren die Begriffe puctipia 6eod (Geheimnisse Gottes)
und yvidag Oeod zusammen, und die Kulthandiung, in der
Gott jene enthiillt, das puctiipiov oder die Teket), vermittelt
diese (vgl. fiir den Zusammenhang beider Begriffe auch Wessely,
Denkschr. d. K. K. Akad. 1888 S. 106, Z. 2476: biéBakev vap
col T4 iepd pucripra Gvoptbmorg eig yviday, eine Stelle, in
der d1éBalev genau so gebraucht ist, wie in Corp. Herm, XIII 22:
fva uf) hg didPolot hoyicOuev). Aber die Bedeuntung dieser
Kulthandlung muB so weit und tief wie moglich gefaBt werden,
sonst bleibt unverstindlich, wie mvevpartikég fir yvwerikég
eintreten kann.

Natiirlich konnen in der weiteren Fortbildung zu yviag
auch andere Objektsgenetive treten; doch schimmert der Ur-
begriff meist durch; ein Beispiel aus der Zauberliteratur bietet
die Beschworungsformel, mit der im Pap. Lugdun. V (Diete-
rich, Jahrb. f. klass. Phil., Supplem. XVI, S. 799, Z. 19) ein
Zauberer den Gott, der ihm angeblich schon einmal erschienen
ist, wieder zu sich zwingen will: &y eim, O cuvijvimcag
Umd 10 iepdv Bpog xai Edwpricw TV TOd pevicTou dvénarég
cov yvav, fiv xai picw pundevi petadidolg, € pn Toig
coig cuvpicTarg ‘€ig Tdg cig iepdg TeNerdg. Die Mysterien-
anschauung zeigt besonders gut die Vorstellung, daB der selbst
Geweihte seinerseits Novizen weihen kann, und die Nachbil-.
dung des Mysterieneides (vgl. S. 77). Ahnlich ist Pap. Berol.
II 128: &b elm & deiva, dctic cor dmjvimea xal dipdv por
éowpricw v Tod peyictov cou dvépartog yvcv. Es ware
falsch, hierbei nur an Moses zu denken, auch Zarathustra
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kommt in Frage, und am FuSie des beiligen Berges findet z. B.
auch in dem Mythos Julians (Rede VII, 230B = 298, 19 H.)
Hermes als puctaywyég den Mysten; eine ‘Vision oder Ek-
stase’ zeigt ihm den Helios (299, 26 H.), und hierauf bezieht
sich im Convivium (336 C = 432, 1 H.): col d¢, mpdg Npdg
Mywv 6 ‘Eppiic, dédwxa Tdv matépo Mifpav émiyvdvar
Aber das Umavrdv Oed ist eine in der mystischen Literatur
allgemein idbliche Vorstellung, und ‘der Berg’ ist der Ort der
Offenbarung (Corp. Hermet. XIII 1). Was fiir den Zauberer die
Kenntnis des Namens bedeutet, brauche ich nicht auseinander-
zusetzen, oder kann mich wenigstens mit einer Formel begnii-
gen, in der ein Magier sich seiner yviicig rithmt und jhre Wir-
kung beschreibt (Poimandres S. 20): ofda 10 dvoud cou 10 &v
ovpavid Aau@Bév, oldd cou xai Tag pop@dag, . . . oldd ce,
‘Epufy, xai cv éué’ &y el c xai cb éy. Ich fige hinzy,
daB ich keine Stelle dieser Papyri kenne, in der yviag nicht
eine auf ibernatiirlichem Wege erworbene Kenntnis bedeutet.

Dem Sprachgebrauch in den Papyri 148t sich sofort der in
jener Lehrschrift der Peraten begegnende vergleichen, die bei
Hippolyt 108, 14 W beginnt: éyi Qwvi éuntvicuod é&v Td
aidwvt tfig vuktdg (also der Rufer oder Ruf der iranischen
Texte). Es ist die Zeit der dyvwcia, von der auch die Herme-
tischen Schriften ofters sprechen. Die Offenbarungsschrift fiigt
zunichst zu jedem echten Namen eines Gottes, den der Tvw-
ctikég allein kennt, den vermeintlichen hinzu in Formeln wie:
Ov f| dyvwcia éxdhece Kpbévov oder tavtnv d¢ §i dyvwcic
&xdece TTocewddiva, und wie der Zauberer versichert, daB er
den Namen kenne, den Gott in Flammenschrift am Himmel
habe aufleuchten lassen, so versichern sie (113, 18 W.), da8,
wer die Augen der Himtnlischen habe (naxdpior 6p6aluoi,
vgl. im Mithrasmysterium &8dvara dupara), der idelv duva-
pmevog, die Gestalten ihrer Gotter am Himmel sieht, wahrend
der o0k eidhg nichts davon merkt. Hier bedeutet f| dyvwcic
(7o 6eod) nur ot dvOpwmor oder of wuxixoi.

Das Mysterium der Himmelswanderung erklirt einen weite-
ren Gebrauch des Wortes in den Hermetischen Schriften. Wie

10*
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in den Visionen in der Regel ein Gott fiihrt, in den Kulthand-
lungen in der Regel ein vergdttlichter Myste, so wird bisweilen
in jenen Schriften von einem Fihren ins Reich der yvicig ge-
sprochen und diese riumlich gefaBt, vgl. z. B. Corp. Herm.
VII 2: Inmicate xewpaywyov TOv Odnyricovra Uudg émi Tag
" Tiig Yvwcewg 00pag, dmou écti TO Aaumpov Qg TO xabapdv
cxk6toug, Smou oldt €lg uedler, GG maAvreg viQoucty GQo-
plivreg T xapdig eig TOV Opabdfivar @éhovra. Wohl ist hier
nach orientalischen Vorstellungen von einem Palaste der yvid-
ag die Rede, wie ja der Himmel oft in den Apokalypsen als
Konigspalast mit verschiedenen Hallen erscheint; dennoch
empfingt das Bild aus Apuleius XI 22: adest tibi dies votis ad-
siduis exoplatus, quo deae mullinominis divinis imperits per istas
meas manus pissimis sacrorum arcanis insinuerss sein Licht und
erklart umgekehrt den dunkeln Ausdruck des Apuleius (daB
der Priester ins dbutov mit hineingeht, war schon XI 21 ge-
sagt). Auch in Corp. Herm. I, das mit VII eng zusammen-
hingt, handelt es sich §§ 26 und 29 um den 6dnydg; auch
hier ist das an sich ja leicht verstindliche und allgemein ver-
breitete Bild der Mysteriensprache entnommen, in der es schon
bei Plato erscheint. DaB in der angefiihrten Hermetischen Stelle
Tov Opadijvan 6éhovra die Formel umschreibt, die I 31 lautet:
dyiog 0 0edg, 8¢ Yvwebiivon Bovkerar xoi Yivicketar TOlg
idioig und X 15: dAha yvwpiZer xoi Béler YvwpilecOau, brauche
ich kaum hervorzuheben. Das d@opdv T kapdig €ig Oedv,
das in der Fortsetzung als vi) kol kopdig Opdv beschrieben
wird, entspricht dem yv@von 6eév. Als Bedingung fiir es wird
wie sonst fiir die volle yviicig der Verlust des Leibes als des
Upacuo Tig dyvwciog und des ckoteivog mepifolog genannt.
Der Gebrauch begegnet nicht nur hier; durch alle diese Schrif-
ten zerstreut sind fir yvdvon als Synonyme voficar Oebv (wie
véncig als unmittelbare Wahrnehmung des Ubersinnlichen der
afcOnaig gegeniibersteht, so an andern Stellen yvdcig) dpév
0ebv, OedcO, Oewpelv, im Zauber auch eldévon eingesetzt
(vgl. z. B. V 3: vénag uévn 6pd 10 dpavég, g xai admh
Gpavig olca. € duvacar, Tolg ToU vold dpOalpois @aviice-
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Tar . .. dplovog Yap 6 xUprog, Qaiveron did mavtdg Tod
x6cpuov. vofican, idelv kai AaBécOor adtaig Talg xepci duvacar
xai THv €ikdva ToO Beol OedcacBon, Stobaios Ekl. 1 21, o,
p. 104, 11 Wachsm.: 6 tadta pufy dyverjcag dkpipig divatan
voficon TOv Oedv, €l dE¢ kai Tohudcavra del eimelv, kot avrd-
TG Yevopevog OedcacOm xoi Oeachuevog pakdprog yevé-
cBar. — paxaprog dAnddg, U matep, 6 TolTov Beacduevog. —
GAN’ &duvatov, & Téxvov, év cdpatt ToUTou €dTuXfcar. Stob.
I3, 52, p.63, 2 Wachsm.: Beomixi dUvapig) Man kann die
einzelnen Schriften unterscheiden, je nachdem das technisch
verwendete Wort yviicig ganz gemieden wird oder selten er-
scheint oder oft begegnet. Auch Philo scheint ihm ja auszu-
weichen, wie wir sehen werden, und vielleicht ist es nicht zufillig,
daB Plutarch, der sonst yvici¢ nur selten verwendet, in der
Schrift De Iside et Osiride, Kap. 2, es gerade in der Mysterien-
deutung so ganz in mystischem Sinne gebraucht: div Télog
{criv ) 100 mpwrou xai xupiou koil vonrod yvidcig, dv f
fedg mapaxakel Intelv mwoap® adTH koi per’ avtiig Svra xai
cuvévta. Scheint er doch in diesem Zusammenhange von einer
feiwcig — doch wohl einem Machen zum é&vip 6Oeiog, vgl.
Corp. Herm. X 9: 6 YvoUg ... fjdn 6€log — in diesen Mysterien
zu reden; ganz anders ist der Gebrauch von yv@ag z. B.
Kap. 11, p. 355 B). Ich mochte vermuten, daB, wie die Vor-
stellung, so auch das Wort selbst aus orientalischem, freilich
schwerlich jidischem, Gebrauch iibernommen ist, und daB
sich mit ibm von Anfang an der Sinn eines unmittelbaren Zu-
sammenhanges, einer cuva@, verbindet, wie sie der Kult und
besonders seine hdchste Ausgestaltung im Mysterium nach all-
gemeiner Anschauung herbeifiihrt (vgl. die sehr lehrreichen Aus-
fihrungen Sallusts mepi Gedv xal kécpov, c. 16). Wie dem
sei, nur die Ausdriicke wechseln, der Begriff selbst ist fest.
Ob er vielleicht auch bei Paulus vorliegt? Nach Preuschens
neuem Handworterbuch zum Neuen Testament und -der ur-
christlichen Literatur, welches die herrschende Erklarung in
der Regel getreu wiederspiegelt, soll yvidag freilich bei ihm
‘verstandesmiBige Erkenntnis’ bedeuten, und als Belegstellen
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werden L Kor. 12, 8 angefiihrt: § pév ydp dié& 100 mvedpa-
10 didoTar Aévog copiag, EMw d¢ Aéyog Tvicewg xatd T8
adTd mvedpua (sogar mit dem Zusatz ‘erkenntnismiBige Lehre’)
und 14, 6: YAccarg Aah@v . . . § év dmokahvyer §i év yvdice
i &v mpoonreiq § év didaxf. So wenig wie iiber diese oben
besprochenen Stellen brauche ich dber 13, 1. 2 zu reden: éav
.talg yYhMbccong TV avOpwrwy Aehd xoi Tdv ayvélwy . . .
kol éav €xw mpopnreiov kai €id®d TG pucTApra wAvTa
xal mécav yvciy. Wie ist bei dieser Verbindung der Be-
griffe jene Deutung iiberhaupt moglich? Entgegengestellt wird
bekanntlich die dydmn. Der Apostel nimmt dies 13, 8 auf:
fi Gyémn oldémote éxmimter' €ite dE mpognTelar, KOTAPYN-
ficovrar” €ite YAWccon, mavcovron® €lte yvdag, xatapndi-
cetan. €k pépoug dE Yivickopev xai ék pépoug mpo@nTelopeEV
(beides sind verwandte, also pneumatische Titigkeiten). Gtav
bt a0y 1O TéNewov, TO &x. pépoug xaTapyndfcetar ... PAé-
mopev Yap dpm d1’ écoémrpov év oiviypati, TéTE dE TMPoCW-
mov mpdg mpdcwmov: dpTt Yivdckw ék uépoug, TéTeE dE Emi-
Yvicopar, kabwg émeyvuwicOnv. Der SchluB zeigt zunachst,
daB es sich um die yvicig Beod handelt (Gal. 4, 9: viv d&
Yvévreg Oedv, udlhov dt yYvwcdévreg Umd Beod, 1. Kor. 8, 3:
€ d¢ g dyard TOv Bedy, odtog Eyvweron Om’ adrod). Dab
dem Gott eine yviicig des Menschen zugeschrieben wird, be-
gegnet auch in Hermetischen Schriften, vgl. X 15: o0 Ydp
dyvoel TOv &vBpwmov & Bedg, GAAG kol mavy yvwpiler Kol
0éher Yvwpilecbar. T00TO Yap uévov cwripiov GvOpumy éctiv,
f yvag 700 8eod. Dem entspricht der Mysteriengedanke
eines Tpoopilewv, destinare (vgl. oben S. 111), und fir Tpoopi-
lew tritt bei Paulus auch mpoywickerv ein (Rdmerbr. 8, 29).
Einst wird Paulus Gott schauen, so klar, wie Gott ihn geschaut,
als er ihn sich ‘ersah’ und erlas; jetzt nennen wir yvicig schon
die xatr’ olciav Hubv yviicig, jenes Schauen i’ éconTpov
¢v alviypar. Wieder stimmt Paulus in der Verwendung des
technischen Wortes vollig mit der hellenistischen Mystik dber-
ein, und nur moderne Willkiir zwingt ihm einen Sinn auf, der
weder nach dem Sprachgebrauch der Zeit noch nach dem Zu-
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sammenhange der Stellen maglich ist. Noch niedriger scheint
der Begriff yvwibag zu werdem, wo Paulus von der yviag
spricht, deren die Korinther sich rihmen und die ‘er zunichst
ihnen nicht absprechen will. Er sagt mit leichter Ironie 1. Kor.
8, 1: mepl B¢ TV eldwAoBUTWY oldapev 81t wavTeg YVDQV
Ixopev. N Yvibaig guaol, ) dt dyanm oikodopel. €l Tig dokel
érvwxévar 1 (einen Grad der yviag erreicht zu haben; der
Begriff der sich steigernden Schau in den Mysterien leuchtet
durch), ovdémw oUdEv Eyvwkev, xabg del yvibvar. €t dé Tig
dyand Oe6v, odrog Ervwcron Um’ avtod. Der gleiche Gegen-
satz zur @yémm miBte schon zeigen, daB wir uns in demselben
Gedankenkreise bewegen; die rechte yvicig ist erst jenes volle
vivar, kadig éyvicOnuev. Freilich auch schon jene noch
menschliche yvicig 0eod macht frei und erhebt iiber den vé-
pog (der Gedanke wird uns sofort in der heidnischen. Mystik
wiederbegegnen; der yvwcTix6g ist ja der mwveupatikég); aber
nicht alle haben sie, Ausdriicklich wird gesagt, daB die yvi)-
ag &oucia gibt (8, g) wie das mvedua. DaB endlich Stellen
wie Rémerbrief 2, 20 die Verbindung von yvidcig und GA\ibera
nicht auf eine ‘verstandesmiBige Erkenntnis’ zu gehenbrau-
chen, ist wohl d@berfliissig zu sagen; ich zweifle sehr, ob Paulus,
der so oft yviivar Bedv sagt, ein solches liberhaupt gelten lieBe.

Das Reich der yviicig ist in den Hermetischen Schriften der
Himmel (vgl. oben S. 147, Stobaios I 61, 1, p. 276,-6 Wachsm.),
die Welt des Ubersinnlichen, in die uns die Schau Gottes er-
hebt. So entriickt sie notwendig dem Reiche der eipapuévn,
vgl. Corp. Herm. XII 9: wévtwv émxpatel 6 volg, ) oD Beod
yuxn (fiir Tvedpa), kai eipappéwmg xai vépov xai Tdv &A-
Awv mavtwy, xai ovbtv avTd &dUvatov, olre eipapuévng
Umepdvw Beivan uyilv &vBpwrivv olite dpekicacav, Smep
cupBaivel, U v eipappuévnv Oelvan. Die Erklirung bietet
die Verwandlupng des ganzen Wesens, die in dem Wieder-
geburtsmysterium eingehend geschildert wird, eine freilich ins
AuBerliche gezogene Parallele die VerheiBung des Isispriesters
an Apuleius XI 15: nam in eos, quorum sibi vilas {in) servitium
deae nostrae maiestas vindicavst, non habet locum casus infestus (Isin
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bezwingt auch das fafum, vgl. XI 6 und mehr noch XI 25, zu
der ganzen Anschauung oben S, 111). Dieselbe Anschauung
fand in verlorenen Hermetischen Schriften Zosimos vor (Poi-
mandres S. 102 ff.) und fihrt an, Hermes nenne die natiirlichen
Menschen, die nichts Ubersinnliches sinnlich in sich schauen
konnen, dvoeg und Spielzeug der eipappévn, die ‘Philosophen’
aber (vgl. zu dieser Bezeichnung des Gnostikers etwa Asclepius,
Kap. 12: philosophiae, quae sola est in cognoscenda divinitate frequens
oblutus et sancla religio) stinden nach ihm dber der eipapuévn.
So lehrt er denn: é11 00 d€l TOV TvevpaTikdv EvOpwrov TOV
émyvévra éauvtdy olte Did payeiag karopBoiv 11, €av xai ka-
A0V vopiletan, pite PrélecOon T ‘Avérkny, GAN’ dav g Exer
QUCEwg kai kpicewg. mopevecBon d¢ i mévou TOD InTelv
éautov kai Oedv émyvévra kpatelv TV dkatovépactov Tpibda,
kai éGv v eipopuévny 8 Béler morelv T éautiig TAD, TOU-
téent T chpan. xoi oftwg, @nei, voncag xoi mohirevcd-
pevog Bedcy TOV Beod vidv mavra yivépevoy TV dciwv wu-
x@v évexev, tva avmv éxcmacy éx Tod xwpov Tfig eipap-
pnévng éni TOv dcthpatov. Von diesem vidg 0eod heiBt es
Qwrtiler TOv éxdcmg volv; er zieht den vod¢ empor Um’
avtod Odnyoupevov. eig¢ éxelvo 10 @ug. Die Vorstellung,
welche ebenso auch bei Jamblich mept puctnpiwv VIII 4—7
und X 5. 7 begegnet, wird einem schon bei dem éilteren Plinius
erwihnten agyptischen Propheten zugeschrieben (Poimandres
S. 107). Bei Zosimos sind die Einzelheiten natiirlich frei um-
gestaltet, doch scheint ein Zug der alten Vorstellung besonders
zu entsprechen, daB nimlich das yvivar (oder émiyvibvon) eine
Gewalt und Macht gibt. So erwihnt als volkstiimliche Vorstel-
lung von dem magus, der eigentlich der wahre Priester sei (bei
anderen, wie Apollonios von Tyana Ep. 16. 17 der &vijp 0€iog),
Apuleius Apol. 26: gui communione loguends cum deis smmor-
lalibus ad omnia quae velit incredibili quadam vi canlaminum
potleat. Er kann Verderben, iiber wen er will, verhingen, und
man kann sich gegen diese occulla et divina polenkia gar nicht
sichern. Diese Anschauung ist hier ins Religiose gewendet.
Abnlich gewinnt im Corp. Herm. I 32 der mit der Yvidcig Be-
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gnadete die &oucia (vgl oben S. 101), die sittliche Kraft. Ahn-

lich gewinnt ferner im Kap. X111 der Wiedergeborene die Kraft

iiber die Natur und befiehlt in seinem Gebet dem Himmel, der
Erde und den Elementen. Es ist offenbar dieselbe Kraft, die
der Zauberer durch die Angleichung an seinen Gott gewinnt,
und ihre Begriindung ist natiirlich dieselbe: die yviicig hat zu
Gott gemacht: der Téh€10¢ YvweTikGg lebt in der hoheren Welt
als Gott oder Teil der Gottheit.

Es ist die Grundanschauung auch des christlichen Gnosti-
zismus und so allbekannt und weit verbreitet, daB es kaum
moglich ist, Einzelheiten herauszuheben. Jene mUAar oder

8Upan Tfig TVWicewg finden wir bei den Naassenern wieder, die

von sich als den Téheror yvweTikoi oder wveupatikoi versichern
(Hippolyt 102, 14 W.): kai écutv & amdvrwy dvopwimwy nueig
Xpictiavol pévor &v 1 Tpity MOAY dmaptiZovreg TO pucmi-
prov kai xpropevor éxel dAGAw xpicpot (es ist der dritte Him-
mel des Paulus, das wediov Tiig dAnbeiag der Hermetischen
Schriften; die Erklarung geben die heidnischen Himmelswan-
derungen, die ich in den Nachtrigen des Poimandres zusam-
mengestellt habe). Da lehren die Valentinianer, daB Christus
die Seinen heraushebt aus dem Reich der elpopuévn in das
seiner mpdévoio,, meinen, daB selbst die Prophezeiungen der
Astrologen nur bis zur Taufe zutreffen (Zxc. ex Theodoto 78),
und lassen doch mit der Taufe zugleich die yviicig dessen,
was wir waren und was wir geworden sind, wirken (ebenda 78,
vgl. oben S. 144 Corp. Herm. XI 21); eine Wesensverwandlung,
eine petafol yuyxfig, findet statt (ebenda 77), die Seele ist
hinfort frei von den dxdOapta mvevnata, ja hat Gewalt iber
sie. Da lehren die Peraten (Hippolyt S. 111, g W.): fiueig ot
THY Gvayknv Tiig Yevécewg &yvwikéTeg kai Tag 6dovg, d” dv
eicehfluBev 6 "AvBpwrog €ig TOV xOcuov dxpifig dedrda-
Yuévor, dieNBeiv kai mepdcon TV @Bopav pévor duvépeda (vgl.
oben S. 145). Da lehren die Sethianer (Hippolyt 124, 2 W.):
Nuelg ol dvayevviwpevor TveupoTikof, o0 capkikoi, Iv écti 10
mohitevuo év odpavolc dvw (vgl. Philos Umdeutung oben S, 109
und die stark hellenistisch gefarbte Stelle Philipperbr. 3, 20).



154 Christliche Gnostiker {Zu S. 48

Ob dabei die yvicig allein die volle Losldsung vom Leibe gibt

" (Iren. I 21, 4), ob mit der yvidaig sich die émppripara der

Mysterien verbinden miissen (Epiphanios Aaer. XXXI 7), ob die
liturgische Handlung hinzutritt, ist fiir die Grundanschauung
ebenso gleichgiiltig wie, ob schon ein Mysterium zur Vol
endung fiihrt, oder ob mehrere, ja selbst 365 oder 730 heilige
Handlungen mit ebenso vielen Gottern oder Archonten zu-
sammenfihren, wie bei den lNvwctikoi, die Epiphanios Aaer.
XXVI, 9 beschreibt: jede cuvoucia mit einem Mysten hebt sie
in einen neuen Aion; sie fordem auf piyn6i per’ éuod, iva
ce évéyxw mpdg 1OV dpxovra; das cuvictacOo Oed gibt die
yviicig des Gottes und mit ihr die petaBoln des eigenen Seins
und die Kraft des Gottes (vgl. Hellenistische Wundererzéhlun-
gen S. 53). Die yvibaig macht zum mvedua; der Myste wird
@Ucer mvevpatikdg, vgl. die Lehre der Valentinianer bei
Irenaeus I 6, 1: Thv dt cuvréheav EcecOm, Srav popwdi
xal Tehewdi Yvuicer mdv 16 mvevpatikdy, TouTécTiy ol TIVEY-
patikoi dvépwmor ol THV Teleiav yvdav Exovreg mepi Beod
xol Tfig Axauwd. pepunuévoug dE puctipra efvar TOUTOUS
unotifevron (lateinisch: gus’ perfeciam agnitionem habent de deo
et ki qui ab Achamoth initiali sunt mysieria; esse autem hos semet
ipsos dicunt) . . . odToUg dE ph did mpdEewg, GG dra TO
pUcel mvevpatikovg elvar wavry Te xai mavrwg cwdi-
cecOar doypatilovay. g Yap Td Xoikdv ddUvatov cwrnpiag

. petacxelv . .. ofitwg mdhMv 10 mveupatikdv . . . GdUvaTOV

@0opdv kotadéEacOar. So schildert die berihmte Predigt Va-
lentins bei Clemens Strom. IV 13, 89 (p. 603 P == 287, 9
Stihl), wie der Gnostiker den Tod auf sich genommen und
ihn in sich und durch sich vernichtet hat: &rav yap Tov ptv
xbcpov AUnte (er vergeht mit dem c@pa fir den Gnostiker),
Upelg d¢ pf) xatahuncBe, kupievete Thig kricewg xal Thg @Bo-
pdg amacng (auch bei Markos macht die yviag Oeod unsterb-
lich, vgl. Irenaeus I 15, 2). Das will direkt aus dem Wieder-
geburtsmysterinm der Hermetischen Schriften verstanden- wer-
den. Aus ihm erkliren sich ohne weiteres auch Lehren, wie
die von Irenaeus ironisch wiedergegebene Lehre der Markosier
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(I 13, 6): Teheioug éavTovg dvayopevovreg, g undevég duva-
pévou éErcwodfivan T pevéder Thg yvcewg adTtdv . . . AN
mheiw mhvrwy éyvwkévar xai 10 péyebog ThHg YVWwcewg ThgG
dppritou duvdpewg puévoug xatarenwkéval, eivai Te adiTOUg
¢v byer Omep mbcav duvapv: did kol élevOépwg mhvra
nphccetv undéva év undevi @opov Exovrag. dia yap v dmo-
Mrtpwav dxpatfiToug kal dopdtoug YivecOdm T@ xpTi.
Uberall, wo letzstere Formel erscheint, die sich eng mit dem
Zauberwesen beriihrt, liegt die Vorstellung von der pneumati-
schen Substanz zugrunde, und dberall finden wir Mysterien-
glaube mit ihr verbunden (z. B. Irenaeus I 24, 6).

Aber auch, wenn wir die eigentlich gnostischen Systeme ver-
lassen und uns den Vorstellungen zuwenden, die in den wei-
teren Kreisen hellenistischer Gemeinden sich bilden, finden
wir dhnliche Anschauungen. Ich habe schon frilher die Stelle
des Hermetischen Wiedergeburtsmysteriums (XIII 3) dpdg ,ne,
W Téxvov, 6@Bapoig, 1t dé (el od) xatavoelg drevilwv
cpatt xoi 6pdcer mit den Worten der Mysterienschilderung
in den ]ohannesakten (Kap. 11) verglichen, die Jesus zu seinen
Jingern spricht: Tig eim éyd, yvbey 8rav dméhbw. O viv
dpipar, To0TO OUK €lpic (B dé em) Sya, Srav cv o,
d. h. wenn du emgehst in die dbersinnliche Welt. Aus der
Anschanung, daB man in sie eingeht, wenn man alles Ge-
schlechtsempfinden und mit jhm auch die Empfindung der
Scham verloren hat, erklart sich das Fragment eines apokry-
phen Evangeliums (Oxyrhynchus-Pap. 655, Preuschen Anti-
gemomena? S. 26): Méyovav adtd of padnrai adtod: moTE
fwiv éppaviic &m xal méte ce dyoueda; Aéyer Srav &-
dUcncOe xai uf aicxuvefite. Aus ihm empfingt das Fragment
des Agypterevangeliums (Clemens Strom. III 13, 92) Licht, in
dem Salome fragt: mwéte yYvwcOhcetar Ta mwept Wv fipeTo
und die Antwort empfingt: 8tav 10 Tfig aicxdvng Evdupa
naticmte, DaB auch dieser uns befremdenden Anschauung
eine Mysterienvorstellung (von der Seelenhochzeit) zugrunde
liegt, hoffe ich (Hellenistische Wundererzihlungen S. 68) er-
wiesen zu haben. Immer handelt es sich um das doppelte
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Schauen bei einem seiner Natur nach doppelten Wesen, und
das hohere, durch die Andemng der Natur des Sehenden (im
Mysterium) bewirkte heiit yvibaig. Es war sehr verkehrt ge-
rade das entscheidende Wort im Agypterevangelium in Frage
zu ziehen. Wohl hat die Philosophie seit Poscidonios diese
Mysterienanschauungen als Bilder aufgenommen, um sich selbst
als hoheren Ersatz fiir die ‘Barbarenreligion’ dem gebildeten
Griechen zu bieten, aber es ist unmdglich den christlichen
Gnostizismus seinem Wesen nach aus jener Philosophie her-
zuleiten und ihn den Mysterien- und Zauberbrauch aus dem
Volksglauben entnehmen zu lassen. Nicht aus den Bildern,
sondern aus der wesenhaften, mit dem Zauber zusammen-
hingenden Vorstellung erwichst er; sonst wire weder der
Sprachgebrauch von yvibcig und yvwerikég noch die ldentifi-
zierung des letzteren Wortes mit mveuparikég verstindlich. DaB
die yviicig 6eod zum mvedpo macht, ist die Grundvorstellung,
und sie ist orientalisch religios. Die lexikalische Forschung be-
stitigt damit freilich nur, was Weingarten andeutungsweise
schon in Sybels Histor, Zeitschrift, N. F. 1X (1881) S. 460 tiber
den ‘heidnischen Mysteriencharakter’ der Gnosis gelehrt hatte:
nichts ist irrtimlicher, als wenn man die Gnosis als einen ersten
Versuch christlicher Philosophie oder Religionsphilosophie, ja
tverhaupt unter den Gesichtspunkten betrachtet, die mit ihren
theoretischen Elementen zusammenhingen.

Was yvidcig eigentlich heiBt, hat wohl am eingehendsten
R. Liechtenhan, Die Offenbarung im Gnostizismus, Gottingen
1901, S. g8ff., darzulegen versucht, auch er freilich -ohne jede
Riicksicht auf die Entwicklung des Gebrauchs, ohne jede Ver-
wendung heidnischen und iiberhaupt religionsgeschichtlichen
Materiales und vor allem ohne jede Scheidung der Begriffe
altiiberlieferter und fortwirkender Offenbarung; die Frage nach
dem Individualismus in der gesamten Entwicklung ist iberhaupt
nicht aufgeworfen, wohl die Vision, nicht aber das Mysterium
als Quelle der yvidag geniigend ins Auge gefaBt. Dennoch
kénnen seine sorgfiltigen Sammlungen das bisher gewonnene
Ergebnis in vielem sichern und erginzen. Man vergleiche jene
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groBe Lehrschrift des Markos bei Irenaeus I 14 mit Corp.
Herm, I (dem sogenannten Poimandres): aithv Thv mavumep-
TtV dwd TV dopdrwy xai.dxarovopdcrwy témwy Tetphda
koTeANAUBévan cxfipant yuvarkeiw mpdg avtév . . . xai unvd-
cm, ooty Tig fv, xai ™y TOV mWhvrwy véveav, fiv ovdevi
niote olte Bedv olte GvBpwTWY dmexdhuyev. Selbst die
folgende Offenbarung stimmt zundchst mit dem Anfang des
Poimandres iberein. Den yvwcTik6g erkennen wir in der Fort-
setzung (§ 3): Tadra d¢ cagnvicacav avtd ThHV Terpakriv
eimelv: Béav dnf cor kai adthv émdeizw v ‘ANfBeiav. xami-
Toyov Yap aUthv €k TV Umepbev dwudtwy, Tv’ écidng avhv
TuuvIV kai xatoudbng 16 xGMog avtiig kol dxoucng aldThig
Aaholcng xtA. Man vergleiche Einzelbeschreibungen wie § 4:
TedTo d¢ TavTng eimoucng mpocBAéyacav avtd TV *ANnBeav
kol dvoikacav 710 ctéopa Aahficar Adyov. Da8 Valentin mit
einer Erscheinung des AGyog vorausgegangen war, der als neu-
geborenes Kind pléotzlich vor ihm steht, gefragt wird, wer er
sei, antwortet, er sei der Logos, und hiernach eine Kosmogonie
(das ist der Tpayikdg udbog, vgl. Epiphanios XXXI 3: puvbo-
mowoupévn Tpaywdia) erziblt, bezeugt Hippolyt 123, 22 W.
Beidemal kennen wir leider die Einleitungen nicht, sehen aber, '
daB fiir diese Botschaften der Propheten an ihre Gemeinden
in Christentum und Heidentum eine gemeinsame feste Form
besteht, die auch der Hirt des Hermas nachahmt. Mit der-
selben Schrift des Markos liBt sich eine andere Schrift der
Valentinianer vergleichen (Epiphanios XXXI s, 1), welche be-
gamn: Noidg dkatdpynrtog Toig dkatapyirolg Xaipewv. &vovo-
péctwy éyw koi dppriTwy Kal Umepoupaviwv pveiav moroduat
muctnpiwy mpog UuGg, olite dpxaig olite éEouciaug olite Umo-
Tayaig odte macy cuyyicer mwepivondijvan duvauévwy, pévn
% ) ToD ’Atpémtou ’Evvoiq mepavepwpuévwv. Auch die
Fortsetzung entspricht in der Eingangserzihlung wie in der
dirren Aufzihlung der Namen der Schrift des Markos. Hier
redet nicht ein menschlicher Empfinger einer Offenbarung,
sondern das mvedua &6dvarov spricht zu mvedpata GOdvara
und nennt die Menschen (6, 1) im Gegensatz zu sich die
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éniveror. Es wire dberflissig, weitere Beispiele zu haufen.
Wer trotz der heidnischen Parallelen hier nur inhaltlose Bilder
und Redewendungen sehen will, wird nie bekehrt werden, wer
die Seltsamkeit der ‘Anschauung voll empfindet, wird schon
daraus, daB Paulus I Kor, 15, 51 ankiindigt: idbob puctipiov
Upiv Méyw (vgl. Romerbrief 11, 25) und sich als wvevpatik6g
bezeichnet, schlieSen, was die yviicig bei ihm einzig sein kann.
Er verband, wie wir oben sahen, mpopnredev und év ywiicer
Mévewv als feste Teile des Gemeindekultes (S. 150) und faBte
dabei pogntevelv genaun so wie die hellenistischen Mysterien-
gemeinden (S. 101), bei denen es im Gottesdienst iiblich war.
Ob auch é&v, yviicer Méyetv dort schon iblich war? Eine
schwache Spur scheint daranf zu deuten. Der Apostel nennt
das mit .keinem ydpicua begabte Gemeindemitglied .iduimng
(I. Kor. 14, 23. 24) und spricht II 11, 6 von einem {duimg
... T yvcer. Der seltsame Gebrauch wire in hellenistischen
Gemeinden sofort erklirt, weil in ihnen jeder Myste im Grunde
Priester ist (ibuhtng im Gegensatz zum Priester z. B. Dckret
von Kanopos Z. 52). Doch gebe ich zu, daB hier auch andere

Erklarungsversuche moglich sind.

Wer es versuchen will, die eigentﬁ&nliche Verstirkung und
Vertiefung des Gottesglaubens im Heidentum von der Zeit des
Poseidonios bis zum Neuplatonismus in ihren Seltsamkeiten
und in jbrer Erhabenheit wirklich zu verstehen, wird Entwick-
lung und Haiufigkeit einzelner Begriffe und Worte besonders
gern verfolgen. ‘Dabei muB der Sprachschatz und Bilderschatz
des Paulus notwendig eine besondere Bedeutung gewinnen,
wenn es. zu entscheiden gilt, ob eine Vorstellung philosophi-
schen oder religivsen Gedanken entspringt. Von einer dpoi-
wag. mit Gott redet schon Plato (Theaet. 176 B). Wenn
Hierokles (Kommentar zu den Xpucd &mm, Mullach, 7. phdl
graec. 1 462, 467 und 463) von ihr spricht und sie sich durch
das Schauen auf Gott oder die yviag Tiv dvrwv bewirkt
denkt, so liegen Mysterienvorstellungen zugrunde, wie Paulus
11. Kor. 3, 18 beweist, und wenn an eben dieser Stelle Paulus
von einem petapop@oiicBor dabei redet, oder wenn er Rémerbr.
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12, 2 mahnt: petapop@oicde TH dGvaxaiviicer ToD vodg, so
beweist das, wenn unsere Hauptthese richtig ist, daB Seneca ‘
Ep. 6, 1 ein vielleicht von Poseidonios ibernommenes Bild
aus der Mysteriensprache verwendet: nfellego, Lucili, non emen-
. dari me lantum, sed lransfigurari. nec hoc promillo iam aut
spero, nihil in me superesse, gquod mulandum sit . .. hoc ipsum
argumenium est in melius lranslals animi . . . cuperem ilaque
lecum communicare tam subitam mutationem mei. Die ur-
spriingliche Bedeutung des Bildes ist hier noch gewahrt; an
anderen Stellen (z. B. 94, 48) ist sie verblaBt. Die griechi-
schen Worte waren petapoppoicOai, peraBarlecfon und peta-
1i0ecOa1. Noch manches lieBe sich schon jetzt anfiihren, doch
handelt es sich fiir mich jetzt ja nicht um die Frage, was der
Philologe. aus einer Analyse des paulinischen Sprachschatzes
fir die Erklarung der Profanliteratur gewinnen kann,

Viel weiter als die Untersuchung des Begriffes yviicig miiBte
ein genateres Verfolgen des Wortes mvelua fiilhren. Gehen
wir, wie es methodisch einzig richtig ist, wieder von dem
Heidentum aus, so empfiehlt es sich, diesmal mit den Zauber-
papyri zu beginnen, die das Wort in den verschiedensten
Wendungen immer wieder bieten. : )

Es steht im Gegensatz zu cidua, cxijvog, cGpf vom Men-
schen gesagt: Pap. Berol. I 177 (vom Parhedros): teheumi-
avtég cou 1O cpa mepictelel, e mpémov Bed, cod dE TO
nvedpa BacrdEag eig dépa dEer cuv éautd. €ig yap “Awdnv
o0 xwpficer Géprov mvedpa cuctabiv kpatord mopédpw
(ist wvedpa déprov hier die Seele, so unmittelbar vorher der
Pathedros selbst, vgl. Z. 96: rwvdicketan 811 o0t1ég éctiv &
8edg mvedpd éctiv Géprov, O eldeg, Z. 49: depiwv mveupd-
Twy, vgl Z, 284: xai €00éwg eicépxetar TO O€lov Tvelua,
Z. 312: fmwg v mépywci por 10 Oelov mvelua). Wessely,
Denkschr.' d. K. K. Akad. 1888 S. 93, Z. 1948: déopou, dé-
cota fiMe, émdkoucév pou xai dOg pot ... THV KkateEouciav
(die Zauberkraft) ToUTou T00 BroBavdtou mvevpaTOG, OUTEP
and cxfivoug xatéxw 10 (100 Pap.) deiva, v’ &w avtdv
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pet’ éuod PondGv. Ebenda S. 139, Z. 473, Kenyon, Greek
Pap. I, S. 80: émkaloduai ce TOv kticavra yiv xai dctd xai
mdcav capko koi wav mveduo. Vgl Wessely, ebenda S. 83,
Z. 1528: xadcov adtii¢ Td cmhdyxve, 1o ctiifog, TO fimap,
170 mvedua, T& OcTd, ToUg Muehods. Wenn dem Gott ein
Opfer geschlachtet wird, so heiBt es von ihm ouBéaver mvedpa,
Dieterich, Abraxas 170, 165 171, 13.

Derselbe Gebrauch, der offenbar orientalischer Quelle ent-
stammt, wird auf den Gott iibertragen, vgl. Wessely, ebenda
S. 120, Z. 2987: ¢V € f yuxh Tod daipovog Tod *Ocipewg
N xwudZouca év mavti Témw, U €l 10 Mvedua Tod "Appw-
vog (vorher 2983: c¥ 1) xapdia To ‘Epuod), vgl. ebenda S. 72,
Z.1133: yaipete mavta depiwv eidwlwy Tveluara.

Verwandt, doch hiervon zu trennen, ist der Gebrauch von
nivebpa als Gottesbezeichnung, zundchst bei unbestimmten und
kleineren Gottheiten (wie mvedpa douuéviov) oder in Verbin-
duugen wie daipwv §| mvebupa, sodann in der Anrede auch
bestimmter : Pap. Lugd. V, Dieterich, Jahrb. Supplem.XVI, S.803,
Z. 34: evxapicTd coy, 611 pot [épdvn] 10 &viov mvedue, T povo-
yevég, 10 Lidv, Wessely, Denkschr. 1888, S. 140, Z. 8: émkohoD-
poi ce, iepdv mvedpa, Denkschr. 1893, S. 54, Z. 1029, Kenyon
S.114: debpb pot, mupthapmeég mvedua, S. 39, Z. 568, Kenyon
102: 16 rveduo 10 depometég, Dieterich, Abraxas 19o, 5 in dem
Zauber der Totenerweckung, fir den es ja feste Anweisungen
gibt: opkitw ce, mvelpa év aépr portipevoy, €eicelde, évrrveu-
pdTweov, duvduwcov, droéyeipov i duvduer Tod aiwviov Beod
T6d€ cipa (vgl. oben S. 159 Pap. Berol. I 177). Wie in der
Totenerweckung in den Leichnam, so tritt im Lichtzauber der
Gott in dasFeuer, Wessely, Denkschr. 1888, S.68, Z.965: eiceAO¢
&v T Tupl ToUTW xai évmrveupdTweov avTtdv (so) Beiov mvew-
potog xoi d€iEév mot cod THV GAxv. Eberso tritt Gott als
nvefpua in den lebenden Menschen, ebenda S. 72, S. 1115:
xaipe, T0 mdv chctnua Tol depiou mvevpartog, xuipe 10 Tvelpa
70 difjkov Gmd ovpavod émi YAv kol Gmd YA TG év pécw
xUTer ToD xbcpov dxpr TV wepdTwy TG dBlccov, Xaipe, TO
elcepybuevév pe xai dvricmbuevév pov xai ywpiZéuevév pou
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xatd 6ol Bouknay év xpncrdtnTt tvedua. Wie hier das inner-
weltliche mvelno, obwohl selbst Gott, von Gott geschieden
wird, so erscheint es auch wohl als sein Werkzeug oder seine
Hiille oder sein Thron, Wessely 1888, S. 146, Z. 243: delp6 pot
év T ayig cou mepictpo@fi ToD ayiou mvelnatog, mMavVTOg
xTicto, Oelv Beé, TUpavve Tavdcie, 6 dacrAcag TOV xGcuov
T ceautod vevpamn (vgl. 1893, S. 64, Z. 10: TO mepi ce Eov
mvebua und Dieterich, Jahrb. f. Phil,, Supplem. XVI, S. 814,
18 und 817, 21 sowie Kenyon, Greek Pap. 1, S. 119, Z. 962
die Gottesbezeichnung & émi kev) mveUpari, der auf der
‘leeren Luft’, oder Wessely 1893, S. 54, Z. 1026, Kenyon S. 114:
6 &v T cTeped mvedpat, der auf der ‘festen Luft’, der Um-
wallung des x6cpog, thront). Der Gott ist fir die Menschen
TVEUNATODWTNG (Wessely, Denkschr, 1888, S. 79, Z. 1371) und
man ruft ihn an: dvoud cou xoi mvedud cou ém’ dyaboig
(Dieterich, Abraxas 196, 19). Dab auch die Vorstellung, der
so begnadete Mensch sei ein Tempel oder Haus des Gottes
oder Geistes und miisse daher korperlich und geistig rein sein,
schon im Zauber begegnet, sei beiliufig erwihnt; den Beweis
bietet Apuleius Apol. 43: ut in eo ... divina polestas quasi bonis
aedibus digne diversetur, womit man etwa die Deklamation des
Arellius Fuscus iber Kalchas (Seneca suas. III 5) vergleichen
kann: ‘cur iste in[ter] eius ministerium placuit? cur hoc os a’m
elegit? cur hoc sortitur polissimum pectus, quod tanto numine im-
pleat?’

Besonders bezeichnend fiir die Gesamtvorstellung ist das
Gebet des Propheten Urbicus (Pap. Lugd. V, Dieterich, Jahrb.,
Supplem. XVI, S, 812, Z. 12ff), dessen orientalischer Ur-
sprung sich wohl in dem noch fihlbaren, psalmenartigen Bau
der Sitze und der in Agypten hiufigen Vierteilung der For-
meln zeigt: Hvoiyncav ol mohor Tol ovpavod, fvoiyncav ai
mohen TG Yhg, Hvoiyn f Bdevag Thg Bahdceng, fvoiyn
Sdevag TV motoudy, fkolcOn pou 1O mvedua VMO WaAvTwy
Qedv kai darpévwy. Das Weltall erschloB sich dem Gebet des

Mysten (vgl. Corp. Herm, XIII 17: wéco @Ucig K6CHOU Tpocde-

o\(l

X€cOw 100 Uuvou TRV dkoviv' Gvoiyndr YA kxTA.). Das Wort

Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen, 2. Aufl. II
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nivedpa bezeichnet hier das Gebet, das (zauberkriftige) Wort,
wie Wessely, Denkschr. 1888, S. 147, Z. 281 (thv &Eiwav, Thv
Mraviav, THY mWpochywav, THV dva@opdv ToD TVvelpa-

" tog Tod AexTixod). Die Gottheit, die wvedua ist, horte sein

~

mrvedpa. Das wird in strengster Responsion ausgefiihrt: jkoucon
pou 10 mvebpo Umd mveduatog ovpaviou, YxovcOn mov TO
mvedpa OO Tveduatog emyeiou, AkovcON pov TO Tvedpa Ho
mvevpaTog Bahacciou, fxoucdn pouv T mvelpa UTO TveUMa-
tog motapiov (der Genetiv wveupatog bezeichnet jedesmal die
Gesamtheit der gottlichen Wesen, die in diesem Teile der

.Welt wohnen), Da sie sein Wort gehort haben, sollen sie nun

jhre Kraft leihen: d6te olv mvedua T U1’ &uod xarteckeva-
cuévw puctnpiw, Beoi, odg (Beoug Pap.) wvbpaco kol émxeé-
KAnuar, d6te mwvonv TW Um’ éuod kareckevacpévw pucTnpiw
(dem- Zaubermittel). Fiir bote, mveduo findet sich an dhnlichen
Stellen d0¢ dUvouiy, und mveduo und dvouig erscheinen als
vollkommen synonym, auch wo sie Gottwesen bezeichnen, Die
sinnliche Bedeutung von mvedpa tritt dabei in der Aufnahme
durch mtvon] besonders klar zutage; durch Anhauchen gibt der
Gott Leben und Kraft. .

Auch die Adjektivbildung mveuvpatikég findet sich, freilich,
wie die entsprechende Bildung wuxik4g an nur einer Stelle,
und zwar in der technischen Bedeutung iibersinnlich (so wie
es nur das velua kann), also im Grunde in rein ‘gnostischem’
Gebrauch ;- Wessely, Denkschr. 1888, S. 89, Z. 1778 wird Eros
(Harpokrates) angerufen als wdcng mveupartikiic aicOrcews
kpu@iwv mhvtwv dvaE (die Geheimnisse Gottes kann man
nur mit der vevuatikh aicOnag wahrnehmen; das Gegenstiick
gibt Corp. Herm. XIII 6, indem es von einem aicOntiig voeiv

“des Ubersinnlichen spricht).

Zugrunde liegt ein Sprachgebrauch, der die unsichtbare
Lebenskraft in uns mwvedua (bewegte Luft) nennt; ihre Gleich-
artigkeit mit der unsichtbaren Kraft iiber uns (Gott) wird stark
empfunden; wie das mvelua in uns zum cWua in Gegensatz
tritt, so das wvelOuo im allgemeinen als das Ubersinnliche zu
dem Sinnlichen.
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.Die zugrunde liegende Vorstellung kehrt bei vielen Vélkern
wieder (man denke an animus-und anima) und ist natiirlich
auch dem griechischen nicht fremd; auch hier findet sich in
alter Zeit mveOpa fiir Seele (vgl. Rohde, Psyche® II 258, 3);
aber schnell wird aus dem dvw 70 TTvedua drapéver xat’ ovpa-
vév (Epicharm fr, 265 Kaibel, vgl. Euripides Suppl. 533), das
aionp pev yuxig VmedéEaro, chpata dt x0wv. DaB die Stoa
nvedua als die Seelensubstanz faBt, ist bekannt; es ist,
streng gefaBt, die Vorstufe fiir die yuxh und die Geburt eine
pevaBoMy Tod mvedpartog €ig wuyhv, doch ist der Gebrauch
auch freier; ein Epiktet mag fragen (II 1, 17): Odvarog Ti
¢y . . . TO cwudtiov del XwpicBiivar Tod mveupatiov, g
npéTepov eéxexuwpicto (vgl. Epicharm fr. 245 Kaibel). Aber
schwerlich wiirde das geniigen, den hellenistischen Sprachge-
brauch, den ich oben verfolgte, zu erkliren. Die Philosophie
wirkt nicht namhaft ein, eher ein orientalischer Sprachgebrauch.
Es ist immerhin beachtenswert, da8 sich bei Paulus alle Stellen
aus dem hellenistischen. Gebrauch erkliren lassen (vor allem
auch die, bei welchen gar nicht zu entscheiden ist, ob von
dem srvedua des Menschen oder von einem géttlichen mvedua
die Rede ist, wie z. B. 1. Kor. 5, 4. 5). Ob ebenso leicht alle
aus dem hebriischen Gebrauch von ruack und nephesch oder
dem Gebrauch von mvedua in der Septuaginta zu verstehen
sind, wird der Theologe entscheiden miissen. Sehe ich recht,
so gilt die Beobachtung einer relativen Unabhingigkeit des
Paulus von dem EinfluB der Septuaginta (DeiBmann, Die neu-
testamentliche Formel ‘in Christo Jesu’, S. 66 ff.) nicht nur in
syntaktischer, sondern recht oft auch in lexikalischer.Hinsicht,
nur muB man, um sich das fiihlbar zu machen, die heidnischen
Literaturkreise ins Auge fassen, deren Sprache &dhnlich sein
kann, ' .

Zauber und Mysterium haben die alte, z. T. allgemein
menschliche Vorstellung noch in ihrer Einfachheit erhalten.
Wenn der Mithrasmyste durch das mvedpa Gott schauen will
und in jhm das iepév mvedua atmen soll, so ist die erste Vor-

schrift: &\ke &md TV axtivwy mvedpa Tpig dvaciyv, § duva-
. 1*
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con, xai dyel ceautdv dvakoupiZéuevov kot UmepPaivovra €ig
Oyog, (icte ce dokelv uécov 100 dépog elvan; es folgt die Oeia
0¢o, wie sie in der Mantik regelmiBig dem Einatmen der
Flamme des Altars folgt (vgl. z. B. Statius Achilleis I 520 ff.).
Auch die weitere Vorstellung, daB jeder Verstorbene rveOua
wird und jedes mvedua ein wunderbares Wissen und wunder-
bare Kraft hat, ist aus der Mantik allbekannt. Aus der volks-
tiimlichen Theologie fiihre ich die Nachbildung einer urspring-
lich erbaulichen Hades-Vision bei dem Alchemisten Zosimos
an (Berthelot, Les alchimistes grecs, p. 107 ff). Er schaut im
Traum einen hohen Altar, zu dem Treppen herauf und von
dem andere Treppen herniederfiihren (ihnlich ist die Him-
melsvorstellung in dem mandaischen Buch Dinanukht — der
Titel ist persisch und bedeutet die dwékpu@a der Religion —: der
Mensch muB eine Anzahl von Leitern heraufsteigen, wie in der
Mithrasweihe der bekannten Schilderung des Celsus Orig. VI 2 2).
Ein Mann, der am oberen Rande steht, wie Zosimos spiater
erfahrt, Ion, & iepedg TV GdUTwV, verkiindet p. 108, 5: mre-
TANpwKa TO KOTIEVOL ME TOUTOG TOG DEKATEVTE CKOTOPEYYELG
xhipokag kol Gviévar pe Tog Qutolaumeig kKhipaxag (Ahnliches
in den Isismysterien und ofter), xoi &Tiv 6 iepoupYdV xai
xatvoupyYWy pe' GmoBalAduevog TV ToU cwuaTog TMoryv-
™mra kol €€ Gvaykng lepatevdpevog mvedua TehoUpar In
einer spiteren Vision hat Zosimos selbst die Treppen erstiegen
und schaut in der Hohlung des Altars kochendes Wasser und
in thm Menschen; er wird von einem Fiihrer belehrt, p. 109, g:
alt f| 6éa, fiv Opdg, €elcoddg écmi kai E€pdog kol peTaBoly.
Es ist, wie er auf weitere Fragen hort, der témog Tig dckn-
CEwg, P. 109, 12: of yap Béhovreg dvOpwmor GpeTAc TuxETv
Wde elcépxovran kol yivovror mveluate QuYGVTEG TO CWma.
Man wird das nur durch eine qualvolle Verwandelung, wvgl.
108, 17: éwg &v €uabov METOCWMUOTOUMEVOG TVEDMA Ye-
vécOou. Er fragt seinen Fiihrer: xai cb mvedua €f; und erhilt
zur Antwort: xoi mvedua xal QUAoE mvevpdtwv. Auch Zosi-
mos erfihrt jene Loslosung von seinem Leibe und hért, daB
er damit den Abstieg iiber die Treppen (zum Hades, und not-




Zu S. 48] Alchemistische Mysterien 165

wendig auch den Aufstieg) vollzogen hat und hierdurch Té\erog
geworden ist; eine gottliche Stimme erschallt: # Téxvn men\f-
pwran.

DaB in der Einzelausfithrung auch die chemischen Vorginge
in Bildern aus der Mysteriensprache angedeutet werden, hat
sein Gegenbild in vielen anderen Schriften; immer wieder wird
von dem c(uo eines Stoffes sein veduo oder seine wuxn ge-
schieden oder ciua, yiuxy und mvedua nebeneinander er-
wahnt, und natiirlich erscheint auch das cua mveupatikév
und andere Begriffe hellenistischer Mystik, wie z. B, b6%c. Be-
sonders klar ist der Ursprung in der angeblichen Lehre einer
Konigin Kleopatra an die Philosophen (Alchemisten), einer
Schrift, die einst die &lteste Anthologie der alchemistischen
Literatur er6ffnete und aus dem Aramiischen von einem
agyptisch-griechischen Bearbeiter iibersetzt ist. Ich habe sie in
den Nachrichten der Gesellschaft der Wissenschaften, Gottingen
1919, S. 1 ff,, herausgegeben (bei Berthelot a. a. O. 293, 3—
298, 9). Vorgusgesetzt werden iiberall Wiedergeburfs- oder
Auferstehungs-(Efweckungs-)Mysterien, z.T. in engstem Anklang
an jranische Formeln, die uns in mandiischen oder manicha-
ischen Texten erhalten sind. Man vergleiche Fragen wie
S. 292, 18: ndg katépxovrar Ta GdoTo TA €vhoynuévae Tod
tmcképacOour Toug vexpoi)g TOPEINEVOUG Kol TETEdNUEVOUS
kol TeOhppévoug év cxéTw Kai YVéQW évrog 100 “Adeov, kai
mug elce'pxe'tou 70 Qdppakov Tig Lwiig kai dpumviZet avToug
Wg €€ Umvou évepdfivon und Schilderungen wie 293, 16: Sray
b évdicwvron TV d6Eav €k ToD mupdg kol TRV Xpodv TV
neppavf], ékel Opdceig peiloveg, ékel dOEa xekpupuévn, TO
coudaZéuevov kGANog, kai x00Tng metapindeica eig Bednra,
206, 14: TéTe Qwrtiletar TO cWua kol xoipeton fi wuxn koi
10 mvedpa 8t (8te Hs.) dmédpa 10 ckbrog 4md ToD cuiparog
koi kahel f| yuxh 10 cua 16 wepwticuévov: “Evepor €
‘A1dou kol GvéctnOt éx Tod Tdpou kai éEevépOnTt €k TOD Cxé-
Toug" évdéducon Yap Tvevudtwey kol Beiwcty, émedn EpOa-
Kev kol f) Qwvi) Thg dvactdcewg xai 10 @dpuaxov Tiig Lwiig
€icihOev mpdg cé. TO Tap mvedua ANV ed@paiveTar év TM
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- cdpamt [xkai f youxn év & éctiv] xai Tpéxer xatemeiyov év xapd

€lg 1OV Gemacuov avTod kai demdleTon adTd. Kai oU KoTAKUPLEVEL
avTod ckéTog, radi irtéc (hfipeg) QuTég, Kal oUk dvéxeta
avtod xwpicbfivar €Tt eig TOV aldva. xail {H wuxh) xaipeta
¢v 1 ofxw avriig, (&v d &mv), m xarolmodco (xaki-
mrouca Hs.) adté év cxéter elpev avtd memhncuévov Qurds,
kol Avon adTd, émedn Oelov véyovev xat’ avThv, kol oikel
év .adt (avti Hs)' &vedicato vap 8edtmrog @idg [kal fivb-

- Oncav] xai dmédpa G’ avTod 1O cxbTog. Kal fHivOncav mav-

Teg év Gyamn, 10 cpo xai ) wuxh xai 10 mwvedua, xal ve-
yévaciv &v. Man beachte wie in dieser heidnischen Schilde-
rung eines Mysteriums eine Dreiteilung des Menschen in Leib,
Seele und Geist zugrunde gelegt ist, die sowohl in der manda-
ischen und manichiischen Religion wie auch an vielen Stellen
des Paulus wiederkehrt. Dieselbe Anschauung von der Ver-
gottung hat Philo De vifa Moys. 11 288 (oben S. 140). Dieselbe
Vorstellung, nur iibertragen auf Seele und Geist, finden wir
bei Manddern und Manichiern und hier auch ejn selbst duSer-
lich ahnliches Erweckungsmysterium. Vergléichbar ist weiter
297, 8: 10 yap wlp adrTovg fivwcev kai peTéBalev, kai éx Tod
k6Amou ThHE Yoactpdg adrod EEANGov [dmoiwg (Spuwg Hs)
xoi €k ThG Yactpdg TWV UdATwY kai éx Tod Gépog Tod diaxo-
vodvrog avtoig] kol adtd éEfveykev avtoug éx ToD CXO-
Toug €l Qg kai éx mévOoug eig paudpbTnTa Kol EE-dcOeveiog
elg Uvelav xai ék Oavdtou elg Zwhv, xoi &véducev avrols
Beiav dOZav mveupaTikiy, fiv ovk évediduckovro Td mpiv (vgl
L Kor. 15, 42. 43), 6Tt &v avroig (wohl adtd) xéxpumron Shov
70 puctipov xei (t0) Belov dvalloiwtov Umbpyel. did YOp
g dvdpeiag avTdv (wohl adrod) cuvercépyovrar GAAAoIg Td
chuara (xai) éepxdpeva éx Thig Tig évduovrar Qg kal doEav
Beiav, émedl)y nOERGncav xatd @Uvcv kol HAAowdbncav Toig
cxfpaa xai €€ Ymvou dvéctnecav xai éx o0 “Atdou EEfilbov.
fl vacthp Yap ) 700 TUpdg ETexev avTtovg (wohl awTd) xai &
avtiig évedlicavrto déEav xai attn fiverkey eig évémra piav kol
érehewddn f eikiv clpatt kol Wuxf xai Tvedpan kai Eyévovro
&v. Die Auferstehung ist eine Wiedergeburt aus Gott. Der Begriff
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des Abbildes (nimlich des gottlichen Urmenschen) spielt bei
den Mandiern eine groBe Rolle. Auf den eigentiimlichen Ge-
brauch des Wortes d6Za, den Paulus also durchaus niclit blo8
derSeptuaginta entlehnt und selbst fortgebildet zu haben braucht,
werde ich spdter zuriickkommen. Ich kenne keinen Text, der
mit den mystischen Abschnitten bei Paulus lexikalisch enger
verwandt wire als diese Bilderreden eines sachlich mir leider
unverstindlichen, aber sicher rein heidnischen Textes, von dem
ich hier einige Proben gegeben habe.

So lockend und lohnend fiir einen religionsgeschichtlich ge-
schulten Chemiker die Aufgabe wire, die Bildersprache der
alchemistischen Tradition aus den Mysterien zu erkliren, mir
ist sie zu schwer; ich will mich daher nur an die Grundanschau-
ungen der Zosimos-Vision und nur an die Einfiithrung halten.
Das Vorbild war jedenfalls eine volkstiimlich theologische Er-
zihlung von dem Témog xoAdcews, an welchem die Menschen
sich von den Leibern 16sen und damit wveyuaro werden, d. h.
zundchst nur Seelen; iibertragen ist in sie die Mysterienvor-
stellung, daB durch eine Art freiwilligen Todes oder der dckn-
ag der Té\erog zum mvedpo (hier in hoherem Sinne, eine Art
Oelov mvedua) wird. Sie ist uns nicht fremd. Wenn Apollonios
auch nach seinem Tode bei ‘den Hellenen’ bleiben und an
ihren Opfern und Versammlungen teilnehmen will (Hellenistische
Wundererzihlungen S. 49. 50), so bietet sich fiir diese Vor-
stellung wohl in uralt griechischen Anschauungen ein gewisser
Anhalt, aber stirker wirkt jedenfalls die neue mystische An-
schauung, daB der 6elog dvOpwmog oder mwveupatik6g als
nvedpa bei den Seinen bleibt. Man darf die Frage vielleicht
aufwerfen, ob jene mystische Literatur, die im spiten Juden-
tum an die Namen alter Propheten und O€io1 dvdpeg schlieBt,
an diese Pneumavorstellungen irgendwie ankniipft. Doch nicht
in das Gebiet der groBen Literatur méchte ich sie zunichst
verfolgen, sondern fiir jetzt auf dem Boden volkstiimlicher Rede
und Anschauung bleiben. Ich wihle als letates Beispiel die
Schilderung phonizischer und paldstinensischer Propheten, die
Celsus (bei Origenes VII g) nach eigener Kenntnis zu geben




168 Propheten und Philosophen [Zu S. 48

behauptet; jeder sagt éyw 6 0edg eiu, §i Oeod waig, i nvedua
Oclov. GewiB erinnern die Worte lebhaft an die Worte der
montanistischen Prophetin Maximilla (Eusebios, His?, Eccl. 'V
16, 17, p. 466, 20 Schwartz) ‘pfiud eim xai mvedua xai dVva-
uig’, aber nichts berechtigt zu der Annahme, da8 Celsus Mon-
tanisten beschreiben will (vgl. auch Poimandres 222). Ahnlich
sprechen auch mandiische und andere rein heidnische Texte.
Die lehrreichen Ausfilhrungen die Gillis P:son Wetter in sei-
nem Buche ‘Der Sohn Gottes’, Forschungen z. Religion u. Lite-
ratur d. Alten und Neuen Testaments, Neue Fplge IX, Gottin-
gen 1916, geboten hat, lassen sich noch betrichtlich erweitern.
Grundanschauung und Sprachgebrauch sind bei Christ und
Heide gleich. Wir miissen uns abgewodhnen, die ‘Wirkungen
des Geistes’ bei den Christen allein zu suchen und,zu be-
obachten oder bei jeder Erwihnung eines 8¢ilov, iepédv oder
@yiov mvedpo an christliche oder jidische Quelle zu denken.
Es wird wenig Behauptungen geben, die trotz ilirer weit-
reichenden Folgen so leichtfertig und anhaltslos aufgestellt
sind als die noch im Jahre 1899 von Cremer verfochtene
These, daB die Begriffe mvedua 8eod und wvelpa avopwrrrou
ausschlielich biblisch seien (Hauck, Realenzyklop.® VI S. 444.
454. 457, vgl. jetzt H. Leisegang, Der heilige Geist).

Die an sich begreifliche Sprach- und Begriffsbildung tritt
durch die Mysterienreligion nun in einen Gedankenkreis ein,
in welchem eine ganz andere Vorstellung von der mensch-
lichen wuyxf sich allmahlich ausgebildet hat und durch die
Philosophie fest geworden ist. Es liegt auf der Hand, das
eingehende lexikalische Untersuchungen uns hier den Kampf
zweier Geisteswelten bis zu gewissem Grade verfolgen und die
Vorherrschaft der einen oder anderen erkennen lassen miiiten,
aber noch fehlen alle Vorarbeiten; auch ich kann nur ein paar
versprengte Bemerkungen bieten. Es wird von vornherein klar
sein, daB die neue Terminologie sich dabei in der philosophi-
schen Sprache am wenigsten durchsetzen kann.

Den Beweis liefert vielleicht Philo. Wohl kennt er den Be-
griff mvedua auch von dem Gottesgeiste, der sich auf den
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Menschen niederliBt — wir muBten das nach der Grundauf-
fassung des Judentums und nach Philos Verhiltnis zur Septua-
ginta ohne weiteres erwarten, und in der Tat findet sich das
Wort ab und an, so z. B. De somniis I1 38, p. 692 M = 252
Wendl.: dmnyel dé por makiv 10 €iwbOg dpavidg évomlelv
nveduo dépatov —, aber, wo es angeht, meidet er es und er-
setzt es durch rein griechische Wendungen. 'Auch die zwei
Klassen von Menschen, die yvwctikoi oder mvevpaTtikoi und
die yuyixoi, kennt er, wie ja nach seinem Verhiltnis zu den
Mysterienanschauungen durchaus zu erwarten war, aber er mei-
det jene technischen Worter, vgl. z. B. Quod deus sit immutabilis
11, p. 281 M. = 55 Wendl.: ol u¢v wuyxfig, ol d cwuartog
veyovact @ikol. ol utv odv wuxig éraipor vontaic kol &cw-
paroig @icecty évoplelv duvdauevor . . . ot d& cupBdcerg xai
cmovddg Tpog ciua Béuevor GduvaTolvreg dmapricacdar TO
capk@v mepifAnuo. Jene sind ihm die dpatikoi dvdpeg, also
eine den yYvwcTikoi streng entsprechende Menschenklasse; denn
auch fiir ihn ist die yv@cig feod im wesentlichen 6¢a, und die
Qi oBeduoveg dvdpeg, wie es an andrer Stelle heiBt (De som-
nits II 41, p. 694 M. = 271 Wendl.), sind die wahren Priester,
der Téhelog — auch er verwendet das technische Wort schon
— ist der uéyag iepeig, der das ddutov betritt, und er ist, so-
lange er dort weilt, nicht mehr Mensch, freilich fir den from-
men Juden auch nicht ganz Gott (De somniis II 34. 35. 28,
p.689. 690. 684 M. = 230—234. 189 Wendl.). An den iepevg
TV &dUTwv in der Vision des Zosimos brauche ich nur zu
erinnern. Die ‘wahre Magie’ endlich, die Philo ebenso wie
Apuleius 4pol. 25 (wohl nach Poseidonios) als eine Art Priester-
tum zu fassen scheint, ist ihm eine dmtikf) émcrhun (De spec.
leg. 111 18, p. 316 M. = 1II 100 Cohn). Das Wort ist bezeich~
nend; von einer yvwcriky émctiun hat Plato im Sophisten ge-
sprochen und yvag und dyvwcioa haben schon bei ihm be-
gonnen, eine technische Bedeutung anzunehmen, aber sie geht
aus von dem Gegensatz zur mpdfig und umschlieBt nur das
begriffliche Erkennen; dies war wohl der Anla8, daB Philo die
ihm von der Mysteriensprache in anderem Sinne gebotenen
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Worte mied und weniger miBverstindliche Ausdriicke.sakralen
Charakters einsetzte. Die dpatikoi sind es nun — man kann
dies nicht nachdriicklich genug betonen —, die bei ihm die
allegorische Auslegung iiben und allein iiben sollen, vgl. De
plant. 9, p. 335 M. = 36 Wendl: iréov olv én’ d\\nyvopiav
v dparikoig @iknv dvbpacxv oder De Abrah. 36, p. 29 M.
= 200 Cohn: @A\ yap odk émi Tfig Pnriig Kol Qavepdg Gmo-
d6cewg ictatar T AexOévrta, puctv dE Tolg moAoig ddDNNOTE-
pav &oke mapep@aively, fiv ot Td vontd mpd TV aicONT@OV
amodexduevor kai dpdv duvauevor yYvwpilovay, vgl. ebenda 41,
pP. 34 M. = 236 Cohn: acuaro d¢ dcor kei Yupvd Bewpetlv
Ta mpdypara ddvavroy, ot yuxfi pdAhov fi chpan Idvreg. Es
scheint mir hier besonders klar, daB die yvwctikoi gemeint
sind; er nennt sie dpatixoi, weil das auch den Hermetischen
Schriften geldunfige Bild von den Augen des Herzens oder
Geistes bei ihm besonders beliebt ist, vgl. z. B. De Abrak. 12,
p. 9 M. = 57 Cohn: 8pacig i utv 4’ d@Boudyv ... fj d& dia
100 1fic Yuxfic fivepovikod, 15, p. 12 M. = 70 Cohn: dioifag
10 Ti¢ wuxfic Supa, 17, p. 13 M. = 78 Cohn: f; didvora TSTE
npdTov GvaBhéyaca €lde, 18, p. 13 M. = 84 Cohn: & coog
axpiBectéporg Supacty dWV T TeEkewTepov vonTév, 24, p. 19 M.
== 122 Cohn: f§ épatikny didvoiqa, 31, p. 24 M. = 162 Cohn:
die didvoia nimmt von der dyig den Ausgang zur cxéyig, die
8pacig wird Anfang der copia und erhebt sich zur 6éa des
Unvergénglichen, Tov copmavra odpavov kai kécpov yhixopévn
0edcacOon. Die Ausdriicke sind philosophisch gefirbt, oft auch
die Gedanken, aber im Grunde handelt es sich immer um
yvicig, nicht um Philosophie. So ist der Wortsinn ihm das
cuo, der geheime Sinn die wuxf der Schrift, vgl. De vita con-
. templ. 10 p. 483 M. == 78 Cohn d&maca ydp #| vonodecia doxel
Toig Gvdpdcar ToUTolg (den Therapeuten) éowévon Zhw, wai
cipo ptv ey Tag PnTeg datdEerg, yuxny dt 1oV évamoxei-
uevov Taig AéEeatv G6patov vodv, év b fipEato f Aoyikh puxn
dapepbvTwg Ta oikela Bewpelv dcmep did kaATOTTPOU TWV
dvopdrwy, éaicie kG vonudtwy Eupepbpeva katidodce kai
Ta pev couola dramTiEaca kai daxehvyaca, Yuuve d¢ eig
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Qg mpoayayolca T& évOiua Toig duvauévorg éx mxpdg vmo-
pvicews Ta dpavii did TV Qavepitv Bewpelv. Der Vergleich
des Wortlauts mit dem Spiegel scheint ilter und mag durch
andere Vermittelung schon auf Paulus (I. Kor. 13, 12: b’ écém-
p0u év oiviyuam) eingewirkt haben.

Den Wortsinn nennt — um dies beildufig zu bemerken —
auch der Gnostiker Ptolemaios in seinem Briefe an Flora 1o
cwpatikév oder t0 Qaivéuevov, den Geheimsiun 10 Tveuua-
Tikdv. Von einer ‘pgeumatischen Auslegung’ ist bei ihm noch
nicht die Rede, sondern jene allgemeine Bezeichnung 16 mveu-
potikéy geht aus von Ausdriicken wie f) xotd T0 Qaivouevov
weteia oder f cwporiki vnereia, der fi wveupuaTtikl yncreia
(bei den Mandiern das groBSe Fasten), fj mveupatikl kapdia
u. dgl. entgegenstehen. Das ist zunichst nicht mehr als eine
Fortbildung von Paulus I Kor, 10, 3. 4: mveupatikov Bpdua,
nveupaTikov méua,” DaB Paulus an der gleichen Stelle unter
dem Zwang dieser Worte Christus als mwvevpotik mwérpa be-
zeichnet, fihrt zu weiteren Fortbildungen, wie sie Ignatius in
TVEVPATIKOG CTEPAVOG, TVEUMATIKOL papyopitoar bietet (etwas
anders der Barnabasbrief mveupatikdg vaég und der zweite
Clemensbrief mveupatikly ékxkAncia). Ganz auszuscheiden ist
Apok. Joh. 11, 8: Tfic ,Wéhewg ThHG peyding, fitig kakeltar
. mveupoTikbg T6dopa kai Afyuntog, da offenbar hier mveupa-
Tixtig ‘in der Sprache der mveupatikoi und des mvedua’, d. h.
in der Prophetie bedeutet. Nehmen wir hinzu, da8 auch Ptole-
maios von einem Juua wuxfig redet, so ist klar, daB er ganz .
mit Philo iibereinstimmt, nur hat er den Begriff mrvedpna fiir
yuxh bewahrt. Die Rechtfertigung der Allegorie liegt auch fiir
ihn darin, daB sie von dem dpoTikég oder Téheiog gefunden
wird; sonst wire sie Willkiir.

Lexikalisch am lehrreichsten ist vielleicht die bekannte Stelle
_ Philos De migr. Abr. 16, p. 450 M. = 89 Wendl.: €eici vép Tiveg
ol Todg fnTovg vououg cupBora vontdv mpaypbtwy. irtodau-
Bavovteg Ta pev dvav fkpifwcav, T d¢ PeOlUwWE Whiyhpn-
cav ... vuvi b dicep év épnuiq ko8> éautolg puévor Ldvteg
f dcpator yuyai yeyovéTeg (vgl. Ignatius Smym. 2: olav
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Gcwpdrtorc kai dawuovikolg, die Angegriffenen selbst hitten
mvedpocly oder TveunoTIKOlG gesagt) kai uATE TMOMvV pnte
kdbuny pit’ oikiav pATte cuvélwg Biacov dvBpuimwy eiddTeg,
T4 dokodvta 10l moNNoig Umepkdwavreg, TV GABeaV Tup-
vijv avtiv &’ éautfig épevvdav (vgl. Markos oben S. 157)
... und’ 61 ) éopth cOpBolov wuxixiig evppocivng écti kai
Tiig Tpdg Bedv edxopictiag, dmotaEueda Talg xatd TAG émn-
cioug Wpag mavnyUpect und’ ém 1O meprTéuvecOar Mdovig
koi maddv mhvrtwy éxtounv kai d6Eng dwaipecty dcefoig éu-
Qaiver, ko8> fiv IméhaBev O volg ixavog efvar yevvav o’
€autol, Avélwpev TOV émi Tif meprropd) TeBévra vopov, émel
kol T mept 10 iepdv avicTeing kai pupiwv GAAWY Guely-
copev, € uévoig mpocéZopev Toig d1° Umovoidv dnlouuévorg*
A xph Tadta pev. clpam éowkévon vopiZewv, wuxi ot
ékelva Wcmep olv clpatog, émedhy wuxig éctiv ofkog, mpo-
vontéov, olitw xoi TV TV véuwy émpuekntéov. In die an
Poseidonios schlieBenden Gedanken von einer nafuralis und
einer civilis theologia (vgl. Agahd, M. Terenti Varronis antiqu. rer.
div. libri, Jahrb. f, Philol., Supplem. XXIV, S, 143 ff. und den
SchluB Philos c. 17, § 95: éxelva utv odv €oike Toig @uice,
TalTe d¢ Tolg Bécer vouiuoig) schiebt sich die Scheidung von
cbua und wuxn so wunderlich ein, ,und so treffend ist die
Schilderung der ganz individualistischen Richtung der Pneu-
matiker, daB ich nicht zweifle, daB Philo den Ausdruck (er
wire fiir sie wvelpata Yeyovoteg), gekannt hat (vgl. auch oben
S. 109 iber die Therapeuten). Aber der Begriff der yuyn als
des Geistigen und Géttlichen im Menschen war zu fest und
vorherrschend geworden, als daB er jene Terminologie an-
nehmen konnte. Wenn ferner Paulus von mveupatikd cipota
spricht und die vollkommensten der Sonne vergleicht, so sahen
wir schon oben (S. 140), daB Philo seinen Moses aus der Zwei-
heit von Leib und Seele verwandelt werden liBt in einen ein-
heitlichen voig NAioeidéctatog. Auch hier scheint mir der Be-
griff mvedpa in die philosophische Sprache iibertragen. Noch
wenn ein Hierokles (Mullach, Frgm. philos. graec. 1 479) von
einem WuxikOv cpa redet, meint er zwar nicht ganz das, was
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Paulus mit mveupaTikOv cpo bezeichnet; es ist vielmehr der
atherische Leib, das mveupatikdv oder avyoeidég dxnua der
Neuplatoniker (vgl. z. B. Zeller III 24, S. 714); aber schon die
Gedankenverbindung bei Hierokles, der die Mysterien als Rei-
nigung und Liuterung des yuxikdv cipa betrachtet, zeigt, dag
der Begriff aus der Mysteriensprache in die philosophische
dbertragen ist; mitgewirkt hat natiirlich die stoische Anglei-
chung von mvedua und yuxn.

Unter der Einwirkung Platos ahmen Dichter und Redner
frihzeitig die religiose Sprache nach; ohne sie wire Horaz Od.
IV 6, 29 .unverstindlich: spiritum Phoebus mihi, Phoebus artem
carminis nomenque dedit poetae; hier ist 10 Trvedpo das ingenium
neben der ars, das mwveOua Oeod; in II 16, 38: miki parva rura
e spiritum Graiae tenuem camenae Parca non mendax dedif ist das
nvedpa Aemtév schon ein verblaBter Begriff, ‘der zarte Geist der
griechischen Dichtung’; II 20, 1. 2: non usitata nec lenus ferar
penna biformis per liquidum aethera vates kniipft an den Begriff
des’ wpo@ATng (0 &wv 16 Tvebpa) die Hoffnung sogar eines
personlichen Fortlebens, das allen anderen versagt ist; weil
Horaz vaftes ist, ist er dilwog und hat zwei c)pora (vgl. Neue
Jahrb. f. d. Altertumswissensch. 21, gg). Der Ausdruck wech-
selt die Wertung je nach der Hohe der Stimmung und nimmt
bald tiefreligiosen Klang an, bald sinkt er zur konventionellen
Formel herab.

Ich wiahle aus griechischem Sprachgebiet Pseudo-Longin, an
dessen Beispiele mich seinerzeit mein Kollege Prof. Keil er-
innerte. Es ist charakteristisch, daB von den vier Fillen zwei
von hervorragenden Kennern der griechischen Sprache bean-
standet wurden. Unbeanstandet blieben 1 3, 2, p. 30, 20 Vahlen®:
mohhot Yap GANoTpiw BeopopolvTar TVEUUATL TOV QOTOV
TpémoV, Ov kai Thv TTudiav Adyog Exer Tpimodr mAnadZoucay,
&oa PATua e viig avamveilv dg (6?) gaav &tudv EvBeov,
adTé0ev éyxupova TG darpoviou kobictapévny duvapewg -
mapavtika Xpncuwdelv kat’ émimvolav, oltwg amd TG TRV
dpxaiwv peyolopuiag eig Tag TV Inhodvrwy éxeivoug wuyxdg
g amd iepiv ctopiwv drdépporai tiveg pépovran (vgl. Philo
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De vita Moys. 11 7, p. 140 M. = IT 40 Cohn: cuvdpaueiv Aoyi-
cpoig eihixpivéar T Mwucéwg xabapwrtdaTw Tvedpart) und 33,
5, p. 61, 17: Ti.d¢ ’Eparocévng év Tij *Hpirévy; did mavrwy
Yap Guuntov 10 momudriov *ApxiAéxou TOANG Kai &vorko-

. YOUNTQ TOPOCUPOVTOS . . . Kaxeivng Thig éxBolfig ToD dat-

poviov wvedpatog, fiv Umd véuov téEa dickohov, dpa di
pefZwy mommig; In der That hat sich der Gedanke an ein
nivebpa oder an mvedparo Beopopiag (vgl. Dioskorides, Anthol.

_Pal.“VI 220, 4) in der Asthetik am lingsten gehalten oder am

frithsten wiederbelebt. Beanstandet und von Vahlen wieder ver-
teidigt wurden c. 8, 3, p. 14, 6: 10 Yevvaiov waOog . . . dcmep
Umd paviag Tivodg kai mvelparog évBouaiactikig éxmvéov kai
olovel @oiaZov ToUg Aéyoug und 9, 13, p. 21, 3: TAG MV
IMddog Tpagopévng év dxufi mvedpatog (daB hier mvelua
fast “der Geist’ geworden ist, zeigt der Gegensatz yfipag; es

~ ist der Gottesgeist, aber als dauernde Gabe).

GewiB ist der Ausgangspunkt in der Regel nur die plato-
nische Vorstellung von der Gottbegeisterung des Dichters, der
Oeio pavia, die Gleichsetzung des mpognreverv und des Dich-
tens in der alten Lyrik und alter Anschauung entsprungene
Bilder von einem éumvéeiv oder mpocmvéey (vgl. schon Hesiod
Theog. 31; besonders eigenartig Tibull II 1, 35: Auc ades ad-
spirague mihi; das mvedua des abwesenden Messalla wird an-
gerufen).” Aber schon die Geschichte eines Wortes wie vafes
oder einer Phrase wie plena deo (vgl. Norden, Hermes 28, 506,
Kommentar zur Aeneis VI, S. 143) wiirde die Neubelebung des
religiosen Sinnes zeigen, und jeder-dieser konventionellen Aus-
driicke kann sich jetzt immer wieder zu der urspriinglich reli-
gidsen Bedeutung steigern, Zugrunde liegt immer ein Empfin-
den, das den menschlichen voig in Gegensatz zu dem gott-
lichen mvelpa stellt. DaB die Schilderungen der religiosen
Gottbegeisterung seit Vergils beriihmter Beschreibung der Si-
bylle immer hiufiger werden, bestitigt die Beobachtung (vgl

" Aen, VI 46: deus, ecce' deus, 50: adflata est numine quands

iam propiore dei, 78: magnum si peclore possit excussisse deum).
Ich darf die schon im Texte benutzte Lukanstelle (FPhars.




Zu S. 48] Lukan 175

V161 ff) hier vielleicht in etwas weiterem Zusammenhange
bieten: .
) tandem conterrita virgo

confugit ad tripodes vastisque adducta cavernis

haesit et invito concepit pectore numen,

quod non exhaustae per tot iam. saecula rupis

spiritus ingessit vati, landemque politus

pectore Cirrhaeo non unquam plénior artus \

Phoebados inrupit Paecan mentemque priorem

expulit alque hominem toto sibi cedere fussit

t pectore. .

Schon die Verbindung zeigt, daB mens hier nicht Gesinnung
oder Verstand, sondern nur das spezifisch Menschliche, die
yuxf], bezeichnet. Ein Doppelwesen entsteht fiir diese Zeit,
das vom Menschen nur das cua hat. Die 6éa peyictn oder
Beia Oéa, die Schau, die der Gott genieBt und die zum Gotte
macht, wird v. 177 beschrieben:

venit actas omnis in unam
congeriem miserumque premunt tot saecula pectus —

auch der Myste des Wiedergeburtsmysterfums schaut ja in sich
die dmhocrog Béo, 'die ihn auBer Zeit und Raum rickt —

tanta patet verum series, atque omne futurum
nititur in lucem, vocemque petentia fata
luctantur, non prima dies, non ultima mundi,
non modus oceant, numerus non derat harenae.

Die Stelle (deren SchluB aus Herodot I 77 stammt) zeigt be-
sonders gut, wie sich fiir das Empfinden noch dieser Zeit Man-
tik und religiése Prophetie (etwa kosmogonische und eschato-
logische Offenbarung) verbinden. Auch ein dauerndes Inne-
wohnen des ‘heiligen Geistes’, das nicht durch Ekstase mehr
herbeigefiihrt zu werden braucht, kennt die heidnische An-
schauung; man vergleiche auBer der angefiihrten Horazstelle
z. B. Quintilians groBere Deklamationen IV 3, p. 70, 4 Lehnert:
homo qui, quod certum habeo, plurimis meéruerat experimentss, ut ad
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dlum velut ad oracula deorum plenumgque sacro spiritu pectus homi-
num sollicitudines metusque confugerent. Wenn spiter christliche
Autoren sich dagegen wendeten, daB duBere Zeichen der Ek-
stase das év mvevpatt Aakelv oder mpo@nTevelv beglaubigen
miibten (z. B. Miltiades mepi ToD un delv mpoenTnV év éxctdcer
Aaleiv), so ist auch dies nichts der christlichen Entwicklung
Eigentiimliches. Wir brauchen nur an die Schilderung von 8¢iot
dvdpeg wie Apollonius zu denken. Den Gegensatz bildet das
erste Auftreten des Alexander von Abonoteichos.

Die Schilderung Lukans fiihrt uns am besten zu den zwei
Stellen der katholischen Briefe, die ich im Text nicht beriick-
sichtigt habe, Judas v. 19: ‘um die letzte Zeit werden Spotter
kommen, die nach den Geliisten ihrer Gottlosigkeit leben; das
sind die, welche Trennung stiften, yuxikoi, Tvedua un &ov-
Teg’, und Jakobus 3, 13: ‘wer weise unter euch ist und ver-
stindig, zeige die Friichte rechtschaffenen Wandels und Ver-
traglichkeit seiner Weisheit; wenn ibr eifersiichtige Bitterkeit
und Streit im Herzen habt, so riihmt euch eurer Weisheit nicht;
ovk &Tiv avtn | co@ia Avwoev katepxomévn, GAN’ émiyelos,
wuxikn, doapovibdng’. Den Gegensatz zu der wahren Gottbe-
geisterung bildet auch im Johannesevangelium das doipudviov
éxev (vgl. Poimandres 223, 2), das man den Samaritanern nach-
sagt; ahnliches Empfinden bedingt bei Hermas Mand. XI den
Gegensatz von tvedua émiyeov (vgl.oben 16 2) und wvedpa Oeiov.
Freilich ignoriert Hermas den Begriff yuxikég und nennt den Pro-
pheten lieber mveupatopdépog. Seine Schilderung der weudo-
wpopiiton zeigt, daB er sie den Heiden gleichsetzt, und dab
in der Tat das hellenistische Prophetentum in christlichen und
heidnischen Gemeinden ahnliche Ziige aufwies, vgl. Mand. XI 2:
ol diyuxor wg émi pavriv Epxovrar xai EmepwTWCLY AUTOY,
Ti dpa &cton auTolg” KaKeElvog O weudompo@PHTNG, Mndeuiav
&wv &v éautd dUvouv mvevpatog Beiou, Aahel avToig KaTA
T4 émepwmipata adTOV Kol Katd Tag émbupiag Thig Tovnpiag
aUT@AV . .. TIva d¢ kai Prinata GAn6f Aakelr & yvap didBolog
mAnpoi adToV T avTod mvedpar: mit Pap. Berol. I 174: éav
d¢é Tic ce épwrhcy, T xatd wuxhv Ew, fi Ti por éyévero i
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Ye pélher yevécOor, émephito TOV dyyehov (den mapedpog
dbafuwy), xai épel cor awms v d¢ g amd ceautold Aéye
@ émepwTtddvti ce (vgl. oben S. 100). Auch in den beiden
Briefstellen werden jene Minner, die sich ihrer “Weisheit’ riih-’
men und beanspruchen, mveupartikoi zu heifen, den Heiden
gleichgestellt: sie dienen den Dimonen und sind unsittlich.
So sind sie natiirlich nur wyuyikoi; der Besitz des mvelua ist
nur innerhalb der vollen Gemeinschaft denkbar. An beiden
Stellen ist das Wort technisch gebraucht, in demselben Sinne
wie bei Paulus, nur ist yuxikdg im Werte noch gesunken, da
es hier von einer mehr judaisierenden, d. h. kirchlichen und
werkgerechten Richtung gegen die individualistische und helle-
nistische Gnosis zuriickgeschleudert wird; sein urspriinglicher
Sinn ist auch hier nur ‘menschlich’. Mit Sicherheit zeigt sich
ferner, daB eine dritte Kategorie von capxixoi noch nicht ge-
schieden wird. Auch Ignatius kennt ihn noch nicht; mvedpa
und cdpg, adjektivisch mveupatikég und capkikég == &vopuym-
vog sind fiir ihn die beiden sich erginzenden Gegensitze (vgl.
2. B. 4d Smyrn. 13, 2: @y4mn copxikf T€ XOi TVEUMATIKY mit
Ad EpRes. 5, 1: cuviiBela ovk GvOpwmivn, GAAG TTVEuMOTIKA);
Christus ist ihm capxikdg Te xoi mvevparikdg, YevwnTog Kai
Gyévwntog (Ad Ephes. 7, 2). Wie kam die reife Gnosis dazu,
in ihren groBen Systemen die beiden Paare von Gegensitzen
zu verbinden und drei Kategorien, capxikoi, yuxikoi, Tveupa-
TiKoi zu scheiden? Die Ausflucht, daB sie allein aus der einen
Paulusstelle (I Kor. 3, 1) herausgedeutet seien, wird wenige
befriedigen; muBte doch diese Stelle geradezu auf den Kopf
gestellt werden, um die capkikoi als niedrigste Menschenklasse
aus ihr zu gewinnen. Einen gewissen Anhalt bot zunichst wohl
die frither erwihnte iranische Dreiteilung des Menschen in Kér-
per, Seele und Geist. Wir diirfen bei der bekannten Grund-
richtung des Gnostizismus weiter auch darauf verweisen, daB
auch die hellenistischen Mysterienreligionen ja drei Klassen von
Menschen schieden und zwischen die Ungliubigen und die
Téheior noch die Proselyten oder religiosi stellten. Das Bedirf-
nis, einen Unterschied zwischen den beiden niederen Klassen
Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen. 2. Aufl. 12
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zu machen, muBte sich dann notwendig in einer Religion stei-
gern, die zu allen andern im Gegensatz stehen wollte und da-
her jener untersten Klasse die beiden obern ganz anders scharf
entgegenstellen muBte. Vor allem der Begriff der Kirche war
jetzt schon voll entwickelt und wirkte, selbst wo er nicht in
ganzem Umfang anerkannt wurde; der Gnostiker wollte nicht
austreten (vgl. oben S. 105 und fiir die Valentinianer beson-
ders E. Schwartz, Nachr. d. Kgl. Ges. Gottingen 1908, S. 130ff.,
131 A, 1). Aber daB man sprachlich zu dem Begriff yuyikég
zuriickkehrte und ihn gegeniiber der friheren Entwertung nun
wieder machtig hob, 1aBt sich zugleich sicher auch daraus er-
kliren, daB auf hellenischem Gebiete auch die Vorstellung von,
der Géttlichkeit der yuxh zu fest gewurzelt ist und der Gegen-
satz von wux# und cpa (cépE) zu stark empfunden wird. Das
Substantiv wuyn, auf das sich die Entwertung, die in wuyikdg
liegt, nicht voll auszudehnen vermag, wird immer wieder in
Verbindung mit der Gottheit gebracht (vgl. z. B. das Gebet der
Mithrasliturgie) oder erscheint neben mvedpa fast als synonym.
Eine Abschwichung des Gegensatzes yuxikég und mveuparti-
k6¢ muBte unvermeidlich erscheinen. Trotzdem wird die ur-
spriingliche Vorstellung dabei festgehalten. Die Valentinianer,
die Irenaeus I 7, 1 schildert, beschreiben z. B. den iepdg Yapuog
der Achamoth und des Soter mit dem Zusatz: ToUg d¢ Tvev-
uotikovg Gmoducapévoug TAE Yuxag kai mvelvuoTta
voepd Tevopévoug, GxpathTwg Kai Gopdtwg évrdg mAnpu-
natog ‘eiceN@évrag, voupag dmodobricecOo Toig wepi TOV Tw-
thpa &yyéhoig, und die Markosier (ebenda I 21, 5) schildern
die dmolUtpwag dhnlich: avtov d¢ mopevdfivon eig Ta o
(vgl. Wessely, Denkschr. d. K. K. Akad. 1888 S. 71 Z. 1060:
- xper, xipie, eig idioug ovpavolg, eig Ta Tdra Bacihele, €ig
fo0v dpbunua, bei der Entlassung des Gottes), piyavra TV
decudv adTod, TouTécTt TV Yuxnv. Hier ist die yuxn
ein émiveiov &vdupa 100 Tvevpatog und auf sie dbertragen,
was sonst vom cuo gesagt wurde; zum vollen mvelpo macht
. erst der Verlust der yuxf. Anders und doch dhnlich finden
sich Origenes und Philo an den oben S. 139 und 140 ange-
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fihrten. Stellen mit der Schwierigkeit ab, das Verhiltnis der
wuxn zum rvedua (bzw. volg) zu bestimmen; sie nehmen eine
Verwandlung der yuyx1 in das nvedua (oder den voiig) an; aber
die yuxn muB auch bei dieser Darstellung vergehen.

Dann muB freilich mit jener Grundanschauung irgendwie
auch die vielbehandelte Frage zusammenhingen, ob Christus
auf Erden eine yuxf gehabt hat. In einem ganz vorziiglichen
Buche hat M. Pohlenz (Vom Zorne Gottes, Géttingen 190Q)
dargelegt, wie vollig die Beantwortung von der griechisch-philo-
sophischen Auffassung der yux# und dem fiir den Griechen
selbstverstindlichen Dogma, daB Gott ohne w30n sein mu8,
abhdngt; die These Harnacks, da8 griechische Philosophie,
nicht orientalischer Glaube die erste Dogmenbildung bestimmt,
konnte kaum wirkungsvoller als durch diese feinen und licht-
vollen Darlegungen verteidigt werden. Nur scheint mir dabei
die Grundfrage vielleicht zu wenig beriicksichtigt, woher denn
das neue Element, das hinzutritt, woher das wvednd stammt.
Erst seine Einfiihrung durch den Gnostizismus macht die Frage-
stellung begreiflich und den Lésungsversuch, da Christus Gott
sei, miisse das mwveUuo bei ihm an Stelle der yuyn getreten
sein, verstindlich. Aber auch die hiernach gebildete These
der GroBkirche, wenn Christus Mensch gewesen sei, so miisse
er eine yuyn gehabt haben, gewinnt aus der Kenntnis der zu-
grundeliegenden Anschauung von dem mveupatikég, der nicht
mehr Mensch ist, erst volles Leben. Wohl sind die Argumente
aus der Riistkammer griechischer Philosophie geholt und die
Erinnerung an die Grundanschauung der Mysterienreligion ist
nur noch dunkel, der Gnostizismus ist iiberwunden, aber das
Erbe, das er aus dem Orient gebracht hat, der Begriff des
Trvevpatikdg, wirkt dennoch weiter, wie in der griechischen

Kirche bis in die neueste Zeit.

" Es wire wichtig, etwas weiter zu' verfolgen, wie sich die

immer religioser werdende Philosophie miiht, mit dem neuen

Begriff des mvedua fertig zu werden und ibn in.ihre Ter-

minologie einzufiigen oder zu ibersetzen. Die Riickwirkung

auf die religiose Literatur zeigt sich, wenn in den Hermetischen
12*
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Schriften allgemein voig fiir wvedua, &vvoug fir mvevpatikde,
dvoug fir yuyikég eintritt (iber den Gebrauch des Paulus
vgl.' S. 190); seltener finden wir Aéyog, doch bietet Kap., XII
6. 7 die zunichst befremdende Bezeichnung éA\éyinog fiir
den Pneumatiker, der vollkommen siindlos, weil dem Zwange
der elpapuévn enthoben, nur dem Leibe nach zu sindigen
scheinen kann (vgl. S. 44); es ist charakteristisch, daB zur Er-
klirung hinzugefiigt wird: dv &papev TOv volv fiyepoveverv.
Der Gegensatz ist dhoyor (gleich yuyikoi), und natiirlich werden
diese dhoyor mit den d\oya Z{a verglichen (so ofters in dieser
Literatur, aber auch im Judasbrief v. 10), Aus diesem Zu-
sammenhang ist zunichst Romerbrief 12, 1 zu erkliren: tapa-
ctiicat Ta clpoata Gudv Buciav Iwcav, ayiov, eddpecTov TW
8ed, Thv Aoyikiv Aatpeiav Updv. Von einem ‘verninftigen
Gottesdienst’ kann weder nach griechischem Sprachgebrauch
noch dem Zusammenhang oder dem Gedankenkreis des Paulus
die Rede sein. Mit vollstem Recht betont Lietzmann, da8 der
Hermetische ferminus technicus Noyw) Oucio vorausliegt (I 31 :
d€Ea Noyvikdg Buciag ayvag Gmd wuxiig kol kopdiag TPog ce
avatetapévng. XII 18: 6 cog Aéyog d1’ &uod Upvel ce, 0’ Euod
déEm 10 mAv AéYw Aovikny Ouciav. 21: Tat Oed méumw Aoyvi-
Kag Buciag' Be¢ kai mdTep, cv O kUprog, U 6 voig déEar hoyi-
k&g Buciag, Gg Oéherg &m’ éuod . . . dia 100 Adyou). Sehen wir
doch in der Hermetik noch, wie die Formel entstanden ist.
Sie wurde geprigt, als in dem mystischen Kult das Dankgebet,
das Opfer im Wort, fiir das im Mysterienkult dibliche Dankopfer,
das &pyov, eintrat (vgl. den SchluB des Asclepius). Sie steigerte
gich durch die Vorstellung, daB der Geweihte selbst der per-
sonlich gedachte Aéyog 6eod ist; er kann nur solche Opfer
bringen (Corp. Herm. XIII, vgl. Plutarch oben S. 105). Das Be-
wuBtsein des Gegensatzes von Xéyog und €pyov ist Paulus schon
entschwunden; Aoyik6g heit fiir ihn einfach ‘geistig, vergeistigt’,
ja Zahn hat dem Sinne nach vollkommen recht, wenn er sagt:
es ist die Aatpeia, welche dem mvevpatikég eignet und wohl
ansteht; nur 148t sich der sprachhche Ausdruck ohne die Ent-
wicklung des ferminus technicus in der hellenistischen Mystik
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garnicht erkliren. Dieselbe Abhangigkeitvon ihr zeigtI. Petr. 2, 5:
dvevéykon TvevpaTikag Buciag edmpocdéxtoug Bed dd ncod
. Xpicrod (vgl. Corp. Herm, XIII 21: Oedd mépmw AoYikag Buciag
— v, % Téxvov, Tépuypov dekthv Buciav T TAvVTWY ATl Bel.
@A\\a xai wpécleg, & Téxvov, Bid 100 Adyov’). Beide Worte
gehen vollstandig ineinander iiber; wenn Paulus bei einer hand-
greiflichen Ubertragung alttestamentlicher Vorstellungen in die
Mysterienanschauung 1. Kor. 10, 3. 4 von einem tvevpuatixov
Bpiua kai oua spricht, so steht in dem jiingeren BriefL. Petr. 2, 2
dem gegeniiber: g aptirévvnra Bpépn 10 AoyYikov ddolov
Téha émmobncate, Tva év adTd avindfite eig cwnpiav, einep
éredcache 8T xpnetdg 6 xUprog. Dabei zeigt der Zusammen-
hang, daB Aoywdg hier ‘sindlos machend, heiligend’, kurz
Tveupatikég in dem Sinne von Oelog bedeutet, den dies Wort -
ja auch unmittelbar danach in der'Formel ofkog mveuparikée,
iepdtevua dyiov hat. Es ist hoffentlich in der Gegenwart nicht
mehr moglich 1. Petr. 2, 2 als Erinnerung an die ganz anders
geartete Stelle 1. Kor. 3, 2 zu fassen: ydha Updg émética, ol
Bpdua olimw yap édOvacle. Zu bekannt ist jene Stelle des
phrygischen Mysten Sallust mwept Oedv 4: éopThv Gyouev did
Tadtar kol TPWTOV MEV WG Kai avTol 'rrecév-reg ¢ ovUpavod kai
T Nopoy cuvévreg év xam@eia écuév, citov Te kai Tfg
d\ng naxelag xoi pumapdg Tpoic Gmexdueba €xd-
Tepa yap évavtia yuyf (philosophisch fiir tvedpuot, mit der
pumapd Tpon vgl. Porphyrios De abstin. 1 41. 42). €lta dév-
dpou Tomai koi vnereia, demep kai HURV drokomTopévwy THY
mepoatépw TAG Yevécewg Tp6odov. émi ToUTog YANaKTOG TPOPT,
Wg dvayevvwuévwy. €@’ olg thapeloan kol ctépavor kai Tpog
T0U¢ Beovg olov émdvodog. Ahnliche Vorstellungen im Agypti-
schen (der Konig trinkt die Milch der Isis und empfangt da-
durch gottliche Eigenschaft; der Zauberer trinkt Milch von einer
schwarzen Kuh, und sogleich regt sich etwas Gottliches in ihm)
habe ich im Archiv fiir Religionswissenschaft VII 403 und Poi-
mandres 228 verfolgt; weiter wiirden Griffith, Demotic magical -
Papyrus, S. 137 und Dieterich, Abraxas 172, 12 und 181, 2
fihren; letztere beiden Stellen zeigen, daB der Milchtrank hier
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den Beginn, ein Weintrank die Vollendung der Gabttlichkeit
in uns bezeichnet; die Aufforderung zum Empfang lautet v
dméyevcry déEar. Es scheint mir handgreiflich und nicht un- .
wichtig, daB die beiden ‘deuteropaulinischen’ Stellen, die ich
8o breit besprechen muBte, enger an die hellenistischen Formeln
und den Mysterienbrauch schlieBen, also unmittelbar auf beide
zuriickgehen; was bei Paulus nur Nebengedanke war, wird in
ihnen Hauptsache. Ahnliches ist oft erweisbar; die Mysterien-
anschauungen, die bei Paulus noch im Hintergrunde stehen,
dringen sich in dem sogenannten Deuteropaulinismus machtig
vor, und durchaus nicht dberall bietet Paulus den AnlaB. Da-
mit ist zugleich erwiesen, daB der Begriff Aoy} Gucia oder
nvevpankl Oucia hellenistisch ist. So mag beildufig anch ein
Versuch erwiahnt sein, das Tieropfer, das am meisten Ansto
in der Mystik erregte und ‘doch aus dem Mysterienkult nicht
zu verbannen war, im mystischen Sinne zu rechtfertigen; .ihn
bietet derselbe Sallust Kap. 16: oif pev xwpic Buadv edyai
AéYor pévov eiciv, ai d¢ perd Buadv Euyuyor Aéyor, ToD pev
Adévou Thv Zwhy duvauoivrog, Tfig dE Lwiig TOV AéYoV Wuxoing
(vgl. die Bezeichnung wvedpuu AapBdve fir die Entgegennabme
des blutigen Opfers oben S. 160; wieder ist bei dem Philoso-
phen wuxn fiir veduo eingesetzt, aber die Forderung, daB in
der dvagopd sich yuyxh oder nveduo mit dem Aéyog verbinden
sollen, stammt nicht aus der Philosophie, und diese Forderung
ist allgemein bekannt; wer das Opfer des Wortes fiir allein Gott
wohlgefillig hilt, betet wpocdéEan pou v ... &iwav, (Tvd
Mraviav, TV mpociywcty, THV dvoopdv Tod Tvedpnarog Tod
AextikoD und betont mit diesem letzten Wort, daB der Gott
kein anderes vedpa erwartet, vgl. oben S. 162, Poimandres 151).
Zuriick ging jener Gebrauch von \oyikdg fir mveupatikég
auf einen Versuch, den Begriff wvedpa in philosophischer Ter-
minologie wiederzugeben. Das zeigt dieselbe Hermetische
Schrift, von der ich ausging, noch deutlicher in der Fortsetzung
XII 13: dokelg € poy, & Téxvov, dyvoelv dpemv kal péyedog
AéyYou: O Yap paxdpiog Oedg *Ayaddg daiuwv wuxhv ptv év
cpart &pn elvar, volv d¢ év wuxd, Aévov d¢ év Td V. TOV
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obv 8edv TouTWY (A6YOg und volg werden § 12 als die beiden
ansterblichmachenden Gottesgaben bezeichnet) { véuZe) watépa.
0 00v A6y0g éctiv eikdv kal volg Tod Beod (die folgenden Worte .
xai 70 cpa dE Tig idéag, fi d¢ idéa Thg Wuxfig fihren in eine

andere Gedankenreihe). Hier ist der Aéyog (oder Aéyog und

voiig) die besondere Gottesgabe des Auserwihlten, das mvedua, '
der Begriff ist bekannt, das Wort ist gemieden. DaB es-sich

hier iiberall um jenes besondere xépicua handelt, zeigt, das

nur das Wort, nicht die Vorstellung aus der Philosophie ent-

lehnt ist; es handelt sich um Ubersetzungsversuche eines orien-

talischen Begriffes, Versuche, die den Zeiten des Paulus und

Philo jedenfalls erheblich vorausliegen und in den allgemeinen

Gebrauch mit iibergegangen sind. Sind sie angenommen, so

wirkt freilich zugleich die griechische Vorstellung, die sich ur-

spriinglich mit ihnen verband, heriiber und la8t zu keiner Klar-

heit kommen. Wo das Wort wvedua in die philosophische

Terminologie mit aufgenommen wird, entwertet es sich z. T.

wieder etwa in dem Sinne der stoischen Bezeichnung eines

Seelenstoffes, und wir héren z. B. Corp. Herm. X 13: 6 voig

év T AéYw, 6 Aéyog év T} wuxf, N yuxn év Td wvedpary, 10

nvedpa év T chpart. 1O d¢ mvedua difikov did PAEBAV kai

dpnpidv kol afpatog xvel T0 Zdov kai dcmep TpoéMOV TIVE

BactdZei. So wird das mvebupa zur Hille, zum &vdypa Tiig

Yuxfig, und diesé zum &vdupa Tod vod (ebenda § 17, vgl. S. 208).

Das erinnert an neuplatonischeé Lehren, aber schwerlich ist
es erst in dleser Schule entstanden; ist doch die ganze An-

schanung nur die in der Philosophie notwendige Umkehrung

der gnostischen Lehre, nach welcher die yuy; das &vdupa T0d

nvedpatog ist (oben S. 178).

Wohl mogen diese ungeniigenden Versuche, das Unmog-
liche moglich zu machen und einen orientalisch-religiosen Be-
griff mit der ausgebildeten Seelenlehre der griechischen Philo-
sophie zu verbinden, den Philosophen wenig befriedigen, aber
dem Historiker sollten sie wichtig sein und mehr vielleicht noch
dem Theologen. Bieten sie doch bestindig Vergleichspunkte
und Beziehungen zur neutestamentlichen Theologie und zur
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Dogmengeschichte. Ich verstehe nicht ganz, wie man die Ent-
wicklung der Christologie loslosen kann von der Entwicklung
der allgemeinen Vorstellungen vom 6¢log dvepwmog und dem
Verhiltnis von Mensch und Gott, oder wie man als das Ent-
scheidende in der christlichen yviiag griechische Philosophie
und nicht orientalische Religiositit hinstellen kann, ohne auch
nur den Versuch zu machen, den Begriff des mvelua und mveu-
patikdg klarzustellen oder wirklich zu beriicksichtigen. Ihn
zeigt am klarsten die Sprache der Askese, die ja mit dem
Gnostizismus eng zusammenhingt. Ich habe daher versucht,
sie in dem Buch Historia Monachorum und Historia Lausiaca,
Untersuchungen z. Religion u. Literatur des Alten u. Neuen
Testam. Heft 24, 1916 zu verfolgen, um nach ibr jene Awuf-
fassung des Gnostizismus beurteilen zu konnen (S. 210ff). Der
Pneumatiker ist éxcmacOeig éx Tod xwpou Thg elpapuévng émi
T0v dcpatov, ist selbst dcparog, dcapkog oder didog. Er
besteht ganz aus Lichtsubstanz, die, wenn er betend die Hande
erhebt oder den Mund offnet, in Feuerstrahlen hervorbricht
(er wird tatsichlich, wie die Mandier sagen, die Perle, die das
dunkle Haus erleuchtet). Durch ihn und seinetwegen besteht
die Welt fort. Er bedarf nicht irdischer Speise oder Schlafs.
Was die yvicig ist, zeigen die Erzihlungen, wie der M&nch
entscheidet, ob Melchisedek Mensch oder Gottwesen war, oder
ob sich im Abendmahl wirklich eine Transsubstantiation wvoll-
zieht: er bittet Gott, ihm die Augen zu 6ffnen und die Erzviter
oder den Hergang bei dem Sakrament zu zeigen. — Die Vision
macht vollkommen, und der Vollkommene untersteht keinem
Gesetz und keiner Autoritit; er ist Priester nach innerem Recht.
Da uns hier eine reiche Literatur vorliegt, konnen wir den Ur-
sprung einzelner Vorstellungen klarer als auf andern Gebieten
erkennen. Die Himmelfahrt, die zuerst bei Athanasios von Amun,
spéter aber von jedem namhaften Monch erzahlt wird, entspricht
in manchen Ziigen Schilderungen der manichiischen Fragmente
und erinnert an die Erzahlungen von Buddha. Andrerseits
finden sich dhnliche Anschauungen in der parsischen wie in
der mandiischen Religion (vgl. fiir erstere Yast 22); in das
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spite Judentum konnen sie von hier eingedrungen sein.
Eine groBe und reizvolle Aufgabe erschlieBt sich dem For-
scher, einerseits den orientalischen Ursprung, andrerseits die
Stufen der Occidentalisierung dieser Gedankenwelt durch
das jiidische, das griechische und. endlich das abendlin-
dische Empfinden nachzuweisen. Von Haus aus christlich ist
sie nicht, aber sie ist durch gewaltige religiose Personlich-
keiten christlich geworden. ,

43. (ZuS. 54.) Hermetische Sprtiche. Stobaios Ekl. Ip. 275,
18: ovbdtv ¢v clipatt GAnBég, év dcwpdtw TO mav Ayeudé.
276, 5: ovdev év ovpavid) dodhov, ouvdtv émi Yiig ElevBepov.
276, 6: oldtv dyvwctov év olUpavd, oudtv Yvwpuov émi
Tig viig.

44. (Zu S. 55.) Paulus als Pneumatiker. Den Versuch
einer Rechtfertigung kann ich nur bieten, indem ich darlege,
wie ich die Zusammenhinge der einzelnen Stellen verstehe. DaB
ich damit nur eine Gedankenreihe verfolge und weder ein
System der Paulinischen Theologie entwerfen noch ein Bild
des Apostels geben kann, ist selbstverstindlich. Ein Bild des
TVeuuoTIKGg, wie es ihm in seiner letzten Zeit vorschwebte,
sollte sich allerdings aus der Einzelinterpretation den wenigen
Philologen ergeben, die Paulus noch in der Ursprache lesen;
so wurde die Darstellung breit; doch glaubte ich Polemik auch
hier moglichst vermeiden zu diirfen. -~

Die im Grunde entscheidende Stelle findet sich I. Kor. 2,
14; doch muB gerade sie, um verstindlich zu werden, in ihrem
Entstehen verfolgt werden, Von der Tatsache, daB die Gliu-
bigen in Korinth sich in einzelne @iacor geschieden und echt
hellenistisch nach ihren Lehrern benannt haben, geht der Apostel
aus, Sie sagen éyw pév eim TTaddov, &y d¢ Ao, &y
ot Knpd, &yw d¢ Xpictod. Die Deutung fordert wenige Worte,
DaB O. Pfleiderer recht hat, die Annahme einer Christuspartei,
von der man gar nichts wei und deren Bezeichnung sinnlos
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wire, abzulehnen (Paulinismus® S, 316 A.), wird sich spater
noch besser zeigen. Die Worte &yt d¢ Xpictod, an sich nur
die Aussage, die von den einzelnen neben den fritheren immer
gemacht wird, sind unter rhetorischem Zwange als viertes Glied
zugefiigt, um durch diesen Gegensatz zu zeigen, wie unpassend
jene Eigentumserklirungen an Menschen sind, weil sie diese
Menschen dem Gotte gleichsetzen. Der Ausdruck Xpicrod
elvan (vgl. 6eod elvon bei Ignatius) bedeutet fir Paulus ja einen
mystischen Zusammenhang mit Christus und steht vollkommen
gleich &v Xpictd efvar oder Xpictov év éautd Exev, ja er kann
selbst heiBen 10 mvelpa Exerv, vgl. Romerbrief 8, 9: Upeig dt .
ouk écte év copki, GANG &v TrvelpaTi, elmep mvelua Oeod oixel
&v Opiv. €l dé Tig mvedua Xpictod ovk Exer, oUtog ovk &ty
adtod. €l d¢ Xpictog év Uulv, TO pév cbupa vexpév kTA. Als
guter Padagoge schilt der Apostel sodann zunichst scheinbar
nur die eigene Partei: ‘ist Paulus fir euch gekreuzigt, oder seid
ihr in seinem Namen getauft (wie es bei dem Xpicrod elvar
ist)?” Er hat nicht einmal selbst getauft, was fir solchen Mié-
brauch seines Namens wenigstens duBerlichen Anhalt hitte geben
konnen, indem es ibm zu dem iepelg machte, nach welchem
hellenistische Gemeinden sich nennen. Er war nur Triger der
-Verkiindigung. Indem Paulus nun diese Verkiindigung naher
beschreibt (v. 17: odk év copiq Aéyov) schweift der Gedanke
scheinbar ab. In Wahrheit soll die Schilderung der géttlichen
Weisheit in ihrem Gegensatz zu der menschlichen den Gegen-
parteien fihlbar machen, da8 sie seine Predigt nicht nach ihrer
Weisheit beurteilen diirfen. So kehrt er 2, 1—5 zu dieser Pre-
digt zuriick; sie bestand nicht év' meifol (Variante weifois.
Sebr ansprechend vermutet E. Schwartz eine alte Doppellesung
¢v a0l copiag und év copiag A6roig) copiag Adyorg, GAN
év Gmodeier TveUnaTog kai duvduewg, hatte also jene fiir alles
hellenistische Empfinden zwingende Legitimation von Gott, auf
welche im zweiten Briefe noch stirker verwiesen wird. Mit dem
folgenden Verse (2, 6) kehrt Paulus zu der eigenen Partei zu-
riick: die wahre Weisheit, die copia 8eod, kann er nur kinden
¢v Teheiorg. Er hat sie auch den eigenen Anhingern in Korinth
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nicht offenbaren kdnnen und kann es noch jetzt nicht; auch
sie sind auBerstande, zu beurteilen, was er gelehrt hat, und
wissen noch nicht, was in ihren Streitfragen sein letztes Wort
sein wiirde (3, 1: 00k HdUWIONY Aalfica Uplv g TVEUPATIKOTG).
Zwischen beide zusammengehorige Verse schiebt sich wie eine
neue Digression der Preis jener tief verborgenen und selbst den
dpxovreg 100 0idhvog ToUTou unergrindlichen coia, die Gott
dem Apostel offenbart hat d1d T0d mveUparog (wie stark Paulus
das Verletzende dieses Selbstruhmes empfindet und wie er ihn
aufgefaBt wissen will, zeigt 2, 7 und der vorausgenommene
Vers 1, 31). Denn das vedpa ergriindet alles, auch die Tiefen
(Gedanken) der Gottheit. Dies wird zunichst erklart (2, 11):
Tig Y&p oldev avlplrmwy Td T0O dvOpwiov, € puf TO Tvelpa
100 évBphov TO év avTd; oUTwg koi Td ToU Geol ovdEig
éyvwkev, €l un 10 mveduo Tod Beod. Vorausgesetzt wird da-
bei der in den Zauberpapyri iibliche Gebrauch von nvedpa fiir
das geistige Teil, die Seele, des Menschen und ein ihm ent-
sprechender, ebenda bezeugter Gebrauch, nach dem mvedua
auch den Geist oder die Seele eines Gottes bezeichnet (vgl. S. 160);
freilich war es fiir Hellenisten, denen der Begriff der Emanation
gelaufig ist, leichter hiermit das mveduo Oeod als die uns ver-
liehene Gabe, die &méppora des Gottes, zu verbinden; der Be-
weis des Paulus setzt eine feste hellenistische Formelsprache
voraus, (1& 100 GvOpwmou und T& 100 Geol empfangen ihre
Firbung von dem vorausgehenden Worte t1d BG6n tod 6eod,
das Innere und Innerste; daher ist 70 év adTd nicht miiBiger
Zusatz, sondern erklirt die ganze Behauptung). Ist hiermit
zunichst nur gesagt, daB, wer das mvedua hat, voll das pucti-
pov der Gottheit und ihrer copio kennt, so figt jetzt Paulus
mit schwerster Betonung hinzu, daB er dies mvelna ék TOD
0cod empfangen hat. Mit filhlbarem Riickverweis auf v. 6
(copiav d¢ AahoDuev év Toig Teheiowg, copiav d&¢ o0 TOD
aidvog ToUTOU) versichert er: fuelg d¢ o¥ TO mvedpa Tol k6C-
pou é\éBopev, GANG TO mvelua TO ék ToD Beod, tva eld-
pev Td Omd TOoD Oeod XapicOévra fuiv (es ist der Heils-
plan Gottes, vgl. v. 8; aus dem Wissen soll natiirlich ein Ver-



;38 I. Kor. 1—3. Vom mvedua lernen [Zu S. 55

kiinden werden; der Gedanke biegt leicht um, damit das fol-
gende & xai AoloOpev auf die gesamte Verkindigung, nicht
nur die Rede év Teleioig gehen kanm), & xai AahoDuev odx év
didaktoig Gvepwmivng cogiag Aéyorg, GAN &v didaxtoig Tvel-
parog (Gvep. co@. gehdrt zunichst natiirlich zu Adyoig; didak-
T01g steht fiir sich in geringschitzigem Sinn ‘lehrbar’ und ‘an-
gelernt’; erst in dem Gegensatz — sie sind doch uns gelehrt,
weil es die Worte des mvedua sind — verbindet sich unter
dem rhetorischen Zwang der Responsion mveUnoTog mit didak-
70ig). Damit ist zunichst nur wiederholt, was in v. 4 schon
gesagt war, daB namlich seine Predigt év mveduom geschah;
erst die drei nachsten vielumstrittenen Worte fiigen nach Art
des Paulus das Neue hinzu, an das dann die Fortsetzung an-
schlieBt; er beschreibt, wie man von dem mvedua lernt: mvev-
patikoig (alte Variante mveupatikiig) TVEUMATIKG CUTKPIVOVTES.
Die unlingst wieder vorgeschlagene Deutung °‘den Geistes-
menschen Geistiges deutend’ scheint mir wegen des Wechsels
des Genus und der Annahme einer ungewohnlichen Bedeutung
des Verbums bedenklich; noch mehr freilich die Erklarung
‘himmlische Dinge in himmlischer Sprache zum Ausdruck brin-
gend’, die zugleich den Zusammenhang zerstért. Ich deute nach
I1. Kor, 10, 12 (00 Yap TOAuWuev éykpivan §| cutkpivan éav-
ToUg TiCt TV €ouToUg cuvicTavévTwy' GANG avTol év éautoig
éauToug neTPolvTeg Kai cuykpivovteg éouTtolg éauTtolg o cuvi-
obav — das cuykpivewv ist Vorbedingung alles Beurteilens):
‘indem wir mit Geistesgaben und Offenbarungen (die wir schon
besitzen) Geistesgaben und Offenbarungen (die wir erhalten,
vgl. das folgende Ta 100 mveduartog und cap. 12, 1ff. Tepi dt
TV Tveupatik®v und ibre Aufziblung) vergleichen und sie
danach beurteilen und verstehen.” Das év mveluartt Aéyew,
das Paulus natiirlich auch fiir seine Missionspredigt in Anspruch
nimmt, schaltet in dieser Auffassung die Titigkeit des Menschen
nicht ganz aus; beide wirken zusammen. Der noch nicht Be-
gnadete kann freilich so gar nicht lernen: yuyxi1ko¢ d¢ dvOpw-
mog o0 déxetan Td 100 MveVpatTog ToD Beod (der Genetiv
100 €0, der den Gegensatz noch schirfer macht — Mensch
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und Gott gehoren zundchst vor der wunderbaren Wesensinde-
rung des ersteren zwei verschiedenen Welten an — soll die
Erinnerung an 1, 17ff. noch stirker wachrufen). pwpia ¥
avtd éctiv, xal ov duvatar Yvdvay, 8Tt mvevpoTikdg (d. h. v
es nur der mvevpatikég kann, vgl. Apoc. Joh. 11, 8) dvaky
veton. Mit einem bei Paulus beliebten rhetorischen Spiel wi
das Kompositum gewechselt, TVEUPATIKOIG TIVEUMATIKG CUYK(
vewv ist eben ein rveupaTikig dvaxpivery (priifen und beurteile
&Aéyxew, vgl. 1. Kor. 14, 24). Der ganze Satz bereitet in diese
Zusammenhang nur das Gegenstlick vor: ¢ d¢ mvevpamk
dvaxpiver T& mavTa, adtdg de Um’ oddevdg dvaxpiveton E
stolzes Wort, das diesem einen Wunderwesen nicht nur ei
absolute Erkenntnis und Unfehlbarkeit zuschreibt, sondern au
allen anderen (gemeint sind natiirlich nur die Nicht-Pneun
tiker) jedes Recht abspricht, iiber ihn zu urteilen, jede Hoffnu
nimmt, ihn iberhaupt zu verstehen. Es ist die Grundauffassu
der Kirche, die sich auf die Predigt des Pneumatikers griind¢
daher kann bei Hermas (Mand. XI) die Gemeinde nur aus de
sittlichen Leben, niemals aber aus der Lehre den Pneumatik
beurteilen, und dasselbe schirft die didbayn dmwoctéAwyv Kap.
ausdriicklich ein (vgl. Harnack, Texte und Untersuchungen
120ff.). Wenn beide dabei die Forderungen eines Lohnes at
driicklich als Kennzeichen des falschen Pneumatikers bezeichne
80 kénnte das wohl den besonderen Nachdruck erkliren, r
dem Paulus immer hervorhebt, daB er von der Erlaubnis Je:
daB der Apostel vom Evangelium lebe, keinen Gebrauch mac
Freilich miBte er diese Anschauung dann in hellenistisch
Kreisen schon vorgefunden haben, was um so weniger befrem
lich wire, da das mpopnTevely oder vaficinar: eine feste Ste
im Kult der Mysteriengemeinden einnahm (vgl. oben S. 10
Jene volle Autonomie ist ein Grundgedanke alles Prophete
tumes (vgl. etwa Wellhausen, Das Evangelium Marci, S. 2
Doch zuriick zu der Stelle des Korintherbriefes.

DaB der Schwerpunkt des v. 15 in der zweiten Hilfte avt
d& Um’ oUdevdg dvaxpiveron liegt, zeigt der Zusammenha
und der Zweck der Darlegung. Nur an ihn schlieBt daher au
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die Fortsetzung, der Schriftbeweis durch das Wort: Tig vdp
&rvw voiv xupiov, 8¢ cuuBiBdcer adtdv, der abgeschlossen wird
durch das Sitzchen: fjuelg d¢ volv Xpictod &xouev. So schwer
es mir wird, hier Forschern zu widersprechen, die ich aufs auf-
richtigste verehre, — schlieBen kann dies Sitzchen den Beweis
nur, wenn fiir Paulus und seine Horer voig und mvelpa
vollkommen identisch sind oder doch sein kénnen. Nur dann
kann der Apostel das Zitat aus der Septuaginta (Jes. 40, 13)
so umbilden und umbiegen. Jedé Deutung des Wortes voig
als ‘Sinn’ oder ‘Verstand’ raubt fir mein Empfinden der gan-
zen Stelle Sinn und Verstand; volg muB hier jenes gottliche
Fluidum sein, das dem Begnadeten allein verliehen wird und
ihn zum mveuporikdg macht. Das kann das Wort nun'nach
gewohnlichem Griechisch nicht bedeuten. Wohl aber kennen
wir diesen Wecbsel beider Worte und Begriffe jetzt im Helle-
nismus, ja wir kennen eine ganze Richtung hellenistischer My-
stik, die einen Gott Nolg verehrt, der seinen Auserwihlten als
himmlische Gabe den voig verleiht; diese Gabe bewirkt sofort
eine absolute Erkenntnis des Alls (das mévto yvwpiZewv) und
die Unsterblichkeit; der so Begabte heift &voug und wird
zum gottlichen Lehrer seiner Briider. Das System liegt be-
kanntlich ausfithrlich im Poimandres vor, den man ganz aus-
schreibén miiite, um zu zeigen, wie voig hier iiberall das be-
deutet, was in anderen Resten heidnischer Mystik als mveipa
bezeichnet wird. So stellen verlorene Hermetische Schriften,
welche der Heide Zosimos anfiihrt (vgl. Poimandres 102. 103)
denn auch den &voeg den mveupatikdg GvBpwmog gegeniiber.
Noch deutlicher ist eine Stelle des Kpatnp # Movég (§ 4):
6cor pev odv éBamnticavro tod vobg (den volg hat Gott in
einem groBen kpotip niedergesendet; ein kpatip wird bei der
Reinigung oder Taufe in den griechischen Mysterien immer
verwendet), oUTto1 petécxov Tig Yvicewg kai Téherot éyévovro
avOpwmor TOv vodv deEduevor Die Geistestaufe macht zum
Tékewog dvBpwrog; die Ungetauften sind, wie es spiter heift,
ohne vol¢ und ohne yvicg, auf die aicOiiceig allein ange-
gewiesen, wie die d\oya Zda (vgl. den Judasbrief v. 10). Wenn

CRSHNCL S S US|
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Té\€rog hier einerseits “vollkommen’ bedeutet (‘volle Menschen’),
so andrerseits doch offenbar zugleich “in der Taufe voll-
kommen geworden’. ‘Vollkommen’, d. h. geweiht ist ein fester
Begriff in den meisten orientalischen Religipnen und der gan-
zen Gnosis. Die Bildung des Begriffes geht aus von der festen
sakralen Formel té\eia puctiipid (in Athen die groBe und da-
her erst zweite Weihe, Plato Sympos. 210a und sonst) und sie
hingt natiirlich mit der Vorstellung zuéammen, daB es einen
festen Weg und daher auch ein dpxecOm und ein Teheutdv
in den Mysterien gibt, und da8 der Hohepunkt, die Vollendung
(téhog), das Schauen Gottes ist (ebenda p. 210—212a). In
hellenistischer Zeit ist die Formel allgemein iiblich fir das
richtige und daher zur vollen Schau fithrende puctipiov oder
tehetqy (vgl. z. B. Pap. Lugd. V, Dieterich, Jahrb. f. kl. Phil.,
Supplem. XVI, S. 811, Z. 26: 1éAe1 Teheiav Tehetriv, Hippolyt
Elenchos p. 2, 17 W., Apuleius XI 26: plenissime videbar iam
dudum initiatus und XI 29: guid subsicioum quamvis iteratae
iam fraditioni remansissel. nimirum perperam vel minus plene
consuluerun} in me sacerdos ulerque). Da teheti und pucripiov
auch das geheime Gebet (den Aéyog dmékpupog) oder die
Offenbarungsschrift bedeuten konnen (vgl. S. 107), so begegnet
in dieser Literatur auch ein A4yog Téhetog, und wir sahen
oben (S. 107. 136), daB er zur Schau Gottes und damit zur
vollen yv@cig fihrt und dem, was wir Mysterium nennen, ent-
spricht. Sein Gegenstand ist die véncig, nach dem Sprachge-
brauch dieser Literatur das Gewahren (aic8dvecOon) des Uber-
sinnlichen im Gegensatz zu der eigentlichen oicOncig, dem Ge-
wahren des Sinnlichen; diese Beziehung wird so voll empfun-
den, daB Corp. Herm. IX 1 beginnen kann: x8ég, & *AckAnmié,
T0v Téh€rov Gmodédwko A6Yov, viv d¢ Gvaykaiov Hyolua
axdhouBov éxeivw xai TOv Tepi aicOicewg Aoyov dieEehBelv.
aicOncig yap xai véncig dagopdav uev doxodav Exewv, én
| ptv Ohikf &ctiv, f d¢ ovcubdng. DaB der téherog AGyog nur
dber die véncig handeln kann, muB jeder Leser wissen. So
wird Té\elog (natiirlich zunichst in dem Sinne von ‘dem nichts
fehlt’) in der Mysteriensprache und bei Philo die Bezeichnung

ARt




192 I. Kor. 1—3. Der téheiog : [Zu S. 55

fir denjenigen, welcher die Fahigkeit des voeilv in diesem
Sinne und damit die volle yvicig hat. Es ist ein naheliegen-
der Nebengedanke, daB er damit zum Tté\erog AvOpwmog, zu
dem Menschen jp seiner hochsten und vollsten Ausbildung
wird; aber ein Nebengedanke bleibt es dennoch. Nur den
Hauptgedanken finde ich zunichst in dem oben angefiihrten
Worte des Paulus cogiav d¢ AahoOuev év Toig teheioig (eine
Beziehung auf das Alter ist dort noch gar nicht moglich, eine
Beziehung auf die yvibaig 6eo0 schon nach dem Vorausgehen-
den notwendig; nur ibretwegen kann auch das Wort 3, 1 auf-
genommen werden durch die Bezeichnung mveupatikdg; aber,
charakteristisch fiir den Stil des Apostels, eben bei dieser Auf-
nahme wird ihm zugleich der Nebengedanke ‘voller Mensch’
bewuBt, der sich mit dem Wort auch in der angefiihrten Stelle
des Kpathip verbindet; man kann die Sprache des Paulus aus
jener Stelle erkliren, nicht aber umgekehrt jene Stelle aus
Paulus). Es ist mir wichtig, gleich im Anfang festzustellen, da8
wie der ganze Beweis in I. Kor. 2, 1 5 16 so auch die Ge-
dankenentwicklung von Kap. 2 zu Kap.3 auf der hellenisti-
schen Formelsprache beruht und ohne sie unverstindlich ist —
wenigstens fir den Philologen, der die einzelnen Worte zu-
nichst yuyikdg verstehen mochte.

Paulus kehrt, wie ich schon andeutete, von jener groBen
Digression zuriick und fiigt zu 2, 6: cogiav d¢ Aaloluev év
T0lg Teheiolg den Nachsatz: év Uuiv dE ovk Rduvieny, oder
vielmehr, wie es nun heiBt (3, 1): xdyw, Gdehpoi, ook RduVH-
6nv Aahfjcor Uulv g mveupotikoig, Er sucht hierzu einen
Gegensatz; yuxikGg kann er nicht gut brauchen, denn die Ko-
rinther sind ja getauft, sind év Xpict® und haben also schon
teil am mvedua; aber sie sind noch nicht Té\eior; ein neues
Bild, das in den phrygischen Mysterien (oben S. 181) wenig-
stens vorbereitet ist, versinnbildlicht das: sie sind noch vimot
év Xpict®; ist doch auch im Kinde der voig, der ja eben dem
nvedpo gleichgesetzt war, noch unentwickelt; es fiihrt ein mehr
vegetatives Leben. So kénnen wir die Wahl des Wortes cdp-
xwvot begreifen, das den Betroffenen keineswegs unter den
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yuyikég stellen soll; es schlieBt das mveduo offenbar nicht voll
aus, weil es eben nicht wie wuyikég einer festgeprigten und
auf den ausschlieBlichen Gegensatz berechneten Ter-
minologie entnommen ist, und besagt nur, daB in dem Wider-
streit von Fleisch und Geist, den Paulus auch in dem Bekehr-
ten annimmt, ersteres noch die Uberband hat. Freilich wire
der Ausdruck unméglich ohne die Uberzeugung, da8 in dem
1é\erog oder mveupoTikdg die cdpZ ebenfalls wenigstens in jhren
Wirkungen vernichtet ist. So kann ihm jetzt gerade die Existenz
jenes Streites den Beweis geben, da8 die Korinther bisher noch

.nicht TvevpoTikoi sind: Smou yap év Uuiv IAlog xai é€pig,

oUxi capxikoi écte kai kard dvOpwmov mepimareite; Wieder
ist es der Zusatz, an den die weitere, man konnte sagen, meta-
physische Ausfihrung kniipft: 8tav yap Méyn Tig “éyw pév
eipr, TTadhov’, Erepog dE “éyth *AmoM®’, ok dvOpwmoi écte;
Es ist der SchluB der ganzen Darstellung von 1, 12 an, die
Losung, aus der alles Dazwischenstehende begriffen werden
will, und kann gar nicht scharf genug interpretiert werden.
Der wuxixdg ist Mensch schlechthin, der mveuparikég ist
iberhaupt nicht mehr Mensch. Was er ist, wird nicht ge-
sagt, und es ist verkehrt und durch nichts veranlaBt, wenn
moderne Erklirer einen Gegensatz: GA\& viol feod oder dergl.
hinzuhdren wollen. Der feste Begriff eines tberirdischen und
ibernatiirlichen Wesens muB in der Gemeinde bestehen, sonst
ist die ganze Ausfilhrung hinfillig. DaB dabei &y eimn TTavhou
wieder denselben mystischen Nebensinn hat wie 1, 12 ff., brauche
ich ebensowenig auszufiihren, wie etwa gegen andere Forscher
darzulegen, daB unser Abschnitt nicht im Gegensatz zu 3, 16
steht, wo nur von der éxxAncia als einem Tempel die Rede
ist, in welchem das mvedpa 100 Oeod wohnt. Eine andere my-
stische Gedankenreihe wirkt hier ein, die man gar nicht scharf
genug von der ersten sondern kann; hier ist, wie hochst wahr-
scheinlich in der Auffassung der jerusalemitanischen Gemeinde,
die Gemeinschaft die Trigerin des mveduo (das urspriinglich
doch wohl die Form ist, in welcher der Auferstandene im
Kreise der Seinen bleibt). In der zuerst besprochenen Ge-
Reitzenstein, hellenist, Mymrienraligionet?. 2, Aufl, 13

.



194 1. Kor. 15. Das xfpuyua [Zu S. 55

dankenreihe steht der mveupartikdg xat’ éEoxnv als absolut
vollkommen allein fiir sich. DaB Paulus zu jenem Satze: éyw
pév el TTavlou im folgenden den Gegensatz bildet (3, 22):
eite TTadhog eite ’Amollwg eite Knodg . . . wévra Oudv, Uuelg
o¢ Xpictod, Xpictdog dt 6eod und alles Tun des Pneumatikers
nur als Dienst an der Gemeinde hinstellt (er wird gerade hier-
auf spater zuriickkommen), darf den Blick nicht fiir die Schroff-
heit verdunkeln, mit der er in dem ganzen ersten Teil der
. Darlegung jedes Urteil von Freund und Feind iiber seine Lehre
ablehnt und eine Stellung in Anspruch nimmt, die wir uns nur
mithsam begreiflich machen konnen. Nur hieraus wird die
Polemik verstindlich, auf welche der zweite Brief seinerseits
antwortet.

Das technisch gebrauchte Wort mveupatikég entsprach dabei
dem Begriff mvedpa &xeiv; an der zweiten Stelle, an der es
dem Worte wuyikGg entgegengestellt wird, entspricht es dem
Begriff mvedua efvon. Es wird sich fragen, wie weit diese zweite
Stelle die bisher gewonnene Auffassung bestitigt und ebenfalls
feste Begriffe fiir beide Worte als der Gemeinde bekannt vor-
aussetzt. Sie findet sich bekanntlich in demselben Briefe in
der Auseinandersetzung iber die Auferstehung (15, 35ff)
Uberschauen wir zunichst das Kapitel, das eine streng ge-
schlossene Einheit bildet. Der Apostel rekapituliert im Ein-
gang den Inhalt seines kfpuyua, das zugleich das xkfpuyua
aller echten Apostel ist, und das, wenn es wirklich wahr ist,
den Gliubigen die cwtnpia bringt (der Zusatz v. 2 éxtog €l
un €ikfj émcrtedcate bereitet die Auseinandersetzung v. 12 vor,
vgl. 14 xeviy ¢ kai | wicTig Opddv); vier Hauptpunkte hat es:
Xpictog amébavev, étagn, 1ivépbn, Wedn. Daraus folgt, dab es
die Frage, ob eine Auferstehung von den Toten méglich sei,
fir die Gemeinde gar nicht geben darf; sonst wire das kfjpuyue
nichtig, nichtig des Paulus Anstrengungen, nichtig der Glaube
der Gemeinde; die cwtnpia wire unmoglich (v. 18 dmulovro
geht auf v. 6 und iber ihn hinaus aufv. 2 %’ o0 xai cuZecOe,
Tivi AoYw edmyyvehcdunv Vpiv el katéxete). Die Auferstehung
ist Kern und Inhalt alles edayyehiZewv (mit v. 19 vgl. 1. 2), und
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daB sie wirklich erfolgt ist, kann Paulus noch einmal als Augen-
zeuge versichern, um sofort die entscheidenden Folgerungen
zu ziehen (um sie zu stiitzen hat er vorher gezeigt, was aus
der entgegengesetzten Annahme folgen miiBte): also ist der
Bann gesprengt, Christus muB8 der Erstling vieler werden; der
*AvOpwmog hat den Tod gebracht, der *AvBpwog bringt auch
die Auferstehung. DaB der Messias, wie ‘Adam, ‘der Mensch’
(ein ganz fester Begriff) ist, wird schon hier vorausgesetzt; es
ist falsch an dieser Stelle, wie Rom. 5, 12 ff., zu dv@pwmov
hinzuhoren zu wollen évég. Das Appellativ wird hier artikellos
wie der Name gebraucht, eben weil es fast Name ist. Allgemein
wie der Tod muB dann die Auferstehung sein, nur gibt es eine
Stufenfolge (tdypara): der Messias selbst die Gmopyxh (und
dpxn), die ihm bei seiner Wiederkunft schon Angehorigen zu
zweit, endlich 10 Téhog. Das Wort hat hier doppelten Sinn,
einerseits bedeutet es die Letzten (entsprechend der &pxn),
andererseits das Weltende, an dem diese Letzten auferstehen
(81'av). Es ist ein Vernichten aller widergottlichen Macht, und
der letzte Feind ist der (ganz personlich gedachte) Tod. Auch
er muB vernichtet werden; Gottes Wort sagt ja (Ps. 8, 7) mévra
vmérazag vmokdtw TWY woddY avtol. Wenn alles, so auch
den Tod (er ist also alg éoucia oder dpxn gedacht, wie im
Iranischen). Wie um einem MiBverstindnis zu begegnen, betont
der Apostel noch, daB der UmotdZag selbst natiirlich nicht zu
den Umoterayuéva gehoren kann, sondern von seinem Bevoll-
machtigten die Herrschaft zuriickempfangt und nun Gott Alles
in Allen ist. Der Begriff Gott und der Begriff Leben sind fiir
diese Theologie notwendig identisch, wie der Tod der letzte
Inbegriff alles Widergottlichen ist; gesagt freilich wird das so
wenig, wie etwa der eigenartige Begriff “AvOpwmog erklirt wird;
es sind die der Gemeinde bekannten Voraussetzungen paulini-
scher Theologie. Gesagt wird ferner nicht, da8 mit der Ver-
nichtung des Todes die friher Gestorbenen auferstehen.
Aber offenbar ist diese Vorstellung fiir die Gemeinde mit der
des Téhog, des Weltendes, verbunden, und gerade an sie
schlieBen die folgenden aus der beiderseitigen Uberzeugung
13°
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entnommenen Argumente: ist mit dem Tode alles aus, warum
lassen sich viele von euch fiir die Toten (stellvertretend) tau-
fen und warum begebe ich mich tiglich in Todesgefahr und
hoffe auf Lohn? Wer das lehrt, den meidet; er ist verdorben
und verdirbt euch (v. 34 ist dyvwcia 6€od wie in der Herme-
tik zugleich ein ethischer Begriff, fast wie gottlos, Gott ent-
fremdet; yvag ist ja der unmittelbare Zusammenhang mit
Gott). Zum Streit mit diesem Gottlosen geht der Apostel iiber,
indem er ibn “Tor’ schilt. Er mag wohl versuchen, eine be-
stimmte Schilderung zu erzielen und an ihr dann die Unmog-
lichkeit dieser Auferstehungsvorstellung nachzuweisen; so fragt
er mig €yeipovron oi vexpoi, mofw d¢ ciipatt &pxovrar; (man
denke an die Rede des Heiden bei Minucius 11, 7 wo zu
schreiben ist vellem tamen sciscitari, ulrumne (sine corporibus an)
cum corporibus et corporibus guibus, ipsisne an innovalis, resurgatur.
Sine corpore? hoc quo«? sciam neque menS neque anima nec vita est,
ipso corpore? sed iam anle dilapsum est; alio corpore? ergo homo
novus nascitur, non prior ille reparatur). Der Apostel antwortet
. zunichst: der Korper, das ciuo — er redet nicht von dem
entseelten, sondermn von dem beseelten, lebendigen — ‘ist nur
das Saatkorn, das vergeht und aus dem etwas ganz anderes
wird. Und wie schon der rein materielle Bestandteil des irdi-
schen cpa, die von der Auferstehung ausgeschlossene cdpz,
bei den verschiedenen Geschopfen verschieden ist, so gibt es
auch in hoherem Sinne verschiedene ciuata, zunichst ciuara
émivein und cpata émoupdvia, und wie beide an der déta
0eod verschiedenen Anteil haben, so bestehen auch unter den
cpata émovpdvia wieder groBe Verschiedenheiten: d\An d6Ex
fhiou xai GAAn d6Ea ceMjvng (v. 41). Den seltsamen Wortge-
brauch, der iber den Gebrauch der Septuaginta herausgehend
die Begriffe Ehre, Preis, Kraft und Glanz verbindet und in den
Papyri ganz dhnlich wiederkehrt (vgl. S. 140. 166), muB, wie bei
den Mandiern und Manichiem, eine wesentliche Eigenschatt, ja
die Substanz Gottes und alles Gottlichen sein (der Satz ist ja
parallel zu d\\n ptv dvepuimwy, dAAn d¢ capE xTnvdv). Dab
er eine Verschiedenheit der d6fa der Verklirten annimmt,
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deutet Paulus dabei nur leise an, hauptsichlich will er ver-
hiiten, daB die Korinther mit dem oUpaviov cpo zu sehr die
Vorstellung des Menschen nach seiner Gestalt oder seinem
Stoff (kurz, nach dem émiveiov cpa) verbinden und will
Gottes Macht hervorheben, den verschiedenen Wesen nach
freier Entscheidung Anteil an seiner d6%Za und seinem Wesen
zu geben. Den Unterschied zwischen den beiden Arten von
cpo betont v. 42 und greift zuriick auf das v. 37 begonnene
Bild, als ob vorausgegangen wire (g TOv k6kkov GAAov @autv
T00 QuToD: oUTwg Kai ) Gvdctacig TWV vekpdv: creipeTon év
@B0p§ (zugleich raumlicher Begriff, wie im Iran: in der Materie),
¢reipetan év G@Oapciq (im Gottesreich), cmeipetrar év dmipiq,
éveipetan év d6En (Wesensbestimmungen), creipeTon év dcOeveig
(oben S. 166), éyeipeton év duvauer. Die Zusammenfassung ist
cmeipeTon cpa Wuxikoyv, éreiperar cpa tvevpatikév. Das Wort
cGpxivov muBte vermieden werden, weil es das Bild des leblosen
Leibes, der ins Grab gesenkt wird, wachrufen konnte, Paulus
aber den ganzen ‘natiirlichen Menschen’ nach Wesen und Er-
scheinungsform als das Saatkorn bezeichnen will, aus dem zwar
die neue, ganz verschiedene Bildung erwachst, das aber selbst
vorher vergehen muB. Wenn er gerade in dieser Verbindung
wuxikév wihlt, so setzt er voraus, daB seine Adressaten diesen
Begriff, der hier durch nichts vorbereitet ist, kennen, ihn ohne
weiteres mit Qucakév und émiyeiov identifizieren und wissen,
daB das Wort nur als Gegensatz zu mveupatikév gebraucht
wird. Weil der eine dieser Begriffe den andern notwendig ver-
langt, kann er anschlieBen ei &ctiv cpa wuyxikév, &miv koi
nveupoTik6y. Der Gegensatz ist also hier nicht, wie man ge-
sagt hat cdpé und mvedpa, sondern ausschlieBlich wuyh und
mveduo, nur gehdrt zur ersteren die clpE, zur letsteren die
d6%a. Ich darf vielleicht jetzt 'schon sagen, daB hier die ira.
nische Aunferstehungsvorstellung, nach der sich aus dem ver-
wesenden Leibe die in ihm enthaltenen Lichtteile spater los-
16sen und als eine Art neuer unbestimmbarer Leib wieder mit
einem beim Tode entweichenden geistigen Teil verbinden,
klarer vorliegt als z. B. in der syrischen Baruchapokalypse, die
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man verglichen hat (v. 49ff.: Sicherlich gibt die Erde alsdann
die Toten zuriick, die sie jetzt empfingt, um sie aufzubewah-
ren, indem sie nichts indert an ihrem Aussehen . . . Und nach-
dem der festgesetzte Tag voriibergegangen ist, alsdann wird
sich hernach das Aussehen derer, die sich verschulden, ver-
wandeln, und auch die herrliche Erscheinung derer, die recht
handeln . . . deren Glanz wird alsdann in verschiedener Ge-
stalt erstrahlen usw.). Diese iranische Vorstellung ist vom Juden-
tum in verschiedenen Umgestaltungen aufgenommen, und wir
diirfen Paulus, zumal an der Stelle, die seine Anschauung im
Zusammenhang darlegen will, nur aus ihm selbst deuten. Die
spitjiidische Anschauung, die er zugrunde legt, will er nun
aus der alten Tradition seines Volkes rechtfertigen und mit
ihr in Einklang bringen. So fahrt er nicht fort, wie er nach der
ersteren miiBte: ‘Es gibt ja auch zwei Adam, wie wir glauben;
der erste war wuyikég, also muB der zweite Tveupatik4g sein.’
Indem er die Gedankenverbindung, wie oft, nicht ausdriickt,
setzt er fiir den ersten Teil das Gotteswort, das sie stiitzt und
belegt, ein oltwg xoi véypamtor ’Evévero 6 dvlpwmrog — 6
mpiTog *AdGpu — €eig wuxnv Ldcav (Gen. 2, 7, ich mdchte so
nach LXX schreiben; 6 mpditog dvOpwmog *AdGu oder 6 mpd-
. 1og &vBpwmog oder &6 mpitog 'AdGu die Hss.). Paulus darf
voraussetzen, daB man dabei erkennt, daB er selbst erklirend
zugefiigt hat 6 mpWtog ’Addu, und darf ebendarum einen
neuen Zusatz machen, der zu dem vorigen als notwendige
Erganzung passen soll, ohne doch als Schriftwort aufgefaft
zu werden & ¥cxatog *Addu eig mvedua Zwomoroly. Wieder ist
die Voraussetzung offenbar, wie in dem Satze el &ctiv cipo
wuxikév, &ctiv kai mvevporikév, daB das Paar wuyxh und
nvedua Gegensitze bildet, die sich gegenseitig bedingen. Weil
von dem ersten Adam nur bezeugt ist, daB er yuyxf war, mub
ein zweiter wvedua sein. Die Beiworte scheiden beide weiter;
jene hat das Leben nur empfangen, dieses ist Urquell und
Schopfer des Lebens. Aber Paulus hat noch eine tiefere Be-
rechtigung, seinen Zusatz als den wahren Sinn und die deu-
tende Umschreibung jener Schriftstelle zu geben. Er setzt ihren
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Zusammenhang im folgenden als seinen Lesern gegenwirt
voraus (éx Yfig X0ik4g), also miissen wir diesen ins Auge fasse
xoi &mhacev 6 Oedg TOV dvBpwmov Xolv &mé ThAg Yig x
évepucncev eig 10 mpécwmov adtod mvonv (Philo el
lwiig xai éyévero O dvBpwmog €ig wuxnv ILdcav. Die nc
wendige Folgerung ist, daB der zweite Adam, von dem Paul
sagt éyéveto ei¢ mvedua Lwomoiolv, nach seiner Deutung d
mvol) Zwfig ist oder besser zu ihr geworden ist. Das klin
uns zunidchst befremdlich, wird aber sofort aus der Form d
iranischen Lehre, die uns bei den Mandiern erhalten ist, ve
stindlich: in den schon gebildeten Menschen (Adam) wi
nachtriglich von Gott ein Himmelswesen, der Adakas (na:
Prof. Lidzbarskis sicherer Deutung der verborgene Adam) his
eingelegt. Lesen wir unter dieser Voraussetzung Paulus we
ter, so wird er verstindlich: G\N’ o0 mpdTOV TO TMVeuuOTIKG
dMa 10 yuxikdy, Emarta 10 mvevpnatikéyv. Es ist die Reihe
folge des Schopfungsberichtes, also fiir Paulus zugleich die vc
Gott verordnete Folge. Er bleibt weiter bei dem Bericht ux
zieht aus ihm Schlisse: 6 mpdrog AvOpwmog ék Yfig XoiKé
6 devtepog AvBpwmog (also die mvon Zwfig) & olpavod. ol
0 xoikég, TorolTol Kai- 01 Xoikoi, kai olog 6 émoupdviog, TC
oltol kai ol émoupdviol. koi kaBwg éopécauev TNV €ikd
100 Xoikod (es ist das im Iranischen iibliche Bild: der Le
wird als Kleid bezeichnet; auch der Begriff des Abbildes kel
dabei immer wieder), @opécopev kai THv eikévo ToD émoup:
viou (das cipo mveupatikév). So folgt tatsichlich aus de
Schépfungsbericht selbst die Notwendigkeit der Auferstehw
in einem pneumatischen Leib. DaB Paulus dabei im Gegensa
zu tpWtag *Addu zuerst &cxotog ’Addu, dann aber im Gege:
satz zu wpdTog GvOpwrog sagt & dedtepog, darf stilistisch nic
befremden. Ist die Abfolge betont und liegt auf ihr alles G
wicht, so kann, auch wenn nur zwei Glieder genannt sind, d:
zweite derartig superlativisch bezeichnet werden, vgl. Prope
II 10, 7 aetas prima canat Veneres, exirema tumultus oder Em
pides Androm. 390 ékowifnv Big cOv decméroncr® xdrt’ &
o0 keivoy kTeveig TOV oiTiov TAVD’, GAAG TNV &pXNV Gpe
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npdg TNV TeheuTHv Uctépav olcav @épn; (siche Hermes
XXXI 188 ff.).

Offenbar soll in diesem SchluB v. 21. 22 aufgenommen wer-
den: émedn Yap O’ dvOpirou 6 Bdvatog, kai d’ GvopuwTTOU
avécraag vexpdv: demep Yap év T Adép mavreg dGmoOVA-
ckouctv, oUTtwg kai év T Xpictd mavreg LwomombicovTal.
Nur deshalb kann ja Paulus fir den zweiten "Av@pwmog die
Bezeichnung als nvedpa Zwomoiolv gewdhlt haben. Aber er-
kliren 148t sich dieser SchluB weder aus dem jidischen Messias-
. glauben noch aus der jidisch-hellenistischen, duBerlich an den
doppelten Schopfungsbericht der Genesis anschlieBenden Spe-
kulation von einem ersten himmlischen und einem zwei-
ten irdischen Adam; die Ideenlehre Philos hat nichts mit
ihm zu schaffen; héchstens kann sie aus derselben Wurzel
stammen, ist aber dann durch die Anlehnung an Plato anders
gewendet. Wie befremdlich v. 21. 22 sind, hat M. Briickner,
Die Entstehung der Paulinischen Christologie, StraBburg 1903,
S. 13, gut dargelegt, aber seine Erklirung ‘was dem ersten
Gliede einer geschichtlichen Reihe widerfahrt, gilt fir Paulus
der ganzen Reihe’ geniigt leider nicht, um verstindlich zu
machen, daB Christus offenbar als wvelpa, und zwar als
nivedpa Zwomoiolv, dem ersten Adam als der yuyi) entgegen~
gestellt wird. Ein festes System muB vorausgesetzt sein, und
zwar ein System, das nicht von der Genesisstelle (die ja not-
wendig dazu fiihren miite, die mvon Zwfig bzw. das mvedua,
mit der yuxn zu identifizieren) oder dberhaupt von dem jadi-
schen Glauben ausgeht, sondem auf beide nur iibertragen und
ihnen angepaBt ist. Solange wir es nicht kennen, bleibt die
Paulinische Darlegung, die etwas so ganz anderes bietet, als
wenigstens wir Laien aus ihr herauszuhoren gewdhnt sind, in
sich unverstindlich und dem Philologen ein Ritsel. Wenig
helfen die Stellen, die ich friiher schon anfiihrte, Corp. Hermet.
IX 9: mavra yap Sca &miv, O "AckAnmé, tadta év 1M Oed
&t kol Umo Tod Beol Yivopeva xai éxelBev HpTnuéva, TA
uev dd cwpdrwy évepyodvro, Ta dE did ovciag yuxikig ki-
vodvta, Td d¢ did mveduatog ILwomoiolvra oder IX 6 (von
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dem x6cpog als uidg Beol): pepbuevog dE wavra Lwomorel. ..
10 d¢ Tdxog avTol Tig @Oopdg TV mowihiav: TV OV Ye-
vécewv épyaletar mvol Yap oUCO TUKVOTATN TPOTEIVEL TA
o1 TOlg cwpact uetd évog mAnpwpnarog Tol Tiig Lwiig. Wohl
werden auch hier yuyxf und mvedua geschieden und wird der
ersteren nur die xivncag, dem letzteren das Zwomolelv zuge-
schrieben, aber das System ist anders, und dasselbe gilt von
XII 12: Zwh d¢ kol @idg Hivwuévar eiciv, &voa 6 Tig évadog
ap1Budg mépuke Tod mvedpatog. Die schwerlich heil dber-
lieferten Worte enthalten im Grunde nur die Versicherung, da8
Gott einerseits @idg xai Zwr, andererseits wvedua ist. Das ist
eine iranische Grundvorstellung, erklirt aber die Anschauungen
des Paulus noch nicht. Ihnen muB die iranische Vorstellung
von einem Gottwesen *AvBpwmog irgendwie verwandt sein, und
wichtig scheint mir, daB um das Jahr 70 n. Chr. bei den west-
semitischen Mandaern Anos (der Mensch) dem jidischen Messias
gleichgesetzt ist. Seine Wiederkehr vom Himmel bringt das
Weltende und die Wiederbelebung, und schon vorher bekleidet
er die Seele des Sterbenden mit seinem Lichtgewand wie
Manda d’Haije, der ja auch der erste Mann (Mensch) heiBt,
und fiihrt sie .in die Gotteswelt, die Welt des Lichtes und des
Lebens, empor. Sie ist sein, er ist ihr Abbild. Zusammenhinge
miissen hier vorliegen. Aber so nahe sich im Mandiischen die
- Vorstellungen von Adakas und Anos (Manda d’Haije) zu kom-
men scheinen — beide werden auch als das Wort Gottes be-
zeichnet —, weder die véllige Gleichsetzung beider, noch die
Vorstellung, daB Anos der zweite und zugleich letzte
Adam ist, 148t sich bisher belegen. Eine direkte Ableitung der
von Paulus befolgten jiidischen Eschatologie aus der manda-
ischen wire ja auch von vornherein unwahrscheinlich; ihre
Verwandtschaft ist klar. Noch ist das Ritsel dieses Kapitels
nicht voll geldst; nicht die Lehre des Paulus oder der Glaube
der Gemeinde wird uns ja dargestellt, sondern nur Schluf-
folgerungen, die auf sie begriindet sind. Um so mehr gilt es,
durch schirfste Wortinterpretation zu bestimmen, was voraus-
gesetzt wird,
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Erst in v. 50 geht Paulus zu der Form der Lehre iiber, und
wir spiiren den Unterschied. Er nennt zunichst die Voraus-
setzung fiir alles Vorausgegangene wie fiir das Folgende, das
grundlegende Dogma aller iranischen Eschatologie: die Ma-
terie selbst (cap xal oiua), das schlechthin Vergingliche (die
@00pd, wie im Iranischen ein konkreter Begriff), ist von der
Gotteswelt (dpBopcic) ansgeschlossen. Was wird dann mit denen,
die im materiellen Leibe den Tag der Wiederkunft erleben?
Miissen sie den Leib erst ablegen, also sterben, wenn doch der
Tod bezwungen oder, wie es im Mandiischen und Manichai-
schen heiBit, getotet ist? Paulus lehrt, daB fiir sie an Stelle von
Tod und Auferstehung, die ja nur Verwandlung sind, eine
andere Art Verwandlung tritt. Sie gleicht einem Uberkleiden
der Materie durch das Immaterielle, wobei erstere im letzteren
vergeht: del Yap 10 @OapTOV ToOTO EVvdicacdn dgbapciav (also
70 dpBapTov) xai 10 BvnTdV TolTO éVvdicacOm d&Bavaciav (16
G04vatov). DaB der Apostel diesen Satz schwer wiederholt,
indem er versichert, wenn das geschieht, ist der Spruch des
Jesajas (25, 8) erfiillt xatemédn 6 Odvarog eig vikog, 1aBt
mich in dem Worte 6 6dvatog hier einen konkreten Begriff 16
6vntév vermuten (wie @Bopd fir 70 @Oaptdv eintritt). Dafir
spriche die offenbar in Erinnerung hieran geprigte Wendung
IL Kor. 5, 4 va xatamodij T0 6vntdv Umd ThHe Lwhc. Einst war es
umgekehrt; da hatte die Materie das Gottliche bezwungen (ver-
schlungen) und scheinbar besiegt. Dieser Gedanke 148t ihn Hosea
13, 14 frei umbilden (er meidet das Wort “A1dng) und zugleich er-
lautern mod cov Bdvare 10 xévrpov; Tod cov Bhvate TO vikog; 1O
ot xévtpov ToD BavdTov 1 auaptia, | d¢ duvamg Thg duaptiog
6 vépog. Auch hierbei scheint 8dvartog noch fir die Materie,
fir 70 Ovntév und zwar fir das an dem Individuum Sterbliche
gesagt. Denn Paulus faBt, wie das SchluBwort zeigt, den Her-
gang so auf, als ob der einzelne Christ dabei den Tod (das
Vergingliche in sich) und mit ihm die Siinde durch Christi
Eingreifen besiegt. Aus dem Siege Christi (v. 26) wird der
Sieg des Christen, der ja Christus in sich trigt.

GewiB schopft Paulus nicht direkt aus dem Iranischen; nur
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um die Vorstellungen seiner Zeit zu charakterisieren, fiihre ich
an, daB im Iranischen einem ersten Kampfe des Ormuzd (des
‘Menschen’) mit der Materie, in dem dieser unterliegt und ver-
schlungen wird, ein zweiter am Ende aller Dinge entspricht,
bei dem Ormuzd die Materie oder Verginglichkeit (Vernich-
tung, Tod, aber auch Gier, Siinde) besiegt und vernichtet.

Ich bin mir bewuBt, daB8 die Deutung, die ich dem Worte
fdvatog in v. 54 gegeben habe, starken Widerspruch finden
wird, so sehr auch fiir sie spricht, daB damit erst der Sieg des
einzelnen Christen dem Siege Christi (v. 26) klar gegeniiber-
gestellt wird (auch der einzelne Tote empfingt im iranischen
Toterritual den Kranz der Siege bzw. den Kranz der Ge-
rechtigkeit). So verfolge ich zundchst den eigentiimlichen Sprach-
gebrauch. Orientalische Farbung (z. B. in dem Gebrauch von
pBopd und &@lopcia, 10 Bvnrév und dBavacio) wird in dem
ganzen Abschnitt empfinden, wer mandiische und manichai-
sche Texte einigermaBen kennt. Am klarsten ist er gerade in
dem Gebrauch des Wortes 8dvarog. Ich vergleiche zunichst
einen Abschnitt aus Corp. Herm. VII, einer eigentiimlichen
Schrift, in der sich orientalische Grundanschauungen und For-
meln platonischer Philosophie wunderbar durchdringen, wie ich
schon in den Gotting. Gel. Anz. 1911 S. 555 ff. erwiesen habe.
Hier heiBt es, § 2: Inmicate xerpaywydv TOV ddnyHcovra Oudg
tmi tag TG Ywicewg 8Upag, dmou écti 10 Aaumpov @i TO
xabapdv ckétoug (iranischer Terminus), §mou olide eig uedle,
d\\a mavreg vigouawy (iranisches Bild) dpopdvreg T kapdig
€ig TOv dpabiivar 8éhovra. ov Yép éctiv Grouctdg oUdE AexTdc
oldt Opatdg dpBahuoig, GANG v kai kapdig. mpdTOV dE del
ce mepipphEacbon dv opeig xiTdva, T0 Thig dyvwciog Ypacua,
10 Thg Kakiog cTipiyuo, TOV TAg @Oopdg decudv, 10V cxo-
Tetvov mepifolov, TOV LdvTa BdvaTtov, TOV aicONT(k)OV
vekp6v, TOV TeppGpnTOV TAPOV, TOV EVolkov Mjctmy, ToV...... '
o’ Mv (Bv?) @ikel mcodvra xai d’ dv (Bv?) micel @lodvra
(pBovoivra Hss.). To100T6¢ éctiv dv évedicw éxBpdv xiTdiva,
dyxwv ce katw mpdg avtév, Tva un dvaphéyag xai Beacdue-
vog 16 xdAhog Tfig GAnBeiag kai 10 éykeipevov dyadov mchcng
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TRV TOUTOV Kakiav, vorcag adtod Thv émpBoulijy, fiv émeBovleuce
cor T dokodvTo kai uiy (Bvra aicOnvipia xoapicduevog, Ta dE)
vouZépeva aicOnmipra.dvaiconta wordv Tf woAA{ UAy adTd diro-
@pbEag (vgl. obenS. 1 19) kai-pucapdc Hdoviig éumhicag, tva uite
dxoung mepi Wv Gxovev ce del, uite BAémmg Tepi v PAémev ce
d€l. GewiB kann man bei den Bildern fiir den Leib an Platos
Gleichung von c@uo und cfjua erinnern; aber weit enger erinnern
die Einzelausdriicke (z. B. Mjctng, ejne bei den Manddemn fiir
den Kérper wie fir die Materie iibliche Bezeichnung) an ira-
nische Formeln, und gerade unter ihnen begegnet bei den
Manichierh ‘der geborene Tote’; ja noch mehr eine feste Wen-
dung bei Manddern und Manichdern, also gegen jeden Ver-
dacht der Entlehnung aus dem Christentum geschiitzt, ist die
Formel ‘der Leib des Todes’. Wenn gerade diese ganz eigen-
artige Wendung bei Paulus Rom. 7, 24 wiederkehrt, ohne da8
dafiir zwingende Griinde vorhanden sind (er konnte nach dem
Zusammenhang Tig pe puceron ék Tod cwparog ToUTou oder
nach v. 10 auch éx Tod Bavdrou sagen; die Verbindung ist be-
fremdlich), so halte ich das schon an sich fiir einen zwingen-
den Beweis, daB durch die jidische Eschatologie iranische
Formeln und Bilder zu ihm gedrungen sind. Da nun an der
Stelle, von der ich ausging, I. Kor. 15, 55. 56 zweifellos die
Gedankenreihen von Rom. 7 und zugleich iranische eschato-
logische Vorstellungen einwirken, halte ich die Deutung von
fdvatog dort fiir sprachlich durchaus unansto8ig. Ich machte
sogar noch weitergehen.
Das Bild des Gewandes fiir den Leib liegt so nahe, daB es
wohl in den meisten Literaturen nachweisbar sein wird, ahn-
"lich wie das Bild des Hauses. Seine Verbreitung wird da am
stirksten sein, wo im Totenkult das weife Kleid (oder ein
Gotterkleid) dem Toten als Symbol des himmlischen Leibes
angelegt wird, wie dies auch auf iranischem Boden zum Teil
iiblich gewesen sein muB (selbst bei den Parsen ist es wenigstens
- eine weiBe Umhiillung). Hier tritt der bildliche Ausdruck oft
vollig fir die urspriingliche Benennung ein; oder zwei Bilder
vermischen sich: der Gerechte zieht die leuchtende Wohnung
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an, die Seele wohnt hier in dem Kleide verzehrenden Feuers; der
Korper ist der Lehmrack, oder der niedersteigende Gott wohnt
im Tranengewande (in der Welt als dem Haus der Trinen).
Auch derartige Eigenheiten konnen in Verbindung mit anderen -
Kennzeichen Beweiskraft gewinnen. So analysiere ich in Kiirze
noch eine zweite Stelle des Paulus, die mit I. Kor. 15 in Zu-
sammenhang steht, II. Kor. 4, 16ff. Paulus fiihlt seinen duBeren
Menschen von Tag zu Tag sich verzehren und vergehen (bia-
BeipecOu) und in notwendigem Zusammenhang damit den
inneren von Tag zu Tag sich erneuern (GvaxaivoicOar). DaB
er ofters schon von einem téglichen Sterben geredet hat und
die Gvoxaivwcic das Wunder der Neuschdépfung dem Tode

gegeniiberstellt, erklart die Wortwahl. Der Ausdruck &w6ev
dvepurrog ist dabei an sich ebenso doppeldeutig wie mvelua
(oben S. 159 ff.) und kénnte rein natiirlich jenen innern Menschen
bezeichnen, mit dem wir im Denken und Selbstgesprich reden .
(vgl. Philo Quod det. pot. insid. § 23 Cohn; Tertullian Adv. Pra-
xean 5, L.Rosenmeyer Quaest. Tertullianeae [StraBburg 1909]S.1;
es wire abgeschmackt, fiir solche Vorstellung auf Platos Schei-
dung eines duBeren und inneren Sokrates zuriickzugehen); die
Quelle brauchte dabei durcHaus nicht philosophisch zu sein;’
das Wort Aéyog oder cuveidnag, ja selbst die tigliche Erfah-
rung fithrte leicht darauf. Es kann andrerseits jenes gottliche
Wesen in uns bezeichnen, das im Mysterium, wie wir sahen,
verliehen wird. So scheidet der spite heidnische Schriftsteller
Zosimos (Poimandres S. 104) von dem ersten Menschen noch
einen &w adTol GvOpwmog mveunaTikdg und 1aBt auch jeden
von uns einen QwTevOg Koi Tmrveunatikdg dvBpwmog in sich
tragen, der daneben kurzweg 10 QuTelvdv Hudv ntvedua heibt;
die Wesensbezeichnung fiir ihn ist ®@g, er ist der Adakas der
Mandaer; er war es der urspriinglich im ‘Paradiese’ war und
von dem Bosen iiberredet ward, in den kérperlichen Adam
einzugehen. Dieselbe Vorstellung findet sich vereinzelt auch bei
den Mandiern. Bei den Manichiern heiBt er 6 kowvog GvBpw-
Tog, er besteht nach ihnen aus fiinf Elementen, wie der natiir-
liche Mensch, aber diese Elemente sind zugleich Gotteskrifte
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(vgl. den ahnlichen Gedanken im Kolosserbrief 3, oben S. 122).
Der Zusammenhang muB entscheiden, welche Deutung wir dem
Ausdruck hier geben. Ein Zweifel scheint mir ausgeschlossen.
Paulus ist zufrieden: die leicht ertragliche Bedringnis des Augen-
blicks schafft ihm fiir ewig eine iberschwengliche Fiille und
Wucht (Bdpog) von d6za. Ich werde den seltsamen Ausdruck
nicht mehr aus dem hebriaischen Worte %abod herleiten, seit ich
bei den Manddern gelesen habe, daB die auffahrende Seele
eine Last (Bapog) trigt, vor der die Welten erbeben; es ist die
Fiille des Glanzes. Diese seine Hoffnung begriindet Paulus
(5, 1) ofdapev yap 871 éav N émiverog Hudv oikia TOU.ckivoug
katohv6f} (vgl. Corp. Herm. XIII 15 xah@dg cmevderg Acar 10
cxfjvog, es handelt sich um das cpa émiyeiov des ersten Briefes),
oikodounyv éx Beod &youev, oikiav &yepomointov aitiviov év
TOig oupavoig (auch mandiische Vorstellung, zu vergleichen
ist auch der von Gott selbst im Himmel gebaute Leib, den der
Myste der Mithrasliturgie iiber sich weiB). xai yap év TovTw
ctevaZopev, 170 oiknthApiov Hudv 10 €€ olpavod émevdi-
cacOar émmoboldvreg, €l Ye kol ékducduevor o Yuuvol elpe-
Oncéueda. Hier zeigt sich jenes IneinanderflieBen der beiden
Bilder, das uns aus dem Iranisthen bekannt ist. Uber die
Deutung wird bekanntlich gestritten. . Wer €l ye (gleich i mep)
einfach erkliren will, kann nur deuten, daB fiir das émevdica-
cOan, das Anlegen eines Obergewands iiber eine schon vorhan-
dene Hiille, die unerldBliche Vorbedingung ist, daB wir,
auch wenn wir-das irdische Gewand ablegen miissen, darunter
noch eine andere Hiille haben, iiber die das Himmelskleid
sich legt; wer sie nicht hitte, konnte das cua & olpavod
oder ovpaviov nicht empfangen. Wieder setzt Paulus voraus,
daB seine Leser wissen, was diese zweite, unbedingt notige
Hiille ist, und wiederholt nur betonend (v. 4) xai Ydp ol Gvreg
¢v T ckfiver crevalopev Bapoupevor, €@’ U 00 BéNopev Exdi-
cacBor, GAN’ émevdicacbur, fva katamodfi TO OvnTov AWV
uno Tg Lwig. GewiB empfinden wir dies Gewand des irdi-
schen Korpers als driickende Last, aber wir sehnen uns, es
nicht einfach abzulegen (zu sterben und tot zu sein), sondern
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dafiir oder dariiber jenes andere Obergewand zu erhalten,
das uns ein neues Leben gibt. Die Unklarheit des Ausdrucks
liegt darin, daB Paulus sich hier zu denen rechnet, die selbst
den Tag des Herrn noch erleben und das Himmelskleid iber
das irdische ziehen werden, daB er aber auch die beriicksichtigt,
die vorher gestorben sind, also das irdische Kleid abgelegt
haben; fiir beide war der Besitz eines &w6ev dvOpwmog not-
wendige Voraussetzung fiir den Erwerb des cibua émoupéviov.
Ich darf also in v. 3 nicht verbinden €l ye kai, sondern mu8 das
letzte Wortchen zu éxducapevor (ei kai éEeducapeda) ziehen: wenn
anders wir, auch wenn wir auch den irdischen Leib vorher hitten
ablegen miissen, nicht nackt dastehen wiirden. Um auszudriicken,
daB er davon fiir alle Fille fest iiberzeugt ist, setzt Paulus trotz
des gedachten Falles (Irrealis) die positive Aussage. Ein ghn-
liches Beispiel grammatischer Freiheit oder Feinheit wird uns
spater beschiftigen. Paulus fihrt fort: § d¢ xatepyacduevog
fudg ei¢ avtd tolro Bedg (vgl. I 15, 57 T® didévm Auiv T0
vikog), 6 kai doug fHuiv 1oV &ppapdva tod mvedparog (vgl
Suidas Gppoafiv: i év Taig Wvalg mapd TV Wvoupévwy dido-
pévn mpwtn xataBoln Umep dcpaleiag). Erst das neue
Bild bringt den Gedanken voll zum AbschluB: der &cw@ev &v-
fpwrog, den wir unter dem émiyeiov cua verborgen tragen
als eine Art &vdupa, ist zugleich das Angeld. Er ist fiir Paulus
wie fiir Zosimos das rvedpa. Auf den Parallelismus mit Romerbr.
8, 23 kol adTol THV GmapXNV TOD nvedparog Exovreg kai
avtoi &v éautolg cTevalopey vioBeciav dmexdexouevor, Thv Gmo-
Mtpway 100 cparog fAudv: Th Yap Emidt éckbnuev ver-
weisen die Kommentare mit Recht. Selbst das letzte Satzchen
findet II. Kor. 5, 7 sein Gegenbild did wictewg Yap mwepimarov-
pev, ob o’ €ldoug. Die amapyxn ist die mpytn xarafoln, das
nvedua &xetv der Beginn, die Anfangsstufe des mwvebua elvar.
Es ist mir nicht gleichgiiltig, daB der Tag der Mysterienweihe
auch bei Apuleius (XI 23) als des divino vadimonio destinatus be-
zeichnet wird; er gibt die gottliche Birgschaft fir die ver-
heiflene volle cwtnpia, eine Biirgschaft, die sich bekanntlich
von Zeit zu Zeit wiederholt. Auf ihr beruht die fiducia germanae
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religionss, die auch Apuleius (XI 28) auf den Empfang des mvev-
pa grindet (vgl. spiritu_faventis Eventus, d. h. des *Ayaddg dai-
pwv). Wie eng sich der Wortgebrauch des Paulus mit der
Mysteriensprache beriihrt, zeigt auch das Hermetische Wieder-
geburtsmysterium (Corp. Herm. XIII): die viofecia tritt auch in
ihm erst nach der vollen Auflosung des irdischen Leibes und
der Loslosung von der Welt ein, die dort allerdings vor den irdi-
schen Tod fillt; erst danach wird gesagt (§ 14) 8edg Tépukag
kai 100 évdg malg. Den Wortgebrauch i) yap émidr écibn-
pev erlautert § 1 undéva divacdo cwbfivan mpd TG TaAIyTE-
veciag: die cwtnpia ist das neue Leben, das wir zur Zeit nur
in Hoffnung, d. h. als ein erhofftes haben. So mag zum Schlu
erwahnt sein, daB auch in der Hermetischen Literatur, freilich
in Abscbnitten, die von griechischer Philosophie mit beeinflut
sind, das mvedua als Gewand bezeichnet wird (z. B. X 17).
Jene materielle Veranderung, die hier auf Erden schon mit
dem Christen vorgegangen sein mu8, damit er das cipa olpd-
viov empfangen kann, beschreibt Paulus bekanntlich II. Kor.

3, 18: fueig d¢ mavreg dvaxeka)\uppévw mpockimw THV d6Eav

v

kupiou katomtpiZépevor (schauend und spiegelnd) Thv admiv
eixéva petapoppovuedo amd déEng eig déZav, xaddamep amd
xupiov mtvevpatog (vgl. I Clem. 36, 2). Derin der Mysterien-
sprache ibliche Ausdruck petapoppovpedo (vgl. oben S. 117,
Apuleius XI 30: non in alienam quampiam personam reformatus)
befremdet hier ein wenig, da er zu d6Ea (Verklirung) nicht
vollig paBt; nicht in einer Anderung der Gestalt, sondern des
Wesens, bzw. des Grades der Verklirung, besteht die petaudp-
owag, und Paulus ist sich der Eigenartigkeit des Gebraunches
wohl bewuBt, indem er v adTiv eikéva petapop@oicOor mit
gewollter Kiinstelei verbindet und auch Roémerbr. 8, 29 das
coppopov elvar Tiig eix6vog Tod viod Geod als Wirkung
des doEaZecOm faBt. Man mochte fast vermuten, daB er die
Ausdriicke schon vorgefunden hat, und da8 ihm die popen
6eol bei dem gottlichen ciua dcdparov etwas Wesenhaftes
ist. Stellen, wie Phil. 3, 21: §¢ petacynuaticer 0 cipa
g Tameviicewg fipdv coupopov T cipan Thg d6ENg avtod
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und Phil. 2, 6: év pop@fi 6eod Umdpxwv (Gegensatz pop@nv
dovlou ¥\aPev) passen dazu. Nun ist die pop@n 0eod ein der
bellenistischen Mystik geliufiger Begriff, der zunichst natiir-
lich rein duBerlich gefaBt wird ; die dvépata und die pop@ai
seines Gottes muB der Zauberer kennen, dann kennt er sein
Wesen; hierdurch wird wie §vopa so auch uop@ bedeutungs-
voll und fast selbstindig; das dvopa oder die popein handelt;
beides verbindet sich dann mit wvedua, vgl. oben S, 161: dvoud
cov kai mvedud cov ém’ dyadoig und Wessely, Denkschr. d.
k. k. Akad. 1888 S. 73 Z. 1174: mpbcexe, popn koi mwvedua
(Gott ist beides), vgl. bei Paulus: kofdmep dmd kupiov mved-
patoc, Von der pop@i) 8eol gehen mystische Einwirkungen
aus, vgl. oben S. 74: cuvectddnv cov Ti) iepd pop@fi, éduva-
uenv 1@ iepd cov dvépam, éméruxdv cov Thg dmoppoiag TV
Gyadlv. So muB die Seele selbst die uopet 6€od annehmen,
und Gott bewirkt dies, indem er in sie eintritt, vgl. oben S. 119:
&upn6r avtod eig¢ v wuxnv, fva Tumdantar TV d6dGvaTOV
pop@iv év puwti kpatoud kai GOGpTw (es ist das QwrilecOon
oder #/lustrari in dem metaphysischen Sinn, vgl. Apuleius XI 29).
DaB die Schau Gottes dasselbe bewirkt, sahen wir oben. Von
hier ist sofort verstindlich, daB eine bestindige Schau Gottes
in uns eine peraudp@wcig bewirkt, eine Wesensinderung in
immer steigender Verklirung zu ein und demselben Bilde.
Den hellenistischen Gedanken der duoiwcig durch das Schauen
habe ich mehrfach besprochen und konnte hochstens einen .
Verweis auf Corp. Herm. XVII (Poimandres 354) hinzufiigen:
écniv, O Baciked, kol cwpdTwy (erganze eidn oder dgl) dcu-
pato. mola; &pn O Backevg. Ta év Toig écOmMTpOIg PaIVE-
peva cpata dcdpata od dokel cor elva; . . . oUtwg dvrava-
xAdceig elci TV Gcwpdtwy Tpdg TG cpate kol TV Cwud-
Twyv TPdg Td dcuara, Toutéctt Tod 0icOnTod TPOG TOV von-
TOV Kbcuov kai To0 vontod mpdg TOV aicOnTév. Gewid ist dies
eine junge von platonischer Philosophie beeinflute Recht-
fertigung der Annahme eines cua dcwuarov, aber dieser Be-
griff selbst liegt in dem Wiedergeburtsmysteriam klar zutage,
ja das cua mvevpotikév oder ovpdviov ist der Grundbegriff
Reitzenstein, hellenist, Mysterienreligionen. 2. Aufl. 14
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dieser ganzen Mystik; moglich also, daB der Vergleich schon
alt ist, zumal ja auch die Vorstellung des Menschen als Gegen-
bild seines Gottes uralt ist.

Wieder haben wir einen im wesentlichen hellenistischen Ge-
dankenzusammenhang, und in ihm scheint mir die eigentiim-
liche Verbindung der Begriffe b62a und mvedpa (vgl. die Worte
kabamep amod xupiov mvevuarog) zwingend auf eine Mysterien-
vorstellung zu weisen, die uns am klarsten in der alchemisti-
schen Schrift (oben S. 165) vorliegt; ahnlich im Corp. Hermet.
X 6.7 (oben S, 139—140). Konnte die Auffassung des Lichtes
als des Wesens der Gottheit an verschiedenen Stellen unab-
hangig entstanden sein, so doch sicher nicht der eigentiimliche
Gebrauch des Wortes d6a. Die Bedeutungen, die ich fiir das
Paulus-Wort dA\\n d6Ea fihiou kai GAAn dGEa cejvng glaubte
aus dem Zusammenhang erschlieBen zu miissen (oben S. 196),
kehren alle in den Zauberpapyri wieder. Da lesen wir (Diete-
rich, Abraxas 176, 5) cb vap Edwxag fNiw THV d6Eav kal THY
dUvouiv oder (ebenda in dem Feuerzauber 191, 3) dkove, mp,
&pyov evprinarog Beod, d6Za Tod évripov puerfipog. Das um-

schlieBt den Begriff Ehre (vgl. évrtipov) wie Kraft. Von hier

aus deute ich das Gebet des Zauberers an Isis (Kenyon, Greek
Pap. Brit. Mus. I 100 = Wessely, Denkschr. d. k. k. Akad. 1893
Z. 512) bOEacdv pe, g éd6Zaca T0 Svoua Tod viod cou
“Qpov: das Sprechen der Zauberformel verherrlicht ihn selbst
(gibt ihm Gotteskraft) und verherrlicht (preist) den Gott. Ein
anderer Zauberer (Wessely, Denkschr. d. k. k. Akad. 1888
S. 73. 74 Z. 1171—1200) sagt nach der Anrufung delpé nor
6 évgucicag Tov coumavra kécuov, & 10 mlp kpepdcag éx
.10 Udarog kai TNV YTiv xwpicag &mwd tod Ydatog . . .. kbcuou
kticta, TG mavTa kricta, et Oev aufnehmend: épuivncd cov
v dvumépBAnTtov d6Eav, O xticag Beoug kai GpxayyéNoug
Kai dekavovg. ai pupiddeg TV dyyélwy Tapectikac xai Gyw-
cav TOv Ovpavdv, kai 6 kiprog émepapTipncé cou T Zoiq,
6 ¢cuiv Alv(L), kai elmev ¢t cOéverv, Sca kai avtdg cOéver,
Man sieht: jiingste jiidische Zauberliteratur wirkt mit ein, doch
ist die Grundlage alt. In dem Schopfungsbericht des Abraxas,
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den ich in dem Aufsatz ‘Die Gottin Psyche in der hellenisti-
schen und frithchristlichen Literatur’, Sitzungsber. d. Heidel-
berger Akademie 1917 Abh. 10 S. 23ff. als Teil einer alten
iranischen Heiligen Schrift erwiesen habe, lautet eine Stelle der
volleren Fassung, die ich etwas anders herstelle als dort S. 31
(Dieterich, Abraxas 183, 64) kai épdvn Kpévog (Dieterich, xpog
Pap.) xaréxwv ckiimrpov unviov Bacikeiov kai émédwkev Td
fed T wpwTw KTICTd. Kai Aafiv E€pn’ XU THV d6Eav ToD
QwTog mePO€pevog Em pet’ ud g TpiTog Emdolg uor ckim-
Tpov, mavta dt Umd ct Ecrar. ToD dE mepiBenévou (TepiOepévw
Pap.) T00 @wtdg THV dOEav 6 [d¢] Tpomdg T0D pwrdg Eder-
Eév Tiva alpav. &pn 0 Bedg T} Backicen® XU mepiBepévn v
adipav To0 Qwtdg & per’ avTdV Tepréxouca T& TAVTHT avEq-
cag T Qwti & adtod AapBdvouca kol wa(M)v &molnEelg
O adtold cuv coi mavra avEicer xai pewodncetanr. Die Stelle
ist religionsgeschichtlich wichtig; gibt sie doch ‘ein sicheres
Zeugnis, daB Zarvan nachtriglich (infolge eines Tausches der
Attribute, wie es hier heiBt) an die Spitze der Gotterreihe ge-
treten ist, und zwar als Licht- und Sonnengott, wie ihn noch ein-
zelne manichiische Texte zeigen. Da8 seine Konigin die Mond-
gottin ist, kann griechischer Uberarbeitung gehoren (imIranischen
ist der Mond minnlich, bei Mani lenkt ihn die mop8évog 10D
Qwtég). Wichtig ist ferner die genaue Beschreibung des
vareno oder vorno, der b6Za 100 Qwtdg. Sie ist das dihdnua
(tpomég ist ja die aus Leder gedrehte runde Schlinge) und
gleich dem Kranz der Siege (oder Gerechtigkeit) bei Mandidern
und Marichaern, ihr schwicheres Abbild die afpa T0D QwTég
(der Heiligenschein, die Aureole). Schon hier enthdlt sie zu-
gleich das Wesen und die Macht des Lichtes (Gottes). Un-
endlich oft begegnet nun das Wort zorno in den manichaischen
Texten und geht in andere Sprachen iiber (der Grieche um-
schreibt es dort immer d6%a). Der Begriff schillert offenbar
zwischen Glanz, Ruhm, Kraft und Gottlichkeit; selbst von einer
d6ka - der Religion oder des Glaubens wird gesprochen und
ihre Elemente werden aufgezihlt. Das oo ist geradezu ein
Grundbegriff der iranischen Religion. Ich irrte, wenn ich frither
T4*
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den entsprechenden Gebrauch von bd6%Za wegen der Septua-
ginta aus dem Agyptischen ableiten wollte; richtiger sah Gillis
P:son Wetter, Phos S. 76, 2, daB der Begriff im Iran gebildet
und mit der Lichtmystik frih ins Judentum und nach Agypten
gekommen ist. In dem Paulus-Wort, von dem ich ausging und
zu dem ich endlich zuriickkehre (II. Kor. 3,18), findet in der
Verbindung der beiden Worte d62a und mvelua also der Ge-
danke einer vollkommenen Wesensinderung durch die yvi-

" cig 0eod seinen Ausdruck, und dieser Gedanke selbst ist, eben-

so wie der Gebrauch der beiden Worte, nicht-jidisch. Hier-
nach wird man dann andere Stellen beurteilen diirfen, wie z. B.
L Kor. 2, 7: GA\G AohoDpev 0eol copiav év puctnpiw Ty
amokexpuppuévny, fiv mpoupicev 6 Bedg mpd TWV aidvwy €ig
d6Eav fiudv. Auch hier handelt es sich nicht um eine Steige-
rung der Wiirde oder gar des Ruhmes, sondern eine Art dmo-
6éwcig, eine petaudpowag durch die yvicg 6eod und dem
Empfang des mvedua (vgl. v. 9. 10). Erst jetzt scheint mir
meine frilhere Behauptung, in den Worten Romerbr. 8, 30: odg
bt mpoudpicev, TOUTOUG Kai ékdhecev, kai olg ékdhecev, TouToug
kai Edkaiwcev, og d¢ Edikaiwcev; TouToug Kai €dGEacev, ent-
spriche das doZdZewv dem Beolv oder GmoBeolv der hellenisti-
schen Mysterienliteratur (oben S. 112ff.), geniigend begriindet.

Den ersten drei Kapiteln des ersten Briefes entsprechen,
welches auch immer die zwischenliegenden Ereignisse sind, die
vier letzten Kapitel des zweiten, und sie zeigen, wie das Ge-
fiihl, mveupaTikGg zu sein, sich im Kampfe steigern muBte. Der
Anspruch, den Paulus erhoben hatte, als solcher zu gelten,
muBte ihm ja von den beiden Parteien der Petrus- und Apollos-
Glaubigen bestritten werden; es handelte sich um ihre Existenz- .
berechtigung. Den eigenen Beweis des Paulus, daB sie nur
vimot év Xpictd seien, wendeten sie gegen ihn: &mou ydp
&v Upiv Zijhog xai &pig, ovuxi capxikoi écte kai xard GvOpwmov
nepirateite; Er selbst bringt &pig und Zfjhog, so gilt auch von
ibm xard Gvepwmov mepimatel (vgl. im Eingang des Ganzen
10, 2: TOUG hoyiZopévoug Hudg g xard capka TeprmaTodvrag).
Also ist auch er nur &v@pwmog, also capkixég, sein Selbstruhm

-




Zu S. 55] II. Kor. 10—13. Vorwiirfe der Gegner 213

unzulissig, ein wapappovely, vor allem seine Beglaupigung da-
durch, daB seine Verkiindigung bei ihnen &v émodeizer mved-
patog xai duvauewg geschah, unzulinglich; alle Christen haben
die Autonomie, weil sie alle in unmittelbarem Zusammenhange
mit dem Meister stehen.

Jenem zuerst erwiahnten Vorwurf (xatd cdpxo wepimated) be-
. gegnet er zunichst mit dem Hinweis auf den Kriegsdienst
seines Amtes (vgl. v. Harnack, Militia Christi, S. 14); er fihrt
ihn o0 katd cdpko und ist durch ihn zu einer Art Kampf ge-
zwungen (v. 5): AoTicuoUg kadatpodvreg kol wdv Gypwuo émaipd-
pevov katd ThAg Yvuicewg o0 Beod (d. h. entgegen der untriig-
lichen und sichern Erkenntnis, die ihm gegeben ist) xai aixuoiw-
tilovreg mav vénua eig v Umoxounv 100 Xpictol. Die An-
kiindigung, die mit einem Verweis auf sein Kommen und ein
Strafen des Ungehorsams schlieBt, wird aufgenommen im Schlu8
(13, 3) durch die Versicherung, daB dieser Christus in ihm und
durch seinen Mund spricht (émei doxiufyy Inteite Tou &v éuol
Aahodvrog Xpictod). Dies Empfinden stellt die Uberleitung zu
dem ersten Teil der Ausfiibrung her: €l Tig mémoBev éautd
Xpictol elvar. Seine Gegner haben sich nicht als mvevparikoi
bezeichnet, nur aufgenommen, was er von ihnen sogar verlangt
hat, das Bekenntnis Xpictod €iut, und darauf ihren Anspruch
begriindet (daB es sich nicht um eine Christuspartei handelt,
sondern um jenen mystischen Zusammenhang, ist hier besonders
klar; sie haben ausgefiihrt, was das Xpicto0 elvou fiir sie be-
deutet, und damit nach der Auffassung des Apostels sich selbst
herausgestrichen). Paulus will sich demgegeniiber noch nicht
_seiner weiteren éovucia riihmen, wiewohl sein Kommen zeigen
wird, daB er es konnte, ohne Furcht, damit zuschanden zu
werden (aufgenommen 13, 10); aber er mag nicht in Briefen
drohen. Schon jetzt sagen ja die Gegner: ai utv émictoloi
Bapelon xai icyupai, f) d¢ mopoucia Tod cpatog dcOevig kai
6 \éyog EEoubevnuévog. Der Vorwurf hat fiir ihn eine gewaltige
Bedeutung, viel groBere, als man von dem Vorhalten einer leib-
lichen Schwiche, einer Krankheit erwarten konnte, und die
Ausflucht, Judenchristen konnten diese Krankheit als Strafe der
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Siinde fassen, geniigte nicht, um zu erkldren, daB alles Folgende
von den Gedanken ‘ich rihme mich meiner &c@éveia’ und ‘wenn
ich schwach bin, bin ich stark’ beherrscht ist. Erst, wenn wir
bedenken, da8 Paulus von seinet miindlichen Verkiindigung ge-
sagt hat, sie geschah é&v dmodeier mvelpatog xai duvdauews,
und daB- diese Mitteilung einer dUvapuig an den Prediger schon
im hellenistischen Glauben notwendiges Erfordernis ist (vgl.
z. B. Corp. Herm. I 32: aitoupévw 10 pi) cpalfjvar Tiig Tvi-
CEWG . . . émiveucév pot kai évduvapwcedy pe, xai TG Xhpitog
Tad™g QwTicw ToUg év dyvoiq) wird das verstindlich; ja auch
die Ankniipfung empfingt von hier Licht. Selbst in jener Nach-
bildung des religiosen évBouciacudg in der poetischen und rhe-
torischen Literatur, die dem Philologen so bekannt ist (vgl.
Seneca suas. III), ist die freie und improvisierte Rede der Be-
weis fiir den Besitz des mvedua. Es verdachtigt auch den Trager
* des wvedpa im religiésen Sinne, wenn er die dUvapuig nur in dem
ausgearbeiteten Briefe, nicht aber in der unmittelbaren Ver-
kiindigung zeigt. Das wire kein echter wveupatik6g. Vielleicht
darf man sogar noch weiter gehen. Zwei Auffassungen des
Prophetentums stellt Hermas .and. XI einander gegeniiber;
nach der einen, die er selbst teilt, erfillt ‘der Engel des pro-
phetischen Geistes’ den Begnadeten nur in der Versammlung
der Gemeinde und nach deren Gebet mit dem vedua, wahrend
der falsche Prophet gerade hier die Kraft verliert und verstummt;
er ‘prophezeit’ in der Einsamkeit oder vor wenigen. Es scheint
mir sehr moglich, daB eine dhnliche Vorstellung schon in der
korinthischen Gemeinde bestand. DaB8 Paulus (v. 1 1) mit schwerer
Drohung hinzufiigt, er werde den Gegnern schon zeigen, da8
er auch in personlicher Rede die duvauig habe, macht es mir
unmoglich, in v. 8 in den Worten xavyficopon mepi Tiig ¢Eov-
ciag Hudv, fig Edwkev 6 kuplog eig oikodounv kai ovx €ig ka-
Oaipeciy budv in dem Relativsatz eine Interpolation aus 13, 10
zu sehen. Ihre Wiederkehr dort in einem ganz anders versohn-
lichen Sinne scheint mir beabsichtigt. Wobl erklart der Apostel
hier, nicht drohen zu wollen, um jenem Vorwurf nicht weitere
Nahrung zu geben, deutet aber doch zugleich an, daB er im
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Besitz einer eigentiimlichen und geheimnisvollen Macht ist.
Das Wort é2oucia. bedeutet im Zauber jede iibernatiirliche und
geheimnisvolle Kraft, die sich auf ein besonderes Verhiltnis
zu Gott und eine besondere yviicig grindet; die Hermetische
Literatur verinnerlicht die Vorstellung, behilt sie aber bei und
die maca éEoucia ist ihr ebenso die Allmacht iiber die Natur
und die mveduota, wie z. B. die Gotteskraft, heilig und siind-
los zu sein (oben S. 152, Corp. Herm. XIII 17. I 32). Auch an
unserer Stelle. wird man nicht von einem Rechte des Aposto-
lats auf bloBen AusschluB aus der Gemeinde reden diirfen.
Jede bestimmte Vorstellung zerstort das Ethos der Stelle. Von
einer geheimnisvollen Macht hat Paulus schon im ersten Brief
gesprochen, .ja im Grunde von ihr Gebrauch gemacht (5, 3ff.): -
&Y pev Yap g v T chpaty, Taphv d¢ T TvelpoTt fjdn
Kkéxpikd (g mapwv TOV obTwg TodTO KATEpYACApEVOV, ¢V T
évépar 1ol kupiou fudv ‘Incod cuvaxBévrwy Gudv kai Tod
¢uod mvedparog cUv T duvdper 100 Kupiov Hudv ’Incod mapa-
dodvan TOv TorolTov T catavd eig SheBpov Tig capkég, Tva
70 mveluo cwd év T} fiuépg T00 xupiou, Man versucht ver-
geblich, zu entscheiden, ob bei diesem ‘Ausschlu8 aus der Ge-. .
meinde’ diese selbst mitwirken soll oder nicht. Schwerlich ohne
Absicht 148t der Apostel die Deutung als moglich zu, da8 er
nur entschlossen ist, bei seiner nichsten Anwesenheit vor der
Gemeinde den Siinder dem Satan zu iibergeben. Herauslesen
kann man ebensowohl, ja mit noch groBerem Recht die Drohung,
daB, wenn das nichste Mal die Gemeinde sich versammelt,
sein Geist, unsichtbar anwesend, durch die Kraft Gottes diese
Ubergabe vollziehen wird. Verbinden miissen wir jedenfalls,
wie ich gegen Lietzmann erinnere: 100 éuod mvedupatog civ
- duvéper Tod kupiov Aindv ’Incod Xpictod (vgl. II. Kor. 13, 4);
von der Gemeinde soll es nur heiBen: cuvayxfévrwy Vudv &v
T dvépan Tod kupiov Hudv ’Incod; die natiirliche Wortfolge
ist geindert, um die rhetorische Wirkung des feierlichen Satzes
zu erhohen; wohl soll die Gemeinde dabei sein — wie Her-
mas das auch fordert —, aber der Apostel allein ist Trager
der Kraft. Ein AusschluB aus der Gemeinde ist nach den
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Worten selbst nicht Hauptgegenstand seines Urteils, sondern
korperliche Schidigung oder gar Vernichtung durch den Satan;
daB die Gemeinde den Schuldigen ausstoBen soll, wird spater
gesagt, v. 13: &édpate TOV movnpdv & Judv avtdv, vgl. v. 7:
éxxaBapate TV Tohordv Ziunv, v. 12: ovxi ToUg &cw Upelg
kpivere — es ist eine Aufhebung des Verkehrs, die der Apostel
wohl anraten kann, bei der er aber selbst nicht beteiligt ist.
Ganz anders charakterisiert er seine Titigkeit; der Nachahmer
I. Timoth. 1, 20 faBt sie einfach als Zauberhandlung (Tivég...
mepi TV mictiv évavayncav: Wy éctiv “Yuévaiog xai "ANéEav-
dpog, odg mapédwka TW catavd, iva madevdRay un Brocen-
uelv, vgl. die Vorstellungen von der Macht des mit Gott ver-
kehrenden Magiers bei Apuleius, oben S. 152, und Philo D¢
spec. leg. 111 18, p. 316 M. = III 100 Cohn); jedenfalls spricht
an unserer Stelle, wie es Bachmann ausdriickt, ein Ge}st, der
sich bevollmichtigt glaubt, richtende Krifte hoéherer Art zu
handbaben. Wir sehen auch, da8 die Empfinger des Briefes
erwarten, daB er diese Krifte nur in persénlicher Anwesen-
heit handhaben kann. Nur hieraus wird mir im zweiten Briefe
- die Drohung mit jener &oucia erklirlich, die Paulus bei seinem
Kommen erweisen konnte. Aber durch nichts gerechfertigte
Willkiir ist es, diese ‘richtende Kraft’ auf eine gewissermaBen
kirchenrechtliche Vollmacht zum AusschluB aus der Ge-
meinde herabzudriicken und ihres mystischen Charakters nach
Kriften zu entkleidens In dem zweiten Briefe gibt Paulus in
einem Punkte scheinbar nach; an die personliche Anwesenheit
bleibt die Wunderkraft gebunden. Aber er steigert seinen An-
spruch doch: ausdricklich nimmt er jene wunderbare Kraft
auch ohne die Gemeinde, ja gegen sie fiir sich in Anspruch,
nur hilt er die Drohung mit Absicht unbestimmt. Er hat die
Macht und konnte sie verwenden eig xa@aipeciv, und will sie
doch verwenden und von Gott empfangen haben €ig oikodopnv-
Mit dem Ubergange, er wolle sich jetzt in dem Briefe dieser
¢Eoucia nicht rihmen, denn er wage nicht, sich jenen Méannern
gleichzustellen, die sich selbst empféhlen, kehrt er nun zu jenen
Gegnern zuriick, die von sich behaupten: Xpictod écuev. Was
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vor Augen liegt, konnen sie doch nicht lengnen, namlich, daB
auch Paulus das gleiche von sich sagen kann. Da mu8 es also
ein pérpov, eine Abstufung in dem Grade des mystischen Zu-
sammenhanges mit Christus und der auf diesen Zusammenhang
begriindeten Erkenntnis, geben. Da8 jene Manner auf die Tat-
sache des Xpictod elvor den Anspruch auf Autonomie griinden
(wahrend er eine éEoucia auch iiber sie zu haben behauptet),
beruht darauf, daB sie sich nicht an andern vergleichend messen,
sondern nur ah sich selbst. Das MaB gibt Gott, indem er in
dem Erfolg der Predigt die dUvaug zeigt; so ist die Gemeinde
selbst sein MaB; er braucht nicht wie die Gegner sich mit frem-
dem MaB und fremder Arbeit zu briisten (absichtlich wird in
v. 17 L. Kor. 1, 31 wiederholt; er hat einst durch dies Zitat
seinen Selbstruhm gerechtfertigt; der beruht nicht auf mopa-
@poveiv; aber, beruhte er auch darauf, ertragt mich; es ist die
Ubergangsformel, die von nun an ofters begegnet).

Im Eingang von Kap. 11 kehrt Paulus zu dem Vorwurf zu-
rick, daB auch in ihm Zfj\og sei und beweise, daB auch er
‘nur Mensch’ ist. In ihm ist vielmehr der Zilog OeoD. Als
reine Braut hat er die Gemeinde Christus zugefiihrt, nun fiirchtet
er, daB sie diesem die Ehe bricht (jidischer Gedanke). Den
nachsten Satz vermag ich, wenn der SchluB richtig dberliefert
ist, nur mit E. Schwartz als Frage zu verstehen: ‘denn wenn
ein beliebiger Ankdmmling euch einen anderen Jesus kiindet
und ibr ein anderes mvedua empfangt (das setzt einen andern
Gott voraus) und eine andere Botschaft (Lehre) annehmt, ware
es recht, daB ihr's duldet?’ Ein nur gedachter Fall wirde da-
bei in der realen hypothetischen Form dargestellt, wie uns das
auch spater bei Paulus begegnen wird. Allein mir scheint das
Verbum dvéxecOo (pa#) neben AauBdavelv und déxecOau, also
Ausdriicken der eigenen Titigkeit, immer verdichtig; lieber
lese ich, den Spuren einer Nebentradition folgend: xalidg &v
€ixete; — ‘stiinde es dann wohl um euch?” Das heiBt: wire
das nicht Untreue gegen Christus, Unheil fiir euch, muB ich
nicht darum eifern um Gottes und eurer willen? Es ist psycho-
logisch fein, daB er den SchluB als unméglich hinstellt, wihrend
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ihm doch der Vordersatz moglich schien. Richtig freilich ist
der auf jeden Fall fragende Satz nur, wenn Paulus den echten
Jesus, das volle tvedua und die wahre Botschaft und Lehre
gebracht hat. So schlieBt jetzt notwendig an: denn ich glaube,
in nichts stand ich damals (das Perfekt steht fiir den Aorist,
vgl. 12, 11) selbst hinter den Uberaposteln (t®v Umephiav dmo-
ct6Mwv) zuriick; €i dt xai idbhtng T® AéYw, GAN’ 00 TH Yvicer.
Das entspricht klar der Schilderung seiner Missionspredigt
- L. Kor. 2, 4: odk &v meiBol (vgl. oben S. 186) copiog Aéyoig,
GAN’ &v dmodeiZer mveduarog xai duvduewg und richtet sich
zugleich gegen den Vorwurf II 1o, 10: f| mapoucia GcBevig
xat 6 Aéyog éEouBevnuévog: in der Kunst der Rede mochte
ich nichts Besonderes haben (idbutng, €ig TWv mOM@DYV sein),
in der yvilag, von der es allein abhingt, ob ich den echten
Jesus, das volle tvedpa und die wahre Botschaft gebracht habe,
stand ich keinem tdv Umephiav dmoctéhwv nach (vgl. auch
1. Kor. 9, 2—5). Meint Paulus mit diesem Wort nur namen-
lose Gegner in Korinth oder gar die bisher nur gedachten Ver-
kiinder eines anderen Jesus, so ist dieser Ruhm mehr als klein,
aber vor allem die Begriindung falsch; sie wird klar und ver-
stindlich, wenn er die Urapostel meint; steht er ihnen in der
yvicig nicht nach, so verlockt jeder, der einen andern Jesus
als er verkiindigt, die Gemeinde zur Untreue an dem echten.
~Doch hierauf miissen wir zuriickkommen, wenn Paulus den
Satz wiederholt. Zunichst greift er, indem er einen Gegen-
satz anfiigt, noch einmal auf den Vorwurf des xatd cdpxa mwept-
matelv oder copxikdv elvan zuriick. Freilich kann der Schlu8
von V. 6 in keiner der verschiedenen iiberlieferten Fassungen
richtig sein, da immer ein Gedankenzusammenhang mit dem
in der Form anschlieBenden v. 7 fehlt; auszugehen scheint von
der lingsten, an sich sprachlich unméglichen Fassung; év movri’
verlangt den Zusatz eines Adjektivs, also etwa: GAN’ o0 T} TVu)-
cel, AN &v mwavti (Guéumroug Huds) pavepwcavteg év maav
elg Uudg. fi duopriav émoinca kth. Er sagt @avepwcavreg
év mdaw, weil er gleich hinzufiigen will, dieser sein Ruhm werde
nicht verstummen in ganz Achaja, und er fragt bitter, ob seine
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Selbstlosigkeit Siinde war (vgl. spiter 12, 13 ddikia), weil xard
capxa mepimatelv den Begriff der Siinde in sich schlieBt (vgl.
spiter 12, 18: T adT® TvedpaTt WEpremaThHcapey), und weil
seine Handlungsweise einer Erlaubnis Jesu nicht entsprach.
Auf jenes von mir erginzte Adjektiv, Guéuntoug oder welches
es sei, scheint sich noch die Frage 12, 16 zu beziehen, ob er
sich. als mwavolpyog gegen sie erwiesen habe. Ahmlich will
Paulus auch bei seinem nichsten Kommen verfahren, schon
um denen den AnlaB zu Streit und Verdichtigung zu nehmen,
die wiinschten, er tite wie sie; es sind Schalksknechte, Liigen-
apostel, Diener des Satans, die nur vorgeben, Christi Diener
zu sein, und denen Gott ihren Lohn schon geben wird. DaB
sie in Korinth sind, wird durch nichts angedeutet; alles weist
. auf Gegner, wie Paulus sie in seiner Missionstitigkeit ofters
gefunden hat, und wie er sie Phil. 3, 18 schildert. Die Sorge,
daB solche Gegner auch nach Korinth kommen, die notwendig
einen andern Jesus predigen, hat v. 4 ausgesprochen; einen
AnlaB, sie mit den Umephiav dméctolot in v. 5 zu verbinden,
. gibt Paulus nicht (im Gegenteil: diese Verbindung wiirde den
Sinn von v. 5 zerstoren); er 148t mit Absicht im Dunkel, ob er
iiberhaupt an bestimmte Minner denkt.

Dagegen kebrt er nach einer neuen, noch bittereren Ent-
schuldigung seines Selbstruhmes zuriick zu dem ersten Ge-
danken seiner Streitdarlegung: €l Tig wémoiev éautd Xpictod
elvai . . . xod fueig Xpicrod. Nur wirkt das kleine und doch
~durch die Hohe des Anspruches sich jedem einprigende Satz-
chen: \oyiZopou yap undév Uctepnkévan Ty Umephiav dmwoctd-
Awv nach und bezeichnet das neue Thema und das neue
pétpov, an dem er sich miBt; handelt es sich doch um eine
-Auseinandersetzung mit einer Petrusgemeinde: év & &v Tig
ToAu@ (verstirktes mémoifev), ToAud® xayw. °‘EPpaioi eiciv;
kéyd. ’lepanheitai eiciv; xéyd. cmépua *ABpadp eicv; xéy.
didkovor Xpictod eiciv; mapappovdv Aahd: Umép &y (daB
die didkovor Xpictod Apostel sind, zeigt v. 13—15, freilich
ebenso sicher auch, da8 es nicht jene Liigenapostel und Satans-
boten sind; der Widerspruch, daB er sie hier doch gelten lieSe,
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kénnte “paulinisch’ nur sein, wenn direkter Widersinn Kenn-
zeichen fiir paulinischen Ursprung wire, und worin bestinde
dann das Besondere dieses letzten Ruhmes, den Paulus so lange
entschuldigt?). Man muB beachten, daB in der Polemik dieser
Kapitel Paulus keine Behauptung des ersten Briefes zuriick-
nimmt, wohl aber alle steigert (selbst die Warnung vor Zijhog
und &pig wird gesteigert 12, 20 wiederholt). Auf sein Aposto-
lat hatte er dort hingewiesen, es (15, 3ff.) mit dem Bekehrungs-
wunder begriindet und sich zugleich ausdriicklich unter Petrus
und die Urapostel gestellt als letzten und kleinsten von allen,
ja als eigentlich dieses Namens nicht wert; wie er ihn nur durch
Gottes Gnade empfangen hat, so ist es nur dessen Gnade, da8
er ‘mehr gearbeitet hat, als sie alle’. Nun war das MaB der
“Arbeit ihm schon II 10, 12ff. das Ma8, nach dem Gott die
Seinen mifit. Das ist es in dem neuen Vergleich mit den Umep-
Mav amécrohor zunichst wieder, nur daB in den xémor die
O\lyig mehr betont wird, die ja nach Paulus’ Ansicht d6Za gibt.
Als zweites und neues MaB treten die dmrocion xai dmwoxalv-
weig hinzu, die ebenfalls 6%a geben. In beidem hat er das
Hochste erreicht, was moglich ist. Nun kehrt er 12, 11 zu dem
Gedanken von 11, 16 zuriick: mag Selbstruhm toricht sein, ihr
habt mich dazu gezwungen; denn ihr hattet mein Ruhm sein
miissen: oUdEv Yap Uctépnca TV Umephiav dmoctéhwy, €l kai
oUdév eim. DaB weder unbekannte Korinther noch etwa Send-
boten der Gemeinde von Jerusalem mit dem pointierten Aus-
druck gemeint sein konnen, zeigt die Begriindung: Ta pev
cnueio Tod dmoctéhou xatnpydcdn év bulv év macy Umopovi,
cnueiog xai Tépacty xai duvduecy, Ti yap éctiv, & HrTAdNTE
Umép Tag howmag éxkAnciog, €i uf 6t adTdg Exy ov xaTevap-
knca budv; Die Versicherung, daB keine christliche Gemeinde
mehr von-der dUvapuig 6eod erfahren hat, und daB Paulus sich
in jhr wirklich als der d@méctolog in hochstem Sinne erwiesen
hat, verlangt notwendig, daB die Umephiav dmécrolor, denen
Paulus sein Umép éyu) entgegenruft, wirklich, wie schon alle
Kirchenviter deuteten, die Zwdlf sind, oder fiir unsern Fall
Petrus. Nicht bloB der mveupatikéc zu sein beansprucht er

» |
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mehr in seiner “Torheit’, sondern an d6Za der groBte der Apostel.
Er wird grade darum freilich den “Menschen’, fir den er das
verlangt, von dem schwachen eigenen Ich trennen miissen.
Jenen Gegnern, die auf ein bloBes Xpictod €ip ihre Anspriiche
begriindeten, ist auch dann aufs vollste geantwortet. Der ‘MaB-
stab Gottes’ hat ihn selbst iiber die Urapostel erhoht. Es wird
sich in Kap. 13 zeigen miissen, ob diese Deutung richtig ist.

In diesem Zusammenhange also steht jene geheimnisvolle
und feierliche Erzahlung seiner Vision, die das im ersten Briefe
erzahlte Bekehrungswunder noch iiberbieten und beweisen soll,
daB er é&v yvicet den Uraposteln nicht nachsteht und nach-
stand: ofda &vOpwmov év Xpictd (natiirlich ist “Mensch in
Christus’ ein Begriff, zunichst gewihlt wegen Xpictod eim
gleich ¢év Xpictd eip und zugleich jene Lehre vom fast gottlichen
d&vOpwmog voraussetzend, der wir immer begegnen) Tpd Ty
dexateccapwy, €ite év chuatt odk ofda, €ite éxtdg TOD CWpa-
TOG oUK ofda, & Bedg ofdev (das Gebet der Mithrasliturgie 18t
die Moglichkeit offen, hier c@ua zunichst als ‘ein.Leib’ und
€xt0¢ To0 cipatog als ‘auBer dem zugehdrigen, namlich pneu-
matischen Leib’ zu fassen; doch kime, auch wenn man nicht
so deutete, auf die leichte Inkongruenz zu frilheren Darstel-
lungen des Paulus wenig an), apmayévra TOv TooiTov €wg
Tpitou ovpaved (zu dem Ausdruck vgl. oben S. 97). «xai ofda
TOV TololTov dvBpwmov, eite év edpatn, €ite xwpig (éxtdg?)
To0 cwpatog ovk ofda, 6 Bedg oldev, dmi Hpmdyn eig Tov ma-
padeicov xai fikoucev dppnta PAuata (guae voce meliora sun!
sagt Apuleius XI 23 von der Verkiindigung der Himmelswande-
rung), & oux ¢E0v GvBpdimy Aahficon (Apuleius XI 23: dicerem,
si dicere liceret; aber vOpwmw heiBt hier wohl mehr als Tivi;
der &vBpwmog oUkétt Téherog, d. h. wer noch nur Mensch ist,
wie die Korinther nach seiner friheren Behauptung, darf es
nicht héren; wieder halt Paulus seinen Anspruch, mehr zu sein,
voll aufrecht). Umép Tod TowUTOU KAUXCOMAL, UmEp dE Euow-
T00 0V xauxfcopar, ei un év taig &cOeveig pou (Umep TOD
To100tov kann hier nicht neutral sein, weil dann der Gegen-
Satz zu Umep éuavtol entschwinden wiirde und weil das zwei-
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mal vorausgenommene TOv To00TOV offenbar in rhetorischer
Anaphora aufgenommen wird). Es ist das ei xauxdcOar def,
T& TG GcBeveiog pou xavxficopar des ersten Beweises (aus
den xémor, 11, 30) in neuer Wendung und mit einer neuen
Erklirung; wie die xdmoi, die den Leib aufrieben — er ver-
weist auf sie 12, 10 —, nach seiner Auffassung gerade in not-
wendiger Wechselwirkung die b6£a und dOvapig jenes dvopw-
mog év Xpiwct@ in ihm erhohten, so auch jenes Leiden, das
Gott als Gegengewicht gegen die dmokalUyelg ihm verordnet
bhat, damit er sich nicht als einheitliches Wesen, als selbst durch
sie verherrlicht, betrachten kann. Verherrlicht ist nur jenes
gottliche Wesen in ihm, das stirker wird, je schwicher er selbst
wird: 8tav ydap &cOevid, ToéTE dDuvardg €imi. An diesen Ge-
danken schlieit eng die Berufung auf die dUvauig des Apostels,
die er an den Korinthern schon erwiesen hat; an ihn aber auch,
nach der kurzen Unterbrechung 12, 14—21, der Schluf. Er
fiihlt in sich eine éEoucia, eine auf das volle Wissen begriindete
gottliche Kraft, zu richten und daher zu verderben oder zu
retten, und er wird nicht zum zweiten Male schonen. Die
Gegner wiinschen den Geist in ihm auf die Probe zu stellen
(doxiun hier in demselben Sinn, wie gleich doxiudZeiv und wer-
paZewv); sie haben ja gesagt: f) db¢ mapoucia Tod cwpatoc &-
cBeviigc — er wird sich in ihrer Bestrafung zeigen. So ist der
Gedanke, allein Paulus wihlt hier nach der Berufung auf die
hochste Offenbarung und hochste Apostelkraft fir den Begriff
mveupaTikov eivar, den er friiher als volv Xpictod eikngévan
bestimmt hat, den stirksten Ausdruck: 6 év &uoi Aahdv Xpt-
ct6¢, um gleich mit geheimnisvoller Drohung hinzufiigen zu konnen,
daB dieser nicht dcOeviig ist, sondern iiber sie, die ja in ihn
eingetaucht sind und Xpictol sind, Gewalt hat. Noch stirker
tritt diese Drohung mit einem personlich in ihm lebenden
Christus im folgenden hervor: wohl war Christus schwach und
starb, aber er lebt durch Gottes Kraft, so wird auch Paulus,
ob er auch schwach ist, mit ihm leben in der Kraft Gottes
iber die Gemeinde. So soll sich ihre dokiun lieber gegen
sie selbst richten, sie sollen sich prifen. Paulus hofft, daB sie
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schon vor seinem Kommen erkennen werden, daB er ddxiuc
ist;.titen sie es nicht, so wire das eine Siinde, und er mif
sein d6kipov elvar, den Besitz des Geistes und der Kraft, offer
baren in ihrer Bestrafung. So hilt er das stolze Wort, da8 d
Pneumatiker adtdg U’ 0vdevdg dvaxpiveta, voll aufrecht; m
den Wandel, nicht die Lehre unterwirft er ihrer Beurteilun;
Von seiner Wunderkraft hat er frither Proben gegeben un
kann sie jetzt nach neuer Seite geben, seine &oucia iiber di
Gemeinde beweisen, denn in ihm lebt Christus. GewiB kar
hier manches an das altisraelitische ProphetenbewuBtsein e
innern — der Individualismus, der ihm zugrunde liegt, ist
gerade in den Laienkreisen und der Diaspora durch den Syr
kretismus und Hellenismus wieder belebt worden und kniip
natiirlich an altheimische Elemente an —, aber die Richtun
dieses neuen Prophetentums auf eine fast dogmatische Spek:
lation und seine Uberzeugung von einem Verwandlungswunde
an der eigenen Person ist nicht jidisch; hellenistischer Mysteriex
glaube hat das altisraelitische Prophetentum umgestaltet un
etwas ganz Neues geschaffen.

DaB er keinem der Urapostel nachstehe év yYvuicel, bat Pat
lus durch die alles iiberbietende Vision erwiesen. -Er hat diese
Gedanken schon einmal in anderer Fassung vorausgenommei

Die friiher besprochenen Darlegungen iber den himmlische
und irdischen Leib schlieBt Paulus (IL Kor. 5, 6): évdnuodvre
¢v T clipatt ékdnuodpev &mo Tod kupiov und spricht aus, da
ihm das liebste wire éxdnuficar ék ToD clipatog kai évdnufcc
mpd¢ TOV kUprov. Darum ist auch jetzt sein ganzer Ehrge
und sein Streben (v. g) €ite évdnuodvrteg €ite EkdnuolvTe
evdpector autd efvar. Hieran, und zwar, wie das folgend
zeigt, am engsten an die Worte ebdpector adTd elvan, schliel
(v. 13): €ite yap &Eéctnuev, Bed, eite cwpovoduev, U
Zwischen beide Verse schiebt sich, wie bei Paulus oft, ei
Nebengedanke, der schlieBlich zu demselben Ziele fiihrt un
neben dem eddpector elvar auch das Wort @ihoTiuovueda be
riicksichtigt, ja seine Wahl erklirt. Gott wohlgefillig suche
wir zu sein, denn wir miissen. vor ihm dereinst ‘offenbar’ we
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den zu Lohn oder Strafe. So suchen wir in der Furcht vor
diesem Gericht die Menschen zu gewinnen und sind dabei’vor
Gott offenbar (rhetorisch ungeformt aus dem einfachen Ge-
danken ‘wie Gott weiB’; der rhetorische Gegensatz von dvOpu)-
moug und Oedg fiihrt dann zu dem Zusatz ‘und die Menschen
wissen es auch’, cuvoidacty, nimlich, daB es in der Furcht
Gottes geschieht; ihr Gewissen muB ihm das bezeugen) und
hoffentlich auch in eurem Mitwissen. Denn ich will mich jetzt
nicht wieder herausstreichen und rilhmen (sein @iloTipeifan
geht nicht nach menschlichem Ruhm), sondern euch eher An-
laB geben, euch meiner vor denen zu rihmen, die sich selbst
vor den Leuten rithmen, es aber nach ihrem Herzen und Ge-
wissen nicht konnen. Auch von diesem Gedanken fiihrt na-
tiirlich eine Briicke zu v. 13; daB er offenbar ist vor Gott und
dem Gewissen der Korinther, wird durch den mit €ite ... €ite
beginnenden Satz in der Tat begriindet. Dennoch konnten fiir
den Hauptgedanken v. 10—12 fehlen; liickenlos wiirde an v. g
anschlieBen v. 13: ... €ite éxdnuolvtec €ite évdnuoivrec €vd-
pectot avT® elvon” €ite Yap €Eéctnuev, Oed, €ite cwppovod-
pev, Uulv. ‘Unsere Ekstasen geschahen und geschehen fiir
Gott, sind ein Dienst an ihn, ein Kult, der ganz selbstverstind-
lich eddpectog Bed macht’ Es ist die iibliche hellenistische
Auffassung, die einer weiteren Ausfiihrung wohl kaum bedarf.
DaB das ékctijvar in der Vision dem éxdnpificon im Tode voli-
kommen gleichgesetzt wird, entspricht ebenfalls allgemein helle-
nistischer Anschauung und Wortgebrauch (vgl. z. B. €ig Oedv
xwpelv in den Hermetischen Schriften). Als co selbstverstandlich
wird dieser Doppelsinn vorausgesetzt, daB durch ihn das Wort
cw@povely, das den Gegensatz zur Ekstase bedeutet, zugleich
den Sinn von ‘auf Erden leben’ (¢vdnueiv év ciuatt) annimmt.
Das évdnuelv év ciipant wird ebenfalls Gott wohlgefillig sein
und seinem Willen entsprechen, weil es nur euch gilt. Das
soll bewiesen werden und konnte es auch allein durch den
Satz: ‘denn dazu zwingt uns die Liebe Christi zu allen Men-
schen (also auch zu euch); er will alle seines Todes und-seiner
Avuferstehung teilhaftig machen.” Aber damit wire nur die eine
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. Hilfte des Gedankens voll gegeben. Der Wille Gottes ist es
auch, daB Paulus auch nicht mehr sich selbst lebt; er-ist ja
sich selbst gestorben, indem er mit Christus starb. Das e€i d¢
cwopovoduey, Vuiy wird aufgenommen: Umép wavTwy améda-
vev, iva ol Zhvreg unrént €autoig Ldciy, - Beide Gedanken
durchdringen sich in dem echt paulinischen Satze: ‘denn die
Liebe Christi zwingt uns dazu, die wir erkannt haben, daB
wenn einer an aller statt gestorben ist, alle insgesamt ge-
storben sind, und einer an aller statt starb, damit, wer wahr-
haft lebt (in ihm lebt), nicht mehr sich lebt, sondern dem, der
fiir ihn gestorben und auferweckt ist.” Die Folge hiervon soll
sein (v. 16): dcte fpelg Gmd ToD Viv 0Vdéva oidauev kard
cGpxa, und offenbar soll dabei o0déva dem dreimal stark her-
vorgehobenen Umép mwavrwv und ol mwlvreg entgegengesetat
werden; andererseits muB der Gedanke wirken, daB er selbst
und fiir seine Betrachtung alle Menschen gestorben sind. ‘So
gibt es fiir mich jetzt keinen Menschen mehr nach dem Fleisch,
keinen kenne ich und zu keinem habe ich innere und nihere
Beziehung.” Nicht von einem intellektuellen Erkennen, sondern
von einer Empfindung, einem Verhiltnis, das unter den yvuipt-
pnot besteht, muf die Rede sein. Wieder durchdringen sich
zwei Gedanken: ‘Fiir alle Menschen ist Christus gestorben,
also gibt es fiir mich keinen niher oder ferner stehenden mehr’
und ‘Gestorben bin ich und in ein neues Leben auferweckt,
den natiirlichen Menschen gibt es fiir mich nicht mehr, er ist
mir nichts.” An diesen zweiten Gedanken schlieBt eng, aber
doch nicht lickenlos v. 17: dicte € Tig év Xpictd, kouvy kTi-
ag. Ta dpxaia mapfilOev, idov yéyovev xavd Td mwdvra: das
Hineinversetzen in Christus ist wie 'eine neue Schopfungstat
(der Ausdruck ist mit Absicht so gewahlt, daB an die Welt-
schopfung, die in Adam ihren AbschluB gefunden hat, erinnert
wird; die Gegensitze Xpict6¢ und ’Addu sind dem Apostel
durch v. 15 in Erinnerung gekommen); die ganze friihere Welt
ist versunken, alles neu geworden (die Neutralformen 1d ma-
A4, T& wévra lassen, dhnlich wie das gleich folgende 1d d¢
Tavra, mit Absicht zweifelhaft, ob von dem Wesen des Men-

Reitzenstein, hellenist. Mysterienreligionen. 2. Aufl. 15
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schen oder der Welt, in die er versetst ist, gesprochen wird).
Wie kann ihm da ein einzelner Mensch als Mensch und Teil
der frilheren Welt irgend etwas Besonderes bedeuten? Volks-
tum, Familie, Freundschaft und Bekanntschaft, alles, was Unter-
schiede machen und besondere Beziehungen geben kénnte,
ist mit der alten Welt versunken. Man erkennt leicht: noch
ist das Wort unvollstindig; es zielt auf etwas, was noch nicht
gesagt ist, und in der Tat schiebt sich ja zwischen die beiden
bisher besprochenen Sitze ein Zwischenglied, das notwendig
aus jenen, gedeutet werden muB, das kurze Sitzchen, wegen
dessen ich auf die ganze Stelle eingehen muBte: €i d¢ xoi éyvid-
xapev xotd chpxa Xpictév, GANG viv olxétt yivibckopev. Die
Moglichkeit es als realen Bedingungssatz zu fassen und den
Apostel sagen zu lassen, er habe Jesus gelegentlich einmal ge-
sehen, entfillt damit fiir mich vollstindig, und ich brauche
nicht mehr Annahmen zu widerlegen, wie, Paulus habe solches
gelegentliche Sehen iibertreibend als éyvwkévan bezeichnet, um
sich den poOntai gleichzustellen, oder aus éyvwkévar kunst-
voll ein ‘diskursives Erkennen der spezifischen Wiirde Christi’
herauszudeuteln. Von einer wirklichen innern Beziehung des
Paulus zu Jesus kann aber keine Rede sein. Das hat freilich
ein trefflicher Exeget, Joh. WeiB, leidenschaftlich bestritten und
gegen Wredes bekannte Ausfiihrungen behauptet, Paulus miisse
im Gegenteil einen starken, sein Leben entscheidenden un-
mittelbarén Eindruck von Jesu Person und Lehre dayongetragen
haben, doch brauche ich auf die einzelnen Kiinsteleien der
Beweisfiihrung wohl deshalb nicht niher einzugehen, weil far
mich und gewiB viele Leser durch diese Annahme der Schreiber
des Galaterbriefes direkt zum Liigner gemacht wiirde. Nur auf
eine Behauptung muB ich eingehen, die den Philologen um so
- mehr herausfordert, als sie sich als allgemein anerkannt gibt,
die Behauptung, da8 Paulus, wenn er wirklich Jesus nicht ge-
kannt hitte, an unserer Stelle in klarer Hervorhebung des Irre-
alis hitte schreiben miissen: €i d¢ xoi &yvwpev xatd cépke
Xpictév. Das heiBt die engen Regeln der Schulgrammatik
mechanisch auf einen Schriftsteller iibertragen, der ein eigen-
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artiges, kompliziertes und zugleich oft spmnkhaftes Empfinden
in lebendiger, an Nuancen und Beziehungen reicher Sprache
zur Darstellung bringt, und ich freue mich, daB Sprachkenner
wie E, Schwartz und Br, Keil mir mein Urteil iiber diese Stelle
bestitigt und erganzt haben. .
Zwei Zeiten und Denkweisen hat Paulus einander schroff
gegeniibergestellt und von der zweiten, gegenwirtigen mit aller
Bestimmtheit gesagt: dmo T00 viv 00déva oidauev katd chpka.
Er will dies steigernd fortfilhren und muB, soll das in einem
eigenen Satz geschehen, notwendig wieder die Prisensform
wiahlen: Xpictov viv olUxétt yivdickopev. Dann kann den
Gegensatz dazu nur das Perfektum bilden, etwa: €l éyviikapev
&\oug, viv ok oidapev, €i éyvikauev Xpictév, viv oukétt
Yiwvickouev. Eine voll abgeschlossene Vergangenheit wird ja
der Gegenwart gegeniibergestellt, Ich wiirde hiernaeh selbs}
bei einetn ausgesprochen irrealen Verhiltnis an der Wahl der
Tempora keinen Anstof nehmen, zumal da eine Art Anakoluth
vorliegt. Aber das Verhiltnis der beiden Sitze ist ja nicht
wirklich kondizional (etwa derart, daB die beiden Handlungen
in kausalem Verhiltnis zueinander stiinden und aus dem sicher
unrichtigen Hauptsatz o0k &v éyivwckov — vivibckw d¢ —
die Unrichtigkeit auch der Annahme folgte €i &yvwy katd cép-
ka). Es handelt sich vielmehr um jenen in Wahrheit rein adver-
sativen Gebrauch der Bedingungspartikel, der den kausalen
Zusammenhang gerade bestreitet: mag auch die eine Tatsache
oder Annahme an sich richtig sein, die andere ist es darum
nicht. Hier kann der Natur der Sache nach wohl der Poten-
tialis eintreten, der Irrealis aber nur in einer gewissen Erweite-
rung seiner Funktion. Den Sinn konnten wir wiedergeben:
0ég (moincév) pe xard capka éyvwkévar Xpictéy, oder: xaitor
Kol €l &yvwxiig elnv, oder: €l 811 pdhicta Eyvwxa, Der Gegen-
satz ware immer: v{v oOként Yivdickw, Ich habe dabei im Aus-
druck liervorgehqben, daB es sich nur um eine Annahme, nicht
um eine Tatsache handelt; aber “die lebendige und wirklich
lebhafte Sprache macht diesen Unterschied besonders in den
konzessiven Bedingungssitzen — der Zerminus ist etwas zu eng
- 15%
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— durchaus nicht immer. Man vergleiche aus der Fiille der
Beispiele, die Stahl, Kritisch-historische Syntax des griechischen
Verbums, S. 414 ff. zusammengetragen hat, etwa Plato Laches
182c; Thukydides VI 89, 3; Herodot VII 10; Isokrates XIV
58, XVI 48; Homer Il. 13, 58. Der Zweck ist oft genug klar,
8o in den durch die Wiederholung noch besonders hervorge-
hobenen Worten Il. 20, 371. 372: 100 & éyw avriog €lm, xai
€l Trupi xeipe &oikev, €l mupi xeipe €oike, pévog d’ dABwwI C1dn-
pw (auch wenn er gleicht oder gliche). Natirlich dbertrigt
sich das auch in die Vergangenheit, vgl Xenophon Memorab.
II 2, 7: GAAG TOt €i xal TadTa TAvTa Temoinke xai dAAa TOU-
Twy mohl\amAdcio (auch angenommen, sie hat, was du sagst,
wirklich getan), ovdeig &v duvarto avtiig dvacxécOat Thv xohe-
wémra. Noch niher an Paulus fithrt Euripides Suppl. 528:
€i Yap T xai mwemw6évlat 'Apyeiwv Umo — TeBvacav (gesetat,
ihr habt gelitten). In allen drei Fillen will der Spre.cher gar
nicht entscheiden, ob die Annahme wirklich eingetreten ist,
oder legt wenigstens hierauf gar keinen Ton; nur die entgegen-
gestellte Tatsache soll als sicher erscheinen. Von hier aus ist
Paulus durchaus zu verstehen; daB er auch in der gedachten
Annahme den Indikativ getzt, steigert nur die Bestimmtheit der
Hauptaussage, und die mit hervorragendem Feingefiihl gewihlte
leichte UnregelmaBigkeit der Form lenkt die Aufmerksamkeit
noch besonders auf den Satz: ei d¢ xoi éyvukapey katd cdpka
Xpictév — GAN G vV 0UKkéTt Yiviickopev: “angenommen selbst,
ich habe dem Christus in seiner menschlichen Zeit (oder: als
Mensch) nahe gestanden — ich kenne ihn jetzt nicht mehr’.
GewiB streift der Gedanke dabei die Urapostel und ihre per-
sonliche Beziehung zu dem gemeinsamen Herrn, nur méchte
ich nicht eigentliche Polemik darin suchen. Jene personliche
Liebe und Anhinglichkeit wird nur als irrelevant hingestellt;
sie hebt den pabntiig nicht iiber den Apostel; ganz anders ist
das Band, das den neuen Menschen mit seinem Gott ver-
.bindet. Eine menschliche Neigung, sei es auch zu der Per-
son eines menschgewordenen Gottes, ist fiir Paulus nicht reli-
gios; zwischen menschlichem Lieben und Kennen und der
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neuen durch das Eingehen in Christus vermittelten Kenntnis
und Liebe liegt eine Kluft, welche ersteres fiir die zweite voll-
kommen wertlos und iberfliissig macht. Es ist ein seltsam
modernes und im Grunde doch echt paulinisches Empfinden.
Die Liebe zu einer historischen Person und die Annahme einer
Lehre hitte ihm, selbst wenn er dieser Person nahe gestanden
und diese Lehre selbst gehort hatte, nicht die Religion werden
konnen, die das ganze Leben erfiillt und zum selbstverstind-
lichen Opfer fordert. Wenn auch uns vielleicht ab und an bei
der Betrachtung der neuesten Entwicklung religiosen Empfin-
dens in weiten Kreisen Zweifel aufsteigen, ob ein bloBes Wissen
von einem unendlich erhabenen Menschen und Lehrer eine
lebensstarke Religion schaffen, ja auch nur erhalten kann, und ob
das Band personlicher Liebe und Verehrung, das den einzelnen
oder eine Gemeinde mit einem Lehrer verbindet, derartig reli-
giose Kraft hat, um weiter zu wirken —, wir diirfen durchaus
versuchen, aus solchen modernen Gedanken und Zweifeln
Paulus zu verstehen. Mit ihnen mochte ich auch am liebsten
an die Einleitung des Galaterbriefes herantreten, die einem
Manne wie Lagarde (Deutsche Schriften, Gottingen 1886, S. 711f.)
so anstoBig war. GewiB muB sie zunichst jeden befremden,
der nicht durch willkiirliches Hereintragen der Angaben der
Apostelgeschichte sich Paulus entstellt und verwassert. Hat
er schon bei seiner ersten Missionspredigt den Bann iiber jeden
ausgesprochen, der etwa eine andere Botschaft bringen wiirde,
und die eigene damit legitimiert, daB er bei der Bekehrung
Christus geschaut habe, so steigert er beides jetzt, wo juden-
christliche Missionare seine Gemeinde anderes lehren wollen.
Wie er den Bannspruch erstreckt iiber all und jeden, und sei
es ein Engel vom Himmel, so hebt er fiir seine Botschaft das
Fehlen aller menschlichen Uberlieferung und Lehre (v. 12;
es sind die hellenistischen Mysterienworte) schroff hervor. Ge-
rade was man von ihm hitte erwarten konnen, daB er nach .
der Vision sich Rat und Lehre erholte, hat er nicht getan und
lebnt es mit dem Ausdruck der Geringschitzigkeit ab (mpoca-,
vatifecOo capki koi ofuar). Er ist nicht etwa nach Jerusalem
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gegangen und hat sich auch spiter, als es geschah, nicht mit
Fragen nach Jesu Leben und Lehre an méglichst viel Augen-
zeugen gewandt. In feierlichster Form versichert er, daB er
das nicht getan hat, was nach unsérm Empfinden sein eday-
Yéhov legitimiert hitte, nach seinem Empfinden es zu einem
ebayyréhov xard dvOpwmov herabgewiirdigt hatte, wihrend er
auf jene eine Vision die unbedingte Verbindlichkeit und Richtig-
keit seiner Lehre baut. Es macht zunicht nichts aus, daB diese
Worte aus dem Streit geboren sind und das Verhalten des
Apostels bei seiner Bekehrung so zeichnen, wie er es nach-
traglich auffassen und aufgefaBt wissen wollte. In dem Haupt-
punkt entspricht sein Verhalten nach der Bekehrung doch der
Schilderung: er hat sich nach dem ungeheuren Erlebnis nicht
bemiiht, moglichst viel von dem Jesus, den er verfolgt hatte,
von glaubwiirdigen Zeugen, etwa Petrus, kennen zu lernen
(ictopfics Kngév) und sich dadurch ein Vollbild des histori-
schien Jesus zu verschaffen. Er hitte die Moglichkeit gehabt,
es zu tun, und empfindet, daB man es erwarten konnte. DaB
er es auch spiter nur kurz tat und zunichst in die Einsam-
keit ,nach Arabien* ging, 148t sich nur begreifen aus einer
vielleicht noch unklaren Stimmung, der von Anfang an die reale
Welt und die historische Erscheinung ein sicheres Wissen iber-
haupt nicht gibt und nur das innere Erleben unumstéBliche
GewiBheit hat. Ein Mystiker ist Paulus gewesen schon vor

seiner Bekehrung; das bestitigt ja auch jene allegorische Schrift- .

auslegung, welche ihm die Tatsachen in der heiligen Uber-
lieferung seines Volkes zugunsten einer nur auf die eigene
innere Uberzeugung begriindeten Konstruktion aufhebt. Aber
er ist zugleich die Herrennatur, die schon damals durch diese
individualistische Umgestaltung der Tradition nicht in seinem
Eifer fiir sie gelahmt wird, wie andere seines Volkes (vgl. Philo,
oben S. 171), sondern mit allen Kriften das eigene Empfinden
anderen als Norm aufzwingen will.

Wieder konnen wir viel von dem, was zunichst fremdartig
erscheint, auch modern empfinden. Die Scheu jeder tiefgrindi-
gen und selbstindigen Natur, ibr ganzes inneres Leben von

bl N
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der Glaubhaftigkeit und der Reinheit der Erinnerungen irgend-
eines anderen Menschen abhingig zu machen, das dunkle Emp-
finden, daB ein solches Glauben nicht wahre Kraft, sondern
nur ein Verhiillen der eigenen Schwiache bietet, konnen auch
wir wohl begreifen, Schon bei dem ersten Aufenthalt in Jerusa-
lem muBte der Stand der Tradition, die noch gerade durch
‘ibren Reichtum verwirrend und unfaBbar war, die Unsicherheit
und der Widerspruch, der den Erinnerungen an die Worte
Jesu noch anhaften muBte, dies Empfinden verstirken. Sollte
in den Entscheidungen, vor die er bald danach gefiihrt wurde,
ein Herrenwort fiir Paulus den Ausschlag geben, wie leicht
konnte ein Gegner ein neues bringen, ein yeudamndcTohog eines
erfinden! Und wie unméglich war dann die Untersuchung iber
echt und unecht, richtige und falsche Deutung, Widerspruch
oder Einklang! Der einzig mogliche Weg wire dann gewesen,
sich an einen bestimmten Zeugen anzuschlieBen, dessen padnTig
zu werden und 10 katd TTérpov xoi ’laxwBov edayyéhiov zu
verkiindigen. Aber iber der Vielheit der Tradition steht ja
in der Gemeinde das eine kurze Gesamtbekenntnis: ‘Jesus ist
fir unsere Siinde gestorben und ist von Gott auferweckt; er
ist der Xpict6¢’, und auch die Gemeinde glaubt an das mved-
po, die fortwirkende Offenbarung in Christus und durch ihn,
die allein sie gegeniiber dem Judentum legitimiert. Das bot
dem Manne, dem das eigene Erleben, die innere Schau Not-
wendigkeit war und daher Wirklichkeit wurde, das Recht neben
ibr alle Tradition als minderwertig zu betrachten. Das mwvelua
0eol, das doch nur eines sein kann, verbiirgt die Einheit aller
wahren Verkiindigung und zugleich fiir ihn selbst die volle
Freiheit, II. Kor. 3, 17: 0 d¢ xUprog 10 mvedud éctiv: ol d¢
10 mvedpa xupiou, éheubepia 1. Kor. 9, 1: ok eiul é\evbepog,
ovk €ipi dmécrohoc, ovxi ’Incodv 1OV kUplov fAudv ébpaxa.
Es ist seltsam, daB der innere Zusammenhang der drei Fragen
selbst von sorgsamen Erklirern so wenig beachtet wird. Um
die Freiheit vom Gesetz kann es sich hier doch nicht handeln.

Aber auch, wenn wir diese Entwicklung als notwendig be-
greifen konnen, so bleibt doch ein Rest, der befremden mu8.
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Dazu rechne ich vor allem die vollige Gleichsetzung des Sehens
des verklarten Christus mit dem Erkennen des ganzen Inhalts
‘seines Evangeliums’. Beides wird, wenn wir den Eingang
des Galaterbriefes und den SchluB des zweiten Korintherbriefes
scharf interpretieren, miteinander verbunden. Es geniigt nicht,
zu sagen: ‘Paulus war Visiondr’ oder: ‘den Auftrag zur Heiden-
mission glaubt er in der Bekehrungsvision erhalten zu haben’.
Fiir ihn und seine Gemeinden muB sich mit dem einmaligen
Schauen Gottes eine dauernde .Befihigung, aus sich selbst
alles zu erkennen, also der Besitz des mvedua im hochsten
Sinne, verbinden. Hier waltet ein fester sakraler Begriff des
TIVEUMOTIKOC,  den wenigstens ich nur aus der Mysterienreligion
herleiten kann. Er beriihrt sich mit der Vorstellung, die sich
in der jerusalemitanischen Gemeinde und stirker noch in den
ersten hellenistischen Gemeinden von dem Empfang des wvedua
in der Taufe gebildet hat — auch diese Vorstellung ist m. E.
synkretistisch —, aber er deckt sich nicht voll mit ihr. Scheint
dort das wvedua mehr ein Geist der Reinheit, dessen Besitz die
Zugehorigkeit zur Gemeinde, deér Trigerin des nvedua, bedingt,
80 tritt hier als neues individualistisches Element die yvidcig, die
Erkenntnis, hinzu. Nicht stindlos nur, sondern auch im Besitz eines
untriiglichen und von aller Lehre unabhingigen, vollkommenen
Wissens miiite der mveupatikdg sein. Dienotwendige Vereinigung
beider Vorstellungen fiihrt zu dem Widerspruch, den die Gegner
des Paulus zu Korinth dunkel und doch richtig empfunden
haben. Man fiihlt, im Gemeindeleben hat sich die eine Vor-
stellung, in einer einsamen Seele die andere gebildet. Eine
Gemeinde von Heiligen ist denkbar, eine Gemeinde von mveu-
potikoi micht. Freilich war der Versuch der Losung (durch
den Begriff der vijmor év Xpictd oder des Xpictdg odnw Té-
Aewog év fulv und durch die Annahme eines pérpov) schon
in dem Hellenismus gegeben; auch fiir die sittliche Wirkung
des veduo muBte man in der Wirklichkeit ja eine allmihliche
Entfaltung annehmen; auch hier lagen Widerspriiche, die Pau-
lus tief empfindet.

Wenn ich ferner friiher versuchte, nachzuempfinden, warum
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fir Paulus eine Beziehung zu dem lebenden Jesus als religios
wertlos, ja als etwas ersclieinen konnte, was er abtun wiirde,
wenn er es gehabt hatte, so brauche ich das Befremdliche
hier vielleicht weniger hervorzuheben. Zu klar tritt das Ratsel
uns entgegen, daB die vollige Scheidung zweier Welten, die
fir Paulus nicht Bild und Redewendung, sondern tiefste, sein
ganzes Innere beherrschende Empfindung ist, hier nicht nur
einen gestorbenen (und nur im wertlosen Schein weiterleben-
den) und einen auferstandenen Paulus, sondern auch einen
gestorbenen Jesus und einen auferstandenen Christus trennt.
Jener gehort der vergangenen, dieser der neuen Welt an, und
nur an diesen schlieBt die religiose Beziehung des wahrhaft
Auferweckten; sie ist die Beziehung des mvedua in uns zu ‘dem
nvedpuo’. Wieder lieBe sich eine gewisse Unstimmigkeit dieser
Empfindungsart und des von Paulus doch in all seiner Tiefe
ergriffenen Bekenntnisses zu dem fiir unsere Siinde gestorbenen
Jesus vielleicht aufzeigen, und wieder ist jene Scheidung einer
doppelten Welt und einer doppelten Personlichkeit in der
hellenistischen Mystik vorgebildet.. Zwei Welten, die gegen-
wartige und die kommende, hatte unter synkretistischem Ein-
fluB schon der fromme Jude geschieden, jene wertlos und nich-
tig, schon fast ein Schein, diese voll Herrlichkeit und ewiger
Dauer. . DaB jene zweite Welt und die Bacikeia 6eod schon
angebrochen sei, wird zeitweilig auch die Empfindung der
ersten judenschristlichen Gemeinde gewesen sein. Aber die
Art, wie sich beide Welten fiir Paulus ineinander schieben, ist
hellenistisch. Man braucht, um das zu erkennen, nur die Vor~
stellung von dem cpo ovpaviov und der déZa, die schon jetzt
in uns sind, zu vergleichen und die Frage aufzuwerfen, ob sich
diese Vorstellung vollig mit der Intensitit der eschatologischen
Hoffnungen bei ihm vertrigt, die, gewiB auch schon synkre-
tistisch beeinflut, aber doch stirker jidisch und auch der
jerusalemitanischen Gemeinde eigen sind. '
Im Zusammenhang hiermit mochte ich eine lexikalische
Eigentiimlichkeit noch einmal nachdriicklich hervorheben. Fiir
-die Vereinigung von Mensch und Gott kennt das antike Den-

A}
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ken zwei Grundformen, die Rohde in seinem Meisterwerk viel-
leicht schirfer voneinander hitte sondern sollen, die Erhebung
des Menschen zu Gott (Himmelswanderung, Ekstase im eigent-
lichen Sinne) und das Niedersteigen Gottes in den Menschen.
Beide Vorstellungen finden wir natiirlich auch in orientalischen
Religionen, z, B. der dgyptischen und iranischen, selbstver-
stindlich in der Regel getrennt. Beide Vorstellungen nimmt
der Hellenismus auf oder erweckt sie zu neuem Leben; man
verfolge etwa, wie selbst in die Vorstellungen der Mantik, die
am engsten an die zweite anschlieBen, Formen der ersten ein-
dringen. Wenn Cicero die Geschmacklosigkeit hatte, in die
poetische Verherrlichung seines Konsulates eine Himmelfahrt
ganz nach den Vorbildern hellenistischer religioser Erzihlungen
einzulegen, so mag ihm Poseidonios oder besser der Autor von
De republica V1, der ja dem guten Staatsleiter ein besonderes
Verhaltnis zu den Gottern zuschreibt, Vorbilder dafiir gegeben
haben; die Vorstellung ist noch klar. Anders ist es, wenn z. B.
bei Statius Kalchas gemahnt wird (Achilleis I 508): Aesa, in-
. yumpe deos et fata latentia vexa laurigerosque ignes, si quando, avi-
dissimus haurt (vgl. Theb. HI 550). Hier verbinden sich beide
Vorstellungen dhnlich, wie sie es in der ganzen hellenistischen
Mystik und vor allem in den hellenistischen Mysterien tun.
Wenn sich bei Paulus dieselbe Mischung beider Vorstellungen
findet (vgl. z. B. die oben schon angefiihrte Stelle Romerbrief §,
9. 10: é&ctt . ., &v mvedpan, eimep mvedua Oeol oikel év Uiv-
€l d¢€ Tig vedua Xpictod ovk ¥xer, odtog &ctiv avTod, €l de
Xpictog év Ouiv ... el d¢ 10 mveduo. . . . oikel év Upiv), und
wenn dieselben Zermint fechnici (vgl. in den Hermetischen Schriften
¢v Qe YivecOar) bestindig verwendet werden, so erklirt sich
das zunidchst gewif daraus, daB die Grundvorstellung von dem
Verhiltnis beider Welten zueinander die gleiche ist, aber schwer-
lich ist diese Ubereinstimmung zufillig. Wo mit der Vorstel-
lung das Wort wandert, ist die Ubernahme fast sicher.

Ich miiBte, wollte ich die Vorstellung des mveunoTikég er-
schopfend schildern, hier noch auf die Askese eingehen, die
Paulus ausdriicklich als ihm nicht von Christus iberkommene
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Vorschrift, zugleich aber als Gabe des Geistes darstellt. Auch
sie findet sich in der hellenistischen Mystik wieder und hingt
mit dem Mysterienglauben unldslich zusammen. Aber die
Grundlinien habe ich an anderem Orte zu ziehen versucht, und
eine erschdpfende Darstellung verlangte ein eigenes Buch.
Ich werfe lieber noch einen Blick auf einen anderen inneren
Gegensatz, der uns daran erinnert, wie stark das bisher gar
nicht berihrte und von der Untérsuchung sonst ja planmiBig
ausgeschlossene jidische Empfinden in Paulus doch zugleich
ist. In ihm wurzelt vor allem der freilich ebenfalls ins Mystische
gesteigerte Begriff der éxxAncia. Wohl kann ich hier nicht
schildern, welche ungeheure Wirkung.es hat, da8 auch Paulus
nach dem Vorbild der jidischen Synagoge die Leitung der
einzelnen ¢xkAncia, die ja immer vollig fiir sich das irdische
Gegenbild der himmlischen Gesamtkirche ist, nicht an den
Besitz besonderer Geistesgaben, veupatikd, kniipft (sie sollen
ibr dienen, aber nicht in ibr herrschen), und wie dadurch der
im Grunde hellenistische Gottesdienst, den er 1. Kor. 14 so
anschaulich schildert, sich zu dem niichternen, viel mehr jidi-
schen Gottesdienst der Awayf TV dmoctéhwv zuriickbilden
kann, die Tradition gegeniiber der fortwirkenden Offenbarung
immer stirkere Kraft gewinnen und der Gemeindeleiter zu
ibrem Hiiter werden muB. Aber wenigstens auf den Kampf
desselben Apostels, der oft auf die yviicig so ungeheuren Wert
zu legen scheint, gegen ihre Uberschitzung muB ich kurz ein-
gehen, wiewohl gerade die Behandlung der entscheidenden
Stelle mir seinerzeit von theologischer Seite den gehissigsten
und in das breiteste Publikum geworfenen Angriff zugezogen
hat. Ich mu8 es um so mehr, weil auch der Kampf gegen
hellenistische Vorstellungen zeigt, wie weit Paulus ihnen ent-
gegenkommt und wie staik er von ihnen selbst beeinfluBt ist.
Das hohe Lied des Paulus von der Liebe (I. Kor. 13) hat -
nach zwei Seiten zu Bedenken AnlaB gegeben. Treffliche Exe-
geten erklirten nicht verstehen zu konnen, in welchem Zu-
sammenhang es mit seiner Umgebung, dem Abschnitt iiber die
‘Tvevparika (die Geistesgaben), stehe, und befremdlich war fiir
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jeden, daB am Schluf statt der Liebe, von der allein die Rede
gewesen war, plotzlich eine Dreiheit mictig, é\mig, dydmnn er-
scheint und durch den die Zahl betonenden Zusatz td Tpia
todta (nur diese drei, und zugleich: diese bekannten drei)
hervorgehoben wird. Eine Formel — es ist die einzige in
den sicher paulinischen Briefen — muBte hier offenbar zu-
grunde liegen, aber warum sie angefiihrt wird, hat eine Er-
klarung bisher noch nicht gefunden, so daB Corssen in einer
soeben beginnenden Artikelserie im Sokrates 1919 S. 18ff.
ohne Riicksicht auf 7& tpia Tadta den Formelcharakter be-
. streitet. Vielleicht konnte man als dritte Aporie hinzufiigen:
ganz ohne Veranlassung scheint Paulus in der Mitte von der
Liebe zu den Geistesgaben (mpogntelon, YAWccar, yvicg) ab-
zuschweifen. Sie werden nach ihm vergehen, wie alles Stick-
werk, wenn das Vollkommene erscheint; dagegen bleiben
(uéver) mictig, éNmig, dydnn. Das konnte fiir unbefangene Deu-
tung nur heifen: sie bleiben auch im Jenseits, und schon diese
. ‘Behauptung ist fiir die beiden ersten so wunderbar, zumal nach
anderen AuBerungen des Paulus (Rom. 8, 24; IL Kor. 5, 7),
daB er sie hier notwendig anders als sonst, nimlich als Teile
unseres Wesens auffassen mu. Unter den verginglichen mtveu-
patikéd werden yhWccon und mpopnreion nur kurz angefiihrt,
damit Paulus in langerer, kunstvoller Argumentation beweisen
kann, daB die yviiaig Oeol im Jenseits aufhort, weil sie Stiick-
werk und nur ein Schauen d’ écémrpov év civiypar ist. Eine
Erklirung, die nur sagt, ‘von diesem Punkte seiner Ausfiihrung
an steigt dem Apostel das Erkenntnisproblem auf und 18t ihn
bis zum SchluB nicht los’, ochne uns zu verraten, wie Paulus
hier idberhaupt auf das “Erkenntnisproblem’ kommen kann und
was er damit bezweckt, setzt im Grunde nur einen modernen
unzutreffenden Ausdruck fiir den antiken und treffenden, ohne
irgend etwas aufzukliren. Gehen wir von dem Zusammen-
hang aus, so ist eine planmiBige Polemik gegen die Uber-
schitzung der wveupatikd und besonders der yvicig in Kap. 12
bis 14 unverkennbar. Paulus hat schon friiher angedeutet, daB
die Korinther auf die Gabe der yviicig besonders stolz sind
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und die Bruderliebe dariiber vergessen (8, 1ff.). Er will jetzt
(Kap. 12ff.) das Streben nach den mveupatikd nicht tadeln,
mahnt aber sie nicht zu tberschitzen. Trotz der Verschieden-
heit der Gaben (yapicuata) bilden alle Gemeindeglieder einen
Leib, den Gott zusammenfiigt. Wir wissen nicht, wen er am
hochsten schatat. Das wpotiudv, die dignatio, wird zundchst
nur angezweifelt. Die Gaben (Prophetie, Wunderkraft, Zungen-
reden) sind des Ganzen halber da und nach dem zu beurteilen,
was sie fiit das Ganze leisten und bedeuten; sie geben dem
einzelnen nicht deh innern und ‘bleibenden’ Wert. Zu dem
weifl Paulus einen hoheren Weg und zeigt ihn in dem hohen
Lied auf die Liebe. Dann kehrt er mit der Mahnung ‘also
strebt wohl nach den mvevuatikd, aber eifert vor allem der
Liebe nach’ noch einmal zu den yapicuata zuriick; von den
beiden, die in Kap. 13 nur kurz erwdhnt sind, ist das von den
Korinthern iber alles geschitzte Zungenreden also das weit-
aus kleinere, weil es nicht den Bridern dient, die Prophetie
das hohere. Auf die yv@icig geht er iiberhaupt nicht mehr
ein; sie ist auch vorher nur in 12,8 erwdhnt und offenbar in
Kap. 13 innerhalb des Hymnus auf die Liebe erledigt. Die
Notwendigkeit dieses Kapitels fir den Zusammenhang ist klar,
- nicht dagegen, warum mwictic und é\mic hier im Gegensatz .
zur yvcig plotzlich mit der dydmn zu einer unléslichen Ein-
heit verbunden werden. Wohl war die Losung, sie mdchten
schon vorher in einer von den Gegnern des Paulus aner-
kannten und angefiihrten Formel vereinigt, und zwar auch mit
der Yv{ucig vereinigt gewesen sein, und Paulus habe nurletztere
hier streichen wollen und darum einer viergliedrigen Formel
seine nur dreigliedrige entgegenstellen miissen, zundchst nur
eine unsichere Vermutung. lhr AnlaB war, daB sich bei einem
spateren heidnischen Autor eine solche viergliedrige Formel
wirklich findet, nimlich béi Porphyrios Ad Marcellam 24 téccapa
croixela pdhicra kexpatovlw mepl Beod, mictig, dAbern, Epwg,
é\mic. mictedcon yap del 8Tt uévn cwnpia ) mpdg TOV Bedv
émcrpogn, xoi mcrevcavta wg Evi pdhicta crrovddcar TaAno#H
YvWvar wepi adtod, kai Yvévra épacbfivar Tod YvwcOév-
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10¢, épacOévra dt é\miav dyaboic Tpéerv.Thv Yuxny did
t00 Biou. émict Yap dyabeig oi dyadoi TWV @avlwy Umepé-
xouctv. ctoixela pév odv Tadta kai Tocadto xexpativow. Auch
Heiden konnten ja mictig (vgl. oben S. 94), &wg oder auch
&ydm (vgl. Nachrichten d. Gbtt. Ges. d. Wissensch. 1917 S. 131),
M@era oder yv@ag als Gotteskrifte fassen. Schon vor Por-
phyrios bietet Clemens Alexandrinus Strom. VII 57, 4 eine
diesem so dhnliche Aufzihlung xai pot dokel mpym Tig elvan
METABOAY cwTiprog # €& é0viby €eig micty, deutépa dE #) éx
mictewg €ig yYvay, 7 dt eig dydmnyv wepaeuuévn évbévde fidn
@ilov @ilw TO Yivideckov T Yivwekopévw mapictnely, dab wir
die gleiche Quelle fiir beide voraussetzen miissén und es nur
fraglich bleibt, ob Clemens sie verkiirzt oder Porphyrios sie er-
weitert hat; weder Clemens (an dieser Stelle) noch Porphyrios
148t sich schon danach aus Paulus oder — wie es Corssen
wieder versucht — rein aus sich selbst erkliren, Erginzend
trat eine weitere Beobachtung hinzu. Schon Philo bietet in
den beiden Schriften De praemiis et poenis und De Abrahamo
ein System von zwei Triaden von Tugenden oder Gotteskraften,
eine fir den mpaxTikdg Biog, namlich éhtrig, uewvow, dikaro-
civn, eine fiir den Bewpnrikdg, ndmlich mictig, xapd und dpa-
_ ag (bei ihm regelmiBiger Ersatz fir yvicig, vgl. oben S. 169).
Auch hier liegen, wie auch die Einfiihrung der yapd als Gottes-
kraft zeigt, hellenistische Einfliisse zugrunde, so daB a priori
an der Existenz einer dreigliedrigen oder viergliedrigen helle-
nistischen Formel schon zur Zeit des Paulus zu zweifeln unbe-~
rechtigt ware. In welchem Kreise sie dann zu suchen wire,
wies mir ein giitiger Fingerzeig von J. Geffcken, [der inzwischen
in seinem Buch Der Ausgang des griechisch-romischen Heiden-
tums 1920 S. 271 koptisch-gnostische Zeugnisse hinzugefiigt
hat. Auf die romische Martyrerin Sophia, deren drei zunidchst
namenlose Tochter (vgl. Ruinart? S. 619) im Osten spéter Pistis,
Elpis, Agape heifien (Dillmann, Sitzungsber. d. Preus. Akad. 1887,
" S. 349) verweise ich beildufig]. Die Oracula Chaldaica, eine im
wesentlichen von persischer Mystik beeinfluite, von Porphynos
hochgeschatzte Schrift, welche keinerlei christliche Einfliisse auf-
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weist, bieten als mnyaia Tpidg drei Gotteskrifte: wictig, GAifera,
&pwg und preisen sie wavra Yap év Tpici Toicde xuBepvartal Te kai
Zctiv. Auch die Hoffnung war erwihnt, ¢hmig d¢ Tpe@étw ce
mrupioxoc (W. Kroll, Breslauer philol. Abhandl. VII 1, 26 u, 74;
Migne, Patrol, 122 p. 1152a). Man bratcht nur den Wortlaut des
Porphyrios zu vergleichen, um zu sehen, da8 damit endgiiltig
jeder Versuch, Porphyrios aus Paulus- abzuleiten oder rein aus
sich selbst- zu erkliren, abgeschnitten ist. Nur mochte ich
zweifeln, ob die Orakel direkt oder allein benutzt sind; der
Ausdruck é\micv dyadoig Tpéperv THy wuxiiv did Tol Biou
kann, wie mich Prof. W, Jaeger freundlich belehrt, bei Por-
phyrios durch eine Erinnerung an Aischylos’ Prometheus 536
mit beeinfluBt sein: fd0 T Oapcarémg TOV pakpdv Piov Tei-
vewv é\mic, pavaig dhdaivoucav Bupdv év edppocuvarg. Ich
priife zunachst die wenigen orientalischen Urkunden iranischer
Mystik, die uns bisher vorliegen. Jenes Berliner soghdische
Fragment M. 14, dem ich oben S. g2 die ganz altertimliche
Aufzihlung der fiinf Elemente als Abbilder des ‘neuen Men-
schen’ entnahm, scheint unter lauter ‘dhnlichen, sehr alten und
vom Christentum ganz unberiihrten Scheidungen eine Einteilung
‘der Religions-d6%a’ (des Wesens der Religion?) in Liebe,
Glaube, Vollendetsein, Wissen und eine fiinfte, leider noch
unbestimmbare Eigenschaft oder Kraft za bieten. Die Fiinf-
teilung entspricht bis zu einem gewissen Grade der Finfteilung
der geistigen “Glieder’ des Lichtgottes im Fihrist (Fligel, Mani
S, 86), die Liebe, der Glaube, die Treue, der Edelsinn (ara-
bische Lesung nicht ganz sicher) und die Weisheit. Dies ist
also die ilteste uns erreichbare iranische Formel. Aus-dem -
Haupttext des manichiischen Siindenbekenntnisses (A. v.LeCoq,
Chuastuanift, Abhandl. d. Berliner Akad. 1911 S. 16 Z. 13) ist
uns in dem achten Stiick eine Aufzihlung der Siegel erhalten,
die ahnlich ist, aber nur vier nennt: ‘Wir glaubten an Zarvan
den Gott, an den Sonnen- und Mondgott, an den Gott der
Stirke und an die Buryane: auf sie stiitzten wir uns und wurden
Auditores. Die vier lichten Siegel haben wir unsern Herzen
aufgesiegelt; eines ist Liebe, das ist das Siegel Zirvans des
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" Gottes; das andere ist Glaube, das ist das Siegel des Sonnen-
und Mondgottes; das dritte ist (Gottes-) Furcht, das ist das
Siegel des fiinffaltiges Gottes (Ormuzd, bzw. Urmensch); das
vierte ist weises Wissen, das ist das Siegel der Buryane.
Wenn wir, mein Gott, unsere Einsicht und unser Herz von diesen
vier Gottern sich abzuwenden veranlaBt haben sollten, wenn
wir sie von ihren Plitzen fortgestoBen haben sollten, wenn die
Gottersiegel verletzt sein sollten, jetzt, mein Gott, uns von Siin-
den liauternd flehen wir: Manastar hirza!” Man sieht, hier ist
das Siegel des Gottes wie die cpparyic im hellenistischen Glau-
ben Zeichen, daB der bestimmte Gott Eigentumsrecht an den
Menschen hat. Nach der Zahl der Gotter richtet sich die Zahl

- der Siegel. Schon Le Coq, der damals M. 14 noch nicht
kannte, vermutete in der zweiten Bearbeitung (Journal of the
Royal Asiatic Society 1911: Dr. Stein’s Turkkish Khuastuanift from
Tun-Huang S. 300), die Aufzahlung miisse urspriinglich den fiinf
geistigen ‘Gliedern’ Gottes im Fihrist entsprochen haben, Seit wir
wissen, daB diese Fiinfzahl der alten Zahl der Elemente ent-
spricht und in junghellenistischer Zeit auf vier reduziert wurde,
ist diese Vermutung sicher und der Hergang klar geworden.
Die Vier-Siegel-Lehre gibt die zweitilteste (hellenistische) Ge-
stalt der Formel. Auf Mani geht auch sie nicht zuriick. Ihm
wird im Fihrist ausdriicklich eine Dreizahl der Siegel zu-
geschrieben (Fligel S. 95 und 289), und die ganze abend-
landische Tradition bestitigt das. Ein Zweifel ist unmoglich.
Und seltsam: auch jenes Siindenbekenntnis kennt sie neben
den vier Siegeln in dem nur in Dr. Steins Exemplar erhaltenen
SchluB ( Journal of the Royal Asiatic Society 1911 S. 298 Z. 319ff;
er schlieBt unmittelbar an S. 26 der Berliner Publikation):
On account of the len Commandments, the seven Alms, the three
Seals do we hold the name of Auditores: fo act their actions we are
unable. Die Folgerung ist: erst in diesem Stiick spricht wieder
Mani selbst zu uns; der friihere Abschnitt ist aus einem &lteren
Ritual iibernommen, wie Ahuliches in der mythologischen Lehre
der Turfan-Fragmente oft zu beobachten ist (der erste Mensch
tragt bald den persischen, bald den jiidischen Namen, dessen
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Gebrauch fir Mani sicher bezeugt ist, usw.) Die drei Siegel
werden immer bezeichnet als signaculum oris, manuum, sinus.
Die Formel ist wohl aus dem Jiidischen (Deuteronom. 30, 14
&cnv cov éyyUg 10 pfiua — das Gebot — cpbdpa, &v T cT6-
poti couv xai év T xapdia cov kai év Toilg Xepciv cov adTd
Totely) iibertragen. Aber ihr entspricht genau eine recht alte

persische Einteilung nach Gedanken, Worten und Werken (z. B. '
Yast 22); sie zusammen bilden die volle Personlichkeit (dzena,
dort Person, nicht Religion), und zum Himmel fiihren die Seele
drei Stationen der guten Gedanken, Worte und Werke, wie
zur Holle die Stationen der bosen Gedanken, Worte und Werke
(in den manddischen Texten sind dafiir die sieben Stationen
der Laster, ‘d. h. Planeten der Babylonier eingetreten). Im
Arda Viraf c. 2 befdhigen drei Weihetriinke die Seele, diese
Stationen zu durchschreiten. Sie reinigen sie dafiir. Es lag
nahe fiir jede der Seele ein Siegel mitzugeben (tatsichlich wird
ihr in den mandiischen Texten in jeder ‘das Siegel’ abver-
langt). Das Siegel bezeugt hier, daB dieser Teil des Menschen
fir die Siinde verschlossen und rein geblieben ist. Auch
in dem manichiischen Siindenbekenntnis folgt nach der Auf-
zihlung der vier Siegel sofort ein Abschnitt iiber die zehn Ge-
bote, von denen der Mensch drei mit dem Munde, drei mit
dem Herzen, drei mit der Hand, eins mit dem ganzen Wesen
(der daena) zu halten hat; dieser Abschnitt stammt nach dem
Zeugnis des Fihrist von Mani; auf ihn verweist also die Er-
wahnung der drei Siegel in dem Schlu8. Als seltsam er-
wihne ich noch, daB Philo De paen. 183 die Stelle des Deutero-
nomion zitierend ausdriicklich hinzufiigt: nach symbolischer
(also pneumatischer) Deutung heifie ctépam, xapdiq kai xepci
nichts anderes als Aéyoig kai Boulalg xal mpdZectv und sogar
wiederholend beifiigt: Aéyou ptv ctéua couBolov, xapdia d¢
BoukevpdTwy, TpdEewy dt xeipeg, év oig TO evdapovely éctiv.
DaB er das Selbstverstindliche so breit ausfiihrt, legt die Ver-
mutung nahe, daB er fiir die ‘mystische’ Ausdeutung eine helle-
nistisch-iranische Quelle benutzt. Vom Christentum erweistsich die
iranische Entwicklung, die wir hier verfolgt haben, ganz unberiihrt.

Reitzenstein, hellenist, Mysterienreligionen. 2. Aufl, 16
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Auf eine iranische Quelle muBte die Porphyriosstelle zuriick-
gehen; also kann die Bezeichnung ctoix€ia mepi T0v 8edv nicht
zufillig von Porphyrios selbst gewihlt sein. Er hat also nicht
die chaldiischen Orakel benutzt, sondern eine andere helle-
nistische Quelle, welche eine Vierzahl der stofflichen Elemente
wie der geistigen Elemente Gottes annahm; sind sie vereint,
so ist der Mensch vergottet. Die Ubersetzung des iranischen
Textes war nicht besonders gliicklich; Porphyrios hitte selbst,
wenn er unmittelbar aus dem orientalischen Text geschopft hitte,
vielleicht ctoixela Oeol oder Qela gesagt, wie auch der Ver-
fasser des Kolosserbriefes (oben S. 122) richtiger wenigstens
von péln émiveia (im Gegensatz zu oUpdvio wie bei Paulus)
geredet hitte. Aber voll zum Ausdruck bringen kann eine
abendlindische Sprache die flieBenden Vorstellungen orienta-
lischer Mystik iiberhaupt nicht; kein Wunder, wenn selbst bei
gedankenreichen Autoren unbehilfliche Ubersetzungen weiter-
gegeben werden. ' '

Das Ergebnis der langen Untersuchung scheint mir nun fir
Paulus: nichts hindert mehr die Annahme, daB er eine solche
Formel wirklich in Korinth schon vorgefunden hat. DaB er
ihr friher nicht widersprochen hat, kann nicht befremden.
Stehen doch Glaube und Liebe fiir ihn in noch ganz anderem
Sinne als fiir den hellenistischen mpocilutog im Mittelpunkt
des religiosen Empfindens. Auch die Hoffnung hat er als
lebendige Gotteskraft in sich erfahren und hat sie einmal auch,
wie sonst andere Vorziige, neben Glauben und Liebe emp-
fohlen (I. Thess. 1, 3, vgl. 5. 8), freilich ohne damit selbst eine
Formel prigen zu wollen. Auf die yvWag begriindet er selbst
gegeniiber der Gemeinde sonst seinen Anspruch, aber wie sie
ihm nun in dem Unabhingigkeitsstreben der hellenistischen
Neuchristen entgegentritt, empfindet er, was ihn von jenen
scheidet, und empfindet, daB in ihm selbst doch ganz anders
hohe und unvergingliche Gotteskrifte wirken., So fiihrt er seine
Sache, indem er in begeistertem und doch planvoll geleitetem
ErguB die Liebe preist, die er vorher schon der yviicig gegen~
bergestellt hat und die ihm als Gottes- oder Bruderliebe aus
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dem gleichen Ursprung quillt; diese Kraft ist unverginglich,
die Kraft, sich Offenbarungen zu erringen, nur fiir unser armes
Erdenleben bestimmt; wenn er neben ihr noch Glaube und
Hoffnung nennt, so erklirt sich das durch die Riicksicht auf
die ihm entgegengehaltene Formel und rechtfertigt sich durch
das dunkle Empfinden, daB zu den wesenhaften Kriften des.
xouvdg dvlpwmog, des Xpictdg év fuly, diese beiden auch noch
in ganz anderem Sinn als die yviicig gehdren; er hat ja eben
angedeutet, daB man auch ohne die letztere Christ sein kann.
Das ist unhellenistisch und doch echt christlich und echt pau-
linisch. Nirgends tritt uns der Apostel so nahe als in diesem
Kampf gegen den Hellenismus.

Ich habe meine Interpretation des Geddnkenzusammenhangs
des dreizehnten Kapitels in den Nachrichten d. Gétt. Ge-
sellsch, 1916 S. 395 ff. ausfiihrlich begrindet und die sprach-
lichen Anst6Be in einer anderen, besonders bekannten und
gegen die Religionsgeschichtler gerichteten Ausfiihrung (Sitzungs-
ber. d. Berl. Akad. 1911 S. 132ff.) nachgewiesen. Eine Zu-
- stimmung aller Nachfolger zu allen Einzelheiten habe ich nie
erwartet und wundere mich iber neue Deutungsversuche, wie
péver ‘kommt nicht zu Falle’ nicht. Nur der pathetische Satz
‘aus der dumpfen Atmosphire einer heidnischen Mysterien-
religion stammen die heiligen Krifte des Glaubens, der Hofl-
nung und der Liebe nicht’ bei Corssen befremdet etwas.
Soll er bestreiten, daB jeme Krifte auch in heidnischen
Religionen eine Rolle spielen, so ist er nachweislich falsch;
soll er mir die Behauptung zuschreiben, Paulus habe diese .
Krifte und Begriffe aus den Mysterienreligionen in das Christen-
tum iibertragen, so stelle ich nur fest, daB ich an den ange-
griffenen Stellen (Histor.- Zeitschr. 1916 S. 191 und Nachr. d.
Gott. Ges. 1916 S. 368) mit groBtem Nachdruck das Gegen-
teil ausgesprochen habe. Uber die Fassung einer Formel
habe ich gesprochen und zu zeigen versucht, wieweit in solchen
Dingen Paulus dem hellenistischen Empfinden entgegenkommt,
und welche Gegensitze sich ihm daraus notwendig ergeben,
Gegensitze, die ihm wie allen in den Bruch zweier Zeiten

16*
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gestellten Minnern restlos in sich auszugleichen nicht ge-
lungen ist.

Ob Paulus den widerstrebenden Teil der korinthischen Ge-
meinde wirklich zur Unterwerfung gezwungen hat? Ob, wenn
dieser sich aus Furcht vor einer Zauberkraft in dem mvevpa-
.Tikég beugte, die Unterwerfung Dauer und Wert haben konnte?
Ich gestehe, da8 ich viele Hauptziige des Bildes, das E. Schwartz
(Charakterkdpfe aus der antiken Literatur 3II) von dem Heiden-
missionar und Gemeindeleiter Paulus entworfen hat, gern an-
nehme. Seine stirkste Wirkung hierin beruht auf dem, was er aus
dem Judentum beibehalten hat. Der veunatikdg allein griindet
6iacor, kaum dauernde Gemeinden und am wenigsten eine
Kirche, mag er auch noch so leidenschaftlich danach streben.
Auch der Lehrer Paulus ist nicht in dem MaBe, wie man manch-
mal behauptet, Begriinder des spiteren Christentums. Niemals
hitte sonst, als die fiir die Bildung einer religiosen Tra-
dition notwendige Distanz gewonnen war, die Botschaft von
dem irdischen Leben und der Lehre des Stifters derart neben
die paulinische yviicig treten konnen. Dennoch bleibt diese
neben, ja iiber der Mystik des letzten Redaktors des vierten
Evangeliums fir mich die Trigerin des stirksten Einflusses,
den der Hellenismus je auf das Christentum geiibt hat. An
dem Ursprung, nicht im Verlauf liegen seine folgenschwersten
Einwirkungen. Hierin hat Bousset recht.

45. (Zu S. 56.) Blut des Osiris. Zur Liebe zwingt man
einen Menschen, wenn man ihm Blut aus dem sogenannten
Herzfinger der linken Hand in Wein zu trinken geben kann,
und die Vorstellung des Weines als Blut ist im Zauber allge-
mein verbreitet. So heiit es in einem demotischen Liebes-
zauber (Griffith, ke demotic magical papyrus of London and Leiden,
P. 107): 1 ame this figure of One Drowned, that testifieth by writ-
ing, that resteth on the other side (P) here under the great offering-
table (°) of Abydos; as to whick the blood of Osiris bore witness to
her (P) name of Isis, when it (the blood) was poured into (this cup,
this wine. Give it, blood of Osiris (that?) he (?) gave to Isis to make
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her feel love in her heart for him night and day at any time, there
not being time of deficiency. Give it, the blood of N. born of N. fo
give it to N. born of N. in this cup, this bowl of wine to-day, to
cause her to feel a love for him tn her hears, the love, that Isis felt
Jor Osiris, when she was secking after him everywhere, let N. the
daughter of IN. feel it, she seeking after N. the son of N, everywhere;
the longing that Isis felt for Horus of Edfu let N. born of N. feel
i1, she loving him, mad after him, inflamed by him, seeking him every=
where, there being a flame of fire in her heart in her moment of not
seeing kim. Der Ertrankte ist Osiris, der nach dem Glauben der
Spitzeit ‘drei Tage und drei Nichte’ in den Fluten des Stro-
mes gewesen ist, ehe er wieder belebt ward (vgl. Griffith, Zeit-
schrift f. d. agyptische Sprache XLVI S. 132 Herodotus I7 9o,
Apotheosis by Drowning und jetzt U. Wilcken, Jahrbuch d. K.
Deutschen Archiol. Institutes XXXII 1917 S. 220). — Dem-
selben Zauberbrauch dient ein griechischer Zauberspruch,
Wessely, Denkschr. d. K, K. Akad. 1893 S. 44, Z. 709; Ke-
nyon, Greek Pap.I S. 105: Aé0og AeyOuevog €ig TO woTHpiov.
Néve émtdrig: cU €l olvog (xai) ovk €l olvoc, GAN’ f| kepaln
Thig ’ABnvag. cb €l ofvog (kai) ouk €l ofvog, GA& T& crhdy-
xva 100 ’Ocipewg, Td cmhdyyvae 100 'lad . . . ép’ fig Wpag éav
xatafi} 160’ eig T& cAdyxva Thg delva, PiAncdTw pE TOV delva
Tov dmavro Tig Lwig adtig xpévov. Freilich gibt die Folk-
lore hier wie iiberall zunichst nur unsichere Andeutungen,
nach welcher Seite wir etwa unsere Untersuchung richten konnen.

"" 46. (Zu S. 58.) Der Duft der Gnosis und die Kunst-
‘sprache des Gnostizismus. Die Paulusstelle lautet (II. Kor. 2,
14): T d¢ Bed xdpig TW mavrtote OpiauBevovt Hudg év TM
Xpiet® xai THV dcpfv THE Yvcewc avtod pavepodvn d
Nudv év mavri Témw, 61 Xpictod edwdia écutv 1@ Bed év
T0ig cwlopnévoig xai év Toic drolupévorc, olg utv dcut éx Oava-
Tou €ig BGvarov, olg dE dcun €k Zwiig eig Zwiv. kal Tpog TalTa
Tig kavig; o0 yap écuev tg ol moANoi kamnhevovTeg TOV AG-
Yov 100 8eol, GAN’ Wi & eilikpiveiag, GAN g éx Beod kaTe-
vwmiov To0 8eod év Xpictd Aaroduev. Das Bild, fir welches
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der Gedanke an den Triumph vollstindig ausscheidet (vgl.
Wissowa bei Lietzmann), gestaltet sich allmahlich um; zunéchst
ist der Duft nur.als Triger und Vermittler der yviiag ge-
dacht; die yvidcig ist dabei zugleich unser Dankopfer an Gott,
wie in dem Hermetischen Gebet oben S. 137; im zweiten Teil
ist der Duft (und sein Triger) das @dpuoxov Tfig G6avaciag,
das Heilmittel, die Salbe (der Gedanke ist hellenistisch, doch
auch in den Talmud iibergegangen, vgl. die Kommentare). An
das @dpuakov schlieBt der Gedanke, daB dasselbe Mittel den
einen Leben, den andern Tod bringt. Der Ubergang von dem
ersten, einfachen Begriff edwbdio zu dem zweiten @dppakov ist
an sich nicht schwer: der Duft aus dem Leben ist notwendig
ein lebenbringender Hauch. Der SchluB zeigt, daB Paulus das
Bild fiir das kfpuyua, die pneumatische Rede im wahrsten und
vollsten Sinne, gebraucht (er hiuft die Worte ékx 0eod xaTevus-
mov Tou Beov év Xpictd).

Die beiden Bilder kehren in der gleichen Verbindung und
gleichen Verwendung noch ofter wieder. In einem ganz aus
paulinischen Erinnerungen zusammengesetzten, man mochte
' fast sagen zusammengestoppelten ErguB mahnt Ignatius die
Epheser (c. 15ff) sich an die reine Lehre zu halten und vor
der xoki) didackalia zu hiiten. Er beginnt & Aéyov ’Incod
KEKTNUEVOG GAnBMG duvatar xal Tig fcuxiog avtou dxoverv,
iva 1éherog §...... navra odv froidpev W¢ avTod év Rulv
xaTokoUvTog, iva tuev avtod vaoi kai avtdg ff év fulv 6 Bedg
Huwv, dmep xai Ectiv kai pavicetal Tpd mpocmou Audyv,
" &€ Uv dikaiwg dyamuev adtév. ph mAavicde, dderpoi pov-
ol oiko@Bdpor Baciheiav Beod ol kAnpovopricoucty (er verbindet
I Kor. 3, 16—18 mit 9. 10). €i odv ol kard capka TadTa
nphccovreg GméBavov, mécw udhlov, édv Tig micTiv Beod év
kakil didackaliq @Beipn, Omep fig *Incolg Xpictdog éctav-
pwon; Er wird materiell (punapds) und verfillt dem ewigen
Feuer, wie auch jeder, der auf ihn hort. Es folgen die Bilder-
reden cap. 17. 18: did TodTo pipov ENaBev émi Tfig kePahiig
avTol & kUplog (gemeint kann nur die Salbung zum Xpictdg
sein; die Salbung des Toten ist selbst nach dem sprachlichen
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Ausdruck ausgeschlossen), {va nvéy Tfj ékkAnciq dpOap-
ciav. uf) GheipecOe ducwdiav Tfig drdackaliag Tod dp-
X0ovTog 10U aidvog ToUTOU, M) aixpahwricy Oudg ék ToD
Tpokelévou ZAv. dia Ti dE ov mhvTeg Ppdvinot Yivéueda ha-
B6vteg Beod yviay, 8 éctiv ’Incodg Xpictdg; Ti pwpidg .
GmoA\Upueda ayvoodvreg TO Ydpicuo 8 mémoupev GAndlg O
xuprog; TTepiynua 16 éuodv mvedua Tod ctavpod, 6 écny
ckdvdalov Tolg dmictodav, fiuly d¢ cwtnpia kai Zwh ai-
wviog. Ignatius, der schon in den letzten Worten I. Kor. 1,
17ff. 00 Tap Gméctenév. pe Xpictog ParntiZertv GAN’ edayve-
MicacOai benutzt hat, geht mit dem wartlichen Zitat o0 cogég,
mo0 culnmtig (I. Kor. 1, 20) zu dem Mysterion iber, das
er zu kiinden hat: seit der Himmelfahrt Christi hat der neue
Aion begonnen. Seine Beschreibung stimmt, wie ich beilaufig
bemerke, fast in jedem Zug zu den iltesten Texten des Toten-
buchs der Mandier: unbemerkt von Ruha und den Sieben (den
Archonten) ist der Anthropos zur Erde herabgekommen; wie
er sie wieder verlaBt, verliert sie das Licht; alles ist erschiittert
und birst; Rubha und die Sieben klagen: das Ende ihrer Herr-
schaft und der Untergang der Welt ist herbeigekommen. Doch
zurick zu den Bilderreden. Der Duft, den Christus mit sich
bringt, bringt den Seinen die d@Oapcia (éxkAncio war nur ge-
sagt des Anschlusses an das Vorausgehende halber, wo der
olkog 8eod die éxkhncia ist). DaB sie sich mit ihm salben sollen,
wird erst durch die Form des Gegensatzes uf} d\eipecfe ducw-
diav angedeutet, und zu ihm wieder sollte eigentlich den Gegen-
satz bilden AapBdvere v yYviav Oeod (salbt euch mit der
Yvicg 8eod) 6 éctiv “Incolig Xpictdg. Es ist schwer, hier nicht
daran zu denken, daB Manda d’Haije, der Anthropos der Man-
dier, yviag Beod heiBt. Ausdriicklich wird dann Christus
sichlich als 16 ydpicuo (einschmeichelnd, doch bei naherer
Prifung nicht notig ist die Konjektur ypicua) bezeichnet; auch
die heidnische Mystik nennt ja die yvibcig das yépicuo Gottes
(oben S. 136). Doch das Bild wechselt von neuem; der selt-
same Ausdruck 10 éudv mvedpa Tod ctavpod, der offenbar nach
Paulus 1. Kor. 1, 18 § Aéyog 6 ToD cTaupod gebildet ist, ver-
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langt eine Erklirung. An das mvelpa Aextikfv des Zauber-
papyrus (oben S. 138) darf man schwerlich denken; aber vor-
ausgegangen ist ja mvéy aeBapciav, also ist der Duft selbst
der Hauch (nvof} oder mvedpa), und der Duft bedeutet das
xnpuyua, die émayyekia oder didackalia (vgl. bei den Spiteren
Duft des Kreuzes und Ol des Kreuzes). DaB sie selbst zu-
gleich cwtnpia xai Zwn aiwviog genannt wird, kann nicht mehr
befremden; nur die Gleichsetzung von didbackalia und pipov
oder evwbdia wird, fiirchte ich, Widerspruch finden. Und doch
ist gerade sie formelhaft. In Hippolyts Bericht iiber die Naassener
lesen wir 102, 14 W. xai écutv & amdvrwy dvlpiimwy fHuelg
-Xpictiavoi uévor év Tff Tpity MOAY dmapTilovreg TO pucThplov
(die Taufe jn dem himmlischen Euphrat) xai xpiduevor éxel
GAéAw xpicuom, &k képatog tig AaBid, ovk dcTpakivod pakod,
onciv, g 6 Taovl und 83, 5 fi yap émayyehia Tod Aoutpod
oUk AAAn Tig écti kot avtolg, §| TO eicayayelv eig TV Qud-
pavtov fdovily TOV Aouduevov kot adtolg Zdvtt Udamt kol
xptépevov GAGhw xpicuati. Ein dhalov xpicua kann nur eine
Belehrung ohne Worte sein; auf Gott ist iibertragen, was oft
vom Menschen gesagt ist, dessen heiligstes Reden zu Gott die
Beia cyn ist (vgl. bei Ignatius oben Tig ficuxiag avTod dxoverv
und zu fjcuxia fir ay denselben Eph. 19, 1; ein mvedpa
d\alov ist bekanntlich etwas ganz anderes). Erst jetat halte
ich die Zusammenhinge der Ignatiusstelle fir klar und er-
wihne nur beiliufig, daB, wenn er den Ephesern verheiBit xai
Qavicetal mpd mpocymov Audv, die Thomasakten (cap. 27
P- 142 Bonnet) ein Mysterium schildern, bei dem die Salbung
wirklich, und zwar unmittelbar nach der Taufe, vollzogen wird
(eine Handschrift hat sogar die Bezeichnung xpicua bewabrt);
ihre Wirkung ist, daB die Tauflinge den Gott sehen, und zwar
als Jingling mit der brennenden Fackel in der Hand, wie der
Sonnengott (Mithras) in den Mysterien des Apuleius dargestellt
wird. Freilich ist auch hier damit die lehrhafte Rede verbun-
den, die Bousset (Zeitschr. f. d. neutestam. Wissensch.- 1917
S. 1 u; 8) trefflich erklart hat; nur hitte er ihre Grundlage
nicht als manichiisch bezeichnen diirfen, sondern als von Mani
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nur ibernemmene iltere iranische Epiklese (da8 Christus in
der Bearbeitung 10 xdpicua 10 Uyictov genannt und der yv@-
ag gleichgesetzt wird, f§ T puctipia drokahvmrouca Td Gd-
xpuga, erwihne ich wegen Ignatius). Auch in der Hermetik
bewirkt immer die Lehre und besonders das Gebet die volle
Schau Gottes. Fir die Manichier ist spiter Jesus der, welcher
die yviag bringt, zugleich freilich der Mondgott.

Ich nehme, ehe ich die Folgerungen ziehe, noch eine dritte
Ritselstelle hinzu, I. Joh. 2, 20ff. Der Verfasser mahnt: das
Ende der Zeiten ist gekommen: schon naht der Antichrist und
gibt es viele Antichristen; von uns sind sie ausgegangen, aber
sie gehorten nicht zu uns: kai Uuelg xpicua €xete dmd Tod
ayiov xai oidate mavra. olk &payo Uuiv 8n1 olx oifdate
ThHv GMiBewav, GAN’ 8mi ofdate adtiv, kai 811 wav weddog éx
Thig GAnBeiag ok &ctiv. Tig écTiv & weletng € un 6 Gpvou-
pevog 8Tt ’Incodg odx Ectiv & Xpictég; oUtég écmv & Gvri-
xpictog, 6 dpvodpevog Tov matépa kai TOV vidy. mag 6 dpvou-
MEVOG TOV VidY ovdE TOV matépa Exel & duohoyv TOV vidv
xai TOv motépo Exer. Upeig O fxovcate an’ dpyxfig év
Oplv pevétw. &av év vuiv peivy, 6 an’ &pxiig fixov-
cate, kal Uuelg év 1@ vid kol év T® moTpl peveite. xai ality
éctiv émaryelia, iv adrdg émmyyeikato fulv, THv Zwhyv
Thv aidviov. Tadta Eypaya Uulv wept TV TAavdvTwy VuaG.
xoi Opelg 16 xpicua, 6 ENGBeTe dn’ adToU, nevel év Huly
xai o0 ypeiav Exete iva T1g drddckny vudg, AN g TO
abtod Xpicpa diddcker Vudg wepl MavTwy, kai GAnbég
&ctiv kai ovk Ectiv Webdog, kal kabig édidazey Oudg, peveite
év abtd. Das ypicua vermittelt die volle yviag, wird aber
dabei sprachlich und sachlich gleichgesetzt dem & fikovcote
G&n’ Gpyfic. Aber zugleich scheint es als die Person des Ver-
kiinders gefaBt, er ist ja der Logos: auf Ev. Joh. 15, 4ff. wird
fiihlbar Bezug genommen ueivote év époi, kdyw év Upiv, ja,
wenn ich richtig empfinde, auch auf 14, 6ff. &y el { 6d0g
xai i é\A6era kai fi Zwh, wo Christus ja auch als die yviag
bezeichnet wird. Es ist willkirlich hier xpicua als mvedpa zu
fassen und -an die alte Prophetenweihe zu denken, und es ver-
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dirbt den Sinn der ganzen Stelle, wenn wir an ein kultlich
durchgefiihrtes Sakrament denken. Die formelhafte Gleich-
setzung der Verkiindigung bei der Taufe mit dem ypicua er-
kliart die Stelle restlos, und der Vergleich mit Ignatius sichert
die Deutung bis in die Einzelziige (auch Paulus II. Kor. 1, 21
6 bt BeBoudv fiudg civ Uuilv eig Xpictdv kai xpicag Huag Bedg,
0 xal copayicapevog fipdg xai dovg TOV dppoafiiva Tod mvel-
potog év Tailg xapdiaig fudv vertrigt diese Erklirung viel-
leicht besser als die Erklirung des xpicua als mveduo, doch
ist der Ausdruck ganz unbildlich geworden).

Die drei Stellen, die sich gegenseitig erliutern, zeigen eine
eigentiimliche Entwicklung des Stils pneumatischer Rede. Wohl
ist fiir uns schon die erste (II. Kor. 2, 14) befremdlich; daB
das Bild sich bestindig wandelt, zeigt, daB Paulus nicht von
dem Gedanken ausgeht und erst spater fiir ihn die bildliche Form
sucht: nein, er denkt von Anfang an bildhaft und setzt voraus,
daB seine Leser ebenso denken konnen; so gestaltet sich das
Bild zugleich mit dem Gedanken um. Ganz anders Ignatius;
er verwendet offenbar ein festes stilistisches Mittel der pneu-
matischen Rede. Sie verlangt die schwer verstindlichen alle-
gorischen Bezeichnungen (vgl. 10 éudv mvedpa Tod cravpod)
und hat eine feste Typologie. Es ist eine Art sakraler Glossen-
sprache, die dem Horer bestindig Aufgaben ste]lt und von dem
Ungliubigen nicht verstanden werden soll, das echte Gegen-
bild zu der allegorischen, bzw. pneumatischen Exegese, ja eigent-
lich nur eine Folgerung aus ihr: spricht in der heiligen Uber-
lieferung das mvelpa bestindig in Allegorien, die nur der Be-
gnadete versteht, so muB es der mvevpatikdg, um sich zu be-
glaubigen, auch. Die Kultsprache und der Zauber vieler Volker
bieten Ahnliches. Weil das Horusauge in dem bestimmten My-
thos das kostbare Opfer ist, heiBt spiter im Kult jede wert-
volle Opfergabe Horusauge, ohne daB man an den Mythos mehr
denkt; oder die bildliche Darstellung z. B. der Sonne gibt den
Ausdruck fiir die geheimnisvolle mythologische Erzdhlung im
Zauber: k4vBapog 6 TTepopuig dmexealicOn (Dieterich, Jahrb.
f. Phil. Supplem. XVI S. 796); oder Symbol und Deutung
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flieBen ineinander, wie in der mandaischen Erzahlung vom
weiBen Aar (Johannesbuch c. 73). Besonders das Gebet, der.
eigentlich pneumatische Teil, liebt rasche Uberginge von einem
Bild zum andern, .zunichst in den Epiklesen, dann auch in
der’ Ausfithrung; ist Gott dem Mandaer der Pflanzer und der
Bauherr, so werden beide Bilder leicht durcheinandergehen,
je nachdem der Gedanke des Betenden sich wendet. Die zu-
nichst individuelle Schépfung erstarrt dann, besonders in orien-
talischen Religionen, leicht zur Formel; hat sie sich in der
Prophetenrede zur kunstvoll ausgefiihrten Allegorie umgestaltet
(wie bei Ezechiel), so wird diese Allegorie nun traditionelles
Gut und iibertrigt sich von einem Stoff auf den andern.und
von einer Religion in die andere (man denke an den Hirten
des Hermas). Anders, aber doch dhnlich ist offenbar die Aus-
bildung der alchemistischen Geheimsprache. Auch hier ist der
Ubergang von der individuellen Schépfung zur Formel leicht
zu verfolgen. Aus den in alten Schriften angefiihrten Mythen-
und den erklirenden Glossen dazu werden Formeln, d. h. Deck-
namen. Allgemein durchgesetzt hat sich das Weltei (6v) und
seine Teile; seltener bleiben sicher dpdxovrog Xoh (Berthelot
in dem alchemistischen Lexikon 6, 23, vgl. 15, 8, aus dem
Mythos vom Drachenkampf, den ich in der Festschrift fiir Fr.
C. Andreas erldutert habe), tn\d¢ ‘Hoaictou (Berthelot 13, 2),
*Oapig (12, 9), detitng Mbog (5, 20), “Hhiou xaitan (7, 19).
Andere stammen aus alten Opfervorschriften, die “pneumatisch’
miBdeutet wurden (Y&Ao. Bodg pehaivng 6, 15, Balhot porvikwy
8, 6). Die Formeln der alten Ritselsprache wirken mit ein (Ai-
8o & o0 AiBog). Am beliebtesten ist die leicht erkennbare
Umdeutung wirklicher Mysterien (iepdg Ydpog, Erneuerung,
Wiedergeburt, Totenerweckung), fiir welche die von mir in den
‘Nachrichten d. Gesellsch. d. Wissenschaften Gétt. 1919 S. 1ff.
veroffentlichte Schrift (vgl. die Proben oben S. 165) lehrreiche
Beispiele bietet. Eine dhnliche Entwicklung von der individuellen
Bildung zur Formel macht die Sprache der Gnosis durch; fiir eine
Formel wie §\ahov xpicua miissen wir uns die Dentung wie fiir
dpdxovrog xoAf suchen. Nur sind die Hilfsmittel dafiir reicher.
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In dieser Art kiinstlicher Sprache mochte Ignatius reden,
wenn er den cuppictar TTaUhov beweisen will, daB er durch
das beginnende Martyrium Pneumatiker, also der wahre Gno-
stiker, und TTadhou pdctng geworden ist: Paulus gibt ihm die
Grundlage, aber er schafit noch neu; nur bleibt seine Imitation
mithsam und erquilt, vor allem gedankenarm. Der Verfasser
des ersten Johannesbriefes steht zu dem Evangelium des Jo-
hannes wie Ignatius in diesem Abschnitt zu Paulus. Die Formel-
sprache ist daher fiir jhn noch fester, aber freilich auch ein-
facher. Fir ihre Deutung muB man sich an Kennworte halten,
wie z. B. fiir 3, 9 cmwéppa adTod év adTd péver an den Begriff
uéves &év Upiv. Das cmépua 0eod ist hellenistisch auch die
Zwn (z. B. Corp. Herm. XIV 10), und diese fiir ihn wieder
Jesus oder das Géttliche in uns, der Aévog Tfig Zwiig (I, I).
Ich glaube gern, daB er ohne viel Nachdenken iiber den bild-
lichen Ausdruck ihn verwendet wie der Alchemist seine ypigo1,
und stelle diese meine Deutung der sprachwidrigen Erklirung
in den Sitzungsber. d. Berl. Akad. 1915 S. 541 gegeniiber.
Fiir Paulus ist weder ein bestimmtes stilistisches Streben fiihl-
bar noch irgendein Formelzwang. Allerdings benutzt er fiir
seine Bilder hellenistische Mysterienanschauungen, aber er
schafft frei. Zu diesem sachlichen' Teil nur noch wenige Worte.

In der iranischen Uberlieferung vollzieht man die Erweckung
des schlafenden, weil in die Materie versenkten Gottes *AvBpw-
mog entweder durch den kurzen zauberkriftigen Spruch (Zara-
thustra) oder durch die ausfiihrliche Beléhrung (ein langes
Kpuyua, wie in dem manichiischen Liede) oder dadurch, da8
der gottliche Bote ihn den Duft des Lebens riechen 148t und
" hierzu ein Mittel verwendet (Theoder bar Khoni). Der Er-
weckung entspricht immer die Wiederbelebung des toten Gottes.
Dennoch wird die eigentliche Kulthandlung bei ihr etwas andere
Ziige annehmen miissen als die Darstellung der Erweckung im
Wort. Wir haben die Beschreibung einer solchen Kulthand-
lung aus den phrygischen Mysterien bei Firmicus Maternus
De errore prof. rel. c. 22ff. Sie ist urspriinglich dhnlich der
Zusammenfiigung der Glieder des toten (d. h. in der Nacht
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schlafenden, ja gestorbenen) Gottes im agyptischen Tageskult
(Morin, Cult divin journalier en Egypte, Annales du Musée Guimet
XIV 70ff). Der Totenkult wird an manchen Orten Ahnliches
gekannt haben. Neu hinzugetreten scheint, als diese Kulthand-
lung zum Mysterium in unserem Sinne wurde,-der Zug, daB
mit der Salbe, die man bei der Wiederbelebung des Gottes
verwendete (dem @dpuaxov Tiig d6avaciag, vgl. Diodor I 25,
Griffith, Demotic magical papyrus p. 131, 133 und die aus dem
Aramiischen iibersetzte alchemistische Schrift oben S. 165), auch
die anwesenden Mysten gesalbt werden, um Anteil an dem
Geschick ihres Gottes zu erhalten. Eine kurze Verkiindigung
wird dabei gesprochen. Hailt man sich die notwendigen Unter-
schiede gegenwirtig, so kann auch diese Kulthandlung uns
in das Verstindnis des Pauluswortes einfilhren. Die Beschrei-
_ bung lautet: nocte quadam simulacrum in lectica supinum ponitur
et per numeros digestis fletibus plangitur. deinde cum se ficta lamen-
latione satiaverint, lumen infertur. tunc a sacerdote omnium qui
JSlebant, fauces unguentur, quibus perunctis sacerdos hoc lento mur-
mure susurral: Qoppeite, puctar, Tod 6ol cecwcuévou® Ectan
Yap Huiv &k wévwy cwnpio. - guid miseros hortaris {ut) gaudeant,
quid deceplos homines lactari conpellis? . . . . . idolum sepelss, idolum
plangis, idolum de sepultura proferss, et miser, cum haec feceris, gau-
des. tu deum tuum liberas, tu iacentia lapidis membra con-
ponis, tu insensibile corrigis saxum. 1bi agat gratias deus
tuus, le paribus remuneret donis, te sui velit esse participem. sic
moriaris, ul moritur, sic vivas, ut vivit. nam quod olore perunguentur
fauces ..... unguentum hoc reservamortuss, reserva morituris. . .. ...
aliud est unguentum, quod deus pater unico lradidit filio, quod filius
credentibus divina numinis sui matestate largitur. Christi unguentum
inmortali conpositione conficitur et spiritalibus pigmentorum odoribus
lemperatur. hoc unguentum a mortalibus laqueis pulres hominum
artus exuit, ut sepulto primo homine ex eodem statim homine homo
alius felicins nascatur. Firmicus kennt I. Joh. 2, 18 ff. und deutet
es nur etwas um. Das mveupatikdv xpicuo des christlichen
Glaubens gibt die wahre innere Auferstehung, das cwupatikdv
xpicua des Attisglaubens hochstens die d@Bopcia cipatog,
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aber -zugleich das ewige Verderben. Durch diese Pointe, die
allerdings erst Firmicus hereinbringt, scheidet sich der Ge-
danke stark von dem paulinischen. Dennoch kann auch die
von Firmicus gebotene anschauliche Schilderung der Kulthand-
lung uns die Veraussetzungen fiir die Bildersprache des Apostels
anschaulich machen und dadurch zu jhrem Verstindnis bei-
tragen. ‘

47. (Zu S. 61.) Das Doppelempfinden in der Romantik.
Was ich mit dem Vergleiche meine, kann am besten vielleicht
der inhaltsreiche Aufsatz von P. Hensel, Frankfurter Zeitung 1907
No. 130 I, Das Schauerliche bei E. Th. A. Hoffmann, zur An-
schauung bringen. Er verlegt in den Zeitpunkt von Hoffmanns
Ubersiedelung nach Berlin eine wesentliche Weiterbildung in
der Verwendung des Wunderbaren und im Empfinden Hoff-
manns. ‘Die friihere Trennung der Wirklichkeit in raumlich
getrennte Bezirke des Gewohnlichen und Wunderbaren hat
aufgehort. Die beiden Wirklichkeiten sind durcheinander ge-
schoben, und bald die eine, bald dije andere erfaft den Men-
schen, der auf diese Weise . .. ein Biirger zweier Welten ist.. .
Der Student Anselmus weiB sehr wohl, daB er in einem Kristall-
flacon eingepresst neben anderen Leidensgenossen auf einem
Regal in der Studierstube des Archivarius Lindenhorst steht,
seine Genossen im Ungliick dagegen spotten iiber ihm, der,
auf der Elbbriicke stehend, kligliche Seufzer ausstoft, und
lassen es sich mit den Speziestalern des Archivarius im Linke-
schen Bade wohl sein.’\ So ist Lindenhorst selbst der Geister-
koénig, aber mit ebensoviel Wirklichkeit doch auch wieder nichts
mehr und nichts weniger als der geheime Archivar, der pflicht~
treue Beamte, an dem Rektor Paulmann und Konsorten aufier
ein wenig Uberspanntheit nichts Besonderes merken. Als Kin-
der fiihren wir alle ein derartiges Doppelleben und haben die
Fahigkeit, uns die Wirklichkeit bestindig zum Wunder zu
machen. Aber nur wenigen erhilt sie sich noch in der Jing-
lingszeit und zeigt dann ihre Kraft vor allem an dem Lieben-
den. Linger genieBen Dichter und Kiinstler jene Steigerung

o
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jhres Wesens ins Geniale. Die Mehrzahl auch der friher Be-
gnadeten vergiBt ihré Liebe zur grinen Schlange, verliert ihr
Heimatrecht im Dschinnistan, dem Reich der Wunder, und
kommt eben in die groBen Kristallflaschen, wo sie sich sehr be-
haglich fiihlt, Die aber, welche sich nicht vertreiben lassen
und ihr Leben lang mit den groBen, erstaunten Kinderaugen
in die Welt blicken, die Kiinstler, wecken mit dem, was sie
von der Welt, in der sie leben, zu kiinden haben, den andern
die Erinnerung, da8 auch sie einmal in jener Welt heimisch
waren. Wie hierbei im Grunde personlichstes Erleben und
Empfinden Hoffmanns bedingt, daB er auch die Begiinstigten
selbst ‘als ‘Zwittergeschopfe’ schildert, und wie die zwei Seiten
seines Wesens es mit sich bringen, daB er, der musterbaft
pflichttreue und eifrige Beamte, nur abends von den Geistern
des Weines und der Unterhaltung in sein eigentliches Reich
fortgetragen gewissermaBen das Amtshabit von seiner Seele
streifen und als der Geisterkonig, der er nach der andern Seite
seines Wesens ist, unter den verwandten Geistern erscheinen
will, und wie in dieser Losung des Problems, eine Gleichung
zu finden zwischen dem eigenen Ich und der Welt, der Dua-
lismus zwischen ihnen nicht iberwunden, sondern in das Ich
selber hineingetragen ist, wire lohnend zu verfolgen. Gerade
weil er auf einen Ausgleich verzichtet, kann Hoffmann jenen
zweiten Teil seines Ich ins Ubermenschliche steigern, und wachst
die Autonomie der Phantasie ins UbermaB. Unendlich tiefer
als diese Uberreizung eines nur isthetischen Empfindens muBte
selbstverstindlich in einer Zeit des Druckes und der Unbe-
friedigung die aufs duBerste gespannte Erregung der religiésen
Sehnsucht und Phantasie wirken. Aber auch das schattenhafte
Abbild kann uns doch ein wenig zum Verstindnis jener all-.
gewaltigen Bewegung verhelfen, die vom Orient in'das Abend-
land iibergreift. Vor allem kann es zeigen, wie der Gegensatz
eines unscheinbaren AuBenlebens und reichen Innenlebens eine
derartige Ubersteigerung des Empfindens vorbereitet, und kann
insofern selbst fiir das Verstindnis einer Persdnlichkeit wie Paulus,
das wir ja voll nie erreichen werden, dennoch von Nutzen sein.
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48. (Zu S. 66.) Zur Entwicklungsgeschichte des Paulus.

In wundervoller Scharfe hat E. Schwartz in der oben ange-
fiilhrten Darstellung des Paulus hervorgehoben, was fiir seinen
geistigen Horizont das Aufwachsen in der hellenistischen Um-
welt und das Denken in der griechischen Weltsprache bedeutet
hat. Auf die Einzelheiten und besonders auf den lexikalischen
Kreis hinzuweisen, in dem die Sprache des Apostels wurzelt,
muBte er dabei unterlassen. Gerade hier liegt fiir meine Unter-
suchung das Problem. Ich kann es begreifen, da8, solange
man von der Voraussetzung ausging, Paulus miisse die Kennt-
nis hellenistischer Religionen vor seiner Bekehrung in Tarsos
oder Damaskos erworben haben, selbst Dieterichs glinzende
.Funde in theologischen Kreisen mit duBerster Zuriickhaltung
aufgenommen wurden. Zwangen sie doch dann fast zu der
undenkbaren Annahme, daB er, der gesetzestreue Jude, wo-
moglich in zwei oder drei verschiedene hellenistische Mysterien
eingeweiht gewesen sein oder Sprache und Amnschauungen
ihrer Gemeinden durch personliche Beziehungen kennen ge-
lernt haben miisse. Dasist anders geworden, wenn die Existenz
einer religivsen Erbauungs- und Offenbarungsliteratur fiir die
Mysterienreligionen und damit die Existenz einer ‘mystischen
Sprache’ im Hellenismus bewiesen ist; ihre Bedeutung wird noch
mehr zur Empfindung kommen, wenn die Einwirkungen wenig-
stens der iranischen Religion oder ihrer Sekten auf das spite
Judentum klargestellt sein werden.

Ein starker EinfluB ihrer Sprache und Vorstellungsart ist
dann, zumal in der Diaspora, wohl begreiflich, und das hierin
trotz aller Verschiedenheit doch wieder ahnliche Bild des Philo
kann uns zum Verstindnis helfen. So zweifle ich nicht, da8
jenes gewaltige innere Erlebnis, das in seinen letzten Wirkungen
den Apostel von der viterlichen Religion losriB, eine Vorbe-
reitung gehabt hat, die ich hier am besten finden kann, und
diese Annahme erklirt mir am leichtesten sein eigentiimliches
Verhalten in den zwei Jahren einsamen inneren Ringens um
die Durchbildung einer neuen Uberzeugung. Die Vermutung
ist zwar unbeweisbar, aber sehr naheliegend, daB jenes Arabien,
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in das er entwich, das zu diesem Reiche gehorige, siidlich von
Damaskus gelegene Grenzland bedeutet. DaB es neben jiidi-
schen besonders auch iranischen Einfliissen ausgesetzt war,
wird sich hoffentlich bald erweised. Nicht minder wichtig
scheint mir die Tatsache, auf deren Bedeutung Heitmiiller
(Zeitschr. f. neutestam. Wissensch. XIII 1912, S. 320ff.) und
Bousset (Kyrios Christos, 1913, S. 92ff) wieder nachdriicklich
hingewiesen haben, daB Paulus in einer hellenistischen Ge-
.meinde zuerst die neue Religion kennen gelernt und in einer
solchen sich dann weiter entwickelt hat. Ihré Sprache und ihr
Kult muBten auf ihn den HaupteinfluB iben, nicht Kult oder Aus-
drucksform der Urgemeinde. Endlich muBte von dem Moment an,
wo er sich mit BewuBtsein zur Predigt unter den “EAAnveg riistete,
auch ein bewuBtes Studium ihrer Sprache und Anschauungswelt
einsetzen, dasdannin demdauernden Verkehrmitden Gemeinden
noch vertieft wurde. Istes wirklich unbegreiflich, wenn er fiir die
Formen des Gemeindelebens wie der Verkiindigung, die sich
beide nicht einfach von der Urgemeinde iibertragen lieBen,
sich an vorhandene Vorbilder anschlo8? In welchen Kreisen
er bei den Heiden zunichst oder doch vielfach Anhinger fand,
zeigen die Korintherbriefe und zeigt noch klarer die Apostel-
geschichte, deren kulturhistorische Angaben auch der verwerten
darf, der gegen die historische Darstellung skeptisch bleibt
(r9, 19): die Neubekehrten in Ephesos verbrennen die gewaltige
Menge ihrer Geheimschriften. GewiB darf man hervorheben,
daB das Christentum von Anfang an jene mepiepya, wie sie
dort genannt werden; beseitigen und ersetzen will. Aber An-
schaunungen und Stimmungen sind nicht sobald beseitigt. Wie
stark sie gerade hier von dem Gnostizismus oder Mystizismus
beeinfluBt sind, zeigt der Epheserbrief, wenn er auch kaum
von Paulus ist. Das eine Beispiel konnte geniigen, den Ver-
such, sie wirklich kennen zu lernen, zu rechtfertigen.

Auch wenn wir glauben, da8 Paulus dieser religiosen Litera-
tur nichts entnommen hat als die Sprache, einzelne Bilder und
wohl auch Begriffe, bedeutet das in Wahrheit schon unendlich
viel. Wirken doch Wort und Bild, selbstindig geworden, weiter,

Reitzenstein, hellenist, Mysterienreligionen. 2. Aufl, 17

.
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neue Vorstellungen weckend, Folgerungen und Rechtfertigungen
erzwingend und neue Begriffe allmdhlich erschaffend. Aber
Wort und Bild iiben, besonders im religiosen Leben, auch auf
den Redenden selbst ihre Wirkung zuriick; gerade weil sie sich
nie voll mit dem religiosen Gedanken und der religiésen Emp-
findung decken konnen, beeinflussen sie bei der Ubernahme
beide. Mag darum diese rein philologische Arbeit, die ja nicht
von Philologen allein geiibt zu werden braucht, wenn sie einst
wirklich die Geschichte der einzelnen Worte, Bilder und Vor-
stellungen des Apostels verfolgt und neben dem jiidisch-grie-
chischen Teil einen festen Komplex heidnisch-hellenistischer
Begriffe erwiesen hat, doch\nur die gewissermaBen greifbare
und sinnliche Erscheinung, das cuo yuxikdv der schriftstelle-
rischen Personlichkeit, festgestellt haben und das cdua: mvev-
patikév, das Innerste des Empfindungslebens, sich dieser Ana-
lyse doch entziehen, so gilt doch fiir unsere Arbeit die Mah-
nung des Apostels: GAN’ 00 mpdToV TO TVEupaTIKGY, GANG TO
WYUXIKGY, EErTa TO TVEUMATIKOY. -

Ich habe diese Worte gelassen, wie sie friher geschneben
waren, als ich noch glaubte, daB es sich haunptsichlich um die
Sprache — freilich um die Sprache im weitesten Sinne — handle.
Ich bekenne freimiitig: seit ich mich etwas in die mandiischen
und manichiischen Religionsurkunden einzufiihlen begonnen
_ habe, vermute ich, daB wir dereinst noch weiter kommen wer-
den. Ich glaube, daB die messianischen und eschatologischen
Vorstellungen des spiten Judentums sich so stark von der
iranischen Anthroposlehre beeinfluft erweisen werden, da8 sich
deren EinfluB auf die Eschatologie und auch auf die Christo-
logie des Paulus nicht bestreiten lassen wird. Das wire, wenn
eine Untersuchung auf Grund des vollen Materiales es wirk-
lich ergibt, gewil etwas GroBes, aber entscheidend wire auch
das nicht, wenigstens nicht fiir mein Empfinden. Wer darauf-
hin leichtfertig nur sagte, Paulus hat die iranische Anthropos-
lehre entlebnt, iibersihe drei grundlegende Unterschiede: dieser
Anthropos ist nicht gestorben, und fiir Paulus steht die Tat-
sache, daB Christus selbst schuldlos den Verbrechertod er-
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litten hat, im Mittelpunkt des religiosen Empfindens; dieser
Anthropos hat keine Beziehung zu unserer Siinde, und fiir Pau-
lus steht die Uberzeugung, daB seine Siinde diesen Tod not-
wendig gemacht hat und er durch diesen Tod von ihr freige-
kommen ist, in dem Mittelpunkt; endlich dieser Anthropos hat
wohl auf Erden gewirkt, ist aufgefahren und wird wiederkommen,
aber Christus ist auferstanden von den Toten, und fiir Paulus
steht die Uberzeugung, ihn selbst gesehen zu haben, in dem
Mittelpunkt. Das ist ibm der eigentliche Inhalt seines xfpuyua.
Die Glut der religiosen Empfindung, die ihn mit seinem Herren
verbindet, kann man nur von hier, nicht aber aus dem Dogma
vom Anthropos herleiten. Seine Religion bliebe trotz der Ent-
lehnung neu und sein eigen. Auch das Dogma, die Formel,
gehort noch zu dem cipa Wuxikév, In der Grundstimmung
der Seele weit mehr als in der Formel und Lehre liegt die
Individualitit und Originalitit einer religiosen Personlichkeit.
So kann sie immer nur ibernehmen, was in ihr selbst An-
kniipfungspunkte findet, ja im Keim schon vorhanden ist, und
_ gestaltet alles, was sie ibernimmt, notwendig nach sich selbst um.
Wer als entlehnt oder beeinfluBt nur gelten lassen will, was in
jeder Nuance der Auffassung dasselbe geblieben ist, hebt wie
alle Entwicklungsgeschichte so besonders alle Religionsge-
schichte auf.

Man hat in neuerer Zeit den seltsamen Versuch gemacht,
gerade daraus, daB die Zahl religioser Grundvorstellungen und
Bilder so klein ist, zu folgern, daB sie unabbingig voneinander
an den verschiedenen Stellen spontan entstehen. Ich denke,
die Religionsgeschichte, welcher die Beobachtung entlehnt ist,
hatte mehr Recht zn sagen: nirgends wirkt die Tradition zwingen-
der und nichts dndert sich langsamer und schwerer als jene
Grundvorstellungen; selbst die stitkste religiose Individualitit
schafft hier kaum neu, sondern vertieft nur die einen oder

- steigert die Empfindung fiir sie, wihrend sie andere zuriick-

treten 1aBt, Zu einer stirkeren Umbildung wird in der Regel

der unmittelbare oder mittelbare ZusammenstoB verschiedener

Nationalititen oder Rassen notwendig sein, und nur Persdn-
17%.
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lichkeiten werden sie bewirken kénnen, deren Stirke zunichst
mehr im Gefiihlsleben und der Willenskraft als in dem klaren
Durchdenken und systematischen Ausgestalten liegt. Setzt eine
solche Pérsonlichkeit sich durch die Gewalt jhrer Empfindung
durch, so wird eine spitere Zeit vielleicht einen Ausgleich des
Widerstreitenden finden; ihr selbst wird sich der Widerspruch
zweier verschiedener Elemente noch kaum losen kénnen und
ibrem duBeren Wirkungsgange daher leicht eine gewisse Tragik
anhaften.

DaB eine solche historisch-philologische Betrachtungsweise
“sich mit jeder religidsen Uberzeugung vertrigt, welche die In-
spiration der Schrift nicht rein wortlich faBt — katd 76 cw-
potikév wirden die Gnostiker sagen —, so gut wie die natur-
wissenschaftliche Forschung sich mit jedem Gottesglauben ver-
tragen kann, bedarf fiir Leser, die dem Buch bis hierher treu
geblieben sind, wohl keiner Ausfiihrung. Schon diese Andeu-
tungen ihrer letzten Ziele kann ich nur damit rechtfertigen,
daB in den letzten zwei Jahrzehnten iiber Methode und Resul-
tate der philologischen Arbeit an der Religionsgeschichte so
viel von Theologen in freundlichem wie auch besonders in
feindlichem Sinne gehandelt worden ist, daB wohl auch ein-
mal wieder ein Philologe selbst das Wort ergreifen darf. Mochte
sich auch hier die Beobachtung bewihren, daB ehrliche wissen-
schaftliche Arheit wohl voriibergebend Streit erregen, auf die
Liange aber nicht trennen, sondern nur vereinigen kann.

~
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